Vorgénge

321

rung nur in Gemeinschaft mit der Kir-
che als Ganzer, insbesondere mit ihren
Leitern, und in Kontinuitit mit der
Tradition moglich sei.

Kritik von den
Basisgruppen

Massive Kritik gegen die Charismati-
ker brachte im Namen italienischer
Basisgruppen der ehemalige Abt von
St. Paul vor den Mauern, Giovanni
Franzoni, vor. Er warf ihnen ,gefihr-
liche Riickschritte“ vor, weil sie sich
aus der politischen Weltverantwortung
zuriickziehen und in einen ,leeren Spi-
ritualismus® fliichten wiirden. Diesem
Eindruck, den die Pfingstler zweifellos
weithin machen, versuchten einige be-
teiligte Priester durch Hinweise auf
soziale Aktivititen charismatischer
Gruppen und Gemeinden entgegenzu-
wirken (vgl. NCNS, 22. 5. 75). Eben-
falls sehr kritisch duflerte sich ein ehe-
maliges Mitglied der Bewegung seit
ihren Anfingen 1967 in Pittsburgh,
Prof. William Storey (Notre Dame
University). Er beanstandete vor allem
den biblizistischen Fundamentalismus
der Charismatiker. Auch gegen diese

Kritik setzten sich Kongrefiteilnehmer
zur Wehr, indem sie auf die Fruchtbar-
keit der Begegnung amerikanischer mit
europiischen Gruppen gerade fiir eine
verstirkte Beschiftigung mit der kriti-
schen Exegese hinwiesen und damit das
exegetische Defizit nur als lokale Be-
sonderheit darzustellen versuchten (vgl.
Informations Catholiques, 1. 6. 75,
S. 4).

Im ganzen war es angesichts der freund-
lichen Aufnahme, die der Kongref} in
Rom fand, nicht verwunderlich, dafl
sein Prisident Ralph Martin erklirte:
. Wir haben wirklich das Gefiihl, daf}
uns die Kirche liebt* (Le Monde, 21.5.
75). Niemand wird bestreiten, daf} sie
darauf einen Anspruch haben oder
daf ihre Bewegung ein in vieler Hin-
sicht bemerkenswerter Aufbruch ist.
Ob die charismatische Bewegung aber
der Aufbruch ist, auf den Kirche und
Welt warten, mufl auch nach dem rémi-
schen Kongref8 zumindest ebenso offen
bleiben wie die Frage, ob tatsichlich
das wichtigste Monitum an die Charis-
matiker das ist, die Einheit mit Dogma
und Hierarchie zu wahren — wozu sie
nach allen Indizien sowieso von vorn-
herein bereit sind. H.G. K.

Verstidndigungsversuche in Nordirland

In einem lingeren, unter dem Titel
.Das menschliche Leben ist heilig*
(Veritas publications, Dublin) im Mai
1975 veroffentlichten Hirtenbrief ha-
ben die irischen Bischofe erneut die
»politische Gewalttitigkeit® verurteilt,
die die letzten sechs Jahre des Ulster-
schen Gemeinschaftskonflikts kenn-
zeichnete, und in Verbindung damit
»das Konzept des modernen revolu-
tioniren Kampfes, dafl der Zwedk die
Mittel heilige“, angeprangert. Als Au-
toren zeichneten im Namen der Hier-
archie die Erzbischofe von Armagh,
Dublin, Tuam und Cashel, darunter
Kardinal William Conway, der irische
Primas, der seinen Sitz in dem histo-
rischen irischen christlichen Zentrum
Armagh im heutigen Nordirland hat.

2 HK 7/29

Ein entschiedenes Wort
katholischer Bischofe

Die katholischen Bischife beschreiben
darin zwei ,Kampagnen der Gewalt-
titigkeit“: eine mit dem Zwedk, ein
vereintes Irland gewaltsam zu erzielen,
der die seit Weihnachten mit einer
Unterbrechung bestehende Kampf-
pause der Provos der Irischen Republi-
kanischen Armee Einhalt geboten hat;
eine zweite fortdauernde Kampagne
mit zahlreichen Terroranschligen und
bereits 300 Opfern, die aber, wie die
Bischéfe sagen, obwohl sie nicht weni-
ger verurteilt zu werden verdient,
nicht so viel Aufsehen erregt. Was die
erste Kampagne anbelangt, ,ist unser
Vokabular der moralischen Verurtei-

lung praktisch erschpft. Was wir sagen
konnten, wiirde nur als blofle Wieder-
holung erscheinen. Nichtsdestoweniger
ist es unsere Verpflichtung, weiter die
Gewissen, besonders unserer eigenen
Herde, auf das Bose aufmerksam zu
machen.*

