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BEGEGNUNG MIT DEN PRIESTERN DER DIOZESE ROMA

ANSPRACHE VON BENEDIKT XVI.

Benediktionsaula
Donnerstag, 22. Februar 2007

Im Verlauf der traditionellen Begegnung des Heiligen Vaters mit den Priestern der Di6zese Rom in
der Fastenzeit, bei der auch der Generalvikar fur die Didézese, Kardinal Camillo Ruini, anwesend
war, beantwortete der Heilige Vater die Fragen, die ihm neun Priester stellten.

Die erste Frage wurde von Msgr. Pasquale Silla, Pfarrer und Rektor des Heiligtums »Santa Maria
del Divino Amore« in Castel di Leva, gestellt, der an den Besuch, den Benedikt XVI. dem
Heiligtum am 1. Mai 2006 abstattete, und an die Bitte erinnerte, die er der Pfarrgemeinde
hinterlassen hat: In dem Heiligtum und von dem Heiligtum aus instédndig zu beten fiir den Bischof
von Rom, fiir seine Mitarbeiter, fiir den ganzen Klerus und fiir die Glaubigen. In Erwiderung auf
diese Bitte hat sich die Gemeinde des »Divino Amore« bemiiht, dem Gebet in allen seinen
Formen — vor allem dem liturgischen Gebet — héchsten Wert beizumessen, damit es bestédndig
und einhellig sei: Eine der Friichte dieses Bemiihens ist die Ewige Eucharistische Anbetung, die
ab kommendem 25. Mérz im Heiligtum eingefiihrt werden soll. Auch im Hinblick auf die
Néchstenliebe engagiert sich das Heiligtum fiir die Erweiterung seiner Initiativen vor allem im
Bereich der Sorge um die Minderjéhrigen, die Familien und die alten Menschen. Aus dieser Sicht
hat Msgr. Silla den Papst um konkrete Hinweise gebeten, wie die Sendung des Marienheiligtums
in der Dibzese immer wirksamer verwirklicht werden kénnte.

Benedikt XVI.: Ich méchte zuallererst sagen, daf} ich zufrieden und gliicklich dariber bin, mich
hier wirklich als Bischof einer groRen Didzese zu flihlen. Der Kardinalvikar hat gesagt, daf} ihr
euch Licht und Trost erwartet. Und ich mul sagen: So viele Priester aller Generationen zu sehen,
ist Licht und Trost fur mich. Schon bei der ersten Frage habe ich auch und vor allem gelernt: Und
das scheint mir auch ein wesentliches Element unserer Begegnung zu sein. Hier kann ich die
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lebendige und konkrete Stimme der Pfarrer héren, ihre pastoralen Erfahrungen, und so kann vor
allem auch ich eure konkrete Situation, die Fragen, die ihr habt, eure Erfahrungen und
Schwierigkeiten kennenlernen. Auf diese Weise kann ich sie nicht nur abstrakt erleben, sondern in
einem konkreten Gesprach mit dem tatsachlichen Leben der Pfarreien.

Ich komme nun zur ersten Frage. Mir will scheinen, dal} Sie im wesentlichen auch bereits die
Antwort darauf gegeben haben, was dieses Heiligtum tun kann ... Ich weil}, dal} es das von den
Roémern am meisten geliebte Marienheiligtum ist. Ich habe selbst, als ich mehrmals in das alte
Heiligtum gekommen bin, diese jahrhundertealte Frommigkeit erfahren. Man spurt die Gegenwart
des Gebets von Generationen und berthrt gleichsam mit der Hand die mutterliche Gegenwart der
Muttergottes. Man kann dort wirklich eine Begegnung mit der Marienverehrung Uber die
Jahrhunderte hinweg erleben, eine Begegnung mit den Sehnsichten, Noéten, Bedurfnissen,
Leiden, aber auch mit den Freuden von Generationen in der Begegnung mit Maria. So ist dieses
Heiligtum, zu dem die Menschen mit ihren Hoffnungen, Problemen, Fragen, Leiden kommen, eine
wesentliche Gegebenheit flr die Dibzese Rom. Wir sehen immer mehr, dal} die Wallfahrtsstatten
eine Quelle des Lebens und des Glaubens in der Gesamtkirche und somit auch in der Kirche von
Rom sind. In meiner Heimat habe ich die Erfahrung der Ful3wallfahrten zu unserem
Nationalheiligtum von Altétting gemacht. Das ist eine grol3e Mission des Volkes. Da gehen vor
allem die jungen Leute mit; und wahrend sie drei Tage zu Ful} pilgern, leben sie in der
Atmosphare des Gebets, der Gewissensprifung, sie entdecken gleichsam wieder ihr christliches
Glaubensbewultsein. Diese drei Tage der Wallfahrt sind Tage der Beichte und des Gebets, sie
sind ein wahrhaftiger Weg hin zur Muttergottes, zur Familie Gottes und dann zur Eucharistie. Zu
Ful gehen sie zur Muttergottes, und mit der Muttergottes gehen sie zum Herrn, zur
eucharistischen Begegnung, wahrend sie sich durch die Beichte auf die innere Erneuerung
vorbereiten. Sie erleben erneut die eucharistische Wirklichkeit des Herrn, der sich selbst hingibt,
wie die Muttergottes dem Herrn ihr Fleisch schenkte und so die Pforte zur Menschwerdung
offnete. Die Muttergottes hat ihr Fleisch fur die Menschwerdung gegeben und so die Eucharistie
mdglich gemacht, in der wir das Fleisch empfangen, das das Brot fur die Welt ist. Auf dem Weg
zur Begegnung mit der Muttergottes lernen diese jungen Menschen, ihr Fleisch, das tagliche
Leben darzubringen, um es dem Herrn zu Ubergeben. Und sie lernen zu glauben, nach und nach
»Ja« zu sagen zum Herrn.

Um auf lhre Frage zurlickzukommen: Ich wiirde daher sagen, das Heiligtum als solches, das heil3t
als Ort des Gebets, der Beichte, der Feier der Eucharistie, ist ein groRer Dienst in der Kirche von
heute, fur die Diézese Rom. Ich meine also, der wesentliche Dienst, von dem Sie im tbrigen
konkret gesprochen haben, ist eben der, sich als Ort des Gebets, des sakramentalen Lebens und
des Lebens verwirklichter Nachstenliebe anzubieten. Sie haben, wenn ich richtig verstanden habe,
von vier Dimensionen des Gebets gesprochen. Die erste ist die personliche Dimension. Und hier
zeigt uns Maria den Weg. Der hl. Lukas sagt uns zweimal, Maria »bewahrte alles, was geschehen
war, in ihrem Herzen und dachte dariber nach« (Lk 2,19; vgl. 2,51). Sie war ein Mensch im
Gesprach mit Gott, mit dem Wort Gottes und auch mit den Geschehnissen, durch die Gott mit ihr
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sprach. Das Magnificat ist aus Worten der Heiligen Schrift ngewoben« und zeigt uns, wie Maria in
einem fortwahrenden Gesprach mit dem Wort Gottes und auf diese Weise mit Gott selbst gelebt
hat. Natlrlich war sie dann im Leben mit dem Herrn immer im Gesprach mit Christus, mit dem
Sohn Gottes und mit dem dreieinigen Gott. Wir lernen daher von Maria, mit dem Herrn persénlich
zu sprechen, indem wir die Worte Gottes in unserem Leben und in unserem Herzen erwagen und
bewahren, damit sie echte Nahrung flir einen jeden werden. Auf diese Weise leitet uns Maria in
einer Schule des Gebets, in einem persdnlichen, tiefen Kontakt mit Gott.

