Di6zesen und der Bischofskonferenz, zwischen den natio-
nalen Bischofskonferenzen und gegeniiber Rom und um-
gekehrt intensiviert werden. Uberlegungen sind im Gang,
das Ergebnis ist nicht abzusehen.

HK: Sie haben, Herr Dr. Homeyer, am Beispiel der
UOffentlichkeitsarbeit das Problem der internationalen
kirchlichen Zusammenarbeit angesprochen. Kann man von
einem effizienteren, personell und technisch erweiterten
Sekretariat der katholischen Kirche in Deutschland eine
wesentliche Intensivierung sowohl der internationalen
Kontakte in der eigenen Kirche wie auch in den zwischen-
kirchlichen Beziehungen in Deutschland erwarten?

Homeyer: Ich weifl nicht, ob das nun vorrangig oder gar
ausschlieflich Aufgabe des Sekretariates ist. Sicherlich
nicht. Bekanntlich hat der Informationsfluff und der Mei-
nungsaustausch erheblich zugenommen, auch zwischen den
Kirchen. Es gibt regelmifig Konferenzen auf fast allen
Ebenen. In einem evangelisch-katholischen Kontakt-
gesprich ist noch vor kurzem festgestellt worden, man
solle einmal die Fiille der bestehenden Kontakte iiberden-
ken und vielleicht neue Strukturen der Kooperation schaf-
fen. Im Gesamtbereich der katholischen Kirche gibt es be-
kanntlich die Bischofssynode in Rom, die regelmifig tagt.
Es gibt innerhalb Europas einen Rat der Europiischen
Bischofskonferenzen, und es gibt natiirlich auch Verbin-
dungen zwischen den Sekretariaten der einzelnen natio-
nalen Bischofskonferenzen.

HEK: Von den von Ihnen eben geschilderten Kontakten
sind die gesamtkirchlichen sicher grundlegend, aber wer-
den nicht, wenigstens unter informellen und pragmatischen
Gesichtspunkten, die regionalen Kontakte, auch solche mit
den osteuropiischen Episkopaten, fast noch wichtiger,
weil sich hier immer mehr Probleme gemeinsam stellen
und, soweit sie sich unterschiedlich stellen, durchaus be-
fruchtend aufeinander wirken konnen?

Homeyer: 1ch stimme lhnen zu. Und es hat auch bereits
eine solche Entwicklung eingesetzt. Es gibt im westeuro-
piischen Raum bereits regelmiflige Kontakte zwischen
den Sekretiren und zwischen den europdischen Lindern,
die eine Synode durchfithren, durchgefiihrt haben oder
durchfiihren wollen, besteht ein ziemlich enger Kontake
des Austausches von Planungen und Erfahrungen. Die
informellen Kontakte zwischen den Bischofen innerhalb

des ganzen Europa und dariiber hinaus sind in den letzten
Jahren ungemein intensiver geworden.

HK: Ist gegenwirtig auch an einen weiteren Ausbau der
Konsultationen und Begegnungen mit den Kirchen der
deutschsprachigen Nachbarlinder gedacht? Es ist doch so,
dafl hier sowohl die pastoralen Probleme wie die Pro-
bleme, die sich den Kirchen in bezug auf die Gesellschaft,
auch in bezug auf die staatliche Ordnung stellen, trotz
der sehr unterschiedlichen kulturellen und historischen
Landschaft so ziemlich genau dieselben sind.

Homeyer: Das Anliegen kann ich nur bejahen. Die Kon-
takte mit den Sekretiren im deutschsprachigen Raum sind
aber ohne Zweifel auch schon dichter als zum iibrigen
Europa. Und nicht nur das! Die Kooperation innerhalb
des deutschen Sprachraumes hat sich in den letzten Jahren
insgesamt wesentlich verbessert. Beispielsweise wurde die
liturgische Entwicklung nach dem Zweiten Vatikanum
durchwegs gemeinsam geplant und durchgefiihrt. Zudem
gibt es sehr gute informelle Kontakte mit regelmifligem
Informationsaustausch und sehr hiufigen Besprechungen
iiber die Entwicklung in den einzelnen Lindern. Ubrigens
muf ich hier auch hinzufiigen, dafl man die Bedeutung des
katholischen Auslandssekretariates in Bonn in diesem Zu-
sammenhang unbedingt erwihnen muf und daf die dort
geleistete Arbeit der Verstindigung zwischen den Kirchen
gleichsam aller Kontinente stindig zunimmt. ..

HK: Wie immer eine Organisationsreform im Rahmen
und im Umfeld der Bischofskonferenz aussieht, es bleibt
das Problem des richtigen Zueinanders von organisatori-
scher und geistlicher Fithrung in der Kirche. Man hat den
Findruck, dafl hier im deutschen Bereich das Organisa-
torische meist zu sehr im Vordergrund steht und die
iibergeordneten pastoralen Gesichtspunkte dabei zu kurz
kommen.

Homeyer: Diese Sorge ist sehr berechtigt, und gerade aus
diesem Grund miissen alle organisatorischen Verinderun-
gen sehr griindlich iiberlegt werden. Es geht darum, den
innerkirchlichen Informationsfluf und meinungsbildenden
Proze zu verbessern. Bei allem darf nicht vergessen wer-
den, dafl es um den Dienst am Heil geht, dafl es um die
Verkiindigung der Botschaft Jesu Christi geht, dafl es um
den Gottesdienst geht, daf es um die Weltaufgaben der
Kirche und der Christen hier und heute geht.