Zur zweiten ,Kampagne® schreiben die
Bischofe u.a.: Fast jede Art morali-
schen Ubels werde vom Zwedk ,der
guten Sache“ — (der IRA) — entschul-
digt. Kaltbliitig geplante Morde wiir-
den von Krieg und Revolution gehei-
ligt. Todesopfer und die Verletzung
unschuldiger Zivilpersonen wiirden
»unvermeidliche und unabwendbare
Kriegsopfer® genannt, Zerstrung von
Eigentum in Millionenwerten als ,An-
griffe auf Wirtschaftsziele“, Bankraub
und erpresserische Geldsammlungen als
»Finanzierungen der guten Sache® be-
zeichnet.

Die Bischéfe verurteilen nicht nur die
Terroristen, sie kritisieren auch die Be-
horden: ,Die Revolutionire sind je-
doch nicht allein in der falschen Mei-
nung, dafl mittels guter Absichten
Boses zum Guten gewendet werden
kénne. Die Staatsorgane sind nicht
weniger schuldig, wenn sie unertrig-
liche Formen gewalttitiger Abwehr,
auch Foltermethoden, im Interesse der
Staatssicherheit oder um Recht und
Ordnung wiederherzustellen, anwen-
den. Das menschliche Leben ist heilig,
und keine gute Absicht kann je Mord,
Raub, Folter, Grausamkeit, Rassen-
oder Religionshafl, Unzucht, Ehebruch
oder Abtreibung rechtfertigen.“

Die Erklirung der irischen Hierarchie
ist unmifiverstindlich und enthilt auch
keine jener anscheinenden ,Mental-
reservationen® mehr, die solchen ka-
tholischen Verdammungsurteilen, ein-
schliefflich der von irischer Seite inspi-
rierten papstlichen, von Gegnern noch
vor einigen Jahren vorgeworfen wer-
den konnten. In dhnlicher Weise haben
die protestantischen Kirchen keinen
Zweifel an ihrer eindeutigen Verurtei-
lung der den irischen Konflikt schiiren-
den Elemente gelassen.

Das Bewnfitsein der Obnmadht wie
auch der an sie gestellten Erwartung,
als Gewissensmahner gegen Gewalt-
titigkeit und Liige sowie fiir das Recht
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aufzutreten, verlorene Hoffnung zu
wecken und im christlichen Sinn ver-
sohnend zu wirken, verhelfen den
christlichen Kirchen heute, langsam,
und noch weit hinter ihren europi-
ischen Mitbriidern zuriickbleibend, zu
einem weniger triumphalen und sektie-
rerischen Selbstverstindnis. Die beson-
ders in der katholischen Hierarchie im-
mer wieder betonte Feststellung, daf der
irische Konflikt nichts mit Religion zu
tun habe (vgl. HK, Mai 1974, S. 262 f1.),
weicht allmihlich dem Bekenntnis zur
Mitverantwortlichkeit der Kirche. ,,Ist
es nicht eine Verurteilung eines ganzen
Volkes®, fragte der katholische Bischof
von Down und Connor, William Phil-
bin (The Tablet, 19. 1. 74), dafl eine
kleine Minderheit grausamer Menschen
so lange Zeit gegen den Willen aller an-
zugehen, ja sie zeitweilig sogar zu
dominieren vermag? Haben wir nicht
zu sehr gezbgert, uns dem Wesen und
den Auswirkungen dessen, was in un-
serem Namen geschieht, zu stellen, des-
sen Ungeheuerlichkeit zu erkennen und
zuriickzuweisen?“

Gemeinsame
Friedenskampagne

Hiufigere gemeinsame Erklirungen
der irischen protestantischen und ka-
tholischen Kirchen (siche die von der
Presbyterian Church in Irland im Juni
1974 verdffentlichte Zusammenfassung,
»The Northern Ireland Situation, 3
sowie die mit Beteiligung aller Kirchen
veranstaltete ,, Joint Peace Campaign®,
Dezember 1974) sind als Fortschritt
zu werten und als Zeichen, dafl die
protestantische Kirche in Nordirland
und die katholische Kirche in der Re-
publik Irland ihre enge personliche
Verflechtung mit den politischen und
sozialen Einrichtungen bzw. ihren poli-
tischen Einfluff nicht mehr ganz als
selbstverstindlich empfinden.