Die zweite Dimension, von der Sie gesprochen haben, ist das liturgische Gebet. In der Liturgie
lehrt uns der Herr beten, indem er uns zuerst sein Wort schenkt und uns dann im Hochgebet in die
Gemeinschaft mit seinem Geheimnis des Lebens, des Kreuzes und der Auferstehung einfihrt. Der
hl. Paulus hat einmal gesagt, »wir wissen nicht, worum wir in rechter Weise beten sollen« (Rém
8,26): Wir wissen nicht, wie wir beten sollen, was wir zu Gott sagen sollen. Deshalb hat uns Gott
die Worte des Gebets gegeben, sowohl in den Psalmen wie in den grol3en Gebeten der Heiligen
Liturgie, als auch gerade in der eucharistischen Liturgie selbst. Hier lehrt er uns beten. Wir treten
in das Gebet ein, das sich im Laufe der Jahrhunderte unter der Inspiration des Heiligen Geistes
entwickelt hat, und schliel3en uns dem Gesprach Christi mit dem Vater an. Die Liturgie ist also vor
allem Gebet: Zuerst Zuhdren, dann Antworten, sei es im Antwortpsalm oder im Gebet der Kirche
oder im Eucharistischen Hochgebet. Wir feiern die Liturgie richtig, wenn wir sie in einer »betenden
« Haltung feiern, indem wir uns dem Geheimnis Christi und seinem Gesprach als Sohn mit dem
Vater anschlielen. Wenn wir die Eucharistie in dieser Weise feiern — zuerst als Zuhéren, dann als
Antwort, somit als Gebet mit den vom Heiligen Geist angezeigten Worten —, dann feiern wir sie
richtig. Und die Menschen werden hineingezogen durch unser gemeinsames Gebet in den
engsten Kreis der Kinder Gottes.

Die dritte Dimension ist die der Volksfrommigkeit. Ein bedeutendes Dokument der Kongregation
fur den Gottesdienst und die Sakramentenordnung spricht von dieser Volksfrommigkeit und zeigt
uns, wie wir sie »leiten« sollen. Die Volksfrommigkeit ist eine unserer Starken, weil es sich um
Gebete handelt, die tief im Herzen der Menschen verwurzelt sind. Auch Menschen, die dem
Leben der Kirche etwas fernstehen und kein grof3es Glaubensverstandnis haben, werden von
diesem Gebet innerlich bertihrt. Man mufd nur diese Gesten »erhellen«, diese Tradition »lautern,
damit sie zu aktuellem Leben der Kirche wird.

Sodann die Eucharistische Anbetung. Ich bin sehr dankbar dafir, daf3 sich die Eucharistische
Anbetung immer mehr erneuert. Wahrend der Synode Uber die Eucharistie haben die Bischofe viel
Uber ihre Erfahrungen gesprochen, davon, daf durch diese Anbetung, auch wahrend der Nacht,
neues Leben in die Gemeinden zurtickkehre und dal} gerade so auch neue Berufungen
entstehen. Ich darf sagen, dal ich in Kirze das Nachsynodale Apostolische Schreiben Uber die
Eucharistie unterzeichnen werde, das dann der Kirche zur Verfligung stehen wird. Es ist ein
Dokument, das sich eben fir die Meditation anbietet. Es wird eine Hilfe sein bei der Feier des
Gottesdienstes, bei der persdnlichen Betrachtung, bei der Vorbereitung der Predigten, bei der
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Feier der Eucharistie. Und es wird auch dazu dienen, die Volksfrommigkeit zu leiten, zu erhellen
und wiederzubeleben.

SchlieBlich haben Sie vom Heiligtum als Ort der » caritas« gesprochen. Das erscheint mir sehr
logisch und notwendig. Ich habe vor kurzem wieder einmal gelesen, was der hl. Augustinus im X.
Buch der Bekenntnisse sagt: Ich bin versucht gewesen — und ich verstehe jetzt, dal} es eine
Versuchung war —, mich in das kontemplative Leben zu verschliel3en, die Einsamkeit mit dir, Herr,
zu suchen; aber du hast mir das verwehrt, du hast mich da herausgeholt und mich das Wort des
hl. Paulus horen lassen: »Christus ist fur alle gestorben. So mussen wir mit Christus sterben und
fur alle leben; ich habe verstanden, dal} ich mich nicht in der Kontemplation verschliel3en darf;
Du bist fur alle gestorben, daher muf3 ich mit Dir fur alle leben und muf die Werke der
Nachstenliebe leben. Die wahre Kontemplation zeigt sich in den Werken der Nachstenliebe. Das
Zeichen dafur, daly wir wahrhaftig gebetet haben, dal3 wir Christus begegnet sind, ist daher, dal}
wir »fur die anderen sind«. So mul} ein Pfarrer sein. Und der hl. Augustinus war ein grol3er
Pfarrer. Er sagt: Ich wollte in meinem Leben immer im Hoéren des Wortes, in der Meditation leben,
aber jetzt mul} ich — Tag fir Tag, Stunde um Stunde — an der Pforte sitzen, wo standig die Glocke
klingelt, ich mul? die Bedrlckten trosten, den Armen helfen, die Streitstichtigen ermahnen, Frieden
stiften und so weiter. Der hl. Augustinus zahlt die ganze Arbeit eines Pfarrers auf, weil zur
damaligen Zeit der Bischof auch eine dhnliche Funktion hatte wie jetzt der Kadi in den islamischen
Landern. Wir kbnnten sagen, er war der Friedensrichter, wenn es um zivilrechtliche Probleme
ging: Er multe Frieden stiften zwischen den Streitstichtigen. Er hat somit ein Leben geflihrt, das
fur ihn, einen Mann des Kontemplation, sehr schwierig gewesen ist. Aber er hat diese Wahrheit
verstanden: So bin ich bei Christus; wenn ich »flir die anderen « bin, bin ich im gekreuzigten und
auferstandenen Herrn.

Das erscheint mir als ein grof3er Trost fur die Pfarrer und fur die Bischofe. Wenn uns wenig Zeit fur
die Kontemplation bleibt, sind wir beim Herrn, wenn wir »fir die anderen« sind. Sie haben von den
anderen konkreten Elementen der Liebe gesprochen, die sehr wichtig sind. Sie sind auch ein
Zeichen fur unsere Gesellschaft, besonders fur die Kinder, fiur die alten Menschen, fur die
Leidenden. Ich glaube daher, dal} Sie mit diesen vier Dimensionen des Lebens uns die Antwort
auf die Frage gegeben haben: Was sollen wir in unserem Heiligtum tun?

Danach sprach Don Maurizio Secondo Mirilli, Pfarrvikar von »Santa Bernadette Soubirous « und
Zusténdiger fiur den Dienst in der Jugendseelsorge der Dibzese. Er unterstrich die anspruchsvolle
Aufgabe, die den Priestern mit der Glaubensschulung der jungen Generationen obliegt. Den Papst
bat Don Maurizio um ein Wort der Leitung und Orientierung, wie den jungen Menschen vor allem
angesichts der heutigen kulturellen Herausforderungen die Freude am christlichen Glauben
vermittelt werden kann, und regte ihn dazu an, die vorrangigen Themenkreise zu benennen, in die
am meisten Energie investiert werden sollte, um den Jungen und Mé&dchen zu helfen, Christus



konkret zu begegnen.

Benedikt XVI.: Danke fur die Arbeit, die Sie fur die Jugendlichen leisten. Wir wissen, dal} die
Jugend tatsachlich eine Prioritat in unserer Seelsorgearbeit sein muf3, weil sie in einer Welt lebt,
die fern von Gott ist. Und es ist sehr schwierig, in unserem kulturellen Umfeld die Begegnung mit
Christus, das christliche Leben, das Leben des Glaubens zu finden. Die Jugendlichen brauchen
viel Begleitung, um wirklich diesen Weg zu finden. Ich wirde sagen — auch wenn ich leider
ziemlich entfernt von ihnen lebe und daher nicht sehr konkrete Hinweise geben kann —, dal® mir
das erste Element gerade und vor allem die Begleitung zu sein scheint. Sie mussen sehen, dal}
man den Glauben in der heutigen Zeit leben kann, dal® es sich nicht um etwas Vergangenes
handelt, sondern dal} es moglich ist, heute als Christen zu leben und so wirklich das Gute zu
finden.

