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LESEJAHR A 2007 -2008

1. Adventssonntag

»Wachet also, denn ihr wisst nicht, an welchem Tag der Herr kommen wird*

Das Thema des 1. Adventssonntags ist die Wachsamkeit, die Bereitschaft. Darum geht
es auch in den kommenden Wochen. Die Wachsamkeit oder die Bereitschaft, sie ist das
Thema der ganzen Adventszeit, zugleich aber auch das Grundthema des christlichen Le-

bens schlechthin, wenn wir es ernst nehmen.

Wir gehen einer grofBen Zukunft entgegen seit dem Tag, an dem uns das gottliche Leben
in der heiligen Taufe gespendet wurde, wissen aber nicht, wann diese Zukunft anbre-
chen wird. Daher miissen wir wachsam sein und uns immer bereit halten, da wir das
neue Leben - so sagt es die Heilige Schrift - in zerbrechlichen Gefédllen tragen (2 Kor 4,
7). Diese Wirklichkeit muss uns in dem heute beginnenden neuen Kirchenjahr begleiten

und in allen Kirchenjahren, die Gott uns noch schenken wird.

Ein altes Sprichwort sagt: Wer schlift, der slindigt nicht. In der Tat, wer schlift, der
stindigt nicht. Aber der Schlaf kann auch als solcher siindhaft sein. Denn wenn wir zur

unrechten Zeit schlafen, versdumen wir unsere Aufgaben.

Das Schlafen ist also nicht in jedem Fall gut. Gut ist es nur in der rechten Ordnung. Nie-
mals gut ist der geistige Schlaf. Thn schlafen wir, wenn wir in den Tag hinein leben,
wenn wir uns treiben lassen, trige, gedankenlos, gleichgiiltig und verantwortungslos.
Der Schlaf des Leibes ist notwendig, unser Geist aber muss immerfort wachen, immer-
fort muss er aufmerksam sein und lebendig. Das verlangt schon unser Menschsein, erst
recht unser Christsein. Um dieser Wachheit willen haben die Heiligen nicht selten den
Schlaf des Leibes abgekiirzt. In Nachtwachen, die sie mit dem Gebet verbanden, such-
ten sie Gott ndher zu kommen. Von fast allen Heiligen wird uns berichtet, wie sie so die
na-tiirliche Tréagheit, wie sie so Gedankenlosigkeit, Gleichgiiltigkeit und Verantwor-

tungslosigkeit zu iiberwinden trachteten, um stets fiir den Anruf Gottes bereit zu sein.
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Unser Geist muss immerfort wach und lebendig sein, weil all unsere Stunden Gott ge-
horen, weil Gott immer wieder auf uns zukommt, in den Ereignissen wie auch in den
Menschen. Unser Geist muss wach und lebendig bleiben, weil wir nur so erkennen, was
die Stunde geschlagen hat. Entgeht uns das aber und erkennen wir Gott nicht, wenn er
heute und morgen auf uns zukommt, dann verfehlen wir ihn, wenn er einmal endgiiltig

kommt. So sagt es uns in eherner Konsistenz die Heilige Schrift.

Die fiinf torichten Jungfrauen, die die Stunde Gottes verschlafen hatten, mussten drau-
Ben vor der Tiir bleiben, sie wurden ausgesperrt. Sie erhielten die enttduschende Ant-
wort: Ich kenne euch nicht (Mt 25, 12). Und schneller als wir denken, ist die Zeit der
Bewihrung voriiber. Auch das zeigt uns das Gleichnis von den klugen und den térichten

Jungfrauen.

Die heute beginnende Adventszeit will uns aufrufen, der Nacht, der geistigen Nacht,
endgiiltig zu entrinnen und wie am Tage zu wandeln, jede Stunde des Lebens ernst zu
nehmen, und aufzuhoren, in den Tag hinein zu leben, gleichgiiltig zu sein, gedankenlos,

verantwortungslos und trége.

Wenn wir in geistiger Wachheit leben, leben wir enthaltsam oder zuchtvoll, das heif3t,
nicht in der MaBlosigkeit, nicht in Vollerei und Trinkgelagen, nicht im Missbrauch der
Triebe oder der Gaben, die Gott uns geschenkt hat, und nicht in Streit und Eifersucht.
Und wenn wir zuchtvoll und diszipliniert leben, dann bewahren wir uns die Wachheit
des Geistes. Die korperliche Tragheit geht aus der geistigen hervor und steigert sie
noch. Sind wir maBlvoll im Essen und Trinken, leben wir auf diese Weise zuchtvoll,
bleiben wir geistig wach und bediirfen nicht einmal mehr der Flucht in den Genuss und

in den Rausch, um zu vergessen.

Wachheit des Geistes, dem Tag angehdren, das bedeutet nicht nur maBvoll sein im Es-
sen und Trinken, das bedeutet auch, sich der Unzucht und der Ausschweifungen ent-
halten. Diese Laster grassieren heute noch mehr als die Laster der Vollerei und der
Trunksucht. Sie sind das Produkt einer schlafenden Christenheit und fiihren uns immer
tiefer in die Nacht hinein. Sie verdunkeln den Geist und flihren uns in immer neues und

tieferes Leid.



15

Die Tugend der Reinheit dient der Menschenwiirde und bewahrt uns ein frohliches
Herz. Sie 6ffnet uns fiir Gott, mehr als andere Tugenden, und hilft uns, selbstlos zu le-
ben. Ohne diese Tugend ist die Menschenwiirde nichts anderes als eine pathetische De-
klamation, geht sie weiter verloren in unserer Welt, schmilzt sie dahin wie der Schnee in
der Sonne. Unzucht und Ausschweifung sind heute der eigentliche Grund vieler Verir-
rungen der Geister und dariiber hinaus eine gigantische Irrefithrung der Menschen unse-
rer Tage. Aus ihnen geht eine Fiille von Problemen hervor. Es ist schicksalhaft, dass nur

wenige diese Zusammenhinge erkennen.

Wachheit des Geistes, das bedeutet endlich die Uberwindung von Streit und Eifersucht,

die stets ein Ausdruck der Uberschitzung der eigenen Person sind.

Wenn wir nach Gott Ausschau halten, wenden wir den Blick von uns selber ab, iiber-
winden wir unsere fatale Selbstverliebtheit. Wir werden dann demiitig und vergebungs-

bereit, selbstlos und friedfertig.

Wach und bereit sein, das bedeutet ein ehrbares Leben fithren, in der Zucht des Geistes,

in der Reinheit des Herzens und in demiitiger Dienstbereitschaft.

Mit dem Gegensatzpaar von Licht und Finsternis beschreibt das Neue Testament das
Leben des Jiingers Christi, das bestimmt ist von der Freundschaft Gottes und von der
Berufung zur ewigen Gemeinschaft mit Gott. Das Leben des Jiingers Christi gehort dem
Licht und dem Tag, nicht der Dunkelheit und der Nacht. Mit wachem Geist geht er der
Ewigkeit entgegen, dem Tag der Wiederkunft Christi. Damit tritt er aber in Gegensatz
zu der ihn umgebenden Welt. Diese wird ndmlich weithin von der Dunkelheit bestimmt.
Wir gehen einer groflen Zukunft entgegen, wissen aber nicht, wann sie anbrechen wird,
weshalb wir wachsam sein und uns immer bereit halten miissen, da wir unsere Berufung
verlieren konnen. Ein bedeutender Ausdruck unserer wachsamen Bereitschaft ist ein Le-
ben in der Zucht des Geistes, in der Reinheit des Herzens und in demiitiger Dienstbe-

reitschaft.

2. Adventssonntag
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»Bekehrt euch, denn das Reich Gottes ist nahe*

Das Evangelium des heutigen Sonntags hat die BuBlpredigt des Johannes des Téufers
zum Inhalt. Sie gilt der Vorbereitung auf die kommende Gottesherrschaft, die schon das
zentrale Thema der alttestamentlichen Propheten ist und die auch der eigentliche Inhalt
der Verkiindigung des Tdufers wie auch der Verkiindigung Jesu ist. Statt von der Got-
tesherrschaft konnen wir auch vom Reich Gottes sprechen. Der Evangelist Matthédus
spricht immer vom Himmelreich. Im einen Fall geht es um den dynamischen Aspekt
dieser Wirklichkeit, im anderen um den statischen. Gemeint ist hier zundchst das me-
ssianische Reich, die Herrschaft Gottes in der erlosten Welt, dann aber ihre Vollendung,
die mit der Wiederkunft des Erlosers anhebt. Konsequenterweise verkiindet der Taufer
das Reich Gottes als unmittelbar bevorstehend, wéhrend Jesus es als gegenwértig und

als zukiinftig zugleich verkiindet.

Die BuBlpredigt des Taufers ist streng und drohend in ihrem Ernst. Sie erinnert uns an
die Weise, wie die Propheten des Alten Testamentes predigten, vor allem an die Prophe-
ten Elia und Jesaja, die im neunten und achten vorchristlichen Jahrhundert wirkten, der
eine im Nordreich, der andere im Siidreich. Sie verweist dabei auf das Jiingste Gericht,
das vorbereitet wird durch das messianische Gericht. Thr Adressat sind in erster Linie
die Pharisder und die Sadduzier, die zu Johannes gekommen sind, aber nicht nur sie,

auch die Volksmassen.

Johannes hatte mit seinem Auftreten, das wohl nur eine kurze Zeit wihrte, eine starke
religiose Bewegung entfacht. Die Menschen kamen zu ihm, in Scharen, um seine Rede
zu horen und um sich taufen zu lassen. Unter ihnen waren auch nicht wenige Phariséer
und Sadduzier. Auch sie wollten den Téufer horen und sich taufen lassen. Sie waren
wohl auch deshalb gekommen, weil sie den Volksauflauf kritisch beobachten wollten.
Die scharfen Worte des Taufers sind vor allem gegen sie gerichtet. Sie sollen aus ihrer
falschen Heilssicherheit herausgeholt werden. Sie waren selbstgerecht und stolz und
rechtfertigten ihre verduBerlichte Frommigkeit, so die Pharisder, und ihre Lauheit, so die
Sadduzier, mit der Tatsache, dass sie Kinder Abrahams waren.

Auch unter uns sind viele Pharisder und Sadduzéer in diesem Sinne. Und vielleicht ge-

horen wir selber zuweilen zu einer dieser beiden Kategorien.
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Rechtfertigten die Pharisder und die Sadduzder damals ihre Selbstgerechtigkeit, ihren
Stolz, ihre seelenlosen Frommigkeitsiibungen und ihre Lauheit mit der Tatsache, dass
sie Kinder Abrahams waren, geschieht das heute mit dem Hinweis darauf, dass Gott uns

liebt, dass er uns nicht straft, dass es Gott auf unsere Werke nicht ankommt.

Diejenigen, die die BuBpredigt des Téaufers horten, wussten noch, dass Gott uns ziirnt
und dass er uns straft, wenn wir nicht ihm, sondern uns selber dienen, wenn wir nicht
seine Ehre suchen, sondern die unsere. Aber sie redeten sich ein, der Zorn Gottes und
seine strafende Gerechtigkeit wiirden nur die Heiden treffen. Demgegeniiber heilt es
heute oft: Gott straft nicht, wir sind erlost, und Gott liebt uns alle in gleicher Weise,
unabhingig davon, wie wir denken, reden und handeln, und niemand kann verloren ge-
hen. Im einen wie im anderen Fall handelt es sich um eine verhdngnisvolle Vertfil-

schung des Gotteswortes wie auch der Absichten Gottes.

Der BuB3ruf des Téufers richtet sich an alle. Nicht anders ist das bei Jesus. Gott braucht
uns nicht, aber wir brauchen ihn. Der Téaufer hilt den Selbstgerechten und Stolzen ent-
gegen: Gott kann auch aus den Steinen dem Abraham Kinder erwecken, er kann ein
neues Israel schaffen, wenn das alte versagt. Das gilt auch heute. Auf die Bekehrung
kommt es an. Sie ist die in die Hand eines jeden Einzelnen gelegt. Sie aber ist die Vor-
aussetzung dafiir, dass wir gerettet werden. Sie beinhaltet die Umkehr im Denken und
Wollen, woraus die entsprechenden Taten hervorgehen. Darauf verpflichtet die Taufe
des Taufers, die nicht leichtfertig und nicht nur &uflerlich empfangen werden darf. Glei-
ches gilt fiir die Taufe, durch die wir in die messianische Gemeinde des neuen universa-
len Gottesvolkes aufgenommen wurden. Unter diesem Aspekt spricht Jesus nicht anders
als der Téaufer: Die Umkehr duldet keinen Aufschub, heute fallen die Wiirfel fir das
Morgen, wenngleich wir bedenken miissen, dass vor Gott tausend Jahre wie ein Tag
sind (2 Petr 3, 8). Allen droht das Gericht. Aber die, die umkehren, werden in ihm be-
stehen. Eindrucksvoll ist das Bild vom Weizen und von der Spreu, das Johannes hier

verwendet.

Der Taufer fordert nicht nur die Umkehr, er illustriert sie auch durch sein Leben. Sein
Blutzeugnis zeigt die letzte Konsequenz der Haltung, um die es hier geht. Jesus nennt

ihn den Grofiten (Mt 11, 11) und stellt ihn uns damit als Vorbild hin.
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Von daher bedeutet die Umkehr fiir uns, dass wir die Einsamkeit in unser Leben einla-
ssen sowie das Fasten, das Opfer und die Entsagung und das Gebet, wie der Taufer es
getan hat, auch wenn wir dabei nicht so heroisch sind wie er. Von daher bedeutet die
Umbkehr, dass wir Gott mehr fiirchten als die Menschen und dass wir in der Welt Gottes
mehr und mehr heimisch werden, als Fremdlinge in dieser Welt (1 Petr 2, 11), dass wir
unser Verhalten, unser Tun und Lassen, nicht von dem bestimmen lassen, was die ande-

ren tun und lassen, und dass wir eigenstidndig denken und reden und handeln.

Der Téufer wusste, was er wollte, und er sprach eine klare Sprache. Er forderte und leb-
te die Konsequenz der Wahrheit und damit die Absage an alle Halbheit und an alle

Feigheit. Das gehort auch zur unserer Umkehr.

Damit stellen wir uns indessen gegen eine Welt des Unrechtes, des Stolzes, der Unge-

rechtigkeit, der Herzlosigkeit, der Genusssucht und der Gottlosigkeit.

In dieser Gestalt ist die Umkehr ein lebenslanger Prozess. Jeden Tag miissen wir sie
aufs Neue iiben und einiiben. Mit groBBerem Eifer muss das jedoch in den Tagen der
Vorbereitung auf die Geburt Gottes in dieser Welt geschehen. Das religiose Leben muss
wieder mehr in das Zentrum unseres Alltags treten, dazu ruft uns der Taufer auf. Er tut
das mit beschworenden Worten, mit Worten, die nicht iiberholt sind, die heute genau so
gelten wie vor 2000 Jahren. Es geht um unsere Ewigkeit. Heute und morgen bauen wir
an ihr. Der heilige Johannes, der die Umkehr in heroischer Weise gelebt hat, er moge
uns ein Firsprecher sein in der Ewigkeit, die nun schon seit zwei Jahrtausenden sein

Anteil 1st.

3. Adventssonntag

,,Bist du es, der da kommen soll, oder sollen wir auf einen anderen warten?”

Aus der Frage der Johannes-Jiinger an Jesus, die den Kern des heutigen Evangeliums
bildet, sprechen Zweifel und Ungeduld. Die Situation entbehrt nicht der Tragik. Im Ker-

ker verliert Johannes der Téaufer die Orientierung, gerdt er fiir eine Weile ins Schleu-
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dern. Das ist allzu menschlich, zumal ein Gefdngnis in damaliger Zeit nicht zu verglei-
chen ist mit unseren Gefingnissen heute, zumindest nicht mit denen in unserer westli-
chen Welt. Jesus hatte den Taufer den Grofiten der von einer Frau Geborenen genannt,

dennoch wird er versucht.

Der Zweifel und die Ungeduld des Taufers erinnern uns an die Versuchbarkeit, der wir
alle unterliegen, an die Zweifel, die uns angesichts der Verborgenheit Gottes und ange-
sichts seiner scheinbaren Ohnmacht iiberfallen kénnen, und an die Ungeduld, die die
Geduld Gottes mit dem Menschen gerade in denen hervorrufen kann, die sich ernsthaft

um das Gebet und um die Gebote Gottes bemithen.

Unsere Zweifel und unsere Ungeduld bedridngen uns um so mehr, je schwieriger die Si-
tuation ist, in der wir uns befinden, sei es, dass uns korperliche, sei es, dass uns seeli-

sche Ubel plagen.

Der Zweifel gehort zum Glauben. Das heif3t nicht, dass alle Glaubigen mit ihm konfron-
tiert werden. Es gibt Menschen, denen Gott besonders viele Gnaden schenkt. Wir beten
ja auch um die Tugend des Glaubens oder besser: Wir sollten es tun. Die meisten Glau-
bigen werden aber irgendwann einmal von Zweifeln erfasst, im Alter oder in einer
schweren Krankheit oder in duBlerster Verlassenheit. Diese Moglichkeit wird immer
wieder Wirklichkeit, weil der Glaube das Uberzeugtsein von unsichtbaren Wirklichkei-

ten ist, wie es der Hebrderbrief ausdriickt (Hebr 11, 1).

Mit dem Glauben hat es seine besondere Bewandtnis: Man kann ihn leugnen, und man
muss ihn bekennen, unter Umstdnden muss man mit dem Leben fiir ihn eintreten. Das
liegt nicht daran, dass er ein subjektives Meinen ist, eine unsichere Angelegenheit oder
eine Zusammenfassung von unverniinftigen Behauptungen, wie man gesagt hat, das
liegt vielmehr daran, dass er sich auf eine Person richtet, auf Gott, und auf weltjensei-
tige Wirklichkeiten, die uns durch das Wort Gottes mitgeteilt werden, dass er sich auf
eine Person richtet, die uns im Alltag nicht begegnet, und auf Mysterien, die nicht ein
Gegenstand dieser Welt sind. Zum Glauben gehdren immer ein Vertrauensmoment und
ein Moment der Liebe. Das gilt schon, wenn wir einem Menschen Glauben schenken.

Ich glaube einem Menschen, wenn ich weil}, dass er iiber einen Gegenstand oder tiber

einen Vorgang informiert ist und dass er zuverldssig ist oder wahrhaftig. Ich muss ihm
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dann nicht Glauben schenken - der Glaube ist ein freier Akt -, wenngleich die Verwei-
gerung des Glaubens gegeniiber einem Menschen, der mich wahrheitsgemal infor-
miert, immer ein Unrecht ist, aber ich muss ihm nicht Glauben schenken, weil mir ja
hier die eigene Einsicht fehlt. Das ist in diesem Fall anders als bei unmittelbaren Erfah-
rungsgegebenheiten oder bei unmittelbar einsichtigen Tatbestdnden. Darum kann es hier
Zweifel geben. So ist es auch mit dem Glauben an Gottes Offenbarung. Ich muss wi-
ssen, dass Gott ist und dass er gesprochen hat. Dann kann ich ihm Glauben schenken.
Ich kann ihm dann aber auch diesen Glauben verweigern, aus Stolz, aus Bequem-
lichkeit, aus Gleichgiiltigkeit oder aus Besserwisserei. Und so geschieht es oft. Der
Glaube hat es eben mit der Vernunft und dem Willen zu tun. Darum muss er bekannt

werden und darum kann er geleugnet werden.

Im Glauben schwingt immer das Moment des Vertrauens und der Liebe mit. Darum
auch ist der Unglaube Siinde, darum erregt er den Zorn Gottes und darum zieht er das
Unheil nach sich. Fiir Dummbheit kann ich keinen Menschen bestrafen - das tut auch
Gott nicht -, wohl aber fiir Bosheit. So macht es auch Gott. Das muss man heute beto-
nen, weil solche elementaren Wahrheiten gegenwértig auch in der Verkiindigung viel-

fach ausgelassen, wenn nicht gar geleugnet werden.

Wenn ich einem glaubwiirdigen Menschen den Glauben verweigere, werde ich schuldig
an ihm, so ist es auch bei Gott: Ich leugne ihn oder erhebe mich {iber ihn, ich missachte
ihn oder stelle seine Herrschaft und seine Macht in Frage. Der Glaube hat also immer
etwas mit der Anerkennung einer Person zu tun, und mit dem, was jemand mir sagt.
Deshalb ist es immer moglich, dass er durch Zweifel verdunkelt wird. Das gilt umso

mehr, je ungewoOhnlicher die Inhalte sind, die uns da mitgeteilt werden.

Angesichts der Zweifel des Taufers werden wir daran erinnert, dass selbst der Prophet
in die Dunkelheit der Anfechtung geraten kann. Davon erfahren wir allerdings auch

sonst immer wieder im Alten Testament wie auch im Leben der Heiligen.

In Zweifel geraten konnen wir angesichts der Ungerechtigkeit der Welt, angesichts der
Ubermacht des Bosen, angesichts der Leiden, die Gott uns schickt, und angesichts der
Erfolglosigkeit unseres Bemiihens. Das gilt auch dann, wenn wir treu unserem Glauben

leben und uns bemiihen, Gott zu dienen in unserem Leben. Das sind Priifungen Gottes,
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die im Gebet und im Opfer, in der Entsagung und in der Selbstverleugnung iiberwunden

werden konnen.

Eng verwandt mit dem Zweifel ist die Ungeduld. Sie stellt sich vor allem ein angesichts

der Langmut Gottes.

Im 2. Petrusbrief lesen wir: Wenn Gott seine Verheilungen so lange hinauszogert, wenn
der Tag Gottes, die Wiederkunft Christi, so lange auf sich warten lisst, wenn die Leiden
so lange dauern, so miisst ihr bedenken: ,,Vor Gott sind 1000 Jahre wie ein Tag* (2 Petr
3, 8). Und Gottes Langmut ist eine Gnade fiir euch, er schenkt sie, damit umso mehr
Menschen zur Einsicht und somit zur Umkehr kommen (2 Petr 3, 8 ff). Der Apostel
Paulus erklért, die Langmut Gottes sei der erste Wesenzug seiner Liebe (Rom 2, 4).

Man kann Gottes Langmut auch seine Geduld nennen.

Die Ungeduld gehdrt zu unserer menschlichen Gebrochenheit - auch der Téufer blieb
von ihr nicht verschont -, aber wir kénnen sie iiberwinden, wenn wir uns klar machen,
wie kurz die Zeit ist, wie schnell unser Leben zu Ende geht und wie bald Gott das end-
giiltige Urteil iiber unser Leben spricht. Aber auch hier bietet sich vor allem das Gebet

an und, in Verbindung damit, die Selbstverleugnung, wie bei dem Zweifel.

Die Ungeduld fiihrt heute viele in die Resignation. Sie sagen dann etwa ,,es hat doch
alles keinen Zweck* und legen die Hénde in den Schof3. Oder sie stellen resigniert fest
,»das Beten hilft auch nicht weiter” oder ,,mein Kdmpfen fiir die Sache Gottes ist doch

vergeblich® oder ,,den Lauf der Geschichte kann niemand aufhalten®.

Wenn man genauer hinschaut, sieht man, dass die Geduld die Feuerprobe des Glaubens
ist. Deshalb erklart Jesus geméfl dem Lukas-Evangelium: ,,In der Geduld werdet ihr das
Leben finden* (Lk 21, 19).

Das Evangelium von Johannes dem T&ufer, der in der Dunkelheit des Kerkers auf sei-
nen Tod wartet, erinnert uns an dessen Zweifel und an dessen Ungeduld. Im Gefdngnis
verliert er eine Weile den Boden unter seinen Fiilen. In solcher Anfechtung reift er je-

doch, so dass er schlieBlich gelassen sterben kann fiir den, ,,der da kommen soll*.
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Die Versuchbarkeit gehort zu unserem Menschsein. Versuchbar waren schon die Men-
schen in der Urstandsgnade. Sonst gidbe es nicht die Erbsiinde. Die Versuchung ist noch
nicht die Siinde. Gott ldsst sie iiber uns kommen, die Versuchung, damit wir durch sie
innerlich wachsen, iiber uns selbst hinauswachsen, gegebenenfalls. Das geschieht, wenn

wir demiitig sind und auf Gott unsere Hoffnung setzen, auf ihn vertrauen.

Der Zweifel und die Ungeduld des Taufers erinnern uns an die Versuchbarkeit, der wir
alle unterliegen, an die Zweifel, die uns angesichts der Verborgenheit Gottes und ange-
sichts seiner scheinbaren Ohnmacht {iberfallen konnen, sowie an die Ungeduld, die die
Geduld Gottes mit dem Menschen gerade in denen hervorrufen kann, die sich ernsthaft
um das Gebet und um die Gebote Gottes bemiihen. Die Versuchungen des Zweifels und
der Ungeduld, iiberwunden werden sie durch das Gebet und durch das Opfer, durch die

Entsagung und durch die Selbstverleugnung.

4. Adventssonntag

»Damit alle Volker zum Gehorsam des Glaubens gefiihrt werden*

Alle Volker miissen zum Gehorsam des Glaubens gefiihrt werden. Das ist der entschei-
dende Gedanke der (zweiten) Lesung des heutigen Sonntags. Was ist mit diesem Glau-

ben gemeint? Und warum soll er allen Volkern vermittelt werden?

Der Glaube, zu dem alle Vilker gefiihrt werden sollen, ist der Glaube an Jesus, den
Sohn Gottes. Zweimal wird er im heutigen Evangelium als der Emmanuel bezeichnet,
das heiB3t als der ,,Gott-mit-uns“. Seine Anhdnger bekannten sich schon sehr bald zu ihm
als dem Christus. Christus, das ist das griechische Wort fiir Messias, im Deutschen wiir-
den wir sagen Erloser. Seine Geschichte beginnt mit seiner wunderbaren Geburt aus der
Jungfrau Maria, und sie geht zu Ende mit seinem Tod am Kreuz und mit seiner Aufer-
stehung. Er wird aber einmal wiederkommen, um die Geschichte dieser Welt zum Ab-
schluss zu bringen, um die Zeit zu vollenden. Dann wird er kommen als Richter der Le-

benden und der Toten, wie wir im Credo bekennen.

Er ist nicht ein gewohnlicher Mensch, sondern Gott. Das ist die entscheidende Aussage
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iiber ihn. In ithm hat der Himmel auf wunderbare Weise die Erde beriihrt. Mit dieser
Wabhrheit oder besser: Mit dieser Wirklichkeit steht und féllt das Christentum. Heute ist
sie indessen nicht mehr so selbstverstindlich, wie sie es in Jahrhunderten gewesen ist.
Nicht einmal mehr in der Christenheit. Unsere sikularisierte Offentlichkeit hat sie schon
lange ad acta gelegt. Und nicht wenige, die sich nominell noch als Christen verstehen,
haben sich dem angeschlossen. Die Leugnung der Goéttlichkeit Jesu liegt vielen frag-
wiirdigen Zeiterscheinungen zugrunde, wie sie uns in Kirche und Welt begegnen. Dar-
um ist die Adventszeit so heillos sdkularisiert, verweltlicht, in den Dienst des materi-
ellen Profits und des Genusses und des Vergniigens gestellt, darum ist das Fest der Ge-
burt Christi weithin sentimental verfremdet, darum ist die Geschichte der Geburt Christi
heute fiir nicht wenige zu einem schonen Wintermérchen geworden. Vieles ist hier Ge-
dankenlosigkeit, Gedankenlosigkeit, die aus der VerduBerlichung unseres Christentums

hervorgeht und nicht zu entschuldigen ist. Sie hat unabsehbare Konsequenzen.

Die Festzeiten und die Feste des Kirchenjahres wollen uns dazu anspornen, dass wir den

Glauben mit groBerem Eifer leben.

Vor einigen Tagen beklagte der Heilige Vater die materialistische Mentalitdt unserer
Zeit, die aus der praktischen und theoretischen Leugnung der Gottheit Christi hervor-
geht und gleichzeitig zu ihr hinfiihrt. Dabei rief er zur Umkehr auf, die zu einem erneu-
erten Lebenswandel flihren muss. Wortlich sagte er dann: ,,Es ist das konkrete Verhal-
ten in diesem Leben, mit dem wir iiber unser ewiges Schicksal entscheiden* (Ansprache

am 9. Dezember).

Wir miissen ernsthafter leben, verantwortungsbewusster. Sonst gefihrden wir nicht nur
unsere Ewigkeit, sondern zerstéren wir auch unser irdisches Leben. Die chaotischen
Verhiltnisse, die unsere Welt heute im Groflen wie im Kleinen bestimmen, miissten uns
die Augen 6ffnen. Sie betreffen in gleicher Wiese das gesellschaftliche, das politische
und zum Teil auch das kirchliche Leben. Die weithin herrschende Gesetzlosigkeit, der
gegeniiber viele Verantwortliche resignieren, ist extrem destruktiv. Der Heilige Vater
erinnert in diesem Zusammenhang an die Besinnung, an das Gebet und an das Sakra-

ment der Umkehr, an das Sakrament der Bufe.

Der Advent und das Fest der Menschwerdung Gottes fordern uns dazu auf, dass wir auf-
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merken, dass wir authoren, mit dem Feuer zu spielen und dass wir uns abwenden von
einem leichtfertigen Leben. In diesem Leben entscheiden wir {iber unser ewiges Schick-
sal. Gottes Liebe ist alles andere als ein Automatismus. Unsere Erlosung erfolgte ohne
uns, das gilt jedoch nicht fiir unsere Rettung, fiir die Zuwendung der Erlésung an uns.
Christus erkldrt im Matthidus-Evangelium: ,,Das Himmelreich leidet Gewalt, und nur

die, die Gewalt anwenden, reilen es an sich® (Mt 11, 12).

Der Glaube an die Gottheit Christi wird in unserer Lesung als Glaubensgehorsam be-
zeichnet. Stets hat der {ibernatiirliche Glaube die Gestalt des Gehorsams. In thm setzen
wir an die Stelle eigener Einsicht die Einsicht Gottes. Dann reden nicht mehr wir, son-
dern Gott. Der Glaube kommt vom Horen (R6m 10, 17). Das Horen auf Gott und sein
Wort aber setzt die Demut voraus. In ihr erkennen wir unsere geschopfliche Abhéngig-
keit und bejahen sie. Der Stolze kommt nicht zum Glauben, oder er verliert ihn iiber

kurz oder lang.

Die Heilige Schrift zeichnet uns Maria als Urbild des Glaubens. Elisabeth preist sie se-
lig, weil sie geglaubt hat. In ihrem demiitigen Glauben bewahrt sie all das, was ihr un-
verstindlich ist, in ihrem Herzen. Im Glauben erkennt auch Joseph, der Pflegevater Je-
su, seine Berufung, der eng mit dem Geheimnis der Menschwerdung Gottes verbun-den

ist.

Zum Gehorsam des Glaubens miissen alle Volker gefiihrt werden, weil Gott fiir alle
Menschen in unsere Welt gekommen ist, weil Gottes Liebe universal ist, universal ist
sie, die Liebe Gottes, aber nicht bedingungslos. Gott respektiert die Freiheit, die er sel-
ber dem Menschen geschenkt, die am Morgen der Schopfung erst den Menschen zum

Menschen gemacht hat.

Die Hinflihrung der Volker zum Glauben aber liegt in der Verantwortung eines jeden,
der selber zum Glauben gekommen ist. Das Wort Gottes muss verkiindet und als sol-
ches ausgewiesen werden, die Verkiindigung macht jedoch keinen Eindruck und sie
iberzeugt nicht ohne den gelebten Glauben.

Nicht nur deshalb muss der Glaube allen Vélkern verkiindet werden, weil Gottes Liebe
universal ist und weil es in der Natur der Wahrheit liegt, dass alle sie erfahren, auch des-

halb muss dieses Werk geschehen, weil so am ehesten ein geordnetes Miteinander der
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Menschen und der Volker moglich ist und weil die differenzierten Probleme unserer
modernen Welt, die weithin aus dem Niedergang der Religion und des Christentums
hervorgegangen sind, nur so eine Losung finden konnen, weil nur so der chaotischen
Entwicklung unserer Zeit Einhalt geboten werden kann. Der Apostel Paulus ruft einmal
aus: ,,Weh mir, wenn ich das Evangelium nicht verkiindete* (1 Kor 9, 16). Das gilt fiir

uns nicht weniger als fiir ihn.

Der Advent und die Feier der Geburt Christi wollen uns dazu anspornen, dass wir den
Glauben mit groBerem Eifer leben. Es ist der Glaube an den menschgewordenen Gottes-
sohn, der ernsthaft und konsequent gelebt werden muss in einer Welt, die immer mehr
ihre Orientierung verliert, sowohl im Blick auf das Vorletzte wie auch auf das Letzte.
Mit unserem Verhalten, mit unserem Lebenswandel, entscheiden wir heute und morgen
iiber unser ewiges Schicksal. Wenn wir uns treiben lassen, gefdhrden wir nicht nur un-
sere Ewigkeit, dann zerstdren wir auch unser irdisches Leben. Die Hinfiihrung der V6l-
ker zum Glauben, die aus der universalen Liebe Gottes folgt und die der Wahrheit des
Glaubens als solcher inhérent ist, liegt in der Verantwortung eines jeden, der selber zum
Glauben gekommen ist. Der Glaube muss vermittelt und aufgewiesen werden durch das

Wort, aber die Verkiindigung macht keinen Eindruck ohne den gelebten Glauben.

Hochfest der Geburt des Herrn (Weihnachten)

»Er kam in sein Eigentum, aber die Seinigen nahmen ihn nicht auf*

Weihnachten ist nicht nur das Geburtsfest des Gottmenschen Jesus Christus, es ist auch
das Geburtsfest des neuen Menschen, der erneuerten Menschheit. Dadurch, dass Gott
eine menschliche Natur angenommen und als Mensch in unserer Welt gelebt hat, hat er
dem Menschengeschlecht und damit jedem einzelnen Menschen eine unvergleichlich
hohe Wiirde verliehen. Das gilt bereits flir die Menschwerdung Gottes als solche, unab-
héngig von der Erlésung der Menschheit, die der eigentliche Grund fiir das Kommen
Gottes in diese Welt gewesen ist.

Es gibt kein bedeutsameres Ereignis in der Geschichte der Menschheit als die Mensch-
werdung Gottes. Deshalb zéhlen wir seit dem 5. Jahrhundert die Jahre nach diesem Er-

eignis. Es ist der Hohepunkt der Geschichte und die Achse der Welt. Um den, dessen
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Geburt wir heute feiern, dreht sich alles. So miisste es sein. Leider ist es heute nicht

mehr so, wenn es denn je so gewesen ist.

Die Botschaft von der Menschwerdung Gottes trifft heute vielfach auf taube Ohren.
Viele geben zu, dass der, dessen Geburt wir heute feiern, ein bedeutender Mensch ge-
wesen ist, dass er tiefe Spuren in der Welt hinterlassen hat - nach seinem Tod mehr
noch als vorher -, vielleicht sagen sie auch noch, dass er die Mitmenschlichkeit bei-
spielhaft gelebt hat und dass er in tiefer Gottverbundenheit gelebt hat, aber dass er Gott
selber gewesen ist, das wollen sie nicht oder nicht mehr wahr haben. Das ist allerdings
nicht ganz neu. Schon in seinem Erdenleben nahmen viele Ansto3 an ihm und an sei-
nem Anspruch. Wohl die grofere Zahl derer, die ihm begegnet sind, beachtete ihn
schlieBlich doch nicht oder wandte sich ab von ihm. Einst hatte der greise Simeon bei
der Darstellung des Kindes im Tempel prophetisch vorhergesagt: ,,.Dieser wird ein Zei-
chen des Widerspruchs sein, er ist zum Fall und zur Auferstehung vieler gesetzt* (Lk 2,
34). Ein Zeichen des Widerspruchs - das war er in seinen Erdentagen, das war er aber

auch in spiteren Jahrhunderten, immer wieder - bis in die Gegenwart hinein.

Warum stellen sich so viele gegen ihn und seinen Anspruch? Das ist eine bedringende
Frage, die sich seine Jiinger immer wieder stellen miissen. Er hat doch geredet wie ei-
ner, der Vollmacht hat. Er hat Werke getan, wie sie kein Mensch auller ihm vollbracht
hat. Er hat das Ethos der Wahrhaftigkeit und der selbstlosen Liebe in heroischer Weise
verkiindet und gelebt. Und er war mit Gott verbunden in seinem Erdenleben wie kein
anderer Mensch je mit Gott verbunden war. So wird es uns glaubwiirdig iiberliefert.

Sollte das nicht iiberzeugen?

Allein, die Ablehnung Jesu und seines Anspruchs oder das Desinteresse an ihm kommt
nicht aus unserer Vernunft, wenngleich wir es oft so darstellen, sie geht vielmehr aus
unserem Stolz hervor. Wir wollen autonom sein und autonom leben, ganz abgesehen
davon, dass wir unser Interesse lieber auf das Vordergriindige richten. Wir warten auf
Gott, und, wenn er kommt, erkennen wir ihn nicht, wollen wir ihn nicht erkennen. Zu-
dem herrscht in unserer Welt der ,,Menschenmorder von Anbeginn®, so nennt Christus
thn im Johannes-Evangelium (Joh 8, 44) den, der schon am Anfang der Geschichte die
Menschheit ins Ungliick gestiirzt hat. Der ungute Wille, er ist es, der allzu oft unser Er-

kennen und unser Einsehen triibt. Auf den guten Willen kommt es an. Davon singen die
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Engel auf den Fluren Bethlehems, von dem guten Willen.

Bekennen wir in demiitigem Glauben, dass in Christus Gott selber in unserer Welt er-
schienen und in unserer Welt gelebt hat, dann kommen wir nicht mehr los von ihm.
Dann werden wir die Welt in einem vollig anderen Licht sehen, dann wird er unser gan-
zes Sinnen und Trachten bestimmen, dann wird unser Leben durch ihn verwandelt, dann
aber wird die Welt verwandelt durch uns. Wenn alle glauben wiirden, dass in Christus
Gott selber als Mensch unter uns gelebt hat, und wenn sie aus diesem Glauben leben
wiirden, wenn sie ihn zum Malstab ihres Lebens machen wiirden, dann wéare die Welt

ein Paradies.

Es gibt keine grofere Bejahung der Welt und des Menschen als jene, die aus der
Menschwerdung Gottes hervorgeht. Positiver kann die Welt und kann der Mensch nicht

verstanden werden als im Licht dieses Geheimnisses.

Gott hat den Menschen nach seinem Bild und Gleichnis geschaffen. Als Person hat er
ihn geschaffen, sofern er ihm den Verstand und den freien Willen gegeben hat. Darum
bezeichnet das Alte Testament den Menschen als die Krone der Schopfung. Wenn Gott
nun eine menschliche Natur angenommen hat in der Fiille der Zeit, nicht voriiberge-
hend, sondern fiir immer, dann ist das eine Uberhohung des Menschen und seiner Wiir-
de, die all unsere Erwartung und all unser Denken iibersteigt. Wunderbar hat Gott den
Menschen geschaffen, und noch wunderbarer hat er ihn erneuert. Wir miissen dariiber
nachdenken. Mit dem Kind von Bethlehem beginnt eine neue Menschheit. Gott, der
Schopfer, wird der Vater und der Bruder aller Menschen. Im Geheimnis der Mensch-
werdung des Sohnes Gottes schlingt Gott sozusagen ein heiliges Band um die ganze
Menschheit. In dem gottlichen Kind von Bethlehem wéchst die Menschheit zusammen

zu einer heiligen Gemeinschaft.

Schon das ist ein staunenswertes Geheimnis, das bedeutende Konsequenzen fiir uns hat,
das jedoch noch einmal iiberhoht wird dadurch, dass der menschgewordene Gott unser
Erléser geworden ist in seinem Tod und in seiner Auferstehung. Denn in der Erlosung
hat er uns Anteil an seiner gottlichen Natur gegeben. Gott nahm eine menschliche Natur
an, weil der Mensch der gottlichen Natur teilhaftig werden sollte. Die Kirchenviter

sprechen von einem heiligen Tausch. Gott nahm eine menschliche Natur an, weil er
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wollte, dass wir S6hne und Tochter Gottes wiirden. Das gottliche Leben, das uns in die-
sem Sinne verwandelt, ist uns in der heiligen Taufe zuteil geworden, und im Sakrament
der Umkehr wird es uns zuriickgegeben oder vertieft. Wir sprechen von der heiligma-
chenden Gnade, die das Angeld unserer ewigen Gemeinschaft mit Gott ist. Das ist die
christliche Wirklichkeit, die das Geheimnis der Ankunft Gottes in dieser Welt initiiert
hat.

Das Weihnachtsgeheimnis ist anspruchsvoll. Bis heute ist es weithin noch nicht an-ge-

kommen in unserer Welt. Oder sie hat sich wieder losgesagt von ihm.

Der Friede, von dem in Weihnachtsevangelium die Rede ist, er muss von den Menschen
angenommen werden. Das aber ist miihevoll. Der Friede der Heiligen Nacht ist Gabe

und Aufgabe fiir uns.

Weil das Weihnachtsgeheimnis weithin noch nicht angekommen ist in unserer Welt
oder weil sich unsere Welt wieder losgesagt hat von ihm, darum wird noch heute und
gerade heute die Menschenwiirde so oft mit Fiilen getreten, darum wird das Bild des
Menschen heute hundertfach und tausendfach geschéndet, darum wéchst die Dunkelheit
in unserer Welt, darum wachsen Friedlosigkeit, Hass, Grausamkeit, Ungerechtigkeit,
Gemeinheit und Riicksichtslosigkeit in unserer kleinen Welt, aber auch in der groB3en

Welt, im Leben der Volker.

,»Er kam in sein Eigentum, aber die Seinigen nahmen ihn nicht auf (Joh 1, 11). Das ist
das Problem. Es gilt, dass wir das Geheimnis der Menschwerdung Gottes glauben und
aus ihm leben und dass wir es bezeugen durch unser Leben: Gott hat durch sein Kom-
men die Wiirde des Menschen in einer unvorstellbaren Weise erhoht. Dieser Glaube,
dieses Leben und dieses Zeugnis erscheinen in einem neuen Licht, wenn wir bedenken,
dass wir durch den Tod des Kindes von Bethlehem und seine Auferstehung vergoéttlicht
wurden im Sakrament der Taufe und dass es unsere erste Aufgabe ist, dass wir uns diese
Gabe mehr und mehr zu Eigen machen. Tun wir das, dann bauen wir mit an einer neuen
Welt, an einer menschlicheren, ja, an einer Welt, wie Gott sie uns zugedacht hat. Grof3es

entsteht immer aus kleinen und unscheinbaren Anfangen.
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Fest des heiligen Stephanus (2. Weihnachtsfeiertag)

»Vor Statthalter und Konige werdet ihr gefiihrt werden*

Uber dem Menschengeschlecht liegt eine tragische Zwiespiltigkeit: Wir sagen vielmals
ja und nein zu ein und derselben Wirklichkeit. Nicht selten ist es so, dass wir wollen
und doch nicht wollen. Und oftmals sagen wir ja und meinen nein. Diese Zwiespéltig-
keit ist Ausdruck unserer tiefen Verwundung durch die Ursiinde. Wir warten auf den Er-
I6ser, wir schauen aus nach ithm, und wenn er kommt, sind wir nicht bereit, ihn aufzu-
nehmen. Das war nicht nur einmal so, das wiederholt sich immer wieder, individuell
und epochal. Drauf3en, vor der Stadt, wird Christus geboren, weil in der Herberge kein
Platz fiir ihn ist, drauBlen, vor der Stadt, steht gut dreilig Jahre spéter sein Kreuz. Wir
horen die Botschaft des Erlosers und nehmen sie an, weisen sie aber zuriick, wenn sie
fordernd vor uns hintritt. Der Evangelist Johannes kleidet diese traurige Wirklichkeit in
die Worte: ,,Er kam in sein Eigentum, aber die Seinigen nahmen ihn nicht auf*. Heute
wiirde man vielleicht sagen: Das ist pauschal - so argumentiert man gern heute, das
klingt umsichtig und iiberlegen -, das ist pauschal, nicht alle weisen ihn zuriick. Das
weil} Johannes auch, dass es nicht alle sind, die ihn zuriickweisen. Aber er will uns ein-
drucksvoll klar machen, dass viele, ja, viele ihn nicht wollten und nicht wollen. Um es
genauer zu sagen: Viele wollen ihn und wollen ihn doch nicht. Daher die Feststellung:

,Er kam in sein Eigentum, aber die Seinigen nahmen ihn nicht auf (Joh 1, 11).

Diese traurige Wirklichkeit veranschaulicht auch der heutige Festtag. Er riickt die Weih-
nachtsbotschaft ins rechte Licht, indem er ihren fordernden Charakter unterstreicht. An
der Gestalt des Stephanus, des ersten Martyrers der Kirche, wird exemplarisch deutlich,
wie wir zwiespaltig sind, wie wir die hassen und verfolgen und toten, die uns die Erlo-
sung bringen wollen. Je genauer wir das wissen und je mehr wir das bedenken, umso
eher werden wir selber dieser Versuchung, der wir nicht weniger unterliegen, wider-

stehen konnen.

An der Ablehnung, die der menschgewordene Gottessohn in seinem irdischen Leben er-
fahren hat, haben seine Jiinger Anteil. So hat er es klar vorhergesagt: Sein Schicksal ist

auch das Schicksal seiner Jiinger. Wer sich zu ihm bekennt, konsequent, nicht nur mit
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halbem Herzen, der wird verfolgt, wie auch er verfolgt wurde, jedenfalls nicht selten. Er
fithrt die Menschen zusammen, faktisch bringt er sie aber oftmals gegeneinander auf. Er
ist gekommen, den Frieden zu bringen, bringt damit aber auch, ohne es freilich zu wol-
len, das Schwert (Mt 10, 34). Er verkiindet die Liebe als die Grundmaxime der Gottes-
herrschaft, erntet aber zusammen mit seinen Jiingern nicht selten Hass und Feindselig-
keit. In vielen Fillen fiihrt die Freundschaft mit ihm zu erbitterten Feindschaften. Es ist
so0, dass sich an ihm die Geister scheiden. Die Verfolgung gehort zum Christentum. Wo
immer es sich ausbreitet, da hat es seine Martyrer, in der Vergangenheit wie auch in der
Gegenwart. Aber nicht nur das. Es gibt auch die innerkirchliche Verfolgung, die Verfol-
gung innerhalb des Christentums. Das erscheint paradox, ist aber eine Realitit, nicht nur

heute. Es gibt nicht nur die Verfolgung von auflen, es gibt sie auch von innen.

Die Ablehnung, die man Christus entgegenbringt, schafft Abgriinde auch zwischen
Menschen, die sich urspriinglich nahe stehen durch die Bande des Blutes. Das erfahren
wir in der Gegenwart mehr denn je. Der Bruch geht mitten durch die Familien, so be-
zeugt es uns das Evangelium des heutigen Festtags: ,,Der Bruder liefert den Bruder aus,
der Vater den Sohn*. Der Bruch geht heute nicht nur durch die Familien, er geht auch
durch die Hausgemeinschaften und durch viele gewachsene Gruppierungen und Institu-
tionen. Dabei werden Christus und seine Kirche zum Streitobjekt erster Ordnung. Im
Einzelfall mag das iibertrieben sein, aber aufs Ganze gesehen nicht. Und so muss es

sein. Wére es anders, miissten wir uns fragen, ob wir noch auf der Seite Christi stiinden.

Also: Der Jiinger Jesu wird verfolgt, und dieser Jesus bringt gar die Familien auseinan-
der. Wie der Meister, so wird auch der Jiinger dem Tod ausgeliefert, im Extremfall dem

physischen Tod.

Im Grunde geschieht das immer aus Neid. Der Neid aber gebiert den Hass. Wir fragen:
Warum haben denn der Neid und der Hass eine solche Macht in unserer Welt? Hinter-
griindig verweist uns die Antwort auf diese Frage auf das unbegreifliche und unergriind-
liche Geheimnis des Bosen, vordergriindig auf den Stolz des Menschen, der in Gott ei-
nen Konkurrenten sieht, einen Rivalen. Der Mensch kdmpft um den Thron Gottes. Er
mochte sein wie Gott. Er will sein eigener Gott sein. ,,Sie konnten der Weisheit und
dem Geist, mit dem er sprach, nicht widerstehen®, heiflt es in der Lesung. Der Neid

macht sie rasend. Vor Statthalter und Konige werden die Jiinger dieses Jesus ge-
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schleppt, heilit es im Evangelium.

Angesichts dieser Situation werden wir ermahnt, keine Angst zu haben, uns keine Sor-
gen zu machen, uns nicht einschiichtern zu lassen, sondern auf den Geist zu vertrauen,
auf den Heiligen Geist. Die Aufforderung, keine Angst zu haben, sich nicht zu fiirchten
und stattdessen auf Gott zu vertrauen, seine Sorgen auf Gott zu werfen, begegnet uns
immer wieder im Neuen Testament. Das sorglose Vertrauen im Blick auf Gott ist der in-
nerste Kern, das Herz christlichen Tugenden der Beharrlichkeit und der Geduld. Es ist
nicht nur gefragt in der Verfolgung, sondern immer. In ihm machen wir Ernst mit dem

Glauben an die Verheilungen Gottes.

Das Schicksal Jesu aber ist das Schicksal derer, die sich zum ihm bekennen, und sein

Schicksal muss das Ihre sein.

Die Zwiespiltigkeit der Menschen, die die Propheten hassen und die verfolgen, die ih-
nen die Erlosung bringen, setzt sich in der Geschichte fort. Darin wird die Geburtsge-
schichte des Messias gewissermallen weitergeschrieben und die zentrale Aussage der
Weihnachtsgeschichte des Johannes immer neu exemplifiziert. Von daher gesehen ist
die Anpassung an die Erwartungen der Menschen, verbunden mit der Vernebelung der
christlichen Wahrheit und der Abschwichung der Forderungen Christi, Abfall, von da-

her gesehen muss man das Christsein als eine sehr ernste Sache verstehen.

Auch in einer Umgebung, in der alle Christen sind, kann man verfolgt werden. Man
muss eben unterscheiden zwischen Namenschristen und wirklichen Christen, zwischen
solchen, die um der Wahrheit willen die Konfrontation nicht scheuen und solchen, die
meinen, sie konnten paktieren mit der Welt, sie konnten auf zwei Hochzeiten tanzen, die
meinen, ein zweiter Aufguss des Christentums téte es auch. Indessen ist es besonders

schmerzlich, wenn Christen verfolgen.

Das Festgeheimnis des heutigen Tages erinnert uns daran, dass es ein braves, biirgerli-
ches Christentum nicht geben kann, nicht geben darf, dass Kampf und Leiden um des
Glaubens willen wichtige Komponenten unserer christlichen Berufung sind und dass es

ein konsequentes Bekenntnis zu Christus nicht gibt ohne das Kreuz.



32
Wenn die Menschen nun ihren Erléser und seine Boten verfolgen, ist das dann siindhaft
in den Augen Gottes? Das ist nicht gesagt. Die Verblendung des Geistes ist zwar oft-
mals das Ergebnis eines slindigen Lebens, aber sie kann auch schuldlos sein oder schic-
salhaft. Gott weil} jedoch auch auf krummen Zeilen gerade zu schreiben. Er kann auch

das Bose zum Guten wenden.

Allein, wir miissen uns fragen, ob wir schon fiir unseren Glauben gelitten haben, ob wir
also um des Glaubens willen verfolgt wurden, und ob wir mit der Mehrheit uns an der
Steinigung der Propheten beteiligt haben. Das Christsein verlangt in jedem Fall die Tu-
gend der Tapferkeit.

Wir miissen die tragische Zwiespaltigkeit des Menschen im Auge behalten, damit wir
den Mut haben, mit Christus zu leiden, und damit wir nicht auch Prophetenmdérder wer-
den, damit wir nicht auch die hassen und verfolgen, die uns die Erlosung bringen wol-

len.

Stephanus sieht den Himmel offen und Christus zur Rechten des Vaters. Auch das ist
ein weihnachtliches Szenarium, eine Umschreibung des Geheimnisses der Menschwer-
dung Gottes. Stephanus sieht den, den er verkiindet hat, wohl nur fiir wenige Wochen,
fiir den und mit dem er nun sterben muss. Er sieht den, der schon in seiner Geburt zum
Zeichen des Widerspruchs geworden ist, erst recht am Ende seines Lebens und nach der

Erfiillung seiner irdischen Mission.

Die Propheten Gottes werden verfolgt. Daran erkennt man sie als seine Propheten. Der
heilige Stephanus muss uns ein Vorbild sein. Gebe Gott, dass auch wir verfolgt werden
und uns der Verfolgung nicht entziehen, indem wir uns anpassen an die Erwartungen
des Menschen. Das ist die eine Bitte, die wir heute vor Gott hintragen miissen. Bedeut-
samer noch ist aber eine zweite Bitte: Gebe Gott, dass wir nicht zu denen gehdren, die

seine Propheten verfolgen.

Was uns trostet in der Verfolgung und auch dann, wenn wir uns von der Menge der Pro-
phetenmdrder distanzieren, das ist der feste Glaube, in dem wir die Macht Gottes durch
die Nebel seiner Ohnmacht hindurch schauen, das ist das unbedingte Vertrauen auf die

Macht der Wahrheit, das ist endlich die siegreiche Hoffnung auf die Wiederkunft des
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Gekreuzigten, dessen Geburt wir heute feiern, am Ende der Tage auf den Wolken des

Himmel in Macht und Herrlichkeit.

Fest der Heiligen Familie

»Alles, was ihr tut, in Worten oder in Werken, das tut im Namen des Herrn*

Wir begehen heute - in Verbindung mit dem Fest der Geburt Christi - das Fest der Heili-
gen Familie. Es ist ein Fest jlingeren Datums. Es will uns die wichtige Bedeutung der
Familie vor Augen fiihren, jener Institution, von der immer wieder gesagt worden ist,
sie sei die Keimzelle der Gesellschaft und des Staates und auch der Kirche. Heute ist die

Familie in einem Aufldsungsprozess begriffen, der verhdangnisvoll ist.

Der Verfall der Familie ist ein Faktum, das man einfach nicht leugnen kann, auch wenn
es noch intakte Familien gibt. Allgemein muss man feststellen, dass die Familien aus-
einanderfallen, angefochten von auflen und von innen. Dieser Prozess ist schon so weit
fortgeschritten, dass die Familie heute vielfach gar schon als Institution in Frage gestellt

wird.

Weithin sind unsere Familien von einer primitiven Konsum-Mentalitét bestimmt. Das
heillt: Der Wohlstand tyrannisiert die Familien. Es gilt in ihnen nur noch das Vergnii-
gen: Spall will man haben. Was zéhlt, ist nur noch der Genuss, weithin. Dabei sind El-
tern und Kinder wie auch die Kinder weithin nicht mehr einander zugewandt, sondern
jeder sucht sein Vergniigen fiir sich. Vielfach ist das Gesprach verstummt, man unter-
hilt sich nicht mehr, sondern ldsst sich unterhalten. Nicht ganz unzutreffend hat man
den Fernsehapparat als den modernen Hausaltar bezeichnet. [hm wendet man sich ge-
meinsam zu. Damit hingt es zusammen, dass die Erziehungskraft der Familien weithin
gleich Null geworden ist. Viele Kinder wachsen ohne Fithrung und Leitung auf. Sie ma-
chen, was sie wollen und verhalten sich von frither Kindheit an so, als ob sie der Mittel-
punkt der Welt seien. Andererseits lassen die Eltern sich gehen vor den Kindern und ge-
ben ihnen hiufig ein Beispiel der Unbeherrschtheit und der Haltlosigkeit.

Ganz im Argen liegt die religiose Erziehung. Unterweisung im Glauben und religiose

Praxis, Gebet und Gottesdienstbesuch werden hier immer seltener. 70 % der Kinder
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haben, wenn sie ihren ersten Katechismusunterricht erhalten, noch nichts vom Glauben
gehort, kennen kein Kreuzzeichen und kein Gebet. Und bei den tibrigen 30 % sieht es
nicht viel besser aus. Kinder fiir Gott erziehen, das hat Seltenheitswert bekommen. In
sehr vielen Féllen gibt es kein Familiengebet mehr, keine Sonntagsheiligung, man lernt
nicht mehr ein Leben nach den Geboten Gottes, ganz zu schweigen von der Ubung des

Verzichtes, der Entsagung und des Opfers.

Ein weiterer Punkt ist der, dass immer mehr junge Menschen in die Ehe geradezu hin-
einstolpern und dass sie die Ehe oder besser: das, was sie dafiir halten, oftmals schon in
frivoler Weise vorweggenommen haben. Wenn man den Demoskopen Glauben schen-
ken darf, sind 50 % der Bundesbiirger iiber 16 Jahren der Meinung, das das so in Ord-

nung ist.

Statt dass man sich flireinander bewahrt, beutet man sich gegenseitig aus in Missach-
tung des Gottesgesetzes. Viele ziehen zusammen, als seien sie verheiratet, ohne es zu
sein. Zynischerweise nennen sie das dann ,,Ehe ohne Trauschein®. Zynisch ist das des-
halb, weil man so das Problem verschleiert und vor allem herunterspielt in seiner Unge-
heuerlichkeit, speziell im Blick auf die Folgen. Das Problem ist hier ndmlich nicht der
Trauschein, sondern die Missachtung der Ordnung Gottes und die Missachtung der
Wiirde des Menschen, das Zusammensein, ohne dass man die Verpflichtung zur Einheit
und Unaufldslichkeit oder wirkliche Verantwortung fiireinander iibernommen hat. Das
Problem ist hier die Isolierung der Geschlechtlichkeit von der naturrechtlichen und reli-
giosen Verantwortung, die Verfremdung der Sexualitdt, die so den Menschen nicht
gliicklich machen kann, jedenfalls nicht in der Tiefe und nicht auf die Dauer. In dieser
Atmosphire wird es immer weniger als anstoBig empfunden, verstindlicherweise, wenn

man iiberhaupt nicht mehr heiratet.

Bei solcher Einstellung ist es nicht verwunderlich, wenn die Abtreibung grassiert. Nach
seridsen Schitzungen kommt bei uns beinahe schon auf jede Geburt eine Abtreibung.
Die selbstverstindliche Zulassung der Abtreibung im vollen Licht der Offentlichkeit ist
extrem menschenveréchterisch. Das ist barbarisch. Unter diesem Aspekt haben wir heu-
te einen Tiefpunkt menschlicher Unkultur erreicht. Hier wirkt natiirlich auch das fami-
lienfeindliche Klima mit, wie es die Medien in der Offentlichkeit hervorbringen und

schiiren und die Politiker es durch die mangelnde Unterstiitzung der Familie mitzuver-
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antworten haben. Dass es sich hier, bei der Abtreibung, um Menschen handelt mit einer

unsterblichen Seele, davon ist keine Rede.

Zu dieser Einstellung passt die wachsende Haufigkeit der Ehescheidung: Mindestens je-
de dritte Ehe, die geschlossen wird, wird bei uns wieder geschieden. Dem entspricht die
Tatsache, dass Untreue und Ehebruch in ihrer Siindhaftigkeit gar nicht mehr wahrge-
nommen werden. Das ist ein dhnlicher Niedergang wie er uns in der sterbenden romi-
schen Kultur der ersten nachchristlichen Jahrhunderte begegnet. Auch damals waren das
nichteheliche Zusammenleben, die Ehescheidungen, das Abtreiben und die Vernachla-
ssigung der Kindererziehung, das alles auf der Basis der Konsum-Mentalitét, an der Ta-
gesordnung. Allerdings - und das war damals anders -, hatten flihrten die Christen in da-
maliger Zeit ein anderes Leben, hatten sie den Mut zum Anderssein, wenn ihr Leben be-
stimmt wurde von Verantwortungsbewusstsein, von Keuschheit, von ehelicher Liebe
und Treue, von Ehrfurcht vor dem Leben, von Erziehungseifer und von selbstloser Lie-

be, bis hin zum Martyrium.

Die Heilung unserer kranken Familien muss von der Heiligen Familie von Nazareth
ausgehen, von ihrem Beispiel und von der Fiirsprache der Mutter Jesu und seines Pfle-

gevaters. Daran erinnert das Schlussgebet dieser heiligen Messe.

Die Heilige Familie ruhte auf zwei Sdulen, auf denen die christliche und im Grunde jede
Familie gemi3 dem Willen Gottes ruhen muss, auf der demiitigen Verehrung Gottes
und auf dem schlichten, selbstlosen Dienst flireinander, auf der Hingabe an Gott und auf

der Hingabe an die Menschen.

Eigentlich ist das nur eine einzige Séule, denn wer Gott dient - in rechter Weise - der
weil3 auch den Menschen zu dienen. Das heifit: Unsere Familien miissen wieder Ge-

meinschaften des Gebetes und des Opfers und der Liebe werden.

Die Familie muss wieder als gottliche Institution verstanden werden, als Sakrament, das
heift: als gnadenwirkendes Zeichen, und Christus muss wieder die Mitte dieser Institu-
tion werden. Dann wird das Gebet wieder das geistige Riickgrat der Familie, das ge-
meinsame Gebet in der Familie. Und man wird wieder die Bedeutung der religiésen Er-

ziehung und im Zusammenhang damit die Bedeutung der Selbstiiberwindung, des Op-
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fers, des Verzichtes und der Riicksichtnahme fiir ein gliickliches Familienleben erken-
nen. Das muss eingelibt werden, erziehen kann man nicht nur mit Worten. Unerlésslich
ist hier das Beispiel. Das gilt fiir die Vorbereitung auf das Leben nicht weniger als fiir
die religiose Erziechung. Von ganz besonderer Bedeutung ist hier der Verzicht auf das

Fernsehen, wenn nicht vollig, so doch wenigstens zeitweilig.

Wir reden von der Schiadigung der Umwelt, vergessen dabei aber die Schidigung der

Innenwelt, die schlimmer und folgenreicher ist als die Schidigung der Umwelt.

Gottes Gesetz konnen wir nicht in einem solch gigantischen Mal3 ausschalten, wie das
heute geschieht, ohne unsere Zukunft zu zerstéren, nicht nur jene, die Gott uns in der

Ewigkeit schenken will.

Von der Gesundung der Familie hidngt viel, ja, alles ab, das Gliick der kommenden Ge-
nerationen, der Fortbestand der Gesellschaft und der Kirche in einer menschenwiirdi-

gen, in einer humanen Zukunft und nicht zuletzt unsere Ewigkeit.

Das Chaos fiihrt die Gewaltherrschaft herauf, der Willkiir folgt die Tyrannei. Das ver-
gessen wir oft. Die intakte Familie ist fiir den Einzelnen ein Hort des Gliicks und fiir die
Gesellschaft ein Hort der Freiheit. Was den Zerfall der Familie heute bedingt, ist letzten
Endes unsere fehlende Verbundenheit mit Gott und unsere Missachtung des selbstlosen
Dienstes, die Entfremdung des Menschen von Gott und die daraus hervorgehende Unfa-
higkeit zu echter Gemeinschaft. Wenn wir die Heilige Familie von Nazareth als Modell
fiir unsere Familien verstehen, dann werden wir sie wieder auf den Sdulen der Ehrfurcht
vor Gott und der Ehrfurcht vor dem Menschen errichten. Dieses Bemiihen empfiehlt
sich schon deshalb, weil wir ohne die Gesundung unserer Familien nicht nur den Auf-
trag Gottes verfehlen, sondern auch deshalb, weil es ohne sie keine menschenwiirdige

Zukunft geben wird.

Hochfest der Gottesmutterschaft Mariens (Neujahrstag)
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»Nichtern, gerecht und fromm lasst uns leben in dieser Welt in der seligen Hoff-

nung auf die Ankunft unseres grofien Gottes und Heilandes Jesus Christus*

An diesem Morgen halten wir Riickschau. Vor wenigen Stunden hat das Jahr 2008 be-
gonnen. Dabei gehen wir davon aus, dass alles in Gott seinen Anfang genommen hat

und dass Gott das Ziel aller Dinge ist.

Der Larm, mit dem viele das neue Jahr begonnen haben in der vergangenen Nacht,
mochte diese Wahrheit iiberdecken, die Wahrheit iiber Gott und iiber die sich daraus er-

gebende Verantwortung, die wir vor Gott tragen, fiir Zeit und Ewigkeit.

Wenn Gott der Anfang und das Ziel aller Dinge ist, dann obliegt es uns, in der kurzen
Spanne unseres Lebens, in diesen sechs, sieben oder acht Jahrzehnten, bewusst auf die-
ses Ziel, auf Gott, zuzugehen und unser Leben als Gabe, aber auch als Aufgabe zu ver-

stehen.

Die Welt vergeht und alles, was in ihr ist. Was bleibt, sind zwei Wirklichkeiten, die
Wirklichkeit Gottes und die Wirklichkeit unserer Seele. Durch unsere unsterbliche See-

le haben wir Anteil an der Ewigkeit. Wir haben zwar einen Anfang, aber kein Ende.

Der Glaube der Kirche sagt uns, dass wir einmal jenem begegnen sollen, der in Bethle-
hem geboren wurde als der Heiland der Welt, dass wir nicht nur ihm begegnen sollen,
sondern dass wir bei ihm eine ewige Heimat finden sollen, dass er uns die vollendete

Erlosung schenken will.

Das Ziel bestimmt den Weg. Wer das Ziel aus den Augen verliert, der verliert auch den

Weg. Der Weg ist nimlich die Nachfolge dessen, der unser Weg und unser Ziel ist.

Wenn wir heute Riickschau halten, miissen wir uns fragen, wieweit wir im vergangenen
Jahr 2007 unser Unterwegssein gelebt haben, ob wir nicht allzu oft das Vorliufige als
endgiiltig angesehen, ob wir tdglich das Ziel im Auge gehabt haben, durch unser Beten
und durch unsere Gewissenhaftigkeit in der Erfiillung des Willens Gottes, oder ob wir
zu einem guten Teil gedankenlos in den Tag hinein gelebt haben. Wir miissen uns fra-

gen, ob und wie wir der Welt gleichféormig geworden sind, ob und wie weit wir uns ha-
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ben einschldfern lassen und uns dem Diesseitskult der Welt angeschlossen haben. Wir
miissen uns fragen, ob wir faule Kompromisse gemacht haben. Wir miissen uns fragen,
ob wir niichtern und wachsam gewesen sind, wachsam im Hinblick auf das Gnadenwir-
ken Gottes. Und wir miissen uns endlich fragen, ob wir auch in schweren Stunden mit

Gott verbunden waren und seinen Willen angenommen haben.

Wenn wir ehrlich sind, kdnnen wir angesichts dieser Fragen nicht zufrieden sein mit
uns, miissen wir zugeben, dass unsere Seele oftmals von Sorgen und Wiinschen zuge-
deckt war, die unser vergingliches Leben betrafen, ja, dass diese im Allgemeinen den
Vorrang hatten. Im 1. Johannesbrief werden wir mit vielen Worten an unsere Schwéche
erinnert. Einmal heiflt es da pragnant: ,,Wenn wir sagen, wir hétten keine Siinde, so be-
triigen wir uns selbst, so machen wir ihn, ndmlich Gott, zum Liigner, der anders ge-

sprochen hat* (1 Joh 1, 8).

Unser Riickblick muss daher zunichst von dem demiitigen Bekenntnis unseres Versa-
gens bestimmt sein und von der Bitte um Vergebung. Dann aber muss er sich auf-
schwingen zur Dankbarkeit. Danken miissen wir, dass wir diese Stunde iiberhaupt erle-
ben und dass Gott uns im vergangenen Jahr so viele materielle, aber auch geistige Giiter
geschenkt hat. Danken miissen wir fiir das tégliche Brot, fiir Nahrung und Kleidung und
Arbeit. Danken miissen wir dafiir, dass uns das Wort Gottes verkiindet wurde und wird,
danken miissen wir fiir die Sakramente, die uns gespendet wurden, fiir die Gottesdien-

ste, an denen wir teilnehmen durften.

Es liegt nahe, dass wir mit dem Riickblick auf das vergangene Jahr einen Ausblick ver-
binden auf das soeben begonnene. Der Riickblick muss unseren Ausblick bestimmen.
Immer wieder miissen wir es uns sagen: Jeder Tag, jede Stunde, jede Minute bringt uns
dem Ende ndher. Was unsere Versdumnisse waren im zuriickliegenden Jahr, das miissen
unsere Vorsitze fiir das vor uns liegende sein: Das Gebet und die Gebote Gottes und der
Einsatz fiir das, was recht ist, was dem Willen Gottes entspricht und dem Wohl, dem

wahren Wohl der Menschen dient.

Wir gehen durch eine Welt, die Christus nicht kennt, auch nicht kennen will, weithin,
die ihn leugnet und ldstert. Deswegen miissen wir es ertragen, wenn wir um unseres

Glaubens willen zuriickgesetzt oder verspottet werden, manchmal gar von den eigenen
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Glaubensgenossen, die so tun, als seien sie Glaubensgenossen, es in Wirklichkeit aber

nicht sind, nicht mehr sind.

In der Weihnachtliturgie wird uns das christliche Lebensprogramm des Titusbriefes (2,
12 f) vor Augen geflihrt: ,,Niichtern, gerecht und fromm lasst uns leben in dieser Welt in
der seligen Hoffnung auf die Ankunft unseres gro3en Gottes und Heilandes Jesus Chri-

stus®.

Wenn das unsere Lebensmaxime wird, wenn wir uns bemiihen, so zu leben, dann diirfen
wir sicher sein, dass Gott uns nicht verlat, dann fiihrt seine liebende Hand uns durch
den Schutzengel, durch Maria, durch den Namenspatron und durch die Heiligen, die uns
begleiten auf dem Pilgerweg unseres irdischen Lebens. Die Schrift spricht von ihnen als
einer Wolke von Zeugen (Hebr 12, 1). Gott fiihrt uns, wenn wir uns fiihren lassen. Sein
Wort ist uns Licht auf dem Weg, und seine Sakramente stirken uns, die Sakramente der
BuB3e und der Eucharistie. Dabei finden wir immer wieder Herberge und Rast in unseren

Gotteshdusern, da in ihnen der eucharistische Christus auf uns wartet.

Bitten wir den ewigen Gott, dass er uns vor Irrwegen bewahrt. Er ist getreu, er verlaft
uns nicht, wenn wir nicht ihn verlassen. Es ist die Treue Gottes, die uns fortwédhrend in

Pflicht nimmt.

Die vor uns liegende Wegstrecke, das Jahr 2008, diirfen wir mit groBem Vertrauen in

den Blick nehmen, wenn wir stets bereit sind, das Unsere zu tun.

Wir tun gut daran, wenn wir unser Leben im kommenden Jahr unter den Schutz der
Gottesmutter stellen. Sie zeigt uns den sicheren Weg. Sie geht uns voraus und begleitet
uns mit ihrer Fiirbitte, mit ihren Gebeten. Vorbildlich fiir uns alle ist sie den Weg mit
Christus gegangen. Sie steht ihm néher als irgendein Mensch ihm nahe steht. Es darf
kein Tag des neuen Jahres vergehen, an dem wir sie nicht griiBen, an dem wir uns ihr
nicht im Gebet zuwenden, an dem wir uns nicht auf sie besinnen, auf ihre Vorbildfunk-
tion fiir unser Leben und auf ihre Fiirsprache. Wir sollten uns einige Mariengebete zu
Eigen machen, etwa die Gebete ,,Unter deinen Schutz und Schirm®, ,,GegriiBet seist du,
Konigin®, ,,Jungfrau, Mutter Gottes mein“, und sie immer wieder beten. Besonders

empfiehlt es sich, dass wir unser Abendgebet tdglich ausklingen lassen mit einem Gruf3
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an die Mutter Jesu, wie es schon seit vielen Jahrhunderten im Stundengebet der Kirche

geschieht.

Hochfest der Erscheinung des Herrn

»Es kamen Weise aus dem Morgenland nach Bethlehem*

Der heutige Festtag ist so etwas wie ein zweites Weihnachtsfest. Am ersten Weih-
nachtsfest, das wir vor zwolf Tagen gefeiert haben, haben wir gehort, dass bei der Ge-
burt Christi Hirten anwesend waren, sie waren aus der Ndhe gekommen, um das Kind
anzubeten, heute horen wir von Weisen, die aus der Ferne gekommen sind, um das Kind
anzubeten. Konige hat man sie auch genannt, diese Weisen, weil sie konigliche Ge-
schenke bringen und weil sie eine konigliche Gesinnung haben. Zudem sind weise Men-
schen, wenn sie wirklich weise sind, immer auch Konige, weil sie dank ihrer Weisheit

iiber den Dingen stehen, weil sie nicht Knechte, sondern Herren sind.

Wenn heute die Weisen aus der Ferne kommen, um das Kind anzubeten, dann wird da-
durch unser Blick darauf gerichtet, dass Gott ein Mensch geworden ist, um alle Men-
schen zu erldsen, dass er fiir alle gekommen ist, wenn sie nur bereit sind, ihn aufzuneh-
men. Im Festgeheimnis des heutigen Tages treten die gottliche Natur des Kindes von
Bethlehem und der Glanz, der mit diesem Kind in die Welt gekommen ist, stirker her-
vor als im Festgeheimnis von Weihnachten. Das Festgeheimnis des heutigen Tages, der
menschgewordene Gott, der gekommen ist, um alle Menschen zu erldsen, ist weniger
gemiithaft, aber theologisch tiefer, darum anspruchsvoller im Blick auf unsere Glau-

benserkenntnis und auf unser Handeln aus dem Glauben.

In vielen Landern und Gegenden des Orbis catholicus, des katholischen Erdkreises,
wird es heute dramatisch verkiindet von den Sternsingern, wenn sie von Haus zu Haus
gehen und in der Gestalt der Weisen aus dem Morgenland ihre Lieder singen und ihre
Gedichte vortragen - als Idee eine wunderbare Sache, eine grof3e Ehre fiir alle, die dabei
mitwirken, ein Spiel, aber ein ernstes Spiel. Als Kiinder der Botschaft des heutigen Ta-
ges sammeln die Sternsinger dabei Gaben ein fiir Kinder - das ist hochst sinnvoll -, fiir

Kinder, die arm sind, weil sie nur wenig zu essen haben, die aber auch arm sind, weil
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sie nur wenig von Gott wissen, weil sie wie Heiden und in heidnischer Umgebung le-

ben. Solche aber gibt es nicht nur in den fernen Léndern.

Die Sternsinger tragen das Licht von Bethlehem zu den Menschen und tragen damit den
Segen des menschgewordenen Gottes in die Hauser. Segen aber das bedeutet Gliick,

Frieden, Gottes Hilfe, die Zuneigung und das Wohlwollen Gottes.

Die Sternsinger, die heute umherziehen, sind von symbolischer Bedeutung fiir uns. Sie
stehen ndmlich flir uns alle, sofern es ihre Bestimmung ist, in exemplarischer Weise
Jiinger des Kindes von Bethlehem zu sein. Denn wir alle sollen das Licht von Bethle-
hem in die Welt hineintragen, in die Familien, in die Schulen, in die Stitten der Arbeit
und der Forschung, in die Politik und in die gesellschaftlichen Gruppierungen und in al-
le Bereiche, zu denen wir Zugang haben, in denen wir leben. Wir alle sind Missionare
des gottlichen Kindes von Bethlehem, das nach seinem gewaltsamen Tod zum Heil der
Welt die Kirche begriindet hat, es sei denn, wir verschméhen die Gnade des Sakramen-
tes der Firmung, das wir empfangen haben. Das ist die entscheidende Aufgabe eines je-

den von uns, die Botschaft des Kindes von Bethlehem zu verkiinden, in Wort und Tat.

Diese Botschaft miissen wir uns indessen zuvor zu Eigen machen, sonst kann sie uns
niemand abnehmen. Gerade daran scheitert heute nicht selten die Mission der Kirche.
Die Missionare reden iiber Dinge, von denen sie nicht durchdrungen sind, zu denen sie
im Grunde kein Verhéltnis oder zu denen sie kein Verhidltnis mehr haben. Das gilt fiir
die Professionellen, das gilt jedoch nicht weniger fiir uns alle. Wenn wir das Licht von
Bethlehem in die Welt und zu den Menschen tragen wollen, miissen wir uns von ihm

zuvor erleuchten lassen.

Wer Gottes Bote sein will, der muss von der Botschaft durchdrungen sein, die er ver-
kiindet, wer Gottes Licht in die Dunkelheit der Welt hineintragen will, der muss von
diesem Licht gleichsam widerstrahlen. Wir miissen zunichst einmal selber von der Bot-
schaft iiberzeugt sein, die wir bringen wollen. Wir sind schlechte Boten, wenn wir nicht
mit Gott verbunden sind im Gebet, wenn wir nicht téglich die Néhe Gottes suchen,
wenn wir nicht uns gewissenhaft bemiihen, Gottes heiligen Willen zu erfiillen, wenn wir
nicht die Kirche lieben, die Christus gegriindet hat, wenn wir nicht die Sakramente emp-

fangen und dankbar das Lob Gottes singen jeden Tag aufs Neue, wenn wir nicht in
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Wahrheit Freunde Christi sind. Wir miissen Christus immer wieder fragen, wie einst

Paulus ihn gefragt hat: ,,Herr, was willst du, das ich tun soll* (Apg 9, 6)?

Gott beschenkt uns nur, wenn wir um unsere Armut vor ihm wissen, wenn wir aus dem

Gefangnis unseres Stolzes ausbrechen.

Erst wenn das Geheimnis der Menschwerdung Gottes und der uns darin zuteil geworde-
nen Erlosung in uns Licht geworden ist, wenn es uns zutiefst ergriffen hat, konnen wir

Zeugnis ablegen davon. Niemand kann geben, was er nicht hat.

Wenn wir so Boten des Lichtes sein wollen, miissen wir wissen, dass es heute auch vie-
le Boten der Finsternis gibt. Sie sagen das nicht, die Boten der Finsternis, aber sie sind
es. Sie nennen die Finsternis Licht, und das Licht nennen sie Finsternis. Sie nennen die
Wahrheit Irrtum, und den Irrtum nennen sie Wahrheit. Sie fithren ein Leben ohne Gott,
ein bequemes Leben, sie tun, was ihnen gefillt, sie leben nur fiir ihr Vergniigen, fiir das,
was sie darunter verstehen, sie suchen ihren Vorteil, in allem, und gehen gleichsam {iber
Leichen, wenn sie nur ihre selbstsiichtigen Ziele erreichen, sie kiimmern sich nicht um
Gott und die Ewigkeit und leben so, als ob es nur diese unsere sichtbare Welt gibe, als
ob es kein Jenseits und keine Ewigkeit gidbe. Manchmal bekleiden sie gar, Gott sei es

geklagt, ein Amt in der Kirche.

Unsere Welt, auch die nominell noch christliche Welt, ist voll von Besserwissern, die
alles Hohere niedermachen, die alles tun, um, wie es einst ein namhafter Philosoph im
19. Jahrhundert zum Ausdruck gebracht hat, die Menschen auf die diesseitige Welt zu
fixieren. Zuweilen hat man den Eindruck, dass die Boten der Finsternis zahlreicher sind
als die Boten des Lichtes, dass sie méchtiger sind als diese, dass sie den Ton angeben
und die Boten des Lichtes gar verfolgen, wenn sie sich ihnen nicht zu Fiilen werfen. In
allen Fillen sind sie bemiiht, die Boten des Lichtes heriiberzuziehen, sie von ihrer Bot-
schaft zu liberzeugen, weil sie Freude daran haben, ihre eigene Gottlosigkeit auszubrei-
ten, ihren Hass gegen das Kind von Bethlehem und gegen dessen Botschaft in der Welt
zu verankern. Deshalb miissen wir schon tapfer sein, wenn wir bestehen wollen im
Dienste des gottlichen Kindes von Bethlehem, im Dienste dessen, der flir uns am Kreuz
gestorben ist, wenn wir unseren Auftrag richtig erfiillen wollen. Wir miissen eigenstin-

dig sein in unserem Denken, und wir diirfen nicht mit den Wolfen heulen.
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Der Hass und der Eifer der Boten der Finsternis diirfen uns nicht iiberraschen, denn
Christus hat das vor 2000 Jahren schon vorausgesagt. Hass und Feindschaft hat er schon

bei seiner Geburt erfahren.

Wenn wir Boten des Lichtes sein wollen, miissen wir leuchten. Das heifit: Wir miissen
uns die Botschaft zu Eigen machen, die uns aufgetragen ist, und wir miissen uns mit den
Boten der Finsternis auseinandersetzen. Das heif3t, wir miissen tapfer sein und treu, wir
diirfen uns nicht umwerfen lasen, wir diirfen uns nicht heriiberziehen lassen und den

verraten, der uns als Boten ausgesandt hat.

Es ist schon, flir die Wahrheit zu leben, fiir sie zu kdmpfen und, wenn es sein muss, fiir
sie zu leiden oder gar zu sterben. Das hat uns das Kind von Bethlehem gesagt, und das

hat es uns vorgelebt bis zu seinem grausamen Tod am Kreuz.

Es hat uns aber auch einen koniglichen Lohn versprochen. Dieser Lohn ist das ewige
Leben, so sagen wir fiir gewdhnlich, das ewige Leben, das ist die gliickliche Gemein-

schaft mit ihm nach unserem Tod.

Wir alle miissen einmal sterben. Und wer weise ist, der weil3, dass das Leben, das Gott
uns geschenkt hat, kurz ist. Dann aber, wenn wir sterben, entscheidet sich unser ewiges
Schicksal, denn fiir uns alle geht es weiter jenseits der Schwelle des Todes, Unser Leib

stirbt, unsere Seele kann jedoch nicht sterben.

Wer fiir das Kind von Bethlehem kdmpft, der mag in dieser Welt unterliegen, aber am

Ende wird er Sieger sein.

Es ist ehrenhaft fiir uns, Boten Christi zu sein und damit Boten des Lichtes. Das kénnen
wir aber nur sein, wenn wir uns selber von Christus erleuchten lassen, wenn wir seine
Hand ergreifen und uns von ihm an die Hand nehmen lassen, wenn wir es als die wich-
tigste Aufgabe unseres Lebens betrachten, ihn zu den Menschen zu bringen, seine Bot-

schaft zu den Menschen zu tragen.

Boten des Kindes von Bethlehem sollen wir sein aus der Kraft des Sakramentes der Fir-
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mung, den Sternsingern gleich, jedoch nicht nur heute, nicht nur fiir einen Tag und an

einem bestimmten Ort, sondern immer und tiiberall, in allen Verhéltnissen, in die uns

das Leben fiihrt.

Erfiillen wir sie so, diese Lebensaufgabe, dass Gott mit uns zufrieden ist, dass wir in ihr
das gottliche Leben bewahren und vertiefen und dass Gott uns einst in seine ewigen

Wohnungen aufnehmen kann!

Denken wir daran, an das Gebet, an die Gebote, an die Sakramente und an das Zeugnis,
auch da wo es unbequem ist, denken wir an den tapferen und unbeugsamen Einsatz fiir

den, der uns braucht!

Unser Leben ist eine ,,peregrinatio, eine Pilgerfahrt, analog dem Zug der Weisen aus
dem Morgenland, hin zu der Begegnung mit dem ewigen Gott in der jenseitigen Welt.
Die Weisen gelangten zur Begegnung mit dem Kind von Bethlehem, dem Mensch ge-
wordenen Gott. Das Ziel unserer Pilgerfahrt ist das Schauen des ewigen Gottes und des
verklarten Christus von Angesicht zu Angesicht. - Folgen wir der Einladung Gottes in

kindichem Glauben und in tiefer Dankbarkeit.

Fest der Taufe des Herrn

»Dieser ist mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe”

Jesus beginnt sein segensreiches Wirken, in dem er die Botschaft vom Reich Gottes ver-
kiindet, Wohltaten spendet und die bosen Geister austreibt, mit dem Empfang der Jo-
hannestaufe. Und in dieser seiner Taufe erhilt er die Bestatigung durch Gott, dass er der
Sohn des ewigen Gottes ist. So hatte man den Messias erwartet. Deshalb hatte der Pro-
phet Jesaja ihn schon 700 Jahre zuvor als den ,,Emmanuel* bezeichnet, als den ,,Gott
mit uns®. ,,Gott war mit ihm*®, erklart Petrus in der Lesung des heutigen Festtags. Damit
will er sagen, dass er wirklich der Emmanuel war, nicht ein Prophet, nicht einer von
vielen Propheten, die in Israel gewirkt hatten in Jahrhunderten, sondern der menschge-
wordene Sohn Gottes in Person. Darum ist auch seine Geburt der Angelpunkt und der

Drehpunkt der Geschichte.
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Wenn Jesus sich taufen 1a6t, will er damit ankniipfen an die Téuferbewegung seiner Zeit
und das die messianische Zeit vorbereitende Wirken des Téufers Johannes bestétigen.
Die Taufe des Johannes, die BuBltaufe, ist zugleich ein Hinweis auf die Geisttaufe, die
die Jiinger Jesu von der Auferstehung ihres Meisters an spendeten, die das entscheiden-
de Tor zur Erlosung werden sollte. Darum verweist uns die Taufe Jesu auf unsere eige-
ne Taufe, deren Wirklichkeit und Verpflichtung wir gar nicht hiufig genug bedenken

konnen.

Unser Wort ,.taufen” kommt von ,,tauchen® im Sinne von benetzen, waschen. So hat
man die Taufe urspriinglich verstanden, als Reinigungsbad. Durch die du3ere Reinigung
wollte man die innere Reinigung andeuten, die Reinigung von den Siinden. Deshalb
verlangte Johannes der Taufer die Umkehr, die Reue und den Willen zur Bul3e als Vor-
aussetzung fiir seine Taufe. Eine neue Bedeutung erhielt die Taufe bei den Christen, sie
wurde ein Sakrament, das heilit, ein gnadenwirkendes Zeichen. Und aus dem Reini-
gungsbad, aus der symbolischen Waschung, wurde ein Sterben mit Christus, dargestellt
durch das Untertauchen, und ein Auferstehen mit ihm zu einem neuen Leben, dargestellt
durch das Wiederauftauchen. Um dieser Symbolik willen hat man in alter Zeit die Taufe
durch dreimaliges Untertauchen des ganzen Menschen gespendet. So geschieht es heute
noch in der Regel in den Kirchen des Ostens. Im Westen hat sich demgegeniiber der Ri-
tus des dreimaligen UbergieBens mit Wasser durchgesetzt, aus praktischen Griinden.
Das ging allerdings auf Kosten der eindruckvollen Zeichenhaftigkeit. Sterben und Auf-
erstehen, das ist der eigentliche Sinn der Taufe. Darum nennt Jesus die Taufe, die er

stiften wollte, im Johannes-Evangelium eine zweite, eine neue Geburt.

Die natiirliche Geburt ist fiir uns alle das entscheidende Ereignis unseres Lebens. Sie ist
nicht nur ein einmaliges, unwiederholbares Geschehen, auf ihr ruht vielmehr das ganze
spatere Leben auf. Zusammen mit unserem Tod bildet sie die zwei Pfeiler, liber denen
sich die kurze (oder auch lange) Spanne unseres Lebens erstreckt. Bedeutsamer als die
natiirliche Geburt aber ist die iibernatiirliche Geburt fiir uns, sie entscheidet ndmlich
iiber unsere Ewigkeit. Sie erneuert die urspriingliche Gerechtigkeit in uns, und sie be-
freit uns aus der Knechtschaft des Teufels, der seit der Ursiinde, an der wir alle teilha-
ben durch die Erbsiinde, seine Hand auf uns alle gelegt hat. Uber die Getauften aber hat

er nur noch so viel Gewalt wie der Hund, der an der Kette liegt, der nur denen Schaden
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zufiigen kann, die sich in seine Nédhe begeben. Dieses plastische Bild verwendet der

heilige Augustinus (+ 430).

Die Knechtschaft des Teufels wirkt weiter im Heidentum, dort, wo man Christus noch
nicht kennt, aber auch im Neuheidentum, in dem man Christus nicht mehr kennt, in dem

man ihn verraten hat. Das aber ist weithin die Welt, in der wir leben.

Durch die Taufe werden wir in schicksalhafter Weise mit Gott verbunden. Sie schenkt
uns das gottliche Leben, die urspriingliche Gerechtigkeit und die Lebensgemeinschaft
mit Christus und 6ffnet uns so das Tor zum ewigen Leben. Gleichzeitig fiihrt sie uns in
die Kirche Christi, in der das neue Leben durch die Sakramente genédhrt wird, so dass es
wachsen und stark werden kann. In der Kirche haben wir auch das rettende Brett nach
dem Schiffbruch, das Sakrament der Bulle, das uns das neue Leben noch einmal
schenkt, wenn wir es in der schweren Stinde verloren haben. Aber nicht nur diese Funk-
tion kommt dem Bullsakrament zu, es soll auch das neue Leben in uns vertiefen und
kraftigen, unsere Lebensgemeinschaft mit Christus festigen und uns stirken fiir einen

entschlossenen Kampf gegen das Bose.

Von alters her wurden den Téuflingen in der Taufe das Glaubensbekenntnis und das Va-
terunser libergeben, wodurch die Verbindung mit Christus im Alltag erhalten bleiben
sollte, im Festhalten des Glaubens und im gldubigen und vertrauensvollen Beten des

Vaterunsers, des Gebetes des Herrn.

Angesichts der geheimnisvollen Wirklichkeit der Taufe und der Verpflichtungen, die
aus der Taufe hervorgehen, ist es verstdndlich, wenn man in alter Zeit nur Erwachsene
taufte. Aber schon frith hat man auch die Kinder der Getauften getauft, um ihnen von
Anfang an den Reichtum der Erlésung zu génnen. Das verpflichtete allerdings die ge-
tauften Eltern, Sorge zu tragen, dass das Kind spiter die Wirklichkeit der Taufe erfuhr
und von Anfang an in das christliche Leben eingefiihrt wurde. So ist es noch heute. Die
Eltern, die ihre Kinder taufen lassen, iibernehmen damit fiir sie ernste Verpflichtungen.
Das gottliche Leben, die Befreiung aus der Knechtschaft des Teufels, die Lebensge-
meinschaft mit Christus, die Hinordnung auf das ewige Leben, die Teilnahme an den

Sakramenten der Kirche, das alles ist nicht nur Gabe, sondern auch Aufgabe.
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Wie das natiirliche Leben der Pflege bedarf, so bedarf auch das iibernatiirliche Leben
der Pflege. Wie uns die Wohltat des natiirlichen Lebens ohne unser Zutun geschenkt
wurde, so sollte uns auch das tibernatiirliche Leben geschenkt werden, ohne dass wir ge-
fragt wurden. Aber wie wir das natiirliche Leben hegen und pflegen miissen, so miissen

wir auch das iibernatiirliche Leben bewahren und starken und titig werden in ihm.

Jeder Sonntag ist fiir den Christen ein Gedéchtnis seiner Taufe. Diese Bedeutung
kommt ithm zu, weil er immer neu die Auferstehung Christi feiert. Jahrhunderte lang
kam das darin zum Ausdruck, dass der Priester am Beginn des Hauptgottesdienstes am
Sonntag die Gemeinde mit dem geweihten Wasser besprengte. Dazu sang man das
»Asperges me*: ,,Besprenge mich mit dem Ysop, und ich werde rein“, zwei Verse aus
dem 50. Psalm. In der Osterzeit wurde daraus das ,,Vidi aquam egredientem*, ,,ich sah

das Wasser des Heiles hervorquellen® - ein Wort des Propheten Ezechiel (Ez 47, 2).

Es ist eine Lebensfrage fiir uns, dass wir das Taufbewusstsein pflegen, da die Taufe der
Anfang unseres ewigen Lebens ist, das gefdhrdet ist und wachsen muss, indem wir aus
ithm leben, das hei3t, indem wir in der Nachfolge Christi die Botschaft vom Reich Got-

tes bezeugen, Wohltaten spenden und das Bdose bekdmpfen in uns und um uns.

Das Modell des gottlichen Lebens in uns ist das Leben Jesu Christi. Das Bose ist weit-
hin méchtig in unserem Leben, auch wenn wir erlost sind, aber wenn wir uns in der Ge-
meinschaft mit dem Erloser, mit Christus, von ihm fernhalten, dann kann es uns nichts
mehr anhaben. Diese aber finden wir im Gebet und in der treuen Erfiillung der Gebote

Gottes.

2. Sonntag im Jahreskreis

»Seht das Lamm, das hinwegnimmt die Siinde der Welt*

Johannes der Tédufer bezeugt Jesus als den Messias, wenn er ihn als das Lamm Gottes
bezeichnet und ihm seine Jiinger zufiihrt, und der Messias bezeichnet ihn enthusiastisch
als den GroBten aller Menschen. Das Zeugnis des Taufers bestand nicht nur in Worten.

Er bekriftigte seine Worte durch sein Leben, in eindrucksvoller Weise. Darum konnte
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man ihm den Glauben nicht verweigern. Bevor er redete, handelte er. Sein Leben ge-
horte in letzter Konsequenz dem ,,Gott der Viter, ohne den geringsten Vorbehalt.
Schwere Opfer hatte er sich auferlegt, Werke des Verzichtes und der Selbstkasteiung,
um ganz frei zu sein fiir seine Berufung. Das Zeugnis des Johannes erinnert uns an das
Zeugnis, das wir alle abzulegen berufen sind. Dieses Zeugnis ist ein bedeutendes Ele-

ment unserer christlichen Berufung.

Jesus selber hat sich wiederholt als Zeuge bezeichnet, und die Jiinger haben nach Ostern
von ihm als dem treuen Zeugen Gottes gesprochen. Thnen, seinen Jiingern, hat er vor
seiner Himmelfahrt den Auftrag gegeben, seine Zeugen zu sein bis an die Grenzen der
Erde. Wie er Zeugnis abgelegt hatte von seinem Vater im Himmel, so sollten die Jiinger
nun Zeugnis ablegen von ihm. Gott braucht Zeugen in dieser Welt, weil wir ihn nicht
sehen konnen, weil seine Worte sich auf unsichtbare Dinge beziehen. Das, was wir nicht
sehen konnen, das, wozu wir keinen unmittelbaren Zugang haben, das muss bezeugt
werden. Daher gibt es den christlichen Glauben nur durch das Zeugnis. Und daher muss
der, der zu ihm gekommen ist, dem dieser Glaube geschenkt worden ist, ihn auch be-

zeugen fiir die anderen.

Im Grunde ist es so: Jede Uberzeugung bedarf des Zeugnisses, jede Uberzeugung muss
bezeugt werden, das gilt dann erst recht fiir eine Uberzeugung, die auf dem Zeugnis

Gottes beruht, genau das meint unsere christliche Glaubensiiberzeugung.

Das Zeugnis fiir Gott und fiir Christus aber kann unangenehme Folgen fiir uns haben,
denn viele wehren sich dagegen. Die Wahrheit Gottes ist nicht sehr beliebt bei den
Menschen, tragischerweise. Das gilt iiberhaupt fiir die Wahrheit. Johannes dem Taufer
bringt sein Zeugnis Kerker und Tod. Bei Jesus ist es nicht anders. Auch sein Zeugnis
fiihrt zu einem schrecklichen Ende. Nicht anders war das bei seinen Jiingern und vor
allem bei deren Kerngruppe, bei den Aposteln. Und so ist es oft gewesen, und so wird

es sein bis zum Ende der Welt.

Die Zeugnis fiir Gott, fiir seine Worte und seine Taten, kann in der Welt unangenehm
werden, und es wird umso unangenehmer, je klarer und kompromissloser es sich dar-
stellt. Es kann uns korperliche und seelische Leiden bereiten, Verkennung, Verachtung

und grofes Leid, bis hin zu Verfolgung und Tod.
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Das griechische Wort fiir ,,Zeugnis* lautet ,,martyria®, ,,bezeugen* heiflt ,,martyrein® im
Griechischen, und der Zeuge ist in der griechischen Sprache der ,,martys“. Davon ist un-

ser deutsches Wort ,,Martyrer* abgeleitet.

Das Zeugnis fiir Gott und fiir Christus ist also eine gefahrvolle Sache, unter Umstidnden.
Allein, gdbe es mehr Zeugen in der Kirche, dann wire die Kirche stirker, dann kdnnte
sie besser iiberzeugen als sie es heute kann. Wenn sie heute sichtlich schrumpft, so ge-
schieht das deshalb, weil es in ihr an Zeugen fehlt. Allein in der Didzese Hildesheim -
so ging es gestern durch die Presse - sollen in nichster Zukunft an die 400 Kirchen ent-
sorgt werden angesichts des Massenabfalls. Die Kirche schrumpft, weil es ihr an Zeu-
gen fehlt. Sie hat viele - so kdnnte man sagen - Biirokraten, aber nur wenige Zeugen.
Und die Zeugen, die sie hat, wiren sie so glaubwiirdig wie der Taufer, es wiirde anders
ausschen in Kirche und Welt. Und die Kirche, das kommt noch hinzu, sie hat viele
»Zeugen®, die mit den Widersachern Gottes kooperieren, die sich mit ihnen verbiinden
und sich somit als falsche Zeugen ausweisen. Wahrscheinlich geschieht das mehr aus

Dummbheit denn aus Bosheit. Aber immerhin, es geschieht.

Wir sind Zeugen Gottes und Zeugen Christi und seiner Kirche, wenn wir unsere Uber-

zeugung nicht verbergen und wenn wir ihr entsprechend leben.

Aber was ist nun der Inhalt unseres Zeugnisses? Johannes der Taufer bezeugt Jesus als
das Lamm Gottes. Damit spielt er an auf dessen Tod am Kreuz, damit sagt er: Dieser ist
der Messias, er ist der Sohn Gottes, der Erloser, er hat uns ein neues Leben geschenkt,
er hat die Ursprungsgerechtigkeit wieder hergestellt, ihm miissen alle folgen, auf ihn
miissen alle horen, daher fiihrt er - konsequenter Weise - seine Jiinger zu Christus. Dar-
um geht es auch in unserem Zeugnis: Wie Johannes miissen wir die Menschen zu Chri-
stus fiihren, zu seinem Wort und zu seiner Weisung. Nur so gehort uns die Frucht seiner
Erlosung bleibend. Er muss der Herr in unserem Leben und im Leben aller Menschen
sein. Allein, wir konnen nicht von Christus reden, ohne auch von seiner Kirche zu re-
den. Zeugnis fiir Christus ablegen heif3t auch Zeugnis ablegen fiir seine Kirche.

Die Kirche ist namlich der fortlebende Christus. Sie sagt uns, was Christus meint. Sie ist
heute der Mund des unsichtbaren Christus. In ihr lebt die Wahrheit Christi fort, ob wir

das wahr haben wollen oder nicht, sie ist der Hort der Botschaft Gottes an die Mensch-
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heit. In ihr ist aber nicht nur alle Wahrheit Gottes, in ihr ist auch alle Gnade Gottes. Alle
anderen christlichen Gemeinschaften konnen daran nur partizipieren, sie kdnnen nur
Anteil daran haben, an der Wahrheit und an der Gnade, mehr oder weniger. Das sagt
ausdriicklich auch das Zweite Vatikanische Konzil (Lumen gentium, Art. 8). Das be-

zeugt der Glaube der Kirche in allen Jahrhunderten.

Nun ist es so, dass viele, die in der Kirche sind, nicht nur ihrer Verpflichtung zum Zeug-
nis, zum Zeugnis durch das Wort und durch das Leben, nicht nachkommen, sondern
dass sie gar zu Zeugen des Irrtums und der Liige werden. Und dadurch stiirzen sie viele

in die Verwirrung, in die Unordnung und in die Gottesferne.

Immer ist es so, dass die Liige attraktiver ist als die Wahrheit. Sie ist nicht so anstren-

gend wie diese. Stets schmeichelt sie unserer Bequemlichkeit und unserer Trégheit.

Zeugnis ablegen fiir Christus und seine Kirche, das bedeutet heute vor allem: Zeugnis
ablegen fiir die Vorrangigkeit des Gebetes, fiir die Uberwindung der Lauheit und
Gleichgiiltigkeit, der Anpassung an den Zeitgeist und der Verantwortungslosigkeit.

Johannes der Téufer bezeugt Christus als das Lamm Gottes. Auch darin miissen wir es
ithm gleich tun. Das bedeutet, dass wir ihn nicht nur als den Herrn der Welt bezeugen,
sondern auch als den Erloser, als den am Kreuz Gestorbenen. Das erinnert uns daran,
dass Leid und Schmerzen zu unserem Leben dazugehoren, dass sie uns und der Welt
zum Heil gereichen, wenn wir sie in der rechten Gesinnung tragen. Das erinnert uns dar-
an, dass es fiir uns nur einen Weg zu Gott gibt, zur Vollendung, zur vollkommenen und
vollendeten Freude, das aber ist der Weg des Kreuzes in der Nachfolge des Gekreuzig-

ten.

Das Streben nach vordergriindigem Genuss, das fiir allzu viele von uns bestimmend ist,
fihrt uns in die Gottesferne und damit ins Verderben. Daran ist besonders in diesen Ta-

gen der allgemeinen Ausgelassenheit zu erinnern.

Gott braucht Zeugen, weil wir ihn mit unseren Augen nicht sehen und ihn mit unseren
Ohren nicht horen konnen. Eine Wirklichkeit, die wir mit unseres Sinnesorganen nicht

erreichen konnen, sie muss bezeugt werden muss. Dabei bedarf das Zeugnis des Wortes
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und der Bekriftigung durch das Leben. Dem koénnen wir nicht nachkommen ohne eine
gewisse Hirte gegen uns selbst. Das lehrt uns das Zeugnis des Taufers. Es verlangt aber
auch Mut und Konsequenz, das Zeugnis filir Gott, fiir Christus und fiir seine Kirche. Der
Gegenstand unseres Zeugnisses ist Christus, der Sohn des ewigen Gottes, der Herr der
Welt und der Erloser, der seine Wahrheit und seine Gnade der Kirche anvertraut hat.
Menschen zu Gott, zu Christus und zu seiner Kirche fiihren, das ist ein bedeutendes Ele-
ment unseres Christenlebens. Damit erweisen wir den Menschen und der Welt den
grofiten Dienst, den wir ihnen erweisen konnen, damit eifern wir dem nach, den die Hei-
lige Schrift den treuen Zeugen Gottes nennt. Dieser Eifer aber garantiert uns die Voll-

endung unserer Berufung, die Teilnahme an der Vollendung, am ewigen Leben Gottes.

3. Sonntag im Jahreskreis

,»Kehrt um, denn das Himmelreich ist nahe*

Nach seiner Taufe im Jordan beginnt Jesus seine Offentliche Téatigkeit. Das geschieht
nicht in Jerusalem, sondern in der Provinz, und dazu noch im halbheidnischen Galilaa.
Das ist iiberraschend. Aber Gott liebt es, an unbeachteten Orten zu wirken, er liebt es,
durch das Unerwartete unsere Pldne zu durchkreuzen, unbedeutende Menschen zu Pro-
pheten zu machen und die zu erwéhlen und grof8 zu machen, die vor der Welt nichts gel-
ten. Er liebt es, durch das Schwache seine Stirke zu bekunden, die Demiitigen zu erhd-
hen und die Stolzen zu erniedrigen. Immer wieder geschieht es, dass Gott uns gerade da
begegnet, wo wir es nicht vermuten, und dass seine Heimsuchung uns da trifft, wo wir
uns sicher wihnen, dass er das Kleine gro3 und das Grof3e klein macht, um uns demditig

zu machen und um uns zu beschidmen.

Sogleich am Beginn seiner 6ffentlichen Tatigkeit gibt Jesus die beiden Themen an, um
die es ihm, dem Messias, in erster Linie geht, die beiden Themen, die gewissermallen
nur ein einziges Thema bilden und den Grundakkord seines messianischen Wirkens dar-
stellen: Kehret um - das ist das eine Thema -, das Himmelreich ist nahe - das ist das an-
dere. Der Kern der Verkiindigung Jesu ist die Forderung, dass wir umkehren, und - da-
mit verbunden - die Feststellung, dass das Himmelreich nahe, dass es mit dem Kommen

Jesu in gewisser Weise schon da ist. Von daher ist auch der Kirche das Thema vorgege-
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ben, das im Mittelpunkt ihrer Verkiindigung stehen muss. Sie darf nicht anders sprechen
als der, dem sie ihre Existenz verdankt, obwohl sie diese Tendenz als Versuchung - das
muss man sehen - in den 2000 Jahren ihrer Geschichte begleitet, mehr oder weniger.

Vielleicht heute mehr denn je.

Die Bekehrung und das Himmelreich oder die Gottesherrschaft, sie bestimmen nicht nur
das Reden Jesu, sondern auch sein Wirken. Auch seine Wunder stehen im Dienst dieser
Thematik, im Dienste unserer Bekehrung und im Dienste des Kommens der Gottes-

herrschaft oder des Himmelreiches.

Die Bekehrung, die Jesus meint, bedeutet die Relativierung dieser vergédnglichen Welt
im Blick auf die unvergingliche Ewigkeit, die Abkehr, die Abwendung, von der Welt,
die Abkehr von den Giitern dieser Welt, von den Menschen und von dem eigenen Ich
und die Hinkehr zu Gott und zur Ewigkeit, die entschlossene Hinwendung zu jener an-
deren Welt, zu der Gott uns gerufen hat. Die Bekehrung, um die es hier geht, sie meint
ein Umdenken, eine tiefe Verdnderung der Gesinnung, eine Verwandlung des Herzens.
Daraus folgt, dass wir neue Mallstidbe bekommen fiir unser Denken, fiir unser Reden
und fiir unser Handeln, dass wir nicht mehr nach Menschenart urteilen, sondern nach
Gottes Art, dass wir an die Stelle des Menschenmalles das Gottesmal} setzen, dass wir
uns distanzieren von den Werten der Ungldubigen oder Halbgldubigen, dass wir nicht
mehr das gut heilen, was alle gut heilen, dass wir nicht mehr so leben, wie sie es alle

tun.

Wenn man die Bekehrung so versteht, ist sie eine anspruchsvolle Sache. Aber wenn wir
uns darum bemiihen, dann ist Gottes Gnade mit uns. Heute ist die Bekehrung in diesem
Verstindnis sicherlich schwieriger als frither, aber um so notwendiger, da unsere Welt
sich immer weniger an Gott und an der Ewigkeit orientiert und in wachsendem Mafle
von der Niitzlichkeit bestimmt ist, von einer Niitzlichkeit, die man in einem ganz vor-
dergriindigen Sinn versteht, was letztlich darauf hinausliuft, dass jeder das denkt und
redet und tut, was ihm gefallt. Das flihrt dazu, dass man das klein nennt, was grof3 ist,
und das, was grof} ist, klein nennt, dass man die Liige Wahrheit, den Untergang Auf-

stieg und das Schlechte gut nennt.

Dass wir uns an Gott und an der Ewigkeit orientieren, das ist der Kern der Botschaft Je-
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su, das ist das Gebot der Stunde. Diese Orientierung an der Ewigkeit aber ist die Bedin-
gung fiir die Vollendung unserer Erlosung. Darum geht es in erster Linie in der Bot-

schaft der Kirche.

Man sagt heute oft: Die Kirche hat sich zur Welt bekehrt. Das sagt man nicht tadelnd,
sondern anerkennend, und fiigt dann nicht selten hinzu, sie habe damit bewiesen, dass
sie die Zeichen der Zeit erkannt habe. Das eine ist so fragwiirdig wie das andere. Be-
kehrung zur Welt, das kann nicht der Auftrag der Kirche sein. Der Auftrag der Kirche,
unser aller Auftrag besteht immer neu darin, dass wir uns zu Gott bekehren, dass wir
uns hinwenden zur Ewigkeit, die uns geschenkt werden soll, dass wir das Bleibende su-
chen in der Vergénglichkeit dieser Welt. Darum sagt Jesus an zentraler Stelle: ,,Suchet
zuerst das Reich Gott Gottes, dann wird euch alles andere hinzugegeben werden* (Mt

6,33; vgl. Lk 12,31).

Dagegen steht unsere Abwendung von Gott. Ein besonderer Ausdruck dieser unserer
Abwendung von Gott, unserer falschen Bekehrung zur Welt, ist die Verherrlichung des
Menschen, die an die Stelle der Verherrlichung Gottes tritt, nicht nur in der Welt, viel-
fach auch in der Kirche, die Verherrlichung des Menschen, wie sie sich in einem wach-
senden Personenkult und in einem wachsenden Kult des eigenen Ich zeigt. Ein Spiegel
dieser unserer Abwendung von Gott ist aber auch unsere Genusssucht, unsere Opfer-
scheu, unsere Riicksichtslosigkeit, unsere Ehrfurchtslosigkeit und vor allem unsere reli-

giose Gleichgiiltigkeit.

Der zweite Gedanke in der Verkiindigung und im Wirken Jesu ist jener, dass das Him-
melreich nahe ist. Damit erhdlt unsere Bekehrung ihre eigentliche Begriindung. Wir mii-
ssen uns bekehren, weil das Himmelreich nahe ist und weil es uns zuteil werden soll.
Weil Gott vor der Tir steht, deshalb miissen wir umdenken und anders reden und han-
deln. Tun wir das nicht, klopft er vergeblich an. Das aber ist verhidngnisvoll flir uns.
Wie nahe die Ewigkeit ist, das erfahren wir immer wieder, wenn unverhofft der Tod in

unser Leben eintritt.

Das Himmelreich ist nahe, das heil3t: Bald wird Gott aus der Verborgenheit hervortre-
ten, und es wird das Ende oder besser die Vollendung kommen. ,,Haltet euch bereit*,

sagt Jesus im Anschluss an das Gleichnis von dem Dieb, der in der Nacht kommt, und
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im Anschluss an das Gleichnis von den klugen und den torichten Jungfrauen (Mt 24, 44;
25,13). Wenn wir uns bereithalten, brauchen wir das Kommen Gottes nicht zu fiirchten,
dann werden wir ihm vielmehr freudig entgegengehen, wenngleich diese Freude im All-
gemeinen eine verhaltene Freude ist, weil es zu unserer Natur gehort, dass wir auch an

dieser Welt hiangen.

Nicht nur um der Ewigkeit willen sollen wir umkehren, anderes denken, reden und han-
deln, sondern auch deshalb, weil unsere Welt dann heller wird, wenn wir uns an Gott
und an der Ewigkeit orientieren, weil dann die Wahrheit und die Gerechtigkeit in ihr zur
Herrschaft kommen und die Liebe und der Friede in sie einzichen werden, weil dann die
Erde und das Leben der Menschen auf ihr ein wenig zum Abbild der kommenden Welt

werden.

Jesus beginnt sein 6ffentliches Wirken mit dem Ruf ,,bekehret euch®. Die Bekehrung ist
die Voraussetzung fiir das Himmelreich, in dem unsere Erlosung ihre Vollendung fin-
den soll. Immer wieder muss sie stattfinden, diese Bekehrung, da wir wankelmiitig sind
und so oft wieder riickféllig werden. Das Himmelreich ist nahe. Die Zeit ist kurz. Bald
wird Gott aus der Verborgenheit hervortreten. Schon in dieser Welt beginnt das Him-
melreich, die Gottesherrschaft, da, wo wir uns ganz auf die Ewigkeit einstellen. Die Be-
kehrung ist nicht schwer, und das Himmelreich, wir kdnnen es gewinnen, und es wirft
schon seine Schatten voraus in dieser Welt, wenn wir uns bemiihen, denn immer ist es

so0, dass Gottes Gnade uns zuvorkommt, vorausgesetzt, dass wir guten Willens sind.

4. Sonntag im Jahreskreis

»Selig sind die, die reinen Herzens sind. ... Selig sind die Friedenstifter

Das Evangelium des heutigen Sonntags bildet den Anfang der Bergpredigt. Diese ent-
hilt das Gesetz des neuen Gottesvolkes. Wie einst Israel die zehn Gebote, das alte Ge-
setz, auf dem Berg Sinai erhalten hatte, so erhidlt die Kirche, das neue Gottesvolk, ihr
Gesetz wiederum auf einem Berg. Auf welchem, das wird uns hier nicht gesagt, weil es
unerheblich ist. Mit dem neuen Gesetz hat das alte nicht seine Giiltigkeit verloren, aber

das alte Gesetz wird vertieft, vervollkommnet und weitergefiihrt im neuen. Die Berg-
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predigt, die sich im Matthdus-Evangelium tiiber drei Kapitel erstreckt, beginnt mit den
acht Seligkeiten. Uber zwei von ihnen wollen wir heute Morgen ein wenig nachdenken,

iiber die sechste der Seligkeiten und {iber die siebente.

In der sechsten Seligkeit werden die selig gepriesen, die reinen Herzens sind. Bei der
Herzensreinheit denken wir zunédchst an die geschlechtliche Reinheit. Wir haben uns
daran gewohnt, die Keuschheit als Reinheit zu verstehen, obwohl doch eigentlich jede
Stinde uns verunreinigt und eine Befleckung der Seele zur Folge hat. Allein, aus der ge-
schlechtlichen Unbeherrschtheit und der sexuellen Freiziigigkeit gehen viele Siinden
hervor. Es ist bezeichnend, wenn die Siinden gegen die Reinheit in diesem Verstandnis
heute kaum noch vorkommen im Katalog der Siinden, wenn nicht gar kategorisch er-
klart wird, sie seien keine Siinden mehr, als ob etwas, was frither Siinde gewesen ist, es
heute nicht mehr sein konnte. Faktisch ist die ungeziigelte Sinnenlust heute weithin der

Kern unserer Gottesferne.

Der Missbrauch des Geschlechtstriebs in seinen zahlreichen Formen, die Unreinheit im
Denken, in den Blicken, in Worten und Taten, ist so etwas wie eine Wurzelsiinde. Sie
fixiert den Blick auf diese materielle Welt und blendet unseren Geist. Daran erinnert uns
schon der heilige Thomas von Aquin vor mehr als 700 Jahren. Sie zerstort die Sehn-
sucht nach Hoherem, sie macht den Menschen ruhelos, und oftmals endet sie gar in der

Verzweiflung.

Der Sexualtrieb ist die grofite Herausforderung fiir den Menschen und das eigentliche
Exerzierfeld seiner ethischen Verantwortung. In der bosen Begierde, in der Konku-
piszenz, manifestiert sich in besonderer Weise die Unordnung, die durch die Ursiinde in
die Welt gekommen ist. Martin Luther (+ 1546) meint, sie sei die Ursiinde selbst. Um
zu erkennen, dass es hier um die Wiirde des Menschen geht und dass die sexuelle Zii-
gellosigkeit ganze Volker und Zivilisationen zugrunde richtet, dazu braucht man eigent-
lich nicht einmal ein Christ zu sein. Unter diesem Aspekt ist die Gewissenlosigkeit oder
zuweilen auch die Ahnungslosigkeit der Verantwortlichen der Massenmedien ein einzi-
ger Skandal.

Wenn Jesus von der Herzensreinheit spricht, denkt er allerdings nicht primér an die ge-
schlechtliche Reinheit, sondern - umfassender - an die Wahrhaftigkeit oder an die Ehr-

lichkeit, die ihrerseits das Fundament einer jeden Tugend ist, auch der Tugend der
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Keuschheit. Damit gribt er gleichsam noch tiefer. Dass dem so ist, das erfahren wir in

seinen Auseinandersetzungen mit den Pharisdern, die programmatisch sind fiir ihn.

Den Pharisdern ging es um die dullere, um die kultische Reinheit, nicht um die innere
Reinheit. Aber auch sonst richteten sie den Blick nur auf die du3ere Verfehlung. Sie be-
gniigten sich mit dem duBeren Gutsein und missachteten die Gesinnung. Deshalb nennt

Jesus sie tibertiinchte Graber und Heuchler (Mt 23, 27).

Die Unwahrhaftigkeit, die Liige, die Unehrlichkeit liegt einer jeden Siinde voraus. Auch
der Hass und die Lieblosigkeit, ja selbst der Stolz und der Hochmut haben ihr tiefstes
Fundament in der Unwahrhaftigkeit, in der wir uns selbst und den Menschen etwas vor-

machen, ja, in der wir versuchen, selbst Gott noch zu tduschen.

In der Bedeutung von Wahrhaftigkeit und Ehrlichkeit, Geradheit und Aufrichtigkeit be-
gegnet uns die Herzensreinheit schon im Alten Testament. In Psalm 24 sind die reinen
Herzens, die nicht an Falschheit denken und die nicht betriigerisch schwdoren (Ps 24, 3 f,
vgl. auch Ps 73, 1 und Hiob 33, 2 f). Gott ist im Alten Testament fiir Israel in erster Li-
nie der Wahrhaftige und Treue. Und im Neuen Testament bezeichnet sich Christus nicht
nur als den Weg und das Leben, sondern auch als die Wahrheit (Joh 14, 6). Mit der Lii-
ge begann die Ursiinde, und damit nahm das Elend der Menschheit seinen Anfang. Der
Kernsatz des Johannes-Evangeliums lautet: ,,Die Wahrheit wird euch frei machen* (Joh
8, 32). Frei machen wird sie uns fiir den Kampf gegen die Siinde und fiir das Tun des

Guten.

In der siebenten Seligpreisung werden die Friedensstifter selig gesprochen. Mit ihnen
sind nicht nur die Friedfertigen und die zum Nachgeben, zum Dulden und zum Verzei-
hen bereiten Menschen gemeint, sondern auch und vor allem die, die die zwischen den
Menschen vorhandenen Gegensétze ausgleichen, die den Frieden schaffen, ihn hervor-
bringen, in einer friedlosen Welt und damit das gigantische Potential der Leiden der
Menschheit verringern. Zahllose Kriege bestimmen unsere Welt, im Groflen wie im
Kleinen. Seit den Urtagen der Menschheit gipfelt die Sehnsucht der Menschen im Frie-
den. Schon im Alten Testament offenbart sich Gott als ein Gott des Friedens, im alten
Israel erwartete man den Messias als den, der einen nie endenden Frieden auf die Erde

bringen werde, und man begrii3te sich, wie es auch heute noch geschieht bei den from-
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men Juden, mit dem Friedenswunsch ,,Schalom®. Jerusalem bedeutet soviel wie ,,Stétte
des Friedens* oder ,,Stadt des Friedens, obwohl keine Stadt der Welt eine so blutige

Kriegsgeschichte hat wie diese.

Der Friede besteht in der geordneten Eintracht (Augustinus, De civitate Dei 19, 13). Er
hat die Gerechtigkeit und die Liebe zur Voraussetzung (Thomas von Aquin, Summa
contra gentiles III, 128), letztlich die Wahrhaftigkeit und Ehrlichkeit, die Aufrichtigkeit
und die Wesensechtheit. Wer ihn stiften will, darf nicht kleinmiitig schweigen zu allem.
Er muss aktiv in das Geschehen seiner Umwelt eingreifen. Er darf den Kampf nicht
scheuen. Hier geht es natiirlich um einen geistigen Kampf. Und er darf sich nicht scho-
nen. Selbstlos muss er kimpfen gegen die Liige und die Ungerechtigkeit. Und tapfer
muss er sein, sonst wagt er sich nicht in den Kampf hinein. Dabei muss er jedoch ge-
pragt sein von iiberlegener Giite und von innerer Gelassenheit und von dem Vertrauen
auf Gott, der letztlich der Herr des Friedens ist. Vom Frieden reden viele, aber nur we-

nige setzen sich wirklich ein fiir ihn.

Der Kern der Friedlosigkeit ist im Verstdndnis Jesu die Entzweiung des Menschen mit
Gott. Daher beginnt fiir ihn der Friede da, wo sich der Mensch Gott zuwendet, wo er
sich mit Gott versohnt. Die alttestamentlichen Propheten sprechen von den versteinerten
Herzen (Ez 11, 19) und charakterisieren damit unsere friedlose Welt. Den ersten Schritt
zur Seligpreisung der Friedensstifter tun wir daher, wenn wir unser Leben in Gott ver-
ankern, wenn wir unser Christentum ganz ernst nehmen und wenn wir uns tapfer ein-

setzen fiir das Evangelium und fiir die heilige Kirche, die Kirche Gottes.

Auf die Ehrlichkeit kommt es an, auf die innere Geradheit und die Aufrichtigkeit, auf
die Liebe zur Wahrheit. Sie ist die eigentliche Basis fiir alle Tugenden, fiir die Ordnung
im individuellen Leben wie auch in der Gesellschaft. Alle Verfehlungen und Siinden ge-
hen hervor aus der Unehrlichkeit, aus der Liige und aus der Verfilschung der Wirklich-
keit. Die Seligpreisungen der Bergpredigt, das gilt im Grunde fiir alle, fordern uns auf,
Menschen ohne Trug und Falsch zu sein, in letzter Wahrhaftigkeit zu leben und weder

uns selbst noch den Mitmenschen noch Gott etwas vorzumachen.

1. Fastensonntag
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,INachdem der Teufel ihn versucht hatte, lief§ er von ihm ab*

Das entscheidende Thema der Fastenzeit, der osterlichen BuBizeit, die vor wenigen Ta-
gen begonnen hat, ist die Siinde. Die Siinde begriindet das Bdse in uns und um uns.
Heute eskaliert es, um ein modernes Wort zu gebrauchen. In den Massenmedien spie-
gelt sich das Bose in vielfaltiger Weise. Das Bose verweist uns aber auf den Bosen. Von
ihm ist im Evangelium des heutigen Sonntags die Rede. Das Bose ist so méchtig in un-
serer Welt und so abgriindig, dass man es mit der Freiheit des Menschen allein nicht er-
klaren kann, dass es, so ahnen wir es und so bestitigt es uns die Offenbarung Gottes, die

Moglichkeiten des Menschen iibersteigt und uns in eine andere Dimension verweist.

Der Siinde geht die Versuchung voraus, in vielfacher Form. Jede Versuchung geht letzt-
lich zuriick auf jene weltjenseitige Gestalt, die wir den Teufel nennen. Der Teufel ver-
schont niemanden. Daher macht er sich auch an den menschgewordenen Gottessohn
heran. Dreimal versucht er ihn, dann ldsst er von ihm ab, weil sein Opfer ihm wider-
steht. Was uns das Evangelium da berichtet, sind selbstverstdndlich innere Vorgénge.

Der Teufel ist unsichtbar.

Widerstehen wir dem Versucher, haben wir das beseligende Bewusstsein, machen wir
die freudige Erfahrung, einen geistigen Sieg errungen zu haben, vor allem aber erfahren
wir dann, dass sich der Versucher zuriickzieht. Lassen wir uns auf ihn ein, dann wird
aus der Versuchung die Siinde, dann machen wir die ungliickselige Erfahrung, eine gei-
stige Niederlage erlitten zu haben, und es plagt uns dann das schlechte Gewissen. Vor
allem aber wird der Versucher dann immer aufdringlicher. Denn geben wir ihm den
kleinen Finger, greift er nach der ganzen Hand. Das setzt freilich voraus, dass wir be-
wusst leben, im Bewusstsein unserer Verantwortung vor uns selber, vor den Menschen
und vor Gott, dass wir nicht passiv das Leben an uns vorbeirauschen lassen, wie viele es

heute tun.
In der Osterlichen BuBlzeit geht es um die Auseinandersetzung mit der Versuchung und
mit der Siinde, somit auch um die Auseinandersetzung mit dem Versucher. Darum ist

die Versuchung Jesu das Thema des heutigen Sonntags.

Die Existenz des Teufels oder - so miissen wir eigentlich sagen - die Existenz der bésen
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Geister verweist man seit geraumer Zeit in das Reich der Mérchen. In der sékularen
Welt schon seit einigen Jahrhunderten, in der Christenheit und auch in der Kirche seit
einigen Jahrzehnten. Man sagt, der Teufel und die bosen Geister seien die Verkorperung
des Bosen, sie seien nur Bilder fiir das Bose, Metaphern. Das ist jedoch zu wenig, sie

sind Personen.

