Horen, was der Geist den Gemeinden sagt

Petrus Nowack OSB, Maria Laach*

1. Einleitung

Den heutigen Ordenstag in unserem Haus méchten wir zum Anlal nehmen,
iber ein geistliches Anliegen der Regel des heiligen Benedikt zu sprechen:
Horen, was der Geist den Gemeinden sagt. Dartiber nachzudenken, wird so
wichtig, weil hier die benediktinische Tradition Werte und Uberzeugungen an-
spricht, die uns alle trotz der bestehenden Unterschiede zwischen den jeweili-
gen Orden vereinen. Wenn wir daher in den folgenden Ausfiihrungen den hei-
ligen Benedikt zu Wort kommen lassen und vom Monchsleben héren, dann
sind dies Aussagen, die uns alle als Ordenschristen meinen.

Die Wiirzburger Synode fafite diesen Grundkonsens in ihrem Dokument iiber
die Orden und die geistlichen Gemeinschaften in die Worte: ,,Der grundle-
gende Auftrag der geistlichen Gemeinschaften besteht darin, daB sie als
Gruppe, die im Nachfolgeruf des Evangeliums Ursprung und Bestand hat,
durch ihre Lebensordnung und ihren Dienst — die Verherrlichung Gottes und
das Dasein fiir die Menschen ein Zeichen sind fiir das in Christus angebro-
chene Heil*' Genau dies soll uns jetzt beschiftigen: das Horen auf den Ruf
Jesu in einer geistlichen Gemeinschaft als Zeichen fiir das angebrochene Heil.

2. Die Problematik des gemeinsamen Horens

Beginnen wir aber mit einem Sprung in die Gegenwart. Denn als Gemein-
schaft und in der Gemeinschaft zu horen wird immer mehr alles andere als
selbstverstandlich. Symptomatisch mag eine Untersuchung des Schweizer
Volkskundlers Arnold Niederer gelten, die in einer deutschen Tageszeitung
vor kurzem vorgestellt wurde: ,,Alpine Alltagskultur zwischen Beharrung und
Wandel** Nun leben wir zwar hier am Laacher See von jeglicher alpinen Berg-
welt weit entfernt und diese Studie stellt sich ganz anderen soziologischen Pro-
blemen. Doch es macht stutzig und nachdenklich, was hier iiber Kommunika-

* Das folgende Referat wurde auf dem Ordenstag des Bistums Trier gehalten, der anlidB-
lich der 900-Jahrfeier der Benediktinerabtei Maria Laach am 5. Mai 1993 in Maria Laach
stattfand.

1 Beschlufy: Die Orden und andere geistlichen Gemeinschaften. Auftrag und pastorale
Dienste heute 2.2.1, in: Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik
Deutschland. Offizielle Gesamtausgabe I. Freiburg 1976, 562.

2 Rainer ScHAURER, Tourismus und soziale Verarmung. Der matericlle Wohlstand in den
Alpen hat auch eine Kehrseite — Die Schriften Arnold Niederers; in: Frankfurter All-
gemeine Zeitung Nr. 98 vom 28.4.1993, R 4.
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tion angezeigt wird. Niederer schreibt in seinem Werk: Wir meinen, daB eine
prosperierende Wirtschaft und eine einigermaBen garantierte soziale Sicher-
heit keine Gewihr fiir personliches Wohlbefinden und Gliick bieten. Die Kon-
sumgesellschaft kann nicht alles geben; wihrend sie gibt, nimmt sie auch. ...In
einem bestimmten Bereich mag eine Kultur oder eine Zeit einer anderen
iberlegen sein. Die unsere steht mit Bezug auf das Pro-Kopf-Einkommen und
die technischen Errungenschaften an der Spitze der Entwicklung, krankt aber
in den grundlegenden sozialen Beziehungen an leerem Formalismus, Ober-
flachlichkeit und Gleichgiiltigkeit, d. h. an sozialer Verarmung:“ Und zum Ort,
an dem menschliche Kommunikation geschieht, fiihrt dieser Schweizer Volks-
kundler aus: ,Nur innerhalb von Gruppen vom Typus ,Gemeinschaft’, fiir wel-
che die Familie das Muster ist, kénnen die Bediirfnisse nach Geborgenheit
und bedingungsloser Zugehorigkeit sowie nach Wirme und korperlicher
Nihe befriedigt werden* Niederer gibt dann dieser Form des Miteinanders
die Bezeichnung ,,authentische Kommunikation* im Unterschied zur media-
len, vor allem passiven TV-Kommunikation. Hier wird der Einsamkeit nur
voriibergehend entronnen, sie aber nicht bewaltigt.

Angeregt wurde diese Studie durch die Beobachtung, wie sich das Leben und
damit auch die sozialen Beziechungen der Alpenbewohner durch den ange-
stiegenen Tourismus und dem damit verbundenen materiellen Wohlstand
massiv gewandelt hat. Die dabei gewonnenen Erkenntnisse sind nicht fern von
denen eines anderen Beobachters, der von einer ganz anderen Perspektive her
die Kommunikation unter uns Menschen betrachtet. Der Frankfurter Philo-
soph Habermas registriert bei uns ,,Phdnomene einer Verodung der kommu-
nikativen Kaparzitaten der Lebenswelt*® Dabei fithrt er mehrere Griinde an,
die sich zum Teil mit denen der Schweizer Studie decken, wie wenn er von der
heutigen Berufs- und Arbeitswelt mit ihrem Konkurrenz- und Leistungsdruck
zu sprechen kommt. Dazu tritt die Verrechtlichung weiter Bereiche unseres
Lebens bis in die Schule, Familie und Erziehung hinein. Neben den damit ver-
bundenen positiven Wirkungen, etwa von vermehrten Entfaltungsmoglichkei-
ten und mehr personlichem Schutz gegeniiber Gewalt von auBen, ergibt sich
aber auch die stindige Gefahr der, wie Habermas sich ausdriickt, ., Koloniali-
sierung der Lebenswelt“® das heiBt einer ,Verarmung der Ausdrucks- und
Kommunikationsmdglichkeiten, die, soweit wir sehen koénnen, auch in kom-
plexen Gesellschaften nétig bleiben, damit die Individuen lernen kinnen, sich
selbst zu finden, mit ihren eigenen Konflikten umzugehen, und gemeinsame
Konflikte gemeinsam, also auf dem Weg kollektiver Willensbildung zu losen’
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Lassen wir diese Beobachtungen einmal so stehen. Dringen die Aussagen
aber nicht danach, nach den Kommunikationsmoglichkeiten bei uns zu fra-
gen? Danach zu fragen, wie und wo wir die notwendige menschliche Atmo-
sphére erfahren, in der ein echtes Gespriach moéglich wird?