Ich erinnere mich an ein autobiographisches Element in den Schriften des hl. Cyprian. Ich habe in
dieser unserer Welt — sagt er — vollkommen fern von Gott gelebt, weil die Gottheiten tot waren und
Gott nicht sichtbar war. Und wenn ich die Christen sah, dachte ich: Das ist ein unmaégliches
Leben, das laft sich in unserer Welt nicht verwirklichen! Aber als ich dann einigen von ihnen
begegnete, in ihre Gemeinschaft eintrat, mich im Katechumenat leiten lie3, auf diesem Weg der
Bekehrung zu Gott, da habe ich allmahlich begriffen: Es ist moglich! Und nun bin ich glicklich, das
Leben gefunden zu haben. Ich habe verstanden, dal} jenes andere Leben nicht Leben war, und in
Wabhrheit — so bekennt er — wuldte ich auch vorher, dal} jenes Leben nicht das wahre Leben war.

Es scheint mir sehr wichtig zu sein, dal} die Jugendlichen Menschen finden — sowohl ihres Alters
wie auch reifere —, an denen sie sehen kdnnen, dal} christliches Leben heute moéglich und auch
vernunftig und realisierbar ist. Es scheint mir, dal3 es an allen beiden letzten Elementen Zweifel
gibt: an der Realisierbarkeit, weil die anderen Wege von der christlichen Lebensweise sehr weit
entfernt sind, und an der Vernunftigkeit, weil es auf den ersten Blick den Anschein hat, dal uns
die Wissenschaft vollig andere Dinge sagt und sich daher kein vernunftiger Zugang zum Glauben
offnen kann, der zeigen wirde, dal’ der Glaube durchaus mit unserer Zeit und mit der Vernunft im
Einklang steht.

Der erste Punkt ist also die Erfahrung, die dann auch die Tur zur Erkenntnis 6ffnet. In diesem
Sinne kommt dem »Katechumenat«, das auf neue Weise — das heil3t als gemeinsamer
Lebensweg, als gemeinsame Erfahrung der Tatsache, dal® es mdglich ist, so zu leben — gelebt
wird, groRe Bedeutung zu. Nur wenn es eine gewisse Erfahrung gibt, vermag man dann auch zu
verstehen. Ich denke an einen Rat, den Pascal einem nichtglaubigen Freund gab. Er sagte:
Versuche, ein wenig die Dinge zu tun, die ein Glaubiger tut, und dann wirst du mit dieser
Erfahrung sehen, dal® das alles logisch und wahr ist.

Ich wiirde sagen, dal® uns gerade jetzt die Fastenzeit einen wichtigen Aspekt zeigt. Wir diirfen
nicht meinen, sofort ein hundertprozentig christliches Leben, ohne Zweifel und ohne Siinden, zu
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leben. Wir missen anerkennen, dafd wir auf dem Weg sind, daf wir lernen sollen und kénnen, dal}
wir auch Schritt fur Schritt umkehren missen. Die grundlegende Umkehr ist gewil3 ein endgultiger
Akt. Aber die Verwirklichung der Umkehr ist ein Lebensakt, der sich in der Geduld eines ganzen
Lebens verwirklicht. Es ist ein Akt, bei dem wir nicht das Vertrauen und den Mut des Wegs
verlieren diurfen. Gerade das mussen wir anerkennen: Wir kdnnen uns nicht selber von einem
Augenblick zum anderen zu vollkommenen Christen machen. Dennoch lohnt es sich,
voranzugehen, sozusagen am Glauben an die Grundoption festzuhalten und dann mit Ausdauer
auf einem Weg der Umkehr zu bleiben, der mitunter schwierig wird. Es kann in der Tat
geschehen, dal} ich mich so entmutigt fihle, dal® ich alles aufgeben will und in einem Zustand der
Krise verbleibe. Man darf sich aber nicht sofort fallenlassen, sondern muf® mutig wieder neu
anfangen. Der Herr leitet mich, der Herr ist grof3zigig, und mit seiner Vergebung gehe ich voran,
und dann werde auch ich gegenlber den anderen grof3zligig. So lernen wir wirklich die Liebe zum
Nachsten und das christliche Leben, das diese Ausdauer des Vorangehens einschlief3t.

Was die groRen Themen betrifft, so wiirde ich sagen, dal’ es wichtig ist, Gott kennenzulernen.
»Gott« ist das wesentliche Thema. Der hl. Paulus sagt im Brief an die Epheser: »Erinnert euch,
damals... hattet ihr keine Hoffnung und lebtet ohne Gott in der Welt. Jetzt aber seid ihr, die ihr
einst in der Ferne wart, durch Christus Jesus... in die Ndhe gekommen« (Eph 2,12-13). So hat
das Leben einen Sinn, der mich auch in den Schwierigkeiten leitet. Es ist daher notwendig, zum
Schopfergott, zu dem Gott, der die schopferische Vernunft ist, zuriickzukehren und dann Christus
zu finden, der das lebendige Antlitz Gottes ist. Wir sagen, dal} es hier eine Wechselseitigkeit gibt.
Einerseits ist da die Begegnung mit Jesus, mit dieser menschlichen, geschichtlichen, realen
Gestalt; sie hilft mir, allmahlich Gott kennenzulernen; und andererseits hilft mir das Kennenlernen
Gottes, die Grolke des Geheimnisses Christi, der das Angesicht Gottes ist, zu verstehen. Erst
dann, wenn es uns gelingt zu begreifen, dal} Jesus nicht ein gro3er Prophet, nicht eine der
religidsen Persodnlichkeiten der Welt, sondern das Angesicht Gottes ist, ja Gott ist, haben wir die
Grolde Christi entdeckt und den gefunden, der Gott ist. Gott ist nicht bloR3 ein ferner Schatten, eine
»erste Ursache«, sondern er hat ein Antlitz: Es ist das Angesicht der Barmherzigkeit, das
Angesicht der Vergebung und der Liebe, das Angesicht der Begegnung mit uns. Diese beiden
Themen durchdringen sich also gegenseitig und missen immer zusammengehen.

Sodann mussen wir natlrlich verstehen, dal} die Kirche die grof3e Gefahrtin auf unserem Weg ist.
In ihr bleibt das Wort Gottes lebendig, und Christus ist nicht blo} eine Gestalt der Vergangenheit,
sondern er ist gegenwartig. Daher mussen wir das sakramentale Leben, die sakramentale
Vergebung, die Eucharistie, die Taufe als neue Geburt wiederentdecken. Der hl. Ambrosius hat in
der Osternacht, in der letzten mystagogischen Katechese, gesagt: Bisher haben wir von den
moralischen Dingen gesprochen, nun ist der Augenblick da, um vom Mysterium zu sprechen. Er
hatte, natirlich in Anbetracht Gottes, ein Leitbild zur moralischen Erfahrung geboten, das sich
dann dem Mysterium 6ffnet. Ich denke, dal sich heute diese beiden Dinge durchdringen muissen:
Ein Weg mit Jesus, der immer mehr die Tiefe seines Geheimnisses aufdeckt. So lernt man,
christlich zu leben, so lernt man die GroéRe der Vergebung und die GroRe des Herrn, der sich uns



in der Eucharistie schenkt.

Auf diesem Weg begleiten uns naturlich die Heiligen. Sie haben, wenngleich mit vielen
Problemen, gelebt und sind die wahren und lebendigen »Interpretationen« der Heiligen Schrift
gewesen. Ein jeder hat seinen Heiligen, von dem er am besten lernen kann, was das Leben als
Christ mit sich bringt. Es sind vor allem die Heiligen unserer Zeit. Und dann ist da nattrlich immer
Maria, die die Mutter des Wortes bleibt. Das Wiederentdecken Mariens hilft uns, als Christen
voranzugehen und den Sohn kennenzulernen.

