Dieter Emeis

Der Glaube der Gemeinde und seine Weitergabe
in der Katechese

Seit ungefihr 15 Jahren hat sich im deutschen Sprachraum das Doppelwort
Gemeindekatechese eingebiirgert. In ihm driicke sich die Einsicht aus, daf die
Gemeinde vor der Aufgabe steht, ihre Glaubensgemeinschaft Menschen zu
eroffnen, die in ihr heranwachsen oder als Erwachsene den Zugang zu ihr suchen.
Diese Aufgabe kann die Gemeinde nicht dem schulischen Religionsunterricht
iiberlassen (bei Erwachsenen schon gar nicht). Mit dieser Einsicht verbanden schon
in den 60er Jahren vor allem Bruno Dreher und Adolf Exeler zwei Einzelperspek-
tiven':

— Es kann wirkungsvoll Kindern in der Katechese nur vermittelt werden, wasin
der Gemeinde der Erwachsenen geglaubt, gelebt und gefeiert wird.

— Wo sich Gemeinden den Herausforderungen der Weitergabe des Glaubens an
die nachwachsende Generation stellen, ist davon ein intensiver reformerischer
Impuls zu erwarten.

Diese beiden Aussagen konnen nach den Erfahrungen der seitdem vergangenen
Jahre zu dem Verdacht fithren, daf die in dieser Zeit eher noch gewachsenen
Schwierigkeiten in der Weitergabe des Glaubens mit Defiziten im Glauben der
Gemeinden zusammenhangen. Viele Schwierigkeiten in der Katechese (und auch
im Religionsunterricht) sind nicht eigentlich Schwierigkeiten der Weitergabe,
sondern fiithren zu der Riickfrage, wo der Glaube in den Gemeinden so lebt, daff
sich daran der Glaube Heranwachsender oder neu hinzukommender Erwachsener
entziinden kann. Das Konzept der Gemeindekatechese wurde zwar in vielen
Gemeinden angegangen; aber der davon ausgehende reformerische Impuls ergreift
nur selten {iber den direkt beteiligten Kreis der erwachsenen Mitarbeiter hinaus
weitere Teile der Gemeinde. Wirksamkeit der Katechese ist aber nun einmal nur
dort zu erwarten, wo diese auf eine Gemeinde verweisen und in eine Gemeinde
einfiihren kann, in der das iiberzeugend und anziehend gelebt, geglaubt und
gefeiert wird, was die Katechese zu vermitteln sucht. Ahnliches gilt auch fiir den
Religionsunterricht.

Die Problemstellung kann auch bewufit werden, wenn man die Wendung
»Weitergabe des Glaubens® daraufhin befragt, was in ihr ,Glaube® meint. Der
Glaube der Kirche kann einmal verstanden werden als das, was in den Glaubensdo-
kumenten — etwa im Apostolicum oder im Katholischen Erwachsenenkatechismus
— niedergelegt ist. Glaube der Kirche kann auch verstanden werden als das, was
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Christenmenschen in ihren Gemeinden trigt und treibt, was ihnen Lebendigkeit
und Hoffnung gibt, was sie in ihrem Handeln, Leiden und Feiern hilt. Der Glaube
der Kirche ist nicht zuerst das, was in Biichern steht, sondern das Leben, das
Menschenherzen ergriffen hat und in ihnen ist. Und dieser Glaube wird von Herz
zu Herz weitergegeben. Eine Gemeinde kann darum nur den Glauben weiterge-
ben, der in ihr lebt — natiirlich in der Glaubensgemeinschaft mit den vielen anderen
Gemeinden der Kirche, aus denen der Glaube einer Gemeinde dauernd Nahrung,
Anregung und Kritik empfangen kann.

In unseren Gemeinden lebt Glaube der Kirche; aber er lebt dort nicht ohne
Defizite. Und das Arbeiten an diesen Defiziten ist fiir die Weitergabe des Glaubens
von ebenso grofler Bedeutung wie die spezifisch katechetische Mithe um die
Vermittlung. Im folgenden soll versucht werden, einige Defizite im Glauben
unserer Gemeinden zu benennen, und zwar mit der Intention, einige Suchrichtun-
gen, die im Doppelwort Gemeindekatechese enthalten sind, etwas niher zu
beschreiben.

