Meldungen aus Kirche und Gesellschaft

Downside-Symposium iiber Kirchengemeinschaft
und Interkommunion

Seit 1956 treffen sich in England in
regelmifligen Abstinden aufgeschlos-
sene und liberal denkende katholi-
sche Gelehrte in Verbindung mit der
Abtei Downside zu Tagungen (Sym-
posien), auf denen sie sich als Auflen-
seiter im englischen Katholizismus
artikulieren konnten. Ihr Anliegen
war vor allem, den Katholizismus
in England aus dem Getto heraus-
zufithren und im akademischen Le-
ben — und vor allem an den Uni-
versititen selbst — prisent werden
zu lassen. Heute haben viele dieser
Gelehrten, vor allem auch Theolo-
gen, reguldre Stellungen an engli-
schen Universititen und beginnen,
einen fithrenden Einflufl auszuiiben;
katholische Theologie hat in einer
Reihe von staatlichen Universititen
einen festen Platz erhalten. Vom 10.
bis 14. April fand das Symposium
zum zehnten und vermutlich letzten
Mal statt, da seine wesentlichen Ziele
erreicht scheinen.

Dem Beobachter mufite auffallen,
mit welcher Sicherheit die verschie-
denen Beitrige zu dem aktuellen
Thema sich auf eine gemeinsame
Tonart einspielten. Der Grundton,
den ein Theologe vom Kontinent,
P. Fransen S], Léwen — offenbar
regelmifliger Gast der Symposien —
in seinem Er6ffnungsreferat anschlug,
wurde bruchlos von den englischen
Theologen aufgenommen und in al-
len Entfaltungen des Themas bis zum
Ende durchgehalten.

Welches sind die Kriterien kirch-
licher Identitit?

Fransen untersuchte die vier Krite-
rien, die von amtlicher katholischer
Seite fir eine Interkommunion auf-
gestellt werden: Ubereinstimmung
im Glauben allgemein und im eucha-
ristischen Glauben im besonderen,
apostolische Sukzession und giiltige
Weihen. Gemeinsamkeit im Glauben
kann faktisch auch dann bestehen, so
urteilte Fransen, wenn sie nicht durch
eine gemeinsame Formel ausgedriickt
werden kann. Die Apostolische Suk-
zession und theologische Giiltigkeit
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der Weihen kann nicht von bestimm-
ten rechtlichen und rituellen Krite-
rien abhingig gemacht werden. —
Ein Riickblick in die Praxis der Zu-
lassung und Ausschliefung in der
friithen Kirche, den M. Wiles, Oxford
(anglikanisch), bot, zeigte nur, dafl
auch dort kein Modell zu finden ist,
das der heutigen Skumenischen Si-
tuation gerecht wiirde. — Vom Stand-
punkt des ,radikalen Protestanten®
aus, wie er es nannte, vertrat J. Kent,
Bristol (Methodist), grundsitzlich
die Uberzeugung, dafl auf die kirch-
liche Tradition sich stiitzende und

allgemein verbindliche Formulie-.

rungen der Lehre keine brauchbare
Grundlage fiir die kirchliche Ge-
meinschaft abgeben kénnen. Kent zog
Kiings Buch ,Unfehlbar® als Zeugen
fiir . seine These heran. Nur durch
stindig neuen Riickgang auf die
Schrift kann die Kontinuitit und
Ubereinstimmung mit dem apostoli-
schen Zeugnis gewihrleistet werden.
Die daraus resultierende Vielfalt ist
legitim. Kent wandte sich mit dieser
Auffassung aber nicht nur gegen die
traditionelle katholische Einschit-
zung von Tradition und kirchlichem
Lehramt; er sah eine dhnliche Denk-
weise auch in den reformatorischen
Kirchen wirksam und vor allem auch
in den heutigen Versuchen, durch die
Erarbeitung gemeinsamer und ver-
bindlicher Glaubenserklirungen eine
Grundlage fiir die Union getrennter
Kirchen zu schaffen. Von diesem Ge-
sichtspunkt her kritisierte er sowohl
das gescheiterte englische anglika-
nisch-methodistische Einheitsschema
wie auch die neue anglikanisch-katho-
lische Erklarung zur Eucharistielehre.
Wird diesen Dokumenten eine grund-
legende Funktion zuerkannt, so ver-
fehlen sie das eigentliche 6kumenische
Ziel: dieKirchen gerade in ihrer Viel-
falt zu vereinen.

