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Vermittler, Kompromil3ler oder Vorkampfer?

Die Rolle der christlichen Kirchen in der Rassenauseinandersetzung in Siidafrika

Wiihrend sich in Siidafrika die Auseinandersetzung wm das
Apartheid-System zuspitzt und ein allgemeiner Biirgerkrieg
droht, geraten immer wieder kirchliche Einzelpersinlichkei-
ten als Vorkampfer gegen die Apartheid oder als Vermittler in
die Schlagzeilen. Nur vage Vorstellungen gibt es iiber die teil-
weise recht unterschiedlichen Positionen in den verschiedenen
christlichen Kirchen selbst. Hier ein kurzer Uberblick.

Die Vielfalt der Kirchen und kirchlichen Gemeinschaften
(ca. 700) macht es schwer, diese in ein Schema einzuord-
nen. Es lassen sich jedoch vier grofie Gruppierungen fest-
stellen, wenn man die Kirchen nach ihrer konfessionellen
Eigenart und nach ihrer Stellung zur Apartheid betrach-
tet. Es gibt 1. die hollindisch-reformierte Kirche mit ih-
ren farbigen Tochterkirchen. 2. die Englisch sprechenden
Kirchen, die ihren Ursprung in England oder Amerika ha-

ben, vor allem die Anglikaner, Methodisten, Baptisten, -

aber auch viele andere. 3. die katholische Kirche. 4. die
unabhingigen, afrikanischen Kirchen.

Wichtig in den verschiedenen kirchlichen Gemeinschaf-
ten sind die Einzelpersénlichkeiten, die ganz bewufit die
Apartheidpolitik der Regierung als unchristlich und siind-
haft anprangern. Diese ,Rufer in der Wiiste®, die in allen
Kirchen zu finden sind, haben durch ihre feste Haltung
sowohl frither als auch jetzt Verfolgung, Verhaftung,
Verbannung und Ausweisung auf sich genommen.

Die Burenkirche und ihre AuRenseiter

Als wichtigste Kirche Siidafrikas kénnte man die holldn-
disch-reformierte Kirche (NGK) bezeichnen. Sie ist jedoch
zahlenmiflig nicht die grofite Kirche in Stidafrika. Aller-
dings hat sie unter den Weiflen die grofite Mitgliederzahl,
etwa 1,5 Millionen Glaubige. Weil sie keine Kompromisse
in der Apartheidfrage eingeht, hat sie unter allen siidafri-
kanischen Kirchen eine einmalige Position. Thre farbigen
Tochterkirchen haben sich schon vor Jahren abgegrenzt,
weil sie die Apartheid nicht mittragen wollten. Aufgrund
ihrer engen Haltung hat sich die hollindisch-reformierte
Kirche in eine Abkapselung hineinmanévriert, die prak-
tisch zu einer Isolierung in der siidafrikanischen Gesell-
schaft geworden ist. Viele Englisch sprechende Siidafrika-
ner konnen kein Verstindnis fir das Uberheblichkeits-
denken der Buren aufbringen noch fiir deren Theorie,
daf} die Rassentrennung in der Bibel begriindet ist.

Seit der Besiedlung des Kap durch die Hollinder 1652
konnte die reformierte Kirche ihre Machtpositionen in
Stuidafrika ausbauen. Es gelang auch den Englindern
nicht, ihren Einfluf zuriickzudringen. Mit der Uber-
nahme der Macht durch die Nationale Partei 1948 und
mit der Ausrufung der Republik 1961 konnte die refor-
mierte Kirche endgiiltig ihre Anschauungen in die offi-
zielle Regierungspolitik einbringen und ihre staatstra-
gende Position festigen.