Uberwindung der Stummbheit

Sehr viele Christen in unseren Gemeinden haben keine Sprache fiir ihren
Glauben?. Eltern kénnen mit ihren Kindern, Eheleute, Freunde und Pfarrgemein-
derite konnen miteinander iiber alles mogliche sprechen; aber es fillt ihnen sehr
schwer, etwas mitzuteilen von der Geschichte, die sie im Glauben mit threm Gott
haben. Es ist etwa an katechetische Mitarbeiter zu denken, die viele Jahre die
Eucharistie in der Gemeinde mitfeiern und erst mithsam nach einer Sprache suchen
miissen, wenn sie jungen Gemeindemitgliedern etwas davon sagen sollen, was
diese Feier der Eucharistie ihnen bedeutet. Wir sind heute aufmerksamer fiir diesen
Mangel an Sprache fiir unseren Glauben. Er ist aber nicht neu, sondern reicht weit
in die Geschichte unserer Kirche zuriick. Offenbar schon sehr frith kam es zu
einem Verstummen weiter Teile des Gottesvolks. An den Griinden dieses Ver-
stummens miissen Verinderungen ansetzen.

Es kam zu einer Trennung in unserer Kirche zwischen denen, die sprechen, und
denen, die zu horen haben. In dem meistgesungenen Tauflied steht das Verspre-
chen: ,Ich will die Kirche horen.“ Das wurde und wird von vielen heute so
verstanden: Die Kirche steht mir gegeniiber, und ich habe glaubend anzunehmen,
was sie mir sagt. Die nicht zum Lehramt gehorenden Christen konnten — vor allem
durch die Praxis — nicht wahrnehmen, daf§ sie gemeinsam mit den anderen Christen
und auch mit dem Lehramt diese Kirche sind, die es zu horen gilt, und dafl sie darin
etwas zu sagen haben, auf das auch das Lehramt zu héoren hat. Glaubenssprache
wurde so zur lehramtlichen Sprache. Das Gottesvolk wurde zum mehr oder
minder weitgehend stummen Zuhorer.
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Damit zusammenhingend verbreitete sich das oben bereits angesprochene
Verstindnis dessen, was mit ,,Glaube der Kirche“ gemeint ist. Dieser Glaube der
Kirche erschien wie ein Gefiige von Glaubenswahrheiten, gefafit in Glaubenssit-
zen, die das Amt zu bewahren und zu behiiten hatte, um sie dem Volk zur
gliubigen Annahme vorzulegen. Der Glaube der Kirche stand — etwas liberzogen
formuliert — schliefllich in Biichern, wurde darin von Theologen studiert, die dann
das Amt ibertragen bekamen, den von ihnen studierten Glauben dem Volk zu_
vermitteln. Dafl der Glaube der Kirche das ist, was in dem Gottesvolk geglaubt,
gelebt und gefeiert wird, konnte von sehr vielen nicht mehr wahrgenommen
werden.

Wie konnte es zu dieser Trennung zwischen sprechender und hérender Kirche
und zu einem Verstindnis des Glaubens der Kirche kommen, der dem Gottesvolk
nur vorgelegt werden mufite, nicht aber auch schon in thm war? Wir miissen den
Verdacht zulassen, dafl die skizzierte Entwicklung auch mit der Untreue gegen-
tiber der Weisung des Herrn zu tun hat, unter seinen Jungern solle es keine
Herrschaft der einen iiber die anderen geben. Darum sollte sich ja bei ihnen
niemand , Lehrer® nennen lassen. Es gibt sicher ein Verstindnis und eine Praxis des
Lehrens als Dienst; aber ebenso sicher gab und gibt es ein Verstindnis und eine
Praxis des Lehrens als Herrschaft. Wo Lehre so praktiziert wird, dafl sie die
Belehrten in Unmiindigkeit halt, ihnen also den Mund nicht 6ffnet, damit sie selber
sprechen und Autoritit, Subjekt ihres Glaubens werden lernen, dort wird Lehre
zur Herrschaft.

