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Vorwort

MiL diesem Heft legen wir die erste Nummer einer Zeitschrift vor, die, wie wir
glauben, einem Bedirfnis entgegenkommt, das sich innerhalb und auBerhalb des

Schonstattwerkes zeigt.

Innerhalb des Schonstattwerkes fehlt es zwar nicht an Organen, die den einzelnen
Gliedgemeinschaften zur Kommunikation untereinander und der Férderung ihrer
Arbeit dienen. Es gab jedoch bisher kein Organ, das die gleiche Aufgabe fiir das
schonstattwerk als ganzes, und zwar, nach seinem heutigen Stand, auf internationaler
Ebene, wahrgenommen und also der Kommunikation zwischen den einzelnen Schon-
stattgemeinschaften in allen Lindern gedient hdtte. Diesem Mangel will SIGNUM ab-

helfen.

SIGNUM ist ferner die Aufgabe zugedacht, die geistige Welt Schonstatts in ihrer Eigen-
art und komplexen Vielschichtigkeit zu beleuchten und zu erschliefen. Dadurch, 50
hoffen wir, wird den Mitgliedern des Werkes die Méglichkeit geboten, zu einem tie-
feren Verstindnis Schénstatts in seiner Ganzheit wie auch in seinen einzelnen Aspek-

ten zu kommen.

{Iber die Pflege der eigenen Spiritualitit und des spezifischen Apostolats, dem die
Schinstattfamilie sich verpflichtet fiihlt, hinaus, wird SIGNUM das Gesprich mit Ge-
meinschaften, Bewegungen und Stromungen in Kirche und Welt suchen, um der
Schonstattfamilie den Kontakt mit dem Leben und der Zeit zu vermitteln, den gerade
sie auf Grund ihrer Arbeitsweise und ihrer Zielsetzung nicht entbehren kann.
SIGNUM wird sich vor allem bemiihen, aktuelle Ereignisse und Fragen aufzugreifen
und, wenn angebracht, aus der Sicht Schénstatts Stellung zu ihnen nehmen.

Aufierhalb des Schonstattwerkes haben sowoh! seine Freunde wie seine Kritiker seit
langem bedauert, dafl es bisher keine Publikation gab, in der man sich regelmilig
und authentisch iiber Schénstatt informieren konnte. Die iiber Schénstatt vorhandene
Literatur ist zwar recht umfangreich. Sie machte es jedoch nicht moglich, die Ent-
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wicklung des Werkes kontinuierlich zu beobachten und an seinem Leben teilzuneh-
men, wie dies durch eine Zeitschrift geschieht. Dabei kann man nicht leugnen, daf3
der Mangel an zuverldssiger, ausgiebiger Information bei der Entstehung vieler Un-
klarheiten, Schwierigkeiten und Vorbehalte Schénstatt gegeniiber sicher eine Rolle
gespielt hat.

Das Bedtirfnis nach solider, stindiger Unterrichtung lber das Schénstattwerk ist im
vergangenen Jahr in der kirchlichen Offentlichkeit noch stirker geworden. Die zu
seinem 50jihrigen Bestehen am 718. Oktober 1964 ausgesprochene Anerkennung
seitens der hochsten kirchlichen Autoritit und die seither zur Férderung des Werkes
erlassenen Dekrete des HI. Stuhls haben erneut die Aufmerksamkeit breiter Kreise im
In- und Ausland auf Schénstatt gezogen. Wir glauben, daR wir diesem verstirkten
Interesse an Schonstatt durch die vorliegende Zeitschrift entgegenkommen sollten.

So lassen wir SIGNUM hinausgehen in der Hoffnung, daR es seinen intendierten
Dienst innerhalb und auBerhalb der Schonstattfamilie vollbringt, einen Dienst fiir die
Kirche zur Erfiillung der Heilsabsichten des Dreifaltigen Gottes!

Die erste Nummer dedizieren wir in besonderer Weise dem Griinder des Schonstatt-
werkes, Herrn P. Josef Kentenich, der am 16. November dieses Jahres sein 80. Lebens-
jahr volflendet.

Fiir die Herausgeber:
Dr. Rudolf Weigand



Mariologie und Marienverehrung im Zeitalter des Konzils

Rede S. Em. Kardinal Raul Silva Henriquez, Santiago de Chile, zum AbschluB des
IV. Internationalen Mariologischen Kongresses in Sto. Domingo am 22. Mirz 1965

Es ist kein bloRer Zufall, daR diese beiden Kongresse, der Mariologische, der zu Ende
geht, und der Marianische, der beginnt, zeitlich eine Einheit bilden, Zwischen beiden
besteht ein tiefer Zusammenhang und eine wechselseitige Abhingigkeit. Ist der erste
ein Ausdruck der Theologie iiber die Mutter Gottes, so erhélt der zweite seine Pragung
mehr von der Verehrung, mit der sich das Volk Gottes zur Allerseligsten Jungfrau be-
kennt. Deswegen kénnen beide nicht voneinander getrennt und ebenso nicht der eine
iiber den anderen gestellt werden. Wie bei allen kirchlichen Wirklichkeiten handelt
es sich hier um ein Geben und Nehmen,

Als Seelsorger méchte ich einige Gedanken vortragen:

1. iiber die Lehre, die wir aus dem Zusammenhang zwischen diesen beiden Kongres-
sen ziehen kénnen;

. iiber einen Aspekt der zentralen Botschaft des Il. Vatikanischen Konzils;

. iiber die Verbindung Marias mit Christus;

. iber Maria und die Kirche und

. iiber einige Folgerungen fiir die Seelsorge, die mir von besonderem Interesse zu
sein scheinen.

U AWk

1. Der Zusammenhang zwischen dem Mariologischen und dem Marianischen Kongref3

Die Theologie hat eine hohe seelsorgliche Aufgabe: sie soll die Botschaft Gottes, die
uns durch die inspirierten Schriften und die apostolische Uberlieferung, wie sie von der
Kirche unter dem EinfluR des Heiligen Geistes verstanden werden, gegeben ist, ins volle
Licht riicken. Darum ist die Rolle der Theologen in der Kirche grol und {iberaus wert-
voll. Nicht als ob sie das erste Instrument fiir die Vermittlung des Wortes Gottes wiren,
sondern weil ihr Dienst dazu beitragt, daR die Kirche eine wachsende Erkenntnis der
Reichtiimer, der Akzente und des Gleichgewichts des Offenbarungsschatzes gewinnt.
Dieser Funktion des Glaubensverstindnisses in der Kirche entspricht die Aufgabe, zwi-
schen Schatten und Begrenzungen, die manchmal schmerzlich sind, das rechte Mal einer
fruchtbaren Treue zum Wort des Herrn zu suchen. Dabei soll man sich die Dinge nicht
so vorstellen, als ob dieser intellektuelle Dienst in der Kirche ein ProzeB sei, der nur
die eine Richtung von oben nach unten kennt. Nein! Gerade weil die Kirche eine Ge-
meinschaft ist, in der der Heilige Geist nicht nur die Hierarchie, sondern auch die Laien
bewegt, muB die Theologie die lebensmiBigen Phinomene, in denen normalerweise
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der Glaube sich zuerst ausdriickt, mit Aufmerksamkeit bedenken. Ist der Ausdruck
solchen Glaubens auch noch rudimentir, so ist er in der Tiefe doch gro® und frucht-
bar. Die Praxis oder das Leben der Kirche wird immer ein priméres Kriterium fiir die
Erkenntnis des Glaubens sein. Darum muB die theologische Arbeit in der Kirche im-
mer mit Ehrfurcht und dem rechten Unterscheidungsvermégen die konkreten Tatsachen
betrachten, in denen der Glaube der Kirche sich im alltidglichen Leben duRert. Diese
Dinge missen nicht nur mit Ehrfurcht, sondern auch mit der rechten Unterscheidungs-
gabe betrachtet werden. Nicht jedes Faktum des kirchlichen Lebens, auch dann nicht,
wenn es verhéltnismaBig oft in Raum und Zeit gegeben ist, ist in jeder Hinsicht als
eine Frucht von oben anzusehen. Immer gibt es da Einfliisse menschlicher Art, die aus
dem Temperament, aus der Eigenart von Personen und Vélkern, aus der kulturellen
Verwurzelung und den historischen Umstdnden herkommen, die den authentischen
und universellen Gehalt auseinanderreien und ihn leider manchmal auch seiner Kraft
berauben. Hier wird dem theologischen Bemiihen eine doppelte Aufgabe gestellt: er-
stens, herauszuarbeiten, was immer und (berall giiltig ist, und nicht zuzugeben, dal}
Partikuldres sich iiber das Universale erhebe und es verdunkele; sodann, im Falle ei-
ner Fehlentwicklung die positiven Elemente beizubringen, damit man den Kern von
Wahrheit, der immer in jedem Irrtum steckt und seine Anziehungskraft ausmacht, ent-
decken und dadurch den Weg zum Gleichgewicht, das vielleicht angetastet war, zeigen
kann.

