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BEGEGNUNG VON BENEDIKT XVI.
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Mittwoch, 6. August 2008

Worte von Msgr. Wilhelm Egger, Bischof von Brixen

Heiliger Vater, im Namen der anwesenden Priester und Diakone begrtifRe ich Sie recht herzlich.
Heiliger Vater, an jedem Mittwoch halten Sie eine Katechese fur die Glaubigen. Wir danken Ihnen,
dal} Sie heute, am Fest der Verklarung Christi, fur uns Priester — Diézesan- und Ordenspriester —
eine Katechese halten, in der Sie dann auch auf unsere Fragen eingehen.

Der HI. Vater:

Lieber Bischof Egger, liebe Mitbrider im priesterlichen Dienst, ich méchte dem lieben Bischof
Egger meinen herzlichen Dank sagen, dal} er es erméglicht hat, daly ich an diesem schdnen
Festtag, der Verklarung Christi, mit lhnen allen in der Kathedrale von Brixen zusammensein darf,
in der auch ein Altar der Verklarung Christi steht. Ich denke, es ist nun so, als durften wir in
diesem herrlichen Dom, mit dieser schonen Musik und unserem Miteinandersein doch so etwas
von »Tabor« erleben, etwas von dem Glanz Christi sehen, der von seinem Antlitz leuchtet, wenn
wir auch hernach wieder wie die Apostel hinuntersteigen mussen in die Taler unserer taglichen
Sorgen. Aber wir bitten ihn doch, dal} von solchen Stunden, besonders von der taglichen
Eucharistiefeier, etwas von seinem Leuchten in unserer Seele bleibt, uns hilft, uns durch die Tage
hindurchfiihrt und uns schenkt, auch den anderen Licht von Christus weitergeben zu dtirfen.

Der HI. Vater hat alle eingereichten Fragen erhalten und antwortet nun auf einige der Ihm
gestellten Fragen.

Fragen, die dem HI. Vater vorgetragen werden



Michael Horrer, Seminarist
Heiliger Vater, ich heiBe Michael Horrer und bin Seminarist. Auf dem XXIII. Weltjugendtag in
Sydney in Australien, an dem ich mit anderen Jugendlichen aus unserer Di6zese teilgenommen

habe, haben Sie vor den (iber 400.000 Jugendlichen immer wieder auf das Wirken des Heiligen
Geistes in uns Jugendlichen und in der Kirche hingewiesen. Das Thema lautete: »lhr werdet die
Kraft des Heiligen Geistes empfangen, der auf euch herabkommen wird, und ihr werdet meine
Zeugen sein« (Apg 1,8).

Nun sind wir Jugendlichen — wieder gestérkt mit dem Heiligen Geist und lhren Worten —
zurtiickgekehrt in unsere Heimat, in unsere Diézese und in unseren Alltag.

Heiliger Vater, wie kénnen wir nun hier in unserem Land, konkret in unserem Alltag, die Gaben
des Heiligen Geistes leben und anderen erfahrbar machen, dal3 auch unsere Verwandten,
Freunde und Bekannten und unsere Mitmenschen die Kraft des Heiligen Geistes spiiren und
erfahren und wir den Auftrag als Zeugen Christi wahrnehmen kénnen? Was raten Sie, damit
unsere Diézese trotz des Alterwerdens des Klerus jung bleibt und fiir das Wirken des Geistes
Goittes, der die Kirche leitet, offen bleibt?

Der HI. Vater:

Vielen Dank fur diese Frage. Ich freue mich, einen Seminaristen, einen Priesterkandidaten dieser
Diézese zu sehen in dem ich sozusagen das junge Gesicht der Didzese erblicken kann, und freue
mich, dal} Sie mit anderen in Sydney gewesen sind wo, wir in einem gro3en Fest des Glaubens
miteinander gerade das Jungsein der Kirche erlebt haben. Es war flr die Menschen in Australien
auch eine grol3e Erfahrung. Sie waren vorher diesem Weltjugendtag mit groRer Skepsis

entgegengestanden, weil er naturlich viele Behinderungen im Alltag mit sich brachte, viele
Unannehmlichkeiten, was den Verkehr und so weiter angeht. Aber am Schlufy — so haben wir auch
aus den Medien gesehen, deren Vorurteile Stuck um Stlick abgebrdckelt sind — waren sie alle mit
ergriffen von dieser Atmosphare der Freude und des Glaubens; dal} junge Menschen kommen
und keine Sicherheitsprobleme schaffen oder sonstige Probleme, sondern in Freude miteinander
sind. Sie haben gesehen, dal} der Glaube auch heute eine gegenwartige Kraft ist und dal} er eine
Kraft ist, der die Menschen richtig orientiert, sodal wir einen Augenblick wirklich sozusagen das
Wehen des Heiligen Geistes gespluirt haben, der Vorurteile wegfegt, der den Menschen sichtbar
macht, ja, hier ist das, was uns angeht, hier ist die Richtung in der wir gehen sollen, so kann man
leben, so offnet sich Zukunft.

Nun, sie haben es mit Recht gesagt, es war ein grol3er Augenblick, von dem wir sozusagen eine
Flamme mit nach Hause tragen. Aber im Alltag ist es viel mihsamer, das Wirken des Heiligen
Geistes gegenwartig zu fuhlen oder selber gar Instrument zu sein, damit er da sein kann, damit so
ein Wehen geschieht, das Vorurteile der Zeit wegfegt, das in Dunkelheiten Helligkeit schafft und
spuren lasst, der Glaube hat nicht nur Zukunft, er ist die Zukunft. Wie sollen wir das machen?
Nun, allein kdnnen wir es natlrlich nicht. Am Ende ist es der Herr, der uns dazu hilft, aber wir
mussen doch bereite Werkzeuge sein. Ich wiirde einfach sagen: Niemand kann etwas geben, was
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er nicht selber hat, das heil3t, wir kbnnen den Heiligen Geist nicht wirksam weitergeben, spurbar
werden lassen, wenn wir nicht selber in seiner Nahe sind. Und so, denke ich, ist das Erste was
wichtig ist, daf® wir selber sozusagen im Atemraum des Heiligen Geistes bleiben, in Berlihrung mit
ihm sind. Nur wenn wir von ihm selber inwendig immer wieder neu angeruhrt werden, wenn er in
uns Gegenwart hat und da ist, dann kénnen wir ihn auch weitergeben, dann gibt er uns auch die
Phantasie und die schdpferischen ldeen, wie man das machen kann; Ideen, die man nicht
vorplanen kann, sondern die in der Situation entstehen, weil hier der Heilige Geist wirkt. Punkt
eins also: Selber im Atemraum des Heiligen Geistes bleiben.