3. Das Héren in der geistlichen Gemeinschaft

Der Titel unseres Vortrages, der uns jetzt zur Kommunikation einlddt, geht
zuriick auf den Prolog der Regel des heiligen Benedikt. Dort heiBt es: ,,Offnen
wir unsere Augen dem gottlichen Licht, und horen wir mit aufgeschrecktem
Ohr, wozu uns die Stimme Gottes tédglich mahnt, und aufruft: ,Heute, wenn ihr
seine Stimme hort, verhirtet eure Herzen nicht!* Und wiederum: ,Wer Qhren
hat zu horen, der hore, was der Geist den Gemeinden sagt!““ (RB Prol. 9-11).
Die Regel weist dabei noch weiter zuriick. Denn sie zitiert zweimal die Heilige
Schrift. Das erste Mal den Psalm 95 und dann aus dem Neuen Testament, der
Offenbarung des Johannes, die Aufforderung auf den Geist in den Gemein-
den zu héren. Dort wird sie in den Kapiteln 2 und 3 insgesamt siebenmal wie-
derholt. Am Ende der einzelnen Sendschreiben an die sieben Gemeinden in
Kleinasien steht der Ruf in einem engen Zusammenhang mit einem folgenden
oder einem vorangegangenen VerheiBungswort.

Benediktinisches Leben setzt an bei der Kommunikationsfihigkeit eines Men-
schen. Was bedeutet es daher, ein horender Mensch zu sein? Mit dem Horen
wird in der Sprach- und Denkwelt des Alten und des Neuen Testaments ein
menschliches Verhalten gekennzeichnet, das letztendlich auf Gott hin offen
ist. Ein Horender wird dabei bereit, sich von Gott betreffen zu lassen und stellt
sich so zur Verfiigung, dal Gott ihn beanspruchen kann.

Als Beispiel fiir dieses Verstindnis begegnet uns die klassische Formulierung
in der Berufungserzidhlung des Samuel. Sie betont die Besonderheit des
Horens. Es ist nicht selbstverstidndlich, Gottes Stimme zu vernehmen, zu ver-
stehen und darauf einzugehen. ,.In jenen Tagen waren Worte Jahwes selten;
Visionen waren nicht haufig“ (1 Sam 3.1). Nachher wird dies noch einmal un-
terstrichen: ,,.Samuel kannte Jahwe noch nicht, und das Wort Jahwes war ihm
noch nicht offenbart worden* (ebd. 3,7). In der néchtlichen Stunde, als Jahwe
den Samuel zum vierten Male rief, gab dieser dann auf den Rat Elis hin zur
Antwort: ,,Rede, denn dein Diener hért“ (ebd. 3,10).

Wer Gott dienen will, der hort. Daher hat das Horen, gerade weil es den Glau-
ben und die Verbundenheit mit Gott ausdriickt, sowohl im Alten wie auch im
Neuen Testament das eindeutige Ubergewicht vor dem Sehen. Mit dem Sehen
wird der Zustand der Vollendung des Lebens nach dem Tod bei Gott bezeich-
net. Dieses Sehen kann in der Liturgie vorweggenommen werden. So heif3t es
von Mose und den Altesten Israels beim Bundesschluf am Berg Sinai im Buch
Exodus: ,,Sie durften Gott sehen, und sie aBen und tranken* (Ex 24,11). In der
Epiphanie dagegen ruft Gott den Menschen, damit dieser auf seine Stimme
hort. Somit geschieht die Erscheinung Gottes nicht um ihrer selbst willen. Sie
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fuhrt vielmehr weiter zur Sendung. Gott beauftragt einen Menschen, das
gehorte Wort zu verkiinden und im Glauben und Handeln darauf zu antwor-
ten. Die einzelnen Berufungsgeschichten der Propheten erzihlen uns davon
ausfiihrlich auf ihre je verschiedene und fiir uns exemplarische Weise.

Zu den Menschen Israels, die sich am intensivsten — existentiell, forschend und
leidend — mit dem Wort auseinandersetzen, gehort der Prophet. So wundert es
nicht, wie die Mitte der prophetischen Berufungserziahlungen aus einer ganz
unmittelbaren Bezichung und Erfahrung der Gegenwart Jahwes heraus lebt —
einer Gegenwart und Niahe, die vermittelt wird durch das Wort. Gott macht
dafiir den Menschen bereit, ja muB ihn bereit machen, wie es im 3. Lied vom
Gottesknecht heifit: ,.Jeden Morgen weckt er mein Ohr, damit ich auf ihn hore
wie ein Jiinger. Gott, Jahwe, hat mir das Ohr geoffnet. Ich aber wehrte mich
nicht und wich nicht zuriick* (Jes. 50,4 f.). Bei Ezechiel wird das Einswerden,
die Identifikation mit dem gehorten und damit autoritativen und beauftra-
genden Wort in einer prophetischen Zeichenhandlung umschrieben: Ezechiel
soll die Buchrolle essen und sich so die Worte im urspriinglichen Sinne ein-
verleiben. ,,Menschensohn, i, was du vor dir hast. I diese Rolle! Dann geh,
und rede zum Haus Israel!” (Ez. 3,1)

Als Zeichen dieser bleibend pragenden Gotteserfahrung des Angesprochen-
werdens gilt das lebendige, schopferische und damit aktuelle Wort. Daher
wird immer wieder eigens betont und vermerkt, wie der Prophet zu einem
ganz bestimmten Zeitpunkt, an einem ganz konkreten Ort aufgefordert wird,
zu reden und zu verkiinden. Sein Dienst 1Bt sich von den Adressaten, zu
denen er gesandt ist, nicht trennen. Damit verbiirgt der Prophet die bleibende
Aktualitédt der Tora im Leben der Menschen.