Dass es den Teufel und die bosen Geister gibt, dass sie als Personen existieren, dariiber
belehrt uns nicht nur die Offenbarung Gottes, wie sie im Alten und im Neuen Testament
vorliegt. Das wusste die Menschheit schon immer. In allen Religionen ist von der per-
sonalen Wirklichkeit des Bosen die Rede, mehr oder weniger, wenngleich die Vorstel-
lungen, die man sich dabei machte und macht, oftmals sehr seltsam und nicht selten

duBerst unverniinftig sind.

Der Teufel und die bosen Geister, sie sind geistige Méchte, die von groBerer Vollkom-
menheit sind als die Menschen. Als solche sind sie keine ,,neutra”, sondern Personen.
Wie das zu verstehen ist, das iibersteigt unser Denken und unsere Vorstellung. Aber wir
wissen: Auch in uns gibt es eine geistige Wirklichkeit, wir nennen sie die unsterbliche
Geistseele. Diese ist als solche jedoch weniger vollkommen als die reinen Geister, weil

sie auf die Materie angewiesen ist, auf die hin sie geschaffen wurde.

Der Teufel und die bosen Geister stehen nicht neben Gott, sondern unter ihm. Sie sind
Geister wie auch Gott geistiger Natur ist, aber Gott ist ungeschaffen, wihrend der Teu-
fel und die bosen Geister geschaffen sind. Gott hat nicht nur die sichtbare Welt geschaf-
fen, in der wir leben, er hat auch eine unsichtbare Welt geschaffen. Das bekennen wir
im groBen Glaubensbekenntnis, wenn es da heif3t: ,,Ich glaube ... an den Schopfer des

Himmels und der Erde, alles dessen, was sichtbar und was unsichtbar ist*.

Urspriinglich gab es nur die guten Geister. Wie alle Geschopfe sollten auch sie Gott lo-
ben und preisen. Ein Teil von ihnen hat sich dem jedoch widersetzt. Von Grund auf und
unwiderruflich haben sie Gott zuriickgewiesen. Das konnten sie, weil sie wie wir Men-
schen einen freien Willen hatten. Weil sie aber sehr viel vollkommener geschaffen wa-
ren als wir, die Menschen, deshalb konnten sie ihren Abfall von Gott nicht bereuen,
ohne Reue aber gibt es keine Versohnung, und deshalb konnten sie nicht erlost werden.

Immer setzen die Erlésung und die Vergebung die Umkehr voraus, das liegt einfach in
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der Natur der Sache.

In der Heiligen Schrift werden der Teufel und die bosen Geister als Mdrder und Liigner
(Joh 8,44) bezeichnet als Wesen, die vom Hochmut und vom Hass gepriagt sind. Da
heil3t es, dass sie bestrebt sind, die Werke Gottes zu zerstdren und zunichte zu machen.
Das hat Gott ihnen zugestanden. Warum? Das wissen wir nicht, Gott hat es uns nicht
mitgeteilt. Wohl aber wissen wir, dass Gott bei denen, die ihn lieben, alles zum Guten

fithrt (Rom 8,28).

Die Grenze des destruktiven Wirkens des Teufels und der bosen Geister ist der Mensch
in seiner Freiheit, in der er unterstiitzt wird durch die Gnade Gottes. Der Teufel und die
bosen Geister suchen die Menschen zum Abfall von Gott und seinen Geboten zu be-we-
gen. In liignerischer Verfiihrung versuchen sie, die Menschen dazu zu bringen, dass sie
Gott nicht gehorchen. Das geschieht dadurch, dass sie auf ihren Geist und auf ihren

Willen einwirken.

Immer sind sie bestrebt, die Ordnung Gottes auf den Kopf zu stellen und das Chaos zu
schaffen. Daran erinnert der Begriff ,,Teufel®. Das Wort stammt ndmlich aus dem Grie-
chischen, und es bezeichnet den Teufel als den, der alles durcheinander bringt. Im He-

briischen heif3t er Satan. Das bedeutet soviel wie Widersacher.

Der Sohn Gottes aber ist in die Welt gekommen, so lesen wir im 1. Johannes-Brief, um
die Werke des Teufels zunichte zu machen (1 Joh 3, 8). Darum hat er so viele Teufel
ausgetrieben in seinen Erdentagen. Darum begehrte die Holle gleichsam auf in jenen
wenigen Jahren, in denen die zweite Person in Gott als Mensch in unserer Welt gelebt

hat.

Dreimal versucht der Teufel Jesus, dreimal will er ihn veranlassen, seinem Leben eine
andere Richtung zu geben, sich den irdischen Bediirfnissen zuzuwenden, dem Besitz,
dem Genuss und dem Streben nach Geltung und Macht bei den Menschen. Jedes Mal
weicht dieser ihm jedoch aus, indem er ihm ein Schriftwort vorhilt. So miissen auch wir
es machen. Gottes Wort macht uns stark, und das Vertrauen auf die Hilfe Gottes

schenkt uns Einsicht und Kraft in der Versuchung.
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Die Siinde, die Auseinandersetzung mit der Versuchung und mit der Siinde, ist das ent-
scheidende Thema der Osterlichen BuB3zeit, somit auch die Auseinandersetzung mit dem

Versucher.

Der Versuchung und der Siinde beugen wir vor allem durch Fasten und Beten. So heif3t
es lapidar im Matthdus-Evangelium und im Markus-Evangelium (Mt 17, 20; Mk 9, 28).
Dabei dient das Fasten zur Unterstiitzung des Gebetes. Fasten bezeichnet in diesem Zu-
sammenhang nicht nur den Verzicht auf Nahrung und auf Genussmittel, es bezeichnet
in diesem Zusammenhang auch den geistigen Verzicht, die Entsagung in einem allge-
meinen Sinne oder einfach das Opfer. Es geht hier um die Selbstdisziplin und um die
Selbstbestimmung, die uns im Alltag oft so schwer fallen, um die Uberwindung der ge-
dankenlosen Identifikation mit dem, was alle denken und tun. Nennen wir es nun Ver-
zicht oder Entsagung oder Opfer, in jedem Fall kommt es hier auf die religiose Motiva-
tion an. Diese aber besteht in der Liebe zu Gott. Dadurch verliert das, worum es hier
geht, seine negative Gestalt. Als Jiinger Christi verzichten wir aus Liebe. Stets ist die
Askese, wenn wir sie christlich verstehen, von der Liebe zu Gott getragen. Das macht
sie auch leicht und nimmt ihr alle Bitterkeit, macht sie wahrhaft zu einem freudigen
Tun. Die Liebe ist stets eine Quelle tiefer Freude. Ja, es gibt keine tiefere Freude als je-
ne, die aus der Liebe hervorgeht, aus der wahren Liebe. Und stets mobilisiert die Liebe

ungeahnte Kréfte in unserem Innern.

Als die Jiinger Jesu sich einmal bei ihrem Meister beklagen, dass sie eine bestimmte
Kategorie von bdsen Geistern nicht austreiben konnten, erklért dieser ihnen: Diese Art

von bosen Geistern kann nur durch Fasten und Beten ausgetrieben werden.

Durch Fasten und Beten beugen wir nicht nur der Versuchung und der Siinde vor, durch
Fasten und Beten werden wir auch gereinigt, physisch und seelisch und geistig. Wer
sehnte sich nicht nach solcher Reinigung? Durch Fasten und Beten wird uns dariiber
hinaus neuer Eifer geschenkt, wird unsere Tragheit gebannt, lernen wir unsere Bequem-
lichkeit und unsere Oberflachlichkeit tiberwinden, unseren Stolz, unsere Eitelkeit, un-
sere Sinnlichkeit und unsere Lauheit.

Was das Beten angeht, es kulminiert in der Liturgie der Kirche, speziell in der Feier der
Eucharistie. Das Ideal ist ihre tiagliche Mitfeier in gldubiger Andacht und in aktiver Be-

reitschaft. Wer es ermoglichen kann, tut gut daran, es wenigstens in den Tagen der Vor-
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bereitung auf das Fest der Erlosung, zu versuchen. Es sei allerdings zugestanden, dass
es hier nicht nur eine physische Unmoglichkeit gibt, sondern auch eine moralische. Da
empfiehlt sich dann der tagliche Rosenkranz, der so einfach zu beten ist und der so viel

Segen bringt.

Die heiligen vierzig Tage der Vorbereitung auf das grof3e Fest der Erlosung, das eigent-
lich das Fest aller Feste ist, wie es in der geistlichen Literatur der Kirche gern genannt
wird, sind so etwas wie Exerzitien, geistliche Ubungen des Gottesvolkes. Da geht es um
die Auseinandersetzung mit dem Bdosen, das iiberhand nimmt in unserer Welt, um die
Auseinandersetzung mit der Versuchung und der Siinde, die unser Leben bestimmen,
um den geistigen Kampf mit dem Teufel und den bosen Geistern, die hinter dem Bdsen
stehen und uns seine tiefen Abgriinde offenbaren. Diese Auseinandersetzung prigt un-
ser ganzes Leben, wenn wir bewusst leben und unsere Berufung ernst nehmen. In be-
sonderer Weise liben wir sie ein in der Osterlichen Buf3zeit, wenn wir dem Ruf der Kir-
che folgen, durch den Christus selber sich vernehmbar macht. Diese Einiibung aber ge-
schieht durch Fasten und Beten, durch den Verzicht aus Liebe, aus Liebe zu Gott und zu
den Menschen, und durch unsere neue Hinwendung zu Gott, zu Christus und zu den

Heiligen.

2. Fastensonntag

»Steht auf, fiirchtet euch nicht*

Gliickliche Stunden, Stunden, in denen sich das Dunkel des Alltags lichtet, in denen wir
gewissermallen einen Blick in den Himmel tun diirfen, nennen wir auch Taborstunden.
Sie konnen uns Trost schenken und Kraft im Leiden, wenn Schweres uns abverlangt
wird oder wenn die Last unserer Verantwortung uns quélt oder wenn schwere Niederla-

gen und Enttduschungen uns heimsuchen.

Der Ausdruck ,,Taborstunden® leitet sich her von der Verkldrung Jesu, von der das E-
vangelium heute berichtet. Dieses bedeutsame Ereignis, in dem fiir einen Augenblick
die himmlische Welt in das Leben des irdischen Jesus einbricht, ist fiir die beteiligten

Jiinger und damit auch fiir uns mit dem Schleier des Geheimnisvollen umgeben. Es er-
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scheinen die zwei groflten Propheten des Alten Testamentes, Mose und Elia, in denen
man von altersher die Wegbereiter des Messias sah (vgl. auch Apk 11, 6). Und Jesus er-
strahlt in jenem Glanz, in dem er seit seiner Auferstehung flir immer erstrahlen wird, in
der Gestalt, die er als der verherrlichte Menschensohn haben wird, und in der auch die
Jiinger und wir alle einst erstrahlen sollen (1 Kor 15, 43; 2 Kor 5, 4). Zugegen sind die
drei vertrautesten Jiinger, jene, die spdter auch bei der Auferweckung der Tochter des
Jairus und dann in Gethsemani anwesend sein sollten. Ehe sie sich besinnen, ist das Ge-
schehen schon wieder vortiber. ,,Als sie ihre Augen erhoben®, heilit es im Evangelium,
,,.Sahen sie niemand als Jesus allein“, das heif3t: Sie sahen Jesus wieder in seiner Men-
schengestalt, wie sie es gewohnt waren, ihn zu sehen. Seit dem 4. Jahrhundert erst ver-
bindet man die Verkldrung Jesu mit dem 560 Meter hohen Berg Tabor in Galilda in der
Ebene von Jezreel, etwa 10 Kilometer ostlich von Nazareth. Die Evangelisten erwih-

nen diesen Ort nicht, ihnen war er gleichgiiltig. Auf die Sache kam es ihnen an.

Der Meister hatte den drei Jiingern dieses Erlebnis geschenkt, um sie fiir die schweren
Stunden seiner Passion zu riisten. Wir wissen, dass es nicht ausreichte. Denn als die
Olbergnacht kam, versagten sie, so sehr, dass einer von ihnen am Tag darauf den gar
verleugnete, den er kurz zuvor als den Verklarten gesehen hatte: ,,Ich kenne diesen
Menschen nicht* (Mt 26, 72). Anders war das, nachdem sich das Tabor-Erlebnis in den
Begegnungen mit dem Auferstandenen wiederholt hatte. Da erinnerten sie sich an jene
Vorwegnahme seiner Auferstehung, da erinnerten sie sich aber auch an viele andere Ta-
borstunden, die sie in dem dreijdhrigen Zusammensein mit ihrem Meister erlebt hatten,
und sie waren gefestigt fiir den Rest ihres Lebens, so dass sie die schweren Jahre der
Nachfolge des Gekreuzigten als Missionare freudig meistern konnten. Tapfer verkiinde-
ten sie ihn nun als den gottgesandten Messias, als den Sohn des ewigen Gottes und den
Erléser der Welt, der einst wiederkommen werde in jener Herrlichkeit, in der sie ihn ge-
schaut hatten. Das taten sie ungeachtet der vielen Drangsale, die sie dabei begleiteten.

Das Fundament der Kirche ist das Blut der Mértyrer.

Auch uns schenkt Gott zuweilen die Gnade einer Taborstunde, im Gebet, in einem Got-
tesdienst, im Empfang eines Sakramentes, in der Begegnung mit einem guten Men-
schen, im Erlebnis eines groen Erfolges oder in der Schonheit der Schopfung. Das ist
nicht der Alltag. Aber er soll dadurch verkldrt werden, der Alltag, und wir sollen da-
durch gefestigt werden in der Entscheidung fiir Gott und in der Nachfolge des Gekreu-
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zigten in der Kirche. Der Glanz solcher Taborstunden muss iiber unserem Leben blei-
ben, damit wir heute in der vielfach gequilten und geschundenen Kirche - man hat tref-
fend von dem verwiisteten Weinberg der Kirche gesprochen (Ida Friederike Gorres) - ,
damit wir heute in der vielfach gequélten und geschundenen Kirche das Licht und die
Herrlichkeit Christi entdecken konnen. Heute, da sich die Kirche als weithin zerstritten
und dem Zeitgeist verfallen priasentiert, allzu weit entfernt von dem Geist der Kirche der
Mirtyrer, da sie entstellt ist wie nie zuvor, da sie ihrem Herrn auf dem Kreuzweg
gleicht bis zur Unkenntlichkeit, verfolgt von auflen und verraten von innen, da ist es be-
deutsam, dass wir uns den Blick bewahren fiir ihren verborgenen Glanz, fiir ihren ver-

borgenen Glanz, der immer wieder einmal durchbricht.

Vor einigen Jahrzehnten starb in Frankreich ein junges Madchen, eine begabte Kiinstle-
rin, im Alter von 21 Jahren im Ruf der Heiligkeit, Claire de Castelbajac (+ 1975). Mit-
ten im Leben hat sie die Nachfolge Christi gelebt, im Dunkel des Alltags, in den Prii-
fungen des Glaubens, in der Krise der Kirche und des Christentums - sie hatte einen wa-
chen Blick dafiir und sie litt darunter, mehr noch als unter ihrer todlichen Krankheit -,
war sie gepriagt von der Freude, weil die Taborstunden des Glaubens ihr Leben be-

stimmten.

Die Taborstunden des Glaubens, sie miissen auch unser Leben bestimmen, wir diirfen

sie nicht vergessen, damit die Freude immer den Vorrang hat in unserem Leben.

Bei einem Kirchenvater las ich einmal, man solle im Leid immer an die Freude denken,
die einem zuteil geworden sei, und in der Freude solle man die Leiden nicht vergessen,
die man erlitten habe, damit man in der Freude nicht {ibermiitig werde und im Leid

nicht verzweifle.

In der Nachfolge Christi, die nicht moglich ist ohne das Leid, ja, wir miissen es gar su-
chen, das Leid, im Fasten, das heit: im Verzicht, in der Entsagung und in der Selbst-
verleugnung, denn die Nachfolge meint die Verdhnlichung mit Christus, in der Nach-
folge Christi miissen wir uns die Freude bewahren im Blick auf die verborgene Herr-
lichkeit Gottes, an der wir einmal Anteil erhalten sollen. Wenn wir in rechter Weise mit
Christus leiden, sind wir immerfort von der siegesgewissen Uberzeugung bestimmt,

dass am Ende die Auferstehung steht, fiir die wir Zeugnis geben durch unser Leben. Im
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Hebréerbrief heiit es: ,,Lasst uns auBBerhalb des Lagers gehen, um seine Schmach mit
ithm zu teilen, denn wir haben hier keine bleibende Stétte und suchen die kiinftige*
(Hebr 13, 13). Da werden die Leiden dieser Zeit relativiert. Die innere Gemeinschaft
mit Christus in seinem Leiden sowie mit allen Leidenden, sie ist ein tiefer Ausdruck der
Liebe. Wahre Liebe kann nicht nur in Worten bestehen, sie muss auch Taten hervor-
bringen. Das gilt im Hinblick auf die Menschen wie auch im Hinblick auf Gott. Und

stets reift die Liebe im Leiden, bleibt sie unreif ohne das bewusst angenommene Leiden.

Es gilt, dass wir leben aus der Kraft der Taborstunden, die Gott keinem von uns vorent-

hilt, wenn wir uns nicht davor verschlieen.

Der Bericht unseres Evangeliums iiber das Taborgeschehen endet mit der Aufforderung
Jesu an seine drei Jiinger, damit aber auch an uns: ,,Steht auf, fiirchtet euch nicht!* Die-
se Aufforderung begegnet uns sehr hdufig im Alten wie auch im Neuen Testament. Sie
erinnert uns daran, dass wir niemals einen Grund haben, uns zu fiirchten, wenn Gott mit
uns ist. Er aber ist mit uns, wenn wir mit ihm sind. Diese Erkenntnis und die daraus sich
ergebende Haltung haben die Jiinger Jesu sich mehr und mehr zu Eigen gemacht in
threm Zusammensein mit dem Meister, in vielen Taborstunden, endgiiltig nach dessen
Auferstehung. Was ihnen so immer mehr zur Gewissheit geworden war, dazu standen
sie, befliigelt durch die Erinnerung und die Hoffnung, die sie verbiirgte. In seiner Ver-
klarung hat der Verkldrte uns die Herrlichkeit offenbart, die uns zuteil wird, wenn wir
das gottliche Leben der Taufe bis zum Ende bewahren. Zwar werden wir einmal sterben
miissen, wie auch Christus gestorben ist, aber wenn wir ihm treu sind, sterben wir mit

ithm in den Ostermorgen der vollendeten Herrlichkeit hinein.

3. Fastensonntag

»Wer immer das Wasser trinken wird, das ich ihm geben werde, der wird nicht

mehr diirsten*

Im Evangelium des heutigen Sonntags fiihrt Jesus ein Gesprach mit einer Frau, einer
Samariterin. Die Samariter waren ein Mischvolk, sie waren Juden, die sich in den Jahr-

hunderten mit Heiden verschmolzen und damit den wahren Glauben verraten hatten.
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Deshalb wurden sie zurzeit Jesu von den Juden verachtet. Das hindert Jesus nicht daran,
ein Gespriach mit einer Frau zu fiihren, die diesem Volk angehort, ein seelsorgliches Ge-
sprach, ein Gesprich, wie er viele solcher Gespriche gefiihrt hat in seinem Erdenleben.
Behutsam fiihrt er die Frau, die rein diesseitig lebt, zu der Erkenntnis, dass sie dem Me-
ssias begegnet ist, und er ldsst sie erkennen, dass das ewige Leben wichtiger ist als das
zeitliche. Verstrickt in die Siinde und geblendet durch den Glanz des Bosen, lernt die
Frau in diesem Gesprich, worauf es ankommt. Und sie kehrt um. Ob ihre Umkehr von
Dauer war, das erfahren wir nicht, wir konnen es nur hoffen, wir konnen nur hoffen,

dass sie die Ewigkeit nun endgiiltig, ein fiir allemal, ins Auge gefasst hat.

Aus der genialen Gesprachsfiihrung Jesu konnen wir lernen, wie man Menschen zu Gott
fiihren kann. Jesus begegnet dieser Frau mit Respekt, jedoch gleichzeitig iiberlegen und
souverdn. Vor allem aber gehen seine Worte aus einem grenzenlos ehrlichen und lieben-

den Herzen hervor.

Er beginnt in seinem Gespriach bei dem Néchstliegenden: Die Frau schopft Wasser am
Brunnen, und er bittet sie: Gib mir zu trinken! Er will nicht trinken. Die Bitte ist nur ein
Einstieg. Er tritt mit dieser Bitte an die Frau heran, um ihr zu sagen, dass eigentlich sie
ihn bitten miisste. Er will ihr sagen, dass sie und - allgemein - die Menschen nur den

Durst des Leibes stillen konnen, dass er hingegen den Durst der Seele stillen kann.

Als die Frau zu ahnen beginnt, dass hier kein gew6hnlicher Mensch mit ihr spricht, setzt
Jesus neu an, ein wenig unvermittelt. Er fragt sie nach ihrem Ehemann. Damit beriihrt er
die eigentliche Wunde in ihrem Leben, eine Wunde, an der viele Menschen leiden, zu
allen Zeiten, auch heute noch. Die Frau muss ihr Leben ordnen. Erst dann kann sie wie-
der zu Gott finden. Das ist heute nicht anders. Viele Menschen haben Gott verloren,
weil ihr Leben nicht in Ordnung ist. Zentral ist dabei das eheliche Leben, das Wie der
ehelichen Gemeinschaft oder allgemeiner: die Einstellung zur Geschlechtlichkeit. Durch
die Zuchtlosigkeit und durch die Unzucht zerstoren viele ihr Leben, heute mehr denn je.

Das ist sicher.

In unserem Gesprich lenkt die Frau ab von dem, was ihr unangenehm ist, und legt ih-
rem Gespriachspartner eine alte Streitfrage vor, eine Streitfrage, die Juden und Sama-

riter in damaliger Zeit immer wieder entzweite. Auch darin sind sich die Menschen
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gleich geblieben in den Jahrhunderten: Wenn ihnen etwas unangenehm ist, dann lenken
sie ab. Ja, selbst die Art und Weise, wie sie ablenken, ist die gleiche geblieben. Es geht
der Samariterin nicht um die Streitfrage, sondern um die Uberbriickung einer fiir sie

peinlichen Situation.

Das Gesprich geht damit zu Ende, dass die Frau ins Dorf eilt, um es allen zu erzéhlen,
was sie erlebt hat: Am Jakobsbrunnen, da steht der Messias, ich bin ihm begegnet. Das
Wasserholen interessiert sie nun nicht mehr. Sie ldsst ihren Krug zuriick. Sie hat den
wahren Jakobsbrunnen gefunden, Jesus, der das lebendige Wasser schenkt. Was die Sa-
mariterin in diesem wahrscheinlich nur kurzen Gespriach gelernt hat, ist das, dass das
Wasser, das dem Leben der Seele dient, bedeutsamer ist als das, das den Leib néihrt,
dass das ewige Leben bei Gott den Vorrang hat, den Vorrang haben muss, vor dem
Wohlergehen in diesem Leben. Das Wasser ist ein Sinnbild, ein Symbol fiir das Leben.
Wie notwendig es ist flir unser irdisches Leben, das erfihrt man eindrucksvoll in der
Wiiste oder in Trockenzeiten. Davon konnten die Zeitgenossen Jesu ein Lied singen.
Ohne Wasser verdorrt alles, stirbt alles ab, ist alles dem Tod geweiht. Ohne Wasser gibt
es kein Leben. Die Oase, die Wasserstelle in der Wiiste, ist fiir den Orientalen der Inbe-
griff des Lebendigen. In der Oase bliiht alles, da gedeihen die Pflanzen, die Tiere und

die Menschen. Die Oase ist ein Bild fiir das Paradies.

Wenn das Wasser fiir Jesus zum Sinnbild des ewigen Lebens wird, dann verstehen ihn
seine Zuhorer gut, wenn es zum Sinnbild wird fiir jene Giiter, die uns das ewige Leben
bei Gott schenken. Dabei spricht Jesus von dem lebendigen Wasser, von dem flie3en-
den Wasser, von dem Quellwasser, das kostbarer ist als das Wasser der Zisternen, in de-

nen sich das Regenwasser sammelt und nicht selten faul wird.

Das lebendige Wasser, das uns das ewige Leben schenkt, flieBt im Wort Gottes und in
den Sakramenten der Kirche, vor allem im Sakrament der Bul3e, das wir allzu sehr ver-
nachldssigen, und im Sakrament der Eucharistie, das wir allzu leichtfertig empfangen.
Unsere Gleichgiiltigkeit gegeniiber dem BuBlsakrament ist zuweilen wie eine Herausfor-
derung Gottes, unsere Gedankenlosigkeit und unsere mangelhafte Vorbereitung beim
Empfang der heiligen Kommunion wird immer wieder zu einer verhdngnisvollen Miss-
achtung der Liebe Gottes. Paulus schreibt den Korinthern, die es wohl dhnlich gemacht

haben: ,,Wer unwiirdig diese Speise genieB3t, der isst und trinkt sich das Gericht* (1 Kor
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11, 29). ,,Gott ist wie ein verzehrendes Feuer®, heilt es einmal im Alten Testament (Dtn
4, 24). Dafiir haben wir - haben viele von uns - das Empfinden verloren. Wenn Gott uns

heute wie ein ,,Kumpel“ ist, dann existiert er morgen nicht mehr fiir uns.

Jesus gibt uns das lebendige Wasser in der Verkiindigung der Kirche und in ihren Sa-
kramenten, um uns darin das ewige Leben zu schenken, um dadurch das ewige Leben in
uns zu ndhren. Das ewige Leben bei Gott aber zdhlt fiir viele nicht mehr. Es gentigt ih-
nen das irdische, das zeitliche. Uber das irdische Leben hinaus, das verginglich ist, er-
warten sie nichts mehr. Es fehlt ihnen gar das Verstdndnis fiir das wahre Leben, weil ihr
vergéngliches Leben in Unordnung ist, weil es von der Siinde bestimmt wird. Wenn sie
den Hunger und den Durst nach dem irdischen Leben 16schen kdnnen, wenn sie zu es-
sen und zu trinken haben und wenn sie ihr Vergniigen haben, dann wollen sie nicht
mehr. So sagen sie jedenfalls, und so leben sie auch. Dabei miissen sie freilich die Au-
gen vor der Wirklichkeit verschlieBen, denn sie erfahren es ja tdglich, wie uns das zeitli-
che Leben mit seinen Versprechungen immer wieder enttduscht, wie es uns immer mehr
entgleitet, wie es uns gleichsam zwischen den Fingern zerrinnt. Dennoch bleiben sie
vielfach dabei, dass sie nur das zeitliche Leben suchen, weil sie ihr Denken und Wiin-
schen aus der Einheitskiiche der 6ffentlichen Meinung beziehen: So machen es al-le, so
ist es richtig! Sie begniigen sich mit jenem Wasser, das allein das vergéngliche Leben
ndhrt, das aber immer wieder neuen Durst hervorruft, das vordergriindig ist, eine Fata
Morgana. Damit begniigen sie sich, weil sie zu stolz sind, um von Gott und der Ewig-
keit etwas zu erwarten, weil sie zu stolz sind, um sich von Gott sagen zu lassen, wie sie
leben sollen, und weil sie es ablehnen, sich von Gottes Gesetz bestimmen zu lassen in
threm Tun. Dabei meinen sie, sie bestimmten ihr Leben selber, sie seien selb-stindig, in

Wirklichkeit unterwerfen sie sich jedoch der Macht der Mode, dem Druck des ,,man®.

Das Evangelium des heutigen Sonntags erinnert uns daran, dass das ewige Leben bei
Gott wichtiger ist als das vergingliche, dass das ewige Leben den Vorrang hat, dass es
den Vorrang haben muss vor dem zeitlichen. Es wird uns zuteil, wenn wir uns um das
lebendige Wasser bemiihen, um das Wort Gottes und um die Gnade Gottes, wenn wir
uns um das lebendige Wasser bemiihen, wie es uns durch die Kirche vermittelt wird.
Dieses Wasser kann jedoch das ewige Leben nur dann in uns ndhren, wenn wir es erst
einmal empfangen haben in der Gestalt der heiligmachenden Gnade und wenn wir es

schétzen und wenn wir es nicht gedankenlos oder gewissenlos preisgeben.
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Wenn das ewige Leben bei Gott heute fiir viele nicht mehr z&hlt, so liegt das daran, dass
sie ein ungeordnetes Leben fiithren, dass sie sich einem unchristlichen Zeitgeist ver-
schreiben und dass sie einfach tun, was ihnen im Augenblick gefdllt, was auch die an-
deren, was sie alle machen. Aber - sie tduschen sich. Wir alle miissen einmal vor dem

Richterstuhl Gottes erscheinen, ein jeder von uns, wir alle, ohne Ausnahme.

4. Fastensonntag

,»Gib Gott die Ehre*

Wenn man das Evangelium des heutigen Sonntags hort, hat man zunichst den Eindruck:
Lang und langweilig, die Streiterei um den Blindgeborenen, der von seiner Blindheit
geheilt worden ist. Denken wir aber etwas tiefer nach, erkennen wir, dass das durchaus
nicht uninteressant ist, dass solche Debatten auch bei uns vorkommen, dass die Phari-
sder mitten unter uns leben, ja, dass wir uns selbst - zumindest zuweilen - in ihnen wie-

dererkennen konnen.

Jesus hat einen Blinden geheilt, die Pharisder wollen das jedoch nicht wahr haben. Wire
das wahr, dann miissten auch sie den Anspruch Jesu anerkennen und sich in seine Nach-
folge begeben. Das aber wollen sie nicht. Sie widerstehen der Wahrheit, und zwar hart-
nickig. Sie handeln nach der Devise: Was nicht sein darf, das ist auch nicht. Es darf
nicht wahr sein, dass Jesus den Blinden geheilt hat, es darf nicht wahr sein, deshalb
kann es auch nicht wahr sein. Als Meister des Wortes suchen sie das Faktum aus der
Welt zu schaffen, sie suchen sich selbst, dem Geheilten und den Augenzeugen des
Wunders einzureden, dass sich nichts Besonderes zugetragen hat, dass alles nur eine
Téuschung gewesen ist. Sie argumentieren so: Ein Siinder kann keine Wunder wirken:
Dieser aber ist ein Siinder, also ist das Wunder nicht geschehen. Sie argumentieren je-
doch mit einer falschen Pramisse und dazu noch gegen die Erfahrung. Mit ihrer Vor-

entscheidung biegen sie die anders geartete Erfahrung zurecht.

Dass dieser ein Siinder ist, das wissen sie, die Pharisder, denn er hat sie angeklagt, allzu

oft. Das ist fiir sie der Beweis dafiir, dass er ein Siinder ist. Diesen Grund lassen sie frei-
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lich nach aufen hin nicht gelten. Da geben sie einen anderen Grund an, da erkldren sie,

er habe den Sabbat missachtet. Das klingt besser und iiberzeugender.

Der Geheilte spricht dagegen, er durchkreuzt ihre Argumentation, wenn er feststellt:
Dieser kann kein Siinder sein, und dariiber hinaus ist der Tatbestand der Heilung offen-
kundig. Mit Recht sagt ihr, dass Siinder solche Wunder nicht tun kénnen. Die Antwort
der Pharisder darauf: Wenn du meinst, dieser sei kein Siinder, dann bist du selber ciner.
Dieser Jesus darf kein Prophet sein, also ist er keiner. Was du sagst, das darf nicht stim-
men. Also stimmt es nicht. Wer wollte sich dieser Logik entziehen? Um sie als Schein-
logik zu entlarven, dazu bedarf es einer gewissen Aufmerksamkeit, einer kritischen Ein-

stellung gegeniiber dem, was man einem vorredet.

Dieses Streitgesprach und Streitgesprache dieser Art haben sich seither hundert- und
tausendmal wiederholt bis in die Gegenwart hinein, nicht nur auf religiosem Gebiet.
Welche geistigen Verrenkungen machen wir, wenn wir etwas nicht wahr haben wollen?
Mit welchen spitzfindigen Ausreden weichen wir aus, wenn die Wahrheit unangenehm
ist fiir uns? Das Vorurteil oder die Voreingenommenheit, sie hat groe Macht in unse-
rem Leben. Aus ihr gehen immer neue Ideologien hervor. Da gibt es private und 6ffent-
liche Ideologien. Gerade heute sind sie sehr zahlreich. Das hingt mit der Hinwendung
zum Subjekt zusammen, mit der Abwendung vom Objekt, die eigentlich schon seit eini-
gen Jahrhunderten das Feld beherrscht. Wie unkritisch sind die Kritischen, wenn eine

Position ihren Interessen entspricht!

Die Ideologie verdunkelt den Verstand. Sie macht blind. Von daher erkldren sich nicht
wenige Vorgdnge in unserem privaten Leben wie auch im o6ffentlichen Leben unserer
Zeit, manche Diskussionen iiber religiose und politische Fragen, aber auch iiber gesell-
schaftliche, kulturelle und wissenschaftliche Fragen. Das fiihrt Einsichtigere immer wie-
der zu der Pilatus-Frage: ,,Was ist Wahrheit?* oder gar zur Resignation gegeniiber der

Wahrheitsfrage, wenn sie sagen: Es gibt keine Wahrheit, wir kdnnen sie nicht erkennen.

Was den christlichen Glauben angeht, den uns die Kirche verkiindet: Wenn wir etwas
nicht glauben wollen, weil es unseren Interessen widerspricht, dann gehen uns, wenn
wir herausgefordert werden, in der Regel die Worte nicht aus. Am Ende sind wir dann

oft selber iiberzeugt von dem, was wir uns eingeredet haben. Wir kdnnen namlich nicht
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nur den anderen etwas vormachen. Wir kdnnen uns auch selber etwas vormachen. Je
langer und je mehr wir gegen die Wirklichkeit argumentieren, umso mehr verlieren wir
den Blick fiir die Wahrheit. Wenn wir lange genug und auch konsequent genug gelogen
haben, so glauben wir es schlieBlich selber. Die Liige kann Besitz von uns ergreifen, sie
kann uns zur zweiten Natur werden. Ja, sie hat wirklich etwas Damonisches an sich, die
Liige. Die Versuchung, der Wahrheit Gewalt anzutun, ist deshalb so groB3, weil die
Wabhrheit unbequem ist - das ist sie jedenfalls nicht selten -, und zwar deshalb, weil wir
mit ihr oftmals nicht so weiter machen kénnen wie bisher, weil sie vielmals unsere De-
mut voraussetzt und uns demiitig macht, weil sie uns stets dazu auffordert, dass wir Gott

die Ehre geben und dass wir uns einordnen in den groferen Zusammenhang der Schop-

fung.

Die Offenbarung des Neuen Testamentes spricht wiederholt von der Tragik der Men-
schen, dass sie die Finsternis mehr liebten als das Licht - die Wahrheit ist das Licht, die
Liige ist die Finsternis. Wenn wir der Wahrheit widerstehen, dann wihlen wir die Fin-

sternis.

Unterdriickung der Wahrheit, das gibt es im privaten wie im offentlichen Leben. Wenn
wir die Augen verschlieen vor der Wirklichkeit und so der Faszination der Liige erlie-
gen, wird die Siinde uns in vielfachen Formen immer mehr beherrschen. Zunichst wol-

len wir nicht sehen, und schlie8lich konnen wir nicht mehr sehen.

Man kann sich nur immer wieder wundern iiber den Einfallsreichtum des Bosen im
Kampf gegen die Wahrheit: Verdachtigungen, Benachteiligungen, korperliche und see-
lische Quilereien, Freiheitsentzug und Tod, geistigerweise oder im buchstéblichen Sin-

ne - und immer wieder unendlich viele Worte und hochtrabende Reden.

,,G1ib Gott die Ehre*, heif3t es in unserem Evangelium. Das sagen die Pharisder dem Ge-
heilten. Sie miissten es sich selber sagen. Wenn wir Gott die Ehre geben, dann geben
wir der Wahrheit die Ehre. Wir nennen den Liigner unehrlich, weil er Gott nicht die

Ehre gibt und weil er damit seine eigene Ehre aufs Spiel setzt.

Der Kampf gegen die Liige und gegen den Irrtum ist der Hauptinhalt des Wirkens Jesu.
Sein Tod am Kreuz ist die Frucht dieses Kampfes. Er weil}: Die Liige gehort zu jeder
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Stinde, als Selbstbetrug und als Tduschung der anderen, sie steht am Anfang einer jeden
Siinde, und sie begleitet sie unerbittlich. Wo Christus ist, da muss auch sein Jiinger sein.

Der Kampf gegen die Finsternis ist die erste Aufgabe der Kinder des Lichtes.

Wenn wir uns von Christus erleuchten lassen, dann verwechseln wir nicht mehr die
Nacht mit dem Tag, die Finsternis mit dem Licht. Dann erkennen wir die Finsternis in
uns und um uns. ,,Wach auf, der du schléfst, und Christus wird dich erleuchten®, so
heif3t es in einem alten Tauflied, das heute in der (zweiten) Lesung zitiert wird, die dem

Epheserbrief entnommen ist.

Die Unterscheidung der Geister, darauf kommt es an. Fiir diese Gabe miissen wir uns
offen halten. Um sie miissen wir zu Gott beten, sollten wir zu Gott beten, am besten

téglich.

Damit werden die Blindheit des Blindgeborenen und seine Heilung zu einem Gleichnis
fiir unsere Blindheit gegeniiber der Wahrheit, fiir die Blindheit des Geistes, die folgen-

reicher ist als die Blindheit des Leibes.

Die Heilung von der Blindheit des Geistes wird uns geschenkt, wenn wir uns konse-
quent in die Gefolgschaft Christi begeben, der in den Sakramenten seiner Kirche uns be-
gegnet und darin wirksam ist. In den Sakramenten, damit meinen wir das Bullsakrament
und das Sakrament des Altares. Sehen konnen, das ist nicht zuletzt auch eine Frage der
Reinigung des Herzens, das vor allem durch den Stolz verschmutzt ist, der immer neu
die Liige und den Irrtum gebiert. Wenn wir Christus wirklich suchen und lieben, haben
wir den Mut, mit Christus gegen die Liige und gegen den Irrtum zu kdmpfen - in uns

und um uns.

Wie schwer ist es, der Wahrheit die Ehre zu geben? Die Macht der Liige ist erschiitternd
grof3. Die Szene unseres Evangeliums ist zeitlos. Der Kampf gegen die Wahrheit ist die
Ursache aller Ubel. Und es gibt kein Ubel, mit dem sich nicht die Unwahrhaftigkeit, die
Heuchelei, die Verschleierung der Wirklichkeit, verbindet. Der Kampf gegen die Wahr-
heit, zundchst erfolgt er fiir gewohnlich wider besseres Wissen. Aber bald erliegen wir
der Faszination der Liige. Das Leben vieler Menschen ist eine einzige Liige. Priifen wir

uns immer wieder, ob nicht auch unser Leben an diesem Punkt gefdhrdet ist. Betrachten
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wir daher die Dinge niichtern, unter Absehung von unserer eigenen Person und von un-
seren eigenen Erwartungen. Beten wir oft um die Gabe der Unterscheidung der Geister
und mithen wir uns um den Geist der Demut. Gehen wir zu Jesus und suchen wir ihn im
Gebet, um so der Faszination der Liige und des Irrtums zu entgehen. Wachsam miissen
wir sein: Das Bose schmeichelt unserer Bequemlichkeit und unserem Stolz. Im Evange-
lium des heutigen Sonntags werden die Sehenden blind und die Blinden sehend. Sorgen
wir dafiir, dass wir zu der letzteren Kategorie gehdren, zu der Kategorie der Blinden, die

sehend werden, nicht zu der Kategorie der Sehenden, die blind werden.

5. Fastensonntag (Passionssonntag)

»Wer an mich glaubt, wird leben, auch wenn er gestorben ist*

Sieben Wunder Jesu werden uns im Johannes-Evangelium berichtet. Am vergangenen
Sonntag ging es im Evangelium der heiligen Messe um das sechste Wunder, um die
Heilung des Blindgeborenen, heute ist es das siebente, die Auferweckung des Lazarus.
Die tiefere Aussage des Berichtes von der Heilung des Blindgeborenen lautet: Schlim-
mer, verhidngnisvoller als die Blindheit der Augen ist die Blindheit des Herzens, und die
eigentlich Blinden sind die, die sich der Wirklichkeit verschlieBen und nicht an die gott-
liche Macht und Sendung Jesu glauben, weil sie ihre Ruhe haben wollen. Oder anders
gesagt: Der, der uns die Augen 6ffnet fiir die eigentliche Wirklichkeit, fiir Gott und fiir
seine Pliane mit uns Menschen, ist Jesus, das Licht der Welt. Ohne ihn ist Dunkelheit in
uns und um uns. Wer dieses Licht nicht schaut und im Glanz dieses Lichtes nicht die
Welt und sein Leben betrachtet, der ist in Wahrheit blind, und er ist d&rmer als jeder

Blindgeborene.

Heute will uns das Evangelium daran erinnern, dass Christus nicht nur das Licht unserer
Welt ist, sondern auch ihr Leben. Wer nicht an ihn glaubt, obwohl er von ihm gehdrt
hat, ist eigentlich tot, und wer sich thm anschliefft mit allen Konsequenzen, nicht nur in
einem Augenblick der Begeisterung, wer sich ihm anschlieft mit allen Konsequenzen,
der braucht den zeitlichen Tod nicht mehr zu fiirchten, weil er das ewige Leben gefun-

den hat. Christus - das Leben, das ist das Thema dieses Evangeliums.
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Wieder sind es die Autoritidten des Volkes, die Hohenpriester, die Pharisder und die
Schriftgelehrten, die das Wunder, dieses Mal das Wunder von der Auferweckung des
Lazarus, nicht wahr haben wollen. Das erfahren wir im Fortgang der Perikope: Was
nicht in ihr Konzept passt, das darf nicht sein. Was nicht wahr sein darf, das kann nicht
wahr sein. Sie fassen daher den Beschluss, Jesus und auch den Lazarus zu téten. Die Sa-

che muss aus der Welt geschafft und alle Spuren miissen verwischt werden.

Handeln wir nicht zuweilen &hnlich wie die Autorititen des jiidischen Volkes zurzeit Je-
su? Oftmals wollen mit dem Kopf durch die Wand, wie sie es wollten. Auch unser Stolz
ist oftmals grenzenlos: Wir wollen uns nicht beugen, auch nicht vor der Wahrheit, und
wenn wir uns schon getduscht haben, so geben wir es wenigstens nicht zu. Wir kénnen
uns der Wahrheit widersetzen, wir konnen ihr widerstehen. Das ist moglich, weil es
nicht nur die Kraft des Verstandes in uns gibt, weil wir nicht nur denken, sondern auch
wollen kdnnen. Und das Wollen ist oft michtiger in uns als das Denken. An diesem
Punkt aber beginnt das Geheimnis der Siinde: Der Siinder begehrt auf gegen die Wahr-

heit, er handelt nicht gemal der Wahrheit, er leugnet sie, oder er biegt sie zurecht.

Die Autoritdten des jiidischen Volkes wollen recht gehabt haben, und sie wollen recht
haben, sie wollen die bleiben, die sie sind, sie wollen ihre Autoritdt nicht in Frage ge-
stellt sehen, darum widerstehen sie der Wahrheit. Dieses ihr Verhalten ist eine bleiben-
de Versuchung der Menschen, in allen Jahrhunderten. Auch uns geht sie an. Wir erken-
nen daran, wie grundlegend das Bemiihen um die Ehrlichkeit ist fiir uns und wie kri-

tisch wir sein miissen gegen uns selbst.

Diejenigen, die sich Jesus verschlieBen, die nicht an ihn glauben, um seiner Weisung
entgehen zu konnen, sie sind tot in einem umfassenden Sinn. Sie suchen das Leben,
aber sie suchen es da, wo sie es nicht finden konnen. Sie klammern sich an das irdische
Leben, das aber ein Leben zum Tode ist. Wer wollte nicht sehen, dass das heute die
Mehrzahl - so kann man wohl sagen - die Mehrzahl der Menschen tut? Man klammert
sich an das irdische Leben und verschmiht das ewige. Ja, wir alle, ein jeder von uns,
wir alle stehen im Sog dieses Unglaubens, der seine Lebenskraft immer neu aus dem
Stolz bezieht, aus dem Hochmut und aus der Selbstverliebtheit. Wir mochten das Leben,

aber wéhlen den Tod. Das aber ist ein Verhédngnis.
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Der Abfall von Christus und seiner Kirche, wie er heute in gro3em Stil sich ereignet, ist
eine furchtbare Tragddie, weil er unabsehbare Konsequenzen hat, nicht nur fiir die
Ewigkeit, auch fiir die Zeit. Was die zeitlichen Konsequenzen angeht, erkennen wir die-
se schon heute in dem wachsenden Chaos im gesellschaftlichen und im politischen, ja,
auch im kirchlichen Leben. Vorgestern noch sprach der Heiligen Vater von der Ver-
weltlichung innerhalb der Kirche. Die Propagandisten des Unglaubens haben in ihr heu-
te ein leichtes Spiel. Gebannt durch das Wohlleben, verbiinden sich viele mit ihnen, die
noch drinnen sind und ihnen eigentlich entgegentreten miissten, sie verbiinden sich mit
thnen, weil sie das Heil von der Anpassung an die Welt erwarten, weil sie nicht mehr
wissen, worum es geht in der Botschaft Christi und der Kirche. Wer das irdische Leben
vergotzt, das ohnehin vergénglich ist, wird nicht nur das ewige Leben verlieren, er zer-

stort dazu noch - das gilt heute mehr denn je - die Bedingungen seines irdischen Lebens.

Das Vordergriindige ist leer, es ist letztlich eine Tauschung. Wer daran sein Herz hingt,
der betriigt sich selbst. Diesen Zustand kann man auch nur ertragen, indem man das

Denken aufgibt oder indem man es sich nur bis zu einem bestimmten Punkt gestattet.

Die frohe Botschaft des heutigen Evangeliums lautet: Wir brauchen keine Angst vor
dem irdischen Tod zu haben, wenn wir das Leben wéhlen, das heifit, wenn wir dem
Glauben schenken und folgen, der sich selber immer wieder als das Leben bezeichnet
und der es uns wiederholt gezeigt hat, dass er machtiger ist als der Tod. Wer aber den
Tod nicht mehr zu fiirchten braucht, der braucht auch keine Angst mehr zu haben vor
dem Leben. Christus schenkt uns das ewige Leben, wenn wir uns nicht der Wahrheit
verschlieBen, wenn wir uns seine Botschaft, wie sie uns in der Kirche der Jahrhunderte

verkiindet wird, zu Eigen machen.

Wenn wir am vergangenen Sonntag sagen konnten: Die wahrhaft Blinden sind die, die
von vielen fiir sehend gehalten werden, so konnen wir heute sagen: Tot im eigentlichen
Sinne sind die, die nur das irdische Leben kennen und dafiir das ewige aufs Spiel setzen.
Wer sich Christus und seiner Kirche widersetzt, ob er das drinnen tut oder draullen, wer
seine Ruhe haben will und darum der Wahrheit widersteht, der wahlt den Tod, den zeit-
lichen, dem er ohnehin nicht entrinnen kann, und mit ihm - heute mehr denn je - das
Chaos und den ewigen Tod, weil er die Zeit der Gnade verstreichen ldsst. Bedenken wir

das, erkennen wir, dass jeder Augenblick unseres Lebens von unabsehbarer Bedeutung
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ist fiir Zeit und Ewigkeit, nicht nur fiir uns personlich, sondern letztlich auch global, fiir

eine ganze Welt, fiir die Schicksalsgemeinschaft aller Menschen.

6. Fastensonntag (Palmsonntag)

»Durch seine Wunden sind wir geheilt worden“

Nur zwei Gedanken sollen die ergreifende Leidensgeschichte vertiefen, die wir vernom-
men haben. Der da gelitten hat, war der Sohn des ewigen Gottes, der Mensch geworden
war, um die kranke Menschheit zu heilen, um ihr das aufs Neue zu bringen, was sie
einst, am Anfang ihrer Geschichte, verloren hatte. Er wurde jedoch verworfen. Die Fiih-
renden des Volkes, die Wortfiihrer, sie wussten es besser, was den Menschen zum Heile
dient. Der Evangelist Johannes erinnert an dieses Geschehen, wenn er am Anfang seines
Evangelium schreibt: ,,Er kam in sein Eigentum, aber die Seinigen nahmen ihn nicht

auf“ (Joh 1, 11).

Da begegnet uns das ,,Geheimnis der Bosheit™ (2 Thess 2, 7), ein Mysterium, das nicht
weniger geheimnisvoll ist als das Geheimnis der Menschwerdung Gottes. Heute eska-
liert es, das Geheimnis der Bosheit, wo immer man sich von Christus und von seiner Er-
l6sungstat abwendet. Und das geschieht heute in dem Mafle, in dem man die Gottlo-
sigkeit propagiert, sei es durch Worte, sei es durch Taten. Davon ist selbst das Innere
der Kirche - Gott sei es geklagt - nicht ausgenommen. Das Fundament dieses Geheimni-
sses bilden der Egoismus, der Stolz und die Unwahrhaftigkeit, die Unehrlichkeit, die be-

wusste Tauschung.

Auch heute wird der Sohn Gottes nicht aufgenommen in seinem Eigentum, er wird auf-
genommen, ja, aber nur partiell. Und die Zahl jener, die ihn aufnehmen, scheint zu
schrumpfen. Von daher geht seine Leidensgeschichte weiter, wenngleich in manierli-
cheren Formen, aber auch das gilt nicht immer und in allen Féllen.

Gott wurde ein Mensch, um die Menschen zu vergéttlichen, um sie zu veredeln, um sie
auf eine hohere Ebene des Seins zu erheben, um die Dunkelheit dieser Welt zu bannen,
um den Fluch von ihr zu nehmen und um den Menschen den Reichtum Gottes zu brin-

gen und sie fiir die ewige Gemeinschaft mit Gott zu riisten. Das ist das Wesen der Er-
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16sung.

Der Apostel Paulus schreibt: ,Er, der reich war, wurde um euretwillen arm, damit ihr
durch seine Armut reich werdet* (2 Kor 8, 9). Er erniedrigte sich, um uns zu erhéhen.
Er hat nicht nur unsere menschliche Natur angenommen, er hat sich auch dem Geheim-
nis der Bosheit unterworfen, indem er fiir alle Menschen gelitten hat und sich dem
schméhlichen Tod am Kreuz ausgeliefert hat. Er hat den Tod ,,verkostet* fiir uns alle,
wie es im Hebrderbrief hei3t (Hebr 2, 9). Aus Liebe trug er den Hass der Menschen, um

ihn zu iberwinden. Gerade sein Leiden und sein Sterben sind ein Zeugnis dieser Liebe.

Zwei Ubeltiter starben zusammen mit Christus, der eine verhdhnte seinen Leidensge-
nossen zusammen mit den Leuten, die unter dem Kreuz standen oder am Kreuz vor-
iibergingen, sie wollten nicht wahr haben, was da geschehen war, der andere beugte sich
seiner tieferen Einsicht. Er verdemiitigte sich im Angesicht des Todes und leugnete

nicht, was eigentlich nicht zu leugnen war. Und er starb als ein Erloster.

,Durch seine Wunden sind wir geheilt worden®. heifit es bei dem Propheten Jesaja (Jes
53, 5). Der erste Petrusbrief greift diesen Gedanken auf (1 Petr 2, 24). Diese Heilung
geht weiter, denn die Leidensgeschichte des Erlosers ist noch nicht zu Ende, sie geht
weiter, wie auch das Geheimnis der Bosheit weitergeht in der Geschichte der Mensch-

heit.

Christus ist fiir alle gestorben, ,,damit die Lebenden nicht mehr fiir sich leben®, hei3t es
im 2. Korintherbrief, ,,sondern fiir den, der fiir sie starb und auferweckt wurde* (2 Kor
5, 15). Das ist der zweite Gedanke, mit dem wir das heutige Evangelium vertiefen

mochten.

Wenn wir flir Christus leben, dann leiden wir mit ithm fiir die, fiir die er gelitten hat. Der
heilige Paulus erkldrt einmal: ,,Ich freue mich, wenn ich fiir euch leiden darf, denn ich
erginze durch meine Leiden das, was noch aussteht von den Leiden Christi* (Kol 1,
24). Viele Leiden bestimmen unser Leben, Leiden, denen wir nicht entflichen kdnnen,
korperliche, aber auch seelische Leiden. Sie erhalten einen tiefen Sinn, wenn wir sie in
der Gemeinschaft mit dem leidenden Christus tragen. Mit der Gnade Gottes konnen wir

uns dann gar freuen iiber sie, wenn wir im Gebet mit Christus eng verbunden sind, im
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Gebet und im regelmiBigen Empfang der Sakramente. Das gilt vor allem dann, wenn
wir nicht nur mit Christus leiden, sondern auch fiir ihn, wenn wir fiir die Wahrheit lei-
den, fiir das Wort Gottes und fiir das Gute. In der Bergpredigt spricht Christus aus-
driicklich davon, dass wir uns freuen sollen, wenn wir Verfolgung erleiden um der Ge-
rechtigkeit willen. Da fligt er dann noch ein weiteres Motiv fiir diese Freude hinzu,

wenn er erklért ,,euer Lohn wird grof} sein im Himmel*.

Sich freuen iiber das Leiden, das wir mit Christus tragen und fiir das Leiden, das wir fiir
ihn tragen, das ist nicht leicht, aber es schenkt uns die innere Freiheit, und es macht un-
ser Leben reich. Wenn wir mit Christus leiden und fiir ihn, machen wir nicht nur un-ser
Leben reich, sondern auch das Leben vieler, konnen wir doch durch unsere Leiden das
ergidnzen, was noch aussteht an den Leiden Christi und so zusammen mit Christus die
Menschheit erlésen, teilhaben an seinem Erlésungswerk. Das ist ein Gedanke, der uns
aufrichtet in schweren Stunden, wenn wir ihn bedenken. Da konnen wir uns mit Paulus
verbilinden, der viele reich gemacht hat durch die zahllosen Leiden, die er in der Erfiil-
lung seines apostolischen Auftrags auf sich genommen hat, nicht zuletzt auch, wie er

eigens betont, in durchwachten Nichten und in Fasten und Beten (2 Kor 6, 4 f¥).

Ostern

wFirchte dich nicht. ... Ich habe die Schliissel des Todes und der Unterwelt*
In alter Zeit nannte man Ostern das Fest aller Feste, man sprach von den ,,Festa Festo-
rum®. Seit den Tagen der Urkirche ist Ostern das hochste Fest des Jahres. An ihm ver-
kiindete man die Wahrheit aller Wahrheiten, den Sieg des Lebens iiber den Tod, die
Wahrheit, dass Gott stirker ist als der Tod und die Verginglichkeit, stirker als die Bos-
heit der Menschen. Nicht genug damit, dass man dieses Geheimnis an einem Tag im
Jahr festlich beging, schon frith kam man allwochentlich am ersten Tag der Woche zu-
sammen, um gewissermafen ein kleines Osterfest zu feiern, um in der Eucharistiefeier
dem auferstandenen Herrn zu begegnen. Von daher riihrt auch das, was in allen Jahr-
hunderten selbstverstidndlich war und es wieder werden muss, dass sich am Sonntag die

ganze Gemeinde im Gotteshaus versammelt.

Wer wollte diese gnadenvolle Begegnung verfehlen? Im Ostergeheimnis geht es um den
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Tod und die Verginglichkeit, um eine Frage, die uns mehr bedringt als alle anderen
Fragen, wenn wir uns nicht das Nachdenken abgewohnt haben. Die Auferstehung Jesu
gibt uns die Antwort auf diese Frage, wenn wir den Osterzeichen und den Osterzeugen
Glauben schenken, wenn wir der Kirche Christi mehr Vertrauen entgegenbringen als
den selbsternannten Propheten unserer Zeit, die alles wissen, auch das, was sie nicht wi-

SSen.

Im 4. Jahrhundert schreibt Cyrill von Jerusalem (+ 386) im Blick auf die Osterbotschaft:
,»Alle Konige verlieren bei ihrem Tode mit dem Leben zugleich die Macht, einzig Chri-
stus wird seit seinem Tode am Kreuz von aller Welt angebetet*. Man ist geneigt zu sa-
gen: Schon wire es, wenn es so wire, aber es ist ein Faktum, dass sich die Macht Chri-
sti ausweitete in seinem Tod, dass ihn Millionen angebetet haben in der zweitausendjéh-
rigen Geschichte des Christentums und darin Trost haben im Leben und im Sterben. Ein
Ausdruck dieser Tatsache ist die alte Inschrift auf einem Obelisk: ,,Sehet das Kreuz des
Herrn, weichet ihr feindlichen Méchte, gesiegt hat der Lowe von Juda®“. Der Lowe von
Juda, das ist der Sieger von Golgotha, der sich stirker erwiesen hat als der Tod, sofern
er im Tod den Tod besiegt hat. So verstand man stets das Kreuz, auch als Zeichen des
Sieges, nicht nur als Marterwerkzeug. So miissen wir es auch heute verstehen, wenn wir

uns nicht der Osterbotschaft verschliefen.

Der Sieg Christi {iber den Tod ist der Kern der christlichen Verkiindigung von Anfang
an. Davon sprachen die ersten Glaubensboten in der Urkirche zuerst, und alles andere,
was sie zu verkiinden hatten, war im Grunde nur Ausgestaltung dieses Grunddatums.
Dabei betonten sie, dass die Auferstehung Christi die Auferstehung aller zur Folge hat -
er war ja der Erstling der Entschlafenen -, die sich in seine Jiingergemeinde einreihen,
die ihm nachfolgen, die fiir ihn und seine Kirche einstehen und seinen heiligen Willen

erfullen.

Sie waren keine Phantasten, die ersten Christen, sie taten nicht den zweiten Schritt vor
dem ersten. Sie wussten, dass mit dem Osterlichen Geschehen nur die Schatten der Zu-
kunft, die Schatten einer gliicklicheren Zukunft in die Gegenwart hineinfielen. Sie
wussten: Die Voraussetzung fiir die Auferstehung mit Christus ist das Mitleiden mit
thm. Sie wussten: Noch ist nicht die Vollendung, noch sind wir auf dem Wege, noch be-

stimmen das Leiden, die Versuchung und die Siinde unser Leben. Darum dispensiert
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auch das Ostergeheimnis nicht von dem ernsten Streben nach dem Guten, von der Aske-

se und von dem Bemiihen um die Freiheit des Geistes.

Die Voraussetzung filir den Osterglauben und die Osterfreude ist die, dass wir mit Chri-
stus das Kreuz tragen und in der Gemeinschaft mit ihm unseren Tod auf uns nehmen.
Wenn der Auferstandene den Jiingern sagt: ,,Musste nicht Christus all das erleiden, um
so in seine Herrlichkeit einzugehen® (Lk 24, 26), so gilt das auch fiir uns. Der Weg zur

Auferstehung fiihrt iiber das Kreuz.

Der Apostel Paulus, der wie kein anderer {iberwiéltigt war von dem Geheimnis der Auf-
erstechung Jesu - er hatte ihn gesehen, er war ihm begegnet, nicht dem irdischen Jesus,
aber dem auferstandenen -, er erklért: ,,Immerfort tragen wir das Todesleiden Jesu an

unserem Leibe* (2 Kor 4, 11).

Was neu ist, das ist das Wissen um den Weg der Uberwindung der Verginglichkeit und
des Todes. Damit aber hat angesichts der Auferstehung Jesu die Ewigkeit schon begon-
nen. Aus dem Glauben an die Auferstehung des Gekreuzigten geht eine feste Hoffnung
hervor, eine Hoffnung, die die Gegenwart tragt, auch wenn sie uns zuweilen den Boden

unter den Fiilen wegzuziehen scheint.

Als am Ende des 1. Jahrhunderts die christlichen Gemeinden in grof8er Bedrdngnis leb-
ten, weil Kaiser Domitian sie grausam verfolgte, vernahm ein urchristlicher Prophet
trostliche Worte aus dem Munde des Auferstandenen, aus dem Munde des Kyrios, Wor-
te, die uns aufgezeichnet sind im letzten Buch der Heiligen Schrift, in der Geheimen Of-
fenbarung. Sie lauten: ,,Fiirchte dich nicht. Ich bin der Erste und der Letzte, der Leben-
dige, ich war tot, und nun lebe ich in alle Ewigkeit. Ich habe die Schliissel des Todes
und der Unterwelt* (Apk 1, 18).

Viele Angste bedringen uns heute, obwohl wir sie uns oftmals nicht eingestehen. Be-
sonders forsch treten jene auf, die sich von der Kirche entfernt haben, die ein gottloses
Leben fiihren oder auch jene, die sich den Zeitgottern verschrieben haben. Aber sie tiu-
schen sich und andere. In Wirklichkeit sind die Angst und die Unsicherheit der Men-
schen heute grof3, weil viele die zentrale Glaubenswirklichkeit der Kirche ad acta gelegt

oder sich eine Neuinterpretation von ihr zu Eigen gemacht haben, die auf ihre Auflo-
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sung hinauslauft.

Wer um die Auferstehung Christi weil3, wer auf der Seite des auferstandenen Christus
steht, wer ihm nachfolgt, dem konnen die irdischen Sorgen im Grunde nichts mehr an-
haben. Und die innerweltlichen Potentaten kdnnen ihm keine Angst mehr einjagen. Im
Glauben an den Auferstandenen sind sie unverwundbar. Denn er, der auferstandene
Christus hat die Schliissel des Todes und der Unterwelt, das heif3t: Er fiihrt uns aus der

Dunkelheit ins Licht, aus der Vergénglichkeit in die Unverginglichkeit.

Einst hat die Jiingerschaft Jesu, die junge Kirche, mit der Osterbotschaft die Welt er-
obert. Die Botschaft von der Auferstehung des Gekreuzigten von Golgotha hat vor zwei
Jahrtausenden eine Revolution der Herzen eingeleitet und einer geistig und moralisch

verkommenen Welt neue Perspektiven geschenkt.

Die Urgemeinde und die Kirche der ersten Jahrhunderte war ganz und gar Osterlich ge-
pragt. Als die Kirche der Martyrer lebte sie ganz und gar aus dem Glauben an den, der
,»die Schliissel des Todes und der Unterwelt* hat. Dieses Faktum ist ein bedringender
Appell an eine verbiirgerlichte Kirche unserer Tage, von der weithin nur noch die Struk-
turen existieren. Und wir sehen auch: Wenn die Kirche in der Geschichte grofle Zeiten
durchschritt, so tat sie das in einem lebendigen Osterglauben. Umgekehrt, wenn sie un-
fruchtbar war, so deshalb, weil das Feuer des Osterglaubens in ihr erloschen war. Dabei
waren die Glaubigen nicht naiv in threm Osterglauben, sie wussten, dass wir auf dem
Weg sind, solange wir leben, dass der Karfreitag weitergeht, dass wir im Pilger-stand
nicht anders als durch die Trénen des Leides hindurch den Glanz der 6sterlichen Freude
sehen konnen. Aber der Glaube priagte ihr Leben, und darum konnten sie iiberzeugen

und mitreilen und viele fiir die Kirche des Auferstandenen gewinnen.

Beten wir heute, dass die Osterbotschaft uns so erfiille, dass sie uns stark macht, dass
sie uns den Frieden schenkt und uns zu Zeugen des Auferstandenen macht, dessen, der

die Schliissel des Todes und der Unterwelt in seiner Hand halt.

Ostermontag

»Musste nicht Christus leiden, um so in seine Herrlichkeit einzugehen?*
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Zwei Gedanken wollen wir bei dem heutigen Evangelium, dem Evangelium des zweiten
Ostertags, das mehr ist als ein einfacher Bericht, das ein Osterzeugnis von hoher dich-
terischer Qualitit ist, erwdgen: (1) Die Jiinger kommen langsam zum Glauben an die
Auferstehung des gekreuzigten Messias, und (2) sie erkennen dabei, dass seiner Erho-
hung die Erniedrigung vorausgehen musste, dass seine Verherrlichung das bittere Lei-
den zur Voraussetzung hatte. Enttauscht erkldren sie dem, der sich ihnen auf dem Weg
zugesellt: ,,Wir aber hatten gehofft, er werde Israel erlosen®, wihrend dieser iiberlegen
bemerkt: ,,Musste nicht Christus leiden, um so in seine Herrlichkeit einzugehen®. Der
Bericht von dem Gang der zwei Jiinger von Jerusalem nach Emmaus - das sind sechzig
Stadien, etwa zehn Kilometer - will uns tiefer in das Ostergeschehen einfiihren und uns

im Glauben an den auferstandenen Christus bestiarken.

Der Tod Jesu hatte die Hoffnungen seiner Jiinger zerschlagen. Das Schicksal des Mei-
sters hatte sie aus der Bahn geworfen. Sie konnten sich nicht vorstellen, dass er wieder

zum Leben zurilickgekehrt sei. Und sie wehrten sich gegeniiber dieser Vorstellung.

Die Berichte iiber die Entstehung des Osterglaubens sind vielfdltig. In ithrer Chronologie
sind sie nur schwerlich zu rekonstruieren. Aber das bezeugen sie allesamt, dass die Jiin-
ger Jesu nur langsam zum Glauben gekommen sind, wie das auch hier der Fall ist, dass
sie die Auferstehung Jesu nicht hervorgebracht haben durch ihre Erwartung oder durch
ihre Phantasie, dass sie nach der Kreuzigung ihres Meisters vielmehr von den Fakten
iiberrollt wurden. Im Mittelpunkt stehen dabei jene zwolf Jiinger, die Jesus in besonde-
rer Weise ausgewihlt hatte, die wir Apostel nennen, und die Erscheinungen des Aufer-
standenen, die aufs Ganze gesehen nur wenige waren, was wiederum deutlich fiir ihre

Geschichtlichkeit spricht.

Nur langsam kommen die Jiinger zum Osterglauben, nicht nur die Emmaus-Jiinger. Wi-
derstrebend, mehr oder weniger, machen sie ihn sich zu Eigen. Und - auch das ist be-
deutsam - Einzelheiten dariiber berichten sie erst spiter. Zunéchst interessiert sie nur
das Faktum, zuerst verkiinden sie nur dieses. Das ist anders bei Illusionen, die wir uns
machen. Bei ithnen steht am Anfang eine unerschiitterliche Gewissheit, die dann im Fol-
genden oftmals durch Zweifel erschiittert wird, und bei ihnen steht am Anfang in der

Regel eine bunte Ausmalung der Ereignisse. Hier, bei der Auferstehung Jesu, ist das



83
ganz anders. Hier beginnt es mit den Zweifeln, und nur langsam wird das Unerwartete,
wird das Unvorstellbare zur Gewissheit, um dann nie wieder in Zweifel gezogen zu
werden. Und - zuerst verkiinden die Osterzeugen nur das pure Faktum: Gott hat ihn er-

hoht und: Er ist dem Simon erschienen.

Die Jiinger Jesu hétten sich nicht aufs Neue zusammengefunden nach der Hinrichtung
ihres Meisters durch die religiosen Autoritdten ihres Volkes und durch die romische Be-
satzungsmacht, sie hitten nicht begonnen mit der Mission, wenn sie nicht zu der Uber-
zeugung gekommen wiren, dass der Gekreuzigte lebe und dass er wiederkommen wer-
de in Herrlichkeit und dass sie einst an seiner Auferstehungsherrlichkeit teilnehmen
wiirden. Faktisch ist aus dem Osterglauben der Jiinger Jesu die Kirche hervorgegangen,
hat sie in ihm ihr eigentliches Fundament, und viele von ihnen haben in diesem Glauben
die Wahrheit der Auferstehung Christi mit ihrem Blut besiegelt. Das sind bedeutsame
Fakten fiir uns heute, die wir weit weg sind von den Osterlichen Ereignissen des An-
fangs, denen es nicht vergonnt ist, dem Auferstandenen leibhaftig zu begegnen, Fakten,

die unseren Osterglauben stiitzen kdnnen. Daran erinnern uns schon die Kirchenviter.

Der Erhohung des Messias geht seine Erniedrigung voraus. Das ist der zweite Gedanke
unseres Evangeliums: Christus musste leiden, um so in seine Herrlichkeit einzugehen.
Mit diesen und wohl auch mit dhnlichen Worten macht der Fremdling, der die zwei Jiin-
ger auf dem Weg nach Emmaus begleitet, ihnen das Geschehen versténdlich, das sie so
sehr bekiimmert. Dieses Miissen nimmt Bezug auf den gottlichen Heilsplan, wie er im
Alten Testament vorgebildet ist. Der Tod Jesu und seine Auferstehung lassen in beson-
derer Weise die alttestamentliche Weissagung vom leidenden Gottesknecht in Erfiillung
gehen: Der Gerechte wird verworfen von den Menschen, Gott aber setzt ihn ins Recht.

Das ist eine Geschichte, die sich allzu oft wiederholt.

Wir erkennen in den 6sterlichen Ereignissen: Der Weg zur Vollendung fiihrt durch das
Leid. So wollte es Gott damals, und so will er es auch heute. Das gilt fiir unsere Aufer-
stehung mit dem gekreuzigten Christus, die uns verheiflen ist, nicht weniger als fiir die
alltdglichen Ereignisse unseres Lebens. Wir werden hier aufs Neue an das Jesus-Wort

erinnert: ,,Der Jiinger ist nicht {iber dem Meister* (Mt 10, 24; Lk 6, 40).

Gott flihrt uns durch Leid zum Heil. Dem Osterfest geht der Karfreitag voraus. Der Kar-
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freitag unseres Lebens fiihrt uns zum ewigen Osterfest, wenn wir mit dem auferstande-
nen Christus durch die Zeit gehen, wenn wir uns bemiihen, ihn immer mehr zum MaB-

stab unseres Lebens zu machen.

Es kommt noch hinzu, dass sich, wenn wir auf den auferstandenen Christus schauen, fiir
uns die Leiden dieser Zeit auf wunderbare Weise relativieren. Das Leid ist ein bedeu-
tender Faktor unseres Lebens. Das gilt fiir uns alle. Jeder von uns muss viel Schweres
durchstehen in seinem Leben, der eine mehr, der andere weniger. Ganz kommt niemand
daran vorbei. Aber alles wird leicht fiir uns, wenn der Glaube an die Auferstehung des
gekreuzigten Christus und an die Unsrige, die uns darin verheiflen ist, unser Leben be-
stimmt. Es ist der auferstandene Christus, der uns Hoffnung gibt in allen dunklen Stun-

den, wenn wir nur auf ihn schauen und ihn als den Lebenden verehren.

Immer begegnen wir ihm, dem Auferstandenen, in der Feier des eucharistischen Ge-
heimnisses. Die heilige Messe ist in ihrem Wesen so etwas ist wie die Feier des Oster-
mysteriums. Das erkennen viele nicht mehr. Tatsdchlich unterliegt das zentrale Sakra-
ment der Kirche heute einem Erosionsprozess - so kann man es nennen - wie nie zuvor,
unterliegt es heute einer extremen Verflachung bei den Priestern wie beim Volk Gottes.
Fiir viele von uns muss hier die Bekehrung ansetzen. Das dsterliche Sakrament, das Sa-
krament der Eucharistie, ist ohne Wirkung, ja, es verdunkelt unseren Sinn noch mehr,
wenn wir vergessen, dass es der auferstandene Christus ist, der uns darin nicht nur be-
gegnet, sondern der sich darin uns zur Speise gibt, deren Empfang den Gnadenstand zur

Voraussetzung hat und eine grole Aufmerksamkeit und einen tiefen Glauben.

Nur langsam kommen die ersten Osterzeugen, die Jiinger Jesu, zum Glauben an die
Auferstehung des Gekreuzigten. Thre Zweifel sind eine Hilfe fiir unseren Osterglauben.
Und sie erkennen, dass der Messias leiden und sterben musste, um so in seine Herrlich-
keit einzugehen. Gott fiihrt uns durch Leid zum Heil. Das gilt immerfort fiir uns unter
der Voraussetzung, dass wir auf den auferstandenen Christus schauen und uns glaubig
mit ihm vereinigen. Und immer begegnet uns dieser in der Feier der Eucharistie. In ihr
bleibt das Ostergeschehen Gegenwart, denn in ihr feiern wir den Tod und die Auferste-
hung Christi bis er einst wiederkommt. Suchen wir ihn dort, wo wir ihn finden, dann be-
gleitet er auch uns, wie er die Emmaus-Jiinger begleitet hat. Dann macht er auch ,,unser

Herz brennen®, immer wieder aufs Neue.
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2. Sonntag der Osterzeit (Weiller Sonntag)

»Wenn du mit deinem Munde bekennst, dass Christus der Herr ist, und in deinem
Herzen glaubst, dass Gott ihn von den Toten auferweckt hat, dann findest du das

Heil*

Das Evangelium des heutigen Sonntags bezeugt uns den Osterglauben der Jiinger Jesu.
Im Mittelpunkt steht dabei der Apostel Thomas. Er kommt verspétet zum Glauben an
die Auferstehung Jesu, weil er dem Zeugnis der anderen Jiinger mit Skepsis begegnet
und erst seine eigenen Erfahrungen machen will. Das Evangelium gipfelt in dem Be-
kenntnis des Thomas: ,,Mein Herr und mein Gott* und in der Mahnung des Auferstan-
denen ,,Selig, die nicht sehen und doch glauben®. Das Bekenntnis des Thomas muss un-
ser Bekenntnis werden, auch wenn uns der Auferstandene nicht leibhaft begegnet, es
muss uns begleiten, dieses Bekenntnis, auf den Stralen unseres Lebens, denn der Aufer-
standene geht mit uns durch die Zeit. So hat er es seinen ersten Zeugen und mit ihnen

uns allen verhei3en, sofern wir ihrem Wort vertrauen.

Auch dem Apostel Thomas und den anderen Jiingern aus dem Kreis der Zwolf wird der
Glaube nicht erspart. Aber in ihrer Begegnung mit dem Auferstandenen wird ihnen eine
Briicke gebaut, wird ihnen ein Ankniipfungspunkt gegeben. Dadurch wird ihnen der
Glaube erleichtert. Aber sie hitten im Unglauben verharren koénnen. Im Gleichnis von
dem reichen Prasser und dem armen Lazarus macht Jesus einmal darauf aufmerksam,
wenn er Abraham sagen lésst: ,,Wenn sie auf Mose und die Propheten nicht horen, dann
werden sie sich auch nicht iiberzeugen lassen, wenn einer von den Toten aufersteht. Das
will sagen: Wir haben tausend Ausreden, wenn wir nicht glauben wollen. Hier, in unse-
rem Fall, hdtte man von Selbsttduschung sprechen kdnnen, oder man hétte sagen ko-

nen, der angeblich Auferstandenen sei gar nicht tot gewesen.

Dem Thomas wird die gleiche Erleichterung des Glaubens zugestanden, die auch den
anderen Jiingern aus dem Kreis der Zwolf zuteil wurde. Sie sehen einen Menschen und
erkennen in ithm den gemarterten und gekreuzigten Christus. Ja, sie erkennen in ihm

nicht nur den lebendigen Meister, sondern Gott selber. Das wird deutlich in dem Be-
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kenntnis des Thomas: ,,Mein Herr und mein Gott*. Die Bezeichnung ,,Herr* ist die alt-
testamentliche Bezeichnung fiir Gott. In dem Bekenntnis zum Osterglauben ist das Be-

kenntnis enthalten: ,,Dieser war Gottes Sohn*.

Mit dem Bekenntnis des Apostels Thomas schlidgt das vierte Evangelium, das Johannes-
Evangelium, gleichsam den Bogen vom ersten zum letzten Kapitel. Denn im ersten Ka-
pitel bekennt der Evangelist: ,,Das Wort ist Fleisch geworden®, also: Gottes Sohn wurde
ein Mensch, im letzten Kapitel des Evangeliums, dem zwanzigsten, bekennt der Apostel

Thomas, stellvertretend fiir die Zwolf: ,,Mein Herr und mein Gott* (Joh 20, 28).

Thomas und die anderen aus dem Kreis der Zwolf haben nicht Gott gesehen, das gibt es
nicht, mit den sinnenhaften Augen unseres irdischen Lebens konnen wir Gott nicht se-
hen, aber sie haben geglaubt, dass der Messias, dem sie gefolgt waren, Gott selber war,
weil sie die Zeichen gesehen hatten, die er in ihrer Mitte gewirkt hatte, und vor allem
auch deshalb, weil er ihnen als der Auferstandene leibhaft begegnet war. Die Zwolf ka-
men zum Glauben an den Auferstandenen, weil sie ihn gesehen hatten, leibhaft. Diese
Gnade wurde damals noch einigen weiteren Personen zuteil, aber nur in einer begrenz-
ten Zahl. Darum preist der Auferstandene jene selig, die nicht sehen und doch glauben.

Damit sind wir gemeint, wenn wir die Osterbotschaft glaubig annehmen.

Es geht hier jedoch nicht um einen blinden Glauben. Es gibt fiir uns Zeichen Gottes fiir
die Auferstehung Jesu und fiir die Gottlichkeit dieses Menschen, aber weniger ein-
drucksméchtig als das bei den ersten Osterzeugen der Fall war. Wir sind in erster Linie
auf das Zeugnis der Zeugen angewiesen. Unser Glaube an die Osterbotschaft hat weni-
ger Stiitzen und weniger Ankniipfungspunkte als jener der ersten Osterzeugen. Dennoch
gibt es solche auch fiir uns, wenn wir genauer hinschauen und tiefer nachdenken. So et-
wa die Glaubwiirdigkeit der Apostel Jesu und deren Lauterkeit, die eindrucksvolle Ge-
stalt Jesu als solche, die Wirkungen, die seine Botschaft in der Welt gehabt hat, die Kir-
che, die aus der Osterverkiindigung hervorgegangen ist und die grolen Taten, die eine
Unmenge von Heiligen aus der Kraft des Osterglaubens gewirkt hat. Aber fiir uns ist es
schwerer zu glauben, das gibt der Auferstandene zu, wenn er uns selig preist, die wir

nicht sehen und doch glauben.

Der Glaube an den Auferstandenen ist zum einen eine personliche Entscheidung, wenn



87
auch auf Kriterien hin, und zum anderen ein Geschenk der Gnade. Das ist jedoch nicht
so zu verstehen, dass jemand sagen konnte: Ich kann nicht glauben, weil ich die Gnade
nicht habe. Es konnen alle die Botschaft glauben, jedenfalls normalerweise, weil Gott
seine Gnade niemandem vorenthédlt, wenngleich nicht alle die Gnade im gleichen Mal3
erhalten. Der Glaube ist die Voraussetzung fiir das Heil, der Glaube an den auferstan-
denen Christus und an seine Gottlichkeit. Und Gott will alle retten. Gerettet werden
kdnnen wir aber nur, wenn wir wenigstens einschlussweise glauben an die Gottheit Jesu

und an seine Auferstehung.

Der Apostel Paulus erklirt: ,,Wenn du mit deinem Munde bekennst, dass Christus der
Herr ist, und in deinem Herzen glaubst, dass Gott ihn von den Toten auferweckt hat,

dann findest du das Heil* (R6m 10, 9).

Dieses Bekenntnis, das Bekenntnis zur Auferstehung Jesu und zu seiner Gottheit, wird
heute nicht sehr gro3 geschrieben. Der Glaube vieler hat sich reduziert auf den Mann
von Nazareth, der in seinem Wort weiterlebt. Fiir viele ist Jesus ein gewdhnlicher
Mensch geworden, dessen Sache weitergeht, eine genialer Weisheitslehrer, ein Prophet,
ein Moralprediger. Das ist nicht neu, immer wieder hat man den Glauben darauf redu-
ziert in der Geschichte des Christentums und ihn so horizontalisiert, aber heute ist diese
Reduktion weiter verbreitet als je zuvor, vor allem auch bei den Amtstragern der Kir-
che. Mit einer solchen Reduktion verfehlen wir jedoch das Zeugnis der Evangelien und
das Heil, es sei denn, es fehlt uns die Einsicht. Das mag freilich oft der Fall sein in der

Gegenwart, in der das intellektuelle Niveau nicht besonders hoch zu sein scheint.

Wenn aber Jesus, der von den Toten Auferstandene, Gott war, dann ist die Kirche mehr
als ein menschliches Gebilde, dann ist der Glaube nicht Menschenwerk, und wir diirfen
ihn dann nicht zurechtbiegen, wie das allzu oft geschieht, dann sind die Sakramente der
Kirche in Wahrheit Quellen der Gnade. Alles wird menschlich, das ganze Christentum
wird zu einer mehr oder weniger klugen Lebensphilosophie, wenn Jesus nicht auferstan-
den und wenn er nicht Gott ist. Aus solcher Perspektive betrachten wir dann die Kirche
als einen Verein, wie es viele Vereine gibt, sehen wir dann in den Sakramenten rein

duBere Zeichen, die bestenfalls eine gewisse psychologische Bedeutung haben.

Die Entleerung der Sakramente tritt besonders hervor bei den Osterlichen Sakramenten
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der Taufe, der Eucharistie und der Buf3e. Bei dem Sakrament der Bulle ist sie wohl am
meisten fortgeschritten, wenn es nicht bereits ganz unter den Tisch gefallen ist. Und wie
oberflachlich stellt sich oftmals der Empfang der Eucharistie dar? Da ist die Ehr-

furchtslosigkeit vielfach nicht mehr zu iiberbieten.

Und selbst das Sakrament der Taufe ist weithin zu einer reinen Form erstarrt. So weit
kommt es, wenn wir uns das doppelte Osterbekenntnis des Thomas nicht mehr zu Eigen

machen.

Daher gilt auch im Hinblick auf unsere gldubige Bejahung der Kirche, ihrer Botschaft
und ihrer Sakramente, die Mahnung des Auferstandenen ,,selig die nicht sehen und doch

glauben®.

Der Apostel Thomas bekennt sich zur Auferstehung Jesu und zu seiner Gottheit. Sein
Bekenntnis miissen wir uns zu Eigen machen, mehr noch, es muss unser ganzes Leben
bestimmen. Ohne das Bekenntnis zur Auferstehung Jesu und zu seiner Gottheit gibt es
kein Heil fiir uns. In der Konsequenz dieses doppelten Bekenntnisses liegt das Be-
kenntnis zur Goéttlichkeit der Kirche, ihrer Botschaft und ihrer Sakramente. Verzichten
wir auf das eine, verlieren wir das andere. ,, Wenn du mit deinem Munde bekennst, dass
Christus der Herr ist®, so sagt es der heilige Paulus, ,,und in deinem Herzen glaubst,

dass Gott ihn von den Toten auferweckt hat, dann findest du das Heil*“ (R6m 10, 9).

3. Sonntag der Osterzeit

»Brannte nicht unser Herz, als er auf dem Weg zu uns sprach?*

Die innere Zusammengehorigkeit der Ereignisse unseres Lebens und ihre Zuordnung
zueinander erkennen wir oftmals erst aus der Riickschau. Zuweilen haben wir das Ge-
fiihl, wir seien vollig am Ende: Wir sehen keinen Ausweg mehr, und unsere Hoffnungen
brechen zusammen. Ein geistiger Triimmerhaufen liegt vor uns. So kommt es uns vor.
Wir sind etwa enttduscht von unserem Ehepartner oder von dem Weg unserer Kinder
und von der Entwicklung unserer Familie. Oder: Unsere beruflichen Erwartungen erfiil-

len sich nicht, nicht einmal anndhernd. Oder: Menschen lassen uns allein, auf die wir
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gesetzt haben. Oder: Schwere gesundheitliche Mangel machen sich bemerkbar, und die
korperlichen Krifte lassen nach. Alles kommt ganz anders, als wir es gedacht haben. In
solchen Situationen beschleicht uns nicht selten das Gefiihl: Es gibt keinen Ausweg
mehr, alle Lichter sind erloschen, alles ist dunkel um uns. Das sind schmerzliche Erfah-
rungen. Kommen sie iiber uns, so ist es ein gewisser Trost, wenn uns dann die Gnade
geschenkt wird, dass wir einen Menschen finden, dem wir das erzdhlen koénnen, mit
dem wir iiber unsere elende Situation sprechen kdnnen und der uns zuhort, so ist das vor
allem dann ein gewisser Trost, wenn der in einer dhnlichen Lage ist wie wir. Uber eine
ausweglose Lage sprechen, das ist in jedem Fall eine Hilfe fiir uns, denn die Einsamkeit,
das Alleinsein, ist besonders schwer zu ertragen fiir uns, wenn es uns schlecht geht,

wenn wir in einer Krise sind.

Das Evangelium des heutigen Sonntags, das Evangelium von den Emmaus-Jiingern,
lehrt uns - das lehrt uns aber eigentlich auch das Leben, wenn wir es bewusst leben -
dass die Sorgen, die wir uns machen, oft gegenstandslos sind, dass sie sich vielmals in
einem Augenblick in Luft auflésen, dass unsere pessimistischen Prognosen oftmals gar

nicht so realistisch sind, wie wir meinen.

Immer wieder machen wir, wenn wir in groBBer Not sind, subjektiv, die Erfahrung, dass
wir unerwartet Hilfe finden und dass die Hilfe dann vielmals auch noch ganz anders
aussieht, als wir es uns vorgestellt haben, und immer wieder erleben wir es in solchen
Situationen, dass die Hilfe gerade dann kommt, wenn wir das Gefiihl haben, dass wir
kurz vor der Verzweiflung stehen. Das gilt vor allem, wenn wir uns wenigstens noch
einen Rest von Gottvertrauen bewahrt haben. Da bewahrheitet sich dann das Sprichwort

,»Wo die Not am grof3ten, da ist Gottes Hilf am nichsten®.

Das Evangelium des heutigen Sonntags lehrt uns, wie es im Grunde auch das Leben tut,
dass die innere Zusammengehorigkeit der Ereignisse und ihre Zuordnung zueinander
erst in der Riickschau recht erkannt wird, dass das, was sich uns im Augenblick als un-
entwirrbares Knduel darstellt, spiter den wohl durchdachten, wenn auch geheimnisvol-
len Plan Gottes offenbart. Eine alte Volksweisheit sagt: Am meisten Gliick haben wir
im Leben im Ungliick. Gemeint ist natiirlich unser vermeintliches Ungliick. Daher tun
wir gut daran, wenn wir uns mit Geduld wappnen und mit Vertrauen zuwarten, wenn es

dunkel wird um uns, wenn wir nicht mehr ein noch aus wissen und wenn Gott uns keine
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Antwort mehr zu geben scheint.

»Musste nicht Christus leiden, um so in seine Herrlichkeit einzugehen®, heift es im
Evangelium des heutigen Sonntags. Und: ,,Brannte nicht unser Herz, als er auf dem
Weg mit uns redete. Darauf sollten wir setzen, wenn wir uns selber nicht mehr verste-
hen und wenn die negativen Erfahrungen im Alltag uns schier zu erdriicken scheinen.

Noch ein Zweites lehrt uns das Evangelium des heutigen Sonntags. Da heift es: ,,Ihre
Augen aber waren gehalten®. Grof3e Augenblicke unseres Lebens erkennen wir als sol-
che oft erst dann, wenn sie Vergangenheit geworden sind. Und die Ereignisse, die wirk-
lich bedeutsam und pragend sind fiir unser Leben, treten oft erst dann in unser Bewusst-

sein, wenn sie voriiber sind.

Was ein Mensch gewesen ist, was er uns bedeutet hat, wie wertvoll die Begegnung mit
ihm fiir uns war, das kommt es uns oftmals erst spiter zum Bewusstsein. Oder: Wenn
eine gliickliche Erfahrung voriiber ist, erst dann wird es uns klar, wie sehr sie uns der
rauhen Wirklichkeit enthoben, wie froh sie uns gemacht und wie tief sie uns verandert
hat. Oder: Wenn wir das Elternhaus verlassen haben, erst dann erkennen wir, welche
Seligkeit und Geborgenheit es uns einst vermittelt hat. Oder: Wenn wir einen geliebten
Beruf nicht mehr ausiiben konnen, erst dann erst sehen wir, wie sehr wir uns mit ihm

identifiziert haben und wie sehr er uns erfiillt hat.

Unsere Augen sind oft gehalten, und erst spéter werden sie uns gedffnet. Das ist jedoch
nicht immer schicksalhaft, manchmal sind wir selber schuld daran, dass wir diec Wirk-
lichkeit nicht sehen, ndmlich dann, wenn wir die Augen verschlieen, weil wir nicht
von unseren Vorurteilen ablassen wollen, weil wir nicht aus der Reihe tanzen wollen
und weil wir uns die Miihe des eigenen Nachdenkens ersparen wollen. Darum ist es gut,
dass wir uns bemtihen, rechtzeitig unsere Augen zu 6ffnen, und zur Einsicht zu kom-
men, bevor es zu spét ist, denn es kommt, wie Christus es einmal ausdriickt, ,,die Nacht,
in der niemand mehr wirken kann”(Joh 9, 4). Es gibt auch das ,,zu spit” in unserem Le-
ben.

Weil wir die Gegenwart oft erst dann recht verstehen, wenn sie Vergangenheit gewor-
den ist und weil unsere Augen oft gehalten sind, schicksalhaft oder schuldhaft, darum
gilt es, dass wir, wenn es dunkel wird in unserem Leben und wenn grof3e Enttduschun-

gen iliber uns kommen, uns damit trosten, dass die Gegenwart oft erst im Licht der Ver-
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gangenheit hell wird, und dass wir uns dann mit Geduld wappnen und mit Vertrauen,
darum gilt es auch, dass wir stets darum besorgt sind, dass wir nicht selber schuld sind,
wenn wir nicht sehen, damit uns die Augen nicht erst dann aufgehen, wenn es zu spit

ist.

Auch mit uns geht der Auferstandene, wie er mit den Emmaus-Jiingern gegangen ist,
leibhaft in seiner eucharistischen Gegenwart, geistigerweise, sofern er gesagt hat ,,ich
bin bei euch alle Tage* (Mt 28, 20). Er ist bei uns, und er begleitet uns, wenn wir uns zu
ihm bekennen, nicht nur mit Worten, er verldsst uns, wenn wir ihn zuriickweisen. Wir
weisen ihn zuriick, wenn wir ihn vergessen und wenn sein Wort uns weniger bedeutet
als das oft so verantwortungslose Geschwitz der Massenmedien und deren provozieren-
de Bilder, wenn wir die Institutionen dieser Welt hoher einschitzen als die Kirche,
wenn bei uns die Menschenfurcht grofer ist als die Gottesfurcht und wenn das Ansehen

bei den Menschen wichtiger ist fiir uns als das Ansehen bei Gott.

4. Sonntag der Osterzeit

»Macht euch nicht die Art dieser Welt zu eigen, sondern wandelt euch um durch

ein neues Denken!“

Der Apostel Paulus schreibt im 12. Kapitel des Romerbriefes: ,,Macht euch nicht die
Art dieser Welt zu Eigen, sondern wandelt euch um durch Erneuerung eures Denkens,
um zu priifen, was gut, wohlgefillig und vollkommen ist“. Diese Aufforderung ergeht
an uns alle. Heute ist sic von auB3erordentlicher Aktualitit, da die Konturen des Chri-
stentums immer schwicher werden, im Leben des Einzelnen wie auch im Leben der
Kirche. Es handelt sich hier um die gleiche Forderung, die Jesus stellt, wenn er zur Um-
kehr ruft um des Himmelreiches willen oder wenn er sagt: ,,Seid vollkommen wie euer
Vater im Himmel vollkommen ist®. Sie meint, dass wir ganz fiir Gott leben, dass wir
uns konsequent in die Nachfolge Christi begeben und den Weg der Heiligung gehen.
Was aber fiir alle gilt, das gilt in besonderer Weise fiir Priester und Ordensleute, sie mii-
ssen den Glaubigen vorangehen. Sie miissen das beispielhaft leben, was alle verpflich-

tet.
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Wir begehen heute den Weltgebetstag fiir geistliche Berufe. An diesem Tage sollen wir
uns die Tatsache vor Augen flihren, dass die Zahl der Priester- und Ordensberufe bei
weitem nicht hinreicht. Wir miissen das Problem jedoch differenzierter sehen. Wichtiger
als die Quantitit ist die Qualitit. Die Qualitét, sie ist das Problem heute, was freilich
nicht immer geniigend erkannt wird von den Verantwortlichen. Die Inkonsequenz und
die Halbheit der Priester und der Ordensleute haben verheerende Folgen: Das Volk Got-
tes wird es weithin aufgeben, den Weg der Heiligung zu gehen, und junge Menschen
werden in grofer Zahl das Ideal des Priester- und Ordenslebens aus dem Auge verlieren.
Wenn die Qualitdt gut ist, brauchen wir uns keine Sorgen zu machen um die Quantitét.
Die Qualitét bringt auf die Dauer auch die Quantitit, nicht vermag jedoch die Quantitit

die Qualitdt zu steigern.

Manche sagen: Wenn die Kirche weniger verlangt von ihren Priestern und von den Or-
densleuten, intellektuell, moralisch und religids, dann hat sie genug, wenn sie beispiels-
weise auf die Ehelosigkeit der Priester verzichtet und die Ordensregeln lockert, wenn
sie die Priester und Ordensleute in weltlicher Kleidung umherlaufen l4sst und dem Li-
beralismus die Tiir 6ffnet. Das ist kurzsichtig und ein verhdngnisvoller Irrtum. Das hat
sich bereits als Irrtum erwiesen, denn in dieser Weise beherrscht schon seit geraumer

Zeit die Reduktion das Feld in der Kirche.

Auf die Steigerung der Zahl der Priester und der Ordensberufe, darauf muss sich unser
Gebet richten, aber auch unser eigenes ernstes Bemiihen im Dienste Gottes und unserer
Heiligung. Wie das Volk Gottes ist in seiner Gesamtheit, so sind auch die Priester, aber

es gilt auch: Wie die Priester, so das Volk.

Der Weltgebetstag fiir geistliche Berufe will fiir uns alle eine Erinnerung an unsere Ver-
antwortung fiir die Kirche und fiir die Sache Gottes sein, dass wir uns nicht die Art der
Welt zu Eigen machen, dass wir uns vielmehr umwandeln durch ein neues Denken, dass

wir uns umwandeln lassen durch Gott.

Unsere Welt braucht Gott und die Kirche, heute mehr denn je. Das steht fest. Wie weit
dieser Dienst geleistet werden kann, das hangt von uns allen ab. Dabei geht es einerseits
um unsere Konsequenz im Leben aus dem Glauben und in der Heiligung unseres Le-

bens, das setzt voraus, dass wir nicht auf den Beifall der Massen schielen und uns das
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Gesetz des Handelns nicht von den Menschen, sondern von Gott vorschreiben lassen.
Andererseits geht es dabei darum, dass wir das Anliegen der Weckung von Priester- und
Ordensberufungen im Gebet vor Gott hintragen. Es muss das verweltlichte Klima, das
sich mehr und mehr breit macht in der Kirche, iberwunden werden, und die Kirche
muss ihr Profil zuriickerhalten. Der Grund fiir unsere Misere liegt in unserer Anpassung
an den Zeitgeist, was vielleicht in der Hoffnung geschieht, diesen zu erldsen, aber die
Hoffnung triigt, und in unserer religiosen Gleichgiiltigkeit. Wir haben heute unendlich
viel an Substanz und an Uberzeugungskraft verloren. Es gilt, dass wir wieder eine wirk-
lich christliche Atmosphire schaffen. Im Ubrigen werden Priester und Ordensleute, die
das leben, was sie verkiinden oder was die Kirche offiziell verkiindet, immer Gefolg-
schaft finden, ja, nur sie werden sie auf die Dauer finden. Das gilt nicht weniger fiir die
einfachen Glaubigen. Religiose Bequemlichkeit und ein konsumorientiertes Leben, ein
funktionalistisches Verstdndnis des Amtes in der Kirche und die Verbiirgerlichung der
Amtstréger, das alles ist ein schlechter Nédhrboden fiir Priester- und Ordensberufungen.
Es liegt also an uns allen, wenngleich - zugegebenermallen - nicht alle die gleichen

Moglichkeiten und den gleichen Einfluss haben.

Ein Weiteres kommt hinzu: Manche Berufungen werden Gott und den Menschen da-
durch genommen, dass Eltern Kindern, die nach Gottes Willen geboren werden sollen,
den Eintritt in die Welt verwehren oder dngstlich die Kinderzahl beschrianken, wie es

eben dem Geist dieser Welt entspricht.

Und sicherlich gehen auch viele Berufungen verloren, weil sie nicht geniigend gepflegt
werden. Dank der eisigen Luft, die manche Familie heute beherrscht oder die das Kli-
ma vieler unserer Schulen und Pfarrgemeinden bestimmt, kann sich mancher keimende
Beruf nicht entfalten. Nicht zuletzt ist die Zahl der Priester- und Ordensberufe immer
auch ein Spiegelbild der kirchlichen Jugendarbeit. Wem die Fragwiirdigkeit dieser Spar-
te der Glaubensverkiindigung und der Seelsorge noch nicht aufgegangen ist, an diesem
Punkt miisste sie ihm aufgehen. Hier ist ein radikales Umdenken erforderlich. Die Ju-
gend 2000 lésst da hoffen. Vielleicht.

Fiir Mangelberufe in der Welt kann man werben. Fiir den Beruf des Priesters und fiir
den Ordensberuf ist eine Werbung im eigentlichen Sinne nicht moglich, denn womit
soll man da werben, mit viel Freizeit oder mit guten Verdienstmoglichkeiten oder mit

einem festen Arbeitsplatz? Zudem ist es Gott, der die Berufungen bewirkt. An uns ist es
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jedoch, dass wir den Boden dafiir bereiten, dass wir eine Atmosphére schaffen, in der

Gottes Ruf gehort werden kann und gehdrt wird.

Verfehlt ist es, aus dem Welttag flir geistliche Berufe einen Welttag fiir kirchliche Be-
rufe zu machen, wie es zuweilen geschieht, indem man die Laienberufe, die man neuer-
dings zur Unterstiitzung der Seelsorge geschaffen hat, hier einbezieht. Zum einen sind
diese Berufe von génzlich anderer Art als die Berufungen zum Priestertum und zum Or-
densstand - wir miissen hier Berufe und Berufungen unterscheiden -, und zum anderen
regenerieren sich diese Berufe ganz von selber, auch ohne Werbung. Zudem konnen sie
die Priester und die Ordensleute nicht ersetzen, und nicht selten sind sie gar kontra-pro-
duktiv im Hinblick auf die Priester- und Ordensberufungen. Was die Kirche wirklich
braucht, sind qualifizierte Priester- und Ordensberufungen. Alles andere belastet sie, die
Kirche, wie auch letzten Endes die Betroffenen. Wenn man von den Priestern und den
Ordensleuten absieht, ist das Ideal in der Kirche das Ehrenamt. Nur dieses ist letztlich

auch zukunftstriachtig.

Am Weltgebetstag fiir geistliche Berufe, geht es um die Wandlung unserer Herzen und
unseres Lebens, geht es darum, dass wir uns alle konsequent in die Nachfolge Christi
begeben und den Weg der Heiligung gehen und so eine Atmosphére schaffen, in der
Gottes Ruf zum Priester- und Ordensstand wieder gehort werden kann. Wenn schon
immer Nachfolge Christi Abkehr von der Welt bedeutet, so gilt das besonders heute, in
einer Zeit und in einer Welt, die sich weithin bewusst in einen Gegensatz zu Gott stellt.
»Macht euch nicht die Art dieser Welt zu Eigen*, mahnt uns der Apostel. Als Getaufte
und Gefirmte leben wir nicht fiir uns, sondern fiir Gott und fiir die Ewigkeit. Wissen wir
das und leben wir so, dann wird uns das Gebet fiir Priester- und Ordensberufungen eine
Selbstverstindlichkeit sein. Dann ist es aber auch schon halb erhort. Erneuerung gibt es
nicht durch ein Weniger an Christushingabe und Kreuzesnachfolge, sondern nur durch

ein Mehr, durch ein Mehr an Glaube, Opfer und Vertrauen.

5. Sonntag der Osterzeit

,»Wo ich bin, da sollt auch ihr sein“
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,»Wo ich bin, da sollt auch ihr sein®. Dieser Satz des heutigen Evangeliums gehort in die
Abschiedsreden Jesu an den engsten Kreis seiner Jiinger am Abend vor seinem Leiden:
Er ist im Begriff, diese Welt zu verlassen und dorthin zuriickzukehren, von wo er aus-
gegangen ist. Da will er ihnen klar machen, dass diese Trennung nur voriibergehend ist,
dass sie, die Jiinger, bald wieder mit ihm vereinigt sein werden. Daher erkldrt er ihnen:
,»Wo ich bin, da sollt auch ihr sein“. Er geht ihnen voraus, um ihnen eine Wohnung zu
bereiten. Bald werden sie wieder zusammen sein, aber unter anderen Bedingungen als
bisher, ohne die Miihen des Alltags, ohne die Last der apostolischen Aufgabe, ohne den
Spott der Menschen, ohne Verfolgung und ohne Leiden. Das Wiedersehen wird unter
einem ganz anderen Stern stehen, es wird von der reinen und unverginglichen Freude
jener anderen Welt bestimmt sein, in der Gott ihnen alle Tranen von ihren Augen abwi-
schen wird. Weil es da keine Bosheit mehr geben wird, wird es da auch kein Leid mehr

geben.

Zwischen dem Abschied und dem Wiedersehen steht indessen die Zeit der Bewdhrung,
stehen indessen jene Jahre und Jahrzehnte, die die Jiinger noch in dieser Welt verbrin-
gen miissen. Die Voraussetzung fiir die ewige Gemeinschaft mit dem Meister ist die,
dass sie ihm wihrend seiner Abwesenheit die Treue halten, dass sie fiir ihn arbeiten,
dass sie sich nicht héduslich einrichten in der Welt und ihn schlieBlich ganz und gar ver-
gessen. In einer altchristlichen Homilie heif3t es im Blick auf diese Perikope: Seid Vo-

riibergehende! Das heil3t: Vergesst nicht die Vorlaufigkeit eurer Existenz in dieser Welt!

Entsprechend den Abschiedsreden will Jesus nicht nur, dass seine Jiinger in der Ewig-
keit bei ithm sind, auch in der Zeit sollen sie es sein, ja, das Eine ist die Voraussetzung
fiir das Andere. Das Ziel ist zugleich der Weg. Nur dann kdnnen die Jiinger in der Ewig-

keit bei ihm sein, wenn sie jetzt bei ihm sind.

Das gilt auch fiir uns. Auch wir stehen gewissermallen zwischen dem Abschied und
dem Wiedersehen. Auch wir miissen uns wie die Apostel in dieser Zeit unseres Lebens
bewihren und durch die Gemeinschaft mit Christus auf Erden die Gemeinschaft mit
thm im Himmel gewinnen. Er will die ewige Gemeinschaft mit uns, aber sie muss schon
hier beginnen. Daher gilt das Wort: ,,Wo ich bin, da sollt auch ihr sein* (Joh 14, 4) nicht

nur flir die Zukunft, sondern auch fiir die Gegenwart. Somit wird die Verheilung zum
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Auftrag, die Gabe zur Aufgabe.

Die VerheiBBung Jesu ist nicht ohne Bedingung: Wir werden bei ihm sein, wenn wir bei
ithm sind. Und die Frage, ob wir morgen da sind, wo Christus ist, wird zur Schicksals-

frage unseres Lebens.

Wo aber ist Christus heute? Diese Frage dringt sich auf an dieser Stelle. Oder die Frage:
Wo finden wir ihn denn heute? Allzu sehr verbirgt er sich in unserer Zeit. Daher kann
die Forderung, dass wir uns ihm zugesellen, dass wir seine Gemeinschaft suchen, uns

zuweilen schier unerfillbar erscheinen.

Selbst in seiner Kirche und ihren Vertretern konnen wir ihn oft nicht entdecken, so sehr
wir uns darum auch bemiihen. Nachhaltig hat der Heilige Vater diesen Gedanken in den
vergangenen Tagen auf seiner Reise in die Vereinigten Staaten hervorgehoben, wenn er
die Spaltung und die Polarisierung in der Kirche beklagt hat sowie heute in der Kirche

verbreitete Haltungen, die gegen die Wahrheit des Evangeliums gerichtet sind.

Egoismus, Selbstsucht und Selbstgeniigsamkeit breiten sich heute in verhdngnisvoller
Weise aus in unserer Gesellschaft. In wachsender Zahl suchen die Menschen ihren per-
sonlichen Vorteil, und das in skrupelloser Weise, und wirkliches Verantwortungsbe-
wusstsein bekommt mehr und mehr Seltenheitswert. Erinnert sei hier an die Macht der
Pornographie in den Massenmedien und an die méichtige Abtreibungs-Lobby und neu-
erdings an die zynische Propagierung der Straffreiheit bei der aktiven Mithilfe zum
Selbstmord in ihnen. Erinnert sei hier aber auch an die gewissenlose Verherrlichung der

Gewalt in den Massenmedien.

Die bedingungslose Absage an Christus und seine Weisung hat viele Gesichter. In un-
serer heute so kompliziert gewordenen Welt kommt sie in jedem Fall einer Entschei-
dung fiir die Selbstzerstorung gleich. Das gilt individuell und allgemein, individuell fiir
den Einzelnen und allgemein fiir die profane Gesellschaft, aber auch fiir die Kirche, die
heute ihre Eigenart immer mehr zur Disposition stellt und einem destruktiven Zeitgeist
nachliuft. Auch davon hat der Papst in den Vereinigten Staaten gesprochen. Ahnliche
Tone vernehmen wir heute aus dem Mund des Ratsvorsitzenden der Evangelischen Kir-

che Deutschlands. Nicht von ungefdhr bezeichnet sich Christus nicht nur als den Weg
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und die Wahrheit, sondern auch als das Leben.

Da ist die Frage sehr versténdlich: ,,Wo ist denn Christus?* Die Antwort auf sie aber
kann nur lauten: Er ist da, auch heute, verborgen, und wir erkennen ihn, wo wir uns be-
miihen, seine Jiinger zu sein, sein Beispiel nachzuahmen, auf sein Wort zu héren und
mit ihm verbunden zu sein, wo wir ihn suchen in unseren Gebeten und in den heiligen

Sakramenten und wo wir die Kirche lieben.

Je heidnischer unsere Umwelt wird, um so mehr gilt fiir uns jener Grundsatz, nach dem
die Christen einst, in den ersten Jahrhunderten unserer Zeitrechnung, eine sterbende
Welt zu neuem Leben erweckt haben, der Grundsatz, dass wir uns von der Masse di-
stanzieren, dass wir unseren eigenen Lebensstil entwickeln, dass wir ein eigenstindiges
Leben fiihren, dass wir nicht iiberall dabei sein wollen und dem Zeitgeist und der Mode

hinterher rennen.

Der Heilige Vater beklagt in diesen Tagen in den Vereinigten Staaten die Horizontali-
sierung der Botschaft der Kirche, das Fehlen der Vertikalen in der Glaubensverkiindi-
gung, den Verlust der eschatologischen Dimension des Christentums, den Ausfall der
Transzendenz sowie des Gespiirs fiir das Heilige, flir das Gebet und fiir die Gottesver-

ehrung.

Die zentrale Aussage des Evangeliums des heutigen Sonntags ,,wo ich bin, da sollt auch
ihr sein®, ist ein Trost fiir uns, zugleich aber auch eine Schicksalsfrage, von daher ein
Appell, eine Aufforderung. Sie meint, dass wir mit Christus durch dieses Leben gehen,
verbunden mit thm durch das Gebet und die Gnade, verbunden mit ihm aber auch durch
unser Tun und Lassen, durch unsere WertmaRstéibe und durch unsere Entscheidungen,
durch unseren konsequenten Einsatz fiir das Wort Gottes und fiir die Botschaft vom

ewigen Leben.

Das Ziel kann nur der erreichen, der sich auf den Weg macht. Gott erspart uns nicht die
Miihe der eigenen Anstrengung. Wenn Menschen es tun, so erheben sie sich iiber Gott,
um sich den anderen Menschen zu empfehlen. Gott ist getreu, aber seine Treue ist un-
wirksam fiir uns, wenn wir untreu sind, wenn wir uns mit den Feinden Gottes, nicht mit

seinen Freunden, verbiinden. Erkennen konnen wir sie, die Feinde Gottes, an ihren
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Friichten (Mt 7, 16).

6. Sonntag der Osterzeit

»In der Welt werdet ihr Drangsal leiden, aber seid getrost,

ich habe die Welt iiberwunden*

Der 1. Petrusbrief, dem die (zweite) Lesung des heutigen Sonntag entnommen ist, wen-
det sich an Christen, die um ihres Glaubens willen verfolgt werden. In Zeiten der Ver-
folgung ist man immer versucht, sich anzupassen, wenigstens dullerlich. Man verbirgt
seine Uberzeugung, verhilt sich ruhig und macht duBerlich mit, wenn man nicht gar ab-
fallt und duBerlich und innerlich mitmacht. Ein solches Verhalten entspricht jedoch
nicht der Erwartung Gottes an uns, in den Augen Gottes ist das Verrat. Nicht die Anpa-
ssung erwartet Gott von uns und erst recht nicht den Abfall. Er erwartet vielmehr von
uns, dass wir, wenn wir um seinetwillen verfolgt werden, das heifit um der Wahrheit
oder auch um der Gerechtigkeit willen - die Wahrheit ist die Gerechtigkeit, und die Ge-
rechtigkeit ist die Wahrheit -, dass wir also, wenn wir um seinetwillen verfolgt werden,

ihn bitten um die Tugend der Tapferkeit und dass wir standhaft sind.

Der 1. Petrusbrief wird nicht miide, diese doppelte Erwartung Gottes an uns mit immer
neuen Worten zum Ausdruck zu bringen. Er ist im Grunde ein einziger Appell an unsere
Treue. Treue aber ist konsequente Liebe. Dabei zeigt uns der Brief, wie unsere Treue
aussehen muss, wie wir sie halten und wie wir uns in ihr bewéhren sollen. Nicht zuletzt
erinnert er uns daran, dass die Zeit kurz ist, die Zeit der Leiden, und dass Gott auf unse-

rer Seite steht, wenn wir die Wahrheit, die ja letztlich mit ihm identisch ist, bezeugen.

In diesem Zusammenhang fordert die (zweite) Lesung des heutigen Sonntags uns auf,
unseren Christusglauben - das ist der Glaube der Kirche der Jahrhunderte - tapfer zu be-
kennen, nicht aufdringlich, wohl aber in Gelassenheit und in innerer Sicherheit, ohne
Angst und vor allem in der entschlossenen Bereitschaft, um dieses Glaubens willen zu

leiden.

Auch in unserer Zeit gibt es Christenverfolgungen, auch blutige, aber weniger - iiber
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diese berichtet man allerdings nicht sehr viel, gern verschlie3t man die Augen vor ihnen
-, hédufiger sind heute jedoch die unblutigen Verfolgungen der Christen. Aber auch sie
verschweigt man gern. Die deutsche Sektion des internationalen Werkes ,,Open Doors*
in Kelkheim bei Frankfurt - die Organisation ist tiberkonfessionell, frither nannte sie
sich ,,Offene Grenzen® - spricht von 200 Millionen Christen, die heute in mehr als 60
Léndern verfolgt und benachteiligt werden. Sie erklért, dass die liberlebenden kommu-
nistischen Staaten nichts von threm atheistischen Hass verloren haben, dass es sehr dii-
ster aussieht in der islamischen Welt und dass es selbst im Hinduismus und im Budd-
hismus Verfolgungen und Benachteiligungen der Christen gibt. Das ,,Pépstliche Jahr-
buch” spricht fiir das Jahr 2007 von fiinfzehn Priestern und zwei Ordensleuten, die um
ihres Glaubens willen ermordet wurden. Das alles wird heute gern heruntergespielt. Die
manipulierte 6ffentliche Meinung ist die, dass unsere Welt tolerant sei, dass die Moder-
ne wesentlich von der Toleranz geprégt sei, was jedoch mitnichten der Fall ist. Zudem
gilt vielfach in der Offentlichkeit unterschwellig die Meinung: Den Christen geschieht
schon recht, wenn sie verfolgt und benachteiligt werden, wenn sie sich nicht anpassen

und aufgeben.

Die Unduldsamkeit ist heute groBer, als wir es wahrhaben wollen, vielleicht groBBer
noch als in jenen Zeiten der Intoleranz, die wir allzu gern anprangern. Sie verbirgt sich
heute gern unter dem Gewand des Relativismus, der die Standpunktlosigkeit kanoni-
siert. Auf jeden Fall breitet sie sich in der Gegenwart sichtlich aus im Gefolge eines
wachsenden Egoismus und einer zunehmenden Riicksichtslosigkeit. Die Unduldsam-
keit, die Intoleranz, sprengt heute viele Gemeinschaften: Ehen, Familien, Betriebe, Ver-
eine und nicht zuletzt auch Pfarrgemeinden. Man redet von der Toleranz, lebt aber die
Intoleranz. Die Unduldsamkeit macht es immer schwerer, dass Menschen zueinander
finden, wenngleich sie sich so sehr danach sehnen und auch im Grunde darauf angewie-

sen sind.

Daher darf es nicht verwundern, wenn die Christen nicht nur von auflen verfolgt wer-
den, sondern auch von innen, wenn zuweilen die eigenen Glaubensbriider an den Ver-

folgungen beteiligt sind. Das ist schmerzlich. Allein, Christus hat es so vorausgesagt.

Von innen her verfolgt werden vielfach jene Christen innerhalb der Christenheit, die

sich konsequent als Christen bekennen, die kompromisslos die Forderungen Christi le-
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ben und nach aulen hin vertreten, die nicht mit den Wolfen heulen. Gern werden sie als
Fundamentalisten disqualifiziert und als Fanatiker, wenn nicht gar als Geisteskranke.
Verfolgt werden sie, freilich unblutig, in jenem kirchlichen Milieu, das sich von der Sé-
kularisierung hat iiberrollen lassen, in dem die Sdkularisierung als der wahre Fortschritt

angesehen wird.

Innerhalb der Kirche wird die Zahl derer, die sich einem fragwiirdigen Weltgeist anpa-
ssen und einem verweltlichten Lebensstil, immer gréfer. Sie aber sind intolerant ge-
geniiber jenen, die das nicht mitmachen. Letzten Endes ist das deshalb so, weil sie durch
jene, die es anders machen, in ihrem Gewissen verunsichert werden, weil sie im Tief-
sten doch wissen, dass das, was sie als Wandel anpreisen, einem inneren Verfall gleich
kommt. Die Kirche verliert ihr Profil, nicht nur in ihrer duleren Erscheinung, auch in
threm inneren Gehalt. Darauf hat der Heilige Vater seit dem Beginn seines Pontifikates

wiederholt hingewiesen.

In dieser Situation stellt sich allzu leicht die Versuchung ein, dass man sich anpasst und
sein Gewissen zum Schweigen bringt. Die Versuchung, sich anzupassen, wenn man iso-
liert ist und allein steht, ist nun einmal groB. Und die Gleichgiiltigkeit und die Trigheit
tun dann noch das Ubrige. Zudem ist der Herdentrieb in uns allen sehr michtig. Nie-
mand kann sich frei sprechen von ihm. Aber - wir miissen uns dagegen stellen. Das ist
unsere genuin christliche Berufung. Da gilt das Jesuswort: ,,In der Welt werdet ihr

Drangsal leiden, aber seid getrost, ich habe die Welt tiberwunden* (Joh 16, 33).

Dass wir uns nicht anpassen und dem Sog der Masse erliegen, dazu bedarf es der Tu-
gend der Tapferkeit. Sie hat ihren Néhrboden in der konsequenten Liebe zu Christus.
Diese aber besteht darin, dass wir ihm den ersten Platz in unserem Leben einrdumen,
nicht uns selbst oder irgendeinem Menschen oder unserem Besitz oder unserem Ver-
gniigen. Das meint unsere Lesung mit der Mahnung, dass wir den Herrn heilig halten

sollen in unseren Herzen.

Gerade hier muss auch die Gesundung der Kirche ansetzen. In der Liebe zu Christus
und in der Treue zu ihm. Die Treue ist die Konsequenz der wahren Liebe. In einem au-
thentischen Christentum geht es nicht um duflere Betriebsamkeit in der Gemeinde, son-

dern um die Hinwendung der Herzen zu Christus, dem Herrn. Das Betdtigungsfeld sol-
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cher Liebe und Treue aber sind die alltiglichen Aufgaben, die auf uns warten. Dazu
gehort wesentlich auch der Geist des Gebetes. Und nicht zuletzt &ulern sich diese Liebe

zu Christus und diese Treue zu im offenen und freien Wort.

Wenn wir in diesem Sinne Christus heilig halten in unseren Herzen, werden wir es —
vielleicht gar mit freudigem Herzen - in Kauf nehmen, dass man uns beldchelt oder ver-
spottet, dass man uns sagt, wir seien nicht auf der Hohe der Zeit oder wie seien von ge-
stern oder dass man uns durch Schikanen und Benachteiligungen das Leben schwer
macht. Was uns dann tragt, dass ist das Wissen darum, dass die Zeit kurz und dass Gott
michtiger ist als seine Feinde und dass es ehrenvoll ist, mit Christus zu leiden, mit dem,
der die selig gepriesen hat, die Verfolgung erleiden um der Gerechtigkeit willen (Mt 5,
10).

Von der Verfolgung ist die Rede in der (zweiten) Lesung des heutigen Sonntags, von
der Verfolgung um des Christusglaubens oder um der Gerechtigkeit willen. Immer ist
die Wahrheit des Christentums in Bedrdngnis, wenn sie authentisch verkiindet und ge-
lebt wird. Zu ihr gehdren wesentlich das Zeugnis und die Drangsal um des Zeugnisses
willen, selbst in einem mehr oder weniger homogenen christlichen Milieu. In diesem
Sinne sagt Christus prophetisch: ,,Haben sie mich verfolgt, werden sie auch euch ver-
folgen* (Joh 15, 20). Am Widerspruch der Welt und derer, die die Welt mehr lieben als
thren Schopfer und Erloser, erkennen wir, dass wir auf der Seite Gottes stehen, dass wir
Christus lieben und ihm die Treue halten. Die ungeteilte Zustimmung der Welt, wo sie
uns begegnet, muss uns skeptisch machen. Von den Aposteln heif3it es in der Apostelge-
schichte: ,,Sie freuten sich, weil sie um des Namens Jesu willen hatten Schmach erlei-
den miissen* (Apg 5, 41). Und Paulus beschwort die Glaubigen in Rom und mit ihnen
uns alle mit den Worten: ,,Werdet dieser Welt nicht gleichformig" (Rom 12, 2). Das

miissen wir uns gerade heute ins Gedéchtnis zuriickrufen.

Christi Himmelfahrt

,, Voll Freude kehrten sie zuriick nach Jerusalem*
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Wir begehen heute das Gedéchtnis eines seltsamen, eines ungewdhnlichen Abschieds:
Der Evangelist Lukas erklirt in seinem Evangelium: ,,Voll Freude kehrten sie (die Jiin-
ger) zuriick nach Jerusalem® (Lk 24, 52). Und er bemerkt: ,,Wihrend er, der Auferstan-
dene, sich vor thnen erhob, segnete er sie* (Lk 24, 51). Jesus kehrt heim zu Gott, seinem
Vater, von dem er ausgegangen ist, und er nimmt seine menschliche Natur mit in die

himmlische Heimat.

Die Jiinger freuten sich, weil der Meister sie nur in seiner sichtbaren Gestalt verlassen
hatte. Er hatte sie verlassen, um in einer neuen und tieferen Weise bei thnen zu sein ,,al-

le Tage bis an das Ende der Welt* (Mt 28, 20).

Sie wussten: Nun war er nicht mehr an den Raum und an die Zeit gebunden, nun konnte
er ihnen immer und iiberall nahe sein, ob sie in Jerusalem waren oder in Athen oder in
Rom. Nun konnte er allen, jedem Einzelnen, nahe sein, niher als das bisher moglich

war.

Das ist das Eine: Er hatte sie verlassen, sich ihnen damit aber in einer neuen und tiefe-
ren Weise geschenkt. Dann freuten sie sich auch deshalb bei diesem Abschied, weil er
sie daran erinnerte, dass das grausame Leiden nun voriiber war: Das Kreuz, der Tod, die
Schmerzen, der Kampf, die Miihe, das Leid. Das grole Werk der Erlosung war vollen-
det. Und die Himmelfahrt des Erlosers war wie ein Schlussakkord am Ende eines ge-
waltigen musikalischen Kunstwerks. Aus dem Leidensweg war ein Weg unbeschreibli-
cher und endloser Freude geworden. Ihr Jesus hatte das Dunkel besiegt, endgiiltig, und
sterbend hatte er seine Widersacher iiberwunden. Eine schwere Zeit war fiir ihn voriiber
und auch fiir sie, leidend und sterbend hatte er gesiegt, in seinem Untergang hatte er die
Stinden der Welt getragen und gesiihnt. Darum gestaltete sich seine Heimkehr zu Gott,

seinem Vater, als ein machvoller Triumphzug.

Dann gibt es endlich noch einen dritten Grund, weshalb die Jiinger sich freuten bei die-
sem Abschied. Sie erinnerten sich daran, dass er gesagt hatte, er werde ihnen eine Woh-
nung bereiten, er werde wiederkommen und sie zu sich holen. Sie wussten, wie schnell
die Jahre vergehen, wie kurz diese unsere Lebenszeit ist. Einer von den zwdlf Aposteln
folgte dem Meister gerade 10 Jahre spéter. Er erlitt den Mértyrertod durch das Schwert

des Herodes im Jahre 42. Auch die anderen starben eines gewaltsamen Todes nicht lan-
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ge darauf. Petrus war der Letzte, 30 Jahre spiter, wenn man von Johannes absieht, der
der Uberlieferung nach noch 60 Jahre leben durfte und schlieBlich hoch betagt eines na-
tiirlichen Todes gestorben ist. Allein, was sind 60 Jahre im Vergleich mit der Ewigkeit.
Die Freude der Jiinger bei ihrem Abschied war daher nicht zuletzt Vorfreude im Hin-
blick auf ihre eigene Himmelfahrt, im Hinblick auf die ewige Wohnung, die er ihnen

bereiten wollte.

In dieser Vorfreude betrachteten sie nun alles Schone, das sie von jetzt an erlebten, als
einen Abglanz der ewigen Schonheit, die ithnen bald geschenkt werden sollte. Und von
nun an war ihnen alles Leid, das sie quélte, Priifung und Léauterung, wodurch ihre Sehn-

sucht nach der Vollendung umso mehr geweckt wurde.

Auch uns ist der zu Gott Heimgekehrte nahe, wenn wir uns nicht interesselos von ihm
abwenden, wenn wir uns ihm zuwenden, wenn wir ihn suchen. Da er in seiner neuen
Existenzweise erhaben ist iiber Raum und Zeit, kdnnen wir alle Wege unseres Lebens in
der Gemeinschaft mit ihm gehen. Und er mochte mit uns gehen wie er einst mit den
zwei Jlngern von Jerusalem nach Emmaus gegangen ist, er mochte uns begleiten auf al-
len Straflen unseres Lebens, uns trostend und uns aufmunternd. Tatsdchlich ist er bei
uns und geht er mit uns, wenn wir gut sind und uns immerfort bemiihen, gut zu sein,
wenn wir nicht die Wege seiner Feinde gehen, die nicht aussterben bis zum Ende der
Welt. Und seine Feinde sind zahlreich heute, ihr Evangelium ist das Evangelium vom
Konsum, vom GenieB3en, von der moralischen Verantwortungslosigkeit, von der Gleich-
giiltigkeit, von der Riicksichtslosigkeit, vom Stolz und von der AnmaBung. Paulus sagt:

,lhr Gott ist der Bauch. Thr Ende ist das Verderben (Phil 3, 19).

Er geht mit uns, wenn wir ihm und seinen Weisungen folgen, wenn wir uns bemiihen,
ihn auf dem Weg zu finden, den er vor uns gegangen ist, und wenn wir ihn im Gebet
nicht vergessen. Dann ist er auch bei uns alle Tage, bis er einst wiederkommen wird auf
den Wolken des Himmels.