Was ich gesagt habe, vermittelt zugleich eine Ahnung von dem Wert der sogenannten
«Vvitalen Elemente” und ihrer Beziehung zur Theologie. lhr Beitrag ist sehr groB, aber
ihnen kommt keine absolute Autonomie zu. Die Natur des Menschen ist Grund ge-
nug, auf dem Gegenwdrtigen nicht auszuruhen, als ob schon alles erreicht wire, oder
als ob unsere Treue zum Wort nicht Fortschritte machen konnte, oder als ob die Ge-
fahr einer Fehlentwicklung oder Vereinseitigung der Wahrheit uns nicht mehr drohen
wiirde. Deshalb muf} die christliche Frémmigkeit, um sich auf dem Pilgerweg zur ganz-
heitlichen Wahrheit, der immer schwierig ist, selbst zu Gberprifen, auf die gesicherten
Ergebnisse der Theologie achten.

Das ist ein mithsamer Weg, menschlich gesprochen sogar unmoglich. Aber der Herr
wollte seiner Kirche im Lehramt, das er dem Apostelkollegium und dem Petrus anver-
traute und das im Kollegium der Bischéfe und im Nachfolger des Petrus weiterlebt, ein
Werkzeug des Gleichgewichts geben. Deshalb kann weder das Volk Gottes noch kon-
nen die Theologen, die zu ihm gehéren, bei dem Dienst der Vermittlung des Glau-
bens noch bei dem Urteil iiber die Formen, die der Glaube angenommen hat, das
letzte Wort fiir sich in Anspruch nehmen. Den Bischéfen in hierarchischer Gemeinschaft
mit dem romischen Bischof und diesem selbst als Haupt des Kollegiums der Bischéfe
steht letztlich das Urteil und die Fithrung des Volkes Gottes im Glauben zu.

Darum dient die Anwesenheit von so vielen Mdinnern, die Christus berufen hat, in
seiner Kirche den Dienst des bischéflichen Amtes zu versehen, auf diesen beiden
Kongressen nicht dazu, den Versammlungen Kolorit zu verleihen; sie ist vielmehr ein
Ausdruck der Anwesenheit Christi selbst in seinen Bischdfen.!) Durch sie wird die
Reinheit des Glaubens wie auch die Harmonie zwischen den legitimen Verschieden-

1) Dogmatische Konstitution iiber die Kirche, Nr. 21
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heiten, die das allgemein Giiltige und Unantastbare nicht in Frage stellen, garantiert,
Wir sind nicht hier, um Ehrenerweise entgegenzunehmen, deren wir uns nicht wiirdig
fithlen, sondern weil wir, durch Handauflegung und kirchliche Gemeinschaft zu Zeugen
des Glaubens der Kirche und zu Ausspendern der Geheimnisse Gottes bestellt, uns
durch unsere Verantwortung als Hirten, die sich nicht auf den uns besonders anver-
trauten Teil der Herde beschrinkt %), gerufen fiihlen, physisch und personlich dort da-
beizusein, wo das Volk Gottes sich versammelt, um seinen Glauben auszudriicken und
vom Heiligen Geist die Gnade zu erbitten, diesen Glauben ins Leben zu iibertragen.
Unser Glaubenszeugnis iiber das, was Gott uns iiber die Gottesmutter gelehrt hat, er-
hilt in der Gegenwart eine grofe Stiitze: Das Il Vatikanische Konzil hat soeben eine
dogmatische Konstitution {iber die Kirche veréffentlicht, deren letztes Kapitel speziell
von der Mutter Gottes handelt. Trotz unserer Unwiirdigkeit haben wir, die hier anwe-
senden Bischofe, die Freude gehabt, diesen Konzilstext zu approbieren, der eine Zu-
sammenfassung der Glaubenslehre darstellt und zugleich eine seelsorgliche Orientie-
rung gibt, wie wir diesen Glauben anwenden sollen. Es ist unmoglich, die Reichtiimer
dieses Dokumentes hier auch nur kurz zu skizzieren. Sein in miihevoller Arbeit fertig-
gestellter Text wird den Theologen als Grundlage dienen, die wichtigsten Punkte sei-
ner Botschaft erklarend zu entfalten. Hier méchte ich nur einige richtunggebende Linien
des feierlichen Dokumentes kurz unterstreichen.

2. Ein wichtiger Aspekt der Botschaft des Il. Vatikanums

Das I1. Vatikanische Konzil enthilt eine klare Botschaft, die zum wesentlichen Teil in
der Dogmatischen Konstitution liber die Kirche schon verdffentlicht ist. Es wire bekla-
genswert, wenn der Wert dieser Botschaft dadurch gemindert wiirde, da® man sie, ent-
sprechend der Zahl der Schemata und Kapitel, in denen sie enthalten ist, zerstiickeln
wiirde. Jenseits aller methodologischen Aufteilung in Paragraphen, Kapitel und Schema-
ta gibt es den Atem der Einheit, der von einem zentralen Element ausgeht, das vor
der Anatomie die ganzheitliche Schau des Lebens betont, vor dem einzelnen Glied
die organische Ganzheit unterstreicht und jenseits der Geheimnisse auf der Einheit
des Geheimnisses besteht. Als Beweis dafiir kann dienen, daf man das urspriinglich
getrennte Schema iiber die Mutter Gottes als ein Kapitel ihrer ganzheitlichen Sendung
in die Dogmatische Konstitution iiber die Kirche hineingenommen hat.

Darin nun liegt die besondere Botschaft des 1. Vatikanums, daB die Notwendigkeit
herausgestellt wird, in der Schau des Glaubens und seiner Auferungen in der From-
migkeit zur Einheit der Geheimnisse zuriickzukehren.

Gott Vater, Gott Sohn und Gott Heiliger Geist mit ihrer in die Geschichte der Mensch-
heit eingepflanzten heilbringenden Liebe machen das Geheimnis aus. Der durch die
heilbringenden Ereignisse seines Pascha vervollkommnete menschliche Leib Christi
bildet das Organ der Offenbarung des Geheimnisses. Die Kirche, der Leib Christi,
stellt das ,Ursakrament” dar, das fiir alle Menschen die Reichtiimer dieses Paschage-
heimnisses tastbar und wirksam macht. Nichts soll es geben, das nicht ,dieses Geheim-
nis” sei; nichts, das nicht zur heiligen Menschheit Christi hinfithrt; nichts, das nicht in
die Kirche eingegliedert ist!

2) a.a. O, Nr, 23
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Dies ist eine Botschaft von hochster Aktualitit, die ich mit den unvergleichlichen Wor-
ten des Heiligen Vaters in seiner Eréffnungsansprache zur zweiten Sitzungsperiode am
29. September 1963 ausdriicken méchte: , ... hier, gerade in dieser Stunde miissen
Wir uns selbst wiederholen und der Welt von heutle Christus verkiinden! Christus un-
ser Anfang, Christus unser Weg und Wegfiihrer, Christus unsere Hoffnung und unser
Ziel ... Kein anderes Licht leuchte in dieser unserer Versammlung als Christus, das
Licht der Welt; keine andere Wahrheit interessiere unseren Geist als die Worte des
Herrn, unseres einzigen Meisters; keine andere Absicht leite uns als der Wunsch, ihm
absolut treu zu bleiben.”

Wir vertreten hier die Behauptung von der Ganzheit in der Einheit: nicht eine Liste
von Sidtzen ist es, die die Mysterien des Glaubens bilden, sondern Christus ist das
groBe, einheitliche Geheimnis des Heils, der Herr Christus, der gesehen, beriihrt, be-
tastet werden will, der die heilbringende Wirksamkeit seiner Auferstehung verbreiten
will durch die Kirche, die auf Erden sein Sakrament ist, das groRe Zeichen, das unter
den Vdlkern aufgerichtet ist, um heilbringendes Licht fiir alle zu sein.? So sagt die
Dogmatische Konstitution {iber die Kirche in der Einfiihrung: ,Die Kirche ist in Chri-
stus gleichsam das Sakrament, das heift Zeichen und Werkzeug fiir die innerste Ver-
einigung mit Gott wie fir die Einheit der ganzen Menschheit.” %)

Zu diesem Aspekt der Einheit im Geheimnis fiigt das |I. Vatikanische Konzil den Im-
puls des missionarischen Dynamismus hinzu, durch den alles, was Teil des geoffenbarten
Geheimnisses ist, zugleich heilbringende Energie in der Gemeinschaft der Kirche bedeu-
tet. Mit Recht sagte der Heilige Vater in der oben erwihnten Ansprache weiter: , Wih-
rend die Kirche, die sich bemiiht, ihre innere Vitalitit durch den Geist des Herrn zu be-
leben, sich von der weltlichen Gesellschaft unterscheidet und sie transzendiert — ob-
wohl sie in sie eingetaucht ist —, erweist sie sich gleichzeitig als das lebenspendende
Ferment und Heilswerkzeug der Welt, da sie ihre missionarische Berufung entdeckt
und stirkt; das heiBt: sie behauptet, daB ihre wesentliche Bestimmung darin liegt,
die Menschheit, unter welchen Bedingungen auch immer sie sich befindet, zum Ge-
genstand ihrer hingebungsvollen Sendung zur Verkiindigung des Evangeliums zu
machen.”

