HERDER-KORRESPONDENZ

Zehntes Heft — 19. Jahrgang — Juli 1965

Kranke heilen, die Wahrheit der geschaffenen Dinge etforschen und etkennen, fiir Ge-

rechtigkeit sorgen, den Menschen befreien, die Rohstoffe der Erde zum Nutzen des

Menschen erschlieBen, das alles sind Téitigkeiten, die in dem MaBle das Werk Gottes vet-

richten, wie sie authentisch sind, obwohl sie. . . von Siinde bedroht sind. Auch die tiefere

Entwicklung der Menschheit ist im ganzen ein Suchen nach Heilung und Integritiit,

nach universaler Einigung und Versshnung, und dient daher dem Reiche Gottes.

Aus einem katholischen Votum zur Weltkirchenkonferenz in Neu-Delhi

Die von Christi
Liebe getragenen
Bemiihungen zar
Bekiimpfung des
Hungers in der Welt
migen immer
wirksamer werden.

1. Seit dem Pontifikat Pauls VI. hdu-
fen sich die Gebetsmeinungen iiber
Armut und Elend in Entwicklungs-
lindern (fiir Februar 1964 in Herder-
Korrespondenz 18. Jhg., S. 161) und
die damit verbundene rapide Bevol-

All i
Geﬁsﬁ;‘;‘,’mg kerungsvermehrung (fir Oktober 1964
fiir August 1965 in Herder-Korrespondenz 18. Jhg.,

S. 553). Sie wurden vor Antritt der
Pilgerfahrt nach Jerusalem eingeleitet mit der Weih-
nachtsbotschaft des Papstes von 1963, der darin wirk-
same Mafinahmen gegen den Hunger in der Welt anregte
(vgl. Herder-Korrespondenz 18. Jhg., S. 245). Nachdem
die Dritte Session des Zweiten Vatikanischen Konzils in
der Aussprache zum Schema 13 ein Sekretariat fiir den
koordinierten Kampf aller kirchlichen Liebesarbeit gegen
Armut und Hunger, ja sogar die Zusammenarbeit mit
entsprechenden Bemithungen der iibrigen Christenheit
gefordert hatte (vgl. Herder-Korrespondenz ds. Jhg.,
S. 1761.), legte Papst Paul VI. diese Sorge abermals in
Bombay den zum Eucharistischen Weltkongref ver-
sammelten Journalisten ans Herz, mit der Bitte, dafiir
einzutreten, dafl wenigstens ein Teil der Riistungs-
ausgaben fiir die Beseitigung des Hungers der Vélker ver-
wendet wird. Spiter lieR er diese Rede durch seinen
Delegaten dem Generalsekretir der UN, U Thant, noti-
fizieren, ein Zeichen dafiir, dafl der Papst ebenso wie die
Konzilsviter sich dessen bewuft ist, wie unzulinglich die
Mittel der christlichen oder ‘gar nur der katholischen
Caritas sind, um zwei Drittel der Menschheit vom Dauer-
zustand des Hungers mit seinen Folgen zu befreien.
Das Gebet gilt zunichst einer wirksamen Mehrung der
»von der Liebe Christi getragenen“ Bekimpfung des
Hungers, also fiir unsere deutschen Verhiltnisse der
Misereor-Aktion. Notwendig sollte es ausgehen vom
Bewuftsein der uniiberwindlichen Ohnmacht bzw. der
Begrenztheit aller kirchlichen Liebeswerke, schon deshalb,
damit niemals ein Gefiihl der Zufriedenheit iiber die
bereits erreichte Hohe der Opfer aufkommen kann. Denn
diese Opfer werden, fiir sich genommen, immer unzu-
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reichend bleiben. Wie die Dinge heute stehen, scheitern
sogar die koordinierten Bemiihungen in der Welt, den
vom Hunger betroffenen Lindern und Vélkern, etwa
Indien, wirksam zu helfen, allein schon daran, daR eine
Besserung des Pro-Kopf-Einkommens oder der Boden-
ertriige sogleich von einer weiteren Zunahme der Bevol-
kerung wieder aufgezehrt wird. So stellt sich die ,agra-
rische Urarmut® einer primitiven Tradition der Boden-
nutzung (10 Doppelzentner Reis pro Hektar in Indien,
aber 40 Doppelzentner in Japan) stindig wieder her. Wie
kann man angesichts dieser Ausweglosigkeit des Hunger-
phinomens in einer Bevolkerung, die ihrer Lage auch
geistig nicht gewachsen ist, iiberhaupt davon sprechen, die
karitativen Maflnahmen gegen den Hunger mdchten
immer wirksamer werden? Ist das nicht Selbstiiberforde-
rung? Oder ist es Glaube an die Macht Jesu Christi, des
Herrn und Erlésers der Welt? Man sollte sich das wirklich
fragen, damit diese Macht Christi glaubhaft wird.