Das Johannesevangelium erzahlt uns, wie der Herr nach der Auferstehung zu den Jingern
kommt, sie anhaucht und sagt: "Empfangt den Heiligen Geist". Es ist eine Parallele zur
Schépfungsgeschichte, wo Gott den Lehm anhaucht und der Lehm lebendig und Mensch wird.
Nun wird der Mensch, der inwendig verdunkelt und halb tot ist, neu angehaucht von Christus, und
es ist der Hauch Gottes, der ihm eine neue Dimension vom Leben, das Leben mit dem Heiligen
Geist gibt. Wir kdnnen also geradezu sagen: Der Heilige Geist ist der Atem Jesu Christi, und wir
mussen uns von Christus sozusagen immer wieder neu beatmen lassen, damit in uns dieser neue
Atem lebendig wird und kraftvoll wird und in die Welt hineinwirkt. Das wurde also bedeuten, dal}
wir in der Nahe Christi sein mussen. Wir tun es, indem wir mit seinem Wort umgehen. Wir wissen
ja, der Heilige Geist ist der Hauptverfasser der Heiligen Schrift. Wenn wir in ihr mit Gott reden,
nicht nur Vergangenheit in ihr suchen, sondern in ihr wirklich den gegenwartig redenden Gott,
dann wandern wir — wie ich in Australien gesagt habe — gleichsam im Garten des Heiligen Geistes,
dann reden wir mit ihm, redet er mit uns. In diesem Raum zu Hause werden, im Raum des Wortes
Gottes, ist etwas sehr Wichtiges, das uns sozusagen in diesen Atem Gottes hineinflihrt. Und
dann, natdrlich, muf3 aus diesem Zuhéren, dem Wandern im Wort Gottes, ein Antworten werden,
das Antworten im Gebet, in der Berihrung mit Christus. Und naturlich besonders im Heiligen
Sakrament der Eucharistie, in dem Er auf uns zugeht und in uns eintritt, sich gleichsam mit uns
verschmilzt. Aber auch das Sakrament der Bul3e, in dem wir uns immer wieder reinigen lassen,
die Dunkelheiten herauswaschen lassen, die der Alltag in uns hinterlaft.

Kurzum, ein Leben mit Christus im Heiligen Geist, im Wort Gottes, und in der Gemeinschaft der
Kirche, in ihrer lebendigen Gemeinschaft. Der Heilige Augustinus hat gesagt: "Willst Du den Geist
Gottes haben, dann sei im Leib Christi". Im mystischen Leib Christi ist der Raum seines Geistes.

All das sollte also sozusagen unseren Tageslauf bestimmen, dal} es ein strukturierter Tag ist, ein
Tag, in dem immer wieder Gott Einlal3 findet in uns, in dem immer wieder die Beruhrung mit
Christus stattfindet, in dem wir auf solche Weise immer wieder vom Heiligen Geist beatmet
werden. Wenn wir das tun, wenn wir dazu nicht zu faul, zu undiszipliniert oder sonst zu trage sind,
dann geschieht etwas an uns, dann nimmt der Tag Gestalt an, und dann nimmt unser eigenes
Leben darin Gestalt an, das leuchtet dann auch aus uns heraus, ohne daf3 wir viel Gberlegen
mussen und sozusagen "propagandistisch" tatig werden missen: Es kommt von selbst, weil es
unser eigenes Inneres ist.



Und dazu wirde ich dann als zweite, aber damit logisch verbundene Dimension, hinzuftigen:
Wenn wir mit Christus leben, machen wir auch die menschlichen Dinge recht. Der Glaube ist ja
nicht nur das Ubernatiirliche, sondern er baut den Menschen wieder zum Menschen, wie diese
Parallele zwischen der Schépfungsgeschichte und Johannes 20 zeigt; er baut gerade auf die
natlrlichen Tugenden: Die Redlichkeit, die Freudigkeit, die Bereitschaft den andern anzuhéren,
die Fahigkeit zu verzeihen, die GroRRzigigkeit, die Glte, die Herzlichkeit miteinander. Diese
menschlichen Tugenden sind Ausweis dessen, dal’ der Glaube wirklich da ist, dal® wir wirklich mit
Christus sind. Und darauf, glaube ich, sollten wir auch an uns selber sehr achten, dafl} wir die
einfache Menschlichkeit in uns reifen lassen, dal® Glaube Menschwerdung ist, Menschlichkeit ist,
daf wir die menschlichen Dinge auch des Berufes richtig und gut tun in der Ricksicht auf den
anderen, in der Sorge um den anderen, in der wir am besten auch fir uns selber sorgen: Gerade
indem wir fur den anderen da sind, sind wir am besten fur uns selber da. Und daraus wachsen
dann die entsprechenden Initiativen, die man nicht vorplanen kann: Gebetsgemeinschaften,
Gemeinschaften, die miteinander die Bibel lesen, oder eben auch tatige Hilfe flir Menschen, die in
Not sind, die ihrer bedurfen, die am Rand des Lebens stehen, Kranke, Behinderte, und so vieles
... Da gehen uns dann die Augen auf, dal® wir sehen, woflr ich geeignet bin, dal} ich in
entsprechende Initiativen eintrete, anderen Mut dazu gebe. Und gerade diese menschlichen Dinge
starken dann, berGhren uns irgendwo wieder mit dem Geiste Gottes.

Mir hat der GrolBmeister des Malteserordens in Rom erzahlt, an Weihnachten sei er mit jungen
Leuten zum Bahnhof gegangen, um den verwahrlosten Menschen dort zu helfen, ihnen ein Stlick
Weihnachten zu geben. Er selbst hat sich dann zurickgezogen und dabei gehort, wie einer der
Jugendlichen zu einem anderen sagte: "Das ist viel schoner, als wenn ich in der Disko bin. Hier ist
es wirklich schon, weil ich etwas fir die anderen tun kann!". Solche Initiativen entbindet der Heilige
Geist in uns. Ohne viele Worte lassen sie die Kraft des Geistes spiren, und es wird Wachheit flr
Christus geschenkt.

Ja, ich hab’ jetzt vielleicht wenig Konkretes gesagt, aber ich denke doch, das Wichtige ist, dal® wir
zunachst selber auf den Heiligen Geist zu leben, indem wir im Raum des Geistes, im Leib Christi
leben, dal® wir von daher Vermenschlichung erfahren, die menschlichen einfachen Tugenden
pflegen und so lernen, gut zu sein, im weitesten Sinn des Wortes, und damit fir Initiativen des
Guten einen Sinn gewinnen, die dann von selbst auch missionarische Kraft entwickeln und
sozusagen den Punkt herbeiflihren, an dem es sinnvoll wird und verstandlich wird, von Christus
und von unserem Glauben zu reden.

P. Willibald Hopfgartner, OFM

Heiliger Vater, ich hei$e Willibald Hopfgartner, bin Franziskaner und bin in der Schule und in
verschiedenen Aufgaben der Ordensleitung tétig. Sie haben in lhrer Regensburger Rede den
wesentlichen Zusammenhang zwischen dem géttlichen Geist und der menschlichen Vernunft
hervorgehoben. Andererseits haben Sie immer wieder auch die Bedeutung der Kunst und
Schénheit, der Asthetik, hervorgehoben. Miisste also neben der begrifflichen Rede von Gott (in
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der Theologie) nicht auch die dsthetische Erfahrung des Glaubens immer wieder neu thematisiert
werden im Rahmen der Kirche, fiir Verkiindigung und Liturgie?