Dokumente

Das Studium der Philosophie in der Ausbildung

der Theologen

Ein Brief der rémischen Kongregation fiir das katholische Bildungswesen

In der zweiten Februarhilfle ging allen katholischen Bischifen
ein Schreiben der rémischen Kongregation fiir katholisches Bil-
dungswesen zu, in dem anf die Schwierigkeiten mit dem Philo-
sophiestudium in der theologischen Ausbildung der kinfligen
Geistlichen aufmerksam gemacht und eine Vertiefung der di-
daktischen und inbaltlichen Aspekte des Philosophiestudinms
in den Priesterseminaren und in den theologischen Lebranstal-
ten gefordert wird. Das Schreiben, das keine genauere (juristi-
sche) Kennzeidmung trigt, aber vielfach als ,Instructio™ be-
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zeichnet wurde (so auch im offiziosen Kommentar des ,Osser-
vatore Romano® vom 18.2.1972), ist vom 20. Januar 1972 datiert.
Wir wveréffentlichen bier den Wortlaut des Briefes in der den
deutschsprachigen Bischofen iibersandten dentschen Fassung.
Einige wenige sinnstorende sprachliche Wendungen wurden sinn-
gemaf ibersetzt®. Kursivierungen und Zwischeniiberschrifen
sind von der Redaktion. Wegen der in letzter Zeit hiufiger zu
hérenden Klagen iiber den Verlust an philosophischer Substanz
in der theologischen Ausbildung, die da und dort von einer ver-



stirkten Zuwendung zu philosophischen Fragestellungen wie zu
Fragen der philosophischen Vermittlung theologischer Aussagen
begleitet ist, glauben wir, daff dieses Dokument auch iiber den
engeren Kreis der an der Theologenausbildung Beteiligten bin-
aus Interesse findet.

Hochwiirdigste Exzellenz! Angesichts des im heutigen Leben
der Priesterseminare sich vollziehenden Wandels gestattet sich
die Kongregation fiir das katholische Bildungswesen, einige
Gedanken iiber ein Thema vorzulegen, dem sie grofle Bedeu-
tung beimifit,

Bei der im Geist des Konzils durchzufithrenden Erneuerung
der Priesterseminare stellt sich bekanntlich mit besonderer
Dringlichkeit das Problem der philosophischen Ausbildung der
kiinfligen Priester. Zur Gewinnung einer soliden Grundlage
fir das Studium der Theologie sowie zur Schaffung der Vor-
aussetzungen fiir eine fruchtbare Begegnung zwischen Kirche
und Welt, Glauben und Wissenschaft, christlichem Geistesgut
und moderner Kultur hielt es das Zweite Vatikanische Konzil
fiir angebracht, auch die Notwendigkeit einer tiefgreifenden
Reform des Philosophiestudiums zu betonen und hierzu
einige grundlegende Richtlinien anzubieten (vgl. ,Optatam
totius®, Nr. 15; ,Gaudium et spes®, Nr. 62 u. a.; ,Ad gentes®,
Nr. 16).

Es handelt sich um ein umfassendes, Einsatz forderndes Pro-
gramm, das heute immer dringlicher wird, das jedoch nicht
wenigen Schwierigkeiten begegnet. Die Kongregation fiir das
katholische Bildungswesen verfolgt die Entwidslung auf die-
sem Gebiet mit besonderem Interesse. Verschiedentlich konnte
sie anerkennenswerte Bemithungen und Fortschritte feststel-
len, mufite leider aber auch beunruhigende Erscheinungen
konstatieren, die zu Entmutigung und Resignation fiihren.
Heute, sechs Jahre nach dem Konzil, ist es geboten, sich iiber
die Situation genaue Rechenschaft zu geben, um daraus klare,
konkrete Folgerungen fiir die Zukunft zu ziehen. Es ist nicht
zu leugnen, daf} die Bemithung um eine philosophische Erneue-
rung heute Schwierigkeiten begegnet. Sie erfordern eine ge-
naue Untersuchung und die Priifung geeigneter Moglichkeiten
zu ihrer Uberwindung.

L. Die heutigen Schwierigkeiten
des Philosophiestudiums

Die Reform des Philosophiestudiums in den Seminarien voll-
zieht sich in einem geistigen Klima, das der Philosophie gegen-
iiber sich sowohl giinstig als auch ungiinstig erweist. Bei dem
vielfiltigen gesellschafilichen Wandel und den ideologischen
Strémungen von beute ruft unsere Zeit nach einer ernsten phi-
losophischen Neubesinnung; anderseits geht der Trend zur
Unterbewertung der Philosophie, in einigen extremen Fillen
sogar bis zur Auffassung, sie sei unniitz und darum aufzuge-
ben. Zweifellos nimmt die heutige Kultur, die sich immer
stirker vor dem Problem der Transzendenz verschlieft, mehr
und mehr eine ablehnende Haltung gegen das echte philoso-
phische Denken ein, insbesondere gegen die metaphysische
ipekulation, die allein zu den absoluten Werten vorstofien
ann.