Damit war unabweislich die Frage
gestellt, wodurch die Kirche sich
identifiziere und nach auflen ab-
grenze, wenn nicht durch verbind-
liche Formulierungen ihres Glaubens.
Es wurde in der Diskussion darauf
hingewiesen, dafl Jesus durch seine

Predigt keine dogmatischen Grenzen
gesetzt, sondern umgekehrt alle
Grenzen zwischen den Menschen ab-
gerissen und Gemeinschaft gestiftet
habe, mit der metanoia als einziger
Bedingung der Zugehdrigkeit. ,Be-
haviour®, Verhalten, als Kriterium
der Kirchengliedschaft war dennauch
das Thema von J. A. Baker, Oxford
(anglikanisch). Die eigentliche Zasur
zwischen den Menschen entstehe, so
meinte er, aus der Entscheidung fiir
die ,Ethik Gottes®, die Ethik des
selbstlosen und aufopfernden Dien-
stes am Nichsten, nicht durch Taufe
und Annahme des Glaubensbekennt-
nisses. Jene Entscheidung ist faktisch
eine Ubernahme der Torheit des
Kreuzes und im Grunde bereits ein
Sprung des Glaubens; er &ffnet den
Menschen auch fiir den Glauben an
die Botschaft, dafl Gott selbst dieses
Ethos als Mensch realisiert habe.
Nach einem solchen ,Sprung® be-
deutet dann auch die Taufe nur einen
Schritt auf einer kontinuierlichen
Entwicklung des Glaubensbewufit-
seins, nicht die Erreichung einer
neuen, endgiiltigen Plattform.

Glaubensbekenntnis als Bedin-
gung kirchlicher Gemeinschaft

In der anschliefenden Diskussion
wurde klargestellt, daf} es sich in je-
ner ,Ethik Gottes® nicht um ein be-
stimmtes System ethischer Werte
handeln kénnne: Der Glaube, durch
den der Mensch sich auf die Torheit
des Kreuzes einlifit, transzendiere
grundsitzlich alle biologisch und hi-
storisch bedingte Werterkenntnis. —
Wie aber verhilt sich das kirchliche
Glaubensbekenntnis zum Glauben in
diesem transzendentalen Sinn? Diese
Frage war der Ausgangspunkt des
Referates von N. Lash, Cambridge.
Er stiitzte sich auf die von C. Panik-
kar entwickelte Unterscheidung von
»faith® (transzendentaler Glaube)
und ,belief* (bewufit formulierba-
rer Glaube). Allein Glaube im Sinne
einer transzendentalen Offenheit des
Menschen fiir Gott ist nach Panikkar
notwendige und unerlafiliche Bedin-



gung des Heils. Dieser Glaube Fuflert
sich unthematisch im gesamten Ver-
halten des Menschen. Jedoch kann er
auch ohne Bezug zum kirchlichen
Glaubensbekenntnis bestehen. Die
heutige Situation der Kirche als Min-
derheit in der Welt zwingt sogar
zu der theologischen Umkehrung, die
Erlangung des Heils auflerhalb der
Kirche als Normalfall anzusehen, die
Vermittlung des Heils durch die
Kirche als den theologischen Sonder-
fall. Das Glaubensbekenntnis der
Kirche erhilt so die Funktion eines
prophetischen Zeichens, das dem
tiberall wirksamen transzendentalen
Glauben in der Geschichte themati-
schen Ausdruck verleiht.

Von hier aus stellte sich Lash von
neuem die Frage nach dem Glau-
bensbekenntnis als Bedingung der
kirchlichen Gemeinschaff. Er machte
zunichst deutlich, dafl das kirchliche
Glaubensbekenntnis mehr ist als die
objektive Definition von Glaubens-
inhalten. Der urspriingliche Sinn des
apostolischen Glaubensbekenntnisses
im Zusammenhang der Tauffeier
war ein doxologischer: Er war per-
sonliches Bekenntnis einer Hoffnung
und somit Ausdrudk einer christli-
chen ,Orthopraxie®. Die spiteren
Erweiterungen gaben dem Symbol
mehr die Funktion einer Norm lehr-
mifliger Orthodoxie, und diese war
auch das Anliegen der breiten spite-
ren Dogmenentfaltung. Erst nach
dem Mittelalter allerdings wurde
die kirchliche Autoritit zum ver-
bindlichen Kriterium fiir das, was
»de fide® war; urspriinglich galten
als ,de fide* nur die im Glaubens-
symbol zusammengefafiten Grund-
wahrheiten des Glaubens. Durch
diese theologisch notwendige Riick-
beziehung auf den im Symbolum zu-
sammengefafiten Glauben nimmt die
kirchliche Lehre als Ganze teil an
seinem doxologischen Charakter.