Wie die Jiinger sich freuten, weil das Leid voriiber war fiir ihren Meister, weil er das
Werk der Erlosung vollbracht hatte, so diirfen auch wir uns freuen mit ihm und mit ih-

nen. Ja, wir miissen uns darum bemiihen.

Wer wiirde sich nicht freuen, wenn ein guter Freund, der Schweres hat durchmachen
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miissen, alles iberwunden hat, wenn er aus der Fremde, in der es ihm {ibel ergangen ist,

in die Heimat zuriickkehren konnte?

Und endlich war der Abschied der Jiinger von ihrem Meister ein froher Abschied, weil
er ihnen eine Wohnung bereiten wollte. Die Heimat Jesu ist auch unsere Heimat. Des-
halb muss unser Lebenskompass auf den Himmel hin ausgerichtet sein. Der Himmel,
das ist nicht der Himmel tiber den Sternen, er ist das unsichtbare Reich Gottes. Er ist
unbeschreiblich, nur in Bildern kénnen von ihm wir reden. Er ist der Ort der unsagbaren
Seligkeit, wo es kein Leid, keine Sorge keine Angst, keine Trauer, keinen Krieg und
keinen Tod mehr geben wird. Alles das ist dort voriiber, weil es da keine Siinde mehr
geben wird, denn alles Schwere in dieser Welt, so belehrt uns Gott selber, ist die Folge

der Siinde. Gott und der Himmel sind unsichtbar fiir unsere menschlichen Augen.

Aber es gibt vieles, was wir nicht sehen kdnnen. Nur der Tor sagt: Fiir mich gibt es nur

das, was ich mit meinen Augen sehe.

Viele Menschen verlieren sich heute an die Erde, allzu viele. Das Sichtbare ist ihre
Welt. Ihr Lebenskompass ist nicht mehr auf den Himmel hin ausgerichtet. Thnen miissen
wir durch unsere Gesinnung, durch unser Reden und durch unser Handeln immer neu zu
einer lebendigen Mahnung werden: Denk an die Ewigkeit! Vergiss nicht das Wichtigste

in Deinem Leben!

Wer sich nicht auf den Weg macht, gelangt nicht ans Ziel. Bemiihen wir uns nicht um
den Himmel, gelangen wir nicht in ihn hinein. Christus, der Auferstandene, will uns un-
sichtbar begleiten auf unserem Weg zur Vollendung, vorausgesetzt, dass wir versuchen,
uns seiner wiirdig zu erweisen. Er hat das Leid und den Tod iiberwunden und diese
Welt verlassen, um uns einen Platz im Himmel zu bereiten. Darum freuen sich die Jin-
ger beim Abschied von thm. Wenn wir ihren Glauben teilen, gibt Gott uns Anteil an

ihrer Freude.

7. Sonntag der Osterzeit

., Vater, verherrliche deinen Sohn ... Bewahre sie in deinem Namen*
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Das Evangelium des heutigen Sonntags ist wie schon am vergangenen Sonntag den Ab-
schiedsreden Jesu entnommen, die uns der Evangelist Johannes aufgezeichnet hat. In
diesen Abschiedsreden nimmt Jesus gleichsam sein Leiden und Sterben, das wenige
Stunden spéter beginnen sollte, vorweg. In der Lesung, die dem 1. Petrusbrief entnom-
men ist - ihm war auch schon am vergangenen Sonntag die Lesung entnommen -, geht
es um die spdtere Teilnahme der Jiinger Jesu am Leiden und Sterben ihres Meisters.
Néherhin bildet das Evangelium des heutigen Sonntags den Abschluss der Abschieds-
reden Jesu, man pflegt ihn als das ,,Hohepriesterliche Gebet* zu bezeichnen. In ihm geht
es im Grunde um zwei Bitten. Die eine Bitte lautet: ,,Vater, verherrliche deinen Sohn®,
die andere: ,,Bewahre sie (die Jiinger, die in der Welt zuriickbleiben) in deinem Na-

13

men .

Die erste Bitte ,,Vater, verherrliche deinen Sohn* verdeutlicht der Beter mit den Worten
»damit der Sohn dich verherrliche”. In ihr bittet er den Vater, er moge ihm beistehen,
dass er das durchstehen kann, was ihm bevorsteht. Er war Gott, ,,Gott von Gott, Licht
vom Licht“, wie es im groBen Credo heiflt, das wissen wir im Glauben, aber sofern er
auch Mensch war, hatte er Angst vor dieser Bewéhrungsprobe. Ja, Todesangst hatte er
vor dem grausamen Sterben, das ihm bevorstand. Er wusste nicht, wie es vonstatten ge-

hen werde, aber dass es grausam sein wiirde, das wusste er.

Wir diirfen die Bitte Jesu ,,Vater, verherrliche deinen Sohn weiter fassen und umfa-
ssender verstehen, im Blick auf die Geschichte der Kirche bis zum Ende der Zeit. Denn
in der Kirche geht das Leiden und Sterben Jesu weiter, die Kirche ist der fortlebende
Christus. Von der Kirche, in der Jesu Leiden und Sterben fortdauert, ist in der Lesung
dieser heiligen Feier die Rede. Die Bitte ,,Vater, verherrliche deinen Sohn* hat von da-

her noch eine tiefere Bedeutung.

Fiir seinen Sohn hat Gott die Bitte erhort, er hat ihn verherrlicht in seiner Auferstehung
und sein Kreuz zum Baum des Lebens gemacht, fiir uns steht ihre Erhérung noch aus.
Diese Erhorung ist fiir uns jedoch gleichzeitig ein Imperativ, wie das bei allen Gebeten
der Fall ist, ob wir selber beten oder ob fiir uns gebetet wird. Gott erhdrt unsere Bitten

nur, wenn wir mit ihnen mitwirken.

Die Verherrlichung Gottes, das ist die erste und entscheidende Aufgabe der Kirche, die
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Verherrlichung Gottes, Christi und des Heiligen Geistes. Das gilt, ob die Kirche und wir
in ihr nun teilhaben am Leiden Christi oder an seiner Freude. Um Gott geht es im Glau-
ben der Kirche und um Christus, nicht um den Menschen. Um ihn geht es auch, um den
Menschen, aber um ihn erst an zweiter Stelle. Das haben viele heute vergessen, wenn

sie es nicht gar hart-ndckig leugnen.

Die Ehre Gottes ist das Heil des Menschen. Diesen Satz darf man nicht auf den Kopf

stellen. Das aber geschieht heute vielfach. Und der eine sagt es dem anderen nach.

Verherrlichen sollen wir den dreifaltigen Gott durch unsere Lebensfiihrung und durch
unser Gebetsleben. Die Verherrlichung des dreifaltigen Gottes ist die entscheidende
Aufgabe unseres Lebens, nicht weil Gott uns braucht oder weil er dadurch etwas ge-
winnen konnte - er hat alles, und nichts kann ihm gegeben werden -, sondern deshalb,
weil wir Menschen als von ihm Geschaffene und Erloste nur so der Wirklichkeit gerecht
werden, in die wir hineingestellt worden sind, und weil wir nur so Gott die rechte Ant-

wort geben konnen auf seine Liebe.

Dass wir der Wirklichkeit gerecht werden, darauf kommt es an in unserem Leben. Be-
mithen wir uns darum, dezidiert, gewinnen wir nicht etwas, sondern alles. Lassen wir
diesen Ruf verhallen, stellen wir uns gegen die Wirklichkeit, entschlossen, verlieren wir

nicht etwas, sondern alles.

Die Verherrlichung Gottes, Christi und des Heiligen Geistes wird heute sehr klein ge-
schrieben. Vielmals ist heute an die Stelle des Evangeliums von dem dreifaltigen Gott,
der uns geschaffen und der uns erlost hat, das Evangelium vom Menschen getreten.
Nicht Gott, sondern der Mensch wird heute verherrlicht, vielfach, und wer es irgendwie
machen kann, verherrlicht sich selber. Der Personenkult und die Selbstdarstellung trei-
ben seltsame Bliiten heute, auch in der Kirche. Da wird das Gebet des Psalmisten immer
wieder in sein Gegenteil verkehrt: ,,Nicht uns, o Herr, sondern deinem Namen gib die

Ehre” (Ps 113, 9).

Wo immer der Mensch den Menschen oder sich selbst vergottert, da zerstort er das Bild
des Menschen. Das erleben wir heute in bedringender Aktualitit. Gott ist nicht der

Konkurrent des Menschen. Er schenkt ihm vielmehr jene Wiirde, die er verliert, wenn er
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sich an die Stelle Gottes setzt.

Unser Menschsein wiirde noch mehr mit Fiilen getreten, als es jetzt schon geschieht,
wenn es nicht noch in einer gewissen Zahl jene Menschen geben wiirde, die zuerst nach
oben schauen, die Gott die Ehre geben, die wissen, dass es kein Heil gibt fiir den Men-
schen und dass der Mensch sein Menschsein zerstort, wenn er Gott seinen Platz nimmt,

wenn er sich an seine Stelle setzt.

Wir stehen im Dienst der Ehre Gottes und Christi, wenn wir uns iiben in den Tugenden
der Gerechtigkeit, der Tapferkeit, der Geduld und der Selbstiiberwindung, wenn wir uns

unser Denken und Handeln nicht drauflen aufdréingen lassen.

Vor allem stehen wir im Dienst der Ehre des dreifaltigen Gottes, wenn wir uns zu ihm
bekennen und wenn wir uns einsetzen fiir ithn, nicht nur da, wo es unserer Ehre dient,

sondern vor allem da, wo wir uns dabei Feindschaft, Verfolgung und Leiden einhan-

deln.

Damit sind wir aber schon bei der zweiten Bitte Jesu: ,,Bewahre sie in deinem Namen®.
In ihr betet Jesus darum, dass seine Jiinger, also wir, ihm und Gott die Treue halten,
dass wir uns nicht an die Welt anpassen und uns ihr nicht andienen, dass wir uns aber
auch nicht durch ihren Hass und ihre Feindschaft verwirren lassen, dass wir vielmehr in
den vielfdltigen Anfechtungen von auflen und von innen unserer Sendung und dem, der

uns sendet, treu bleiben.

Vor allem aber bezieht sich die Bitte Jesu ,,bewahre sie in deinem Namen* darauf, dass
seine Jinger die Einheit des Geistes bewahren. Gerade unter diesem Aspekt ist die
zweite Bitte Jesu von besonderer Aktualitit, denn nicht nur in der profanen Welt droht
heute alles auseinanderzubrechen, auch in der Kirche. Um die innere Einheit der Kirche
und um die duBlere Einheit der Christen ist es heute, wenn man davor auch oft die Au-
gen verschlieBt, schlechter bestellt als je zuvor. Das erscheint besonders widersinnig im
Zeitalter der Okumene. Dabei miissen wir sehen, dass gerade an der Einheit der Kir-che
die Glaubwiirdigkeit ihres Zeugnisses héngt. Das ist deswegen so, weil der Kern der
christlichen Botschaft die Liebe ist. Die Liebe aber kann man nicht glaubwiirdig ver-

kiinden, wenn man sie nicht sichtbar lebt. Diesem Anliegen ist jedoch nicht gedient,



108
wenn man einfach alle Gegensitze iiberspielt. Es geht hier um die Einheit in der Wahr-
heit, nicht um die Einheit in der Liige. Eine pragmatische Einheit ist nur eine schein-

bare, sie ist nicht echt.

Vor seinem Tod betet Christus in feierlicher Form fiir sich und fiir uns. Er betet um sei-
ne Verherrlichung durch Gott in seinem unmittelbar bevorstehenden Leiden und Ster-
ben, das seine Fortsetzung finden soll in seiner Kirche, und er betet um unser Bemiihen
um das Gute, um unsere Treue und um unsere Einheit. Es besteht ein innerer Zusam-
menhang zwischen diesen beiden Bitten, sofern der dreifaltige Gott in erster Linie ver-
herrlicht wird durch das Bemiihen der Jiinger Jesu um das Gute, durch ihre Treue und
durch ihre Einheit. Das eine wie das andere bewirkt letztlich der Geist Gottes, der Hei-
lige Geist, um den die ersten Jiinger in den Tagen nach der Himmelfahrt Jesu zu-
sammen mit Maria, der Mutter Jesu, gebetet haben. Vereinigen wir uns mit ihnen, damit

uns und der ganzen Kirche ein neues Pfingsten geschenkt werde.

Pfingsten

»Alle wurden vom Heiligen Geist erfiillt und fingen an zu reden*

Der Heilige Geist kam auf die ersten Jiinger Jesu herab im Zeichen von feurigen Zun-
gen. Das ist der Gegenstand des Pfingstfestes, das wir heute und morgen begehen, heute
und morgen, weil es so bedeutsam ist fiir die Kirche und fiir die Welt. ,,Alle wurden
vom Heiligen Geist erfiillt und fingen an, von den Groftaten Gottes zu reden”, heil3t es
in der (ersten) Lesung des heutigen Tages. Dieses Reden bringen die feurigen Zungen
zum Ausdruck. Sie symbolisieren das Wirken des Heiligen Geistes. Sie sagen, was er
vor allem tut, der Geist Gottes: Er 16st die Zungen der Menschen, er lehrt sie und er-
moglicht ihnen den Lobpreis Gottes, das Gebet, das Gesprach mit Gott, und das furcht-
lose und kraftvolle Zeugnis fiir ihn und fiir seine Heilstaten in der Welt.

Der Heilige Geist lehrt uns das Gebet und die Verkiindigung, er lehrt uns, zu Gott zu re-

den und von ihm zu reden. Dazu befahigt er uns und dazu stirkt er uns.

Gewiss wirkt der Heilige Geist auf vielfache Weise in der Kirche und in der Welt. Ganz

allgemein schreiben wir ihm das Werk der Heiligung zu - wir nennen ihn von daher den
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Heiligen Geist -, vor allem aber das Gebet und das Bekenntnis.

Dabei sind diese beiden Momente nicht selten die beiden Seiten ein und derselben
Wirklichkeit. Ja, sie sollten es eigentlich immer sein. Die Verkiindigung der Grof3taten
Gottes, das Zeugnis von der Wahrheit des Evangeliums, das Zeugnis von Christus und
seiner Kirche, es lebt vom Gebet, von dem Umgang mit Gott und mit Christus. Die Bot-
schaft wird hohl, wenn sie nicht aus der Begegnung mit dem hervorgeht, den sie bezeu-
gen will, sie wird formalistisch und leer, wenn sie nicht das verkiindet, was das glaubi-
ge Herz erfahren hat in einem Leben aus dem Gebet. Sie ist kraftlos - wer wollte nicht
sehen, dass das heute vielmals der Fall ist? -, sie ist kraftlos, die Botschaft, wenn die
Boten nicht zuerst vor Gott hintreten, bevor sie vor die Menschen hintreten, wenn sie

nicht aus dem Gebet hervorgeht und von ihm getragen wird.

Im Gebet empfiangt die junge Kirche von Jerusalem den Heiligen Geist, den Jesus sei-
nen Jiingern bei ihrer Aussendung verheifen hat, wenige Tage zuvor. Und sie empfangt

ihn zum Gebet und zum Zeugnis.

Zweimal haben wir den Heiligen Geist empfangen, ein jeder von uns, zweimal wurde
der Heilige Geist uns mit seiner Gabenfiille geschenkt, in der Taufe und in der Firmung.
Damit wurden wir ein fiir allemal befdhigt und beauftragt, offiziell, in seiner Kraft Zeu-

gen Gottes und Christi zu sein, und das aus dem Geist des Gebetes.

Wenn wir ehrlich sind vor uns selber, miissen wir es zugeben, wir alle, dass wir diese
Befihigung und diesen Auftrag nicht sehr ernst genommen haben: Den Lobpreis Gottes
und die Verkiindigung seiner GrofBtaten, das Gebet und das Bekenntnis. Wir alle haben
das Zeugnis sehr klein geschrieben, das Zeugnis vor Gott und das Zeugnis fiir Gott und
fir seine Grofitaten, und vielleicht noch kleiner das Gebet. Daher macht die Kirche in
ihrer Gesamtheit keinen lebendigen Eindruck mehr, produziert sie allzu oft einen de-
monstrativen Optimismus, der nicht iiberzeugen kann. Darum geht die Zahl ihrer Mit-
glieder zuriick. Darum schwindet das Interesse an der Kirche und an ihrer Botschaft in
weiten Kreisen. Darum wird die Zahl derer immer groBer, fiir die die Kirche kein ernst-
zunehmender Faktor mehr ist. Darum gibt es so viel Unwissenheit in religidsen Dingen,
so viel Gleichgiiltigkeit gegeniiber dem Glauben, so viel Kritik und so wenig Begeiste-

rung, so viel Organisation und so wenig geistliches Leben. Darum gibt es so viel mora-
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lische Umweltverschmutzung und so viel Ahnungslosigkeit bei den Verantwortlichen.
Darum fehlt es an Priester- und Ordensberufen, richtiger miisste es heilen: an guten

Priester- und Ordensberufen, und darum stagniert weithin die Weltmission.

Das Gebet und das Zeugnis im Heiligen Geist, dazu sind wir befdhigt und beauftragt.
Allein, wir widerstehen dem Geist, wir ersticken ihn in unserer Tragheit und Bequem-
lichkeit oder auch in unserer Furchtsamkeit, oftmals. Es ist aber nicht nur die Trigheit
oder die Bequemlichkeit oder auch die Furchtsamkeit, wodurch unser lebendiges Zeug-
nis erstickt wird, es ist auch die fehlende Uberzeugung bei vielen von uns. Richtig ein-
setzen kann ich mich nur fiir etwas, von dem ich iiberzeugt bin. Niemand kann geben,
was er nicht hat. Wenn der Glaube stark ist und lebendig, dann gilt: Wovon das Herz

voll ist, davon fliefit der Mund iiber.

Wir konnen keine Wunder von Gott erwarten, wenn wir uns nicht anstrengen. In der Re-
gel ist es nicht so, dass die Gnade Gottes den Menschen {liberwiltigt. Das gibt es, aber
das ist nicht die Regel. Gott lisst uns die Freiheit, die er uns selber geschenkt hat. Nor-

malerweise verzichtet er nicht auf unsere Mitwirkung.

Wir kénnen Zeugen Gottes und Christi sein, und wir miissen es sein, denn dazu ist uns
der Geist Gottes gegeben, und dazu wird er uns immer wieder gegeben, wenn wir uns

offnen fur ihn.

Wenn wir ein Leben des Gebetes fithren und wenn wir die Sakramente wiirdig empfan-
gen und wenn wir uns bemiihen, Gottes Botschaft demiitig in der Welt zu bezeugen,
dann schenkt uns der Geist Gottes die sieben Gaben des Verstandes, der Weisheit und
der Wissenschaft, des Rates, der Stirke, der Frommigkeit und der Gottesfurcht. Ange-
sichts der geistigen Unklarheit, die heute iiberall herrscht, nicht nur in der Kirche, sind
heute vor allem die drei ersten Gaben vonnéten. lhrer bediirfen wir in erster Linie fiir
das Reden im Heiligen Geist, fiir das Gebet und fiir das Zeugnis. Dabei miissen wir un-
sere Trigheit und unsere Bequemlichkeit iiberwinden, unsere Miidigkeit und unsere
Furchtsamkeit, und vor allem unseren Glauben vertiefen, denn wir wissen zu wenig von

ihm, das ist ein Grundiibel.

Vor wenigen Jahrzehnten, in den Jahren des Konzils und danach, war die Euphorie grof3



111
in der Kirche. Heute kann man nicht mehr die Augen davor verschlie3en: Es gibt gegen-

wartig mehr weltlichen Geist in der Kirche als Heiligen Geist in der Welt.

In der Kraft des Gottesgeistes haben die Jiinger Jesu einst die Welt fiir sein Evangelium
erobert, in einem geistigen Feldzug, einfache Menschen. Unter den ungiinstigsten Be-
dingungen sind sie in die Welt gezogen. Sie haben unsédgliche Miihen und Leiden auf
sich genommen und am Ende nicht selten noch einen qualvollen Tod, das Martyrium.
Sie haben nicht geschwiegen, weil ihr Glaube lebendig war und weil sie erfiillt waren
vom Heiligen Geist, weil sie mit Christus redeten, mit Gott, ihrem Vater, und mit dem
Heiligen Geist. Weil aber das Gebet ihr Lebenselement war, deshalb konnten sie auch

iber Christus reden, tiberzeugend, {iber Gott und iiber den Heiligen Geist.

In feurigen Zungen kam der Heilige Geist einst auf die Jiinger Jesu herab. Im Sakrament
der Taufe und im Sakrament der Firmung hat jeder von uns ihn empfangen, den Heili-
gen Geist. Seit jenem ersten Pfingstfest wirkt er fort in der Kirche. In besonderer Weise
tut er das heute, da wir sein Fest feiern. Er schenkt uns die geisterfiillte Rede, dass wir
zu Gott und iiber ihn, dass wir zu Christus und {iber ihn und dass wir zum Heiligen

Geist und uber ihn reden konnen.

Bei dem Propheten Jesaja lesen wir ein unmissverstandliches Wort, das in diesem Zu-
sammenhang nicht ohne Bedeutung sein diirfte: ,,Stumme Hunde sind meines Volkes
Wichter, heilit es da (Jes 56, 10). Stumme Hunde verfehlen ihren Daseinszweck. Hun-

de sind zum Bellen da. Die Jiinger Christi sind zum Gebet und zum Zeugnis da.

Begeisterung fiir Gott konnen wir nur dann wecken, wenn wir den Heiligen Geist be-
sitzen, wenn wir ihm nicht widerstehen, wenn er uns besitzt und wir aus ihm reden. Der
Geist der Welt muss bezwungen werden durch den Heiligen Geist, in uns zunéchst,
dann aber auch in der Kirche und in der Welt. Es gibt mehr weltlichen Geist in der Kir-
che als Heiligen Geist in der Welt.

Beten wir tiglich um den Heiligen Geist. Durch den Gottesgeist wird alles neu. Das ist
eine Lebensfrage fiir uns, fiir die Kirche und fiir die Welt. Das Pfingstwunder muss sich
jeden Tag wiederholen in unserem Leben. Die feurigen Zungen sind uns VerheiBBung

und Mahnung zugleich.
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Pfingstmontag

wDer Geist Gottes schwebte iiber den Wassern*

Wir finden am ehesten noch einen Zugang zum Heiligen Geist, wenn wir ihn als die
Liebe verstehen, als die Person gewordene Liebe in Gott, als die Liebe zwischen dem
Vater und dem Sohn, die das innerste Geheimnis des unbegreiflichen Gottes ist, wes-
halb der erste Johannesbrief kategorisch erklért ,,Gott ist die Liebe” (1 Joh 4, 8). Dieses
Geheimnis aber ist zugleich das innerste Geheimnis der Welt. Das will sagen, dass die
Welt ein Ausdruck der Liebe Gottes ist: Aus Liebe hat Gott alles ins Dasein gerufen, al-
le sichtbaren und unsichtbaren Dinge, das Universum, unseren Lebensraum und uns
Menschen. Darum heift es ganz am Anfang der des Alten Testamentes, im zweiten
Vers des ersten Buches: ,,Die Erde war wiist und leer, Finsternis lag tiber der Urflut und
der Geist Gottes schwebte iiber den Wassern (Gen 1, 2). Deshalb nennen wir den Heili-
gen Geist auch gern in unseren Gebeten und Liedern den Schopfer Geist. Weil Gott die
Welt aus Liebe geschaffen hat, darum ist der Heilige Geist das innerste Geheimnis der

Schopfung.

Gott ist die Liebe in Person oder besser: die Liebe ist Person in ihm. So belehrt uns die
gottliche Offenbarung. Die in ihm Person gewordene Liebe aber hat ihn veranlasst, die
Welt und uns ins Dasein zu rufen. Wenn so bereits die Schopfung ein Werk der Liebe
Gottes ist und Gottes Liebe atmet und widerspiegelt, so gilt das in einem hoheren Maf3
und in einem weit tieferen Sinn von der Erlosung. Darum hat der Auferstandene seine
Zeugen mit dem Heiligen Geist beschenkt, hat er seiner Kirche den Heiligen Geist ge-
geben und erneuert ihn fortwéhrend in den Gléubigen, sofern sie nicht nur formell Glau-
bige sind. Die Erlosung meint ja die Berufung zur innigsten Lebensgemeinschaft mit
Gott, die Vergebung der Siinden und das ewige Leben bei Gott. Schon seit der Viter-
zeit verstehen wir die Erlosung als eine zweite Schopfung.

Wie die Welt einst geschaffen wurde durch die Liebe Gottes, sich dann aber von dieser
Liebe abwandte und im Stolz den Tod wihlte, so wurde sie im Heiligen Geist durch die
Liebe Gottes erlost. Diese Erlosung aber miissen wir dankbar im Glauben und durch ein

Leben aus dem Glauben ergreifen. Daher schwebte der Geist Gottes nicht nur am Mor-
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gen der Schopfung iiber der Erde, ,,die wiist und leer war®, die ein Tohuwabohu war,
wie es im Hebrédischen heillt, woraus das geordnete Universum werden sollte, daher
schwebte er auch tliber der jungen Kirche von Jerusalem im Zeichen des Hauches oder
des Sturmes, das hei3t des Lebens, und im Zeichen der feurigen Zungen, das heil3t der
leuchtenden und der wiarmenden Wahrheit. Das Leben und die Wahrheit, sie bilden das

Wesen der Liebe und somit auch das Wesen des Heiligen Geistes.

Nun gehort es jedoch zur Eigenart der Liebe, dass sie den Menschen nicht zwingt. Liebe
und Freiheit gehdren zusammen, so eng wie Hass und Knechtschaft oder Tyrannei. Wo
Hass ist, da ist auch Knechtschaft und Tyrannei, und wo Tyrannei ist und Knechtschaft,
da ist auch Hass. Das gilt nicht nur fiir die Geschichte, das gilt auch fiir die modernen
Diktaturen. Sie predigen den Hass und rithmen sich gar noch des Hasses gegen die An-
dersdenkenden. Das gilt aber auch im gesellschaftlichen Leben, auch da paaren sich
stets der Hass mit der Tyrannei und die Tyrannei mit dem Hass. Dariiber hinaus machen
wir heute immer wieder die Erfahrung, dass der Hass und die Gehissigkeit da herr-
schen, wo wir uns von Gott abwenden, wo wir Gott und den Glauben an seine Offenba-
rung verlieren, vielfach freilich unter der Maske der Liebe, die dann indessen allzu oft

auf die geschlechtliche Liebe reduziert wird oder sich als geheuchelte Toleranz darstellt.

Es gehort zur Eigenart der Liebe, dass sie den Menschen nicht zwingt. Das gilt in glei-
cher Weise fiir den Heiligen Geist, in dem die Gnade der Erlosung bei uns ist. Wir kon-
nen uns abwenden von ihm, ja, immer neu miissen wir uns ihm 6ffnen, damit er bei uns
bleibt. Ein sprechender Ausdruck dieser unserer Bereitschaft und unserer Offenheit fiir
ihn ist das Gebet um sein Kommen. Schon im Alten Testament betete man in Psalm
104: ,,Sende aus deinen Geist und alles wird neu geschaffen, und du wirst das Angesicht
der Erde erneuern (Ps 104, 30). Dieses Gebet beherrscht das Pfingstfest, es herrscht

aber auch iiberall, wo der Heilige Geist verehrt wird.

Die Erlosung haben wir nicht als festen Besitz, wir brauchen sie immer neu, die Verge-
bung durch den Geist Gottes und die Gemeinschaft mit Gott und diesen Heiligen Geist,
die Liebe Gottes, als das Prinzip unseres Handelns, das heifit als den tiefsten Beweg-

grund unseres Tuns.

Damit das nicht so allgemein bleibt, sollten wir damit beginnen, heute noch, jeden A-
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bend unser Gewissen zu erforschen und dann um den Heiligen Geist zu beten. Und
wenn es auch nur dieser eine Vers ist: ,,Sende aus deinen Geist, und aller wird neu ge-

schaffen, und du wirst das Angesicht der Erde erneuern®.

Es gibt kein wichtigeres Gebet in unserer Zeit als dieses, da wiederum das Tohuwabohu
des Anfangs tiber der Erde liegt, dieses Mal allerdings in geistiger und in religidoser Hin-
sicht. Nur wenn viele tiglich den Heiligen Geist anrufen, konnen die Welt und die Kir-
che wieder geordnet werden. Auch unser personliches Leben will er wieder ordnen, der
Heilige Geist, wenn es aus dem Lot geraten ist. Egoismus, Gleichgiiltigkeit, Wichtigtu-
erei, geistige und religiose Verflachung, Friedlosigkeit und Hass prisentieren sich uns
iberall, Hass gegen Menschen, aber auch gegen alles, was einen iiberzeitlichen An-

spruch erhebt, vor allem auch gegen die Wahrheit, weil sie so unbequem ist.

Der Geist Gottes wirkt nicht unmittelbar, die Erneuerung der Erde und unseres Lebens
wirkt er durch uns. Die Erneuerung, um die es hier geht, sie ist das Werk von Men-

schen, die sich von der Liebe Gottes ergreifen lassen und entsprechend handeln.

Einst, als Gott das Werk der Erlosung begann, als er Mensch werden wollte, bediente er
sich des reinsten und grofiten Menschen, der je diese Erde betreten hat, bediente er sich
der Jungfrau von Nazareth, die wir auch als die Braut des Heiligen Geistes bezeichnen.
Im Heiligen Geist wurde sie das Tor zur Erlésung. Sie vermittelt uns fortwéhrend den
Zugang zum Heiligen Geist. Durch sie finden wir den Heiligen Geist und damit die Er-
neuerung der Erde und der Kirche und unseres Leben je neu, die Uberwindung des Ego-
ismus, der Gleichgiiltigkeit, der Wichtigtuerei, der geistigen und religiosen Verfla-
chung, der Friedlosigkeit und des Hasses. Es gibt keinen Heiligen, der nicht mit groB3er
Liebe und Verehrung zu Maria gestanden hétte. Sie war voll der Gnade, sie hat dem
Heiligen Geist keinen Widerstand entgegengesetzt. In ihr kam die verwandelnde Kraft
der Liebe Gottes voll zur Wirkung. Daher gibt es auch fiir uns nur einen sicheren Weg
zum Heiligen Geist und damit zur bleibenden Erlosung, ndmlich das Vertrauen zu Ma-
ria und die Hinwendung zu ihr, die Anrufung der Mutter Jesu und die Nachahmung ih-

res Lebens.

Dreifaltigkeitssonntag
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»Ehre sei dem Vater und dem Sohn und dem Heiligen Geist*

Das Geheimnis des dreifaltigen Gottes ist das tiefste Geheimnis unseres Glaubens. Zu-
sammen mit dem Geheimnis der Menschwerdung Gottes ist es das Fundament aller an-
deren Glaubensgeheimnisse. Im Geheimnis des dreifaltigen Gottes erfahren wir, wer
Gott ist, soweit wir ihn {iberhaupt verstehen kdnnen in seinem Wesen, und wie wir ihn
verehren sollen. Wir erfahren in ihm, dass Gott nicht einfach nur einer ist, dass er viel-
mehr als der Eine in drei Personen ist: Die Einheit ist die AuBlenseite der Wirklichkeit
Gottes, die Dreiheit ihre Innenseite. Nirgendwo tritt die Unbegreiflichkeit Gottes so sehr
hervor, wie in diesem Geheimnis. Mit ihm unterscheidet sich die Religion des Alten und
des Neuen Testamentes auch wesentlich von allen anderen Religionen. Die Religionen
sind ja nichts anderes als Ahnungen des menschlichen Geistes, sie sind allein aus dem
menschlichen Intellekt hervorgegangen. Den einen Gott in drei Personen jedoch, ihn
kann kein menschlicher Geist erahnen, ihn kann kein menschlicher Intellekt ersinnen.

Von diesem Geheimnis konnen wir nur wissen, wenn Gott selber es uns kundtut.

Als der Apostel Paulus einst auf dem Marktplatz von Athen iiber Gott sprach, fand er
interessierte Zuhdrer, als er aber das Geheimnis der Dreifaltigkeit ansprach, da wandten
sich die Meisten ab. Die etwas Hoflicheren sagten: Dariiber wollen wir dich ein anderes

Mal horen, die anderen fassten sich an den Kopf (Apg 17).

Das ist heute nicht viel anders. Auch heute ist das tiefste Geheimnis unseres Glaubens
fiir viele ein Argernis, wenn sie es iiberhaupt noch zur Kenntnis nehmen. Fiir die Nicht-
christen ist das nicht verwunderlich. Aber nicht nur sie lehnen es ab. Auch viele Chri-
sten, auch viele katholische oder wenigstens sich katholisch nennende. Sie wollen darin
nur drei Offenbarungsweisen des einen Gottes erkennen. So suggerieren es ihnen man-
che kluge Theologen, die eigentlich nicht mehr im Dienst der Kirche stehen. Damit wird
die Sache zwar verstdndlicher, aber der Glaube der Kirche verfehlt. Dieser wird damit
zu einer Philosophie gemacht, sofern man einfach das ausscheidet aus ihm, was man
nicht versteht. Die Reduzierung des Glaubens auf seine Plausibilitit, das ist eine Metho-

de, die uns heute auch sonst sehr hiufig begegnet.

Das Geheimnis des dreifaltigen Gottes ist nicht gegen die Vernunft - was gegen die
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Vernunft ist, das kann es nicht geben, das ist nicht moglich -, das Geheimnis des drei-
faltigen Gottes ist nicht gegen die Vernunft, wohl aber geht es tiber die Vernunft hinaus.

Es iibersteigt unser Denken und erst recht jede Vorstellung.

Wir verstehen einiges von diesem Geheimnis, aber nicht viel. Das gilt eigentlich fiir alle
Glaubensgeheimnisse, die Gott uns offenbart hat. Nicht anders ist das im Bereich unse-
res natiirlichen Erkennens. Auch da gibt es nicht wenige Dinge, die wir nur zum Teil
verstehen, bei denen wir nur etwas begreifen. Bei ihnen handelt es sich allerdings um

natirliche Geheimnisse.

Wir wollen heute Morgen versuchen, ein wenig Verniinftiges iiber das Geheimnis des

dreifaltigen Gottes zu sagen und zu zeigen, was daraus folgt fiir unser Leben mit Gott.

Die Unbegreiflichkeit Gottes ist bereits mit seinem Gottsein gegeben. Sie ist in dem Be-
griff ,,Gott* eingeschlossen. Wenn Gott den menschlichen Geist geschaffen hat, kann
der menschliche Geist ihn schon deshalb nicht begreifen. Begreifen kann der Mensch
immer nur das, was kleiner ist als sein Geist, was sozusagen in seinen menschlichen

Geist hineinpasst.

Der Kirchenvater Augustinus hat im 5. Jahrhundert das schone Wort geprégt: ,,Ein Gott,
den du verstehen kannst, ist nicht Gott, ein solcher Gott kann immer nur das Produkt
deines Geistes sein®. Das Gleiche sagt Thomas von Aquin im 13. Jahrhundert mit an-
deren Worten, wenn er feststellt: ,,In diesem Leben erkennen wir Gott um so vollkom-
mener, je tiefer wir einsehen, dass er alles iiberragt, was wir je durch unseren Verstand

begreifen konnen®.

Dass Gott in drei Personen existiert, dass die Innenseite des gottlichen Wesens die Drei-
heit ist, wihrend die Auflenseite die Einheit ist, das ist nicht menschliche Phantasie, das
hitte nie ein Mensch ausgedacht oder ausdenken konnen, das ist uns von Gott selber in
der Offenbarung mitgeteilt worden, im Alten Testament andeutungsweise, im Neuen

mit wachsender Deutlichkeit.

Von den drei Personen ist die Rede etwa bei der Ankiindigung der Geburt Jesu und bei

seiner Taufe im Jordan. Sodann hat Jesus in seinem Erdenleben viel von seinem Vater
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und auch vom Heiligen Geist gesprochen, eigentlich immer deutlicher, je mehr sich sei-
ne irdische Sendung dem Ende zuneigte. Wie ein dramatischer Schlussakkord begegnet
uns dann die Offenbarung des dreifaltigen Gottes nach der Auferstehung Jesu, vor sei-

ner Himmelfahrt, im so genannten Taufbefehl.

Die Taufe im Namen des dreifaltigen Gottes, sie ist die Bedingung des Heiles fiir uns.
Wenn wir sie im Glauben empfangen, erhalten wir darin zum ersten Mal die Erlosungs-
gnade, das gottliche Leben, das fiir uns zusammen mit dem Glauben und mit dem Leben

aus dem Glauben die Voraussetzung ist fiir die ewige Gemeinschaft mit Gott.

Auf den dreifaltigen Gott sind wir getauft. Darum beginnen wir all unsere Gebete im
Namen des dreifaltigen Gottes, beginnen und beschlieen wir sie in seinem Namen.
Darum sollten wir auch jeden Tag, den der dreifaltige Gott uns schenkt, mit ihm begin-

nen und beschlief3en.

Wer unvoreingenommen die Botschaft des Neuen Testamentes von dem dreifaltigen
Gott hort, wird erkennen, dass der Vater und der Sohn und der Heilige Geist nicht nur
Offenbarungsweisen Gottes sind, sondern wirkliche Personen, denn nicht der Vater ist
Mensch geworden, und nicht der Sohn ist der Beistand des Vaters, von dem Christus so

viel gesprochen hat.

Als die unendliche Seins- und Lebensfiille ist Gott von solcher GroBe, dass er nicht ein-
fach einer ist in unterschiedsloser Einheit, dass er sich vielmehr in der Einheit als ge-
heimnisvolle Dreiheit darstellt. Damit wird nicht behauptet, dass drei gleich eins ist,
wohl aber, dass in dem wesenhaft einen Gott in den drei gottlichen Personen in ge-

heimnisvoller Weise die Dreiheit verwirklicht ist.

Dass uns das mitgeteilt wurde, dafiir miissen wir dem dreifaltigen Gott danken. Dieser
Dank muss seinen Ausdruck finden in Worten des Gebetes, aber er darf sich darin nicht
erschopfen, er muss auch darin Gestalt finden, dass wir auf den dreifaltigen Gott horen,
dass wir ihm vertrauen im Leben und Sterben und dass wir seinen Geboten Folge lei-
sten. Seinen tiefsten Ausdruck aber muss dieser Dank finden in der schweigenden An-
betung. In ihr werden wir klein vor Gott, betrachten wir seine Grof3e, nahen wir uns ihm

ehrfiirchtig und schenken wir ihm uns selbst und unser Leben. Der Geist der Anbetung
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und die Ehrfurcht vor Gott, das gibt es heute noch, aber nicht gerade hiufig.

Das Fest des dreifaltigen Gottes will uns daran erinnern, dass wir unsere christliche Be-
rufung verfehlen, ja, mehr noch, unser Menschsein, wenn wir keine Zeit haben fiir den
dreifaltigen Gott, wenn wir an thm vorbei leben, wenn wir nicht beten und nicht horen

auf ihn und wenn wir nicht ein wenig aus dem Geist der Anbetung leben.

Fronleichnam

»Mein Fleisch ist wahrhaft eine Speise und mein Blut ist wahrhaft ein Trank*

Einen Menschen in seiner Néhe zu wissen, der einem mehr bedeutet als ein grofes Ka-
pital, das gehort zu dem Schonsten, was uns das Leben bieten kann. Diese Nédhe schenkt
uns Christus. Er ist mehr als ein Mensch. Er gehort zwar der jenseitigen Welt an, aber er
will uns nahe sein. Er bleibt inmitten seiner Kirche, sofern die Feier seiner Erlosung im-
merfort, in jeder Stunde, auf der Erde erneuert oder besser: vergegenwartigt wird. Und
er bleibt bei uns, wenn die Feier voriiber ist. Er wohnt in unseren Kirchen. Durch seine

sakramentale Gegenwart werden diese wahrhaft zu Gotteshidusern.

Christus ist uns im Sakrament des Altares gegenwirtig wie in seinem irdischen Leben,
,wahrhaft, wirklich und wesentlich®, so sagt es das Konzil von Trient, eigentlich sogar
noch inniger und unmittelbarer als in jenen Tagen. Hier erfiillt sich auf wunderbare

Weise die VerheiBBung Jesu ,,ich bin bei euch alle Tage bis an das Ende der Welt*.

Das Bekenntnis zum Sakrament des Brotes und des Weines, wie es die Kirche bewahrt
seit der Stunde des Abendmahls, ist das Bekenntnis zu dem lebendigen und lebendig
machenden Herrn, der das Leben der Welt ist. Darin bekennen wir uns gleichzeitig zu
seinem Erldserleiden und zu seinem Tod und zur Zuwendung der Erldsungsgnaden an
uns, weshalb der Erloser uns hier in den getrennten Gestalten von Brot und Wein begeg-

net. Die getrennten Gestalten, sie stellen sichtbar seinen Tod dar.

Der heilige Thomas von Aquin (+ 1274) erklért: ,,Dieses Sakrament heift Opfer, sofern
es das Todesleiden Christi darstellt, es heillt aber Opfergabe, sofern es Christus selbst
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enthélt, welcher die Opfergabe des Heiles ist* (Summa Theologiae III, 73, 4 ad 3).

Pseudo-Dionysius, ein frommer Mystiker des 5. Jahrhunderts, hat das eucharistische Sa-
krament als das Ziel und die Vollendung der Sakramente, als das Sakrament der Sakra-
mente bezeichnet, weil es Christus selber in sich enthilt, wie er sagt (Summa Theo-

logiae 111, 63, 6; vgl. Sentenzenkommentar IV, 24, 1,2, 1 ad 1).

Im Glauben der Kirche ist es in der Tat das Grofite unter den Sakramenten, sind alle Sa-
kramente auf dieses eine hingeordnet und finden sie in ihm ihre Erfiillung (Summa The-
ologiae III, 75, 3; 65, 3). Die Taufe ist der Anbeginn des geistlichen Lebens und das Tor
zu den Sakramenten der Kirche, das Herrenmahl aber ist die Vollendung des geistlichen
Lebens und das Ziel aller Sakramente (Summa Theologiae III. 73, 3), weshalb man es

zu Recht als das Wunder aller Wunder bezeichnet hat.

In diesem Sakrament ist das Geheimnis unseres Heiles in seiner Ganzheit enthalten, wie
Thomas von Aquin feststellt (Summa Theologiae III, 83, 4), weil Christus in ithm seins-
haft gegenwartig ist mit seiner Gottheit und mit seiner Menschheit. Diese Wirklichkeit
glauben wir um der Autoritit Gottes willen, durch die Sinne oder durch die Vernunft

konnen wir sie nicht erfassen (Summa Theologiae 111, 76, 1; 71,2, ad 2; 75, 1).

Kurz und biindig erklért der heilige Thomas: ,,Dazu werden die Priester geweiht, dass
sie das Sakrament des Leibes und des Blutes Christi vollziehen® (Summa Theologiae
I, 67, 2). Wie er feststellt, haben sie eigentlich nur zwei Aufgaben, die Priester, ndm-
lich die Feier der heiligen Messe und die Bereitung des Volkes Gottes fiir diese Feier
(Sentenzenkommentar IV, 24, 3, 2, 1). Und er fiigt hinzu: ,,In der Verehrung dieses Sa-
kramentes verbindet sich die Furcht mit der Liebe. Aus der Liebe ersteht die Sehnsucht,
es zu empfangen, aus der Furcht aber demiitige Scheu. Und so ist in der Verehrung die-
ses Sakramentes beides einbeschlossen, sowohl dass es taglich empfangen werde wie
auch, dass man sich von Zeit zu Zeit seiner enthalte® (Summa Theologiae III, 80, 10 ad
3).

Es tut not, dass wir uns auf das eine wie auf das andere besinnen, darauf, dass die Feier
der heiligen Messe und die Hinflihrung der Glaubigen zur heiligen Messe die eigentli-
che Aufgabe des Priesters ist, weshalb er nicht zu ersetzen ist, und dass sich in der Fei-

er und in der Verehrung dieses Sakramentes die Furcht mit der Liebe verbinden muss,
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woraus die Sehnsucht und die demiitige Scheu hervorgehen.

Die Eucharistie ist das Herz der Kirche und als solches ist es wie nie zuvor bedroht
durch den Unglauben von auflen wie von drinnen. Das Herz ist unser bedeutendstes Or-
gan, und es ist leichter verletzlich als alle anderen Organe. Das Sakrament des Altares
ist das Zeichen der Einheit der Kirche, der Einheit schlechthin. Es verbindet uns mit
Christus und untereinander. Dennoch gab es schon bei ihrer VerheiBung erbitterten
Streit: ,,Sie stritten untereinander und sagten: Wie kann uns dieser sein Fleisch zu essen
geben® (Joh 6, 52). Davon haben wir soeben im Evangelium gehort. Damals verlieBen

ihn auch viele von seinen Jiingern.

Der Streit um das Sakrament des Altares wiederholte sich haufiger in der Geschichte,
besonders heftig in der Zeit der Reformation. Damals ging es um den Begriff der We-
sensverwandlung. Man hielt an der Gegenwart Jesu fest, wollte diese aber mystisch ver-
stehen. Das Brot sollte Brot sein und bleiben. Heute ist davon oftmals nur noch ein sym-
bolisches Verstindnis iibrig geblieben. Dieses symbolische Verstindnis finden wir in
der Gegenwart indessen mehr und mehr auch in unseren eigenen Reihen. Unterstiitzt
und gefordert wird es durch die Rede von dem ,heiligen Brot, in dem und durch das
sich Jesus schenkt in seiner erbarmenden Liebe®. Der Ruf nach der Interkommunion ist

ein sprechender Ausdruck fiir diese Situation.

Allein, die Wahrheit ist nur eine. Dass wir sie heute in verhdngnisvoller Weise relativie-
ren, auch in anderen Bereichen, darin liegt eine gro3e Tragik. Darin erfahren wir, dass
der Irrtum und die Liige eine grof3e Faszination ausiiben auf uns, wenn wir uns von Gott

abwenden, wenn wir dem Sog der Gesetzlosigkeit und der Beliebigkeit verfallen.

Das Sakrament des Altares ist die Mitte, das Herz der Kirche. Der gldubige Katholik
lebt aus ihm im Alltag seines Lebens. Das Ideal ist flir ihn die tdgliche Feier und Mit-
feier der heiligen Messe. Die verwandelte eucharistische Speise hat die Kraft in sich,
uns selbst umzuwandeln. Das ist hier anders als bei der natiirlichen Speise. Die eucha-
ristische Speise verwandelt unser Leben, wenn wir sie glaubig und ehrfiirchtig genieen
und wenn wir sie ebenso glaubig und ehrfiirchtig verehren und anbeten. Sie macht uns
stark in der Auseinandersetzung mit dem Bosen, sie schenkt uns Eifer im religidsen Le-

ben, und sie trostet uns in den Enttduschungen unseres Lebens. Und sie beheimatet uns
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in jener Welt, die nicht der Vergéinglichkeit unterworfen ist.

8. Sonntag im Jahreskreis

»Macht euch keine Sorge fiir das Morgen*

Das Evangelium des heutigen Sonntags ist der Bergpredigt entnommen, einer Samm-
lung von besonders bedeutsamen Jesus-Worten. Der zentrale Gedanke des Evangeliums
ist der der dngstlichen Sorge, an deren Stelle das Gottvertrauen treten soll, das in der
Gestalt der christlichen Tugend der Gelassenheit zu einer gewissen Perfektion kommt.
Man kann die Gelassenheit auch als heilige Sorglosigkeit bestimmen. In ihr ldsst man
ganz bewusst den Willen Gottes geschehen gemdl3 der Vaterunser-Bitte ,,dein Wille ge-
schehe®. Der heilige Ignatius von Loyola (+ 1556) und der heilige Franz von Sales (+
1622) sprechen hier von der ,,sancta indifferentia® und charakterisieren sie als jene Tu-
gend, in der wir in vertrauensvoller Hingabe an den heiligen Willen Gottes freudig die

Unannehmlichkeiten und Widerwirtigkeiten des Lebens ertragen.

Die Gelassenheit wird uns zur Tugend, wenn wir darin geiibt sind, uns selbst zu verla-
ssen und uns Gott zu iiberlassen. Sie ist die reifste Frucht der Liebe zu Gott in der Ge-
stalt der Hingabe. Unser dngstliches Sorgen ist ndmlich nichts anderes als Ichverhaftet-
heit. ,,Wer sein Leben verliert™ - das ist ein zentraler Gedanke in der Verkiindigung Je-

su, wie sie uns in den Evangelien bezeugt wird -, ,,der wird es finden* (Mt 10, 39).

Vorgebildet wurde die Tugend der Gelassenheit in diesem Verstindnis in der ,,ataraxia®
der alten Griechen. Die alten Griechen verstanden die ,,ataraxia‘ als die entscheidende
Tugend des wahrhaft Weisen und definierten sie als emotionale Gelassenheit gegentiber
den Schicksalsschldgen, als Affektlosigkeit gegeniiber jenen Einwirkungen von auflen,

die das innere Gliick und die innere Ruhe geféhrden.

Die Gelassenheit verbietet es uns nicht grundsétzlich, dass wir uns Sorgen machen. Es
gibt berechtigte Sorgen, sie sind ein Ansporn fiir uns, dass wir unguten und gefahrlichen
Entwicklungen entgegentreten in Kirche und Welt, dass wir Gefahren aus dem Wege

gehen und unsere Zukunft sichern, soweit das moglich ist. Dazu sind wir gar verpflich-
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tet, das darf jedoch nicht dngstlich geschehen.

Es wire jedenfalls verfehlt, wenn wir gleichgiiltig in den Tag hinein leben wiirden, ohne
vorzusorgen, wenn wir ohne Verantwortung und in Verkennung der Verpflichtungen le-

ben wiirden, die wir Gott, unseren Mitmenschen und uns selbst gegentiber haben.

Die Trigheit ist ein Zerrbild der Gelassenheit, die Trigheit, die sich auch als Faulheit
und Tatenlosigkeit darstellen kann. Gott hat uns zum Tétigsein und zur Arbeit geschaf-
fen und damit auch zur Vorausschau und zur Voraussorge. Er ist immerfort tatig, sofern
er uns und unsere Welt im Dasein erhilt. Und in unserem Tatigsein nehmen wir teil am
Tétigsein Gottes. Die Kréfte, die wir nicht gebrauchen, verkiimmern. Miiliggang ist al-
ler Laster Anfang, sagt der Volksmund, und: Geben ist seliger als nehmen. Unsere Zeit
gehort Gott, und wir miissen sie ihm zuriickgeben. Die Aufforderung, die Zeit fiir die

Ewigkeit zu nutzen, begegnet uns in der Offenbarung Gottes mehr als einmal.

Aber unser Tatigsein muss in Gelassenheit erfolgen, in jener Grundhaltung, in der wir
uns selber verlassen, um uns Gott und - um seinetwillen - den Menschen zu {iberlassen.
Das Bemiihen um diese Lebensmaxime ist der Beweis unserer Hingabe an Gott und die

Probe unseres Glaubens an den Vatergott.

Bedenken wir das alles, miissen wir beschdmt zugeben, wir alle, dass es nicht weit her
ist bei uns mit unserer Hingabe an Gott, dass wir allzu oft Gott sagen und uns selber
meinen. Dass wir es so machen, dazu ist die Versuchung gro3 und mannigfach. Und die

Selbsttduschung hat hier viele Gesichter, aber nicht nur hier.

In dem Bemiihen um die Gelassenheit iiberwinden wir die Unruhe, die Aufgeregtheit,
die Hektik und die Angst, die heute das Leben vieler Menschen bestimmen, auch vieler
Christen. Das ist deshalb so, weil Gott fiir sie nur noch ein Gedanke und keine Wirk-
lichkeit mehr ist. Sie lassen nicht Gott sorgen, sondern setzen all ihre Hoffnung auf ihr
eigenes Sorgen.

Wenn wir uns selbst verlassen und uns Gott tiberlassen, wenn die Gottesliebe in der Ge-
stalt der Hingabe unser Leben bestimmt und wenn wir so das krampfhafte Festhalten an
unserem eigenen Ich iiberwinden, dann gelangen wir zur heiligen Sorglosigkeit und

finden darin die wahre Freiheit, die Freiheit der Kinder Gottes, von der der heilige Pau-
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lus so oft spricht. Mit ihr aber verbindet sich immer neu jene bleibende Freude, die
durch die widrigen Ereignisse dieser Welt nicht mehr erschiittert werden kann, es sei
denn durch die Siinde. Sie ist besonders charakteristisch fiir das Leben der Heiligen. Es
handelt sich hier um eine beherrschte Freude, die man am besten als Heiterkeit der See-
le bestimmt. Sie geht stets hervor aus der Gelassenheit, die ihrerseits die Frucht der Hin-
gabe an Gott ist. ,,Freut euch im Herrn, die ihr ihn in Wahrheit anruft, mit diesen Wor-
ten, mit denen Papst Paul VI. auf den Philipperbrief anspielt (Phil 4, 4), beginnt er eine
»Adhortatio Apostolica* im Jahre 1975.

Wer sich um die Tugend der Gelassenheit bemiiht, der sucht zuerst das Reich Gottes
und seine Gerechtigkeit, der relativiert das Vergéingliche und setzt seine ganze Hoff-
nung auf das Bleibende. Er glaubt fest und unerschiitterlich an die Liebe Gottes. Des-
halb kann ihm nichts mehr etwas anhaben, nicht einmal mehr der Tod. Wer aber auch
den Tod nicht mehr fiirchtet, der ist wirklich uniiberwindlich. Die Gelassenheit, die
Konsequenz des Glaubens an den Vatergott und die Frucht der Hingabe an Gott, die
stets die Heiterkeit der Seele gebiert, ist fiir uns eine grofle Hilfe im Leben und im Ster-

ben. Aber nicht nur das. Sie ist auch eine ernste Verpflichtung fiir uns.

Christus ist uns ein Vorbild der Gelassenheit. Er hat sie nicht nur gefordert, er hat sie
auch gelebt, in letzter Konsequenz und beispielhaft fiir uns alle. Immer war er gelassen
in seinem Erdenleben, immer hat er sich selber verlassen und sich Gott, seinem Vater,
iberlassen, vor allem angesichts jener wachsenden Feindseligkeit der Menschen, die ihn

schon bald in die Nacht seiner Passion hineingefiihrt hat.

Wenn wir uns um die Gelassenheit bemiihen, iiberlassen wir Gott das Steuer unseres
Lebens, leben wir in der Hingabe und lassen wir uns in allen Schicksalsschldgen und
Enttduschungen von der Zuversicht bestimmen, dass die Dunkelheit einmal dem Licht
weichen wird, wenn wir sie aushalten, die Dunkelheit, und dass dann alles gut werden
wird, weil Gott gut ist und weil er es gut meint mit uns. - ,,Denen, die Gott lieben®, er-
klart Paulus im Romerbrief, ,,wird alles zum Guten gereichen* (Rom 8, 28). Dieses
Wort sollten wir uns immer wieder vergegenwaértigen in den Bedréngnissen unserer Zeit

und unseres personlichen Lebens.
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9. Sonntag im Jahreskreis

»Es geniigt nicht, Herr, Herr zu mir zu sagen*

Das heutige Evangelium ist, wie schon das Evangelium des vergangenen Sonntags, der
Bergpredigt entnommen. Es stellt den Abschluss dieser bedeutenden Predigt dar, die Je-

sus am Anfang seiner 6ffentlichen Lehrtétigkeit gehalten hat.

Wenn man eine Rede hilt, ist es angebracht, das Wichtigste zuletzt zu sagen oder es am
Ende der Rede noch einmal zu sagen, damit es die Zuhorer nicht vergessen, damit sie es
bewusst mitnehmen, wenn sie in den Alltag zuriickgehen. So macht es Jesus im heuti-
gen Evangelium, wenn er seine Zuhdrer davor warnt, dass sie von Gott reden, dass sie
den Namen Gottes im Munde fiihren, ohne seinen heiligen Willen im Alltag zu erfiillen,
wenn er sie davor warnt, dass sie fromm sprechen, sich aber in ithrem personlichen Ver-
halten wenig darum kiimmern, dass sie beten, in ihrem Leben jedoch nicht den Weg der
Gebote gehen. Klar und unmissverstindlich erklért er ihnen: Wer nur betet oder nur von

Gott spricht, nicht aber seinen Willen erfiillt, der kann nicht in den Himmel eingehen.

Jesus kennt das menschliche Herz. Er weil3, dass wir stets in der Versuchung sind, uns
mit dem Gebet oder mit guten Ratschldgen, die wir anderen erteilen, von der Miihe der
Nachfolge im Alltag loszukaufen. Hier erklért er, dass das nicht hinreicht, dass wir da-
mit vor Gott nicht bestehen konnen. Wenn wir es so machen, wenn wir nur reden, je-
doch nicht handeln, wenn unser religioses Leben im Alltag unfruchtbar bleibt, wenn wir
nur glauben, aber nicht aus dem Glauben leben, wenn wir nur hoffen, auf Gottes Ver-
heiBungen, uns aber nicht um diese Verheilungen bemiihen, wenn wir nur Gott lieben,
vielleicht mit groBen Worten, aber an unserem Néchsten achtlos voriibergehen, dann ha-
ben wir uns verrechnet. Dann wird das Haus unseres Lebens einmal zusammenbre-chen,

dann werden uns einmal die Augen aufgehen.

Beides hat seine Bedeutung fiir unser Leben als Christen, das Gebet und das Bekennt-
nis, das ,,Herr, Herr - Sagen* auf der einen Seite und das Leben aus dem Glauben auf
der anderen Secite. In etwas anders akzentuierter Weise war das einer der Kontrovers-

punkte in der Zeit der Reformation vor 500 Jahren. Damals lautete der Schlachtruf der
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Reformatoren, der Neugldubigen: Allein der Glaube rechtfertigt den Menschen. Dage-
gen betonte die Kirche der Altgldubigen das, was sie 1500 Jahre hindurch betont hatte:
Der Glaube, ja, aber nicht ohne die Werke. Dabei konnte sie sich auf verschiedene Stel-
len des Neuen Testamentes berufen, nicht zuletzt auf die Bergpredigt, auf unser Evange-

lium.

Das Motto muss also lauten: Nicht Glaube oder Werke, sondern Glaube und Werke. So
entspricht es nicht nur dem Evangelium, sondern auch dem tiefsten Wesen unserer
menschlichen Natur. Wenn unsere Uberzeugungen echt sind und tief, priigen sie unser
Leben. Dabei brauchen wir uns dann nicht einmal besonders anzustrengen. Das Handeln
folgt aus dem Sein: Wenn Gott ist und wenn er sich uns geoffenbart hat, muss diese Of-
fenbarung, muss der Wille Gottes, der sich darin kundtut, unser Leben bestimmen und
verdndern. Die Bekehrung oder die Umkehr ist die Konsequenz des Glaubens, die Um-
kehr als eine immer neu geforderte Aufgabe. Jesus verlangt von seinen Jiingern immer
wieder, dass sie den Willen seines Vaters erfiillen, und er erklirt ihnen, dass er gekom-
men ist, um durch seinen Gehorsam gegeniiber dem Vater im Himmel die Menschheit
zu erlosen. Schon gleich bei seinem ersten Offentlichen Auftreten in Galilda, als man
Johannes gefangen genommen hat, fordert Jesus den Glauben und die Umkehr, den Ge-

horsam gegeniiber Gott und seinen Geboten in der Nachfolge Christi.

Der Gehorsam gegeniiber Gott, das ist das eine der beiden entscheidenden Momente un-
serer christlichen Berufung. Das andere Moment ist das Gebet, ist der Umgang mit
Gott. Ihm kommt gar, wenn wir genauer hinsehen, die Prioritdt zu. Wie sollten wir auch
den Willen Gottes erfiillen konnen, wenn wir nicht mit Gott verbunden sind im Gebet?
Das ist jedoch eine heute weithin verlorene Wahrheit, dass nicht dem Menschen, son-

dern Gott die Prioritdt zukommt im Christentum.

Die erste und entscheidende AuBerung des Glaubens ist das Gebet. Das Gebet ist jedoch
wertlos, wenn es nicht einhergeht mit dem ernsten Willen, die Gebote Gottes zu erfiil-
len. Im grofBen Missionsbefehl Jesu erhalten die Jiinger den Auftrag, zu verkiindigen, zu
taufen und alles halten zu lehren, was Jesus ihnen aufgetragen hat. Glaube und Werke,

nicht Glaube oder Werke.

Bruder Klaus von der Fliie (+ 1487) wurde einmal von einem Bischof gefragt: Was ist
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die hochste der Tugenden? Seine Antwort lautete: Der Gehorsam. Der Gehorsam ist
deshalb die hochste der Tugenden, weil er der Liebe entstammt. Gehorsam ist nur dort -

Gehorsam als Tugend verstanden -, wo die Liebe ist.

Gewiss, der Gehorsam ist unmodern - wer will schon gehorchen? -, er ist ebenso unmo-
dern, wie er ins Zentrum des christlichen Lebens gehort. Durch seinen Gehorsam hat

uns der Menschensohn erldst. Seine Speise war es, den Willen des Vaters zu erfiillen.

Glaube ohne Werke fiihrt zur Passivitdt und zur Gleichgiiltigkeit, zu Trigheit und Be-
quemlichkeit. Wenn wir aber die Werke tun ohne den Glauben - das geht ohnehin auch
nur eine Zeitlang -, so flihrt das zum Aktivismus und zur Selbstgerechtigkeit. Die Wer-
ke tun ohne den Glauben, lange geht das ohnehin nicht. Schon bald zerrinnt die Moral,

wenn das religiose Fundament nicht mehr gegeben ist.

Wir diirfen die Unmoral unserer Zeit, mit der wir schmerzlich konfrontiert werden in
der Welt und in der Kirche, nicht psychologisieren. Sie ist die Folge der Abwendung
von Gott. Sie ist das Mysterium der Siinde und eine Beleidigung Gottes und - auch das

wird oft nicht mehr bedacht - sie zieht die Strafe Gottes nach sich.

Die Unmoral unserer Zeit ist die Folge unserer Abwendung von Gott. Lapidar erklart
der russische Dichter Dostojewski (+ 1881) im 19. Jahrhundert: Wenn Gott nicht exi-

stiert, dann ist alles erlaubt.

Es ist merkwiirdig, dass wir immer wieder zur Einseitigkeit neigen, zum ,,entweder -
oder®, wiahrend doch die Wirklichkeit von dem ,,sowohl - als auch bestimmt ist. So hat
es die Kirche in der Zeit der Reformation gegeniiber den Reformatoren klargestellt:

Glaube ja, aber nicht ohne die Werke.

Das gute Handeln ist nicht von Dauer, wenn es kein religioses Fundament hat, wenn es
sein Motiv und seine Kraft nicht vom Glauben erhélt. Aber auch der Glaube wird
schnell dahinsiechen und den Lebensodem aushauchen, wenn er nicht fruchtbar wird in
den Werken. So filihrt die eine wie die andere Einseitigkeit zur Gottlosigkeit und zur

Unmoral.



127
Es liegt nun nahe, dass wir noch fragen, worin der Wille des Vaters besteht, den wir er-
fiillen sollen. In Israel gab es in der Zeit des Alten Testamentes die Propheten, es gab
damals echte Propheten und unechte. Die unechten, das waren die Hofpropheten. Die
einen libten ihr Amt aus in Verantwortung vor Gott, die anderen kiimmerten sich nicht
um Gott, sie wollten den Menschen gefallen und redeten ihnen nach dem Mund. Damals
hatte man einige Kriterien entwickelt, an denen man die falschen Propheten erkennen
konnte. Man verwies dabei vor allem auf ihre Lebensfiihrung. Propheten, die in ihrem
personlichen Leben versagten, die sich nicht um ein heiligméfiges Leben bemiihten, er-
wiesen sich damit als unecht, als falsche Propheten. Diesen Gedanken greift Jesus auf,
wenn er sagt: Hiitet euch vor den falschen Propheten. An ihren Friichten werdet ihr sie
erkennen (Mt 7, 16). Es ist also eigentlich recht leicht, die falschen Propheten von den
echten zu unterscheiden. Wir miissen nur genauer hinschauen. An den Friichten, an den

Werken, kann man die Jiinger Jesu wie auch die rechten Propheten erkennen.

Daraus folgt fiir uns personlich, dass wir uns als rechte Jiinger Jesu und als echte Pro-
pheten erweisen durch unser Leben. Im Neuen Bund ist schlieBlich jeder ein Prophet,
der getauft ist und gefirmt, ein Zeuge Gottes flir die Menschen, einer, der den mensch-
gewordenen Gottessohn, den Erloser, der Welt verkiindet, durch sein Wort und durch
sein Leben. Dass wir gute Friichte bringen, dass wir nicht nur ,,Herr, Herr* sagen, son-
dern den Willen Gottes erfiillen, das ist nicht nur ein guter Rat, das ist fiir uns eine Fra-
ge auf Leben und Tod. Ohne den Gehorsam im Leben kénnen wir im Gericht nicht be-
stehen vor Gott. Das ist der Tenor der Verkiindigung Jesu, unmissverstdndlich. Uner-
bittlich ist er gegeniiber den falschen Propheten und gegentiber all denen, die seinen Na-
men in ithrem Munde fiihren, ihn aber nicht verehren durch einen gewissenhaften Le-
benswandel. Die Sprache Jesu ist klar, so klar, dass man heute vielfach Anstofl nimmt

an ihr und sie neu interpretiert im Sinne einer Auflosung ihrer Inhalte.

10. Sonntag im Jahreskreis

,Nicht die Gesunden bediirfen des Arztes, sondern die Kranken*
Jesus in der Gemeinschaft von Zo6llnern und Siindern, davon héren wir des Ofteren in
den Evangelien. Das ist heute ein beliebter Gedanke, ein Gedanke, den man immer wie-

der hervorhebt. Bedeutungsvoll sagt man dann, Jesus habe sich mit den Zollnern und



128
mit den Siindern solidarisiert, wenn man dann nicht gar noch die Siinden dieser Siinder
im Einzelnen nennt. Auf jeden Fall verweist man heute gern mit ausgesprochenem
Wohlbehagen auf diesen Tatbestand und tut dann so, als ob Jesus sich sichtlich wohl ge-
fiihlt habe in dieser Gesellschaft, in der Gesellschaft der Siinder. Auf diese Weise sug-
geriert man den Gedanken, dass Jesus die Siinde, in welcher Gestalt auch immer, nicht

so tragisch genommen habe.

Es ist nun schon einige Jahrzehnte her, da erschien ein Buch mit dem Titel ,,Jesus in
schlechter Gesellschaft. Der Autor: ein abgefallener Priester. Mit seinem Jesus ,,in
schlechter Gesellschaft* versucht er die Siinde zu verharmlosen und das ernsthafte sittli-
che Streben, Opfer und Askese, zu verdachtigen, gleichsam ein Christentum zu Schleu-
derpreisen zu vertreiben. Mit ihm tun es heute viele. Im Bunde mit einem solchen Jesus
wendet man sich dann gegen die Frommen, die man dann gern als Pharisder bezeichnet.
Dabei betont man, dass Jesus gegen die Phariséer gewesen sei, gegen die Frommen in
damaliger Zeit, und dass seine Sympathie nicht ihnen, sondern den Zollnern gegolten

habe.

Das ist jedoch eine verhdngnisvolle Verfremdung des Griinders des Christentums, das
ist nicht der wirkliche Jesus. Ein Jesus, der so charakterisiert wird, ist ein modischer Je-
sus, er ist ein Phantasieprodukt, eine Wunschprojektion. Der wirkliche Jesus ist nicht
ein grofzligiger Liberaler gewesen. Keineswegs hat er die Siinde relativiert. Mitnichten
steht er fiir jenes Ideal, das man heute in einer sdkularisierten Welt landauf landab ver-
kiindet. Der wirkliche Jesus hat die Siinde ernst genommen, bitter ernst. Er hat nicht mit
Berufung auf das Gewissen, auf das personliche Gewissen, die Forderungen der Moral

abgeschwicht oder flir unverbindlich erkléart. Im Gegenteil, er hat sie radikalisiert.

Und er vertrat auch nicht die Auffassung, dass der Zweck die Mittel heiligt, wie das
heute hiufiger geschieht, eine Auffassung, die man heute auch gern dem angeblichen
Freund der Siinder andichtet. Der wirkliche Jesus hat die Siinde ganz ernst genommen,
bitter ernst. Er ist flir die Stinden der Menschen - fiir unser aller Siinden - in den Tod ge-
gangen. Daran erinnert uns das Kreuz. Das Kreuz aber ist das Symbol des Christentums,
das entscheidende, das eigentliche, nicht der Halbmond und nicht der Regenbogen und
nicht die geballte Faust. Ohne das Kreuz und ohne das, wofiir das Kreuz steht, verfil-

schen wir die Gestalt Jesu von Grund auf.
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Jesus hat die Siinde ganz ernst genommen. Darum hat er auch nicht so viel gelacht, wie
seine Reprédsentanten das heute vielfach tun. Sie wollen doch lieb sein und beliebt. Dass
Jesus gelacht hat, davon horen wir nichts in den Evangelien. Wohl wird uns da be-
richtet, dass er geweint hat. Das hat man in der Vergangenheit wohl registriert: Unzdh-
lige Male ist Jesus in der Kunst dargestellt worden, haufiger als irgendeine andere Ge-

stalt der Geschichte, aber niemals als ein Lachender.

Jesus hat sich keineswegs mit den Siindern solidarisiert, und er hat sich mit ihnen nicht
gemein gemacht, wohl aber hat er sich ihnen zugewandt. Das hat er nicht deshalb getan,
weil er mit ihnen einverstanden war, sondern deshalb, weil er gegkommen war, um sie zu
erlosen. Um alle Menschen zu erlésen, war er gekommen. Er wandte sich den Siindern
zu, weil er sie zu sich emporheben wollte in seiner Erloserliebe, weil er sie zu seinem
Vater fiihren wollte, nicht hat er sich ihnen zugewandt, weil er mit ihnen einverstanden

war.

Und es ist auch gar nicht so, als ob Jesus nur bei den Siindern gewesen wire, bei jenen,
die offentlich als Stinder gebrandmarkt waren, als ob er nur mit ihnen Gemeinschaft ge-
pflegt hitte. Er ist bei allen gewesen. Auch mit den Pharisdern hat er die Gemeinschaft
gesucht und gepflegt, gerade auch mit ihnen. Er hat sie alle angenommen, die Armen
und die Reichen, die Angesehenen und die Verachteten, die Siinder und die Gerechten.
Er wusste sich gesandt zu allen, fiir alle war er gekommen. Sein Interesse gehorte allen -
noch heute gehort es allen -, den Stolzen und den Demiitigen, den Hoffnungsfrohen und
den Verzagten, den Selbstgerechten und den Kleinmiitigen und Hilflosen, den Pharisé-
ern und den Zollnern. Thnen allen galt seine Liebe und - dabei darf man nicht stehen
bleiben, bei der Liebe - ihnen allen galt seine Liebe und seine Botschaft von der Um-
kehr. Jesus wusste, dass sie alle, denen er begegnete, die er aufsuchte, Siinder waren vor
Gott, mehr oder weniger, ob sie nun von den Menschen als Siinder bezeichnet wurden
oder als Gerechte. Aber er wusste auch um das Gute in jedem Menschen. Daran appel-
lierte er. Im Blick darauf ermahnte er alle, sich zu Gott zu bekehren, rief er alle auf zur
Erkenntnis ihrer Schuld und zu einem Leben nach den Geboten Gottes. Diese Botschaft
galt den Zdllnern und den Pharisdern in gleicher Weise, wenn wir diese beiden Men-
schengruppen einmal fiir die Siinder und fiir die Gerechten setzen, wie das zurzeit Jesu

in der 6ffentlichen Meinung geschah.
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Jesus war nicht bestrebt, sich beliebt zu machen. Er sagte den Menschen nicht: Macht
so weiter wie bisher. Hauptsache, ihr seid nett zu mir, wie es heute nicht wenige Hirten
machen. Diese Versuchung stellt sich immer da ein, wo man sich von der Sache ab-

wendet oder wo die Sache in den Hintergrund tritt.

Jesus iibernahm die Begrifflichkeit seiner Zeit, wenn er sagte, dass er gekommen sei,
Stinder und Gerechte zu berufen. Dabei betonte er aber, dass niemand gerecht ist als
Gott allein, dass alle Siinder sind vor Gott. Das heil}t nicht, dass alle gleich fern waren
vom Gottesreich fiir ihn. Er erkannte die Unterschiede, und er anerkannte das Bemiihen
der Menschen um das Gute, er wiirdigte die Opfer, die sie brachten, um vollkommen zu
sein. Was er aber anerkannte, das verlangte er auch. Ja, er verlangte heroische Heilig-
keit, von allen. Wie anders sollte sonst das Wort Jesu zu verstehen sein: ,,Seid voll-

kommen, wie euer Vater im Himmel vollkommen ist* (Mt 5, 48)?

Fiir ihn gilt immer: Die Vergebung ist nicht gratis, die Umkehr und der gute Vorsatz
sind die Voraussetzung fiir die Vergebung. Dann aber verpflichtet die Vergebung noch
einmal den, der sie empfangen hat. ,,Geh hin, und siindige nicht mehr* (Joh §8,11). Mit

diesen Worten entlésst Jesus die Ehebrecherin im Johannes-Evangelium.

Die Siinde und die Vergebung, der Weg der Gebote und der Selbstverleugnung, darum
geht es Jesus, das ist der Kern seiner Verkiindigung. Er weil3, dass es das vermessentli-
che Vertrauen auf die Gnade Gottes gibt, das vermessentliche Vertrauen auf Gottes
Barmherzigkeit. Er ist anspruchsvoll, nicht beschwichtigend, aber er hilft auch, wo der
Mensch den guten Willen hat. Er unterscheidet zwischen der Siinde und dem Siinder.
Die Siinde hasst er, aber den Siinder liebt er, vor allem dann, wenn er sich bekehrt und

umkehrt.

11. Sonntag im Jahreskreis

»Sie waren wie Schafe, die keinen Hirten haben*
Ein moderner Philosoph (Karl Popper, 1902-1994), der zeitlebens dem Christentum und
der Religion iiberhaupt distanziert gegeniibergestanden hat, hat nicht zu Unrecht erklart:

,,Die wesentliche Idee des Christentums ist die, dass man keinen Himmel auf Erden
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schaffen kann ... Der Versuch, den Himmel auf Erden zu verwirklichen, produzierte
stets die Holle*. Das geschieht heute an allen Ecken und Enden, dass man versucht, den
Himmel auf Erden zu schaffen, den Himmel auf die Erde zu holen. Dort, wo er wirklich
ist, halten ihn viele namlich fiir inexistent. Wenn es ihn schon nicht gibt - so denken sie
-, dann wollen wir ihn wenigstens auf Erden schaffen. Manchmal meinen es gar die Hir-
ten, man kénne den Himmel auf Erden haben, oder sie sehen darin gar ihre erste Auf-
gabe, den Himmel auf Erden zu schaffen. Je mehr man das versucht, den Himmel auf
Erden zu schaffen, um so mehr wird den Menschen jedoch das Leben zur Holle. Man

will den Himmel und schafft die Holle.

Im Evangelium des heutigen Sonntags bedauert Jesus die Menschen seiner Zeit, weil
die Liige und der Irrtum ihr Leben priagen: Sie sind wie Schafe ohne Hirten. Das gilt
nicht weniger fiir uns heute. Zusammen mit jenen, die damals seinen Worten lauschten,
bedauert Jesus auch uns. Auch wir konnen seines Bedauerns gewiss sein, denn auch bei
uns dominieren der Irrtum und die Liige. Auch wir sind wie Schafe ohne Hirten: Die
Wahrheit ist im Notstand. Die falschen Propheten haben das Sagen, drauBlen in der
Welt, aber oft auch drinnen, in der Kirche. Unser Denken ist genormt und unser Verhal-

ten nicht weniger. Und die Stimme des Evangeliums ist extrem schwach geworden.

Jesus erbarmt sich der Menschen, indem er ihnen Hirten sendet, die sie hellhorig und
empfindsam machen sollen fiir den Irrtum und die Liige der Menschen, die sie aufkliren
sollen iiber die Wahrheit. Zwdlf sind es damals gewesen, zwolf Hirten, die Apostel. Un-
gemessen ist ihre Zahl heute, die Zahl derer, die an die Stelle der Zwolf getreten sind.
Gute Hirten sind sie, wenn sie bei ihrem Vorbild bleiben, bei Christus, in ihrem Denken
und in ihrem Beten, schlechte, wenn sie sich dem Zeitgeist verschreiben und nicht mehr
beten, wenn sie liberal geworden sind, wenn der Pragmatismus bei ihnen an die Stelle

des Glaubens getreten ist und die Niitzlichkeit an die Stelle der Wahrheit.

Ein zentraler Gedanke der Botschaft Christi und seines Wirkens ist nun der, dass es kei-
nen Himmel auf Erden gibt. Eigentlich handelt es sich dabei um das Fundament all sei-
ner Worte und Taten. Diese Wahrheit muss indessen zu allen Zeiten das Fundament des
Zeugnisses und des Wirkens seiner Hirten sein: Wer den Himmel auf Erden finden will,
der wird die Holle hervorbringen. Die Hirten der Kirche haben in erster Linie die Auf-

gabe, den diesbeziiglichen Irrtum zu entlarven, der in unserer Welt herumgeistert und
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nicht wenig Schaden anrichtet, der die Menschen unfdhig macht, die christliche Bot-
schaft zu begreifen und Christus nachzufolgen und seiner Kirche zu folgen. Es ist die
erste Aufgabe der Hirten, das Evangelium vom Diesseits zu zerstéren und den Men-

schen zu zeigen, wonach sie sich in Wirklichkeit sehnen, und sie dorthin zu fiihren.

Die Botschaft der Kirche kann kein Gehor finden, wo das Evangelium vom Diesseits
sich breit gemacht hat, wo man sich an die Verheiungen des Irdischen klammert und
die Augen vor der Dunkelheit verschlie8t, die damit in unser Leben und in unsere Welt
einzieht. Erst wenn wir sehen, was diese Welt leisten kann und uns besinnen auf die
tiefste Sehnsucht, die in uns schlummert, erst dann konnen wir anfangen, Christi Jiinger
zu sein. An diesem Punkt miissen die Hirten heute ansetzen, miissen wir alle immer
wieder ansetzen im Gesprach mit den Menschen, in der Familie, am Arbeitsplatz, im 6f-
fentlichen Leben, in der Freizeit. Aber nicht nur im Gespréch, und das nicht einmal vor-
dringlich, sondern vor allem und in erster Linie durch unser glaubwiirdiges Leben. Es
miissen zuerst einmal alle Illusionen zerstort werden, die wir hegen und die uns einge-
hammert werden, fortwdhrend, von enttduschten Menschen, von Menschen, die schon

lange resigniert haben, aber einflussreich sind in unserer Welt.

,,unsere Heimat ist in Himmel. Von dort her erwarten wir unseren Heiland Jesus Chri-
stus (Phil 3, 20). So sagt es der Apostel Paulus im Philipperbrief. Das ist die Wahrheit.

Dabei geht es um unsere grundlegende Orientierung an der Ewigkeit.

Die Botschaft der Kirche findet darum so wenig Gehor heute, weil allzu viele unserer
Zeitgenossen einem - so muss man es schon sagen - fanatischen Diesseitskult verfallen
sind und weil auch die Verkiindigung des Glaubens nicht selten zumindest tendenziell

davon bestimmt ist.

Eben darum aber ist das Leben so ungemiitlich in dieser Welt geworden, weil es fiir all-
zu viele ein und alles geworden ist. Ohne die Jenseitsorientierung wird unser Leben zur
Holle. Das gilt fiir unser individuelles Leben, und das gilt fiir die Gesellschaft, in der
wir leben. Die Meinung, man konne den Himmel auf Erden schaffen, das ist der grof3te
Irrtum unserer Tage. Dieser Irrtum aber wird zum Betrug, wo viele sonst kluge Leute

diesen Irrtum propagieren.



133
Eine fragwiirdige Modernitit ist heute fiir viele zu einem Gefingnis geworden. Denken
wir nur einmal an das Diktat der Mode, die die Menschen knechtet und ihnen dabei
noch ein Gefiihl der duBersten Freiheit suggeriert, in der alles Denken zerstort und alle
Verantwortlichkeit zugrunde gerichtet wird. Denken wir an das Verhalten der Men-
schen, an ihre Auffassungen, an ihre Vorlieben und an die Art und Weise, wie sie mit-
einander umgehen. Wie wenig eigenstindig sind sie da geworden. Immer wieder ge-
winnt man den Eindruck, dass das Massenmenschentum noch nie so vorherrschend,

dass das selbstdndige Denken noch nie so verpdnt gewesen ist wie heute.

Der Egoismus eskaliert, die Liebesfdhigkeit ist auf dem Nullpunkt. Immer chaotischer
werden die Verhéltnisse. In unserer Welt hat sich wirklich die Holle etabliert. Aber sie
verbirgt sich, die Holle. Schon immer hat sich der Teufel den Anschein eines guten En-
gels gegeben. Da miissen wir alle mit Christus mitleiden, der sich der Menschen er-

barmte, die wie Schafe ohne Hirten waren.

Die Hirten miissen das IThrige tun, und wir alle miissen das Unsere tun, dass den Men-
schen und unserer Zeit die Augen gedffnet werden, dass sie ihr Elend erkennen, nicht
auf dass sie resignieren, sondern auf dass sie fahig werden, ihre Hoffnung auf das Jen-

seits zu setzen.

Unsere Welt ist so kompliziert geworden, dass sie gefdhrdeter ist als je zuvor. Weil sie
so kompliziert geworden ist, darum ist sie so gefdhrdet. Darum ist die Zerstorung der
Religion und des Christentums ihr Untergang. Daraus folgt, dass die richtige Zeitdia-
gnose eine Lebensfrage fiir alle geworden ist. Es gibt keine Zukunft fiir uns, wenn wir
uns nicht auf das Jenseits hin orientieren und wenn uns die heilenden Kréfte des Evan-

geliums und der authentischen Verkiindigung der Kirche nicht erreichen.

Das Gebet, die Sakramente der Kirche, die gewissenhafte Erfiillung der Gebote Gottes
und ein Leben in Verantwortung vor Gott und vor unserer Ewigkeit, der wir entgegen-
gehen, das ist wieder moglich, wenn wir das Desaster unserer Zeit und unserer Welt erst
einmal erkannt haben und das Heil nicht mehr da suchen, wo wir das Unheil finden.

Wer den Himmel auf Erden schaffen will, der produziert die Holle. Das konnen wir gut
erkennen, wenn wir unvoreingenommen und kritisch unsere Welt und unsere Zeit be-

trachten. Es gibt auch kein irdisches Gliick fiir den Menschen, wenn er es ohne die Re-
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ligion sucht, das muss die Verkiindigung der Kirche deutlich machen. Dabei muss sie
ihr Hauptaugenmerk auf die Verginglichkeit dieser Welt richten und auf die letzten
Dinge. Die Verantwortung dafiir trifft nicht nur die Hirten. Die Botschaft der Kirche ar-
tikuliert sich in Worten, aber wichtiger ist dabei das beispielhafte Leben. Dabei miissen
wir uns klar machen: Oft, ja, sehr oft, werden Worte nicht verstanden, weil ihnen der

Hintergrund eines glaubwiirdigen Lebens fehlt.

12. Sonntag im Jahreskreis

»Darum fiirchtet euch nicht, ihr seid mehr wert als viele Sperlinge*

Angst und Furcht bestimmen unser Leben. Angst ist die Furcht vor etwas, das wir nicht
kennen, sie ist ein vages und unbestimmtes Gefiihl. Die Furcht richtet sich jedoch auf
etwas Bestimmtes, das unsere korperliche oder unsere geistige Integritét zerstéren oder
vermindern konnte. Angst und Frucht gehoren zu unserem Leben, weil unser Leben im-

mer gefdhrdet ist, und zwar in vielfacher Weise, weil tiberall Gefahren auf uns lauern.

Viele unserer Zeitgenossen geben sich nach auBlen hin sehr sicher, wihrend sich hinter
ithrer dufleren Sicherheit viel Angst und Furcht verbergen. Wir verbergen unsere Unsi-
cherheit nicht nur nach auflen hin, oftmals verdringen wir sie auch aus unserem Be-
wusstsein, das bedeutet, dass wir sie auch vor uns selber zu verbergen suchen. Verdran-
gen konnen wir das Unangenehme jedoch immer nur fiir eine Weile. Dann tritt es in im-
mer neuer Gestalt wieder hervor und verursacht mannigfaches Leid und viele Krank-

heiten.

Wir verdrangen das Unangenehme durch die Flucht in den Betrieb, in den Larm und in
den Rausch. Was den Rausch angeht, da gibt es viele Mittel, die uns zwar abhéngig ma-
chen und krank und die uns oft in groe Bedridngnis bringen, aber das geschieht erst
nach einer gewissen Zeit. Darum kann man im Augenblick slindigen. Die populérsten
Mittel dieser Art sind das Nikotin und der Alkohol. Heute erobern dariiber hinaus die
verschiedensten Drogen, harte und weiche, mehr und mehr die Gunst vieler, die alles
daransetzen, um den Belastungen des Alltags zu entgehen und um ihre Angst und ihre

Furcht zu neutra-lisieren.
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Was die Flucht in den Larm angeht, der fortgesetzte Larm ist heute gleichsam institutio-
nalisiert durch die Massenmedien, die wissen, was die Menschen suchen, dabei jedoch

nicht auf die Schéidlichkeit dessen schauen, was sie ihnen verkaufen.

Und der Betrieb, in den man fliichtet, da gibt es mannigfache Moglichkeiten. Man be-
klagt sich zwar immer wieder {iber den so genannten Stress, freut sich aber im Grunde,

dass man ihn hat, damit man keine Zeit hat zum Nachdenken.

Wir verdrdngen das Unangenehme, die Angst und die Furcht, indem wir in den Betrieb
fliichten, in den Larm und in den Rausch. Konsequent sind wir darauf bedacht oder be-
sser: konsequent sind viele von uns darauf bedacht, dass sie nicht zur Ruhe kommen,
damit ihnen die Gefdhrdung ihres Lebens nicht zum Bewusstsein kommt. Da wird die
Wirklichkeit iiberspielt oder verdrangt, die sich das jedoch nicht gefallen ldsst. In den
mannigfachen Schéden unseres personlichen Lebens und unserer Gesellschaft in Kirche

und Welt tritt sie heute zutage und richt sich dafiir, dass sie verdrangt wurde.

Angst und Furcht, Sorge und Unsicherheit gehdren zu unserem Alltag in dem MaB, in
dem uns die Geborgenheit fehlt. Ungeborgen aber sind wir, weil unser Glaube so
schwach geworden ist, wenn er nicht iiberhaupt nur noch formal vorhanden ist, und weil

wir so wenig Vertrauen haben zu Gott.

Der lebendige Glaube trigt uns, nicht der tote. Der Verlust des Glaubens erklért viele
Probleme unseres personlichen Lebens, aber auch unseres gesellschaftlichen und poli-
tischen Alltags. Man kann heute Theologie studieren ohne den Glauben. Man kann aber
auch den Glauben durch das Theologie-Studium verlieren und trotzdem gutes Geld da-

mit verdienen. Eine paradoxe Situation.

Erst aus dem lebendigen Glauben kann das Vertrauen zu Gott erwachsen, ein Vertrauen,
das sich in allen Lebenslagen bewdhren kann. Menschen enttduschen uns immer wieder.
Aber Gott kann uns nicht enttduschen. Es ist ein Unterschied, ob wir das mit dem Ver-
stand wissen oder mit dem Herzen, ob wir das nur theoretisch wissen oder ob wir uns

diese Erkenntnis innerlich zu Eigen gemacht haben.
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Das ist der entscheidende Imperativ des Evangeliums des heutigen Sonntags, dass wir
auf Gott vertrauen, nicht nur formal, sondern im Alltag unseres Lebens. Ein solches
Vertrauen miissen wir einiiben im Gebet und in dem Bemiihen um die Nachfolge Chris-
ti, wir miissen es einiiben, indem wir stdndig in der Gegenwart Gottes leben. Wenn Gott
mit uns ist, und wenn wir mit Gott sind, dann ist unser Leben gesichert in al-len Ge-
fahrdungen, die uns bedrohen, und in allen moglichen oder wirklichen Bedréngni-ssen.
Der lebendige, der giitige und der liebende Gott, wenn wir ihm Vertrauen schen-ken, er
enttduscht uns nie. Dieses Vertrauen aber, wenn es echt ist und stark, dann ab-sorbiert

es all unsere Angste und all unsere Sorgen.

Wenn wir fest auf Gott vertrauen, dann gibt es fiir uns keine Angst mehr und nur noch
eine einzige Furcht, die Furcht vor der Siinde, weil sie uns mit Gott entzweit, weil sie
uns von Gott trennt. Wenn wir auf Gott vertrauen, und wenn dieses Vertrauen ganz tief
und ganz stark ist, dann kann uns niemand mehr etwas anhaben, dann kdnnen uns auch
nicht mehr die Méachte des Bosen etwas anhaben, die heimtiickischer noch und gehé-
ssiger sind als die Menschen es sein konnen. Das Bose, besser noch: der Bose ist letzten

Endes die Ursache fiir alle Ubel in der Welt.

Das unmittelbare Fundament unseres Gottvertrauens sind die Gottesfurcht und die Got-
tesliebe.Letztlich griindet es im Geheimnis der Kindschaft Gottes, in dem uns das gott-
liche Leben geschenkt wurde, das seine Verldngerung findet im ewigen Leben bei Gott.
Es ist der Gott, der uns erlost und geheiligt hat, dem wir Vertrauen schenken in allen

Lagen unseres Lebens.

Die tiefsten Tiefen des Glaubens bleiben uns oft verborgen, oft bleiben wir an der Ober-
fliche. Daher legen wir oftmals den Glauben ab wie ein Kleid und mit dem Glauben das

Vertrauen und wiéhlen die Angst und die Furcht und damit das Chaos.

Zuweilen werden die entscheidenden Punkte unseres Glaubens in den Sekten deutlicher
betont. Darum wandern gerade heute nicht selten recht wertvolle Gléubige in die Sekten
ab.

Angst und Furcht bestimmen unser Leben. Das eine wie das andere iiberwinden wir
durch einen lebendigen Glauben und durch festes Vertrauen. Im Glauben und im Ver-

trauen finden wir Geborgenheit in den mannigfachen Gefdahrdungen unseres personli-



137
chen Lebens und unserer Zeit. Seine Rechtfertigung findet unser Vertrauen in unserer
Treue zu Gott, zu Christus und zu seiner Kirche. Dazu aber miissen wir uns bekennen,
davon miissen wir Zeugnis ablegen durch unser Wort und vor allem durch unser Leben.
Denn Christus wird uns nur dann vor seinem Vater bekennen, so sagt es uns das Evan-

gelium des heutigen Sonntags, wenn wir ihn vor den Menschen bekennen.

Festtag der Apostelfiirsten Petrus und Paulus
(13. Sonntag im Jahreskreis)

,»Du bist Petrus, der Fels, und auf diesen Felsen will ich

meine Kirche bauen*

Wir feiern heute den Todestag der heiligen Apostel Petrus und Paulus, des ersten Pap-
stes und des bedeutendsten Missionars der Kirche. Der eine trigt einen lateinischen Na-
men, der uns daran erinnert, dass er, ein Jude, das romische Biirgerrecht besall - der
Paulus, das ist der Kleine -, der andere triigt einen griechischen Namen, die Ubersetzung
seines aramédischen Namens, den der Stifter des Christentums ihm gegeben hatte, um
seine Bedeutung fiir die Kirche zum Ausdruck zu bringen. Kepha hatte er ihn genannt,
denn er sollte der Fels der Kirche werden. Davon ist die Rede im Evangelium dieses

Festtags.

Wenn Jesus dem Petrus in feierlicher Weise einen neuen Namen gegeben hat - seine El-
tern hatten ihn Simon genannt -, so ist das mehr als eine persénliche Berufung, so wird
ithm damit ein Amt {ibertragen, das in der Kirche fortdauern sollte bis zum Jiingsten
Tag. Wir sprechen vom Petrusamt oder vom Papsttum. Heute ist es fiir die einen das
Zeichen Gottes, das aufgerichtet ist unter den Volkern, von dem der Prophet Jesaja ge-
sprochen hat (Jes 11, 12), fiir die anderen ist es der Stein des Anstof3es, nicht nur so-
weit sie auBerhalb der Kirche angesiedelt sind. Gerade jene, die der Kirche viel zu ver-
danken haben, wenden sich oftmals lautstark gegen die Autoritit des romischen Bi-
schofs und verbiinden sich mit denen, die draullen sind und keine Antenne haben fiir das
Gnadenwirken Gottes in der Welt. Es ist nicht verwunderlich, wenn die widergéttlichen
Michte sich besonders an jener Institution reiben und sie unwirksam machen mdochten,

die die eigentliche Kraft der Kirche ist und die sie zu dem macht, was sie ist. Jene, die
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gegen das Papsttum und gegen den Papst sind, meinen es nicht gut mit der Kirche.

Der Papst ist heute zum Argernis vieler geworden, wie es der gewesen ist, den er in der
Welt vertreten soll. Schon deswegen ist er zum Argernis vieler geworden, weil er Auto-

ritdt verkorpert, und das in einer Zeit, die immer mehr zur Anarchie hin tendiert.

Petrus ist der geistige Vater des neuen Gottesvolkes. Er ist der neue Abraham, der im
Alten Testament der Fels genannt wird. Es ist konsequent, wenn Paulus auch Christus,
an dessen Stelle Petrus und seine Nachfolger stehen sollen, den Felsen nennt. In den
Evangelien steht Petrus an der Spitze jener zwolf Jiinger, die Jesus in besonderer Weise
auserwihlt hat. Fiir ihn und seinen Glauben hat Jesus gebetet und ihn dazu beauftragt,
seine Briider zu stirken (Lk 22, 32). Er wurde der erste Zeuge der Auferstehung Jesu.
,Christus ist auferstanden und dem Simon erschienen®. Das wurde zu einem gefliigelten
Wort in den 6sterlichen Tagen, als die Jiinger Jesu nach dem grausamen Tod ihres Mei-
sters wieder zusammentraten. Dreimal beruft der Auferstandene den Simon zum Hirten
seiner Kirche (Joh 21). Am Ende seines Lebens kommt er nach Rom, um dort den Mér-
tyrertod zu erleiden. Unter der Kuppel der Peterskirche in Rom hat er sein Grab gefun-

den.

Von altersher war es die Uberzeugung der Kirche, dass das Amt des Petrus fortdauern
muss in der Kirche. Tatsdchlich hétte es keinen Sinn gehabt, wenn es mit dem Tod des
Petrus erloschen wire. So bildete sich das Papsttum der Kirche in den Jahrhunderten,
dessen Entwicklung nicht immer geradlinig war. Denn es gab in ihr auch Menschliches,
und immer wieder pragte ihr die menschliche Schwéche ihren Stempel auf. Zweimal in
der Geschichte trennten sich viele Volker von der Kirche, gerade um des Papsttums
willen, weil sie das Papsttum nicht wollten, 1055 und 1517. Darin liegt eine grofle Tra-
gik. Da war jeweils die personliche Rechthaberei den Menschen wichtiger als das Ver-

machtnis des Herrn der Kirche.

264 Nachfolger des heiligen Petrus zdhlt man in der beinahe zweitausendjéhrigen Ge-
schichte der Kirche. Unter ihnen gab es auch schlechte, die sich ihres Amtes unwiirdig
erwiesen, ganz und gar, insgesamt etwa zwolf an der Zahl, zwo6lf, das sind wenige, und
doch sind sie zu viele. Unter ihnen gab es aber auch eine grofle Zahl von Heiligen, dafiir

miussen wir Gott danken.
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Im Papsttum ist Petrus lebendig geblieben in der Zeit, in Petrus aber weidet Christus
selber seine Herde. Diese Erkenntnis wuchs in den Jahrhunderten, wenn man im Bi-
schof von Rom mehr und mehr den Hort der Einheit der Kirche Christi sah, wenn man
sich an ihm ausrichtete und in der Gemeinschaft mit ihm die Gemeinschaft mit Christus

erblickte.

In dieser Einheit geht es um die Wahrheit, um die rechte Interpretation des Wortes Got-
tes. In ihr trdgt die Kirche ein hohes Gut durch die Zeit. Darum ist der Papst unfehlbar,

wenn er seine ganze Autoritét einsetzt.

Man sagt heute gern: Kein Mensch ist unfehlbar. Das ist nicht falsch, nur Gott ist un-
fehlbar, in der Tat, aber Gott kann einen Menschen, dem er eine besondere Stellung ge-
geben hat, vor Irrtum bewahren. Das ist dann freilich ein Wunder. Aber das Papsttum ist
seiner inneren Wirklichkeit nach ein Geheimnis. Und in der Kirche bricht die unsicht-
bare, die jenseitige Welt Gottes in die Sichtbarkeit dieser Welt ein. Ein Mensch kann
auch keine Stlinden vergeben oder das eucharistische Geheimnis vollziehen. Aber Gott

kann es, und der Mensch kann es in der Kraft Gottes.

Die Kirche ist nicht eine soziologische Gegebenheit, die allein dieser Welt angehort. In
ihr kommt die Autoritit nicht von unten, sondern von oben. Es ist die Vollmacht Chri-

sti, die im Papsttum und in den Tragern des Amtes fortwirkt.

Im Wirken Christi in seiner Kirche nimmt die jenseitige Welt sichtbare Gestalt an. So
sehen die Augen des Glaubens die Kirche. Mit ihnen sie zu sehen, darum miissen wir
uns bemiihen. Das ist indessen ein Glaube, der keineswegs in der Luft hingt, wie viele
meinen, die sich der ,,Diktatur des Relativismus‘ unterwerfen, das ist ein Glaube, der
vielmehr ein tiefes geistiges Fundament hat und der sich bewihrt hat in langen Jahr-
hunderten. Wiirde die Kirche als Ganze dem Irrtum verfallen, hitten die Pforten der

Holle sie liberwiltigt. Allein, das ist nicht moglich, dafiir steht die VerheiBung Christi.

In unserer Zeit, in der der Stolz der Menschen oftmals pathologische Ziige trigt, stellen
sich viele liber die Autoritit des Papstes. Dass wir nicht zu ihnen gehoren, das gebietet

uns die Demut, die aus der Wahrhaftigkeit hervorgeht, und das gebietet uns der Glaube.
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Der Papst und das Papsttum, sie sind das entscheidende Kriterium fiir die Unterschei-
dung der Geister im Wirrwarr der Meinungen und in der allgemeinen Orientierungslo-
sigkeit unserer Zeit. Auch wenn es viele nicht wahr haben wollen, der Trager, der Inha-
ber des Petrusamtes, ist ein Fels in der Brandung, er ist ein eherner Fels und mehr als
das. Dabei steht er fiir eine menschliche Welt, wenn er wie kein anderer jene Werte
hochhilt, ohne die es keine Zukunft geben wird fiir uns alle. Damit wird das Papsttum

zu einer existentiellen Frage nicht nur fiir die Kirche, sondern auch fiir die Welt.

Im Papsttum steuert Christus selber das Schiff seiner Kirche durch das Meer der Zeit,
fiilhrt er es in den sicheren Hafen der Ewigkeit. Im Papsttum haben wir einen festen
Punkt in der Wirrnis und in der Verwirrung unserer Zeit. Wo der Papst spricht, da
spricht Petrus. Und wo Petrus spricht, da spricht Christus. Beten wir heute fiir den Hei-
ligen Vater - eine Personlichkeit von groBem Verantwortungsbewusstsein und von be-
wundernswerter Frommigkeit auf hohem geistigen Niveau -, dass er die schwere Last
seiner Erwidhlung kraftvoll trage, dass er die Kirche iiberzeugend leite, in Treue zu
Christus und zu seinem Vermaéchtnis, dass Gott ihn stirke in Misserfolgen, damit er die
ihm anvertraute Herde in der Einheit des Glaubens bewahre zum immerwéhrenden Se-

gen der Kirche und unserer Welt.

14. Sonntag im Jahreskreis

»Nehmt mein Joch auf euch und werdet meine Jiinger, denn ich bin sanftmiitig

und demiitig von Herzen, und ihr werdet Ruhe finden fiir eure Seelen*

Im Alten Testament wird unser Leben einmal als ein Kriegsdienst bezeichnet (Hiob 7,
1). Damit sollen seine Hérte und sein fordernder Charakter hervorgehoben werden. Das
Neue Testament greift diesen Gedanken wiederholt auf. Ein Kriegdienst ist unser Le-
ben, das heiflit: Wir miissen kdmpfen und Entbehrungen auf uns nehmen, um unser Le-
ben zu bewiltigen und um sein Ziel zu erreichen, im natiirlichen wie auch im {iberna-
tiirlichen Sinne. Davon wendet man heute weithin den Blick ab. Denn in der Gegen-
wart mochte man alles leicht machen, mochte man sich und manchmal auch anderen je-

de Anstrengung ersparen, vor allem im Religiosen. Aber nicht nur da. Man will ohne
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Anstrengung lernen, ohne Anstrengung Geld verdienen, ohne Anstrengung sich amiisie-
ren. Das fiihrt bei einer wachsenden Zahl von jungen Menschen zur kategorischen Ver-
weigerung jeder Anstrengung und jedes Bemiihens. Immer wieder kommt es vor, dass

junge Menschen es ablehnen, iiberhaupt noch etwas zu tun.

Es gehort irgendwie zu einer Welt, die in weiten Teilen vom Nihilismus beherrscht
wird, dass man alles haben, aber nichts dafiir tun will, dass man alles umsonst haben
mochte und dass man aus der Illusion lebt, dass das moglich ist, dass man immer nur
Rechte beansprucht, aber niemals Pflichten auf sich nehmen will. In diesem Denken

darf auch die Religion nichts kosten, wenn sie tiberhaupt noch einen Stellenwert hat.

Christsein - leicht gemacht, das ist der Inhalt eines sehr dicken Buches, das vor mehr als
drei Jahrzehnten unter dem Titel ,,Christsein veroffentlicht wurde, von dem heute mehr
als 300 000 Exemplare in aller Welt in den Biicherregalen stehen. Inzwischen sind viele
Biicher erschienen, deren Grundgedanke der ist, dass jeder ein Christ ist, ganz gleich,
was er glaubt und was er tut, egal, was er denkt und wie er lebt, und dass er sich in je-

dem Fall seines ewigen Heiles sicher sein kann.

Wir fallen immer wieder auf jene herein, die uns die Anstrengung ersparen, die uns bil-
lige Waren verkaufen wollen. Wenn wir gescheit wéren oder nachdenken wiirden,
wiissten wir, dass diese Waren entweder nichts wert sind oder dass der billige Preis eine
Tauschung ist. Ehrlicherweise kann es Schleuderpreise nur zum Ausverkauf geben. Wir

miissten doch eigentlich durch das Leben belehrt sein: Was nichts kostet, ist nichts wert.

Wieso sollte heute die Weisheit der alten Griechen nicht mehr gelten: Vor den Erfolg
haben die Gotter den Schweill gesetzt? Das Leben ist keine Spielerei. Es fordert uns,
wenn wir es recht leben wollen. Das sagt uns die Vernunft, das lehrt uns die Erfahrung,
das sagt uns aber auch Gott selber in der Offenbarung. Diese Erkenntnis miissen wir uns
ganz zu Eigen machen, und sie muss vor allem ein wichtiger Grundsatz bei der Erzie-
hung der Kinder und der Jugendlichen sein. Wird sie da vergessen, ist das besonders
verhéngnisvoll.

Irgendwo las ich vor einiger Zeit: Wer es der Jugend leicht macht, der macht es ihr
schwer. Das ist ein geistreiches Wortspiel. Der Tauschung folgt stets die Enttduschung.

Das ist ein ehernes Gesetz. Gerade junge Menschen sind auf grof3e Ideale hin angelegt.
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Das Christsein ist nicht etwas Leichtes, es ist kein Kinderspiel, es ist nicht das Einfach-
ste von der Welt. Das wire eine Irrefilhrung. Deshalb heif3t es wiederholt in der Heili-
gen Schrift: Ein Kriegsdienst ist unser Leben (Hiob 7, 1). Das gilt nicht nur im Blick auf
unser ewiges Heil, das gilt auch im Blick auf unser irdisches Wohl. Das bedeutet, dass
wir kdmpfen miissen gegen den Feind in uns, gegen die Siinde, und das wir kimpfen

miissen gegen den Feind um uns, gegen das Bose, wo immer es uns begegnet.

Christsein bedeutet Christus nachfolgen, dieser aber ist der Gekreuzigte, der in dieser
Welt nicht viel Ehre gefunden hat. Hier gilt, dass der Knecht nicht iiber seinem Herrn
und der Jiinger nicht iiber seinem Meister ist (Mt 10, 24). Die Nachfolge Christi ist ein
Hohenweg, beschwerlich, mithsam und gefahrvoll, sie ist eine anspruchsvolle Sache,

die unseren ganzen Einsatz verlangt.

Das ist die eine Seite der Wirklichkeit unserer christlichen Berufung, erst auf ihrem
Hintergrund wird die andere Seite verstandlich. Die andere Seite, die klingt an im Evan-
gelium des heutigen Sonntags: ,,Ich will euch erquicken ... ihr werdet Ruhe finden ...
mein Joch ist siif}, und meine Biirde ist leicht. Das gilt nimlich im Blick auf die Voll-

endung, im Blick auf den Lohn der Treue.

Im Romerbrief des heiligen Paulus lesen wir: ,,Die Leiden dieser Zeit sind nicht zu ver-
gleichen mit der Freude, die uns einmal zuteil wird“ (R6m 8, 18). Das ist ein Schrift-
wort, das wir uns immer wieder vorsagen miissen. Vor allem dann, wenn wir geplagt
werden durch mannigfache Leiden, wenn uns immer wieder die Frage bedringt: Warum
ist unsere Welt so vom Leid gezeichnet und warum gibt es so viel zerstorerischen Zy-
nismus in ihr? Oder: Warum ist unser Leben so vielfiltig bedringt, physisch und see-

lisch und intellektuell?

Uber dem kémpferischen Einsatz fiir Gott, gegen das Bose und fiir das Gute, steht die
Gewissheit des Sieges, weil Gott die Seinen nicht verldsst. Das ist nicht billiges Vertros-
ten auf ein ungewisses Jenseits, denn die Zukunft bestimmt auch die Gegenwart. Ist un-
sere Zukunft hell, so ist es auch die Gegenwart, ist die Zukunft dunkel, so ist es auch die
Gegenwart. Viele gehen heute einer trostlosen Zukunft entgegen, weil ihre Gegenwart
ohne Hoffnung ist, und weil ihre Gegenwart unselig ist, deswegen ist es auch ihre Zu-

kunft, wenn man da iiberhaupt noch von Zukunft reden kann. Von der Angst verfolgt,



143

stiirzen sich viele heute in das Vergessen. Und ihr Gliick ist Schein und Selbstbetrug.

Christus ist es, der die tiefste Sehnsucht der Menschen erfiillt. Das lehrt uns das Evan-
gelium des heutigen Sonntags mit Nachdruck. Er liebt uns, und er wartet auf einen je-
den von uns, als gibe es nur ihn allein. Aber die Liebe Christi nimmt uns in Pflicht. Sie

fordert von uns die Nachfolge. Diese aber erspart uns nicht das Kreuz.

Das leichte Leben ist eine grof3e Illusion. Leicht wird unser Leben erst dann, wenn wir
es so sehen, wie es wirklich ist und wenn wir dem Schweren nicht ausweichen, wenn
wir in der Gemeinschaft mit Christus den guten Kampf kdmpfen (1 Tim 1, 18; 2 Tim 4,
7). Sind wir mit ihm im Gebet verbunden und folgen wir ihm bewusst auf seinem
Kreuzweg und ahmen wir ihn nach in seinem Gehorsam und in seiner Hingabe an den
himmlischen Vater, wird alles Schwere leicht, wird alle Miihe gleichsam zu einer Er-
quickung, weil er, wenn wir mit ithm in der Zeit leben, uns seine Freundschaft in der
Zeit und in der Ewigkeit schenkt. Wenn schon im natiirlichen Leben gilt, dass erst der
ganze Einsatz uns mit wahrer Freude und echter Genugtuung erfiillt, mehr als das, was
uns in den Schof fillt, gilt das erst recht fiir das {ibernatiirliche Leben. Die uns verhei-
Bene Ewigkeit verklart unsere Gegenwart, wenn wir in der Gemeinschaft mit Christus

den guten Kampf kiimpfen gegen das Bdse in uns und um uns.

15. Sonntag im Jahreskreis

»Wer Ohren hat zu horen, der hore*

Das Evangelium gibt uns die Antwort auf die Frage, wie es kommt, dass das Wort Got-
es so unfruchtbar ist in der Welt oder - sagen wir es allgemeiner - dass nach beinahe
zweitausend Jahren Christentum die Welt noch immer nicht als ganze christlich gewor-
den ist, ja, dass sich heute immer mehr Menschen vom Christentum abwenden. Die
Antwort muss lauten: Das liegt nicht am Wort Gottes, das ist stets iiberreich ausgestreut
worden in der Welt, sondern das liegt am Boden, an den Menschen, die das Wort Gottes

nicht in der rechten Weise aufnehmen.

Das Evangelium spricht heute von einem vierfachen Verhalten des Menschen gegen-
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iiber dem Wort Gottes und hélt uns allen damit den Spiegel vor. Im Hinblick auf die Art

und Weise, wie das Wort Gottes aufgenommen wird, unterscheidet es vier Gruppen.

Die erste Gruppe, das sind die, die das Wort Gottes horen, aber nicht recht hinhoren. Sie
vernehmen es akustisch, das Wort Gottes, aber ohne Verstdndnis. Sie haben das Horen
verlernt, sie sind taub geworden durch die vielen Eindriicke, die auf sie einstiirmen,
durch das unauthorliche seichte Gerede, das ihren Alltag bestimmt, durch die iiberlauten
Rhythmen, die sie vom Morgen bis zum Abend begleiten. Sie sind taub geworden vor
allem durch die pausenlose Fernseh- und Radio-Berieselung. So wollen sie es. Immer-
fort umgeben sie sich mit Larm, denn die Stille kdnnen sie einfach nicht ertragen. Sie
haben ihr inneres Ohr zerstort, weil sie das Schweigen und die Stille aus ihrem Leben

verbannt haben.

Die zweite Gruppe, das sind die, die zwar hinhdren, aber nur oberflachlich. Das Gleich-
nis spricht von den Samenkdrnern, die auf felsigen Boden fielen und daher kein Erd-
reich fanden. Die Menschen, die zu dieser Gruppe gehoren, sie horen zwar hin, aber
gleichsam nur mit einem Ohr. Sie sind interessiert, sie sind sogar begeistert, unter Um-
standen, aber ihre Begeisterung ist wie Strohfeuer, sie brennt schnell nieder, sie hat kei-
nen Bestand. Sobald sie merken, dass das Wort Gottes sie fordert, sind sie auf und da-
von. Sie suchen ein leichtes Christentum, Versprechungen ohne Forderungen, Rechte
ohne Pflichten. Faktisch wollen sie ein Christentum zu Ausverkaufspreisen, ein Chri-
stentum, das nichts kostet. Diese Gruppe ist nicht klein. Diejenigen, die zu dieser Grup-
pe gehodren, sie sind zugegen bei aullergewohnlichen Gelegenheiten, wenn Grof3veran-
staltungen sind, wenn es Sensationen gibt. Sie sind mehr Gefiihlschristen und leben von
der momentanen Begeisterung. Auf Gefiihlen kann man jedoch sein Leben nicht auf-

bauen. Gefiihle sind unzuverldssig und unbesténdig.

Die dritte Gruppe, das sind die, die hinhéren, deren Begeisterung auch tiefer geht als die
der zweiten Gruppe. Sie lassen sich auch fordern. Es ist viel gutes Erdreich da. Aber das
alles ist nicht von Dauer. Die Versuchungen der Welt und die Sorgen des Lebens ge-
winnen doch schlieBlich die Oberhand bei ihnen, bei allem guten Willen ist ihr Leben
letzten Endes doch mehr vom Vordergriindigen und Vergidnglichen bestimmt als von
dem, was bleibt. Die Welt ist dann fiir sie doch attraktiver als Gott und die Ewigkeit.

Und der Sog nach unten ist fiir sie dann doch stérker als der Aufstieg zu den Sternen.
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Sie bediirfen der Tugend der Treue, sie bediirfen der Beharrlichkeit, damit sie ausharren
und sich treu bleiben, wenn der Weg lang und beschwerlich ist. Dazu braucht man nicht
zuletzt die Hilfe Gottes, die Hilfe der Gnade, dass man immer wieder Heilung sucht und

nicht aufgibt.

Und endlich gibt es die vierte Gruppe. Das sind die, die dreiBBigfach, sechzigfach und
hundertfach Frucht bringen. Sie bewahren sich die Begeisterung, sie nehmen das Wort
Gottes auf, sie machen es fruchtbar in ithrem Leben, sie bleiben dabei, auch wenn es be-
schwerlich ist. Aber ihre Fruchtbarkeit ist verschieden, weil das Mal} der Fruchtbarkeit

die Liebe und der Glaube sind.

Sie alle, die zu dieser Gruppe gehdren, werden gelobt, auch wenn die Fruchtbarkeit des
Wortes Gottes verschieden ist bei ithnen. Diese ist deshalb verschieden auch bei denen,
die das Wort mit bereitem Herzen aufnehmen, weil Gott nicht allen die gleichen Talente

gibt und weil er sie vor allem auch nicht allen im gleichen Maf3 gibt.

Wer viel hat, von dem wird auch viel verlangt. Aber Gott gibt uns nicht nur die Talente,
er schenkt uns auch die Kraft, dass wir sie vervielfachen fiir ihn. Das setzt freilich vor-
aus, dass wir ihn darum bitten und dass wir uns ehrlich bemiihen, mit unseren Talenten

zu arbeiten.

Die Aussaat und das Saatgut sind tiberreich. Vielleicht konnte man kritisch einwenden,
dass diese Situation sich in der Gegenwart teilweise ein wenig gewandelt hat, sofern das
Wort Gottes heute hiufiger mit allzu vielen Menschenworten vermengt wird und sofern
sich heute vielfach grofle Verwirrung breit macht. Im Evangelium erfahren wir, dass der
Misserfolg oder die Missernte in erster Linie eine Frage des Bodens ist. Damit sind wir
alle angesprochen, ein jeder von uns. Horen wir so - das ist die verborgene Mahnung
unseres Evangeliums -, dass das Wort Gottes vielféltige Frucht bringt in unserem Le-

ben.

16. Sonntag im Jahreskreis

»Lasst beides wachsen bis zur Zeit der Ernte®
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Wenn wir mit offenen Augen durch die Welt gehen, dann erkennen wir, wie ungeheuer
groB die Macht des Bosen ist in unserer Welt. Das Bése ist als solches ein groBes Arger-
nis, vor allem, wenn wir daran denken, dass Gott die Welt geschaffen und dass er sie
gut geschaffen hat. Das Evangelium des heutigen Sonntags lichtet die Frage nach dem
Warum des Bosen ein wenig, wenn es uns das Gleichnis Jesu vom Unkraut unter dem
Weizen erzihlt. Da wird das Bose mit dem Unkraut und das Gute mit dem Weizen ver-

glichen und die Welt, in der sich unser Leben abspielt, mit einem Acker.

Der Urheber des Bosen ist der Teufel, der Widersacher Gottes, der Urheber des Guten
ist Gott selber. So stellt es das Gleichnis dar. Aber wie Gott das Gute durch den Men-
schen wirkt, so nimmt auch der Teufel Menschen in seinen Dienst. Der entscheidende

Satz des Gleichnisses lautet: Lasst Beides wachsen bis zur Zeit der Ernte.

Gott hat Geduld mit den Menschen, die sich dem Bdsen verschreiben, sie erhalten ihre
Strafe erst dann, wenn der Erntetag gekommen ist. Darin offenbart uns Gott seine Lang-
mut. Diese ist den Menschen schon immer ein Rétsel gewesen, vor allem dann, wenn
sie unmittelbar von dem Bosen betroffen waren, wenn sie existentiell unter dem Bosen

zu leiden hatten.

Aber der Tag der Ernte wird kommen, das erfahren wir nicht nur in diesem Gleichnis.
Davon ist immer wieder die Rede in der Predigt Jesu. Ein jeder muss Rechenschaft ab-
legen tiber sein Leben. Die Stunde der Rechenschaft wird kommen fiir einen jeden von

uns.

Viele haben heute Abschied genommen vom Teufel. ,,Abschied vom Teufel®, so lautete
der Titel eines Buches, das vor Jahrzehnten wenig respektvoll mit dem {iberlieferten
Glauben der Kirche umging. Seither haben viele Theologen versucht, den Teufelsglau-
ben der Kirche als unniitz zu erkliren, als ob die Niitzlichkeit ein Kriterium der Wahr-
heit wire. Sie haben den Teufelsglauben einen iiberfliissigen Versuch genannt, das Bose
in der Welt zu erkléren. Unser Evangelium spricht indessen unverhohlen von dem teuf-

lischen Wirken in der Welt, von dem bdsen Feind, der das Unkraut auf dem Acker sit.

Es ist eine Tatsache, dass das Bose seinen festen Platz hat in unserer Welt. Das erfahren

wir alle Tage. Und das Gleichnis vom Unkraut unter dem Weizen hat es vorausgesagt.
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Heute wird das Bose allerdings weithin nicht mehr als Unkraut erkannt und gewertet.
An die Stelle der Unmoral - die Unmoral setzt immerhin noch ein Wissen um personli-
ches Versagen voraus -, an die Stelle der Unmoral ist das vollkommene Fehlen des mo-
ralischen Empfindens getreten bei sehr vielen unserer Zeitgenossen. In unserer moder-
nen Welt breitet sich so etwas aus wie ein moralisches Chaos. In wachsendem Maf}
herrscht in ihr die Anarchie. Das gilt fiir die Sexualmoral, das gilt aber auch fiir die
Wahrhaftigkeit, das gilt fiir den Respekt vor der Menschenwiirde, das gilt fiir die Ehr-
furcht vor Gott, das gilt fiir die Gottesverehrung. So konnte man fortfahren. Im Bunde
mit einer noch nie da gewesenen Heuchelei wird die Unmoral verbreitet - unter Beru-
fung auf die Pflicht zur Information, etwa bei Skandalaffaren in den Massenmedien, im
Interesse der Wahrheit und der Gerechtigkeit und um der demokratischen Freiheit wil-
len. Denken wir etwa an die Macht der Pornographie und die Strategie der sexuellen
Verfiihrung der Menschen von Kindesbeinen an. Die in unserem Gleichnis als der bdse
Feind bezeichnet werden, sie begegnen uns faktisch als Heuchler und Verfiihrer, denn

anders konnten sie ihr Zerstorungswerk nicht vollbringen.

Der Acker unserer Welt ist so voller Unkraut, dass man zuweilen kaum noch den Wei-
zen sehen kann. Da kommt uns immer wieder der Gedanke, dass Gott doch eingreifen
miisste, dass er seine Langmut suspendieren oder dass er den Erntetag vorverlegen mii-

sse. Allein, wir konnen Gott nicht vorschreiben, wie er die Welt leiten soll.

Wo der Teufel sit, da siat auch Gott. Und wo Gott sit, da sdt auch der Teufel. Gut und
Bose ist so gut gemischt auf dem Acker der Welt, wichst dort so kreuz und quer durch-
einander, dass man es kaum noch unterscheiden kann, zumal das Bose oft eine gute
Fassade hat. Seit eh und je verkleidet sich der Teufel als Engel des Lichtes. Er weil3,

dass er das Bose nur verkaufen kann, wenn er es als Gutes anpreist.

Wenn Gott langmiitig ist, wenn er Geduld hat, dann miissen auch wir sie haben. Auch
diese unsere aus den Fugen geratene Welt der Anarchie - so muss man schon sagen —
gehort Gott. Darum miissen wir Geduld iiben, wie Gott sie iibt. Zu unserer Geduld muss
sich die Giite gesellen. Wir miissen es uns immer wieder sagen, dass nicht wenig Un-
kraut aus der Unkenntnis hervorwichst. Viele Christen haben es noch gar nicht ge-

merkt, wie sie in die Miihle der Welt geraten sind.
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Das Gute ist immer méchtiger als das Bose. Das sagt uns die Frohe Botschaft von der
Erlosung. Am Ende wird das Gute den Sieg davontragen. Mag es in der Gegenwart
auch noch so ohnméchtig erscheinen, am Ende wird das Bose und wird mit ihm der Bo-
se entmachtet. Darum ist es unsere Aufgabe, dass wir hoffnungsfroh dem Bosen das
Gute entgegensetzen, unauthorlich, dass wir immer und tiberall der Ungerechtigkeit ent-
gegentreten, der Lieblosigkeit, der Zuchtlosigkeit, der Gewalttitigkeit und der Verschla-

genheit.

Es gilt, dass wir die Hoffnung auf das ewige Leben bewahren inmitten einer sich ein-
schmeichelnden Diesseitskultur mit ihrem Scheingliick, dass wir uns bemiihen um
Wabhrhaftigkeit und Treue, um wahre Liebe, um Demut und Geduld, um Gerechtigkeit,
Friedfertigkeit und um den Geist der Gottesverehrung. Eine Hilfe ist uns dabei die zen-
trale Aussage des Gleichnisses vom Unkraut unter dem Weizen: Der Tag der Ernte wird

kommen.

17. Sonntag im Jahreskreis

»Er verkaufte alles, was er besal}, und kaufte die Perle*

Jesus verkiindet seine Botschaft in Gleichnissen, das heif3t: in Bildern oder in bildhaften
Erzdhlungen. So hatten es schon die alttestamentlichen Propheten gemacht in der Ver-
kiindigung der Gottesbotschaft. Die Lehrweise ist also nicht neu, aber Jesus entfaltet sie
zur Meisterschaft. In den Evangelien ist uns eine Fiille von Gleichnissen tiiberliefert, in
denen Jesus seinen Zuhdrern eine Vorstellung, eine anndhernde Vorstellung, tibermit-
telt von dem Unvorstellbaren, von dem, was unsere Alltagserfahrung iibersteigt, was

aber bedeutsamer ist fur uns als alles in der Welt.

Die Gleichnisse vom verborgenen Schatz und von der kostbaren Perle gehdren zusam-
men. Sie wollen den unvergleichlichen Wert des Gottesreiches herausstellen. Dabei ver-
tiefen sie den Grundgedanken des dritten Gleichnisses unseres Evangeliums, des
Gleichnisses von dem Fischernetz, den Gedanken der Scheidung am Ende: Diese erfolgt
nicht willkiirlich, sondern es liegt an uns, auf welcher Seite wir stehen werden. Das also

sagen uns die Gleichnisse vom verborgenen Schatz und von der kostbaren Perle. Damit
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erinnern sie uns daran, dass wir etwas machen miissen aus unserer christlichen Beru-
fung, warnen sie uns vor der Gleichgiiltigkeit, erkléren sie uns, wie wir leben miissen,

damit wir am Ende nicht als schlechte Fische aussortiert werden.