Hier ist in erster Linie der heutige technologische Geist zu er-
wihnen, der dahin geht, den ,homo sapiens® zu einem bloflen
»homo faber” werden zu lassen. Die der Menschheit viele un-
leugbare Vorteile bringende Technik fordert nicht immer den
Sinn fiir die Werte des Geistes. Nach allgemeiner Auffassung
ist die Geisteshaltung vornehmlich der materiellen, konkreten
Welt zugewandt, der Beherrschung der Natur durch den wis-
senschaftlichen und technischen Fortschritt, wobei die Erkennt-
nis auf die Ebene der Methoden der positiven Wissenschaften
herabgedriickt wird. Wihrend der Akzent einseitig auf der
Bewiltigung der Zukunft liegt und der durch einen fast un-
begrenzten Fortschrittsglauben gespeiste Optimismus zu un-
mittelbaren und radikalen Verinderungen im wirtschaftlichen,
politischen und sozialen Raum dringt, gerit die bleibende
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Bedeutung bestimmter sittlicher und geistiger Werte in Ver-
gessenheit und erscheint die echte spekulative Philosophie, die
doch als unentbehrliche Grundlage fiir den erstrebten Wandel
gelten miifite, als iiberfliissig, wenn nicht sogar als schidlich.
In einem solchen Klima wird das ernste Suchen nach héchsten
Wahrheiten oft verachtet, und statt der festen und gesicherten
metaphysischen Grundeinsichten werden Aktualitit und Er-
folg zu Wahrheitskriterien erhoben. So wird es begreiflich,
daf} sich der Geist unserer Zeit immer mehr als antimetaphy-
sisch und darum jeder Form des Relativismus zuginglich er-
weist,

Die Humanuwissenschaflen kénnen die Philosophie nicht
ersetzen

Es ist keineswegs zu verwundern, wenn viele unter solchen Ver-
hiltnissen keinen Platz mehr fiir eine von den positiven Wis-
senschaften zu unterscheidende Philosophie finden, Wihrend
heute fast iiberall ein stark vermindertes Interesse fiir die klas-
sischen philosophischen Ficher festzustellen ist, nimmt die Ein-
schitzung der Natur- und Humanwissenschaften, mit denen
man eine erschopfende Erklirung der Wirklichkeit vorzulegen
glaubt, in steigendem Mafle zu. Man geht dabei sogar so weit,
die Philosophie véllig auszuschalten als eine veraltete und
zum Verschwinden bestimmte Sache. Statt einer wiinschens-
werten Begegnung, die zum wahren Wohl und Fortschritt so-
wohl der genannten Wissenschaften wie auch der Philosophie
beitragen konnte, entsteht so ein Antagonismus mit negativen
Folgen fiir beide Seiten.

Wihrend viele Wissenschaftler eine von den positiven Wissen-
schaften zu unterscheidende Philosophie ablehnen und ihr so-
gar die Existenzberechtigung abstreiten, betrachten auch ge-
wisse Theologen die Philosophie als nutzlos und selbst schid-
lich fiir die Heranbildung der Priester. Nach ihrer Auffassung
sei im Lauf der Geschichte die Reinheit der evangelischen Bot-
schaft durch das Eindringen der griechischen Spekulation in
die heilige Wissenschaft gefihrdet worden. Die scholastische
Philosophie habe sodann die spekulative Theologie mit einer
Menge von Pseudoproblemen belastet, weshalb man in den
theologischen Disziplinen ausschliefilich von der geschichtlichen
Methode Gebrauch machen solle.

Weitere Schwierigkeiten kommen aus dem Raum der Philoso-
phie selbst. Wo nimlich die Philosophie noch anerkannt wird,
gewinnt immer mehr ein philosophischer Pluralismus an Bo-
den, der nicht nur in der Begegnung mit den verschiedenen
Kulturen oder in der Verschiedenheit und Problemdichte der
philosophischen Strémungen seine Wurzeln hat, sondern auch
in der fast unerschépflichen Vielfalt der Quellen menschlicher
Erfahrung. Diese Entwicklung verstirkt sich zusehends trotz
des anerkennenswerten Bemiihens mancher heutiger Philoso-
phen, zu einer grofleren Kohirenz ihrer Systeme und zu aus-
geglicheneren Positionen zu gelangen. Umfang und Tiefe der
Problematik, die aus den verschiedenen neuen Philosophien
und dem Fortschritt der Naturwissenschaften erwichst, sind
solcher Art, dafl nicht nur eine Synthese, sondern auch die
Verarbeitung der fiir einen lebendigen und wirksamen philo-
sophischen Unterricht notwendigen neuen Begriffe ungemein
schwierig wird.

Schwierigkeiten bei Dozenten und Studenten

Naturgemifl hat diese Lage starke Auswirkungen auf das Phi-
losophiestudium in den Priesterseminaren. Professoren sowohl
wie Horer werden davon beriihrt. Es ist allgemein bekannt,
welch schwere und zahlreiche Aufgaben sich heute einem Pro-
fessor der Philosophie stellen: die notwendige Assimilierung
einer grofien Zahl neuer, aus den verschiedenen philosophischen
Richtungen und dem Fortschritt der Naturwissenschaften sich
ergebenden Begriffe; die Auseinandersetzung mit einer oft
vollig neuen Problematik; die erforderte neue Anpassung in
den sprachlichen Ausdrucksformen und didaktischen Methoden
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usw. — und das alles oft in kurzer Zeit, mit bescheidenen Mit-
teln und einer nicht immer hinreichend interessierten und
vorbereiteten Héorerschaft.