2. Die Ausweglosigkeit ist offensichtlich eine Heraus-
forderung Gottes und mufl von den Gliubigen ernst
genommen werden. Sie ist ferner mit niichterner Unter-
richtung {iber den Stand der durch normale Mittel un-
tiberwindlichen Hungersnot von Bevilkerungen, die
schneller wachsen als ihre Existenzgiiter, unter dem
Gerichtswort Jesu zu betrachten: ,Ich war hungrig, und
ihr habt mich nicht gespeist...* (Matth. 25, 31). Dieses
Wort hat auf dem Zweiten Vatikanischen Konzil eine
innere Bewegung ausgelst, die noch nicht zum Abschlufy
gekommen ist. Immer wieder mahnt ein Sprecher dieser
Bewegung, Kardinal Lercaro, Bologna, es sei geboten,
endlich das besondere Mysterium der Gegenwart Jesu
Christi in den Armen und Hungernden zu erkennen und
daraus die Folgerungen zu ziehen (vgl. Herder-Korre-
spondenz ds. Jhg., S. 420ff.). Wenn eine solche Erkenntnis
weiter um sich greift und wenn sie die Kirche als Volk
Gottes, die Gliubigen, vor allem die Wohlhabenden und
erst recht die Reichen unter ihnen, d. h. die Besitzer der
Produktionsmittel, in Bewegung brichte, so wire der
geeignete Niahrboden bereitet, um eine groflere Wirk-
samkeit der von Christi Liebe getragenen Bemiihungen
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im Kampf gegen den Hunger in der Welt hervorzubrin-
gen, eine Wirksamkeit, die in modernen technisch-wirt-
schaftlichen Begriffen als Arbeitsbeschaffung verstanden
werden und weit iiber das Misereor-Opfer hinausgehen
miifite. Aber wie? Durch eine Steigerung der Spenden in
Deutschland und in anderen Bereichen der katholischen
Christenheit, besonders der reichen Industrielinder?
Sicher ist sie moglich und notig, aber auch sie wiirde die
Not nicht 16sen, wohl nicht einmal wenden, sie allein
nicht.