Ist aber das Horen lediglich eine mystische Erfahrung und auf die Innerlich-
keit beschrinkt? Kommt die Gemeinde nur dann in das Blickfeld, wenn es um
die Verkiindigung und die Bezeugung des Gehorten geht? Bevor wir uns spi-
ter dieser Frage noch einmal zuwenden, sei hier nur ein kurzer Gedanke ver-
merkt. Obwohl Gottes Souverinitit unbestreitbar bleibt, unterldfit es die
Schrift nicht, auch unsere Verantwortung, wie wir zum Horen hinfinden, zu be-
tonen. Schon bei Samuel wird der Lernvorgang des Horens zu einer sozialen
Aufgabe. Die Erziehung und die fiirsorgende Tétigkeit des Eli besteht auch
darin, ja findet hier einen entscheidenden Hohepunkt, Samuel fiir das Horen
zu sensibilisieren. Nach den ersten drei Versuchen des Ansprechens macht Eli
ihn bereit fiir das Jahwe-Horen, indem er ihm eine neue Méglichkeit zum Ant-
worten gibt.

Ein anderes Beispiel zeigt uns, wie inspiriert durch die Weisheitsliteratur im
Alten Testament, die Suche nach Weisheit, also Gott ernst zu nehmen, zum
Ausgangspunkt fiir den Aufbau menschlicher Gemeinschaft wird.

Am Beginn seiner Regierungstitigkeit erschien Jahwe dem Salomo in Gibeon
nachts in einem Traum und forderte ihn auf, eine Bitte zu duBern. Salomo ant-
wortete darauf: ,,Du hast jetzt, Jahwe, mein Gott, deinen Knecht anstelle mei-
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nes Vaters David zum Konig gemacht. Doch ich bin noch sehr jung und weil3
nicht, wie ich mich als Konig verhalten soll... Verleih daher deinem Knecht ein
horendes Herz, damit er dein Volk zu regieren und das Gute vom Bosen zu un-
terscheiden versteht. Wer konnte sonst dieses michtige Volk regieren? Es ge-
fiel Jahwe, daBl Salomo diese Bitte aussprach. Daher antwortete ihm Gott:
Weil du gerade diese Bitte ausgesprochen hast und nicht um langes Leben,
Reichtum oder um den Tod deiner Feinde, sondern um Einsicht gebeten hast,
um auf das Recht zu horen, werde ich deine Bitte erfiillen* (1 Kon 3,7.9-12).

Wie bei den Propheten soll auch bei Salomo das Horen sein Leben als einen
Dialog kennzeichnen. Erst dieses Gespriach macht dem gldubigen und ver-
trauenden Menschen bewulf3t, wo seine wahre Sicherheit in der Wandelbarkeit
und Unberechenbarkeit dieser Welt liegt: im Unterwegssein, d. h. im stindigen
Fragen und Suchen.

An diese prophetische Existenz will die Regula Benedicti erinnern. Da wire
der Beginn des Regeltextes zu nennen: ,,Hore, mein Sohn, auf die Weisung des
Meisters, neige das Ohr deines Herzens, nimm den Zuspruch des giitigen Va-
ters willig an und erfiille ihn durch die Tat! So kehrst du durch die Miihe des
Gehorsams zu dem zuriick, den du durch die Triagheit des Ungehorsams ver-
lassen hast”“ (RB Prol., 1f.). Benedikt stellt das klosterliche Leben unter das
Wort Gottes. Der Monch soll als Horender und damit als Berufener inmitten
der Kirche von heute zum Propheten werden.

Im Kloster vertraut Benedikt alle wichticen Aufgaben, in denen es um die
Sorge um Menschen geht, Briidern an, die als Senioren bezeichnet werden. Se-
nioren sind die Weisen oder die Horenden der Gemeinde.

An erster Stelle steht der Abt. Er ist der erste Horende von allen. Seine Au-
toritét griindet gerade darin, es nicht aufgegeben zu haben, dauernd nach dem
Wort Gottes zu suchen und zu fragen und in diesem Fragen mit Gottes Wort
vertraut zu werden. Deshalb heif3t es von ihm: ,,Der Abt darf nur lehren oder
bestimmen oder befehlen, was der Weisung des Herrn entspricht* (RB 2.4).
»Der Abt mufl daher das gottliche Gesetz genau kennen, damit er Bescheid
weill und (einen) Schatz hat, aus dem er Neues und Altes hervorholen kann*
" (RB 64,9).

An der Klosterpforte soll ein ,,senex sapiens” den Dienst vollziehen, ,,ein wei-
ser, dlterer Bruder, der Bescheid zu empfangen zu geben weill und den seine
Reife daran hindert, sich herumzutreiben* (RB 66.1).

Fin ,.senior* soll sich um die Novizen sorgen. ,,Ein erfahrener Bruder werde
fiir sie bestimmt, der geeignet ist, Menschen zu gewinnen, und der sich mit
- aller Sorgfalt ihrer annimmt*“ (RB 58,6).

Menschen, die in ihrem Leben und in ihren Leiden gereift sind in der Suche
nach Gott, im Horen auf seine Stimme, tragen die entscheidende Verantwor-
tung im Kloster. So wie wir in unserem Zusammenleben Zeiten und Zonen der
Ruhe und der Stille brauchen, Orte — wie etwa die Kirche oder den Kreuz-
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gang -, Zeiten — wie der Gottesdienst oder die geistliche Lesung —, die uns zur
Sammlung und zum Schweigen einladen, so brauchen wir in unseren Gemein-
schaften Menschen, die uns durch ihr Beispiel in dieses Schweigen hinein-
fithren. Wir brauchen Menschen, bei denen wir im StreB und in den alltagli-
chen Konflikten und Reibungen, aber auch in den Gefahren der
Oberfldchlichkeit Tiefe und Orientierung gewinnen. Wir brauchen Menschen,
die die Kompetenz des Wortes besitzen und daher ein Wort des Trostes und
des Ausgleiches sprechen konnen. Es wird damit zur Aufgabe einer jeden Ge-
meinschaft dafiir zu sorgen, solchen Briidern und Schwestern die notwendige
Verantwortung zu iibertragen. Und es bleibt die bestindige Aufgabe eines
jeden einzelnen in einer Kommunitit, sich fiir eine solche Aufgabe bereitzu-
halten.

Im Dienst am Wort wird eine Gemeinde auferbaut und zusammengehalten.
Horen wir aber dabei aufeinander, oder versuchen wir mehr unser je eigenes
Wort einzubringen und Wege zu finden, es durchzusetzen? Bemichtigt sich
das Wort unseres Lebens oder sind wir die Macher der Sprache?