Nicht wenige Schwierigkeiten ergeben sich auch seitens der
Studenten. Sie zeigen zwar Interesse fiir gewisse aktuelle Fra-
gen, die den Menschen und die Gesellschaft betreffen, doch be-
deutet das heutige kulturelle Klima, das mehr dem Bild als der
Reflexion zugewandt ist, im allgemeinen keinen Anreiz zum
Philosophiestudium; noch weniger die vorausgehende Schul-
bildung, die oft vorwiegend technisch und pragmatisch aus-
gerichtet ist. Dariiber hinaus gibt es eine Reihe anderer spezi-
fischer Umstiinde, die das Philosophiestudium weniger anzie-
hend machen. Viele stehen in einer gewissen Ratlosigkeit den
zahlreichen einander widersprechenden philosophischen Stro-
mungen gegeniiber; der-nach ihrer Meinung zu sehr eine
Stellungnahme fordernde Charakter, ja die Unmoglichkeit eines
unvoreingenommenen Forschens nach der Wahrheit; die Abnei-
gung gegen fertige und autoritativ empfohlene Systeme; die
Mingel einer wenig zeitgemifien Darbietung des Stoffes und
einer veralteten, lebensfernen Problematik; eine gewisse ar-
chaische, dem modernen Menschen wenig zugingliche Sprache;
eine zu abstrakte Lehrweise, die den Zusammenhang zwischen
Philosophie und Theologie sowie vor allem mit der pastoralen
Titigkeit nicht aufzeigt, auf welche die Studenten in erster
Linie sich vorbereiten wollen.

Von daher entstebt in manchen Seminarien ein gewisses Unbe-
bagen und eine Abneigung gegeniiber der Philosophie, mit Zwei-
feln iiber den Wert und praktischen Nutzen des Philosophie-
studiums, daher kommt auch ein Nachgeben, ja sogar der Ver-
zicht eines authentischen philosophischen Unterrichts zugun-
sten der aktuelleren und scheinbar stirker auf das konkrete
Leben bezogenen Wissenschaften.

Wie ersichtlich, diirften sich die Hauptschwierigkeiten, die
heute das Philosophiestudium in den Seminarien in Frage stel-
len, in folgenden drei Punkten zusammenfassen lassen:

1. Die Philosophie hat nicht mehr ihr klares Eigenobjekt. Sie
wird verdringt und ersetzt durch die positiven Natur- und
Humanwissenschaften, die den Problemen der Wirklichkeit
mit einer heute als einzig giiltig anerkannten Methodik zu-
gewandt sind. Es ist die vom Positivismus, Neopositivismus
und Strukturalismus inspirierre Haltung.

2. Die Philosophie hat an Bedextung fiir die Religion und Theo-
logie verloren. Das Theologiestudium muf sich vom nut%loscn
Wortspiel der philosophischen Spekulation 18sen und sich in
voller Autonomie auf einer von der geschichtlichen Kritik und
von besonderen exegetischen Methoden gebotenen Grundlage
aufbauen. Die Theologie der Zukunft wird eine spezifische
Aufgabe der Historiker und Philologen sein.

3. Die zeitgendssische Philosophie ist fiir die Mehrzahl der
Priesterkandidaten zu einer unzuginglichen, esoterischen Wis-
senschaft geworden. Die modernen philosophischen Schulen
(Phinomenologie, Existentialismus, Strukturalismus, Neo-
positivismus usw.) kultivieren ihre Wissenschaft mit einer der-
artigen Fachtechnik hinsichtlich des Vokabulars, der Analysen
und Beweisfithrungen, dafl sie zu einem Reservat fiir hoch-
entwickelte Spezialisten wird. Es ist deshalb nicht einzusehen,
wieso es angebracht und mdglich sein soll, eine so schwierige
und verwickelte Wissenschaft in die normale Ausbildung der
Kandidaten fiir das Priestertum einzubauen.

Es ist verstindlich, daf diese Hindernisse vielen uniiberwind-
lich erscheinen und dafl deshalb mancherorts eine wirkliche
Entmutigung aufkommt.

II. Die Notwendigkeit der Philosophie
fiir die kiinftigen Priester

1. Auch nach dem bisher Gesagten sind wir iiberzeugt, dafl
alle Tendenzen, die die Philosophie aufgeben oder ihre Be-
deutung schmilern wollen, iiberwunden werden kénnen und
uns darum nicht entmutigen diirfen. Auch wenn die Hinder-
nisse, die sich heute dem Philosophiestudium entgegenstellen,
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schwer und zahlreich sind, erbringen sie nicht den Beweis, daf§
eine Unterschitzung der Philosophie oder gar ihre Streichung
aus dem Studienprogramm mit der Bildung zu einem wahren
und echten Humanismus, insbesondere im Hinblick auf die
Sendung des Priesters vereinbar ist. Ein Nachgeben wire
gleichbedeutend mit der Verkennung echtester und tiefster
Anliegen des modernen Denkens. Zweifellos steben ja die fun-
damentalsten philosophischen Probleme mebr denn je im Mittel-
punkt des Fragens der heutigen Menschen. Wir begegnen ihnen
auf allen Gebieten der Kultur: in der Literatur (Romane, Es-
says, Dichtung. . .), im Theater, Film, Fernsehen und sogar in
den Schlagern. Immer wieder kreist man um die ewigen The-
men des menschlichen Denkens, den Sinn von Leben und Tod,
Gut und Bose, die Begriindung der Werte, die Wiirde und die
Rechte der menschlichen Person, Gegeniiberstellung der Kul-
turen und ihres Geistesgutes, das Argernis des Leidens, der
Ungerechtigkeit, der Unterdriickung und der Gewalt, das
Wesen und die Gesetze der Liebe, die Ordnung und Unord-
nung in der Natur, die Fragen der Erziehung, Autoritit und
Freiheit, den Sinn der Geschichte und des Fortschritts, das
Geheimnis des Jenseits, und schliefilich im Hintergrund aller
Probleme die Frage nach Gott in seinem Dasein, seine perso-
nale Wirklichkeit und seine Vorsehung.