So ist die Konzilsbotschaft, die zu betrachten wir uns vorgenommen hatten, eine ein-
heitliche und dynamische Wirklichkeit, die alle Menschen und Nationen auf das héch-
ste interessieren mul. Die Konzilsschemata sind keine Dokumente, die der Erinne-
rung an Ehren oder Privilegien dienen, sondern der Verkiindigung des Evangeliums,
besonders fiir die Armen der heutigen Generation.

Wenn in der Dogmatischen Konstitution ein Kapitel der Allerseligsten Mutter Gottes
gewidmet ist, so nicht, um sie zu trennen oder um uns einfach an ihrer Herrlichkeit
zu freuen, als ob diese ein rein persénliches Privileg wire, sondern um das groRe
Geheimnis Christi in der Kirche und seine unermellich heilbringenden Auswirkun-
gen besser zu verstehen. Wir diirfen nicht bloR in wohlgefilliger Betrachtung stehen
bleiben; unsere Uberlegung muB das Geheimnis der Gottesliebe verkosten, das in der
Kirche, der Missionarin der Geschichte, kund wird.

J) a.a, O,Nr. 1
4) a.a. 0.
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Das Wissen um die pilgernde Kirche und das Bestreben, ihre Sendung, die unseren En-
thusiasmus weckt, zu verwirklichen, muf uns mit besonderer Verehrung und Liebe
zur Jungfrau Maria hintreten lassen, die als zweite Eva und Gehilfin des zweiten Adam.
Christus, ihre geistliche Mutterschaft verwirklicht durch die Teilnahme — und zwar in
der hervorragendsten Form, die wir kennen — an der Erlésung auf Erden wie auch
bei der Einbringung der Erstlingsfriichte der Auferstehung und durch ihre Fiirsprache
vom himmlischen Jerusalem aus.

3. Jesus Christus und Maria

Ein wichtiger Teil des SchluRkapitels der Konstitution {iber die Kirche ist der Aufgabe
gewidmet aufzuzeigen, wie die Heilige Schrift die Mutter Gottes ihrem Sohn im Heils-
werk angeeint sein lRt. %) Sie ist diejenige, die die Erlosung durch Christus in der
vollkommensten Weise annimmt; und ,die miitterliche Aufgabe Mariens gegeniiber
den Menschen verdunkelt oder mindert die einzige Mittlerschaft Christi in keiner Wei-
se, sondern zeigt ihre Wirkkraft. Jeglicher heilsame Einfluff der Jungfrau auf die Men-
schen kommt niamlich nicht aus irgendeiner sachlichen Notwendigkeit, sondern aus
dem Wohlgefallen Gottes und flieft aus dem UberfluB der Verdienste Christi, stiitzt
sich auf seine Mittlerschaft, hingt vollstindig von ihr ab und schdpft aus ihr seine gan-
ze Wirkkraft”. ® Es ist gut verstindlich, dal der Heilige Vater selbst in der Schlufrede
zur dritten Sitzungsperiode des Konzils dieses Verhiltnis mit folgenden Worten zu ver-
deutlichen versuchte: ,Wir wiinschen vor allem die Tatsache ins volle Licht zu stellen,
daR Maria, die demiitige Magd des Herrn, sich ginzlich auf Gott und Jesus Christus, un-
seren einzigen Mittler und Erltser, ausrichtet und bezieht.” 7)

Um, so weit es auf dieser Erde moglich ist, die GroBe der Mutter Gottes zu verstehen,
muR man sich immer vergegenwirtigen, dab sie eine reine Gabe des Allerhdchsten ist.
Darum lidt uns ihre Betrachtung ein, uns an der Herrlichkeit, die Maria empfingt, zu
freuen und die unausschopfliche Heiligkeit und Macht des Vaters der Lichter ohne En-
de zu preisen, von dem jede vollkommene Gabe kommt.?) ,GroBes hat an mir ge-
tan der Michtige, heilig ist sein Name.” ®) Es ist auch notig, dab die Wortverkiindigung
und die Erziehung des Volkes Gottes in der Verehrung der Mutter Gottes und unserer
Mutter zeigt, wie der heilbringende EinfluR Marias ,die unmittelbare Vereinigung der
Glaubenden mit Christus fordert”. '®) So laBt sich in Wahrheit sagen, da® man die
Echtheit der Frémmigkeit und Liebe zur Mutter Gottes daran erkennen kann, ob sie
zum Herrn fithrt. Darum mahnt das Konzil die Diener des gottlichen Wortes, darzu-
legen, wie ,die Gaben und Privilegien, die Maria schmiicken, immer auf Christus be-
zogen sind, den Ursprung aller Wahrheit, Heiligkeit und Frommigkeit”. 1) Diese Sorge,
die Bande aufzuzeigen, die Maria mit ihrem Sohne verbinden, hat nicht nur Bedeutung
fiir die katholischen Gliubigen hinsichtlich eines tieferen und fruchtbareren Glaubens-
verstindnisses. Wir haben Briider, die nicht vollkommen an der katholischen Gemein-

5) Vgl. a. a. O., Nr. 55 bis 59

6) a, a. 0., Nr. 60

7) Osservatore Romano vom 22. Nov, 1964
8) Jak. 1, 17

9) Lk. 1, 49

10) Dogm. Konst, iiber die Kirche, Nr, 60
11) a. a. O., Nr. 67




schaft teilnehmen, die aber wertvolle Elemente des christlichen Lebens bewahrt haben.
»Sie wurden in Christus eingegliedert, durch den Glauben in der Taufe gerechtfertigt,
und darum empfangen sie mit vollem Recht den Namen Christ und werden von den
Séhnen der katholischen Kirche berechtigterweise als Briider anerkannt.” %)

Auf dem Weg zur Einheit, der mit Hindernissen (iberst ist, die nur die Macht des Herrn
iiberwinden kann, obliegt uns Katholiken eine doppelte Verantwortung: Wahrheit und
Liebe — Wahrheit, die nicht verdunkelt noch falsch dargestellt werden darf, und Liebe,
die sorgfiltig sucht, die Wahrheit leuchten zu lassen, ohne die Liebe zu verletzen.
Hier haben die Worte des Heiligen Vaters Paul VI. einen besonders aktuellen Klang:
+Wir wiinschen, dal man die wahre Natur und die Bedeutung der der Mutter Gottes
geschuldeten Verehrung mit Klarheit auseinanderlegt, besonders in jenen Gebieten, wo
viele von uns getrennte Briider leben, und zwar in einer solchen Weise, dal} jeder, der
sich aulerhalb der Kirche befindet, deutlich versteht, daBl die Verehrung der Mutter
Gottes sich nicht auf sie selber griindet, sondern daf sie als eine Hilfe anzusehen ist,
die kraft ihrer eigenen Natur die Menschen zu Christus fiihrt und sie durch das Band
der Liebe im Heiligen Geiste mit dem ewigen Vater im Himmel verbindet.” **)

Diese Sorge, der man den Namen ,6kumenische” beigelegt, und der die Kirche in einem
Konzilsdekret %) feierlich Ausdruck gegeben hat, wird in den folgenden Worten zu-
sammengefalit: ,Die Kirche wird auf dem Weg ihrer Pilgerschaft von Christus zu dieser
dauernden Reform gerufen, deren sie allezeit bedarf, soweit sie menschliche und ir-
dische Einrichtung ist; was also je nach den Umstinden und Zeitverhiltnissen im sitt-
lichen Leben, in der Kirchenzucht oder auch in der Art der Lehrverkiindigung — die vom
Glaubensschatz selbst genau unterschieden werden mul - nicht genau genug bewahrt
worden ist, muf deshalb zu gegebener Zeit sachgerecht und pflichtgemiR erneuert
werden.” %) Das Konzil hat dieses Prinzip auf die Lehre (ber die Mutter Gottes an-
gewandt mit der eindringlichen Empfehlung an die Diener des Wortes: ,Sorgfiltig
sollen sie vermeiden, was in Wart, Schrift oder Tat die getrennten Briider oder jemand
anders beziiglich der wahren Lehre der Kirche in Irrtum fiihren kdnnte.” 1)

Ich méchte nicht sagen, daB diese Direktiven vor der Zeit des Il. Vatikanischen Konzils
ihrem Geiste nach unbekannt gewesen wiren; dies zu behaupten wire ungerecht. Doch
hier und dort, besonders in den Lindern romanischer Tradition, kénnte der Verehrung
der Mutter Gottes ein neuer Glanz hinzugefiigt werden, wenn &fter und mit groBerer
Tiefe tiber die Bande, die sie mit Christus verbinden, ,durch den alle Dinge sind” ),
gesprochen wiirde.

4. Maria und die Kirche

Die Anordnung der Vorsehung, kraft deren die Geschopfe mit dem Heilswerk nach Art
und Grad verschieden verkniipft sind, verwirklicht sich im Falle der Mutter des mensch-
gewordenen Wortes auf eine besondere und einzigartige Weise. Kein Christ kann leug-

12) Vgl. Dekret {iber den Ukumenismus, Nr. 3
13) Osservatore Romano, a, a. O.