Pater Franco Incampo, Rektor der Kirche »Santa Lucia del Gonfalone«, hat die Erfahrung mit dem
Projekt »Lesen der gesamten Bibel« vorgestellt, das seine Gemeinde zusammen mit der
Waldenserkirche durchfihrt. » Wir haben uns auf das Héren des Wortes eingelassen — sagte er —.
Es ist ein umfangreiches Projekt. Welchen Wert hat das Wort in der kirchlichen Gemeinschaft?
Warum kennen wir die Bibel so wenig? Wie kann man die Kenntnis der Bibel férdern, damit das
Wort die Gemeinde auch fiir einen 6kumenischen Weg heranbildet?«.

Benedikt XVI.: Sie haben sicher eine konkretere Erfahrung damit, wie man das machen kénnte.
Ich kann dazu vor allem sagen, dal} die nachste Synode das Wort Gottes zum Thema haben wird.
Ich habe die vom Rat der Synode erarbeiteten Lineamenta bereits gesehen, und ich denke, dal}
die verschiedenen Dimensionen der Gegenwart des Wortes in der Kirche gut deutlich gemacht
werden werden.

Naturlich ist die Bibel in ihrer Ganzheitlichkeit eine sehr groRe Sache, die es allmahlich zu
entdecken gilt. Denn wenn wir nur die einzelnen Teile nehmen, kann es oft schwierig sein, zu
verstehen, dal} es sich um das Wort Gottes handelt: Ich denke an bestimmte Teile der Blicher der
Kdnige mit den chronologischen Berichten, mit der Vernichtung der im Heiligen Land vorhandenen
Volker. Noch vieles andere ist schwierig. Auch das Buch Kohelet kann sich, isoliert betrachtet, als
sehr schwierig erweisen: Es scheint geradezu die Verzweiflung zu theoretisieren, denn es bleibt
nichts, und am Ende stirbt mit den Toérichten auch der Weise. Wir hatten ja daraus jetzt die Lesung
im Brevier.

Ein erster Punkt scheint mir das Lesen der Heiligen Schrift in ihrer Einheit und Ganzheitlichkeit zu
sein. Die einzelnen Teile sind Teile eines Weges, und nur wenn wir sie in ihrer Ganzheitlichkeit als
einen einzigen Weg sehen, wo ein Teil den anderen erklart, kdbnnen wir das verstehen. Bleiben wir
zum Beispiel beim Buch Kohelet. Dem ging das Weisheitswort voraus, wonach wer gut ist, auch
gut lebt. Das heil3t: Gott belohnt den, der gut ist. Und dann kommt ljob, und man sieht, dal es
nicht so ist und daf} gerade der, der in rechter Weise lebt, mehr leidet. Er scheint von Gott
vergessen worden zu sein. Dann kommen die Psalmen jener Zeit, wo es heil3t: Aber was tust du,
Gott? Die Gottlosen, die Hochmutigen leben gut, sie sind fett, sie nahren sich reichlich und lachen



Uber uns und sagen: Aber wo ist Gott? Er kimmert sich nicht um uns, und wir sind verkauft
worden wie die Schafe, die geschlachtet werden sollen. Was machst du mit uns, warum ist das
so? Es kommt der Augenblick, wo Kohelet sagt: Aber wo bleibt am Ende alle diese Weisheit? Es
ist ein fast existentialistisches Buch, in dem festgestellt wird: Alles ist vergeblich. Dieser erste Weg
verliert nichts von seinem Wert, sondern 6ffnet sich der neuen Perspektive, die am Ende zum
Kreuz Christi fihrt, der »der Heilige Gottes« ist, wie Petrus im 6. Kapitel des
Johannesevangeliums sagt. Der Weg endet mit dem Kreuz. Und gerade auf diese Weise zeigt
sich die Weisheit Gottes, die uns dann der hl. Paulus beschreiben wird. Also nur wenn wir alles als
einen einzigen Weg nehmen, den wir Schritt fur Schritt gehen, und die Heilige Schrift in ihrer
Einheit zu lesen lernen, kdnnen wir tatsachlich den Zugang zur Schénheit und zum Reichtum der
Heiligen Schrift finden. Es gilt daher: Alles lesen, aber immer die Gesamtheit der Heiligen Schrift
berticksichtigen, wo ein Teil den anderen, ein Schritt des Weges den anderen erklart. Was diesen
Punkt betrifft, kann die moderne Exegese sehr hilfreich sein. Nehmen wir zum Beispiel das Buch
des Propheten Jesaja: Die Exegeten entdeckten, daf® das Buch ab dem 40. Kapitel einen anderen
Verfasser hat — den Deutero-Jesaja, wie man damals sagte. Fir die katholische Theologie war
das ein Augenblick groRen Schreckens. Manche dachten, dal3 man auf diese Weise Jesaja
zerstore und am Ende die Vision vom Gottesknecht, im 53. Kapitel, nicht mehr eine Vision des
Jesajas war, der 800 Jahre vor Christus gelebt hatte. Was sollen wir tun?, fragte man sich. Nun
haben wir begriffen, dal® das ganze Buch ein Weg von immer neuen Auslegungen ist, wo man
immer mehr in das zu Beginn vorgegebene Geheimnis eintritt und alles, was von Anfang an
vorhanden, aber noch verschlossen war, sich einem immer mehr eréffnet.

Wir kénnen hier an einem Buch den ganzen Weg der Heiligen Schrift verstehen, der ein standiges
Wiederlesen, ein besseres und neues Verstehen des friher Gesagten ist. Schritt fir Schritt kommt
die Erleuchtung, und der Christ vermag zu verstehen, was der Herr den Emmausjlngern gesagt
hat, als er ihnen erklarte, daf} alle Propheten von ihm gesprochen hatten. Der Herr eréffnet uns
die letzte Auslegung, Christus ist der Schllssel zu allem, und nur, wenn wir uns auf dem Weg den
Emmausjingern anschlielRen, nur wenn wir mit Christus gehen, alles wieder neu in seinem Licht
lesen, mit dem gekreuzigten und auferstandenen Christus, treten wir in den Reichtum und in die
Schénheit der Heiligen Schrift ein.

Daher wiirde ich sagen, der entscheidende Punkt ist, da® man die Heilige Schrift nicht zerstlickelt.
Gerade die moderne Kritik hat uns, wie wir jetzt sehen, verstehen lassen, dal} es sich um einen
unausgesetzten Weg handelt. Und wir kdnnen auch sehen, dal} es ein Weg ist, der eine Richtung
hat, und dal} tatsachlich Christus der Zielpunkt ist. Wenn wir bei Christus anfangen, kdnnen wir
den ganzen Weg wiederaufnehmen und in die Tiefe des Wortes Gottes eintreten.

Zusammenfassend wirde ich sagen, das Lesen der Heiligen Schrift mufld immer eine Lektlre im
Lichte Christi sein. Nur so kbnnen wir auch in unserem heutigen Umfeld die Heilige Schrift lesen
und verstehen und von der Heiligen Schrift wirklich Licht erhalten. Wir missen eines begreifen:
Die Heilige Schrift ist ein Weg mit einer Richtung. Wer den Zielpunkt kennt, kann auch jetzt von
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neuem alle Schritte tun und so auf tiefere Weise das Geheimnis Christi kennenlernen. Wenn wir
das begreifen, haben wir auch die Kirchlichkeit der Heiligen Schrift verstanden, weil diese Wege,
diese Schritte des Weges, Schritte eines Volkes sind. Es ist das Volk Gottes, das weiter geht. Der
wahre Besitzer des Wortes ist immer das vom Heiligen Geist geflihrte Volk Gottes, und die
Inspiration ist ein komplexer Prozel3: Der Heilige Geist flihrt, das Volk empfangt.