Wir miissen wohl auch wahrnehmen, was sich ereignet, als ganze Stimme und
Volker durch die Taufe in die Kirche hineingenommen wurden, ohne dafl die
Vielen wirklich durch eine Bekehrung hindurch den Ruf zum Glauben annahmen
und sich danach ganz neu als Glieder des neuen, von Gott zusammengerufenen
Gottesvolks verstanden. Wie wenig die Volker des sogenannten christlichen
Abendlands Volk Gottes wurden, wird vor allem darin deutlich, daff sie kaum
weniger als zuvor und andere Volker ihre Kriege filhrten. Der Verdacht war
begriindet, daf} das Wort des Glaubens in dem Volk, das sich da in seinen Pfarreien
versammelte, noch nicht wirklich wohnte, dafl also der Glaube der Kirche in ithm
nur sehr anfanghaft Wurzeln geschlagen hatte und vom Volk kaum zur Sprache
gebracht werden konnte. Nicht ohne Grund traute man also dem Volk nur sehr
begrenzt seinen Glauben zu und war vor allem darauf ausgerichtet, ihn immer neu
in es hineinzusprechen, ohne ihn auch im Volk selbst zur Sprache kommen zu
lassen.

Fiir die Gemeinde als Subjekt ihres Glaubens — auch in Evangelisation und
Katechese — miissen wir also nach Vorgingen des Sprechenlernens suchen.
Katechese in der Gemeinde wire als Sprachschule des Glaubens anzugehen®. Daf}
man das Sprechen nur lernt, wo man miteinander spricht, also in Gemeinschaft, ist
selbstverstindlich. Zu suchen ist also danach, wie Christen in Gemeinschaft
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Sprache fiir ihren Glauben finden kénnen. Sie sollen nicht Fremdsprache anderer
iibernehmen lernen, sondern ihre Sprache fiir ihren Glauben entwickeln. Da im
Vorgang des Sprechenlernens nicht nur Worte gefunden werden fiir etwas, was
ohne die Worte auch schon bewufit und geklirt da ist, soll Christen durch ihr
Sprechen zugleich bewufiter und klarer werden, zu welcher Hoffnung sie in ihrem
Glauben berufen sind. Und das soll in einem gegenseitigen Dienst geschehen, in
einem Austausch, in dem Glaubensgemeinschaft entsteht und der eine oder die eine
mit seiner oder ihrer Glaubensgeschichte die Glaubensgeschichte des anderen oder
der anderen stirkt, anregt und férdert. Nicht nur die Glaubensgeschichte der
einzelnen soll im Blick sein, sondern auch die Frage soll verbinden, auf welchen
Weg wir als Gemeinschaft des Glaubens von Gott gerufen sind.

Uberwindung des moralischen Mifiverstindnisses des Evangeliums

Ein zweites Defizit steht wahrscheinlich mit dem bisher Gesagten in einem
Zusammenhang: das weit verbreitete moralische Mifverstandnis des Evangeliums.
Sehr viele Christen sehen in ihrer eigenen Kirche vor allem eine moralische
Institution, die Recht und Ordnung unter den Menschen schiitzt und stiitzt. Nun
ist nicht zu leugnen, daff das Evangelium und die Moral sehr viel miteinander zu
tun haben. Wie haben sie aber miteinander zu tun? Der Wille Gottes, den zu tun
das Evangelium anruft, ist das, was als beste und tiefste Sehnsucht nach einem
heilen Leben im Menschen wohnt. Und das Evangelium ruft in diesen Willen
Gottes, weil Gott selber den Weg zu dem Leben, das wir im Grund ersehnen, neu
eroffnet. Die Moral des Evangeliums belastet und beengt den Menschen nicht,
sondern richtet ihn auf und ruft ihn in die Weite seines Lebens. Das Evangelium ist
primir nicht eine Feststellung dessen, was gut oder bose, was dem Menschen
erlaubt oder verboten ist; es ist zuerst ein Ruf in die Freude der Hoffnung auf
Gottes nahegekommenen Frieden — und zwar an Menschen in den von ihnen
erfahrenen Noten und Angsten. Das Evangelium ruft zuerst zum Glauben an
Gottes heilende, befreiende, erneuernde Nihe, und dann gilt es, die heilende,
befreiende, erneuernde Kraft Gottes in menschlicher Schwachheit zur Wirkung,
zum Werk kommen zu lassen.

