GewiB, von den menschlichen Werten aus gelangt man
nur erst zum Gott der Philosophen und nicht zu dem
Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs. Doch wenn ich daran
glaube, daB dieser Gott gesprochen hat, wenn ich an das
Wort Gottes glaube, so kann ich in jenem Wort: ,Ich
will euer Gott sein” verstehen: Ich will fiir euch sein
wie die Werte des Lebens, wie euer Brot, euer Reichtum,
wie die Liebe, die Gerechtigkeit, die Freiheit, die euch
am Herzen liegen. Gott muf§ fiir mich wirklich sein wie
die Liebe in deren Gliick und Leid ich mich voéllig ver-
zehre, wirklich wie die Gerechtigkeit, fiir die ich gliihe,
wie das Brot. ohne das ich nicht leben kann Wenn mir
Gott nicht ebenso wirklich ist wie diese Werte, so weil
ich noch nicht, was Glauben 1st.

Aber wenn es auch sehr wichtig fiir den Gldubigen ist,
die Wirklichkeit der Werte. die Wirklichkeit der Gotter
wiederzufinden, weil sie thm den Weg zur Erfahrung der
Wirklichkeit Gottes 6ffnen, so ist das doch nicht genug.
Zugleich muB er die Grenzen dieser Werte erkennen, um
nicht dem Gotzendienst zu verfallen. Wer vergiBt, daB
all diese Werte nur wert sind durch und in Gott, der
macht sie zu Gotzen. Selbst in unserm Kampf um das
Reich Gottes kénnen wir Goétzendiener sein, wenn wir
_nicht um Gottes Verherrlichung willen kdmpfen, sondern
um der Verwirklichung unsrer Ideale willen. Trotzdem
sagt Gott nicht: Wende dich ab von den Werten, son-
dern: mach dir keine Gotzen aus den Werten.

Der zweite Teil des Aufsatzes von M.-I. Montuclard
deutet den zweiten Teil jenes Wortes Gottes an die
Israeliten: Ich will dein Gott sein, und du sollst mein
Volk sein”. Dieser zweite Teil geht jedoch schon iiber
das Thema des ,Unglaubens der Glaubigen" hinaus.

Proselytismus und Evangelisation

In der Zeitschrift ,,Rythmes du Monde"”, deren Ziel es
ist, einem gebildeten Publikum die Probleme der Aus-
breitung der Botschaft Christi in fernen Ldndern mit
ihren oft alten Kulturen, doch auch unter den entchrist-
lichten Schichten des Abendlandes nahezubringen. unter-
sucht 'Pater Yves J.M. Congar OP die unsichtbare und
zarte Grenze, die zwischen der wahren Verkiindigung
der Heilsbotschaft der Kirche und dem geheimen Walten
eines Machttriebs in der Bemdchtigung fremder Seelen
liegen kann. Der Roman des Engldnders Cronin ,Die
Schliissel des Himmelreiches” dient ihm zum Ausgangs-
punkt: in ihm ist die ergreifende Gestalt eines katholi-
schen Missionars gezeichnet, der in wahrer Liebe zu de-
nen, denen er das Evangelium bringt, ihr Wesen achtet,
sie zu verstehen sucht, sie nie mit seinen Argumenten
iiberrumpelt, nie ihre schwachen Stunden ausnutzt, der
aber auch dadurch mit seinen Vorgesetzten in mannig-
fache Spannungen gerat. Nicht als ob es sich in dieser
Romanhandlung irgendwie um eine Theorie des Vor-
ranges personlicher Toleranz oder subjektiver Frémmig-
keit gegentiber den von der Kirche instituierten Wegen
handeln konne; aber der Roman macht das Problem, das
sich bei der Missionierung derer, die nicht glauben. im-
mer wieder stellt sehr deutlich. In die Verkiindigung
der frohen Botschaft mischt sich z. B. sehr leicht der
Trieb des Predigers, des Geistlichen, den Laien zu be-
herrschen, sich in seine geistige Entwicklung einzu-
schalten, ihm den eigenen Willen zu suggerieren. Und
die Folge davon ist, daf ein zu Kritik und Skepsis ge-
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neigter Hoérer miBtrauisch wird. Die iiberzeugendsten
Argumente vermdgen gegen ein solches MiBtrauen, daB
man der Freiheit beraubt werden solle, nichts. MiB-
trauen verschlieft Ohren, Herzen und Geist und macht
alle Anstrengungen, sich verstdndlich zu machen, ver-
geblich. X