Grundsitzlich ist also das apostoli-
sche Glaubenssymbol ausreichendes
Kriterium fiir die Ubereinstimmung
im Glauben — jedoch nicht durch
blofle Wiederholung seines Textes
und auch nicht durch dessen kirchen-
amtliche Interpretation. Es kommt
darauf an, dafl das Bekenntnis des
Glaubens Ausdruck der kirchlichen
»Orthopraxie® ist, wie das apostoli-
sche Symbolum es urspriinglich war.
Diese kommt nur im gesamten Le-
ben der betreffenden Kirche zum
Ausdrudk,
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Zu einem ihnlichen Ergebnis kam in
seinem Vortrag R. Murray S], Lon-
don: Er beschrieb die verschiedenen
kirchlichen Traditionen als verschie-
dene Arme eines Flusses, die in ver-
schiedenen Betten dasselbe Wasser
fithren. Die Tendenzen zur Hiresie
sind in jeder dieser Traditionen
wirksam. Sie entspringen entweder
einer einseitigen Betonung des Escha-
tologischen, des Geistes, des person-
lichen Engagements, oder einer ein-
seitigen Betonung der Kontinuitit,
des Rahmens, des Buchstabens. Den
Mafistab fiir das rechte Gleichge-
wicht in allen Gebieten der Glau-
benslehre sah Murray im christo-
logischen Dogma: einer gleich star-
ken Betonung der Menschheit wie
der Gottheit Christi. Damit niherte
sich Murray unter den Referenten
des Symposiums am stirksten der
Vorstellung von einem inhaltlich be-
stimmbaren Kanon kirchlicher Or-
thodoxie. Aber offenbar ging es auch
bei diesem christologischen Kriterium
nicht um verbale Ubereinstimmun-
gen in der Glaubenslehre, sondern
um ein Verstindnis des ganzen
eigentiimlichen Lebens einer kirch-
lichen Tradition.

Orthopraxie als Zugang oder Er-
weis der Einheit?

Es blieb daher auch nach diesem
Beitrag die Frage, welche positive
Funktion sprachliche Ubereinstim-
mung in Glaubensfragen - fiir die
kirchliche Gemeinschaft hat. Sie
wurde in keinem Vortrag systema-
tisch behandelt. In den Diskussionen
jedoch wurde geklirt, daR — wenn
auch nicht bestimmte Formulierun-
gen, so doch das Faktum sprachlicher
Verstindigung und gemeinsamer
Aussage, die die Grenzen der ver-
schiedenen Traditionen immer neu
schopferisch iibersteigen, ein Zeichen
der Ubereinstimmung im Glauben
sei. Von daher erhalten Skumenische
Konsenserklirungen als sichtbares
Ergebnis okumenischer Vorginge
einen paradigmatischen Wert: es
geht fiir die Betroffenen nicht darum,
sie ,anzunehmen®, sondern den Vor-
gang, dem sie entspringen, auf eigene
Weise selbst zu vollziehen. Sicher
spielt in diesem Vorgang ein Ele-
ment stets die entscheidende Rolle,
das Lash zum Abschluf seines Refe-
rates nannte: Es geht in ihm letztlich
darum, daff man in der anderen
Kirche ,,Christus erkennt®. Dies ist

eine Erkenntnis, die — so wurde in
der Diskussion gesagt — dhnlich der
Erkenntnis Christi in der Schrift
oder der kirchlichen Verkiindigung —
rational und theologisch verifizier-
bare Kriterien zwar als ,,praeambula
fidei“ einsetzt, aber auch grundsitz-
lich iibersteigt und selbst, wenn auf
deren verbaler Ebene (noch) keine
eindeutige Klarheit zu erreichen ist,
vollkommene Sicherheit gewinnen
kann; damit verpflichtet sie aber zu-
gleich zu Glaubensgehorsam und
Nachfolge gegeniiber dem in der an-
deren Kirche erkannten Christus.
Letzte Sicherheit dariiber, daf man
im Glauben — gerade auch im eu-

charistischen Glauben — iiberein-

stimmt, entsteht also — so ein Dis-
kussionsbeitrag — nicht erst durdy
gemeinsame Formulierungen, ja im
letzten iiberhaupt nicht durch sie,
sondern dadurch, dafl man gemein-

sam tut, was Christus aufgetragen
hat.