Immerhin mag es bedenklich erscheinen, wenn der Richter am 2. Senat des
Bundesverfassungsgerichtes, Ernst-Wolfgang Bockenforde, gerade hier einen
Schwerpunkt unseres Lebensgefiihles sieht. In seinem Aufsatz iiber ,,Das Bild
des Menschen in der Perspektive der heutigen Rechtsordnung“* hebt er her-
vor, wie in den gesellschaftlichen Prozessen das Recht als verfiigbar und
machbar erfahren und damit als ein ,,Instrument zur Lenkung gesellschaftli-
cher Prozesse™ erscheine. Dieses Recht stehe den Gesetzgebungsorganen
grundsitzlich zur Disposition. Es wird abhéngig von den jeweiligen Mehr-
heitsverhiltnissen und zum Ausdruck der politischen Entscheidung. Im wach-
senden Male ein Produkt der Politik geworden, wird es folglich auch einer
permanenten Verdnderung unterworfen. Steht dann eigentlich die Suche nach
dem Recht im Vordergrund — also eine Form des Horens — oder geht es zuerst
um die Machbarkeit, um die Verwirklichung dessen, was der einzelne, oder
einzelne Gruppen im Staat als richtig ansehen? Bockenforde beschreibt die Ar-
beit in der Politik hier eher skeptisch. ,,Was sich in den Parlamenten an Dis-
kussionen und Auseinandersetzung abspielt, hat, wenn ich das richtig beob-
achte, nicht primar den Charakter eines Kampfes um das richtige Recht, das es
nun festzulegen und zu formulieren gilt, sondern eher einer Auseinanderset-
zung darum, inwieweit man in der Lage ist, die eigenen politischen Pro-
gramme durch das Mittel der Gesetzgebung allgemein verbindlich zu ma-
chen:®

Wie versucht Benedikt die Gefahr eines Machtkampfes von egoistischen In-
teressen zu verhindern? Der Ausgleich der Interessen vollzieht sich in unserer

8 In: E.-W. BOCKENFORDE, Recht, Staat, Freiheit. Studien zur Rechtsphilosophie, Staats-
theorie und Verfassungsgeschichte. Frankfurt 2. Aufl. 1992, 58 - 66.

9 Ebd. 63.
10 Ebd. 64.
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Sprachwelt. Somit bedeutet es, in einem Orden zu leben, zu lernen, eine be-
stimmte Art von Sprache zu pflegen. Durch das Evangelium, durch den Zu-
spruch Gottes an uns, durch die Ubereignung von Gottes Wort an uns gewin-
nen wir im Raum unserer Sprache ein Verhiltnis zu uns selber und zum
anderen. Und durch diese notwendige und geforderte Kultur des Horens und
Sprechens werden wir als lebendige Glieder in den Leib Christi eingefiigt. Ein
solches Sprachgefiihl sollen wir in der Liturgie lernen.

Benedikt setzt in seiner Liturgieordnung fest, dafl beim taglichen néchtlichen
Gebet der Vigilien nach Psalm 3 der Psalm 95 folgt. Wir haben ihn bereits am
Anfang zitiert: Heute, wenn ihr seine Stimme hort, verhértet eure Herzen
nicht. Exegetische Untersuchungen weisen im Vergleich auf die Psalm 95 na-
hestehende Psalmen 50 und 81 darauf hin, daff der abrupte Schlufl der Psalmes
mit der prophetischen Mahnrede wohl iiberleitet zur Verkiindigung der Tora.
Die Teilnehmer am Gottesdienst haben in einem gestalteten Ritus die Chance,
erneut Antwort zu geben gemal dem Auftrag des Deuteronomium: ,Wenn du
auf die Stimme Jahwes, deines Gottes horst, indem du auf alle seine Gebote,
auf die ich dich heute verpflichte, achtest und sie haltst, wird dich Jahwe, dein
Gott, iiber alle Volker der Erde erheben® (Dtn 26,1).

Im Morgen- und Abendgebet der jiidischen Liturgie erfolgt taglich die Verle-
sung des Schema® Israel. Der Text, das sogenannte jiidische Glaubensbe-
kenntnis, setzt sich aus drei biblischen Texten aus den Biichern Deuterono-
mium und Numeri zusammen. Der erste Textabschnitt lautet: ,, Hore, Israel!
Jahwe, unser Gott, Jahwe ist einzig. Darum sollst du Jahwe, deinen Gott, lie-
ben mit ganzem Herzen, mit ganzer Seele und mit ganzer Kraft. Diese Worte,
auf die ich dich heute verpflichte, sollen auf deinem Herzen geschrieben ste-
hen. Du sollst sie deinen Sohnen wiederholen. Du sollst von ihnen reden,
wenn du zu Hause sitzt und wenn du auf der StraBe gehst, wenn du dich schla-
fen legst und wenn du aufstehst In der Tagzeitenliturgie des Monastischen
Stundenbuches steht dieser Text als Lesung fiir die Komplet am Samstag, dem
Ausgang des jiidischen Sabbat. Damit vereinigt sich jiidisches und christliches
Beten im gemeinsamen Horen auf das Wort Jahwes, das im Glauben verwirk-
licht werden will. Auch das 6kumenische Bemiihen beginnt im gemeinsamen
Horen auf die gleichen Quellen, dem Sich-Offnen auf das gemeinsam verbin-
dende und uns gestaltende Wort Gottes.

Wie dieses gemeinsame Horen Koinonia, Gemeinschaft, stiftet, berichtet uns
exemplarisch die Apostelgeschichte. ,,Die Gemeinde der Glaubigen war ein
Herz und eine Seele. Keiner nannte etwas von dem, was er hatte, sein Eigen-
tum, sondern sie hatten alles gemeinsam. Mit groBer Kraft legten die Apostel
Zeugnis ab von der Auferstehung Jesu, des Herrn, und reiche Gnade ruhte auf
ihnen allen® (Apg. 4,32 —-33). Dieses Summarium ist dem Schema® Israel nach-
gebildet. Die gleichen Begriffe des Auftrages, Jahwe mit ganzem Herzen, mit
ganzer Seele und mit ganzer Kraft zu dienen, werden hier iibernommen und
somit in der neuen Koinonia realisiert und aktualisiert. Gemeinde wird nicht
gemacht, in einer christlich verstandenen Gemeinde kdmpft nicht der eine
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gegen den anderen, um seine Ideale durchzusetzen, sondern die Gemeinde
entsteht im gemeinsamen Hoéren. Die gelebte Briiderlichkeit wird zum Zeug-
nis des vernommenen, fiir alle gemeinsam giiltigen Anspruches.