Woriiber wir in unseren Gemeinden und fiir unsere Evangelisation und Kateche-
se also sprechen lernen miissen, sind unsere Erfahrungen, wie unser Glaube mit
unseren Freuden und Hoffnungen, Néten und Angsten zu tun hat, wie er unsere
besten und tiefsten Sehnsiichte in uns freilegt und ihnen recht gibt, wie er den
Traurigkeiten unseres Herzens immer wieder das Geschenk des Trostes gibt, wie er
unseren Hunger nach gréflerer Gerechtigkeit und nach umfassendem Frieden in
uns wach hilt, wie er uns die schwere Frage des Leidens aushalten lifit im
Vertrauen, dafl unser Gott seine Antwort auch darauf hat.
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Sprachschule des Glaubens in Gemeinde und Katechese meint also nicht, daff
Christen lernen, theologische Sachfragen miteinander zu diskutieren. Es meint,
dafd sie einander mitteilen lernen, welches Geschenk ihre Berufung zum Glaubenin
ihren Freuden und Noéten ist, und dafd sie miteinander danach suchen, was Gott
von ihnen will, damit sie fiir andere in deren Freuden und Hoffnungen, Néten und
Angsten Zeichen der machtvollen Lebensfreundlichkeit Gottes sind. Es geht um
Prozesse des Glaubensaustauschs, in dem Glaubenswissen nicht primir als Sach-
wissen verhandelt wird (so wichtig auch eine Sachkunde des Glaubens ist), sondern
als Lebenswissen, also als Gabe, die uns damit vertraut macht, wie wir zu unserem
Leben kommen konnen und sollen®. Naherhin geht es um miteinander geteiltes
christliches Heilswissen, das uns damit vertraut macht, wie wir in unseren
zwischen Dunkel und Licht, Leben und Tod, Heimat und Fremde, Gefangen-
schaft und Freiheit ausgespannten Erfahrungen auf Licht und Leben, Heimat und
Freiheit setzen diirfen und sollen, weil unser Gott uns aus Dunkel und Tod,
Fremde und Gefangenschaft herausholt.

Suche nach gegenseitiger Lebensteilnahme

Schon im bisher Gesagten wird deutlich, daff Gemeinde als Glaubensgemein-
schaft nicht im Gesamt unserer Territorialgemeinden zu realisieren ist, sondern die
Bildung kleinerer christlicher Gemeinschaften erfordert. Dies kommt noch unaus-
weichlicher in den Blick, wenn wir weitergehen und sehen, dafl der hier angezeigte
Glaubensaustausch nur in Riumen moglich ist, in denen Menschen gegenseitig an
ihrem Leben teilnehmen in Mitfreude und Mitleid. Christliche Lebensgemein-
schaften werden wir wohl héchstens ausnahmsweise bilden konnen. Bei der
Desintegration unserer Lebensriume sind ja sogar Ehe und Familie nur noch
partielle Lebensgemeinschaften. Wohl sind uns Gemeinschaften méglich, in denen
Christen einander von ihrem Leben erzihlen und Solidaritit der Teilnahme
praktizieren.

Zwei Beobachtungen konnen die hiermit aufgenommene Suchrichtung verdeut-
lichen. Zum einen finden Menschen in unserer Gesellschaft dort aus ihrer
Anonymitit und Beziehungslosigkeit heraus, wo sie sich in einer Not befinden,
andere in vergleichbarer Situation suchen und Selbsthilfegruppen bilden. Zum
anderen gibt es in unserer Gesellschaft vielerlei Formen von Geselligkeit, in denen
eher Rollen gespielt werden, als daff man einander mit seiner Lebenswahrheit
nahekommt, wo man sich also eher miteinander unterhilt, als daf man sich
miteinander freut und miteinander leidet.