Es ist also der Weg eines Volkes, des Gottesvolkes. Die Heilige Schrift mufd immer richtig gelesen
werden. Das kann aber nur geschehen, wenn wir innerhalb dieses Subjekts auf dem Weg sind,
das das Volk Gottes ist, das lebt, das von Christus erneuert, neu gegrindet wird, aber immer
seine ldentitat beibehalt.

Ich wirde daher sagen, es gibt drei Dimensionen, die untereinander in Beziehung stehen. Die
historische Dimension, die christologische Dimension und die ekklesiologische Dimension — des
auf dem Weg befindlichen Volkes — durchdringen sich gegenseitig. Vollstandig ist eine Lektire der
Heiligen Schrift dann, wenn alle drei Dimensionen gegeben sind. Deshalb bleibt die Liturgie — die
gemeinsame, betende Lesung durch das Volk Gottes — der bevorzugte Ort flir das Verstandnis
des Wortes; dies auch deshalb, weil hier die Lektlire zum Gebet wird und sich mit dem Gebet
Christi im Eucharistischen Hochgebet vereint.

Ich mdchte noch eine Sache hinzufligen, die alle Kirchenvater hervorgehoben haben. Dabei
denke ich vor allem an einen wunderschénen Text des hl. Ephraim und an einen anderen des hl.
Augustinus, in denen es heildt: Wenn du wenig verstanden hast, nimm es an, und denke nicht, du
hattest alles verstanden. Das Wort ist immer viel gré3er als alles, was du verstehen konntest. Und
das mul jetzt kritisch gegenuber einer bestimmten Richtung der modernen Exegese gesagt
werden, die glaubt, alles verstanden zu haben, und dal} daher nach der von ihr erarbeiteten
Auslegung nichts anderes mehr gesagt werden kénne. Das ist nicht wahr. Das Wort ist immer
groler als die Exegese der Vater und die kritische Exegese, weil auch diese nur einen Tell, ja, ich
wurde sagen, einen sehr kleinen Teil versteht. Das Wort ist immer groRer — das ist unser grol3er
Trost. Und es ist einerseits schon zu wissen, dal® man nur ein klein wenig verstanden hat. Es ist
schon zu wissen, dal} es noch einen unerschépflichen Schatz gibt und dal jede neue Generation
wieder neue Schatze entdecken und weitergehen wird mit der Grélie des Wortes Gottes, das uns
immer voraus ist, uns leitet und immer gréfRer ist. Mit diesem BewulRtsein mufld man die Heilige
Schrift lesen.

Der hl. Augustinus hat gesagt: Aus der Quelle trinkt der Hase und trinkt der Esel. Der Esel trinkt
mehr, aber jeder trinkt entsprechend seiner Fahigkeit. Ob wir nun Hasen oder Esel sind, wir sind
dankbar, dal’ der Herr uns von seinem Wasser trinken laf3t.

Das Thema »Kirchliche Bewegungen und Neue Gemeinschaften als Geschenk der VVorsehung fiir
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unsere Zeit« wurde von Pater Gerardo Raul Carcar angesprochen; er gehort der Gemeinschaft
der Schénstatt-Patres an, ist vor sechs Monaten aus Argentinien nach Rom gekommen und
arbeitet jetzt als Hilfsvikar in der Pfarrei »San Girolamo a Corviale«. Es handelt sich um
Wirklichkeiten, die einen kreativen Elan haben, den Glauben leben und nach neuen Lebensformen
suchen, um einen richtigen missionarischen Standort in der Kirche zu finden. Der Ordensmann hat
den Papst um Rat gebeten, wie man sich einfiigen soll, um tatséchlich einen Dienst an der Einheit
in der Universalkirche zu entfalten.

Benedikt XVI.: Ich sehe, dal} ich mich kirzer fassen muld. Danke fur diese Frage. Mir scheint, Sie
haben die wesentlichen Quellen dessen zitiert, was ich Uber die Neuen Bewegungen sagen kann.
In diesem Sinn ist Ihre Frage auch eine Antwort.

Ich mdchte gleich darauf hinweisen, daf ich in diesen Monaten die italienischen Bischéfe zum
»Ad-limina«-Besuch empfange und so etwas besser die Geographie des Glaubens in Italien
kennenlernen kann. Zusammen mit den Problemen, die wir alle kennen, sehe ich viel Schones.
Ich sehe vor allem, dal der Glaube im Herzen der Italiener noch tief verwurzelt ist, auch wenn er
natlrlich in den heutigen Situationen in vielerlei Weise bedroht ist. Die Bewegungen nehmen auch
meine vaterliche Hirtenfunktion gut an. Andere sind kritischer und sagen, dal} sich die
Bewegungen nicht einfligen. Ich denke, dal} die Situationen tatsachlich unterschiedlich sind, es
hangt ganz von den betreffenden Personen ab.

Mir scheint, wir haben zwei Grundregeln, von denen Sie ja gesprochen haben. Die erste Regel hat
uns der hl. Paulus im Ersten Brief an die Thessalonicher gegeben: Wir sollen die Charismen nicht
ausloschen. Wenn uns der Herr neue Gaben schenkt, sollen wir dankbar sein, auch wenn sie
manchmal unbequem sind. Es ist schon, dal — ohne Initiative der Hierarchie — durch eine
sogenannte Initiative von unten, aber tatsachlich auch durch eine Initiative von oben, das heif3t als
Gabe des Heiligen Geistes, in der Kirche neue Formen des Lebens entstehen, wie sie im Ubrigen
zu allen Zeiten entstanden sind.

Anfangs waren sie immer unbequem: Auch der hl. Franziskus war sehr unbequem, und es war flr
den Papst sehr schwierig, einer Wirklichkeit, die viel gré3er war als die rechtlichen Vorschriften,
schlie3lich eine kanonische Form zu geben. Fir den hl. Franziskus war es ein sehr groldes Opfer,
sich in dieses rechtliche Gerlst einzwangen zu lassen, aber am Ende ist auf diese Weise eine
Wirklichkeit entstanden, die noch heute lebt und die auch in Zukunft leben wird: Sie schenkt dem
Leben der Kirche Kraft und neue Elemente.

Ich mochte damit nur sagen: In allen Jahrhunderten sind Bewegungen entstanden. Auch der hl.
Benedikt war anfangs eine Bewegung. Sie fugen sich nicht ohne Leiden, nicht ohne
Schwierigkeiten in das Leben der Kirche ein. Selbst der hl. Benedikt mul3te die anfangliche
Richtung des Monchtums korrigieren. Und so hat uns auch in unserem Jahrhundert der Herr, der
Heilige Geist neue Initiativen mit neuen Aspekten des christlichen Lebens geschenkt: Da sie von
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Menschen mit ihren Grenzen gelebt werden, rufen sie auch Schwierigkeiten hervor.

Die erste Regel lautet also: Die Charismen nicht ausléschen, dankbar dafur sein, auch wenn sie
unbequem sind. Die zweite Regel lautet: Die Kirche ist »eine«; wenn die Bewegungen wirklich
Gaben des Heiligen Geistes sind, fiigen sie sich ein und dienen der Kirche, und im geduldigen
Dialog zwischen Bischéfen und Bewegungen entsteht eine neue fruchtbare Form, wo diese
Elemente zu aufbauenden Elementen flr die Kirche von heute und von morgen werden.

Dieser Dialog findet auf allen Ebenen statt. Ausgehend vom Pfarrer, vom Bischof und vom
Nachfolger Petri ist die Suche nach den angemessenen Strukturen im Gange: In vielen Fallen hat
die Suche bereits ihre Ergebnisse gebracht. In anderen Fallen ist man noch am Sondieren. Zum
Beispiel fragt man sich, ob nach flinf Versuchsjahren die Statuten flir den Neokatechumenalen
Weg endgultig bestatigt werden sollen oder ob es noch eine gewisse Zeit des Versuchs braucht
oder ob vielleicht einige Elemente dieser Struktur noch etwas Uberarbeitet werden missen.