4. Das Horen auf Gottes Gegenwart

Damit sind wir bereits zu den beiden anderen Beziigen vorgeeilt: ,dem Horen
auf* und ,dem Horen in‘, dem Horen auf den Geist Gottes und dem Héren in
der Gemeinde. Wir sollen auf etwas horen, konkret das Wirken des Geistes.
Pneuma, Geist, meint im Neuen Testament dabei den erhohten Herrn, der in-
mitten der Gemeinde anwesend ist und sie anspricht. Im Geist wird Christus
schon immer als der uns Anredende und Rufende erkannt.

Wie dieser Ruf lebendig wird, als die lebendige Erfahrung des gegenwiirtigen
uns ansprechenden Gottes zeigt uns das Beispiel der Sendschreiben aus der
Offenbarung. Jeder dieser Schreiben ist immer in der gleichen Struktur abge-
faBt. Zu Beginn steht ganz in der Gattung alttestamentlicher Propheten-
spriiche immer ein Schreibbefehl mit einer folgenden Botenformel, etwa in
der Form: ,,An den Engel der Gemeinde in Ephesus schreibe: ,So spricht Er,
der die sieben Sterne in seiner Rechten hilt und mitten unter den sieben gol-
denen Leuchtern einhergeht (Offb. 2,1). Was der Verfasser der Briefe zu
sagen und zu verkiinden hat, ist nicht sein persénliches Wort. Es hat vielmehr
besondere Autoritét als unverfalschtes und unverkiirztes Wort Christi an seine
Gemeinde. Auf diese Einleitung folgt eine pastorale Analyse. Die innere Si-
tuation der jeweiligen Gemeinde wird ditferenziert beschrieben. Thre Vorziige
aber auch ihre Gefdahrdungen werden aufgezeigt. Hier wird gleichsam der
konkrete Ist-Zustand wahrgenommen. Jede Verkiindigung und jedes Helfen
beginnt mit der vorurteilsfreien Analyse in der konkreten Lebenssituation
und den Lebensumstinden der Horer. Aber die Analyse und Diagnose allein
hilft noch nicht. Dazu kommt das therapeutische Wort oder das therapeutische
Geschehen. Dies begegnet uns in den beiden abschlieBenden Elementen der
jeweiligen Briefe: dem Weckruf und dem sogenannten Motivationswort. Der
Weckruf lautet immer gleich: ,,Wer Ohren hat, der hore, was der Geist den Ge-
meinden sagt Das Motivationswort kann vorher oder nachher erfolgen und
enthilt jeweils eine VerheiBung an die Gemeinde, z. B. , Wer siegt, dem werde
ich zu essen geben vom Baum des Lebens, der im Paradies Gottes steht®
(Offb. 2,7). Hinter dieser auf dem ersten Blick schematisch und formelhaften
Einteilung der Sendschreiben, steht eine tiefe geistliche Erfahrung und Ein-
sicht: in der konkreten, oftmals belastenden Wirklichkeit soll Gottes Gegen-
wart als heilend und zukunftsverheiBend erfahren und dem Menschen zuge-
sprochen werden. Wer um den Wert seines Lebens als Horender weil3, wer
zum prophetischen Dienst des Horens auf das Wort berufen wurde, wird auch
berufen zum Wort des Lebens, zum Wort des Geistes und damit zum Wort des
Trostes und der Rettung. Das Horen zielt hin auf die Mitte des Evangeliums:
die Verkiindigung des angebrochenen Reiches Gottes mitten unter uns. Jede
Analyse unserer menschlichen Verhiiltnisse vor Gott hat einzig und allein das
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Ziel, das entscheidende, die Not wendende und damit das notwendige Wort zu
finden. Dafiir gilt es zu schweigen, zu héren und sich senden zu lassen.

Von diesem geistlichen Weg spricht Benedikt des 6fteren. So werden etwa die-
jenigen, die Christi Ruf nicht annehmen als jene bezeichnet, die ,.ihm in die
Herrlichkeit nicht folgen wollten® (RB Prol . 7). Selbst hier, wo von der trauri-
gen, aber realistischen Moglichkeit des gescheiterten Lebens die Rede ist,
kommt noch das Eigentliche in das Blickfeld, wird noch davon gesprochen,
worauf es ankommt: zu horen auf den Weg, der zur Herrlichkeit Gottes hin-
fithrt. Oder an einer anderen Stelle sollen gerade jene Briider, die sich verfehlt
haben und von der Teilnahme am Gemeinschaftsleben ausgeschlossen wur-
den, getrostet werden, damit sie nicht verbittern und sich verhérten, sondern
wieder in Offenheit auf Christi Ruf héren koénnen.

Im Zusammenhang des Gehorsams kommt Benedikt auf die Motivation des
Monchs zu sprechen. Neben anderen Beweggriinden, die aufgezihlt werden,
heiBt es dann: ,Wegen der Herrlichkeit des ewigen Lebens darf es fiir sic nach
einem Befehl des Oberen kein Zogern geben, sondern sie erfiillen den Auftrag
sofort, als kiame er von Gott (RB 5,3f.). Die Hirten und die Anforderungen
des Miteinanders kénnen in einer humanen Weise nur ertragen und ausgehal-
ten werden, wenn das Ziel deutlich vor Augen steht und das Ziel der Herr-
lichkeit im Heute bereits durchschimmert. Selbst im Gehorsam, also da, wo
wir am stirksten die Abhéngigkeit von einem anderen Menschen erfahren,
wird uns bedeutet, daB nicht menschliche Machtstrukturen zéihlen, sondern
einzig Gottes VerheiBung des Lebens gilt. Dieser spiirbare Glaube an das
Wirken des Geistes hilt eine Kommunitat zusammen. Ungerechtigkeiten wer-
den bleiben, wenn Menschen miteinander leben. Auch im Kloster werden
Monche hinter ihrem Anspruch und den in sie gesteckten Erwartungen
zuriickbleiben. Aber es kommt darauf an, welche Erfahrung stirker ist. Des-
halb Benedikt: ,,Um zu zeigen, daBl der Glaubende fiir den Herrn alles, sogar
Widriges ertragen mub, sagt die Schrift durch den Mund derer, dic das erdul-
den: ,Um deinetwillen werden wir den ganzen Tag dem Tode ausgesetzt, be-
handelt wie Schafe, die zum Schlachten bestimmt sind.‘ Doch zuversichtlich
und voll Hoffnung auf Gottes Vergeltung fiigen sie freudig hinzu: ,All das
iberwinden wir durch den, der uns geliebt hat*“ (RB 7,38 f.).