Nach dem grausamen Massaker von Sharpville 1960 (mit
69 Toten) regte sich auch unter den Reformierten Unmut.
Die farbigen reformierten Kirchen entschieden sich, ei-
gene Wege zu gehen. Christian Beyers Naudé, ein Pastor
und fithrendes Mitglied der Reformierten, kritisierte in
einer Kirchenkonferenz die Politik der Regierung und
der reformierten Kirche. Als Folge dieser Kritik wurde
Beyers Naudé von seiner Kirche ausgeschlossen. Doch
lief} er sich dadurch nicht beirren. Er griindete eine Zei-
tung ,Pro Veritate, die verséhnend unter den Kirchen
wirken sollte. Ein Jahr spiter iibernahm er die Leitung des
von ihm gegriindeten Christlichen Instituts. Sinn und Ziel
des Instituts sollte es sein, Briicken zu bauen zwischen
den verschiedenen Rassen Siidafrikas. Im Jahre 1977
wurde Beyers Naudé gebannt und damit von der Regie-
rung kaltgestellt. Trotzdem ist es um ihn nicht still gewor-
den. Er bleibt eine gewichtige Stimme beim Kampf der
Christen um die Abschaffung der Apartheid.

Innerhalb der reformierten Mischlingskirche erwuchs der
Anti-Apartheidbewegung unter dem Pastor Allan Boesak
ein anderer Vorkimpfer. Boesak brachte es vom Studen-
tenpfarrer bis zum Vorsitzenden des reformierten Welt-
bundes. Als Studentenpfarrer in Kapstadt unterstiitzte er
die Boykotts der Schiiler und Studenten in den siebziger
Jahren. Allan Boesak fiihlt sich insbesondere der Schwar-
zen Theologie verbunden und gilt als einer der wichtigsten
Vertreter dieser theologischen Richtung. Nach Boesak
mufd sich die christliche Religion aus ihrer europiischen
Verengung lésen und in Form einer Theologie der Befrei-
ung die Situation der Schwarzen zu ihrem Ausgangspunkt
nehmen. Bei den jiingsten Unruhen versuchte Boesak
Spannungen abzubauen, indem er bei Trauerziigen ver-
mittelnd auf die aufgebrachten Menschen einwirkte. Er
wurde verhaftet, doch aufgrund internationaler Proteste
wieder freigelassen.

Desmond Tutu und die Anglikaner

Eine zweite wichtige Strémung innerhalb der Kirchen
Siidafrikas bilden die Kirchen, die aus dem anglo-ameri-
kanischen Bereich stammen. Die wichtigste unter ihnen
ist die anglikanische Kirche. In dieser Kirche, deren Fithrer
aus England stammten, regten sich sehr frith Krifte, die
die Apartheid nicht mitvollzogen. So widersetzte sich be-
reits im Jahre 1954 die anglikanische Diézese von Johan-
nesburg der Einfithrung des Bantu Education Act. Mit
diesem Gesetz sollte die Rassentrennung in den Schulen
auch der anglikanischen Kirche eingefiihrt werden. Da es
keinen Ausweg gab, schloff die Diszese von Johannesburg
ihre Schulen aus Protest gegen dieses Gesetz.

Die anglikanische Kirche blieb in ihrer Opposition zur
Apartheid fest. Im Laufe der letzten dreiflig Jahre wurden
viele ihrer leitenden Persénlichkeiten ausgewiesen. Die
Regierung tat sich dabei leicht, weil die Betroffenen
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durchwegs englische Staatsbiirger waren. Ausgewiesen
wurden u.a. die Bischéfe und Dekane Geoffrey Clayton,
Ambrose Reeves, Michael Scottund Trevor Huddleston. Die
Liste der ausgewiesenen Pfarrer und Laien ist bedeutend
linger.

Als einer der schirfsten Gegner in der anglikanischen
Apartheid mufl Bischof Desmond Tutu, der Friedensnobel-
preistriger von 1984, genannt werden. Ihn kann man
nicht so leicht ausweisen, denn er ist siidafrikanischer
Staatsbiirger. Als Junge begegnete er dem anglikanischen
Geistlichen Trevor Huddleston, der ihn durch sein geleb-
tes Christentum sehr beeindruckte. Tutu entschied sich,
Lehrer zu werden, zog sich aber nach der Einfithrung des
Bantu Education Act 1954 aus dem Lehrbetrieb zuriick
und studierte Theologie. Er folgte den Spuren seines Leh-
rers Huddleston und lieff sich zum anglikanischen Geistli-
chen weihen. Er erhielt die Moglichkeit, seine Studien im
Ausland zu vervollstindigen. Vor nicht allzulanger Zeit
wurde er zum Bischof der anglikanischen Dibzese von
Johannesburg ernannt.