Zu suchen wire nach christlichen Gemeinschaften in der Weise von Selbsthil-
fegruppen in dem Sinn, dafl darin zugelassen werden kann, wie es uns gar nicht mit
allem rundherum gutgeht, wie uns manches bedringt und traurig macht, wie wir

338



Der Glaube der Gemeinde und seine Weitergabe in der Katechese

auch mit Gebrochenheit und Wunden leben. Nur fiir solche ist ja das Evangelium.
Von Selbsthilfegruppen im strengsten Sinn des Wortes wiirden sich diese christli-
chen Gemeinschaften insofern unterscheiden, als die, die in ihnen zusammenkom-
men, sich nicht gegenseitig erlosen, sondern die Erfahrung austauschen, eine Kraft
und Hoffnung zu empfangen, die sie dann miteinander teilen und fiireinander
fruchtbar werden lassen.

Gruppen dieser Art konnen Orte sein, wo Menschen an und mit anderen
Menschen glauben lernen konnen. Sie konnen Orte sein, zu denen man Heran-
wachsende und Erwachsene, die durch evangelisierende Kontakte neugierig
wurden, einladen kann: Komm und sieh! In vielen Gemeinden gibt es solche Orte—
sehr oft unorganisiert und kaum wahrnehmbar; aber wir miissen doch zugestehen,
dafl der Glaube in unseren Gemeinden leidet unter einem Mangel an Koinonia. Wie
Glaube und Leben zusammengehéren, ist Glaubensgemeinschaft nicht méglich
ohne gegenseitige Lebensteilnahme. Zugleich sind Mitfreude und Mitleid elemen-
tare Vollziige christlicher Diakonie, also gelebten Glaubens. Wenn Katecheten und
katechetische Gruppen sich auf den hier anvisierten Weg begeben, ohne dafl die
Koinonia in Kreisen der Gemeinde kontinuierlich gelebt wird, werden dort eher
Traume erweckt, die spiter enttiuscht werden, als Riume eroffnet, in denen
beginnende Glaubensgeschichten den Halt finden, den sie brauchen.

Erneuerung des zentralen Symbols der Gemeinde

Das zentrale Symbol der Gemeinde ist ihre Versammlung am Herrentag zum
Herrenmahl. Wenn es so grofle Schwierigkeiten macht, auch gutwillige Heran-
wachsende an dieses zentrale Symbol heranzufithren und Identifikationsprozesse
mit diesem Symbol anzustoffen und zu begleiten, dann muff die Frage gestellt
werden, ob dies auch an der Weise liegt, wie sich konkrete Gemeinden am
Herrentag zum Herrenmahl versammeln.

Es ist hier nicht moglich, den traditionsgeschichtlichen Hintergriinden des heute
in den Gemeinden verbreiteten Bewufltseins differenziert nachzugehen. Doch
mufl kurz vergegenwirtigt werden, dafl die bis zu uns reichende Praxis vieler
Jahrhunderte seit der Erklirung des Sonntags zum staatlichen Feiertag durch
Konstantin christliches Feiern nicht nur erméoglicht, sondern ihm seine Identitit
auch erschwert hat. Aus dem Herrentag, durch den sich die Christen von ihrer
Umwelt unterschieden, wurde der staatliche Feiertag, der allen verordnet war. Aus
dem Herrenmahl wurde die Feier des Meflopfers. Die Verpflichtung zur Teilnah-
me an diesem wurde weitgehend individualisiert. In der Wirkungsgeschichte dieser
Verschiebungen treffen wir nur selten — auch bei denen, die (noch) zur sonntigli-
chen Eucharistie kommen — auf das Bewufitsein, dafl Zugehorigkeit zu einer
Gemeinde heifit: dazugehoren, wenn diese Gemeinde sich am Tag der Auferwek-
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kung ihres Herrn zur Feier des Symbols versammelt, durch das sie als Gemeinde
Jesu Christi dauernd auferbaut und erneuert wird. Und der Mangel an diesem
Bewufitsein ist sicher auch in unserer Praxis begriindet. Sehr viele unserer
Sonntagsgottesdienste sind weniger Versammlungen christlicher Gruppen, Kreise,
Ehen und Familien, die symbolisch zusammenfassen und mit neuem Geist erfiillen
lassen, was sie alltaglich zu leben suchen, sondern Angebote zur Erfiillung einer —
oft durchaus positiv verstandenen und freiwillig bejahten — Sonntagspflicht.