5. Das Héren in der Gemeinde

Damit sind wir mitten drin im dritten Punkt unserer Uberlegungen: dem
Horen in der Gemeinde. Das Horen griindet sich in der Bestdndigkeit, im
Aushalten beim anderen. Das Horen beginnt nicht bei der Planung von idea-
len Lebensumstinden, sondern bei dem, was mich jetzt angeht und beschaf-
tigt. Im freundschaftlichen Gesprich horen wir anders als in einem kritischen
Disput, dort wo uns Liebenswiirdigkeiten zukommen anders als dort, wo wir
auf Distanz und Vorbehalte stoBen. Eben lieBen wir die Regel sprechen, die
darauf hinwies, wie es gilt, inmitten der Bedréingnisse und Schwierigkeiten auf
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Christus zu horen. Der Glaube wird damit mit aller Intensitit zuriickgebun-
den an die Alltagserfahrungen, also daran, wie Menschen sich uns gegeniiber
verhalten und nicht wie wir mochten, daB sie sich verhalten. So sagt Benedikt
seinen Monchen: ,,Sollte es jedoch aus wohliiberlegtem Grund etwas strenger
zugehen, um Fehler zu bessern und die Liebe zu bewahren, dann 1aB dich nicht
sofort von Angst verwirren und fliehe nicht vom Weg des Heils; er kann am
Anfang nicht anders sein als eng. Wer aber im klosterlichen Leben und im
Glauben fortschreitet, dem wird das Herz weit, und er liuft in unsagbarem
Gliick der Liebe den Weg der Gebote Gottes® (Prol. 47-49).

Fliehe nicht vom Weg des Heiles — Was bedeutet dies, zu behaupten, im ge-
genseitigen Ertragen den Weg zu Gott zu finden? Man wird ja wohl nicht be-
haupten wollen und kénnen, daB jede briiderliche Korrektur und Unterwei-
sung padagogisch geschickt und iberzeugend geschieht. Entspricht es dann
nicht dem natiirlichen Lebensgefiihl, das zu suchen, wo wir uns am besten
selbst verwirklichen und dabei gliicklich werden? Gilt es nicht vielmehr, zuerst
den einzelnen in seinem Raum der Selbstverwirklichung zu schiitzen?

Auch hier kénnen wir eine Beobachtung Béckenfordes aufgreifen, der in un-
serer gesellschaftlichen Rechtsordnung, die ja damit auch unsere Vorstellung
von Gemeinschaft widerspiegelt, den besonderen Akzent des Individualismus
entdeckt. Vorrang hat das Individuum mit seinen Rechten. Es werden also zu-
erst nicht etwa die Beziehungen reflektiert, in denen Menschen stehen, um
dann von daher ein Rechtssystem aufzubauen. Vielmehr steht am Anfang im
Blickfeld der Anspruch eines jeden einzelnen als ein unabhéngiger und nach
Freiheit strebender Mensch. Wie Bockenfoérde schreibt: »In der Rechtsord-
nung wird der Mensch grundsitzlich als einzelnes Individuum vorausgesetzt
und in Blick genommen. Das in ihr wirksame Bild vom Menschen ist das des
cinzelnen, auf sich gestellten Individuum, das zwar auch in sozialen und ande-
ren Gemeinschaftsbeziehungen lebt, aber als solches diesen Beziehungen vor-
ausliegt.“"

Dieses Problem radikalisiert sich, wenn dann die Gemeinschaftsbeziehungen
dariiber hinaus zuerst darin erfahren werden, wie sie etwa den persénlichen
Freiheitsraum einschriinken. Bockenforde dazu: ,.Ferner erscheint im heuti-
gen Recht fiir den Menschen der Mitmensch nicht als Bedingung des eigenen
Menschseins, sondern als Grenze und Begrenzung der eigenen rechtlichen
Freiheit — als der andere, dessen Recht zu achten ist. Der beriihmte Artikel 4
der Erklarung der Menschen- und Biirgerrechte von 1789 gibt bis heute ein
Grundmodell fiir die Gestaltung der modernen Rechtsordnung ab: ,Die Frei-
heit besteht darin, alles tun zu konnen, was einem anderen nicht schadet. Die
Ausiibung der natiirlichen Rechte eines jeden Menschen hat nur die Grenzen,
die den anderen Gliedern der Gesellschaft den GenulB der gleichen Rechte si-
chern; diese Grenzen kann allein das Gesetz festlegen®:*”

11 Ebd. 58.
12 Ebd. 59.
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Dem sei kurz hinzugefiigt, was Karl Marx in seiner Schrift ,,Zur Judenfrage™
zu diesem Grundrecht sagt und damit auch zur Fragwiirdigkeit eines derarti-
gen Rechtsverstindnisses: ,,Es handelt sich um die Freiheit des Menschen als
isolierter auf sich zuriickgezogener Monade... das Menschenrecht der Freiheit
basiert nicht auf der Verbindung des Menschen mit dem Menschen, sondern
vielmehr auf der Absonderung des Menschen von dem Menschen. Es ist das
Recht dieser Absonderung, das Recht des beschriinkten, auf sich beschriank-
ten Individuums*"® So kommt es zu einer Gesellschaft, die ,,jeden Menschen
im anderen Menschen nicht die Verwirklichung, sondern vielmehr die
Schranke seiner Freiheit finden*" 1463t

Wie verwirklicht sich der Monch im Kloster Benedikts in seiner Personlichkeit
als Glied einer Gemeinschaft? Benedikt sind diese Gedanken nicht fremd. Er
spricht sie aus in seinem Kapitel iiber die verschiedenen Arten von Mdnchen.
Von einer Gattung, den Sarabaiten, schreibt er: ,,Gesetz ist ihnen, was ihnen
behagt und wonach sie verlangen. Was sie meinen und wiinschen, das nennen
sie heilig, was sie nicht wollen, das halten sie fiir unerlaubt* (RB 1,8f.). Und
an anderer Stelle nennt er die hier aufkommenden Gefahren in einem Schrift-
zitat: , Mit Recht werden wir also belehrt, nicht unseren Willen zu tun, sondern
zu beachten, was die Schrift sagt: ,Es gibt Wege, die den Menschen richtig
scheinen, die aber am Ende in die Tiefe der Holle hinabfithren* (BB 210