14) Das Dekret iiber den Ukumenismus

15) Dekret iiber den Ukumenismus, Nr. 6

16) Dogm. Konst. iiber die Kirche, Nr. 67

17) Kol 1,15,
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nen, daR die Tatsache der Erwdhlung Marias durch Gott, damit sich in ihrem Schobe
das Geheimnis der Menschwerdung vollziehe, Maria in einem auRergewdhnlichen Mabe
mit der Heilsékonomie verbindet. ,Indem sie Christus empfing, gebar und nahrte, im
Tempel dem Vater darstellte und mit ihrem am Kreuz sterbenden Schn litt, hat sie beim
Werk des Erlésers in durchaus einzigartiger Weise in Gehorsam, Glaube, Hoffnung
und brennender Liebe mitgewirkt zur Wiederherstellung des iibernatiirlichen Lebens
der Seelen. Deshalb ist sie uns in der Ordnung der Gnade Mutter.” 18) Das Verhiltnis
der Jungfrau zu Christus ist auch fiir Marias Rolle hinsichtlich der Kirche konstitutiv.

Es ist nicht moglich, hier eine, wenn auch nur summarische, Darstellung der verschiede-
nen unterschiedlichen und gleichzeitig sich erginzenden Gesichtspunkte zu geben, die
die Beziehungen Marias zur Kirche beleuchten. Es sei uns nur erlaubt, in Erinnerung
zu rufen, daf sie, wie das Konzil in dem oben schon zitierten Text sagt, eine miitterli-
che Sendung erfiillt, sowohl gegeniiber den Christen als auch gegeniber allen Men-
schen, insofern sie berufen sind, an den Reichtiimern der Erlésung teilzunehmen. Die-
se Sendung ist es, die sie zu dem Titel ,Mutter der Kirche” berechtigt, mit dem der
Heilige Vater sie beim Abschlu der dritten Sitzungsperiode des Konzils begriiBte. ')
Diese Mutterschaft in der Ordnung der Gnade unterscheidet sich von der heilbringen-
den Wirksamkeit, die Christus in seiner Kirche durch die hierarchischen Dienste aus-
iibt. Es ist nicht so, als ob die Jungfrau vollkommen auBerhalb der Heiligung stinde,
die aus der sakramentalen Wirksamkeit kommt; vielmehr liegt ihre Wirksamkeit nicht
auf der sakramentalen, und also nicht auf der hierarchischen Ebene als solcher. Das be-
deutet keine Minderung der erhabenen Wiirde Marias, weil sie, ,wie schon der heilige
Ambrosius lehrte, der Typus der Kirche unter der Riicksicht des Glaubens, der Liebe
und der vollkommenen Einheit mit Christus” ist. *) Niemand aber kann bezweifeln,
daR diese Ordnung die héchste Ordnung der Kirche ist, wie der hl. Paulus im Hohen
Lied der Liebe erklart. ) Der Heilige Vater beleuchtet diese Wahrheit, wenn er in seiner
schon erwihnten Ansprache sagt: ,Die Kirche wird nicht nur durch ihre hierarchische
Organisation, durch die heilige Liturgie, durch die Sakramente und die Vielfalt ihrer
Institutionen konstituiert. Die Hauptquelle ihrer Wirksamkeit, durch die sie die Men-
schen heiligt, liegt in ihrer mystischen Einheit mit Christus, einer Einheit, von der wir
uns nicht vorzustellen vermdgen, daf sie jener fremd sei, die die Mutter des mensch-
gewordenen Wortes ist, und die Christus sich bei der Bewirkung unserer Erldsung innigst
aneinte.” ®) Die Aufgabe Marias in der Kirche besteht darin, immerwihrend in Erinne-
rung zu rufen, was den héchsten Wert des kirchlichen Lebens ausmacht: die Liebe. Auf
dieser Ebene haben alle, die zum Volk Gottes gehdren, einen Anspruch auf die miitter-
liche Wirksamkeit Marias, ob sie nun eine hierarchische Funktion ausiiben oder nicht.
Doch bleibt die Rolle Marias in Beziehung zur Kirche nicht auf ihre Mutterschaft be-
schriinkt. Sie ist auch unsere Schwester, wie Paul V1. sie nennt, ) Das Konzil nennt
sie ein ,iiberragendes Glied der Kirche” ) um die enge Verbindung Marias zu dem

18) Dogm. Konst. iiber die Kirche, Nr. 61
19) Osservatore Romano, a. a. O.

20) Dogm. Konst. {iber die Kirche, Nr. 63
21) vgl. 1 Kor, 13, 1—13

22) Osservatore Romano, a. a. O.

23) a. a. O.

24) Dogm, Konst. iiber die Kirche, Nr, 53
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ganzen Geschlechte Adams zu kennzeichnen. ,Uberragendes Glied”, weil in ihr sich auf
personale Weise die Existenz der Kirche selbst verwirklicht kraft des vollkommenen
Triumphes Gber das Reich der Siindle, den Gott ihr schon seit ihrer Unbefleckten Emp-
fingnis gewdhrte kraft einer unvergleichlichen Gnade, deren Weite nicht nur personlich
auf die Gottesmutter bezogen ist, sondern eine prophetische Dimension fiir die Kirche
hat. Nicht nur am Anfang ihres Daseins hat Maria eine enge Beziehung zur Kirche.
Durch ihr ganzes Leben, das wie ein kontinuierliches Echo auf ihr anfingliches Fiat ist,
ist sie mit ihrer Treue das ideale Urbild der Treue des Gottesvolkes. lhre Auserwihlung
zur Jungfrau-Mutter ist ein tiefer Widerhall der Treve in der Offenbarung des Alten
Bundes. Thre Armut, die das Magnifikat uns nicht als etwas bloB von ihr Hingenom-
menes, sondern wirklich Geliebtes anzeigt, stellt sie in die Tradition jenes Teiles von
Israel, der seine Heilshoffnung einzig auf den Herrn setzte.

Vor allem aber erscheint Maria solidarisch mit der Kirche in ihrem Glaubensleben. Wie-
derholte Male betont der Konziltext den Glauben Marias, der ein Glaube war, der
auch Zeiten der Dunkelheit durchwandern mufite *), gleichsam um uns verstindlich
zu machen, dall diese Dunkelheiten, die uns so viel Leid bereiten kénnen, unzertrenn-
lich zu unserem Pilgerstand im Glauben gehdren *), und daR wir alle sie erfahren miis-
sen, bevor wir den Herrn von Angesicht zu Angesicht schauen werden.

Die Aufnahme Marias in den Himmel stellt eine besondere Typologie dar. In diesem
neuen Zustand wird uns die endgiiltige Frucht der Gnadengaben gezeigt, mit denen
Gott die bereicherte, die seine Mutter sein sollte. Schon vor der Wiederkunft des
Herrn schenkte er ihr die wunderbare Angleichung an die Herrlichkeit des auferstan-
denen Christus, worin die Vollendung der Eingliederung in ihn besteht. Aber der Zu-
stand der Jungfrau seit ihrer glorreichen Himmelfahrt ist auch eine Vorverkiindigung
dessen, was dem Volke Gottes zuteil werden wird. In dieser Fiigung des Herrn sehen
wir die antizipierte und personale Verwirklichung der Bestimmung der Kirche.

Von Seiten der Jiinger des Herrn verlangt die miitterliche Titigkeit Marias, dal sie
Gott, der uns in seiner Weisheit durch die Mitwirkung Marias im Heilswerk eine sol-
che Hilfe gab, Vertrauen, Dank und Lob entgegenbringen, und daB sie gleichzeitig
Maria, die ihre von Cott empfangene Sendung mit ganzer Treue annimmt und
ausfithrt, mit dhnlichen Empfindungen begegnen. lhre Solidaritit mit uns und die
Wesensziige ihres Lebens auf Erden bilden ein Programm, in welchem unser christliches
Leben, unter dem EinfluR der Darstellung der Kirche in Maria, viel Licht und ein ganz
authentisches Kriterium des Handelns finden kann.

Wenn die Einheit zwischen Christus und der Kirche sich in der Ordnung der Heilspline,
die Gott mit der Menschheit hat, verwirklicht ), so weist die Beziehung Marias zum
Heilsplan eine enge Analogie zu der Rolle der Kirche auf. Im Anschluf an die Kirchen-
viter hat das Konzil gesagt, daR Maria das Urbild der Kirche ist *®), das heilit, dafB sie
in konkreter und personaler Form das Ideal der kirchlichen Aktivitit und ihres Zieles
reprdsentiert. Darum kann die Vertiefung der Theologie iiber die Mutter Gottes nicht
anders als zu einer tieferen Erkenntnis des Wesens der Kirche fiihren.