In einer sehr verstindigen Darstellung
aus radikal christlicher Sicht ,Ireland’s
Conflict diminishes me® (World Coun-
cil of Churches, Genf 1975) hat Steven
G. Mackie, Dozent der Theologie an
der St.-Andrew’s-Universititin Schott-
land und friiherer Generalsekretir von

~SODEPAX®, den Bruch mit den al-
ten sektiererischen Allianzen als Vor-
bedingung dafiir genannt, dafl die neue-
ren Okumenischen Allianzen wirklich
ernst genommen werden konnen. Als
erforderliche Schritte nennt Mackie die
Entfernung von Geistlichen aus politi-
schen Amtern (die katholischen und
anglikanisch-protestantischen Kirchen,
nicht aber die non-konformistischen,
praktizieren dieses Verbot), substan-
tielle Absprachen iiber Mischehen, die
staatliche Integrierung der Konfessions-
schulen und vereinte Mafinahmen in
Dublin und Belfast zum Schutz von
Minderheitsrechten. Die umstrittenen
geheimen Verhandlungen nordirischer
protestantischer Kirchenvertreter und
der Fithrung der IRA-Provos, die im
Dezember 1974 in dem siidirischen
Dorf Feakle stattfanden, fiihrten fast
unmittelbar zu der am 22. Dezem-
ber von den Terroristen angesetzten
Kampfeinstellung, wenn letztere auch
eigene taktische, nicht gerade mit dem
christlichen Friedensfest verbundene
Griinde fiir den Waffenstillstand hat-
ten. Die riskante und vielerseits stark
kritisierte Aktion der protestantischen
Kirchenvertreter, sich mit Mdrdern an
einen Tisch zu setzen, bestitigt nach
Mackie jedoch die Notwendigkeit einer
neueren Form des individuellen christ-
lichen politischen Einsatzes, solange
dieser weder von der amtlichen prote-
stantischen noch katholischen Kirchen-
fithrung zu erwarten sei.

Andererseits hatte die bereits erwihnte,
am 12. Dezember gestartete, hiufig
aber mit einer Einzelinitiative prote-
stantischer Geistlicher in Feakle ver-
wechselte ,,Joint Peace Campaign®,
unterstiitzt von Kardinal Conway und
den presbyterianischen, methodistischen
und. irisch-anglikanischen Kirchenfiih-
rern, einen starken Widerhall gefun-
den. Auch ihnen ging es zum erstenmal
darum, nicht nur ,gemeinsam zu spre-
chen® sondern auch zum gemeinsamen
Handeln aufzurufen durch eine Presse-
und Rundfunkkampagne, Friedens-
mirsche, Friedensgebete, Aufrufe an
10000 kirchliche Vertreter, eine ,frie-
densmiflig andauernde Verlingerung
der weihnachtlichen Zeit“ in den Ge-
meinden anzuregen.