Mufl man sich dariiber klar sein, dafl das Almosendenken,
dem wir weithin noch anhingen, der Weltnot des
Hungers nicht mehr angemessen ist. Der Hunger ganzer
Volker, und zwar der volkreichsten, kann nicht durch
»Wohltaten® einer Sittigung oder Speisung beseitigt
werden. Man darf das Phinomen des Hungers nicht iso-
lieren, sowenig wie die Armut. Beide sind kein Abstrak-
tum, sondern eine Wirkung konkreten Versagens von
verantwortlichen Menschen, die mit irdischen Giitern und
auch mit Gaben des Geistes gesegneter sind. Man darf
den Hunger weder vom kirchlichen noch vom politischen
Standpunkt aus isolieren. Der letztere, das sei nur eben
bemerkt, hilt u. U. gesittigte Chinesen, 700 Millionen
wohlgemerkt, fiir gefihrlicher als hungernde Chinesen,
die wegsterben, wihrend jene sehr ernste weltpolitische
Probleme stellen. Die Liebe Christi aber will die Ur-
sachen des Hungers erkennen und ihre Beseitigung ver-
suchen. Dazu gehort nicht nur das Ausriisten unterent-
wickelter Volker mit Krediten, landwirtschaftlichen
Maschinen, ihre Unterweisung in rationellen Anbau-
methoden sowie die Schaffung industrieller Arbeits-
plitze. Um dies zu verwirklichen, miissen die betreffen-
den Volker auch geistigy umgewandelt werden, aber in
welches Menschenbild? In den ,westlichen Menschen®?
Den lehnen Asiaten und Afrikaner meistens ab, je mehr
sie ihrer eigenen Traditionen wieder bewuft werden. Was
im nachahmungsbereiten Japan gelang — wie lange
noch? —, gelingt nicht ebenso in Indien oder China. Der
Hunger in diesen Landern ist das Symptom einer univer-
salen Erkrankung der Menschheit, eines Mangels an Soli-
daritdt und Gerechtigkeit, mangelnder Erfiillung des uni-
versalen Gemeinwohls, einer meist unbekannten Idee, die
vom Lehramt der Kirche erst durch Pius XII. entwickelt
und durch Johannes XXIII. in Mater et magistra und
Pacem in terris fortgebildet wurde. Es geniigt nicht, die
Vollbeschiftigung nationaler oder kontinentaler Industrie-
wirtschaften zu erstreben, ohne weiter zu planen. Hier
konnten die von der Liebe Christi getragenen Bemithun-
gen zur Bekimpfung des Hungers in der Welteinsetzen.

3. Was auf dem Zweiten Vatikanischen Konzil bisher in
einzelnen Interventionen zur Diskussion des Schemas 13
laut wurde, entbehrte weitgehend jenes technisch-wirt-
schaftlichen Sachverstandes, der heute auch zu einer von
der Liebe Christi inspirierten globalen L&sung der
Hungerfrage fiir mehr als eine Milliarde Menschen ge-
hort. Gutgemeinte Vorschlige einzelner Viter waren
z. T. recht phantastisch, etwa die Einberufung einer
Art kirchlicher Bandung-Konferenz der zustindigen
Bischife unter dem Vorsitz des Papstes, die Diskussion
der Armutsfrage wenigstens an einem Tag des Kon-
zils unter Beteiligung sachkundiger Laienexperten oder
die Organisation eines Vatikansekretariats gegen Hun-
ger und Armut mit einem Unterbau bis hinab zu
Dibzesansekretariaten. Solche Ideen muten fast als
Papierkrieg an, solange das Konzil noch von innerkirch-
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lichen Problemen, von dogmatischen Fragen, wie der
Kollegialitit der Bischofe bzw. der Sicherung des Primats,
von Schwierigkeiten bei der Durchfiihrung der Liturgie-
reform oder der Erneuerung der Priesterausbildung, der-
art in Anspruch genommen ist. Gewisse Reaktionen von
Klerus und Laien zeigen zudem, wie gering noch das
Interesse fiir soziale Verantwortung und wirksame
Mafinahmen gegen Hunger und Armut ist, ganz zu
schweigen fiir das Abgleiten von Christen in die seelische
Armut des Unglaubens. Die ebenso notwendige wie
leidige Beschiftigung der Kirche mit sich selbst, auch
manche Sorge um die Selbstbewahrung ihrer Gliubigen,
etwa im Zusammenhang mit der Judendeklaration oder
dem Dokument fiir die Religionsfreiheit, sei hier nur er-
wihnt, damit das Gebet zur Vierten Session mithilft, die
Aufmerksamkeit des Konzils auf die pastoralen Haupt-
fragen einer Verantwortung fiir das Heil aller Menschen,
besonders der Armen, zu konzentrieren, Fragen, von
denen die Bekimpfung des Hungers nur eine ist. Wiirde
man diese Frage so griindlich durch die Bischofe behandeln
lassen, wie es der Vizeprisident der ,Sozialen Wochen
Frankreichs“, Joseph Folliet, Ende Dezember 1963 in Rom
vorgeschlagen hatte, dann wire dafiir ein eigenes Konzil
erforderlich, das mehr einem Weltwirtschaftsparlament-
gliche, eine Unméglichkeit! So wird nie eine , Wirksam-
keit* der Bemiihungen gegen Hunger erreicht, sondern
hochstens ein kirchliches Alibi, das niemanden sittigt. Es
wire nicht mehr wert als eine etwaige Flucht in Wall-
fahrten zu alten Marienheiligtiimern, mit denen innere
Spannungen um die Erneuerung der Kirche iiberdeckt
werden sollen. Wirksame Hilfe bringen nicht kirchliche
Organisationen allein, sondern vor allem politische auf
internationaler Ebene. In diesen Organisationen sollten
allerdings Ménner, die von der Liebe Christi erfiillt sind,
entschlossen die Fithrung erstreben und Zusammenarbeit
mit allen Menschen guten Willens suchen.