In seinem Buch ,Crying in the Wilderness“ schildert Bi-
schof Tutu Jesus als Verkiinder des Reiches Gottes, der
sich in besonderer Weise an die Armen und Kranken wen-
det. Jesus setzte sich durch sein Verhalten iiber viele Kon-
ventionen der jiidischen Gesellschaft hinweg und brachte
so die Gesetzeslehrer und Pharisier gegen sich auf. Dafl
einer mit Stindern, Zéllnern und Prostituierten sprach, ja
bei ihnen einkehrte, war einfach unerhort. Tutu zieht dar-
aus Riickschlisse auf die Kirche Stidafrikas: Die Kirche
miisse dort sein, wo Armut und Elend herrschen. Sie
miisse Liebe und Mitgefithl denen schenken, die krank,
hungrig oder behindert sind. Gott sei auf der Seite der
von der Gesellschaft an den Rand Gestellten.

Forderungen und Opfer

Bischof Tutu setzt sich in seinen Werken auch mit der Au-
toritit und Vollmacht des Staats auseinander. Dem Staat
sollte nur gehorcht werden, wenn er legitimierte Autoritit
besitzt. So stellt er die Grundsatzfrage: Kann eine Min-
derheitenregierung wirklich legitimiert sein? Er weist
auch darauf hin, dafl des Christen Loyalitit und Gehor-
sam letztlich Gott gebiihre. Fiir Tutu hat das Christentum
mit all seinen Aussagen 6ffentliche Konsequenzen. Viele
Weile in Stidafrika verlangen, die Kirchen sollten neutral
sein. Aber bedeutet in einer Situation von Ungerechtigkeit
und Unterdriickung sich nicht festlegen nicht, daff man
sich auf die Seite der Michtigen und Unterdriicker stellt?

Bischof Tutu ist bei vielen Protestmirschen in vorderster
Reihe mitmarschiert. Weifle Kreise haben ihm dies ange-
kreidet und ihn kommunistischer Umtriebe bezichtigt. So
ist es eigentlich jedem Gegner der Apartheid ergangen. Bi-
schof Tutu mufite die verschiedensten Diffamierungen
iiber sich ergehen lassen. Er hat sich trotz aller Verfolgun-
gen nicht entmutigen lassen. Bei gréfiten Spannungen und
Ausschreitungen wirft er immer wieder seine Autoritit in
die Waagschale. Ja er rettete durch seinen unermiidlichen

Einsatz schon manchem Menschen das Leben und konnte
durch seine Worte schon manche aufgebrachte Men-
schenmenge zur Ruhe bringen.

Uber den Siidafrikanischen Kirchenrat, dem fast alle christ-
lichen Kirchen angehoren, bot Bischof Tutu der Regie-
rung seine Vermittlung an. Seine hauptsichlichen Vor-
schlige: 1. Die Regierung soll sich zu einer allgemeinen
Staatsangehorigkeit in einem ungeteilten Siidafrika ver-
pflichten. 2. Alle diskriminierenden Pafigesetze sollen ab-
geschafft werden. 3. Alle Zwangsumsiedlungen sollen
eingestellt werden. 4. Das Erziehungssystem soll fiir alle
gleich sein.

Bischof Tutu ist zweifellos eine der herausragensten Per-
sonlichkeiten im Kampf gegen die Apartheid. Er lehnt die
Gewalt als Mittel des Umsturzes ab, bejaht jedoch den
passiven Protest.