Der HI. Vater:

Danke. Ja — ich glaube, dal} beides zueinander gehdért: Die Vernunft, die Genauigkeit, die
Redlichkeit des Nachdenkens utber die Wirklichkeit, und die Schdnheit. Eine Vernunft, die
sozusagen das Schoéne abstreifen wiirde, ware eine halbierte, eine erblindete Vernunft. Nur
beides miteinander gibt das Ganze, und grade flir den Glauben ist dieses Miteinander wichtig. Er
mulf} sich immer wieder den Herausforderungen des Denkens dieser Zeit stellen, damit er nicht als
irgendeine irrationale Geschichte erscheint, die wir halt weiterfihren, sondern wirklich Antwort auf
die groRen Fragen ist; damit er nicht nur Gewohnheit ist, sondern Wahrheit — wie Tertullian einmal
gesagt hat. Es hatte der heilige Petrus in seinem Ersten Brief den Satz geschrieben, den die
mittelalterlichen Theologen sozusagen als Legitimation, ja als Auftrag zur theologischen Arbeit
angesehen haben: "Seid jederzeit bereit, Rechenschaft zu geben von dem Sinn der Hoffnung, die
in euch ist" — Apologia von dem Logos der Hoffnung: den Logos, die Vernunft der Hoffnung in
Apologie, in Antwort an die Menschen zu verwandeln. Er war also offensichtlich tGberzeugt, daf}
der Glaube Logos ist, dal} er eine Vernunft ist, ja, ein Licht von der schopferischen Vernunft selbst
her, und nicht irgendein schénes Miteinander, das wir uns ausgedacht haben. Und deswegen ist
er ja auch universal, deswegen ist er kommunikabel fur alle.

Aber dieser schdpferische Logos ist eben nicht blof technischer Logos — wir werden in einer
anderen Frage darauf zuriickkommen —, sondern er ist weit, er ist eben ein Logos, der Liebe ist
und daher ein solcher, der sich in der Schonheit und in der Gute ausdrickt. Und in der Tat, ich
habe einmal gesagt, dal} fir mich die Kunst und die Heiligen die gréf3te Apologie unseres
Glaubens sind. Die Vernunftargumente sind absolut wichtig und unentbehrlich, aber irgendwo
bleibt dann immer noch ein Streit. Doch wenn man die Heiligen sieht, diese grol3e Lichtspur, die
Gott durch die Geschichte gezogen hat, dann sieht man: Da ist wirklich eine Kraft des Guten, die
die Jahrtausende hindurch halt, da ist wirklich das Licht vom Lichte gegenwartig. Und ebenso,
wenn wir die Schénheit sehen, die der Glaube geschaffen hat, sind sie einfach — ich wirde sagen
— ein lebendiger Beweis des Glaubens. Wenn ich diese schone Kathedrale ansehe - sie ist doch
eine lebendige Verklindigung! Sie selber spricht zu uns, und aus der Schénheit der Kathedrale
heraus kdnnen wir Gott, Christus und alle seine Geheimnisse gleichsam anschaulich verkindigen:
Hier sind sie Gestalt geworden und blicken uns an. All die gro3en Kunstwerke, die Kathedralen —
die gotischen Kathedralen wie die herrlichen barocken Kirchen - sie alle sind Leuchtzeichen
Gottes und insofern wirklich Erscheinung, Epiphanie Gottes. Und im Christentum geht es ja
gerade um diese Epiphanie: dal} Gott der verborgene Epiphan geworden ist — erscheint und
leuchtet. Wir haben vorhin die Orgel in ihrem ganzen Glanz gehort, und ich denke, die grol3e
Musik, die in der Kirche entstanden ist, ist auch ein wirkliches Horbar- und Vernehmbarwerden der
Wabhrheit unseres Glaubens: Von der Gregorianik zur Musik der Kathedralen hin zu Palestrina und
seiner Zeit, hin zu Bach und schlief3lich zu Mozart und zu Bruckner und so fort ... Wenn wir diese



Werke hodren — die Passionen von Bach, seine H-Moll-Messe und die gro3en geistlichen
Kompositionen, sei es die Poliphonie des XVI. Jahrhunderts, sei es die Wiener Schule, sei es die
ganze, auch von kleineren Meistern geschaffene Musik — splren wir plétzlich: Das ist wahr! Wo
solches entsteht, da ist Wahrheit da. Ohne einen Grund, der wirklich die schépferische Mitte der
Welt aufdeckt, kann solche Schoénheit nicht entstehen. Deswegen, denke ich, sollten wir also
immer beides beieinander halten und zueinander bringen. Wenn wir um die Vernulnftigkeit des
Glaubens streiten, in dieser Zeit, dann streiten wir gerade darum, daf} die Vernunft nicht endet, wo
die experimentellen Erkenntnisse enden, dal} sie nicht im Positivistischen endet; dal® die Theorie
der Evolution Wahrheit sieht, aber nur die halbe: dal sie nicht sieht, wie dahinter der
schopferische Geist steht. Wir kdmpfen um die Ausweitung der Vernunft und so um eine Vernunft,
die eben auch dem Schénen gedffnet ist und es nicht als irgend etwas ganz anderes und
unvernunftiges beiseite lassen mul3. Die christliche Kunst ist rationale Kunst — man denke an die
Kunst der Gotik oder an die grof3e Musik oder eben auch an unsere Barock-Kunst —, aber sie ist
kiinstlerischer Ausdruck einer weit gewordenen Ratio, in der Vernunft und Herz sich miteinander
berGhren. Und darum geht es. Das, denke ich, ist irgendwie der Wahrheitsbeweis des
Christentums: dal} Vernunft und Herz zueinander finden, daly Schénheit und Wahrheit einander
berthren. Und je mehr wir selber aus der Schénheit der Wahrheit leben, desto mehr wird der
Glaube auch in unserer Zeit wieder kreativ werden und sich in einer Uberzeugenden
kinstlerischen Gestalt ausdriicken kénnen.

Also, lieber Pater Hopfgartner, danke fir die Frage! Bemihen wir uns darum, daf} beide
Kategorien — die asthetische und die noetische — beieinander sind und dal} in dieser grol’en Weite
sich die Ganzheit und die Tiefe unseres Glaubens zeigt.