Jedenfalls kenne ich die Neokatechumenalen von Anfang an. Es ist ein langer Weg gewesen, mit
vielen Komplikationen, die es auch heute noch gibt, aber wir haben eine kirchliche Form
gefunden, die das Verhaltnis zwischen dem Hirten und dem Neokatechumenalen Weg schon sehr
verbessert hat. Und so gehen wir voran! Dasselbe gilt flr die anderen Bewegungen.

Als Synthese der beiden Grundregeln wirde ich jetzt sagen: Verlangt sind Dankbarkeit, Geduld
und Annahme auch der Leiden, die unvermeidlich sind. Auch in einer Ehe gibt es immer Leiden
und Spannungen. Und trotzdem gehen die Partner weiter voran, und so reift die wahre Liebe.
Dasselbe geschieht in der Gemeinschaft der Kirche: Haben wir Geduld miteinander! Auch die
verschiedenen Ebenen der Hierarchie — vom Pfarrer bis zum Bischof und zum Papst — miissen
einen standigen Gedankenaustausch pflegen, missen das Gesprach férdern, um gemeinsam den
besten Weg zu finden. Die Erfahrungen der Pfarrer sind grundlegend, aber dann auch die
Erfahrungen des Bischofs und, so sagen wir, die universale Sicht des Papstes haben ihren
theologischen und pastoralen Platz in der Kirche.

Also einerseits dieses Miteinander der verschiedenen Ebenen der Hierarchie; andererseits
erzeugt das Miteinander, das in den Pfarreien geduldig und aufgeschlossen im Gehorsam
gegenuber dem Herrn gelebt wird, wirklich die neue Vitalitat der Kirche.

Seien wir dem Heiligen Geist dankbar flr die Gaben, die er uns geschenkt hat. Gehorchen wir der
Stimme des Geistes, aber seien wir auch klar bei der Integration dieser Elemente in das Leben:
Dieses Kriterium dient am Ende der konkreten Kirche, und mit Geduld, Mut und Hochherzigkeit
wird uns so der Herr gewil} leiten und uns helfen.
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Don Angelo Mangano, Pfarrer von »San Gelasio«, einer Pfarrei, die seit 2003 der pastoralen
Sorge der Gemeinschaft »Missione Chiesa Mondo« anvertraut ist, hat bezeichnenderweise am
Fest der Kathedra Petri von der Pastoral gesprochen. Er hat auf die Wichtigkeit hingewiesen, ein
einzigartiges Zusammengehen zwischen geistlichem Leben und pastoralem Leben zu entwickeln,
das nicht Organisationstechnik ist, sondern mit dem Leben der Kirche selbst (ibereinstimmt. Jesus
selbst wird zur Synthese, hat der Priester gesagt, der den Heiligen Vater fragte, wie man dem Volk
Gottes den Begriff der Seelsorge als wahres Leben der Kirche begreiflich machen kénne und wie
man es anstellen solle, damit sich die Seelsorge immer mehr von der Ekklesiologie des Konzils
nébhre.

Benedikt XVI.: Das sind, wie mir scheint, verschiedene Fragen. Eine Frage ist, wie man die
Pfarrgemeinde durch die Ekklesiologie des Konzils inspirieren kann, wie den Glaubigen vermittelt
werden soll, diese Ekklesiologie zu leben; die andere Frage ist, wie wir handeln sollen, um in uns
selber die pastorale Arbeit geistlich zu machen. Beginnen wir mit dieser letzten Frage. Eine
gewisse Spannung zwischen dem, was ich absolut tun mu}, und der Frage, welche geistlichen
Reserven ich haben mul3, bleibt immer bestehen. Das sehe ich immer wieder beim hl. Augustinus,
der sich in den Predigten beklagt. Ich habe schon daraus zitiert: Ich wirde so gern mit dem Wort
Gottes leben, aber ich muf} von friih bis abends bei euch sein. Augustinus findet jedoch dieses
Gleichgewicht dadurch, dal} er immer zur Verflgung steht, sich aber auch Zeit fir das Gebet, fur
die Betrachtung des Heiligen Wortes vorbehalt, weil er sonst nichts mehr sagen konnte.

Ich mdchte hier besonders unterstreichen, was Sie darlber gesagt haben, dal} die Pastoral
niemals eine bloRe Strategie, eine Verwaltungsarbeit sein dirfe, sondern immer eine geistliche
Arbeit bleiben misse. Sicher kann auch das andere nicht véllig fehlen, weil wir auf dieser Erde
leben und es eben auch diese Probleme gibt, z. B. wie die Gelder richtig verwaltet werden sollen
und dergleichen mehr. Auch das ist ein Bereich, der nicht vollig ausgeklammert werden kann.
Aber der Grundakzent mul} eben der sein, dal® Hirt oder Seelsorger zu sein an sich ein geistlicher
Akt ist. Sie haben mit Recht auf das Johannesevangelium, Kapitel 10, hingewiesen, wo der Herr
sich als den guten Hirten bezeichnet. Und als ersten endgtiltigen Moment sagt Jesus, dal} der Hirt
vorausgeht. Das heil}t, er zeigt den Weg, er tut als erster das, was die anderen tun sollen; er
schlagt zuerst den Weg ein, der dann der Weg fir die anderen ist. Der Hirt geht voraus. Das heift,
er selbst lebt vor allem das Wort Gottes: Er ist ein Mann des Gebets, ein Mann der Vergebung, ein
Mann, der empfangt und die Sakramente als Akte des Gebets und der Begegnung mit dem Herrn
feiert. Er ist ein Mann der gelebten und verwirklichten Liebe. Und so werden alle anderen
einfachen Handlungen, wie Gesprache, Begegnungen und alles, was eben getan werden muf3, zu
geistlichen Handlungen in Gemeinschaft mit Christus. Sein »pro omnibus«, »fur alle«, wird zu
unserem »pro meis«, »fur die Meinen«.

Er geht also voraus, und in diesem Vorausgehen ist, wie mir scheint, schon das Wesentliche
gesagt. Im 10. Kapitel bei Johannes heil3t es dann weiter, dal® Jesus uns vorausgeht und sich
selbst am Kreuz hingibt. Und das ist auch fiir den Priester unvermeidlich. Dieses Sich-selbst-



13
Hingeben ist auch eine Teilhabe am Kreuz Christi, und dank dessen kdnnen auch wir in
glaubwirdiger Weise die Leidenden trosten, auf der Seite der Armen, der Ausgegrenzten usw.
stehen.

In diesem Programm, das Sie entwickelt haben, ist daher die Vergeistigung der taglichen
Seelsorgearbeit von grundlegender Bedeutung. Das ist leichter gesagt als getan, aber wir missen
es versuchen. Und um unsere Arbeit vergeistigen zu kdnnen, missen wir wiederum dem Herrn
folgen. Die Evangelien sagen uns, dal3 er am Tag arbeitete und des Nachts auf dem Berg mit dem
Vater war und betete. Ich mul hier meine Schwéche eingestehen: In der Nacht kann ich nicht
beten, da méchte ich schlafen. Aber dennoch mul® man ein wenig freie Zeit fur den Herrn haben:
Das schliel3t die Feier der Messe sowie das Stundengebet und die anschlielende tagliche
Betrachtung, auch wenn sie kurz ist, ebenso ein wie den Rosenkranz. Aber dieses personliche
Gesprach mit dem Wort Gottes ist wichtig. Nur auf diese Weise kdnnen wir die ndétigen Reserven
erhalten, um den Anforderungen des Lebens als Seelsorger zu entsprechen.

Nun ein zweiter Punkt: Sie haben mit Recht die Ekklesiologie des Konzils hervorgehoben. Mir
scheint, wir mussen diese Ekklesiologie noch viel mehr verinnerlichen, und zwar sowohl die
Ekklesiologie von Lumen gentium wie jene von Ad gentes, das auch ein ekklesiologisches

Dokument ist, sowie auch jene der kleineren Dokumente und sodann die Ekklesiologie von Dei
Verbum. Durch die Verinnerlichung dieser Sicht kdnnen wir auch unser Volk fur diese Sicht
gewinnen, damit es erkennt, dal} die Kirche nicht blofR ein groles Gebilde, eine dieser
Ubernationalen Einrichtungen ist, die es gibt. Die Kirche ist, auch wenn sie Leib ist, Leib Christi
und somit ein geistlicher Leib, wie der hl. Paulus sagt. Sie ist eine geistliche Wirklichkeit.