Der Schatz im Acker und die kostbare Perle versinnbilden das Gottesreich oder besser:
unsere Berufung zu ihm. Das Reich Gottes ist der Inbegriff der Verkiindigung Jesu.
Damit meint Jesus unsere Gemeinschaft mit Gott, unsere Freundschaft mit Gott, die das
Wesen der heiligmachenden Gnade ist, des gottlichen Lebens in uns, das uns zum ersten
Mal in der Taufe geschenkt worden ist und das wir, wenn wir es verloren haben, im
BuBlsakrament zuriickerhalten, sowie die gliicklichere Zukunft, zu der wir berufen sind,
der wir entgegengehen, die vollendete Gemeinschaft mit Gott, die schon auf Erden an-
hebt. Es geht um unser Bemiihen um die Gemeinschaft mit Gott, um die Bewahrung des
gottlichen Lebens, ndherhin um die Erfiillung der Gebote Gottes und um die Verbund-
enheit mit Gott im Gebet. Das Gottesreich ist unser, wenn wir die Gnade, die uns Chri-
stus am Kreuz erworben hat, im Leben bewahren. Diese zu verkiinden und zu vermit-
teln, das ist der erste und wichtigste Daseinszweck der Kirche. Wir haben diese Gnade
am Anfang unseres Lebens empfangen, aber wir kdnnen sie verlieren, und wir miissen

sie bewahren. Die Gabe ist hier zugleich Aufgabe.

Im ersten Gleichnis findet jemand die Gnade des ewigen Lebens zufillig, im zweiten
Gleichnis ist sie das Ergebnis des Suchens. Aber in beiden Féllen ist der Einsatz hun-
dertprozentig. Die zwei Entdecker verkaufen alles, sie setzen alles ein, um das zu er-
langen, was sie als das Wertvollste erkennen. Und das, wofiir man alles einsetzt, um es

zu erlangen, fiir das wird man auch alles einsetzen, um es zu bewahren.

Das erste Gleichnis hat einen kleinen Schonheitsfehler: Der Kauf des Ackers ist mora-
lisch nicht einwandfrei, aber die Sinnspitze des Gleichnisses geht ja auf etwas anderes:
Alle Reichtiimer dieser Welt sind wertlos gegeniiber dem Schatz im Acker und gegen-
iiber der kostbaren Perle. Denn hinsichtlich des Wertes gibt es keine Proportion, kein
Verhiltnis zwischen dem Ewigen und dem Zeitlichen. Gegeniiber der Gemeinschaft mit
Gott verblassen alle irdischen Werte. Und - wer nicht alles einsetzt, verfehlt das jensei-

tige Ziel seines Lebens, das uns Christus erworben hat.

Wer nicht alles einsetzt fiir das ewige Leben, der erreicht es nicht. So sagen es die drei
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Gleichnisse unseres Evangeliums. Das entspricht jedoch nicht unbedingt dem gegen-
wartigen Tenor in der Verkiindigung der Kirche. Denn vielfach verkiindet man heute
die billige Gnade nach dem Motto: Alles halb so schlimm, Gott wird am Ende alle ret-
ten in seiner Giite. Das fiihrt dann dazu, dass man sich nicht mehr anstrengt im Leben
und dass man, wenn jemand gestorben ist, davon ausgeht, dass er bei Gott ist, wenn
man nicht gar bezweifelt, dass iiberhaupt noch etwas von ihm existiert. Der metaphy-

sische Zweifel hdngt mit dem falschen Heilsoptimismus innerlich zusammen.

Dem verhadngnisvollen Irrtum von der billigen Gnade treten die drei Gleichnisse unseres
Evangeliums entschieden entgegen: Das ewige Leben hat unseren ganzen Einsatz zur
Voraussetzung. Es wird uns nicht nachgeworfen. Es bedarf des miihevollen Grabens
und des beharrlichen Suchens. Alles miissen wir hergeben fiir die Berufung zum ewigen
Leben, und wir miissen diese Berufung bewahren in einem Leben des Gebetes und der
treuen Erflillung der Gebote Gottes, wie sie uns der Glaube der Kirche und die unvor-
eingenommene Vernunft vermitteln. Alle irdischen Giiter miissen wir einsetzen fiir das
ewige Leben, fiir die ewige Gemeinschaft mit Gott: Den materiellen Besitz, die Ehre bei
den Menschen und die Freuden und die Geniisse des Lebens. Die ungeordnete Anhang-
lichkeit an die irdischen Giiter bringt uns um die Ewigkeit. Wer nicht bereit ist, das ir-

dische Leben fiir das ewige einzusetzen, wird Beides verlieren.

Das ist kein unbilliger Fanatismus, kein iiberspitzter Rigorismus, sondern der Grundte-
nor der Verkiindigung Jesu. Wer diese Botschaft abschwécht, tut das, was einst die fal-
schen Propheten getan haben: Er redet den Leuten nach dem Mund. Damit wiahlt er den

Weg des Verderbens.

Jesus sagt: Das Himmelreich leidet Gewalt, und nur, wer Gewalt anwendet, wird es an
sich reilen (Mt 11, 12), wer sich selber Gewalt antut - das ist hier gemeint -, nicht wer
den anderen Gewalt antut. Das eine tun wir freilich lieber als das andere. Aber nur wer
sich selber Gewalt antut, wer alles in die Waagschale legt, wird das Himmelreich an
sich reilen. Das gilt selbstverstindlich im Maf3e der Erkenntnis, der Erkenntnis, die der
Einzelne hat, die dem Einzelnen geschenkt ist. Wem viel gegeben ist, von dem wird
auch viel verlangt werden, wem wenig gegeben ist, von dem wird auch wenig verlangt
werden. Darum diirfen wir im Einzelfall nicht richten, diirfen wir aber allgemein nicht

die klare Botschaft Jesu verfilschen oder sie uns selbst und den Menschen vorenthalten.
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Daraus ergibt sich fiir einen jeden von uns die Frage: Was tue ich fiir mein ewiges Le-
ben? In dieser Frage aber ist eine Reihe weiterer Fragen enthalten, ndmlich: Hege ich
die Taufgnade oder kiimmere ich mich schon lange nicht mehr um sie oder habe ich sie
schon lange verloren? Ist mir das irdische Leben wichtiger als das ewige? Welche Rolle

spielt die miihevolle Taufe, das BuB3sakrament, in meinem Leben?

Die billige Gnade ist ein verhidngnisvoller Irrtum, sie ist Opium des Volkes im wahrsten
Sinne des Wortes, um einen modernen Ausdruck zu verwenden, sie ist zugleich Selbst-
betrug und Fremdbetrug. Die drei Gleichnisse unseres Evangeliums sind nicht padago-
gische Ubertreibung. Die Méglichkeit der ewigen Verlorenheit ist nicht ein Kinder-
schreck. Wir konnen vor Gott nur dann bestehen, wenn wir ihm den ersten Platz einrdu-
men, vor allen Menschen, vor allem Geschaffenen. Gott ist ein eifernder Gott. So ver-
kiinden ihn schon die alttestamentlichen Propheten. Er will unser ganzes Herz, unsere

ungeteilte Hingabe.

Die Gleichnisse vom Schatz im Acker und von der kostbaren Perle verurteilen die Lau-
heit sie warnen uns vor der Halbheit. Sie machen uns darauf aufmerksam, dass wir das
ewige Leben nur dann finden, wenn wir es auch suchen oder wenn wir es uns etwas ko-
sten lassen und wenn wir in der Gnade leben, das heil3t: Wenn wir die libernatiirliche
Gemeinschaft mit Gott im Leben bewahren durch das Gebet und durch die treue Erfiil-
lung seiner Gebote. Fiir den verborgenen Schatz und fiir die kostbare Perle miissen wir

bereit sein, notfalls alles hinzugeben, wenn es sein muss, selbst das Leben.

18. Sonntag im Jahreskreis

s Was gut ist, ward dir gesagt, und was der Herr von dir fordert*
Der Portiunkula-Ablass verweist uns auf das Leben des heiligen Franz von Assisi, de-
ssen Geburt in das Jahr 1181 féllt. Der heilige Franz von Assisi ist eine der bedeutend-
sten Gestalten in der Geschichte der Kirche. Auch auflerhalb der Kirche hat er manche
Bewunderer und Verehrer gefunden. Seine Naturverbundenheit, seine Liebe zu allem,
was Gott geschaffen hat, seine Frohlichkeit, seine grenzenlose Giite, seine Sorglosig-

keit und seine Anspruchslosigkeit, seine Liebe zur Armut, das alles ist eindrucksvoll, oft
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auch fiir solche, die mit der Kirche und ihrer Botschaft nicht mehr viel im Sinn haben.

Viele, die sich fiir den heiligen Franz von Assisi und fiir sein Leben begeistern, iiberse-
hen jedoch das geistige Fundament dieses Heiligen und seines Lebens, seine Liebe zu
dem gekreuzigten Christus und seinen entschlossenen Kampf gegen die Siinde. Franz
ging es um die totale Nachfolge Christi. Deshalb kreiste sein Denken um das Kreuz, das
uns die Erlosung gebracht hat, und um die Siinde, von der wir erlost worden sind. Er
wusste: Die Siinde trennt uns von Christus, und das Kreuz verbindet uns mit ihm. Franz
ging es um die innere Verbundenheit mit dem Erloser. Alles andere war fiir ihn zweit-
rangig. Daher hielt er viel von der religidsen Ubung des Ablasses. Deshalb erkannte er

im Ablass ein bedeutendes Mittel zur Heiligung des Lebens.

Im Jahre 1216 hat er von Papst Honorius III. den Portiunkula-Ablass als Geschenk erbe-
ten. Als Portiunkula bezeichnete Franz eine kleine Marienkirche, drei Kilometer siidlich
von Assisi. In ihr hatte er seine besondere Berufung erhalten, als er sein ausgelassenes
weltldufiges Leben mit einem Leben der Entsagung gemill den evangelischen Réten

vertauschte, um streng nach den evangelischen Riten zu leben.

Portiunkula bedeutet soviel wie kleiner Anteil, Erbteil. Wir sprechen von einer kleinen
Portion. Das Marienkirchlein drauflen vor der Stadt war der kleine Anteil, das Erbteil
des heiligen Franz geworden, Benediktiner hatten es ihm iiberlassen. Das Kirchlein be-
deutete ihm nicht wenig. Mit Vorliebe verweilte er in ihm, und neben ihm errichtete er
sein erstes Kloster, das Stammkloster des Franziskanerordens. In ihm starb er im Jahre
1226, auf dem nackten FuBBboden liegend, unter unsédglichen Schmerzen, umgeben von
seinen Jiingern. Auf die letzten Stunden seines Lebens fithren wir den beriihmten Son-

nengesang des Heiligen zuriick.

Der Portiunkula-Ablass war zunichst mit dem Besuch der Portiunkula-Kirche verbun-
den. Schon bald wurde er aber auf die Kirchen der Franziskaner ausgeweitet. Heute gilt
er fir alle Pfarrkirchen. Allerdings nur am 2. August und am 1. Sonntag des Monats

August vom Mittag des Vortags bis zum Abend des Tages selbst.

Weder das Thema des Ablasses noch das Thema der Siinde ist heute gefragt. Umso

wichtiger ist es, dass dariiber gesprochen wird. Denn oft ist gerade das Unzeitgeméle
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das ZeitgemilBe. Hier trifft es auf jeden Fall zu. Wiederholt haben die Pépste auch in
neuerer Zeit die Bedeutung des Ablasses fiir unser Leben als Christen herausgestellt und
auch immer wieder an bedeutenden religiosen Festtagen und bei bedeutenden religiosen
Feiern Abldsse gewihrt und verkiindet. Noch kiirzlich hat der Heilige Vater den Pilgern
zum Weltjugendtag die Mdglichkeit gegeben, einen vollkommenen Ablass zu gewin-

nen.

Der Ablass ist nicht von der BuBBgesinnung und vom Buf3sakrament zu trennen. Deshalb
hiangt seine Missachtung oder auch das mangelnde Verstindnis fiir ihn in erster Linie
mit dem Verlust des Siindenbewusstseins zusammen (vgl. Verkiindigungsbulle des Ju-
bildumsjahres aus Anlass der 1950-Jahr-Feier der Erlésung vom 6. Januar 1983). Man-
che haben aber auch deshalb kein Verstindnis fiir den Ablass, weil er zuweilen in der
Geschichte der Kirche missverstanden worden ist von den Glaubigen und auch von den
Hirten, ja, weil er gelegentlich gar missbraucht worden ist. Eine verduBerlichte Ablass-
praxis und ihr Missbrauch bildeten vor beinahe 500 Jahren den Anlass fiir den Aus-
bruch der Reformation, die marktschreierische Verkiindigung des Ablasses zugunsten
der Errichtung der Peterskirche in Rom. Aber der Missbrauch ist kein Argument gegen
den guten Gebrauch einer Sache. Der Missbrauch kann den Ablass als solchen nicht in

Frage stellen.

Im Ablass geht es um den Nachlass zeitlicher Siindenstrafen. Anders ist das im Bullsa-
krament. Da werden die Siinden vergeben, vorausgesetzt, dass das Sakrament im rech-
ten Geist empfangen wird. Im BuBlsakrament werden die Siinden vergeben, wird die

ewigen Siindenstrafe nachgelassen und ein Teil der zeitlichen Stindenstrafen.

Wir miissen wohl unterscheiden zwischen der Siinde und der Strafe. Die Vergebung der
Siinde ist noch nicht ihre Wiedergutmachung. Das ist bei der zwischenmenschlichen
Verfehlung nicht anders. Es bleibt etwas zuriick nach der Vergebung der Siinde, ndm-
lich die gestorte Ordnung. Das wusste schon der heidnische Philosoph Platon, der im
fiinften und vierten vorchristlichen Jahrhundert gelebt hat. Die Siinde bedarf der Wie-
dergutmachung, der Genugtuung, der Siihne. Das geschieht zum Teil schon im BufB3sa-
krament, nicht zuletzt auch durch die Bulle, die uns dabei auferlegt wird. Sofern die
Siindenstrafen das Sakrament der Bulle liberdauern, werden sie durch die Miihsal des

Lebens abgetragen, durch die Leiden, die das Leben uns auferlegt, sowie durch die U-
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bungen des Opfers und des Gebetes, die wir selber uns auferlegen, oder durch die Lau-
terung nach dem Tod im Fegfeuer. Jede Siinde bedarf der Wiedergutmachung, der Ge-

nugtuung, der Siihne.

Beim Ablass teilt nun der Statthalter Christi, der Nachfolger des heiligen Petrus, aus
dem Genugtuungsschatz der Kirche aus, in dem die Verdienste Christi und der Heiligen
gleichsam hinterlegt sind. Es ist das Fiirbittgebet der ganzen Kirche, das im Ablass
wirksam wird. Ein vollkommener Ablass beinhaltet die vollstindige Befreiung von al-
len zeitlichen Siindenstrafen, sofern die Siinden durch die Reue und durch das Bulf3sa-

krament vergeben worden sind.

Den Ablass gewinnen wir zunéchst fiir uns selbst. Wir konnen aber sowohl die unvoll-
kommenen wie auch die vollkommenen Ablidsse den Verstorbenen zuwenden, in kei-

nem Fall jedoch lebenden Personen.

Das Entscheidende bei der Gewinnung des Ablasses ist die Bu3gesinnung, die innere
Loslosung von der Siinde im Geist der Selbstverleugnung. Darum ist die erste Bedin-
gung flir die Gewinnung des Ablasses der Empfang des Buflsakramentes und, damit
verbunden, der Empfang des eucharistischen Sakramentes. Diese beiden Sakramente
miissen wenigstens im weiteren Zusammenhang mit dem Ablass - etwa eine Woche

vorher oder eine Woche nachher - empfangen werden.

Eine weitere Bedingung ist hier der Besuch der Pfarrkirche, bei dem das Glaubensbe-
kenntnis rezitiert und das Vaterunser gebetet und ein Gebet nach der Meinung des Hei-
ligen Vaters verrichtet wird, nach der Meinung des Heiligen Vaters, das heif3t: fiir be-
stimmte Anliegen des Papstes. Das kann nach freier Wahl geschehen oder auch durch

ein Vaterunser und ein Gegriifet seist du, Maria.

Der Portiunkula-Ablass ist ein vollkommener Ablass, und er kann als vollkommener

Ablass nur einmal empfangen werden, wiederholt jedoch als unvollkommener.

Es ist nicht nur der Portiunkula-Ablass, der in unserer Frommigkeit wieder einen Platz
erhalten miisste, die Abldsse miissten allgemein wieder einen groferen Stellenwert er-

halten in unserem religidsen Leben, auch der Allerseelen-Ablass und der mit dem apo-
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stolischen Segen verbundene Sterbe-Ablass. Unvollkommene Ablédsse sind verbunden
mit dem Besuch von Kirchen und Friedhéfen und mit der Teilnahme an Wallfahrten im
Geiste der BuBle. Auch die Kreuzwegandacht und das Rosenkranzgebet hat die Kirche
mit Abldssen, mit unvollkommenen Ablédssen, versehen. Im Mittelalter konnte man,
wenn man eine Wallfahrt nach Santiago de Compostela, nach Rom oder nach Jerusalem
unternahm, einen vollkommenen Ablass gewinnen. Das gilt noch heute. In den heiligen
Jahren wird immer wieder der Jubiliums-Ablass als ein vollkommener Ablass prokla-
miert. Einen vollkommenen Ablass kdnnen wir auch am Tag der Feier des Patroziniums

der Pfarrkirche, am Tag der Feier des Pfarrpatrons, gewinnen.

Wiirden wir dem Ablass eine groflere Wertschdtzung entgegenbringen, wiirden wir in
einer Zeit der religiosen und moralischen Verflachung einen neuen Zugang zum Ernst
und zur Seligkeit des christlichen Lebens finden. Wir wiirden tiefer erfassen, worauf es
ankommt in unserem Leben. Wir wiirden erkennen, dass es in ihm zentral um die Aus-
einandersetzung mit der Siinde und um die Vergebung geht und darum, dass wir uns
fortwéhrend bemiihen, Gott nicht zu beleidigen. Der alttestamentliche Prophet Micha,
ein unbequemer Mahner im 8. vorchristlichen Jahrhundert, wendet diesen Gedanken ins
Positive, wenn er erklért: ,,Was gut ist, ward dir gesagt und was der Herr von dir for-
dert: Nichts als das Recht tun und Liebe iiben und in Demut wandeln mit deinem Gott*

(Mich 6, 8).

19. Sonntag im Jahreskreis

,»,Glauben heif3t I"Jberzeugtsein von etwas, das man nicht sieht*

Die (zweite) Lesung des heutigen Sonntags beschéftigt sich eingehend mit dem Glau-
ben. Sie erldutert ihn im Blick auf zwei bedeutende Gestalten des Alten Testamentes, im
Blick auf Abraham und Sara. Das Leben dieser Zwei féllt ungefdhr in das 17. vorchrist-
liche Jahrhundert, das sind etwa 500 Jahre vor dem Auftreten des Mose.

Drei Gedanken sind es, die die Lesung dabei hervorhebt. Sie sagt uns, dass der Glaube
von dem Unsichtbaren das Heil erwartet, dass er sich auf das Zukiinftige hin ausrichtet

und dass er erst im Gehorsam seine rechte Gestalt erhalt.
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Der Glaube erwartet das Heil von dem Unsichtbaren, das unsere sichtbare Welt {iber-
steigt, transzendiert. Glauben heif3t iiberzeugt sein von etwas, das man nicht sieht, so
heil3t es in unserer Lesung. Fiir den, der glaubt, ist das Unsichtbare in der Gestalt des
Weltjenseitigen wichtiger als das Sichtbare in der Gestalt des Weltdiesseitigen. Er

schaut auf das Unvergingliche, er erliegt nicht der Faszination des Vergénglichen.

Man sagt heute gern, man miisse den Glauben erfahren. Damit verschlieft man den
Blick vor der Einsicht, dass der Glaube sich auf das Unsichtbare richtet, oder man ver-
dunkelt diese Einsicht damit. Denn erfahren kann man nur das Innerweltliche. Alles,
was wir im Glauben erfahren, ist von daher innerweltlich und nur ein Reflex der Tran-
szendenz. Zur jenseitigen Welt haben wir keinen direkten Zugang. Sie wirft zwar ihre

Schatten in unsere Welt hinein, aber sie selbst ist von ganz anderer Art.

Dennoch wire es falsch, wenn wir den Glauben als ein Wagnis beschreiben wiirden.
Auch das geschieht oft, falschlicherweise oder wenigstens missverstandlicherweise. Der
Glaube ist kein Wagnis, denn er hat seine Griinde. Und wir diirfen nur glauben, wenn
wir gute Griinde dafiir haben. Das sind wir unserer Vernunft schuldig. Gott hat sie uns
gegeben, damit wir uns mit ihr orientieren in dieser Welt. Alle Entscheidungen, die wir
fallen, miissen wir vor unserer Vernunft rechtfertigen, in irgendeiner Weise, das gilt
auch fiir die Glaubensentscheidung. Was nicht verniinftig ist, ist willkiirlich. Alle Will-
kiir aber ist vom Ubel und des Menschen unwiirdig, erst recht, wenn es um den Glauben
geht. Hier auf das Gefiihl zu vertrauen, das reicht nicht hin, denn Gefiihle sind trii-

gerisch.

Eine Botschaft darf ich nur glauben, wenn ich den Boten oder das, was er verkiindet,
gepriift habe. Als katholischer Christ muss ich mir Rechenschaft dariiber ablegen, war-
um ich nicht evangelischer Christ bin oder Buddhist oder Moslem. Dabei geniigt unter
Umsténden die Uberzeugung, die ich von der Aufrichtigkeit, von der Integritit des Bo-

ten gewonnen habe.

Eine unmittelbare Priifung des Glaubens auf seine Wahrheit hin ist nicht moglich, da
der Glaube es mit Wirklichkeiten zu tun hat, die unsichtbar sind, die dem Jenseits ange-

horen, die unsere Erkenntniskraft iibersteigen. Aber ich muss wissen, ob ich glauben
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darf und was ich glauben darf. Darum sagt der Apostel Paulus einmal: ,,Ich weil}, wem

ich geglaubt habe* (2 Tim 1, 12). Der Glaube ruht im Wissen.

Manche sagen: Ich glaube nur das, was ich sehe. Das ist entweder Unsinn, denn was ich
sehe, brauche ich nicht zu glauben, oder man will damit sagen, dass man nicht blind-
lings glauben will, ohne Beweise, ohne Griinde. Das ist ein berechtigter Anspruch, ja,
das ist sogar ein Gebot. Nur darf man diese Beweise nicht iiberméBig strapazieren, man
darf sich mit ihnen nicht die Entscheidung ersparen oder die Glaubenswahrheiten nur
als natiirliche Wahrheiten annehmen wollen. Zum Glauben gehdrt das Dunkel, die
Nacht, das Nichtverstehen. Das ist deshalb so, weil die Transzendenz von ihrem Wesen
her unserer Vernunft unzugénglich ist, wenn man einmal von einigen grundlegenden In-

halten absieht, die wir verniinftigerweise erschlieBen konnen.

Der Glaube richtet sich auf das Zukiinftige. Er hat es mit der Hoffnung zu tun. Das war
der zweite Gedanke, dem wir im Blick auf den Glauben nachgehen wollten. Der Glaube
schaut auf das Unsichtbare, und er erwartet das Heil von der Zukunft. Der Glaubende
steht fest in der Hoffnung. Er lebt gewissermaBlen von der Zukunft her. Er weil3, dass
ithm das Eigentliche noch bevorsteht. Damit fliichtet er nicht aus der Gegenwart in die
Zukunft, weil} er doch, dass seine Zukunft abhingt von seiner Gegenwart, dass er die
verheilene Zukunft nur dann erreicht, wenn er die Miihe des Weges nicht scheut, wenn
er sich ihrer wiirdig erweist, wenn er in der Gegenwart die Aufgaben erfiillt, die die Zu-

kunft ihm stellt.

Wenn wir rein innerweltlich denken, werden wir auf die Zukunft nur in jungen Jahren
setzen, im Alter jedoch allein noch von der Vergangenheit her leben. Anders macht es
der Gldubige, er setzt immer auf die Zukunft, ob er jung ist oder alt. Daher hat man mit
Recht gesagt, dass der Gliaubige jung bleibt, dass die Glaubensperspektive, wenn sie
wirklich das Leben bestimmt, dem Menschen ewige Jugend verleiht.

Der Glaube lehrt uns, auf die Zukunft zu schauen und von ihr schlieB3lich alles zu erhof-
fen. Er erinnert er uns daran, dass wir Pilger und Fremdlinge sind in dieser Welt. Wenn
wir im Glauben leben, wissen wir, dass diese Welt letzten Endes keine bleibende Stétte

fiir uns ist, dass sie uns nicht zur Heimat werden kann und darf.

Glauben ist Feststehen in dem, was man erhofft. Da braucht es Geduld und Ausdauer,
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zumal, wenn die Welt schon und das Leben angenehm ist. Geduld und Ausdauer brau-

chen wir aber auch, wenn uns das Leben sinnlos erscheint.

Ist das Leben sehr angenehm, kann man die Zukunft vergessen, ist es aber sehr unange-
nehm oder gar sinnlos, sehnt man die Zukunft ungeduldig herbei, wenn man nicht gar

verzweifelt.

Wer das Heil von der Zukunft erwartet, der bedarf der Geduld und der Ausdauer. Seit
eh und je haben die Christen gebetet um die Gnade der Geduld oder um die Gnade der

Beharrlichkeit, um das Feststehen in der Hoffnung auf ein schoneres Morgen.

Ein dritter Gedanke der Lesung des heutigen Sonntag ist der, dass der Glaube sich im
Gehorsam verleiblicht, verleiblichen muss, dass er seine rechte Gestalt erst erhilt im
Gehorsam gegeniiber Gott und gegeniiber seinem Anspruch. Was das bedeutet, erfahren
wir nicht in den Massenmedien, leider, die stehen weithin nicht im Dienste Gottes oder

gar Christi. Dabei konnten sie so viel Gutes tun.

Der Glaube des Abraham nahm Gestalt an in seinem Aufbruch. Er verlie3 seine Heimat
und seine vertraute Umgebung. Das erinnert uns daran, dass der Glaube Tatsachen her-
vorbringen muss, liber die die Ungldubigen unter Umsténden lachen, wie sie damals ge-
lacht haben, als Abraham seine Heimat verliel, und wie sie immer wieder gelacht ha-

ben, wenn Menschen in letzter Konsequenz den Glauben gelebt haben.

Der Glaube muss fruchtbar sein oder werden. Pure Frommigkeit oder viel beten, das
reicht allein nicht hin, so wichtig die Gesinnung und das Gebet auch sind. Gerade das ist
oft ein Argernis, dass Christen, dass fromme Christen sich mit ihrer Frommigkeit und
mit dem Gebet begniigen. Sie vergessen das Jesus-Wort: ,,Nicht jeder, der Herr, Herr
sagt, wird in das Himmelreich eingehen, sondern wer den Willen meines Vaters tut, der

wird in das Himmelreich eingehen (Mt 7, 21).

Es ist leichter, nur zu beten, als auch fiir Gott und fiir die Botschaft der Kirche einzu-
stehen, aber Gott verlangt mehr von uns, als dass wir beten. Das Gebet ist wichtig, aber
es ist nur der erste Schritt. Gott verlangt aber zwei Schritte von uns. Der Glaube muss

Gestalt annehmen in der Erfiillung des Willens Gottes. Dazu gehort auch das Einstehen
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fiir den Glauben und fiir die Rechte Gottes. Wirklich glauben hei3t beten und handeln.

Der Glaubige setzt nicht auf das Sichtbare oder auf das Vordergriindige, sondern auf das
Unsichtbare, auf das Hintergriindige. Glauben heift Uberzeugtsein von dem, was man
nicht sieht. Der Glaubige lebt aus der Hoffnung auf die kommende Welt. Er richtet den
Blick auf die Zukunft. Von ihr erwartet er alles, zumindest das Entscheidende. Der
Gldubige entwirft sein Leben nicht selbst. Er tut nicht, was ihm gefillt. Er lebt aus dem
Gehorsam gegen Gott oder aus der Liebe zu Gott, aus der tdtigen Liebe, denn nur sie ist
wahre Liebe. So beschreibt die (zweite) Lesung des heutigen Sonntags den Glauben. Sie
hélt uns damit den Spiegel vor und fragt uns: Bauen wir auf das Sichtbare unserer dies-
seitigen Welt, bauen wir auf die Gegenwart und bauen wir auf den eigenen Willen oder
auf das, was ,,man tut“, auf das ,,man“ des modernen Massenmenschen? Oder schauen

wir auf das Unsichtbare, auf die Zukunft und auf den Willen Gottes?

Der Geist des Unglaubens dringt tief in unser Leben ein. Wer kdnnte sich davon frei-
sprechen? Daher bediirfen wir alle der Besinnung und der Umkehr, immer wieder aufs
Neue. Der Glaube ist die Bedingung des Heils, das diirfen wir nicht vergessen. Dabei ist
er nicht nur die Voraussetzung fiir das ewige Leben, sondern auch fiir ein gliickliches
Leben in dieser Welt. Das versteht allerdings nur der, der durch die Fassaden der Men-
schen, durch die Masken, die sich die Menschen zulegen und zugelegt haben, hindurch-
schaut, der nicht bei dem dufleren Schein stehen bleibt und der gelernt hat zu denken,
wirklich kritisch zu denken. Halten wir daran fest in einer Welt, die dem christlichen
Glauben misstraut, die sich iiber ihn hinweg entwickelt hat und den Unglauben favori-

siert.

Hochfest der leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel

(20. Sonntag im Jahreskreis)

»Die Miichtigen hat der Herr vom Thron gestoflen und
erhoht hat er die Geringen“
Das Fest der leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel, das Osterfest Mariens - so
konnte man es nennen - nimmt unter den Marienfesten des Kirchenjahres den ersten
Platz ein. Es ist eines der dltesten Marienfeste, wenn nicht gar das élteste. Bereits im 6.

Jahrhundert wurde es im Osten begangen, hundert Jahre spéter auch im Westen.
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Zunichst ging es an diesem Festtag um den seligen Heimgang der Mutter Jesu. Dann
aber dachte man bald bei dieser Feier auch an ihre Verdhnlichung mit dem auferstande-
nen Christus in ihrer leiblichen Auferstehung und an ihre Kronung zur Konigin aller

Heiligen.

Wir wissen nicht den Tag, die Stunde und den Ort des seligen Todes der Mutter Jesu.
Die Uberlieferung spricht davon, dass sie 72 Jahre alt geworden sei, und nennt als den
Ort ihres Todes Ephesus oder Jerusalem. Aber diese Daten sind nicht sicher. Im Jahre
1950, am 1. November, hat Papst Pius XII. die leibliche Aufnahme Mariens in den
Himmel feierlich proklamiert, zum Dogma erhoben, das heif3t: als eine von allen katho-
lischen Christen zu glaubende Wahrheit definiert. Dadurch hat das Fest neuen Glanz er-

halten.

Mit dieser Dogmatisierung hat der Papst das ausgesprochen, was bereits in der Heiligen
Schrift verborgen enthalten ist und anklingt, wenn etwa im Alten Testament von der
Feindschaft die Rede ist, die Gott setzen wird zwischen der Frau und der Schlange (Gen
3, 15) oder wenn Maria im Neuen Testament als die Gnadenvolle gepriesen wird (Lk 1,
28). Im Laufe der Jahrhunderte trat die Wahrheit von der leiblichen Aufnahme Mariens
in den Himmel immer mehr und immer deutlicher im Glaubensbewusstsein der Kirche
hervor, bis sie endlich, um jeden Zweifel auszuschlieBen, im Jahre 1950 feierlich defi-

niert wurde.

Zwei wichtige Gedanken will uns das Fest der Aufnahme Mariens in den Himmel nahe-
legen, Gedanken, die uns helfen, unser Leben in der Nachfolge Christi und als Glieder
seiner Kirche zu vertiefen, die gleichzeitig eine besondere Antwort sind auf die Note
unserer Zeit. Der erste Gedanke: An der Erwdhlung und der Verherrlichung Mariens
wird erkennbar, dass Gottes Mallstdbe andere sind als jene der Menschen. Im Magnifi-
cat - von thm wurde uns soeben im Evangelium berichtet - singt Maria: ,,Die Michtigen
hat der Herr vom Thron gestofen, und erh6ht hat er die Geringen* (Lk 1, 52). Maria
war ein einfacher Mensch aus dem Volk. Sie hat keine Stellung im 6ffentlichen Leben
innegehabt, sie hat in einem unbekannten Winkel der damaligen Welt gelebt, ihre Zeit
hat keine Notiz von ihr genommen, sie hat gearbeitet, gelitten, geweint und gekdampft,

und - sie hat geglaubt. Gott aber hat seine Hand auf sie gelegt und hat an ihr jenes ande-
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re Wort des Magnificat wahr gemacht: ,,Siehe, von nun an preisen mich selig alle Ge-

schlechter* (Lk 1, 48).

Diejenigen, die Ansehen bei den Menschen haben, gelten oft wenig oder gar nichts vor
Gott, vor allem dann nicht, wenn sie sich um das Ansehen bei den Menschen bemiihen,
wenn sie die Gunst der Menschen suchen. Gott erhoht die Demiitigen und schafft die
Gerechtigkeit, die wir in der Welt im Allgemeinen vergeblich suchen. Daher empfiehlt
es sich, dass wir auf Gott und die Ewigkeit schauen, damit wir nicht der triigerischen
Faszination der Welt erliegen, und dass die Gottesfurcht, die der Anfang der Weisheit

ist (Ps 110, 10), ein groBeres Gewicht hat in unserem Leben als die Menschenfurcht.

Der zweite Gedanke: Das Fest der Aufnahme Mariens in den Himmel ist ein Fest der
Wiirde des Menschen, vor allem der Wiirde der Frau, deren Wiirde heute programma-
tisch zerstort wird, wobei allzu viele ahnungslos sind und gar noch mitmachen. Nicht
nur unsere Seele ist berufen, an der Herrlichkeit des Himmels Anteil zu erhalten, auch

unser Leib.

Den Gedanken von der Wiirde des Menschen, hatte bereits Pius XII. im Auge, als er das
Dogma im Jahre 1950 proklamierte. Damals war das Bild des Menschen zutiefst zer-
stort worden in den Schrecken des II. Weltkrieges und in den gottlosen Ideologien roter
oder brauner Provenienz. Die Bilanz des II. Weltkriegs war eine Unmenge von Toten,
an die 100 Millionen. Grausame Diktaturen hatten den Menschen auf vielfache Weise
geschindet und schidndeten ihn weiterhin. Verfolgung Andersdenkender, Euthanasie
und Mord waren der Tribut an gottlose Ideologien. So war der Mensch in entsetzlicher
Weise erniedrigt worden und es ging weiter mit seiner Erniedrigung. Im Grunde galt er
in der Perspektive vieler weniger noch als ein Tier. Solcher Missachtung des Menschen
wollte der Papst damals entgegentreten, wenn er feierlich verkiindete, dass der Mensch
nach dem Vorbild Mariens auch in seiner Leiblichkeit fiir die Ewigkeit bestimmt ist,
dass nicht nur seine Seele, sondern auch sein Leib den Tod iiberdauern soll. Der Papst
wollte durch die mit Leib und Seele in den Himmel Aufgenommene gewissermal3en den
Adel des erlosten Menschen hervorheben und das Psalmwort illustrieren: ,,Du hast ihn

(den Menschen) nur um Weniges unter die Engel gestellt” (Ps 8, 6).

Seit jener Zeit, seit der feierlichen Proklamation der Glaubenswahrheit von der leibli-
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chen Aufnahme Mariens in den Himmel, haben wir jedoch leider nicht viel dazugelernt,
Einzelne: ja, aber die vielen: nein. Aufs Ganze gesehen ist die neue Wertschitzung des

Menschen nicht gekommen, hat sich die Hoffnung des Papstes nicht erfiillt.

Mit wachsender Tendenz wendet man sich heute das ungeborene Leben, aufs Neue ent-
brennt der Kampf gegen das ,,unwerte Leben* der unheilbar Kranken. Mehr noch, man
manipuliert den Menschen biologisch und geistig und euthanasiert ihn, wenn er alt ge-
worden ist, heute noch nur dann, wenn er es will, morgen wahrscheinlich auch dann,
wenn er es nicht will, und - das ist neu hinzugekommen - man zerstort ihn durch Por-
nographie und Sex, innerlich und duBerlich, durch Verherrlichung der Unzucht und Ver-
dchtlichmachung der Selbstbeherrschung, der Selbstbewahrung und der Treue. Hier ist
auch an das leidige Kapitel der so genannten Sexualerziechung in den Schulen zu erin-
nern, das weithin totgeschwiegen wird - auch in der Kirche. Ein schwerwiegendes Ver-

sdumnis.

Noch nie in der Geschichte hat man, denke ich, die Kinder und die jungen Menschen
und damit uns alle so betrogen wie heute. Auf diesem Hintergrund verliert das Christen-
tum mehr und mehr an Bedeutung, breiten sich gesellschaftliche und politische Unsi-
cherheit aus, wird nicht nur das Leben vieler Einzelner zerstort, sondern auch die Ge-
sellschaft als solche zugrunde gerichtet. Wie will eine Gesellschaft Zukunft haben, die
ihre Keimzelle, die Ehe, zerstort, indem sie die Kinder und Jugendlichen systematisch
eheunfihig macht oder sie dazu anleitet, sich eheunfihig zu machen, eine Gesellschaft,

die sich konsequent in den Dienst eines billigen und oberflichlichen Hedonismus stellt?

Maria ist das Zeichen der Wiirde des Menschen, denn in ihrer leiblichen Aufnahme in
den Himmel veranschaulicht sie den Wert auch unseres leiblichen Lebens und die letzte
Bestimmung des menschlichen Leibes. In ihr wird uns vor Augen gefiihrt, was es heif3t,
wenn wir im Credo bekennen: ,,Ich glaube an die Auferstehung der Toten und an das

Leben der zukiinftigen Welt®.

Es gilt, dass wir diese Zusammenhénge sehen und uns bemiihen, in unserem Alltag Zeu-
gen der Wiirde des Menschen sein, des Menschen, den Gott nach seinem Ebenbild ge-
schaffen hat, den er in der Nachfolge Christi und Mariens zur Auferstehung bestimmt

hat. Das verlangt von uns, dass wir einen eigenen Lebensstil entwickeln, dass wir uns
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zunédchst einmal abwenden von jenem heute so oft propagierten unrealistischen Opti-
mismus, der blind dem Abgrund entgegenléuft. Das bedeutet sodann, dass wir anders
erziehen, uns anders kleiden, anders leben, uns anders erholen und anders arbeiten als es
die Modepépste der Zeit uns vorschreiben, denn mit der duleren Anpassung verbindet
sich schon allzu bald die innere. Der Zeitgeist, der das Denken und Handeln der Men-
schen bestimmt, ist zwar sanft, aber im tiefsten ist er totalitér, im AuBeren wie im Inne-

ren.

Es gibt eine recht zu verstehende Anpassung an die Zeit, es gibt echte Solidaritdt mit
den Menschen, aber solche Anpassung und solche Solidaritit miissen sich immer mit
einer zutiefst missionarischen Gesinnung und Haltung verbinden, das heif3t: Sie diirfen
nicht ohne Distanz sein, und sie miissen beseelt sein von der Absicht, alle Menschen fiir
Gott zu gewinnen und fiir seine Kirche. Stets muss unser Bemiithen dahin gehen, dass
wir der Welt das Siegel Gottes aufprigen. Das verlangt von uns Klugheit und Entschlo-

ssenheit, vor allem aber einen starken Glauben.

Gott liebt die Demiitigen, und er steht gegen die Ungerechtigkeit unserer gebrochenen
Welt. Das zeigt uns eindrucksvoll das Leben und das Sterben Mariens. Daraus folgt fiir
uns, dass wir auf Gott und die Ewigkeit schauen, damit wir nicht der triigerischen Faszi-
nation der Welt erliegen, und dass wir auf die Gottesfurcht setzen, die der Anfang der
Weisheit ist. Die Vollendung Mariens erinnert uns sodann daran, dass Gott dem Men-
schen eine unvergleichlich hohe Wiirde hat zuteil werden lassen. Diese Wiirde aber
nimmt uns in die Pflicht. Wenn wir Maria ehren und verehren, werden wir auf die E-
wigkeit und auf Gott unsere Hoffnung setzen, und wir werden durch unsere Hoffnung
eintreten fiir die Wiirde des Menschen und der Zerstorung des Menschen entgegentre-

ten, jeden Tag aufs Neue.

21. Sonntag im Jahreskreis

,»Du bist Petrus, der Fels, und auf diesen Felsen will ich meine Kirche bauen*

Das Evangelium des heutigen Sonntags handelt von der Grundlegung der Kirche Chri-

sti, fiir die das Petrusamt konstitutiv ist: Nur dort ist die Kirche Christi, wo es das Papst-
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tum gibt, denn im Papsttum findet das Petrusamt seine Fortsetzung in den Jahrhunder-

ten.

Der Papst ist der Nachfolger des heiligen Petrus und als solcher der Stellvertreter Christi
auf Erden. So bekennt es der katholische Glaube. Der Stellvertreter miissen wir sagen,
denn jeder Priester ist Christi Stellvertreter - so verstehen wir den Leitungsdienst in der
Kirche seit ihren Anfiangen -, der Papst ist es jedoch in einem ganz besonderen Sinn, er

ist gleichsam der Hohepriester.

Schon in altester Zeit, schon in den ersten Jahrhunderten schaute man nach Rom, wann
immer es Streit gab in den Teilkirchen um die rechte Ordnung in der Kirche und um die
rechte Auslegung des Evangeliums. Von dem Kirchenvater Augustinus - er starb im
Jahre 430 - stammt das Wort: ,,Wenn Rom gesprochen hat, dann ist die Sache entschie-
den* (Sermo 131, 10, 10). Dieses Wort ist zu einem gefliigelten Wort geworden: ,,Roma
locuta, causa finita“, ein Wort, das heute freilich nicht selten mit Spott beladen wird und
in der Gegenwart allzu oft hinterhiltig zitiert wird, wie es liberhaupt du3erst modern ist,

das Papsttum negativ zu werten.

Im unserem Evangelium wird Petrus als das Fundament der Kirche bezeichnet, nicht
sein Glaube oder sein Bekenntnis, wie man des Ofteren gesagt hat und noch immer wie-
der sagt. Es ist Petrus in seiner Person, der da als das Fundament der Kirche bezeichnet
wird. Deshalb trégt er ja den Namen Petrus oder auch Kepha, Petrus im Griechischen,
Kepha im Aramdischen. Kepha, so hat ihn Jesus genannt, der mit seinen Jiingern und zu
den Menschen seiner Zeit ja aramdisch, nicht griechisch gesprochen hat. Zuerst wurde
die christliche Botschaft in der aramiischen Sprache verkiindet. Das Aramdiische ist ein
Dialekt des Hebrdischen, so wiirden wir heute sagen. Jesus hatte ihn Kepha genannt bei
seiner Berufung, den Ersten unter den Zwdlf. Schon bald nach dem Tod und der Aufer-
stehung Jesu wurde dieser Name dann in der sich ausbreitenden Kirche ins Griechische
iibertragen. Denn alle sollten den Namen verstehen, war er doch so etwas wie ein Pro-
gramm, war doch eine Aufgabe mit ihm verbunden war, war doch mit ihm nach dem
Willen Christi ein Amt {libertragen worden. Kepha oder Petrus, das bedeutet soviel wie
Fels. Dieser Apostel sollte das Felsenfundament der Kirche Christi sein. Deshalb erhielt
er einen neuen Namen, weil Jesus ihm ein Amt {ibertragen wollte, das bis zum Jiingsten

Tage mit seiner Kirche verbunden sein sollte.
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Seine Eltern hatten den Petrus einst Simon genannt. Das war ein verbreiteter Name in
der Gegend von Bethsaida, wo er aufgewachsen war. So hatte ihn auch Jesus zunichst
genannt. Aber das Amt, das er im Gottesreich erhalten sollte, hielt Jesus fiir so bedeut-
sam, dass er ihm einen neuen Namen gab. Das ist nicht ganz neu in der Heilsgeschichte,
dass mit einer besonderen Aufgabe ein neuer Name verbunden wird. Auch Abraham
hatte einst einen neuen Namen erhalten. Abraham sollte der leibliche Vater des alten

Bundesvolkes werden, Petrus der geistige Vater des neuen Bundesvolkes.

Jesus tibergibt Petrus die Schliissel des Himmelreiches, er macht ihn zum verantwortli-
chen Schliisseltrdager. Schliisseltriger sein, das war ein gebrduchliches Bild in damaliger
Zeit. Wer die Schliissel hat, kann Einlass gewéhren oder aussperren. Diese Vollmacht
kommt in der Regel dem Hausvater zu. Im alten Israel wurden die obersten Beamten
des Konigs und spéter die Gesetzeslehrer und die Rabbis als Schliisseltrager verstanden.
Zurzeit Jesu iiberreichte man in Paléstina schon bald den Rabbi-Schiilern, wenn sie nach
threr mehrjahrigen Ausbildung zum Rabbi ordiniert wurden, symbolisch einen Schlii-
ssel. Wenn Jesus nun den Petrus zum Schliisseltridger erwihlt, will er ihm damit die ent-
scheidende Verantwortung und Vollmacht im Hause Gottes, in der Kirche, {ibertragen.
Er soll Einlass gewdhren und aussperren. Er soll die authentische Verkiindigung des
Evangeliums sicherstellen. Er soll fiir Ordnung sorgen in der Kirche Gottes, und die

Wahrheit des Glaubens in ihr verbiirgen.

Jesus erldutert das Schliisselamt, wenn er, in seinen Berufungsworten fortfahrend, die
Schliisselgewalt als die hochste Binde- und Losegewalt im Gottesreich bezeichnet. Pet-
rus soll so anstelle des unsichtbaren Christus die Wahrheit, die Disziplin und die Einheit

in der Kirche verbiirgen.

Das ist eine Aufgabe, die es zu allen Zeiten in der Kirche Christi geben muss, eine Auf-
gabe, die immer notwendiger, aber auch immer schwieriger wird, je mehr die Kirche

sich ausbreitet, je groBBer die Zahl derer wird, die sich zur Kirche Christi bekennen.

Der Petrusauftrag ist im Papsttum lebendig geblieben und hat sich in ihm entfaltet, ja,
im Papsttum blieb Petrus selbst gegenwirtig in der zweitausendjdhrigen Geschichte des

Christentums.
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Das Papsttum, das heute nicht nur die groBte christliche Konfession, sondern auch die
grofite Religion reprisentiert, das eindrucksvoll die weltumspannende Universalitdt der
Kirche Christi unterstreicht, ist auch in unserer sidkularisierten Welt noch eine morali-
sche und religidse Autoritdt von einzigartiger GroBBe. Es ist die eigentliche Stirke der
Kirche und das tiefste Geheimnis ihrer Kraft. Schon dadurch ist es ein groBBes Zeichen
Gottes in dieser Welt, ein méichtiger Hinweis auf den gottlichen Ursprung der Kirche,
gleichzeitig aber ist es auch ein liberragendes Zeichen des Widerspruchs, heute mehr
denn je. Vielleicht ist das Papsttum gerade deshalb ein so {iberragendes Zeichen des Wi-
derspruchs, weil es die eigentliche Stirke der Kirche ausmacht. Es wird bewundert, das
Papsttum, aber gleichzeitig auch angefeindet, teilweise gar mit ausgewihlter Gehassig-

keit.

Weil das Katholischsein der Kirche im Papsttum gleichsam seine hochste Aufgipfelung
erfihrt, deswegen ist es auch in der Okumene im Grunde der schwierigste Punkt, der
entscheidende Stein des Anstofles. Denn am Papsttum geht kein Weg vorbei. Niemals
kann es zur Disposition gestellt werden. Ohne das iiberkommene Petrusamt wiirde die

katholische Kirche aufthoren, die Kirche Christi zu sein.

AuBerhalb der Kirche gab es schon immer viel Kritik am Papsttum. Heute ist das auch
der Fall innerhalb der Kirche. Heute finden wir diese Kritik vielfach auch bei solchen,
die zumindest &uflerlich der Kirche noch angehdren oder den Anspruch erheben, ihr
noch anzugehdren, die vielfach in ihr eine besondere Aufgabe bekleiden oder gar ein
Amt innehaben. Die einen wollen mit ihrer Kritik Miindigkeit, Offenheit und geistige
Selbstiandigkeit demonstrieren. Die anderen wollen mit ihr den unbequemen Forderun-
gen der Kirche aus dem Weg gehen, denn wenn irgendwo in der Kirche heute noch un-
bequeme Forderungen gestellt werden, so kommen sie von Rom. Es ist jedoch toricht,
sich auf diese Weise mit den Feinden der Kirche zu verbiinden. Das sagt uns bereits der
gesunde Menschenverstand. Und der Glaube sagt uns, dass es verhdngnisvoll ist fiir un-
ser personliches Heil, denn wir miissen einmal Rechenschaft ablegen {iber unser Leben,

tiber unsere Worte und tiber unsere Taten.

Heute und immerfort miissen wir Gott dafiir danken, dass Christus den Petrus berufen

hat und dass Petrus im Papsttum lebendig geblieben ist, durch die Jahrhunderte hin-
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durch. Durch das Papsttum wird die Kirche Christi zusammengehalten, und durch das
Papsttum konnen wir die Wahrheit der gottlichen Offenbarung erfahren in aller Verwir-
rung und Verlogenheit unserer Zeit. Haufig ist sie unbequem fiir uns, die Wahrheit, aber
sie zeigt uns den Weg zum rechten Leben, sie rettet unser zeitliches und unser ewiges
Leben. Die Verwirrung ist heute groer denn je, und viele falsche Propheten ziehen
durch das Land. Daher ist die Hinwendung nach Rom und die Anhénglichkeit an das
Papsttum fiir uns heute eine besondere Forderung der Stunde, eine Forderung der Ver-
nunft und des Glaubens. Diese Hinwendung und diese Anhénglichkeit diirfen sich nicht
auf Worte und schwiarmerische Begeisterung beschranken. Es gilt, dass wir hdren und
handeln, dass wir einstehen fiir das Glaubenszeugnis des Papstes und seine Sache zu der

Unseren machen, auch und gerade, wenn sie unpopulir ist, und dass wir fiir ihn beten.

22. Sonntag im Jahreskreis

,»Du denkst nicht die Gedanken Gottes, sondern die der Menschen*

Das Evangelium des heutigen Sonntags setzt das Evangelium des vergangenen Sonn-
tags fort, das Evangelium von der Berufung des Petrus. Der gleiche Petrus, der eine
Vorzugsstellung im Gottesreich erhilt, der das Fundament der Kirche Christi sein soll,
wird heute schwer getadelt. Das geschieht deshalb, weil er nicht horen, sondern reden

will. So kénnen wir es vielleicht auf eine kurze Formel bringen.

Petrus setzt seinen Willen gegen den Willen Gottes. Er hat andere Vorstellungen von
dem, was Gott tun soll. Er will eine andere Erlosung als der Erloser, ja, er will eine an-
dere Kirche als der, der sie gestiftet hat, so diirfen wir vielleicht hinzufiigen. Wer wiirde
nicht schon an diesem Punkt den Gegenwartsbezug unseres Evangeliums erkennen, sei-

ne Aktualitét in unserer Zeit?

Wir machen es wie Petrus, wenn wir unsere Uberlegungen an die Stelle der Pline Got-
tes setzen, in unserem personlichen Leben wie auch im Leben der Kirche, in den Ant-
worten auf die Fragen des Alltags wie auch in der Auslegung des Gotteswortes. Es geht
hier um die Souverinitit Gottes, die wir so oft nicht anerkennen wollen. Wir setzen un-

sere vermeintliche oder wirkliche Intelligenz allzu oft an die Stelle der Einsicht Gottes,
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an die Stelle der Selbstoffenbarung Gottes im Wort der Heiligen Schrift, wenn wir sie,
die Heilige Schrift, geschickt umdeuten und in den Dienst unserer Interessen stellen. Es
ist die Tendenz in uns wirksam, dass wir unsere Weisheit an die Stelle der Weisheit
Gottes setzen. Kurz: Wir wollen reden, nicht horen, und gleichen damit dem Petrus, der

von Jesus scharf zurechtgewiesen wird.

Immerfort sind wir in der Versuchung, wie Petrus, unseren eigenen Willen an die Stelle
des Willens Gottes zu setzen, Gottes Wort mit dem Unsrigen zu vertauschen. Gerade
die Unbekiimmertheit, mit der wir dieser Versuchung allzu oft erliegen, bringt eine heil-
lose Verwirrung in die Kirche unserer Tage. Daher trifft viele von uns, Priester, wie
Glaubige, das Verdikt Jesu gegeniiber Petrus: ,,Weiche von mir, Satan, du bist mir ein
Hindernis auf meinem Weg, du denkst nicht die Gedanken Gottes, sondern die der Men-

schen (Mt 16, 23).

Petrus und viele mit ihm wollen nicht die Gedanken Gottes, sie wollen nicht das Evan-
gelium Jesu, sondern ein anderes, sie wollen nicht das Wort Gottes, sondern ihr eigenes,
oder sie bedienen sich des Wortes Gottes, um ihre eigenen Ideen zu verwirklichen. Bei
Petrus besteht dieses andere Evangelium inhaltlich darin, dass er nicht leiden, sondern
herrschen will, dass er nicht das Kreuz, die Miihsal und den Kampf will, sondern ein be-
quemes Leben. Das heilit: Er mochte das Ziel ohne den Weg, den Lohn ohne die Be-

wéhrung.

Auch wir wollen und verkiinden oftmals ein bequemeres Evangelium ohne Kreuz und
ohne Nachfolge, ohne Selbstverleugnung und ohne Anstrengung. Das ist jedoch eine

Verfilschung des Wortes Gottes.

Es gibt keine Erlosung ohne das Kreuz. Das gilt nicht nur fiir den Erloser, das gilt fiir
einen jeden von uns. Warum aber muss das so sein, warum fiihrt der Weg Jesu und da-
mit auch der Weg seiner Jiinger nur {iber das Kreuz zum Ziel? Warum ist das so? So
konnen wir fragen. Diese Frage ist uns nicht verwehrt. Hatte Petrus sie, diese Frage, ge-
stellt, er wére nicht getadelt worden. Die Antwort auf diese Frage muss lauten: Weil
Gottes so will. Diese Antwort erklart nicht viel, aber sie sagt uns, in welcher Haltung
wir das Schwere in unserem Leben auf uns nehmen sollen, ndmlich in der Bejahung, in

der Bejahung des Willens Gottes, im Glauben daran, dass der Weg des Kreuzes der
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Weg zur Herrlichkeit ist, ja, dass es keinen anderen Weg dorthin gibt.

Es ist verstidndlich, wenn wir ein schweres Kreuz zu tragen haben, dass wir, wie Petrus,
sagen: Das darf nicht sein. Der Glaube lehrt uns jedoch, dazu ja zu sagen: Das muss so

sein, weil Gott es so will und weil wir nur so vollendet werden konnen.

Eigentlich sagt es uns schon die Vernunft, dass ein schweres Schicksal ertrdglicher
wird, wenn wir innerlich mit ihm einverstanden sind, wenn wir uns mit ihm ausséhnen.

Der Glaube aber bestitigt uns diesen Sachverhalt auf einer hoheren Ebene.

Der Protest, das Aufbegehren, die Verneinung und das Hadern mit Gott machen das
Leid noch schwerer, als es ohnehin schon ist. Das innere Einverstindnis mit unserem
Schicksal aber macht es leichter. Dieses Einverstindnis, dieses Ja, wird um so eher
moglich, je mehr wir uns klar machen, dass Gott es so will und dass wir durch die Teil-
nahme am Schicksal des Gekreuzigten zur Vollendung gefiihrt werden sollen, indem
wir das Kreuz in der Gemeinschaft mit dem Gekreuzigten tragen. Erkennen wir hinter
dem Unbegreiflichen einen Sinn, sehen wir es mit anderen Augen. Wo immer uns das
Kreuz auferlegt wird, wichtiger als die Frage nach dem Warum ist die Frage nach sei-
nem Sinn. Wissen wir um diesen Sinn des Kreuzes, ordnen wir es recht ein in unserem
Leben, das Kreuz, so werden wir es auch freiwillig auf uns nehmen, immer wieder, in-
dem wir Opfer bringen, freudigen Herzens. Vor allem werden wir uns dann nicht der
Anstrengung entziehen, die uns das Evangelium verpflichtend auferlegt, und dankbar
den Weg des Glaubens gehen, auch in einer ungldubigen Umgebung. Alle Anstrengung

ist leicht, wenn sie aus Liebe geschieht, vor allem wenn sie aus Liebe zu Gott geschieht.

Es besteht heute die Tendenz in der Kirche, nur die Hilfte der Offenbarung Gottes zu
verkiinden, wenn man sie iiberhaupt noch verkiindet. Diese Tendenz ist geradezu cha-
rakteristisch fiir unsere Zeit, sofern in der Verkiindigung - das gilt vor allem auch fiir
den Religionsunterricht, der von daher sehr oft nicht sehr viel bringt - der Anspruch der
Gottesoffenbarung an den Menschen ausgelassen wird, sofern das Evangelium nur noch
als Gabe, nicht mehr als Aufgabe geltend gemacht wird, sofern in der Verkiindigung nur
noch die Rede ist von dem, was Gott tut und was er getan hat, nicht aber von dem, was
der Mensch zu tun hat, damit Gott sein Antlitz nicht abwendet von ithm, wie es so oft im

Alten und im Neuen Testament heil3t (vgl. Jer 7, 15).
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Es verlangt von uns ein groBes Mall an Demut, dass wir unsere eigene Weisheit nicht an
die Stelle der Weisheit Gottes setzen, deshalb, weil wir alle dazu neigen, autonom zu
sein, selbst zu bestimmen, was wir tun und lassen, uns keine Vorschriften machen zu la-
ssen, wie wir es gern ausdriicken. Petrus musste das lernen, das Zuriicktreten hinter den
Willen Gottes, den Verzicht auf die eigenen Vorstellungen, auf den eigenen Willen, in
einem schmerzlichen Prozess, bis zu jener Stunde, in der er, der Fischer vom See Gene-

zareth, im fernen Rom das Blutzeugnis ablegen konnte flir Christus.

Der Gehorsam gegeniiber Gott und seinem Wort wird uns ein neues Verhéltnis schen-
ken auch zum Kreuz. Wir werden dann unser Kreuz in Geduld tragen und dariiber hin-
aus bewusst den Weg der Nachfolge Christi gehen in der Selbstverleugnung und im Op-
fer und umso ehrlicher im Vaterunser beten konnen: ,,Dein Wille geschehe wie im Him-
mel so auf Erden®. Da wird dann das Unbegreifliche zwar nicht verstdandlich, aber es er-
hilt einen Sinn, einen tiefen Sinn. Theresa von Avila (+ 1582) schreibt in ihrer Seelen-
burg: ,,Richtet eure Augen auf den Gekreuzigten, und alles wird euch leichter werden*

(Theresa von Avila, Seelenburg VII, 4, 8).

Das Evangelium des heutigen Sonntags lehrt uns, wenn wir es recht verstehen, dem Ho-
ren die Prioritdt zu geben, dem demiitigen Horen, und die Offenbarung Gottes auch in

ihrem fordernden Charakter zu erkennen, anzuerkennen und zu verkiinden.

23. Sonntag im Jahreskreis

»50 sehr hat Gott die Welt geliebt, dass er seinen eingeborenen Sohn dahingab*

Das Fest Kreuzerhdhung - es verdréngt heute die Feier des 23. Sonntags im Kirchenjahr
- greift das Thema des Karfreitags auf, unsere Erlosung durch den Tod Christi. Es
kniipft an geschichtliche Ereignisse an, die ein dankbares Zeugnis der Verehrung des
Kreuzes in der Friihzeit der Kirche sind. Urspriinglich wurde dieser Festtag ndmlich als
Jahrestag der Einweihung der Grabeskirche in Jerusalem begangen. Kaiser Konstantin
hatte sie am Beginn des 4. Jahrhunderts errichtet, die Grabeskirche. Aber schon bald

wurde das Fest in Beziehung gesetzt zur Auffindung des des Kreuzes Christi durch die
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Mutter des Kaisers Konstantin, durch die Kaiserin Helena, die gemil einer alten Legen-
de drei Kreuze aufgefunden hatte, das Kreuz Christi und die Kreuze der beiden Scha-
cher, die zusammen mit Christus gekreuzigt worden waren. Schon bald wurde, im An-
schluss an diese Legende, das Kreuz Christi in der Grabeskirche in Jerusalem mit gro-
Ber Ehrfurcht als Reliquie verehrt. Damit setzte liberall, in allen Gegenden der damali-
gen Welt, die Verehrung des Kreuzes Christi ein. Seitdem tauchten in diesem Zusam-
menhang immer wieder auch Partikel des heiligen Kreuzes auf. Im Jahre 614 wurde das
Kreuz Christi bei der Eroberung Jerusalems nach Persien gebracht. 15 Jahre spéter trug
der griechische Kaiser Heraklius die kostbare Reliquie in einem triumphalen Zug nach

Jerusalem zuriick. Auch darauf nimmt das Fest Bezug von altersher.

Das Kreuz ist das Zeichen unserer Erlésung. Und es ist das entscheidende Symbol des
Christentums und seines Stifters. Darum hat man es immer wieder abgebildet, in immer
neuen Darstellungen. Und das schon seit zwei Jahrtausenden. Das Kreuz Christi, wir
héngen es an die Wénde unserer Wohnungen, wir richten es auf an den Straflen und We-
gen, wir bezeichnen uns immer wieder mit ihm, wenn wir zu beten anfangen und wenn
wir unser Gebet beschlieen, wenn wir eine wichtige Aufgabe zu erfiillen haben, wenn

wir unser Tagewerk beginnen oder zu Ende gefiihrt haben.

Immer wenn wir das Kreuz anschauen und wenn wir uns mit dem Kreuz bezeichnen,
darf das nicht gedankenlos geschehen, miissen wir daran denken: Alles Heil kommt
durch das Kreuz. Und wir miissen uns immer mehr die Wahrheit zu Eigen machen, dass
wir zum Gefolge des Gekreuzigten gehdren. Gerade das muss heute mit groBem Nach-
druck gesagt werden, weil das Christentum mannigfachen Umdeutungen unterliegt, ja,
in fataler Weise entleert wird. Das Kreuz und unsere Stellung zum Gekreuzigten, das ist

das unterscheidend Christliche.

Im Kreuz definiert sich das Christentum, das authentische Christentum. Wenn wir wirk-
lich Christen sind, miissen wir es uns stets vor Augen halten, dass alles Heil uns und
der Welt durch das Kreuz zukommt, durch das Geheimnis des Kreuzes, das heute weit-
hin innerlich ausgehohlt und zu einer leeren Worthiilse geworden ist in der Christenheit.
Das zeigt sich nicht zuletzt auch darin, dass wir, die wir das Kreuz verbaliter noch ernst
nehmen, vielfach an den Darstellungen des Gekreuzigten, wo immer sie uns begegnen,

vorbeisehen und dass wir das Zeichen des Kreuzes allzu oft gedankenlos machen.
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Das Geheimnis des Kreuzes ist heute weithin entleert, wie auch das, was es bezeichnet.
Entleert ist die Erlosung, in der Verkiindigung wie auch in unseren Gebeten, obgleich
unser zentraler Gottesdienst nichts anderes ist als die Feier des Kreuzes, als die Feier

des Kreuzesopfers unseres Erlosers.

Uber zwei Punkte wollen wir heute Morgen nachdenken, erstens iiber die Frage: Was
meint die Erlosung?, zweitens iiber die Frage: Wie sollen, wie miissen wir als Erloste

leben?

Das Wort ,,Erlosung” ist unmodern geworden. Man mochte es ersetzen durch das Wort
,Befreiung”. Dann wird Christus, der Erloser, zum Befreier. Das ist nicht unbedingt
falsch, denn erlosen heif3t in der Tat befreien. Allerdings denken wir bei dem Wort ,,be-
freien* eher an eine duflere Gefangenschaft, an dullere Unfreiheit. Die Erlosung meint
jedoch die Befreiung von der Siinde, zumindest in erster Linie, die Befreiung vom Teu-
fel, die Befreiung von der Versklavung an die Siinde, die ihrerseits der tiefere Grund ist
fir alle innere, aber auch letzten Endes fiir alle duflere Unfreiheit. Wenn alle als Erloste
leben wiirden, dann gébe es keine Versklavung mehr in unserer Welt. Versklavung fin-
den wir dort, wo Gott geleugnet wird, wo man das eigene Ich zum Gott erhebt, wo der
Unglaube herrscht, wo man die Gebote Gottes verachtet und wo man die Botschaft Got-
tes verrdt. Da wird man innerlich unfrei, und da, wo man innerlich unfrei geworden ist,
wo man selber ein Sklave geworden ist, da versklavt man die Mitmenschen, ja, da ver-

sklavt man ganze Volker, wenn man nur die Moglichkeit dazu hat.

Wenn wir uns nicht selbst bezwingen, dann werden wir bezwungen. Und der inneren

Haltlosigkeit folgt wie ein ehernes Gesetz der duere Zwang der Dressur.

Der innere und der duBBere Zwang, er betrifft auch jene, die sich Christen nennen, die da-
mit jedoch den Erldser und die Erlosung verraten. Sie nennen sich Christen, sind es aber

nicht in der Wirklichkeit.

Wo die Erlosung gelebt wird, da herrscht die innere Freiheit, und wo die innere Freiheit

herrscht, da herrscht auch die duflere Freiheit.
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Die Erlosung meint in erster Linie die Befreiung von der Siinde und damit die Befrei-
ung zur Liebe Gottes und zu den dieser Liebe entsprechenden Taten, zu einem Leben

nach den Geboten Gottes.

Christus hat uns erlost durch seinen Tod. Das Instrument seines Todes aber war das
Kreuz. Aus Liebe und im Gehorsam hat er den Tod auf sich genommen, aus Liebe zu
Gott und zu den Menschen und im Gehorsam gegeniiber dem Vater im Himmel. Gott
hatte seinen Sohn bereits aus Liebe zu den Menschen in unsere Welt gesandt, um alle zu
retten. So hei3t es im Evangelium des heutigen Festes. Er starb dann aus Liebe im Ge-

horsam.

Gottes Liebe und der Weg zu dieser seiner Liebe, das ist flir uns ein Geheimnis, aber
wir wissen, dass wir darin frei geworden sind, in diesem Geheimnis, dass wir darin frei
geworden sind von der Siinde und ihrer zerstorenden Macht. Freilich nicht so, als ob
wir diese Freiheit nicht wieder verlieren konnten. Viele haben sie wieder verloren, end-
giiltig, wie es scheint, und auch wir haben sie vielleicht schon wiederholt verloren, sie

aber hoffentlich dann immer wieder aufs Neue durch eine gute Beichte zuriickerhalten.

Damit sind wir aber schon bei dem zweiten Punkt unserer Uberlegungen angekommen,

namlich bei der Frage, wie wir als Erloste leben konnen, sollen und miissen.

Die Liebe des Erlosers hatte die Gestalt des Gehorsams. Er war gehorsam aus Liebe.
Immer ist es nun so, dass die Liebe mit der Liebe beantwortet werden muss. Geschicht
das nicht, so bleibt sie unwirksam. Das heifit: Die Liebe des Erldsers verpflichtet uns.
Nur wenn wir sie erwidern, bewahren wir, konnen wir das Geschenk der Erlésung be-
wahren. Dabei muss auch unsere Liebe - nicht anders als die Liebe des Erlosers - die
Gestalt des Gehorsams haben, des demiitigen Gehorsams gegeniiber Gott, in welchem
wir immerfort fragen, was Gott von uns will, was er von uns erwartet. So - und nur so —
konnen wir die innere Freiheit bewahren und die dullere Freiheit in die Welt hineintra-
gen, sie den Menschen entgegenbringen, die mit uns leben, die Gott uns {iberantwortet

hat.

Wenn wir als Erloste leben wollen, miissen wir allezeit das Kreuz Christi vor Augen ha-

ben, um immerfort den Gehorsam des Gekreuzigten aus Liebe nachzuahmen.
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Gott will alle Menschen retten. Das sagt das Evangelium des heutigen Festes mit klaren
Worten. Aber diese Rettung erfolgt nicht ohne den Menschen. Wenn der Mensch Gott
nicht ernst nimmt, Gott nimmt ihn, den Menschen, immer ernst. Ja, er nimmt ihn beim
Wort, und er achtet seine Entscheidung. Der Erloser wird zum Richter fiir die, die das
Geschenk der Erlésung und das Geschenk der Freiheit missachten, das doppelte Ge-
schenk der Erlosung und der Freiheit, die es nicht nutzen, die nicht als Erldste leben, die
nicht in der Liebe und im Gehorsam leben, die Gott nicht die Antwort der Liebe geben
in der Gestalt des Gehorsams gegeniiber seinen Geboten. Demiitig sollen wir Christus
das Kreuz nachtragen im Geiste der Selbstverleugnung. Das Kreuz ist der Weg zum
ewigen Leben, und zugleich ist es der Schliissel, der uns die Tiir zum Himmel, zu unse-

rer ewigen Vollendung, 6ffnet.

24. Sonntag im Jahreskreis

»Wenn dein Bruder gegen dich gesiindigt hat, geh und sprich mit ihm. ...

Wenn zwei gemeinsam beten, wird ihre Bitte erfiillt*

Zwei Gedanken sind es, die uns das Evangelium des heutigen Sonntags ans Herz legt,

die Verantwortung fiireinander im Angesicht der Kirche und das gemeinsame Gebet.

Die Verantwortung fiireinander im Angesicht der Kirche ist eine praktische Anwendung
der Néchstenliebe. Nichstenliebe meint ja nicht nur die Sorge fiir das leibliche Wohl de-
rer, mit denen wir zusammen sind, vor allem fiir jene, die unsere Néchsten sind, die uns
am néchsten stehen, sondern auch die Sorge fiir deren geistliches Wohl, die Sorge dafiir,
dass sie den rechten Weg zu Gott nicht verfehlen. Heute meint sie mehr denn je die Hil-
fe fiir die, die seelisch-geistig in Not geraten sind, deren Leben fiir die Zeit und fiir die
Ewigkeit gefdhrdet ist. Je mehr die dullere Not iiberwunden wird durch soziale Mafinah-
men, durch politisches Bemiihen um gréfere Gerechtigkeit und um einen gerechten
Ausgleich der Lasten, umso mehr wéchst die innere Not der Menschen. Die Tradition
der Kirche spricht im Anschluss an das Neue Testament von den Werken der geistigen
Barmbherzigkeit und nennt hier an erster Stelle die Zurechtweisung der Siinder, die Be-

lehrung der Unwissenden und die Beratung der Zweifelnden. Um es anders auszudriik-
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ken: Die Sorge um das ewige Heil des Néchsten ist eine grundlegende Christenpflicht.

Es geniigt daher nicht, dass wir beten und uns selbst um Gottes Gebote bemiihen, wir
diirfen auch nicht wegsehen, wo Siinde geschieht und wo andere gewissenlos zur Siinde
verfithrt werden. Gewiss, das gute Beispiel und das Gebet fiir die Menschen, mit denen
wir zusammen arbeiten und zusammen wohnen und mit denen wir zusammen die Frei-
zeit verbringen, muss an der ersten Stelle stehen, aber dann haben wir noch nicht alles
getan. Dann miissen wir noch schauen, wo wir Unrecht verhindern kénnen, und dazu
gibt es heute nicht wenig Gelegenheit. Denken wir nur einmal an den Bereich, den man

heute die Unterhaltung nennt, an Zeitschriften und Biicher, an Mode und Film.

Die sich so ergebenden Pflichten sind im Allgemeinen nicht leicht zu erfiillen, sie set-
zen viel Fingerspitzengefiihl voraus und Klugheit, aber auch Mut und Entschlossenheit.
Dabei kann man sich in die Nesseln setzen, sich unbeliebt machen, dabei kann man sich
Nackenschldge holen und sich die Finger verbrennen oder schmutzig machen. Da wird
man ndmlich mit dem Stolz der Menschen konfrontiert. Das aber ist gefdhrlich. Wer
lasst sich schon etwas sagen? Wie oft heilit es: Ich weil} selber, was ich tue, was ich zu
tun und zu lassen habe. Da wird einem schnell entgegengehalten, man solle sich doch
gefilligst um seine eigenen Angelegenheiten kiimmern, man solle vor seiner eigenen

Tur kehren.

Wir diirfen nicht Argernis geben, aber wir diirfen es auch nicht geschehen lassen, wo
wir es verhindern konnen. Das ist zwar eine schwere Verantwortung, die da auf uns la-

stet, wir konnen und diirfen uns ihr aber nicht entziehen.

Wenn wir die Siinder zurechtweisen, so muss das auf jeden Fall in Demut und in Liebe
geschehen. Nicht selten geht ein solches Bemiihen ins Leere, weil wir etwa den Siinder
stolz und iiberheblich zurechtweisen, weil wir es ohne Liebe tun, weil wir hart sind da-
bei und verstindnislos, vor allem aber, weil wir es versdumen, zuvor mit Gott dariiber
zu sprechen. Am ehesten noch werden wir in einem solchen Fall angenommen, wenn

wir in aller Bescheidenheit einfach nur Fragen stellen.

Wenn wir indessen geschmiht werden, weil wir aus Liebe zu unseren Briidern uns fiir

deren ewiges Heil einsetzen, weil wir der Verfiihrung entgegentreten und uns bemiihen,
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eine saubere Atmosphire zu schaffen und der geistigen Luftverschmutzung zu wehren,
dann erleiden wir Schmach in der Gemeinschaft mit Christus. Das geschieht dann um
seines Namens willen, weshalb wir dann beginnen, in besonderer Weise seine Jiinger zu
sein. Ein altes Sprichwort sagt: Wer Bdses sieht und hindern kann und dennoch
schweigt, ist Schuld daran. Unsere Sorge und unsere Verantwortung fithren uns, wenn

wir sie wirklich wahrnehmen, immer wieder in die Gemeinschaft.

Die Mahnung zum gemeinsamen Gebet, der zweite Gedanke unseres Evangeliums, ist
gerade heute sehr aktuell, denn das gemeinsame Gebet ist in auffallender Weise im
Schwinden begriffen. Das zeigt sich in den Familien, aber auch in den Gemeinden.
Wenn man iiberhaupt noch betet, dann tut man es allein. Aber wenn man nicht mehr in
Gemeinschaft betet, dann gibt man das Gebet nicht selten bald génzlich auf. Das Fami-
liengebet ist merklich zuriickgegangen, selbst das Tischgebet bekommt langsam Sel-
tenheitswert. Und auch der Besuch der Gottesdienste, speziell der Sonntagsmesse, ist
nicht gerade im Wachsen begriffen. Das hat einen doppelten Grund: Mit dem Schwin-
den des Glaubens fillt es uns schwerer, uns zu ihm zu bekennen. Und wer scheut nicht
davor zuriick, das sein Eigen zu nennen, was ihm nichts bedeutet? Die Tragheit tut dann
ein Ubriges, denn die Gemeinschaft des Gebetes zu suchen, verlangt mehr von uns als

das einsame Gebet ,,im stillen Kdmmerlein®.

Das gemeinsame Gebet ist gefordert, weil wir vor Gott wie eine Familie sind, weil wir
vor Gott zusammengehdren. Andererseits ist es aber auch gerade das gemeinsame Ge-
bet, das uns zusammenfiihrt, mehr als alles andere. Das gemeinsame Gebet garantiert
unserem Gebet nicht nur die Erhérung, sondern es schenkt uns auch den Trost der Ge-
meinschaft, die Geborgenheit des Miteinanders und vertieft dieses Miteinander, weshalb
es vor allem jenen zu empfehlen ist, die sich durch das Sakrament der Ehe fiir immer

miteinander verbunden haben.

25. Sonntag im Jahreskreis

»lhr werdet den Himmel offen und die Engel auf und niedersteigen sehen*

Der September ist von altersher dem Gedenken der heiligen Engel geweiht. Die Vereh-
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rung der Engel ist in den letzten Jahren sehr in den Hintergrund getreten. Vielfach hat
sich in uns die Vorstellung breit gemacht, Engelverehrung, das sei bestenfalls etwas fiir
kleine Kinder. Wir haben die Engel in bedenklicher Weise in die Néhe der Mérchenge-
stalten gertickt. Schuld daran ist nicht zuletzt ihre bildliche Darstellung. Hier besteht
eine grundsitzliche Verlegenheit, denn Engel sind reine Geister. Wie aber soll man Gei-
ster darstellen? Das geht eigentlich gar nicht, denn sie sind unsichtbar. Sie sind ebenso
unsichtbar, wie auch Gott und unsere eigene Seele unsichtbar sind, sie sind ebenso un-

sichtbar, wie auch der auferstandene Christus unsichtbar ist.

Jede Darstellung der Engel kann nur ein Hinweis sein auf ihre Eigenschaften oder auf
ihre Tatigkeiten und ihre Aufgaben. Sie muss vor allem so sein, dass uns die unaus-
denkbare GroBle und Majestit dieser Wesen sogleich zum Bewusstsein kommt. Das ist
nicht unbedingt gewihrleistet, wenn man sie als Kinder darstellt, mit Fliigeln, wie es in
der Kunst seit etwa 500 Jahren geschieht. Vorher, in fritheren Engeldarstellungen, wird
eher der iiberirdische Glanz dieser Wesen deutlich, ihre Geheimnishaftigkeit, ihre

Macht und ihre Grofle.

Die Offenbarung sagt uns, dass Gott auller der sichtbaren Welt eine unsichtbare Welt
geschaffen hat, die Welt der Geister. Das haben nicht wir uns ausgedacht, das hat Gott
selbst uns mitgeteilt, das sagt uns die Offenbarung, eine Kunde aus der jenseitigen Welt.
Nun sagen viele heute: Es gibt nur das, was sichtbar ist. Die Zahl derer, die so reden,
scheint im Wachsen begriffen zu sein. Es gibt nur das, was sichtbar ist, das sagen nicht
wenige Menschen, die in ihrer Umwelt als besonders klug gelten. Nur das Sichtbare gel-
ten zu lassen, ist jedoch toricht, denn wenn wir auf die Wirkungen schauen, so gibt es
viele Ursachen, die wir nicht sehen konnen. Wir Menschen gehoren der sichtbaren und
der unsichtbaren Welt an, sofern wir aus einem sichtbaren und einem unsichtbaren Ele-
ment zusammengesetzt sind, aus dem sichtbaren Leib und der unsichtbaren Seele. Das
ist die conditio humana, die zugleich unsere Gro3e und unser Elend ist. Wir sind Wan-

derer zwischen zwei Welten, wir sind unterwegs zur unsichtbaren Welt hin.

Gott hat die unsichtbare Welt aus dem gleichen Grund geschaffen, aus dem er auch die
sichtbare Welt geschaffen hat, aus Liebe. Daher ist die Bestimmung der unsichtbaren
Welt die gleiche wie jene der sichtbaren Welt, nimlich dass sie ithren Schopfer lobt und

preist.
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Ist auch die Welt der Geister unsichtbar, so gibt es doch mannigfache Beziehungen von
dort nach hier: Gott hat seine Engel nicht selten in Dienst genommen und sie zu unse-
rem Schutz und zu unserer Hilfe aufgeboten. Ja, er nimmt die Engel immerfort in
Dienst, indem er sie uns als Schutzengel zur Seite stellt. Von daher haben sie ihren Na-
men, denn Engel, das ist ein Wort, das wir aus dem Griechischen iibernommen haben,
es bedeutet soviel wie Bote. Gott nimmt die Engel in seinen Dienst, er sendet sie als sei-

ne Boten aus, zur Hilfe, zum Heil und zum Segen der Menschen.

In der Heiligen Schrift ist immer wieder vom Dienst der Engel die Rede: Ein Engel
schlug die Erstgeburt der Agypter vor der Befreiung der Israeliten, Engel dienten Jesus
in der Wiiste und am Olberg, Christus wird am Ende der Tage wiederkommen mit sei-

nen Engeln, Engel werden beim Jiingsten Gericht die Guten von den Bosen scheiden.

Vor allem aber hat Gott, das diirfen wir nicht vergessen, uns allen, einem jeden von uns,
einen Schutzengel zur Seite gegeben, der uns begleitet, der uns behiitet in den Gefahren

des Leibes und der Seele, wenn wir auf ithn horen.

Drei Engel sind uns namentlich bekannt aus der Heiligen Schrift, wir nennen sie Erz-
engel: Michael, Gabriel und Raphael. Sie sind von Gott in der Geschichte des Heiles
mit besonderen Auftragen betraut worden, mit Auftragen, die jeweils durch ihre Namen

angedeutet werden.

Der Name Michael bedeutet: Wer ist wie Gott? Das ist ein Name wie ein Schlachtruf.
Am Morgen der Schopfung vollzog Michael den Auftrag der Scheidung zwischen den
guten und den bosen Engeln. Am Abend der Welt wird er den Antichristen vernichten,
wie die Geheime Offenbarung sagt, und die neue Welt herauffiihren. Der Kampf gegen

das Bose und gegen alles Gottfeindliche, er ist gleichsam das Wesen dieses Engels.

Der Kampfer gegen das Bose und gegen alles Gottfeindliche wird von alters her auch

als der verehrt, der die Toten hiniiberfiihrt in das Licht des ewigen Gottes.

Wir sind in den gleichen Kampf hineingestellt wie der Erzengel Michael und wir alle

miissen einmal iiber die Schwelle des Todes hiniibergehen. Dabei bediirfen wir der Hil-
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fe dieses Engels.

Das Bose, mit dem wir uns auseinandersetzen miissen, hat viele Gesichter. Unser Ge-
geniiber sind die Machte der Finsternis in der Gestalt des Unglaubens, der Gottlosigkeit,
der Verlogenheit, der Triebhaftigkeit, der Leidenschaftlichkeit, der Unbeherrschtheit,
der UnbotmiBigkeit, des Ubermuts, der Verantwortungslosigkeit. Da gilt es zu kimp-

fen. Wer nicht kiimpft, der hat schon verloren.

In den schweren Zeiten des zweiten Weltkriegs beteten wir im Anschluss an jede heilige
Messe in einem Gebet zum heiligen Erzengel Michael: ,,Stiirze den Satan und die ande-
ren bosen Geister, die in der Welt umherziehen, hinab in den Abgrund der Holle. Die-
ses Gebet hat neue Aktualitit erhalten. Denn die Auseinandersetzung ist heute nicht we-
niger grundlegend. Damals waren es die braunen Teufel, aber die Teufel brauchen keine
Farbe, um sich zu verstecken. Zudem stehen sie heute, anders als damals, teilweise in-
nerhalb des Volkes Gottes und unterminieren die Kirche und ihren Glauben, oftmals in

der Gestalt von Pseudopropheten.

Gabriel bedeutet Gottes Stirke. Er bringt den Menschen bedeutsame Botschaften Got-
tes. Er hat Maria und der Welt die Botschaft von der Menschwerdung Gottes gebracht.

Schon im Alten Testament hat er dem Propheten Daniel Gottes Weisung libermittelt.

Wir alle sind berufen, die Botschaft Gottes den Menschen zu sagen: Die Eltern in der
Familie, die, die im Offentlichen Leben stehen und Verantwortung tragen, miissen sich
bemiihen, Gott und seiner Botschaft in der Offentlichkeit Gehdr zu verschaffen, wir alle
aber diirfen uns nicht fiirchten, die Botschaft Gottes in unserer kleinen Welt zu bezeu-
gen, im Alltag unseres Lebens, und sie gar auch denen zu sagen, die sie nicht einmal ho-

ren wollen, die sich vielleicht bewusst dagegen strduben.

Mit uns ist Gabriel, wenn wir ihn anrufen, wenn wir uns mit ihm geistigerweise verbin-

den.

Der Erzengel Raphael ist uns bekannt aus der Tobiasgeschichte. Sein Name bedeutet:
Gott heilt. Gott will auch heute die leidende Menschheit heilen, die seelisch-geistig und

korperlich daniederliegt, er will sie heilen durch uns. Wir sollen die heilenden Kréfte
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des Glaubens und der Liebe zu den Menschen tragen, in der Gemeinschaft mit Raphael.

Raphael ist aber auch der besondere Schutzherr der Reisenden. Wie viele Menschen
sind auf den unzdhlbaren StraBlen dieser Welt unterwegs? Und wie viele kommen nicht
ans Ziel? Und wie viele machen grofle und weite Umwege? Sie wiirden ihr Ziel errei-
chen oder sicherer und schneller zu ihrem Ziel gelangen, wenn sie sich den Erzengel
Raphael zum Reisebegleiter erwidhlen und wenn sie auf seine Weisungen horen wiirden.
Aber wichtiger als die irdischen Ziele, die wir ansteuern, ist das ewige Ziel. Um das zu

erreichen, bediirfen wir des Erzengels Raphael vor allem und in erster Linie.

Ein altes Gebet lautet: ,,Raphael und Tobias, sie seien mir Begleiter auf meiner Reise®,
in der Sprache der Kirche: ,,Raphael cum Tobia sint mihi comites in via“. Zuweilen
wurde das Gebet noch erweitert, indem der Erzengel Gabriel und die Gottesmutter mit
einbezogen wurden. Dann lautete es: ,,Gabriel und Maria, Raphael und Tobias, sie seien
mir Begleiter auf meiner Reise®, in der lateinischen Version: ,,Gabriel cum Maria, Ra-

phael cum Tobia, sint mihi comites in via“.

Wir kénnen und sollen den Menschen zu Hilfe kommen auf ihrer Reise in die Ewigkeit,
in der Kraft des Erzengels Raphael. Ja, Raphael will uns selber sicher ans Ziel fiihren
und uns vor allem Schaden an Leib und Seele bewahren, wenn wir es mochten und

wenn wir uns ihm anvertrauen.

Engelverehrung ist nicht nur etwas fiir unmiindige Kinder, sondern als erwachsene und
miindige Christen sollen wir wissen um die Gré3e und Macht der Engel. Sie erinnern
uns an unsere Berufung zum Kampf gegen das Bdse in allen seinen Formen, an unsere
Berufung zur Verkiindigung der Botschaft Gottes und an unsere Berufung, der Welt die
heilenden Kréfte der Gnade zu vermitteln und den Menschen Wegweiser zu sein auf
den Straflen ihres Lebens, Wegweiser zum ewigen Vaterhaus. In den vielfaltigen Aufga-
ben unseres Lebens stehen sie uns zur Seite, sie begleiten und beschiitzen uns in allen
Gefahren. Nicht nur der Schutzengel steht uns zur Seite, viele Engel begleiten und be-
schiitzen uns, wenn wir auf sie horen und sie anrufen. Gott hat uns berufen, mit den
Engeln und wie die Engel zu leben. Verbunden sollen wir sein mit ihnen im Gebet, und

nachahmen sollen wir sie in ihrer Vollkommenheit.
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26. Sonntag im Jahreskreis

»Johannes ist gekommen, er lebte gerecht, und ihr habt seinem Wort

keinen Glauben geschenkt*

Die Gleichnisse Jesu sind iiberraschend in ihrer Einfachheit und in ihrer Klarheit. Im
Gleichnis des heutigen Sonntagsevangeliums ist von zwei Menschen die Rede, die zwei
Menschengruppen vertreten. Die eine Gruppe: Sie reden viel und tun wenig, sie sagen
immer ,,ja“ und tun doch, was sie wollen. Sie wollen den Schein wahren, es kommt ih-
nen darauf an, dass sie wenigstens nach auflen hin einen guten Eindruck machen. Im
Raum des Religidsen sind das zunichst die Heuchler, die den Willen Gottes kennen, ihn
aber nur duBlerlich erfiillen. Sie machen duBlerlich mit, tun das aber ohne die innere Um-
kehr, ohne das Bemiihen um den selbstlosen Einsatz, den der Glaube fordert. Zu dieser
Gruppe gehoren aber auch die, die wohl wollen, zunéchst, aber sobald sich Schwierig-
keiten ergeben, wieder aussteigen, jene, die immer nur mit halbem Herzen wollen. Fiir
die einen wie flir die anderen ist die Religion nur Theorie. Das verbindet diese zwei Ty-
pen miteinander. Es fehlt ihnen die Praxis. Sie sind wie Bliiten, aus denen keine Frucht

hervorgeht. Sie machen Worte, aber es folgen keine Taten bei ihnen.

Was helfen Vorsitze, wenn sie nicht verwirklicht, geniale Entwiirfe, wenn sie nicht aus-
gefiihrt werden? Programme auf dem Papier, Prinzipienreden, ja, geistreiche Aufsitze
und anspruchsvolle Biicher iiber Gott und die Kirche sind Wortgeklingel, leerer Schall,
wenn ihnen nicht Taten vorausgehen oder nachfolgen. Eine Frommigkeit, die nur auf
dem Papier steht, ist Schein, sie verfingt nicht, verfangen, das tut allein der Praxis der
Frommigkeit im alltdglichen Leben. Der devote Sohn findet keine Gnade im Gleichnis
des Evangeliums.

Die andere Gruppe: Sie sagen ,,nein“, besinnen sich aber bald. Menschen des Wider-
spruchs sind sie, duBerlich grob und oppositionell, scheinbar pietitlos, wie zuweilen
heranwachsende Kinder in der Familie, aber hinter der rauhen und harten Schale ver-
birgt sich hier ein guter Kern. Bei dieser Art von Menschen eilt das Reden oft dem Den-
ken voraus, aber wenn das Denken nachfolgt, bestimmt es das Handeln. Sie sind nicht
scheinfromm, im Gegenteil, sie scheinen unfromm zu sein, in Wirklichkeit aber, in der

Tiefe ihres Wesens suchen sie Gott, geben sie der Wahrheit die Ehre. Sie haben einen



182
guten Willen, verraten das jedoch nicht jedem. Wenn sie siindigen, kehren sie wieder

um, weil sie ein Gewissen haben, das funktioniert.

In den Evangelien gehoren zu der ersten Gruppe die Pharisder, zu der zweiten die Zoll-
ner und Siinder, die von den Ersteren verachtet werden, die aber zur Einsicht kommen
und umkehren. Darum werden sie von Jesus gelobt, nicht weil sie sich abwenden, son-
dern weil sie zur Einsicht kommen. Auch dieser Typus von Menschen ist nicht ideal,
wenngleich er schon etwas besser ist als der andere. Er erreicht auf jeden Fall das Ziel.

Darauf aber kommt es an.

Das Christentum kennt keinen Riss zwischen Theorie und Praxis. Die Theorie muss der
Praxis entsprechen und die Praxis der Theorie. Worte ohne Taten zéhlen nicht, aber Ta-
ten, die nicht mit den Worten libereinstimmen, sie zdhlen, denn stets sind die Taten

wichtiger als die Worte.

Darum gibt es unausgesprochen einen dritten Sohn, so konnten wir das Gleichnis wei-
terfiihren. Hinter ihm steht eine dritte Gruppe von Menschen, ndmlich jene, die ,,ja* sa-
gen und entsprechend handeln. Sie sagen ,,ja* zu Gottes Forderungen und stehen dazu.

Bei ihnen gehdren Wort und Tat zusammen.

Fiir diese dritte Gruppe steht Christus, der Menschensohn, der zugleich der Gottessohn
ist. Sein Leben ist ein einziges Ja zum Vater, in der Theorie und in der Praxis. Er besie-
gelt es durch die Hingabe seines Lebens am Kreuz. Bis in den Tod hélt er seinem Jawort

die Treue.

Die ideale Haltung des Christen ist die des dritten Sohnes, die Haltung Christi. Gegen
Aufbegehren, Rebellieren, Widerstand und Widerspruch, gegen den Oppositionsgeist
gegentliber Gott und seiner Ordnung setzt der dritte Sohn die Hingabe an den groflen
und heiligen Willen Gottes. Nicht schwichliches Sicheinfligen, sondern tapferes Hin-

auswachsen tiber sich selbst, Hineinwachsen in die Grofe des gottlichen Wollens.

Wir koénnen noch eine vierte Gruppe von Menschen hinzunehmen, ndmlich jene, die
,»hein“ sagen und ,,nein“ meinen, die bei ihrem Widerspruch bleiben. Das sind die Stol-

zen, die unbeirrbar den Weg ins Verderben gehen, in das zeitliche und in das ewige
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Verderben.

Das Thema der (zweiten) Lesung des heutigen Sonntags ist im Grunde das gleiche wie
das des Evangeliums, wenn die Lesung uns ermahnt: Seid so gesinnt wie Christus! Auf
das Herz kommt es an, denn das Herz bewegt uns zur Tat, nicht der Verstand. Christus
hatte nicht den Beifall der Massen, er fand nur die Anerkennung weniger. Diese weni-

gen aber gaben der Wahrheit und der Gerechtigkeit die Ehre.

Um den Beifall der wenigen und um den Beifall Gottes, darum sollten wir uns bemii-
hen, er muss unsere einzige Sorge sein. Wenn dem so ist, werden wir gelassener in un-

serem Leben und auch tapferer.

Wenn Menschen so arg beliebt sind und bei allen ungeteilte Anerkennung finden, so
muss uns das eigentlich skeptisch machen. Die Anerkennung der Menschen zu finden,
das ist nicht schwer, wenn man ein leichtes Gewissen hat. Viele buhlen um die Gunst
der Massen. Wir erleben das heute bei Politikern und bei Kirchenleuten, Menschen mit
der Gesinnung von Funktiondren, so kdnnte man vielleicht sagen. In der Sprache der Bi-
bel verkaufen sie ihr Erstgeburtsrecht um ein Linsengericht, wie es einst Esau getan hat-

te, der Erstgeborene des Patriarchen Isaak.

Viele buhlen um die Anerkennung der Menschen. Aber wenn man an Gott und seine
Offenbarung und an die Ewigkeit nicht mehr recht glaubt, dann ist die Anerkennung der
Menschen das einzige, das einem noch bleibt. Diese Tatsache erklirt nicht wenige Miss-
stinde in Kirche und Welt. Wo der Glaube schwach geworden ist, da sucht man die

Ehre bei den Menschen, koste es, was es wolle.

Vier Menschengruppen, zwei Gruppen von Ja-Sagern und zwei Gruppen von Nein-Sa-
gern. Auf das Ja kommt es an, auf das bleibende Ja. Die Heilige Schrift fiillt dieses Ja
mit der Mahnung: Seid so gesinnt wie Christus! Letztlich darf es uns nicht um die trii-
gerische Ehre der Menschen gehen, muss es uns stets um die verldssliche Ehre bei Gott
gehen. Sie ist der Lohn fiir die Taten, die aus dem Glauben folgen, der Lohn fiir unseren

Einsatz fiir die Wahrheit und fiir die Gerechtigkeit.
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27. Sonntag im Jahreskreis

»lragtiiberall in Gebet und Flehen eure Anliegen mit Danksagung vor Gott*

Am heutigen Sonntag wird vielerorts das Erntedankfest begangen. Die Lesung, die wir
soeben vernommen haben, weist uns darauf hin, dass all unsere Gebete aus dem Geist
der Dankbarkeit hervorgehen miissen. Nun ist es mit der Dankbarkeit nicht weit her bei
den Menschen, das gilt auch fiir die Christen - Undank ist der Welt Lohn, sagt das
Sprichwort -, aber heute gilt das weit mehr als je zuvor. Dagegen spricht nicht der héu-
fige Gebrauch der entsprechenden Worte oder die Tatsache, dass uns das Danken heute
leicht von den Lippen geht. In der Tat steht das Danken heute hoch im Kurs. Das erfah-
ren wir, wo immer Reden gehalten werden. Das gilt fiir kirchliche Feiern nicht weniger
als fiir weltliche. In wenigen Minuten wird dabei das Wort ,,danken* oft zigmal verwen-
det. Wir miissen jedoch unterscheiden zwischen den Worten und dem Denken und dann

noch einmal zwischen den Worten und den Taten.

Wer kritisch unsere Zeit betrachtet, dem wird es unwohl bei dem iiberméBigen Ge-
brauch des Wortes ,,danken®. Denn das Meiste ist da geheuchelt, bewusst oder unbe-
wusst meistens geht es dabei um leere Worte. Faktisch ist es so, dass es heute nur we-
nige Tugenden gibt, die so selten geworden sind wie die Dankbarkeit. Das ist wiederum
nicht liberraschend, denn die Menschen sprechen stets besonders gern und héaufig von
jenen Eigenschaften, besonders auch von jenen Tugenden, die sie nicht haben oder die
sie am wenigsten haben. Das tun sie, um ihre Fehler vor sich selbst und vor den anderen

zu verbergen.

Die Inflation des Dankens heute griindet letzten Endes in unserer inneren Leere und - in
unserer (man kann schon beinahe sagen) konstitutiven Unehrlichkeit.

Die Dankbarkeit ist eine grundlegende christliche Tugend. Als Christen miissen wir uns
gewissenhaft darum bemiihen, aus der Dankbarkeit und in ihr zu leben. Unser zentraler

Gottesdienst hat von daher seinen Namen. Eucharistia bedeutet Danksagung.

Wie man alle Tugenden lernen kann durch Ubung, so gilt das auch fiir die Dankbarkeit.

Auch sie lernt man durch Ubung. Worum aber geht es in dieser Tugend?
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Wenn ich mich bei jemandem bedanke und es ehrlich meine, so sage ich ihm: Ich bin
dir etwas schuldig! Du hast mich beschenkt, du hast mir etwas gegeben, worauf ich kei-
nen Anspruch habe, du hast mir mehr gegeben, als ich verdient habe. Das will ich wie-
der gut machen, nicht materiell, das vielleicht auch, wenn es moglich ist oder auch ge-
legentlich, aber vor allem ideell. Der Dankbare macht das wieder gut, was er schuldig
geworden ist. In erster Linie tut er das ideell, durch Wertschédtzung, durch Liebe und
durch Nachahmung. Durch Nachahmung, das heif3t: Ich behandle den, dem ich zu Dank
verpflichtet bin, und alle anderen in Zukunft so, wie dieser mich behandelt hat. Wie ich
selber beschenkt worden bin, so werde ich andere beschenken. Wertschéitzung, Liebe
und Nachahmung, das ist gemeint mit dem Danken und mit der Dankbarkeit, ob wir nun

unseren Mitmenschen oder Gott unseren Dank aussprechen.

Eine solche Haltung setzt indessen Ehrlichkeit voraus, Ehrlichkeit, aber auch Gerech-
tigkeit und Demut. Das hei3t: Wenn wir lernen wollen, dankbar zu sein, miissen wir uns
zuvor um die Ehrlichkeit, um die Gerechtigkeit und um die Demut bemiihen. Vielen
Menschen fehlt es aber bereits an diesen Tugenden. Deshalb heucheln sie Dankbarkeit,

wenn es zum guten Ton gehort oder wenn sie Nutzen daraus ziehen kénnen.

Es ist heute, wie gesagt, ungewdhnlich viel vom Danken die Rede, aber sehr oft ist es
nicht so gemeint, wie es gesagt wird. Denn nicht wenige sind zutiefst davon {iberzeugt,
sie denken es, zuweilen sagen sie es auch, dass sie keinen Grund haben zu danken, dass
sie alles, was sie haben, einzig und allein sich selber zuschreiben, ihrer Tiichtigkeit,
threr Arbeit, ihrem Flei3, ja, dass sie auch gar nichts geschenkt haben wollen. Was ih-
nen fehlt, das ist die Ehrlichkeit, zunichst, dann aber auch die Gerechtigkeit und die

Demut. Oder - sie denken einfach zu wenig nach. Auch das erklért vieles.

Wenn wir unbefangen auf die Wirklichkeit schauen, erkennen wir, dass wir fast alles
unseren Mitmenschen zu verdanken haben. Was wir ihnen zu verdanken haben, das ist
in der Tat sehr viel, aber mehr noch haben wir Gott zu verdanken. Denn ihm haben wir

alles zu verdanken, stehen doch seine Giite und seine Liebe hinter allem.

Sehr oft ernten wir das, was andere gesét haben. Allzu oft gilt: Der eine sét, der andere

erntet. Wenn wir aber das ernten, was wir selber gesit haben, dann diirfen wir nicht ver-
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gessen, dass unser Bemiihen immer auch die Fihigkeit dazu voraus-setzt. Diese aber

verdanken wir anderen Menschen und letztlich Gott.

Wenn es uns aber schlecht geht, wenn uns vieles fehlt und wenn wir meinen, wir hétten
keinen Grund zum Danken, dann miissen wir uns daran erinnern, dass es immer noch

andere gibt, die weniger haben.

Schon unser Dasein ist nicht unser Verdienst, wir haben es uns nicht selbst gegeben,
und wir haben es uns nicht verdient. Letztlich verdanken wir all unsere Gaben Gott, die
natiirlichen wie auch die libernatiirlichen. Wenn wir aber ganz in Gott verwurzelt sind,
konnen wir ihm gar auch danken fiir das Leid und fiir die Trinen, weil wir dann auch

wissen, dass Gott uns durch Leid zum Heil fiihrt.

Die Dankbarkeit hat die Ehrlichkeit zur Voraussetzung, aber auch die Gerechtigkeit und
die Demut. Es ist ungerecht, wenn wir uns selber das zuschreiben, was wir den Mitmen-
schen zu verdanken haben. Und es ist anmal3end, wenn wir uns dessen rithmen, was uns

geschenkt worden ist, auch wenn wir das nur denken.

Die Dankbarkeit ist ein Ansporn zur Liebe und Wertschitzung, und sie spornt uns an
zur Nachahmung. Sie schafft Gemeinschaft, die ehrliche, nicht die geheuchelte Dank-
barkeit, sie verbindet die Menschen miteinander, wihrend die Undankbarkeit sie ausein-
anderfiihrt, sie auf sich selbst zuriickwirft. Sie ist zerstorerisch, die Undankbarkeit, weil

sie nicht wirklichkeitsgemal ist.

Die Dankbarkeit baut Briicken. Viele leiden heute unter der Einsamkeit, wobei Ein-
samkeit nicht unbedingt Alleinsein bedeutet. Denn man kann auch unter Menschen ein-
sam sein, einsamer, als wenn man wirklich allein ist. Diese Einsamkeit, diese Gemein-
schaftsunfahigkeit, zeigt sich heute in den verschiedensten Bereichen, in den Ehen, die
immer zerbrechlicher werden, im Auseinanderfallen der Familien, in der Rivalitdt im
beruflichen Lebens, in der Zerrissenheit im politischen Leben, aber auch im Auseinan-
derdriften der Menschen und Gruppen in der Kirche, wo sich der zerrinnende Glaube

nicht mehr als Klammer bewéhrt.

Ein bedeutendes Heilmittel ist hier die Dankbarkeit. Denn sie verbindet uns nicht nur
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mit den Menschen, sie verbindet uns auch mit Gott. Wenn die Undankbarkeit die Men-
schen voneinander scheidet und die Dankbarkeit Gemeinschaft hervorbringt, so gilt das
auch fiir das Verhéltnis zu Gott. Wenn Gott uns so fern ist - viele klagen dariiber und
wir selbst empfinden die Gottesferne oft schmerzlich -, so ist ein entscheidender Grund

unsere Undankbarkeit.

In der Liebe und Wertschidtzung ahmen wir jene nach, denen wir zu Dank verpflichtet

sind. Denn immer ist es die erfahrene Liebe, fiir die wir zu danken haben.

Die Tugend der Dankbarkeit steht heute zwar hoch im Kurs, scheinbar, in Wirklichkeit
aber ist sie selten geworden. Sie setzt die Tugenden der Ehrlichkeit, der Gerechtigkeit
und der Demut voraus und - ein wenig Nachdenken. Sie verbindet uns mit den Men-
schen und mit Gott, wie die Undankbarkeit uns isoliert, uns auf uns selbst zuriickwirft
und uns in die Einsamkeit fithrt. Die Dankbarkeit fiihrt uns zur Liebe, zur Gottes- und
zur Nichstenliebe, zur Wertschédtzung und zur Nachahmung und damit auch zur Freude.
Denn wahre Freude griindet nicht im Genuss und im Gebrauch dessen, was uns zusteht,
sondern in der Geborgenheit der Liebe und in dem Bewusstsein, reich beschenkt zu
sein, reich beschenkt zu sein von guten Menschen und vor allem reich beschenkt zu sein

von Gott.

28. Sonntag im Jahreskreis

,,Geht an die Strafienecken und ruft alle, die ihr findet, zur Hochzeit*

Das Gleichnis vom koniglichen Hochzeitsmahl beschreibt das Werben Gottes um den
Menschen und das Geheimnis der Abkehr des Menschen von Gott. Wir erfahren in ithm,
wie Gott sich um die Menschen bemiiht, wie sich die Menschen aber oftmals nicht dar-
um kiimmern, weil sie mit sich selbst und mit der Welt beschiftigt sind und weil Gott

thnen allzu oft gleichgiiltig ist.

Gott bemiiht sich um die Menschen, sie aber kiimmern sich nicht darum, ihr eigenes Ich
und die Welt absorbiert sie, sie haben keine Zeit fiir Gott. Das ist der entscheidende Ge-

danke des Gleichnisses, mit dem wir alle irgendwie angesprochen werden, wie es eigen-
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tich immer der Fall ist bei den Gleichnissen Jesu.

Gott sucht die Menschen, sie aber lassen sich nicht finden. Gott 14dt sie ein zum Gebet
und zum Gottesdienst, sie aber haben wichtigere Dinge zu tun, vermeintlich wichtigere.
Gott 14dt sie ein, seine Gebote zu erfiillen - zu ihrem Heil, sie aber wissen es besser, was
thnen zum Heil dient. Das heif3t: Sie missachten Gott, und sie verachten ihn. Nicht ge-
nug damit, oftmals missachten und verachten sie auch noch seine Boten - ganz wie im
Gleichnis -, sie verpriigeln sie und téten sie, wenn auch nur im iibertragenen Sinne, heu-
te jedenfalls im Allgemeinen im iibertragenen Sinn. Da war nicht immer so. Und die
Boten, sie bekommen es immer mehr mit der Angst zu tun, sie verkriechen sich, oder:
Sie passen sich an und vernachléssigen ihre Botenaufgabe und verlieren schlief8lich sel-
ber den Glauben, den zu verkiinden sie gesandt sind. Zuweilen kann man es vernehmen,
dass Verantwortliche in der Kirche sich wegen ihrer Lethargie und wegen ihrer Angst-
lichkeit entschuldigen mit den Worten: Ich bin nicht zum Mértyrer geboren! Obwohl
doch das der Ernstfall des Christseins ist und wir alle doch zum Martyrium bereit sein

miussen und mit Gottes Gnade auch dazu bereit sein konnen.

Wir beobachten heute, dass die Gleichgiiltigkeit der Menschen gegeniiber Gott unauf-
haltsam wéchst. Ein deutlicher Hinweis darauf ist die Tatsache, dass unsere Kirchen
schon recht leer geworden sind und immer leerer werden. Das Vertrauen zur Kirche ist
gering, in vielféltiger Weise wird es dazu noch bewusst untergraben, mehr oder weniger
bewusst, nicht nur von denen die drauflen sind. Mit dem Vertrauen zur Kirche aber
schwindet das Vertrauen zum Wort Gottes und zu Gott selber. So wird Gottes Einla-
dung in den Wind geschlagen, seine Einladung zum Gebet und zum Gottesdienst, seine
Einladung zu einem Leben nach den Geboten. Oder - auch das kommt vor, immer héu-
figer - sie wird gar nicht mehr ausgesprochen, die Einladung Gottes, sie wird den Men-

schen gar nicht mehr horbar vorgetragen und glaubwiirdig nahegebracht.

Der Sonntag, einst der Tag der Besinnung auf die grofBeren Zusammenhénge, in die un-
ser Leben eingespannt ist, der Tag der Besinnung auf Gott und die Ewigkeit, ist fiir vie-
le zu einem arbeitsfreien Tag geworden, ohne jede religiose Weihe, ganz auf das Dies-
seits hin ausgerichtet, nur im Dienste der Erholung oder gar der Ausschweifung. Und
auch das Leben nach den Geboten Gottes, es hat Seltenheitswert bekommen. So wartet

Gott vergeblich auf viele von uns, nicht nur am Sonntag, denn bevor wir die Sonntags-
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heiligung aufgeben, haben wir schon lange zu beten aufgehdrt, zumindest haben wir
vorher schon lange aufgehdrt, bewusst und aus gldubigem Herzen zu beten. Aber nicht
nur das, bevor wir die Sonntagsheiligung aufgegeben haben, haben wir schon lange auf-
gehort, unsere Siinden zu beichten und die Gebote Gottes zur Richtschnur unseres Le-

bens zu machen.

Es ist der Diesseitskult - eine Art von Go6tzendienst -, der das Leben vieler bestimmt, die
sich nominell noch zur Kirche zdhlen, der Diesseitskult, der uns im 6ffentlichen Leben
vorexerziert wird, vor allem von denen, die die Massenmedien gestalten, die die eigent-
lichen Tonangeber geworden sind, die eigentlichen Volkserzieher, weil sie es so wollen

und weil wir uns in deren Abhingigkeit begeben haben.

Allein, wer Gottes Einladung zuriickweist, der spricht sich selber das Urteil, und zwar
fiir Zeit und Ewigkeit. Im Gleichnis heif3it es, dass die, die der Einladung nicht folgen
und die seinen Boten nachstellen, dass sie den Zorn des Konigs erregen, der seine Fein-

de vernichtet.

Friiher haben wir gelernt: Wie dein Sonntag, so dein Sterbetag. Das gilt heute nicht we-
niger als frither. Und schon im Alten Testament lesen wir: Wie der Baum fillt, so bleibt

er liegen (Pred 11, 3). Gottes Einladung weisen wir nicht ungestraft zuriick.

Und es ist so, dass das Fernbleiben von der heiligen Messe am Sonntag uns schnell zur

Gewohnheit wird, wenn wir es nur ein paar Mal gemacht haben.

Allzu gern vergessen wir es, dass wir nur einmal leben und dass die Langmut Gottes
einmal ein Ende hat. Wenn wir Gott heute vergeblich an unserer Tiir anklopfen lassen,

so werden wir einmal vergeblich an der Seinigen anklopfen.

Wenn wir die Liebe eines Menschen zuriickweisen, so ist das ein groles Unrecht. Sehr
viel groBer ist das Unrecht, wenn wir Gott zuriickweisen und seine Boten, wenn wir

Gott zuriickweisen und seine Boten verfolgen.

Noch folgenreicher ist es, wenn die Boten gar die Einladung nicht mehr aussprechen,

wenn sie sich einschiichtern lassen durch die Bosheit der Geladenen oder wenn sie mii-
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de werden und unsicher und sich einfach anpassen. Wenn sie ihrer hohen Berufung un-
treu werden und sich jenen anpassen, die Gott zuriickweisen, und sich schadlos halten

an den Freuden dieser Welt.

Das ist der eine Aspekt des Gleichnisses: Gottes Einladung an den Menschen zum Ge-
bet und zum Gottesdienst und zum Leben in Verantwortung vor ihm. Es gibt aber noch
einen zweiten Aspekt dieses Gleichnisses: Es fand sich beim koniglichen Hochzeits-
mahl einer, der kein hochzeitliches Gewand angelegt hatte. Das Schicksal, das ihm zu-
teil wurde, war nicht anders als das jener, die die Einladung iiberhaupt verschméaht hat-

ten.

Auch dieser Fall ist heute nicht gerade selten. Manche folgen heute ndmlich der Einla-
dung Gottes, aber nur duBlerlich, sie tun so als ob. Sie empfangen etwa das Sakrament
der Eucharistie ohne die notwendige innere Disposition oder sie machen mit in den Gre-
mien und in den Vereinen der Kirche, etwa im Pfarrgemeinderat, ohne sich ernstlich um

ein christliches Leben zu bemiihen.

Mit dem hochzeitlichen Gewand ist die heiligmachende Gnade gemeint, das gottliche
Leben, die Frucht der Erlosung. Und der, der ohne das hochzeitliche Gewand gekom-

men war, er war der Einladung nur duflerlich gefolgt. Er wire besser daheim geblieben.

Es ist sicherlich erfreulich, wenn viele die heilige Kommunion empfangen, aber es geht
nicht mit rechten Dingen zu, wenn die Gebote Gottes immer mehr missachtet werden
und wenn das BuB3sakrament immer weniger Zuspruch findet, gleichzeitig aber das eu-
charistische Sakrament immer haufiger empfangen wird. Zudem ist es doch so: Wer
sich einsetzt fiir die Kirche, der muss sich zunéchst ernsthaft darum bemiihen, in der
Freundschaft Gottes zu leben und die Gebote Gottes zur Richtschnur seines Lebens zu
machen. Sonst sollte er lieber wegbleiben. Es geht hier um die Konsequenz.

Gott ruft uns, er ladt uns ein zum Gebet und zum Gottesdienst, zum Gastmahl seiner
Liebe, zu einem Leben in der Gemeinschaft mit ihm und zur Erfiillung seiner Gebote.
Es ist verhdngnisvoll, wenn wir seiner Einladung nicht folgen. Nicht weniger verhidng-
nisvoll ist es aber, wenn die Boten resignieren und sich von der Gleichgiiltigkeit derer
anstecken lassen, die sie einladen sollen. Wenn wir aber der Einladung Gottes folgen, so

darf das nicht nur duBerlich geschehen, ohne ein hochzeitliches Gewand. Es ist der
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Geist des Unglaubens, der uns zur VerduBerlichung des religidsen Tuns fiihrt. Aber wie

wollen wir vor Gott bestehen, wenn wir ihn nicht mehr ganz ernst nehmen?

29. Sonntag im Jahreskreis

»Gebt Gott, was Gott gehort*

Durch Fragen lernt man. Die geistige Lebendigkeit eines Kindes erkennt man am Fra-
gen. Wir fragen nicht nur andere, zuweilen richten wir auch Fragen an uns selbst. Oft
sind es die Erlebnisse, vor allem die Schicksalsschldge unseres Lebens, aus denen sich
Fragen ergeben fiir uns. Immer ist es so, dass die Fragen uns bedréngen, dass sie uns un-
ruhig machen, bis wir eine Antwort auf sie gefunden haben, das gilt vor allen von jenen
Fragen, die unsere Existenz betreffen. Fragen quilen uns, nicht alle, aber viele, mehr
oder weniger. Sie quélen uns, weil sie ein geistiges Vakuum in uns schaffen, das ausge-

fullt sein will.

Das Fragen gehort zum Menschen, und gerade wenn es keine Antwort gibt auf die Fra-
gen, verstummt es nicht und tritt es immer wieder an die Oberfldche, wie ein Gummi-
ball, den wir im Wasser versenken mdchten. Das Fragen gehdrt zu unserem Leben, sei
es, dass wir Auskunft haben wollen {iber Sachzusammenhénge oder liber die Dunkelhei-
ten der Welt oder liber die Dunkelheiten unseres personlichen Lebens. Wir stellen uns
selber Fragen, oder andere richten sie an uns. Dabei gibt es aber auch hinterhéltige, bose
Fragen, die uns gestellt werden, die uns in Verlegenheit bringen, die uns in einen Hin-

terhalt locken, die uns hereinlegen wollen.

Von einer hinterhiltigen Frage ist im Evangelium des heutigen Sonntags die Rede. Je-
sus erkennt die Verlogenheit dieser Frage, er ldsst sich nicht in die Falle locken, er
durchschaut die Bosheit, aus der sie hervorgegangen ist. Und er bringt seine Gegner
zum Verstummen. Wir erkennen daran seine Souverinitit, seine Uberlegenheit, die al-
les menschliche Mal} sprengt. - Aber nun zum Inhalt der Antwort Jesu: Gebt Gott, was

Gott gehort.

Wir beobachten heute, dass immer mehr Menschen Gott den Riicken zukehren. Sie tun
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das vor allem faktisch, indem sie nur fiir sich leben, fiir ihre Wiinsche und fiir ihr Ver-
gniigen, bestenfalls noch fiir ihre Angehorigen und fiir ein paar Freunde, aber Gott nicht
beachten. Fragt man sie, weshalb sie sich mit solcher Inbrunst auf die verginglichen
Giiter stlirzen und sich so dem fliichtigen Schein verschreiben, antworten sie nicht sel-
ten: Gott und die Religion, das gibt mir nichts. So reden sie, weil Religion fiir sie nichts
anderes ist als ein Gebrauchsgegenstand, dessen man sich bedient oder nicht, je nach
Charakter oder Stimmungslage. Alles messen sie an seinem Gebrauchswert, an seinem
subjektiven Gebrauchswert. Der Malstab ihres Lebens ist das eigene Ich. Sie verschlie-
Ben davor die Augen, dass wir uns in eine objektive Ordnung einfiigen miissen, dass der
Mensch als vernunftbegabtes Geschopf seinem Schopfer verpflichtet ist, zu Dank, zu
Lob und zu Gehorsam, dass er nur so seine Wiirde bewahren kann, weil sie erst von
Gott her ihre tiefere Begriindung erfiahrt. Das hat der Mensch immer gewusst. Wére es

nicht so, gibe es nicht das Phdnomen der Religion seit den Urtagen der Menschheit.

Die Religion gehdrt zum Wesen des Menschen. Wer das nicht beachtet oder leugnet,
der zerstort die Natur des Menschen und damit sein eigenes Wesen. Ein Mensch, der
Gott nicht beachtet oder leugnet, richtet sich selber zugrunde, er ist inhuman, un-
menschlich, er hilft mit beim Aufbau einer unmenschlichen Gesellschaft, er zerstort so
sein Leben und seine Welt. Das erscheint in einem ganz anderen Licht noch, wenn wir
bedenken, dass Gott uns nicht nur den Verstand gegeben hat, dass er sich uns auch of-
fenbart hat, dass er Gemeinschaft mit uns gesucht hat und dass er selber einmal in Men-
schengestalt durch diese Welt gegangen ist. Das alles ldsst sich nicht daran messen, ob
es uns personlich momentan etwas gibt. Dass die Sorge Gottes fiir uns, seine Giite und

seine Liebe unsere Antwort verlangen, das weil} jeder in seinem Gewissen.

Der Sohn, der im Gleichnis dem Vater den Riicken kehrte und das Vaterhaus verliel3,
wie es geschah im Gleichnis vom verlorenen Sohn, geriet in abgriindige Not, in die ab-
solute Ungeborgenheit. Hunger, Kélte und letzte Einsamkeit waren sein Schicksal, er

landete bei den Schweinen, wie es vielsagend in der Schrift hei3t (Lk 15, 15)

Gebt Gott, was ihm gehort, dieser Imperativ gilt aber nicht nur fiir den Einzelnen, er gilt
auch fiir die Gemeinschaft, die Gesellschaft, die staatlichen Gebilde. Missachtung Got-
tes und seiner Rechte, das gibt es auch im staatlichen und im gesellschaftlichen Leben.

Wer Macht im Namen des Volkes ausiibt, ist nicht nur dem Volk gegeniiber verantwort-
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lich, sondern auch Gott und seinem Gewissen gegeniiber. Sein Gewissen aber muss sich

an objektiven Wirklichkeiten orientieren.

Gebt Gott, was ihm gehort, das wird etwa in der gesetzlichen Freigabe der Abtreibung
nicht beachtet, in der Abschaffung der Bestrafung der Gottesldsterung oder in der Frei-
gabe von obszonen Schriften und pornographischer Literatur. Dazu kdénnte man noch
vieles sagen. Ohne Gott kann auch keine Demokratie mehr funktionieren. Ohne Gott

wird sie, die Demokratie, bald iiber die Anarchie zur Tyrannei entarten.

Eine Verkiirzung des Menschen und die Zerstorung seiner Wiirde fithren stets in die
Unmenschlichkeit. Zum Menschen aber gehort wesentlich das Erkennen und mit ihm

die Anerkennung der Existenz Gottes.

Noch ein Weiteres ist zu bedenken angesichts dieses Evangeliums, angesichts der Ant-
wort Jesu auf die heuchlerische Frage, die ihm gestellt wird. Heute méchte man Jesus
vielmals gern in den Dienst politischer, innerweltlicher Anliegen stellen. Fiir Jesus sind
das nicht unberechtigte Anliegen, die politischen und die innerweltlichen, haben sie
durchaus ihre Bedeutung, aber sekundir, wichtiger ist fiir ihn die Ehre Gottes. Sie steht

an erster Stelle fiir ihn.

,Gebt Gott, was Gott gehort, erklért er. Tun wir das? Geben wir Gott die Ehre? Wohl
kaum geniigend. Wohl immer bleiben wir hinter dieser Forderung Jesu zuriick. Zufrie-
den kann niemand von uns sein, wenn er sich fragt: Gebe ich wirklich Gott die Ehre?
Darin sind die Fragen enthalten: Ist das Gebet der Mittelpunkt meines Lebens? Lebe ich
in einem tiiberzeugten und iiberzeugenden Glauben? Setze ich in allem mein Vertrauen
auf Gott in meinem Leben? Bringe ich ihm mein Leben mit seinen Beschwerden und

Miihen als ein lebendiges Opfer dar - und das mit einem frohen Herzen?

Wenn wir uns ehrlich bemiihen, Gott zu geben, was ihm zukommt, dann werden wir uns
auch bemiihen, der Welt und den Menschen nichts schuldig zu bleiben. Der rechte Got-
tesdienst fihrt zum rechten Weltdienst. Nicht aber ist es so, dass der Weltdienst zum
Gottesdienst fiihrt oder gar dass der Weltdienst allein geniigt, wie viele meinen, weil er

etwa bereits Gottesdienst sei.
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Das Evangelium des heutigen Sonntags verurteilt im Ubrigen auch die allzu enge Bin-
dung der Kirche an den Staat, wie sie oftmals von einflussreichen Leuten propagiert und
praktiziert wird, innerhalb wie auch auBerhalb der Kirche. Da kann man nur sagen:
Wenn das Christentum und die Kirche ihre Substanz verlieren, dann suchen sie das Heil
in den Armen des Staates. Dann lassen sie sich auch nicht mehr davon beunruhigen,
dass das auf Kosten ihrer ureigenen Mission geht. Aus der Geschichte zu lernen, das
fallt uns allzu schwer. Eine starke Kirche, ideell gesehen, hat es nicht notig, sich dem
Staat anzudienen, sie wird respektvoll mit ihm zusammenarbeiten, wo es moglich ist,
sie wird ihm aber ohne Furcht die Rechte Gottes vor Augen halten, wo er sie mit Fiilen

tritt.

Die Religion gehort zum Wesen des Menschen. Wer das nicht beachtet oder leugnet,
der zerstort die Natur des Menschen und damit sein eigenes Wesen. Ein Mensch, der
Gott leugnet und die Verantwortung des Menschen vor ihm, richtet sich selber zugrun-
de, er ist damit inhuman und unmenschlich im wahrsten Sinne des Worte, er hilft mit
beim Aufbau einer unmenschlichen Gesellschaft und zerstort sein Leben und seine
Welt. Das gilt nicht nur fiir den Einzelnen, das gilt auch fiir die Gemeinschaft, fiir die

Gesellschaft und fiir die staatlichen Gebilde.

Das Erste ist die Ehre Gottes. So sagt es uns die ganze Offenbarung des Alten wie auch
des Neuen Testamentes. Erst wenn wir Gott die Ehre geben, kdnnen wir unsere Aufga-
ben in der Welt in rechter Weise erfiillen. Wichtiger als der Dienst an der Welt, der

Dienst an den Menschen ist der Dienst vor Gott.

Erst wenn wir das Zueinander von Gottesdienst und Weltdienst recht sehen, werden wir
auch erkennen, dass die allzu enge Bindung der Kirche an den Staat vom Ubel ist, dass

sie immer auf Kosten der ureigenen Mission der Kirche geht.

Wenn wir ehrlich sind und die Wahrheit lieben, werden wir selbstverstiandlich Gott den
ersten Platz in unserem Leben geben, nicht uns selbst oder irgendeinem geschaffenen
Wesen, wir werden Gott den ersten Platz in unserem Leben einrdumen und aus Liebe zu
ithm den Menschen dienen. Dann werden wir aber auch Sorge tragen, dass die Kirche in
einem gehorigen und angemessenen Abstand zur weltlichen Macht steht, die Kirche

iberschreitet die nationalen Grenzen und ihr entscheidendes Anliegen ist die Ehre Got-
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tes, die ihrerseits freilich das Heil des Menschen ist.