An dieser Stelle kann die Gefahr verdeutlicht werden, wie wir uns, wenn wir nur
von Kirche und nicht von Gemeinde als konkreter Kirche sprechen, die heute
wichtigen Fragen manchmal ersparen. Firmung etwa wird deklariert als vollkom-
menere Eingliederung in die Kirche. Kirche ist nach dem apostolischen Glaubens-
bekenntnis fundamental Gemeinschaft der — oder am — Heiligen, also Eucharistie-
gemeinschaft. Dies muf noch nicht zwangsliufig aufregen, wenn solche Aussagen
durch das Wort , Kirche® ziemlich abstrakt klingen. Formuliere ich aber: Firmung
ist die vollkommenere Eingliederung in eine Gemeinde, die sich fundamental als
Eucharistiegemeinschaft bekennt, dann entsteht ein tiefes Leiden daran, dafl so
viele gefirmt werden, die iiberhaupt nicht vorhaben, zu der Gemeinde als
Eucharistiegemeinschaft am Herrentag dazuzugehoren. Und dieses Leiden mufl in
der Gemeinde die Frage auslosen: Wie konnen wir unsere Eucharistiegemeinschaft
so feiern, dafl Heranwachsende darum bitten, vollkommener da hineingenommen
zu werden? Unter dieser Fragestellung haben wir wahrscheinlich unsere Liturgie-
reform eher vor als hinter uns.

Entwicklung eines Sendungsbewufltseins in der Gemeinde

Ein Defizit des Glaubens in unseren Gemeinden liegt darin, dafl wir uns so wenig
dariiber austauschen und miteinander eine Vorstellung davon entwickeln, warum
es uns als christliche Gemeinden in unserer Gesellschaft iiberhaupt geben soll.
Unsere Gemeinden leiden unter einem Mangel an Sendungsbewufltsein. Dies
hingt sicher damit zusammen, dafl lange Zeit hindurch der Glaubensweg des
einzelnen Christen als privater Heilsweg verstanden und gepredigt wurde — was er
ja auch ist, aber zugleich mehr. Apostolischer Elan konnte in diesem Bewufitsein
aus dem Verlangen erwachsen, auch andere Seelen zu retten, mufite aber erlahmen
mit dem wachsenden Zutrauen, dafl Gott Heilswege auch mit denen haben kann,
die ohne Schuld nicht zur Glaubensgemeinschaft finden. Eine Gemeinde kann nur
dann evangelisatorisch werbend und katechetisch wirksam werden, wenn sie
angeben kann, in welchem Sinn sie als Heilszeichen fiir die Menschen ihres
Lebensraums von dem Gott ihres Glaubens gewollt und darum wichtig, sogar ganz
wichtig ist. Wenn wir uns damit so schwer tun, ist das wohl ebenso der Grund fiir
manche Ermiidungserscheinungen bei uns, wie das neue Leben etwa in der Kirche
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Lateinamerikas davon kommt, daf sie mit der Perspektive der Befreiung zu ihrer
Sendung gefunden hat.