Willi Fusaro

Heiliger Vater, ich heiBe Don Willi Fusaro, bin 42 Jahre alt, und ich bin seit dem Jahr meiner
Priesterweihe krank. Im Juni 1991 wurde ich geweiht und im September desselben Jahres wurde
mir die Diagnose Multiple Sklerose gestellt. Ich bin als Seelsorger in der Pfarrei » Corpus Domini«
in Bozen tétig. Stark beeindruckt hat mich die Gestalt Johannes Pauls Il., vor allem in den letzten
Jahren seines Pontifikats, als er vor der ganzen Welt mit Mut und Demut seine menschliche

Schwachheit ertrug. Welche Worte kénnen Sie — angesichts lhrer Ndhe zu ihrem geliebten
Voorgénger und aufgrund lhrer persénlichen Erfahrung — mir und uns allen sagen, um den
Priestern, den alten Menschen und den Kranken dabei zu helfen, ihren priesterlichen Dienst im
Presbyterium und in der christlichen Gemeinschaft gut und fruchtbringend zu leben? Danke!

Der HI. Vater:

Danke, Hochwitrden. Nun, auch ich wirde sagen, daf fur mich die beiden Abschnitte des
Pontifikats von Papst Johannes Paul Il. gleichermalen bedeutend sind. Der erste Abschnitt, in

dem wir ihn als Giganten des Glaubens erlebt haben: mit unglaublichem Mut, au3ergewdhnlicher
Kraft, wahrer Freude am Glauben und grofl3er Weitsicht hat er die Botschaft des Evangeliums bis
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an die Enden der Erde getragen. Er hat mit allen gesprochen, hat neue Wege eréffnet mit den
kirchlichen Bewegungen, durch den interreligidsen Dialog, die 6kumenischen Treffen, das vertiefte
Hoéren des Wortes Gottes, ja eigentlich durch alles ... und nicht zuletzt durch seine Liebe zur
heiligen Liturgie. Wir kdnnen in der Tat sagen, dal® er durch seinen Glauben zwar nicht die
Mauern von Jericho, aber die Mauern zwischen zwei Welten eingerissen hat. Dieses Zeugnis
bleibt unvergellich und strahlt sein Licht auf das neue Jahrtausend aus.

Ich muR allerdings anmerken, dall auch fir mich die letzten Jahre seines Pontifikats nicht weniger
bedeutend waren gerade aufgrund dieses demutigen Zeugnisses seines Leidens. Er hat vor
unseren Augen das Kreuz des Herrn getragen und hat so das Wort des Herrn verwirklicht: »Folgt
mir nach, indem ihr mit mir und so wie ich das Kreuz tragt!« Welche Demut, welche Geduld, mit
der er den Verfall seines Kdrpers und die zunehmende Unfahigkeit zu sprechen angenommen hat
— er, der doch ein Meister des Wortes war! Auf diese Weise hat er, wie mir scheint, die tiefe
Wabhrheit sichtbar gemacht, dald der Herr uns durch sein Kreuz erlést hat, durch sein Leiden als
aulersten Akt seiner Liebe. Er hat uns gezeigt, dal’ das Leid nicht blof3 ein Nein, etwas Negatives
ist, nicht das Fehlen von etwas, sondern eine positive Wirklichkeit. Das Leid, das wir in Liebe zu
Christus und in Liebe zu Gott und den anderen annehmen, ist eine heilbringende Kraft, eine Kraft
der Liebe, und es ist nicht weniger machtvoll als die grol3en Taten, die er im ersten Abschnitt
seines Pontifikats vollbracht hat. Er hat uns eine neue Liebe zu den Leidenden vermittelt und uns
aufgezeigt, was es heildt, dal® wir »im Kreuz und durch das Kreuz gerettet wurden«. Auch im
Leben des Herrn lassen sich diese beiden Aspekte feststellen. Im ersten Abschnitt, wo er die
Freude des Reiches Gottes verkiindet und den Menschen seine Gaben Uberbringt, und dann im
zweiten Abschnitt, wo er eintaucht in die Passion bis hin zu seinem letzten Schrei am Kreuz. Auf
diese Weise hat er uns gelehrt, wer Gott ist: da® Gott die Liebe ist und daly er uns durch die
Annahme unseres menschlichen Leides an die Hand nimmt. Er nimmt uns so in seine Liebe
hinein, und allein die Liebe ist das Bad der Erldsung, der Reinigung und der Wiedergeburt.

Es scheint mir daher, dal} wir alle — in einer Welt, die voll ist von Aktivismus und Jugendlichkeit,
von Jung-, Stark- und Schonsein, vom Streben, grol3e Dinge zu tun — die Wahrheit Gber die Liebe
lernen missen, die das Leid auf sich nimmt und die auf eben diese Weise den Menschen erldst
und ihn vereint mit Gott, der die Liebe ist. Ich méchte daher allen danken, die das Leid annehmen
und mit dem Herrn leiden. Und ich méchte uns alle ermutigen, ein offenes Herz fiir die Leidenden
und flr die alten Menschen zu haben, und zu erkennen, dal} gerade ihr Leid eine Quelle der
Erneuerung fur die Menschheit ist, dal’ es in uns Liebe erweckt und uns mit dem Herrn vereint.
Doch letztlich fallt das Leiden immer schwer. Ich erinnere mich an die Schwester von Kardinal
Mayer: Sie war sehr krank, und als sie ungeduldig wurde, sagte er ihr: »Schau, jetzt bist du mit
dem Herrn.« Und sie gab zur Antwort: »Du hast leicht reden, du bist ja gesund, aber ich mul}
leiden.« Es ist wahr, in echtem Leid fallt es immer schwer, sich wirklich mit dem Herrn zu
verbinden und in dieser Bereitschaft zur Einheit mit dem leidenden Herrn zu bleiben. Laf3t uns
daher fir alle Leidenden beten und alles in unserer Macht Stehende tun, um ihnen zu helfen.
Zeigen wir ihnen unsere Dankbarkeit fur ihr Leiden und stehen wir ihnen so weit wie mdglich bei
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mit jenem groRen Respekt vor dem menschlichen Leben und gerade vor dem leiderflllten Leben
bis zum Ende. Dies ist eine grundlegende Botschaft des Christentums, die in der Theologie des
Kreuzes wurzelt: in Schmerz und Leid ist die Liebe Christi gegenwartig, und Schmerz und Leid
fordern uns heraus, uns mit seinem Leiden zu vereinen. Wir durfen die Leidenden nicht nur mit
Worten lieben, sondern mit unserem ganzen Tun und Engagement. Mir scheint, dal® wir nur so
wirkliche Christen sind. In meiner Enzyklika Spe salvi habe ich geschrieben, dal’ die Fahigkeit,
das Leid und die Leidenden anzunehmen, Malstab der Menschlichkeit ist, die wir in uns tragen.
Wo diese Fahigkeit fehlt, wird der Mensch verkirzt und eingeschrankt. Lalt uns daher den Herrn
bitten, er mége uns in unserem Leid helfen und uns dazu fihren, allen Leidenden dieser Welt
nahe zu sein.

Karl Golser

Heiliger Vater! Ich hei$e Karl Golser, bin Professor der Moraltheologie hier in Brixen und auch
Direktor des Instituts fiir Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schépfung; auch Kanoniker.
Ich erinnere mich sehr gern an die Zeit, wo ich auch mit Ihnen in der Glaubenskongregation
arbeiten konnte.