Zahe 6kumenische
Fortschritte

So ist heute ein gewisser kumenischer
Fortschritt in Nordirland ein nicht zu
bestreitendes Faktum, wenn auch der
Begriff ,,6kumenisch® noch weitgehend
als verdichtig gilt und eine ,inner-
kirchliche und zwischenkirchliche Ver-
stindigung® vorgezogen wird, wahr-
scheinlich aus einer unbewufiten Er-
kenntnis, dafl ,6kumenisch® wirklich
das Gegenteil des alten Sektierertums
ist. Erwihnenswert sind in diesem Zu-
sammenhang die kirchlichen Friedens-
ausschiisse in Belfast (siehe D. Bleakley,
Peace in Ulster, Verlag Mowbrays,
London 1972) und einige andere im
stillen aktiv fiir Frieden und Versoh-
nung arbeitende Gruppen. Die 1968
gegriindete ,PACE®- (Protestant and
Catholic Encounter)Organisation hat
Minnern und Frauen verschiedener
politischer und religivser Gesinnung
eine Gelegenheit zur Begegnung und
zur Durchbrechung der erschreckenden
Bigotterie und des Gettogeistes des
nordirischen politischen und religiosen
Lebens gegeben. Die Corrymeela Com-
munity in Ballycastle in der nordiri-
schen Grafschaft Antrim hat Katholi-
ken und Protestanten, besonders aus
den Konfliktgegenden Ulsters, zu kur-
zen Konferenzen und gemeinsamen
Ferien zusammengebracht, desgleichen
das Glencree ,Centre .of Reconcilia-
tion® in der Nihe von Dublin sowie
die ,Irish School of Ecumenics® in
Milltown Park, Dublin, die Studenten
in die Kampfgebiete Nordirlands zum
unmittelbaren Studium verschiedener
religidser Traditionen und Einrichtun-
gen entsendet.

Doch sind das nur erste Hoffnungs-
zeichen. Auf den Gebieten der Erzie-
bung und der Mischeben besteht heute
noch ein krasser Gegensatz zwischen
irischen und europiischen Christen,
unter denen die den Glauben einst um-
gebenden Bastionen lingst gefallen
sind. In der gespaltenen irischen Gesell-
schaft wird die Staatsschule wie die
Mischehe noch als Indentititstest der
Gemeinschaft, der katholischen Minder-
heit noch mehr als der Mehrheit ge-
sehen. Daraus erklirt sich die anhal-
tend negative Haltung der nordirischen
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Katholiken jedem Vorschlag gegeniiber,
die katholischen Schulen in den staat-
lichen Bereich zu iibernehmen, wie auch
die tiefverankerten protestantischen
Angste hinsichtlich der sie benachteili-
genden Auswirkungen der katholischen
Ehegesetze. Bezeichnenderweise sahsich
selbst der irische Auflenminister Garret
Fitzgerald genbtigt, in einer Ansprache
auf der internationalen Konsultation
iiber Mischehen in Dublin (2.—6. Sep-
tember 1974) die Frage aufzuwerfen,
»ob die tiefe und fiir viele Menschen
schicksalhafte Spaltung der Gemein-
schaft in Nordirland und die gegen-
seitige Antipathie der katholischen und
protestantischen Schichten dieser Ge-
meinschaft nicht zu einem gewissen
Grade der vergangenen und gegenwir-

tigen kirchlichen Gesetzgebung iiber
Mischehen zuzuschreiben ist und ob,
wenn das stimmt, das in der Weise
geschaffene Problem nicht eines ist, mit
dem die Theologie sich beschiftigen
mufl®. Auf dem dritten ,,Gipfeltreffen®
der katholischen und protestantischen
Kirchenvertreter im April 1975 in
Dundalk an der irischen Grenze kam
es allerdings noch nicht zu der erhoff-
ten Regelung der gesetzlich leicht
regelbaren Mischehenfrage. Doch die
Einsetzung eines stindigen Ausschus-
ses zur jahrlichen Untersuchung des
Mischehentrends befihigt die Prote-
stanten wenigstens, den Fuff im Spalt
der Tiir zu halten, die weiter zu 6ffnen
die katholische Hierarchie Irlands sich
noch weigert. RoH:

Katholiken Kambodschas und Siid-
vietnhams unter neuen Bedingungen

Seit dem Fall von Phnom Penh am
17. und der Kapitulation Saigons am
30. April 1975 sind die Informationen
iiber die Situation der Kirche in Kam-
bodscha und Siidvietnam duflerst spar-
lich geworden. Dennoch hat sich bisher
schon gezeigt, dafl die fast ausschliefl-
liche Rekrutierung des kirchlichen Per-
sonals aus auslindischen Kriften prak-
tisch das vorliufige Ende der Kirche in
Kambodscha vorprogrammierte, wih-
rend die iiberwiegend einheimischen
Priester und Ordensleute in Siidviet-
nam sich gerade jetzt als besonders
wertvoll erweisen. Trotz des zeitlichen
Zusammenfalls der Machtiibernahme
in beiden Lindern wird immer deut-
licher, dafl die zukiinftige politische
Ausrichtung dieser Nachbarn vollig
verschieden sein wird. Besonders im
innenpolitischen Kurs und damit in der
Haltung auch gegeniiber den Religions-
gemeinschaften lassen sich bereits jetzt
klare Unterschiede erkennen.