30. Sonntag im Jahreskreis

,Kaufet die Zeit aus*

Nicht auf die Strukturen kommt es an, nicht in erster Linie, sondern auf die Menschen,
denn nicht die Strukturen schaffen die Menschen - so wird es heute oft dargestellt -,
nicht die Strukturen schaffen den Menschen, sondern die Menschen schaffen die Struk-
turen. Nicht die Verhéltnisse sind in erster Linie schuld an dem Bdsen, das in der Welt
geschieht, wie wir so gern sagen, um uns zu entlasten, sondern der Mensch in seiner
Gesinnung und in seinem Handeln. Daher gilt: Es sind nicht die Strukturen, die die Welt
retten, sondern die Heiligen. Ihr Beispiel, ihre religiose Kraft, ihre Verehrung und ihre
Fiirbitte haben wir heute notiger denn je. Denn zahllos sind die Gefahren, die uns bedro-
hen, unser personliches Leben und das Leben der Menschen iiberhaupt. Unser physi-
sches und unser geistiges Uberleben ist auf mannigfache Weise gefihrdet. Das kann uns
nicht entgehen, wenn wir aufmerksam das Geschehen in der Welt verfolgen. Helfen
konnen uns da nur die Heiligen und wir konnen es zusammen mit ihnen, indem wir sie

anrufen, ihr Leben nachahmen und uns konsequent auf die Ewigkeit hin orientieren.

Am vergangenen Freitag begingen wir den Gedenktag des heiligen Antonius Maria Cla-
ret. Geboren wurde der Heilige im Jahre 1807 als fiinftes Kind rechtschaffener Eltern in
einer unbedeutenden Stadt in Spanien. Als Heranwachsender war er ein eifriger Mini-
strant und setzte sich ganz ein fiir das Leben der Pfarrgemeinde, in der aufwuchs. Zu-
nichst wurde er Weber, dann Priester - als Spitberufener. Er war ein fleiBiger Student
und ein frommer Alumnus. Als Priester wurde er ein bedeutender Prediger und Missio-
nar. Allein in einem Zeitraum von 10 Jahren hat er 10 000 Predigten gehalten. Er er-
kannte die Bedeutung des Presseapostolates und schrieb eine Reihe von Biichern, griin-
dete eine Missionsgesellschaft, die schon bald an die 2000 Priester und 500 Laienbriider
zdhlte, die nach kurzer Zeit nahezu in der ganzen Welt segensreich wirkten. Er wurde
Erzbischof auf Kuba und Berater des spanischen Konigshauses, spielte eine bedeutende
Rolle auf dem I. Vatikanischen Konzil und wurde von vielen bewundert wegen seiner

Frommigkeit und seiner Charakterstirke, wegen seiner Lauterkeit und seiner Menschen-
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freundlichkeit. Da blieb es nicht aus, dass er bald auch seine Feinde hatte, dass erbitterte
Feinde sich gegen ihn erhoben, denn wo das Licht Gottes hell leuchtet, da verbreitet
auch die Holle ihre kalte Dunkelheit. Immer wieder erleben wir es, wie jene auf den
Plan treten, die das Gute und das Heilige nicht ertragen. So wurde Antonius Maria bald
gewissenlos verleumdet und verfolgt. Zahlreich und von abgriindiger Bosheit waren sei-

ne Feinde, und der Verfolgte starb schlieBlich in der Verbannung. Das war im Jahre

1870.

Antonius Maria Claret hat seine Erdenzeit genutzt, er hat sich ginzlich eingesetzt im

Dienst vor Gott und im Dienst an den Menschen, kompromisslos.

Wie anders machen wir es oft! Wie grofziigig verfahren wir oft mit unserer Zeit! Und
wie wenig verwenden wir sie fiir die Ewigkeit! Im Epheserbrief lesen wir: ,,Kaufet die
Zeit aus™ (Eph 5,16) und im Galaterbrief: ,,Lasst uns also Gutes tun, solange wir die
Zeit dazu haben (solange uns die Zeit dazu geschenkt ist)“ (Gal 6,10). Wir miissen all
unsere Krifte einsetzen, weil unser Leben kurz ist - selbst wenn es 90 Jahre wihrt -, wir
miissen all unsere Krifte einsetzen und die Tage, die Gott uns schenkt, gut nutzen, nicht

nur fiir die Zeit, sondern auch, ja, in erster Linie, fiir die Ewigkeit.

In der (zweiten) Lesung des heutigen Sonntags werden die Thessalonicher von Paulus
gelobt wegen der Revolution des Guten, die durch sie in Mazedonien und in Griechen-

land und noch weit dariiber hinaus ausgeldst worden ist.

Wenn wir in unseren Familien beten, wenn wir die christliche Sitte und die christliche
Zucht hochschétzen und leben, wenn wir Selbstbescheidung und Kreuztragen iiben um
Christi willen - im Gegensatz zum Sog des Neuheidentums unserer Zeit - das muss sich
auswirken, das muss Kreise ziehen. Wenn die Ehen heute grundsétzlich stabiler wiren,
dann wire gar nicht die Rede von Wiederverheiratung und vom Sakramentenempfang

der Geschiedenen, der in einer ungiiltigen Ehe Lebenden.

Sollte man eine saubere Offentlichkeit im Benehmen der Geschlechter und in der Gesel-
ligkeit, im Fernsehen, im Internet, im Kino und in der Werbung nicht durch konsequen-
ten Boykott erzwingen konnen, durch gewaltlosen Widerstand? Indem man sich fest

und beharrlich davon distanziert? Frohsinn ohne UnmaéBigkeit, Arbeitsamkeit ohne
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Raffgier, ob das nicht anstecken wiirde? Eines ist sicher: Keine Aktion, keine Predigt,
keine Tagung oder neue Bewegung vermag eine solche Wirkung hervorzurufen wie das
schlichte Tun des Guten, wie das Zeugnis des Lebens im Alltag, das Zeugnis fiir Gott
und fiir die Ewigkeit, die unser Ziel ist. Beispiele reilen mit. Das gilt im Guten wie im

Bosen.

Die Gemeinde von Thessalonich hatte eine Kettenreaktion im Guten ausgelost. Die
Strahlkraft dieser Gemeinde wirkte sich aus in der ganzen Gegend, die staunenden Men-
schen sagten es weiter, und viele flihlten sich angesprochen durch sie. Gott hat uns die
Zeit dazu gegeben, dass wir sie nutzen, dass wir sie nutzen fiir den Aufbau seines Rei-

ches in dieser Welt.

Antonius Maria Claret kritisierte einmal als Bischof die Predigten seiner Priester, indem
er feststellte, es sei darin zu wenig die Rede vom Tod, vom Gericht und von der Holle
und es sei darin zu wenig die Rede von der Notwendigkeit der Bufle und der Umkehr.
Er erklarte damals, die ernsten Wahrheiten unseres Glaubens diirften nicht vernachla-
ssigt werden, vor allem nicht die Abrechnung am Ende und die Vergeltung fiir alle in
Zeit und Ewigkeit. Diese Kritik des Bischofs Antonius Maria ist heute wieder sehr aktu-
ell geworden, denn auch in der Gegenwart ist die Verkiindigung in der Kirche oft peri-

pher und unverbindlich, um nicht zu sagen anbiedernd.

Der Apostel Paulus sagt auf dem Areopag, dem Marktplatz von Athen die Apostelge-
schichte spricht davon: ,,Gott hat einen Tag bestimmt, an welchem er den Erdkreis rich-
ten wird nach Gerechtigkeit (Apg 17,31). Das hat man schon damals nicht gern gehort.
Bei dem Gericht Gottes kommt niemand zu kurz. Keiner ist besser daran, als er es ver-
dient. Die Erinnerung an das Gericht ist besonders angemessen vor den Festtagen Aller-
heiligen und Allerseelen und iiberhaupt im Novembermonat. Im 1. Korintherbrief for-
dert der heilige Paulus uns dazu auf, dass wir uns selbst richten, ,,damit wir nicht gerich-
tet werden* (1 Kor 11,31). Das Beichten ist ein solches Richten, auch die tdgliche Ge-

wissenserforschung ist es.

Wir sollten uns oft die Frage stellen, ob wir unsere Zeit ausgenutzt haben und ob wir sie
ausnutzen, ob wir sie ausgekauft haben und ob wir sie auskaufen, ob wir uns ganz ein-

gesetzt haben - nicht fiir uns selber, sondern fiir Gott und fiir die Menschen, fiir die E-
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wigkeit, ,,sub specie aeternitatis®, wiirden die Lehrer des geistlichen Lebens sagen. Die-
sen Einsatz lernen wir in der Schule der Heiligen. Das gute Beispiel kann uniiber-
sehbare Wirkungen haben. Niemals ist es jedenfalls gidnzlich vergebens. Sollte nicht der
Glaube an das Gericht auch fiir uns - wie das bei den ersten Christen der Fall war - ein
starkes und wirksames Motiv zu diesem Einsatz sein, zum Widerstand gegen die Versu-
chungen und Verlockungen der Welt und zum verantwortlichen Handeln im Dienste
Gottes und der Menschen? Zu diesem Dienst gehdrt nicht zuletzt auch die Unterstiit-
zung der Weltmission, die Unterstiitzung der Evangelisierung der Volker. Daran erin-
nert uns der heutige Sonntag der Weltmission. Daran erinnert uns aber auch der heilige

Antonius Maria Claret. Er moge heute unser Fiirsprecher sein.

Allerheiligen

»die sind aus der grofien Triibsal gekommen und dem Lamm gefolgt*

Das Fest Allerheiligen verkiindet die Botschaft von unserer Unsterblichkeit und von
dem unverginglichen Gliick, zu dem wir berufen sind. Sie steht im Kontrast zu der Ver-
ginglichkeit der uns umgebenden Natur, deren Sterben wir in diesen Wochen erfahren,
eindrucksvoll oder auch nicht. Zwar werden auch wir einmal sterben, wir alle, und die-
ses Sterben ist fiir uns schmerzlich, aber es ist ein voriibergehendes Geschehen, not-
wendig fiir unseren Ubergang aus dem Diesseits in das Jenseits, aus der Zeit in die E-
wigkeit, aus der Vorlaufigkeit in die Endgiltigkeit. In einem trefflichen Bild hat man

den Tod mit einer Geburt verglichen und ihn als die Geburt fiir die Ewigkeit bezeichnet.

Heute ist es, wenn wir vom Tod sprechen im Blick auf Gott und die Ewigkeit, notwen-
dig, daran zu erinnern, dass nicht alle die Vollendung im Jenseits finden werden, dass
nicht alle die grofle Priifung des Lebens bestehen, so sehr wir das auch wiinschen moch-
ten. Das ist deshalb zu betonen, weil diese grundlegende Glaubenswirklichkeit heute in
einer nicht gewissenhaften Verkiindigung nicht selten unter den Tisch fillt und zum
Teil gar ausdriicklich negiert wird. Die Verkiindigung der Kirche ist indessen der Wahr-
heit verpflichtet. Das {ibersieht eine verbreitete Gefilligkeitsverkiindigung, welche dem

tiefer Schauenden die Briichigkeit der Fundamente unseres Christentums offenbart.
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Der Gedanke, dass nicht alle zur Vollendung gelangen, ist ein Mysterium, schmerzlich
fiir jeden, der tiefer dariiber nachdenkt, aber trostlich wiederum, sofern Gott, soweit es
an ihm liegt, allen das Heil schenken will, sofern er jedem die Gnade gibt, zur Vollen-
dung zu gelangen. Nicht alle werden die Vollendung finden im Jenseits - Gott mdchte
es schon, aber die Menschen miissen es auch wollen, sie miissen es wirksam wollen -,
dennoch ist die Zahl derer, die gerettet werden, die Zahl der Vollendeten aus allen Jahr-

hunderten, unzédhlbar grof3. Das bezeugt uns die (zweite) Lesung des heutigen Festtags.

Aber wie kamen sie an dieses Ziel, sie alle, die gerettet wurden? Wie bestanden sie die
Priifung ihres Lebens? Darauf antwortet die Lesung: ,,Sie sind aus der groen Triibsal -
man kann auch sagen: aus der grofen Bedridngnis - gekommen und dem Lamm ge-

folgt”, das heiB3t: Christus, dem Gekreuzigten.

Sie sind aus der groBen Triibsal gekommen: Das Leben der Heiligen, soweit wir ihre
Namen kennen und wir sie verehren, war ein Leben des Kampfes. Ihr Leben war nicht
auf Rosen gebettet. Tranen und Bitterkeit bestimmten viele Tage und Néchte ihres Le-
bens. Sie erlebten Enttduschungen und Schmerzen, Vergeblichkeit und Misserfolg,
Angst und Verfolgung, Armut und Not, Einsamkeit und Undankbarkeit, sehr oft auch
das Unverstandensein von den Menschen, nicht selten wurden sie gar von ihren eigenen
Glaubensgenossen verfolgt. In vielfacher Gestalt erlitten sie die Not des Leibes und die

schlimmere Not des Geistes. Sie litten an der Kirche, und sie litten fiir die Kirche.

Unter ihnen sind solche, die von der ersten Stunde an im Weinberg Gottes sich abge-
miiht haben, und solche, die erst in der elften Stunde gekommen sind, solche, die eine
dramatische Bekehrung erlebten, und solche, die von Anfang an den guten Kampf ge-
kdmpft haben, solche, die durch tiefe Irrtiimer und Wirrnisse hindurch mussten und eine
Zeitlang in schwere Siinden verstrickt waren, und solche, die sich stetig bemiihten, ihrer
hohen Berufung zu entsprechen.

Sie alle sind aus der grof3en Triibsal gegkommen, und - sie sind dem Lamm gefolgt. Das
war der eigentliche Inhalt ihres Bemiihens und ihres Kampfes, die Nachfolge des ge-
kreuzigten Christus. Die eindeutige Richtung ihres Lebens war Christus, der Gekreu-
zigte und der Auferstandene. Darum gehorte das Leid zu ihrem irdischen Pilgerweg,

darum war es ein wesentlicher Bestandteil ihres Lebens.



200
Nicht ihr Eigensinn, ihr eigener Stolz, nicht ihr Ansehen und ihre Erfolge, nicht die Pa-
rolen der Welt, nicht ihre eigenen Wiinsche und Empfindlichkeiten, sondern Christus
war der Inhalt ihres Denkens und ihres Wollens. Sie folgten demiitig dem demiitigen
Christus. Das aber hat sie grof gemacht. An den Heiligen erkennen wir, dass der Weg
zur Vollendung iiber das Opfer fiihrt, iiber die Hingabe, {iber den Dienst an der Welt an
den Menschen und vor Gott. Sie litten und kédmpften in der Hoffnung auf jene bessere

Welt, die ihnen am Ende ihres irdischen Pilgerweges zuteil wurde.

Die Zahl der Heiligen des Himmels iibersteigt die Zahl der Heiligen, die wir verehren
und deren Namen wir kennen, um ein Vielfaches. Unter ihnen sind viele, die wir zu
ihren Lebzeiten gekannt haben, aber auch viele, die wir verkannt haben und die uns
gleichgiiltig waren, viele, die wir bewundert und viele, die wir verachtet haben, weil un-

ser Blick in diesem Leben so oft getriibt ist.

Die Heiligen des Himmels, deren Namen wir kennen, aber auch die namenlosen Heili-
gen, sie alle sind aus der groBBen Triibsal gekommen und sie sind dem Lamm gefolgt in
threm Leben. Deshalb konnten sie ihm auch folgen in seine Osterherrlichkeit. In der
Dunkelheit der Zeit war Christus ihr Licht, ihre Freude, ihr Trost, ihre Kraft, ihre Hoff-
nung. Daher diirfen sie nun, fern von aller Dunkelheit, fiir immer in seinem Licht sein.
Ihre Freundschaft mit Christus und seiner Kirche ist nun fiir immer besiegelt. Ihre Voll-
endung bedeutet die unendliche Steigerung, Uberhohung und Erfiillung dessen, was fiir

sie auf Erden begonnen hatte.

In der Vollendung wird uns das geschenkt, endgiiltig, was wir hier mit ganzer Seele ge-

sucht haben.

Am Allerheiligenfest denken wir aber auch an jene, die uns vorausgegangen sind, die
jedoch noch vor der Tiir stehen, vor der Tiir der ewigen Vollendung, die zwar nicht ver-
loren sind, aber doch noch der Reinigung, der Liuterung, bediirfen. Wir kdnnen ihnen
helfen, die Zeit ihrer Priifung abzukiirzen, durch unser Gebet, besonders wirksam durch
den Allerseelen-Ablass, den wir ihnen von heute an eine Woche lang zuwenden kdnnen.
Die Bedingungen unsererseits: Beichte und Kommunion, Besuch der Kirche oder des
Friedhofs und das Gebet dort, die Grundgebete des Katholiken und das Gebet nach der
Meinung des Heiligen Vaters oder das Gebet fiir den Heiligen Vater.
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Die Gemeinschaft mit denen, die einst bei uns waren, wird fortgefiihrt iiber den irdi-
schen Tod hinaus durch das Gebet und - in noch wirksamerer Weise - durch das Mess-
opfer. Wir konnen mit ihnen verbunden sein durch das Gebet, und sie konnen mit uns
verbunden sein, denn sie kdnnen auch beten fiir uns. In Christus gibt es ein seliges Wie-
dersehen fiir uns jenseits der Schwelle des Todes, wenn wir im Leben die Hand Christi

ergreifen und uns durch sie fithren lassen..

Von den Heiligen des Himmels gilt: Sie alle sind aus der gro3en Triibsal gekommen
und dem Lamm gefolgt. Weil sie in ihrem Erdenleben dem Lamm gefolgt sind, deshalb
diirfen sie in der Ewigkeit fiir immer bei ihm sein. lThre Vergangenheit sollte unsere Ge-
genwart und ihre Gegenwart sollte unsere Zukunft sein. Sie rufen uns zu, die Vollen-
deten, sie rufen uns zu: Wirket euer Heil, solange es noch Tag ist (vgl. Phil 2, 12 und
Joh 9, 4). Wir aber miissen es uns immer wieder sagen: Wir leben nur einmal und: Es
geht in diesem unserem irdischen Leben um das Ganze. In der Gemeinschaft des Gebe-
tes und der Fiirbitte sind sie uns nahe, wenn wir uns ihnen anvertrauen, die Vollendeten
des Himmel, aber auch die armen Seelen, die gerettet sind, aber noch der Lauterung be-

diirfen.

Allerseelen

(31. Sonntag im Jahreskreis)

»Selig die Toten, die im Herrn sterben*

Gestern, am Allerheiligentag, wurden uns die Vollendeten des Himmels als Vorbilder
und Fiirsprecher vor Augen gestellt. Mit ihnen wurde unser Blick auf das Ziel unseres
irdischen Lebens gerichtet und auf den Weg, der uns zu diesem Ziel hinfiihrt. Am heu-
tigen Allerseelentag werden uns jene vorgestellt, die zwar im Frieden mit Gott entschla-
fen sind, die aber noch nicht zur Anschauung Gottes kommen konnten, die noch der
Léuterung bediirfen. Sie sind in der Gnade gestorben, sind aber noch nicht frei von allen

Siinden und Sundenstrafen.

Wir nennen sie die Armen Seelen. Arm sind sie in der Tat, denn sie werden gepeinigt
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von ihrer bitteren Reue und ihrer brennenden Sehnsucht nach Gott. Sie leiden dadurch,
wie wenn sie im Feuer brennen und doch nicht verbrennen wiirden. Sie bediirfen der
Léuterung, denn eine gliickliche Vereinigung mit Gott ist da nicht mdglich, wo noch
Schuld zu siihnen ist. Das ist einleuchtend, dafiir brauchen wir eigentlich nicht einmal
das Wort der Offenbarung. Die Armen Seelen leiden, wie wenn sie vom Feuer gequalt
wiirden, und sie konnen ihr Leiden selber nicht abkiirzen. Darum sind sie arm. Zugleich
aber sind sie reich, reicher als wir alle. Denn sie wissen, dass sie die Priifung des Lebens
bestanden haben, was fiir uns, die noch Lebenden, noch nicht feststeht. Sie haben die
Sicherheit des Heils, die wir noch erst finden miissen. Darum ist ihr Leiden von tiefer

Freude gepréigt und von groBBer Dankbarkeit.

Das darf uns aber nicht dazu verleiten, ihre Leiden zu unterschiatzen. Wir konnen ihnen
helfen durch unser Gebet. Dieses Helfenkonnen ist fiir uns zugleich eine Pflicht der Lie-
be und der Dankbarkeit. Das eine wie das andere hat heute jedoch Seltenheitswert, das
miissen wir niichtern feststellen, darum auch das Gebet fiir die Verstorbenen. Daran will
uns der Allerseelentag, aber auch der Allerseelenmonat, der gestern begonnen hat, erin-
nern, auf dass wir wieder mit groBerem Eifer die Gemeinschaft mit den Verstorbenen
suchen, die noch am Ort der Léuterung sind. Zwischen den Leidenden im Fegfeuer und
uns bestehen nédmlich enge Bande, nur miissen wir sie pflegen. Wir sind mit ihnen ver-
bunden in der Gemeinschaft der Heiligen, iiber die Schwelle des Todes hinweg. Zu die-
ser Gemeinschaft, zu der wir uns im Credo bekennen, gehdren auch die Vollendeten im
Himmel. In der Gemeinschaft der Heiligen unterscheiden wir ndmlich die streitende
Kirche, die leidende und die triumphierende. Am Ende der irdischen Geschichte wird es
dann nur noch die triumphierende Kirche geben, dann werden die leidende und die strei-

tende Kirche in die triumphierende aufgenommen.

Weil diese Gemeinschaft {iber das Grab hinausgeht, deshalb kénnen wir den im Feg-
feuer weilenden Seelen, den Biillenden, den Leidenden, zu Hilfe kommen, und deshalb
konnen auch sie uns zu Hilfe kommen. Ja, deshalb konnen die Vollendeten im Himmel
uns und den Armen Seeclen zu Hilfe kommen, die Vollendeten, die selbst keiner Hilfe

mehr bediirftig sind.

Die Seligen des Himmels, die triumphierende Kirche, und wir, die streitende Kirche,

wir konnen den Armen Seelen, der leidenden Kirche, ihr Schicksal erleichtern durch un-
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ser Gebet, wir, die wir noch auf Erden weilen, auch durch die Opfer, die wir bringen,
denn durch sie werden unsere Gebete gleichsam intensiviert. Im Opfer erhélt unser Ge-
bet gewissermaflen eine neue Qualitdt. Die Heilige Schrift spricht von Fasten und Be-

ten.

Das Gebet fiir die Verstorbenen gerit heute mehr und mehr in Vergessenheit. Abgese-
hen von der Undankbarkeit, die ein Charakteristikum der Menschen unserer Tage ist,
begegnet uns darin letzten Endes die grundlegende In-Frage-Stellung der jenseitigen
Welt, jener Welt, die im Grunde das Fundament aller Religionen ist. Viele denken heu-
te: Es gibt kein Weiterleben nach dem Tod, und der Mensch unterscheidet sich nicht
wesentlich vom Tier. Es ist die radikale Sdkularisierung unserer Zeit, die sich darin ei-

nen Ausdruck verschafft.

Die Pflege der Gemeinschaft mit den Abgeschiedenen, sie sollen wir neu einiiben, heute
und in diesem Novembermonat. Das muss geschehen durch das Gebet und die Opfer,

die wir bringen in der Nachfolge Christi.

Seit eh und je feierte die Kirche immer wieder das heilige Messopfer fiir die Lebenden
und auch fiir die Verstorbenen. Das geschah in der Uberzeugung, dass man etwas Gro-
Beres den Verstorbenen nicht zuwenden kann. Um die Grof3e dieses Geschenkes wissen

viele von uns nicht mehr.

Eine ganz besondere Form der Hilfe fiir die Verstorbenen ist der Ablass. In der Oktav
des Allerheiligenfestes konnen wir jeden Tag einmal einen vollkommenen Ablass fiir

die Verstorbenen gewinnen.

Es sollte kein Tag vergehen, an dem wir nicht der Verstorbenen im Gebet gedenken.
Verbinden wir uns mit ihnen, sind wir nicht mehr allein, ja, sie sprengen dann unsere
Einsamkeit, unter der wir oft so sehr leiden. Zudem: Wenn wir fir sie beten, fallt es uns
leichter, die Zerstreuungen beim Gebet zu {iberwinden. Dabei sollten wir auch jener To-
ten gedenken, die unbeachtet die Welt verlassen haben und fiir die niemand betet, an die

niemand denkt.

Vergessen wir die Toten nicht, dann werden sie auch uns nicht vergessen, denn dank der
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Gemeinschaft der Heiligen konnen sie Fiirsprache fiir uns einlegen bei Gott, wie wir es

fiir sie konnen. Nicht fiir sich kdnnen sie beten, aber fiir uns.

Wenn wir téglich fiir die Verstorbenen beten, werden wir immerfort daran erinnert, dass
auch wir einmal sterben miissen, dass unser Leben kurz, dass die Ewigkeit aber lang ist.
Das Gebet fiir die Verstorbenen wird uns dann immer neu ein Ansporn sein, dass wir
uns gewissenhaft vorbereiten auf unsere Begegnung mit Gott jenseits der Schwelle des
Todes, dass wir fiir Gott und fiir die Ewigkeit leben und uns dafiir immer wieder stirken

durch den Empfang der Sakramente.

Erst der Tod gibt dem Leben die rechte Gestalt. Wie man lebt, so stirbt man, wie man
stirbt, so bleibt man. ,,Wie der Baum fillt, so bleibt er liegen®, heilit es im Alten Testa-

ment, im Buch des Predigers (Pred 11, 3).

Auf einem alten Grabstein stand die Inschrift: ,,Ut moriens vixit, propterea vivit mor-
tuus® - ,,er lebte wie ein Sterbender, deshalb lebt er als Gestorbener®. Wir kénnen es

auch so ausdriicken: Wer zu sterben weil3, der weild auch zu leben.

Im letzten Buch der Heiligen Schrift, in der Offenbarung des Johannes, lesen wir: ,,Selig
sind die Toten, die im Herrn sterben® (Apk 14, 13). Darauf kommt es an, dass wir im

Herrn sterben. Dieses Sterben im Herrn setzt jedoch voraus, dass wir im Herrn leben.

Der heilige Joseph, der Pflegevater Jesu, ist der Patron der Sterbenden. Zugleich ist er
der Schutzherr der Kirche. An seinem Sterbelager standen Christus, der Mensch gewor-
dene Sohn Gottes, und die Gottesmutter Maria. Wenn wir ihn verehren, er lehrt uns

dann, recht zu leben und recht zu sterben.

Reich sind die Armen Seelen, weil sie die Gewissheit des Heiles haben. Reicher noch
sind sie, wenn wir ihrer gedenken in unseren Gebeten. Sie konnen sich uns gegeniiber
dankbar erweisen, und sie tun es. Die liebende Verbundenheit mit den Verstorbenen
aber erinnert uns daran, dass es darauf ankommt in unserem Leben, dass wir es in der
Verbundenheit mit Christus leben und uns so ein Leben lang auf einen guten Tod vor-
bereiten. Wenn wir die Gemeinschaft pflegen mit unseren Verstorbenen, werden sie uns

helfen, unser Leben recht zu leben und unseren Tod recht zu sterben.
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Weihefest der Lateranbasilika

(32. Sonntag im Jahreskreis)

»Es ist eine wunderbare Aufgabe des Menschen, dass er betet

und liebt* (Jean-Marie Vianney)

Das Weihefest der Lateranbasilika in Rom verdréngt heute die Liturgie des 32. Sonn-
tags im Kirchenjahr. Die Lateranbasilika ist eine der dltesten, wenn nicht die dlteste Kir-
che der Stadt Rom, zugleich ist sie eine der drei Hauptkirchen dieser Stadt. Kaiser Kon-
stantin hat sie errichtet am Beginn des 4. Jahrhunderts. Papst Silvester weihte sie am 9.
November des Jahres 324 feierlich ein. Jahrhunderte hindurch war sie die Kathedrale
des Papstes. Noch heute ist sie die Bischofskirche der Diézese Rom. Darum trigt sie
den Namen Mutter und Haupt aller Kirchen der Stadt Rom und des Erdkreises. Der Na-
me Lateranbasilika erinnert an den Besitzer des Areals, auf dem diese Kirche errichtet
wurde. Urspriinglich dem Erloser und dem Geheimnis der Erlosung geweiht, wurde sie

spater unter den Schutz des Apostels Johannes gestellt.

Zu keiner Zeit wurden die Kirchen als reine Zweckbauten verstanden. Stets waren sie
mehr als Versammlungsraume. Immer sah man in ihnen ein Abbild des Himmels, des
himmlischen Jerusalems. Deshalb gestaltete man sie kiinstlerisch, stattete sie reich aus,

nannte sie Gotteshduser und brachte ihnen gro3e Ehrfurcht entgegen.

Dariiber hinaus sah man in der steinernen Kirche seit eh und je ein Gleichnis fiir die Ge-
meinschaft der Glaubigen, fiir die Kirche aus lebendigen Steinen. Schon immer verstand
man das Gotteshaus als ein Abbild der von Christus gestifteten Kirche, in der Christus
selber fortleben wollte bis zu seiner Wiederkunft am Jiingsten Tag. Daher verwendete
man das gleiche Wort fiir beide Gegebenheiten, man sagte: Ich gehe in die Kirche und:
Ich bin ein Glied der Kirche. In der heiligen Taufe werden wir in die Kirche getragen

und in sie aufgenommen.

Als Gemeinschaft der Christusgldubigen wird die Kirche durch Christus selber geleitet,

der jedoch schon in seinen Erdentagen das apostolische Amt geschaffen und seine Voll-
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macht an bestimmte Menschen weitergegeben hat. Dadurch hat die Kirche eine Struktur
erhalten, eine sichtbare Gestalt, die auf ihre unsichtbare Gestalt verweisen sollte. Wir
sprechen von der Amtsstruktur der Kirche, die man auch als messianisches Vikariat be-
zeichnen kann. Vikariat bedeutet soviel wie Stellvertretung. Es geht hier um die Stell-
vertretung Christi, die auf dem Gesetz der Bevollméchtigung beruht. Sie ist in je ver-
schiedener Weise im Priesteramt gegeben, im Bischofsamt und im Papsttum, welches

das Petrusamt fortsetzt in der Geschichte.

Christus hat in seinem Erdenleben Jiinger um sich gesammelt, aus ihnen zwolf ausge-
wihlt und sie mit einer besonderen Sendung betraut, und aus diesen wiederum einen
ausgewdhlt, um ihn zum Felsenfundament seiner Kirche zu machen. Darin ist die Ge-
stalt der Kirche vorgebildet, die wir in ihrer entwickelten Form als eine hierarchische

bezeichnen, als eine Ordnung, die Gott selber seiner Kirche gegeben hat.

Christus wollte nur eine Kirche. Die Kirche im Plural ist ein Konstrukt der Menschen.
Sie, die eine Kirche Christi, errichtet auf dem Felsenfundament des Petrusamtes, sie
sollte, wie es der 1. Timotheusbrief ausdriickt, die Sdule und Grundfeste der Wahrheit
sein (1 Tim 3, 15) und damit das gro3e Zeichen Gottes unter den Volkern sein, wie es

der Prophet Jesaja vorausverkiindet hat (Jes 11, 12).

Wir alle sind die Kirche Christi, die Glaubigen und die Hirten, die Glaubigen in der Ge-
meinschaft mit den Hirten. Damit ruht eine groe Verantwortung auf uns, ob wir nun
diese Verantwortung als Getaufte und Gefirmte tragen oder als solche, die Anteil haben
am apostolischen Amt. Die Verantwortung ist gestuft, aber wir tragen sie alle. Jeder
muss an seiner Stelle das Wort Gottes und die Gnade Gottes bezeugen und besorgt sein,
dass das Antlitz Christi in der Kirche aufleuchtet und die Menschen Christus als den
Weg, die Wahrheit und das Leben erkennen und dass sie ihm treu bleiben, ja, dass sie
die Kirche lieben lernen, die unsere Mutter ist.

Die Kirche, die das Werk Christi weiterfiihrt in der Welt, heute ist sie umstritten, mehr
als je zuvor. Vielfach ist sie die Zielscheibe herber, ja oftmals gehdssiger Kritik, und das
nicht nur durch solche, die sie verlassen haben oder die seit eh und je auBlerhalb der Kir-
che stehen, sondern auch durch solche, die nominell noch innerhalb der Kirche ihren

Ort haben, die zuweilen gar Anteil haben am apostolischen Amt.
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Im Blick auf die Letzteren driangt sich die Frage auf, warum sie in der Kirche bleiben,
die sie nicht schitzen und lieben. Da gibt es zwei Griinde: Zum einen ist es die Tragheit,
die sie veranlasst zu bleiben, zum anderen bleiben sie, weil sie sich riickversichern wol-
len, weil sie sich ihrer Skepsis und ihres Unglaubens doch nicht so sicher sind. Schlief3-
lich sind da noch jene, die genau wissen, dass sie einen nobleren Arbeitgeber nicht fin-

den in der Welt, sie bleiben um der materiellen Vorteile willen.

Es sind nicht nur die Menschlichkeiten in der Kirche, auf die man es abgesehen hat,
auch die Herkunft der Kirche, ihr Selbstverstindnis und ihre Zielsetzung unterzieht man
heute vielfdltiger Kritik. Besondere Kritik erfahrt dabei das Petrusamt, wie es durch das
Papsttum représentiert wird. Gerade dieses Amt ist heute mannigfachen Angriffen aus-
gesetzt. Solche Kritik ist vielfach boshaft, das ist nicht zu bestreiten, oftmals geht sie
aus einem schlechten Gewissen hervor, und schlief$lich ist es der Hochmut, der immer

wieder die Besserwisser hervorbringt in dieser Welt.

Manches ist hier aber auch auf die allgemeine Verwirrung zuriickzufiihren, die sich in
allen Bereichen unseres Lebens, im gesellschaftlichen, im kulturellen und im politi-

schen Bereich und eben auch in der Kirche breit macht und das Chaos steigert.

Nicht unberechtigt ist die Kritik, wo sie bedingt ist durch die Unglaubwiirdigkeit der
Gléaubigen und der Amtstrager, durch ihre Halbheit und ihre Inkonsequenz. Da miissen
wir uns alle angesprochen fiihlen. Da gilt es, dass wir unserem Glauben tiefere Wurzeln
geben, dass wir ihn ernster nehmen, dass wir Gott fiirchten und lieben und wieder mehr

aus dem Geist des Opfers leben.

Was uns vor allem fehlt, das ist die Hinwendung zum Gebet. Thm rdumen wir zu wenig
Bedeutung ein. In erster Linie ist es das Gebet zum Heiligen Geist und das Gebet um
den Heiligen Geist, dem wir uns zuwenden sollten, da man immer wieder den Eindruck
gewinnt, dass es uns weithin an der normalen Erkenntnis fehlt, dass wir das normale

Denken verloren haben.
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Das Gebet reinigt unseren Geist, es verbindet uns mit Gott, es stiarkt unsere Verantwort-
lichkeit, es befliigelt unser Tun und Lassen und trostet uns in den Leiden und in den
Krisen, die iiber uns kommen. Beim Gebet kommt es vor allem auf die Ordnung des Be-
tens an. Prinzipiell ist die Qualitit des Gebetes wichtiger als die Quantitit, aber die
Qualitdt ist nun einmal nicht messbar, so sehr unser Bemiihen sich auch darauf richten
muss, dass wir nicht zerstreut sind beim Gebet. Immer geht das rechte Gebet aus der
Ehrfurcht hervor. Sie aber, die Ehrfurcht, ist eine Grundhaltung, die heute keinen beson-
deren Stellenwert hat. Wenn wir uns bemiihen, unsere Unglaubwiirdigkeit und unsere
Halbheit und Inkonsequenz zu iiberwinden, machen wir die berechtigte Kritik an der
Kirche gegenstandslos, wehren wir der allgemeinen Verwirrung und diirfen wir im
Blick auf die nicht berechtigte Kritik hoffen, dass das Bose schlieBlich durch das Gute

uberwunden wird.

Der Pfarrer von Ars, Jean Marie Vianney (+ 1859) erklért: ,,Es ist eine wunderbare Auf-
gabe und Verpflichtung des Menschen, dass er betet und liebt*. Die Kirche wire glaub-
wiirdiger, und wir wéren konsequenter, wenn wir uns diese schlichte Weisheit mehr zu
Eigen machen wiirden. Der Pfarrer von Ars fahrt fort: ,,Wenn ihr betet und liebt, seht, so
ist das die Seligkeit des Menschen auf Erden®. Diese Erkenntnis schenkt uns nur die
Erfahrung. Diese aber konnen wir nur machen, wenn wir es versuchen, betend und lie-

bend durchs Leben zu gehen.

33. Sonntag im Jahreskreis

»Wirket, solange es Tag ist*

Die letzten Sonntage des Kirchenjahres stehen im Zeichen der letzten Dinge: Tod, Ge-
richt, Himmel, Holle, Fegfeuer. Sie, die letzten Dinge, sind das Ziel unseres Lebens in
dieser unserer Zeitlichkeit. Auf sie hin bewegt sich unser Leben, unauthaltsam, und nie-
mand entrinnt ihnen, auch jene entrinnen ihnen nicht, die die Augen vor ihnen ver-
schlieBen oder sich trotzig gegen sie wehren. Die letzten Dinge bedingen die Bedeu-
tungsschwere unseres Lebens, die einerseits in der Verantwortung besteht, die wir tra-

gen, in der Ewigkeitsverantwortung, die uns auferlegt ist, andererseits in der Vollen-
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dung, die Gott uns schenken will und die uns tréstet in den mannigfachen Leiden dieser

Zeit.

Unser Leben ist wie der Aufstieg auf einen hohen Berg: Der Weg ist steinig, steil und
beschwerlich, nicht immer, aber oftmals, zuweilen konnen wir beschwingt einherschrei-
ten und dabei die Beschwernisse des Weges vergessen, immer aber liegt hier der Gipfel
im Nebel, so dass wir zu keiner Zeit abschéitzen konnen, wann wir oben sein werden, so
dass wir zu keiner Zeit wissen, wie lange es noch geht, bis wir am Ziel sein werden. Zu-
weilen geschieht das schneller als wir gedacht haben, aber wenn wir dann oben sind, ist
alles geschafft, ist alle Miihe vergessen. Dann gibt es jedoch keinen Abstieg und auch
keinen zweiten Aufstieg mehr. Wenn wir oben sind, haben wir das Ziel erreicht, zu dem
Gott uns berufen hat, aber wir kommen nicht nach oben, wenn wir unterwegs liegen
bleiben, wenn wir - um es ein wenig salopp zu sagen - schlapp machen. Geschieht das,
dann ist alles verloren, dann erreichen wir das Ziel niemals, dann kommen wir nicht
zum Gipfel, das heiit: zu Gott, dann verfallen wir den Qualen der ewigen Verlorenheit
und der ewigen Sinnlosigkeit. Dieses ,,schlapp machen® miissen wir jedoch recht verste-
hen. Es ist nicht wie ein Verhidngnis, das iiber uns kommt. Wenn es uns trifft, sind wir
selber schuld daran. Denn Gott fiihrt uns, und seine Gnade unterstiitzt uns. Wir miissen

uns allerdings fiihren lassen von ihm und mit seiner Gnade mitwirken.

An diese Zusammenhidnge erinnert uns das heutige Evangelium, das Evangelium von
den Talenten. In einem einpridgsamen Bild, in einem Gleichnis, spricht es von der Be-
deutungsschwere unseres irdischen Lebens. Drei wichtige Wahrheiten unterstreicht das
Gleichnis, drei Wahrheiten, die viele heute als Zumutung empfinden, wenn sie sie nicht
gar einfach bestreiten, um sie aus dem Wege zu rdumen. Diese drei Wahrheiten sind fol-

gende:

Erstens: Der Mensch ist frei, daher trigt er Verantwortung fiir sein Leben. Zweitens:
Die Anlagen, die Féahigkeiten und die Mdglichkeiten der Menschen sind verschieden,
weshalb nicht von allen das Gleiche gefordert wird. Drittens: Von allen aber erwartet

Gott, dass sie sich bemiihen. Dazu nur einige wenige Hinweise:

Erstens: Der Mensch ist frei. In der Zeit der Reformation, vor beinahe 500 Jahren, hat

man gesagt, die Erbsiinde sei so iiberméchtig, dass der Mensch gar seine Freiheit verlo-
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ren habe, er konne nichts Gutes mehr tun, alles, was er tue, sei Siinde, es bleibe ihm da-
her nichts anderes iibrig, als das Vertrauen auf Gottes Barmherzigkeit zu setzen. Heute
wird diese eigentlich pessimistische Lehre aufs Neue verkiindet, diesmal allerdings oh-
ne den religiosen Hintergrund. So geschieht das, wenn man sagt, alle Entscheidungen
und jegliches Handeln des Menschen sei von seinen Trieben und von seiner Umgebung
bestimmt. Mal wird dabei die Bindung des Menschen an seine Triebe stirker betont,
mal sieht man dabei mehr auf seine Bindung an die Umgebung. Man sagt dann, die
Freiheit des Menschen sei eine grof3e Illusion, damit ist dann aber auch seine Verant-
wortung illusiondr. Daraus folgert man - konsequent -, dass jede Strafe, ganz gleich in
welcher Form, ein Unrecht ist, in der Kindererziehung wie auch in der Rechtspflege der
Gesellschaft, und dass es so etwas eigentlich nicht geben darf. Dann kann es nur noch
so etwas geben wie Dressur, in der Erziehung wie auch in der Rechtspflege. Diese Kon-

sequenz ziehen zwar nicht alle, aber doch viele.

Einem solchen Denken liegt in jedem Fall ein Menschenbild zugrunde, nach dem der
Mensch sich nicht mehr vom Tier unterscheidet, jedenfalls nicht wesentlich, da ist der
Mensch nicht mehr als ein hoch entwickeltes Tier. Richtig ist an solchen Uberlegungen,
dass die Freiheit des Menschen oft eingeschrinkt ist durch &uBere Verhiltnisse oder
auch durch innere Blockaden, dass das genaue Mal3 der Schuld oft nicht anzugeben ist
und dass die wahrhaft Schuldigen nicht selten die sind, die nach aufen hin eine weille

Weste haben.

Dennoch ist der Mensch frei und trdgt er Verantwortung fiir sein Tun, trégt er Verant-
wortung vor den Menschen und vor Gott. Daher kommt er nicht an dem Gericht Gottes
vorbei. Den menschlichen Gerichten werden nur die Rechtsbrecher iiberantwortet, und
von ihnen entgehen ihm nicht wenige, dem gottlichen Gericht aber unterliegt ein jeder

von uns, und niemand entgeht ihm.

Der zweite Gedanke, den das Gleichnis enthilt, ist der, dass die Anlagen und Moglich-
keiten der Menschen verschieden sind. Manche empfinden das heute als ein grofes Un-
recht, heute mehr als je zuvor, oder sie wollen es nicht wahr haben und verschlieBen die
Augen davor. Die Tendenz zur Gleichmacherei, zur Nivellierung, ist daher sehr grof3 in
der Gegenwart. Das sozialistisch-marxistische Denken ist eben sehr miachtig, und die

Massenmedien verbreiten es mit verbissenem Eifer. Es ist jedoch toricht, die Augen vor
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der Verschiedenheit der Menschen zu verschlieBen oder den Kopf in den Sand zu ste-
cken. Die Wirklichkeit wird dadurch nicht anders: Man kann Menschen beliigen, nicht
aber Gott. Wenn wir die Augen zu machen, horen die Dinge, die wir dann nicht mehr
sehen, nicht auf zu existieren! Im Gleichnis erhalten nicht alle die gleiche Anzahl von
Talenten. Das ist nicht ungerecht, wenn von dem, der mehr erhalten hat, mehr verlangt
wird als von dem, der weniger erhalten hat. Fiir uns ist die Verschiedenheit der Gaben,
die die Verschiedenheit der Aufgaben zur Folge hat, zugleich Ansporn und Trost. Trost,

weil niemand iiberfordert wird, Ansporn, weil es ohne den Einsatz keinen Lohn gibt.

Damit sind wir schon bei dem dritten Gedanken angekommen: Gott erwartet von einem
jeden, dass er sich anstrengt. Niemand darf der Trégheit und der Faulheit Raum geben.
Es geht hier ums Ganze. Im Gleichnis bleibt einer von Dreien sozusagen im Regen ste-

hen. Der, der sein Talent vergraben hatte.

Wenn wir unsere Talente vergraben, vielleicht missmutig dariiber, dass wir nur eines er-
halten oder dass die anderen mehr erhalten haben, so hat das unausdenkbare Folgen fiir
uns, Folgen iiber den Tod hinaus, Folgen, die in die Ewigkeit hineinreichen, in jene E-

wigkeit, der wir nicht entrinnen kdnnen, der niemand von uns entrinnen kann.

Gott hat uns als freie Wesen geschaffen. Das ist zugleich unser Adel und unsere Biirde.
Denn die Freiheit bedingt unsere Verantwortung. Diese ist jedoch nicht fiir alle die glei-
che. Denn Gott verteilt die Talente, wie er es will. Aber von dem, der mehr Talente
empfangen hat, fordert er auch mehr zuriick. Wer seine Kréfte nicht einsetzt und seine
religiosen und ethischen Mdglichkeiten nicht verwirklicht, wer seine Talente vergribt,
wer sich nicht bemiiht, der erreicht den Gipfel nicht, den wird Gott aussperren, der wird
am Ende vor der verschlossenen Tiir stehen. Wir leben nur einmal. Vieles konnen wir
wiederholen im Leben, vieles konnen wir auch korrigieren oder auch wieder gutma-
chen. Die Priifung des Lebens kénnen wir als solche jedoch nur einmal machen. Nie-
mals kdnnen wir sie wiederholen. Darum muss die Kirche in erster Linie das Wort Jesu
verkiinden: Wirket, solange es Tag ist (Joh 9, 4). - Tut sie es auch heute noch mit letzter

Konsequenz?

Christkonigsfest
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(34. Sonntag im Jahreskreis)

»Mein Reich ist nicht von dieser Welt*

Wir feiern am heutigen Christkdnigstag einen gekreuzigten Konig, einen Konig, dessen
Reich nicht von dieser Welt ist, dessen Reich ein Reich der Wahrheit und des Lebens,
ein Reich der Heiligkeit und der Gnade, ein Reich der Gerechtigkeit, der Liebe und des
Friedens ist. Vor allem und in erster Linie ist sein Reich ein Reich der Wahrheit, denn
wo die Wahrheit herrscht, da haben das Leben, die Heiligkeit und die Gnade das Sagen,
die Gerechtigkeit, die Liebe und der Friede. Es ist das Reich dessen, der sich als die
Wahrheit, den Weg und das Leben bezeichnet hat, dessen Macht in unserer Welt ver-
borgen ist, aber immer da sichtbar wird, wo die Menschen sich fiir ihn und seine Bot-
schaft entscheiden. Sein Reich ist nicht von dieser Welt, aber es wirkt in unsere Welt
hinein, durch uns soll es in sie hineinwirken. Bei diesem Reich handelt es sich um eine
geistige Wirklichkeit, die letztlich der Inbegriff aller menschlichen Sehnsucht ist. Thm
steht das Reich der Liige gegeniiber. Das ist die gottfeindliche Welt, die Gottes Existenz
leugnet sowie die gottliche Sendung Jesu Christi und seine Gottessohnschaft. An ihrer
Spitze steht ,,der Fiirst dieser Welt*“. So nennt ihn Jesus wiederholt im Johannes-Evan-
gelium (12, 31; 14, 30; 16, 11). Thm mdchte er sein Reich entreilen, nicht mit Gewalt,
sondern mit friedlichen Mitteln, denn die Grenze des Einsatzes seiner Macht ist das
menschliche Herz. In unserem Herzen wollte er sich mit unserer Freiheit treffen. In die-
sem Sinne ist seine Macht verborgen in dieser Welt. Aber er wird einst wiederkommen,
um alle Menschen zu richten. Davon spricht das Evangelium des heutigen Festtags.
Demnach ist die Herrschaft des Fiirsten dieser Welt nur eine vorldufige, die Herrschaft

Christi jedoch eine ewige.

Das Fest vom Konigtum Christi will uns daran erinnern, dass wir alle berufen sind, das
Reich des gekreuzigten Christus, sein Reich der Wahrheit in dieser Welt aufzurichten
durch unser Glaubenszeugnis und durch unser Leben aus dem Glauben und dass wir,
wenn wir uns als Biirger dieses Reiches bewédhren, es auch sein diirfen, wenn dieses
Reich endgiiltig aufgerichtet wird. Sagen wir es mit anderen Worten: Wenn wir uns in
den Dienst des Christuskdnigs stellen, werden wir mit ihm siegen, dann wird es mit uns

ein gutes Ende nehmen, mogen auch die Niederlagen noch so zahlreich sein, in denen
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wir unterliegen.

Unser Einsatz fiir das Reich Christi ist ein Einsatz fiir die Wahrheit. Das Reich des Fiir-
sten dieser Welt ist vor allem und in allem durch die Liige bestimmt. In den Evangelien
wird es daher wiederholt als Reich der Finsternis bezeichnet. Die Wahrheit ist wie das
Licht, die Liige ist wie die Finsternis. Die Liige und die Finsternis herrschen {iberall da,
wo man dem Fiirsten dieser Welt huldigt, wo man sich ihm unterwirft und wo man ihm

seine Aufwartung macht.

Nichts charakterisiert das Bose besser und richtiger als die Unwahrhaftigkeit, als das
Widerstreben gegen die Wahrheit. Der Widersacher Gottes, der Teufel, ist der Vater der
Liige. So charakterisiert Jesus ihn (Joh 8, 44). Unerbittlich kampft er gegen ihn, in sei-
nen Worten und in seinen Taten. So erklért er einmal: ,,Wenn ich durch den Finger Got-
tes die Teufel austreibe, dann ist in Wahrheit das Reich Gottes zu euch gekommen* (Lk
11, 20). Die Teufel austreiben, das tut er in seiner Verkiindigung und in seinen Wun-

dern, durch Wort und Tat.

Die Macht der Liige wird uns nicht nur in den heiligen Schriften bezeugt, in unserer
gottentfremdeten Welt erfahren wir sie jeden Tag aufs Neue, wenn wir nur die Augen
aufmachen. Die gottabgewandte Welt ist eine Welt der Liige: Sie wiegt sich in Sicher-
heit, wo Unsicherheit ist, sie nennt das Bose gut und das Gute schlecht, sie maft sich
gottliche Ehren an und erklért Gott zu einem Gebilde der Phantasie des Menschen, sie

wiahnt sich gliicklich im Ungliick und flieht das wahre Gliick.

Der Pakt mit der Welt ist ein Pakt mit der Liige, und jede Siinde beginnt mit der Un-
wahrhaftigkeit. Flir gewdhnlich sagen wir, der Stolz und der Hochmut seien die Quelle
aller Siinden. Das ist nicht falsch. Aber der Stolz und der Hochmut, sie gehen aus der
Liige hervor. Die Liige ist das Kerniibel. Die Ursiinde ist die Siinde des Stolzes, aber sie
beginnt mit der Liige des Vaters der Liige: ,,Ihr werdet sein wie Gott“, heilit es da (Gen
3, 5). Im Stolz und im Hochmut beliigen wir uns selber und unsere Mitmenschen, ver-
stellen wir uns und schlieBen wir die Augen vor der Wirklichkeit, weil wir nicht die sein

wollen, die wir sind, und die Herrschaft Gottes nicht wahr haben wollen.

Die Wahrheit hat immer zwei Aspekte: Im Hinblick auf die Vergangenheit und die Ge-
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genwart fordert sie von uns die Wahrhaftigkeit, im Hinblick auf die Zukunft die Treue.
Deshalb heifit Christus, der sich selbst die Wahrheit genannt hat, im letzten Buch der
Heiligen Schrift der Wahrhaftige und der Treue (Apk 19, 11; 3, 14). Von daher gesehen
ist nicht nur die Unwahrhaftigkeit Liige, sondern auch die Untreue oder die Treulosig-
keit. Und wie durch die Unwahrhaftigkeit und die Treulosigkeit alles wertlos wird, so
erhélt alles erst seinen Wert durch die Wahrhaftigkeit und die Treue. Selbst die Liebe zu
Gott und zum Néchsten, von der wir sagen, dass sie das Hauptgebot ist, auch sie ist
wertlos ohne das Fundament der Wahrhaftigkeit und der Treue. Sie wird ein Zerrbild
ihrer selbst, wo sie nicht gepaart ist mit der Ehrlichkeit. Darum ist der Weg der Nachfol-
ge Christi in seinem tiefsten Wesen ein Weg der Wahrhaftigkeit und der Treue.

Wenn wir unsere Welt mit offenen Augen betrachten, erkennen wir, dass heute allzu
viele Menschen den Holzweg der Tauschung, der Selbsttiuschung und der Fremdtau-
schung, und den Holzweg der Treulosigkeit gehen. Die Unwahrhaftigkeit wie auch die
Untreue beherrschen alle Bereiche unserer Welt, im gesellschaftlichen, im politischen,
im wirtschaftlichen, im beruflichen und auch im privaten Leben so sehr, dass einem zu-
weilen angst und bange werden kann, wenn einem die Einsicht gegeben ist. Und nicht
selten ldsst sich auch die Kirche in diesen Strudel hineinziehen. Das Unheil, das uns
heute in vielfacher Gestalt trifft, in den meisten Fillen griindet es in unserer Abwen-
dung von der Wahrheit und von der Tugend der Wahrhaftigkeit und in unserer Treulo-
sigkeit. Das ist der Sold unserer Abwendung von Gott, von Christus und von seiner Kir-

che und der Sold unserer Hinwendung zu dem Fiirsten dieser Welt.

Die Feier des Christkonigsfestes will uns daran erinnern, dass es unser aller Berufung
ist, das Reich Christi in dieser Welt zu bauen durch unsere Wahrhaftigkeit und Treue,
auch und vor allem in den kleinen Dingen des Alltags. Das bedeutet, dass wir uns nicht
blenden lassen von dem Scheingliick dieser Welt, dass wir uns auseinandersetzen mit
dem Fiirsten dieser Welt und dass wir bereit sind Spott, Verachtung und gar Verfolgung
auf uns zu nehmen. Dabei brauchen wir heute den Geist des Martyriums, den Gott uns

schenkt, wenn wir ihn darum bitten.

In den Evangelien begegnet uns immer wieder der Aufruf Jesu: ,,Fiirchtet euch nicht*
(Mt 10, 28; 14, 27; Lk 2, 10). Er gilt auch uns, heute mehr denn je. Wenn wir unsere

kreatiirliche Furcht iiberwinden im Vertrauen auf die Gnade Gottes, dann sind wir un-



215
iiberwindlich, dann kénnen wir das Kommen des Herrn in Gelassenheit, ja, in Freude

erwarten.

Immer wieder miissen wir es uns sagen, dass der Sieg der Unwahrhaftigkeit und der
Treulosigkeit nur ein vorlaufiger ist, gleichwie die Ohnmacht des Gekreuzigten nur eine

scheinbare Ohnmacht ist.

Es kommt die Stunde der Abrechnung. Das Reich der Wahrheit wird das Reich der Lii-
ge einmal endgiiltig ablosen. Dann gilt das Wort Jesu: ,,Selig jene Knechte, die der Herr
wachend findet, wenn er kommt*“ (Lk 12, 37), denen, die sich im Leben als Kinder der
Wahrheit oder des Lichtes bewihrt haben. Ob wir es wahr haben wollen oder nicht, die
Wahrheit wird uns einholen, die Scheidung wird einst kommen. Wer immer sich in sei-
nem Denken und Tun der Wahrhaftigkeit und Treue verpflichtet weil3, der hat den Weg

zum Leben gefunden, zum ewigen Leben, zu einem Leben, das keinen Tod mehr kennt.

LESEJAHR B 2008 - 2009

1. Adventssonntag

w»Der Herr ist mein Licht und mein Heil, vor wem sollte
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ich mich fiirchten*

Das entscheidende Thema der Adventszeit ist die Hoffnung, jene Hoffnung, die iiber die
Grenze dieser unserer materiellen Welt und dieser unserer begrenzten Zeit hinausreicht,
die hineinreicht in jene Welt, die sich unserer Erfahrung entzieht, die wir jedoch mit un-
serem Denken erschliefen konnen und von der wir im Glauben wissen. Die Hoffnung
préigt unser Leben, das gilt ganz allgemein, sie pragt unser Leben, mehr als alles andere.
In gewisser Weise kann man sagen: Sie ist unser Lebenselixier, das heif3t: Sie hilt uns
am Leben. In der Hoffnhung richten wir immer neu unseren Blick in die Zukunft, weil
der Geist uns belebt und weil es daher zu unserem Menschsein gehort, dass wir uns
nicht mit der Gegenwart begniigen. Leben und genieflen, das ist uns zu wenig, weil wir
Tréager jenes geistigen Prinzips sind, das wir die Geistseele nennen. Immer halten wir
Ausschau nach mehr Quantitit und nach mehr Qualitdt. Wenn augenblicklich unsere
Wiinsche erfiillt werden, entstehen neue in uns. Dabei langt unser Geist iiber die Welt

hinaus, sprengt er die Grenzen dieser unserer Welt.

Der Mensch kommt nicht zur Ruhe in seinem Streben. Stets mochte er noch mehr er-
reichen, als er erreicht hat. Fortwihrend richtet er seine Hoffnung auf GrofBeres. In die-
ser Hoffnung iiberschreitet selbst den Tod. Wenn er sich nicht bewusst gegen sie stellt

und sich ihr versagt, fiihrt sie ihn aus der Endlichkeit in die Unendlichkeit.

Die Hoffnung bedarf ihres Fundamentes. Verliert sie dieses, geht sie ins Leere, hofft sie
mehr, als es zu hoffen gibt, dann wird sie zur Vermessenheit. Die iibermidfige Hoft-
nung, die falsche Hoffnung, sie ist das Kennzeichen vieler Menschen heute. Viele hof-
fen heute mehr als sie verniinftigerweise erhoffen konnen, und sie hoffen da, wo es ei-
gentlich nichts zu hoffen gibt. Gleichzeitig wichst in der Gegenwart jedoch die Zahl
derer, die nicht mehr hoffen und nichts mehr erhoffen, die kleinmiitig sind oder gar ver-

zweifeln. Wir neigen immer zu Extremen.

Die einen erwarten heute alles von der Zukunft, speziell von den unauthaltsam vorwarts
stirmenden Naturwissenschaften und von dem technischen Fortschritt und setzen auf
immer mehr Genuss und Komfort, begrenzen dabei aber ihre Hoffnung auf die Welt der

Sinne. Die anderen resignieren und meinen, es gebe iiberhaupt keine Zukunft mehr fiir
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sie. Die einen sind heute von einem grenzenlosen Optimismus erfiillt, die anderen von

einem ebenso grenzenlosen Pessimismus.

Die extrem Hoffnungsfreudigen erwarten von der Zukunft immer mehr Erleichterung,
immer mehr Bequemlichkeit und immer mehr Vergniigen und Sinnenfreude. Sie sonnen
sich in der Hoffnung, dass das Leben auf dieser Erde immer schoner werden wird,
klammern dabei aber den Tod aus. Sie setzen auf grofle Zukunftsentwiirfe, politische

Programme, Ideologien und grandiose Verheilungen.

Es gibt so etwas wie eine Hoffnungsbewegung - in unserer westlichen Welt - unter de-
ren Einfluss mehr als ein Drittel der Menschheit steht, deren Grundlage irdische Heils-
lehren sind, deren erklartes Ziel das Paradies auf Erden ist, von dem man annimmt, dass

der Mensch es selber aufbauen kann und dass es schon bald kommen wird.

Nicht weniger grof ist jedoch die Zahl jener Menschen - und sie scheint im Wachsen
begriffen zu sein -, die keine Hoffnung mehr haben, die ohne Hoffnung dahinleben, die
nichts mehr von der Zukunft erwarten und die der Zukunft gar mit groBen Angsten ent-
gegensehen, fiir die es keine irdische Zukunft und erst recht keine jenseitige mehr gibt.
Sie leben aus der Erfahrung der Sinnlosigkeit ihres Lebens und steigern das gei-stige
Chaos, das in unserer Welt immer mehr seine faulen Friichte offenbart, jedenfalls de-
nen, die ihre Augen nicht davor verschlieBen. Es scheint so, als ob die Zahl der Hoff-
nungslosen bei den jungen Menschen grof3er ist als bei den alten, aber auch bei den al-
ten gibt es sie, in wachsendem MaBle. Immer mehr Menschen zerbrechen heute an ihrer

Hoffnungslosigkeit. Das miissen wir niichtern sehen.

Die Verzweiflung hat sich vieler Menschen beméchtigt wie eine schleichende Krank-
heit. Wie die Statistik uns sagt, betrégt die Zahl derer, die die letzte Konsequenz ziehen
aus threr Hoffnungslosigkeit und ihrem Leben ein Ende machen, in unserem Lande
mindestens 12 000 im Jahr. Sie iibersteigt damit die Anzahl der Verkehrstoten um mehr

als das Doppelte.

Aber die Verzweiflung hat viele Gesichter, und wir konnen ihre weite Verbreitung heu-
te gar nicht so leicht iiberschitzen. Auf jeden Fall erklirt sie viele sonst unverstandli-

che Handlungen und viele sonst unverstidndliche Reaktionen der Menschen.
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Oft ist es so, dass die iibermédBige Hoffnung schlieBlich in die Verzweiflung hineinfiihrt,
dass die Verzweiflung mit der vermessenen Hoffnung beginnt. Nicht selten ruft das eine
Extrem das andere hervor. Aber immer ist es so, dass die Extreme an der Wirklichkeit

vorbeileben. Das gilt fiir die Vermessenheit nicht weniger als fiir die Verzweiflung.

Die rechte Hoffnung ist jene, die einiges von den Menschen erwartet und von dieser ir-
dischen Welt, aber nicht alles, die sich dann jedoch vor allem auf Gott und die jenseitige
Welt richtet und von daher schlieBlich alles erwartet. Die irdische Welt ist vergénglich,
und die Menschen sind wankelmiitig, die jenseitige Welt aber ist unverganglich, und

Gott ist treu.

Das ist der zentrale Gedanke der (zweiten) Lesung des heutigen Sonntags. Wenn wir auf
Gott unsere Hoffnung setzen, dann diirfen wir Hoffnung haben, auch wenn die ganze
Welt gegen uns steht. Gott enttduscht uns nicht, er steht zu seinen VerheiBungen, aber er

steht auch zu seinen Androhungen. Das diirfen wir nicht leichtfertig {ibersehen.

In Psalm 26 beten wir: ,,Der Herr ist mein Licht und mein Heil, vor wem sollte ich mich
fiirchten? ... Auch wenn Feinde mich umringen, mein Herz wankt nicht* (Ps 26, 1). Um
eine solche Hoffnung miissen, ja, diirfen wir ringen mit Gott. Darum ermahnt uns der
heilige Paulus im Romerbrief, allezeit frohlich zu sein in der Hoffnung (R6m 12, 12).
Nur in der Hoffnung haben wir einen Grund, in der Freude zu leben, in der christlichen
Hoffnung, ohne sie ist alle Freude flach, vordergriindig und ohne ein Fundament. Ein
begnadeter Seelsorger unserer Tage (Escriva de Balaguer, 1902 - 1975) schreibt: ,,Unser
katholischer Glaube ist herrlich, er erfiillt das Herz mit Hoffnung*, mit realistischer
Hoffnung, so mochte man hinzufiigen. Der katholische Glaube ist bestimmt von einer
Hoffnung, die an der Wirklichkeit orientiert ist, die alle Illusionen entlarvt, dabei aber
vor jeder Art von Verzweiflung bewahrt.

Unsere Hoffnung, unsere rechte Hoffnung, so miissen wir sagen, sie ist das entschei-
dende Thema der Adventszeit, die heute beginnt. Dass wir der Hoffnung wieder die
rechte Gestalt geben in unserem Leben, darum geht es, darum sollte es gehen in diesen

Wochen.

Als christliche Hoffnung muss unsere Hoffnung einhergehen mit der steten Bereitschaft
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fiir das Kommen Christi, fiir seine Wiederkunft. Die Welt ist unser Bewéhrungsfeld fiir
den Tag, an dem der Herr kommt. Wir miissen einmal Rechenschaft ablegen iiber unser
Denken und Reden, iiber unser Tun und Lassen. Darum diirfen wir nicht in den Tag hin-
ein leben und nicht alles vor uns herschieben, darum miissen wir uns immer bereithal-

ten, denn wir wissen nicht, wann der Herr kommt.

Wachen und beten sollen wir (Mt 26, 41; Mk 13, 33). Aber das ecine wie das andere ver-
gessen wir allzu leicht im Alltag mit seinen vielen Zerstreuungen. Wachen, das bedeutet
verantwortlich zu leben, in der Ausrichtung auf Gott und auf die Ewigkeit. Beten, das
bedeutet, eine Ordnung des Betens einzuhalten, und dariiber hinaus, unablissig und un-
aufhorlich zu beten. Unaufhorlich beten wir, wenn wir all unsere Arbeiten zum Gebet
zu machen und immerfort das Antlitz Gottes suchen, wie es im 26. Psalm heif3t (Ps 26,
8: ,,Mein Herz spricht zu dir, dein Antlitz suche ich, o Herr*), wenn wir immerfort das
Herzensgebet tiben und schlicht und einfach mit Gott sprechen {iber unsere Leiden und

uber unsere Freuden.

Es ist die Hoffnung, die dem christlichen Advent das Geprage gibt. Die rechte Hoffnung
ist das entscheidende Thema der Adventszeit. Dass wir neu beginnen, in der Hoffnung
zu leben und dieser unserer Hoffnung wieder die rechte Gestalt zu geben in unserem
Leben, das ist der eigentliche Sinn dieser liturgischen Zeit des Kirchenjahres. Nur dann
diirfen wir Hoffnung haben, wenn wir wachen Herzens den Herrn erwarten, der Re-
chenschaft von uns verlangen wird {iber unser Denken und Reden und iiber unser Tun

und Lassen.

In diesen Wochen sollen wir es uns wieder einpriagen, dass eigentlich unser ganzes Le-
ben ein Advent ist. Die adventliche Besinnung muss uns mehr Gebet und besseres Ge-
bet und wenn es mdglich ist, eine gewissenhafte Adventsbeichte bringen, bewusste
Treue in der Erfiillung unsere beruflichen Aufgaben und mehr Einsatz fiir Christus und
seine heilige Kirche, dass wir sie nicht instrumentalisieren, wie es allzu oft geschieht,

dass wir sie vielmehr bezeugen durch unser Leben.

2. Adventssonntag
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»Bereitet den Weg des Herrn, macht gerade seine Pfade*

In der Liturgie der Adventszeit begegnet uns wiederholt die Gestalt des Johannes des
Taufers. Er hat einst die Menschen unmittelbar vorbereitet auf das weltgeschichtliche
Ereignis der Erlosung, von dem die Propheten des Alten Testamentes beinahe 1000 Jah-
re hindurch gesprochen hatten. Wie es Jahrhunderte zuvor mit besonderem Nachdruck
der Prophet Jesaja getan hatte, so forderte Johannes nun die Menschen auf, dem Messias
den Weg zu bereiten. Und er bekriftigte seine Predigt durch sein Leben. Er tat das in

einzigartiger Weise.

Die Aufforderung des Johannes gilt auch uns. Zwar ist der Erloser gekommen, aber er
kommt immer neu, bis er einst wiederkommt, um die Geschichte unserer Welt zu voll-

enden, um das Ende des Universums herbeizufiihren.

Dass wir uns bereiten fiir das Kommen des Erlosers und wie das geschehen soll, darum
geht es in erster Linie in unserem Leben als Christen. Dass das zu geschehen hat, das
verkiindet uns Johannes der Taufer mit seinen Worten, wie das zu geschehen hat, das

verkiindet er uns mit seinem Leben.

Jesus bewundert den Taufer und nennt ihn die grofte Gestalt der alttestamentlichen
Heilsgeschichte. Die Grofle dieses Propheten besteht vor allem in seiner unbeirrbaren
Konsequenz. Er ist unbestechlich in seinen Worten wie auch in seinem Verhalten und
absolute Geradlinigkeit und Tapferkeit bestimmen sein Leben. Er flirchtet sich nicht vor
den Menschen, umso mehr aber fiirchtet er Gott. Was die Menschen iiber ihn denken,
interessiert ihn nicht, wenn er nur Gott die Ehre gibt und sich selber treu bleibt. Er ist
nicht wie ein Schilfrohr im Wind, so charakterisiert Jesus ihn im Matthdus-Evangelium

(Mt 11, 7).

Das Schilfrohr folgt dem Wind, je nachdem, aus welcher Richtung er kommt, es fallt
ithm nicht ein, sich dem Wind entgegenzustellen. Das aber tut Johannes, er stellt sich
dem Wind entgegen. Er denkt und handelt nicht wie alle denken und handeln. Er lebt
nicht nach der Devise: Wie komme ich am besten durch. Er geht seinen eigenen Weg
und hat den Mut, sich unpopulédr zu machen. Er sagt Dinge, die man nicht gern hort, er

nennt die Missstdnde beim Namen, er schmeichelt den Menschen nicht. Er frisiert seine
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Botschaft nicht, um besser anzukommen. Er sagt die ungeschminkte Wahrheit. Er ver-
schleiert sie nicht, die Wahrheit, um Konflikten aus dem Weg zu gehen. Furchtlos tritt
er ein fiir die Forderungen Gottes, ohne Abstriche zu machen. So spricht er vom Zorn-
gericht Gottes und von der Ewigkeitsbedeutung des gegenwirtigen Augenblicks und
ruft dazu auf, dem kommenden Christus den Weg zu bereiten. Dabei hat er den Mut,
seine Uberzeugung, sein Zeugnis mit seinem Tod zu besiegeln, ein Mirtyrer zu werden
fiir seine Sendung. Das kann er, weil er weil}, dass der Mensch fiir die Ewigkeit geboren
ist, weil er um die Vorlaufigkeit dieses unseres irdischen Lebens weil und weil er
streng ist gegen sich selbst. Die Selbstdisziplin, die Selbstbeherrschung bestimmt sein
Leben, nicht das, was man heute Selbstverwirklichung nennt. Er vergisst sich selber und
verzehrt sich in seiner Aufgabe, in seiner Sendung. An die Stelle der Selbstverwirkli-
chung tritt bei ihm die Hingabe an seine Aufgabe. Die Hingabe an Gott und an seine

Aufgabe, genau das ist sein Leben.

Die geradlinige Konsequenz des Téufers, sein Mut und seine Tapferkeit, seine Selbst-
losigkeit und seine Hingabe sind beispielhaft fiir uns. Folgen wir ihm darin, so bereiten
wir Christus den Weg und finden das wahre Leben. Dann kann Christus immer neu in

unser Leben kommen, und dann kann er uns einst wachend finden.

Geradlinigkeit und Mut zum Bekenntnis haben heute leider Seltenheitswert bekommen,
auch in der Kirche. Wir sind oft allzu nachgiebig und die Tapferkeit wird ganz klein ge-
schrieben bei uns, wenn es um die Wahrheit geht. Niemand will sich die Finger schmut-
zig machen, wie man zu sagen pflegt. Und alle gehen sie den Weg des geringsten Wi-
derstandes, um keinen Arger zu bekommen. Ein solches Verhalten bezeichnet man dann
gar noch als Klugheit und macht so aus der Untugend der Nachgiebigkeit und der

Angstlichkeit eine Tugend, ja sogar eine Kardinaltugend.

Allzu oft fiihrt die Halbheit das Szepter in unserem Leben, die sich im Grunde eine sub-
tile Form von Unehrlichkeit entlarvt. Das ist verhédngnisvoll fiir den Einzelnen und fiir
die Kirche. So beherrschen der Opportunismus und die Verschleierung der Wahrheit das
Feld. Das ist der eigentliche Grund dafiir, dass der Einfluss des Christentums und der
Kirche in der modernen Welt immer geringer wird. Ein angepasstes Christentum und
eine weltformige Kirche verlieren immer mehr an Attraktion, sie konnen am Ende nie-

manden mehr {liberzeugen. Sie werden dann zu einer Angelegenheit, {iber die man hin-
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weggehen kann, mit der zu befassen sich nicht mehr lohnt.

Hier liegt der tiefste Grund fiir das Fehlen von Priester- und Ordensberufen und fiir das
Schrumpfen der Kirche, in unserem angepassten Christentum, in der weltformig ge-

wordenen Kirche.

Durch unsere Geradlinigkeit und durch unsere Tapferkeit, durch unsere Selbstlosigkeit
und durch unsere Hingabe im Geiste des Téufers bereiten wir Christus den Weg, wenn
wir eine klare Sprache sprechen und entschieden handeln, wenn wir nicht heute so und
morgen so reden. Damit dienen wir nicht zuletzt auch der Glaubwiirdigkeit des Chri-

stentums und der Kirche.

Es ist nicht unbedingt christlich, Konflikte vom Zaun zu brechen, aber es ist auf jeden
Fall auch nicht christlich, sich vor Konflikten so sehr zu fiirchten, dass man ihnen stets

aus dem Wege geht.

Johannes handelt sich fiir seine Geradlinigkeit Kerker und Tod ein. Damit erweist er
sich als echter Jiinger Christi, dem es nicht viel anders ergangen ist. Von solchen Zeu-
gen lebt die Kirche, nicht nur am Anfang ihrer Geschichte. Stets lebt die Wahrheit von
jenen, die auch den Tod nicht fiirchten, in denen sie sich als stdrker als der Tod erweisen

kann.

Von dem Propheten Elija heiflt es im Alten Testament: ,,Er war ein Prophet wie Feuer.
Sein Wort war ein brennender Ofen ... Selig, wer dich sieht und stirbt, denn er wird le-
ben‘ (Sir 48, 1. 11). Das gilt auch fiir Johannes, von dem es heif3t, dass er in der Kraft
und im Geist des Elija gewirkt hat. Ein wenig sollte es auch fiir uns gelten, fiir einen je-

den von uns.

Der Téufer ist eine lebendige Person in seiner jenseitigen Existenz. Er ist in der An-
schauung Gottes. Deswegen konnen wir ihn nicht nur nachahmen, deswegen konnen
wir ihn auch verehren und als Fiirsprecher anrufen. In der Liturgie hat er einen festen

Platz, er sollte ihn auch in unserem Leben haben.

Johannes der Téufer, sein Leben und sein Wirken miissen uns e¢in Anlass sein, Gewi-
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ssenserforschung zu halten, dass wir uns fragen, wie es mit unserer Vorbereitung auf
das Kommen Christi steht, wie entschieden wir dem kommenden Christus den Weg be-
reiten. Die Entschiedenheit des Téufers muss uns unsere Unentschiedenheit bewusst
machen, seine Tapferkeit muss uns unsere Angstlichkeit vor Augen fiihren. Seine
Selbstlosigkeit und seine Hingabe miissen uns ein Ansporn sein. Seine Konsequenz

muss uns unsere Inkonsequenz vor Augen fiihren.

Der Taufer ist geradlinig und ohne Furcht. Er tritt fiir die Wahrheit ein, ob es gelegen ist
oder ungelegen. Das kann er, weil er weil}, dass der Mensch fiir die Ewigkeit geboren ist
und weil er sich selbst bezwingt. Damit erinnert er uns in eindrucksvoller Weise daran,
dass die Wahrheit meistens unbequem ist, unbequem fiir den, der sie hort, unbequem
auch fiir den, der sie vertritt. Damit entlarvt er aber auch ein weltformiges und innerlich
erschlafftes Christentum, das allen Konflikten aus dem Wege geht, in dem die Be-
quemlichkeit mehr z&hlt als die Wahrheit Gottes, das sich dem Kommen Christi ent-

gegenstellt und ihm den Weg versperrt.

Dem Téaufer bringt seine Entschiedenheit Kerker und Tod, aber die Wahrheit ist starker
als der Tod. Das gilt immer. Wer Christus den Weg bereitet, der braucht nicht einmal
den Tod zu fiirchten, um wie viel weniger dann die Feindseligkeit und die Hinterhil-

tigkeit der Menschen.

3. Adventssonntag

,Betet ohne Unterlass - Tut Bufie, denn das Himmelreich ist nahe*“

Johannes der Téaufer erklirt der jerusalemischen Gesandtschaft, den Priestern, den Levi-
ten und den Pharisdern: ,,Mitten unter euch steht der, den ihr nicht kennt, der nach mir
kommen wird“. Damit beschreibt er unsere Situation nicht weniger als jene seiner da-
maligen Zuhorer: Christus, der kommen wird, er ist bereits verborgen in unserer Welt.
Aber warum kennen wir ihn nicht? Warum erkennen wir nicht ihn und sein Wirken?
Deshalb, weil wir uns der Diktatur der Sékularisierung unterworfen haben, weil unser
Leben so weltlich geworden ist, weil unser Glaube so formalistisch erstarrt ist und weil

es uns so sehr an der Innerlichkeit fehlt. Wie aber kann unser Leben wieder innerlich
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und wie kann unser Glaube wieder lebendig werden und wie kénnen wir uns von der
Diktatur der Sékularisierung befreien? Das ist moglich, wenn und indem wir uns ernst-
lich um das Gebet bemiihen und um den Geist der BuBle. Die (zweite) Lesung ermahnt
uns heute: ,,Betet ohne Unterlass®. Und Johannes der Taufer ist die Gestalt gewordene
BuBle, dabei ist die Bulle das entscheidende Thema seiner Verkiindigung, in der er
gleichsam sein Leben kommentiert. Gebet und BuB3e. Stattdessen kdnnen wir auch von
dem Gebet der Worte oder des Herzens und von dem Gebet der Sinne sprechen, das ist
namlich die Bufle, ein Gebet der Sinne, der beste Mutterboden des Gebetes der Worte
oder des Herzens. Damit haben wir zwei Gedanken, iiber die wir in dieser Morgenstun-

de eine Weile nachdenken wollen.

Die Mahnung der (zweiten) Lesung, ohne Unterlass zu beten, mag uns zunédchst iiber-
trieben und auch unrealistisch erscheinen, und doch handelt es sich bei ihr um eine
Grundforderung des christlichen Lebens, nicht nur fiir Einzelne, sondern fiir alle. Das
sagt nicht nur Paulus im ersten Thessalonicherbrief, auch Christus sagt das. Im Lukas-
Evangelium heiB}t es: ,,Er lehrte sie in einem Gleichnis, dass sie allezeit beten und darin
nicht nachlassen sollten" (18, 1). Aber nicht allein an dieser Stelle begegnet uns die

Mahnung Jesu, ohne Unterlass zu beten, wiederholt berichten die Evangelien davon.

Der Glaube ist die Quelle des Betens. Wir miissen den Glauben erwecken, um beten zu
konnen. Der Glaube ist es, der betet, und das Gebet bewirkt dann, dass der Glaube un-
wandelbar und fest wird. So sagt es der beriihmte Catechismus Romanus, jener Kate-
chismus, der im Anschluss an das Konzil von Trient zur Norm der Glaubensverkiindi-

gung wurde (4, 7, 3).

Unablissig beten konnen wir nur, wenn wir uns nicht dem lauten Treiben der Welt ii-
berlassen, wenn wir uns einen Raum der Stille bewahren und wenn wir fest glauben an
den, der in unserer Mitte ist, und in der Bereitschaft fiir ihn leben. Wenn wir darum wi-
ssen, dass er uns wie ein guter Freund auf allen StraBlen unseres Lebens begleitet - so
sagt es einmal die heilige Kirchenlehrerin Theresa von Avila (+ 1582) -, dann werden
wir ganz selbstverstandlich immerfort auch das Gesprach mit ihm suchen, in der Gestalt
des miindlichen Gebetes, des inneren Herzensgebetes, das worthaft ist oder wortlos, und

in der Gestalt der Stof3gebete.
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Wer unablidssig betet, der macht auch seine Arbeit zum Gebet, indem er schon am Mor-
gen die gute Meinung macht. Er vernachléssigt nicht seine Aufgaben um des Gebetes
willen, er macht diese seine Aufgaben vielmehr zu einem Gebet durch die Worte seiner
Gebete und durch seine Gesinnung. Bemiihen wir uns darum, dann wird all unser Tun
und Lassen, dann werden all unsere Freuden und Leiden zu einem Gebet, auf das Gott
mit Wohlgefallen herabschaut. Der Kolosserbrief driickt das so aus: ,,Alles, was ihr tut
in Worten oder in Werken, das tut alles im Namen des Herrn und danket Gott dem Va-

ter durch ihn* (3, 17).

Das Zweite, um das wir uns bemiihen miissen, um den in unserer Mitte verborgenen
Christus zu erkennen, um ihn anzuerkennen und sichtbar zu machen, ist vielleicht noch
wichtiger als das Erste. ,,Wer Gott liebt, siihnt seine Siinden, heif3t es im Buch Jesus
Sirach® (Sir 3, 4). Vor mehr als 450 Jahren erklart das Konzil von Trient: ,,.Die Buf3e ist
das sicherste Unterpfand fiir unsere Verherrlichung* (DS 1690).

Man wird es nicht leugnen konnen: Seit dem Riickgang des Empfangs des Sakramentes
der BuB3e ist auch der Geist der Bule seltener geworden bei den katholischen Christen.
Aber die christliche Berufung ist - in ihrem innersten Kern - eine Berufung zum Opfer,
zur Siithne, zur Selbstverleugnung, damit aber zur BuBle. Das Christentum ist eine Reli-
gion des Opfers. Das zentrale Symbol des Christentums ist das Kreuz. Unser zentraler
Gottesdienst ist die kultische Feier des Kreuzesopfers, was wir allzu oft vergessen.
Selbstverleugnung und Entsagung sind unverzichtbare und entscheidende Ubungen im
Christentum. Paulus schreibt einmal: ,,An unserem Leibe tragen wir allezeit das Sterben
Christi, damit sein Leben an uns offenbar werde* (2 Kor 4, 10). Das eine ist die Bedin-

gung fiir das andere.

Was uns heute nottut, das ist Strenge gegen uns selbst - aus Liebe zu Gott. So streng wir
gegen andere sein konnen, so nachsichtig sind wir im Allgemeinen gegen uns selbst.
Gerade die Nachgiebigkeit, die unser Leben heute bestimmt, wir sprechen auch von der
Permissivitit, fithrt uns weit weg von Christus und seiner Kirche. Die Nachgiebigkeit,
sie ist es auch, die die Langeweile und von daher den Ekel und den Uberdruss produ-
ziert, aus dem sich ein GroBteil unserer Aufsissigkeit herleitet, vor allem bei den jungen
Leuten. Daraus ergibt sich die Forderung, dass wir in den kleinen Dingen des Lebens

die Abto-tung iiben im Geist der Bue. Nur so werden wir offen und feinfiihlig fiir Gott
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und fiir die Menschen, nur so erkennen und anerkennen wir den verborgenen Christus in
unserer Mitte, machen wir ihn sichtbar und bereiten wir uns in rechter Weise fiir seine

Wiederkunft.

Unsere Abtdtung muss zunichst darin bestehen, dass wir uns Uberfliissiges versagen,
immer wieder einmal, zuweilen gar auch Notiges. Sodann ist der Ort unserer Bue der
hochmiitige Stolz, die ungeordnete Sinnlichkeit und die trige Bequemlichkeit, die allzu
leicht zur Siinde fithren. Das sind Versuchungen, von denen niemand frei ist. Vor allem
muss unsere Abtotung darin bestehen, dass wir die Aufgaben, die das Leben uns stellt,

tapfer ergreifen und in Angriff nehmen, auch dann, wenn wir lieber etwas anderes titen.

Jeden Tag ein Opfer aus Liebe, aus Liebe zu Gott. Wiirden wir uns das zur Richtschnur
machen, unser Denken und Wollen wiirde dadurch spiirbar gereinigt, und wir wiirden
innerlich freier dadurch. Es geht hier um unsere Heiligung in der Nachfolge des Ge-
kreuzigten. Unsere Selbstbeherrschung und unsere Selbstdisziplin liegen weithin im Ar-

gen. Die Erkenntnis muss uns da zu entschlossenem Handeln fiihren.

Wenn wir den nicht erkennen und anerkennen, der in unserer Mitte ist und der zugleich
der Kommende ist, und wenn wir ihn so wenig sichtbar machen in unserer Welt, so liegt
das daran, dass wir zwei grundlegende Forderungen Gottes und Christi nur mangelhaft
erfiillen, wenn wir sie nicht schon ganz und gar vergessen haben. Diese sind das unabla-
ssige Gebet und das Leben im Geist der Bulle, das Gebet der Worte oder des Herzens
und das Gebet der Sinne, so kdnnen wir auch sagen. Durch das immerwéhrende Gebet
und durch die Bulle stirken wir unseren Verstand und unseren Willen. Aus dem Gebet
der Worte oder des Herzens und dem Gebet der Sinne erwéchst aber die wahre Freude.
Wir begehen heute den Sonntag Gaudete. Gliicklicher als die Befriedigung unserer
Wiinsche macht uns der Verzicht darauf. Nicht von ungefahr ist die Freudlosigkeit das
»signum® unserer dem Christentum weithin entfremdeten Zeit geworden. Freude, wahre
Freude, wo finden wir sie noch? Spal3 ist etwas anderes als Freude. Nicht die Erfiillung
unsere Wiinsche macht uns froh in der Tiefe und nicht der Tanz um die Gotzen unserer
Zeit. Daraus erwachsen am Ende Uberdruss und Ekel, daraus geht letztlich eine finstere
Mentalitdt hervor. Tiefe und bleibende Freude ist die Frucht des Opfers und des frei-
willigen Verzichtes. Sie schenkt uns der, der verborgen da ist, ,,in unserer Mitte*, wenn

wir 1ihn suchen im Gebet und in Werken der Buf3e.



227

4. Adventssonntag

»Du wirst deinen Heiligen nicht schauen lassen die Verwesung*

Wenn wir wirklich Christen sind, wird unser Leben nicht nur durch den Glauben und
durch die Liebe bestimmt, sondern auch durch die Hoffnung. Vom Glauben ist haufig
die Rede in der Verkiindigung der Kirche, von der Liebe noch héufiger, seltener jedoch
von der Hoffnung, obwohl die Heilige Schrift immer wieder von der Hoffnung spricht,
an mehr als hundert Stellen. Der heilige Paulus definiert die Christen als Menschen der
Hoffnung und die Heiden als Menschen, die keine Hoffnung haben (1 Thess 4, 12; Eph
2, 12). Die Hoffnung ist der Zukunft zugeordnet. In ihr wartet man auf etwas, das man
noch nicht sein Eigen nennt. ,,Eine Hoffnung, die man sieht, ist keine Hoffnung* heif3t
es im Romerbrief (Rom 8, 24). Die Hoffnung ist das Thema in diesen Wochen der Ad-

ventszeit.

Der Mensch lebt von der Hoffnung. Ohne die Hoffnung kann er eigentlich nicht existie-
ren. Wenn er nur wenig Hoffnung hat oder wenn er sie ginzlich verloren hat, zerstort er
sein Leben. Ohne Zukunftsperspektiven geht der Mensch zugrunde. Wer keine Zukunft
hat, der resigniert, der ist mutlos und niedergeschlagen, und am Ende verzweifelt er. Die

Verzweiflung ist die letzte Station der Hoffnungslosigkeit.

Dabei miissen wir unterscheiden zwischen einer innerweltlichen Zukunft und einer
weltjenseitigen. Ohne die Erstere kann man nicht leben, ohne die Letztere kann man es,

aber nur schwerlich.

Heute wichst die Zahl jener Menschen, die sich mit den irdischen Hoffnungen begnii-
gen, schon lange bilden sie die Mehrheit, nicht nur in der westlichen Welt. Thre Hoff-
nung geht auf vordergriindige und innerweltliche Giiter, auf Gesundheit und ein langes
Leben, auf Vergniigen, auf Reichtum, auf Macht und Ehre und Ansehen bei den Men-
schen. Die christliche Hoffnung sprengt diesen Rahmen. Sie reicht in eine andere Welt
hinein, in eine Welt, deren Existenz wir erschlieBen konnen, aus der uns zudem eine

Kunde zuteil geworden ist in den Schriften des Alten und des Neuen Testamentes.
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Der Gegenstand der christlichen Hoffnung ist Gott selber, das Reich Gottes, die Herr-
schaft Gottes, die Frucht der Menschwerdung des Sohnes Gottes, seines Leidens und
seines Sterbens am Kreuz. Wenn wir wirklich Christen sind, dann ist unser Leben ge-
pragt von der Hoffnung auf das ewige Leben bei Gott. ,,Du wirst deinen Heiligen nicht
schauen lassen die Verwesung®, heiit es im Buch der Psalmen (Ps 15, 9). Die selige
Gemeinschaft mit Gott, sie gibt uns mehr als alle irdischen Annehmlichkeiten uns zu

geben vermogen.

Die christliche Hoffnung iiberschreitet unsere sinnenhafte Welt, wesentlich, sie meint
aber auch das irdische Gliick, ja, sie sieht im jenseitigen Gliick den Garanten fiir das ir-
dische Gliick. Sie erwartet auch eine Verbesserung unserer irdischen Verhiltnisse, sie
richtet sich auch auf den Frieden, auf die Beseitigung aller Missstdnde in unserer Welt,
auf mehr Liebe und Gemeinschaft unter den Menschen und auf die Gerechtigkeit fiir
alle. Sie verschmiht nicht die irdischen Werte, die wir von Natur aus anstreben und er-
hoffen, aber sie stellt sie in einen anderen Rahmen hinein und ermdéglicht damit im

Grunde erst ihre Verwirklichung.

Die ewige Gemeinschaft mit Gott, sie ist der Inbegriff unserer Hoffnung. Diese ewige
Gemeinschaft wird sich allerdings als Illusion erweisen, wenn wir nicht mit dem verbor-
genen Christus durch die Zeit gehen, wenn wir nicht verantwortungsbewusst handeln in

unserem Leben und wenn wir an den Geboten Gottes vorbeileben.

Aber auch das ist die Voraussetzung fiir unsere ewige Gemeinschaft mit Gott, dass wir
auch der Kirche die Ehre erweisen, sofern wir wissen um ihre Geheimnishaftigkeit - sie
ist der fortlebende Christus in dieser Welt -, also auch das ist die Voraussetzung fiir un-
sere ewige Gemeinschaft mit Gott, dass wir auf die Kirche horen, dass wir in Ehrfurcht
die Sakramente der Kirche empfangen und uns durch sie stirken auf dem Pilgerweg un-

seres Lebens.

Stets fordert Gott uns mit seinen Geschenken heraus. Er beschenkt uns nur dann, wenn

wir uns darum bemiihen, dass wir uns seiner Geschenke wiirdig erweisen.

Das ist ein Gedanke der heute oft in der Verkiindigung vergessen, vielmals wohl auch
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bewusst ausgelassen wird. Da machen wir aus der Allwirksamkeit Gottes die Allein-

wirksamkeit Gottes, damit wir es bequemer haben.

Man hat die christliche Hoffnung als die Tugend des ,,auf dem Wege Seins“ bestimmt,
in der der Pilgerstand anerkannt und die Miihe des Weges auf sich genommen wird. Im-
mer muss die Hoffnung realistisch sein, das gilt fiir die irdische Hoffnung nicht weniger
als fiir die weltjenseitige. Hoffen wir an der Wirklichkeit vorbei, geht unsere Hoffnung
ins Leere, findet sie nicht ihre Erfiillung, folgt ihr die Enttduschung. Das Gliick fillt uns
nicht in den SchoB, jedenfalls nicht in der Regel. An der realistischen Hoffnung sind der

Verstand und der Wille beteiligt.

Wer mehr hofft, als er erwarten kann, oder wer hofft, ohne sich fiir die Erfiillung seiner
Hoffnung einzusetzen, der ist vermessen, der Vermessenheit aber folgt die Enttdus-
chung. Wer weniger hofft, als er erwarten kann, der resigniert, er ist kleinmiitig, dem

Kleinmut aber folgt die Verzweiflung, im Extremfall.

Beide Fehlhaltungen begegnen uns heute im Hinblick auf die irdischen Hoffnungen wie
auch im Hinblick auf die weltjenseitigen. Dabei wéchst die Zahl jener, die keine Hoff-
nung mehr haben, ins Gigantische. Oftmals haben sie zundchst zu viel gehofft, um
durch die Enttduschungen, durch die sie hindurchgegangen sind, schlieBlich alle Hoff-
nung aufzugeben. Deswegen ist ihr Leben von Langeweile und innerer Leere gepragt.
Sie flichen dann oftmals in den vordergriindigen Genuss, verschreiben sich den An-
nehmlichkeiten des Lebens und taumeln von einem Vergniigen in das andere, werden
dadurch jedoch immer tiefer in die Resignation und in die Verzweiflung hineingefiihrt.
Die ungeordneten Freuden der Sinnlichkeit, die Freiziigigkeit und Ziigellosigkeit ver-
wunden heute die Seelen vieler. Diese ihre Lebenspraxis geht aus der Verzweiflung her-
vor und fiihrt gleichzeitig tiefer in sie hinein. Der ungldubige Literat Albert Camus (+
1960) hat einmal geschrieben: ,,Die ziigellose Sexualitét fiihrt zu einer Philosophie der
Sinnlosigkeit der Welt. Die Keuschheit hingegen verleiht ihr (der Welt) einen Sinn®.

Viele leiden heute unter Depressionen. Thr ungeordnetes Leben hat sie krank gemacht.

Die christliche Hoffnung mahnt uns zur Wachsamkeit und zur Heiligung des Lebens.
Ihre Friichte sind Liebe, Freude, Geduld, Friede, Giite, Langmut, Demut, Bescheiden-
heit, Enthaltsamkeit und Keuschheit. So sagt es der Galaterbrief im 5. Kapitel (5, 22).
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Die Wachsamkeit und die Heiligung des Lebens, sie sind Ausdruck unserer christlichen
Hoffnung, und sie bestirken uns in ihr. Die christliche Hoffnung, in der wir die sinnen-
hafte Welt iiberschreiten, relativiert unsere Sorgen, und sie erfiillt uns mit Geduld und

Freude in aller Bedriangnis.

Hochfest der Geburt des Herrn (Weihnachten)

»Euch ist heute der Heiland geboren, welcher ist Christus, der Herr*

»Euch ist heute der Heiland geboren, welcher ist Christus, der Herr*. Mit diesen Worten
verkiindet und deutet ein Engel das Geschehen der Heiligen Nacht den “Hirten, die in
jener Gegend bei ihren Herden wachten”. Zusammen mit ihnen verkiindet und deutet er
es auch uns. In den Worten des Engels begegnet uns so etwas wie eine Kurzfassung des
gesamten Evangeliums, der ganzen Botschaft der Kirche, die eine gute, eine frohe Bot-
schaft ist, wie es das griechische Wort ,,euangelion® zum Ausdruck bringt. Das in der
Botschaft des Engels berichtete Geschehen ist der Anfang der Kirche und des Christen-

tums.

»Euch ist heute der Heiland geboren, welcher ist Christus, der Herr*. Wir konnen diese
Botschaft nicht recht verstehen, wenn wir nicht ihre Vorgeschichte mit einbeziehen: Die
Geschichte von der Verlorenheit des Menschen in der Siinde und von der VerheiSung
der Erlosung durch Gott, die das ganze Alte Testament durchzieht. Mit einbeziehen mii-
ssen wir aber auch die Nachgeschichte, das, was die Erlosung des Naheren bewirkt hat,

den Kreuzweg des Kindes von Bethlehem, seinen Tod und seine Auferstehung.

In der Botschaft von der Geburt des Heilandes, der Christus, der Herr, genannt wird, ha-
ben wir gewissermalen die Klammer zwischen der alttestamentlichen und der neutesta-

mentlichen Heilsgeschichte.

Der Heiland ist der Heilbringer. Dieser aber ist nicht ein gewohnlicher Mensch, sondern
er ist der Herr. Das heif3t: Er sprengt die Fesseln unseres Menschseins, er ist nicht nur
ein Mensch, sondern zugleich Gott, identisch mit dem unsagbaren Geheimnis, durch das

alles seinen Bestand hat und das einem jeden von uns sein Dasein verleiht.
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Der Begriff ,,Herr* war fiir die Menschen des spiten Alten Testamentes die géngige Be-
zeichnung fiir Gott, dessen Namen ,,Jahwe* sie zwar niederschrieben, aus iibergroBBer
Ehrfurcht aber nicht auszusprechen wagten. Sie schrieben den Gottesnamen, lasen aber
der Herr. So war es auch zurzeit Jesu in Israel. Von daher ist es nichtverwunderlich,
wenn man schon bald nach dem Tod und nach der Auferstehung des Heilandes in Rom
und in Griechenland und in Kleinasien konsequent und unbeugsam verkiindete: Christus
ist der Herr! und ebenso konsequent und unbeugsam bekannte: In ihm hat Gott selber

die Menschheit heimgesucht.

Die Weihnachtsbotschaft, die der Engel den Hirten verkiindete, enthélt somit zwei Ge-
danken: Gott erlost uns, er rettet uns aus der Verlorenheit der Siinde, dieses Drama be-
ginnt in jener Nacht, die wir die heilige Nacht nennen, und der, durch den die Rettung

kam, er war Gott, Gott in der Gestalt eines armen Kindes.

Diese Botschaft wird den Hirten verkiindet, Menschen ohne Obdach, die unter freiem
Himmel die Nacht verbringen, einfachen Menschen, die nicht mit Giitern gesegnet sind.
Ihnen gilt diese Botschaft zuerst, nicht allein, aber in erster Linie, den anderen, also
auch uns, die wir nicht die Armut der Hirten teilen, gilt sie nur dann, wenn wir uns das
Denken und das Fiihlen dieser einfachen Menschen bewahrt haben oder wenn wir uns
dieses Denken und Fiihlen zu Eigen machen. Ist es anders, konnen wir sie gar nicht ver-
stehen, diese Botschaft. Uns gilt die Botschaft nur dann, wenn wir demiitig geblieben
sind oder wenn wir demiitig werden und wenn wir uns die Féhigkeit bewahrt haben o-
der neu erwerben, in Demut staunen zu koénnen und wenn wir nicht vergessen haben,
dass alles Leid der Welt und alle Not der Zeit in der Siinde wurzelt, in der Trennung des
Menschen von Gott, im Hochmut und in der Selbstgefilligkeit der Kreatur, die sich ge-

gen ihren Schopfer stellt und die sich seiner Autoritét entzieht.

Schon an dieser Stelle muss uns klar werden, dass viele Menschen heute zwar Weih-
nachten feiern - wer wiirde schon auf ein Fest verzichten -, dass ihr Feiern aber der
Grundlage entbehrt. Deshalb ist es ein So-tun-als-ob, ein frommes oder auch gar nicht
mehr frommes Theaterspiel, ein Betrug vor sich selbst und vor anderen. Und wir mii-
ssen davon ausgehen, dass der heutige Festtag nicht selten auch bei Kirchenleuten, bei

Priestern und Laien im kirchlichen Dienst, sein Fundament verloren hat und nicht mehr



232
ist als die Erinnerung an einen alten Mythos, von dem sie bestenfalls hoffen, dass er

wabhr ist.

Es kommt hinzu: Was soll die Erlésung, wenn es keine Ursiinde gibt und wenn die Siin-
de nicht das entscheidende Problem der Menschheit ist, die Stinde und die immer neue
Bekehrung. Dass dem so ist, wer realisiert das noch? Viele von denen, die sich stolz zu

den Intellektuellen zdhlen, realisieren das schon lange nicht mehr.

Das Kind von Bethlehem ist nur dann fiir uns gekommen als der Heiland, als der Retter,
wenn wir uns unserer Siindigkeit bewusst werden, wenn wir allen Hochmut und alle
Selbstgefilligkeit abwerfen und so den Weg Gottes bejahen konnen, bei dem sich die
Macht in der Ohnmacht verbirgt.

Wer die Erlosung nicht glaubt, der kann ihrer nicht teilhaftig werden. Es kommt noch
hinzu, dass das Kind von Bethlehem nur dann der Retter fiir unsere Welt und fiir unser
Leben ist, wenn wir uns von Gott den Weg zeigen zu lassen bereit sind, wenn wir nicht
tun, was uns passt, wenn wir nicht leben, wie es uns Spall macht oder, sagen wir es mit
anderen Worten, wenn wir uns nicht dem Diktat der Massenmedien beugen, dem Diktat

der Mode, dem Sog des ,,man sagt* und dem Sog des ,,man tut®.

Das ,,Euch* der Engelsbotschaft spricht uns nur dann an, wenn wir nicht langst kapitu-
liert haben vor der Liige und vor dem ,,Evangelium der Lust®, vor dem ,,Evangelium des
Hedonismus* - so sagt man es auch - das heute viel mehr und viel einsatzfreudigere Mi-

ssionare hat als das Evangelium der Wahrheit.

In dem kleinen Kind von Bethlehem rettet uns Gott selber. Das ist der zweite Gedanke,
den die Botschaft des Engels von Bethlehem enthilt, ein unbegreifliches Geheimnis:
Gott wird ein Mensch, und er rettet uns in diesem Geheimnis. Er tut das aber nur dann,

wenn wir ihn glaubig darin aufnehmen.

Nicht nur damals wandten sich viele ab, nicht nur damals lieBen viele den Gottmen-
schen gleichsam drauflen vor der Tiir stehen. So ist es auch heute, auch heute empfinden
nicht wenige das Geheimnis der Menschwerdung Gottes als eine Zumutung, heute mehr

noch, so mdéchte man meinen, als in der Jahrhunderte langen Geschichte des Christen-
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tums.

Die Zahl derer ist im Wachsen begriffen, die in dem, dessen Geburt wir in der Heiligen
Nacht feiern, wohl einen groflen Menschen sehen wollen, nicht aber Gott selbst. Wenn
er aber nur ein grofler Mensch ist, dann ist auch seine Kirche nicht mehr als ein Verein.
Auch das meinen heute - konsequenterweise - viele, zuweilen gar auch Amtstréger,

Priester und Bischofe. So scheint es jedenfalls. Die Verwirrung ist grof3 geworden.

Bleiben wir an diesem Punkt stehen, sehen wir in dem, der in Bethlehem geboren wur-
de, nur einen groen Menschen, tun wir das mit Einsicht und in Freiheit, dann nehmen
wir ihn nicht auf, dann ist er fiir uns umsonst gekommen. Wenn wir ihn aber als den
Sohn Gottes aufnehmen, dann sind wir in Pflicht genommen durch ihn. Dann miissen er
und seine Kirche der Maf3stab unseres Lebens sein. Dann kann kein noch so heftiges
Begehren, dann kann keine Weisheit dieser Welt, an die Stelle seines Wortes treten.
Daher bedeutet diese Aufnahme nicht selten die Feindschaft der Welt, ja, die Feind-
schaft des eigenen Ich mit seinen ungeordneten Wiinschen und das Brechen mit lieb ge-
wordenen Gewohnheiten. Wer sich Gott zuwendet, muss sich von der gottwidrigen

Welt abwenden.

Das Kind von Bethlehem ist nicht nur eine siile Idylle. Das ist es auch, aber es ist mehr
noch. Es ruft in die Krisis, es fordert uns génzlich, in einer Entscheidung auf Leben und
Tod. Der fromme Dichter Angelus Silesius (+ 1677) driickt das so aus: ,,Wird Christus
tausendmal zu Bethlehem geboren und nicht in dir, du bleibst noch ewiglich verloren”

(Cherubinischer Wandersmann, 1. Buch, Frankfurt/M. 1948, 9).

Die Botschaft des Engels von Bethlehem ist ein Kompendium des Christentums, sie ist
ein Kompendium der Botschaft der Kirche. Sie gilt uns allen als eine Botschaft der
Freude, sofern wir um die Not der Siinde wissen und demditig von Gott das Heil erwar-
ten, sofern wir uns abwenden von unserem Hochmut und von unserer Selbstgefalligkeit
und demiitig die Botschaft von der Erlosung vernehmen. Hinzukommt: Das Kind von
Bethlehem, der Heiland der Welt, ist der Herr. Er ist Gott, der Sohn des ewigen Vaters.
Nehmen wir ihn auf, nicht als einen gro3en Menschen, sondern als den Mensch gewor-
denen Sohn des ewigen Vaters, dann wird er uns einst ein gnddiger Richter sein, denn

der, der in Armut und unscheinbar gekommen ist, der in seinem Tod die konsequente
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Ablehnung des Menschen auf sich genommen hat, er wird in Herrlichkeit wiederkom-
men am Ende als der Richter der Welt. Die Botschaft der Heiligen Nacht steht im Zei-
chen der Freude. Aber diese Freude ist nicht gratis, sie kostet uns die Entscheidung, den
Einsatz unserer ganzen Person fiir das Mysterium der Menschwerdung Gottes. Darum
wird der Weihnachtsfriede nur denen verkiindet, die guten Willens sind. Stets geht die

wahre Freude aus Schmerzen und Leiden hervor.

Fest des heiligen Stephanus (2. Weihnachtsfeiertag)

»Allen aber, die ihn aufnahmen, gab er Macht, Kinder Gottes zu werden*

Der heilige Augustinus hat vor 1500 Jahren das Geheimnis der Menschwerdung Gottes
mit einem kiihnen Satz gedeutet, wenn er in seinem Psalmenkommentar erkldrt hat:
,,Gott wurde ein Mensch, damit der Mensch Gott werden konnte, somit sind wir Men-
chen Gotter geworden® (In Psalm. 49, 2). Damit knlipft er an eine bedeutende Aussage
des 2. Petrusbriefes an, in der es hei3t, dass wir Menschen durch die Erlésung der gott-
lichen Natur teilhaftig geworden sind (2 Petr 1, 4). In einer Weihnachtspredigt wieder-
holt der heilige Augustinus diesen Gedanken, wenn er bemerkt: ,,Gott will dich zum
Gott machen. Denn Gott wurde von einer menschlichen Mutter geboren, damit wir aus
Gott geboren werden konnten* (Hom. 189, 3). In diesem Sinne nennt er die Mensch-
werdung Gottes einen wunderbaren Tausch. Von diesem wunderbaren Tausch ist immer
wieder die Rede bei den Kirchenvitern. Gott wurde ein Menschenkind, so stellen sie
fest, damit wir Gotteskinder werden konnten. Sie variieren damit einen Gedanken aus
dem Weihnachtsevangelium des Johannes-Evangelisten: ,,Allen aber, die ihn aufnah-
men, gab er Macht, Kinder Gottes zu werden®. Der wunderbare Tausch ist eines der
Grundmotive der Weihnachtsliturgie. Im Gabengebet der Heiligen Nacht beten wir:
»Allméchtiger Gott, in dieser heiligen Nacht bringen wir dir unsere Gaben dar. Nimm
sie an und gib, dass wir durch den wunderbaren Tausch deinem Sohn gleich gestaltet

werden, in dem unsere menschliche Natur mit deinem gottlichen Wesen vereint ist*.

Von der Gnade der Gotteskindschaft ist oft die Rede in der Heiligen Schrift, davon, dass

Gott ein Menschenkind geworden ist, damit wir Gotteskinder werden konnten. Unsere
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Gotteskindschaft ist das innerste Geheimnis unserer Erlosung. Durch die Zuwendung
Gottes zum Menschen wurden wir, die wir Knechte waren, S6hne und Tochter Gottes,
nicht im Sinne einer Adoption, die ist ndmlich nur rechtlicher Natur, sondern im Sinne
einer Verwandlung, im Sinne einer neuen Geburt. Das begann in der Menschwerdung

Gottes. Sie ist der erste Schritt zur Erlosung des Menschen.

Gott wollte uns in seine Familie aufnehmen, er wollte vertrauten Umgang mit uns pfle-
gen. Dazu musste er den unendlichen Abstand zwischen ihm und uns aufheben, dazu
musste er uns erheben, musste er uns zu sich emporziehen und uns an seinem gottlichen

Leben Anteil geben.

Wollte der Mensch etwa mit dem Tier wirkliche Gemeinschaft haben, so miisste er ihm
eine menschliche Natur schenken, was natiirlich nicht moglich ist. Der Mensch kann
den Abstand zwischen sich und den Tier nicht autheben. Was der Mensch aber nicht
kann, Gott kann es. Wirkliche Gemeinschaft kann der Mensch nur mit Gott haben,
wenn dieser ihm eine gottliche Natur schenkt, wenn dieser ihn teilhaben ldsst an seinem
gottlichen Leben. Das aber kann Gott, und das hat er getan. Die gottliche Natur, die
Voraussetzung fiir unsere Gotteskindschaft, oder das gottliche Leben in uns nennen wir
auch die heiligmachende Gnade. Gott wurde ein Mensch, damit der Mensch vergdttlicht

werde. Das ist gemeint mit dem wunderbaren Tausch.

Gott kam zu uns, um uns zu erlosen, um uns an Kindes Statt anzunehmen, um uns der
gottlichen Natur teilhaftig zu machen, um uns das gottliche Leben zu schenken. Unter
diesem Aspekt kann der heilige Augustinus den Erlosten zurufen: Thr seid nicht mehr
Menschen, sondern Gotter. Das ist hyperbolisch gemeint, da wird ein richtiger Gedan-
ken iiberspitzt, um unsere Aufmerksamkeit zu wecken. Ein beredter Ausdruck unserer
Gotteskindschaft ist die Vateranrede gegeniiber Gott, die Jesus uns zu verwenden ge-
lehrt hat.

Allein, die heiligmachende Gnade, das gottliche Leben, das uns in der Taufe zugewen-
det wird, ist nicht ein unverlierbarer Besitz fiir uns. Es geht verloren in der schweren
Siinde. Wir konnen es nur erhalten und bewahren, wenn wir, allgemein gesprochen, den
Mensch gewordenen Gott aufnehmen, nicht nur in Worten, sondern auch in Taten. Der
uns ohne uns erldst hat, er wollte uns nicht ohne uns retten, so betont der heilige Augu-

stinus (Sermo 169, 11, 13). Gott hat uns die Freiheit gegeben, und er erspart uns nicht
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thren Gebrauch. Damit wir das goéttliche Leben wiedergewinnen kénnen, wenn wir es
verloren haben, deswegen hat uns Christus das Bullsakrament geschenkt. Da wir dieses
Sakrament aber nun einmal haben, dient es uns auch zur Vertiefung und Ausweitung

dieses Lebens.

Bewahren konnen wir es nur dann, das gottliche Leben, wenn wir jeden Tag aufs Neue
das Kind von Bethlehem, den Herrscher iiber Himmel und Erde, den verborgenen Gott
in dem Sinne aufnehmen, dass er pragend und bestimmend ist fiir unser Leben. Dabei
gilt, dass wir nur dann Gott mit Recht unseren Vater nennen diirfen, wenn wir im Besitz

des gottlichen Lebens sind.

Daher ist es ungenau, wenn wir, wie es oft geschieht, sagen: Alle Menschen sind Kinder
Gottes. Richtiger muss es heilen: Alle Menschen sollen Gottes Kinder sein, oder sie

sollen es werden. Ob sie es sind, das weifl Gott allein.

Ob wir selber in der Gnade leben, das wissen wir. Das muss unsere erste Sorge sein. Die
Heilige Schrift spricht von dem ,,einen Notwendigen” (Lk 10, 42). Bewahren wir diese

Gnade bis zu letzten Stunde, wird sie uns zur Grundlage des ewigen Lebens.

Papst Leo der Grofe - er lebte um die Mitte des 5. Jahrhunderts, er war ein jiingerer
Zeitgenosse des heiligen Augustinus - sagt in einer Weihnachtspredigt, die uns iiber-
kommen ist: Wo der Geburtstag des Lebens gefeiert wird, da ist kein Raum fiir Trau-
rigkeit (Sermo 1, 1). Weihnachten ist der Geburtstag des gottlichen Lebens in uns, das
uns in der Taufe zum ersten Mal geschenkt wurde und das uns im Buflsakrament erneut
zuteil wird. Wenn wir es im Leben bewahren und mit ihm die Schwelle des Todes iiber-

schreiten, fiihrt es uns in die selige Gemeinschaft mit Gott.

Wenn wir das gottliche Leben in uns tragen, ist der Tod entmachtet, wie das uns ein-
drucksvoll im Sterben des ersten Mértyrers der Kirche, des heiligen Stephanus, vor Au-
gen gefiihrt wird. Von ihm heif3t es deshalb: Er entschlief im Herrn (Apg 7, 60). Kénnen

wir uns etwas Besseres wiinschen?

In der Gnade der Gotteskindschaft zu sterben, darauf muss unser Bemiihen ein Leben

lang gerichtet sein. Von Kindesbeinen an wurden wir gelehrt, im Ave Maria tdglich um
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eine gute Sterbestunde zu beten. Unter diesem Aspekt verehren wir den heiligen Joseph

als den Patron der Sterbenden.

Fest der Heiligen Familie

,,Uber alles habt die Liebe, sie ist das Band der Vollkommenheit

Der Sohn Gottes wird in eine Familie hineingeboren. Und von den dreiunddreifig Jah-
ren seines irdischen Lebens verbringt er in ihr dreiflig Jahre, sein sprichwdrtlich ver-
borgenes Leben in Nazareth. In diesen Jahren ist er, das betont das Lukas-Evangelium,
seinen menschlichen Eltern gehorsam. ,,Er war ihnen untertan®, heifit es da (Lk 2, 51).
Das ist schon beinahe alles, was wir aus dieser Zeit erfahren. Aber wir gehen nicht fehl,
wenn wir davon ausgehen, dass das Leben der Heiligen Familie geprigt war vom Gebet

und von selbstlosem Miteinander.

Gott musste nicht diesen Weg wihlen. Er hétte auch als erwachsener Mensch in diese
Welt cintreten konnen, um seine Mission zu erfiillen. So hétte es sich unsere mensch-
liche Phantasie vielleicht erdacht, so hitte sich die Menschwerdung Gottes vielleicht im
Mythos dargestellt. Allein, der wirkliche Gott, er geht oft ganz andere Wege, als wir es

erwarten.

Indem Gott den Weg in diese Welt iiber eine Familie gewéhlt hat, hat er die Familie als
Institution, die er selber begriindet hat am Anfang der Menschheit, in spezifischer Weise
geheiligt und uns ein Beispiel gegeben, das hei3t: hat er uns gezeigt, dass und wie wir in
ihr leben sollen. Die Familie von Nazareth sollte nach dem Willen Gottes kiinftighin
idealer Weise das Modell aller Familien und, mehr noch, aller Gemeinschaften der
Menschen sein.

Die Bedeutung die Familie fiir die Kirche und fiir das gesellschaftliche Zusammenleben
der Menschen hat im 19. Jahrhundert mit besonderer Klarheit der selige Adolf Kolping
(+ 1865) erkannt, wenn er die gesunde Familie als das Zentrum seiner genialen priester-
lichen Tatigkeit bei den jungen Menschen betrachtet hat. Er hat das kithne Wort ge-
pragt: ,,Die Rettung des Menschengeschlechtes fiangt an bei der Familie®. So konnte er

sprechen, weil er wusste, dass, wenn die Familie intakt ist, der Staat und die Gesell-
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schaft im Lot sind, und dass die Familie der Hort der Freiheit und der Menschlichkeit
ist. Heute ist sie in eine tiefe Krise hineingeraten, die Familie, heute unterliegt sie einem
verhidngnisvollen Auflosungsprozess, in unserem Land, aber auch in vielen anderen
Liandern. Auf der einen Seite zerfallt sie, auf der anderen Seite wird sie bewusst zerstort.
Jene, die die Fa-milie bewusst zerstoren, sehen in diesem Zerstérungswerk ein wirksa-
mes Mittel, eine neue Gesellschaftsordnung herbeizufiihren, auf der Basis des Marxis-
mus oder auf der Basis des New Age, wobei diese zwei Konzeptionen im Grunde gar
nicht so weit aus-einander liegen. Man weil} in diesen Kreisen, welche grundlegende
Bedeutung die Fa-milie, die Keimzelle der menschlichen Gesellschaft, als Urgemein-
schaft fiir den Staat, fiir die Gesellschaft und auch fiir die Kirche hat und welche unaus-
denkbaren Folgen es hat, wenn sie zerstort wird. Mit Hilfe der Zerstdrung der Familie
will man eine alte, angeblich liberholte Gesellschaft niederreiBen, um eine neue, eine
vermeintlich bessere, an ihre Stelle zu setzen. Die Mittel, die man einsetzt, sind vor al-
lem die Sexualisierung des 6ffentlichen Lebens, die Verfiihrung der Jugend bereits im
Kindesalter, die so genannte Konfliktpddagogik, die aufdringliche Homo - Ideologie
und die, wie man es nennt, Alternativmodelle zur Ehe. Viele machen mit, denn das Pro-
gramm ist attraktiv, auch fiir solche, die die Ideologie der Drahtzieher nicht bejahen. Sie
machen mit, weil sie nicht tiefer nachdenken oder weil sie nicht mehr im Christentum

verwurzelt sind.

Zeichen des verhdngnisvollen Niedergangs der Ehe sind die Haufigkeit und die Propa-
gierung von Ehescheidung, eheloses Zusammenleben der Geschlechter, voreheliche Be-
ziehungen, Kinderfeindlichkeit und Abtreibung. Faktisch erleben wir es, dass einerseits
die Zahl der Ehescheidungen grofer ist als je zuvor und dass andererseits die Zahl derer
ins Ungemessene wichst, die erst gar keine Ehe mehr eingehen. Die Krise der Familie,
egal, ob sie sich natiirlicherweise entwickelt hat, oder ob sie kiinstlich herbeigefiihrt

worden ist, sie ist im Grunde eine Katastrophe.

Es gibt kaum eine Familie, die heranwachsende Kinder hat, die das nicht in irgendeiner
Weise leidvoll zu spiiren bekommt. Auflehnung gegen die Eltern, Abwendung von der
Familie, Missachtung der ethischen und religiésen Werte, die den Eltern heilig sind, das

alles sind alltdgliche Erscheinungen geworden.

Uber die Krise der Familie braucht man sich nicht zu wundern, wenn man es registriert,
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dass Gott heute immer mehr aus der Offentlichkeit vertrieben wird. Wo Gott nichts
mehr zu sagen hat, da gehen alle Mal3stdbe verloren, da geht auch die Familie zugrunde,
notwendigerweise, da konnen aber auch mit Leichtigkeit jene das Heft an sich reifen,
die es auf bewusst die Zerstorung der Familie abgesehen haben. Deshalb legt man unge-
straft Hand an das ungeborene menschliche Leben, deshalb zéhlen die alten Leute nur
noch wenig in der 6ffentlichen Meinung, deshalb wird der Mensch zynisch manipuliert
in den Massenmedien und in der Reklame, deshalb ist die 6ffentliche Schamlosigkeit
kaum noch zu steigern und deshalb wird die Menschenwiirde in immer neuen Variati-
onen mit Fiilen getreten. Deshalb wird durch die Konflikttheorie und durch die Eman-
zipationsideologie der Gesellschaftsverdnderer die Saat des Unfriedens in die Familien
hineingetragen, wobei man sich nicht selten der Schulbiicher oder der auBerschulischen
Jugendarbeit bedient, ja, wobei man zuweilen gar die kirchliche Jugendarbeit in Dienst

nimmt.

Daraus folgt, dass es ungerecht wére, wiirde man den Eltern die Hauptschuld an der Mi-
sere der Familie zuschreiben. In Einzelfdllen mag das zutreffen, aber nicht allgemein.
Im Allgemeinen ist es die Offentliche Atmosphire, die sich hier auswirkt. Weithin ist

die Luft vergiftet, die wir einatmen.

Aber was ist da zu tun? Das ist hier die Frage. Wenn das Auto ins Schleudern kommit,
darf man nicht die Nerven verlieren, dann muss man vielmehr geduldig und umsichtig
gegensteuern. Das heillt: Wenn wir gliubige Christen sind, miissen wir den Mut haben,
uns gegen den Ungeist der Zeit zu stellen und ihn in seiner Hohlheit und Verlogenheit
zu entlarven, auch wenn er sich fortschrittlich gebéardet. Das Leitbild fiir unsere Fami-
lien ist die Familie von Nazareth. Darum miissen Liebe und Gehorsam das Gesetz un-
serer Familien sein, Liebe, wie sie die (zweite) Lesung heute beschreibt, und Gehorsam,
wie Christus ihn in seinen Erdentagen uns vorgelebt hat, als Gehorsam gegeniiber sei-
nen irdischen Eltern und gegeniiber dem Willen seines himmlischen Vaters.

Zur Liebe gehort aber das Opfer. Das diirfen wir nicht vergessen. In einer Familie, die
nur dem Vergniigen lebt, kann sich keine Liebe entfalten. Eine solche Familie wird zu
einem Nebeneinander von Egoisten, in ihr nehmen die Spannungen iiberhand, notwen-
digerweise. Darum muss das Opfer ein wichtiger Faktor der Erziehung sein, und zwar

von Anfang an.
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Die Liebe und der Gehorsam miissen ergénzt werden durch die Gegenwart Christi in
unseren Familien. Auch davon spricht die (zweite) Lesung. Psalmen, Hymnen und
geistliche Lieder sind wichtiger als das tigliche Brot, vor allem sind sie wichtiger als
das Fernsehen, das nicht selten das Familiengebet und dariiber hinaus die Familienge-

meinschaft zerstort.

Das Gebet fiihrt die Familie zusammen wie kein anderes Mittel, auch in spéteren Jah-
ren, wenn die Kinder bereits auf eigenen Fiilen stehen. Das Gebet ist aber auch das Mit-
tel, das den Eltern eine verlorene Tochter oder einen verlorenen Sohn zuriickbringt. So
war es bei Monika, der Mutter des Augustinus, der vor {iber 1500 Jahren dank der Tré-
nen und des Gebetes seiner Mutter nach vielen Irrwegen ein Heiliger und einer der

grofiten Lehrer der Kirche geworden ist.

Geordnete und gesunde Familien sind eine Frage, die uns alle angeht. Wo die Familie
zerstort wird, da wird der Mensch in seinem Menschsein zerstort und zugrunde gerich-
tet. In dem Bemiihen um die Familie geht es um die Rettung des Menschen, damit aber
um eine menschliche Zukunft fiir alle. Es gibt keine grundlegendere Aufgabe fiir den
Einzelnen wie auch fiir die Kirche als den Einsatz fiir die Familie. Sie ist eine echte Ge-
wissensfrage. Es gilt, dass wir dem Ungeist der Zeit gegensteuern und dass wir uns fiir
eine gute familienfreundliche Atmosphire einsetzen. Stets bauen die Tyrannen auf die
Zerstorung der Familie, und die Zerstérung der Familie fiihrt letztlich stets in die Ty-
rannei. Unsere Hoffnung ist die Heilige Familie von Nazareth. Die tragenden Sédulen der
intakten Familie, der Familie, die sich an der Familie von Nazareth orientiert, sind Lie-

be und Gehorsam und vor allem die Gottesfurcht und das Gebet.

Hochfest der Gottesmutterschaft Mariens (Neujahrstag)

»Lehre uns, unsere Tage zu zihlen, damit wir ein weises Herz gewinnen*

Wihrend heute in aller Welt der erste Tag des neuen Jahres 2009 begangen wird, feiern
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wir in der Kirche den 8. Tag des Weihnachtsfestes, begehen wir das Weihnachtsfest
gleichsam noch ein zweites Mal. Dieses Mal feiern wir es jedoch unter einem anderen
Aspekt: Wihrend vor einer Woche das gottliche Kind im Vordergrund stand, geht es
heute mehr um die Mutter dieses Kindes. Uber beide Inhalte dieses Tages wollen wir
nachdenken heute Morgen, iiber den weltlichen und {iber den religiosen Inhalt dieses
Tages. Dabei ist indessen, wie wir sehen werden, auch der weltliche Inhalt letztlich re-

ligidser Natur.