Wie Sie wissen, hat die katholische Kirche die Geschichte und die Kultur in unserem Lande
nachhaltig gepragt. Heute aber haben wir manchmal den Eindruck, als ob wir als Kirche uns in die
Sakristei zurtickgezogen hétten. Die Au$erungen des pépstlichen Lehramts zu den gro$en
gesellschaftlichen Fragen finden auf der Ebene der kirchlichen Gemeinden und Gemeinschaften
nicht das entsprechende Gehor.

Hier in Siidtirol wird zum Bespiel von Behérden und verschiedenen Verbédnden gro$e
Aufmerksamkeit auf das Umweliproblem und speziell auf den Klimawandel gelenkt: Themen sind
der Gletscherschwund, Bergrutsche, Probleme mit den Energiepreisen, Verkehr und
Luftverschmutzung. Vieles wird zum Umweltschutz angeregt und unternommen.

Im durchschnittlichen BewuRtsein unserer Christen hat dies alles aber wenig mit dem Glauben zu
tun. Was kénnen wir tun, um die Schépfungsverantwortung mehr in das Leben der christlichen
Gemeinden hineinzutragen? Wie kénnen wir Schépfung und Erlésung wieder mehr zusammen
sehen? Wie kénnen wir christliche Lebensstile vorleben, die nachhaltig sind? Wie kénnen wir sie
mit einer Lebensqualitét verbinden, die anziehend ist fiir alle Menschen unserer Erde?

Der HI. Vater:

Vielen Dank, lieber Professor Golser: Sie kdnnten sicher viel besser darauf antworten als ich, aber
ich versuche trotzdem, etwas zu sagen. Ja, Sie haben den Punkt Schopfung und Erlésung
angesprochen, und mir scheint, dal} diese unlésliche Verbindung wieder starker in Erscheinung
treten mul3. Die Schépfungslehre war in den letzten Jahrzehnten in der Theologie fast verstummt
und kaum noch spurbar. Jetzt bemerken wir die Schaden, die daraus resultieren. Der Erl6ser ist
der Schépfer, und wenn wir Gott nicht in dieser ganzen Gréfe verkiinden — Schépfer und Erléser
—, dann reduzieren wir auch die Erlésung. Denn wenn Gott in der Schdpfung nichts zu sagen hat,
wenn er nur irgendwie in einem Bereich der Geschichte anwesend ist, wie soll er dann wirklich
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unser ganzes Leben umfassen? Wie soll er dann wirklich Heil fir den Menschen als Ganzen und
fur die Welt in ihrer Ganzheit geben kdnnen? Deswegen ist eine Erneuerung der Schopfungslehre
und ein neues Verstehen der Untrennbarkeit von Schépfung und Erlésung fur mich von gréfter
Bedeutung. Wir missen wieder neu erkennen: Er ist der Creator Spiritus, die Vernunft, die am
Anfang steht und aus der alles kommt und von der unsere Vernunft ein Funke ist. Und Er ist es —
der Schoépfer selbst —, der auch in die Geschichte hereingetreten ist und in sie hereintreten, in ihr
wirken kann, eben weil er der Gott des Ganzen und nicht nur eines Teiles ist. Wenn wir das
erkennen, dann wird klar, dal} Erlésung, daf} Christsein, dal® ganz einfach christlicher Glaube
immer auch Schoépfungsverantwortung bedeutet. Nun ist ja vor zwei, drei Jahrzehnten der Vorwurf
erhoben worden — ich weil} nicht, wie weit er noch besteht —, dal® eigentlich die Christen die
Verantwortlichen fur die Zerstérung der Schopfung seien, denn das Wort der Genesis — "Macht
euch die Erde untertan" — habe zu jener Arroganz gegentber der Schépfung geflihrt, deren
Auswirkungen wir heute spuren. Ich glaube, diesen Vorwurf missen wir in seiner ganzen
Falschheit neu durchschauen lernen: Solange die Welt als Schépfung Gottes begriffen wurde, ist
auch der Auftrag, sie "untertan" zu machen, nicht als Auftrag der Versklavung der Schépfung
verstanden worden, sondern als Auftrag, Huter der Schopfung zu sein und in ihr ihre Gaben zu
entfalten; am Werk Gottes, an der Evolution, die er in die Welt hineingelegt hat, selbst tatig
mitzuarbeiten, und zwar so, dal} die Gaben der Schépfung selbst zur Geltung kommen und nicht
unterdruckt und zerstort werden.

Wenn wir anschauen, was im Umkreis der Monchskloster gewachsen ist, wie dort sozusagen
kleine Paradiese, Oasen der Schopfung entstanden sind und noch entstehen, dann wird sichtbar,
dafd dies nicht nur Worte sind, sondern wo das Wort vom Schopfer richtig verstanden worden ist,
wo Leben mit dem erlésenden Schopfer da war, da hat man sich gemiht, die Schépfung zu
erlédsen und nicht sie zu zerstéren. Und in diesen Zusammenhang gehort ja Romer 8 herein, wo
gesagt wird, dal} die Schdpfung leidet und stohnt unter der Unterworfenheit, in der sie sich
befindet, und dal} sie auf das Auftreten der Kinder Gottes wartet: dal} sie sich dann erlést fihlen
wird, wenn Geschdpfe, wenn Menschen kommen, die Gottes Kinder sind und die von Gott her mit
ihr umgehen. Und das, glaube ich, ist genau das, was wir heute als Realitat feststellen kénnen:
Die Schopfung stéhnt — wir spiren es, wir héren es férmlich —, und sie wartet auf Menschen, die
sie von Gott her anschauen. Der brutale Verbrauch der Schépfung setzt dort ein, wo es keinen
Gott gibt, wo Materie nur noch Material ist fir uns, wo wir selbst die letzten Instanzen sind, wo das
Ganze uns einfach gehdrt und wir es fur uns verbrauchen. Und der Verbrauch der Schopfung
setzt dort ein, wo wir keine Instanz mehr tGber uns haben, sondern nur noch uns selber wollen; er
setzt dort ein, wo es keine Dimension des Lebens tUber den Tod hinaus mehr gibt, wo wir in
diesem Leben sozusagen das Ganze an uns reilden und das Leben so voll besitzen missen wie
nur moglich, wo wir alles haben mussen, was Uberhaupt zu haben ist.

Und so kénnen, glaube ich, wirkliche und wirksame Instanzen gegen den Verbrauch und die
Zerstdrung der Schoépfung nur dort gebaut und entwickelt, verstanden und gelebt werden, wo
Schopfung von Gott her gesehen wird; wo das Leben von Gott her gesehen wird und grof3ere
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Dimensionen hat — eine Verantwortung vor Gott — und einmal von Gott ganz zugeteilt und nicht
von uns genommen wird, sondern indem wir es geben, empfangen wir das Leben.