Laien wohlgemerkt, Politiker, Wirtschaftsplaner, Bankiers,
Ingenieure, Arzte, Facharbeiter; Laien aber, die vom Kon-
zil mit einem klaren Leitbild ihrer selbstindigen Verant-
wortung gestirkt werden, jenem Leitbild der notwendigen
tibernationalen ,, Vergesellschaftung® und Solidaritit, die
sittliches Gebot ist, wie es Papst Johannes XXIII. in
Mater et magistra entworfen hat. Damit diese Laien den
unentbehrlichen geistigen Riickhalt und das Ansehen vor
der Welt haben, sollten sie sich auf eine erneuerte und
einige Kirche stiitzen konnen, eine Kirche, die das
Mysterium der Gegenwart Christi in den Armen begreift
und die zum Heil der vielen den Weg zur ,armen, dienst-
willigen Kirche“ einschligt. Fiir die Stirkung der ver-
antwortlichen Laien sind ,Modelle“ kirchlicher und inter-
konfessioneller Bemiithungen um wirksame Bekampfung
des Hungers in begrenzten Bezirken aufierordentlich hilf-
reich, Modelle sowoh! der Wirksamkeit wie einer schopfe-
rischen Spiritualitit, die nicht nur private Tugendakte
pflegt, sondern Gemeinschaftswerke hervorbringt als An-
regungen zur Nachahmung durch weltdliche Organisatio-
nen. Kein katholisches , Konsortium®, wenn es iiberhaupt
zu bilden wire, kénnte so einfach wie Prisident Johnson
eine Milliarde Dollar fiir die Entwicklung von Siidost-
asien auswerfen und diese Mittel sinnvoll investieren,
aber konnte nicht eine ,,christliche Bandung-Konferenz_“
mit den zustindigen Bischofen als Gisten dem Prast-
denten der Vereinigten Staaten klarmachen, dafl man
eine wirksame Hilfe gegen den Hunger nicht als Zucker-
brot zur Peitsche eines politischen Konformismus mit



militdrischer Drohung anbieten diirfte? Eine katholische,
besser noch eine gesamtchristliche &ffentliche Meinung in
den reichen Industrielindern wiirde sicher zur wirksamen
Bekdmpfung des Hungers beitragen, besonders wenn sie
auch gelungene Modelle seiner Beseitigung vorweisen
kann. Darin liegt der Sinn der Gebetsmeinung.