Philosophie fragt nach dem Sinn

2. Keines dieser Probleme kann eine adiquate Lésung auf der
Ebene der positiven Natur- und Humanwissenschaften finden,
da deren spezifische Methoden nicht geeignet sind, diese Pro-
bleme hinreichend anzugehen. Diese Fragen gehdren zu dem
spezifischen Bereich der Philosophie, die iiber die nur dufleren
Phinomene und ihre Teilaspekte hinaus sich der Gesamtwirk-
lichkeit zuwendet, sie im Licht der letzten Ursachen zu ver-
stehen und zu erkliren sucht.

Obschon die Philosophie die Ergebnisse der Erfahrungswissen-
schaften braudht, ist sie doch eine von den anderen verschie-
dene Wissenschaft. Sie ist autonom und von gréfiter Bedeutung
fiir den Menschen, der die Vielfalt der Phinomene nicht nur
registrieren, beschreiben und ordnen will, sondern auch und
vor allem ihren wahren Wert und letzten Sinn verstehen
mochte. Die anderen Erkenntnisse der Wirklichkeit fiithren die
Dinge nicht bis zu diesem hohen Grad des Verstehens, dem
charakteristischen Vorzug menschlichen Geistes. Solange keine
Antwort auf diese grundlegenden Fragen gegeben wird, bleibt
unsere ganze Kultur unterhalb der Fihigkeiten unseres for-
schenden Geistes. Die Philosophie hat mithin einen unersetz-
baren Kulturwert: sie ist die Seele echter Kultur, insofern sie
in einer dem innersten Verlangen des Menschen angemessenen
Weise die Frage nach dem Sinn der Dinge und der mensch-
lichen Existenz stellt.

Der Glaube ist nicht fideistisch begriindbar

3. Ein ausschlieflicher Rekurs auf die Offenbarung ist in vielen
Fillen iiberhaupt nicht mdglich. Eine solche Geisteshaltung
wirk aus den folgenden Griinden véllig unzureichend:

a) Das volle Erfassen der Offenbarung Gottes durch den Men-
scheh kann nicht als ein Akt blinden Glaubens oder als fideisti-
sche Haltung obne wvernunflgemifle Begriindung wverstanden
wetden. Der Glaubensakt setzt seiner Natur nach eine Glau-
bensbegriindung, ,motiva credibilitatis® voraus, die weitge-
hend philosophischer Art sind: Gotteserkenntnis, Begriff der
Schépfung, Vorsehung, Unterscheidung der wahren Offen-
barungsreligion, Erkenntnis des Menschen als freier und ver-
antwortlicher ‘Person. Man darf sagen, dafl jedes Wort des
Neuen Testamentes formell diese grundlegenden philosophi-
schen Begriffe voraussetzt. Der Priester bedarf also der Philo-
sophie, um seinem persénlichen Glauben eine wissenschaftlich
giiltige, seiner geistigen Kultur angemessene Grundlage zu
sichern.



Die Theologie braudst die Philosophie

b) Das Programm der ,fides quaerens intellectum® hat nichts
von seiner Aktualitit eingebiifit, die geoffenbarte Wahrheit
fordert die Reflexion des Glaubenden, sie lidt ein zu Analyse,
Vertiefung und Synthese, zu all dem, was ,spekulative Theo-
logie“ genannt wird.

Natiirlich geht es nicht darum, den Irrtum vergangener Jahr-
hunderte zu wiederholen, als man die theologische Spekulation
in oft iibertriebener und einseitiger Weise, bis zur Verdrin-
gung der biblischen und patristischen Studien betrieb. In dieser
Hinsicht mufl dem Studium der Offenbarungsquellen und der
Weitervermittlung der Botschaft des Evangeliums durch die
Jahrhunderte der Primat zuerkannt werden, der unanfechtbar
ist und nicht herabgemindert werden darf. Zu verurteilen ist
ebenfalls eine mifbriuchliche Anwendung der Philosophie in
dem wesentlich der Offenbarungswissenschaft zustehenden Be-
reich, Heute jedoch, bei dem wiedergewonnenen Gleichgewicht
und den bedeutenden Fortschritten in den biblischen Wissen-
schaften und auf allen Gebieten der positiven Theologie, ist es
moglich und notwendig, diese historische Arbeit durch Re-
flexion des Geistes iiber die Offenbarungstatsachen zu erginzen
und zu vervollkommnen. Im Besitz reicherer und gesicher-
terer Gegebenheiten als ehedem muf der spekulative Theologe
die Begriffe und Denkkategorien, in denen sich die Offenba-
rung ausdriickt, einer verniinftigen Kritik unterziehen. Bei
dieser delikaten Aufgabe wird er nicht nur die Errungenschaf-
ten der Natur- und Humanwissenschaften (Psychologie, An-
thropologie, Soziologie, Linguistik, Pddagogik usw.) beriick-
sichtigen, sondern wird auch ganz besonders die gesunde
Philosophie zu Hilfe nehmen miissen, damit sie zur Reflexion
iiber die Voraussetzungen und Folgerungen der Erkenntnisse
beitrage, die von den positiven Wissenschaften geboten werden.
Da ferner die Methoden der positiven Wissenschaften (Exegese,
Geschichte usw.) vielfach von verschiedenen Voraussetzungen
ausgehen, die philosophische Stellungnahmen implizieren,
kann eine gesunde Philosophie auch zur Klirung und kri-
tischen Bewertung dieser Stellungnahmen beachtlich beitragen
(was heute beispielsweise hinsichtlich der exegetischen Me-
thode Bultmanns besonders notwendig ist), ohne dafl sich
jedoch die Philosophie eine absolute kritische Funktion gegen-
iiber den Offenbarungsgegebenheiten anmaft.