Wir missen, meine ich, mit allen Mitteln, die wir haben, versuchen, auf solche Weise in der
Offentlichkeit den Glauben zu Gehér zu bringen, gerade an den Stellen, wo die Sensibilitat dafiir
da ist. Und ich denke, das Spuren, dal’ uns die Welt vielleicht wegrutscht — weil wir sie selber
wegziehen —, das Bedrangtwerden durch die Probleme der Schépfung ist eine solche
Gelegenheit, wo unser Glaube 6ffentlich reden und sich als Instanz, die weiterfuhrt, zur Geltung
bringen kann. Denn es geht ja nicht nur darum, dal® wir Techniken der Schadenvermeidung
finden, so wichtig es auch ist, da® wir alternative Energien finden und vieles mehr. Doch alles das
wird nicht ausreichen, wenn wir nicht selbst einen neuen Lebensstil finden, eine Disziplin auch der
Verzichte, eine Disziplin der Anerkennung der anderen, denen die Schépfung genauso gehdrt wie
uns, die wir leichter Uber sie verfligen kdénnen; eine Disziplin der Verantwortung vor der Zukunft
der anderen und unserer eigenen Zukunft, weil es Verantwortung vor dem ist, der unser Richter ist
und als Richter unser Retter, aber eben wirklich auch unser Richter.

So glaube ich, dal® wir jeweils die beiden Dimensionen — Schépfung und Erlésung, Leben und
ewiges Leben, Verantwortung fur die Schopfung und Verantwortung vor den anderen und vor der
Zukunft — ineinander bringen missen und dal} es unsere Aufgabe ist, so verstandlich und
nachdriicklich in die Offentlichkeit hineinzureden. Zugleich mussen wir, um Gehor zu finden, mit
unserem eigenen Beispiel, mit unserem eigenen Lebensstil zeigen, dal} es eine Botschaft ist, die
wir selber glauben und die man leben kann. Und wir wollen den Herrn bitten, daf} er uns allen hilft,
selber den Glauben, die Verantwortung des Glaubens so zu leben, dafd unser Lebensstil Zeugnis
ist, und dann so zu reden, dal® unser Wort glaubhaft den Glauben als Wegweisung in diese
unsere Zeit hineintragt.

Franz Pixner, Dekan von Kastelruth

Heiliger Vater, ich hei$e Franz Pixner und bin Pfarrer in zwei gro$en Pfarreien. Ich selber und
viele Mitbrtider und auch Laien machen uns Gedanken (iber die zunehmenden Belastungen in der
Seelsorge, etwa durch die Seelsorgeeinheiten, die nun gebildet werden: starker Arbeitsdruck,
mangelnde Anerkennung, Schwierigkeiten mit dem Lehramt, Einsamkeit, Schrumpfen der Zahl der
Priester aber auch der gldubigen Gemeinden. Viele stellen sich die Frage, was Gott von uns in
dieser Situation will und wie uns der Heilige Geist Mut machen will. Dabei werden dann Fragen
geédulert zum Zélibat zum Beispiel, zur Weihe von viri probati zu Priestern, zur Einbindung der
Charismen, besonders auch der Charismen der Frauen, in die Pastoral, zur Beauftragung von
theologisch gebildeten Mitarbeiterinnen und Mitarbeitern zu Predigt und Taufe. Es stellt sich auch
die Frage, wie wir Priester angesichts der neuen Herausforderungen einander in einer
briiderlichen Gemeinschaft helfen kénnen, und zwar auf den verschiedenen Ebenen von Di6zese,
Dekanat, Seelsorgeeinheit und Pfarrei.

Wir bitten Sie, Heiliger Vater, uns guten Rat zu geben in all diesen Fragen. Danke!
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Der HI. Vater:

Lieber Herr Dekan, Sie haben das ganze Buindel von Fragen aufgeblattert, das die Seelsorger und
uns alle in dieser Zeit bedrangt und beschéftigt, und Sie wissen sicher, dal} ich nicht imstande bin,
jetzt auf alles das eine Antwort zu geben. Sie werden ja immer wieder auch mit Ihrem Bischof all
dieses bedenken, und wir wiederum in den Bischofssynoden bedenken es miteinander. Wir alle
brauchen, glaube ich, diesen Dialog miteinander, den Dialog des Glaubens und der
Verantwortung, um den rechten Weg in dieser in vieler Hinsicht fur den Glauben schwierigen und
fur die Priester muhseligen Zeit zu finden. Keiner hat einfach das fertige Rezept, wir alle mihen
uns miteinander.

Mit diesem Vorbehalt, daly ich mit Ihnen allen zusammen mitten in diesem Prozeld des Mihens
und Ringens stehe, versuche ich, ein paar Worte zu sagen, eben als Stlick eines viel gréfieren
Dialogs.

Ich wirde zwei wesentliche Teile in meiner Antwort gerne sehen wollen: Einerseits die
Unersetzlichkeit des Priesters, Bedeutung und Weise des priesterlichen Dienstes heute;
andererseits — was uns heue mehr aufgeht als friher — die Vielheit der Charismen und dal} alle
miteinander Kirche sind, Kirche bauen, und dal wir darum uns um das Wecken der Charismen,
um dieses lebendige Miteinander mihen mussen, das dann auch den Priester tragt. Er tragt die
anderen, sie tragen ihn, und nur in diesem vielschichtigen und vielfaltigen Miteinander kann Kirche
heute und in die Zukunft hineinwachsen.