25) a. a. O,, Nr. 57

26) a. a. 0., Nr. 58

27) Eph. 5, 21 ff.
28) Dogm. Konst. iber die Kirche, Nr. 63
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Heute, in einem Zeitpunkt der Heilsgeschichte, der sich unter dem offensichtlichen
EinfluR des Heiligen Geistes durch ein klareres und aktiveres BewulRtsein vom Wesen
der Kirche und der personlichen Sendung eines jeden ihrer Glieder auszeichnet, wird
der mitterliche EinfluR Marias dazu beitragen, daf die Kirche in den Ziigen ihres
Lebens wahrnimmt, wozu sie selbst immerfort vom Herrn berufen ist.

5. Finige Folgerungen fir die Seelsorge

Zum Abschlu dieser Worte méchte ich einige Elemente, die Gott uns iiber die Kirche
in Maria offenbart, unterstreichen. Ich will nicht behaupten, daB sie die einzigen oder
etwa die wichtigsten seien, aber mir scheinen sie in der jetzigen Stunde lebenswichtig,
in diesem konkreten Augenblick, in den die Vorsehung die Kirche gestellt hat, und in
der sie ihren Heilsauftrag erfillen mub.

a) Die Gottesmutterschaft umschlieft fiir Maria eine personliche Gnade und eine Gna-
de zur Mitwirkung an der Erldsung der iibrigen Menschheit. Es ist einleuchtend, daf
es in der Mutter Gottes zwischen ihrer persénlichen Erlésung und ihrem apostoli-
schen Engagement keine Trennung oder Willkiir geben kann. Diese Lehre ist sehr
zeitgemil am Ende einer Epoche, in welcher der Individualismus in der Kirche nicht
wenig Schaden angerichtet hat. Es ist nicht moglich, von der Erlésung eines Gliedes
Christi zu sprechen, ohne daB diese in der einen oder anderen Form die Mitwirkung
an der Erlésung der Anderen miteinschlieBt. Ebenso wenig laBt sich eine Arbeit fiir
die Erlosung der Anderen vorstellen, die nicht eine wachsende und warmgliubige
Annahme der personlichen Erlésung mit sich bringt.

b) Maria hatte und hat in der Heilsgeschichte, was man eine ,offizielle Aufgabe” nen-
nen kann. Sie gehorte und gehért nicht zum hierarchischen Priestertum, vielmehr ist
ihre Aufgabe von eigener Art. Die erhabene Heiligkeit, mit der Gott Maria bereicherte
und die sie annahm, bewirkte in in ihr ein wunderbares Gleichgewicht zwischen
ihrer offiziellen Aufgabe und ihrer persénlichen Hingabe in Gnade und Liebe an die-
se Aufgabe. Die Rolle Marias — die héchste, zu der Gott eine Kreatur hat rufen wollen
— ist eine Rolle, in welcher der Primat des Geistes aufleuchtet. Maria zeigt uns, in-
wiefern der Dienst, den die kirchlichen Amishandlungen leisten sollen, sich nichtohne
Heiligkeit realisieren kann. Nicht selten miissen die institutionellen Aspekte der Kir-
che verteidigt werden, und zwar gerade dann, wenn die Verteidigung durch eine
echte Heiligkeit nicht unnétig gemacht wird.

o) Das Leben Marias schenkt der Kirche noch ein anderes Licht. Sie hat mitgewirkt an
der Menschwerdung des Wortes; mit anderen Worten: an dem, was wir die ,Be-
grenzung des Wortes” nennen konnen. Indem das Wort Materie annahm, wollte es
freiwillig gewisse Grenzen annehmen, und nicht nur die Raum-Zeit-Grenzen, die
dem Kosmos eigen sind, wie groB er auch ist, sondern die ganze Skala der menschli-
chen Grenzen, wie sie sich darbieten in den Formen des sozialen Zusammenlebens,
in dem sein Leben sich abspielen sollte. Von Zeit zu Zeit erhebt sich in einigen Glie-
dern der Kirche eine gewisse Ablehnung gegen dieses Gesetz der Menschwerdung
oder Begrenzung. Man will nicht die Méglichkeit, und noch weniger die Rechtmalig-
keit zugeben, daf der Geist sich in eine bestimmte Begrenzung einfiigen soll, als ob
der Geist nicht fihig wire, alle Begrenzungen zu vereinigen, und als ob die Hinde
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.Gottes den Begrenzungen des Kosmos und des Menschen fremd wiren. Es ist das
eine Art von modernem Doketismus, der aus dem immer wieder im menschlichen
Denken und Handeln neu entstehenden Dualismus entspringt. Maria lehrt uns etwas
anderes: die Verehrung des Werkes Gottes in der Materie und die Annahme des
Geistes in inkarnierter Form. Hinter der Ablehnung jeglicher Norm und dem stindi-
gen Selbstherrlichkeitsanspruch verbirgt sich oft eine tiefe Unkenntnis des Gesetzes
der Inkarnation. In der Jungfrau Maria lernt die Kirche die Liebe zum Konkreten und
Begrenzten, die ein grundsitzliches Hindernis fiir den Stolz ist.

d) Die Sendung Mariens kam von oben. Sie hat nicht sich selbst eine Sendung gegeben,
sondern sah sich plétzlich vor eine unbegrenzte Perspektive gestellt, die als eine
normale Reaktion die Frage ausloste: ,Wie soll das geschehen?” *) So ist auch die
Sendung der Kirche. Die Hierarchie und die Kirche finden sich immer wieder vor das
Unerwartete gestellt. Es ist nicht méglich, alles zu planen. Die Stunde Gottes ist
geheimnisvoll, wie sie es fiir Maria war. Daher gibt es eine Pflicht, die Zeichen der
Zeit zu befragen, um durch sie die Stunde Gottes zu erkennen. Und weil ihre Sen-
dung von oben kam und sie es so anerkannte, war die Haltung Marias immer de-
miitig. Aber diese Demut wirkt sich fiir das Ergebnis nicht nachteilig aus, ganz im
Gegenteill Auf der Grundlage von Taten, die, materiell gesehen, unbedeutend sind,
wird das ganze Heilsgebdude aufgebaut. Das Kleine anzunehmen, das Demdiitige zu
suchen, sich von den allzu menschlichen Kriterien von Grofe und Macht freizu-
machen, das heifit von Maria das Licht empfangen, das Gott ihr anvertraut hat, da-
mit sie es weitergebe, nicht nur an die einzelnen Christen, sondern an die Kirche als
als ganzes.

Ich komme zum Schluf. In aller Bescheidenheit habe ich etwas dariiber zu sagen ver-
sucht, was das Konzil durch seine Aussagen iiber die Mutter Gottes fiir die Fruchtbar-
keit der Kirche von heute nahelegen will. Ich habe nicht alles gesagt. Andere werden
ihr Wort héren lassen oder haben es schon getan, und so werden wir alle beitragen

zum Woh! der Kirche.
(Ubersetzung aus ,Teologia y Vida”")

29) Lk. 1,34

12



Schonstatt und das Il. Vatikanische Konzil

Von Rainer Moran

Das Ereignis des 1l. Vatikanischen Konzils kann von uns Katholiken nicht genug be-
dacht werden. Das gilt vor allem dann, wenn die Verhandlungen des Konzils in Rom
demnichst abgeschlossen werden und die Kirchenversammlung zu Ende ist. Danach tritt
das Konzil in eine schicksalhafte Phase: in die Phase der Verwirklichung, der Umset-
zung ins Leben — oder in die Phase des Vergessenwerdens. Wir wissen, dal unsere
Zeit sehr vergeRlich ist; selbst tiefgreifende, aufsehenerregende Dinge fallen, sobald
sie der Vergangenheit angehoren, dem Vergessen anheim, sie wirken auf die Menschen
etwa wie ein Film, den man gesehen hat. Auch das Konzil ist dieser Gefahr ausgesetzt,
auch ihm gegeniiber kann man bald zur Tagesordnung iibergehen, und das ware
schlimm, weil die Chance eines Konzils nicht ohne schwerwiegende Folgen versdumt
wird. Die Reformkonzilien des spiten Mittelalters, Konstanz, Basel, Ferrara-Florenz
und das V. Lateranum sind warnende Beispiele. Was auch immer auf ihnen getan und
erreicht wurde, die seit langem anstehende Reform der Kirche, des christlichen Lebens,
kam nicht in Gang; statt dessen kam, und nicht von ungefahr im gleichen Jahr, da das
V. Lateranum geschlossen wurde, die Reformation.

Hier fallt den innerkirchlichen Gemeinschaften, darunter Laiengemeinschaften von der
Art Schonstatts, eine Aufgabe zu, die nicht hoch genug veranschlagt werden kann und
auf Jahre hinaus ihre Aufmerksamkeit beanspruchen muB. Es gilt, das Konzil in dem,
was es tat und wollte, aktuell und wirkkriftig zu erhalten. Die Beschliisse des Konzils
sind ins Leben zu iibertragen und mit Leben zu fiillen. Der vom Konzil begonnene
Dialog mit den Menschen und gegeniiber den Aufgaben unserer Zeit mul weiterge-
fiihrt werden, intensiver noch und umfassender als bisher. Die Katholiken wiiren her-
anzubilden, die dem Zeitalter des II. Vatikanischen Konzils entsprechen und fihig
sind, soweit dies von Menschen abhingt, die durch das Konzil gegebenen VerheiBun-
gen wahrzumachen.