4, Zusammenfassend ist zu sagen: Das Gebet moge die
volle Einsicht in die Gréfe und Vielseitigkeit der Aufgabe
eines Kampfes gegen den Hunger wie seine Ursachen er-
wecken. Es moge ferner die Vierte Konzilssession vor
ihre pastoralen Verantwortungen stellen und der latenten
Bereitschaft zum Siege helfen, daff das Konzil auf dem
von Pius XII. und Johannes XXIII. vorgezeichneten
Weg den befihigten Laien fiir die Verwirklichung des
klar erkannten universalen Gemeinwohls geniigend Raum
lift. Die wichtigste Bereitschaft wire, dafl die Wirtschaft
des Uberflusses als Gottesgabe erfahren wird, damit sie
in sachgemiflem Dienst an den Armen die messianischen
Zeichen der Fiille wirkt (Joh. 14, 12) — darin liegt ihre
Berufung — und nicht die Zeichen Satans (Matth. 4, 4).
Sonst wird uns der verliehene Reichtum eines fast un-
begrenzten technisch-wirtschaftlichen Potentials zum
Gericht.

Dafl in den Semina-
ren der Missionen
Priester heran-
gebildet werden, die
sich durch Wissen
und Tugend aus-
zeichnen und den
seelsorglichen
Bediirfnissen ihrer
Heimat zu geniigen
vermogen. Missions-
gebetsmeinung fiir
August 1965

»Eine Hauptsorge fiir alle Missions-
leiter muf} es sein, daf sie aus dem
Volke selbst, unter dem sie weilen,
Diener des Heiligtums erziehen und
schulen. Darin liegt hauptsichlich die
Zukunft neuer Kirchen.“ So sagte
Benedikt XV. in der Missions-
enzyklika Maximum illud (1919), die
einen neuen Abschnitt intensiver For-
derung des einheimischen Klerus in
der Missionswelt einleitete.

Bekanntlich hat das Konzil von Trient (1545/63) vor
nunmehr iiber 400 Jahren im Zuge der innerkirchlichen
Reform fiir die ganze Kirche die Heranbildung der Prie-
ster neu geregelt und vereinheitlicht.. Es wurde der sog.
Tridentinische Seminartyp mit Kleinem und Groflem Se-
minar geschaffen, der dann in den altchristlichen Lindern
iiberall verwirklicht wurde, nicht aber in den Missionen,
wenigstens nicht im ganzen Umfang der neuen Bestim-
mungen. Die Griinde dafiir sind leicht ersichtlich. Im
16. Jahrhundert erdffneten sich in der spanisch-portugie-
sischen Entdeckungsperiode der Kirche neue Welten, die
ganz neue Probleme der Priesterbildung erscheinen lieflen.
Ja, es war sogar umstritten, ob man ‘angesichts des viel-
fach sehr niedrigen Kulturstandes der ,Eingeborenen®
aus ihren Reihen iiberhaupt Priester heranbilden kénne.
Das Missionspatronat der Entdeckermichte hinderte zu-
dem die Kirche daran, im notwendigen Mafle Einfluf}
auf die Art der priesterlichen Erziehung zu nehmen. In
spaterer Zeit wurde der Kirche durch das Versagen des
Patronats und die Unabhingigkeitsbewegung in Latein-
amerika sogar fiir lingere Zeit in vielen Gebieten jede
zentrale Steuerung der Priestervorbildung unméglich ge-
macht, Als spiter neue Michte das Erbe der Entdecker
antraten und den Bereich der Neuerschliefung fiir den
Westen erweiterten, gab es wiederum neue Probleme, vor
?.liem auch hartnickige Verfolgungen der jungen Kirchen,
n denen man, wollte man einheimische Priester haben,
auf abgekiirzte Wege der Priestervorbildung ausweichen
mufite oder aber sich gezwungen sah, zuerst fiir einige