Hier wire auch eine andere Gestalt des Widerstandes zu
erwihnen, die nicht mehr unter den Lebenden ist, nimlich
Steve Biko. Biko wurde von seiner anglikanischen Mutter
christlich erzogen. Anfinglich studierte er Medizin, be-
trachtete jedoch sein Studium als zu privilegiert. Er brach
es ab und wandte sich den Problemen seiner schwarzen
Mitbiirger zu. So wurde er mit Mitbegriinder der siidafri-
kanischen Studentenunion (Saso) und griindete Anfang
der siebziger Jahre eine Bewegung, die sich ,Black Con-
sciousness Movement“ nannte. Durch diese Bewegung
wollte er das Selbstbewufitsein der Schwarzen wecken
und ihre Kultur férdern.

Biko verlangte, dafl die Schwarzen ihren Weg allein su-
chen sollten, wehrte aber einem schwarzen Rassismus.
Die Befreiung sollte sowohl den weiflen Unterdriickern
als auch den unterdriickten Schwarzen zugute kommen.
Bereits 1973 wurde Biko mit dem Bann belegt und von der
Regierung somit kaltgestellt. Am 18. August 1977 nahm
man ihn in Port-Elizabeth unter Berufung auf die Terro-
rismus-Akte fest. Man brachte ihn gefesselt nach Preto-
ria. Dort starb Steve Biko an den Folgen von Folterungen
am 12. September 1977. Am Grab Bikos sagte Bischof
Tutu: ,Es besteht kein Zweifel, daf} die Freiheit kommen
wird. Es kann ein teurer Kampf werden, doch wir erfah-
ren bereits heute die Geburtswehen eines neuen Siidafri-
kas.“ Mit Biko starb eine Personlichkeit, die Siidafrika ein
menschlicheres Gesicht geben wollte. Biko selbst war An-
glikaner, aber nicht in einem konfessionellen Sinne. Aus
diesem Grund hatte Religion fiir ihn nur eine relative Be-
deutung. Er sagte einmal: ,Ob ich zu den Anglikanern,
Katholiken oder Methodisten gehe, hingt davon ab, ob

‘der Priester oder ein Teil der Gemeinde mir konkret bei

der Prizisierung meiner inneren Berufung helfen kann.“

Brickenfunktion: Lutheraner und
Katholiken

Eine Briickenfunktion zwischen den Kirchen aus dem an-
gloamerikanischen Bereich und den Reformierten iiben
die Lutheraner aus. IThnen wurden frither gute Beziehun-
gen zu den Reformierten nachgesagt. Dieses Verhiltnis
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ist in den letzten Jahren wegen der Unnachgiebigkeit der
Reformierten in der Apartheidfrage stark abgekiihlt.
Wichtigste Personlichkeit unter den Lutheranern ist Bi-
schof Manas Buthelezi. Er promovierte in Schweden und
unterrichtete am lutherischen theologischen Seminar in
Umphumulo. Sehr frith trat Manas Buthelezi fiir die
Rechte seiner schwarzen Mitpfarrer ein. Er protestierte
bei Kirchenkonferenzen, weil sie nicht den gleichen Sta-
tus hatten wie ihre weiflen Mitpfarrer. Sehr bald verlief§
Buthelezi das Seminar und wurde Regionaldirektor des
»Christlichen Instituts“ in Natal.

Die Regierung belegte ihn 1974 mit dem Bann. Nach welt-
weiten Protesten mufite die Regierung diesen Bann wider-
rufen. Kurze Zeit spiter wurde Buthelezi Bischof der
neugegriindeten Didzese von Soweto. Er nahm dort sei-
nen Wohnsitz. Er war mafigeblich an der Griindung der
(Black Parents Organization® beteiligt. In seinen Schrif-
ten setzte er sich fur die Weiterentwicklung der Schwar-
zen Theologie ein. Bei einer Sitzung des siidafrikanischen
Konzils der Kirchen sagte Buthelezi 1979: ,Die Zeit der
frommen Resolutionen ist nun vorbei, man muf§ mit Ak-
tionen beginnen.“ Bei derselben Konferenz rief Allan
Boesak zum massiven, zivilen Ungehorsam auf.