An diese theologische Schlufifolge-
rung fiigte sich in Vortrigen und
Diskussionen eine Anzahl von Be-
obachtungen zur Praxis des kirchli-
chen Lebens. Von ihr aus erhilt z.B.
die Bemerkung von M. Wiles Ge-
wicht, daf} die Friihkirche darin wohl
auch heute ein Modell abgebe, daf}
ihre Einheit primdr in der Ortskirche
sakramentalen Ausdruck gefunden
habe, und die sichtbare Einheit der
Universalkirche erst sekundir um
der Wahrung der Einheit am Ort
willen notwendig und geschaffen
worden sei. Vor allem riickt hier die
These des einleitenden Referates von
P. Fransen ins Zentrum: dafl es sich
in der Frage der Interkommunion
letztlich nicht um ein Urteil iiber
theologische Lebrunterschiede ban-
dele, sondern wm eine pastorale Ent-
scheidung: dariiber, ob zwei Kirchen
als Ganze bereit sind, den Weg zum
eschatologischen Ziel gemeinsam zu
gehen. Dabei miisse vermieden wer-
den, dafl sich eine Schicht theologisch
Aufgeklirter in ihrem kumenischen
Verhalten vom breiten Kirchenvolk
16st und sie zuriickliflt; doch ande-
rerseits miisse auch die besondere Si-
tuation von Gemeinden und Grup-
pen — vor allem auch von Misch-
ehepaaren —, die sich bereits in je-
ner Bereitschaft verbunden wissen,
in der Pastoral ernst genommen
werden. Der traditionelle Tutioris-
mus, der die Praxis der Kurie in sol-
chen Fragen bestimme, sei nicht im-
mer der sicherere Weg.

319



Nicht theologische, den Tkumenis-
mus fordernde und u. U. hindernde
Faktoren wurden von beiden sozio-

logischen Referaten (D.Clarke, Lon--

don, und R. Powler, Leeds) um-
schrieben. Als férdernde Faktoren
wurden genannt: die wachsende An-
gewiesenheit des Klerus auf Zusam-
menarbeit, die allmihliche Anglei-
chung der wverschiedenen soziologi-
sche Strukturen der Kirchen, die Ent-
stehung einer einheitlichen sikulari-
sierten Gesellschaft. Wichtig war an-
dererseits die Unterscheidung ver-
schiedener Arten von Bindung an
eine Kirche: sie kann primir auf die
Lokalkirche oder primar auf die
Konfession als Ganze in der Art
einer Partei bezogen oder ,kosmo-
politischer® Art sein. Wahrend sich
aus den beiden erstgenannten Ver-
inderungen kirchlicher Strukturen
ergeben, verhilt letztere sich diesen
gegeniiber indifferent. Die traditio-
nellen Lehrunterschiede haben im
Bewufitsein der Gliubigen oft die
Bedeutung von parteilichen ,Fah-
nenzeichen®, d. h. von Identitits-
merkmalen der Konfession; ihre
theologische Aufarbeitung geniigt oft
nicht, um ihnen diese soziologische
Funktion zu nehmen.

Die pastoralen Folgerungen zog mit
personlicher Vehemenz — in Reak-
tion auf manche Erscheinungen im
okumenischen Verhalten der Kirche
von England — Miss V. Pitt (angli-
kan.), London: Es sei nicht méglich,
die konfessionellen Unterschiede von
oben her abzubauen, wihrend sie fiir
viele noch Inhalt ihres christlichen
Engagements sind. Okumenismus
diirfte nicht allein vom Bediifnis
nach Anpassung an eine sikulari-
sierte Einheitswelt bestimmt sein.
Auf die Entwicklung einer nesen
christlichen Spiritualitit komme es
an, in der sich die Christen aller Kir-
chen verbindlich in wirklicher Ge-
meinschaft annehmen.

Geistliche Situation einer Gruppe
fiir Interkommunion entschei-

dend?

Zusammenfassend wird man fest-
stellen, daff die Uberlegungen des
Symposiums auf {iberaus praktische
Konsequenzen hinausliefen: Die Be-
jahung der Interkommunion kann,
darin war man sich einig, nicht von
einer gemeinsam ausgearbeiteten
theologischen Erklirung iiber alle
Unterschiede in Lehre und Praxis
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abhingig gemacht werden. Wo die
Ubereinstimmung im Bekenntnis der
grundlegenden Glaubensartikel des
apostolischen Symbolums besteht,
eine im ganzen Leben einer Kirche sich
ausdriickende christologische Ausge-
wogenheit und Hoffnung auf Gott,
eine — letztlich alle verbale Verifi-
kation iibersteigende — Sicherheit,
in ihr Christus zu erkennen, da ist
kirchliche (und sakramentale) Ge-
meinschaft nicht nur legitim, sondern
von Christus her geboten.