Von heute an schreiben wir nicht mehr 2008, sondern 2009. Das Jahr 2008 ist zu Ende.
Es kommt nie mehr wieder. Endgiiltig gehort es der Vergangenheit an. Wie das Jahr
2008 nun fiir immer der Vergangenheit angehort, so werden auch wir mit unserem
menschlichen Dasein einmal der Vergangenheit angehoren, endgiiltig, ein jeder von
uns. Und einmal beginnt jeder von uns sein letztes Jahr. Dabei weifl niemand, ob das
letzte Jahr fiir ihn nicht schon heute beginnt, ob auf seinem Grabstein einmal das Jahr
2009 oder ein anderes vermerkt sein wird. Unser Leben geht einmal zu Ende, unwi-
derruflich. Der Tod ist gewiss, die Zeit ist kurz, und die Ewigkeit ist lang. Wir leben nur

einmal. Und es kommt die Nacht, in der niemand mehr wirken kann (vgl. Joh 9, 4).

Darum muss der Beginn des neuen Jahres uns nachdenklich machen. Der Beginn eines
jeden neuen Jahres muss uns nachdenklich machen. In 90. Psalm beten wir: ,,Herr, lehre
uns, unsere Tage zu zdhlen, damit wir ein weises Herz gewinnen” (Ps 90, 12). Wir tun
gut daran und verhalten uns recht, wenn wir unsere Vergénglichkeit immer vor Augen
haben und dabei vor allem die Gewissheit des Dass und die Ungewissheit des Wann un-
seres Endes bedenken, damit wir weise werden, damit aber auch wachsam. Weise ist
man nicht, wenn man viel weil3, sondern wenn man weil}, worauf es ankommt im Le-

ben.

Unsere Offentlichkeit - zuweilen folgt ihr darin auch gar die kirchliche Offentlichkeit,
nachdem man sich zur Welt und zum Menschen, wie man sagt, bekehrt hat -, unsere Of-
fentlichkeit miiht sich erfolgreich, uns den Gedanken an unsere Vergéinglichkeit verge-
ssen zu machen. Sie tut damit genau das, was die Heilige Schrift immer wieder voraus-
verkiindet und wovor sie uns immer wieder gewarnt hat. Die Gottlosen verabscheuen
nichts mehr als das Nachdenken, sie verabscheuen nichts mehr, als {iber die Vergéng-

lichkeit unserer Welt nachzudenken.
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Es ist toricht zu sagen: Ich bin noch jung! Ich habe noch Zeit! Auch junge Menschen
konnen sterben und die Reihenfolge richtet sich nicht immer nach der Anzahl der Le-
bensjahre. Und zuweilen konnen auch sehr alte Leute lange auf den Tod warten. Wir
wissen: Nicht selten kommt der Tod unverhofft. Aber wenn er kommt, so folgt ihm das

Gericht. Das ist so sicher, wie das Amen am Ende des Vaterunsers.

Daher leben wir, wenn wir weise sind, verantwortlich, nehmen wir unsere Verantwor-
tung wahr, die wir haben vor Gott und vor den Menschen und vor uns selber. Eigentlich
muss unsere Rechnung jeden Abend stimmen, weil das Ende ungewiss ist. Wie ein klu-

ger Kaufmann, so sollten wir jeden Abend die Bilanz machen.

Gott ist barmherzig, gewiss. Aber er ist auch gerecht. Er belohnt das Gute, und er be-
straft das Bose. Gott belohnt das Gute, und er bestraft das Bose: Diese elementare Glau-
benswahrheit muss heute nachdriicklich betont werden, weil sie wohlweislich von den
professionellen Lehrern des Glaubens vielfach unterschlagen wird, wohlweislich, weil
sie die Zustimmung der Menschen wollen, weil sie Anerkennung wollen und nicht als

weltfremd bezeichnet werden wollen.

Im Blick auf die Ewigkeit miissen an erster Stelle unsere Pflichten gegen Gott stehen,
die taglichen Gebete und die Heiligung des Sonntags. Das Sprichwort sagt: ,,Wie dein
Sonntag, so dein Sterbetag™. Wenn wir Gott die Ehre geben, dann werden wir uns auch
recht zu verhalten wissen gegeniiber seinen Geschdpfen und gegeniiber seiner Schop-

fung.

Das neue Jahr, an dessen Anfang wir nun stehen, und {iberhaupt die Abfolge der Jahre,
in der uns, wenn wir nachdenken, unsere Verginglichkeit zum Bewusstsein kommt,
sollte uns, muss uns und darf uns aber auch mit Vertrauen erfiillen. Wir diirfen Gott un-
seren Vater nennen. Gott flihrt uns, wenn wir uns seiner Fithrung anvertrauen. Er be-
wahrt uns vor Schaden, vor allem Schaden, wenn wir auf ihn hoffen und seine Gebote
achten und erfiillen. Vor allem hilft er uns dann, dass wir den Priifungen gewachsen

sind, die liber uns kommen.

Im Riickblick auf das vergangene Jahr diirfen wir es aber auch nicht unterlassen, Gott
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zu danken fiir das Gute, das wir von ihm empfangen haben. ,,Jede gute Gabe steigt her-

ab vom Vater der Lichter, heifit es im Jakobusbrief (Jak 1, 17).

Dabei erweist sich bei tieferem Nachdenken vieles als gut, das wir zunachst anders be-
urteilen, und es erweist sich bei tieferem Nachdenken, dass wir vieles als selbst-ver-
stindlich nehmen, was durchaus nicht selbstverstdndlich ist. Allein schon die Tatsache,

dass wir diese Stunde erleben, ist ein Geschenk.

Wir beginnen das biirgerliche Jahr am Oktavtag von Weihnachten mit dem Hochfest der
Mutterschaft Mariens. Wir feiern an diesem Festtag die Geburt des Sohnes Gottes im
Fleisch durch eine menschliche Mutter und richten den Blick auf die Mutter des gottli-
chen Kindes von Bethlehem. Sie, die Mutter des gottlichen Kindes von Bethlehem, ist
zugleich die Mutter der Kirche und die Mutter eines jeden von uns. Sie ist die Mutter
des fortlebenden Christus und all jener, die zu Christus gehdren. Seit 2000 Jahren wird
sie in der Kirche verehrt. Die Verehrung Mariens ist ein bedeutendes Kapital fiir die
Kirche. Es sind nicht wenige Konvertiten, die von der Marienverehrung her den Anstof3
erhielten, katholisch zu werden, die heute zuriickbleiben, weil sich auch hier die Kirche
in ungesunden Extremen darstellt, wenn die einen die Marienverehrung vollstidndig ab-

lehnen und die anderen sie in aberglédubischen Praktiken verwirklichen.

Die gesunde Verehrung Mariens macht den Glauben der Kirche gemiithaft, sie unter-
streicht seine Erlebnisqualitit, sie nimmt ihm das Abstrakte und das Theoretische und
erweist sich dem, der sich um sie bemiiht, als eine wunderbare Antwort auf die tiefste

Sehnsucht unseres menschlichen Herzens.

In der Marienverehrung, im Blick auf Maria, finden wir Geborgenheit im Glauben und
in der Kirche. Wenn wir in Maria unsere Mutter erkennen und sie im Gebet verehren, so
konnen wir zuversichtlich nicht nur durch dieses neue Jahr, sondern durch alle Jahre
unseres Lebens hindurchgehen, die Gott uns schenkt. An der Hand der Mutter braucht

sich das Kind nicht zu firchten.

Maria bereitet uns, wie es in einem alten marianischen Hymnus heif3t, den sicheren

Weg. Wenn wir mit ihr Gemeinschaft haben, brauchen wir uns nicht zu fiirchten, mag
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die Zukunft, der wir entgegengehen, auch noch so unsicher sein. Und sie ist unsicher,
das diirfen wir uns nicht verhehlen, politisch, wirtschaftlich, gesellschaftlich und auch
kirchlich. Rosig ist sie nicht, unsere Zukunft, deshalb nicht, weil Gott immer mehr aus
dem Herzen der Menschen entschwindet. Das ist der tiefere Grund fiir die Unsicherheit,
die unser Leben heute bestimmt. Eine Welt ohne Gott wird zur Hélle fiir die Menschen.
Sie befreit den Menschen nicht, wie man oft behauptet, sondern sie versklavt ihn. Der
Teufel ist immer totalitdr und intolerant, was er freilich stets verschleiert, wie er tiber-
haupt und in allem von der Liige lebt und deshalb stets an der Liige erkennbar ist, an der

verschleierten Liige.

In dieser Stunde, da wir an der Schwelle eines neuen biirgerlichen Jahres stehen, kommt
uns unsere Vergénglichkeit zum Bewusstsein, werden wir daran erinnert, dass wir ver-
antwortlich und wachsam zu leben haben, dass wir aber gleichzeitig auch vertrauensvoll
unsere Sorgen auf den Herrn werfen diirfen, der mit uns ist, wenn wir ihn nicht verla-
ssen. In dieser Stunde werden wir auch daran erinnert, dass wir es nicht unterlassen diir-

fen, dankbar die Wohltaten Gottes zu preisen.

Das neue Jahr, das wir heute beginnen, gereicht uns zum Segen, wenn wir es an der
Hand der Mutter Jesu beginnen, wenn wir uns mit ihr verblinden und alle Tage auf sie

schauen, ihr Beispiel nachahmen und uns unter ihren Schutzmantel begeben.

Die Ehre der Mutter ist die Ehre des Sohnes: Wer sie ehrt, ehrt den Sohn. Durch die
Gnade Gottes wurde sie das hochste aller Geschopfe, und sie steht ganz im gottlichen
Licht. Wenn sie mit uns ist, so ist Gott mit uns. Per Mariam ad Jesu. Maria fiihrt uns zu

ihrem Sohn.

2. Sonntag nach Weihnachten

»Das Wort war das wahre Licht, das jeden Menschen erleuchtet,

der in diese Welt kommt*
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Den Geburtstag des Erlosers feiern wir in der Zeit der langen Néachte und der kurzen Ta-
ge, in jener Jahreszeit, in der man im heidnischen Rom einst dem unbesiegten Sonnen-
gott, dem ,,Sol invictus®, dem Gott des Lichtes, huldigte. Darum steht die Weihnachts-
zeit ganz im Zeichen des Lichtes, darum ziinden wir in dieser Zeit immer neue Lichter
an. Dabei gehort zum Weihnachtsfest vor allem, mehr als zu anderen Festen, das leben-

dige Licht der Kerze.

Im Evangelium des heutigen Sonntags wird der in Bethlehem Geborene als das Licht
der Menschen und als das Licht der Welt bezeichnet. Es wird von ihm gesagt, dass er
als das Licht gekommen ist, um die Finsternis der Welt zu zerstreuen, dass viele Men-
schen das jedoch nicht begriffen haben, dass viele das nicht haben begreifen wollen und

die Finsternis mehr geliebt haben als das Licht.

Wiederholt begegnet uns Christus in der Symbolsprache dieses Evangeliums, aber auch
sonst in der Symbolsprache der Heiligen Schrift als das Licht, ndherhin, im Unter-
schied zu den zahlreichen Irrlichtern, die in unserer Welt herumgeistern, schon seit dem

Beginn der Geschichte der Menschheit, als das wahre Licht.

Das Licht hat eine doppelte Bedeutung: Es zeigt uns den Weg in der Dunkelheit, im
Licht kdnnen wir die Dinge erkennen, wie sie sind, das Licht steht fiir die Wahrheit, fiir
die Wirklichkeit, wie sie ist. Zugleich bedeutet es aber auch Leben, denn das Licht
leuchtet nicht nur, es erwéarmt auch - von daher steht es auch fiir die Liebe. Also: Das
Licht leuchtet nicht nur, es erwarmt auch, wo aber Wiarme ist, da kann sich Leben ent-
falten, in der Kélte gedeiht nur der Tod. Wie das Licht die Wahrheit und das Leben
symbolisiert, so symbolisiert die Finsternis den Irrtum und die Liige sowie die Kélte

und den Tod.

Wenn unser Evangelium heute Christus als das Licht bezeichnet und wenn wir ihn dem-
geméil als die Sonne, als die wahre Sonne, bezeichnen, wird somit ausgesagt, dass er
der Inbegriff der Wahrheit und des Lebens ist, dass er uns die reine Wahrheit lehrt und
dass er uns das wahre Leben schenkt, dass wir somit allein in ihm die Finsternis des
Geistes und der Herzen iiberwinden konnen. Die Uberwindung der Finsternis des Gei-

stes und der Herzen, das ist gerade heute von besonderer Aktualitét.
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Die Weihnachtskerzen und die leuchtenden Weihnachtssterne und die vielen hellen
Lichter, die wir in diesen Tagen anziinden, urspriinglich sind sie gedacht als Sinnbilder
fiir Christus, der alle Dunkelheit vertreibt, die Dunkelheit um uns und in uns, wenn wir
uns ihm als dem anvertrauen, der die Finsternis unseres Geistes und unserer Herzen
iiberwindet, alle Not der Liige und des Irrtums, alle Kélte und alle Einsamkeit, und der
uns das wahre Leben bringt. Heute haben die Lichter jedoch vielfach eine andere Be-
deutung bekommen, oder - im Grunde - jede Bedeutung verloren. Denn viele sind es,
die die Finsternis nicht mehr als solche erkennen, ja, die die Finsternis fiir das Licht und
das Licht fiir die Finsternis halten. Ja, viele sind es, die die Liige fiir die Wahrheit und

den Tod fir das Leben halten.

Das ist nicht ganz neu, schon vor 2000 Jahren war es so, das bringt unser Evangelium
zum Ausdruck, wenn es feststellt: Das Licht kam in die Welt, aber die Welt hat es nicht
erkannt (Joh 1, 9 - 11). Heute wiederholt sich diese Verblendung jedoch in einem gera-

dezu gigantischen Ausmal.

Verstindlich ist das, denn die Wahrheit ist unbequem, die Liige ist angenehm. Und das
Leben, das Christus bringt, fordert uns, es fordert unseren ganzen Einsatz im Unter-

schied zu dem, was die Welt das Leben nennt.

Viele suchen daher die Scheinwahrheit und das scheinbare Leben, verschreiben sich der
Liige und verfehlen das wahre Leben. Sie verschmdhen Christus und seine Kirche und
setzen ihr Vertrauen auf jene, die sie hinter der Maske des Wohlwollens ins zeitliche

und ewige Ungliick locken.

Viele verschlieBen die Augen vor dem Licht der Offenbarung, das Christus ist, und er-
warten das Heil von der Finsternis. Das geschieht etwa da, wo wir uns auflehnen gegen
den Nachfolger des heiligen Petrus, wo wir die Botschaft der Kirche nach unserem eige-
nen Geschmack und nach unserem eigenen Gutdiinken zurechtstutzen, wo wir mit unse-
ren ,.klugen* Einfdllen die Lehre der Kirche korrigieren, wo wir die Warnungen Jesu
vor der ewigen Verdammnis in den Wind schlagen, wo wir die Heiligung des Sonntags
auf die leichte Schulter nehmen und das Gebot des sonntdglichen Kirchgangs nicht
mehr ernst nehmen, wo wir die Gefahren des kritiklosen Fernsehens bagatellisieren, wo

wir dem Fernsehschirm die Erziehung der Kinder iiberlassen, wo wir die MafBstibe un-
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seres Lebens von der 6ffentlichen Meinung, von den Meinungsmachern, her beziehen,
wo wir uns die Keuschheit vor der Ehe und die Treue in der Ehe madig machen lassen,
wo wir die Eucharistie entehren und wo wir die unsterbliche Geistseele des Menschen

leugnen und das letzte Gericht zur Vollendung aller umdeuten.

Wir konnten die Reihe solcher Verfalschungen der Botschaft der Kirche beinahe bis ins
Unendliche fortsetzen und noch viele weitere Beispiele bringen, in denen wir die Liige
an Stelle der Wahrheit und den Tod anstelle des Lebens wihlen, in denen wir die Fin-
sternis mehr lieben als das Licht, in denen wir die Dunkelheit fiir das Licht und das
Licht fiir die Dunkelheit halten, in denen wir das Licht von Bethlehem nicht mehr als

solches erkennen.

Nun wird manch einer sich, wenn er dieser Deutung der kirchlichen Wirklichkeit folgt,
entschuldigen und erkldren: Da ist doch niemand, der uns das Licht zeigt. Das ist si-
cherlich iibertrieben, aber ganz von der Hand zu weisen ist diese Entschuldigung nicht,
denn tatsdchlich ist es heute oftmals so, dass die, deren Amt es ist, uns das Licht, das
Christus ist, und die Wahrheit, die er uns bringt, zu zeigen, dieser Aufgabe nicht nach-
kommen, deshalb nicht, weil sie bequem oder weil sie verwirrt sind oder weil sie Angst

haben vor den Menschen.

Dieser Zustand ist nicht ganz neu. Uber einen solchen klagt schon der Kirchenvater Au-
gustinus von Hippo, der im Jahre 430 gestorben ist, wenn er von den Mietlingen spricht,
die nicht ihrer Hirtenaufgabe im Dienste des guten Hirten Christus nachkom-men. Ja,

Christus selber hat diesen Tatbestand bereits angesprochen.

Unsere Entschuldigung verliert jedoch an Gewicht, wenn wir daran denken, dass das
Gesetz Gottes uns letztlich ins Herz geschrieben ist (vgl. Rom 2, 15). Wer sehen will,
kann sehen, wer das Licht erkennen will, der kann es erkennen. Das gilt jedenfalls im
Allgemeinen. Sehen und erkennen kénnen wir allerdings nur dann, wenn wir uns nicht
dem Zeitgeist und der totalen Verweltlichung unserer Zeit tiberantwortet haben, wenn
wir uns nicht der Welt horig gemacht und uns mit ihr identifiziert haben, wenn wir der
Welt nicht gleichformig geworden sind, wie es im Romerbrief hei3it (vgl. Rom 12, 2).
Mit anderen Worten: Sehen und erkennen konnen wir nur dann, wenn wir uns den tiefen

Sinn des Jesus-Wortes klar machen, dass wir zwar in dieser Welt, dass wir aber nicht
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von dieser Welt sind (Joh 15, 14; 17, 19), und wenn wir uns dieses Wort zu Eigen ma-

chen.

Nicht nur im heutigen Evangelium wird Christus als das Licht der Welt bezeichnet.
Auch sonst ist das immer wieder der Fall in der Heiligen Schrift. Diese Symbolik tritt
besonders an den weihnachtlichen Tagen in den liturgischen Texten hervor. Der in
Bethlehem Geborene ist deshalb das Licht fiir uns und fiir die Welt, weil er uns die
Wahrheit zeigt und weil er uns das Leben schenkt, das wahre Leben. In ihm und in der
Botschaft seiner Kirche erkennen wir die Wahrheit und den Weg zum Leben. Dieser
Weg muss uns iiber kurz oder lang in den Konflikt mit der Welt fithren, wenigstens par-
tiell. Das ist deshalb so, weil die Welt heftig reagiert, wo immer ihr die Maske vom Ge-

sicht gerissen wird, wo immer ihre Finsternis als Finsternis bezeichnet wird.

Hochfest der Erscheinung des Herrn

» Wir haben seinen Stern gesehen*

Der heutige Festtag ist - geschichtlich betrachtet - ein 2. Weihnachtsfest. Das Geheimnis
der Menschwerdung Gottes wird an diesem Festtag gleichsam vertieft im Blick auf jene
seltsamen Ménner, die aus einem fernen Land nach Bethlehem kommen, um das Kind
anzubeten. Weise werden sie genannt. Deshalb, weil sie wissen, worauf es ankommt,
weil sie nicht beim Vordergriindigen stehen bleiben, weil sie wissen, dass wir die wich-
tigsten Dinge im Leben nicht mit unseren leiblichen Augen sehen, sondern mit den Au-
gen des Geistes. Die Uberlieferung bezeichnet sie als Konige. Deshalb, weil sie ko-
nigliche Geschenke mit sich fithren und weil sie von koniglicher Gesinnung sind. Ko6-
niglich ist ihr Gesinnung, weil sie nicht ihren personlichen Vorteil und ihre eigenen In-
teressen suchen, sondern die Wahrheit, weil sie nicht auf ihre eigene Ehre bedacht sind,
sondern auf die Ehre Gottes. Durch ihre Anbetung bekennen sie, dass das Kind von
Bethlehem nicht nur zur Erlosung des Volkes Israel gekommen ist, sondern fiir alle
Menschen, dass es der Heiland aller Volker ist. Von jeher hat man in den Weisen die
Vertreter der Heidenvdlker gesehen. Fiir uns sind sie beispielhaft, die Weisen. Das
heif3t: In ihnen miissen wir uns selber wiederfinden, in ihrer Gesinnung, in ithrem Den-

ken und Handeln. Da-hin muss unser Bemiihen gehen, dass wir uns wiederfinden in den
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Weisen aus dem Morgenland.

Die Weisen waren von einer grof3en Sehnsucht nach Gott erfiillt. Sie wussten, dass un-
ser vergiangliches Leben durch den ewigen Gott von Grund auf in Frage gestellt wird.
Dabei war ihnen klar, dass die Verehrung Gottes die edelste und hochste Berufung des
Menschen ist, die Verehrung des wahren Gottes. Es war ihnen klar, dass der Mensch
grof} wird, wenn er dem Ruf Gottes folgt, dass er hingegen klein wird, wenn er Gott
missachtet oder gar dessen Existenz leugnet, wenn er sich auf seine kleine irdische Welt

zurickzieht.

Aber nicht nur das war ihnen klar. Sie wussten auch - davon diirfen wir ausgehen -, dass
der Mensch sein Menschsein grundsétzlich in Frage stellt und dass er unmenschlich

wird, wenn er von Gott abfallt.

Die Geschichte bestitigt es, dass der kulturelle Niedergang der Volker stets mit der
Gottlosigkeit einherging, dass echte Leistungen der Menschen auf die Dauer nur mog-
lich sind, wenn sie Gott fiirchten, wenn sie in der Gottesfurcht leben. Wo immer die
Gottesfurcht dahinschwindet, da beginnt die Verblodung. Da tritt die Torheit an ihre

Stelle. Torheit aber ist schuldhafte Ignoranz.

Eine Jugend, die Gott verloren hat, die man in die Gottlosigkeit hineingesto3en hat,
wird miide, resigniert, unentschlossen, wankelmiitig und lasterhaft. Sie vergreist und hat

keine Zukunft mehr. Und sie weill nicht mehr recht zu leben.

Es war die Sehnsucht nach Gott, die die Weisen aus dem Morgenland umtrieb und die
sie zu groBen Taten befliigelte: zur Uberwindung ihrer Trigheit, zu dem entschlossenen
Aufbruch in die Ungewissheit einer langen Reise und zur Treue im Blick auf die grof3e
Option ihres Lebens. Dabei waren sie bereit, ihre falschen Vorstellungen zu korrigieren.
Sie hatten sich den Heiland der Vélker anders vorgestellt: etwa im Kdnigspalast von Je-
rusalem, nicht aber als das Kind armer Leute in einem Stall am Rande eines unbedeu-
tenden Dorfes. Gewiss waren sie ein wenig enttduscht, fiir eine Weile, aber sie lieBen
sich nicht beirren. Sie kehrten nicht um, sondern sie orientierten sich neu. Wussten sie
doch, dass Gott die Dinge oft ganz anders ordnet, als wir es erwarten, dass Gott seine

Macht in dieser Welt nicht selten in der Gestalt der Ohnmacht erweist. Wussten sie
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doch, dass der, der Gott sucht und ihm dienen will, unter Umstédnden lieb gewordene
Vorstellungen aufgeben muss, dass wir Gott nicht immer dort finden, wo wir dachten,
dass wir ihn finden wiirden, und dass sich die Selbstoffenbarung Gottes manchmal ganz
anders darstellt, als wir es erwartet haben. Tatsdchlich ist er zuweilen gerade dort, wo
wir ihn nicht vermuteten. Wer um die Grof3e Gottes weill, der wundert sich nicht, wenn
Gott, die Berechnungen, die er angestellt hat, durchkreuzt. Er wird darunter leiden, eine
Weile, wird diese Erfahrung dann aber als eine Priifung annehmen in Ergebenheit und

sie zum Anlass nehmen, sich in der Demut zu iiben.

Die Weisen lassen sich fithren, und sie erhalten am Ende den Lohn ihrer Entschlossen-
heit, ihres Gehorsams und ihrer Treue, die iiberaus grof3e Freude, die ihnen zuteil wird,

als sie das Kind anschauen und anbeten.

Wir miissen uns bemiihen, dass wir uns in den Weisen wiederfinden. IThnen und ihrer

Haltung miissen wir uns angleichen.

Ihre Sehnsucht nach Gott, die Weise, wie sie ihre Triagheit iiberwinden, ihre Entschlo-
ssenheit, ihr Aufbruch, ihre Treue, ihr Gehorsam, ihre Demut, das alles ist beispielhaft

fiir uns.

Wir finden den Heiland der Viélker - um ihn geht es hier - heute in der universalen Kir-
che, die ihn verkiindet, in der er fortlebt, verborgen, arm und ohnméchtig, nicht anders
als damals in Bethlehem, ja, heute mehr denn je zerschunden bis zur Unkenntlichkeit, in
der Agonie des Olbergs, aber wir finden ihn, wenn wir nicht unsere Herrlichkeit su-
chen, sondern die Herrlichkeit Gottes, wenn wir weise sind wie die Weisen aus dem
Morgenland, wenn wir uns befliigeln lassen von der Sehnsucht nach dem GroBeren,
nach dem Unbegreiflichen, wenn wir unsere Bequemlichkeit iberwinden, wenn wir ent-
schlossen und demiitig sind, wenn wir den Stern von Bethlehem in den Zeichen der Zeit
erkennen und uns aufmachen. Dann werden auch wir immer wieder einmal etwas von
der liberaus groBen Freude verspiiren, die den Weisen zuteil wurde, als sie das Ziel ihrer
abenteuerlichen Pilgerreise erreicht hatten. Vor allem wird uns diese Freude dann als
unvergingliche Seligkeit geschenkt, wenn wir dereinst die Schwelle des Todes iiber-

schritten haben werden.
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Wer sich nicht auf den Weg macht, kommt nicht ans Ziel. Wenn wir nicht ausharren in
Treue erreichen wir das Ziel nicht. Und wenn das eintritt, dann ist nicht Gott schuld. Er
mochte uns alle gliicklich machen. Er mochte, dass wir alle das Ziel erreichen. Er er-
spart uns allerdings nicht die Miihe, den Aufbruch und die Last des Weges. Das Ziel ist
umso sicherer fiir uns, je mehr Menschen wir mitnehmen auf unserem Weg und je mehr
wir anderen Wegweiser sind und ihnen als Stern voranleuchten durch unsere Lebens-
filhrung. Der Himmel fdllt uns nicht in den Schof8. Wer sich nicht auf den Weg macht,
kommt nicht ans Ziel. Wir miissen uns bemiihen, dass wir uns in den Weisen wieder-

finden. Thnen und ihrer Haltung miissen wir uns angleichen.

Fest der Taufe des Herrn

»Dies ist mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe*

Die weihnachtlichen Festtage im engeren Sinne gehen zu Ende mit dem Fest der Taufe
des Herrn. Diese steht in einem inneren Zusammenhang mit dem Geheimnis der heili-
gen Nacht, sofern sie das tiefste Wesen Jesu hervorhebt und unterstreicht. ,,Dieser ist
mein geliebter Sohn®, heift es im Evangelium und in der Lesung ,,denn Gott war mit

(13

ithm*.

Er ist nicht ein Mensch, dieser Jesus von Nazareth, sondern der Sohn des ewigen Got-
tes, er ist der ,,Emmanuel®, der ,,Gott mit uns*, wie ihn der alttestamentliche Prophet Je-
saja mehr als sieben Jahrhunderte zuvor angekiindigt hatte (Jes 7, 14). Im Glaubensbe-
kenntnis bekennen wir uns zu ihm mit den Worten: Er war Gott von Gott, Licht vom

Licht, wahrer Gott vom wahren Gott.

Wie viele Glaubenswahrheiten heute ins Rutschen gekommen sind - gelinde ausge-
driickt - so ist es auch diese, eigentlich ist das schon so seit mehr als 200 Jahren, seit der
Aufkldrung, aber heute wird die Gottheit Jesu von immer mehr Menschen geleugnet,
entweder nur praktisch oder praktisch und theoretisch. So sagt man etwa: Ein Mensch
kann nicht Gott sein, und Gott kann nicht ein Mensch sein, das ist widerspriichlich. Ge-
rade in den weihnachtlichen Tagen wird diese These immer wieder vorgebracht, in den

Massenmedien per se, aber verbrdmt heute auch in nicht wenigen Kirchen: Jesus - ein
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einfacher Mensch, Jesus - ein Mensch wie du und ich, ein Prophet, vielleicht auch ge-
nial, aber mehr auch nicht. Sieht man die Sache so, kann man sich seinem Anspruch,
seinem Beispiel und seinen Worten, auf einfache Weise entziehen. Dann braucht man
sich nicht mehr selbst zu beherrschen, dann braucht man sich nicht mehr anzustrengen.
Dann muss man nicht mehr gar seine Feinde lieben und gute Arbeit leisten. Dann muss
man vor allem nicht mehr auf das Wort der Kirche horen, die er gestiftet hat, und kann

sich eine Religion nach eigenem Geschmack zurechtbasteln.

Dass dieser Mensch Gott selber war, wie das mdglich ist, letztlich konnen wir das nicht
verstehen. Das ist ein Geheimnis. Aber der Glaube wird immer mit Geheimnissen kon-
frontiert, das gehort zu seinem Wesen. Was wir verstehen und durchschauen konnen,
dafiir brauchen wir keinen religiosen Glauben. Dennoch ist unser Glaube nicht Willkiir.
Er hat seine Griinde, und er muss sie haben. Immer hat es der Glaube mit Geheimnissen
zu tun, immer und wesenhaft, aber er muss begriindet sein, der Glaube, sonst ist er rein
willkiirlich. Ein willkiirlicher Glaube aber konnte keine Tugend sein, im Gegenteil, er
wire leichtfertig und moralisch verwerflich. So ist es auch mit der grundlegenden
Wahrheit von dem Mensch gewordenen Gottessohn. Auch diese Glaubenswirklichkeit
darf nicht einfach nur geglaubt werden. Und, schauen wir genauer hin, erkennen wir,

dass sie wahrhaftig nicht in der Luft hingt.

Die Wabhrheit, dass Jesus von Nazareth der Sohn Gottes, der ,,Gott mit uns® ist, hat ihre
guten Griinde. Denn er hat in seinem Erdenleben gesprochen und gehandelt wie kein
Mensch je gesprochen und gehandelt hat. So heift es in den Evangelien, so bekennen es
sogar auch seine Gegner. Das Reden und Handeln Jesu, wie es uns bezeugt wird, mii-
ssen wir unvoreingenommen auf uns wirken lassen, um zu erkennen, dass hier die Er-
klarung ,,Prophet™ oder ,,genialer Mensch®* und erst recht ,.einfacher Mensch” nicht
mehr ausreicht. Die Gottverbundenheit Jesu, sein Ethos der absoluten Ehrlichkeit und
der Liebe, seine Niichternheit und Geradheit, verbunden mit einem unerhorten Selbstbe-
wusstsein und einem unbedingten Anspruch, das alles {ibersteigt jedes menschliche

Mah.

Hinter der Leugnung von Glaubenswahrheiten und hinter Glaubenszweifeln, die mit
einem intellektuellen Anspruch einhergehen, verbirgt sich oft ein ungeordnetes, ichbe-

zogenes Leben oder auch die Inkonsequenz derer, die vorgeblich glauben. Das gilt in
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spezifischer Weise in der Gegenwart.

Irgendwie sind wir alle mitschuldig, wenn heute der Glaube an die Géttlichkeit Jesu und
seiner Kirche in einer nie gekannten Krise steckt. Schon der Apostel Paulus verweist
zur Begriindung des Glaubens immer wieder auf seinen eigenen Glauben hin und auf

sein Leben aus diesem Glauben.

Jesus ist der Sohn Gottes. Er ist Gott und Mensch zugleich. Das ist die erste und ent-
scheidende Glaubenswirklichkeit des Christentums. Deshalb hat der Stifter des Chri-
stentums in erster Linie ein religidses Anliegen, die Versohnung der Menschen mit
Gott. ,,Er heilte alle, die vom Teufel geknechtet waren®, so sagt es der Apostel Petrus in
der Lesung des heutigen Festtages. Die Knechtschaft Satans, das ist zundchst die Ur-
stinde, das sind aber auch die schweren Siinden, die wir begehen. Wird die Knechtschaft
Satans nicht behoben in diesem Leben, so endet sie in der ewigen Verdammnis. Aus
dieser Knechtschaft Satans hat uns Jesus befreit oder erlost. Diese Befreiung wird dem

Einzelnen in der Taufe zugewendet und nach der Taufe im Sakrament der Buf3e.

Wir haben an den weihnachtlichen Tagen den Geburtstag des Stifters des Christentums
und der Kirche gefeiert. Dieser ist nicht ein einfacher Mensch gewesen oder ein Prophet
oder ein genialer Mensch, in ihm ist Gott in unsere Welt gekommen, in ihm hat Gott
selber sich erniedrigt und Knechtsgestalt angenommen. Das hat er getan, um uns der
Knechtschaft Satans zu entreilen. Dieses Geschenk wird uns zuteil durch die Taufe und

bei Riickfall in diese Knechtschaft durch das Sakrament der BuBe.

Die Menschwerdung Gottes, die Urslinde, die Erlosung und ihre Zuwendung in den Sa-
kramenten der Taufe und der Bulle, diese Glaubenswahrheiten oder besser: diese Glau-
benswirklichkeiten bilden eine innere Einheit. Mit dem einen fillt das andere. Die Krise
des Christentums ist perfekt. Das zu sehen, verlangt die Tugend der Wahrhaftigkeit, die

allerdings heute keinen besonderen Stellenwert zu haben scheint.

2. Sonntag im Jahreskreis

»Wir haben den Messias gefunden*
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Das Evangelium des heutigen Sonntags berichtet davon, wie Jesus seine ersten drei Jiin-
ger beruft. Zwei von ihnen werden durch Johannes den Taufer zu Jesus gefiihrt, der
Dritte durch einen der beiden neu Berufenen. So ist es immer wieder geschehen, da-
mals, in den Tagen des irdischen Jesus wie auch den Jahrhunderten der Geschichte der
Kirche: Die Berufenen fiihrten Jesus weitere Jiinger zu. Dabei miissen wir unterschei-
den zwischen den Jiingern, die Jesus im buchstiblichen Sinne nachfolgten, und denen,
die das geistigerweise taten, indem sie sein Wort gldubig annahmen und sein Beispiel
gewissenhaft nachahmten, indem sie ihm Glauben schenkten und seiner Weisung folg-
ten. Es geht hier um die Nachfolge Jesu im engeren Sinne und im weiteren Sinne. Die
Erstere erfolgt im Priestertum und im Leben nach den evangelischen Réten, die Letztere

im Glauben und im Leben aus der Kraft der Sakramente der Kirche.

In jedem Fall ist mit der Nachfolge Jesu die Verpflichtung verbunden, auch andere in
die Nachfolge dieses Propheten zu fiihren, dem Meister immer wieder neue Jiinger zu-

zufiihren, wie es schon geschehen ist in der Erdentagen des Messias.

Die Nachfolge und das Apostolat gehéren zusammen. Sie sind der Weg des Heils fiir

einen jeden von uns. Einen anderen gibt es nicht.

Die Nachfolge Jesu ist begliickend, wenn sie bewusst erfolgt, in jedem Fall, aber gleich-
zeitig ist sie beschwerlich, denn der Jiinger ist nicht iiber dem Meister. Der Weg zum
Leben ist ein steiniger und steiler Weg, was freilich nicht fiir alle in gleicher Weise gilt,

vor allem auch nicht fir alle Phasen des Lebens.

Jesu Jlinger sein bedeutet nicht nur Nachfolge Jesu, sondern auch Werbung fiir ihn, Ein-
satz fiir das Wachsen seiner Jiingergemeinde, mit dem Jiingersein ist, so wiirden wir
heute sagen, missionarische Verantwortung verbunden. Diese missionarische Verant-
wortung ist der entscheidende Ausdruck der Nichstenliebe. Denn an der Spitze der
Werke der geistigen Barmherzigkeit steht das Zeugnis fiir die Wahrheit, speziell das

Zeugnis fiir die Wahrheit Gottes, wie er sie uns in der Offenbarung vermittelt hat.

Die Menschen zu Christus fithren, das bedeutet, sie zur Kirche fiihren. Wer die Men-
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schen zur Kirche fiihrt, der fiihrt sie zu Christus, denn dieser lebt fort in seiner Kirche,
die Kirche ist der gegenwirtige Christus heute, sie ist der gegenwértige Christus fiir uns.
Wer an der Kirche kein Interesse hat, der hat auch an Christus kein Interesse. Wer aber
an Christus kein Interesse hat, der spielt mit seinem ewigen Heil. Christus lebt fort nicht
in seinen Kirchen, sondern in seiner Kirche. Die Kirche Christi ist nur eine. In ihr fin-
den wir ihn heute, in ihr schenkt er uns heute sein belehrendes Wort und seine heilende
Niéhe, in ihr miissen wir uns als seine Jiinger bewéhren, indem wir seinem Wort und sei-

ner Weisung folgen und ihm immer wieder neue Jiinger zufiihren.

Was die Nachfolge im Einzelnen bedeutet, das veranschaulicht die (zweite) Lesung des
heutigen Sonntags mit dem Hinweis auf die Reinheit des Herzens. Sie verweist damit
auf einen bedeutenden Punkt der Nachfolge Christi, auf einen Punkt, der heute von be-
sonderer Aktualitdt ist. Die fehlende Reinheit des Herzens ist es, die viele zum Unglau-
ben fiihrt und zu vielen anderen Siinden. Paulus mahnt in dieser Lesung die Glaubigen
von Korinth, jede Form von Unzucht zu fliehen. Er begriindet das damit, dass sie, die
Gléaubigen, durch die Taufe Tempel des Heiligen Geistes geworden sind, dass sie nicht
mehr sich selbst, sondern dem Herrn gehoren und dass sie zur Auferstehung des Flei-
sches berufen sind. Die Gemeinde von Korinth lebte in einer dhnlichen Zeit wie wir
heute. Das Laster der Unzucht breitete sich aus, wie es sich heute ausbreitet, in unge-
ahnten Dimensionen. So ist es immer in Zeiten niedergehender Kulturen. Das muss man
wissen. Das Laster der Unzucht breitet sich aus in Zeiten kulturellen Niedergangs, und
zugleich beschleunigt es dann den kulturellen Verfall. Neu ist heute gegeniiber der Zeit
des Paulus die totale Kommunikation dank der modernen Massenmedien, die keinen

Winkel der Erde aussparen.

Die Kirche hat da eine schicksalhafte Aufgabe in ihrer Verkiindigung und in ihrer Pa-
storal. Sie muss die Menschen zur inneren und zur dulleren Zucht anhalten und ihnen
Wege aufzeigen, die sie beschreiten konnen und miissen, Wege, die gleichsam das Un-
mogliche moglich machen. So verlangt es das Evangelium. Es geht hier um die Ermog-
lichung des Glaubens und des christlichen Lebens und zugleich um die Konsequenz des
Glaubens und des christlichen Lebens. Letztlich geht es hier um die Rettung des Men-

schen im Menschen.

Die Unzucht zerstort den Menschen in seiner Wiirde. Damit steht nicht nur unsere in-
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nerweltliche Zukunft auf dem Spiel, unser Gliick und die Sinnerfiillung unseres Lebens

in dieser Welt, sondern die ganze Ewigkeit.

Wichtiger als die Klage iiber die Zustinde und tiber die Versdumnisse der anderen ist
hier - das gilt eigentlich immer - der entschlossene Wille, selber das Rechte zu tun, rich-
tig zu denken und zu handeln. Es ist sicher, dass unsere Trégheit, unsere Leichtfertigkeit
und unsere Inkonsequenz mit schuld sind an der Haltlosigkeit und Unbeherrschtheit vie-
ler heute, an der Haltlosigkeit und Unbeherrschtheit, die letztlich aus der Glaubens-un-
sicherheit und aus der Glaubenslosigkeit hervorgehen. Diejenigen, die die jungen Men-
schen heute verderben, sind zunéchst nicht junge Menschen, sondern haltlose und geld-

gierige Erwachsene.

Die Nachfolge Christi meint schlieBlich auch die Sorge um die Einheit im Glauben.
Daran erinnert uns die Weltgebetswoche fiir die Einigung der getrennten Christen, die
heute beginnt und bis zum 25. Januar den Gedanken der Okumene in unser Bewusstsein
bringen will. Geschichtlich geht sie zuriick auf einen anglikanischen Geistlichen, der im
Jahre 1909 zur katholischen Kirche iibergetreten ist (Spencer Jones). Es geht hier um
die Sorge, dass alle Christen, die sich in geschichtlicher Stunde von der einen Kirche

Christi getrennt haben, in ihre Einheit zuriickfinden.

Die Einheit ist nicht das Werk menschlicher Klugheit. Kompromisse, wie sie oftmals
angestrebt oder als die Losung angesehen werden, sind hier nichts anderes als Verrat an
der Wahrheit. Aus ihnen geht nicht die Einheit hervor, gehen vielmehr weitere Spaltun-

gen hervor.

Die Okumene ist heute nicht selten eine Okumene der groBen Worte und des Unglau-

bens, vor allem jene Okumene, die wir als Okumene an der Basis bezeichnen.

Die Wiedervereinigung der getrennten Christen ist das Werk Gottes. Das miissen wir
uns immer wieder klar machen. Dazu koénnen wir beitragen, und wir miissen es auch.
Worauf es dabei aber in erster Linie ankommt, das ist unser Gebet und das ist unsere
konsequente Nachfolge Christi in gewissenhafter Treue zu der geoffenbarten Wahrheit

und zu ihrem Anspruch.
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Das Evangelium des heutigen Sonntags erinnert uns daran, dass die Nachfolge und das
Apostolat das Wesen des Evangeliums Jesu Christi darstellen, dass die Nachfolge und
das Apostolat die entscheidenden Appelle des Christentums beinhalten. Es ermahnt uns,
dass wir Jesus folgen, dem Mensch gewordenen Sohn des ewigen Gottes, und ihm wei-
tere Jiinger zufiihren, dass wir uns in die Jiingergemeinde Jesu eingliedern lassen und
dementsprechend leben und dass wir andere hineinfiihren in sie. In der Nachfolge Jesu
und im Apostolat fiir ihn und seine Kirche, die der Christus heute ist, besteht der Weg
des Heiles fiir einen jeden von uns. Es geht hier darum, dass wir die Nachfolge Christi
in seiner Kirche leben, dass wir in Verantwortung vor Gott stehen und vor den Men-
schen, dass wir horen auf die Weisung Gottes und uns darin personlich heiligen und
dass wir werben fiir Christus und seine Kirche, dass wir nach Mallgabe unserer Krifte
die Menschen zu Christus und zu seiner Kirche fiihren. Es geht hier um die missiona-
rische Verantwortung, die der entscheidende Ausdruck unserer Néchstenliebe ist. Denn
an der Spitze der geistigen Werke der Barmherzigkeit steht das Zeugnis fiir die Wahr-
heit.

3. Sonntag im Jahreskreis

»Die Zeit ist erfiillt, die Gottesherrschaft ist nahe, bekehrt euch und
glaubt an die Frohe Botschaft*

Die beiden ersten Verse des Evangeliums des heutigen Sonntags bringen das Grundthe-
ma der Verkiindigung Jesu auf eine kurze Formel: ,,.Die Zeit ist erfiillt, die Gottesherr-
schaft ist nahe herbeigekommen, kehrt um und glaubt an die Frohe Botschaft”. Nicht
anders kann die Verkiindigung der Kirche lauten, wenn sie ihrer Aufgabe gentigen will.
Hat sie doch nichts anderes zu tun, als mdglichst genau und getreu das Werk Jesu Chri-
sti fortzufiihren und das bis zum Jiingsten Tag. Somit geht es in der Verkiindigung der
Kirche, muss es gehen in der Verkiindigung der Kirche um die erfiillte Zeit, um das na-
he Herbeigekommensein der Gottesherrschaft, um die Umkehr des Menschen und um

seinen Glauben an die Frohe Botschaft, an die Frohe Botschaft von der Erlosung.

Die Zeit ist erfiillt. Was hat das zu bedeuten? Die Heilige Schrift des Neuen Testamen-
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tes spricht oft davon, dass mit der Ankunft Gottes in dieser Welt die Endzeit angebro-
chen ist, die letzte Zeit vor der endgiiltigen Erlosung. Sie ist bestimmt von der Herr-
schaft Gottes. Diese ist seit dem Kommen Christi nahe herbeigekommen. Nahe herbei-
gekommen ist sie, und doch ist sie auch schon da, wie es uns beinahe alle Zeilen des

Neuen Testamentes bezeugen.

Das will sagen: Die Herrschaft Gottes ist zugleich zukiinftig und gegenwirtig, sie ist
schon da, wirkt aber einstweilen noch erst im Verborgenen. Die Herrschaft Gottes, die
zugleich zukiinftig ist und gegenwartig, sie meint den Gegensatz zur Herrschaft des
Menschen und vor allem zur Herrschaft des Teufels, die Herrschaft Satans, mit der die

Herrschaft des Menschen freilich nicht selten identisch ist.

Die Heilige Schrift sagt uns das, was uns im Grunde auch die alltdgliche Erfahrung sagt,
wenn wir nicht blind sind oder die Augen bewusst verschlieBen: Noch ist das Bose
michtig, noch herrscht der Teufel mit seinem Anhang durch die Herrschaft des Men-
schen, noch tobt der Kampf gegen Gott, noch wird Gott verachtet oder lacherlich ge-
macht, wird sein Ebenbild, der Mensch, in seiner Wiirde zerstort und damit Gott selber,
das Urbild des Menschen. Allein, das geschieht nur duBerlich, die Herrschaft des Teu-
fels ist nur eine scheinbare und die Tage des Bosen sind gezéhlt. Im Verborgenen zeigt
sich schon die Macht Gottes und seiner Gnade, wenn unendlich viel Gutes geschieht in
der Kirche und in der Christenheit, allem Anschein zum Trotz, und wenn es auch in un-
seren Tagen nicht wenige unbekannte Heilige gibt, woran wir erkennen, dass Gott sich
immer wieder als der Stirkere erweist, im blutigen und unblutigen Zeugnis seiner Mr-

tyrer, in der Macht seines Wortes und in der Fruchtbarkeit seiner Sakramente.

Die Zeit fiir das Wirken des Bosen ist kurz, denn sie, die Zeit, ist erfiillt, mit dieser Fest-
stellung beginnt Christus sein offentliches Wirken. Wie kurz die Zeit fiir das Wirken
des Bosen ist, das zeigt uns die Begrenztheit unseres menschlichen Lebens, wenn wir
einmal unsere Aufmerksamkeit darauf richten. Wie schnell miissen wir diese Zeitlich-
keit mit der Ewigkeit vertauschen! Wir werden schneller abberufen, als wir es wahrha-
ben wollen. Und wie viele werden schon abberufen, bevor sie die Hohe des Lebens er-

reicht haben?

Die Zeit ist kurz. Das betont auch die Lesung des heutigen Sonntags. Daher ist es to-
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richt, sich in dieser Welt héuslich einzurichten oder diese Welt gar zu vergotzen, wie es
allzu oft geschieht. Weil die Zeit erfiillt ist, deshalb lohnt es sich nicht fiir uns, auf sie

das Vertrauen zu setzen und von ihr die Erfiillung der Hoffnungen zu erwarten.

Die irdischen Geschifte, der Besitz, die Ehe, die Trauer, das Gliick, das alles sollen wir
angesichts der Kiirze der Zeit und angesichts der Verginglichkeit nicht verachten, nicht
missachten und nicht abwerten - das wére eine extreme Position, eine Missdeutung der
Intention Jesu, solche Missdeutungen hat es immer wieder gegeben -, das alles sollen
wir nicht verachten, aber wir sollen dem allen in innerer Distanz gegeniiberstehen. So
steht es in der Lesung des heutigen Sonntags. Wir sollen ,,besitzen, als besdflen wir

nicht®.

Wir sollen uns langsam trennen von dem Verganglichen und uns so vorbereiten fiir Gott
und fiir das Kommen der offenbaren Gottesherrschaft, damit uns der Abschied von die-

ser Welt einmal besser gelingt, das Sterben, dem wir so oder so entgegengehen.

Weltvergotzung und Verliebtheit in das Vergéngliche, das ist, schon rein irdisch be-
trachtet, Torheit. Letztlich begegnet uns darin der Glanz der Herrschaft des Widersa-

chers Gottes, darin wird indessen die Herrschaft Gottes gleichsam auf den Kopf gestellt.

Die Weltvergdtzung und die Weltverliebtheit, immer fiihren sie uns notwendig in die
Enttduschung und in die Verzweiflung, wie das Leben ohne Gott und ohne sein Wort
uns letzten Endes stets in eine Sackgasse fithrt. Davor mochte uns die Verkiindigung der
Kirche, sollte uns die Verkiindigung der Kirche bewahren, die Verkiindigung der erfiill-

ten Zeit und des nahe Herbeigekommenseins der Gottesherrschatft.

Innere Distanz gegeniiber der Welt, weil die Zeit kurz ist, weil sie erfiillt ist, und weil
wir der Gottesherrschaft dienen sollen, weil wir die verborgene Gottesherrschaft offen-
bar machen sollen, das ist der eine prigende Gedanke in der Verkiindigung Jesu, der an-
dere prigende Gedanke, das ist die Umkehr oder die Bekehrung im kompromisslosen

Glauben an die Frohe Botschalft.

In der Umkehr und im Glauben wird die Hoffnung auf die neue Welt gleichsam kon-

kret. Im Glauben an die Frohe Botschaft geht es um den Glauben an die Herrschaft Got-
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tes, die nahe herbeigekommen ist, die gegenwirtig ist und zukiinftig, die bald kommen
wird, die aber schon im Verborgenen wirksam ist. Der Glaube ist das Fundament der
Hoffnung. Dieser Glaube hat die Umkehr zur Voraussetzung, ist dabei aber gleichzeitig

ihr Fundament.

Die Umkehr meint die Abkehr von allem Bosen und die Hinwendung, die glaubende
Hinwendung, so miissen wir schon sagen, zu Christus und zu seiner Kirche. Das ist
nicht ein einmaliges, sondern eine immer neues Geschehen. Dabei gilt es, das wir uns
abwenden von der Selbstgerechtigkeit, von der AnmafBung, von der Sinnlichkeit, von
der Bequemlichkeit, vom Egoismus, von der ungeordneten Selbstliebe sowie von der

Unehrlichkeit.

Das Bose, dem wir immer neu den Riicken zukehren miissen, hat viele Gesichter, aber
stets hiillt es sich in das Gewand der Harmlosigkeit, und stets empfiehlt es sich unter
dem Schein des Guten. So hatte es einst die Schlange im Paradies gesagt: ,,Keineswegs
werdet ihr sterben, sondern ihr werdet sein wie Gott* (Gen 3, 4 f). Treffender kann man

das Bose und den Versucher nicht beschreiben.

Die Abkehr vom Bosen und die Hinkehr zum Guten im Glauben an die verborgene Got-
tesherrschaft, das allein zdhlt angesichts der Kiirze der Zeit, denn alles wird vergehen,
an dem wir hidngen, alles wird vergehen, und zwar schon bald, was aber bleibt, das ist
Gott, und das sind die Werke, die wir aus Liebe zu ihm vollbringen, von denen es im
letzten Buch der Heiligen Schrift heif3t, dass sie den Verstorbenen nachfolgen werden in

die Ewigkeit (Apk 14, 13).

Die Predigt Jesu kreist um die erfiillte Zeit oder um die Kiirze dieser Weltzeit, um die
Ankunft der Gottesherrschaft, die erfolgt ist und noch erfolgen wird, und um unsere
Umkehr im Glauben an das Evangelium. Diese vier Punkte miissen auch das zentrale
Thema der Verkiindigung der Kirche sein. Nicht anders und nichts Anderes darf sie ver-
kiindigen, obliegt es ihr doch, ginzlich in den Spuren ihres Meisters zu wandeln. Fiir
uns alle folgt daraus: Distanz gegeniiber der Welt und Umkehr aus dem Glauben an die
verborgene Gottesherrschaft, Abkehr vom Bosen und Hinkehr zum Guten. Die Ver-
kiindigung Jesu ist fordernd. Sie ruft uns immer neu in die Entscheidung. So muss es

auch die Kirche tun in ihrer Verkiindigung. Vielleicht ist es richtiger und realistischer zu
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sagen: So miisste es auch die Kirche tun. Wer kein Interesse hat an der Verkiindigung
Christi und seiner Kirche, wer sich Christus uns seiner Kirche verschlie3t und nicht hin-
hort, der verfehlt die Stunde der Gnade. Wo immer das geschieht, gebe Gott, dass es da

ohne Einsicht und ohne innere Freiheit geschieht.

4. Sonntag im Jahreskreis

»Er sprach wie einer, der Vollmacht hat, anders als die Schriftgelehrten*

Christus sprach wie einer, der Vollmacht hat, géttliche Vollmacht, er sprach anders als
die Schriftgelehrten, und er handelte dementsprechend. Das ist der Kerngedanke des
heutigen Evangeliums. Dieser Jesus verkiindete eine neue Lehre mit unerhdrt ein-
drucksvollen Worten, obwohl er, abgesehen von der Synagogenschule, keine besondere
Schulbildung genossen und kein Studium gemacht hatte, wie die Pharisder es gemacht
hatten. Das verwirrte die fiihrenden Leute damals, und sie nahmen Anstofl an ihm. Was
sie drgerte, das war seine Uberlegenheit und ihre Unterlegenheit. Das einfache Volk, die
Wohlwollenden, die Ehrlichen, die nicht Voreingenommenen, die nicht die Religion in-
strumentalisierten, um selber davon zu profitieren - wie viele sind das heute? Gott weil3
es -, die Ehrlichen reagierten mit dankbarer Freude auf die Erfahrung der Vollmacht
Jesu. Vielleicht erinnerten sie sich auch daran, dass einst Mose einen ganz grofen Pro-
pheten vorausverkiindet hatte, und fragten sie sich, ob sich diese Vorhersage nicht in
ithm erfiillt, ob Mose in seiner Voraussage nicht diesen gemeint habe. Immerhin war
einer von ihnen kurze Zeit zuvor an ihn herangetreten mit der Frage: ,,Bist du es, der da
kommen soll*“ (Mt 11, 3). Wir wissen: In der Vollmacht, mit der Jesus auftritt, kommt
seine ewige Gottheit zum Durchbruch, wird das Geheimnis der Menschwerdung Gottes

offenbar.

Jesu Vollmacht zeigt sich vor allem darin, dass er die Macht des Teufels und der bosen
Geister zerstort, die ihrerseits ,,in der Fiille der Zeit” besonders heftig auf die Ankunft
Gottes in diese Welt reagiert haben. Die Teufelaustreibungen Jesu, die man heute gern
aus dem Leben und Wirken Jesu eliminieren mochte, sind aufs innigste mit der Ge-
schichte Jesu verbunden. Immer wieder wird uns von ihnen in den Evangelien berichtet,

an die fiinfzigmal insgesamt. Und unmissverstindlich beauftragt Jesus seine Jiinger, in
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seinem Namen die bésen Geister auszutreiben (Mt 10; 8, Mk 16, 17).

Im heutigen Evangelium erfahren wir, dass die erste 6ffentliche Machttat Jesu eine sol-
che Teufelaustreibung gewesen ist, womit er deutlich macht, dass er in erster Linie ge-
kommen ist, um die Werke dessen zunichte zu machen, den er den Fiirsten dieser Welt

nennt (vgl. 1 Joh 3, 8).

Viele meinen heute, es gebe nur das Bose, nicht aber den Bosen oder die Bosen, die
Existenz des Teufels und boser Geister sei mit unserem naturwissenschaftlichen Welt-
bild nicht vereinbar. Tatsichlich haben nicht wenige Theologen den Teufel verabschie-
det, wie sie sagen. Aber was haben sie nicht alles schon verabschiedet? Beinahe alles,

nur nicht sich selbst.

Die Existenz des Teufels oder besser: die Existenz der Teufel lehrt uns die Heilige
Schrift, wenn sie unzweideutig von den bdsen und guten Engeln spricht. Die Vernunft
kann diese Offenbarung leicht nachvollziehen, ja, sie kann die Wirklichkeit guter und
boser personaler Michte gar erahnen. Tatsichlich gehdrt zur Uberlieferung der aller-

meisten Religionen.

Uber die guten und bdsen Engel hat der heilige Augustinus, wohl der groBte Gottesge-
lehrte der Kirche, lange und viel nachgedacht. Das hat ihn zu der Erkenntnis gefiihrt,
dass das Ringen Gottes mit seinem Widersacher das eigentliche Wesen der Geschichte
der Menschheit darstellt, die Auseinandersetzung zwischen den guten und den bdsen
Engeln. Er spricht von dem Kampf der beiden Reiche, des Reiches des Lichtes und des

Reiches der Finsternis, des Reiches Gottes und des Reiches des Fiirsten dieser Welt.

In der Heiligen Schrift gibt es nicht den geringsten Anhaltspunkt dafiir, dass wir die bo-
sen Geister als Personifikation des Bdsen als solchen verstehen diirfen. Eindeutig wer-
den sie uns da als Personen vorgestellt, als rein geistige Personen, nicht als Personen,

wie wir es sind, sofern wir zusammengesetzt sind aus Geist und Materie.

An zahllosen Stellen in der Heiligen Schrift ist die Rede vom Teufel und von den bdsen
Geistern. Der Teufel wird da als der Morder von Anbeginn bezeichnet (Joh 8, 44), als
der Vater der Liige (Joh 8, 44) und als der eigentliche Herrscher dieser Welt (Joh 14,
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30), als der, der das Unkraut auf den Acker der Welt sit (Mt 13, 38) und als der, der
verlangt hat, die Jiinger Jesu wie Weizen zu sieben (Lk 22, 31), als der, dessen Werke
der Mensch gewordene Sohn Gottes zu zerstoren gekommen ist. Im Lukas-Evangelium
erklart Jesus: ,,Ich sah den Satan wie einen Blitz vom Himmel fallen (Lk 10, 18). Im Jo-
hannes-Evangelium stellt er fest: ,,Jetzt wird der Herrscher dieser Welt hinausgeworfen*
(Joh 12, 31), und im Matthdus-Evangelium: ,,Wenn ich durch den Finger Gottes die
Teufel austreibe, dann ist in Wahrheit das Reich Gottes zu euch gekommen® (Mt 12,
28).

Was den Teufel oder die Teufel angeht, miissen wir wohl unterscheiden zwischen der
bildhaften Darstellung und der Wirklichkeit, die darin zum Ausdruck gebracht werden
soll. Natiirlich hat der Teufel keine Horner und keinen Pferdefull, und er hinterldsst
nicht den Geruch von Schwefel. In solcher Darstellung will man die Hésslichkeit des
Bosen und seine Unheimlichkeit zum Ausdruck bringen. Der Teufel ist ein reiner Geist.

Als solcher ist er nicht darstellbar.

Die Wirklichkeit ist die: Der Teufel der Geist der Verneinung, die negative Kraft
schlechthin, die Kehrseite alles Positiven. Was Gott aufbaut und was der Mensch mit
Gottes Hilfe hervorbringt und gestaltet, das reiflt er nieder. Das tut er allerdings stets
hinterhéltig und heimtiickisch. Denn er ist ein Meister der Tduschung, und nur selten
verzichtet er auf seine Maske. Sein Wesen besteht in der Verbindung von Hass und
Feindseligkeit, er ist der Urheber aller Grausamkeit. Dabei entlastet er jedoch nicht den
Menschen, tritt er mitnichten an die Stelle seiner Verantwortlichkeit, aber er macht die
iibermenschliche Macht des Bosen, wie sie uns in unserer Welt begegnet, begreiflich,

bis zu einem gewissen Grad.

Wenn sein Wirken sich auch vor allem in den destruktiven geistigen Stromungen unse-
rer Zeit manifestiert und in dem zerstorerischen Wirken der Menschen, die sich von ithm
beeindrucken und in Dienst nehmen lassen, so gibt es doch auch das Phdnomen der Be-
sessenheit und der Umsessenheit, im Neuen Testament hiufiger, heute seltener. Schwie-
rig ist dabei indessen eine klare Scheidung dieses Phdnomens von natiirlicher Krank-
heit. Aber auch hinter ihr, ja, hinter jeder Krankheit steht letztlich das Walten ddmoni-
scher Michte. Deswegen ist es in allen Féllen angemessen, dass wir uns an den Stér-

keren wenden, der auch heute noch die Werke des Teufels und der Teufel zunichte
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macht, wenn wir vertrauensvoll zu ihm gehen und ihn im Gebet suchen.

Die Auseinandersetzungen Jesu mit dem Teufel sind nicht wegzudenken aus den Evan-
gelien, ja die Realitdt des Teufels und der bosen Geister zieht sich wie ein roter Faden
durch die ganze Heilige Schrift hindurch. Vielen ist das heute nicht recht, sie mochten
diese Wirklichkeit bildlich verstehen, selektieren damit jedoch mit Hilfe des Kriteriums
des Zeitgeschmacks. Dem Teufel kann es nur recht sein, wenn er geleugnet wird, umso

ungestorter kann er téitig sein in der Welt.

Jesus setzt sich mit dem Teufel und den bdsen Geistern auseinander in seinem messia-
nischen Wirken, und zwar programmatisch. Dabei ist es jedoch eine Grundaussage der
Evangelien, dass er der Starkere. Auch wir sind die Starkeren in dieser Auseinanderset-
zung, die uns in keinem Fall erspart bleibt, wenn wir uns an ihn halten und mit ihm den
»guten Kampf” kdmpfen, von dem der heilige Paulus spricht (1 Tim 1, 18). Ihn finden
wir im Gebet sowie in seinem Wort und in den Sakramenten der Kirche. Mit ihm gehdrt
uns die Zukunft, mag auch die Gegenwart seinem Widersacher gehoren, wirklich oder
auch nur scheinbar. Verschreiben wir uns diesem, der uns auch heute, wie seit eh und je,
alle Reiche dieser Welt verspricht, gehen mit ihm zugrunde, wenn nicht heute, so aber

auf jeden Fall morgen.

5. Sonntag im Jahreskreis

»Er ging an einen einsamen Ort, um dort zu beten*

Im Evangelium des heutigen Sonntags wird uns eine Zusammenfassung dessen gege-
ben, was Jesus, der menschgewordene Gottessohn, in den Jahren seines offentlichen
Wirkens getan hat. Da wird festgestellt, dass er Kranke geheilt und Ddmonen ausgetrie-
ben hat, dass er die Menschen belehrt und ihnen seine Botschaft vom Reich Gottes ver-

kiindet und erklért hat und - dass er gebetet hat.

Die Taten Jesu illustrieren seine Worte. Die Krankenheilungen und die Ddmonenaus-
treibungen haben fiir ihn in erster Linie die Aufgabe, seine Botschaft zu erldutern und

beispielhaft zu zeigen, dass da, wo die Menschen ihm Glauben schenken und wo sie
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ithm vertrauen und sein Wort glaubend annehmen, die Welt heil wird, dass die Men-

schen da gesund werden, leiblich und seelisch, und zwar von der Wurzel her.

Wo Jesus, der Heiland der Welt, und sein Evangelium die Menschen heilen, da ver-
schwinden nicht nur die Symptome, da werden auch die Ursachen der Krankheiten in

die Heilung mit einbezogen.

Aber bedeutsamer als die Worte, die Jesus gesprochen, und die Taten, die er gewirkt
hat, ist fiir ihn das Gebet. Mit seinem Beten hat er seine Jiinger mehr beeindruckt als mit
seinen Reden und mit seinen Taten. Tatsdchlich stand das Gebet im Mittelpunkt seines

Wirkens, war das Gebet im Grunde die entscheidende Kraft seines Lebens.

Im Evangelium des heutigen Sonntags heif3t es: ,,In der Frithe des Morgens, noch vor

Sonnenaufgang, erhob er sich. Er ging an einen einsamen Ort, um dort zu beten®.

Das Beten hatte fiir Jesus einen hohen Stellenwert. Es war die eigentliche Mitte seines
Lebens. Das bezeugen die vier Evangelien einmiitig. Ebenso einmiitig bezeugen sie,

dass das Beten des Meisters die Jiinger aufs Tiefste beeindruckt hat.

Vor allem im Lichte dieser Erfahrung erkannten sie, die Jiinger, dass ihr Meister nicht
dieser Welt angehorte, dass er eigentlich ein Fremdling war in dieser Welt. Gern betete
er in der Frithe, und immer suchte er einsame Orte auf fiir sein Gebet. Mit Vorzug wid-
mete er sich dem Gebet schon vor dem Beginn des Tages. Da war er sicher vor dem
Larm der Menschen und vor den Geschéften des Alltags. Uns erteilt er in seinem Beten
eine bedeutende Lektion. Sie lautet: Wichtiger als alles andere in unserem Leben ist das
Gebet, das Wichtigste aber gehdrt an den Anfang, und nur in der Stille kann man Gott

finden.

Heute ist es nicht gut bestellt um das Gebet. Das gilt fiir das Gebet des Einzelnen und
noch mehr fiir das Gebet in den Familien. Zum Teil gilt das auch fiir das 6ffentliche Ge-
bet der Kirche, fiir die heilige Liturgie. Vielen kostet es heute schon eine ungeheure
Uberwindung, dass sie iiberhaupt beginnen mit dem Gebet. Und wenn sie dann tatséich-

lich beten, tun sie das oft recht gedankenlos oder langweilen sich dabei aufs AuBerste.
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Wenn das Gebet fiir Jesus das Allerwichtigste ist, so muss es das auch fiir uns sein.
Denn er ist fiir uns ,,der Weg, die Wahrheit und das Leben* (Joh 14, 6). Eigentlich sagt
es uns schon die Vernunft, dass das Gebet im Mittelpunkt des christlichen Lebens ste-
hen muss, spricht doch der Mensch im Gebet mit Gott und wéchst doch im Gespriach
die Liebe, die ihrerseits erkaltet, wo immer das Gespriach verstummt. Wenn Menschen
nicht mehr miteinander sprechen, werden sie sich fremd. Das gilt in erhohtem MaB fiir
unser Verhiltnis zu Gott. Denn die Menschen, mit denen wir sprechen, sie kdnnen wir
sehen, das ist aber nicht moglich bei Gott, niemals konnen wir ihn sehen mit unseren

menschlichen Augen.

Das Gebet ist wie ein Schliissel, der uns die Tiir zu einer neuen Welt 6ffnet, zur jener
Welt, von denen so viele meinen, dass es sie gar nicht gibt. Es ist nicht nur die ent-
scheidende Schule der Gottesliebe, es ist auch die erste Betdtigung der Tugend des
Glaubens. Nicht zuletzt gibt es in allen Situationen des Lebens Ruhe und Sicherheit.
Das bezeugen uns die Heiligen der Kirche ausnahmslos. Mit besonderem Nachdruck be-
zeugt uns das der kiirzlich zur Ehre der Altidre erhobene englische Konvertit Kardinal

John Henry Newman (+ 1890) in seinen zahlreichen Schriften.

Wenn wir beten, so darf unser Gebet in erster Linie durchaus die Gestalt des Bittgebetes
haben. Beten heil3t ja bitten. Aber wir sollen dabei immer wieder durchstof3en auch zum
Dank und zur Anbetung. Dem muss unser Bemiihen jedenfalls gelten. Denn das Dank-
gebet und die Anbetung sind die Kronung unserer Bittgebete. Zwar geht es auch im
Bittgebet immer um die dankbare Anerkennung der Grofe Gottes, wenn jedoch der
Dank und die Anbetung das Thema unserer Gebete werden, tritt die Majestit Gottes
ganz in den Mittelpunkt und wird unser Gebet ganz selbstlos. Wo wir aber Gottes Grofle
zum ausschlielichen Thema machen und sie anerkennend preisen, da werden wir selber
grof3, und da werden auch unsere Bittgebete wirksamer. Dann erhdrt Gott uns umso be-
reitwilliger, weil unsere Bitten dann von einem tieferen Glauben getragen werden und

uns entschiedener auf den Willen Gottes hinordnen.

Eine besondere Unterstiitzung erhédlt unser Bittgebet auch durch das Fasten, durch das
Opfer, durch die Selbstiiberwindung, durch die freiwillige Entsagung. Auch das lehrt
uns Jesus in seinem Beten. Er erklért seinen Jiingern, dass die hartnéckigsten bosen Gei-

ster durch Fasten und Beten ausgetrieben werden (Mt 17, 20).
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Des Weiteren lehrt er uns, beim Gebet zu bedenken, was wir dabei tun. Stets betete er
an einsamen Orten, weil er fiir das Gebet Ruhe brauchte und innere Sammlung. Das Ge-
bet bedarf der Konzentration. Auch wir brauchen Ruhe und innere Sammlung fiir das
Gebet, damit es nicht oberflachlich und formalistisch wird. Es ist eine Tatsache, dass
viele von uns vor der Stille fliichten, wie der Teufel vor dem Weihwasser fliichtet, dass
sie gleichsam Angst haben vor ihr. Angesichts der Dauerberieselung durch Radio und
Fernsehen, der wir heute oft gezwungermallen ausgesetzt sind, der wir uns oftmals aber
auch freiwillig aussetzen, bediirfen wir heute der Stille mehr denn je. Suchen wir sie
nicht, verlieren wir nicht nur Gott, sondern auch uns selbst. Heute sind es nicht wenige,
die ihr Selbst schon lange verloren haben. Ohne jeden Bezug zu Gott und zur Ewigkeit
leben sie in den Tag hinein. Nach aullen hin erscheinen sie vielleicht gliicklich, inner-

lich aber sind sie wie ausgebrannte Stétten.

Jesus bevorzugte fiir das Gebet die Morgenfriihe, auch das ist bedeutsam fiir uns. Die
Morgenfriithe war seit eh und je die entscheidende Gebetszeit in den Kldstern, der Mor-
gen, nicht der Abend und nicht der helle Tag. Es ist eine Tatsache, dass jene Kloster, in
denen das noch heute der Fall ist, ihre geistige und geistliche Fruchtbarkeit bewahrt und
in der Regel keine groBeren Nachwuchssorgen haben. Daraus folgt, dass wir alle die
Bedeutsamkeit des Morgengebetes, des Gebetes am Beginn des Tages, neu erkennen
miissen. Aber nicht nur der Morgen, auch der Abend muss eigentlich Gott gehdren.
Diese fiir das Gebet bedeutsamen Zeiten, den Morgen und den Abend, diirfen wir uns
nicht nehmen lassen durch irgendwelche Aufgaben, die wir uns stellen oder stellen las-
sen, oder durch das Vergniigen oder durch die Unterhaltung. Bei vielen ist es so, dass
mit dem Abendgebet das Fernsehen konkurriert und mit dem Morgengebet der lange

Schlaf.

Wenn wir Zeit haben fiir Gott, jeden Tag, fiir das Gesprdch mit ithm, dann ist er unsere
Kraft im Leben und im Sterben, dann erhélt unser Leben einen stillen Glanz, wird es
dann doch getragen durch den, der stirker ist als wir und als alle Méachte dieser Welt.
Alles, was wir tragen miissen und was uns auferlegt wird, wird leicht, wenn es durch

das Gebet verklart wird.

Viel Leid bliebe uns erspart in unseren Familien, wenn wir das Familiengebet wieder
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oder wieder mehr pflegen wiirden. Das ist sicher. Auch das ist hier zu bedenken. Unsere
Familien sind heute von der Wurzel her bedroht. Ja, weithin sind sie schon zusammen-

gebrochen. Wie anders soll da die Heilung erfolgen, wenn nicht durch das Gebet?

Das Gebet ist das entscheidende Bollwerk gegeniiber dem Ansturm des Ungeistes unse-
rer modernen Welt, gegeniiber dem Geist der Verfiihrung und der Liige, der auch vor
der Kirche nicht haltmacht. Das zeigt sich in der Gegenwart nicht zuletzt auch in den
massierten Angriffen auf das Petrusamt, deren eigentliches Ziel die Kirche als solche
ist. Erkennen wir das existentiell, so wird unser ganzes Bemiihen sich notwendigerweise
auf das Gebet richten. Aber das liegt nicht allein an uns. Denn letztlich ist das Gebet, ist
der Geist des Gebetes ein Geschenk der Gnade. Deshalb sollten wir uns mehr und mehr
das StoBBgebet zu Eigen machen: Herr, lehre mich beten! Dieses Gebet sollten wir jeden
Tag aufs Neue beten. Vor allem sollten wir mit ihm schon am Morgen beginnen und mit

ihm unser Tagewerk heiligen.

6. Sonntag im Jahreskreis

»Das Heil folgt der Spur seiner Schritte*

Niemand von uns wird je einem Aussétzigen begegnet sein. Zurzeit Jesu war das etwas
Alltagliches. Jedes Kind hatte eine anschauliche Vorstellung von dieser schrecklichen
Krankheit, in der der Mensch sozusagen bei lebendigem Leibe verfaulte. Das war ein

qualvolles Sterben, das sich iiber Jahre, manchmal gar iiber Jahrzehnte, hinzog.

Weil man wusste, dass die Krankheit ansteckend war und weil sie unheilbar war und
man keine Mittel gegen sie kannte, schickte man einen Menschen, sobald man die er-
sten Anzeichen des Aussatzes an ihm entdeckte - authentisch oblag diese Feststellung
den Priestern, die damals auch é&rztliche Aufgaben wahrzunehmen hatten - in die Aus-
sdtzigen-Kolonie, in die Quarantdne, in die Isolation, wo man ihn seinem Schicksal

uberlief3.

Die Aussidtzigen trugen also nicht nur das harte Schicksal ihrer Krankheit, sie waren

auch isoliert von den Menschen, ja, verachtet waren sie und ausgestoflen. Man wollte
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nicht infiziert werden und man sah diese Krankheit als einen besonderen Fluch Gottes,
als eine besondere Strafe Gottes an. Daher galt der Aussétzige auch als kultisch unrein,

das heil3t: Seine Krankheit schloss ihn auch aus der religiosen Gemeinschaft Israels aus.

Jahrhunderte hindurch war der Aussatz auch bei uns eine bittere Geil3el, bis die moderne
Medizin sie ausrotten konnte. Es gibt sie noch, diese Geilel, aber nur noch in der so ge-

nannten Dritten Welt, wo es an Geld und Ausbildung zu ihrer Bekdmpfung fehlt.

Weil uns noch niemals ein Aussdtziger begegnet ist, deswegen haben wir kaum eine
rechte Vorstellung von dieser Krankheit, deswegen konnen wir nur schwerlich nach-

empfinden, was das Erbarmen Jesu flir den Mann im Evangelium bedeutet hat.

Jesus hat aber nicht nur diesen einen vom Aussatz geheilt. Die Evangelien berichten
wiederholt von Aussétzigen, die das Erbarmen Gottes empfangen haben und geheilt
wurden. Wir erkennen daran Gottes Giite und Macht, die uns in dem Mensch gewor-

denen Gottessohn erschienen ist.

Der Aussatz des Leibes weist uns hin auf den Aussatz der Seele, die Siinde, die ein
schlimmeres Ubel ist. So furchtbar der Aussatz des Leibes ist, furchtbarer ist der Aus-
satz der Seele. Er isoliert uns nicht nur von den Menschen - auch das tut er, denn immer
wirft er uns auf uns selbst zuriick -, er isoliert uns nicht nur von den Menschen, sondern
auch von Gott. Das aber ist folgenreicher. Was die Trennung von Gott fiir uns bedeutet,

das registrieren wir jedoch nur dann, wenn wir wissen, wer Gott ist und wer wir sind.

Wihrend wir den Aussatz des Leibes weithin ausgerottet haben und mehr und mehr aus-
rotten werden im Zuge weltweiter Humanitét, breitet sich der Aussatz der Seele heute in
erschreckender Weise aus. Er ist schlimmer als der Aussatz des Leibes, weil wir ihn
verschulden und weil er Gott beleidigt. Schlimm ist es auch, dass wir diesen Aussatz
weithin nicht einmal mehr als solchen erkennen. In diesem Sinne wird heute oft Krank-

heit als Gesundheit und Gesundheit als Krankheit bezeichnet.

Die Siinde hat sich unser heute vor allem beméchtigt in der Form der Form der Un-
zucht. Man hat zwar immer wieder gesagt, die Verfehlungen dieser Art wiirden im De-

kalog erst an sechster Stelle genannt, man hat dabei aber iibersehen, dass sie in Wirk-
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lichkeit das entscheidende Einfallstor des Bosen sind.

Das Versagen in diesem Punkt hat das Versagen in vielen anderen, um nicht zu sagen in
allen anderen Punkten zur Folge. Und es fiihrt immer wieder zur dezidierten Glaubens-

losigkeit, zur volligen Abwendung von Gott und seiner Kirche.

Das liegt daran, dass in der Unzucht die Wiirde des Menschen in empfindlicher Weise
missachtet wird, dass der Mensch hier im Kern seiner Person getroffen wird, dass er in
dieser Siinde auf seine Leiblichkeit reduziert und so in seinem Personsein nachhaltig
verletzt wird. Da wird das Ebenbild Gottes, die Krone der Schopfung, instrumentalisiert

und auf die Stufe eines Objektes degradiert, missachtet und zertreten.

Gerade das aber ist die Siinde unserer Zeit, die Entwiirdigung des Menschen, die freilich
auf vielfache Weise geschieht, nicht nur in der Unzucht, aber vor allem in ihr. So ver-
dunkelt der Mensch seine Sonderstellung in der Welt, leugnet er seine Geistigkeit und

gibt er seinen Ewigkeitsbezug preis.

Wo Wollust und Ausschweifung an die Stelle von Ehrbarkeit und Beherrschtheit treten,
da bleibt schlieBlich im Innern des Menschen nichts anderes mehr zuriick als eine aus-

gebrannte Stitte.

Und wenn wir die Augen aufmachen, wir erkennen diese ausgebrannte Stitte hinter
zahllosen schweren Verfehlungen, vor allem hinter jenem Unschuldswahn, in dem wir

die Siinde nicht einmal mehr als solche erkennen oder anerkennen.

Freilich heilt Gott auch den Aussatz der Seele, aber das tut er nur dann, wenn der
Mensch seine Not zur Kenntnis nimmt, wenn er sie sich eingesteht und bittend das Er-
barmen Gottes anruft in einer demiitigen Beichte. Auf dem hohen Ross kann man keine

Vergebung finden. Das aber ist nicht selten der Fall in unserer Geographie.

Oft ist es so, dass die Siinde den Menschen verblendet, besonders dann, wenn er tief in
sie hinein verstrickt ist, so dass er auch dann, wenn er an ihr leidet, keinen Ausweg
mehr oder nur schwer noch einen Ausweg aus ihr herausfindet. Je mehr ein Mensch sich

mit der Siinde einlésst, je weniger er sie als solche registriert, umso schwieriger ge-
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staltet sich seine Umkehr, um so weiter wird sein Heimweg zu Gott. Daher ist es gut,
dass wir immer wieder iiber unsere Siinden nachdenken und sie im Buf3sakrament in re-
gelméBigen Abstinden bekennen. Daher empfiehlt es sich, dass wir jeden Tag betend
das Antlitz Gottes suchen. Denn wenn Gott unser Gegeniiber ist, wenn wir gewissenhaft

Umgang pflegen mit ihm, wie sollten wir dann unsere Siindhaftigkeit nicht erkennen?

Wir tiuschen uns, wenn wir die Ursache der Ubel in unserem persénlichen Leben und
in unserer Zeit in allem Moglichen suchen, nur nicht in der Siinde. Die entscheidende

Ursache aller Ubel ist die Siinde, und oft, sehr oft, ist es die Siinde der Unkeuschheit.

Christus aber, wie er einst in seinen Erdentagen viele Menschen von der Geiel des
Aussatzes geheilt hat, so heilt er uns heute, hdufiger als damals, von jenem Aussatz, der
schlimmer ist als der Aussatz des Leibes, von dem Aussatz der Seele, vorausgesetzt
dass wir umkehren und ihn, den Heiland der Welt, um die Vergebung bitten. Es gilt,
dass wir immer wieder heimkehren zu unserem Erloser und demiitig sein Erbarmen an-

rufen.

7. Sonntag im Jahreskreis

»Deine Siinden sind dir vergeben*

Das Evangelium des heutigen Sonntags schildert uns eine merkwiirdige Situation: Die
Menge und der Betroffene erbitten von Jesus eine Krankenheilung, er aber antwortet
darauf mit der Feststellung: ,,Deine Siinden sind dir vergeben®. Die Pharisder nehmen
daran Anstof3, wie der Evangelist berichtet, aber wohl nicht nur sie. Weniger nehmen sie
Anstof} daran, dass er ihrer Bitte nicht entspricht als daran, dass er sich gottliche Rechte
anmaft, denn Siinden vergeben, das kann doch nur Gott selber, stellen sie doch ihn und
seine Autoritét in Frage. Und wie Recht haben sie damit. Aber - angesichts der Zeichen,
die Jesus gewirkt hatte, und der Worte, die sie aus seinem Munde vernommen hatten,
hitte es ihnen vielleicht doch ddmmern miissen, dass dieser Prophet mehr war als nur
ein Prophet. Es ist leichter, das Siindenvergebungswort zu sprechen als das Heilungs-
wort, weil jenes sich in seiner Wirksamkeit der Kontrolle entzieht, dieses sich aber auf

einen dulleren Vorgang bezieht, der jedem zuginglich ist. Deshalb rechtfertigt Jesus sei-
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ne gottliche Macht, die Stinden vergeben zu kénnen, mit der Heilung des Geldhmten

und bestétigt so die innere Beziehung zwischen der Siinde und der Krankheit.

Zwei Gedanken sind damit angesprochen. Der erste Gedanke: Wichtiger als die Heilung
des Leibes ist die Heilung der Seele. Das Zeitliche verblasst vor dem Ewigen. Nicht auf
das Sichtbare kommt es an, sondern auf das Unsichtbare. Die Beziehung des Menschen
zu Gott ist wichtiger als die korperliche Unversehrtheit. Die Hauptsache ist nicht die
Gesundheit, wie wir so gern sagen, sondern das reine Gewissen, dass wir uns bemiihen,
mit Gott ins Reine zu kommen. Deswegen heillt es in der Bergpredigt: ,,Suchet zuerst
das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit, und alles andere wird euch hinzugegeben
werden* (Mt 6, 53). Der zweite Gedanke ist der, dass die Siinde das groBte Ubel ist und
dass es in erster Linie die Siinde ist, die den Menschen krank macht und die unsere Welt

zerstort, im Kleinen wie im Grof3en.

Wir alle werden von der Versuchung bedréngt, die irdische Wohlfahrt héher einzuschiét-
zen als die Uibernatiirlichen Giiter, sie hoher einzuschétzen als die Gnade Gottes und die
Vergebung der Siinden, die Versohnung mit Gott. Da ergeht es uns nicht anders als den
Leuten von Kapharnaum, die die Heilung des Kranken wollten. Wenn Jesus dem Kran-
ken zuerst die Siinden vergibt und ihn dann von seiner Krankheit heilt, bemiiht er sich
zundchst um den inneren Menschen, zeigt er damit an, dass die libernatiirlichen Gaben
Gottes wichtiger sind als die natiirlichen. Der innere Mensch und das Zeugnis, dass die
ibernatiirlichen Gaben Gottes wichtiger sind als die natiirlichen, das ist auch der Auf-

trag der Kirche, die Jesu Werk in der Welt fortsetzen muss.

Die sozialen Aufgaben sind wichtig, auch Umweltschutz und Friedensforschung und
eine christliche Politik. Aber wichtiger ist der Glaube, dass er gelebt und verkiindet
wird, wichtiger ist die Verehrung Gottes, die Erfiillung des Willens Gottes und die Ver-
sOhnung mit ihm oder das Freiwerden von der Schuld, wichtiger als die Sorge fiir das

zeitliche Wohl ist die Sorge fiir das ewige Heil.

Der Kirche muss es in erster Linie um die Seelen gehen und um die Bindung des Men-
schen an Gott. Das aber ist schon lange nicht mehr selbstverstdndlich. Der religiose
Charakter der Botschaft der Kirche und ihres Auftrags steht heute nicht selten zur Dis-

position. Nur schwerlich widersteht die Kirche dem Sog der Diesseitigkeit, womit sie
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ihre eigentliche Bestimmung verliert. Die Sédkularisierung, die Verweltlichung, nistet
sich immer mehr ein im Innersten der Kirche. Es breitet sich heute ein verhidngnisvoller

Horizontalismus aus, im Leben der Kirche als solcher und im Leben des Einzelnen in

der Kirche.

Im Leben der Kirche tritt dann an die Stelle der Verkiindigung und des Lebens aus dem
Glauben, des Gottesdienstes und des Gebetes und der Spendung der Sakramente der Ge-
meindebetrieb, der hohl ist, im Leben des Einzelnen in der Kirche tritt dann an die Stel-
le von all dem die Moral, aber auch davon bleibt dann, nidher besehen, nicht mehr viel
ibrig. Mit der Dominanz des Gemeindebetriebs verliert sich auch die Moral, bleibt am
Ende nicht einmal mehr viel von einer natiirlichen Moral. Speziell ist hier an das Ethos

der Wahrhaftigkeit zu erinnern.

Das wurde wieder offenbar in der beschimenden Kampagne gegen den Heiligen Vater,
wie sie vor allem in Deutschland und in Osterreich hervorgetreten ist in diesen Tagen
und ausgerechnet von den theologischen Lehrern angefiihrt worden ist, mit denen sich
torichterweise dann noch der eine oder andere Bischof verbiindet hat, aus mangelnder

Einsicht oder aus Opportunismus.

Wenn uns das Innere wichtiger ist als das AuBere, wenn wir der Seele die Prioritit ge-
ben vor dem Leib, wenn das Unsichtbare und das Ewige uns bedeutsamer erscheinen als
das Sichtbare und das Zeitliche, dann werden wir auch realisieren, dass die Siinde ein

groBeres Ubel ist als die Krankheit, dass die Siinde das Ubel schlechthin ist.

Leid und Tod sind durch die Siinde in die Welt gekommen. So lehrt es uns der Glaube
der Kirche. Die Siinde ist es, die den Menschen krank macht und die seine Welt zerstort.
Um der Siinde willen ist Gott ein Mensch geworden, die Siinde ist der dunkle Hinter-
grund der Frohen Botschaft, die der Mensch gewordene Sohn Gottes verkiindet hat und
deren Folgen er zerstort hat in den Zeichen, die er gewirkt hat, nicht zuletzt in seinem

Sterben und in seiner Auferstehung.

Die Vergebung der Siinden und die Behebung ihrer zerstorerischen Folgen in der Zeit
und in der Ewigkeit, darin besteht das Wesen der Erlosung. Diese Erlosung zu vermit-

teln, das ist die eigentliche Aufgabe der Kirche. Das bedeutet, dass sie im Auftrag ihres
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Stifters primir die Stinden zu vergeben und deren zerstérerische Folgen zu beheben hat.
Deshalb muss es in der Kirche, wenn man einmal von der Glaubensverkiindigung ab-
sieht, in erster Linie um die Spendung des Sakramentes der Bule und um die Feier der
heiligen Messe und um das Gebet gehen, um jene Akte, in denen immer neu die Ver-

sOhnung mit Gott begangen wird.

In der Siinde missachten wir das Gesetz Gottes. Ihre Quelle ist immer unsere Selbstherr-
lichkeit, in der wir unsere eigenen Gesetzgeber sein wollen. Mit solcher Emanzipation
aber zerstoren wir unser Leben und unsere Welt, so wenig uns das in der konkreten Si-

tuation bewusst sein mag.

Der heilige Augustinus (+ 430) ruft in seinen Bekenntnissen aus: ,,Du, o Gott, hast die
Welt so geordnet, dass jeder ungeordnete Geist sich selber zur Strafe wird* (Confessio-
nes, I, 12). Die Siinde hat die Strafe zur Folge. Das gilt, auch wenn man das nicht gern
hort, auch in unserer Zeit. Dabei miissen wir unterscheiden zwischen jener Strafe, die
die Kehrseite der Siinde ist, und jener Strafe, die Gott eigens verhdngt. Solche Zusam-
menhénge bezeugt uns nicht nur die Offenbarung, von ihnen weill schon der Heide Pla-

ton 400 Jahre vor Christus.

In unserer Oberflidchlichkeit laufen wir heute immer mehr Gefahr, das Eigentliche zu
vergessen und uns im Uneigentlichen zu verlieren. Das heutige Evangelium erinnert uns
daran, dass unser Verhiltnis zu Gott wichtiger ist als alles in der Welt, dass die Ewig-
keit bedeutsamer ist fiir uns als die Zeit und dass unsere erste Sorge dem Unvergéngli-
chen gelten muss, dem Endgiiltigen. Dann geht es uns in erster Linie um die Erfiillung
des Willens Gottes, um die fortwidhrende Vergebung angesichts unserer Unvollkom-
menheit und vor allem um die Verbundenheit mit Gott im Gebet. In diesem Zusam-
menhang miissen wir die Bedeutung des Buflsakramentes sehen. In ihm klingt das
schonste aller Menschenworte weiter, jenes Wort, das im Mittelpunkt unseres Evange-

liums steht: ,,Deine Siinden sind dir vergeben®.

Alles Unheil in der Welt kommt aus dem Herzen des Menschen, aus seinem Inneren.
Erst wenn der innere Mensch gesundet, kann es auch der dulere Mensch und die Welt
iiberhaupt. Auf den Einzelnen kommt es an. Die Verwandlung des Menschen beginnt in

seiner Vers6hnung mit Gott.
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Daher ist die Vergebung der Siinden wichtiger als alles in der Welt. Wird die Seele ge-
heiligt, wird der ganze Mensch gesund. Heil wird die erst Welt da, wo der Mensch im
Heil ist und wo er heil wird. Von Dauer ist die Verdnderung der Verhiltnisse nur dann,

wenn sie im Herzen, das heifit im Inneren des Menschen, ihren Ursprung hat.

1. Fastensonntag

,INachdem der Teufel ihn versucht hatte, lief er von ihm ab*

Das Thema der Fastenzeit, der dsterlichen BuBlzeit, die vor wenigen Tagen begonnen
hat, ist die Siinde. Die Siinde begriindet das Bose in uns und um uns. Heute eskaliert es,
um ein modernes Wort zu gebrauchen. In den Massenmedien spiegelt sich das Bose in
vielfdltiger Weise. Das BOse verweist uns aber auf den Bésen. Von ihm ist im Evange-
lium des heutigen Sonntags die Rede. Das Bose ist so mdchtig in unserer Welt und so
abgriindig, dass man es mit der Freiheit des Menschen allein nicht erkliaren kann, dass
es, so ahnen wir es und so bestétigt es uns die Offenbarung Gottes, die Moglichkeiten

des Menschen iibersteigt und uns in eine andere Dimension verweist.

Der Siinde geht die Versuchung voraus, in vielfacher Form. Jede Versuchung geht letzt-
lich zuriick auf jene weltjenseitige Gestalt, die wir den Teufel nennen. Der Teufel ver-
schont niemanden. Daher macht er sich auch an den Mensch gewordenen Gottessohn
heran. Dreimal versucht er ihn, dann ldsst er von ihm ab, weil sein Opfer ihm wider-
steht. Was uns das Evangelium da berichtet, sind selbstverstindlich innere Vorgénge.

Der Teufel ist unsichtbar.

Widerstehen wir dem Versucher, haben wir das beseligende Bewusstsein, machen wir
die freudige Erfahrung, einen geistigen Sieg errungen zu haben, vor allem aber erfahren
wir dann, dass sich der Versucher zuriickzieht. Lassen wir uns auf ihn ein, dann wird
aus der Versuchung die Siinde, dann machen wir die ungliickselige Erfahrung, eine gei-
stige Niederlage erlitten zu haben, und es plagt uns dann das schlechte Gewissen. Vor
allem aber wird der Versucher dann immer aufdringlicher. Denn geben wir ihm den

kleinen Finger, greift er nach der ganzen Hand. Das setzt freilich voraus, dass wir be-
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wusst leben, im Bewusstsein unserer Verantwortung vor uns selber, vor den Menschen
und vor Gott, dass wir nicht passiv das Leben an uns vorbeirauschen lassen, wie viele es

heute tun.

In der osterlichen BuBlzeit geht es um die Auseinandersetzung mit der Versuchung und
mit der Siinde, somit auch um die Auseinandersetzung mit dem Versucher. Darum ist

die Versuchung Jesu das Thema des heutigen Sonntags.

Die Existenz des Teufels oder - so miissen wir eigentlich sagen - die Existenz der bésen
Geister verweist man seit geraumer Zeit in das Reich der Mirchen. In der sékularen
Welt schon seit einigen Jahrhunderten, in der Christenheit und auch in der Kirche seit
einigen Jahrzehnten. Man sagt, der Teufel und die bosen Geister seien die Verkorperung
des Bosen, sie seien nur Bilder fiir das Bose, Metaphern. Das ist jedoch zu wenig, sie

sind Personen.

Dass es den Teufel und die bésen Geister gibt, dass sie als Personen existieren, dariiber
belehrt uns nicht nur die Offenbarung Gottes, wie sie im Alten und im Neuen Testament
vorliegt. Das wusste die Menschheit schon immer. In allen Religionen ist von der per-
sonalen Wirklichkeit des Bosen die Rede, mehr oder weniger, wenngleich die Vorstel-
lungen, die man sich dabei machte und macht, oftmals sehr seltsam und nicht selten

dufBerst unverniinftig sind.

Der Teufel und die bosen Geister, sie sind geistige Méchte, die von groBerer Vollkom-
menheit sind als die Menschen. Als solche sind sie geistige Substanzen, die keine ,,neu-
tra” sind, sondern Personen. Wie das zu verstehen ist, das libersteigt unsere Vorstellung.
Aber wir wissen: Auch in uns gibt es eine solche geistige Wirklichkeit, in der Gestalt
unserer unsterblichen Geistseele. Unsere unsterbliche Geistseele ist jedoch weniger
vollkommen, weil sie auf die Materie angewiesen ist, weil sie auf die Materie hin ge-

schaffen wurde.

Der Teufel und die bosen Geister stehen nicht neben Gott, sondern unter ihm. Sie sind
Geister wie auch Gott geistiger Natur ist, aber Gott ist ungeschaffen, wihrend der Teu-
fel und die bosen Geister geschaffen sind. Gott hat nicht nur die sichtbare Welt geschaf-

fen, in der wir leben, er hat auch eine unsichtbare Welt geschaffen. Das bekennen wir
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im groBBen Glaubensbekenntnis, wenn es da heifit: ,,Ich glaube ... an den Schopfer des
Himmels und der Erde, an den Schopfer dessen, was sichtbar ist, und dessen, was un-

sichtbar ist*.

Urspriinglich gab es nur die guten Geister. Wie alle Geschopfe sollten auch sie Gott lo-
ben und preisen. Ein Teil von ihnen hat sich dem jedoch widersetzt. Von Grund auf und
unwiderruflich haben sie Gott zuriickgewiesen. Das konnten sie, weil sie wie wir Men-
schen einen freien Willen hatten. Weil sie aber sehr viel vollkommener geschaffen wa-
ren als wir, die Menschen, deshalb konnten sie ihren Abfall von Gott nicht bereuen,
ohne Reue aber gibt es keine Versohnung, und deshalb konnten sie nicht erlost werden.
Immer setzen die Erlosung und die Vergebung die Umkehr voraus, das liegt einfach in

der Natur der Sache.

In der Heiligen Schrift werden der Teufel und die bosen Geister als Mdrder und Liigner
(Joh 8, 44) bezeichnet als Wesen, die vom Hochmut und vom Hass geprigt sind. Da
heil3t es, dass sie bestrebt sind, die Werke Gottes zu zerstdren und zunichte zu machen.
Das hat Gott ihnen zugestanden. Warum? Das wissen wir nicht, Gott hat es uns nicht
mitgeteilt. Wohl aber wissen wir, dass Gott bei denen, die ihn lieben, alles zum Guten

fithrt (RSm 8, 28).

Die Grenze des destruktiven Wirkens des Teufels und der bosen Geister ist der Mensch
in seiner Freiheit, in der er unterstiitzt wird durch die Gnade Gottes. Der Teufel und die
bosen Geister suchen die Menschen zum Abfall von Gott und seinen Geboten zu bewe-
gen. In liignerischer Verfiihrung versuchen sie, die Menschen dazu zu bringen, dass sie
Gott nicht gehorchen. Das geschieht dadurch, dass sie auf ihren Geist und auf ihren

Willen einwirken.

Immer sind sie bestrebt, die Ordnung Gottes auf den Kopf zu stellen und das Chaos zu
schaffen. Daran erinnert der Begriff ,, Teufel”. Das Wort stammt ndmlich aus dem Grie-
chischen, und es bezeichnet den Teufel als den, der alles durcheinander bringt. Im He-

briischen heifit er Satan. Das bedeutet soviel wie Widersacher.

Der Sohn Gottes aber ist in die Welt gekommen, so lesen wir im 1. Johannesbrief, um

die Werke des Teufels zunichte zu machen (1 Joh 3, 8). Darum hat er so viele Teufel
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ausgetrieben in seinen Erdentagen. Darum begehrte die Holle gleichsam auf in jenen
wenigen Jahren, in denen die zweite Person in Gott als Mensch in unserer Welt gelebt

hat.

Dreimal versucht der Teufel Jesus, dreimal will er ihn veranlassen, seinem Leben eine
andere Richtung zu geben, sich den irdischen Bediirfnissen zuzuwenden, dem Besitz,
dem Genuss und dem Streben nach Geltung und Macht bei den Menschen. Jedes Mal
weicht dieser ihm jedoch aus, indem er ihm ein Schriftwort vorhélt. So miissen auch wir
es machen. Gottes Wort macht uns stark, und das Vertrauen auf die Hilfe Gottes
schenkt uns Einsicht und Kraft in der Versuchung. Die Auseinandersetzung mit der
Versuchung und mit der Siinde ist das Thema der osterlichen BuBzeit, somit auch die

Auseinandersetzung mit dem Versucher.

Der Versuchung und der Siinde beugen wir vor allem durch Fasten und Beten. So heif3t
es lapidar im Matthdus-Evangelium und im Markus-Evangelium (Mt 17, 20; Mk 9, 28).
Dabei dient das Fasten zur Unterstiitzung des Gebetes. Fasten bezeichnet in diesem Zu-
sammenhang nicht nur den Verzicht auf Nahrung und auf Genussmittel, es bezeichnet
in diesem Zusammenhang auch den geistigen Verzicht, die Entsagung in einem allge-
meinen Sinne oder einfach das Opfer. Es geht hier um die Selbstdisziplin und um die
Selbstbestimmung, die uns im Alltag oft so schwer fallen, um die Uberwindung der ge-
dankenlosen Identifikation mit dem, was alle denken und tun. Nennen wir es nun Ver-
zicht oder Entsagung oder Opfer, in jedem Fall kommt es hier auf die religidse Moti-
vation an. Diese aber besteht in der Liebe zu Gott. Dadurch verliert das, worum es hier
geht, seine negative Gestalt. Als Jiinger Christi verzichten wir aus Liebe. Stets ist die
Askese, wenn wir sie christlich verstehen, von der Liebe zu Gott getragen. Das macht
sie auch leicht und nimmt ihr alle Bitterkeit, macht sie wahrhaft zu einem freudigen
Tun. Die Liebe ist stets eine Quelle tiefer Freude. Ja, es gibt keine tiefere Freude als je-
ne, die aus der Liebe hervorgeht, aus der wahren Liebe. Und stets mobilisiert die Liebe

ungeahnte Kréfte in unserem Innern.

Als die Jiinger Jesu sich einmal bei ihrem Meister beklagen, dass sie eine bestimmte
Kategorie von bosen Geistern nicht austreiben konnten, erklért dieser ihnen: Diese Art

von bosen Geistern kann nur durch Fasten und Beten ausgetrieben werden.
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Durch Fasten und Beten beugen wir nicht nur der Versuchung und der Siinde vor, durch
Fasten und Beten werden wir auch gereinigt, physisch und seelisch und geistig. Wer

sehnte sich nicht nach solcher Reinigung?

Durch Fasten und Beten wird uns dariiber hinaus neuer Eifer geschenkt, wird unsere
Tréagheit gebannt, lernen wir unsere Bequemlichkeit und unsere Oberfldchlichkeit iiber-

winden, unseren Stolz, unsere Eitelkeit, unsere Sinnlichkeit und unsere Lauheit.

Was das Beten angeht, es kulminiert in der Liturgie der Kirche, speziell in der Feier der
Eucharistie. Das Ideal ist ihre tigliche Mitfeier in gldubiger Andacht und in aktiver Be-
reitschaft. Wer es ermoglichen kann, tut gut daran, es wenigstens in den Tagen der Vor-
bereitung auf das Fest der Erlosung, zu versuchen. Es sei allerdings zugestanden, dass
es hier nicht nur eine physische Unmoglichkeit gibt, sondern auch eine moralische. Da
empfiehlt sich dann der tagliche Rosenkranz, der so einfach zu beten ist und der so viel

Segen bringt.

Die heiligen vierzig Tage der Vorbereitung auf das grof3e Fest der Erlosung, das eigent-
lich das Fest aller Feste ist, wie es in der geistlichen Literatur der Kirche gern genannt
wird, sind so etwas wie Exerzitien, geistliche Ubungen des Gottesvolkes. Da geht es um
die Auseinandersetzung mit dem Bosen, das iiberhand nimmt in unserer Welt, um die
Auseinandersetzung mit der Versuchung und der Siinde, die unser Leben bestimmen,
um den geistigen Kampf mit dem Teufel und den bosen Geistern, die hinter dem Bdsen
stehen und uns seine tiefen Abgriinde offenbaren. Diese Auseinandersetzung priagt un-
ser ganzes Leben, wenn wir bewusst leben und unsere Berufung ernst nehmen. In be-
sonderer Weise liben wir sie ein in der Osterlichen Buflzeit, wenn wir dem Ruf der Kir-
che folgen, durch den Christus selber sich vernehmbar macht. Diese Einiibung aber ge-
schieht durch Fasten und Beten, durch den Verzicht aus Liebe, aus Liebe zu Gott und zu
den Menschen, und durch unsere neue Hinwendung zu Gott, zu Christus und zu Heili-

gen.

2. Fastensonntag

»Dieser ist mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe“
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Die Verkldrung Jesu gewihrt drei Jiingern Jesu, Petrus und den Zebeddus-S6hnen, einen
Blick in die Zukunft und zugleich in die Tiefe ihrer gegenwirtigen Wirklichkeit. Es
wird ihnen eine Ahnung davon vermittelt, wer dieser wirklich ist, den sie ithren Meister
nennen, und was er ihnen einmal schenken will. Das geschieht auf einem Berg - die
Berge sind, weil sie geheimnisvoll sind, in der Heilsgeschichte stets besondere Orte der
Gottesoffenbarung. Der entscheidende Satz des Evangeliums, der Hohepunkt der Er-
zahlung von der Verkldrung Jesu, liegt in dem, was die Stimme aus der Wolke sagt:
,Dieser ist mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe®. Und sie fiigt hin-
zu: ,,Hort auf ihn”. Gott, der Vater, hat an ihm sein Wohlgefallen, weil er seinen Willen
erfiillt, in Treue, bis in den Tod. Dieses Wohlgefallen hat Gott auch an uns, wenn wir
auf seinen Sohn horen. Auf die Gesinnung des Gehorsams kommt es an dabei. Diese
Gesinnung hat der Sohn Gottes in beispielhafter Weise zum Ausdruck gebracht in sei-
ner Bereitschaft, als Mensch Gott auch auf unergriindlichen Wegen zu folgen und den

Weg des Leidens und Sterbens zur Erlosung der Menschheit zu gehen.

Der Gedanke des Gehorsams, verbindet auch die (erste) Lesung mit dem Evangelium.
Dem Gehorsam Jesu, der vorgebildet ist in dem Gehorsam des Abraham, entspricht das
Wohlgefallen Gottes an seinem Gesandten, das seine Erfiillung findet in dessen Verkla-
rung, zundchst mehr vordergriindig und vorldufig, dann aber endgiiltig und in ewiger

Vollendung.

Die Verkldrung in ewiger Vollendung, sie ist der Lohn des Gehorsams. Die Erfiillung
des Willens Gottes, sie bestimmt den Weg des Erldsers, der sich selbst erniedrigt, den
aber Gott erhoht hat. In dem Geschehen der Verklirung Jesu wird den drei Jiingern
stellvertretend fiir die anderen Jiinger und fiir uns alle eine Vorahnung vermittelt von
der endgiiltigen Verkldrung, zu der sie und wir alle berufen sind. Von daher ist der Sinn
dieses Geschehens der, dass es die Jiinger Jesu und mit ihnen wir alle erfahren und wi-

ssen, dass es sich lohnt, dem gekreuzigten Erloser nachzufolgen.

Dariiber hinaus sollen sie Trost finden in diesem Geschehen angesichts der Anfeindun-
gen, die Christus erfahren hat und die er noch erfahren wird und angesichts des Kreuzes,
an dem er wenige Wochen spiter sterben wird. In dem, was ihnen in der Verklarung Je-

su widerféhrt, sollen sie aber auch Trost finden angesichts der Leiden, die sie schon sehr
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bald um Jesu willen auf sich nehmen miissen. Das gilt nicht weniger fiir alle, die sie zu

Christus fithren werden.

Der Vorgang der Verklarung ist nicht zu beschreiben, das, was die Jiinger in ihr erlebt
haben, ist geheimnishaft, so sehr wie der endgiiltige Zustand Christi nach seiner Aufer-
stehung und der endgiiltige Zustand derer, die wie er im Gehorsam gegeniiber Gott die
Todesschwelle iiberschreiten, die durch die Erfiillung des heiligen Willens Gottes de-

ssen Wohlgefallen auf sich herabrufen und darin bis zum Tod verbleiben.

Die Verklarung Christi gewdéhrt den Jiingern auf jeden Fall einen Blick in die Zukunft,
sie zeigt ihnen die GroBe der VerheiBungen, die ihnen gegeben sind, die all jenen gege-
ben sind, die Gott die Treue halten in den Bedridngnissen ihres Lebens, wie Abraham es
getan hat. Daraus folgt, dass es fiir uns keine Verklarung, kein ewiges Leben gibt, ohne
dass wir im Gehorsam Christus nachfolgen, Christus und seinen Heiligen. Das bedeutet
konkret, dass wir fiir die Wahrheit einstehen inmitten aller Verlogenheit, die uns um-
gibt, dass wir auf Christus schauen, der sich die Wahrheit nennt, nicht auf seinen Ge-
genspieler, den er den Vater der Liige nennt, dass wir flir Gott eintreten in-mitten der
Gottlosigkeit unserer Zeit, dass wir fiir den Glauben eintreten in einer Welt des Un-
glaubens, fiir das Jenseitige und Ewige inmitten der Diesseitigkeit und der Fixierung auf
das Vordergriindige. Das bedeutet, dass wir fiir die Liebe Zeugnis ablegen in einer Welt
des Hasses, flir Selbstbeherrschung, Verzicht und Abtotung inmitten der Unbeherrscht-
heit und Disziplinlosigkeit unserer Tage, inmitten der Selbstgerechtigkeit und Haltlosig-

keit vieler, und fiir ein einfaches Leben inmitten der Konsumabhéngigkeit allzu vieler.

Es gibt keine Verklarung im Sinne der Vollendung bei Gott flir uns ohne die Selbstver-
leugnung. Dieser Gedanke muss uns begleiten auf unserem Lebensweg, besonders in
diesen Wochen, da wir uns auf Ostern vorbereiten. Es ist der Verzicht, der zum heiligen
Willen Gottes dazugehort, von dem wir nicht absehen konnen. Niemand kann sich da-
von ausnehmen, wenngleich es heute allzu viele tun. Es geht auch hier um das Wohlge-
fallen Gottes, um mit der Sprache unseres Evangeliums zu sprechen, ohne das wir un-

sere ganze Ewigkeit in Frage stellen.

Von daher ist das Evangelium von der Verklarung Jesu ein Anruf an uns alle, dass wir

uns um das Wohlgefallen Gottes bemiihen und unsere ewige Verkldrung nicht leicht-
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fertig in Gefahr bringen, wie es heute allzu viele tun, wenn sie nicht héren wollen, wenn
sie sich abwenden von Christus und seiner Kirche, innerlich oder auch duflerlich, wenn
sie ihr Leben ohne Gott leben oder wenn sie ein weltldufiges Christentum leben und
eintreten fiir ein solches. Es ist bedeutsam fiir uns, dass wir uns immer wieder vor Au-
gen flihren, wie kurz die Zeit und wie lang die Ewigkeit ist. Das weite Gewissen unserer
Zeitgenossen darf uns nicht beeindrucken oder gar anstecken. Vor dem Gericht Gottes

stehen wir einmal ganz allein.

In der Verklarung Jesu geht es um die Zukunft, die Gott denen bereitet, die ihm die
Treue halten. Diese Treue muss sich in der Erfiillung des heiligen Willens Gottes be-
wihren. Gegen ihn versilindigen wir uns, wenn wir uns mit dem Fiirsten dieser Welt ver-
biinden, wenn wir ohne Gott und Christus leben und wenn wir uns mit einem weltlaufi-
gen Christentum begniigen, das im Grunde eine grof3e Liige ist. Manchmal ist er rétsel-
haft und unbegreiflich, der Wille Gottes. Aber auch dann erwartet Gott von uns, dass
wir uns ihm unterwerfen. Das Wohlwollen Gottes stellt das Wohlwollen der Welt von
Grund auf in Frage. Die Unterwerfung unter den Willen Gottes miissen wir einiiben in
der Selbstverleugnung, im Verzicht, in der Entsagung, in dem, was wir das Fasten nen-
nen. Alles, was aus Liebe geschieht, ist nicht schwer. Gerade durch den Verzicht lernen
wir den Gehorsam. GroBe Kraft verleiht uns dabei der unverwandte Blick auf die Voll-

endung, verleiht uns dabei das Leben mit den Sakramenten der Kirche.

3. Fastensonntag

»sMacht das Haus meines Vaters nicht zu einer Markthalle*

Die Tempelreinigung Jesu erfolgte anldsslich des ersten Osterfestes, das Jesus mit sei-
nen Jiingern in Jerusalem verbracht hat, also ganz am Anfang seiner 6ffentlichen Tétig-
keit. Die Situation war folgendermaBen: Im dufleren Vorhof des Tempels, dem so ge-
nannten Vorhof der Heiden, verkauften die Viehhédndler die Opfertiere an die Wallfah-
rer, die dabei ihre jeweilige Landeswéhrung in die paldstinische Wahrung umtauschen
konnten, kamen sie doch von iiberall her. Der Vorhof gehorte nicht zum eigentlichen
Heiligtum, und die Geschéfte waren hier erlaubt, offiziell waren sie genehmigt worden

durch den Hohenpriester, der die letzte Verantwortung fiir den Tempel trug. Zudem war
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fiir die Missstdnde in der Tempelregion die Tempelpolizei zustindig, die aus Leviten
bestand, und von dem Tempelobristen befehligt wurde, einem Priester, der seinem Rang
nach sogleich nach dem Hohenpriester kam. Was Jesus tat, war also ungesetzlich und
zugleich eine MachtanmafBung. Sein Tun wurde dariiber hinaus als Anklage empfunden,
als héitten die Verantwortlichen nicht ihre Pflicht getan. Deshalb verlangte man von ihm
ein Zeichen, ein Wunder, mit dem er sich als Prophet hétte ausweisen und damit sein
Tun rechtfertigen kdnnen. Wire er ndmlich ein echter Prophet gewesen, so hétte ihn die
gottliche Autoritit iiber die menschliche gestellt. Jesus wirkt jedoch kein Zeichen, er
wirkt keine Wundertat, verheif3t sie aber fiir die Zukunft, wenn er in ritselhaften Worten
von seiner Auferstehung spricht, die ihn als den Messias, als den gottlichen Gesandten,
ausweisen sollte. Er handelt souverin, und er ist ohne Furcht. Er weill: Wer im Dienst
Gottes steht, wer sich fiir die Wahrheit einsetzt, braucht sich vor den Menschen nicht zu
fiirchten. Das auBlergewohnliche Selbstbewusstsein Jesu, das uns wie hier auch sonst
immer wieder eindrucksvoll begegnet in den Evangelien, verweist uns darauf, dass er
mehr war als nur ein Mensch. Aber davon soll hier nicht die Rede sein, uns soll es um
das gehen, was Jesus mit der Tempelreinigung sagen will, welches Anliegen er damit
verfolgt. Es ist der Kampf gegen die VerduBerlichung der Religion, den Jesus in der
Tempelreinigung kdmpft, der Kampf gegen die Ehrfurchtslosigkeit und fiir die Inner-

lichkeit in der Religion sowie fiir die lautere Gesinnung des Menschen vor Gott.

Jesus weil3, dass die Religion morgen gestorben ist, wenn sie heute zum Geschéft degra-
diert wird, er weil3, dass die Ehrfurchtslosigkeit und die VerduBerlichung der Tod jeder
Religion sind. Das gilt damals wie heute. Sein Eifer fiir Gott ist eine Anklage fiir die
Menschen seiner Zeit, aber auch fiir uns, zugleich aber ist er auch eine Mahnung, dass
man ihn in diesem seinem Eifer nachahmt. Denn VerduBerlichung der Religion und
Ehrfurchtslosigkeit, das gibt es auch bei uns. Sie zeigen sich nicht nur in der Kommerzi-
alisierung der Religion - da wird die Religion zum Geschift -, sie zeigen sich auch in
der Instrumentalisierung des christlichen Glaubens und der Kirche - da bedient man sich
der Religion fiir die eigenen Interessen. Die Ehrfurchtslosigkeit und die VerduBerli-
chung zeigen sich vor allem in der Missachtung heiliger Orte und heiliger Dinge und in
der Gedankenlosigkeit beim Gebet und beim Gottesdienst. Faktisch ist es so, dass das
Haus Gottes und die heiligen Handlungen heute vielen nicht mehr viel sagen. Dabei
werden die Gotteshduser oftmals als solche nicht mehr von profanen Rdumen unter-

schieden. Das gilt fiir ihre &uere Gestalt wie auch fiir ihre innere Ausstattung.
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Ein sprechender Ausdruck unserer Ehrfurcht in den Gotteshdusern ist es immer gewe-
sen, dass wir keine Unterhaltungen darin fiihren, dass wir uns im Gotteshaus nicht mit-
einander unterhalten, sondern mit Gott, und dass wir jene nicht storen, die das mochten.
Das ist auch heute noch angemessen. Im Grunde gebietet das schon der menschliche
Anstand, erst recht aber der Glaube an den im Sakrament gegenwirtigen Herrn. Uns
fehlt oft das Gespiir fiir das Heilige. Daher zieht die Verunehrung unserer Gotteshduser

immer weitere Kreise.

Nicht selten sind auch unsere Gottesdienste flach, seelenlos und ohne Innerlichkeit, ver-
duBerlicht und ohne Ehrfurcht. Und es gibt viele liturgische Experimente, die eher ein
Ausdruck des verlorenen Glaubens sind als {iberzeugende Gottesverehrung. Da braucht
man sich nicht zu wundern, wenn nur wenige dahin kommen. Auch darin zeigt sich die
VerduBerlichung, gegen die der Jesus des Evangeliums vorgeht, in der Profanierung un-
serer Gottesdienste. Faktisch ist unser Christentum nicht selten zur Folklore und zum

Brauchtum geworden und hat es so seine Seele verloren.

Aber auch unser personliches Beten, unser personliches Verhéltnis zu Gott, wenn iiber-
haupt noch davon die Rede sein kann, ist oft von Ehrfurchtslosigkeit geprégt, von plum-

per Vertraulichkeit ohne Gespiir fiir das Heilige.

Ehrfurchtslosigkeit breitet sich vor allem auch aus gegeniiber dem Sakrament der Eu-
charistie. Es tut einem weh, wenn man es mit ansehen muss, wie manche die heilige
Kommunion empfangen, wie unkonzentriert und ungesammelt. Das geht so weit, dass
sie das heilige Sakrament erst auf dem Weg zuriick zu ihrer Bank empfangen, gleichsam
im Voriibergehen. Die Wirkung des Sakramentes bleibt aus, wenn es ohne Ehrfurcht
empfangen wird. Dann kann man sich den Umstand des Sakramentenempfangs erspa-
ren.

Wir machen nicht nur aus den Gotteshdusern Menschenhduser, wir machen auch aus
den Gottesdiensten Menschendienste - oftmals jedenfalls. Da diirfen wir uns nicht wun-

dern, wenn das Interesse an der Botschaft der Kirche zuriickgeht.

,Die Ehrfurcht ist der Anfang der Weisheit®, heilt es in Psalm 110 (Vers 10). Sie gehort

nicht nur zum Christentum, die Ehrfurcht, sie ist ein wesentliches Element in allen Reli-
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gionen. Im Tempel zu Jerusalem durfte niemand das Allerheiligste betreten auBler dem
Hohenpriester, und dieser auch nur einmal im Jahr. Die Ehrfurchtslosigkeit geht aus
dem Unglauben hervor und fiithrt immer tiefer in ihn hinein. Das Unsichtbare bedarf der

Pflege durch die Ehrfurcht, damit man seine Existenz nicht vergisst.

Im Ubrigen ist die Ehrfurcht vor Gott die Voraussetzung dafiir, dass wir auch Ehrfurcht
haben vor den Menschen. Erst wenn wir Gott die Ehre geben, kdnnen wir sie auch den
Menschen geben. Dass wir das zu wenig bedenken, daran scheitert heute oft das Zu-

sammenleben der Menschen.

Die Ehrfurcht ist etwas anderes als die Furcht. Die Furcht braucht man nicht zu lernen,
sie stellt sich von selber ein. Die Ehrfurcht aber miissen wir lernen und einiiben. Sie
meint das verehrende Hinaufblicken zu dem Hoheren, in liebender Scheu und in scheuer
Liebe, sie meint das Ergriffensein von dem GroéBeren. Dabei miissen wir nicht nur Gott
Ehrfurcht entgegenbringen, auch seiner Schopfung und darin vor allem dem Menschen
und auch dem eigenen Ich, dem Bild und Gleichnis Gottes. Statt von Ehrfurcht konnen
wir auch von Achtung sprechen, von Hochachtung und Wertschitzung. In allem, was
Gott geschaffen hat, ist etwas von dem unbegreiflichen Gott, von seiner Majestét und

GrofBe, vor allem in den Menschen, damit aber auch in uns selbst.

In der Ehrfurcht griinden letztendlich alle Gebote Gottes, unsere Pflichten gegeniiber
Gott, gegeniiber dem Nichsten und gegeniiber dem eigenen Ich. Sie ist letztlich die
Grundlage, die Ehrfurcht, das Fundament unseres gesamten sittlichen und religidsen

Verhaltens.

Der Heide Pythagoras hat schon vor iiber 600 Jahren vor Christus gesagt: In allem habe
Achtung vor dir selbst! Und der bedeutende englische Konvertit John Henry Newman
(+ 1890) schreibt vor mehr als 150 Jahren: Die Ehrfurcht des Menschen vor Gott be-
ginnt bei der Ehrfurcht, die der Mensch vor sich selber hat (Predigten zu Tagesfragen,
Stuttgart 1958, 171). Wer die Augen nicht verschliet, der sieht, wie gering der Stellen-
wert der Ehrfurcht geworden ist. An ihre Stelle sind heute oft frivole Kritik, Spott und

Zynismus getreten.

In der Tempelreinigung, von der das Evangelium heute berichtet, wendet sich Jesus ve-
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hement gegen die VerduBerlichung der Religion und gegen die Ehrfurchtslosigkeit des
Menschen gegeniiber Gott und gegeniiber dem Heiligen. Damit sind wir alle angespro-
chen. Die Ehrfurchtslosigkeit ist der Tod des Glaubenslebens, wenn sie nicht gar aus
thm hervorgeht. Die Tempelreinigung will uns daran erinnern, dass wir in Ehrfurcht vor
Gott stehen, dass wir ihn verehren in liebender Scheu und in scheuer Liebe. Das muss
sich auswirken nicht nur in unseren Gottesdiensten und in unseren Gebeten, sondern
auch in unserem Verhalten an heiligen Orten. Die Ehrfurcht vor Gott umschlie8t die
Ehrfurcht vor allem Geschaffenen, vor allem die Ehrfurcht vor dem Menschen, dem
Bild und Gleichnis Gottes, der Krone der Schopfung, Ehrfurcht in der Gestalt der Hoch-
achtung und der Wertschatzung.

4. Fastensonntag

»Der Menschensohn muss erhoht werden, damit jeder, der an ihn glaubt,

durch ihn das ewige Leben hat*

Wir kennen die Geschichte von der ehernen Schlange aus dem Alten Testament. Gott
straft sein Volk wéhrend der Wiistenwanderung fiir seine wiederholte Untreue und fiir
seinen steten Riickfall in den G6tzendienst durch giftige Schlangen, deren Biss viele da-
hinraffte. Als Mose dann zu Gott um Hilfe flehte, erhielt er den Auftrag, eine eherne
Schlange an einer langen Stange zu befestigen und diese im Lager der Israeliten aufzu-
stellen. Jeder, der durch einen Schlangenbiss todlich verwundet war, sollte ver-trauens-
voll die eherne Schlange anschauen und so von seiner todlichen Krankheit geheilt wer-

den.

Das ist ein Gleichnis fiir das Kreuz Christi, in dem uns das ewige Leben geschenkt wird,
in ihm wird uns das ewige Leben geschenkt, wenn wir es gldubig anschauen. Das ist der
Inhalt des heutigen Evangeliums: die lebensspendende Kraft des Kreuzes Christi, die

threrseits fiir uns eine Quelle tiefer Freude ist.

»Laetare” heifit der heutige Sonntag von altersher, “freue dich!” Das Kreuz ist das Zei-
chen der Liebe Gottes, es ist das wirksame Zeichen des Sieges Christi, unseres Erlosers,

und unserer Rettung im Gericht. Unser Leben, unser unvergiangliches Leben, geht aus
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dem Tode Christi hervor. In thm wird uns nicht die leibliche Gesundheit wiederge-
schenkt, jedenfalls nicht in der Regel, wohl aber die Gesundheit der Seele. In ihm wird
uns jenes gliickselige Leben geschenkt, das den biologischen Tod iiberdauert, das ewige

Leben in der Gemeinschaft mit ihm, das er uns zugedacht hat.

Wir sagen auch: Das Kreuz ist unsere Erlésung von dem ewigen Tod. Das ist es aber
nur dann, wenn wir es gldubig anschauen und wenn wir in unserem irdischen Leben
darauf unser Vertrauen setzen - nicht nur mit Worten, auch mit Taten, wenn wir leben

geméil dem Willen Gottes.

Darin sind zwei Gedanken enthalten, die fiir unser Leben von grundlegender Bedeutung

sind.

Der erste Gedanke: Gott rettet uns aus Gnade, nicht wegen unserer Werke. Der Mensch
kann sich nicht selbst erldsen, er findet das Heil vielmehr im Vertrauen auf Gottes Liebe
und im Glauben an das Kreuz. Wir konnen uns nicht selbst aus dem Sumpf herauszie-

hen, in dem wir stecken.

Die Selbsterlosung hat der Mensch nicht nur in den verschiedenen Religionen immer

wieder versucht, sie ist auch eine Versuchung im Christentum.