Diese gegenseitige Beeinflussung der beiden Wissenschaften, die
ihre tiefen Wurzeln schon in deren Wesen hat, wird noch ver-
stirkt durch die in den letzten Jahren entstandene Lage der
Theologie, die sich neuen (geschichtlichen, anthropologischen,
existentiellen, personalistischen) Dimensionen erschlof}, neue
Aspekre entwickelte (psychologischer, sozialpolitischer Aspekt,
Orthopraxis usw.) und auflerdem ihre Methoden vertiefte
(das hermeneutische Problem), dadurch aber zugleich vor neue
Probleme gestellt wurde, die zuweilen sogar die Voraussetzun-
gen theologischen Erkennens beriithren (z. B. die Frage nach der
Méoglichkeit dogmatischer Definitionen von permanenter Gel-
tung). Fiir all das braucht die Theologie eine neue Klirung
und Vertiefung vieler Begriffe, so der Begriffe der Wahrheit,
der Moglichkeit und der Grenzen des menschlichen Erkennens,
des Fortschritts, der Entwicklung, der menschlichen Natur
und Person, des natiirlichen Sittengesetzes, der Verantwort-
lichkeit fiir das sittliche Handeln usw.

c) Die Philosophie ist des weiteren unersetzbar als Stitte der
Begegnung und des Dialogs zwischen Glaubenden und Nicht-
glaubenden. In dieser Hinsicht besitzt sie offenkundig hohen
pastoralen Wert. In einer pluralistischen Gesellschaft, in der
auf allen kulturellen Ebenen und mittels der Massenmedien
grundlegende philosophische Probleme erdrtert werden, ist es
villig unannehmbar, daff ein katholischer Priester zu einem
geistig gehobenen Gesprich mit Nichtchristen iiber ‘Grund-
fragen seines persénlichen Glaubens und die brennenden Pro-
bleme der Welt nicht fihig sein soll.

d) Es ist schlieflich noch darauf hinzuweisen, dafl die Orien-
tierungen pastoraler und pidagogischer Art, selbst die Rechts-

normen, die Sozialreformen und viele politische Entscheidun-
gen mit Voraussetzungen und Folgerungen philosophischer
Art verbunden sind, die geklirt und kritisch bewertet werden
miissen, Eine authentische Philosophie kann zweifellos be-
trichtlich zur Humanisierung der Welt und ihrer Kultur bei-
tragen, da sie eine fiir das erfolgreiche Handeln so notwendige
richtige Wertordnung bietet.

III. Einige Richtlinien fiir die philosophische
Ausbildung

Im Vorausgehenden wurde versucht zu zeigen, dafl eine solide
philosophische Ausbildung fiir die kiinftigen Priester heute
mehr als je notwendig ist. Zugleich sollte auf Einwinde Ant-
wort gegeben werden, die von seiten mancher Vertreter der
positiven Wissenschaften und von gewissen Theologenkreisen
gegen die Philosophie erhoben werden. Es ist nunmehr noch
zu den Schwierigkeiten Stellung zu nehmen, die von der heu-
tigen Lage der Philosophie selbst, d. h. von einem philosophi-
schen Pluralismus, dem schwierigen technischen Vokabular
usw. herkommen.

Es handelt sich um wirkliche Schwierigkeiten, die jedoch nicht
iibertrieben werden diirfen. Gewifl ist es wichtig, mit der Zeit
Schritt zu halten, anderseits ist in einem gesunden Realismus
ein ,Perfektionismus® zu vermeiden. Jedes Seminar mufl in
den heutigen Schwierigkeiten zu verwirklichen suchen, was in
seinen Kriften liegt, unter Beriicksichtigung der konkreten
Verhiltnisse, der 6rtlichen Moglichkeiten, ohne sofort das volle
Ideal erreichen zu wollen.

Ausbildung und Weiterbildung der Dozenten

1. Das erste Bemithen muff dem konkreten Aufbau der Stu-
dien gelten, vor allem mit folgenden Zielsetzungen:

a) Sorge zu tragen ist fiir eine solide fachliche Vorbereitung der
Dozenten. Angesichts der auf dem Gebiet der Philosophie er-
hohten Anforderungen ist es unerlifilich, dafl die Professoren
eine ernste Fachausbildung erhalten. Diese ist in Studienzen-
tren zu erwerben, die in doktrineller Hinsicht Garantien bie-
ten und als Institute echter philosophischer Forschung aner-
kannt sind.

b) Zu férdern ist auf jede Weise eine stindige Weiterbildung
der Professoren durch Studienkurse und Begegnungen zum
Zweck gegenseitigen Gedanken- und Erfahrungsaustausches.
Zur Erleichterung ihrer Arbeit wird auch eine angemessene
Besoldung und eine entsprechende Verteilung der Vorlesungen
beitragen, so dafl jedem personlich die Moglichkeit intensiven
und systematischen Studiums gesichert wird.

c) Den Schwierigkeiten auf seiten der Studenten ist durch
bessere didaktische Methoden entgegenzukommen, wie dies im
Dekret ,Optatam totius®, Nr.17, und in der ,Ratio Fundamen-
talis®, Kap. 15, empfohlen wird. Dabei ist die fiir das Philoso-
phiestudium vorgesehene Zeit, das in der ,Ratio Fundamen-
talis geforderte Biennium (Nr. 61c), unverkiirze durchzu-
halten.