Statt dessen fiigt Benedikt den Ménch ganz entschieden in die Beziehung zum
anderen ein. Das driickt sich nicht nur in der Wortwahl aus, da der Begriff ,,fra-
ter (Bruder) viel hiufiger vorkommt als der Begriff Monch. Im 72. Kapitel
legt Benedikt nahe, in aller Intensitit die Beziehung zueinander im Glauben
zu leben und in ihr zu bleiben: ,,Die Monche sollen einander in gegenseitiger
Achtung zuvorkommen; ihre korperlichen und charakterlichen Schwichen
sollen sie mit unerschopflicher Geduld ertragen; im gegenseitigen Gehorsam
sollen sie miteinander wetteifern; keiner achte auf das eigene Wohl, sondern
mehr auf das des anderen; die Bruderliebe sollen sie einander selbstlos erwei-
sen; in Liebe sollen sie Gott fiirchten; ihrem Abt seien sie in aufrichtiger und
demiitiger Liebe zugetan. Christus sollen sie iiberhaupt nichts vorziehen. Er
fithre uns gemeinsam zum ewigen Leben* (RB 72,4-12).

Um sich im Kloster zu verwirklichen, sollen wir gemeinsam handeln, gemein-
sam von Christus in die Vollendung gefiihrt werden. Nicht das individualisti-
sche Streben gilt, sondern das Miteinander. Beispielhaft dafiir soll im Kloster
die Feier der Quadragesima sein. ,,Deshalb raten wir, dal wir wenigstens in
diesen Tagen der Fastenzeit in aller Lauterkeit auf unser Leben achten und ge-
meinsam in diesen heiligen Tagen die fritheren Nachlissigkeiten tilgen® (RB
49.2£). Und dann im Blick auf das eigene Tun dabei: ,Was aber der einzelne
als Opfer bringen will, unterbreite er seinem Abt. Es geschehe mit seinem

13 In: Karl Marx, Friedrich Engels. Studienausgabe in 4 Bianden. Hrsg. von Iring FETSCHER,
Bd. 1 Philosophie. Frankfurt 1968, 48,

14 Ebd.
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Gebet und seiner Einwilligung, denn was ohne Erlaubnis des geistlichen Va-
ters geschieht, wird einmal als AnmaBung und eitle Ehrsucht gelten und nicht
belohnt* (RB 49,81.). Das gemeinsame Tun ist mindestens genauso wichtig,
wie das Ergebnis des Tuns. Die Gemeinsamkeit fangt hier an, wenn die Ent-
scheidung und das Tun des einzelnen Manches an das Wort und den Rat eines
anderen gebunden werden.

Der Dialog wird damit zum Ort der Entscheidungsfindung. Dies bleibt immer
der schwierigste Weg. GemiB dem Ausspruch des Thomas von Aquin ,,per-
fectio agentis ipsum agere — die Vollendung des Titigen ist das Tun selbst*"
wird die Erfahrung Gottes und die Erfahrung der eigenen Freiheit erst maog-
lich im Ereignis, also im Tun. Ereignis meint fiir uns hier das Fragen und
Horen. Gott ereignet sich in der Gemeinde. Damit wird nachvollzogen, was
Paulus im ersten Korintherbrief von der christlichen Gemeinde schreibt:
»Durch den einen Geist wurden wir in der Taufe alle in einen einzigen Leib
aufgenommen, Juden und Griechen, Sklaven und Freie: und alle wurden wir
mit dem einen Geist getréankt“ (1 Kor 12,13). Als Getaufter hat jeder Kompe-
tenz erlangt, Zeuge Christi zu werden und Gottes Anspruch zu deuten. Jeder
einzelne, welchen Rang er auch einnehmen mag und in welcher sozialen Stel-
lung wir ihn auch sehen mogen, jeder erhiilt seinen unverzichtbaren Wert als
Dolmetscher und Interpret von Gottes Anspruch an uns. So miihsam das Ge-
sprich auch sein mag, aber so erkennen wir in einem jeden Gottes fragende
Stimme an uns. Indem wir auf den Mitbruder oder die Mitschwester héren,
eroffnet sich uns der Weg zur Zukunft.

Da Gott uns also im Ereignis begegnet, ist das glaubende Gemeindeleben
nicht einfach vorgegeben. Es nimmt vielmehr selber ebenfalls Ereignischarak-
ter an. Daher kann Gott nur dort unter uns lebendig werden, wo die Erfah-
rung Gottes in die Gemeinde eingebracht wird. Somit wird auch fiir eine geist-
liche Gemeinschaft bedenkenswert, was der friithere Bundeskanzler Helmut
Schmidt in seinem Vortrag vor der Katholischen Akademie in Hamburg 1976
aus Anla3 der damals entbrannten Grundwertediskussion sagte: ,,Nach unse-
rem Grundgesetz liegt die Verantwortung fiir Grundwerte — das heift fiir le-
bendige, gelebte sittliche Grundauffassungen — bei der Person, bei Gemein-
schaften von Personen, bei Gruppen, also innerhalb der Gesellschaft. Der
Staat vermag die Regulierungskrifte innerhalb der Gesellschaft nicht von sich
aus zu erzwingen, weder mit autoritativem Gebot noch durch Mittel des
Rechtszwanges. Der Staat ist insofern darauf angewiesen, daB die gesell-
schaftlichen Kriifte innerhalb des vom Staat garantierten Freiraums tatsich-
lich titig sind“* Diese Ausfithrungen wurden dann nochmals in einem KNA-
Interview aus dem gleichen Jahr entfaltet. ,,In einer demokratisch gestalteten

15 S.th. I-II 57.5 ad 1.

16 Helmut Scamior, Ethos und Recht in Staat und Gesellschaft. Vortrag des Bundeskanzlers
vor der Katholischen Akademie in Hamburg am 23. 5.1976; in: Grundwerte in Staat und
Gesellschaft. Herausgegeben von Giinter Gorschenek. 3. Aufl. Miinchen 1978 (13 -28)
20.
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Rechts- und Staatsordnung kann auf Dauer — einerlei ob diese Einsicht einem
gefillt oder nicht — nur das an ethisch sittlichem Gehalt enthalten sein und be-
wahrt werden, was die Biirger in sie hineingeben und mitzutragen bereit sind.
Die Rechtsordnung von dieser existentiellen Verbindung zum Birger zu
l16sen, hieBe auf den demokratischen Konsens zu verzichten und Zuflucht zu
einem autoritdren Obrigkeitsstaat zu nehmen.*”