Zum einen wird es immer des Priesters bedtrfen, der ganz fir den Herrn und daher ganz fir den
Menschen da ist. Es gibt im Alten Testament den "Ruf" zur Heiligung, der etwa dem entspricht,
was wir mit Weihe, auch mit Priesterweihe sagen: Etwas wird Gott Gbergeben und aus der Sphare
des Allgemeinen herausgenommen, Ihm gegeben. Aber das heift dann, daf’ es nun fir alle da ist.
Weil es herausgenommen ist und Gott gegeben, gerade darum ist es nun nicht isoliert, sondern es
ist in das "fur" fur alle hineingehoben. Das, glaube ich, kbnnen wir auch vom Priestertum der
Kirche sagen. Es bedeutet, da® wir einerseits dem Herrn Ubereignet, aus dem Allgemeinen
herausgenommen werden, aber andererseits Ihm Ubereignet werden, damit wir so ganz Ihm und
dadurch ganz den anderen gehéren. Und ich denke, gerade den jungen Menschen, die ja
Idealismus haben und etwas fiirs Ganze tun wollen, sollten wir immer wieder zu zeigen
versuchen, daR gerade diese "Enteignung aus dem Allgemeinen" heraus "Ubereignung ans
Ganze" ist und dal} dies eine grol3e, die groRte Weise ist, einander zu dienen. Und dazu gehort
eben dann auch dieses wirklich mit der Ganzheit des Seins fur den Herrn zur Verfugung zu sein
und so ganz fur die Menschen zur Verfigung zu sein. Ich denke, der Zdlibat ist ein fundamentaler
Ausdruck dieser Totalitat, schon dadurch ein gro3es Rufzeichen in dieser Welt, weil er nur Sinn
hat, wenn wir wirklich an das ewige Leben glauben und daran, da® Gott uns beansprucht und wir
fur Ihn da sein kdnnen.
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Priestertum ist also deswegen unersetzlich, weil es in der Eucharistie immer wieder vom Herrn her
Kirche erschafft, im Bullsakrament uns immer wieder die Reinigungen vermittelt, eben im
Sakrament ein Hineingenommensein in das "fur" Jesu Christi ist. Aber ich weil3, wie schwer es ist,
heute — wo dann einer nicht mehr eine Pfarrei hat, die Gberschaubar war, sondern mehrere
Pfarreien, Seelsorgeeinheiten, flr diesen Rat da sein mul} und fiir jenen und so weiter... — nun ein
solches Leben zu leben. Ich glaube, dal} in dieser Situation der Mut zur Beschrankung und die
Klarheit der Prioritaten wichtig ist. Eine grundlegende Prioritat der priesterlichen Existenz ist, das
Sein mit dem Herrn und daher eine Zeit des Gebetes zu haben. Der Heilige Karl Borromaus hat
immer gesagt: "Du kannst nicht fir die Seelen der anderen sorgen, wenn du die deinige
verkimmern lasst. Dann sorgst du am Schlufd auch fur die anderen nicht mehr. Du muf3t auch Zeit
fur dich mit Gott haben". Und so méchte ich betonen: So viel auch herandrangt, es ist eine
wirkliche Prioritat, jeden Tag — ich wiirde sagen — doch eine Stunde lang Zeit zu haben zur Stille
fur den Herrn und mit dem Herrn, wie es uns die Kirche mit dem Brevier, mit den Gebeten des
Tages anbietet, um so von innen her immer wieder reich zu werden, immer wieder eben — wie ich
in der Antwort auf die erste Frage sagte — in den Atemraum des Heiligen Geistes zu kommen. Und
von da aus sind dann die Prioritdten zu ordnen: Ich muf} sehen lernen, was wirklich ganz
wesentlich ist, wo ich als Priester unersetzlich gefordert bin und es niemand anderem Ubertragen
kann. Und zugleich muf ich eben in Demut annehmen, daf ich vieles, was ich eigentlich tun
sollte, wo man eigentlich mich erwarten wirde, nun eben doch nicht tun kann, weil ich meine
Grenze anerkenne. Ich glaube, diese Demut wird dann von den Menschen auch verstanden.

Und damit mul® ich dann eben dieses andere verbinden: delegieren zu kdnnen, Menschen in die
Mitarbeit hineinzurufen. Mein Eindruck ist, dal die Menschen das auch sehen und dal} sie gerade
das anerkennen, wenn ein Priester bei Gott ist, wenn er die Funktion wahrnimmt, der Beter fir die
anderen zu sein: Wir kdnnen nicht viel beten, sagen sie, du mufdt es fir mich tun; es ist ja auch
sozusagen dein Metier, unser Beter zu sein. Sie wollen einen Priester, der sich redlich miht, mit
dem Herrn zu leben, und dann wirklich flr die Menschen da ist — flr die Leidenden, die
Sterbenden, die Kinder, die Jugendlichen (das, wirde ich sagen, sind Prioritaten) — der dann aber
auch weil}, was andere besser kdnnen als er selbst und diesen Charismen Raum gibt. Ich denke
da an die Bewegungen und an vielfaltige andere Formen der Mitarbeit in der Pfarrei. In der
Didzese selber wird das ja alles auch miteinander bedacht, die Formen geschaffen und der
Austausch geférdert. Sie haben mit Recht gesagt, dal3 es dabei eben wichtig ist, Gber die Pfarrei
hinauszublicken in die Gemeinschaft der Didzese, ja in die Gemeinschaft der Weltkirche hinein,
die dann wiederum ihrerseits immer wieder zurlickschauen mul3, um zu sehen, wie es konkret in
der Pfarrei zugeht und welche Konsequenzen sich fur den einzelnen Priester ergeben.

Dann haben Sie noch einen Punkt angesprochen, der mit sehr wichtig ist, dal® namlich die
Priester, obwohl sie geographisch — sozusagen - vielleicht weiter auseinander leben, eine
wirkliche Gemeinschaft von Briidern sind, die einander tragen und helfen sollen. Dieses
Miteinander der Priester ist heute wichtiger denn je. Eben um nicht in die Isolierung, in die
Einsamkeit und ihre Traurigkeiten zu verfallen, ist es wichtig, dal® wir einander regelmaRig treffen
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konnen. Da wird die Dibzese sehen, wie priesterliche Begegnungen am besten zu verwirklichen
sind — heute gibt’s ja das Auto, wodurch wir auch leichter zueinander kommen kénnen —, damit wir
jedenfalls immer wieder das Miteinander erfahren, voneinander lernen, einander korrigieren und
einander auch helfen, starken und trésten, damit wir in dieser Gemeinschaft des Presbyteriums
mit dem Bischof zusammen den Dienst an der Ortskirche tun. Eben: Kein Priester ist Priester
allein, wir sind Presbyterium, und nur in diesem Miteinander mit dem Bischof kann jeder seinen
Dienst tun. Dieses sozusagen theologisch von allen anerkannte schéne Miteinander muf} dann
aber eben auch praktisch werden in den Formen, die die Ortskirche findet. Und es mul sich
ausweiten, indem auch kein Bischof Bischof alleine ist, sondern nur Bischof im Kollegium, in dem
grolRen Miteinander der Bischdfe. Um dieses Miteinander wollen wir uns immer wieder mahen.
Und ich meine, es ist das Schéne am Katholischen, dal} wir gerade auch durch den Primat, der ja
nicht eine absolute Monarchie, sondern ein Dienst des Miteinander ist, uns dieser Gemeinsamkeit
gewil} sein dirfen, so dafd wir in einer grolden, vielstimmigen Gemeinschaft doch alle miteinander
sozusagen die grof3e Musik des Glaubens in dieser Welt zur Geltung bringen.

Bitten wir den Herrn, dal3 er uns immer wieder trostet, wenn wir meinen, es geht nicht mehr;
tragen wir einander, und dann wird der Herr uns auch helfen, miteinander die Wege zu finden.