Dieses Denken wird da sichtbar, wo wir Anspriiche vor Gott geltend machen, wo wir
auf unsere Werke pochen, wo unsere Frommigkeit zum Geschéft ausartet, etwa so: Ich
gebe Gott meine Gebete und halte seine Gebete, und er muss mir dafiir Gliick und Er-

folg und schlieBlich das ewige Leben geben.

Es ist gut, wenn wir uns immer wieder klar machen, dass im Hinblick auf unser ewiges
Heil alle Initiative von Gott ausgeht und ausgehen muss, dass wir von daher reich Be-
schenkte sind, dass Gottes Liebe uns reich gemacht hat durch das Kreuz seines Sohnes.
Wissen wir das und erkennen das in aller Demut an, dann werden wir in groferer Dank-

barkeit vor Gott leben.

Anspruchsdenken und Undankbarkeit gehoren zusammen. Zur Undankbarkeit gehort

aber auch die Bitterkeit, der tierische Ernst. Die Dankbarkeit verbindet den Menschen
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mit Gott. Sie verbindet die Menschen aber auch untereinander. Die Undankbarkeit ent-
zweit sie. Stehen wir in Demut vor Gott, so werden wir dankbar angesichts seiner un-
verdienten Liebe. Erst in der Demut erkennen wir die Wirklichkeit, wie sie ist. Die

Dankbarkeit aber ist wiederum der Kern der Freude.

Die entscheidenden Begriffe im Christentum sind die Begriffe Gnade und Glaube, De-
mut und Dankbarkeit und - von daher - der Begriff der Freude.

Das heif3t aber nicht, dass es auf die Werke nicht ankommt, dass wir also tun konnen,

was wir wollen. Das ist der zweite Gedanke unserer Uberlegungen.

Die Werke des Lichtes sind selbstverstidndlich fiir die, die an das Licht glauben. Der
Reichtum, den Gott uns geschenkt hat, muss unser Leben bestimmen. Wir miissen als
Erl6ste leben, damit wir diesen Reichtum, den Gott uns geschenkt hat und den er uns

immer neu schenkt, nicht verlieren.

Durch die Siinde ist die Erde ein Tal der Trdnen geworden, durch die Erlosung ist sie
verwandelt worden. Das muss deutlich werden durch das Leben der Erlosten. Das heif3t:

Durch uns muss die Welt wieder zum Paradies werden.

Unsere Welt ist erlost. Wenn es in ihr aber dennoch so viel Leid, so viele Trinen, so
viel Not, so viel Hass, so viel Gleichgiiltigkeit, Kilte und Missverstehen gibt, so viel
Grausamkeit, Gemeinheit und Verfithrung, so bestitigt sich darin das Wort der Schrift:
Die Menschen liebten die Finsternis mehr als das Licht. Das ist aber eine Schicksals-

frage fiir jeden Einzelnen von uns.

Die Werke der Finsternis sind in unserer Zeit vor allem die Unbeherrschtheit, die sexu-
elle Freizligigkeit, die Zerstorung von Ehe und Familie und die wahllose T6étung von

Kindern vor ihrer Geburt.

Von Augustinus stammt das Wort: Der dich ohne dich geschaffen, ohne dein Zutun, aus
reiner Liebe, wollte dich nicht ohne dich erlésen (Sermo 169, 11, 13). Wer die Werke
der Finsternis tut, wihlt das Gericht und das ewige Verderben. Da ist die Sprache der

Offenbarung unmissverstiandlich.
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Nicht die guten Werke retten uns, aber die bosen fithren uns ins Unheil. Der Adel der

Erlosung verpflichtet uns.

Das Kreuz ist das Zeichen des Sieges Christi des Erldsers iiber die Stinde und den Tod.
Unser glaubiges Aufschauen zum Kreuz heilt uns von der Todverfallenheit der Siinde

und schenkt uns das ewige Leben.

Es gibt keine Selbsterlosung. Die Erlosung ist fiir uns ein Geschenk, sie ist gnadenhaft
fiir uns. Sie ist allerdings ein Geschenk, das uns verpflichtet. Wir kdnnen es verlieren,
und zwar dann, wenn wir weiterhin die Werke der Finsternis tun, das heifit, wenn wir
uns nicht distanzieren von den Praktiken der Kinder dieser Welt, wenn wir kein anderes

oder wie man heute gern sagt, alternatives Leben fiihren.

Die Horigkeit gegeniiber dem Diktat der Massenmedien ist eines Christen unwiirdig.
Wenn wir all das tun, was man tut, so konnen wir nicht vor Gott bestehen. Ein welt-
laufiges Christentum, das sind die Werke der Finsternis, die uns die Gnade der Erlosung

verspielen lassen.

Auch die Diener der Kirche konnen sich versiindigen, wenn sie nicht immer neu zu die-
sem Leben aufrufen, wenn sie beschwichtigen, statt ungeschminkt das Wort Gottes und
seine Forderungen und die Konsequenzen der Weltldufigkeit der Christen in den Raum
zu stellen und, die Menschen immer wieder gleichsam in der Sprache der alttesta-

mentlichen Propheten beschworend, zu verkiindigen.

5. Fastensonntag (Passionssonntag)

,»Wo ich bin, da soll auch mein Diener sein*

In den beiden letzten Wochen der Fastenzeit, der Osterlichen Bullzeit, tritt das Leiden

Christi, das uns an allen Tagen dieser Gnadenzeit vordringlich begleiten soll, noch stér-
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ker hervor in der Liturgie der Kirche als in den voraufgegangenen Wochen. Wir spre-
chen daher von der Passionszeit. Passion bedeutet soviel wie Leiden. Das Leiden Chri-
sti, das hier im Mittelpunkt steht, findet seine Vollendung im Kreuzestod Christi, im
Schlussakkord seines Wirkens in dieser Welt. In ihm kehrt der Mensch gewordene Got-
tessohn zuriick zu seinem Vater, den er in seiner Menschwerdung verlassen und doch
nicht verlassen hat. Wir sprechen von dem glorreichen Leiden und Sterben Jesu, weil
wir es nur recht verstehen, wenn wir die Auferstehung des Gekreuzigten mit einbezie-
hen, und weil in diesem Geschehen die Erlosung der Menschheit erfolgt ist. Der Tod Je-
su ist mehr als das tragische Ende eines gro3en Propheten, wie viele ihn heute verste-
hen wollen, die sich weit entfernt haben von der Botschaft Christi und seiner Kirche, in
ithm schenkt Gott uns die Erlosung oder die Verséhnung. Die Erlosung oder die Versoh-
nung setzt aber die Siinde voraus, das ,,schuldig geworden sein“ der Menschheit und des
Menschen, woraus die Gottesferne hervorgegangen ist. Davon redet die ganze Ge-
schichte der Menschheit, weshalb man in beinahe allen Religionen den Begriff des Op-
fers kennt. Durch Opfer will man Gott oder die Gétter versohnen und die Wiederher-
stellung der zerbrochenen Beziehung zwischen driiben und hiiben erreichen. Im Opfer
bringt der Mensch Gott oder den Gottern eine wertvolle Gabe dar in der Gesin-nung der

Unterwerfung.

Die Erlosung wird gegenstandslos, wenn es die Siinde nicht gibt, jene Katastrophe am
Beginn der Geschichte der Menschheit, die wir die Ursiinde nennen, und die personli-
chen Siinden der Menschen, worin uns das réitselhafte Bose immer neu begegnet, in uns
und um uns. Unserer Zeit blieb es vorbehalten, das eine wie das andere zu leugnen, ob-
wohl gerade heute im Chaos einer Welt ohne Gott und ohne ein Jenseits die Fragwiir-
digkeit des Menschen wie nie zuvor hervortritt. Alle Tage erfahren wir es, dass unsere
Welt und die Menschen so nicht von Gott gedacht sein konnen. In den zahllosen Op-
fern, die in der Geschichte der Menschheit dargebracht worden sind, suchen die Men-
schen die Erlosung. Im Tod Christi wird sie ihnen geschenkt, weil in ihm Gott selber
sich zum Opfer der Menschen macht. - Der menschgewordene Sohn Gottes nimmt in
Freiheit den Tod auf sich, den man iiber ihn verhdngt hat. Das tut er aus Liebe zu den

Menschen, zu allen Menschen, und im Gehorsam gegen den Vater.

Im Evangelium des heutigen Sonntags vergleicht Jesus seinen Opfertod, durch den er

uns erlost hat, mit dem Weizenkorn, das in die Erde gesenkt wird, und deutet ihn als



291
Quelle des Heiles fiir alle Menschen in unbegrenzter Fruchtbarkeit. Dem Weizenkorn ist
es zu Eigen, dass es sich nur vermehren kann um den Preis seiner Auflésung und seiner
Vernichtung. Nur wenn es selber vergeht im Schof der Erde, kann es zahlreiche Ahren

mit unzdhligen neuen Kérnern hervorbringen.

Die Erlosung im Zeichen des Kreuzes wird uns zugewendet im Sakrament der Taufe.
Deshalb erklirt der Apostel Paulus im Romerbrief, dass die Getauften auf den Tod Jesu
getauft sind, dass wir in der Taufe mit Christus begraben wurden und zu einem neuen

Leben auferstanden sind (Rom 6, 3 f). - Das Wort ,,taufen* kommt von ,,tauchen®.

Durch die Taufe wurde uns das Leben der Gnade geschenkt. Der Katechismus spricht
von der heiligmachenden Gnade. Die Erlosung schenkt uns nicht nur eine neue Bezie-
hung zu Gott, nur das glauben die evangelischen Christen, sie schenkt uns dariiber hin-
aus die heiligmachende Gnade, das gottliche Leben. Somit wird aus dem Siinder ein Ge-
rechter. Das ist die Gabe der Erlosung, diese Gabe ist aber zugleich eine Aufgabe fiir
uns, denn wir miissen uns threr wiirdig erweisen, und wir miissen sie bewahren in unse-
rem Leben. Das tun wir, wenn wir das Wort Gottes horen und es zur Richtschnur unse-
res Lebens machen und mehr noch, wenn wir mit Christus, unserem Erloser, leben und
sterben und wenn wir immerfort sein Leiden an unserem sterblichen Leib tragen, wie es

der Apostel Paulus uns vorgelebt hat.

Die Gnade der Erlosung konnen wir nur bewahren, wenn wir uns selbst verleugnen und
unser Kreuz in der Gemeinschaft mit dem gekreuzigten Erlser tragen, das Kreuz, das
Gott uns auferlegt, und auch das Kreuz, das wir freiwillig auf uns nehmen. Das Letztere
geschieht im Verzicht, in der Entsagung, in der Selbstiiberwindung oder im personli-
chen Opfer, das wir Gott darbringen. Auch dieses ist ein wesentliches Element unseres
Christenlebens. Die Selbstiiberwindung ist nicht besonders schwer, wenn sie aus der

Dankbarkeit und aus der Liebe hervorgeht.

Die Erlosungsgnade konnen wir nur bewahren, wenn wir da sind, wo Christus ist, wenn
wir ihm dienen oder wenn wir ihm nachfolgen. Der Weg zum ewigen Leben ist der Weg
der Hingabe, der Weg des Dienens, nicht der Weg der Selbstverwirklichung. Selbstver-
wirklichung ist im Grunde ein anderes Wort flir Egoismus, die Selbstverwirklichung ist

unserer ,,Spallgesellschaft™ zugeordnet, die sich letzten Endes selber auflost. Mit ihr, mit
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der ,,SpaB3gesellschaft®, arrangiert sich ein verbiirgerlichtes Christentum, das kraftlos ist

und keine Zukunft hat.

Den Weg der Hingabe und des Dienens in der Nachfolge des gekreuzigten Christus sind
in beispielhafter Weise die Heiligen aller Jahrhunderte gegangen. Besonders eindrucks-
voll zeigt sich das bei der Mutter Jesu und bei dem heiligen Joseph, dessen Fest wir ge-

rade vor 10 Tagen begangen haben.

Im Evangelium des heutigen Sonntags erklért Jesus: ,,Wo ich bin, das soll auch mein
Diener sein®. Das bedeutet nicht zuletzt fiir uns, dass wir jeden Tag geistiger Weise mit
Christus sterben, um ganz flir Gott und fiir den Néachsten zu leben, im Geist der Hingabe
und des Dienens. Das gilt nicht nur fiir besonders Auserwéhlte, das gilt vielmehr fiir alle
Getauften, sofern sie die Einsicht haben, nur so konnen wir die Erlosungsgnade bewah-
ren. Damit bringen wir aber gleichzeitig auch Freude und Trost in die Welt, in eine
Welt, die aus tausend Wunden blutet, weil sie sich in weiten Teilen der Gnade der Erlo-

sung verschlieft und ihren Kairos verspielt.

Christus, der Erloser, ist das Modell der Erlosten. Die objektive Erlosung, die uns der
Erlser gebracht hat, konnen wir nur bewahren, wenn wir uns mit ihm innerlich vereini-
gen. Das geschieht in der Nachfolge Christi, im Leben mit ihm im Geist der Hingabe
und des Dienens. Die Erlosung im Zeichen des Kreuzes ist anspruchsvoll: Sie schenkt
uns die heiligmachende Gnade oder das gottliche Leben, verpflichtet uns dabei aber als
Bedingung fiir seine Bewahrung auf das Jesus-Wort: ,,Wo ich bin, da soll auch mein
Diener sein®. Allein, Gott schenkt uns nicht nur das Wollen, er schenkt uns auch das

Vollbringen (Phil 2, 13), wenn wir ithn darum bitten.

6. Fastensonntag (Palmsonntag)

»Er ward Gehorsam bis zum Tod, bis zum Tod am Kreuz*

Das Kreuz ist das Symbol fiir das Leid der Welt und der Menschen. Unermesslich ist es

in den 2000 Jahren, die seit jener Stunde vergangen sind, in der sich das grausame
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Schauspiel der Kreuzigung des Propheten von Nazareth auf der Anhéhe von Golgotha
zugetragen hat. Das Leid begleitet die Menschheit in ihrer {iber so viele Jahrtausende
hin sich erstreckenden Geschichte. Von Blut und Trédnen ist sie gezeichnet, diese Ge-
schichte, so sehr, dass man immer wieder an eine anfangliche Katastrophe gedacht hat,
um diese Wirklichkeit zu erkléren. Die Heilige Schrift lehrt uns, dass das Leid und der
Tod, gewissermallen der Exponent des Leides, durch die Siinde in die Welt gekommen
sind und dass wir durch das Kreuz Christi erlost wurden von der Siinde und ihren Fol-
gen. Das Symbol fiir das Leid der Welt und der Menschen ist somit zugleich das Zei-

chen unserer Erlosung.

Die Erlosung setzt das Mysterium der Siinde voraus, das Geheimnis der Ursiinde, die
fiir uns zur Erbsiinde wurde, und das Geheimnis der personlichen Siinde, die in dem
Male bestimmend ist fiir unser Leben, in dem wir uns der Erlosung entziehen, in dem
wir unsere Autonomie behaupten. Die Siinde aber hat die Freiheit des Menschen zur
Voraussetzung, die Freiheit des Menschen, gemil3 dem Willen Gottes oder gemiB sei-
ner Ordnung, also gut oder bose zu handeln, woraus sich seine Verantwortung ergibt,
seine moralische Verantwortung. Das eine wie das andere wird heute nicht selten in
Frage gestellt, entweder nur praktisch oder praktisch und theoretisch. Die Folge davon

ist ein wachsendes Chaos in allen Bereichen unseres Lebens.

Der Kern der Siinde, der Ursiinde wie der personlichen Siinden der Menschen, ist der
Stolz, der sich immer wieder mit dem Egoismus, nicht selten auch mit dem Hass ver-
biindet. Thn hat der Erloser am Kreuz gesiihnt, indem er sich selbst entduBert hat in de-
miitigem Gehorsam. In ihm offenbarte er seine Liebe, seine Liebe zu seinem Vater und
zu den Menschen. Darum konnen wir der Erlosung nur teilhaftig werden durch die Lie-
be und durch den demiitigen Gehorsam und sie nur in der Liebe und im demiitigen Ge-
horsam bewahren. Der Gehorsam ist die spezifische Gestalt der christlichen Liebe. Er

meint die demiitige Bereitschaft zum Horen, die Hingabe im Geist des Dienens.
Der Erloser unterwirft sich dem Stolz und der UnbotméBigkeit der Menschen. Dadurch
tiberwindet er den Hass, der daraus hervorgegangen ist und immer wieder daraus her-

vorgeht, und dadurch fiihrt er uns in eine erloste Welt.

Wie der Stolz und der Hass immer neues Leid hervorbringen in unserer Welt, so wird
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das Leid durch die demiitige, die gehorsame Liebe von Grund auf gemindert. Sofern es
aber fortdauert, konnen wir es dank der Erlosung und mit dem Erlser tragen in der
Hoffnung auf seine vollstindige Uberwindung im Geheimnis der Auferstehung, denn
das Kreuz, das Zeichen des Leides und der Erlosung, kann nur recht verstanden werden
im Licht der Auferstehung des Gekreuzigten. Die gldubige Annahme des Kreuzes er-

moglicht uns neue Einsichten. Sie erschlieft uns den tieferen Sinn unseres Lebens, der

Welt und der Geschichte.

Viele weisen heute die Erlosung zuriick. Der Abfall von dem Gekreuzigten erfolgt heute
auf breiter Front, dabei tarnt er sich oft als Aufbruch. Vielfach fithrt der Stolz und mit
ihm der Hass das Regiment in unserer Welt, leider auch nicht selten in der Kirche, in die
der Geist der Welt immer mehr eindringt und den letzten Rest an Glaube und Moral - so
hat man zuweilen den Eindruck - wegzuschwemmen droht. Am sichersten erkennt man
den Geist des Abfalls an der Liige, an der Unwahrhaftigkeit. Die Liige ist die erstgebo-

rene Tochter des Stolzes.

Das Leiden und Sterben Jesu wird unwirksam, wo es nicht gldubig angenommen wird,
denn das Kreuz und die Erlosung sind nicht so etwas wie Zauberei. Die objektive Erlo-
sung muss auch subjektiv angenommen werden, die Erlosung hat eine objektive und
eine subjektive Seite. Nur durch die Liebe und den demiitigen Gehorsam koénnen wir
der Erlosung teilhaftig werden und nur in der Liebe und im demiitigen Gehorsam kon-
nen wir sie bewahren. Es geht hier darum, dass wir uns inspirieren lassen von dem Geist
des Erlosers, der um unseretwillen gehorsam geworden ist bis zum Tod, und dass wir

die Gemeinschaft mit thm suchen in unseren Gebeten und in unserem Leben.

Leid und Tod haben nicht das letzte Wort fiir uns, wenn wir uns nicht der Gnade der Er-
16sung verschlieBen. Wenn wir das Kreuz Christi gldubig anschauen, finden wir in ihm

letztlich die Losung aller Rétsel unseres Lebens.

In sakramentaler Weise begehen wir das Geheimnis des Kreuzes, das Geheimnis unse-
rer Erlosung, in der Feier der heiligen Messe. Die heilige Messe, sie ist die immer neue
Vergegenwirtigung des grofiten Ereignisses der Geschichte der Menschheit - nur weni-
ge der vielen christlichen Denominationen wissen das -, in ihr wird uns die Gnade der

Erlésung in iiberreichem Maf3e zuteil. Darum ist die tigliche Feier und Mitfeier der hei-
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ligen Messe das bleibende Ideal des katholischen Christen.

Ostern

souchet, was droben ist*

Mit der Auferstehung des Gekreuzigten von Golgotha hat die Kirche begonnen. Die
Auferstehung des Gekreuzigten ist das Zentrum der christlichen Verkiindigung. Am An-
fang der christlichen Verkiindigung steht das leere Grab und stehen die Erscheinungen
des Auferstandenen. Génzlich iiberwiltigt von der Auferstehung des Herrn trat die jun-
ge Christengemeinde von Jerusalem zusammen, sammelte sich die zerstreute Jiinger-
schaft Jesu erneut nach seiner Kreuzigung. Aus dem Osterglauben ist die Kirche ent-
standen, aus jenen Geschehnissen, die zum Osterglauben gefiihrt haben. Es gébe kein
Evangelium, kein Neues Testament, keinen Glauben, keine Kirche, keine Feier der hei-
ligen Messe und keine Sakramente ohne die Botschaft von der Auferstehung Jesu. Der
Prophet von Nazareth wire der Vergessenheit anheim gefallen, weithin. Er wiére nicht
mehr und nicht weniger gewesen als einer der zahlreichen jiidischen Propheten, deren

Letzter einst Johannes der Taufer gewesen war.

Mit der Auferstehung Jesu hebt die christliche Predigt an, und die Auferstehung Jesu ist
der entscheidende Inhalt dieser Predigt, weshalb sie stets die Mitte der Verkiindigung
der Kirche sein muss und auch die Grundlage und das Fundament unseres personlichen

Glaubens.

Der Apostel Paulus schreibt an die Korinther: ,,Wenn Christus nicht auferstanden ist,
dann ist nichtig unsere Predigt, nichtig euer Glaube* (1 Kor 15, 14). Wire Christus
nicht auferstanden, dann konnten wir die Kirchen schlieBen. Wenn Christus nicht auf-
erstanden wiére, dann wéren wir die groBBten Toren gewesen, so fahrt der Apostel Paulus

in dem namlichen Brief fort.

Was bedeutet das nun, wenn wir bekennen: Jesus ist auferstanden? Das heif3t nicht: Sei-
ne Sache geht weiter. Die Auferstehung Jesu ist ein Geschehen. Es geht hier nicht um

eine Sache, um die Sache einer Person, sondern um eine Person als solche. Hier kehrt
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ein Toter in das Leben zuriick. Er kehrt aber nicht einfach in dieses unser sterbli-ches
Leben zuriick. Der Auferstandene ist den Daseinsbedingungen dieser Welt entho-ben, er
tritt ein in die Welt Gottes, das tut er mit seiner ganzen Existenz, mit Leib und Seele,
mit seiner Gottheit und mit seiner Menschheit. Alle Ewigkeit hindurch bleibt er der

Mensch gewordene Gottessohn.

Auferstehung bedeutet nicht einfach Riickkehr der Seele in den toten Leib, das bedeutet
sie auch, klar, aber sie bedeutet noch mehr, sie bedeutet zugleich die Aufnahme des
ganzen Menschen in die Herrlichkeit Gottes, Erhohung, Verkldrung. Der Auferstandene
sitzt zur Rechten des Vaters. Wenn die ersten Christen bekannten: ,,Jesus Christus ist
der Herr (der Kyrios)®, brachten sie damit das unbegreifliche Geheimnis seiner Aufer-

stehung zum Ausdruck.

Fiir uns bedeutet die Auferstehung Jesu ewiges Leben. So sagt es der Romerbrief:
»Wenn du mit dem Munde Jesus als den Herrn bekennst und in deinem Herzen glaubst,
dass Gott ihn von den Toten auferweckt hat, dann wirst du das Heil erlangen* (R6m 10,
9), das Heil aber, das ist letztlich das ewige Leben bei Gott. Umgekehrt bedeutet die
Feststellung des Romerbriefes: Wenn wir das Geheimnis der Auferstehung nicht mit

dem Munde bekennen und mit dem Herzen glauben, dann finden wir das Unheil.

In unserer erfahrbaren Geschichte hat der Tod das Regiment. Er ist gleichsam allgegen-
wartig. Auch wenn wir gern vor ihm die Augen verschlieBen. Er ist unser dunkler Ge-
fahrte auf all unseren Wegen. Er ist das Ende fiir jeden Menschen. Unsere Geschichte
ist eine Geschichte des Todes im wahrsten Sinne des Wortes. Diese Geschichte des To-
des aber stellt Jesu Auferstehung von Grund auf in Frage. In der Auferstehung Jesu und
in der allgemeinen Auferstehung, die wir im Credo bekennen, begegnet uns, wie es im
Romerbrief heilit, die schopferische Freiheit Gottes, die das Nichtseiende ins Dasein

ruft, die das Unmdgliche mdglich macht (Rom 4, 17).

Somit ist die Unausweichlichkeit unserer Todesgeschichte durchbrochen. Mit Christi
Auferstehung beginnt der Prozess der Neuschopfung der Welt. Und sie bezeugt uns,
dass Gottes Liebe stirker ist als der Tod, stirker als das Unrecht, als der Hass und als
die brutale Gewalt der Menschen. Gottes Zukunft hat somit in unserer Gegenwart Ge-

stalt angenommen. Eine selige Zukunft hat begonnen fiir uns, wenn wir glauben, dass
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der Gekreuzigte lebt. Er, Christus, ist der Erstling der Entschlafenen. Im Anschluss an
diesen Gedanken weist das Zweite Vatikanische Konzil darauf hin, dass das Ende der
Zeiten bereits zu uns gekommen und die Erneuerung der Welt unwiderruflich begriindet

und in dieser Weltzeit in gewisser Weise schon vorausgenommen ist (Lumen gentium,

43).

Christi Auferstehung ist die die Vorwegnahme der Zukunft Gottes und in ihr hat die
Verklarung der Welt schon begonnen. Von daher ist mit der Auferstehung Jesu das un-

sterbliche Leben in dieses unser vom Tod gezeichnetes Leben eingebrochen.

Der fromme Philosoph Soéren Kierkegaard (+ 1855) schreibt von daher: ,,Es muss alles
gut werden, weil Christus auferstanden ist“. Wir miissen es genauer sagen: Wenn wir in
Christus sind, dann wird es ein gutes Ende nehmen mit uns. Ohne ihn wird es nicht gut
werden. Das ist die andere Seite, die wir nicht verschweigen diirfen heute, da man eine
Welt bauen will nicht nur ohne den auferstandenen Christus, sondern gar auch ohne
Gott, was noch weit verhidngnisvoller ist. Damit ist aber auch gesagt, dass nicht das Bo-
se letztlich siegen wird, dass nicht die Liige und der Hass, das Unrecht und die Grau-
samkeit und die Unmenschlichkeit das letzte Wort haben werden, so sehr sie es in un-
serer Gegenwart haben, das kann man nicht leugnen, sondern das Gute. Fiir jene, die
nicht auf die Go6tzen dieser Welt setzen, sondern Christus nachfolgen, ist der Tod der
Anfang des wahren Lebens. Das heilt andererseits: Fiir den, der dem lebendigen Chri-
stus nicht folgt, ist diese unsere Welt eine Welt zum Tode. Ist er ehrlich und konse-
quent, so bleibt ihm letztlich nur die Verzweiflung. Tatsichlich retten sich die Ungléu-
bigen vor ihr, indem sie sich etwas vormachen oder indem sie nicht bis zu Ende denken.
Allein fiir den, der dem Auferstandenen folgt, ist diese unsere Welt eine Welt zum Le-

ben. Das ist die Wahrheit.

»Er wird euch vorausgehen nach Galilda® heillt es in der Osterbotschaft der jungen
Christenheit. Aus unserer Perspektive wiirden wir sagen: Er ist uns vorausgegangen in

das Galilda der neuen, der jenseitigen Welt, der wir entgegengehen.

Darin, dass der auferstandene Christus uns vorausgegangen ist, darin griindet unsere
Hoffnung. Sie ist der entscheidende Impuls in unserem Leben, wenn wir wahrhaft Chri-

sten sind. Sie sollte bestimmend sein fiir unseren Alltag.
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Das Osterfest schenkt uns, wenn wir einen starken Glauben haben, Hoffnung und Froh-
sinn. Frohsinn, damit ist nicht die laute Freude der Welt gemeint, sondern die Heiterkeit
der Seele, jene stille Freude, die uns der Ostersieg des Gekreuzigten von Golgotha
schenkt, weil in ihm jene neue Welt ihren Anfang genommen hat, in der alle Negativitit

dieser unserer Welt ein Ende gefunden hat.

Beten wir um den rechten Osterglauben, um die diesem entsprechende unbezwingbare
Osterhoffnung und um die daraus hervorgehende unzerstorbare Osterfreude! Das eine
wie das andere ist letztlich ein Geschenk der Gnade, fiir das wir uns allerdings immer
neu bereiten miissen. Vergessen wir dabei nicht: Der auferstandene Gekreuzigte ist uns
vorausgegangen, sein Weg ist beispielhaft fiir unser Leben. Die Theorie muss hier im-
mer neu zur Praxis werden. Wenn wir mit dem auferstandenen Gekreuzigten leiden und

sterben, werden wir mit ihm einst auferstehen zum ewigen Leben.

Ostermontag

»lhre Augen aber waren gehalten*

Sie erkannten ihn nicht, die Jiinger Jesu, ihre Augen waren gehalten. So berichtet das
Evangelium des heutigen Festtags. Als sie ihn aber erkannten, da beteten sie: Herr, blei-
be bei uns, denn es will Abend werden. Christus, der Auferstandene war bei ihnen, und
sie wussten es nicht, als ihnen diese Wirklichkeit jedoch bewusst wurde, da be-stiirmten

sie ihn, doch wenigstens noch einige Stunden bei ihnen zu bleiben.

Diese Begebenheit des Osterabends wiederholt sich immer wieder in der Geschichte der
Kirche und auch in unserem individuellen Leben: Wir wihnen uns verlassen, aber Chri-
stus ist bei uns. Und wenn uns das zum Bewusstsein kommt, bestiirmen wir ihn: ,,Herr,

bleibe bei uns, denn es will Abend werden®.

Solche Erfahrungen werden uns zuweilen geschenkt, im Glauben wissen wir jedoch,
dass der Auferstandene immer da ist, ob wir daran denken oder nicht, sofern wir seine

Jiinger sind, dass seine Gegenwart unabhingig ist von unserem Bewusstsein. Einst hatte
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er seinen Jiingern am Ende der Ostererscheinungen, die begrenzt waren, gesagt: ,,Ich bin

bei euch alle Tage* (Mt 28, 20).

Unsere Situation unterscheidet sich von jener der ersten Jiinger grundlegend, und zwar
dadurch, dass wir Christus nicht mit unseren irdischen Augen sehen. Die ersten Jiinger
hatten vor seinem Tod Umgang mit ihm gepflegt, und nach seinem Tod war er ihnen
sichtbar erschienen, damit sie es wussten und der Welt bezeugen konnten, dass er den
Tod iiberwunden hatte, damit sie und wir alle fortan unsere Hoffnung auf ihn setzen
konnten in der Not der Siinde, in all unseren Leiden und in unserem Sterben. Die ersten
Jiinger haben ihren Meister nach seiner Auferstehung aber auch nur einmal oder nur we-
nige Male mit ihren irdischen Augen gesehen, dann konnten sie ihn nur mehr mit den
Augen des Glaubens sehen. Das war ihnen bewusst, denn bei seiner letzten Begegnung
mit ihnen auf dem Berg in Galilda hatte er ihnen gesagt: ,,Ich bin bei euch alle Tage bis
an das Ende der Welt* (Mt 28, 20). Damals hatte er ihnen den groen Missionsbefehl
erteilt.

Im Glauben wussten sie, und durch sie wissen wir es im Glauben: Der Herr ist bei uns,
in seiner Kirche, in den Sakramenten, in unseren Gebeten, und er ist bei uns, wenn wir
ihm nachfolgen, dass heil}t, wenn wir ihn nachahmen in unserem Leben, indem wir sein
Leben zur Norm unseres Lebens machen. Sein Wort gilt, er ist da, auch wenn uns unse-
re Erfahrung verldsst, auch wenn wir uns verlassen vorkommen: Der Auferstandene ge-
hort einer anderen Welt an, und doch bleibt er bei uns. Weil er aber jener anderen Welt
angehort, die wir das Jenseits nennen, jener anderen Welt, zu der hin wir unterwegs

sind, deshalb gibt es fiir uns nur die Begegnung mit ihm in der Weise des Glaubens.

Er konnte auch uns, den spiteren Generationen, sichtbar erscheinen, moglicherweise ist
das auch wiederholt geschehen in der Geschichte der Kirche, etwa im Leben der Heili-
gen, aber das war dann jeweils ein besonderes Wunder. Wunder in diesem Sinne sind

aber aullergewohnliche Ereignisse.

Christus, der Auferstandene, ist bei uns, in dieser Welt - auch wenn wir thn nicht sehen
oder wenn unsere Augen gehalten sind, auch wenn wir in extrem schwierigen Verhéltni-
ssen leben oder wenn wir iiberméBig traurig sind oder gar verzweifeln mdchten. Er

pocht dann immer wieder einmal leise an die Tiir unseres Herzens, wenn er uns im Ge-
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wissen anspricht. Zuweilen vermeinen wir dabei seine Ndhe handgreiflich zu spiiren, im
Leid, in der Freude, in der Angst oder in den Sorgen des Alltags, wenngleich solchen
lichten Momenten dann bald wieder extreme Dunkelheit folgen mag. Solche Stunden
miissen wir dankbar registrieren, aber auf Erfahrungen dieser Art kommt es nicht an.
Worauf es ankommt, das ist, dass wir dem Wort Jesu, des Auferstandenen, ,,ich bin bei
euch alle Tage®, das seine unmittelbaren Zeugen uns iibermittelt haben, Glauben schen-

ken.

Er ist auch dann bei uns, wenn wir vergeblich nach ihm Ausschau halten. Dann gilt es,
dass wir uns im Glauben bewéhren. Er verldsst uns nicht, aber wir konnen ihn verlassen,
und wir tun es allzu gern. Er ist treu, solange nicht wir ihm untreu werden. Das aber ist

das Problem: Unsere Treue.

Viele gehen ihre eigenen Wege. Sie suchen die Erfiillung ihres Lebens ohne Christus
und seine heilige Kirche. Wir konnen den Auferstandenen verlassen, weil er nur mit den
Augen des Glaubens gesehen werden kann. Aber dieser Glaube ist schicksalhaft fiir uns.
Das will sagen: Wir zerstéren unser zeitliches und unser ewiges Leben, wenn wir an
dem auferstandenen Christus voriibergehen, wenn wir gleichgiiltig sind gegeniiber ihm
und seiner Kirche, wenn wir der Weltanschauung der Massenmedien huldigen und der
Weltanschauung derer, die den Ton angeben bei uns. Es ist verhdngnisvoll fiir uns,

wenn wir gedankenlos durch das Leben stolpern und den falschen Propheten huldigen.

Nicht Christus verldsst uns, aber wir verlassen ihn, allzu oft. Von daher ist es zutiefst
angemessen, dass wir nicht aufhdren, ihn zu bitten: ,,Herr, bleibe bei uns, denn es will
Abend werden”. Das heifit ndmlich: Schenk uns die Gnade, dass wir bei dir bleiben,
dass wir dich nicht verlassen, dass wir uns nicht einer unchristlichen und religionslosen
Welt anpassen und ihr nicht ins Netz gehen. Ja, dieses Ostergebet sollte uns das Jahr
hindurch begleiten. In besonderer Weise eignet es sich in der heiligen Messe nach dem

Empfang der heiligen Kommunion.

»Denn es will Abend werden®, immer geht unser Leben dem Abend zu, denn unser Le-
ben ist kurz, wenn es auch noch so viele Jahre wihrt, und das Ende kommt schneller, als
wir es vermuten. Wenn der auferstandene Christus bei uns ist, brauchen wir den Abend

unseres Lebens nicht zu fiirchten. ,,Es will Abend werden®, das gilt aber noch mehr fiir
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die Gegenwart, fiir die Zeit, in der wir leben, die eine Zeit der religiésen und der mora-
lischen und auch der politischen Auszehrung ist, eine Zeit, in der die Probleme so zahl-
reich werden, dass einem schwin-delig werden kann, wenn man daran denkt, sofern
Liige und Grausamkeit und Ver-zweiflung und oft auch Unerleuchtetheit und Ignoranz
uns zu Ubermannen drohen und, allgemein gesprochen, die Fundamente immer briichi-
ger werden. Aber wenn er, der Auferstandene, bei uns ist oder besser, wenn wir ihn
nicht verlassen, dann verlieren wir in den Dunkelheiten dieser Zeit nicht die Orientie-
rung, dann konnen sie uns nicht zum Verhdngnis werden. Er ist da, sichtbar fiir die Au-
gen des Glaubens, er verldsst uns nicht, doch wir konnen ihn verlassen. Dann sind wir
allerdings allein. Hier gilt das Wort des Alten Testamentes ,,weh dem, der allein ist*

(Pred 4, 10) mehr noch, als wenn wir es auf Menschen beziehen.

Wenn wir nicht von ihm lassen, finden wir den Weg auch in der dunkelsten Nacht, wih-
rend ohne ihn alles chaotisch ist, was man indessen oftmals erst sehr spét erkennt,
manchmal zu spit. Wissen wir im konsequenten Glauben um die Gegenwart des Aufer-
standenen, dann mag es Unverstdndliches geben in unserem Leben, Leid und Enttiu-
schung, aber wir sind dann nicht allein damit, mit uns ist dann der, der gesagt hat: ,,Seid
getrost, ich habe die Welt iiberwunden®, so heif3t es in den Abschiedsreden Jesu im Jo-

hannes-Evangelium (Joh 16, 33).

2. Sonntag der Osterzeit (Weiller Sonntag)

»~Empfanget den Heiligen Geist

Das Thema der Siinde verbindet die (zweite) Lesung des heutigen Sonntags mit dem
Evangelium: In der Siinde verweigern wir Gott die Liebe, denn Gott lieben, das heif3t,
seine Gebote erfiillen. Und wenn wir gesiindigt haben, finden wir im Sakrament der Bu-

Be die Vergebung.

Frither war in der Predigt sehr hdufig die Rede von der Siinde, vielleicht manchmal zu
haufig, heute ist eher das Gegenteil der Fall. Aber kann man iiberhaupt zu viel von der
Siinde reden? - Immerhin war die Siinde das Hauptthema in der Verkiindigung Jesu. Ja,

schon im Alten Testament war sie eines der Hauptthemen, speziell bei den Propheten.
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»Die Siinde ist ein VerstoB3 gegen die Vernunft, die Wahrheit und das rechte Gewissen,
sie ist eine Verfehlung gegen die wahre Liebe zu Gott und zum Néchsten®, so sagt es
der Weltkatechismus (Nr. 1849). Der heilige Augustinus (+ 430) definiert die Siinde als
»ein Wort, eine Tat oder ein Begehren im Widerspruch zum ewigen Gesetz* (Contra
Faustum Manichaeum, 22, 27). In jedem Fall ist die Siinde eine Beleidigung Gottes, da
sie sich auflehnt gegen die Liebe Gottes zu uns und unsere Herzen von ihm abwendet.
Der Auflehnung gegen Gott oder dem Ungehorsam gegeniiber Gott, wie er Ge-stalt an-
nimmt in der Siinde, liegt stets der Stolz zugrunde, der Hochmut, das ,,ich will nicht
dienen®. In der Siinde tritt unsere Selbstliebe in Konkurrenz zur Gottesliebe und tritt im
Grunde an die Stelle der Hochachtung vor Gott die Verachtung Gottes. Dar-auf hat
schon der heilige Augustinus vor mehr als 1500 Jahren aufmerksam gemacht (De civi-
tate Dei, 14, 28). In ihrem tiefsten Wesen ist die Siinde Ungehorsam gegen Gott, des-

halb ist es immer der Gehorsam des Erlosers, der uns die Vergebung erwirkt.

Handelt es sich bei unserer Auflehnung gegen Gott um eine wichtige Sache und ent-
scheiden wir uns mit Einsicht und Freiheit gegen ein Gebot Gottes, zerstort die Siinde
die Taufgnade, unsere Gotteskindschaft, die heiligmachende Gnade. Wir sprechen dann
von einer schweren Siinde oder auch von einer Todsiinde. Fehlt eines dieser drei Mo-
mente, so ist die Siinde eine ldssliche, es sei denn, es ist iiberhaupt keine Einsicht in den
Sachverhalt vorhanden oder iiberhaupt keine Freiheit gegeben. Wenn es so ist, dann
kann auch von Siinde nicht mehr die Rede sein. Denn fiir das, was wir nicht erkannt

oder nicht gewollt haben, dafiir sind wir nicht verantwortlich

In der Gestalt der ldsslichen Stinde verfolgt uns die Siinde fortwahrend. Das ist unsere
Situation, weil wir die Folgen der Erbsiinde tragen und zu tragen haben, auch wenn wir
von ihr erlost sind. VerschlieBen wir die Augen vor dieser Wirklichkeit, betriigen wir
uns selbst und zerstoren unser religioses Leben von Grund auf, von der Wurzel her.
Dann wird aus unserem Christentum ein abgestandener Pharisdismus oder gar nur ein

rein dulleres Lippenbekenntnis, das uns nicht mehr bewegt, das ohne Substanz ist.

Im ersten Johannesbrief, dem auch die (zweite) Lesung dieser heiligen Messe entnom-
men ist, heilt es: ,,Wenn wir sagen, dass wir keine Siinde haben, fithren wir uns selbst

in die Irre, und die Wabhrheit ist nicht in uns. Wenn wir unsere Siinden bekennen, ist er
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(Gott) treu und gerecht; er vergibt uns die Stinden und reinigt uns von allem Unrecht* (1
Joh 1, 8 f). Schon im Alten Testament heilit es im Buch der Spriiche: ,,Selbst der Ge-
rechte fillt siebenmal am Tage* (Spr 24, 16).

Vielleicht liegt hier eines der Kerniibel unserer Zeit, und vielleicht ist das die Ursache
fiir die Unwirksamkeit des Christentums in der heutigen Welt und in unserem Leben,

dass viele nicht einmal mehr ihre Siinden und ihre Siindhaftigkeit zur Kenntnis nehmen.

Wiirden wir uns alle mehr beschiftigen mit unseren Siinden und mit unserer Siindhaf-
tigkeit, wiirden wir uns auch mehr mit der Verséhnung beschiftigen. Dann aber wiirde
der Wille Gottes besser zum Tragen kommen in unserer Welt und in unserem Leben, als

es heute im Allgemeinen geschieht.

Es ist hier wie in einer Ehe, in der die Liebe und ihre Verwundungen kein Thema mehr

sind. Da ist die Ehe eigentlich zerbrochen, da vegetiert sie nur noch dahin.

Vielfiltig sind die Siinden, die wir begehen. In der Heiligen Schrift begegnen uns wie-
derholt ganze Siindenregister, Siinden, die wir begehen konnen und die oft begangen
werden. Der Galaterbrief setzt der Frucht des Geistes in diesem Zusammenhang die
Werke des Fleisches entgegen, wenn er feststellt: ,,Die Werke des Fleisches sind deut-
lich erkennbar: Unzucht, Unsittlichkeit, ausschweifendes Leben, Gotzendienst, Zaube-
rei, Feindschaften, Streit, Eifersucht, Jahzorn, Eigennutz, Spaltungen, Parteiungen, Neid
und Missgunst, Trink- und Essgelage und Ahnliches mehr* (Gal 5, 19-21). Es handelt
sich hier nicht in jedem Fall um schwere Verfehlungen, aber sie konnen es werden,
wenn sie ihrer Qualitit nach zu einer wichtigen Sache werden und wenn sie mit der no-

tigen Einsicht und Freiheit begangen werden.

Wiirden unsere Siinden uns mehr beunruhigen, wiirden wir uns mehr dem BufBlsakra-
ment zuwenden, dem Sakrament der Versohnung. Von der Einsetzung dieses Sakra-
mentes ist im Evangelium des heutigen Sonntags die Rede. Das Evangelium weist uns

darauf hin, dass es das Geschenk des Auferstandenen an seine Kirche ist.

Notwendig ist der Empfang dieses Sakramentes, wenn wir schwer gesiindigt haben,

aber auch dann, wenn wir nur ldssliche Stinden begangen haben, ist der Empfang dieses
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Sakramentes unumgénglich, wenn wir bewusst den Weg der Nachfolge Christi gehen
und gehen wollen, wie es unserer Berufung entspricht, unumgénglich deshalb, weil das

BuBlsakrament der normale Weg unserer Heiligung ist.

Wer das BuB3sakrament nicht mehr empfangt, der kann eigentlich auch nicht mehr das
eucharistische Sakrament empfangen. Wenn das heute dennoch oftmals geschieht und
wenn dazu gar ermuntert wird, ist das ein Missbrauch, dem letztlich der Verlust des
Glaubens an das eucharistische Geheimnis zugrunde liegt, an das. Die zwei Sakramente

gehoren irgendwie zusammen.

Im Sakrament der Bufle verdemiitigen wir uns, werden wir immer wieder daran erinnert,
dass wir fortwdhrend streben miissen und dass der Weg schmal ist, der uns zum Leben
fiihrt. In diesem Sakrament klagen wir uns selber an und empfangen wir die Vergebung
von Gott um des Sterbens und der Auferstehung Jesu willen und finden wir somit auf

eminente Weise Unterstiitzung auf unserem Weg zu Gott.

Wir kénnen dieses Sakrament immer nur individuell empfangen. Auch das diirfen wir
nicht tibersehen. Niemals hat die Kirche Sakramente in cumulo gespendet. Zudem hat
Gott uns dieses Sakrament in der Form des Gerichtes geschenkt, in der Form eines Gna-
dengerichtes. Darin ist bereits die Notwendigkeit des individuellen Empfangs dieses Sa-
kramentes eingeschlossen. Ein Gericht kann nicht gleichzeitig iiber eine Mehrzahl von
Personen ergehen, immer setzt es eine individuelle Anklage voraus und immer hat es

ein individuelles Urteil zur Folge.

Charakteristisch ist es fiir das Sakrament der Bufle, dass in ihm die Anklage stets die
Gestalt einer Selbstanklage hat. Klagen wir uns nicht selber an im Bufigericht, heute
und morgen, so wird Gott uns einmal anklagen im letzten Gericht. Niemand wird ihm
entgehen. In thm werden wir einen gniadigen Richter finden, wenn wir das Sakrament
der Bule im Leben lieben gelernt haben, wenn wir uns durch unsere Siinden haben be-
unruhigen lassen in diesem Leben und wenn wir immerfort den Weg der Bufle und der

Besserung des Lebens gegangen sind.

Das Sakrament der Buf3e ist ein Sakrament der Barmherzigkeit. Deshalb steht es in ei-

ner besonderen Beziehung zum heutigen Sonntag, den wir als den Sonntag der gottli-
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chen Barmherzigkeit begehen. Die Barmherzigkeit Gottes konnen wir aber nur dann
erlangen, das bedenken wir oft nicht, wenn wir umkehren, wenn wir uns bekehren. Gott

zwingt uns seine Barmherzigkeit nicht auf.

Die Siinde ist eine zentrale Wirklichkeit nicht nur in der Botschaft des Christentums als
solcher, sie ist es auch, ja, sie muss es auch sein im Leben eines jeden Gldubigen. Im
Christentum geht es wesentlich um die Siinde und um die Erlosung. Bei der Ankiindi-
gung der Menschwerdung Gottes heiit es im Matthdus-Evangelium: ,,... denn er wird
sein Volk von seinen Siinden erlosen* (Mt 1, 21). Und die Eucharistie beschreibt der
Erléser mit den Worten: ,,Das ist mein Blut, das Blut des Bundes, das fiir viele ver-
gossen wird zur Vergebung der Siinden* (Mt 26, 28). Die Siinde begleitet unser Leben,
wenn nicht in der Gestalt der schweren Siinde, so doch in der Gestalt der ldsslichen.

Wenn wir davor die Augen verschlieen, versandet unser religidses Leben.

Das Bufsakrament, das Ostergeschenk des auferstandenen Christus an seine Kirche,
muss einen festen Platz haben in unserem Leben. Nur wenn das gegeben ist, konnen wir
den Weg der vollkommenen Gottes- und Nichstenliebe in rechter Weise gehen, zu dem
Gott uns, einen jeden von uns, berufen hat. Das Gnadengericht des Bullsakramentes be-

wahrt uns vor einem gnadenlosen Gericht am Ende.

3. Sonntag der Osterzeit

»Die Liebe zu Gott ist vollkommen in dem, der das Wort Gottes festhalt*

In der (zweiten) Lesung des heutigen Sonntags heif}t es: ,,Die Liebe zu Gott ist vollkom-
men in dem, der das Wort Gottes festhdlt™ (1 Joh 2, 5). Gemeint sind hier mit dem Wort
Gottes die Gebote Gottes. Die Lesung erinnert uns daran, dass der Glaube sich im Le-
ben auswirken muss und dass er sich nur so als echt ausweist, dass wir uns als Christen
der Erkenntnis Gottes rithmen diirfen, dass diese Erkenntnis uns aber auf den Willen
Gottes verpflichtet, wie er sich in seinen Geboten kundtut. Um es mit anderen Worten
zu sagen: Es hilft nichts, wenn man in der christlichen Lehre Bescheid weil3, aber nicht
nach ihr lebt. Der Glaube wird zum Argernis, wo immer er nicht zur Grundlage des Le-

bens wird. Erst dann, wenn das Erkennen Gottes zur Liebe wird, erkennen wir Gott
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wirklich in thm. Immer wieder muss das Erkennen Gottes uns zur Liebe zu Gott fiihren,

dann fiihrt die Liebe zu Gott uns immer wieder hin zu diesem Erkennen.

Gott erkennen, hei3t in der Sprache der Bibel Gott lieben, und Gott lieben heif3t in ihr
ihn erkennen. Wir werden vielleicht sagen: Liebe macht blind. Das ist richtig, aber das
gilt nur von jener Liebe, die allein auf Gefiihlen aufbaut, sofern diese unbestdndig sind,
unberechenbar und wechselhaft. Anders ist das bei der Liebe, die in der Erkenntnis wur-

zelt.

»Wer sagt: Ich habe Gott erkannt, und seine Gebote nicht hilt, der ist ein Liigner. So
driickt es die (zweite) Lesung aus. Wer sich nur der Erkenntnis Gottes riihmt, ist un-
wahrhaftig, weil diese Erkenntnis sein Leben nicht bestimmt. Wer aber nach ihr lebt, in

dem ist die Liebe zu Gott vollendet (1 Joh 2, 5).

Lieben bedeutet handeln, nicht nur reden, reden auch, aber nicht, ohne zu handeln. Viele
reden heute gescheit iiber Gott, iiber den Glauben und iiber die Kirche, mehr oder weni-
ger gescheit, oft auch nur dem Anschein nach, sie verdienen vielleicht sogar ihr Geld
mit der Kirche, stehen dabei aber Gott, dem Glauben und der Kirche fern und le-ben
nicht in der Gemeinschaft mit dem dreifaltigen Gott, mit dem auferstandenen Chri-stus

und mit der Kirche, die sein mystischer Leib ist. Sie reden, aber sie handeln nicht.

Auf die Liebe kommt es an, immer und tiberall. Sie ist nach der Lehre des Neuen Testa-
mentes, ja, irgendwie auch schon des Alten Testamentes, und nach der steten Lehre der
Kirche das Hauptgebot, jenes Gebot, das alle anderen Gebote enthilt, die Liebe zu Gott
und die Liebe zum Nichsten. Mit Gott ist hier nicht die Idee Gott gemeint, sondern der
konkrete Gott, der Gott der Offenbarung, und mit dem Néachsten ist hier der gemeint,
der uns rdumlich am néchsten ist, ndher als alle anderen. Ihn, den Néchsten, zu lieben,
das ist schwerer, als die Fernen zu lieben, mit denen man nur wenig oder gar nichts zu

tun hat.

,Die Liebe ist das Band der Vollkommenheit* heiflt es im Kolosserbrief (Kol 3, 14). Sie
,»ist die Erfiillung des Gesetzes*, so sagt es der Romerbrief (Rom 13, 10).

Gern zitiert man heute in diesem Kontext das bekannte Wort des heiligen Augustinus
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,Liebe und tu dann, was du willst* (In Epistulam Joannis ad Parthos, VII, 8). Oftmals
versteht man dieses dann im Sinne einer gestaltlosen Liebe, die rein subjektiv gedeutet
wird, nivelliert man dabei dann alle Glaubenswahrheiten und alle sich daraus ergeben-
den Normen und redet einem rein subjektiven Glauben und einer ebenso rein willkiirli-
chen Moral das Wort, einem Christentum der Beliebigkeit. So hat der heilige Augusti-
nus das Wort jedoch nicht gemeint. Er sagt es klar, dass die christliche Liebe niemals
den Glauben und die Moral der Kirche ausklammern und sich auf ein diffuses Gewissen
berufen kann. Unmissverstandlich erklért er, dass das Fundament der Liebe der Glaube
ist und dass die Liebe, die hier gemeint ist, die Gebote, die sich daraus ergeben, gleich-
sam zusammenfasst (Homiliae in I Epistulam Joannis, 7, 10). - Ohne den Glauben wiir-
de das Hauptgebot der Gottes- und Nichstenliebe schon seine Begriindung verlieren,

weil es dann einfach in der Luft hdngen wiirde.

Der erste Bezugspunkt der Liebe, die hier gemeint ist, ist der dreifaltige Gott, der sich
uns in Christus geoffenbart hat. Der zweite Bezugspunkt dieser Liebe ist dann das Werk
des dreifaltigen Gottes, im Einzelnen die Schopfungsordnung und die Heils- und Erlo-
sungsordnung, also alles, was Gott geschaffen und was er zu unserem Heil getan hat.
Die Schopfungsordnung hat ihren Hohepunkt in der Erschaffung des Menschen, die
Heils- und Erlésungsordnung hat ihn im Geheimnis der Menschwerdung Gottes und im
Geheimnis des Kreuzes. Darum muss die Liebe zu Gott ihre Gestalt finden in der Liebe

zu den Menschen und in der Liebe zu dem Erloser der Menschheit.

Allen Menschen muss unsere Liebe gehoren, wie Gott allen Menschen seine Liebe ge-
schenkt hat und schenkt. Diese unsere Liebe muss sich aber in der Néchstenliebe be-
wihren. Die Liebe zu Gott verlangt von uns, dass wir um seinetwillen alle Menschen
lieben, die Fernen und die Nahen, dass wir um seinetwillen auch die Unsympathischen
lieben und die, die uns Schaden zufiigen, das heilit, dass wir Geduld mit ihnen haben,
dass wir uns nicht iiber sie erheben, dass wir ihnen verzeihen und dass wir ihnen gut

sind, im Rahmen des Mdoglichen.

Unsere Liebe zu dem Erloser muss sich darin erweisen, dass wir seinen Willen erfiillen
und sein Beispiel nachahmen und dass wir ihm nachfolgen auf seinem Kreuzweg. Chri-
stus lieben, das bedeutet, dass wir gegebenenfalls Schmach erleiden fiir ihn und dass wir

bereit sind, um seines Namens willen Hass und Demiitigungen zu ertragen. Endlich ver-
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langt die Christusliebe von uns, dass wir die Kirche lieben, weil sie der fortlebende
Christus ist, weil durch sie Christus in unserer Mitte ist, dass wir die Kirche lieben trotz
threr Menschlichkeiten, trotz ihrer Schwichen und Unzuldnglichkeiten, dass wir ihre

Schwichen und Unzulénglichkeiten nicht mit ihrem Wesen verwechseln.

Lieben konnen wir nicht, wenn bei uns selber bleiben, wenn wir uns nicht selber verge-
ssen, wenn wir nicht bereit sind, unser Leben zu verlieren, um es in Wahrheit zu gewin-
nen, wie es die Heilige Schrift sagt (Mt 10, 39 u. 6.). Die Liebe hat einen unerbittlichen
Feind, das ist der Egoismus. Wir tun uns schwer in der Liebe, weil wir so oft auf uns
selbst fixiert sind, weil wir so oft um unser eigenes Leben kreisen, bei uns selber blei-
ben und uns selbst in den Mittelpunkt riicken mdchten, weil wir allzu sehr in uns selbst
verliebt sind. Das macht uns nicht nur jene Liebe schwer, die mit dem Hauptgebot der
Gottes- und Néchstenliebe gemeint ist, jene iibernatiirliche Liebe, von der im Evange-
lium die Rede ist, das macht uns auch die natiirliche Liebe schwer, die Liebe zum Ehe-
partner, zu den Kindern, zu den Eltern und iiberhaupt zu den Menschen, mit denen wir
zusammen sind im Alltag. - Die Liebe setzt die Selbstlosigkeit voraus, in jedweder Ge-

stalt, und immer muss sie zu Taten fiihren.

Die Gottesliebe und die Néichstenliebe gehdren zusammen. Wer die Menschen nicht lie-
ben kann, der kann auch Gott nicht lieben. Und wer Gott nicht lieben kann, der kann
auch die Menschen nicht lieben. Das lehrt uns die Geschichte, vielleicht auch ein wenig
die Geschichte unseres eigenen Lebens, wenn wir uns die Miihe machen, in sie hinein-

zuschauen.

Eine bedeutsame Prophezeiung fiir die Endzeit lautet: ,,Die Liebe vieler wird erkalten*
(Mt 24, 12). So sagt es Christus in den eschatologischen Reden des Matthdus-Evangeli-
ums voraus. Er spricht in jenem Zusammenhang von weiteren Vorzeichen. Sie sollen
uns eine Hilfe sein, auf dass wir uns recht vorbereiten auf seine Wiederkunft. Die End-
zeit ist schon da, seit der Auferstehung Jesu. Aber heute scheint sie noch ndher heran-
geriickt zu sein, denn mit dem Erkalten der Liebe bei vielen erkennen wir in der Ge-
genwart weitere Vorzeichen, vor allem in der allgemeinen Verwirrung im Glauben, im
globalen Abfall von dem Gott der Offenbarung und in der wachsenden Anarchie in un-
serer Welt. Wir diirfen dabei allerdings nicht vergessen, dass vor Gott 1000 Jahre wie

ein einziger Tag sind (2 Petr 3, 8). Wenn wir uns in unserer gebrochenen Welt um die
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Liebe mithen, um die Gottes- und Néchstenliebe im Kontext der Glaubens und im Le-
ben mit der Kirche, dann finden wir das Leben, das wahre Leben. Immer wirkt die Lie-

be das Leben, und immer wirkt der Hass den Tod.

4. Sonntag der Osterzeit

»Der Gute Hirt gibt sein Leben hin fiir seine Schafe*

An diesem Sonntag, dem Sonntag vom guten Hirten, begeht die Weltkirche den Gebets-
tag fiir geistliche Berufe, flir Priester- und Ordensberufe. Das Gebet um geistliche Beru-
fe oder besser: um Berufungen ist umso aktueller als die Zahl der Priester und der Or-
densleute deutlich zuriickgegangen ist und weiter zuriickgeht. Das ist eine Tatsache,
auch wenn die Statistiken immer wieder einmal eine augenblickliche Besserung oder

gar iiberhaupt eine Besserung fiir die Zukunft behaupten oder zu erhoffen nahe legen.

Die Griinde fiir diese Situation liegen auf der Hand. Es fehlt am Glauben bei vielen
Gléaubigen, aber auch bei vielen Hirten. Der Besuch der Sonntagsmesse liegt in den
Stddten bei 10 % mit abnehmender Tendenz. Das Beispiel, das viele Priester und Or-
densleute geben, ist wenig iiberzeugend. Eine groBere Zahl von Priestern hat ihre Iden-
titdt verloren und viele Priester wissen nicht mehr um die Schoénheit ihres Berufes.
Wenngleich Priester in erster Linie fiir die kultische Feier des Kreuzesopfers geweiht
werden, ist die Feier der heiligen Messe fiir viele von ihnen nicht mehr die Mitte ihrer
priesterlichen Existenz. Das alles macht den Priesterberuf nicht gerade attraktiv. Viele
Ordensleute wissen nicht mehr um den Sinn der evangelischen Rite, so hat es jedenfalls
den Anschein, und viele haben das Ordensgewand abgelegt und liebdugeln allzu sehr
mit der Welt. Weltldufig wollen sie sein und erkennen nicht, dass das nur mdéglich ist
um den Preis ihrer Identitét. Sie sind nicht mehr durchdrungen von dem inneren Reich-
tum des verborgenen Lebens mit Christus in Gott, wie es im Kolosserbrief heif3t (Kol 3,
3). Die Mahnungen des Heiligen Vaters und sein Beispiel bleiben unwirksam, weil allzu
viele nicht auf ihn horen und meinen, sie wiissten besser, was sie als Priester und Or-

densleute zu tun und zu lassen haben.

Die Familien sind klein, und ihre Erziehungskraft ist gering geworden. In das so ent-
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standene Vakuum stromt die Anti-Erziehung einer gottentfremdeten Offentlichkeit,
wenn man sich nicht dagegen abschirmt. Wo aber geschieht das? Da wird dann vor al-
lem auch jene Haltung vermittelt, die man als Hedonismus bezeichnet hat, die génzlich

bestimmt ist von der Faszination des Besitzes, der Macht und des Genusses.

Hinzukommt die Zerstrittenheit der Kirche und das Schwinden ihres Ansehens in der
Offentlichkeit und nicht zuletzt, dass man innerkirchlich immer wieder aufs Neue die
Ehelosigkeit der Priester problematisiert, das Ideal der Ehelosigkeit um des Himmelrei-
ches willen, und tiberhaupt kein klares Priesterbild hat und dass die Orden vielfach der

Zeit hinterherlaufen in der Hoffnung, auf diese Weise gro3ere Akzeptanz zu finden.

Und wie sollte es noch Priester- und Ordensberufe geben, wenn man die Erziehung der
Jugend zur Keuschheit vernachléssigt und tatenlos dem Zusammenbruch der Sexual-

moral zuschaut?

Erinnert sei hier auch an die Torheit, in der man zuweilen das Bemiihen um Priester-
und Ordensberufe ausgeweitet hat auf ,,Berufe der Kirche®. Durch Pastoralleute kann
man keine Priester und Ordensleute ersetzen. Und fiir diese braucht man nicht zu wer-
ben, zumindest nicht in einem Atemzug mit dem Bemiihen um Priester- und Ordensbe-
rufungen. Geradezu verhédngnisvoll ist es, wenn man dann noch unterschiedslos von
Seelsorgerinnen und Seelsorgern spricht, wie es zuweilen geschieht. Warum sollte sich
ein junger Mensch noch fiir den Priester- und Ordensberuf entscheiden, wenn so das
geistliche Amt und das Ordensleben nivelliert werden? Wenn sie oder er dann ,,Seel-
sorgerin® oder ,,Seelsorger® geworden ist, kommt die grofle Enttduschung, auf die nie-
mand rechtzeitig hingewiesen hat. Die Folge davon ist dann die innere Entfremdung
von der Kirche, wenn sie nicht schon vorher da gewesen ist, oder der Einsatz fiir eine
neue Kirche, die ganz den personlichen Erwartungen entspricht.

Das mangelhafte Nachdenken und die Inkonsequenz im Denken und im Handeln sind
ein Ungliick fiir die Kirche der Gegenwart. Nicht zuletzt dadurch wird der Exodus der

Massen aus der Kirche verursacht.

Negativ wirkt es sich auch aus auf den Priester- und Ordensnachwuchs, dass die Theo-
logie sich an den Universitidten und an den theologischen Hochschulen immer weiter

von der Kirche entfernt, dass sie weithin die Distanzierung von der Kirche und, allge-
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meiner noch, von der religiosen Praxis als Qualitétssiegel versteht, als Qualititssiegel
versteht und verkauft. Ein sprechender Ausdruck dafiir ist die Ablehnung der Priester-
und der Ordenskleidung, speziell bei den Betroffenen. Gerade in diesem Punkt denkt
das glaubige Volk Gottes anders. Und die Fernstehenden und die Andersglaubigen, die
ehrlich sind, haben zumindest Respekt vor den Priestern und Ordensleuten, die nicht

inkognito bleiben wollen.

Damit ist auch schon gesagt, was anders werden muss, damit die Berufungen wieder er-
kannt werden und wieder wachsen konnen. Wir miissen beten um geistliche Berufun-
gen. Das ist richtig. Aber dabei konnen wir es nicht bewenden lassen. Wir miissen tiefer
ansetzen, wir alle miissen uns mit der Gnade Gottes um eine Erneuerung des Geistes be-

miihen, von Grund auf. - Wie aber sollen wir dabei zu Wege gehen?

Die Erneuerung des Geistes beginnt bei der Einsicht. Unser Problem ist, dass wir nicht
mehr wissen, wer Gott ist, wer der ist, dem der Mensch sich hingibt, in dessen aus-
schlieBlichen Dienst er tritt im Priester- und Ordensstand. Gott ist der Gewaltige, der
Grofle, das Geheimnis, das uns erschauern lisst, das uns erzittern macht und uns den-
noch mit unwiderstehlicher Gewalt an sich zieht. Das verstehen wir, wenn wir nicht
dem Ungeist unserer Zeit nachlaufen. Wir haben uns weithin von Gott abgewandt und
seine Existenz gar geleugnet. Dieser Prozess hat indessen seine Geschichte. Wenn wir

heute mit Gott auf du und du sind, so ist er morgen nicht mehr existent fiir uns.

Wir sagen: Gott ist die Liebe. Das ist richtig, gilt aber nur fiir den, der ihn fiirchtet.
Fiirchten und Lieben, das bedingt die stete Spannung des Verhéltnisses des Menschen

zu Gott.

,»Die Liebe vertreibt die Furcht®, sagt die Schrift (1 Joh 4, 18), aber das ist ein Vorgang,
der sich stets wiederholen muss. Noch immer gilt das Psalmwort: ,,Die Furcht des Herrn
ist der Anfang der Weisheit* (Ps 110, 10), iibrigens ein Wort, das uns immer wieder im
Alten Testament begegnet. Gott ist das unauslotbare Geheimnis, vor dem wir verstum-
men und dem wir uns gédnzlich unterwerfen miissen. Alle Macht kommt ihm zu, und
sein sind die Zeiten. Er ist wie ein verzehrendes Feuer und gleichzeitig wie ein strah-
lender Morgen in den Bergen, gewaltig und faszinierend. Er ldsst einen einfach nicht

mehr los, wenn man sich ihm gléubig hingibt. Das miissen wir alle uns klar machen und
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daraus mussen wir leben.

So wenig, wie wir noch wissen, wer Gott ist, so wenig wissen wir, wer Christus ist, in
dessen ausschlieBlichen Dienst der tritt, der die Berufung zum Priestertum und zum Or-

densstand oder zu beidem annimmt.

Dieser Christus, er ist der Anfang und das Ende, er ist der, der die Schliissel des Todes
und der Unterwelt hat, wie es in der Geheimen Offenbarung heillt (Apk 1, 18). Er ist
nicht nur ein exemplarischer Mensch fiir uns, der Mensch schlechthin, sondern der
Mensch gewordene Gott. Er hat fiir uns den zeitlichen Tod auf sich genommen, in erster
Linie fiir uns, nicht mit uns, um uns von dem ewigen Tod zu erretten. Er tat das aus Lie-
be zu uns und im Gehorsam gegeniiber dem Vatergott. Unsere Antwort darauf kann nur
dankbare Gegenliebe sein. Wahre Liebe kann nicht begrenzt werden. Immer ist da noch
eine Steigerung mdglich. Und im Grunde ist es so, dass die Liebe nur dann, wenn sie
sich steigert, nicht erkaltet im Laufe der Zeit. Dazu aber muss man sich mit der gelieb-

ten Person oder mit der zu liebenden Person beschéftigen.

Die Liebe ist in jedem Fall eine Quelle ungeahnter Kraft. Das gilt schon fiir die natiirli-
che Liebe, umso mehr fiir die iibernatiirliche. Was alles kann der bewirken, dessen Lie-

be tief und weit ist?

Und noch ein dritter Gedanke sei hier angefiigt: Die Zukunft Gottes steht gleichsam vor
unserer Tir, sie ist uns viel ndher, als wir in unserer Gedankenlosigkeit zu denken ver-
mogen. Das vergessen wir allzu oft. In Psalm 90 heif3t es: ,,Unsere Tage zu zéhlen lehre
uns, dass ein weises Herz uns werde zuteil” (Ps. 90, 12). Der Weg von der Zeit in die
Ewigkeit ist sehr kurz. Schon im néchsten Augenblick kann die Zeit unseres Pilger-
standes schon voriiber sein. Dabei kann nur einer unsere Erwartungen erfiillen. Und er
wird sie erfiillen, wenn wir uns nicht an die Welt und an die Menschen verlieren, wenn

er die Mitte unseres Lebens ist und wenn er diese Mitte bleibt.

Bei dem Anliegen der Priester- und Ordensberufe geht es immer um gute Hirten, um
Hirten, die den guten Hirten Christus priasent machen, mehr oder weniger. Mehr gilt das
fiir die Priester, weniger fiir die Ordensleute, aber irgendwie gilt das fiir die einen wie

fiir die anderen. Solche guten Hirten braucht unsere Welt heute mehr denn je, Hirten,
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denen nicht die Mentalitdt von Funktiondren zu Eigen ist, die sich voll und ganz mit
ithrem Auftrag identifizieren, die nicht davonlaufen, auch dann nicht, wenn der Wolf
kommt, die Verzicht iiben in ihrem Leben, um frei zu sein fiir die Menschen, die das le-
ben, was sie verkiinden, die uns Geborgenheit schenken in der Ungeborgenheit dieser
Zeit, die uns zu wahren Freiheit filhren, nicht zur Freiheit fiir das Bose, die im Grunde
Versklavung bedeutet, sondern zur Freiheit fiir das Gute. Gute Hirten, das sind solche,
die uns das dauernde Gliick zeigen, die die Liige entlarven, die die Illusionen zerstoren,
die uns die Augen Offnen fiir das einzig Notwendige und uns auf dem Pilgerweg des Le-
bens furchtlos vorangehen, die das Licht Gottes in die Dunkelheit der Zeit tragen, die
uns stets aufs Neue ermuntern, das Gute zu tun, das allzu oft das Schwierigere ist, die
uns durch ihre ganze Existenz warnen vor der Abwendung von Gott, die Selbstzersto-
rung bedeutet. Gute Hirten, das sind Menschen, die uns vorangehen in Glaube, Hoff-
nung und Liebe, die die drei gottlichen Tugenden verkiinden, die sie verkiinden und le-

ben.

5. Sonntag der Osterzeit

,»Das ist das Gebot Gottes: Glauben an seinen Sohn Jesus Christus und

einander lieben, wie er es uns geboten hat*

Viele Menschen haben in unseren Breiten schon seit geraumer Zeit Gott und die Reli-
gion abgeschrieben. Fiir sie ist der Mensch das hochste Wesen, so sagen sie. Sie huldi-
gen einem Humanismus ohne Gott. Uber den Menschen hinaus gibt es nichts mehr fiir
sie. An die Stelle der Religion ist fiir sie die Moral getreten. Diese aber erschopft sich
darin, mitmenschlich zu sein, jedenfalls sofern sie diese ihre Moral artikulieren. Thr Ide-
al 1st der gute Mensch, was immer sie darunter verstehen. Sie nennen das Humanis-mus.
Mit ihm wollen sie eine bessere Welt bauen, eine Welt ohne Gott. Wie weit das gelun-
gen ist, wie weit es menschlicher zugeht in unserer Welt, im 6ffentlichen Leben und in
den Familien, seitdem die sékularisierte Religion des Humanismus die Herr-schaft an-
getreten hat, die sich auch als die Religion der Toleranz versteht, seitdem so viele sich
von Gott abgewandt und den Menschen in den Mittelpunkt geriickt haben, diese Frage
ist nicht schwer zu beantworten. Wir sehen: Wo immer die Religion zusam-menbricht,

da bricht schon bald auch die Moral zusammen. Es ist nicht mdglich, eine menschen-
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wiirdige und wirklich menschliche Welt ohne Gott zu bauen. Das sagt uns die Erfah-
rung, das sagt uns aber auch die Vernunft, wenn wir sie wirklich gebrauchen. Die Absa-
ge an die Religion, speziell an das Christentum, hat das allgemeine Durcheinander zur
Folge, wie es sich uns heute in allzu vielen Bereichen bereits zeigt, im Groflen wie im
Kleinen, das Chaos, die Anarchie. Die Anarchie aber ruft die Gewaltherrschaft auf den
Plan, die Gewaltherrschaft eines Einzelnen oder einer Clique, offen oder latent. Deutlich
erkennen wir in der Gegenwart, wie das totalitire Denken in unserer Gesell-schaft
wéchst, in dem MaB, so konnte man sagen, in dem man die Toleranz beschwort. Die
Gesetzlosigkeit und die Willkiir fiihren die Menschen auf die Dauer in die Verskla-
vung, wenn nicht in die dullere, so doch in die innere, oder vielleicht zunéchst in die in-

nere und dann in die duflere.

Wo der Mensch zum hochsten Wesen gemacht wird, wo man ihn an die Stelle Gottes
setzt, da brechen alle Ordnungen zusammen, da wird der Mensch zum tiefsten Wesen
degradiert, erniedrigt unter das Tier. Wo der Mensch Gott vom Thron stiirzt, da etabliert
sich ein schrankenloser Egoismus, da ergreift die Riicksichtslosigkeit das Szepter. Das
ist eine Erfahrung, die sich heute in vielfdltigen Formen abzeichnet. Ohne Gott und oh-
ne die Verantwortung vor Gott wird die Welt unmenschlich, weil sie so aus allen Ord-
nungen herausféllt und aus den Fugen gerét. Dafiir zu sorgen, dass sie mit Gott mensch-
lich wird, das ist unsere Berufung, eine Aufgabe, die uns allen, einem jeden von uns,

von Gott zuteil geworden ist.

Die Offenbarung wird nicht miide, uns daran zu erinnern, dass wir fiir die Ewigkeit le-
ben. So geschieht es auch heute in der (zweiten) Lesung wie auch im Evangelium. Bei-
de Texte ermahnen uns nachdriicklich, zunichst fiir Gott leben, das zu tun, was Gott ge-
fallt, nicht das, was den Menschen gefillt, und reiche Friichte zu bringen fiir die Ewig-
keit.

Die (zweite) Lesung des heutigen Sonntags ruft uns dazu auf, dass wir die Gebote Got-
tes halten, das bedeutet vor allem, dass wir an Jesus Christus glauben und dass wir ein-
ander lieben. Das Fundament dieses Glaubens und dieser Liebe ist die Hoffnung auf die

Ewigkeit. Das ist der Grundtenor aller Texte des Neuen Testamentes.

Glauben und Lieben, was bedeutet das nun fiir uns? Glauben an Jesus Christus, das ist

mehr als anerkennen, dass er der Sohn Gottes ist. Der Glaube an ihn bedeutet Hingabe
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an ihn, Verbundenheit mit ihm, Freundschaft mit ihm, Bekenntnis zu ihm, Einsatz fiir
ihn, aber auch Treue zu seiner Kirche, Einsatz fiir sie und Bekenntnis zu ihr. Denn in
der Kirche lebt Christus fort, die Kirche ist sein geheimnisvoller Leib, wie es der heilige
Paulus ausdriickt, und ihre Seele ist der Heilige Geist. Glauben an Jesus Christus, das
bedeutet, ihn und seine Kirche lieben. Diese Liebe muss ihre Gestalt finden im Gebet
und darin, dass wir Christus nachahmen in unserem Leben und dass wir uns einsetzen

fiir ihn und fiir die Wahrheit, die er uns mitgeteilt, die er uns anvertraut hat.

Das bedeutet aber auch, dass wir Liebe zueinander haben. Die Liebe zu Christus ist die
Voraussetzung fiir die Liebe, die wir zueinander haben sollen. Sie meint, dass wir alle
Menschen achten, dass wir uns ihnen gegeniiber gerecht verhalten, dass wir sie nicht
iibervorteilen, dass wir ihnen mit Aufrichtigkeit, Herzlichkeit und Frohlichkeit begeg-
nen. Sie meint, dass wir ihnen helfen, wo immer sie Hilfe brauchen, dass wir sie in Ge-
duld ertragen, wo immer sie uns zur Last werden, dass wir ihnen Nachsicht schenken

und ihnen vergeben, wo immer sie an uns schuldig geworden sind.

Auf eine kurze Formel geht es bei der hier gebotenen Liebe darum, dass wir in jedem
Menschen das Antlitz Christi erkennen, dass wir uns bemiihen, in jedem Menschen
Christus zu dienen, besonders in den Menschen, die uns gefithlsméBig fern stehen oder

zu denen wir keinerlei Sympathie haben, die uns vielleicht gar auf die Nerven gehen.

Nur wenn wir in Glaube und Liebe mit Christus verbunden sind, nur dann sind wir
fruchtbare Rebzweige am Weinstock Christi, davon spricht das Evangelium heute. Der
unfruchtbare Rebzweig wird abgehauen, er verdorrt und wird ins Feuer geworfen, so
stellt das Evangelium fest. Als unfruchtbare Rebzweige besiegeln wir unser Schicksal
fiir Zeit und Ewigkeit. Bringen wir keine Frucht fiir die Ewigkeit, werden wir verwor-
fen. Es geht hier um Sein und Nichtsein. Diese Tatsache wird heute oft unterschlagen in

der Verkiindigung, gehort aber unbedingt zu ihrer Authentizitét.

Miihen wir uns um den Glauben und um die Liebe, so gehdren wir schon jetzt zu Gott.
Dann wird unser Leben heller, dann finden wir den Frieden des Herzens in dem Be-
wusstsein, dass Gott mit uns ist, dann wird unsere Welt menschlicher und menschen-
wiirdiger. Nicht die Gottlosigkeit und der Unglaube humanisieren den Menschen und

unsere Welt - im Gegenteil: Sie sind zerstorerisch -, sondern die konsequente Hinwen-
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dung zu Christus im Glauben und in der Liebe. Bemiihen wir uns darum, dann beginnt

schon hier durch uns das ewige Leben, das Gott uns verheillen hat.

6. Sonntag der Osterzeit

,»,Wenn ihr den Vater in meinem Namen um etwas bitten werdet,

wird er es euch geben*

Das Evangelium des heutigen Sonntags ist den Abschiedsreden Jesu entnommen. Uber
vier Kapitel erstrecken sie sich im Johannes-Evangelium, um dann in einem fiinften mit
einem Abschiedsgebet, dem uns vertrauten Hohenpriesterlichen Gebet, zu enden, das
gewissermallen die Kronung der Abschiedsreden bildet. Dabei hat das ganze Johannes-
Evangelium nur einundzwanzig Kapitel. Hier verheilit Jesus seinen Jiingern, dass Gott
all ihre Gebete erhoren wird, wenn er nicht mehr bei ihnen sein wird, wenn sie Gott in
seinem Namen, das heift: unter Berufung auf ihn und in der Verbundenheit mit ihm bit-
ten werden. Das ist ein wunderbares Geschenk fiir die Jiinger, die damals traurig waren,
ein wunderbares Geschenk aber auch fiir uns alle, wenn wir von diesem Geschenk nur
Gebrauch machen. Im liturgischen Beten werden wir immerfort an diese VerheiBung er-
innert, wenn wir uns in den feierlichen Gebeten durch Christus im Heiligen Geist an den

Vater wenden.

Der heutige Sonntag tragt von altersher den Namen Bittsonntag, ,,Rogate®, zu deutsch
,bittet. Thm folgen die drei Bittage vor dem Fest der Himmelfahrt des Herrn, zu ihnen
gehodren in ldndlichen Gegenden die Bittprozessionen, in denen die Kirche seit eh und je
fiir mannigfache menschliche Anliegen bittet, besonders fiir die Friichte der Erde und
fiir das menschliche Schaffen, oftmals in Verbindung mit dem Fasten, das Fasten inten-

siviert das Gebet.

Beten ist dasselbe wie bitten. Es ist der gleiche Wortstamm, der uns da begegnet. Das
Gebet nimmt seinen Anfang beim Bitten, wenngleich es dabei nicht bleiben darf. Es
miissen das Dankgebet und der Lobpreis Gottes hinzukommen. Aber zunéchst bedeutet
beten bitten. Und die urspriinglichste Form des Gebetes ist das Bittgebet. Immerhin ist

das Hauptgebet der Christenheit, das Vaterunser, das Jesus selber seine Jiinger gelehrt
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hat - wir nennen es daher auch das Gebet des Herrn -, mit seinen sieben Bitten ein aus-

gesprochenes Bittgebet.

Gott kann unsere Gebete erhdren, und er will es. Das bezeugt nicht nur diese unsere
Stelle des Evangeliums, das bezeugt die ganze Heilige Schrift. Er will uns allerdings nur
dann helfen will, wenn wir glauben und vertrauen, wenn wir ihn beharrlich bitten und
wenn wir auf ihn horen und uns bemiihen um seine Gebote und um seinen heiligen Wil-
len, wenn wir ithm ein lauteres und reines Herz présentieren. Das ist hier nicht anders als
im natiirlichen Leben. Wenn wir Gott keine Liebe entgegenbringen, kann sein Wohlge-
fallen nicht auf uns ruhen. Um alles diirfen, ja, sollen wir Gott bitten, und das ohne Un-
terlass, um alles, was uns nicht von ihm trennt, um alles, was wir in unserem irdischen
Leben brauchen und vor allem um Weisheit und Einsicht, damit wir recht erkennen und

recht handeln und zum ewigen Leben gelangen.

In jedem Anliegen sollen wir beten. Auch die kleinen Dinge des Alltags diirfen, ja, sol-
len wir von ihm erbitten. Keine Sorge ist so unbedeutend, als dass wir Gott damit nicht
beldstigen diirften. Dabei erwartet Gott von uns, dass wir ihm unsere Sorgen nicht ein-
mal oder zweimal, sondern immer wieder vortragen, unauthorlich sollen wir das tun,
ohne Unterlass, beharrlich. Wir sollen nicht miide werden und nicht nachlassen in unse-
rem Beten, wenn die Erhorung auf sich warten lédsst, und das aus dem Glauben an die
Macht und Liebe Gottes heraus, der all unsere Gebete erhort, und aus dem Vertrauen
auf den, der uns die Erhorung verheiflen hat, wenn wir in seinem Namen bitten. Nicht
miide werden, das heilit: nicht mutlos werden, das heifit aber auch: nicht zweifeln an der
Kraft des Gebetes. Manchmal l4sst Gott uns deshalb warten, damit unser Glaube und
unser Vertrauen durch das beharrliche Gebet wachsen, damit wir uns zu ihm emporbe-

ten und uns bereiten fiir sein Wirken.

Gott erhort all unsere Gebete, wenn wir nur in rechter Weise beten. Das heifit allerdings
nicht, dass er uns auch unsere torichten Bitten erfiillt. Das wire seiner nicht wiirdig. Er
kennt unsere Vergangenheit, unsere Gegenwart und unsere Zukunft. Und aus seiner um-
fassenden Kenntnis heraus gibt er uns mehr, als wir erbitten, vorausgesetzt dass wir be-

harrlich bitten, mit einem starken Glauben und mit groem Vertrauen.
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Wir wiirden uns selber etwas vormachen, wiirden wir die Augen vor der Tatsache ver-
schlieBen, dass die Zahl derer, die nicht mehr beten, heute sehr grof3 ist und dass sie im-
mer grofler wird, ganz zu schweigen vom beharrlichen Beten. Mit dem Bittgebet ist es
heute nicht gut bestellt. Viele, auch katholische Christen, nominell katholische Christen,
runzeln die Stirn, wenn vom Bittgebet die Rede ist, und viele aufgeklarte Christen ha-
ben es schon lange aufgegeben und auf den Miill der Geschichte ihres Lebens geworfen.

Da fehlt es am Glauben.

Viele sind heute der Meinung, dass Gott unsere Gebete weder erhéren kann noch erho-
ren will, wenn sie nicht gar an seiner Existenz zweifeln. Darin miissen wir zuweilen
auch die Verantwortlichen in der Kirche einbeziehen. Vielen erscheint der Gott der Of-
fenbarung so fern und so unwirklich, dass sie schon gar nicht mehr im Ernst mit ihm
rechnen. Deshalb setzen sie lieber ihre Hoffnung auf die sichtbare Welt, auf die Men-
schen und auf sich selbst. Dieser Geist oder besser: dieser Ungeist geht an keinem von
uns ganz voriiber. Je geringer unser Gottvertrauen ist, umso grofer ist unser Selbstver-

trauen. Je groBBer unser Selbstvertrauen aber ist, umso geringer ist unser Gottvertrauen.

Das erfahren wir alle Tage, wenn wir die Augen aufmachen. Der Stolz ist eine bedeu-
tende Macht in unserer Welt und in unserem Leben, der freilich nicht selten als Trotzre-

aktion zu verstehen ist und aus Minderwertigkeitskomplexen hervorgeht.

Manche sagen, die Vorstellung, dass Gott in unsere Welt und in unser Leben eingreifen
wiirde, sei kindlich. Kindlich sei vor allem die Vorstellung, Gott werde sich durch uns
bewegen lassen, in unsere Welt und in unser Leben einzugreifen. Vollends verstdndnis-
los sind sie dann gegeniiber der Vorstellung, dass wir die Heiligen einbeziehen konnten
in die Bitten, die wir Gott vortragen. Manche denken so, weil die sikularisierte Offent-
lichkeit so denkt, weil es so der 6ffentlichen Meinung entspricht, andere aber auch des-
halb, weil sie schlechte Erfahrungen gemacht haben mit dem Bittgebet. Sie sagen: sie
haben gebetet, und Gott hat ihnen nicht geholfen, er hat ihr Gebet nicht erhort. Wer so
redet, versteht nicht, dass Gott unsere Bitten nicht mechanisch erhért. Das kann er nicht
einmal, unsere Bitten mechanisch erhoren, deshalb nicht, weil er die Dinge ja von einer
hoheren Warte her sieht und weil er uns liebt. Auch der irdische Vater, der vieles siecht,
was sein Kind nicht sieht und der sein Kind liebt, erfiillt ihm nicht seine torichten Wiin-

sche. Das gibt es zwar, dass Eltern den Kindern alle Wiinsche erfiillen und ihnen auch
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das geben, was ihnen schadet, heute vielleicht noch hédufiger als friiher, aber solche El-

tern lieben ihre Kinder nicht.

Es wird heute nicht mehr genug gebetet in der Kirche. Das ist das grole Gravamen in
ihr heute. An die Stelle des Gebetes ist zum einen vielfach die endlose Diskussion ge-
treten, das unauthorliche Gerede, womit sich dann schlieBlich oftmals das unbegrenzte
Vertrauen auf das eigene Machen verbindet. Ebenso oft ist zum anderen an die Stelle
des Gebetes einfach die Gedankenlosigkeit getreten, die geistige Passivitét, das Fernse-

hen, das Sich-berieseln-Lassen, das Sich-unterhalten-Lassen.

Gott erhort all unsere Bitten, wenn wir ihn im Namen Jesu bitten, und er lasst sich auch
durch die Fiirsprache der Heiligen bewegen, unsere Bitten zu erhdren. Dieses wunder-
bare Geschenk Jesu an seine Jiinger, wir diirfen es nicht vergessen. Es ist vergeblich fiir
uns, wenn wir von ihm keinen Gebrauch machen. Die Zeit, die wir Gott im Gebet
schenken, ist in jedem Fall wertvoller fiir uns als die iibrige Zeit des Tages. Das erfah-
ren wir, wenn wir damit anfangen. Das Gebet ist der Ernstfall des Glaubens. Wenn wir
unsere Bitten nicht vor Gott tragen im Namen Jesu, verlieren wir uns in dieser Welt,
verspielen wir unsere Berufung, konnen wir das iibernatiirliche Ziel unseres Lebens

nicht erreichen, denn in den Schof fillt es uns nicht.

Christi Himmelfahrt

»Pilger und Fremdlinge sind wir in dieser Welt*

Das Wesen des heutigen Festtags bringt in pragnanter Weise die Préifation dieser heili-
gen Messe zum Ausdruck, wenn es da heif3t: ,,Er kehrt zu dir heim, nicht um uns zu ver-
lassen, und er gibt den Gliedern seines Leibes die Hoffnung, ihm dorthin zu folgen, wo-
hin er selber vorausging®. Darin werden zwei Gedanken angesprochen: Der Auferstan-
dene bleibt bei uns trotz seiner Himmelfahrt, und immer ist er bei uns in geheimnisvol-
ler Weise, wie er es seinen Jiingern einst verheillen hat, und er hat uns den Weg zum
Himmel vorgezeichnet und bereitet, weshalb wir uns nur als Pilger und Fremdlinge in

dieser Welt recht verstehen koénnen.
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Die Uberzeugung von der wirksamen Gegenwart des verklirten Christus in dieser Welt
ist fiir uns von grofler Tragweite. Bei der Aussendung seiner Jiinger erkldrt der Aufer-
standene feierlich: ,,Ich bin bei euch alles Tage bis an das Ende der Welt”“. Aus dem
Glauben an diese Verheilung empfing die Urkirche und empfingen vor allem die Ur-
zeugen Jesu auBlergewOhnliche Kraft: einen uniiberwindlichen Optimismus und eine
nicht erlahmende Einsatzbereitschaft und unbezwingbare Freude als Grundakkord ihres
Lebens. Bei all ihren Unternehmungen wussten sie den Auferstandenen in ihrer Mitte.
Mit ihm eroberten sie Welt fiir ihn. Thr Leben war bleibend gepridgt von der dsterlichen
Freude. Sie wussten, dass sie durch seine Auferstehung und seine Heimkehr zum Vater
in einer umfassenderen und intensiveren Weise seine Jiinger geworden waren. Nach sei-
ner Himmelfahrt waren sie thm nun inniger verbunden als in seinen Erdentagen. Und es
ging ihnen vieles auf, das sie bisher nicht recht einzuordnen gewusst hatten, ganz neue
Perspektiven erdffneten sich ihnen, und seine neue Existenzweise brachte ihnen wirksa-
mere Hilfe als zuvor. Darum konnte sie dieser Abschied nicht traurig machen, wie man

zundchst hitte vermuten konnen.

Von der Hoffnung, der Freude und dem Mut der Jiinger Jesu am Tag der Himmelfahrt
ihres Meisters, davon muss auch unser Leben bestimmt sein, vor allem dann, wenn wir
uns einsam vorkommen in unserer Welt und verlassen, wenn wir in unserem Bemiihen
um die Wahrheit und um das Gute erfolglos sind und wenn dieses unser Bemiihen
fruchtlos erscheint, wenn wir verkannt werden von den Menschen, wenn der Wider-
stand gegen die Wahrheit und gegen das Gute allzu groB3 wird und wenn die Schamlo-
sigkeit und die Unverfrorenheit des Bosen uns gar den Atem zu nehmen drohen. Ist die
Situation auch noch so verfahren, angesichts der Gegenwart des Herrn, der uns erldst
und der uns nicht verlassen hat, der bei uns ist bis zu jener Stunde, in der er wieder-
kommt in Macht und in Herrlichkeit, haben wir nie einen Grund aufzugeben, kdnnen
wir immer wieder Mut fassen.

Die Himmelfahrt des Herrn erinnert uns nicht nur an das lebendige Wirken des aufer-
standenen Christus inmitten dieser Welt, die uns oft so sehr von Gott verlassen zu sein
scheint, sie erinnert uns auch an das Ziel unseres Lebens, an jene Zukunft, in deren
Dienst unsere Gegenwart stehen soll. Wir sind Pilger in dieser Welt und infolgedessen
Fremdlinge, unsere Heimat ist der Himmel, so sagt es der Hebrderbrief niichtern und
klar (Hebr 11, 13). Diese unsere Heimat aber fillt uns nicht in den Schof3. Der Himmel

ist nicht eine Kleinigkeit, die wir uns gleichsam in letzter Minute fiir ein Paar Pfennige
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kaufen konnen. So sehen es manche heute. Aber sie tduschen sich, der Schécher, der

erst fiinf Minuten vor zwolf gerettet wurde, ist die Ausnahme, nicht die Regel.

Es ist heute Mode geworden, iiber die Barmherzigkeit Gottes seine Gerechtigkeit zu
vergessen und die Miihsal des Weges zu Gott zu verdunkeln. Leichfertig machen wir
alle zu Heiligen, schon die Lebenden, erst recht die Toten. So geschieht es immer wie-
der in Todesanzeigen, wenn iiberhaupt noch ein religioser Gedanke Raum findet in ih-
nen: Alle kommen in den Himmel, gleichgiiltig, ob sie sich darum bemiihten in threm
Leben, auch die kommen hinein, die gar nicht in ihn hinein wollten, ja, sogar die, die
ihn dezidiert geleugnet haben. Wir miissen darin eine subtile Auflosung des Evangeli-
ums erkennen, das zwar eine Frohbotschaft ist, das eine solche aber nur fiir die ist, die
guten Willens sind. Dass es am Ende allen gleich ergeht, das ist nicht die Sprache der
Offenbarung. In ihr ist die Rede von dem schmalen und steilen Weg, der zum Leben

fithrt (Mt 7, 13 ).

Nicht von ungefihr verlisst der auferstandene Christus die Seinen auf dem Olberg in Je-
rusalem, dort, wo er wenige Wochen zuvor sein bitteres Leiden begonnen hat. Damit
will er sie und uns daran erinnern, dass der Weg zum ewigen Leben, zur Vollendung,
durch das Leid fiihrt, durch das Leid, das wir im Blick auf ihn, auf Christus, und im
Blick auf sein Kreuz tapfer ertragen, durch unseren Einsatz fiir die Wahrheit und fiir das
Gute, den wir leisten ungeachtet aller Riickschldge und Enttduschungen, durch die treue
Nachfolge des gekreuzigten Christus und durch die Teilhabe an seiner Schmach.
,,Musste nicht Christus, der Erloser, all das erleiden, um so in seine Herrlichkeit einzu-
gehen?* So hatte einst der auferstandene Christus die Emmaus-Jiinger gefragt. Leiden
um Christi und seiner Kirche willen, das ist der Weg, auf dem auch wir zur Vollendung
finden. Verschmihen wir das, dann haben wir keinen Grund zur Hoffnung, dann wird
unsere Hoffnung zur Vermessenheit.

Wir sind stets geneigt, auf uns selber zu bauen und sesshaft zu werden in dieser Welt, so
als blieben wir immer darin. Beides aber ist toricht und zugleich gefahrlich. Das Him-
melfahrtsfest will uns daran erinnern, dass wir auf den bauen sollen, der bei uns ist alle
Tage bis an das Ende der Welt, und dass wir nicht vergessen diirfen, dass wir Pilger und
Fremdlinge sind in dieser Welt (Hebr 11, 13). Das Ziel erreichen wir nur, wenn wir die
Miihsal des Weges auf uns nehmen und uns der Gnade Gottes 6ffnen und mit ihr uns

einsetzen fur die Wahrheit und fir das Gute. In der Heimkehr Christi zum Vater ist un-
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sere Heimkehr vorgebildet. Dafiir danken wir heute.

7. Sonntag der Osterzeit

»Bewahre sie in der Treue, heilige sie in der Wahrheit“

Das Evangelium des heutigen Sonntags ist einem feierlichen Gebet entnommen, mit
dem Jesus die Abschiedsreden, wie sie uns iiber vier Kapitel hin im Johannes-Evange-
lium tibermittelt werden, zu Ende fiihrt. Wir nennen dieses Gebet das Hohepriesterliche
Gebet, weil es programmatisch ist fiir den Hohenpriester des Neuen Bundes, der im Be-
griff ist, sich selbst als Opfer darzubringen. Um zwei Dinge bittet er seinen himmli-
schen Vater in diesem Gebet in feierlichen Worten, zum einen darum, dass er die Jiin-
ger, die sein Werk weiterfiithren sollen in der Welt - gemeint sind wohl die zwdlf Jiin-
ger, die er besonders bevorzugt hat -, dass er sie in der Treue bewahre, zum anderen
darum, dass er sie in der Wahrheit heilige. Dabei weitet sich sein Blick auf alle, die
durch ihr Wort zum Glauben kommen, also auch auf uns, die wir so weit weg sind von
den denkwiirdigen Ereignissen, die sich ,,in jener Zeit* zugetragen haben. Auch fiir uns

betet er: ,,Bewahre sie in der Treue und heilige sie in der Wahrheit®.

Der Hohepriester bittet darum, dass seine unmittelbaren Jiinger und wir mit ihnen in der
Treue zum Namen Gottes bewahrt werden, das heift: in der Treue zu Gott, denn der Na-
me steht fiir die Person. Treu sein heillt: den Anfang nicht vergessen, zu dem stehen,
was man einst gesagt und getan hat, die Verbindung bewahren zu der Vergangenheit,
aus der man gekommen ist. Das setzt Nachdenken voraus, aber auch Selbstlosigkeit und
Sinn fiir Gerechtigkeit, Eigenschaften, die heute nicht gerade sehr verbreitet sind. Vom
Nachdenken hilt man heute nicht viel und von der Vergangenheit noch weniger. Das
Gleiche gilt fiir die Selbstlosigkeit und fiir die Gerechtigkeit, obwohl man immer wieder
gerade um die Selbstlosigkeit und um die Gerechtigkeit viele und gro3e Worte macht.

Die Treue wird in unserer Welt nicht sehr hoch veranschlagt. Darauf werden wir immer
wieder gestofen, wenn wir die Augen aufmachen, nicht nur im Bereich von Ehe und
Familie, wenngleich es da wohl am augenfalligsten ist. In allen zwischenmenschlichen
Verhiltnissen begegnet uns heute eine Geringschédtzung der Treue, die geradezu fatal

ist, gleichgiiltig, ob sie mehr von der Person oder mehr von der Sache her bestimmt
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sind. Die Abwendung von der Treue und ihre Geringschitzung, immer mehr begegnet
uns das heute auch im Verhiltnis des Einzelnen zu sich selbst. Wer sich selber untreu
geworden ist, der hat das verloren, was wir die eigene Identitdt nennen. Genau das aber

ist aber eine in unserer Welt sich mehr und mehr ausbreitende Erscheinung.

Die Treulosigkeit zeigt sich in der Gegenwart hdufig auch in der Prinzipienlosigkeit, in
der man nur nach Geschmack und Niitzlichkeit entscheidet oder einfach auf jede Ent-
scheidung verzichtet und der Masse hinterherlduft, also mit den Woélfen heult. Das ist

das Bequemste, vordergriindig betrachtet.

Die Treue aber verpflichtet uns im Gewissen, absolut, wie alle Tugenden uns absolut
verpflichten. Und in der Treue zu den Menschen und zu uns selbst sollen wir die Treue
zu Gott einiiben. Wer nicht treu ist zu sich selbst und zu den Menschen, wie will der

Gott die Treue halten?

Der Hohepriester, der hier betet, er weil3, dass die Treue seiner Jiinger besonderen Bela-
stungen ausgesetzt sein wird, denn in ihrer Treue werden sie dem Hass der Welt begeg-
nen, ihrer Feindseligkeit und der Verfolgung durch sie. Ja, ihre Treue wird ihnen teuer
zu stehen kommen, sie werden sie mit dem Tod bezahlen miissen, mit dem physischen
Tod. Auch wir miissen unsere Treue unter Umstdnden mit dem Tod bezahlen, dem phy-
sischen oder eher noch mit dem geistigen. Allein, das Martyrium des Geistes kann
schlimmer sein als das Martyrium des Leibes. Aber die Liebe Gottes wiegt allen Hass

der Welt auf. Die aber wird uns zuteil in {iberschwénglicher Weise, wenn wir treu sind.

Wenn der Hohepriester in diesem Zusammenhang den Judas erwidhnt, so tut er das, um
uns zu warnen: Die Versuchung zur Treulosigkeit ist groB. Wie viele sind dem Judas
gefolgt in seiner Treulosigkeit und wie viele folgen ihm darin auch heute! Die Folgen

sind schwerwiegend. Judas wird der Sohn des Verderbens genannt.

Die zweite Bitte des Hohenpriesterlichen Gebetes geht auf die Heiligung der Jiinger in
der Wahrheit. Wahrheit und Treue gehoren eng zusammen. Wer die Wahrheit unbeirrt
sucht und sich nicht von der Liige betoren ldsst, der wird auch treu sein, der wird in der
Treue ausharren, auch unter widrigen Umstdnden. Welche Bedeutung die Wahrheit hat,

das erkennen wir am besten an ihrem Gegenteil, an der Liige. Die bestrickende Macht
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der Liige in unserer Welt ist ein lebendiges Zeugnis fiir die Ohnmacht der Wahrheit in
der Gegenwart. Aber was ist Wahrheit? So fragen viele, um sich dem Anspruch der

Wahrheit zu entziehen.

Die entscheidenden Wahrheiten, denen man heute den Kampf angesagt hat, das sind die
Wabhrheiten von der Geschopflichkeit des Menschen und von seiner Verantwortlichkeit,
das sind die Wahrheiten von der Siinde, von der Erlosung und von der Gnade. An ihre
Stelle setzt man heute gern die Liige von der Selbstherrlichkeit des Menschen, von sei-

ner Autonomie und von seiner Souveranitat.

Wir miissen schon die Augen weit aufmachen, um die Liige in ihren vielfdltigen Schat-
tierungen und Ausdrucksformen in unserer Zeit zu erkennen, denn seit den Urtagen der

Menschheit verhiillt sie sich im Gewand der Tugend.

Man hat die Medien, die Massenkommunikationsmittel, das Fernsehen, den Rundfunk
und die Zeitungen und Zeitschriften, die GroBmaéchte unserer Zeit genannt. In der Tat,
sie haben eine gewaltige Macht. Sie sind méchtiger als das Geld und méchtiger als die
Wirtschaft. Sie machen die 6ffentliche Meinung und bestimmen das Denken der Ma-
ssen. Leider kann man nicht sagen, dass die, die darin zu Wort kommen, immer ein ho-
hes Ethos haben, dass sie gewissenhaft die Wahrheit verkiinden, die Wahrheit von Gott
und die Wahrheit vom Menschen. Wir beten fiir gute Priester- und Ordensberufe, das
sollten wir tun, aber das Gebet um gewissenhafte Journalisten ist wichtiger, denn die
Zahl der guten Priester und der Ordensleute geht deshalb zuriick, weil die Liige so oft
das Szepter fiihrt, weil die Liige so oft als Wahrheit verkauft wird, im Groflen wie im
Kleinen. Die Unterscheidung von Wahrheit und Liige ist in vielen Féllen schwer, ge-
wiss, aber noch schwerer ist es, der Liige zu widerstehen, zumindest wenn ihr so viele
nachlaufen.

Wenn man den Statistiken Glauben schenken darf, ist bei den Verantwortlichen fiir die
Medien die Zahl der dezidierten Atheisten ungleich hoher als bei den Vertretern anderer
Berufsgruppen. Wie aber will man die rechte Einsicht haben, wenn man Gott nicht Gott

sein ldasst und den Menschen nicht Mensch sein 1dsst?

Wir miissen kritisch horen, sehen und lesen. Noch besser ist es manchmal, wenn man

gar nicht sieht oder hort oder liest. Denn wir brauchen notwendig auch eine Hygiene der
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Phantasie und des Denkens. Nicht jeder kann alles verkraften: Wer steht, der sehe zu,

dass er nicht falle.

Der Hohepriester betet im Evangelium, dass Gott seine unmittelbaren Jiinger und uns in
der Treue bewahre und in der Wahrheit heilige. Wenn sein Gebet nicht wirksam ist, so
liegt es an uns. Es gilt, dass wir alle nicht auf die anderen schauen, dass wir in Verant-
wortung vor Gott unseren eigenen Weg gehen. Die fehlende Konsequenz ist die ent-
scheidende Misere der Kirche und des Christentums, jener Pragmatismus, in dem wir

uns allzu oft der modernen Diktatur des Relativismus unterwerfen.

Pfingsten

»Alle wurden vom Heiligen Geist erfiillt*

Am heutigen Festtag feiern wir den Anfang der Kirche und ihrer missionarischen Aus-
breitung. In der Kraft des Heiligen Geist hat sie begonnen, die Kirche Christi, ist sie zur
Weltkirche geworden und hat sie die Volker um den gekreuzigten und auferstandenen
Christus versammelt. Sie ist nicht Menschenwerk, sondern Gottes Tat. Aber wer ist die-
ser Heilige Geist, dem die Kirche ihre Existenz verdankt? Und was bedeutet er fiir uns

heute? Zwei fiir uns bedeutsame existentielle Fragen.

Der Heilige Geist ist die dritte Person in Gott, neben dem Vater und dem Sohn. Das un-
begreifliche Geheimnis Gottes ist bestimmt von der Dreiheit der Personen. Das erfahren
wir durch die gottliche Offenbarung des Alten und des Neuen Testament, zunéchst nur
in Andeutungen, dann aber in wachsender Deutlichkeit. Die Offenbarung Gottes entfal-
tet sich in ihrer Geschichte. Mit dem Vater und dem Sohn kénnen wir noch eine gewi-
sse Vorstellung verbinden, wenngleich wir nicht vergessen diirfen, dass wir mit all un-
seren Vorstellungen von Gott immer nur gleichsam den Zipfel seines unendlichen Ge-
wandes beriihren konnen, aber bei der Bezeichnung ,,Heiliger Geist™ da versagt jede
Vorstellung. Das ist vollig abstrakt. Darum hat die Heilige Schrift eine Fiille von Na-
men fiir ihn, wenn sie ihn das Licht nennt, das Feuer, den Beistand und den Troster,
wenn sie ihn als den Finger Gottes bezeichnet und als den Widerschein der Herrlichkeit

Gottes und wenn sie von ihm sagt, dass er den Frieden bringt und die wahre Freude.
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Der Gottesgeist ist der Atem Gottes. In der lateinischen wie auch in der griechischen
Sprache kommt das zum Ausdruck in seinem Namen: Der Spiritus Sanctus, das Pneuma
Hagion, ist der heilige Atem. Der Atem Gottes aber ist gewaltig wie ein Sturmwind.

Das bringt die (erste) Lesung des heutigen Festtags zum Ausdruck.

Der Atem erhilt uns am Leben, und er ist ein Zeichen dafiir, dass Leben vorhanden ist.
Ohne ihn gibt es kein Leben. Unter diesem Aspekt ist der Heilige Geist das innerste Le-
bensprinzip Gottes, weshalb wir durch ihn am Leben Gottes teilhaben. Das Erste Konzil
von Konstantinopel nennt ihn im Jahre 381 den Herrn und Lebensspender. Wenn er der
jungen Christengemeinde von Jerusalem geschenkt wird, so erhélt sie in ihm das Leben

Gottes und seine Lebenskraft.

Vom Geist Gottes erfiillt waren in der Zeit des Alten Testamentes die Erzviter, die Pa-
triarchen, die Propheten und alle, die Gott die Ehre gaben. Wer immer in der Heilsge-
schichte einen besonderen Auftrag von Gott erhélt, bedarf der Lebenskraft des Heiligen
Geistes, damit er die Widerstidnde iiberwindet, die sich ihm entgegenstellen. Diese Wi-
derstdnde aber sind nicht wenige, wo immer jemand einen Auftrag Gottes in der Welt
gewissenhaft erfiillt, in der Regel. Daher bedurfte auch die Gemeinde von Jerusalem des
Heiligen Geistes, nachdem Christus nicht mehr in sichtbarer Gestalt bei ihr weilte. Bis
in die Gegenwart hinein ist der Heilige Geist das Siegel der Kirche und der Jiinger Chri-

sti, bedeutet er fiir sie doch das Leben Gottes und seine Lebenskraft.

An jenem denkwlirdigen Tag, von dem in der (ersten) Lesung die Rede ist, kommt der
Heilige Geist in feurigen Zungen auf die Apostel herab. Das Feuer erleuchtet und
wiarmt, es steht daher fiir die Wahrheit und die Liebe oder, so kann man es auch sagen,
fiir das rechte Erkennen und fiir das rechte Wollen. Der Heilige Geist, der Herr und Le-
bensspender, er ist die Wahrheit und die Liebe Gottes, er bewahrt uns vor dem Irrtum

und der Liige, und er lehrt uns, dass wir erst in der Liebe das wahre Leben finden.

Weil der Heilige Geist die Person gewordene Liebe Gottes ist, deshalb schenkt Gott al-
les, was er uns schenkt, im Heiligen Geist. Und alles wahrhaft Gute, das wir haben, ver-
danken wir nicht uns selbst, sondern Gott. Das ist in der natiirlichen Ordnung nicht an-

ders als in der uibernatiirlichen.
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Der Heilige Geist ist die Person gewordene Liebe in Gott, von daher ist er das Herz in

Gott und zugleich das Herz der Welt, sofern diese sich nicht abwendet von ihm.

Damit sind wir schon bei der zweiten Frage, bei der Frage nach der Bedeutung des Hei-
ligen Geistes fiir uns heute, bei der Frage, was der Heilige Geist, der Herr und Lebens-

spender, die Wahrheit und die Liebe Gottes, fiir uns heute bedeutet.

Der Geist Gottes fiihrt die Jiinger Jesu und die Volker zusammen zum friedvollen Mit-
einander, und er erfiillt die junge Christengemeinde mit missionarischer Kraft. Alle ver-
stehen einander an diesem Pfingstmorgen, sie sprechen in einer Sprache und sind erfiillt
von der Begeisterung flir Gott und fiir die Ewigkeit. Davon horen wir heute in der (er-
sten) Lesung aus der Apostelgeschichte. Von dem Wirken des Heiligen Geistes in der
Kirche des Anfangs ist dann beinahe auf jeder Seite der Apostelgeschichte die Rede.
Aber nicht immer hat er so spiirbar gewirkt in der Kirche wie damals, nicht immer hat
er sich so deutlich in der Kirche entfaltet, wie das am Anfang geschehen ist. Zuweilen
konnte man sein Wirken kaum noch wahrnehmen, mitunter schien er die Kirche ganz
und gar verlassen zu haben. Das gab es schon in der Kirche des Alten Testamentes. In
Israel galten Zeiten, in denen der Geist Gottes sich verborgen hielt, in denen er nicht
hervortrat, in denen er nicht wirksam wurde, als Zeiten besonderer Heimsuchung. Sol-
che Zeiten der Heimsuchung kennt auch die Geschichte der Kirche. Heute erfahren wir
sie besonders bedriangend, diese Heimsuchung. Das Verborgensein des Geistes ist das
Stigma unserer Zeit geworden, so scheint es jedenfalls. Denn unser Glaube ist schwach
geworden, die Verkiindigung der Kirche ist lahm, und weithin fehlt es ihr an der Einmii-
tigkeit. Dabei wird das Vertrauen zur Kirche immer mehr erschiittert. Zudem gibt es
viel Verblendung und Verfithrung in der Kirche, und die innere Einheit der Kirche ist
aufs Argste bedroht.

Wire der Geist wirksam in der Kirche und in uns, so gébe es mehr Leben und Einsatz,
weniger Halbheit und Trédgheit, mehr Liebe und Friede, weniger Streit und Gehissig-

keit.

Wo immer das Christentum zu verbilligten Preisen angeboten wird, wo ein bequemes
Christentum gelebt und verkiindet wird, wo die Gebote Gottes verwéssert werden, wo

wir unserem Stolz schmeicheln und unsere Wiinsche und Erwartungen an die Stelle des
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heiligen Gotteswillens setzen, da ist nicht der Geist Gottes. Da unterdriicken wir sein

Wirken.

Er ist da, der Heilige Geist, aber wir, die Instrumente seines Wirkens, entziehen uns ihm
allzu oft. Der Geist Gottes lebt in der Kirche, heute nicht anders als in der Urgemeinde
von Jerusalem. Bei dem Propheten Jesaja lesen wir: ,,Der Arm Gottes ist nicht kiirzer
geworden (Jes 59, 1). Im Buch der Weisheit heilt es (1, 7): ,,Der Geist des Herrn er-
fiillt den Erdkreis*. Das gilt auch heute. Aber der Geist Gottes wirkt nicht ohne uns, er
benutzt uns, die Menschen, als freie Werkzeuge. Wir miissen uns fiihren lassen von
ithm, wie das Kind sich fiihren ldsst von der Hand der Mutter. Wir miissen fiigsam wer-

den fiir ihn, empfanglich werden fiir sein Wirken.

Im Anschluss an die erste Pfingstpredigt des heiligen Petrus fragen die Zuhorer ihn:
Was miissen wir tun? Damals lautete die Antwort: Bekehrt euch und lasst euch taufen,
damit ihr den Heiligen Geist empfangen konnt (Apg 2, 37 f). Heute miisste die Antwort
lauten: Bekehrt euch, glaubt der Botschaft der Kirche, betet um die Gaben des Heiligen
Geistes und stellt euch in den Dienst dieses Geistes. Allzu oft verblendet der Stolz die
Augen unseres Geistes. An diesem Pfingstfest sollten wir beten vor allem um die Gei-

stesgaben der Weisheit, der Frommigkeit, der Gottesfurcht und der Stérke.

Die junge Christenheit empfing einst den Heiligen Geist, nachdem sie neun Tage hin-
durch um ihn gebetet hatte, zusammen mit Maria, der Mutter Jesu. Das Gebet um den
Heiligen Geist in der Gemeinschaft mit Maria, der Mutter Jesu, das ist fiir uns heute
wichtiger noch als damals am Anfang, denn die erste Mission ist immer leichter ist als
die zweite, der Wiederaufbau ist immer miihsamer als der Aufbau. Das Gebet um den
Heiligen Geist in der Gemeinschaft mit der Mutter Jesu sollten wir tiglich iiben. Der
Heilige Geist ist der Herr und Lebensspender, die Wahrheit und die Liebe Gottes. Er
schenkt uns, wenn wir uns ithm 6ffnen, Treue im Glauben an Christus und seine Kirche

und Konsequenz im Handeln aus diesem Glauben.

Pfingstmontag

»~Komm, Schopfer Geist, kehr bei uns ein*
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Das Entscheidende ist unsichtbar in unserer Welt. Wir sehen nur die AuBlenseite der
Dinge, das Wesen ist unseren Augen verborgen. Das gilt auch fiir den Menschen, der im
Alten Testament als die Krone der Schopfung bezeichnet wird (Ps 8, 6). Das, was ihn
zum Menschen macht, das ist die Seele. Sie aber ist unsichtbar. Sie priagt sich jedoch
aus in der ganzen duBleren Erscheinung eines Menschen, in seinem Antlitz, in seinen
Blicken, in seinem Reden, in seinem Lécheln, in seiner Haltung, in seinem Handedruck,
ja, bis hinein in die Handschrift. Graphologen entdecken mit Recht die entscheidenden
Zige der Seele in den geschriebenen Worten eines Menschen. Wir sagen mit Recht: Je
seelenvoller der Ausdruck eines Menschen ist, umso menschlicher ist er. Die Seele des
Menschen, die Geistseele, offenbart sich vor allem im Denken und im Wollen. Wenn
sie den Korper verldsst und sich seiner nicht mehr bedient, ist der Mensch tot. Was dann
zuriickbleibt, ist eigentlich nicht mehr dieser Mensch, sondern das Instrument, durch

das er einmal in unserer Mitte war.

Was sollen diese Uberlegungen? - Nun, auch die Kirche hat eine Seele. Ihre Seele ist
der Heilige Geist. Seine erste Herabkunft auf die junge Christengemeinde von Jerusa-
lem haben wir gestern im Gedéchtnis begangen. Der Heilige Geist ist das innerste Prin-
zip der Kirche, er ist die Mitte ihres Wirkens, eben das, was die Seele im Leib eines
Menschen ist. Man sieht ihn nicht, den Heiligen Geist, aber man erkennt ihn an seinem
Wirken, vielleicht splirt man ihn auch zuweilen. Er spendet Licht und Warme wie das
Feuer, er ist kraftvoll wie der Sturmwind, er befliigelt unsere Rede, als hitten wir Zun-
gen wie von Feuer. Oft ermoglicht er das Unmogliche. In ihm geschieht die Verkiindi-
gung der Botschaft der Kirche, vor allem wenn sie kraftvoll ist und iiberzeugend. Der
Heilige Geist wirkt in den Sakramenten, und er schenkt den Menschen alle Gnaden, die
sie empfangen. Er leitet und fiihrt die Kirche durch menschliche Hirten. Das alles ge-
schieht jedoch nicht ohne dass die Menschen sich dem Geist Gottes zur Verfiigung stel-
len oder sich in Dienst nehmen lassen von ithm. Sicherlich kann der Geist Gottes auch
gleichsam iiber die Kopfe der Menschen hinweg wirken, aber das ist die Ausnahme.
Normalerweise wirkt er nicht {iber die Menschen hinweg, sondern durch sie hindurch.
Und wenn das Wirken der Kirche kraftlos ist und lahm und wenig ansprechend und
nicht iiberzeugend oder auch verworren und ziellos, so liegt das nicht am Heiligen
Geist, so liegt das nicht an der Seele der Kirche, sondern an ihren Gliedern, sofern sie

sich als schlech-te Werkzeuge erweisen oder sich gar in ihrem Stolz dem Heiligen Geist
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widersetzen oder ihm widerstehen.

Es gibt auch heute viel Gutes in der Kirche, wovor wie die Augen nicht verschlieBen
diirfen. Es gibt grof3e Ideale und tiefe Glaubenskraft und bewundernswerte Opferbereit-
schaft. Es gibt Heroismus in der Kirche, es gibt aber auch viel Gemeinheit und Untreue,
es gibt grofle Einsatzbereitschaft, daneben aber nicht wenig Resignation, zerstorerischen

Egoismus, selbstherrliche Besserwisserei und zynischen Unglauben.

Indessen ist auch unsere Zeit Gottes Zeit. Die Kirche ist gro3 und schon, wenn sie ihr
Inneres nicht verbirgt, wenn ihre Seele, der Heilige Geist, sich in ihr ausprigt. Das ist
das Problem. Die Kirche stiinde anders da, wenn das Wirken des Gottesgeistes deutli-

cher sichtbar wirde.

Nur Begeisterung kann Begeisterung wecken. Mit der Begeisterung miissen sich Stand-
haftigkeit, Sicherheit, Kiithnheit und Stirke verbinden. Es gilt, dass wir gute Werkzeuge
des Heiligen Geistes sind. Wir konnen es werden, wenn wir unser Leben aus dem Gebet
gestalten und wenn wir konsequent aus dem Glauben leben, wenn der Wille Gottes und

die Nachahmung Christi unser Leben bestimmen. Die Gnade baut auf der Natur auf.

Es gibt keinen Menschen, der so sehr ein Werkzeug des Heiligen Geistes war wie Ma-
ria, die Mutter Jesu, es gewesen ist. Wir nennen sie die Braut des Heiligen Geistes. Mit
noch vielen anderen Namen wird ihre innere Néhe zum Heiligen Geist ausgedriickt,
wenn sie in der Laurctanischen Litanei als Gefall des Geistes bezeichnet wird, als Sitz
der Weisheit, als Spiegel der Gerechtigkeit, als die Pforte des Himmels, als die Troste-
rin der Betriibten. Sie hat sich ganz und gar dem Geist Gottes zur Verfiigung gestellt
hat, in ihrer Demut, in ihrer Treue, in ihrer Lauterkeit und Reinheit, in ihrer Selbstlo-
sigkeit und in ihrer leidensbereiten Giite. Génzlich hat sie sich in den Dienst des Heili-
gen Geistes gestellt, seitdem sie sich bei der Begegnung mit dem Engel als die Magd

des Herrn bezeichnet hatte.

Sie ist das Bild des neuen Menschen, wir bekennen sie als die Ersterloste. Sie durfte
stellvertretend mitwirken an der Erlésung der Menschheit. In ihrem beispielhaften Le-
ben findet die Kirche, finden wir alle das Ideal des von Geist Gottes geleiteten Men-

schen.



331

Sie, die heilige Jungfrau, muss unserem Leben Richtung geben und Halt. Geschieht das,
bemiihen wir uns darum, dann wird durch uns das innerste Wesen der Kirche deutlich,

dann machen wir die Seele der Kirche sichtbar in unserem Leben.

Viele beklagen sich heute iiber die Kirche, zu Recht oder zu Unrecht, feindselig oder
wohlmeinend. Immer geht es in solcher Kritik im Grunde um den Anspruch, den die
Kirche erhebt, um den Anspruch, als Stiftung Gottes in ihrem Kern eine iibernatiirliche
Wirklichkeit, eben der fortlebende Christus, zu sein, sich aus Gottlichem und Mensch-
lichen zusammenzusetzen, wie es das Zweite Vatikanische Konzil sagt (Lumen genti-
um, Art. 8). Von diesem Anspruch sagen die einen, die Kirche erhebe ihn zu Unrecht,
und die anderen, sie vertrete ithn nicht glaubwiirdig. Tatsache ist, dass die Kirche heute
weithin ihre Seele verbirgt und ihre innere Schonheit nicht zum Leuchten bringt. Sie
miisste ihr inneres Wesen offener zutage tragen. Das ist ein Appell an uns alle: Wir alle
miissten mehr Zeugen des Heiligen Geistes sein und entschlossener und beharrlicher das

Licht und die Glut dieses Geistes in die Welt hineintragen.

Dreifaltigkeitssonntag

»Ehre sei dem Vater und dem Sohn und dem Heiligen Geist*

Der heilige Pfarrer von Ars Jean Vianney - er starb im Jahre 1859, kiirzlich hat ihn der
Heilige Vater zum Patron der Priester proklamiert - war kein Redner, dennoch kamen
die Menschen in groBer Zahl zu ihm, selbst aus dem fernen Amerika kamen sie an-
gereist, um seinen Worten zu lauschen und um ihm ihre Siinden im Sakrament der Buf3e
zu bekennen. Seine Worte waren schlicht, manchmal gar unbeholfen, aber sie gaben
Zeugnis von jenem lebendigen und ehrfiirchtigen Glauben, der in ihm lebte, den er lebte
und der seine Existenz von Grund auf préigte. Er konnte nicht reden, aber er konnte ii-
berzeugen. Somit gehorte er zu jener Kategorie von Menschen, die heute Seltenheits-

wert haben.

Von dem Pfarrer von Ars wird uns iliberliefert, dass er einmal in unverkennbarer innerer

Freude ausgerufen hat: ,,Wie schon ist das doch, meine Kinder! Der Vater ist unser
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Schopfer, der Sohn ist unser Erloser, und der Heilige Geist ist unser Fiihrer*. Das ist das
Gleiche, was der heilige Paulus in tiefer theologischer Sprache in jenen Versen des Ro-
merbriefes zum Ausdruck bringt, die der Gegenstand der (zweiten) Lesung dieser heili-
gen Messe sind. Es ist das Geheimnis der allerheiligsten Dreifaltigkeit, das da ange-

sprochen wird, dem der heutige Festtag gewidmet ist.

Wir erkennen den dreifaltigen Gott durch das, was er an uns tut und was er fortwéhrend
an uns tut, und wir erkennen ihn umso tiefer, je mehr wir uns diesem seinem Tun {iber-
lassen und es mit groBer Dankbarkeit beantworten. Das bringt der Pfarrer von Ars mit

einfachen Worten zum Ausdruck, das sagt der heilige Paulus mit tiefsinnigen Worten.

Gott ist ein dreifaltiger Gott, das wissen wir durch die Offenbarung des Neuen Testa-
mentes. Die Jiinger Jesu erkannten das Geheimnis der drei gottlichen Personen, und sie
machten es sich zu Eigen, indem sie tiefer eindrangen in die Worte Jesu. Er hatte von
seinem Vater gesprochen, von dem er ausgegangen war, und von dem Geist, der er sen-
den werde, und er hatte sich ihnen als der dem Vater ebenbiirtige Sohn offenbart: Er war

Gott, und auch der Vater war Gott, und doch gab es nur einen Gott fiir ihn.

Gott ist zunichst unser Schopfer, unser Ursprung. Weil er aber unser Ursprung ist, des-
halb ist er auch unser Ziel. Von ihm haben wir unser Sein, und in ihm findet dieses un-
ser Sein seine Vollendung. Im Tiefsten ist unser Wesen auf ihn hin ausgerichtet. Dank
unserer Geistnatur iibersteigen wir uns selber um ein Unendliches, transzendieren wir
uns. In Gott finden wir erst unsere Ruhe in unserem Streben nach dem Unendlichen,

erklart der heilige Augustinus (+ 430).