Die Titigkeit der katholischen Kirche begann verhiltnis-
mifig spit. Erst 1804 konnte die erste Messe am Kap ge-
feiert werden. Auf Betreiben der Kalvinisten mufiten sich
die ersten Priester wieder zuriickziehen. Erst 1837 konnte
ein Bischof fiir das siidliche Afrika geweiht werden. Mit
weniger als 10% der Gesamtbevélkerung bildet die katho-
lische Kirche in Sitidafrika eine Minderheit. Unter den
Mitgliedern der Bischofskonferenz ist Erzbischof Dennis
Hurley von Durban der profilierteste Gegner des Apart-
heidsystems. Hurley wurde bereits mit 32 Jahren Bischof.
Als Vorsitzender der Bischofskonferenz setzte er durch,
dafl die katholische Kirche Beobachterstatus beim
»South-African Council of Churches bekam. Hurley
dringte vor allem darauf, dafl die katholischen Schulen
fiir alle Rassen gedffnet wurden.

Hurley selbst wuchs in einer weiflen Umgebung in Kap-
stadt auf. Anfinglich beschiftigte er sich nicht mit Ras-
senproblemen. Doch das furchtbare Massaker von Sharp-
ville machte ihn aufmerksam auf die Néte seiner schwar-
zen Mitbiirger. Seit dem Massaker nahm auch die
Siidafrikanische Bischofskonferenz immer &fter Stellung
zu Rassenproblemen. So heiflt es zum Beispiel in einem
Hirtenbrief: ,Nur eine gerechte Beteiligung an der vollen
Biirgerschaft kann fuir die Kinder, schwarze und weifle,
die jetzt in der Republik aufwachsen, die Hoffnung auf
Sicherheit bedeuten und den Schrecken eines schlimmen
Krieges in Zukunft verhindern.“ Zahlreiche Schwestern,
Priester und Laien, fast alle, die es wagten, die Rassenpo-
litik offentlich zu geifleln, mufiten das Land verlassen.

Neben den Spannungen mit der Regierung gab es auch
immer wieder innerkirchliche Spannungen. So gab zum
Beispiel Father Lebamang Sebidi sein Amt als Rektor des
Priesterseminars in Hammanskraal auf, weil sich die Kir-
che seiner Meinung nach nicht entschieden genug fiir die

Rassengleichheit einsetzte. Weille Bischofe warfen ithm
vor, er miflbrauche das Seminar fiir politische Zwecke. |
Wegen der Auseinandersetzungen mit ihm wurde das Se-
minar fiir eine gewisse Zeit geschlossen, aber die Stimmen
der Studenten und Professoren konnten nicht zum
Schweigen gebracht werden. Erst kiirzlich gingen die Se-
minaristen — Schwarze und Weifle — zum Regierungsge-
bidude in Pretoria und iiberreichten Prisident Botha eine
Petition, in der sie sich fiir eine Neugestaltung der stid-
afrikanischen Gesellschaft einsetzten. Es ist aber kein Ge-
heimnis, dafl die Position der katholischen Bischofe trotz
prinzipieller Verurteilung der Apartheid nicht einheitlich
ist. Die Gegnerschaft zur Apartheid wird aber im Gesamt-
episkopat zunehmend deutlich.

In jingster Zeit hat Bischof Hurley in Bischof Stephen
Naidoo (Kapstadt) einen Mitstreiter erhalten. Naidoo ist
zwar indischer Abstammung, fithlt sich jedoch der
schwarzen Rasse zugehdrig. Er forderte vor kurzer Zeit
mit Bestimmtheit die Abschaffung der Aparthaid und die
Gleichstellung aller Rasssen. '

Um die Unmenschlichkeit und Absurditdt der Umsiedlun-
gen darzustellen, die auch katholische Missionen schwer
getroffen haben, mufl auf das Beispiel von St. Wendolin
bei Mariannhill hingewiesen werden. Mariannhill ist die
katholische Mission par excellence in Siidafrika. Sie
wurde von Abt Pfanner gegriindet und im Laufe von Jahr-
zehnten sehr gut ausgebaut. Gerade im erzieherischen Be-
reich spielt sie eine grofie Rolle und hat eine grofle
Ausstrahlung ins Gebiet der Zulu.