Zur klareren Orientierung der Studenten empfiehlt sich, un-
beschadet der Autonomie der einzelnen Lehrficher, ein Dialog
zwischen den Dozenten der Philosophie und Theologie als
Briickenschlag zwischen beiden Fachgebieten, wie es der For-
derung wirksamer interdisziplinirer Zusammenarbeit ent-
spricht (vgl. ,Ratio Fundamentalis“, Nr. 61b).

d) Ausbau der Seminarbibliothek, um Professoren und Stu-
denten die fiir die Forschung bendtigten Verdffentlichungen
zur Verfiigung zu stellen.

e) Anregung einer engen Zusammenarbeit zwischen den Semi-
narien und theologischen Instituten mit Forderung des Aus-
tausches der Dozenten.

Es versteht sich von selbst, dafl {iber die Anwendung dieser
oder anderer Mittel die lokalen Autorititen gemifl den kon-
kreten Erfordernissen urteilen werden. Bei allen wiinschens-
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werten Erneuerungsbemiihungen ist jedoch die fundamentale
Bedeutung der philosophischen Fakultiten und der sonstigen
spezialisierten philosophischen Studienzentren nicht aus dem
Auge zu verlieren. Thnen fillt ja die ernste und nicht leichte
Aufgabe zu, die kiinftigen Professoren auszubilden, periodische
Kurse zur Weiterbildung zu organisieren, die wissenschaft-
lichen Verédffentlichungen und die Herausgabe zeitangepafiter
Handbiicher zu besorgen. Die zustindigen Autorititen werden
es sich deshalb sehr angelegen sein lassen, die Tdtigkeit solcher
Institute bestens zu organisieren und zu fordern.

Verbesserung der Studienprogramme

2. Nach der Sicherstellung eines sachgerechten Aufbaus der
Studien ist sodann vor allem an die Losung der wichtigeren
und heikleren Probleme des Lebrgebaltes und der Studienpro-
gramme zu denken. Diese Probleme sind im Blick auf das Stu-
dienziel im Rahmen der Priesterausbildung anzugehen.

Obwohl das Zweite Vatikanische Konzil klare Grundlinien fiir
die wiinschenswerte Erneuerung des Philosophiestudiums vor-
gezeichnet hat, miissen wir heute, nach Ablauf von sechs Jah-
ren, leider feststellen, daf nicht alle Seminarien der von der
Kirche gewollten Linie gefolgt sind. Verschiedene, oft ver-
widkelte und schwer definierbare Ursachen haben bewirkt, dafl
das Philosophiestudium statt eines Fortschritts einen Kraftver-
lust aufweist und Unsicherheit verrit, vor allem hinsichtlich
seines Inhalts und seines Ziels. Angesichts dieser Lage erscheint
es notwendig, folgendes klarzustellen:

Die philosophische Ausbildung in den Seminarien darf sich
nicht damit begniigen, den jungen Studenten das ,Philosophie-
ren® beizubringen. Gewifl ist es wichtig, dafl die Studenten es
lernen, zu philosophieren, d.h. von echter, bestindiger Liebe ge-
tragen sind, die Wahrheit zu suchen, ihren kritischen Sinn zu
schirfen, die Grenzen des menschlichen Erkennens in den Blick
zu bekommen und die vernunftgemiflen Voraussetzungen des
eigenen Glaubens zu vertiefen. Doch das ist nicht genug. Der
Philosophieunterricht mufl giiltige Prinzipien und Inhalte dar-
bieten, die von den Horern aufmerksam erwogen, bewertet
und stufenweise angeeignet werden kdnnen.

Der Philosophieunterricht kann auch nicht auf eine Unter-
suchung reduziert werden, die sich darauf beschrinkt, mit
Hilfe der Humanwissenschaften die Gegebenheiten der Erfah-
rung zu erfassen und zu beschreiben. Es mufl vielmehr zu einer
wirklichen philosophischen Reflexion vorangeschritten werden,
im Licht gesicherter metaphysischer Prinzipien, um zu objek-
tiv und absolut giiltigen Aussagen zu kommen.

Zu diesem Zweck leistet sicher die Geschichte der Philosophie
einen niitzlichen Dienst, da sie die hauptsichlichen L&sungen
darbietet, die von den groflen Denkern der Menschheit im
Lauf der Jahrhunderte fiir die Probleme der Welt und die
grofien Fragen des Lebens gesucht wurden. Die Geschichte der
zeitgendssischen Philosophie und das Studium ausgewihlter
Werke der Literatur vermitteln ein besseres Verstehen der
heutigen Problematik. Trotzdem darf sich der Philosophie-
unterricht nicht auf die Darlegung dessen beschrinken, was
andere gesagt haben. Der junge Mensch muf zur unmittel-
baren Auseinandersetzung mit den Problemen der Wirklich-
keit angeleitet werden, um sich dann durch den Vergleich und
die Wertung der verschiedenen Losungen eigene Uberzeugun-
gen und eine Gesamtschau der Wirklichkeit zu erarbeiten.