Gerade bei der Verkiindigung des Evangeliums in einem

. entchristlichten Lande Europas an die Mas_s,ef./die nicht

mehr glaubt. spielt dieses MiBtrauen gegen die Christen
eine groBe Rolle Man flirchtet ,,gebraucht zu werden™
— gewil zur groBeren Ehre Gotles gebraucht zu werden,
aber eben doch gebraucht! Man soll zugleich mit dem
Glauben eine Menge Dinge annehmen, die man nicht
annehmen mochte und die idber die gewonnene Uber-
zeugung weit hinausgehen. Frauen sind hierin weniger
miBtrauisch als Manner, und das ist mit einer der
Griinde, warum Manner, die auf ihre Freiheit mehr be-
dacht sind, sich so viel mehr von der Kirche zuriick-
halten. Schon das Wort ,Eroberung”, das heute in den
missionierenden Bewegungen in dern entchristlichten Lan-
dern eine so groBe Rolle spielt, hat einen unangenehmen
Beiklang. Niemand ist gern Objekt einer ,Eroberung”.
Wie soll man die Vermischung der schlichten Verkiin-
digung mit solchen ,Eroberungstendenzen verhindern?
Das ist schon allein darum schwierig, weil es natur-
gemal kein Rezept fiir die echte und einfache Verkiindi-
gung gibt. Es gibt allerdings eine ganz bestimmte Hal-
tung, die vor Abirrungen bewahrt: die der vollen selbst-
losen Treue gegeniiber der vollen Gegebenheit des
Wirklichen. Konkret bedeutet das: eine Steigerung der
Liebe in uns Und Liebe ihrerseits bedeutet die wvoll-
kommene Anerkennung der anderen Persoénlichkeit nach
ihren eigenen Gesetzen. Sobald die Handlungen, die wir
im Eifer des Bekehrens unternehmgn, die Liebe iiber-
schreiten, arten sie in Proselytenmacherei aus. Die Ge-
winnung des Anderen wird dann zu einem Mittel anstatt
zu einem Ziel: einem Mittel z. B. zur Stdrkung der ei-
genen Organisation (der Kirche), der eigenen Gruppe
usw.

Allerdings ist die Grenzverwischung hier so leicht
moglich, weil wir das ehrenwerte BewuBtsein haben
mogen, daB wir in der Wahrheit sind, daB die Kirche
die Wahrheit ist. Aber nun ist es doch so, daB das voll-
kommene Zusammenfallen des Rechts mit der Tatsache,
d. h. hier der objektiv wahren Formen der Religion
mit dem inneren Heil der Seele erst ein eschatologischer
Zustand ist. Denn es ist ein Teil jener Evidenz, jenes
triumphierenden Sieges der Wahrheit, die ein’ Aspekt
der Glorie ist. In der gegenwirtigen Heilsordnung, der
der Kirche, stehen wir noch unter der Herrschaft der
Barmherzigkeit, wo Christus mehr rettet als herrscht,
wdhrend erst dann die Zeit der Gerechtigkeit anbricht.
Es ist also nicht unsre Sache, heute schon mit einer Art
von Gewalt die Ernte einzubringen; wir miissen viel-
mehr sden in groBter Freigebigkeit und es Gott iiber-
lassen, fiir die Friichte zu sorgen. Erst darin verwirk-
lichen wir unser Vertrauen und unsern Glauben an die
Wahrheit die Gott ist.

Es entspricht dieser Haltung, weniger das Funktionelle
der Kirche bei der Gewinnung der Nichtgldubigen ein-
zusetzen als die Ausstrahlung des geistigen Menschen,
weniger auf die Kirche als Institution als auf ihre Sen-
dung als Lebenspenderin hinzuweisen. So wie der
hl. Paulus lieber von seinen geistigen Gaben als von
seinen Autoritdtstiteln Gebrauch machte (1 Kor. 7; 2 Kor.