Das Schwarzenviertel St. Wendolin in der Nihe der Mis-
sion von Mariannhill hat Slumcharakter. Nach den Um-
siedlungsplinen der Regierung war fiir die Schwarzen
kein Gebiet in der Nihe der Mission vorgesehen. Misch-
linge und Inder sollten neu angesiedelt und die Schwarzen
verdriangt werden. Das Kloster mit seinen Schulen er-
klirte man zum weiflen Gebiet. Das Slumwohngebiet
sollte im Sinne der weiflen Regierung saniert, also aufge-
l16st werden. Erst nach vielfachen Protesten durch die
Klostergemeinschaft sowie der Bischéfe von Mariannhill
und Durban sah die Regierung von Zwangsumsiedlungen
ab. Mariannhill mufite allerdings versprechen, eine Infra-
struktur fiir 2500 schwarze Familien zu schaffen. Dazu
gehort das Anlegen von Straflen, Wasser- und Stromlei-
tungen.

Wachsende Bedeutung der
unabhangigen Kirchen

Als letzte grofie Gruppierung unter den stidafrikanischen
Kirchen sind die unabhingigen Kirchen zu nennen. Zu-
sammen haben sie sicher die meisten Anhiinger und auch
den grofiten Zulauf. Man schitzt, dafd sich 5 bis 7 Millio-
nen schwarze Siidafrikaner zu den unabhingigen Kirchen
bekennen. Die wichtigsten unter ihnen sind die , dthiopi-
schen®, ,zionistischen“ und ,apostolischen” Kirchen. Thre
Wurzeln haben sie oft in den schwarzen Kirchen Nord-
amerikas. Sie unterscheiden sich von den anderen Kirchen
dadurch, daff sie ausschliefilich von Schwarzen geleitet
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werden. In ihren Lehren und Ritualen finden sich reich-
lich Anklidnge an die Bantu-Kultur. In ihnen fithlt sich der
Schwarze besonders zu Hause, weil die Kirchen auf sein
Denken und Gefiihl eingehen. Heilungsgottesdienste
spielen in diesen Kirchen eine grofle Rolle. Das Prophe-
tentum und die Prophetie haben im Kirchenverstindnis
einen vollgiiltigen Platz. Die Aussagen des Alten Testa-
ments werden bevorzugt, weil sie die Schwarzen einfach
mehr ansprechen. Zum Neuen Testament finden die un-
abhingigen Kirchen viel weniger Zugang. Und da Polyga-
mie im Alten Testament erlaubt war, wird sie auch heute
nicht unbedingt als ein Ubel angesehen.

Gerade in den unabhingigen Kirchen regte sich der Wi-
derstand gegen rassische Unterdriickung schon sehr friih.
Im Jahre 1850 brannte der ,Prophet” Umlajeni mit seinen
Anhingern bei King Williams T'own einige Stationen nie-
der. Einige Jahrzehnte spiter erhob sich der ,Prophet”
Enoch Mjijima, der aus der Gegend von Queenstown
stammte, gegen die Regierung. Es kam im Mai 1921 zum
Massaker von Bulhoek, bei dem 240 Menschen starben.
Der jetzige Widerstand der schwarzen Bevélkerung ge-
gen die Apartheid wird maflgeblich von den unabhingi-
gen Kirchen mitgetragen. Es fehlt ihnen allerdings
weitgehend an Geldmitteln und an Organisation. Man
wird aber in Zukunft mit den unabhingigen Kirchen noch
stirker rechnen miissen. Thre Einfliisse in der siidafrikani-
schen Gesellschaft wachsen.