Mir scheint daher sehr wichtig zu sein, dal} die Menschen sehen kénnen: Die Kirche ist keine
Ubernationale Organisation, keine Verwaltungs- oder Machtkérperschaft, keine Sozialagentur —
auch wenn sie soziale und uUbernationale Arbeit leistet —, sondern ein geistlicher Leib. Wir miussen
mit dem Volk Gottes beten, mit dem Volk zusammen das Wort Gottes héren, mit dem Volk Gottes
die Sakramente feiern, mit Christus in der Liebe tatig sein usw. Vor allem in unseren Predigten
mussen wir diese Sicht verbreiten. In diesem Sinn ist, so scheint mir, die Homilie eine wunderbare
Gelegenheit, den Menschen nahe zu sein und ihnen die vom Konzil gelehrte Spiritualitat zu
vermitteln. Und auf diese Weise ist die Homilie, wenn sie im Gebet, im Horen des Wortes Gottes
gewachsen ist, Vermittlung des Inhalts des Gotteswortes. Dann erreicht wirklich das Konzil unser
Volk. Nicht jene bruchstiickhaften Splitter der Publizistik, die ein falsches Bild des Konzils
verbreitet haben, sondern die wahre geistliche Wirklichkeit des Konzils. Und so missen wir immer
von neuem mit dem Konzil und im Geist des Konzils durch die Verinnerlichung seiner Vision das
Wort Gottes lernen. Wenn wir das tun, kdnnen wir uns auch unseren Mitmenschen mitteilen und
so tatsachlich eine pastorale und spirituelle Arbeit leisten.


http://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_council/documents/vat-ii_const_19641121_lumen-gentium_ge.html
http://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_council/documents/vat-ii_decree_19651207_ad-gentes_ge.html
http://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_council/documents/vat-ii_const_19651118_dei-verbum_ge.html
http://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_council/documents/vat-ii_const_19651118_dei-verbum_ge.html
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Don Alberto Pacini, Rektor der Basilika »Sant’Anastasia«, hat von der Ewigen Eucharistischen
Anbetung gesprochen — im besonderen von der Mdglichkeit, nédchtliche Gebetszeiten einzurichten
— und den Papst gebeten, den Sinn und Wert der eucharistischen Stihne bei sakrilegischer
Entwendung der Eucharistie und gegentiber satanischen Sekten zu erkléren.

Benedikt XVI.: Im allgemeinen wird nicht mehr Gber die Eucharistische Anbetung gesprochen,
obwohl sie wirklich in unsere Herzen eingedrungen ist und in das Herz des Volkes eindringt. Sie
haben diese spezifische Frage zur eucharistischen Wiedergutmachung gestellt. Das ist zu einem
schwierigen Thema geworden. Ich erinnere mich: Als ich jung war, betete man am Herz-Jesu-Fest
mit einem schénen Gebet von Leo XllI. und dann von Pius XI., in dem die Wiedergutmachung -
schon damals in bezug auf gotteslasterliche Taten, die wieder gutgemacht werden mufdten — einen
besonderen Platz hatte.

Mir scheint, wir mussen tiefer gehen, wir miissen zum Herrn selber gelangen, der die
Wiedergutmachung fir die Stinde der Welt angeboten hat, und wieder gutzumachen versuchen,
das heil}t, einen Ausgleich herstellen zwischen dem Mehr an Bésem und dem Mehr an Gutem. So
dirfen wir in der Waage der Welt nicht dem Negativen dieses groRe Ubergewicht belassen,
sondern mussen dem Guten ein mindestens gleiches Gewicht geben. Dieser Grundgedanke stutzt
sich auf alles, was Christus getan hat. Das ist, soweit ich es zu verstehen vermag, der Sinn des
eucharistischen Opfers. Diesem grof3en Gewicht des Bdsen, das es in der Welt gibt und das die
Welt nach unten zieht, setzt der Herr ein anderes gréleres Gewicht entgegen, das Gewicht der
unendlichen Liebe, die in diese Welt eintritt. Das ist der entscheidende Punkt: Gott ist immer das
absolute Gute, aber gerade dieses absolute Gute tritt in das Spiel der Geschichte ein; Christus
wird hier gegenwartig und erleidet das Bdse bis zum Ende; auf diese Weise schafft er ein
Gegengewicht von absolutem Wert. Das Mehr an Bésem, das es immer gibt, wenn wir die
Proportionen nur empirisch sehen, wird vom unermeflichen Mehr des Guten, des Leidens des
Gottessohnes Uberwunden.

In diesem Sinn gibt es die Wiedergutmachung, die notwendig ist. Mir will scheinen, daf’ es heute
etwas schwierig ist, diese Dinge zu verstehen. Wenn wir das Gewicht des Bosen in der Welt
sehen, das standig wachst, das in der Geschichte absolut die Oberhand zu haben scheint, konnte
man — wie der hl. Augustinus in einer Meditation sagt — schier verzweifeln. Doch wir sehen, dal} es
ein noch grolReres Mehr in der Tatsache gibt, dal® Gott selbst in die Geschichte eingetreten ist, an
der Geschichte teilgehabt und gelitten hat bis ans Ende. Das ist der Sinn der Wiedergutmachung.
Dieses Mehr des Herrn ist fur uns ein Aufruf dazu, uns auf seine Seite zu stellen, auch mit unserer
Schwachheit einzutreten in dieses grol3e Mehr an Liebe und es gegenwartig zu machen. Wir
wissen, dald dieses Mehr auch fur uns nétig war, denn auch in unserem Leben gibt es das Bose.
Wir alle leben dank des Mehr des Herrn. Aber er macht uns dieses Geschenk, damit wir, wie der
Brief an die Kolosser sagt, an seinem UberfluR teilhaben und — sagen wir — diesen UberfluRl
konkret in unserer geschichtlichen Situation noch weiter vermehren kénnen.
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Mir scheint, dal® die Theologie mehr tun mafite, um diese Wirklichkeit der Wiedergutmachung
besser verstandlich zu machen. Es gab im Laufe der Geschichte auch falsche Ideen. Dieser Tage
habe ich die theologischen Reden des hl. Gregor von Nazianz gelesen, der bei einem bestimmten
Anlall von diesem Aspekt spricht und sich fragt, wem der Herr sein Blut dargebracht habe. Er
sagt: Der Vater wollte nicht das Blut des Sohnes, der Vater ist nicht grausam, man muf} das nicht
dem Willen des Vaters zuschreiben; aber die Geschichte wollte es so, die Notwendigkeiten und
MiRverhaltnisse der Geschichte wollten es; man mufte in diese MiBverhaltnisse eintreten und hier
das wahre Gleichgewicht wieder herstellen. Das ist sehr einleuchtend. Aber mir scheint, wir
verfigen noch nicht hinreichend Uber die Sprache, um diese Tatsache uns und dann auch den
anderen verstandlich zu machen. Man muf3 nicht einem grausamen Gott das Blut Gottes
darbringen. Sondern Gott selber mufd mit seiner Liebe in die Leiden der Geschichte eintreten, um
nicht nur ein Gleichgewicht zu schaffen, sondern ein Mehr an Liebe, das starker ist als das
Ubergewicht an Bésem, das es gibt. Dazu ladt uns der Herr ein.