Vielleicht ist unsere Situation zu komplex, um zu einer unsere Sendung
gleichsam biindelnden Perspektive zu gelangen. Vielleicht miissen wir aber doch
danach suchen — im Héren auf das Evangelium und auf die Zeichen der Zeit. Es ist
nicht ohne Probleme, dazu theoretisch eine Vorstellung zu entwickeln; denn die
Gemeinden selbst miissen in kommunikationsfihigen Gemeinschaften durch einen
Prozefl des Glaubensgehorsams dazu finden, was ihr Gott von ihnen in unserer
Zeit will. Sie selbst miissen danach suchen lernen im Mitleid und in der Mitfreude
mit den Menschen ihres Lebensraums und in der Offenheit fiir das Wort des
Evangeliums. Und dabei konnen auch spezifische Herausforderungen des Ortes
wichtig werden, an dem die Gemeinde lebt. Es gibt ja nicht nur allgemeine Zeichen
der Zeit, sondern auch besondere Zeichen der Ortszeit, die nicht nur Unterschiede
in den groflen Riumen etwa zwischen Lateinamerika und Westeuropa, sondern
auch zwischen Gemeinden in lindlichen Gebieten mit hoher Sozialkontrolle und
Gemeinden im anonymen Milieu unserer Satellitenstidte bedingen. Dennoch sei
ein Versuch gewagt, der moglicherweise Suchbewegungen von Gemeinden inspi-
rieren kann und einen Rahmen zeichnet, der ortszeitspezifisch auch unterschied-
lich auszufiillen ist. Dieser Versuch konnte mit den ,,Bausteinen fiir eine Kirche der
Zukunft“ vermittelt werden, die Paul M. Zulehner vorstellt, zum Teil Anregungen
aufnehmend, wie sie bei Karl Rahner und Johann Baptist Metz zu finden sind:
Mystik, Politik, Geschwisterlichkeit®.

Moglicherweise kann es dem Sendungsbewuftsein in unseren Gemeinden
aufthelfen, wenn wir uns entschieden und kreativ als Zeichen des von Gott her
angebrochenen Friedens im Sinn des biblischen Schalom verstehen und zu leben
suchen. Der biblische Schalom umfafit die Versohnung des Menschen mit sich
selbst und darin mit Gott als dem Geheimnis seines Lebens, heilende Vorginge in
den Beziehungen der Menschen untereinander in ihren kleinen und groflen
Lebenswelten, ein vertrauendes Zusammenleben der Menschen mit ihren Mitge-
schopfen in der Natur. Moglicherweise ist die Friedenssehnsucht in uns und
unseren Mitmenschen das Zeichen unserer Zeit, auf das wir mit unseren Gemein-
den im Glaubensgehorsam einzugehen haben — unsere Sehnsucht, mit uns selbst
versohnt zu leben, unsere Sehnsucht nach gelingenden, sinnvollen, wohltuenden
Beziehungen in Ehe und Familie, Schule, Betrieb usw., unsere Sehnsucht nach
wachsendem Vertrauen zwischen den Machtblécken und Umkehr im Wahnsinn
des Riistungswettlaufs, unsere Sehnsucht nach einer Weltwirtschaftsordnung, die
uns reiche Lander nicht linger entzweit von den armen, unsere Sehnsucht nach
einer Technik, die uns nicht linger Feinde unserer Mitgeschopfe sein lafit.

Vielleicht ist das unsere Sendung: Gott als den Anwalt der Friedenssehnsucht in
uns Menschen zu entdecken, miteinander zu feiern und anderen zu verkiinden;
seine Vershnung zu empfangen und darin die Kraft zu eigenem versdhnenden
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Handeln; herrschaftsfreie Beziehungen zwischen Minnern und Frauen und ge-
waltlosen Umgang zwischen Eltern und Kindern zu iiben; nicht nur aus Angst vor
drohender Vernichtung, sondern aus der Uberzeugung von der Berufung der
Menschen und Volker zur Einheit dem gegenseitigen Mifitrauen und seinen Folgen
zu widerstehen; an der Uberwindung der Fiihllosigkeit gegeniiber dem Weltsozial-
problem in unserer Gesellschaft zu arbeiten; alle und alles zu fordern, was die
Wunden in der Schépfung heilen kann. Wenn Gemeinde so ein Bewuftsein ihrer
Sendung im Glauben entwickelt, dann ist vielleicht auch zu erwarten, daf} sich auch
neue Chancen der Werbung fiir die Teilnahme an dieser Sendung in der Evangelisa-
tion und der Einweihung in diese Sendung in der Katechese eroffnen.
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