Noch ist Vermittlung moglich

In der Vergangenheit wurden alle Kritiker, auch wenn sie
aus kirchlichen Kreisen kamen, von der Regierung als
Kommunisten abgestempelt. Diese Taktik lafit sich nach
dem massiven Widerstand so vieler christlicher Persén-
lichkeiten und Kirchen aber nicht mehr aufrechterhalten.
Daf} es unter den fithrenden Personlichkeiten des ANC
auch Kommunisten gibt, ist nicht zu bezweifeln. Doch
muf} auch gesagt werden, dafl die Fiithrer des ANC in der
Vergangenheit oft praktizierende Christen oder sogar Pa-
storen waren. Ganz bewufit christlich orientiert waren
Jobn Dube, Albert Luthuli, Robert Sobukwe, Anton Lam-
bede, Walter Rubusana, Zachius Mababane. Bei der Neu-
ordnung der stidafrikanischen Gesellschaft kénnen die
Kirchen nicht ausgeschlossen werden, weil sie den Wider-
stand gegen die Apartheid von Anfang an mitgetragen ha-
ben. Allerdings waren einige Kirchen mehr engagiert als
andere. Noch fillt den Kirchen die Aufgabe zu, vermit-
telnd zwischen den Rassen zu wirken und tatkriftig bei
der Neugestaltung der stidafrikanischen Gesellschaft mit-
zuarbeiten. Eigentlich sind nur noch die Kirchen fihig,
die Schwarzen von einem Rassenkrieg abzuhalten. Die
Frage ist, wie lange noch. Es kann sehr schnell der Zeit-
punkt kommen, wo auch die Kirchen nicht mehr fihig
sind, den Brand zu l8schen. Es hingt also alles vom Ein-
lenken der Regierung und von der Taktik des ANC ab.
Gerbard Kniihl

~Uns fehlt eine Spiritualitat der Erneuerung”

Ein Gesprach mit Bischof Karl Lehmann liber 20 Jahre Nachkonzilszeit

Das Zweite Vatikanum verstand sich als ein Konzil der Er-
nenerung. Die Voraussetzungen seiner Verwirklichung, die
Schwierigkeiten von innen und auflen, mit denen Kirche da-
bei zu kampfen hat, die noch unentdeckten Impulse, die vom
Konzil ausgingen, und Grundprobleme der Glaubensverkiin-
digung, die das Konzil so noch nicht sehen konnte, die sich
heute aber um so dringender stellen, waren Gegenstand unse-
res Gesprdchs mit dem Bischof von Mainz und stellvertreten-
den Vorsitzenden der Deutschen Bischofskonferenz, Professor
Karl Lebmann. Die Fragen stellten Ulrich Rub und David
Seeber.

HK: 20 Jahre Nachkonzilszeit: Herr Bischof, Sie haben
sie in verschiedenen Amtern und Verantwortlichkeiten
miterlebt und mitgestaltet. Welches wiire in wenigen Sit-
zen Lhr Restimee?

Lebmann: Wihrend des Konzils war ich als Assistent von
Karl Rahner nur Zaungast im Hintergrund. Meine Erfah-
rungsmoglichkeiten, auch die atmosphirischen, waren be-
grenzt. Das meiste habe ich nur tiber Papiere kennenge-
lernt, von innen her war mir das Konzil kaum vertraut. ..

HK: Aber Sie haben sehr intensiv an der Verwirklichung
des Konzils vor allem als einer der wichtigsten Theologen
der Gemeinsamen Synode mitgewirkt. Was ist da Thr Ge-
samteindruck?

Lebmann: Auf vielen Feldern ist sehr viel mehr erreicht
worden als die 6ffentliche Stimmung innerhalb und au-
erhalb der Kirche vermuten lifit. Es ist fiir mich erstaun-
lich, daff mit den Schwierigkeiten, die nicht ausbleiben
konnten und die eigentlich nach jedem Konzil auftauch-
ten, nicht von vornherein stirker gerechnet wurde. Das
hatte auf allen Seiten zur Folge, daff nicht wirklich eine
Spiritualitit der Erneuerung, der Reform entwickelt
wurde ...

~Die meisten Reformen sind aus einer
unverdrossenen Spiritualitat
hervorgegangen”

HK: Was verstehen Sie darunter, bzw. wie kénnte eine
solche Spiritualitit der Erneuerung die Kirche prigen?