Generationen den kulturellen Untergrund fiir ein ein-
heimisches Priestertum mithsam vorzubereiten. Diese
Schwierigkeiten zeigten sich in verstirktem Mafle in der
sog. Kolonialperiode des 19. Jahrhunderts. Die Kolonial-
michte waren gemeinhin der schnellen Hinfiihrung von
Einheimischen zum Priestertum nicht giinstig gesinnt,
und selbst in den altchristlichen Kirchen unterstiitzte man
das Bemithen der Missionare auf diesem Gebiete nicht
tatkriftig, weil man die Farbigen als nicht reif fiir die An-
nahme einer so hohen Wiirde erachtete. Nimmt man dazu
die allgemein verbreitete Auffassung von der absoluten
Uberlegenheit der westlichen, als christlich betrachteten
Kultur, die auch in den Reihen der Missionare zumeist
vertreten wurde, und bedenkt man die Schwierigkeiten,
die sichausdem ungeldsten kirchlichen Akkommodations-
problem ergaben, so versteht man, warum die Priester-
bildung in den Missionen €in dorniges Problem war. Jun-
gen Menschen, denen die Kirche auf dem Boden ihrer
eigenen Kultur noch nicht zum vollen Erlebnis geworden
war, mufiten mit Hilfe der lateinischen Sprache in Tra-
dition und Glaubensgut der Kirche eingefithrt werden.
Und zumeist mufite eine europiische Fremdsprache, die
im Lande durch die Kolonialmichte eingefithrt war, zur
Erklarung des Inhalts der lateinischen theologischen
Handbiicher hinzugezogen werden, da die einheimischen
Sprachen, wenigstens in den Lindern mit noch unent-

‘wickelter Kultur, noch nicht geniigend Ausdruckmoglich-

keiten boten.

Es sind die verschiedenartigsten Versuche je nach der vor-
gefundenen Situation gemacht worden, mit einer mehr
rudimentiren Priesterbildung auszukommen. Im allge-
meinen konnte es sich dabei nur um Notldsungen han-
deln, zu denen der Priestermangel zwang. Bestenfalls ge-
wann man aber so nur Hilfspriester der Missionare mit
beschrinkten Einsatzmdglichkeiten. Thre soziale Stellung
und ihr Standesbewufitsein mufiten unter solchen Um-
stinden leiden. Auf keinen Fall waren sie imstande, spi-
ter einmal ,regelrecht die Leitung ihres Volkes zu iiber-
nehmen®, wie es Papst Benedikt X V. in Maximum illud
verlangte. Die Enzyklika lehnte deshalb in einer Zeit, in
der die ,Miundigwerdung“ der farbigen Vélker unmittel-
bar bevorstand, jede ,stiickweise und unentwickelte Schu-
lung® der einheimischen. Priester ab, forderte vielmehr
seine vollkommene und abgeschlossene Ausbildung, wie
sie Priestern bei Kulturvilkern gegeben zu werden
pflegt“. Mit dieser Zielsetzung riickte der tridentinische
Seminartyp nun in den Vordergrund der Priesterausbil-
dung in der ganzen Missionswelt. Uberall, wo es irgend
moglich war, sind in den letzten 45 Jahren Kleine und
Grofle Seminare dieses Typs errichtet worden. Es gab
dabei die Moglichkeit zu begrenzten Anpassungen an die
jeweilige Missionslage, die sich allerdings mehr auf duflere
Dinge erstreckten. Die wichtigste, innerste Anpassung,
die darin bestehen mufite, den Priesterkandidaten neben
der Einfithrung in das in anderen Kulturen gewachsene
Erbgut der Kirche auch den direkten Zugang dazu aus
ihrer eigenen Kultur zu vermitteln, konnte wegen der
noch unvollendeten Inkarnation der Kirche in den nicht-
christlichen Kulturen nur ganz unzureichend erfiillt wer-
den. Die meisten Professoren waren zudem auslindische
Missionare, die wichtigsten Handbiicher stammten aus
dem Bereich der westlichen Kirche oder hatten sich nur
hochst unvollkommen mit den religidsen Uberlieferun-
gen, dem Kulturgut, den Sitten und Gebriuchen, der
zeitgenossischen geistigen Entwicklung des betreffenden
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