Diese Gesamtschan der Wirklichkeit, zu der der Philosophie-
unterricht in den Seminarien hinfithren soll, kann ndtiirlich
nicht im Gegensatz zur christlichen Offenbarung stehen. Keine
Schwierigkeit besteht an sich gegen einen gesunden philoso-
phischen Pluralismus, wie er durch regionale Gegebenheiten,
die Verschiedenheit der Kulturen und Geisteshaltungen be-
dingt ist, da sich die gleiche Wahrheit auf verschiedenen Wegen
erreichen und in verschiedener Weise darstellen und entfalten
lafe. Dagegen ist es nicht mdglich, einen philosophischen Plu-
ralismus anzunehmen, der den wesentlichen Kern der mit der
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Offenbarung verbundenen Wahrheiten gefihrdet, da es ja kei-
nen Widerspruch zwischen den gesicherten philosophischen
und den iibernatiirlichen Wahrheiten des Glaubens geben kann.
In dieser Hinsicht lifit sich ganz allgemein sagen, daf die jii-
disch-christliche Offenbarung ihrem Wesen nach absolut un-
vereinbar ist mit jedem epistemologischen, moralischen oder
metaphysischen Relativismus, ebenso auch mit jeder Form des
Materialismus, Pantheismus, Immanentismus, Subjektivismus
und Atheismus.

Was Philosophie leisten soll

Zu dem erwihnten wesentlichen Wahrheitskern gehort in
besonderer Weise:

a) die Fihigkeit des menschlichen Erkennens, in den kontin-
genten Wirklichkeiten objektive und notwendige Wahrheiten
zu erfassen und so in einem kritischen Realismus einen Aus-
gangspunkt fiir die Ontologie zu besitzen;

b) die Méglichkeit einer realistischen Ontologie, die die tran-
szendenten Werte ins Licht setzt und zur Bejahung eines per-
sonalen Absoluten und Schépfers des Universums vorstofit;
c) ebenso die Moglichkeit einer Anthropologie, die den Men-
schen in seiner authentischen Geistigkeit bejaht und so zu
einer theozentrischen, das irdische Leben transzendierenden
und doch zugleich fiir die soziale Dimension des Menschen
gedffneten Ethik fithrt.

Dieser fundamentale Wahrheitskern, der jeden historizistischen
Relativismus und jeden materialistischen oder idealistischen
Immanentismus ausschlieflt, entspricht jener soliden, einheit-
lichen Erkenntnis des Menschen, der Welt und Gottes, von der
das Zweite Vatikanische Konzil spricht (,Optatam totius®,
Nr. 15), wenn es dem Philosophieunterricht in den Seminaren
die Weisung gibt, das reiche Geisteserbe der Vergangenheit
nicht zu vergessen (,innixi patrimonio philosophico perenni-
ter valido®, ebd.), doch zugleich aufnahmebereit zu sein fiir
den vom neuen Denken immer wieder eingebrachten Reich-
tum (,ratione habita quoque philosophicarum investigatio-
num progredientis aetatis®, ebd.).

In diesem Sinn rechtfertigen sich — und bleiben auch heute
noch giiltig — die wiederholten kirchlichen Empfehlungen der
Philosophie des heiligen Thomas, in der die Grundprinzipien
der natiirlichen Wahrheit sauber und organisch dargelegt und
so mit der Offenbarung harmonisiert werden. In ihr ist aber
auch die dynamische Erneuerungskraft eingeschlossen, die nach
dem Zeugnis der Biographen die Lehrweise des heiligen Tho-
mas kennzeichnete und bis heute den Unterricht all derer
kennzeichnen mufl, die Thomas folgen wollen, indem sie sich
bestindig und immer neu um die Synthese der giiltigen Er-
kenntnisse der Vergangenheit mit den Errungenschaften des
heutigen menschlichen Denkens bemiihen.

Bei der Erfiillung dieser Aufgabe sind die Problematik und die
Eigenart der verschiedenen Regionen und ihrer Kulturen
ins Auge zu fassen. Es ist dafiir zu sorgen, daf die Studenten
eine angemessene Kenntnis der bedeutenderen philosophischen
Ideen der eigenen Zeit und des eigenen Milieus erlangen, damit
das Studium der Philosophie eine wirkliche Vorbereitung auf
das Leben und auf die sie erwartende Sendung werde, und sie
fiir den Dialog mit den Zeitgenossen, den Glaubenden und den
Nichtglaubenden, fihig werden (,Optatam totius®, ebd.).

Wenn wir Thre Aufmerksamkeit auf die Probleme der philoso-
phischen Ausbildung der kiinftigen Priester lenken wollten, so
war es unsere Absicht, Thnen einige Gedanken zu dem Thema
vorzulegen und vor allem eine gewisse Hilfe anzubieten fiir
die Erneuerung der Ausbildung auf einem heute so wichtigen
Gebiet. Wir sind uns der Grenzen dieses unseres Schreibens
wohl bewuflt. Es beschranke sich absichtlich nur auf das Wesent-
liche. Wir mochten hoffen, daf es, zusammen mit den Texten
des Zweiten Vatikanischen Konzils und der Ratio Fundamenta-
lis Institutionis sacerdotalis, den Dozenten der Philosophie bei
der Erfiillung ihrer Bildungsarbeit einige niitzliche Anregungen
und Orientierungen zu geben vermag.