10, 7—8 usw.), so sollen auch heute die Priester sich als
Méanner des Geistes einsetzen und nicht als Amtstrager
einer Autoritat. Das ,System' verlangt Unterwerfung;
das Leben dagegen sucht nur Uberzeugung, freie Zu-
stimmung der Person.

.Die Achtung vor der geistigen Freiheit ist etwas so
Zartes und so Anspruchsvolles” sagt Congar, ,daB man
sich schwerlich das Zeugnis wird ausstellen kénnen, sie
niemals verletzt zu haben. Man mag von ihrer Wichtig-
keit {liberzeugt sein. entschlossen sie hochzuhallen, und
eines Tages merkt man, daB man bei dieser oder jener
Gelegenheit doch-wie ein Proselytenmacher reagiert hat.
Unser Eifer 14Bt sich-so leicht zu gewissen Manieren des
Corps-Geistes oder des Wettbewerbs hinreifen”. .Nie
achtet man die Freiheit einer Seele genug.” Die mo-
derne Seele ganz besonders haBt es, belagert zu werden.
oder, wenn sie schon belagert sein soll, so nur von
Gott allein, :

Am Ende seines Artikels warnt dann Congar noch vor
einem Fehler: so notig und richtig auch die Haltung des
.Evangelisierens” im Gegensatz zu der der Proselyten-
macherei ist so darf man aus ihr keine Ekklesiologie
machen, d. h nicht die Natur der Kirche aus ihr ab-
leiten - sonst wiirde man das Wesen der Kirche verken-
nen, die Nitzlichkeit ihrer Gruppierungen, ja selbst die
Hierarchie und die Sakramente. Doch man kann auch
umgekehrt nicht aus einer abstrakten Ekklesiologie das
Wesen der Glaubensverkiindigung ableiten Denn die
Kirche ist zwar die Wahrheit, aber mit dieser Wahrheit
darf man dennoch nicht die gebrechliche Freiheit der
menschiichen Person erdriicken Die Haltung der Glau-
bensverkiindigung flieBt aus einem Geist, nicht aus ei-
nem System Das System, die Organisation, die Grup-
pierung sind am Platz fiir die die innerhalb der Kirche
sind. Aber auch sie miissen, wie die Verkiindigung an
die. die drauBen stehen. vom Geiste. des Apostolats erfiillt
und ,.geistlich, nicht fleischlich’ sein.

Welcher Unterschied besteht zwischen
Glauben und Unglauben fiir das Leben?

Von Menschen guten und besten Willens aus entchrist-
lichten Schichten unserer Umwelt kann man oft, so be-
richtet Kanonikus Jacques Leclercq im Aprilheft der . Vie
Intellectuelle” die Frage héren: .Was wirde anders,
wenn ich katholisch wiirde? Ich ginge in die Messe und
zur Beichte. aber im lbrigen wiirde ich genau so weiter-
leben wie bisher" — d. h als ehrenhafter Mensch, gewis-
senhaft im Beruf, hilfsbereit und treu. ,,Und wenn Gott
giitig ist wie Sie sagen”. so hat jemand dem Priester
weiter gesagt so wird er mir meine Unfahigkeit zu
glauben nicht anrechnen wenn ich sonst doch alles tue,
was [hre Religion verlangt”.

Wie kommt es daB der Ungldubige den Eindruck hat.
der Glaube wirke sich im Leben weiter nicht aus, als
dab man eben ,zur Messe und zur Beichte geht” wie
komm! es daB er fragen kann: wozu dient der Glaube
an Gotte

Ein Katholik alter Art wiirde. so sagt J. Leclercq, diese
Frage iiberhaupt nicht verstehen Er wiirde antworten:
Aber wieso denn? Dazu meine Seele zu retten, natiirlichl
Der . moderne ' Katholik versteht, daB gerade diese Ant-
wort den Ungldubigen guten und besten Willens abstdBt:
er verachtet diesen frommen Egoismus, und sein Herz

brennt nach Gerechtigkeit und gegenseitiger Liebe und
Hilfe.