Dabei kénnen die verschiedenen innerkirchlichen Gemeinschaften das Konzil unter dem
ihnen je eigenen Blickwinkel sehen. Stark liturgisch eingestellte, die sich dber den
Durchbruch der liturgischen Bewegung auf dem Konzil freuen, diirfen und werden
sich weiterhin der liturgischen Erneuerung verpflichtet fithlen, wie sie in der Konstitu-

Die Konzilstexte dieses Beitrags werden zitiert nach: Zweites Vatikanisches Konzil, Konstitution
und Dekrete der dritten Session. Lateinisch-deutsche Ausgabe, Verlag Herder, Freiburg, Basel,
Rom, Wien 1965
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tion Uber die heilige Liturgie vorgezeichnet ist. Una-Sancta-Kreise werden sich ver-
stirkt fiir die vom Konzil aufgezeigten dkumenischen Anliegen einsetzen. Fiir die
Gruppen der Bibelbewegung diirfte die ausgesprochen biblische Fundierung und
Orientierung der Konzilsverlautbarungen Genugtuung, Antrieb und Aufgabe in einem
sein. Man kann nur wiinschen, daB méglichst viele innerkirchliche Gemeinschaften auf
diese Weise im Konzil ,ihre Sache” entdecken und so zu verantwortungsvollen Sach-
waltern des Konzils in der nachkonziliaren Zeit werden.

So mégen sich auch die Gemeinschaften des Schénstattwerkes nach dem fragen, was
ihnen, gemif ihrer Eigenart, aus dem Konzil als Aufgabe zufillt. Mit welcher ,Sache”
des Konzils kénnten und sollten sie sich identifizieren, um fiir ihre Lebendigerhaltung
und lebendige Durchfiihrung eine hochgradige Mitverantwortung zu ibernehmen?

Da das Konzil noch im Gange ist und gerade von der letzten Sitzungsperiode noch
Bedeutendes erwartet werden darf, kann die Antwort auf diese Frage zum jetzigen
Zeitpunkt nur vorlidufigen Charakter haben, sie kann nur ein Versuch sein. Dies auch
deswegen, weil die Entscheidung, in welcher Weise die einzelnen Verbdnde und Glie-
derungen des Schénstattwerkes die AnstéBe des Konzils konkret aufnehmen, nicht in
einem Zeitschriftenartikel getroffen wird.

1. Vor der Uberlegung, welche Konzilsverlautbarungen in den Gemeinschaften des
Schénstattwerkes ein besonderes Echo finden kdnnten, diirfte es der in ausgeprigter
Weise vom Vorsehungsglauben bestimmten Grundeinstellung des Schénstattwerkes
entsprechen, zunichst einmal die Tatsache des Konzils, die Tatsache, daR in unserer
Zeit ein Konzil einberufen und veranstaltet wurde, im Auge zu behalten. Die Tat-
sache eines Konzils hat, unabhingig von den auf ihm erarbeiteten und beschlossenen
Verlautbarungen, ihr eigenes Gewicht. Dall ein Konzil einberufen wird, daf es statt-
findet, dies allein schon ,bedeutet” etwas, und fiir das rechte Verstindnis eines Kon-
zils kommt es sehr darauf an, diese ,Bedeutung” nicht zu (ibersehen. In der Tatsache
des in unseren Tagen veranstalteten Il. Vatikanischen Konzils darf ein vom Vorse-
hungsglauben geschultes Auge ein Signal, und zwar ein auBergew&hnliches Signal er-
blicken. Konzilien waren immer Rarititen. Im Schnitt kommt auf jedes christliche Jahr-
hundert ein Allgemeines Konzil. Jahrhundertelang, wie in der Zeit nach dem Triden-
tinum, fand Giberhaupt kein Konzil statt, so dal sie schon wegen ihrer Seltenheit den
Charakter des AuBergewéhnlichen, des AuBerordentlichen an sich tragen. AuBerordent-
lich sind sie jedoch noch in einer anderen, wesentlichen Sicht: Sie sind auBerordent-
liche Veranstaltungen des Lehr- und Hirtenamtes der Kirche. Das ordentliche Lehr-
und Hirtenamt der Kirche wird im Konzil auf auBerordentliche Weise titig.

Diesen Charakter des Aulerordentlichen hatte Papst Johannes XXIll. ohne Zweifel klar
vor Augen, als er am 25. Januar 1959, wenige Monate nach seiner Wahl zum Papst, in
St. Paul vor den Mauern seine Absicht kundtat, wihrend seiner Regierungszeit ein
Konzil einzuberufen. Johannes XXIIl. wollte ein deutliches, uniibersehbares Signal ge-
ben. Durch die Einberufung des Konzils wollte er darauf aufmerksam machen, was die
Stunde geschlagen hat, dall wir in einer Weltstunde umwilzender, weitreichender
Wandlungen und Entscheidungen, in einer Zeitenwende leben. Johannes XXIl. war
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nicht der erste Papst, der unter diesem Eindruck stand. Schon seine Vorganger Pius XI.
und Pius XII. hatten entsprechend reagiert; Pius XI. vor allem durch seine Initiativen zur
Einwurzelung der Kirche in den Missionslindern und durch die Lateranvertrige, die
eine anderthalbtausendjihrige Epoche pipstlicher Kirchenstaatspolitik mit ihren Ver-
strickungen zum AbschluB brachten; und Pius XIl. durch den geradezu ibermenschli-
chen Versuch, den weltweiten Problemen der durch den Zweiten Weltkrieg bis ins
Tiefste erschiitterten Menschheit als Einzelner gerecht zu werden. Darum hatte der
Pacelli-Papst, von héchster Verantwortung getrieben, kaum eine Gelegenheit ausge-
lassen, vor Menschen jeder Herkunft und Bildung in einer Unzahl von Audienzen im-
mer wieder die Prinzipien eines menschenwiirdigen, an Gottes Gesetz orientierten Le-
bens und Handelns aufzuweisen. Johannes XXlll. muf die Gréfe des Gegenwartsge-
schehens noch lastender empfunden haben. Das AusmaB der Veranderungen, die heute
vor sich gehen, und die daraus fiir die Kirche resultierenden Aufgaben schienen ihm of-
fenbar so dringlich und gewaltig, daB er — selbst als Papst — dieser Situation nicht allein
begegnen wollte. Alle gottgesetzten Hirten der Kirche sollten sich mit ihm zum Konzil
vereinigen, um schon allein durch die Tatsache ihrer Zusammenkunft, ihre jahrelangen,
miihereichen und intensiven Beratungen erkennen zu lassen, welches Gewicht der
Vikar Christi der gegenwirtigen Weltstunde beimaB.

Diese Stunde war fiir Papst Johannes eine auBergewdhnliche Heilsstunde. Auch das
wollte er durch die Einberufung einer Allgemeinen Kirchenversammlung signalisieren.
Er sah in der Gegenwart eine grofie Chance. In einer Zeitenwende geht ja nicht nur
eine Epoche zu Ende, sondern eine neue zieht herauf, und zumal in den Anfdngen
giner neuen Zeit, wenn ihre Fundamente gelegt werden, tun sich auch fir die Ver-
kiindigung der Frohen Botschaft neue Perspektiven auf. Diese Heilsstunde mit ihren
Chancen wollte der Papst wahrnehmen. Im Konzil sollte die Kraft der Kirche darauf
konzentriert werden, sich auf die Zukunft mit ihren Méglichkeiten einzustellen, den
Sprung an das Ufer der Zukunft erfolgreich zu wagen. Das konnte und kann nur ge-
lingen, wenn das Konzil als Ereignis nicht auf die Konzilsviter allein beschrinkt blieb.
Es mufite eine Angelegenheit aller Katholiken werden und in der ganzen Kirche eine
weltweite Bewegung auslésen. Darum war die Einberufung des Konzils auch ein Signal
an die ganze Kirche. Mit und in den zum Konzil versammelten Bischéfen, ihren Hir-
ten und Lehrern, muBten sich alle Katholiken von dem Gebot der Stunde betroffen
und herausgefordert fithlen.

2. Vorsehungsgliubige Schau nimmt das Konzil nicht nur als das Signal eines Papstes,
der die Zeit richtig diagnostizierte. Dem gliubigen Blick, der Geschehnisse, zumal vom
Rang einer Allgemeinen Kirchenversammiung, auf ihre gottliche Intention hin prift,
enthiillt es sich als Zeichen einer gottlichen Initiative.