Die Riickkehr des Menschen zu Gott war jedoch seit den Urtagen der Menschheit ver-
baut, der Mensch hatte sich mit Gott iiberworfen, ein tiefer Graben trennte ihn von Gott.
Darum wissen auch die Mythen der Volker, sie wissen darum, dass es am Morgen der
Schopfung eine Katastrophe gegeben hat, jene Katastrophe, die wir die Ursiinde nennen,
die einen tiefen Graben geschaffen hat zwischen Gott und dem Menschen. Diesen Gra-
ben aber hat der Sohn Gottes iliberbriickt, er hat den Menschen den Frieden zuriickge-
bracht, den sie damals verloren hatten. Er hat die Menschheit wieder mit Gott verséhnt,
aus Feinden Gottes hat er Freunde gemacht. Das meinen wir, wenn wir sagen: Der Sohn

Gottes hat uns erlost. Diese Erlosung wird entfaltet durch den Heiligen Geist. Das brin-
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gen wir zum Ausdruck, wenn wir sagen: Der Heilige Geist hat uns geheiligt. Richtiger
miisste es heilen: Immerfort heiligt uns der Heilige Geist. Der Pfarrer von Ars nannte

ihn deshalb unseren Fiihrer.

Der Heilige Geist ist die Liebe in Gott. Das ist bedeutsam fiir uns, denn unser Weg zu
Gott und zur Vollendung in Gott ist der Weg der Gottes- und Néchstenliebe, nur auf

ithm kommen wir zu Gott und zur Vollendung in Gott.

Das ist ein steiler Weg, aber wir miissen ihn nicht allein gehen. Es ist die Person gewor-
dene Liebe Gottes, es ist der Heilige Geist, der uns auf diesem Weg fiihrt, wenn wir uns
nur ihm anvertrauen. Der Heilige Geist ist uns Licht und Kraft, er stirkt unseren Ver-

stand und unseren Willen.

Wenn wir Gott als den Dreieinen glauben und bekennen, kommt Bewegung in unser
Gottesbild, Lebendigkeit. Aber Gott wird damit noch unbegreiflicher fiir uns, er wird
damit noch geheimnisvoller fiir uns. Der heilige Augustinus (+ 430) erklért: Wiirdest du
Gott begreifen, wire er nicht Gott. Alles, was du begreifen kannst, das ist nicht Gott.
Begreifen heifit: In den Griff bekommen. Das setzt aber voraus, dass man das Begriffe-
ne lberragt. In den Griff bekommen kann man etwas nur, wenn man grofer ist als das,
was man begreifen mochte. Gerade das aber ist bei Gott nicht gegeben. Wir kénnen je-
doch so viel verstehen von ihm, dass wir wissen, was wir meinen, wenn wir von dem

dreifaltigen Gott sprechen.

Wir sprechen heute viel von Gotteserfahrung, wohl deshalb, weil wir sie so wenig ha-
ben. ErlebnismifBig ist Gott uns heute unendlich fern. Bereits das Gespiir fiir das Heilige
ist uns weithin abhanden gekommen. Darum wird unser Glaube oft nur notdiirftig auf-
rechterhalten, wenn er liberhaupt noch aufrechterhalten wird.

Wenn wir Gott erfahren wollen, miissen wir uns klar machen, wer er ist, wer er ist und
was er fiir uns getan hat und wer wir sind. Das miissen wir uns nicht nur mit Verstand

klar machen, sondern auch mit dem Herzen.

Die Erfahrung Gottes setzt einen lebendigen Glauben voraus, denn unmittelbar kénnen
wir ihm nicht begegnen. Wir konnen seine Existenz erschlieBen, mit Hilfe unserer Ver-

nunft, aber erfahren kdnnen wir ihn nur im Glauben. Wenn wir von Gott bewegt werden
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wollen, miissen wir uns von ihm bewegen lassen. Erleben konnen wir Gott nur, wenn
wir uns gldubig ihm zuwenden in Ehrfurcht und Frommigkeit, wenn wir niederknien

und ihn anbeten.

Wir sagen gern: Als Christen miissen wir uns den Menschen zuwenden, mit Recht, dar-
iber diirfen wir es jedoch nicht versdumen, dass wir uns Gott zuwenden. Die Hinwen-
dung zum Menschen wiirde uns besser gelingen, wenn wir uns entschlossener Gott zu-

wenden wiirden.

Um Gott zu begegnen, brauchen wir einen geheiligten Raum, brauchen wir gesegnete
Stille. In unserer profanen Welt ist Gott abwesend, in ihr schweigt er. Ehrfurcht, From-
migkeit und Anbetung, das sind Haltungen, in denen wir in angemessener Weise dem
Geheimnis des dreifaltigen Gottes begegnen, dem Schopfer, dem Erloser und dem, der
uns auf dem Weg des Lebens fiihrt. Diese Haltungen sind in jedem Fall wichtiger als al-
le Bemiihungen des Verstandes. Was uns nottut, das ist in erster Linie das Bemiihen um

Gott im Gebet.

Fronleichnam

»Daher priife sich der Mensch*

Fronleichnam bedeutet Herrenleib, Leib des Herrn. Christus ist unser Fron, das heif3t: Er
ist unser Herr. Er herrscht tiber uns. Er soll iiber uns herrschen. Und wir sollen uns thm

in Freiheit unterwerfen. Sein Joch ist ein mildes Joch. Er zwingt seine Untertanen nicht.

Wir feiern heute das Geheimnis des ersten Griindonnerstags, die Einsetzung der heiligen
Messe, des heiligen Messopfers. In der heiligen Messe wird uns der Herrenleib ge-
schenkt, so dass wir ihn genieBen und anbeten koénnen. Dafiir danken wir heute durch
den Festtag. So geschieht es schon seit 600 Jahren. Wir danken dafiir, dass uns die Feier
der Eucharistie geschenkt worden ist, die uns alle Sonn- und Feiertage des Jahres ver-
klart, die uns - hoffentlich - nicht nur eine l4stige Pflicht ist, sondern unsere Herzen aus
dem grauen Alltag emporhebt und uns trostet in den Noten der Zeit. Manche von uns

konnen gar taglich dieses hehre Geheimnis mitfeiern. Das ist ein besonderer Grund zur
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Dankbarkeit.

Heute danken wir dafiir, dass wir den Leib des Herrn genieflen und dass wir ihn anbeten
diirfen. Den Leib des Herrn genielen und ihn anbeten, das sind die beiden Stichworte,

bei denen wir heute Morgen ein wenig verweilen wollen.

Christus will unsere Speise sein im Geheimnis der Eucharistie. Als er zum ersten Mal
davon sprach, verstanden seine Zuhdrer ihn absolut nicht mehr. Viele von ihnen wand-
ten sich damals ab von ihm. Der Gottmensch als Speise fiir seine Jiinger und fir die
Menschen, das ist in der Tat ein bizarrer Gedanke, eine Gedanke, an den man sich erst
einmal gewdhnen muss. Was wir empfangen, das ist nicht ein Symbol fiir den Gottmen-
schen, das ist er selbst, in seiner verkldrten Gestalt. Das Wort Christi ist hier eindeutig.
Man kann nicht daran riitteln, auch wenn es immer wieder geschehen ist im Laufe der
Jahrhunderte, auch wenn sich immer wieder Einzelne und ganze Gruppen von der Kir-
che Christi getrennt und eine eigene Erklarung dieses Geheimnisses versucht haben.
Heute geschieht das aufs Neue in vielfdltiger Form. Nur bleiben diese Einzelnen und
diese Gruppen heute vielfach in der Kirche trotz ihres anderen Glaubens und mit ihrem
anderen Glauben. Gerade das ist es, was die Kirche so sehr schwécht in dieser Stunde

der Geschichte, die Uneinigkeit im Glauben, die Vielfalt des Glaubens.

Man kann es nicht leugnen: Der Glaube an das Geheimnis der Eucharistie verliert sich
heute mehr und mehr in der Kirche. Es wiéchst die Zahl derer, die in der heiligen Hostie
nur noch ein Symbol fiir Christus und in der heiligen Messe nur noch eine einfache Er-
innerung an den Tod des Herrn, an das Kreuzesopfer, sehen. Das zeigt die neuerliche
Diskussion um die so genannte Interkommunion, die sich freilich auch sehr heuchle-
risch darstellt. Unehrlich ist es, wenn man dabei immer die notwendige Reformbereit-
schaft der Kirche betont, ohne dass man sagt, was damit gemeint ist oder wo die Grenze

dieser Reformbereitschaft liegt. Die Kirche ist in allem dem Wort Gottes verpflichtet.

Viele missachten heute im Zusammenhang mit dem Fronleichnam, im Zusammenhang
mit dem Leib des Herrn, das klare Wort Christi wie auch den bestédndigen Glauben sei-
ner Kirche. Das fiihrt dazu, dass viele vor dieser Speise nicht mehr die Knie beugen,
dass sie mit dieser Feier hemmungslos experimentieren, dass sie die heilige Speise ohne

Ehrfurcht empfangen und dass sie sich nicht mehr fragen, ob sie diese Speise iiberhaupt
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empfangen diirfen. Paulus schreibt an die Korinther: ,,Wer (hier) unwiirdig isst, der isst
sich das Gericht* (1 Kor 11, 29). Das ist ein wichtiger Vers, ihn ldsst man heute gern

weg.

Wer eine schwere Siinde begangen hat, wer also nicht im Stand der Gnade ist, muss das
BuBsakrament empfangen, bevor er diese Speise genielt. Es gibt nicht wenige Mdoglich-
keiten, eine schwere Siinde zu begehen, wenn man nicht mehr oder nur noch wenig be-

tet.

Wer leichtfertig die Sonntagsmesse versdumt hat, wer sich schwer gegen die Liebe ver-
stindigt hat, wer schamlos und unbeherrscht gewesen ist - zur Schamlosigkeit und Un-
beherrschtheit erziehen heute im grof8en Stil die Massenmedien -, der darf nicht kom-
munizieren. Tut er es dennoch, so fiigt er der einen schweren Siinde eine schwerere hin-

zu, den Gottesraub, das Sakrileg.

Ehrfurchtslosigkeit gegeniiber dem Sakrament des Herrenleibes und seine Entweihung
sind heute an der Tagesordnung. Im Grunde sind sie ein Ausdruck des verlorenen Glau-

bens gegeniiber diesem Geheimnis, und sie erkldren sich auch daraus.

Der verlorene Glaube diirfte auch der eigentliche Grund dafiir sein, dass das Sonntags-

gebot so sehr auf die leichte Schulter genommen wird.

Um einen lebendigen Glauben miissen wir uns bemiihen und beten, und wir miissen den

Glauben hegen und beschiitzen durch die Ehrfurcht.

Das Wort Christi, das die Kirche bewahrt hat, ist glaubwiirdig. Christus, seine Kirche
und die von ihr verkiindete Lehre sind grofer als das, was menschliche Phantasie aus-
denken kann. Und Gott hat sein Werk durch zahllose Wunder beglaubigt, in allen Jahr-

hunderten bis in die Gegenwart hinein.

Wenn wir in groBler Ehrfurcht, mit guter und gewissenhafter Vorbereitung das Sakra-
ment in lebendigem Glauben empfangen, so wird es uns zum Heil, und wir helfen de-

nen, die den Glauben verloren haben, ihn wiederzufinden.
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Nicht nur disponiert miissen wir sein, wenn wir diese Speise genie3en, wir miissen sie
auch anbeten, bevor wie sie genielen. Das ist der zweite Gedanke, bei dem wir uns
noch eine kleine Weile authalten wollen. In dieser Speise schenkt sich uns der aufer-
standene Christus. Wenn Gott selber uns so begegnet, muss die Anbetung das Erste

sein. Das sagt uns schon die natiirliche Vernuntt.

Nicht nur, wenn wir Christus in diesem Sakrament empfangen, miissen wir ihn anbeten,
immer wieder miissen wir uns ihm in der stillen Kirche im Tabernakel zuwenden. Das
ewige Licht 1adt uns dazu ein. Es ist gut, wenn das Allerheiligste immer wieder zur An-
betung ausgesetzt wird. Es ist angebracht, dass wir uns Zeit nehmen fiir die Anbetung
des eucharistischen Herrn. Zum einen bekunden wir darin den Glauben an das unbe-
greifliche Geheimnis, zum anderen vertiefen wir ihn darin. Die Anbetung lebt von der

Ehrfurcht, und die Ehrfurcht gebiert immer neu den Glauben.

Das eucharistische Sakrament ist die Mitte der Kirche und ihres Wirkens, ein verbor-
gener Schatz, der mehr und mehr auch die Mitte unseres personlichen Lebens werden
muss. Zu allen Jahrhunderten lebten die Heiligen in besonderer Weise aus der Kraft die-
ser Speise, viele gar ausschlieBlich. Bruder Klaus von der Fliie - im Jahre 1487 starb er
siebzigjahrig - hat iiber 20 Jahre hin keine andere Nahrung zu sich genommen als diese
himmlische. Bei zahlreichen anderen Heiligen in der Geschichte der Kirche ist es dhn-
lich gewesen, bis in die Gegenwart hinein. Die eucharistische Speise konnte in ihrem
Leben eine solche Kraft entfalten, weil sie die Gegenwart des Auferstandenen in ihr mit
einem ganz groflen Glauben bejahten, weil sie zutiefst aus dem Geist der Ehrfurcht und
der Anbetung lebten, weil ihr Leben ginzlich bestimmt war von dem staunenden Lob-
preis der unbegreiflichen Liebe Gottes, wie sie sich in liberwiltigender Weise in diesem

Geheimnis darstellt.

11. Sonntag im Jahreskreis

,»Die mit Tranen sien, werden mit Jubel ernten*

Gott bringt uns in seiner Offenbarung die groen Wirklichkeiten des Glaubens nicht sel-
ten in Gleichnissen und Bildern nahe. - Im Evangelium des heutigen Sonntags wird un-

ser Leben mit der Zeit der Aussaat und des Wachsens und Reifens der Saat verglichen
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und unser Ende mit der Zeit der Ernte: Wir sden, und Gott besorgt in seiner Giite das
Wachsen und Reifen. Das wird durch zwei Gleichnisse veranschaulicht, durch die wohl-

bekannten Gleichnisse vom Sdmann und vom Senfkorn.

Wir sden, Gott gibt das Wachstum und das Reifen, und er holt einst die Ernte in die e-
wigen Scheunen. Unsere Saat, das ist unser Leben in der Verbundenheit mit Gott, das
sind die guten Werke, die wir tun, das ist die Erflillung des Willens Gottes, das ist unser
Bemiihen, Gott zu gefallen, wie es in der (zweiten) Lesung heif3t. Es gilt, dass wir den
Samen ausstreuen, solange uns noch die Zeit dafiir geschenkt ist. Es wire verhdng-

nisvoll fiir uns, wenn wir die Hiande in den Schof3 legen wiirden.

Wir kénnen das Gute allerdings nicht tun ohne Gott, aber Gott tut es auch nicht ohne
uns. Gott erwartet von uns, dass wir treu sind im Kleinen, dass wir selbstlos und sach-
lich unsere Aufgaben verrichten, dass wir nicht auf die Ehre bei den Menschen setzen,
dass wir keine Angst haben, wenn wir uns Wunden zuziehen im Kampf fiir Wahrheit
und Gerechtigkeit, gegen Verlogenheit und Gemeinheit und heute vor allem gegen die

Missachtung der Menschenwiirde, wie sie uns in immer neuen Formen begegnet.

Gott lenkt die Welt, aber er tut das nicht ohne uns. Von nichts kommt nichts. Das mei-
nen zwar viele heute, wenn sie sich ein Leben lang nicht um Gott und um seine Gebote
kiimmern und dennoch der Auffassung sind, sie konnten am Ende vor ihm bestehen. Sie
tauschen sich jedoch, denn ihre Hoffnung hat kein Fundament. Vermessenheit nennen
wir eine solche Haltung, sie bezeichnet eine Hoffnung, welche die Vernunft oder den

gesunden Menschenverstand ausklammert.

Wer nicht sit, der erntet nicht. Wer gleichgiiltig dahinlebt, der wird keinen Ertrag auf
dem Acker seines Lebens erbringen. Fiir ihn gibt es keine Ernte. Es gilt, dass wir die
Saat unseres Lebens mit Gott an einem jeden Tag ausstreuen, den Gott uns schenkt. Sie
wachst und reift dann in der Stille, wie alles Grof3e in der Stille wéichst und reift. Dann
ist es jedoch Gott, der das Wachstum und das Reifen gibt - wenn auch nicht ohne unser

Mittun -, der dann zugleich aber auch den Tag der Ernte bestimmt.

Der gleiche Gedanke begegnet uns in dem Gleichnis vom Senfkorn. Dieses verbindet

damit dann allerdings einen weiteren Gedanken. Némlich den, dass aus kleinen Anfén-
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gen oftmals Grof3es hervorgeht.

Das Senfkorn ist winzig klein und unscheinbar. Man dachte zurzeit Jesu, ein kleineres
Samenkorn gebe es gar nicht. Heute wissen wir: Es gibt noch kleinere Samenkorner,
kleiner ist etwa der Mohnsamen, aber wichtiger ist hier, dass die Senfstaude, die aus
dem Samenkorn hervorgeht, bis zu vier Meter hoch wird und somit alle &hnlichen

Pflanzen an Grof3e ubertrifft.

Gott kann Kleines grof3 machen, aber er kann auch Grof3es klein machen, und er tut es
auch zuweilen. Gottes Mallstdbe sind nicht selten andere als die Unseren. Was vor den
Menschen klein und gering erscheint, das ist oftmals gro3 vor Gott. Und das Grofle in

den Augen der Menschen ist oftmals klein vor Gott.

Das muss uns ein Ansporn sein, dass wir uns nicht durch die Anerkennung der Men-
schen blenden und durch ihre Verachtung nicht betriiben lassen. Dass wir vor Gott gut
dastehen, darauf kommt es an. Das beachten wir allzu oft nicht im Alltag unseres Le-
bens. Darum fiirchten wir nicht selten die Menschen mehr als Gott, darum sind wir oft
geneigt, die Ehre und das Ansehen bei den Menschen weit hoher einzuschétzen als die

Ehre und das Ansehen bei Gott.

Aber der grofle Erntetag, der unauthaltsam kommt, wird es zeigen, was wirklich Wert
und was wirklich Bestand hat. Dieser Erntetag ist der entscheidende Tag fiir unsere
Welt und fiir einen jeden von uns. ,,Wir alle miissen vor dem Richterstuhl Gottes er-
scheinen® (2 Kor 5, 10; vgl. Rom 14, 10) heil}t es in der (zweiten) Lesung dieser heili-

gen Messe.

Der Erntetag ist der Tag der Vollendung, aber er ist auch ein Tag der Schrecken und der
Katastrophen. So haben ihn bereits die alttestamentlichen Propheten angekiindigt. Fiir

uns bricht er an, dieser Tag, wenn wir diese Welt verlassen miissen.

Es ist im Grunde ganz einfach: Wenn wir diesen Tag immer vor Augen haben, dann
brauchen wir uns nicht vor ihm zu fiirchten, dann werden wir an ihm nicht mit leeren
Hénden da stehen. Die Realitit ist indessen die, dass oftmals die, die jenen Tag flirch-

ten, ihn eigentlich nicht zu fiirchten brauchen, dass aber die, die ihn fiirchten miissen, es
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gerade nicht tun, wenn sie ihn nicht gar schlichtweg ignorieren oder leugnen.

Wir sden, aber Gottes Gnade besorgt das Wachsen und das Reifen. Ja, schon beim Sien
begleitet uns Gottes Gnade, wenn wir Gott um sie bitten und wenn wir uns ihr nicht wi-
dersetzen. Wo aber kein Saatgut in die Erde gelegt wird, da kann auch nichts wachsen
und reifen. Unser Saatgut, das ist unser Bemiihen, unser Leben im Angesicht Gottes zu

fithren und Gottes heiligen Willen in dankbarer Treue zu erfiillen.

Dabei miissen wir wissen, dass durch Gottes Giite aus kleinen Anfangen Grofles werden
kann. Und wir miissen wissen, dass die Malistibe Gottes andere sind als die der Welt,
dass das, was in der Welt groB3 erscheint, vor Gott oft, wenn nicht gar in der Regel, klein

ist und dass das, was in der Welt klein erscheint, groB ist vor Gott, in der Regel.

Gott ist es, der fiir einen jeden von uns den Tag der Ernte bestimmt hat, den Tag, an
dem ein jeder das Seine erhdlt und erntet, was er gesét hat. Die Zeit der Aussaat wird
einmal zu Ende sein. Das aber kann im Grunde schon morgen sein. Im Hinblick darauf

ist es schon ein Gebot der natiirlichen Klugheit fiir uns, dass wir die Zeit niitzen.

Der Apostel Paulus schreibt: ,,Was der Mensch sét, das wird er auch ernten* (Gal 6, 7)
und: ,,Wer spirlich sét, wird auch sparlich ernten” (2 Kor 9, 6). Wer nichts einsetzt,
wird auch nichts gewinnen. Im 126. Psalm heil3t es im Blick auf die Riickfiihrung der
Verbannten aus Babylon: ,,Die mit Trdnen sden, werden mit Jubel ernten (Ps 126, 5).

Das ist trostlich.

12. Sonntag im Jahreskreis

»Warum habt ihr Angst? - Warum ist euer Glaube so schwach?*

Das Evangelium des heutigen Sonntags handelt von der Not des Menschen und von der
Hilfe Gottes. Der Sturm auf dem See ist ein eindrucksvolles Zeichen fiir die mannigfa-
chen Note, in die wir hineingeraten kénnen. Und das gebieterische Eingreifen Jesu zeigt
uns, wohin wir uns wenden konnen, wenn wir kein Licht und keinen Weg mehr sehen.

Die Stillung des Seesturms ist eine Glaubensschule fiir die Jiinger und ein Trost fiir sie
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in den Verfolgungen und Drangsalen, die spéter iiber sie hereinbrechen werden. Glau-
bensschule und Trost soll diese Stillung des Sturms aber auch fiir uns sein, denn alles,

was ,,in jenen Tagen* geschehen ist, hat bleibende Bedeutung bis zum Jiingsten Tag.

Mannigfache Néte und Angste bestimmen unser Dasein. Den meisten von uns geht es
recht gut, dulerlich gesehen, aber anders sieht das drinnen aus, das innere Leid vieler ist
ungemessen. Davon erfihrt der Priester, der wirklich den Menschen nahe ist. Viele
Menschen kommen mit sich selbst nicht zurecht. Sie leiden an der Diskrepanz, an dem
inneren Abstand zwischen Wunsch und Wirklichkeit. Sie trdumen von einer besseren
Gesundheit, von mehr Anerkennung, von groBeren beruflichen Erfolgen und groBerer
wirtschaftlicher Sicherheit. Oder sie haben Schwierigkeiten mit den Mitmenschen, fa-
milidr, in der ndheren Umgebung, oder im Beruf und in der Freizeit, in der weiteren
Umgebung. Andere sorgen sich um die Zukunft unserer Welt in der Politik und in der
Gesellschaft, um die Zustéinde in der Kirche und um die Glaubwiirdigkeit ihrer Bot-
schaft heute und morgen und tiberhaupt um die weitere Entwicklung der Menschheit an-

gesichts des Potentials der inneren und dulleren Zerstérung, das sie hervorgebracht hat.

Viele haben keine Sorgen, weil sie dumm sind oder verblendet, weil sie nicht sehen
wollen oder nicht sehen konnen. Aber je aufmerksamer wir leben, je tiefer wir die Wirk-
lichkeit geistig durchdringen, umso zahlreicher und driickender werden die Sorgen, die
iiber uns kommen, umso mehr werden wir von Angst und Furcht ergriffen, wie die Jiin-

ger Jesu auf dem See Genezareth.

Manchmal erscheinen uns die Lasten, die wir zu tragen habe, allzu schwer, sei es, dass
allzu viel zusammenkommt, oder sei es, dass wir keine Reserven mehr haben, jedenfalls
kommt es manchmal so, dass wir den Eindruck haben, es wiirde uns der Boden unter
den Fiilen weggezogen. Genau das ist dann die Situation der Jiinger im Evangelium des

heutigen Sonntags.
Aber all unsere Sorgen und Angste sind eigentlich fehl am Platz, sie werden iiberfliissig
fiir uns, wenn wir auf Gott vertrauen und wenn wir getragen werden von der Verhei-

Bung Christi ,,ich bin bei euch alle Tage bis an das Ende der Welt* (Mk 28, 20).

Der heilige Paulus schreibt im Romerbrief: ,,Denen, die Gott lieben, gereicht alles zum
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Guten® (R6m 8, 28). Das ist eine Uberzeugung, die in mannigfachen Leiden und in vie-
len Priifungen in ihm gereift ist, die er sich in seinem Leben als Missionar mehr und
mehr zu Eigen gemacht hat. Wer glaubt und betet, der meistert alle Situationen. Gott
hort uns immer, wenn wir vertrauensvoll zu ihm rufen. Das will nicht sagen, dass seine
Hilfe stets so aussiecht, wie wir uns das vorstellen, Gott erhort uns nicht mechanisch,
aber er hilft immer, wo der Mensch glédubig und vertrauensvoll zu ihm ruft. Gottes

Schlaf ist nur ein scheinbarer, seine Abwesenheit ist nur vordergriindig.

Papst Johannes XXIII. (+ 1963) erklart: ,,Wer glaubt, der zittert nicht®. Das Sprichwort
sagt: ,,Wo die Not am grofiten, da ist Gottes Hilfe am néchsten®. Das gilt fiir uns natiir-
lich nur dann, wenn wir nicht stolz auf unsere eigene Kraft vertrauen oder wenn wir

nicht alle Hoffnung aufgeben und einfach verzweifeln.

Im heutigen Evangelium werden die Jiinger getadelt, weil ihr Glaube so schwach ist,
aber sie wissen immerhin noch, wer méchtiger ist als sie, sie wissen immerhin noch um
die Wirksamkeit des Gebetes. Das ist heute bei vielen Menschen anders. Sie haben den
Glauben verloren, so sehr, dass sie auch in der Not nicht mehr beten. Das geht gar so
weit, dass sie grundsitzlich die Allmacht Gottes in Frage stellen und seine Fihigkeit,
unsere Gebete zu erhdren, wenn sie nicht gar die Existenz Gottes leugnen. So bleibt
thnen nichts anderes als Verhiartung oder Verzweiflung, wenn sie in Not geraten. Da ist
der Kleinglaube der Jiinger schon besser. Er ist ein Anfang. Aber auch der reicht nicht

aus. Deshalb werden sie getadelt.

Es ist geradezu eine Katastrophe, wenn solche, die den Glauben verloren haben, so sehr,
dass sie auch in der Not nicht mehr beten, Religionslehrer sind oder gar Amtstrager der
Kirche. Das aber ist zuweilen die Wirklichkeit, sie hat bose Konsequenzen. Sie erklért

jedoch manche Phidnomene heute in Kirche und Welt.

Der lebendige Glaube zeigt sich im Vertrauen auf Gottes Hilfe in den Stiirmen des Le-
bens. Gerade wenn es uns ganz schlecht geht, dann muss der Glaube sich bewéhren.
Hier ist die alttestamentliche Gestalt des Dulders Hiob unser Vorbild. Dieser sagt in sei-
ner duBBersten Not, er hat all seine Angehdrigen verloren, er liegt selber krank danieder,
und seine Schmerzen machen ihm die Néchte zur Ewigkeit. In dieser duflersten Not sagt

er das schone Wort: ,,Und wenn er mich totet, ich lasse nicht von ihm* (Hiob 13, 15).
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Gott wirkt auch heute noch seine Wunder, wenn wir Vertrauen haben. Dabei wissen wir
im Glauben, und das Leben bestétigt es uns: Gott weill auch das Bose zum Guten zu
lenken. Haben wir einen lebendigen Glauben, dann kdnnen wir einfach in der Gegen-

wart leben, wie Kinder es tun und es tun kénnen, die gute und sorgende Eltern haben.

Das Evangelium des heutigen Sonntags spricht von der Ohnmacht des Menschen und
der Macht Gottes. Die Ohnmacht des Menschen am Abgrund der geistig-seelischen o-
der korperlichen Vernichtung, das ist der Ernstfall des Glaubens. In Extremsituationen
eine Weile schwankend und unsicher zu werden, das ist allzu menschlich, aber alsbald
muss das Vertrauen auf den michtigeren Gott die Oberhand gewinnen. Wir beten: Vater
unser im Himmel. Daraus ergibt sich fiir uns eine ernste Verpflichtung, ndmlich die,
dass wir Gott vertrauen, wie Kinder einem guten Vater Vertrauen schenken. Mutlosig-
keit und Verzweiflung, das ist das Kennzeichen der Gottlosen. Nicht sie sind in Gottes
Hand, die Gottlosen, sondern jene, die Hoffnung haben und vertrauen, gegebenenfalls
wider alle Hoffnung, jene, fiir die das Bittgebet die entscheidende Gestalt des Betens
darstellt.

13. Sonntag im Jahreskreis

»HFirchte dich nicht, glaube nur*

Das Evangelium des heutigen Sonntags konfrontiert uns mit einem elementaren Phiano-
men unserer Welt, mit dem Tod. Ob wir es wahr haben wollen oder nicht, unsere Welt
ist vom Tod gezeichnet, in ihr herrscht der Tod, der physische Tod, aber auch der geisti-
ge. Der geistige Tod, das ist der Tod der Siinde, in der das gottliche Leben stirbt, das
Gnadengeschenk der Erlosung. Vor ihm kénnen wir die Augen verschlieen, und viele
tun es, nicht aber konnen wir die Augen verschlieBen vor dem physischen Tod, jeden-
falls nicht auf die Dauer, denn er verschont niemanden. Geht er nahe an uns voriiber,
das heif3t: trifft er einen uns nahe stehenden Menschen, so sind wir verwirrt, wenigstens
eine Weile, vielleicht aber auch erschiittert, aber schnell gelingt es uns, wieder zur Ta-

gesordnung iiberzugehen, das zu vergessen, was uns beunruhigt.

Der Gedanke an den Tod und noch mehr die Erfahrung des Todes ruft in uns den Ge-
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danken an die Religion wach, weil der Tod uns daran erinnert, dass es jene andere Di-
mension gibt, die wir die Ewigkeit nennen, weil es die Religion mit der jenseitigen Welt
zu tun hat. Alle Religionen aber sind sich darin einig, dass der Mensch seinen Tod iiber-
lebt und dass er in der Ewigkeit sein diesseitiges Leben verantworten muss, es sei denn,
sie haben sich selbst bereits aufgegeben. Die Religionen lehren uns ohne Ausnah-me,
dass wir unserem Dasein nicht entrinnen kénnen, so gern wir es vielleicht mochten,
auch nicht durch den Tod. Aber im Grunde lehrt uns bereits die Vernunft, dass der Tod
nicht das vollige Authéren unserer Existenz ist, dass wir verantwortlich sind fiir unser
Tun und Lassen und dass diese Verantwortung uns in die Ewigkeit hinein folgt. Und die

Religionen bestétigen es uns.

Weil das nun vielen von uns unangenehm ist, deshalb flichen so viele allzu gern in den
Lirm und in die alltdgliche Arbeit und in das oberflachliche Vergniigen. Sie mdchten
vergessen, dass wir den Tod {iberdauern und dass der geistige Tod, der Tod der Seele,
im Vergleich mit dem physischen Tod das groBere Ubel ist. Darin werden sie gestiitzt
durch unsere Umwelt und durch unsere Mitwelt. Aber, sei es, dass wir uns selber tdu-
schen, sei es, dass uns die Mitmenschen tduschen, die Tduschung hat ihre Grenzen. Un-

sere Verantwortung wiegt damit indessen umso schwerer.

Die Offenbarung belehrt uns dariiber, dass nicht Gott den Tod geschaffen hat. Durch
den Neid des Teufels ist er in die Welt gekommen. Der Tod trdgt den Charakter der
Strafe. Er ist die Folge der Siinde. Das heif3t nicht, dass es ohne die Ursiinde und ohne
die Siinden der Menschen keine Beendigung des Pilgerstandes geben wiirde, aber es gi-
be sie eben nicht in dieser Gestalt. In jedem Fall hiitte es den Ubergang von der Zeitlich-
keit in die Ewigkeit gegeben, vom Pilgerstand zum Stand der Vollendung. Das hat sei-
nen Grund darin, dass wir als Menschen nicht rein geistige Wesen sind, dass sich in uns
der Geist mit der Materie verbindet. Alles Materielle aber hat einen Anfang und ein
Ende. Nicht jedoch der Geist, er hat einen Anfang, aber kein Ende. Das liegt in der Na-
tur der Sache. Von daher hat Gott den Menschen zur Unverginglichkeit geschaffen. Auf
diese Unverganglichkeit aber ist unser diesseitiges Leben hingeordnet. In dem Mafe, in
dem wir das bedenken und daraus die Konsequenzen ziehen in unserem Leben, in un-

serer Lebensflihrung, in dem Mal3e verliert der Tod seine Schrecken.

Er holt uns ein, der Tod, daran geht kein Weg vorbei fiir uns, darauf haben wir keinen
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Einfluss. Wohl aber haben wir Einfluss darauf, wie er uns antrifft und auf die Folgen,
die dieses Wie fiir uns hat. Wenn wir den geistigen Tod tragischer nehmen als den phy-
sischen und wenn wir uns vor ihm bewahren, dann verliert der physische Tod seine

Schrecken, dann verliert er seinen Strafcharakter fiir uns.

Bemiihen wir uns, Gott zu gefallen, unsere Leben als Vorbereitung auf die Ewigkeit zu
verstehen, verantwortlich zu handeln, aus der Gnade der Erlosung heraus zu leben, das
gottliche Leben in uns zu bewahren, es zu hegen uns zu pflegen, dann brauchen wir den
physischen Tod nicht mehr zu fiirchten, dann wird er fiir uns zur Vollendung unserer ir-

dischen Existenz.

Gott hat uns Menschen fiir die Ewigkeit geschaffen, fiir die Gliickseligkeit der ewigen
Gemeinschaft mit ihm und mit den anderen Vollendeten des Himmels. Daher fiihrt der
physische Tod nur dann zum wirklichen Tod, wenn wir ihn fern von Gott sterben ohne
den Besitz der Gabe der Erlosung des gottlichen Lebens, ohne die Gnade, die uns heilig
macht. Das ist gemeint mit den Worten des Evangeliums des heutigen Sonntags: ,,Das

Midchen ist nicht tot, es schlaft™.

Um das ewige Leben, flir das Gott uns bestimmt hat, darum geht es auch in der (ersten)
Lesung des heutigen Tages. Dieses aber setzt voraus, dass wir das gottliche Leben in

uns wie einen kostbaren Schatz bewahren, dass wir es hegen und pflegen.

Das zu betonen, ist heute wichtiger denn je, weil weithin nicht nur der Glaube der Kir-
che - oder allgemeiner: die Religion - einer subtilen Auflésung, einer inneren Erosion
unterliegt, sondern auch die Vernunft. Wir konnen das Ziel, das Gott uns gegeben hat,
verfehlen. Das muss heute deutlich gesagt werden. Es gibt den ewigen Tod. Das ist die
Moglichkeit, dass der Mensch scheitert, dass er sein Leben endgiiltig verspielt, dass er
alle Tiiren schlie3t, die Gott ihm 6ffnet, und zwar fiir immer. Das geschieht da, wo wir
uns der Diktatur der Diesseitigkeit und der Herrschaft der Triebe unterwerfen, wo wir
uns der Botschaft der Kirche und des Christentums oder allgemeiner der Religion wi-
dersetzen, die uns letzten Endes durch die Vernunft bestdtigt wird, wo wir nicht verant-
wortungsbewusst leben und vergessen, dass wir uns heute und morgen auf das jensei-
tige, auf das ewige Leben vorbereiten. Wenn wir heute einen erschreckenden mora-

lischen Niedergang in der Kirche und in der Welt erleben, der letzte Grund dafiir liegt
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darin, dass wir nicht mehr im Ernst mit der jenseitigen Welt rechnen und dass wir im

Grunde genommen unsere Verantwortung vor Gott nicht mehr ganz ernst nehmen.

Der Christ lebt im Angesicht des Todes, um dadurch wahrhaft frei zu werden, er lebt
auf den Tod hin oder besser noch: er stirbt auf das Leben hin. Das tut er, indem er das
gottliche Leben, das Gnadengeschenk der Erlosung bewahrt, indem er es hegt und
pflegt. Der heilige Franz von Assisi streckte auf dem Sterbebett dem Bruder Tod die
Hand entgegen und lobte Gott, dass er ihm diesen giitigen Freund gegeben hatte. Das
war im Jahre 1225. Solche Freundschaft mit dem Tod wird moglich, wenn wir das gott-
liche Leben in uns bewahren, wenn wir es hegen und pflegen, wenn wir aus ihm unser

Leben gestalten.

Der Hohepunkt des Gottesdienstes der Kirche ist eine Todesfeier, die Feier des Todes
Christi. Das ist uns oft nicht bewusst. Feiern wir sie immer wieder in rechter Weise mit,
wenigstens am Beginn einer jeden Woche, am Tag des Herrn, lernen wir durch sie die

Kunst des Sterbens, die bedeutsamer ist als alle Kiinste dieser Welt.

14. Sonntag im Jahreskreis

,uUnd sie nahmen Anstof§ an ihm*

Der zentrale Satz des heutigen Sonntags-Evangeliums lautet: ,,Sie nahmen Anstof3 an
ihm“. Die Bewohner von Nazareth nahmen Anstofl an Jesus, weil sie auf die Person
schauten, weil sie nicht einfach schlicht auf seine Botschaft horten, die in sich iiberzeu-
gend war, der man sich eigentlich nicht entziehen konnte. Daher der Widerspruch und

die Ablehnung.

Diesen angeblichen Propheten kannten sie allzu gut. Das war es. Er stammte aus einer
unbedeutenden Familie. Dreiflig Jahre - das ist ein ganzes Menschenleben in damaliger
Zeit - hatte er unter ihnen zugebracht. Sie waren zusammen mit ihm aufgewachsen, und
sie hatten dabei nichts Auffallendes an ihm entdeckt. Ja, sie kannten ihn zu genau. Der
darf doch nicht ein Prophet oder gar der Prophet sein, so dachten sie. Und was nicht

sein darf, das kann nicht sein, das gibt es auch nicht. Diese Argumentation gilt fiir viele
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auch heute noch: Also ist er ein Betriiger, oder er ist von Sinnen. Nicht viel anders ist
die Reaktion bei den Verwandten. Sie beugen sich dem Druck der Umgebung, und sie
sagen sich: Was alle oder viele im Dorf meinen, das wird schon richtig sein, sie argu-
mentieren fiir sich genau so wie die Mehrzahl der Dorfbewohner es tut: Was nicht wahr
sein darf, das kann auch nicht wahr sein. Entweder war der ein Betrliger, oder er war

von Sinnen. Da kann man sich wirklich fragen, was schmeichelhafter ist.

Dem Druck der Umgebung zu widerstehen, das ist nicht leicht. Personlichkeiten, die
nicht nach rechts und links schauen und unbeirrt ihren Weg gehen, waren offenbar

schon damals recht selten.

Dennoch, wie wir wissen, haben sich die Verwandten Jesu, jedenfalls zum Teil, nach

Ostern zu Jesus bekannt und die anfangliche Ablehnung wieder gutgemacht.

Die Bewohner von Nazareth lehnten den groflen Sohn ihres Dorfes damals ab, weil sie
es besser wissen wollten und weil sie Vorurteile gegen ihn hatten. Er kam ihnen zu ge-
wohnlich vor, zu alltdglich. Sie sahen es gleich, das war fiir sie evident: Der konnte

nicht im Auftrag Gottes zu ithnen kommen.

Bei manchen war die Ablehnung Jesu, nicht nur in Nazareth, auch im Neid begriindet,
im Neid, der aus dem Hochmut hervorgeht. Sie sagten sich: Der will mehr sein als wir?

Der will mehr zu sagen haben als wir? Das wollen wir ihm zeigen.

Aber auch Stolz und Neid waren wohl eher vordergriindige Ursachen fiir das ablehnen-
de Verhalten der Zeitgenossen Jesu gegen ihn, im Tiefsten lehnten sie ihn ab, weil sie
sich so am besten seinen Forderungen entziehen konnten. Sie meinten mit ihrer Ableh-
nung also im Grunde den, auf den er sich berief, in dessen Auftrag er kam, und ihre
Freiheit und ihre Selbstbestimmung, in der sie sich durch ihn bedroht fiihlten. In sol-
chem Widerspruch wird das Johannes-Wort konkret: ,,Er kam in sein Eigentum, aber

die Seinigen nahmen ihn nicht auf* (Joh 1, 11).

Wie aber reagiert Jesus? Er empfindet nicht anders als wir: Es ist schwer, eine Botschaft
auszurichten, wenn man spiirt, wie man innerlich abgelehnt wird. Aber er ldsst sich

nicht beirren, er zieht weiter und setzt seine Predigttétigkeit fort, unentwegt. Das tut er,
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obwohl die Ablehnung, die er in Nazareth erfahrt, sich an anderen Orten wiederholt und
sich mehr und mehr steigert. Die Spannungen wachsen, aber auch das kann ihn nicht
zum Schweigen bringen. Von daher ist es nicht {iberraschend, wenn er schlieflich den

Tod am Kreuz stirbt, zwei oder drei Jahre nach seinem ersten Auftritt in Nazareth.

Die Botschaft Jesu wird heute durch die Kirche verkiindet. In ihr lebt der Prophet von
Nazareth fort, verborgen, in der Alltiglichkeit. Die Ablehnung, die der geschichtliche
Jesus erfahren hat, erfahrt auch der fortlebende Christus. Sie erfahren vor allem jene, die
den Glauben der Kirche offensiv vertreten, die sich einsetzen fiir die Kontinuitit im
Glauben und in der Verkiindigung der Kirche und die nicht heute das Gegenteil von
dem sagen, was sie gestern gesagt haben. Darum auch die vielen Angriffe einer ent-
christlichten Offentlichkeit gegen den Papst in Rom, der genau sicht, welch ein zerstd-
rerisches Potential sich hinter der ,,sanften Verschworung des Wassermannes* in der
Welt von heute verbirgt - gerade darum geht es in den sékularen Ideologien, in denen al-
les und jedes in Frage gestellt wird, in denen man sich auf die Vernunft beruft, sich aber
extrem unverniinftig, extrem irrational, verhélt. Man beansprucht die Vernunft, verach-
tet sie jedoch im Grunde genommen in abgriindiger Verblendung. Sanft ist die Ver-
schworung deshalb, weil sie viele, vielleicht unmerklich, in Dienst nimmt, die eigentlich
auf Grund ihrer Genesis und ihrer duBleren Stellung woanders ihren Standort haben

miissten.

Die Bewohner von Nazareth haben das Heil Gottes damals nicht erkannt, sie haben die
Stunde der Gnade damals nicht begriffen. Wir aber stehen in der gleichen Gefahr. Der
,.kairos* von damals ist der ,,kairos von heute. Das Zweite Vatikanische Konzil wollte
ein neues Pfingsten bringen. Das neue Pfingsten ist nicht gekommen. Es scheiterte an
unserer Glaubensschwiiche und an unserem Eigensinn und an der Ubermacht einer gott-

abgewandten Welt, die viele einwickeln konnte und bis heute einwickelt.

In der Gewohnlichkeit, in der Alltaglichkeit, in den oft unbequemen Weisungen der
Kirche begegnet uns Gott selber. Im Widerspruch gegen die Kirche verschlieBen wir
uns daher dem ewigen Gott, nicht anders als es damals die Zeitgenossen des geschicht-
lichen Jesus taten. Die Stunde der Gnade wird fiir uns zur Stunde des Gerichtes, wenn
wir sie als Stunde der Gnade verstreichen lassen. Eindringlich mahnt Jesus uns zur

Wachsamkeit (Mk 13, 34 f), mehr als einmal, und Paulus sagt es kurz und biindig:
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,»Wirkt euer Heil mit Furcht und Zittern* (Phil 2, 12). Wir diirfen hier vielleicht hinzu-
setzen ,,und mit ebenso groem Vertrauen”. Wie Jesus sich dem Widerspruch gestellt
hat, wie er sich nicht hat aus der Fassung brin-gen lassen, so diirfen auch wir uns nicht
aus der Fassung bringen lassen, wo immer wir als Getaufte und Gefirmte in seinem

Dienst stehen.

Auch unsere Sendung kann wie ein schwerer Druck auf uns lasten, auch wir kénnen in
eine Aullenseiter-Situation gedridngt werden: Was will der schon? Der ist ein Betriiger,
oder er ist von Sinnen. Auch wir kénnen den Unglauben schmerzlich erfahren, wo wir
den Glauben bezeugen diirfen und bezeugen miissen. Wir konnen versucht sein, uns un-
serer Sendung zu entziehen, es uns bequemer zu machen, es so zu tun, wie es die ande-
ren auch tun. Da gilt dann die Mahnung des 2. Timotheusbriefes: ,,Verkiinde das Wort,
ob es gelegen ist oder ungelegen (2 Tim 4, 2). Unser apostolisches Selbstbewusstsein
muss sich ndhren am Selbstbewusstsein Christi. Er zog weiter, wo immer man sich im

Widerspruch verhirtete, er ging aber auch in den Tod fiir seine Sendung.

Der Kernsatz des heutigen Evangeliums lautet: ,,Sie nahmen Anstof3 an ihm*. Jesus er-
fahrt Ablehnung und Widerspruch bei den Bewohnern von Nazareth und bei seinen
Zeitgenossen, er erfahrt die Ablehnung von besser wissenden, voreingenommenen und
neidischen Menschen. Er lésst sich dadurch jedoch nicht beirren bis hin zu seiner Kreu-
zigung auf dem Berg Golgotha vor den Toren der Stadt Jerusalem. Jesus und seine Bot-
schaft leben fort in der Kirche und in ihrer Verkiindigung. Unsere Situation heute ist
nicht viel anders als damals. Gehoren wir zu den besser Wissenden, zu den Voreinge-
nommenen, zu den Stolzen und zu den Neidischen? Oder erkennen wir die Stunde der
Gnade? Das ist der ,kairos* Gottes. Und: Sind wir bereit, uns dem Widerspruch der
gottfremden oder gottfeindlichen Welt zu stellen? Oder weichen wir aus? Oder schwei-
gen wir, wo reden geboten ist? ,,Wer ein Freund dieser Welt sein will, macht sich zum

Feind Gottes®, heiB3t es im Jakobusbrief (Jak 4, 4).

15. Sonntag im Jahreskreis

»Sogleich nach ihrer Berufung sandte er die Zwolf aus*
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Das Evangelium des heutigen Sonntags spricht von der ersten Aussendung jener zwolf
Jiinger, die Jesus in besonderer Weise aus dem grofleren Kreis seiner Jiinger ausgewéhlt
hatte. Es spricht von der Gesinnung, in der die Zwolf ihre Aufgabe erfiillen sollen, und
stellt dabei heraus, dass sie anspruchslos sein sollen gegeniiber den Annehmlichkeiten
den Lebens und indifferent gegeniiber den Misserfolgen, die ihrer warten. Sie sollen be-
scheiden sein und sich nicht mutlos machen lassen, wenn sie und ihre Botschaft nicht
angenommen werden. Unbeirrt sollen sie immer wieder neu beginnen, wenn sie ent-

tduscht werden durch Misserfolge.

Die Berufung der Zwolf setzt sich fort im Amt der Bischofe und der Priester, die Zwolf
leben gleichsam fort in den Amtstragern der Kirche. Infolgedessen gelten die hier gege-
benen Anweisungen ihnen. Dennoch diirfen, ja, miissen wir alle uns angesprochen fiih-
len durch sie, weil die Aussendung durch Christus und die Verantwortung fiir seine Bot-
schaft uns allen zukommt, wenn auch uns allen irgendwie sekundér. Deshalb kommt sie
uns allen zu, die Aussendung und die Verantwortung, weil wir alle Anteil haben an der
Berufung der Zwolf, an der Berufung jener Jesus-Jiinger, die wir fiir gewohnlich Apo-
stel nennen, sofern wir die Sakramente der Taufe und der Firmung empfangen haben.
Durch diese Sakramente erhielten wir Anteil am allgemeinen Priestertum der Kirche.
Dariiber hinaus sind die Anspruchslosigkeit und die Indifferenz in den Misserfolgen Tu-
genden, die nicht nur im Zusammenhang mit der Verkiindigung der Botschaft Christi
und seiner Kirche von Bedeutung sind, sind sie Tugenden, die immer und in jeder Hin-

sicht grundlegend sind fiir das christliche Leben.

Wir alle sollen Christus verkiinden und seine Gnade, nicht nur die Amtstrager der Kir-
che, wir alle sind dazu berufen, Gottes und Christi Boten und Boten der Kirche in der
Welt zu sein. Die Zeugen Jehovas, die Bibelforscher, meinen, dass nur sie das verstan-
den haben, dass jeder, der zum Glauben gekommen ist, diesen Glauben vor den Men-
schen bekennen und bezeugen muss. Sie tduschen sich jedoch, wenngleich sie uns in der
Weise, wie sie diesem Auftrag Gottes gerecht werden, nicht selten beschimen. Wir alle
tragen Verantwortung fiir das Wort Gottes und fiir die Gnade Christi. Das eine wie das
andere sollen wir in die Welt hineintragen, ein jeder nach seinen Mdglichkeiten. Wir
sollen das Wort Gottes wie auch die Gnade Christi hineintragen in unsere Familien, in
die Arbeitswelt, in die Offentlichkeit, in die Politik und in die Gesellschaft und auch in

die Kirche, die in ihrer Tendenz zur Anpassung an die Welt den ihr eigenen Auftrag
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heute allzu oft verkennt. Wir alle sollen das Reich Gottes bauen in dieser Welt durch
unser Wort und durch unser beispielhaftes Leben in der Gemeinschaft mit Christus.
Durch Taufe und Firmung wird das allgemeine Priestertum der Glidubigen begriindet,

das auf das besondere Priestertum der Kirche hinordnet.

Die Kirche lebt von dem Verantwortungsbewusstsein aller Gldubigen fiir das Ganze, ob
sie dabei eine besondere Aufgabe erfiillen oder nicht. Dabei sollen wir anspruchslos
sein und bemiiht sein, dass wir der Faszination der Giiter dieser Welt nicht erliegen. -
Das ist eine Mahnung, die auf einen besonders schwachen Punkt in unserem Leben

trifft, im Leben vieler von uns.

Die irdischen Giiter iiben eine grof3e Faszination auf uns aus, sie konnen uns sehr gefan-
gen nehmen. Niemand ist ganz frei davon. Der Wohlstand verlangt heute seinen Tribut
von uns allen, wenn er sich in der Gegenwart auch langsam zuriickzuziehen scheint und
somit moglicherweise eine Katastrophe heraufbeschwort in der westlichen Welt. Der
Wohlstand macht uns abhingig, in jedem Fall, und er schwicht unsere innere Freiheit,
er macht uns miide und oft auch verantwortungslos, vor allem macht er das christliche

Zeugnis kraftlos.

Der Kern der christlichen Botschaft lautet: Die Gestalt dieser Welt vergeht (1 Kor 7,
31). Dass wir davon iiberzeugt sind, das glaubt uns niemand, wenn wir nicht immer
wieder einmal ein Stiick abriicken von den Dingen, wenn wir nicht eine gesunde Askese
tiben. Das heillt: Wenn wir nicht Enthaltsamkeit {iben, Entsagung und Verzicht, wenn

uns die Trennung von dem, was wir haben, allzu schwer fallt.

Der heilige Paulus driickt das in seiner Sprache so aus: Wir sollen besitzen als besdflen
wir nicht (1 Kor 7, 30). Was er meint, das ist die innere Armut, die Armut im Geiste, die
Armut in der Gesinnung. Wer sich darum bemiiht, der kann duf3erlich viel besitzen und
doch arm sein in seinem Inneren. In der Bergpredigt werden die Armen im Geiste selig

gepriesen (Mt 5, 3).

Das einfache Leben und die Anspruchslosigkeit in der Lebensfiihrung sind ein bedeu-
tendes Glaubenszeugnis, weil sie ganz aus dem Geist Christi hervorgehen, abgesehen

davon, dass sie unser Leben harmonischer und gliicklicher machen und uns die Erfah-
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rung groferer Freiheit schenken.

Die andere Mahnung, die uns das Evangelium des heutigen Sonntags gibt, ist die, dass
wir nicht mutlos werden in Misserfolgen. Verstehen wir diese Mahnung in einem weite-
ren Sinn, dient sie der seelischen Hygiene, nicht anders als der Verzicht auf ein auf-
wendiges Leben. Sich nicht ldhmen lassen durch Misserfolge und unentwegt immer
wieder voll Vertrauen einen neuen Anfang machen, das ist schon im natiirlichen Be-
reich das Geheimnis des Erfolges, das Geheimnis eines frohen und gliicklichen Lebens,
nach dem die Menschen sich sehnen und das nur so wenigen geschenkt wird. In einem
erhohten Mal ist die Mahnung, nicht zu resignieren, im Bereich des christlichen Apo-
stolates gefordert, weil hier Gott in besonderer Weise tdtig ist und weil wir hier immer

auf der Seite des Stirkeren stehen.

Wo immer wir in den Dienst Gottes treten, da diirfen, ja, da miissen wir vom Vertrauen
getragen sein, da miissen wir unentwegt immer wieder neu anfangen. Gott wirkt seine
Wunder oft gerade da, wo wir es nicht vermuten. Zudem ist das, was, menschlich be-
trachtet, wie ein Misserfolg aussieht, aus der Perspektive Gottes heraus oftmals alles an-
dere als das. Es kommt hinzu, dass wir immer nur die Aullenseite der Dinge sehen, die-

se aber ist nicht selten triigerisch. Das vergessen wir allzu oft.

Gott will unser Zeugnis. Wir tragen Verantwortung fiir sein Wort und fiir seine Gnade.
Gott will durch unsere Mithilfe und durch unseren Einsatz eine menschlichere Welt
bauen. Eine Welt ohne Gott und seine Verheiungen ist unmenschlich. Anspruchslo-
sigkeit und ein unbesiegbarer Optimismus miissen uns dabei auszeichnen. Ein unbeirr-
bares Vertrauen oder die Uberwindung aller menschlich verstindlichen Mutlosigkeit
sind die Konsequenz eines lebendigen Glaubens, der sich stets mit groBem Vertrauen
verbindet. Wer Christus verkiindigen will, muss sich um diese Konsequenz bemiihen.
Worte wiegen wenig, wo das Leben ihnen nicht entspricht. Gerade heute sind das ein-
fache Leben der Christen und ihr sekundirer Optimismus, ihr Optimismus aus dem
Glauben, gefragt. Das erwartet nicht nur Gott von uns, darauf wartet auch die Welt von

heute.

Miissen die Anspruchslosigkeit und ein lebendiges Vertrauen auch in erster Linie die

Hirten bestimmen, so miissen doch wir alle sie uns zu Eigen machen im Hinblick auf
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unser Zeugnis fiir Gott, fiir Christus und fiir die Kirche. Zudem handelt es sich hier um

grundlegende Tugenden fiir alle, die Christus nachfolgen und sich zu ihm bekennen

Wir sollen mithelfen beim Aufbau des Reiches Gottes inmitten unserer Welt in Zurtick-
haltung gegentiber der Faszination, die die sichtbare Welt auf uns ausiibt, und unbeirrt
in allen Widrigkeiten, mit denen wir dabei konfrontiert werden. Daran erinnert uns das
Evangelium des heutigen Sonntags. Gott will durch uns alle, nicht nur durch die Amts-
trager der Kirche, die Menschen immer neu aus der Finsternis in das Licht seiner Wahr-
heit fiithren. Damit bauen wir mit an einer humanen, das heil3t menschlichen Welt, aber -

das ist wichtiger noch - nur so bewahren wir unser Leben fiir die Ewigkeit.

16. Sonntag im Jahreskreis

, Wie Schafe, die keinen Hirten haben*

Jesus ist nicht ungehalten, als er beim Aussteigen aus dem Boot die Menschenmassen
vor sich sieht. Er bedauert sie, die Menschen, er hat Mitleid mit ihnen, er erbarmt sich
ihrer, weil er ihre geistige Not erkennt: Sie sind wie eine fiihrerlose Herde, die seiner
Belehrung bedarf. Darum beginnt er sogleich mit seiner Predigt. Es folgt dann das Wun-
der der Brotvermehrung. Mit ihm will er zunéchst auf die augenblickliche leibliche Not
der Menschen antworten, dann aber vor allem auch seiner Belehrung Nachdruck verlei-
hen und seine besondere Autoritdt deutlich machen.

Das Erbarmen mit den Menschen ist programmatisch fiir Jesus und fiir sein Wirken. So
schildert ihn uns nicht nur das Evangelium des heutigen Sonntags. Die geistige Not der

Menschen veranlasst ihn, unermiidlich und rastlos tdtig sein.

Sein Vorbild nimmt uns jedoch alle in Pflicht, zundchst die Hirten, das sind die Priester

und Bischofe, dann aber einen jeden von uns.

Wir alle tragen Verantwortung flir die Wahrheit Gottes und fiir ihre Ausbreitung, weil
Gott sie uns anvertraut hat, einerseits, uns allen, und andererseits, weil uns die Liebe
verpflichtet, die wir allen Menschen schulden. Die Wahrheit dréngt nach auflen, das ist

gleichsam ein ihr innewohnendes Gesetz. Was wahr ist, das miissen alle wissen. Denn
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aus der Wahrheit folgt das richtige Handeln.

Wenn wir auf den guten Hirten des Evangeliums schauen, dann weiden wir uns nicht
selber, dann setzen wir uns vielmehr selbstlos fiir die Wahrheit ein und dienen so un-

eigenniitzig Gott und den Menschen.

Immer miissen die Gldubigen das Zeugnis der Priester und Bischdfe unterstiitzen, zu-
weilen miissen sie gar an ihre Stelle treten, dann, wenn ihr Zeugnis nicht kraftvoll ge-

nug ist oder wenn sie nicht den Mut haben, die ganze Wahrheit zu sagen..

Es geht hier um den selbstlosen Einsatz fiir die Sache Gottes in der Nachfolge Christi.
Dieser fillt uns umso leichter, je mehr wir um die geistige Not der Menschen wissen.

Das gilt fiir die Glaubigen wie auch fiir die Hirten.

Wir hitten viel mehr Priester, wenn die Not der Menschen uns deutlicher vor Augen
stehen wiirde und wenn das Beispiel des guten Hirten Christus uns alle mehr in Pflicht
nehmen wiirde. Aber es geht hier ja eigentlich weniger um die Quantitit als um die
Qualitit. Wie dem auch sein, woran es heute fehlt, das sind Menschen, die eine Uber-
zeugung haben und die sich selbstlos einsetzen dafiir. Gibe es sie wieder in groBer Zahl,
dann hitten wir Priester im Uberfluss, gute, iiberzeugte und iiberzeugende und grenzen-
los einsatzbereite. Nicht die Schaffung neuer Amter in der Kirche, nicht der groBziigige
Einsatz von bezahlten Helfern, nicht die Hervorbringung perfekter Seelsorgestrukturen
16st das Problem. Im Gegenteil, dadurch wird es vielmehr verschirft. Allein, diese Er-

kenntnis setzt sich nur schwerlich durch.

Wir alle miissen auf Christus schauen und uns einsetzen fiir die Menschen, wie er sich
eingesetzt hat fiir sie, unermiidlich, selbstlos und rastlos. Fiir sein Wirken im Dienst der
Menschen hat er Verfolgung, Missachtung und Verspottung getragen und ist er schlie3-

lich in den Tod gegangen. Auch in dem Punkt ist er vorbildlich fiir einen jeden von uns.

Er hat nicht gefragt, was gefillt, er hat den Menschen nicht das verkiindet, was sie horen
wollten. Er hat ihnen das verkiindet, was ihnen zum Heile diente. Zum Heile dienen

aber kann uns immer nur die Wahrheit.
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In unserem Alltag nimmt die Sorge um das leibliche Wohl in der Regel den ersten Platz
ein, wichtiger aber ist die Sorge um das seelische Wohl und um das ewige Heil. Was
niitzt es uns, wenn wir zu essen und zu trinken haben, aber das Ziel des Lebensweges
verfehlen, unser Leben ist verginglich. Wie wenig Essen und Trinken den Menschen
gliicklich machen, das erleben wir heute in unserer Wohlstandsgesellschaft, wenn wir
nur die Augen aufmachen. Der Hunger der Seele ist letzten Endes schmerzlicher als der
Hunger des Leibes, schmerzlicher und folgenreicher. Auf ihn antwortet der gute Hirt in

unserem Evangelium.

Es ist notwendig, dass Hunger und Elend in der Welt beseitigt werden, dass mehr Ge-
rechtigkeit herbeigefiihrt wird, das ist keine Frage, aber wichtiger noch ist die Verkiindi-
gung des Evangeliums, dass die Menschen dem Irrtum und der Liige entrissen und dass
ithnen die Augen gedffnet werden. Die Verkiindigung des Evangeliums ist um soviel
wichtiger als das Unvergéngliche in seiner Bedeutung das Vergéngliche iiberragt. Dar-
um auch sind die geistigen Werke der Barmherzigkeit wichtiger als die leiblichen. Sie
iiben wir, wenn wir die Siinder zurechtweisen, die Unwissenden lehren, den Zweifeln-
den recht raten, die Betriibten trésten, die Lastigen ertragen, den Beleidigern verzeihen

und fiir Lebende und Tote beten.

Sehr viele Menschen haben heute alle religiosen und ethischen MaBstédbe verloren. Spe-
ziell gilt das fiir die junge Generation. Das ist die Folge davon, dass die falschen Hirten
heute so zahlreich sind und allzu viele sich ihnen anvertrauen. Je auf ihre Weise verkiin-
den sie das ,,Evangelium® von der Gesetzlosigkeit, von der Anomie, predigen sie die
hemmungslose Befriedigung aller irdischen Bediirfnisse und einen brutalen Egoismus.
Ihre Botschaft lautet: Tu, was du willst, dann wirst du gliicklich. Dabei wissen sie, dass
es keinen Gott und keine Ewigkeit gibt, dass es keine Rechenschaft gibt, keinen jenseiti-
gen Lohn und keine jenseitige Strafe. Alle Ordnungen l6sen sie auf, damit, wie sie sa-
gen, eine neue bessere Welt entstehen kann. Eine solche steht jedoch in den Sternen, sie
hat keinen Bestand haben, ja, sie kann nicht einmal entstehen. Eine Welt ohne Gott und

ohne sittliche Verantwortung, wie soll das gehen? Das ist der Untergang.

Viele ahnen das angesichts der Tatsache, dass die Anarchie immer bedrangender wird in
unserer Welt und die Auseinandersetzungen im Grof3en wie im Kleinen immer zahlrei-

cher werden. Auch daran ist hier zu erinnern, dass das Leid, die Not, die Enttduschung
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und der Uberdruss einer immer groBeren Zahl von Menschen immer mehr hervortreten,

nachdem sich das alles eine lange Zeit hinter einer frohlichen Fassade verborgen hat.

In dieser Situation erhdlt das Wort des Evangeliums von den Schafen ohne Hirten bit-
tere Aktualitdt, muss es uns aber gebieterisch an unsere Verantwortung erinnern. Diese
Verantwortung verpflichtet uns selbstverstandlich nur im Rahmen des Mdglichen. Aber
wir miissen uns immer wieder fragen, wie weit dieser Rahmen ist. Viele Moglichkeiten
werden heute nicht ausgeschopft. Das ist sicher. Und viele Chancen werden verspielt,
weil wir von dem Erbarmen, von der Selbstlosigkeit und von der Rastlosigkeit Christi,
wovon im heutigen Evangelium die Rede ist, so wenig angesprochen werden. Eines
konnen wir immer, wenn unsere Moglichkeiten auch noch so begrenzt sind: Beten, dass
Gott uns viele Hirten sendet, gute Hirten im weiteren und im engeren Sinne. Dafiir kon-

nen wir beten und opfern, opfern, das hei3t in diesem Fall geistige Opfer darbringen.

Heute ist der Widerstand gegen den Zeitgeist ein Gebot der Stunde, denn der Zeitgeist
arbeitet nicht fiir Gott, erst recht nicht fiir Christus und fiir die Kirche. Ja, nicht einmal
fiir eine profane Zukunft arbeitet er. Der widergottliche Zeitgeist, er hat sich aber nicht
nur auflerhalb der Kirche eingenistet, auch im Heiligtum hat er zuweilen sein Zelt auf-
geschlagen. Da kommt es auf die Unterscheidung der Geister an. Sie ist eine besondere
Gabe des Heiligen Geistes. Diese aber konnen wir nur empfangen als Frucht intensiven
Betens. Es darf kein Tag vergehen, an dem wir nicht den Heiligen Geist anrufen. Mit

der Hinwendung zu ihm sollten wir an einem jeden Morgen unser Tagewerk beginnen.

17. Sonntag im Jahreskreis

»Gesegnet sei der da kommt im Namen des Herrn“

Die wunderbare Brotvermehrung will die gottliche Macht Jesu zeigen. Dariiber hinaus
will sie ein Gleichnis sein. Das natiirliche Brot, das das leibliche Leben nahrt, will uns
zum iibernatiirlichen Brot der Seele filhren, zum Geheimnis der Eucharistie. Die wun-
derbare Brotvermehrung ist von daher eine Vorausdarstellung des eucharistischen Op-
fermahles. Die natiirliche Speisung der 5000 will uns hinfithren zur {ibernatiirlichen

Speisung der Millionen, die heute - 2000 Jahre spéter - in aller Welt am Tisch des Herrn
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das Brot des Lebens empfangen. Das ist das groBere Wunder: Christus, die wunderbare

Speise der Seelen.

Wichtiger als die natiirliche Speise ist die iibernatiirliche. Das Hintergriindige ist immer
bedeutsamer als das Vordergriindige. Die iibernatiirliche Speise hat deshalb einen ho-
heren Stellenwert als die natiirliche, weil sie auf das ewige Leben hin ausgerichtet ist,
weil sie dieses néhrt, nicht aber das vergédngliche Leben. Deshalb ist es fiir den gléubi-
gen Christen zuhOchst angemessen, dass er bei der Brotbitte, der vierten Bitte im Vater-
unser in erster Linie an die iibernatiirliche Speise der Seele denkt. Ihr tiglicher Empfang

ist das Ideal.

Wie die natiirliche Speise das natiirliche Leben in uns erhilt, das verginglich ist, so er-
hilt die iibernatiirliche Speise in uns das iibernatiirliche Leben, das Leben der Gnade,
das seine Vollendung findet im ewigen Leben bei Gott. Das kann diese wunderbare
Speise jedoch nur dann bewirken, wenn wir sie im Glauben, im lebendigen Glauben an
ihre unsichtbare Wirklichkeit empfangen. Der Glaube ist jedoch weithin verloren ge-
gangen in der Kirche, der Glaube im Allgemeinen und der Glaube an das eucharistische
Geheimnis im Besonderen. Als solcher wird er vielfach nicht mehr ernst genommen,
der Glaube, von denen, die formell drauBen sind, schon lange nicht mehr, heute aber in
wachsendem Maf3 auch nicht mehr von denen, die formell noch drinnen sind. Das ist ein
Erdrutsch, den wir gar nicht hoch genug einschétzen konnen. Angesichts des eucharisti-
schen Geheimnisses zeigt sich der Verfall des Glaubens in unserer Zeit besonders
schmerzlich und verhéngnisvoll.

Denn ,,in diesem Sakrament ist* nach Thomas von Aquin (+ 1274) ,,das ganze Geheim-
nis unseres Heiles beschlossen (Summa Theologiae 111, q. 83, a. 4), es ,,ist schlechthin
das Grofite unter den Sakramenten® (q. 65, a. 3), in ihm konvergieren alle {librigen Sa-
kramente, ja schlieBlich alle Wahrheiten den Glaubens. Darum muss es auch tiglich
vollzogen werden. In diesem Sakrament ist das Geheimnis der Erlosung enthalten, und

in ihm wird uns die Erlosung in idealer Weise vermittelt.

Die Besonderheit dieser Speise erkennt der heilige Thomas darin, dass, wéihrend die
leibliche Speise sich in das Wesen dessen wandelt, den sie ndhrt, diese Speise den Men-
schen in sich selbst verwandelt (q. 79, a. 5 ad 1). Dabei stellt er fest: ,,Dass in diesem

Sakrament der wahre Leib und das wahre Blut Christi Wirklichkeit ist, das kann weder
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durch die Sinne noch durch die Vernunft erfasst werden, sondern einzig durch den

Glauben, der sich stiitzt auf die Autoritit Gottes* (q. 75, a. 1).

Der hiaufige Empfang der heiligen Kommunion, der an sich gut ist, ist in sehr vielen Fa-
len ohne Wirkung, weil er ohne Glauben, weil er ohne innere Ergriffenheit erfolgt, ge-
wohnheitsméBig und gedankenlos, weil viele die eucharistische Speise im Grunde mit
natiirlichem Brot verwechseln und darin nichts anderes mehr sehen als ein Symbol fiir
den Leib Christi, als ein Sinnbild fiir den auferstandenen Christus, nicht mehr dessen

Wirklichkeit.

Der Glaube an die Gegenwart Christi im Geheimnis des allerheiligsten Altarssakra-
mentes hat sich stark abgenutzt. Dass in der heiligen Wandlung das Brot und der Wein
wirklich verwandelt werden in Christi Fleisch und Blut und dass damit das Geheimnis
des Kreuzes gegenwirtig wird, das bekennen zwar relativ viele noch mit dem Mund,
aber im Herzen glauben es nur noch wenige. Sonst wiirde unsere Welt angesichts der
vielen Kommunionen, die auch heute noch allsonntéglich empfangen werden, ein ande-
res Gesicht haben. Vor allem ist es die Routine, die den Glauben an das eucharistische
Geheimnis getotet hat. Wenn aber der Glaube abgestorben ist, dann ist das Sakrament

unwirksam.

Vielfach gehen wir allzu leichtfertig um mit dieser Speise. Wir haben vergessen, dass
sie einen schiitzenden Raum braucht, weshalb auch ihre Anbetung so bedeutsam ist.
Unsere Leichtfertigkeit im Umgang mit dieser Speise ist in sich schon ein Anzeichen
fiir den fehlenden Glauben, wenn er aber noch in Resten vorhanden ist, der Glaube, bei

solchem Umgang mit dieser Speise geht ihm bald die Luft aus. Das ist unvermeidbar.

Die entscheidende Voraussetzung fiir den Glauben und fiir das Wirksamwerden des
Glaubens ist die Ehrfurcht. Das gilt allgemein, im Besonderen gilt das aber fiir das Sa-

krament des Altares, fiir das ,,sacramentum sacramentorum”.

Vor mehr als 1500 Jahren schreibt der Kirchenvater Johannes Chrysostomus (+ 407):
,Niemand trete gleichgiiltig hinzu, niemand l&ssig, alle seien voll Feuer, voll Begeiste-
rung, voll Eifer (In Matth. 82, 4). Und der heilige Augustinus (+ 430), sein etwas jiin-

gerer Zeitgenosse, fligt dem hinzu: ,,Bevor du diese Speise genielest, musst du sie anbe-
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ten* (In Psalm. 98, 9). Besser kann es nicht sagen, worauf es hier ankommt.

Eines der Zeichen der Ehrfurcht gegeniiber dem Sakrament des Altares ist die euchari-
stische Niichternheit, die als Gebot inzwischen auf eine Stunde reduziert ist. Das heil3t
aber nicht, dass es nicht einen guten Sinn hat, weiterhin die eucharistische Niichternheit
auszudehnen. Es handelt sich hier um eine Erleichterung, aber Erleichterungen sind

nicht verpflichtend.

Ein bedeutsames Zeichen der Ehrfurcht ist auch die Kniebeuge, die wir vor dem Aller-
heiligsten machen, wo immer das ewige Licht seine Gegenwart anzeigt. Ein Pfarrer sag-
te den Ministranten vor einem Okumenischen Gottesdienst: Heute braucht ihr keine
Kniebeuge zu machen! Eine seltsame Form von Riicksichtnahme! Oder ist es nicht doch

mehr als das?

Ein nicht weniger bedeutsames Zeichen der Ehrfurcht ist das Stillschweigen, das wir in
unseren Kirchen einhalten, einhalten sollten. Die Gegenwart des eucharistischen Herrn
unterscheidet die katholischen Kirchen von den evangelischen zutiefst. Das miisste
deutlich werden durch unser Verhalten in ihnen. Wir nennen unsere Kirchen noch im-

mer Gotteshduser. Und sie sind es im wahrsten Sinne des Wortes.

Ein bedeutsames Zeichen der Ehrfurcht ist hier endlich auch die Vorbereitung auf die
heilige Kommunion und - damit verbunden - die Danksagung nach dem Empfang der
heiligen Kommunion. Ob man zur heiligen Kommunion geht, das kann man nicht von
dem Augenblick abhidngig machen. Das sollte man schon vor dem Beginn der heiligen
Messe iiberlegen. Und wenn es einem nicht gelungen ist, die heilige Messe gut mitzu-
feiern oder wenn man sich wéhrend der heiligen Messe noch geédrgert hat oder wenn
man von starken Zweifeln gequilt wurde, dann sollte man dieses Mal lieber zuriick-
bleiben. Der Vorbereitung entspricht die Danksagung. Ein Gast, mit dem man nicht
spricht, den nimmt man nicht ernst, man beleidigt ihn. Fiir die Danksagung empfehlen
sich vor allem die Psalmen. Warum sollte man nicht den einen oder anderen der Psal-
men auswendig lernen? Aber auch das wortlose Staunen angesichts der Groflie Gottes
konnte eine gute Danksagung sein. Dazu bedarf es aber der dulleren Stille, und wir brau-
chen dafiir ein wenig Zeit. Diese konnen wir im Gottesdienst finden, oder - auch das ist

durchaus sinnvoll - wir konnen nach der heiligen Messe noch ein wenig im Gotteshaus
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verweilen.

Es ist besser, das Sakrament nicht zu empfangen, als es ohne Glauben und ohne Ehr-
furcht und ohne die rechte Disposition zu empfangen. Die rechte Disposition, das meint:
das eucharistische Sakrament ist ein Sakrament der Lebenden, man empfangt es sakri-
legisch, wenn man nicht im Stand der heiligmachenden Gnade ist. Wenn wir uns nicht
gewissenhaft priifen, ob wir im Stand der Gnade sind, fiihrt das Sakrament uns tiefer in

die Gottesferne hinein.

Die Eucharistie ist ein zartes Geheimnis, sie ist leicht zerbrechlich, und sie ist unwirk-
sam, wenn wir gleichgiiltig hinzutreten und ldssig, ohne Feuer, ohne Begeisterung, ohne
Eifer und ohne Ehrfurcht. Ehrfurcht meint liebende Scheu und scheue Liebe. Ja, wir 16-
schen schlieBlich den letzten Funken des Glaubens in uns, wenn wir uns gleichgiiltig
des Sakramentes bemichtigen, wie es heute allzu oft geschieht, weshalb uns diese Spei-
se auch so oft zum Unheil gereicht. Wir tduschen uns, wenn wir meinen, Gott sei so et-

was wie ein etwas seniler Greis im Lehnstuhl, der immer nur nachsichtig lachelt.

Bei der Brotbitte des Vaterunsers sollten wir in erster Linie an die himmlische Speise
denken. Wir sollten Gott dabei bitten, dass wir diese Speise moglichst hdufig empfan-
gen, vor allem aber immer gldubig und ehrfiirchtig und in der rechten Verfassung, denn
nur so kann sie unser iibernatiirliches Leben ndhren und nur so kann sie uns zur ewigen

Gemeinschaft mit Gott fiihren.

18. Sonntag im Jahreskreis

»Wer ein Freund dieser Welt sein will, wird zum Feind Gottes*

Es ist das erste und entscheidende Anliegen Jesu, die Menschen zu Gott zu fiihren, sie
zu lehren, ihre Hoffnung nicht auf diese vergéngliche Welt zu setzen, sondern auf die
Ewigkeit. Es geht ihm nicht darum, ihren leiblichen Hunger zu stillen, ihnen irdische
Wohlfahrt zu bringen, in erster Linie will er den Hunger ihrer Seelen wecken und stil-
len. Das macht das Evangelium des heutigen Sonntags, die Auseinandersetzung Jesu im

Anschluss an die wunderbare Brotvermehrung, deutlich. Jesus enttduscht damit aber die
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Erwartung seiner Zuhdrer. Uberrascht sein kann er dariiber nicht, denn allzu oft hat er es
erfahren, dass das Herz der Menschen mehr auf das Sichtbare gerichtet ist als auf das
Unsichtbare. Immer wieder ist davon die Rede in den Evangelien im Zusammenhang
mit dem Wirken Jesu: Die Menschen wollen irdisches Wohlergehen, er aber will ihre
Gedanken auf Gott richten. Sie wollen materielle vergéngliche Giiter, ihm aber geht es
um die immateriellen unverginglichen Giiter. Nicht zuletzt deshalb stirbt er den Tod am
Kreuz. Die Tatsache, dass sein Anliegen ein religioses war, war nicht der einzige Grund

fiir seine Hinrichtung, aber doch ein wesentlicher.

Der Konflikt zwischen der Erwartung der Menschen und dem, was Gott ihnen bringen
will und was er von ihnen will oder erwartet, das ist das Kreuz der Verkiindigung der
christlichen Botschaft und der geistlichen Betreuung der Menschen zu allen Zeiten.
Nimmt der Verkiindiger des Glaubens, der Zeuge Christi, das Mal3 an dem, den er ei-
gentlich zu vertreten hat, so bekommt er Schwierigkeiten, jedenfalls nicht selten, heute
mehr denn je. Erfiillt er die Erwartung der Menschen, beschrinkt er das Evangelium auf
Mitmenschlichkeit und soziale Verantwortung und reduziert er die Seelsorge auf Ge-
meindebetrieb - Gemeindearbeit nennt man das heute gern -, so findet er Zustimmung,
zumindest mehr Zustimmung, als wenn er in der treuen Nachfolge seines himmlischen
Auftraggebers steht und das Gebet und die Erfiillung des Willens Gottes in den Mittel-
punkt stellt.

Die Massen wollen Brot und Spiele, ,,panem et circenses®, so war es auch bei den alten
Romern, die Massen wollen Brot und Spiele, und wer ihnen das bringt, der wird ihren

Beifall erhalten.

Das Thema unserer Uberlegungen, angeregt durch das heutige Sonntagsevangelium, ist
also die Frage: Worum geht es im Christentum? Worum muss es in der Kirche gehen?

Um das irdische Wohl der Menschen oder um ihr ewiges Heil?

Das ist ein Thema, das gegenwiértig von grofler Aktualitét ist, weil die Religion als sol-
che in der Geschichte der Menschen noch nie so angefochten gewesen ist wie heute,
weil ein Leben ohne Gott und ohne Religion noch nie so plausibel gewesen ist fiir einen
Grofteil der Menschen, zumindest in unserer westlichen Industriegesellschaft, wie das

heute der Fall ist.
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Die Antwort des Evangeliums ist einfach. Sie lautet: ,,Bemiiht euch nicht um eine ver-
gangliche Speise, bemiiht euch um jene Speise, die bewahrt fiir das ewige Leben ... Das
wahre Brot, das euer Vater euch gibt, ist der Sohn, der vom Himmel herabgestiegen ist,

um der Welt das ewige Leben zu bringen®.

Wir denken hier vielleicht an die eucharistische Speise, an das Sakrament des Altares,
das wichtiger ist als die Nahrung des Leibes. Aber das ist nur ein Aspekt, die unver-
gingliche Speise, die hier gemeint ist, ist umfassender, sie meint nicht nur dieses Sakra-
ment, sie meint auch die librigen Sakramente und sie meint auch das Wort Gottes. Und
mehr noch, sie meint auch die Frucht der Sakramente und der Annahme des Wortes
Gottes, den Umgang mit Christus und mit Gott im Alltag, das Gebet und das christliche
Leben.

Das Reich Gottes, das Jesus verkiindet, ist nicht ein irdisches Reich. Sein Reich ist nicht
von dieser Welt. Das erklart er klar und deutlich auch seinen irdischen Richtern (Joh 18,

36).

Das Christentum ist nicht Politik und soziales Bemiihen, es ist nicht Verbriiderung mit
der Welt und GutheiBBung dessen, was die Welt uns présentiert, sondern Vorbereitung
auf die Ewigkeit. Schon damit wird die Kirche zur ,Kontrastgesellschaft”. Heute
scheint sie indessen alles andere eher zu sein als das. Das Christentum ist die Botschaft
von Gottes Liebe zu den Menschen und die Mahnung an die Menschen, dieser Bot-
schaft im Leben zu entsprechen, ihr die rechte Antwort zu geben. Im Christentum geht
es in erster Linie um ein Leben in der Gemeinschaft mit Gott. Diese findet ihren Aus-
druck in der Gottesverehrung und im Gebet und in der Erfiillung des Willens Gottes aus

Dankbarkeit.

Die Liebe zu Gott legt uns Pflichten auf. Sie ist geheuchelt, und sie verliert aus unserer
Perspektive ihr Fundament, wenn wir keinen Blick haben fiir die leibliche und die geis-
tige Not der Menschen. Sie ist oft so grof3, diese Not, dass die von ihr Betroffenen in
nicht wenigen Fillen kein Ohr mehr haben fiir die Botschaft Jesu von der Liebe Gottes.
Das ewige Heil ist durchaus auch mit der irdischen Wohlfahrt verbunden. Es verpflich-

tet uns geradezu zum Einsatz fiir die Menschen, zur Gerechtigkeit fiir alle, aber um der
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Ewigkeit willen, um Gottes willen. Einen anderen wirklich iiberzeugenden Grund gibt
es nicht fiir den Einsatz fiir die Menschen und fiir eine gerechte Welt. Es ist konsequent,
wenn in unserem ,,postchristlichen Zeitalter” der Egoismus dominiert, der jede Gemein-

schaft zerstort.

Es ist eine verhidngnisvolle Fehldeutung des Christentums, eine Fehldeutung, die uns
heute oft begegnet, die aber eigentlich zeitlos ist, wenn man Gott die Mitte streitig
macht um des Menschen willen, wenn man vergisst, dass die Ehre Gottes das Heil des
Menschen ist. Uber den Hunger des Leibes vergisst man dann den Hunger der Seele.
Dann wird das Christentum, dann wird der Auftrag der Kirche verfilscht, von Grund
auf. Wer den zweiten Schritt vor dem ersten tun will, der stolpert. Erst wenn wir Gott
die Ehre geben, ihn suchen, auf ihn horen, dann koénnen wir den Menschen und uns
selbst gerecht werden. Das setzt in jedem Fall viel Selbstbeherrschung voraus, Diszi-

plin, Opfer und Verzicht.

Die Erfahrung zeigt uns, dass ohne die Ausrichtung auf die Ewigkeit auch die Mensch-
lichkeit immer mehr verschwindet. Und der Glaube sagt uns, dass wir das ewige Heil
verfehlen, wenn wir nicht jene Speise wollen, die unverginglich ist, wenn wir nicht auf
die Botschaft der Kirche, auf die authentische Botschaft der Kirche horen. Auch dieser
Gedanke muss betont werden, heute mehr denn je. Nicht alle finden das Heil. Nur die
finden es, die sich darum bemiihen, die der Gnade Gottes entsprechen, die die Hand
Gottes ergreifen. Die Sprache Jesu ist hier eindeutig und unmissverstiandlich, wir mii-
ssen ihr nur unvoreingenommen unsere Aufmerksamkeit schenken.

Unsere Verkiindigung ist heute so widerspriichlich wie die Theologie, vielfach jeden-
falls, auf der einen Seite steht ein extremer Aktionismus, der pelagianisch ist, auf der
anderen Seite ein Heilsoptimismus, der alles Bemiihen des Menschen an der Wurzel

lahmt.

Die Versuchung, aus dem Christentum eine irdische Heilslehre zu machen, aus der Kir-
che einen Wohltdtigkeitsverein oder eine politische Partei oder eine Freizeit-Institution
zu machen und aus den Priestern Funktionire des irdischen Wohlergehens der Men-
schen zu machen, diese Versuchung gibt es nicht erst heute, aber heute ist sie aulleror-
dentlich grof3. Was die Priester angeht, sucht der Heilige Vater dem entgegenzutreten,

indem er ihnen den Pfarrer von Ars als Vorbild vor Augen stellt. Wenn sich manche da-
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gegen stellen, zeigt das, wie weit die Entfremdung der Priester von ihrem Ideal gedie-
hen ist, wie sehr sie sich auf ihrem Irrweg verhdrten und wie weit sie einem sdkularen

Geist verhaftet sind.

Die irdischen Dinge gehdren zum Evangelium dazu, aber nicht an erster Stelle. Sie sind
sekundar. Die Ehre Gottes ist das Entscheidende, unser Leben mit Gott und die Erfiil-
lung seiner Gebote. Als Gldaubige miissen wir in uns den Hunger nach Gott und nach der
Ewigkeit wachrufen und erhalten und in der Gemeinschaft mit Gott leben, so dass das
die Gottesverehrung und das Gebet im Vordergrund stehen, als Priester miissen wir in
erster Linie die Ausrichtung auf die jenseitige Welt, auf den weltjenseitigen Gott, ver-
treten, diese unsere Welt relativieren und die kommende Welt verkiinden, ob man das

horen will oder nicht, ob wir uns damit beliebt machen oder nicht.

Oftmals geht die Popularitit der Priester auf Kosten ihrer integralen Verkiindigung der
Botschaft Christi und ihrer Loyalitdt zur Kirche. Im Jakobusbrief lesen wir: ,,Wer ein

Freund dieser Welt sein will, wird zum Feind Gottes* (4, 4).

Von der unverfélschten Verkiindigung der Botschaft und von ihrer Annahme héngt fiir
uns alle das ewige Heil ab, freilich im Mal3e unserer Einsicht. Was wir suchen und das,
worum wir uns bemiihen, das werden wir finden. Nur wer das ewige Leben bei Gott
entschlossen sucht, nur ihm wird es gewéhrt. Das gilt jedenfalls normalerweise, denn
normalerweise muss der Mensch gemill dem Willen Gottes mitwirken an seinem Heil.
Was Gott uns schenkt, darum miissen wir uns bemiithen. Gottes Geschenke sind nicht

nur Gabe, immer sind sie auch Aufgabe fiir uns.

19. Sonntag im Jahreskreis

»1hr habt das Siegel des heiligen Gottesgeistes empfangen*

Wir haben das Siegel des Heiligen Geistes empfangen, so heifit es in der (zweiten) Le-
sung des heutigen Sonntags. Von der Besiegelung durch den Heiligen Geist ist wieder-
holt die Rede im Neuen Testament (2 Kor 1, 22; Eph 1, 13; 4, 30). Auch im letzten

Buch des Neuen Testamentes, in der Offenbarung des Johannes, ist die Rede von ihr.
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Da werden die Geretteten als Besiegelte bezeichnet (Apk 7, 4). Ausdriicklich angespro-
chen wird die Besiegelung im Heiligen Geist heute noch bei der Spendung der Firmung,
wenn es da heil3t: ,,Sei besiegelt durch die Gabe Gottes, den Heiligen Geist™. Die Kirche
versteht das Sakrament der Firmung als das Sakrament der Besiegelung. Aber schon in
alter Zeit wurde auch die Taufe als Besiegelung verstanden, die Taufe, die ja ohnehin

ganz nahe bei der Firmung angesiedelt ist.

Wenn nun heute in der (zweiten) Lesung von der Besiegelung durch den Heiligen Geist
die Rede ist, was will der Apostel damit zum Ausdruck bringen? Zur Zeit des Apostels
und tiberhaupt in der Antike spielte das Siegel eine grofle Rolle. Man besiegelte Dinge,
Tiere und Menschen. Durch die Besiegelung bezeichnete man das, was einem gehorte.
Man kennzeichnete es so als sein Eigentum, um es vor Verlust und vor fremdem Zugriff

zu schiitzen.

Demnach bedeutet unsere Besieglung durch die Sakramente der Taufe und der Firmung,
dass wir Gottes Eigentum sind, das nur noch Gott {iber uns verfiigen kann, niemand an-

ders, dass wir nicht einmal selber mehr iiber uns verfiigen konnen.

Wenn wir unsere Taufe und unsere Firmung ernst nehmen, wissen wir, dass wir Gott
gehoren, ja, dass wir Tempel Gottes sind und dass der Heilige Geist in uns wohnt und
mit ithm der Vater und der Sohn. Das gilt allerdings nur, wenn wir in der heiligmachen-
den Gnade leben, wenn wir das gottliche Leben nicht durch eine schwere Siinde verlo-
ren haben. Wer den Tempel Gottes verwiistet, den wird Gott verderben, heifit es im 1.

Korintherbrief (1 Kor 3, 16 f).

Nun sind wir aber schon deshalb Gottes Eigentum, weil Gott uns geschaffen hat. Dem-
gegeniiber ist die Besiegelung im Heiligen Geist durch Taufe und Firmung eine neue
Ubereignung, eine Ubereignung, die auf einer hoheren Ebene erfolgt, die ihrerseits im-
mer neu aktualisiert und immer neu vertieft wird in den Sakramenten der Eucharistie
und der Bufle. Als im Heiligen Geist Besiegelte sind wir Gottes Eigentum in einer ganz
besonderen Weise. Unsere natlirliche Zuordnung zu Gott wird {iberh6ht durch die iiber-
natilirliche, um sie geht es in der Besiegelung im Heiligen Geist, Gott hat uns geschaf-

fen, und er hat uns erlost..
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Demnach sind wir Gottes Eigentum auf zweifache Weise. Daraus ergeben sich fiir uns
nicht wenige Konsequenzen. Ein Teil von ihnen wird in unserer Lesung angesprochen,
wenn es da heif3t, dass Bitterkeit und Groll und Zorn und Schreien und Schméhen oder
Unversohnlichkeit und Unbarmherzigkeit in unserem Leben keinen Platz haben diirfen,
ja, dass dariiber hinaus jede Form von Bosheit aus unserem Leben verbannt werden

muss.

Allzu oft ist es so in unserem Alltag: Wir haben eine Kriankung erfahren, es kommt
dann zuerst das Gefiihl der Bitterkeit in unsere Seele, sodann tritt die Erregung hinzu
und endlich flammt der Zorn auf, der sich nach auflen hin duf3ert in Geschrei und in der

Schméhung der anderen. Genau wie es der Apostel schildert.

So entspricht es unserer Natur. Eingedenk dessen, dass wir Tempel des Heiligen Geistes
sind und im Vertrauen auf die helfende Gnade Gottes, miissen wir diese unsere Natur
jedoch in der Kraft des Glaubens, der Hoffnung und der Liebe liberwinden. Das mag ein
langer Prozess sein, aber wir lernen die Selbstbeherrschung, indem wir sie iiben und

recht motivieren, eben durch die Liebe. Alles ist leicht, wenn es aus Liebe geschieht.

Die Botschaft Jesu und seiner Kirche fordert von uns hochste sittliche Kraft im Wider-

stand gegen das Bose und in der Uberwindung des Bosen durch das Gute.

Das ist ein bedeutender Aspekt unseres Glaubens, der heute in einer seichten Verkiindi-
gung, die zudem oftmals extrem subjektiv und auf Wirkung angelegt ist, weithin unter
den Tisch fallt. Immer wieder hat man heute den Eindruck, dass das, was als Verkiindi-
gung geboten wird in unseren Kirchen und in den verschiedenen Formen des Religions-
unterrichtes, sich eher als ein zweiter Aufguss der urspriinglichen Botschaft darstellt.
Die Folge ist die, dass die so verwisserte Botschaft Christi und seiner Kirche nicht mehr
ernst genommen wird. Darum werden die Kirchen nicht voller und darum erstirbt die
Begeisterung fiir ein Leben nach den evangelischen Réten und fiir das Priestertum der

Kirche. Das ist wohl der eigentliche Grund fiir unsere Misere, der zweite Aufguss.

Grundlegend fiir unser Christenleben - daran erinnert uns die Rede von der Besiegelung
im Heiligen Geist - ist die Konsequenz, in der wir uns ganz und gar von Gott in Dienst

nehmen lassen. Tun wir das, dann leben wir fiir Gott, dann arbeiten wir fiir ihn und dann
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sterben wir fur ihn.

Diesen Gedanken bringt das Neue Testament zum Ausdruck durch das Bild von dem
Knecht, der sich einsetzt fiir seinen Herrn. Immer wieder heif3t es da: Wir sind Knechte
Gottes. Zwar werden wir da auch Freunde und S6hne oder Kinder Gottes genannt, aber
dadurch wird das Knechtsein in diesem Sinne nicht aufgehoben. Als Knechte Gottes
sind wir Gott in allem verpflichtet, schon deshalb, weil er uns erschaffen hat. In einer
ganz neuen Weise sind wir es dann aber, weil wir dank der Erlésung aufs Neue und in
einer tieferen Weise Eigentum des dreifaltigen Gottes geworden sind, iibernatiirlich er-
hoben, weshalb wir unser Leben nun in letzter Konsequenz als Dienst vor Gott ver-

stehen miissen, miissen im Sinne von dirfen.

Dem modernen Menschen geht dieser Gedanke nur schwer ein, der Gedanke unserer
Zugehorigkeit zu Gott und unseres konsequenten Dienstes vor Gott. Denn eher als Gott
gehoren die Menschen unserer Tage den Trieben, die sie knechten, eher gehdren sie den
Wiinschen und Sehnsiichten, die ithnen die groB3e Freiheit versprechen, die sie jedoch in
die duBerste Abhdngigkeit fithren. Oder sie sind den Massenmedien horig und der 6f-
fentlichen Meinung, oder sie sind den Schlagworten und dem widergéttlichen ,,man*
verpflichtet. Sie sind Knechte, aber nicht Knechte Gottes. Sie fordern Freiheit, unter-
werfen sich aber willig der Knechtschaft dieser Welt und verschmihen die wahre Frei-
heit. Wéhrend sie denken und reden und handeln, wie alle es tun, berufen sie sich gern

auf ihr Gewissen, meinen aber in Wirklichkeit die Rechtfertigung ihrer Beliebigkeit.

Allzu oft lassen die Menschen unserer Tage sich ihre Lebensgrundséitze von solchen

aufdriangen, die es nicht wert sind, dass sie ithnen ihre Aufmerksamkeit schenken.

Indem sie sich ihrem eigentlichen Herrn entziehen, liefern sie sich mehr und mehr den
Despoten dieser Welt aus, die sich oft hinter anonymen Méchten verbergen. Gott ver-
bilirgt uns die wahre Freiheit. [hm dienen, heifit in Wahrheit herrschen. Wir herrschen
iiber uns und mit Gott, wenn wir wissen, dass wir Gott gehoren sowohl in der natiirli-
chen als auch in der iibernatiirlichen Ordnung und wenn wir aus dieser Wirklichkeit her-
aus leben. Wir hitten mehr Verstindnis fiir die grundlegende Forderung, uns als Gottes
Eigentum zu verstehen und ihm konsequent zu dienen, wenn die Wirklichkeit Gottes

uns nicht so fern lige. Tatsdchlich ist Gott fiir uns weithin nur noch so etwas wie ein
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Gedanke, wie eine Idee in uns, tatsachlich ist er fiir uns weithin nicht mehr drauflen in
der Wirklich-keit, ist er fiir uns nicht mehr eine objektive Gegebenheit. Das gilt heute
auch fir viele, die sich nominell noch als Christen verstehen. Aber im Grunde ist es so,
dass die atmosphirische Gottlosigkeit unserer Zeit an keinem von uns spurlos voriiber-

geht.

Das Siegel Gottes tragen, das bedeutet, in spezifischer Weise Gottes Eigentum zu sein.
Das ist eine Gabe, die uns zur Lebensaufgabe werden muss. Immerfort miissen wir wer-
den, was wir sind. Das ist das Grundgesetz der Heilsordnung, in die uns Gott hineinge-
stellt hat. Es gilt, dass wir konsequent dem Bosen widerstehen und das Bose durch das
Gute liberwinden. Jeden Morgen und jeden Abend sollten wir uns im Gebet daran erin-
nern, dass wir Gott gehdren, und uns ihm dabei immer wieder aufs Neue iibereignen.
Die immer neue Ubereignung, die ihren eigentlichen Ort in der rechten Mitfeier der hei-
ligen Messe hat, sie ist das Unterpfand unserer Hoffnung auf den Tag der Vollendung

der Erlosung.

Hochfest der leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel

(20. Sonntag im Jahreskreis)

» Wirket, solange es Tag ist, es kommt die Nacht*

Gestern begingen wir das Fest der Aufnahme Mariens in den Himmel. Heute begehen
wir es noch einmal, um das Festgeheimnis in seiner Bedeutung recht zu wiirdigen. In
ihm richten wir den Blick auf das Endschicksal Mariens: Ohne Siinde hat sie gelebt und
nach ihrem irdischen Leben wurde sie mit Leib und Seele in den Himmel aufgenom-
men. Dadurch unterscheidet sie sich von allen Heiligen: Sie ist nicht nur mit ihrer Seele
bei Gott, sondern auch mit ihrem Leib, mit ihrem verklarten Leib. Maria ist die Erster-
16ste, und bei ihr hat die Erlosung ihre vollendete Gestalt erreicht. Die Auferstehung der
Toten, die Zukunft aller Menschen, wie wir sie im Credo bekennen, ist fiir sie bereits
Gegenwart. Daher konnen wir das Fest ihrer Aufnahme in den Himmel auch als eine

Nachfeier der Auferstehung Christi verstehen.
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Die leibliche Aufnahme Mariens in den Himmelt stellt ,,der Kirche und der Menschheit
das Bild und den trostvollen Beweis vor Augen, wie letztlich ihre Hoffnung verwirk-
licht wird®. So driickt es Papst Paul VI im Jahre 1974 aus in der Enzyklika ,,Marialis
cultus® (Nr. 6). Gestern sagte Papst Benedikt XVI. in einer Predigt in Castelgandolfo,
durch den Aufstieg Mariens erhalte die menschliche Hoffnung auf Gott einen sichtbaren
Ausdruck. Nicht zuletzt erinnert uns die die leibliche Aufnahme Mariens in den Himmel
an die Wiirde unseres Leibes, sofern er Anteil haben soll an unserer Endvollendung, und
an die sich daraus fiir uns ergebende Verantwortung. Nicht nur unsere Seele ist fiir die

Ewigkeit bestimmt, auch unser Leib ist es.

Dass die Seele nicht stirbt, das wussten schon die alten Griechen, ja, das haben die
Menschen schon immer gewusst, denn die Unsterblichkeit der Seele des Menschen ist
eine Grundaussage aller Religionen. Das Neue des Christentums ist der Glaube an die
Auferstehung der Toten, die uns eigentlich schon im Alten Testament begegnet, die zur
Zeit Jesu allerdings in den theologischen Schulen der Pharisder und der Sadduzéer ver-

schieden beurteilt wurde.

Es ist der Leib, der aufersteht, die Seele kann nicht auferstehen, weil sie ja nicht sterben
kann. Er wird wieder mit der Seele vereinigt. Der Leib, der aufersteht, ist verklirt, wie
der Leib des auferstandenen Christus, aber es der gleiche Leib, den wir von unseren El-
tern erhalten haben. Wie das zu denken ist, das iibersteigt unsere Vorstellung. Bedeut-
sam ist hier die Identitédt des Leibes. Das betont der heilige Paulus mit Nachdruck im 15.
Kapitel des 1. Korintherbriefes

Mit der leiblichen Auferstehung lehrt uns der Glaube die Wiirde des Leibes, jene Wiirde
des Leibes, die heute in vielfaltiger Weise missachtet wird, heute vielleicht mehr als je
zuvor, frither eher durch andere, heute eher durch uns selber. Missachtet wird der Leib
etwa da, wo man ihn mutwillig zerstort oder seine Gesundheit und seine Unversehrtheit
in Gefahr bringt, etwa im StraBBenverkehr oder im unbeherrschten Essen und Trinken
oder im unkontrollierten Gebrauch der Genussmittel oder gar im Gebrauch der Drogen
um der Erhohung der Lebensqualitit willen. Man verfehlt sich aber auch gegen die
Wiirde des Leibes, wo man den Leib des Mitmenschen oder den eigenen Leib im Hin-
blick auf die Geschlechtlichkeit ausbeutet, wo man die Geschlechtlichkeit als Mittel zur

Lustgewinnung instrumentalisiert und hier die Ordnung Gottes auf den Kopf stellt.
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Das ist ein besonders heikles Kapitel heute, nicht zuletzt deshalb, weil es zu wenig an-
gesprochen wird in der Kirche. Es geht hier um die Tugend der Keuschheit, um die
standesgeméfBe Keuschheit, der man eine so genannte aufgekldrte Sexualmoral ent-
gegenstellt, die man geradezu totalitdr propagiert. Die einen tun das aus ideolo-gi-schen
Griinden, die anderen aus wirtschaftlichen Griinden, wieder andere, weil sie meinen, so
konnten sie gliicklich werden und die Menschheit begliicken. Was sie nicht bedenken,
das ist, dass sie so in verhdngnisvoller Weise die Wiirde des Menschen zerstéren und
mit ihr die Ehe und die Familie. Das aber ist todlich. Denn ohne geordnete Ehen und
Familien, wonach sich im Grunde alle Menschen sehnen, gibt es keine Zukunft. Die
einen bedenken das nicht, die anderen sind verblendet oder ihnen ist eh alles egal, weil

sie resigniert haben oder weil sie bewusst die Ordnung Gottes zerstoren wollen.

Die sexuelle Ausschweifung und die Unzucht treten in unserer SpaBgesellschaft, die
von Verantwortungslosigkeit geprigt ist, weithin an die Stelle der Religion. Der sexuel-
len Ausschweifung und der Unzucht aber folgen unauthaltsam Gewalt, Brutalitit und

Grausamkeit.

Wo die sexuelle Aktivitit liberbordet, da verliert die Religion sehr bald ihr Fundament,
und wo man die Religion verabschiedet hat, da versklaven die Triebe den Menschen.

Der stirkste Trieb aber ist nun einmal der Geschlechtstrieb.

Gottes Gebote wollen die Menschen nicht schikanieren, sich wollen ihnen vielmehr hel-
fen, ihre Freiheit recht zu gebrauchen und ihr Leben nicht durch den Missbrauch der
Freiheit zu zerstoren. Es geht hier letztlich um die Wiirde des Menschen. Wenn der
Mensch sie zerstort, zerstort er seine Zukunft. De facto geschieht das heute nachhaltig
durch die sexuelle Anarchie, die brutal propagiert wird bei uns, durch das, was man
heuchlerisch oder aus Dummbheit als aufgekldrte Sexualmoral bezeichnet, was aber fak-

tisch keine Moral mehr ist, weil es hier im Grunde keinerlei Normen mehr gibt.

Die Wiederherstellung der Tugend der Keuschheit, der standesgeméfBen Keuschheit, ist
heute zu einer entscheidenden Lebensfrage fiir die Gesellschaft und fiir die Kirche ge-
worden. Wir konnen dazu beitragen, indem wir Selbstdisziplin iiben, indem wir die Me-
dien meiden, die in dieser Hinsicht weithin verantwortungslos sind, indem wir immer

wieder auf die verheerenden Folgen der unbeherrschten Sexualitét hinweisen und indem
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wir im Rahmen unserer Mdéglichkeiten unsere Kinder und Jugendlichen schiitzen und
ihnen die Schonheit eines keuschen Lebens immer wieder vor Augen fiithren. In der Ge-
schichte sind ganze Vdlker und Kulturen an der unbeherrschten Sexualitit zugrunde ge-

gangen.

Die Aufnahme Mariens in den Himmel erinnert uns daran, dass auch unser Leib fiir das
ewige Leben bestimmt ist. Dadurch erhilt er eine hohe Wiirde. Diese wird heute in viel-
faltiger Weise missachtet. Wenn wir die Wiirde auch des Leibes nicht respektieren, ver-
lieren wir nicht nur das ewige Leben. Mit Maria finden wir den rechten Weg, vor allem
finden wir mit ihr den Mut und die Kraft, gegen den Strom der Zeit zu schwimmen. Ja,
die Mutter Jesu, die auch die Mutter der Kirche und dariiber hinaus die Mutter der erl6-
sten Menschheit ist, sie zeigt uns den sicheren Weg durch die Zeit, ja, sie ist der sichere
Weg. Unsere Ewigkeit beginnt in der Zeit, sie beginnt heute und morgen. Christus

mahnt uns im Evangelium: ,,Wirket, solange es Tag ist* (Joh 9, 49).

21. Sonntag im Jahreskreis

»Anima naturaliter religiosa - von Natur ist der Mensch religios*

Was die Zuhorer Jesu von uns unterscheidet, das ist, dass sie interessiert waren an Gott
und an der wahren Religion. Sie wollten es wissen, wie Gott verehrt werden will, wie er
in unsere Welt hineinwirkt und welche Gebote er dem Menschen gegeben hat. Das ist
anders bei uns, bei den meisten Menschen heute. Die einen wissen, dass alle Religion II-
lusion ist, dass es den entscheidenden Gegenstand der Religion, ndmlich Gott, nicht gibt
und dass es aufler dieser unserer sichtbaren Welt nichts gibt, dass infolgedessen auch
der Mensch keine unsterbliche Geistseele hat, dass fiir ihn mit dem Tod alles aus ist,
nicht anders als das beim Tier der Fall ist. Die anderen sagen, ob es Gott gibt und ob es
eine Ewigkeit fiir den Menschen gibt, das weil niemand. Wieder andere sagen: Ob es
Gott gibt und die Ewigkeit fiir den Menschen oder ob niemand das weil}, das ist mir
egal. Sie alle leben in den Tag hinein und lassen es sich gut sein, soweit das mdglich ist.
Sie denken nicht tiefer nach, ihr Leben ist gepriigt von einer rein weltlichen Offentlich-
keit, die nach auBlen hin glinzt, aber innerlich hohl ist. Sie begniigen sich mit dieser un-

serer verganglichen Welt und handeln stets so, wie es ihnen niitzlich erscheint. In allem
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suchen sie den hdochst moglichen Vorteil fiir sich und sind sie bemiiht, so wenig Arger

zu haben, wie es nur mdglich ist.

Aber Gott und die unsterbliche Seele, darum wissen wir im Tiefsten. Wir wissen um
Gott, der unverginglich ist und uns eine unsterbliche Seele eingeschaffen hat, wir wi-
ssen, dass die Religion unvergénglich ist, wie wir selber unvergéinglich sind, und wir
wissen, dass die Religion zum Menschen dazugehdrt. Solange es Menschen gibt auf
dieser Erde, wussten sie, dass sie Gott verehren miissen, dass sie als freie Wesen ver-
antwortlich sind vor Gott, dass sie eine Seele haben, die nicht sterben kann und dass sie
ihr Leben, ihr Tun und Lassen, verantworten miissen, so sehr, dass die ganze Ewigkeit
davon abhéangt fiir sie. Wir entwickeln uns zuriick, wenn wir heute davor die Augen ver-

schlieBen und das gar leugnen und uns mit unserer vergianglichen Welt begniigen.

Zwar konnen wir uns Gott und der Ewigkeit verweigern, aber wir sind toricht, wenn wir
das tun, denn wir zerstéren damit unser Leben, das ewige in jedem Fall, in vielen Féllen

aber auch das zeitliche.

Der SS-General Oswald Pohl, der im Jahre 1951 fiir seine Untaten in der Zeit des Natio-
nalsozialismus mit dem Tod bestraft worden ist - er war maf3geblich am Holocaust be-
teiligt -, hat in der Zeit vor der Vollstreckung des Urteils im Gefdngnis in Landsberg am
Lech ein kleines Biichlein geschrieben mit dem Titel ,,Credo, mein Weg zu Gott*
(Landshut 1950). In ihm denkt er iiber sein gottfernes Leben nach und beschreibt seine
Hinwendung zu Gott, seine Bekehrung im Angesicht seines bevorstehenden Todes. In
jenen Monaten hat er in seiner Gefdngniszelle wie ein Monch in einer Klosterzelle ge-
lebt. Die Geschichte seiner Gottesferne und seiner Bekehrung gipfelt in der Feststel-
lung: Es ist natiirlich fiir den Menschen, an Gott zu denken, wenn er allein ist, ganz al-
lein, und an den Tod denkt. Genau das aber vermeiden viele Menschen heute, das Al-
leinsein und das Denken an den Tod. Oswald Pohl konnte nur deshalb solche Verbre-
chen ausdenken, wie er sie begangen hat, und an solchen Verbrechen teilnehmen, wie
sie damals geschehen sind, weil er vor Gott und vor der Ewigkeit und vor seiner Ver-
antwortung die Augen verschlossen hatte. In all das hat er sich immer mehr verstrickt.
Das Bose entfaltet seine eigene Dynamik, wenn man sich ihm iiberldsst, wenn man sich
gehen ldsst, vor allem dann, wenn man zu wissen meint, dass es keinen Gott und dass es

keine Ewigkeit gibt fiir uns. Wo Gott nicht ist und wo man seine Existenz bestreitet, da



373

ist der Gegenspieler Gottes libermichtig.

Weil viele Menschen heute der Einsamkeit entflichen und ebenso den Gedanken an den
Tod verscheuchen, darum leben sie ohne Gott und ohne Religion, darum setzen sie an

die Stelle Gottes das eigene Ich und umgeben es gleichsam mit gottlichen Ehren.

Wir koénnen uns Gott verweigern, missbrauchen damit jedoch unsere Freiheit. Verwei-
gern wir uns Gott, so hat das bése Konsequenzen, wenngleich diese nicht immer so ab-
griindig und so grauenvoll sind wie im Fall des Oswald Pohl. Eines ist sicher: Die zwei
Kriege des 20. Jahrhunderts und der braune und der rote Terror wéren nicht liber uns ge-

kommen, wenn wir Gott nicht verlassen hétten.

Dass es Gott gibt und die unsterbliche Seele, das sagt uns auch das Gewissen in seinem
unerbittlichen Anspruch. Das Gewissen ist das Echo der Stimme Gottes. Wir konnen
uns allerdings liber das Gewissen hinwegsetzen, denn wir konnen nicht nur anderen et-
was vorliigen, wir konnen das auch bei uns selbst. Und wenn wir es lange genug tun,
dann nehmen wir unsere Liigen schlieBlich fiir bare Miinze. Wir konnen unser Gewissen
gleichsam totschlagen. Aber irgendwann meldet es sich dann wieder - hoffentlich dann

nicht zu spét, so mochte man sagen.

Frither begann der Katechismus mit der Frage: Wozu sind wir auf Erden? Und die Ant-
wort lautete: Um Gott zu erkennen, ihn zu lieben, ihm zu dienen und einst ewig bei ihm
zu leben. Das Leben bei Gott, wozu Gott uns berufen hat, fallt uns nicht in den Schof3.
Das sagt uns schon die Vernunft. Und die Offenbarung bestétigt es mehr als einmal.
Wenn Gott existiert und wenn er gesprochen hat, dann ist unser Dienst vor Gott eine
Schicksalsfrage fiir uns, nicht nur fiir unser zeitliches Leben. Nicht Gott braucht uns,
aber wir brauchen ihn. Dabei ist es nicht egal, wie wir ihn verehren, wie wir uns bemii-

hen, seinen Willen zu erkennen und zu erfiillen.

Alle Religion und insbesondere die christliche beginnt bei der Gottesverehrung. Wenn
wir Gott anbeten, offenbart er uns seinen heiligen Willen. Im Geist und in der Wahrheit
sollen wir ihn anbeten. So sagt es das Evangelium. Die Anbetung Gottes fiihrt uns zur
Wabhrheit. Durch sie erfahren wir, wie wir leben sollen, wie wir das wahre Leben finden

konnen. Authentisch sagt es uns die Kirche, sofern sie von Gott den Auftrag erhalten
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hat und von ihm instand gesetzt wurde, seine Offenbarung im Heiligen Geist zu inter-

pretieren, zu aktualisieren und zu verkiindigen.

Gliicklich macht es uns nicht, wenn wir uns all unsere Wiinsche erfiillen, gliicklich
macht es uns nicht, wenn wir leben, als gdbe es Gott nicht und als hitte er uns nicht sei-
ne Gebote gegeben. Wirklich gliicklich werden wir, wenn wir uns vor Gott verdemiiti-
gen, wenn wir beten, wenn wir den Willen Gottes erfiillen, wenn wir uns selbst iiber-
winden und zur rechten Zeit Verzicht iiben. Gliicklich macht uns vor allem auch das

Opfer, wo immer es aus der Liebe hervorgeht.

22. Sonntag im Jahreskreis

»Dieses Volk ehrt mich mit den Lippen. ... Ihr schiebt Gottes Gebote beiseite um

menschlicher Satzungen willen*

Jesus nimmt in unserem Evangelium die VerduBerlichung der Pharisder zum Anlass,
thnen und uns existentielle Wahrheiten nahe zu bringen, Wahrheiten, die wichtiger sind
fiir uns als alles andere in der Welt. Er sagt ihnen und uns, wie wir den Weg zum ewi-
gen Leben finden und wie wir ihn verfehlen. Er zitiert dabei den alttestamentlichen Pro-
pheten Jesaja, der zwischen 740 und 701 vor Christus wirkte: ,,Dieses Volk ehrt mich
mit den Lippen, ihr Herz aber ist fern von mir®. Und er fiigt hinzu: ,,Ihr schiebt Gottes
Gebot beiseite um menschlicher Satzungen willen* (Jes 29, 13). Die Phariséer, sie be-
ten, aber sie kiimmern sich nicht um Gottes Gebote, jedenfalls nicht genug, sie ziehen
die menschlichen Satzungen - wir wiirden heute sagen: die menschlichen Konventionen
- den gottlichen Geboten vor. Zudem ist ihr Beten eher auf die duBBere Wirkung ausge-
richtet. Sie beten, ja, aber weithin nur mit dem Munde. Thre Religion ist formalistisch
erstarrt, und es fehlt ihr die Vertikale, weithin. Thr Denken ist nicht in Ordnung, und ihre

Gesinnung ist nicht rein und aufrichtig.

Christus erinnert uns in unserem Evangelium daran, dass das Gebet der Spiegel der in-
neren Gesinnung sein muss, der Gesinnung der Hingabe an Gott, und dass diese Gesin-
nung wiederum Gestalt finden muss in der gewissenhaften Erfiillung der Gebote Gottes.

Das Einhalten der menschlichen Satzungen ist da zu wenig, mit menschlicher Wohlan-
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standigkeit konnen wir vor Gott nicht bestehen.

So sagt man heute etwa gern: Er geht zwar nicht in die Kirche, aber ist ein anstdndiger
Mensch. Oder: Sie lebt zwar unverheiratet mit einem Mann zusammen, aber das tun sie
ja alle, das wird heute ja allgemein akzeptiert. Da treten menschliche Satzungen an die

Stelle der Gebote Gottes.

,Dieses Volk ehrt mich mit den Lippen, ihr Herz aber ist fern von mir*, das heif3t nicht,
dass es auf das Beten nicht ankommt. So behauptet man es heute immer wieder. Man
sagt dann: ,,Auf das Beten kommt es nicht an. Hauptsache, man ist ein guter Mensch!*
Und unter dem Letzteren versteht man dann einen Menschen, der angesehen ist in der
Gesellschaft, weil er sich gut anpasst, weil er sich nicht gegen die menschlichen Satzun-

gen in seinem Umfeld verfehlt.

Damit stellt man sich nicht nur gegen das Christentum und im Grunde gegen jede Reli-
gion, sondern auch gegen jede Moral. Und: Wer so redet, der leugnet Gott und die
Ewigkeit, praktisch, nicht theoretisch. So hat Jesus jedenfalls nicht gesprochen, ja, nie-
mals hat ein religioser Mensch je so gesprochen. Wer so redet, begniigt sich mit dem ir-
dischen Leben, mit den Satzungen der Menschen, mit der Anerkennung der Menschen
und mit der Ehre, die diese ihm entgegenbringen. Demgegeniiber beginnt jede Religion
mit dem Gebet, erst recht das Christentum. Das Gebet ist die erste Antwort des Glau-

bens. Die zweite ist das sittliche Leben, das Leben nach den Geboten Gottes.

Es ist gut und notwendig, das Gebet, aber es darf nicht nur aus leeren Worten bestehen.
Wichtiger als das dullere Gebet ist das innere, das Gebet des Herzens. Bei ihm gibt es
naturgemdl keine VerduBerlichung. Das innere Gebet, das ist das Verweilen bei Gott.
Dabei gehoren das duBere und das innere Gebet zusammen. Das duflere Gebet muss je-
doch immer auch innerlich sein. Und das innere Gebet, wenn es gepflegt wird, bewahrt

es das dulere Gebet vor der VerduBlerlichung.

Man kann nie zu viel beten, wenn man in rechter Weise betet. Fiir das rechte Gebet gilt
das Wort des heiligen Paulus: ,,Betet ohne Unterlass* (1 Thess 5, 17). Und wenn in un-
seren Gebeten wirklich das Herz bei Gott ist, dann werden sie auch fruchtbar in unse-

rem Leben. Wer aber nicht einmal betet, wie will der den Willen Gottes erfiillen? Die
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Erfahrung bestétigt es uns: Wenn schon jene oft nicht Gottes Gebote halten, die noch
beten, dann tun es erst recht die nicht, die nicht mehr beten. In der Regel ist es jedenfalls
so. Wer nicht zu beten weil3, der wei3 auch nicht recht zu leben. Er mag ein anstindiger
Mensch sein, aber das ist zu wenig, damit kann er vor Gott nicht bestehen. Der anstin-
dige Mensch hiélt sich an die Satzungen der jeweiligen Gesellschaft. Er ist daran inter-

essiert, dass die Menschen ihn anerkennen.

Je mehr wir beten und je mehr unser inneres Beten dem duf3eren entspricht, umso mehr
werden wir uns in unserem Leben Gott verpflichtet fiihlen. Faktisch verliert der Mensch
ohne das Gebet, ohne den Umgang mit Gott, sehr bald auch das Gespiir flir die Gebote
Gottes. Was dann {ibrig bleibt, ist eine Allerweltsmoral, die dann aber auch nur da gilt,
wo es Zuschauer gibt. Da geht es dann nur noch um menschliche Satzungen, wie es in

unserem Evangelium heif3t.

Es ist eine Tatsache, dass heute fiir immer mehr Menschen Gottes Gebote keine Rolle
mehr spielen und dass auch das Gebet, das duBere und erst recht das innere, mehr und
mehr versiegt. Wenn man niichtern unsere Zeit betrachtet, muss man feststellen, dass
noch nie so viele so wenig gebetet haben und dass sich noch nie so viele so leichtfertig

iiber Gott und seine Gebote hinweggesetzt haben, wie das heute der Fall ist.

Der Grund dafiir ist der: Gott selber ist vielen zur Frage geworden. Die Existenz Gottes,
eigentlich das Selbstverstindlichste, ist fiir eine wachsende Zahl von Menschen nicht
mehr selbstverstidndlich. Es geht hier somit im Grunde nicht mehr um das Gebet, son-
dern um den Adressaten des Gebetes, und es geht heute nicht mehr um die Gebote, son-
dern um den, der sie gegeben hat. Wenn es ihn gar nicht gibt, klar, dann hat auch das

Gebet seinen Sinn verloren, und dann werden auch seine Gebote hinfillig.

,Die Furcht des Herrn ist der Anfang der Weisheit®, so lesen wir wiederholt im Alten
Testament (Ps 110, 10; Spr 1, 7). Das will sagen: Weise ist der, der weill um Gottes Exi-
stenz und um seine Grofle. Weil Gott ein Fremdling geworden ist in unserer Welt, dar-
um z&hlt auch sein Wille nicht mehr und erst recht nicht mehr das Gebet, das Gesprich

mit thm.

Die Weltlichkeit ist heute so perfekt geworden, dass eine groBe Zahl von Menschen
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Gott weder im Gebet sucht, noch sich um seine Gebote kiimmert. Es gibt zwar Aufbrii-
che, neue Hinwendungen zu Gott, aber die haben den Charakter der Ausnahme, aufs
Ganze gesehen treffen sie nur fiir einzelne Personen und fiir kleine Gruppen zu. Und
auch mit der neuen Religiositdt, von der man oft gesprochen hat, ist es nicht weit her,
wenn man genauer hinschaut. Es gibt zwar noch Religionen, die Mehrheiten faszinieren,

aber die moderne Zivilisation wird sie wahrscheinlich bald iiberrennen.

Die meisten Menschen leben heute oberfldchlich dahin und haben jeden Sinn fiir die
Verantwortung vor Gott verloren. Sie tun, was man tut, und denken, was die Vordenker
in den Massenmedien ihnen vordenken. Da braucht das Gebot Gottes gar nicht mehr
beiseite geschoben zu werden, weil es gar nicht mehr da ist, weil es gar nicht mehr zur
Kenntnis genommen wird. Und im Sog einer sikularen Offentlichkeit beten sie nicht
mehr, die meisten Menschen, nicht einmal mehr schlecht. Dadurch aber wird ihr Blick

vollends von den Geboten Gottes abgewendet.

Wo das Gebet stirbt, da schwindet das Bewusstsein der Verantwortung vor Gott und das
Bewusstsein der Verantwortung liberhaupt. Und das Gebet stirbt da, wo Gott und die
Religion grundsédtzlich zur Frage werden. Das Gebet und die Erfiillung des heiligen
Gotteswillens sind aber die Voraussetzungen fiir das Gelingen unseres Lebens, das mit

dem Tod eben nicht zu Ende ist.

Bei dem alttestamentlichen Propheten Micha, der mehr als 700 Jahre vor Christus im
Stidreich, in Juda, gewirkt hat - er war ein Zeitgenosse des Propheten Jesaja -, lesen wir:
,Es ist dir, o Mensch, gesagt, was gut ist, was Gott von dir verlangt: Das Rechte zu tun
und das Gute zu lieben und in Demut zu wandeln mit deinem Gott*“ (Mich 6, 8). Das
will sagen: Worauf es ankommt in unserem Leben, das ist das Gebet mit dem Herzen
und mit dem Munde, das Gebet in reiner Gesinnung, und die Erfiillung des Willens Got-
tes aus der Kraft des Gebetes, des Umgangs mit Gott: ,,Das Rechte zu tun und das Gute

zu lieben und in Demut zu wandeln mit deinem Gott*.

23. Sonntag im Jahreskreis

»Er macht die Tauben horen und die Stummen reden*
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Die Heilung des Taubstummen, von der unser Evangelium heute berichtet, will, wie alle
Wunder des Neuen Testamentes, deutlich machen, wer dieser Jesus ist und was sein
Wirken bedeutet. Das Wunder des Evangeliums will die gottliche Macht und Liebe Jesu
bezeugen. Mit den Zeitgenossen Jesu sollen wir erkennen: Hier ist einer, der grof3er ist
als Abraham und die Grofen der Vorzeit, einer, der alle gewohnten Kategorien sprengt,
der mehr ist als ein Mensch. Zugleich aber sollen wir in seinem Wirken erkennen, wie
Gott sich uns zuwendet, wenn wir im Glauben und im Vertrauen auf ihn unsere Hoff-

nung setzen.

Seinem Wesen nach ist er der Sohn Gottes, seinem Wirken nach der Heiland der Welt.
Dass wir das erkennen, nicht nur mit dem Verstand, sondern auch mit dem Herzen, das
ist der Sinn aller Wunder, die Jesus gewirkt hat, darum geht es auch in diesem Wunder.
Dass wir erkennen, dass in diesem Jesus sich der Himmel ge6ffnet hat und dass er sich
fortwéhrend in ihm Offnet, dass der ewige Gott in ihm ein Mensch geworden ist und
dass er der Heiland der Welt ist, das heif3t, dass er die heillose Welt einst heil gemacht
hat und dass nur er sie auch heute wieder heil machen kann. Nicht ganz zu Unrecht hat
man von der Agonie der Welt in der gegenwértigen Stunde der Geschichte gesprochen.
Wie damals wird er, der Heiland, indessen auch heute nur dann titig, wenn wir auf ihn
horen, wenn wir nicht meinen, wir kdnnten uns allein aus dem Sumpf herausziehen ode