Paolo Rizzi, Pfarrer und Theologieprofessor am Hoheren Institut fiir Religionswissenschaften
Heiliger Vater, ich heiBe Paolo Rizzi, bin Pfarrer und Theologieprofessor am Héheren Institut fiir
Religionswissenschaften. Wir wiirden gerne ihre pastorale Einschétzung héren im Hinblick auf die
Situation der Sakramente der Erstkommunion und Firmung. Es passiert immer héufiger, dal3 sich
die Kinder, die Jungen und Mé&dchen in den Katechesestunden mit groBem Engagement auf diese
Sakramente vorbereiten, aber dann nicht an der sonntéglichen Eucharistiefeier teilnehmen. Daher
stellt sich die Frage: Welchen Sinn hat das eigentlich? Manchmal wiirde man am liebsten sagen:
»Dann bleibt halt ganz zu Hause!« Statt dessen nehmen wir sie weiter auf und denken, da3 es in
jedem Fall besser ist, den glimmenden Docht nicht zu I6schen. Wir sind der Meinung, dal8 die
Gabe des Heiligen Geistes auch dort wirken kann, wo man es nicht sieht und daB es in einer
Ubergangszeit wie der unseren besser ist, keine drastischen MalRnahmen zu ergreifen.
Allgemeiner gesagt: Vor 35 Jahren dachte ich, wir wirden langsam zu einer kleinen Herde
werden, einer Gemeinschaft, die in ganz Europa mehr oder weniger in der Minderheit sein wird.
Und dal3 man daher die Sakramente nur jenen spenden solle, die sich wirklich bemdiihen, ein
christliches Leben zu fiihren. Dann habe ich, auch aufgrund des Stiles des Pontifikats von
Johannes Paul Il., diese Dinge (berdacht. Was denken Sie (iber die Aussichten fiir die Zukunft?
Welche pastoralen Orientierungshilfen kénnen Sie uns geben? Danke.

Der HI. Vater:

Nun, ich kann in diesem Moment keine unfehlbare Antwort geben, ich kann nur versuchen, eine
Antwort zu geben auf Grundlage dessen, was ich sehe. Ich mul sagen, dal3 ich einen ahnlichen
Weg wie Sie zurlickgelegt habe. Als ich jung war, war ich eher streng. Ich sagte: Die Sakramente
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sind Sakramente des Glaubens, und wo kein Glaube und keine Glaubenspraxis sind, da darf auch
das Sakrament nicht gespendet werden. Als ich Erzbischof von Minchen war, kam es immer zu
Diskussionen mit meinen Pfarrern: auch da gab es zwei Fraktionen, eine strenge und eine
weniger strenge. Auch ich habe im Lauf der Zeit erkannt, dal® wir eher dem Vorbild des Herrn
folgen mussen, der sehr offen war gegentber den Menschen, die in jener Zeit in Israel zu den
Ausgegrenzten gehdrten. Er war ein Herr der Barmherzigkeit, der — flir viele offizielle Autoritaten —
allzu offen war gegenuber den Siindern, die er einlud oder sich von ihnen zu ihren abendlichen
Mabhlfeiern einladen lie® und sie auf diese Weise in die Gemeinschaft mit sich hereinnahm.

Ich wirde also im wesentlichen sagen, dal® die Sakramente natlrlich Sakramente des Glaubens
sind: wo keine Glaubenssubstanz vorhanden ist, wo die Erste Heilige Kommunion nur ein Fest mit
einem Uppigen Mittagessen, schonen Kleidern und schénen Geschenken ist, da ware sie kein
Sakrament des Glaubens mehr. Wenn wir aber andererseits noch eine kleine Flamme des
Wunsches nach Gemeinschaft mit der Kirche sehen kdnnen, auch den Wunsch dieser Kinder, die
in die Gemeinschaft mit Jesus hineingenommen werden wollen, da scheint es mir berechtigt, ein
wenig nachsichtiger zu sein. Selbstverstandlich mufd ein wichtiger Aspekt unserer Katechese darin
bestehen, den Menschen zu vermitteln, da® die Kommunion, die Erste Heilige Kommunion, nicht
ein »punktuelles« Ereignis ist, sondern daf sie die standige Pflege der Freundschaft mit Jesus
erfordert und ein Weg mit Jesus ist. Ich weil3, dal} die Kinder oft die Absicht und den Wunsch
haben, sonntags zur Messe zu gehen, dal} aber die Eltern diesem Wunsch oft nicht entsprechen.
Wenn wir sehen, dal} die Kinder es wollen, daf3 sie den Wunsch haben, zur Messe zu gehen,
dann scheint mir das gleichsam ein »Begierdesakrament« zu sein, ein »VVotum« fir die Teilnahme
an der sonntaglichen Melfeier. In diesem Sinn mufdten wir natirlich im Rahmen der Vorbereitung
auf die Sakramente das Bestmogliche tun, um auch die Eltern zu erreichen und sozusagen auch
in ihnen die Sensibilitat fir den Weg, den ihre Kinder zurlicklegen, zu wecken. Sie sollten ihren
Kindern dabei helfen, ihrem Wunsch entsprechend mit Jesus Freundschaft zu schliel3en, denn er
verleiht dem Leben und der Zukunft Gestalt. Wenn die Eltern den Wunsch haben, daf ihre Kinder
zur Ersten Heiligen Kommunion gehen, dann sollte dieser eher soziale Wunsch zu einem
religidsen Wunsch werden, um den Weg mit Jesus moglich zu machen.

Ich wiirde also sagen, dal bei der Kinderkatechese die Arbeit mit den Eltern sehr wichtig ist. Sie
ist eine jener Gelegenheiten, sich mit den Eltern zu treffen und dabei das Glaubensleben auch
den Erwachsenen nahezubringen. So kénnen sie selbst — so scheint mir — von den Kindern den
Glauben neu lernen und verstehen, daf dieses grol3e Fest nur dann einen Sinn hat und wirklich
wahrhaftig und authentisch ist, wenn es im Kontext eines Weges mit Jesus, im Kontext eines
Lebens aus dem Glauben heraus begangen wird. Man sollte daher mit Hilfe der Kinder die
Erwachsenen ein wenig von der Notwendigkeit Uberzeugen, einen Weg der Vorbereitung zu
gehen, der sich in der Teilnahme an den Mysterien zeigt und der dazu beitragt, diese Mysterien
lieben zu lernen. Ich wiirde sagen, daf} diese Antwort eher unzureichend ist, aber die Padagogik
des Glaubens ist immer ein Weg. Wir missen die heutigen Situationen annehmen, sie jedoch auf
etwas GroReres hin 6ffnen, damit am SchluR nicht nur die Erinnerung an etwas AuRerliches bleibt,
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sondern das Herz wirklich angeriihrt werde. In dem Augenblick, in dem wir zu dieser Uberzeugung
gelangen, wird das Herz berthrt, es verspurt ein wenig die Liebe Jesu und den Wunsch, auf
dieser Linie und in dieser Richtung weiterzugehen. Dann, so scheint mir, konnen wir mit Fug und
Recht behaupten, dal} wir wahre Katechese gehalten haben. Der eigentliche Sinn der Katechese
sollte namlich darin bestehen: die Flamme der Liebe Jesu — auch wenn sie noch so klein ist — in
die Herzen der Kinder zu bringen und durch die Kinder zu ihren Eltern. Auf diese Weise kdnnen
wir in unserer Zeit von neuem den Zugang zu den Orten des Glaubens eréffnen.
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