Auch eine geistliche Gemeinschaft besteht nicht aus einem Oberen allein, son-
dern lebt von allen. Sie lebt aus dem, was der einzelne, vom Jiingsten bis zum
Altesten, in sie hineinbringt. Deshalb beginnt die Geschichte des Monchtums
in der dgyptischen Wiiste im Dialog. Nach den uns iiberlieferten Apophtheg-
mata Patrum, den Viterspriichen, finden die Einsiedler zu ihrer Berufung,
indem sie einander fragen. Nicht eine Belehrung, nicht ein schriftlich fixiertes
Grundsatzdokument bildet die Grundlage, sondern der Aufbruch zueinander
im Glauben an das Wirken des Geistes. Ein unsicherer und ratsuchender Bru-
der bricht auf und fragt einen Senior, einen bereits im geistlichen Leben er-
fahrenen Alteren: Was soll ich tun? Oder: Sag mir ein Wort, damit ich gerettet
werde. Gesucht werden keine Reden und keine Monologe, sondern das kon-
krete geisterfiillte Wort, das zur Tat hinfihrt.

In der Regel Benedikts folgt gleich auf das Kapitel iiber die Autoritat des
Abtes ein Kapitel iiber den Dialog: ,.Sooft etwas Wichtiges im Kloster zu be-
handeln ist, soll der Abt die ganze Gemeinschaft zusammenrufen und selbst
darlegen, worum es geht. Er soll den Rat der Briider anhéren und dann mit
sich selbst zu Rate gehen* (RB 3,1 £.). Spiter gibt Benedikt noch explizit den
Grund an, warum alle anwesend sein sollen: ,,Daf} aber alle zur Beratung zu
rufen seien, haben wir deshalb gesagt, weil der Herr oft einem Jungeren of-
fenbart, was das Bessere ist“ (ebd. 3,3). Zu fragen umd um einen Konsens zu
ringen, bleibt wie gesagt mithsam und schwierig, oft auch verletzend. Aber
hier erfahren die Monche die Kraft, im Kloster auszuharren, weil sie spiiren,
ich gehore dazu, ich werde gehort und die anderen brauchen mich. Und
ebenso gilt die umgekehrte Erfahrung, daB zur eigenen Reifung notwendig da-
zugehort, sich der Kritik und dem Urteil anderer auszusetzen. Fiir ein leben-
diges geistliches Leben bleibt es unverzichtbar, sich die eigene Kritikfahigkeit
zu erhalten und selber kritisierbar zu bleiben. Das gilt fiir den einzelnen Bru-
der oder fiir die einzelne Schwester. Das gilt aber auch fiir die geistliche Ge-
meinschaft als Ganzes. Benedikt hat sich dariiber seine Gedanken gemacht.
Von einem fremden Ménch, der zu Besuch ins Kloster kommt, heifit es in der
Regel: ,,Sollte er in Demut und Liebe eine begriindete Kritik duern oder auf
etwas aufmerksam machen, so erwige der Abt klug, ob ihn der Herr nicht viel-
leicht gerade deshalb geschickt hat* (RB 61,4). Wie der Abt fiir seinen Dienst
den Bruderrat braucht, also Briider, die auf die Zeichen der Zeit horen kon-
nen und wollen, so braucht er auch Menschen, Briider im eigenen Haus oder
Fremde von drauBen, die ihn darauf aufmerksam machen, was er nicht sieht.

17 Helmut Scumint, Mifiverstiindnisse in der Grundwerte-Diskussion. KNA-Interview vom
21.9.1976; in: ebd. (234-239) 237.
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6. Kommunikation als Zeichen fiir die Dreieinigkeit Gottes

Im SchluBdokument der 4. Generalversammlung der lateinamerikanischen
Bischofe, die vom 12. bis zum 28. Oktober 1992 in Santo Domingo tagte, heilt
es im Abschnitt iiber die Kommunikation: »Jeder Mensch und jede Gruppe
von Menschen entwickelt seine bzw. ihre Identitit in der Begegnung mit an-
deren. Diese Kommunikation ist der Weg, der notwendig ist, um zur Gemein-
schaft (Gemeinde) zu gelangen. Der Grund dafiir ist, daB der Mensch nach
dem Abbild des dreieinigen Gottes geschaffen wurde, und ihm Herzen der
Offenbarung finden wir das Geheimnis der Dreieinigkeit als ewig interperso-
nale Kommunikation, deren Wort zum Dialog wird, durch das Werk des Gei-
stes in die Geschichte eingeht und so eine Welt neuer Begegnungen, neuen
Austauschs, neuer Kommunikation und Gemeinschaft eréffnet. Diese Kom-
munikation ist nicht nur in bezug auf die Welt von Bedeutung, sondern auch
innerhalb der Kirche“® (Nr. 279).

Wenn wir mit dieser Einsicht ernst machen, wird die Kommunikation in einer
Gemeinde nicht zu einem reinen Selbstzweck, etwa zur Aufrechterhaltung
eines geordneten Miteinanders. Sie wird vielmehr zum wahren Priifstein
dafiir, inwieweit wir an Gott glauben, der sich uns als der dreieinige Gott eben
als ein Gott der Beziehung zeigt. Fiir uns hier, wir als Ebenbild dieses trinita-
rischen Gottes, kann es dann nicht mehr méglich sein, zu handeln und zu ent-
scheiden, ohne sich beraten und abgesprochen zu haben, ja ohne in einer Ge-
meinschaft miteinander zu leben. Es kann kein menschliches Leben mehr
geben, ohne zu héren, d.h. sich jemand zugehorig zu fithlen. Zu wem wir
gehoren und auf wen wir héren sollen, das zeigt uns Gott in der Stunde der Be-
rufung und dazu bekennen wir uns in der Stunde der ProfeB. DaB wir daher in
der Freude aneinander wachsen und miteinander auf den Ruf Christi horen,
das schenke uns allen Gott an diesem festlichen Tag.

18 Neue Evangelisierung. Forderung des Menschen. Christliche Kultur. Jesus Christus ge-
stern, heute und in Ewigkeit: SchluBdokument der 4. Generalversammlung der latein-
amerikanischen Bischofe in Santo Domingo, Dominikanische Republik, vom
12.-28.10.1992 (Stimmen der Weltkirche 34). Hrsg. vom Sekretariat der Deutschen
Bischofskonferenz Nr. 279, S.153.
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