Johannes XX!I1. selbst hat den iibernatiirlichen Ursprung der Konzilsidee angedeutet,
die wie ein Blitz iiber ihn kam und das Konzil ankiindigen lieB, ohne daR er vorher
einen seiner Mitarbeiter dariiber konsultiert hatte. Aus dieser Sicht heraus begreift man,
daB der Papst, der bei seiner Wahl immerhin 77 Jahre alt war und, menschlich gespro-
chen, nicht mit einer langen Regierungszeit rechnen konnte, den Mut faBite, das Kon-
zil zu veranstalten. Hier, in der Uberzeugung, nicht einem menschlichen Einfall zu fol-
gen, sondern ein gottgewolltes Werk zu tun, liegt auch die Quelle fiir die Energie

15




und den Optimismus, womit er die Konzilsvorbereitungen vorantrieb und endlich, nach
relativ kurzer Vorbereitungszeit, am 11. Oktober 1962 das Konzil erdffnete.

Der gliubige Katholik darf indessen noch aus anderen Griinden die Sicherheit haben,
daB er es im Konzil mit einer géttlichen Initiative zu tun hat. Werden Papst und Bi-
schofe schon bei der tiglichen, gewdhnlichen Ausiibung ihres Amtes vom Heiligen
Geist geleitet, so gilt das in verstirktem Male, wenn sie alle in ihrer Eigenschaft als die
von Gott bestellten Hirten und Lehrer der Kirche zusammenkommen. Auf einen Au-
Benstehenden mag das Konzil den Eindruck einer blof menschlichen Veranstaltung
machen und nichts weiter als eine Art kirchliches Parlament sein. Fiir den Katholiken
wird im Konzil Gott selber in einer einzigartigen Weise aktiv. Die hollindischen Bi-
schofe legten diese Tatsache ihren Gliubigen zu Weihnachten 1960 so auseinander:
»~Was sich im Leben des Gottesvolkes unter der tiglichen Leitung des in Lehramt, Hir-
tenamt und Herrscheramt wirkenden Weltepiskopats in Gemeinschaft mit dem Papst
mehr oder weniger unbemerkt vollzieht, erhilt auf einem Konzil eine besonders aus-
driickliche Form. Eine Allgemeine Kirchenversammlung ist also eine Konzentration der
sichtbaren Gnadenwirkung des Heiligen Geistes, den das Haupt der Kirche, Christus,
auf uns herabsendet . . . In dieser Beziehung ist das Konzil gleichsam ein Sakrament: ein
heiliges Zeichen des Wirkens des Heiligen Geistes in der Lehrautoritidt und der Hirten-
sorge der Kirche.” In dem, was die auf dem Konzil mit dem Papst vereinten Bischofe
tun, wirkt also Gottes Geist, der Geist Jesu Christi, so dal wir aus dem Glauben die
Uberzeugung haben diirfen, daf der verklirte Herr selbst in den Konzilsvitern zu
uns spricht und die Leitung seiner Kirche ausiibt.

3. Zweifelsohne spielt es fiir die nachkonziliare Zeit eine groRe Rolle, ob die beiden
bisher aufgezeigten Aspekte des Konzils im BewuBtsein der Katholiken méglichst lange
frisch und lebendig bleiben. Elan, Ausdauer und Ernst in der Ausfiihrung der Beschliisse
und Intentionen des Konzils werden wesentlich von der Kraft abhingen, mit der wir
iiberzeugt sind, daf wir uns in einer der groBen Stunden der Welt- und Heilsgeschichte
befinden, und daB die Initiative des Konzils von Gott gewollt, vom Heiligen Geist
inspiriert ist. Ein dritter Aspekt, den Johannes XXIIl. von Anfang an am II. Vatikanischen
Konzil hervorhob, diirfte ebenfalls besondere Aufmerksamkeit verdienen und in den
Gemeinschaften des Schonstattwerkes Beachtung finden: dafl das Konzil an erster Stelle
~ um nicht zu sagen: ausschlieflich - auf eine Erneuerung der Kirche zielt. Der Papst
gehorte nicht zu jenen Katholiken, die das Wort ,Erneuerung” im Zusammenhang mit
der Kirche am liebsten gar nicht in den Mund nehmen, weniger weil es ihnen unan-
gebracht, sondern weil es thnen abtraglich erscheint. In einer Ansprache an die Mitglie-
der und Konsultoren aller Vorbereitenden Konzilskommissionen am 14. November
1960 stellte der Papst die Erneuerung der Kirche unmiiverstindlich als die Aufgabe
des Konzils heraus. Fiir ihn war die Kirche im Sinne des Herrenwortes ,Tut Bufel”
auch die ,Ecclesia semper reformanda”, die zu einer immerwihrenden Erneuerung
gerufene Kirche. Johannes XXIIl. sagte deshalb zu seinen engsten Mitarbeitern in der
Vorbereitung des Konzils: ,Wirklich groRe Dinge — Wir méchten das wiederholen — er-
warten Wir von diesem Konzil. Es will eine Erneuerung der Krifte des Glaubens, der
Lehre, der kirchlichen Disziplin, des religitsen und geistlichen Lebens erreichen und
aulerdem einen grofen Beitrag leisten zur Wiederbefestigung jener Grundsitze der
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christlichen Ordnung, die auch den Fortschritten im biirgerlichen, wirtschaftlichen,
politischen und sozialen Leben Sinn und Ziel geben.”

Man sieht an diesem Text, daB die beabsichtigte Erneuerung in der Deutung Johannes’
XXIIl. nicht nur diesen oder jenen Sektor der Kirche ergreifen sollte, der Papst rief zu
giner Erneuerung auf der ganzen Linie auf. Die Erneuerungsbewegungen, die in ver-
schiedenen Lindern und Bereichen des kirchlichen Lebens wihrend der letzten Jahr-
zehnte aufgebrochen waren, sollten vom Konzil zusammengefalit, vertieft, verdichtet
und in eine die ganze Kirche erfassende Bewegung umgesetzt werden. Zugleich damit
ging es dem Papst um eine Erneuerung von der Wurzel, von der Substanz her. In der
gleichen Ansprache vom 14. November 1960 heifit es: ,In der modernen Epoche einer
Welt mit tiefverinderten Gesichtsziigen . .. handelt es sich um mehr als um den einen
oder anderen Gegenstand der Lehre oder der Disziplin, den man wieder an die reinen
Quzllen der Offenbarung und der Uberlieferung zuriickrufen miifte; es handelt sich
um die Substanz des menschlichen und christlichen Denkens und Lehens . .., die wie-
der zur Geltung und zum Leuchten gebracht werden muB.“ Im Blick auf die Zeit sprach
Johannes XXIII. von einem ,aggiornamento”, einer ,Anpassung”“: die Kirche sollte
mitten in das Leben der heutigen Zeit gestellt, auf die Hohe der Zeit gebracht werden,
um ihre Aufgabe an der Zeit besser erfiillen zu kénnen. Der Papst hatte dabei ein
doppeltes ,aggiornamento” vor Augen: eine ,Anpassung” der kirchlichen Lehre und
eine ,Anpassung” des christlichen Lebens. Die in sich unverinderliche Glaubenshinter-
lage, der Schatz der Offenbarung war neu zu {iberdenken. Es genugte nicht mehr, die
Glaubenswahrheiten in den Formen und Formeln vergangener Jahrhunderte auszuspre-
chen; es muBte versucht werden, sie neu und so zu fassen, so daB sie in Begriffen und
Bildern gekiindet werden kénnen, die der moderne Mensch verstehen kann. Uber al-
lem aber kam es Papst Johannes auf die Erneuerung des christlichen Lebens an. Darum
gab er dem Konzil die entschieden pastorale, seelsorgliche Ausrichtung. Oberste Richt-
schnur fiir die Verhandlungen des Konzils sollte das Heil der Seelen sein, das heiBt:
die Férderung des christlichen Lebens in den Seelen, wie es die gegenwadrtige Heils-
stunde verlangt. Dogmatische Verlautbarungen, Mafnahmen zur Umgestaltung der
Liturgie, Normen fiir das sittliche Verhalten, Reformen der kirchlichen Disziplin
durch das Konzil sollten die Voraussetzungen schaffen fiir eine neue Verkdrperung
der christlichen Existenz. Als schonste Frucht des Konzils erhoffte sich der Papst eine
erneuerte Kirche, die ,ohne Flecken und Runzel” erstrahlt und so in unserer Zeit die
in Christus erschienene Giite und Menschenfreundlichkeit Gottes bezeugt, und erneu-
erte Christen, die ,iiberallhin die Fiille der christlichen Liebe verbreiten” (Ansprache
Johannes' XXilIl. bei der Er6ffnung des Konzils am 11. Oktober 1962).

1.