Schon kurz nach der Einnahme Phnom
Penhs erhielten alle auslindischen Mis-
sionare den Befehl, Kambodscha zu
verlassen. Mittlerweile befindet sich

kein Missionar mehr im Lande. Nach-
dem sie in zwei Konvois zusammen
mit anderen Auslindern iiber die
Grenze nach Thailand abgeschoben
worden waren, liefd sich aus ithren Aus-
sagen ein klareres Bild der Lage der
Kirche Ende April ermitteln (vgl. Fi-
des, 28. 5. 75, NCNS, 29. 5. 75). Da-
nach miissen auch einige der Daten
korrigiert werden, die bisher von kirch-
lichen Stellen auflerhalb Kambodschas
fiir giiltig gehalten wurden (vgl. HK,
Mai 1975, 217 ff.).

Exodus einer Rumpfkirche

19 Karmelitinnen, mehrere von ihnen
alt und krank, waren noch kurz vor
dem 17. April nach Bangkok evakuiert
worden. In der Apostolischen Prifek-
tur Kompong Chan im Osten des Lan-
des befand sich bereits seit Mirz, seit-
dem der Apostolische Prifekt, André
Lesou?f, nach Phnom Penh gezogen
war, kein kirchliches Personal mehr. In
der Apostolischen Prifektur Battam-
bang im Nordwesten wirkten bis zum
Schluff der Apostolische Prifekt, Te¢p-

Im Sotha Samath (ein Khmer) sowie
ein Benediktinerpater und eine kam-
bodschanische und vier vietnamesische
Schwestern. Der Apostolische Prifekt
konnte zuletzt am 20. April in einer
Pfarrkirche noch die Messe lesen, muflte
jedoch am 25. April — vermutlich an
der Spitze einer Gruppe von Katholi-
ken — die Stadt verlassen und sich dem
allgemein befohlenen Marsch aufs Land
in eine ungewisse Zukunft anschlieflen.
Weder von ihm noch den anderen kam-
bodschanischen Katholiken hat man
seitdem etwas gehort.

Bis zum Machtwechsel hielten sich die
meisten Priester, Patres und Schwe-
stern in der bis dahin noch nicht vom
Roten Khmer kontrollierten Haupt-
stadt auf. Der am 6. April von Papst
Paul VI. ernannte Koadjutor mit dem
Recht der Nachfolge des Apostolischen
Vikars von Phnom Penh, Bischof Ywes
Ramousse, der 37jihrige Khmer-Prie-
ster Joseph Chbmar Salas, empfing
noch am 14. April in der Pfarrkirche
Preah Meada in Phnom Penh von Bi-
schof Ramousse die Bischofsweihe. Prie-
ster und Schwestern, die in der Stadt
waren, sowie rund 250 Gliubige nah-
men an der Zeremonie teil. Um die
kambodschanischen Katholiken nicht
zusitzlich zu gefihrden, trennten sich
unmittelbar nach der Weihe die auslan-
dischen und einheimischen Priester. Bi-
schof Salas zog mit zwei Khmer-Prie-
stern in die Pfarrei Preah Meada, die
ungefihr 2500 Katholiken zdhlte. Die
franzdsischen Priester und Benedikti-
nerpatres fanden im Haus von Bischof
Ramousse und im Priesterseminar
Unterkunft, in dem sich einige Semina-
risten aufhielten. Doch bereits am
Abend des 17. bzw. am Morgen des
18. April wurden alle einheimischen
Katholiken mit dem neuen Bischof an
der Spitze gezwungen, in verschiede-
nen Marschgruppen die Hauptstadt
mit unbekanntem Ziel zu verlassen.
Insgesamt bestand das franzosische
Personal der Kirche Kambodschas zu
diesem Zeitpunkt aus einem Bischof,
zwolf Priestern und vier Schwestern.
Einheimische Krifte waren ein Bischof,
vier Priester (einer von ihnen der Apo-
stolische Prifekt von Battambang und
einer ein Benediktinerpater), zwei Be-