Diese Bedingungen entstehen jedoch
primdr auf lokaler Ebene bzw. in
konkreten Gruppen und nur in der
Weise einer geistigen Erneuerung al-
ler Betroffenen, die ihnen ihre Beru-
fung bewufit macht, gemeinsam auf
das Ziel eschatologischer Einheit in
Christus zuzugehen. Die Entschei-
dung verantwortlicher kirchlicher
Stellen iiber die Zulassung von In-

terkommunion muff daher primir
von pastoralen Gesichtspunkten her
bestimmt sein, und muff dem Be-
wufltsein der Kirche als ganzer wie
der besonderen geistlichen Situation
einzelner Gruppen und Gemeinden
gerecht zu werden suchen.

Selbst wenn diese wichtigen Ergeb-
nisse nicht zum ersten Mal in der Re-
flexion iiber das Thema Interkom-
munion erarbeitet worden sind, so ist
es doch von besonderer Bedeutung,
sie von einer qualifizierten und ein-
flufireichen Gruppe innerhalb des
englischen Katholizismus vertreten
zu sehen. Das Gewicht dieser Ent-
wicklung ergibt sich, wenn man die
Bedeutung des englischen Katholi-
zismus im anglikanisch-katholischen
Dialog und die Bedeutung gerade
dieses zwischenkirchlichen Dialogs
fiir die gesamte Skumenische Ent-
wicklung im Auge behilt.

Ein Bischofsdokument zu Kirche und
Sozialismus in Frankreich

Als erster und bedeutsamer Schritt in
dem Bemiihen der Bischofe, Arbeiter-
schat und Sozialismus in Frank-
reich besser zu verstehen und die
eigene Haltung selbstkritisch zu iiber-
priifen, 148t sich das Dokument be-
urteilen, das die Bischofskommission
fiir die Welt der Arbeit unter ihrem
Vorsitzenden, M. Maziers, Erzbischof
von Bordeaux, Anfang Mai ver-
offentlichte und das wir im letzten
Heft kurz vorgestellt haben (vgl.
HK, Juni 1972, 310). Der Text ist
das Ergebnis eines zweijihrigen Dia-
logs mit fithrenden und engagierten
katholischen Vertretern der Arbeiter-
schaft, die sich als glaubende Christen
zum Sozialismus bekennen. Das Do-
kument ist an die franzosischen Bi-
schéfe selbst gerichtet mit dem Ziel,
einen selbstkritischen Reflexions- und
eventuell Umorientierungsprozef ein-
zuleiten oder voranzutreiben. Es
wird lediglich als erster Schritt be-
zeichnet. Die Mitglieder der Kom-
mission versichern, sie wollten ,kein
erschopfendes Dokument® iiber ein
so wichtiges Thema prisentieren, des-
sen Differenziertheit ihnen im Ver-
lauf der Gespriche noch klarer ge-
worden sei. Sie sprechen von den er-
sten Ergebnissen einer ,apostolischen
Reflexion® mit den Arbeitern.

Die Anstéfe zu diesem Dokument
kamen aus der Praxis der Arbeiter-

seelsorge. Bereits im September 1969
regte der damalige Vorsitzende der
Bischofskommission fiir die Welt der
Arbeit auf einer Tagung der Seel-
sorger der Action catholique ouv-
riére in Versailles eine Studie iiber
»Glaube und Sozialismus® an. Eine
Reihe von Bischdfen erklirte sich zur
Mitarbeit bereit. Der Text erhielt sei-
ne endgiiltige Fassung aus dem stin-
digen begleitenden Gesprich mit Ver-
tretern der Arbeiterschaft. Dabei han-
delte es sich zunichst darum, deren
Lebens- und Gedankenwelt sachge-
recht und differenziert zu erfassen.
Letztlich ging es den Bischéfen aber
um ein apostolisches Ziel, das der
Verkiindigung des Mysteriums Chri-
sti in der ,Welt der Arbeit*. Man
kann daher kaum von einem Links-
ruck des franzdsischen Episkopats
sprechen, wohl aber von einer niich-
ternen Kenntnisnahme des Phino-
mens, speziell in Frankreich, und
threm Verstindniswillen sowie von
ihrer Bereitschaft, die eigene nicht
immer ideologiefreie Haltung zumin-
dest zum Teil zu revidieren.

Das Dokument (vgl. den Wortlaut
in Documentation Catholique, 21. 5.
72) gliedert sich in drei Teile: 1. ein
kurzer Riickblick auf die Geschichte
der Beziehungen zwischen Kirche und
Arbeiterschaft; 2. Uberlegungen zur
Ablehnung des Kapitalismus durch