Natiirlich ist eine solche Frage in sich absurd. Wenn
Gott existiert, dann muB man eben an ihn glauben und
ihm gehorchen, ob das ,zu etwas dient” oder nicht. Der
christliche Glaube setzt die Existenz Gottes voraus, und
auch die Lehre Jesu richtet sich an ein Volk, das glaubt:
diesem enthiillt er Gottes Vaterliebe, Seinen Willen.
uns zu sich zu ziehen und das irdische Leben als Vor-
stufe zu jenem anderen Leben bei Gott zu betrachten. Zu
jenem Leben gelangt man durch die Reinheit des Herzens
und die Liebe zum Né&chsten in diesem Leben. Liebe zum
Nachsten bedeutet zugleich Liebe zur Gerechtigkeit:
.Suchet das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit. ."
Dieser Lehre ist die Christenheit sehr oft untreu ge-
wesen. Viele versuchen sich zu retten, ohne die Gerech-
tigkeit zu lieben, ohne ihren Né&chsten zu lieben und fiir
das Reich Gottes auf Erden zu arbeiten. und sie haben
die Unglicklichen damit getréstet, daB sie ihnen den
Himmel versprachen.

Aber nur mich darf ich an der Hoffnung auf den Himmel
aufrichten, mit dem Ungliick der Anderen darf ich mich
nicht abfinden. wenn ich nicht alles getan habe. um
ihnen zu helfen. Gerade darin sieht Leclercq die Har-
monie des christlischen Lebens: daB man das Leiden fiir
sich selber annimmt, sich aber gegen das Leid und die
Ungerechtigkeit, die anderen angetan wird, erhebt. gegen
all diese Folgen der Siinde. des Egoismus, des Stolzes.
Die Liebe zur Gerechtigkeit muB dazu dréngen, das
himmlische Kénigreich auf Erden zu verwirklichen durch
jene Liebe. in der jeder sich fiir jeden aufopfert Es miiB-
ten sich also eigentlich sofort die Folgen des Glaubens
zeigen.

Nun ist es so, daB die Botschaft Christi ein unendliches
Verlangen nach Gerechtigkeit und eine bis dahin uner-
hérte Hoffnung auf Gerechtigkeit in die Welt gebracht
hat, daB aber mit der Zeit die gewaltige Masse derer.
die sich Christen nennen und doch diese Botschaft ver-
raten, dazu gefiihrt hat, daB sich viele von einer Reli-
gion abwenden. die ihre VerheiBungen anscheinend nicht
erfiillt. Der groBe christliche Aufschwung hat sich nur
in der geringen Schar der Heiligen und der wirklich
Hingegebenen verwirklicht, nicht aber im Leben des
Durchschnitts. Der AuBenstehende. der Ungldubige kann
nicht erkennen, daB das Bekenntnis zu Christus elne
Wiedergeburt sein soll. Fiir uns Menschen, sagt Leclercq.
ist eine rein theoretische Wahrheit nichts. wovon wir
leben kénnen. Als Geschopfe aus Fleisch und Blut, Leib
und Seele erfassen wir nur eine gelebte Wahrheit wirk-
lich, nur sie reift uns mit. Und die Botschaft Christi
fordert uns auch in der Tat stindig auf, zu verwirk-
lichen: . Liebet einander ...”, und sein Vorbild lehrt uns
7u sagen: ,Kommet her, die [hr miihselig seid und
beladen . . Er selber tut Gutes allen, die ihm glauben.
Daraus zieht Leclercq zuerst einmal den SchluB daB es
legitim ist nach dem Nutzen des Glaubens zu fragen:
wozu dient es, an Gott zu glauben? Auch Christus selber
hat ja seine Gottheit durch Gutestun erwiesen. Wir
messen die Wahrheit an ihren Friichten: Gott weiB es,
er hat uns ja so geschaffen. Wir sind nicht dazu gemacht,
die Wahrheit rein verstandesméBig einzusehen.

Wie ist es nun aber dazu gekommen. daB die christliche
Unterweisung, wie sie heute allgemein idblich ist, so
wenig Zeugnis fiir die Wahrheit unsres Glaubens von
uns im Leben verlangt? DaB sie nur ein Minimum von
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