Das ist, wie mir scheint, eine typisch katholische Wirklichkeit. Luther sagt: Wir kbnnen nichts
hinzufiigen. Und das stimmt. Und dann sagt er: Daher zahlen unsere Werke nichts. Und das
stimmt nicht. Denn die GroRzlgigkeit des Herrn zeigt sich gerade darin, dal er uns einladt,
einzutreten, und auch Wert darauf legt, daf® wir bei ihm sind. Wir missen das alles besser lernen
und auch die GroRRe und GrofRRzugigkeit des Herrn und die Gro3e unserer Berufung spiren. Der
Herr will uns an diesem seinem grofen Mehr teilhaben lassen. Wenn wir anfangen, das zu
begreifen, werden wir uns freuen, dal der Herr uns dazu einladt. Es wird die grol3e Freude
darlber sein, dald wir von der Liebe des Herrn ernst genommen wurden.

Der siebte Beitrag kam von Don Francesco Tedeschi, Dozent an der Fakultét flir
Missionswissenschaft an der Pépstlichen Universitat Urbaniana; im pastoralen Dienst an der
Basilika »San Bartolomeo« auf der Tiberinsel, einer Gedenkstétte der neuen Mértyrer des 20.
Jahrhunderts. Was Don Tedeschi vorbrachte, war nicht so sehr eine Frage als vielmehr eine
Reflexion (ber die Beispielhaftigkeit und Anziehungskraft der Méartyrergestalten vor allem im
Hinblick auf die Jugendlichen. Die Martyrer enthdillen die Schénheit des christlichen Glaubens und
geben vor der Welt davon Zeugnis, dal3 es méglich ist, auf das Bése mit dem Guten zu antworten,
wenn man sein Leben auf die Kraft der Hoffnung griindet. Dieser Reflexion wollte der Papst keine
weiteren Worte hinzuftigen.

Benedikt XVI.: Der Beifall, den wir gehdrt haben, zeigt, dal® Sie selbst uns schon ausfuhrliche
Antworten gegeben haben ... Daher konnte ich auf Ihre Frage nur antworten: Ja, es ist so, wie Sie
gesagt haben. Und wir wollen Uber lhre Worte nachdenken.
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Als nédchster hat Pater Krzystzof Wendlik, Pfarrvikar an der Kirche »Santi Urbano e Lorenzo« in
Prima Porta, (ber das Problem des Relativismus in der modernen Kultur gesprochen und den
Papst um ein erleuchtendes Wort (iber das Verhéltnis zwischen Glaubenseinheit und Pluralismus
in der Theologie gebeten.

Benedikt XVI.: Das ist eine grol3e Frage! Als ich noch Mitglied der Internationalen Theologischen
Kommission war, haben wir uns ein ganzes Jahr lang mit diesem Problem auseinandergesetzt.
Ich war Referent und kann mich daher gut daran erinnern. Trotzdem sehe ich mich nicht dazu in
der Lage, die Frage mit wenigen Worten zu erklaren.

Ich mochte nur sagen, dal} die Theologie immer sehr vielfaltig gewesen ist. Denken wir an die
Kirchenvater, dann das Mittelalter mit der franziskanischen und der dominikanischen Schule, dann
das Spatmittelalter und so weiter. Wie wir gesagt haben: Das Wort Gottes ist immer gré3er als wir.
Deshalb kénnen wir die Reichweite dieses Wortes niemals ausschépfen, und es braucht
verschiedene Formen der Annaherung, verschiedene Arten des Nachdenkens. Ich mdchte einfach
sagen: Wichtig ist, dal® der Theologe einerseits in seiner Verantwortlichkeit und seiner beruflichen
Fahigkeit versucht, Wege zu finden, die den Erfordernissen und Herausforderungen unserer Zeit
entsprechen; und dal} er sich andererseits immer bewuf3t ist, dal® all das auf den Glauben der
Kirche gegrundet ist und daher immer zum Glauben der Kirche zurlickkehren muf3. Ich denke:
Wenn ein Theologe persdnlich tief im Glauben lebt und versteht, dal’ seine Arbeit Nachdenken
Uber den Glauben ist, wird er die Verséhnung zwischen Einheit und Vielfalt finden.

Der letzte Beitrag kam von Don Luigi Veturi, Pfarrer von »San Giovanni Battista dei Fiorentini «,
der das Thema der sakralen Kunst in den Mittelpunkt seiner Frage stellte. Er fragte den Papst, ob
die sakrale Kunst als Mittel der Glaubensvermittlung nicht angemessener zur Geltung gebracht
werden sollte.

Benedikt XVI.: Die Antwort kdnnte sehr einfach lauten: Ja! Ich bin etwas verspatet zu Ihnen
gekommen, weil ich vorher die »Cappella Paolina« besucht habe, die seit einigen Jahren
restauriert wird. Man sagte mir, die Arbeiten wirden noch zwei Jahre dauern. Ich konnte ein wenig
zwischen den Gertsten einen Teil dieses Wunderwerkes der Kunst sehen. Es lohnt sich, diese
Kapelle fachkundig zu restaurieren, so dal} sie wieder in ihrem Glanz erstrahlt und eine lebendige
Katechese darstellt.

Damit wollte ich daran erinnern, dafd Italien besonders reich an Kunst ist, und die Kunst ist ein
unerschopflicher, unglaublicher Schatz der Katechese. Fiir uns ist es auch eine Pflicht, sie
kennenzulernen und gut zu verstehen. Nicht so, wie es die Kunsthistoriker manchmal tun, die sie
nur formal nach der kiinstlerischen Technik interpretieren. Wir missen vielmehr in den Inhalt
eintreten und den Inhalt, der diese grof3e Kunst inspiriert hat, wieder lebendig machen. Es scheint
mir wirklich eine Pflicht zu sein — auch bei der Ausbildung der kiinftigen Priester — , diese Schatze
zu kennen und fahig zu sein, das, was in ihnen vorhanden ist und heute zu uns spricht, in
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lebendige Katechese zu verwandeln. So wird auch die Kirche nicht als ein Organismus der
Unterdrickung oder der Macht — wie manche sie hinstellen wollen —, sondern als Organismus
einer geistig-spirituellen Fruchtbarkeit erscheinen kdnnen, die in der Geschichte unwiederholbar
ist oder zumindest, so wage ich zu sagen, auRerhalb der katholischen Kirche nicht festgestellt
werden kann. Das ist auch ein Zeichen fir die Vitalitat der Kirche, die trotz all ihrer Schwéachen
und auch Sinden immer eine grolde geistige Wirklichkeit geblieben ist, eine Quelle der Inspiration,
die uns diesen ganzen Reichtum geschenkt hat.

Es ist daher fir uns eine Pflicht, in diesen Reichtum einzutreten und fahig zu sein, zu echten
Interpreten dieser Kunst zu werden. Das gilt sowohl fur die Kunst der Malerei und der Bildhauerei
als auch fur die geistliche Musik, die ein Bereich der Kunst ist, der wiederbelebt zu werden
verdient. Ich wirde sagen, das auf verschiedene Weise gelebte Evangelium ist auch heute noch
eine inspirierende Kraft, die uns Kunst schenkt und schenken wird. Es gibt auch heute vor allem
sehr schone Skulpturen, die beweisen, dal® die Fruchtbarkeit des Glaubens und des Evangeliums
nicht erloschen ist; es gibt auch heute musikalische Kompositionen... Mir scheint, dal® heute eine,
sagen wir, widersprichliche Situation der Kunst, auch eine etwas verzweifelte Situation der Kunst
hervorgehoben werden kann. Auch heute inspiriert die Kirche, weil der Glaube und das Wort
Gottes unerschopflich sind. Und das gibt uns allen Mut. Es schenkt uns die Hoffnung, daf die
Welt auch in Zukunft neue Glaubensvisionen haben wird, und zugleich die Gewil3heit, daf} die
bereits hinter uns liegenden zweitausend Jahre christlicher Kunst immer lebendig und immer ein
»Heute« des Glaubens sind.

Nun danke ich Ihnen fir Ihre Geduld und Ihre Aufmerksamkeit. Alles Gute fur die Fastenzeit!
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