Unter den bisher verabschiedeten Konzilsdokumenten kommt der dogmatischen Kon-
stitution iiber die Kirche ohne Frage ein besonderer Rang zu. Von ihr diirften auch -
das kann man mit gutem Grund vermuten — die Gemeinschaften des Schonstattwerkes
am stirksten angesprochen werden, und zwar vor allem durch zwei Aspekte, die in der
Konstitution eine Art Schliisselstellung innehaben: durch die stark herausgestellte Sicht
der Kirche als ,Volk Gottes” und durch die neugewonnene Auffassung von der Ka-
tholizitit der Kirche.
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1. Das Thema Kirche, die Klirung des Selbstverstindnisses der Kirche gehorte zu den
wichtigsten Aufgaben des Konzils. Schon bald nach der Ankiindigung des Konzils durch
Papst Johannes schrieb der Bonner Theologe Hubert Jedin in seiner ,Kleinen Konzilien-
geschichte”: ,Keine Glaubenswahrheit verlangt in unserer ,Zeit der Kirche’ so sehr nach
einer Prédzisierung wie der Kiichenbegriff” (5. 130). Und die hollindischen Bischéfe
wiinschten in ihrem gemeinsamen Hirtenbrief tiber das Konzil 1960 mit an erster
Stelle, daB eine ,richtige, aus dem Glauben hervorgehende Auffassung von der Struk-
tur der Kirche” auf dem Konzil erarbeitet wiirde.

Die Antwort, die das Konzil auf die Frage nach der Kirche in der am 21. November
1964 approbierten Konstitution gegeben hat, ist eindrucksvoll und wird ihre volle Be-
deutung erst im Laufe der Zukunft enthiillen. Sie zeichnet sich dadurch besonders
aus, daB sie die Offenbarung, die Bibel sprechen lilit, wodurch sie eine grolie Zeit-
nihe gewinnt. Ein biblischer Begriff vor allem hat in der Konstitution eine zentrale
Stellung erhalten: die Kirche als Volk Gottes. Mit dem hl. Cyprian sagt das Konzil im
1. Kapitel der Konstitution kurz und wuchtig: Die Kirche ist ,das von der Einheit des
Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes her geeinte Volk” (Nr. 4, 5. 11). In
Erginzung zu der Wahrheit von der Kirche als dem mystischen Leib Christi, die das
Thema der Enzyklika Pius’ Xil, ,Mystici Corporis” aus dem Jahre 1943 gewesen war,
wird damit ein Begriff hervorgeholt und auf den Leuchter gestellt, der einfach und
eindringlich, aber auch gehaltvoll und tief ist. Was umschlieft dieser bildhafte Begriff
im einzelnen? Was aus seinem reichen biblischen Gehalt hebt das Konzil besonders
hervor?

Am Anfang des 2. Kapitels bezeugt die Konstitution, daf Gottes Wohlgefallen zu aller
Zeit und in jedem Volke auf jedem ruht, der ihn fiirchtet und gerecht handelt. Gott
liebt alles, was er geschaffen hat. Dann trifft die Konstitution eine fundamentale Fest-
stellung von grofer Tragweite: GemiR seinem Wohlgefallen will Gott sein Werk der
Rettung und Heiligung nicht an den Menschen je einzeln, ,unabhéingig von aller wech-
selseitigen Verbindung” ausfithren, sondern in Gemeinschaft. ,So hat er sich” - zu-
nichst im Alten Testament — ,das Volk lsrael zum Eigenvolk erwihlt”; im Neuen und
Ewigen Bund sodann ,hat er sich aus Juden und Heiden ein Volk berufen, das. .. das
neue Gottesvolk bilden sollte” (Nr. 9, S. 21 und 23), das Gottesvolk der Kirche. Dieses
Volk hat er nicht nur wie alle Menschen aus Liebe geschaffen, er hat es aus grofierer,
aus einer einzigartigen Liebe neugeschaffen. Es ist seine neue Schopfung, seine Lie-
besschépfung in besonderer Weise. Um dieses Volk hat er geworben durch seinen
Sohn, den er in die Welt sandte. Christus hat es in seinem Blute erworben (Nr, 9, S, 23).
Gott hat dieses Volk wiedergeboren durch sein lebendiges Wort, aus dem Wasser
und dem Heiligen Geiste (a. a. O.) und jedem Glied dieses Volkes von seinem Leben
mitgeteilt (Nr. 7, S. 15). So ist dieses Volk ausgezeichnet durch die Wiirde und Freiheit
der Kinder Gottes (Nr. 9, S. 23). Mehr noch: es ist ein geheiligtes Volk, von Christus
»zum Kdnigreich und zu Priestern fiir Gott und seinen Vater gemacht” (Nr. 10, S. 25).
Auf dieses Volk zielen die Gedanken, die Heilsratschliisse Gottes von Ewigkeit. Es ist
das messianische Volk (Nr. 9, S. 23), das Volk der Heilszeit und Endzeit, in dem die
Zeiten erfullt werden (Nr. 7, 5. 13). Gott hat mit ithm einen unaufléslichen Bund ge-
schlossen. Der Bund mit dem Gottesvolk des Alten Testamentes horte einmal auf,
er war nur vorldufig und Vorbild fiir den Neuen und Ewigen Bund, der durch die
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Heilstat Christi bewirkt wurde. Dieses Volk wird in Ewigkeit sein Volk bleiben: am
Ende der Welt wird es in Herrlichkeit vollendet, wenn ,alle Gerechten von Adam an,
von dem gerechten Abel bis zum letzten Erwdhlten in der universalen Kirche beim
Vater versammelt werden” (Nr. 2, S. 9).

Diesem Volk wendet Gott seine iiberschwengliche Liebe zu. Esist die Pflanzung, die Gott
sich angelegt hat und mit aller Hingabe umsorgt; der auserlesene Weingarten, den er
pflegt, damit er gute Trauben hervorbringt. Gott ist der Fiihrer, der Hirt seines Volkes,
der es niemals im Stich 148t, vielmehr sein Leben fiir die Schafe hingibt (Nr. 6, 5. 13). In
seinem Volke sieht er seine Braut, die er immerfort ndhrt und hegt und mit himmli-
schen Giitern iiberreich beschenkt, aus einer Liebe, die alles Einsehen iibersteigt (Nr.
6, S. 15).

Das zu Eigen erworbene und in ewigem Biindnis mit ihm vermihlte Volk wird von Gott
~urn Partner in seinem Heilswerk erwihlt, er hat es angenommen zum Werkzeug der
Erlésung und sendet es hinaus, Licht der wWelt und Salz der Erde zu sein (Nr. 9, 5. 23).
Seine Bestimmung ist, als Gemeinschaft des Lebens, der Liebe und der Wahrheit fiir
das ganze Menschengeschlecht die unzerstorbare Keimzelle der Einheit, der Hoffnung
und des Heils zu sein, damit das Gottesreich sich auf der ganzen Welt ausbreite, bis
es bei der Wiederkunft Christi durch Gott seine Vollendung und Fiille findet (a. a. O.).
Der klassische Text der Heiligen Schrift, der alle diese Aussagen der Kirchenkonstitution
des Konzils iiber das Volk Gottes zusammengefaBt enthalt, ist 1 Petrus 2, 9-10: ,lhr
aber seid ein auserwihltes Geschlecht, eine kénigliche Priesterschaft, ein geheiligtes Volk,
ein Volk, das erworben wurde, um die GroBtaten dessen zu verkiinden, der euch aus der
Finsternis in sein wunderbares Licht berufen hat. Einst wart ihr ein Nicht-Volk, jetzt
aber seid ihr Gottes Volk; die ihr kein Erbarmen fandet, habt jetzt Erbarmen gefun-
den.” Natiirlich wird dieser Text von der Konstitution ausfiihrlich zitiert (vgl. Nr. 9,
S. 23).

Dafk der Begriff der Kirche als Volk Gottes so stark in den Vordergrund geriickt wur-
de, hat allgemein Beifall gefunden, unter anderem deshalb, weil er einen besseren An-
satzpunkt fiir die nihere Bestimmung der Zugehorigkeit zur Kirche bietet, die im
6kumenischen Dialog eine wichtige Rolle spielt. Zweifellos aber hat er seine néichste
und gréfte Bedeutung, auf die es die Konzilsvéter auch an erster Stelle abgesehen ha-
ben, fiir die Kirche selbst und fiir die Erneuerung des christlichen Lebens in der heutigen
Zeit. Was der Begriff der Kirche als Volk Gottes im einzelnen zum Inhalt hat: daf die
Mitgliedschaft in der Kirche auf besonderer persénlicher Berufung beruht, die aus Gottes
freier Gnade und Liebe ergeht; daR sie Auszeichnung und Erwihlung ist und Ge-
meinschaft mit dem dreifaltigen Gott und untereinander bedeutet; schlieBlich dal® sie
nicht nur fiir den einzelnen Katholiken von Belang ist, sondern iiber das Schicksal
und die Vollendung der Menschheitsfamilie und der Schopfung insgesamt entschei-
det, ,die mit dem Menschen innigst verbunden ist und durch ihn ihrem Ziel entgegen-
geht” (Nr. 48, S. 93): all dies ist im BewuBtsein der heutigen Katholiken auf Grund
einer lange von Individualismus und Ethizismus geprdgten Einstellung nur schwach
oder gar nicht entwickelt. Zugleich aber sind es diese Inhalte des Volk-Gottes-Begriffes,
die in den Katholiken von heute zu neuer Kraft erweckt werden miissen, wenn die
Kirche ihrer Sendung und dem Anruf der Zeit gewachsen sein soll.
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Es ist daher keine kleine Aufgabe, wenn die Gemeinschaften und Gruppen des Schén-
stattwerkes der vertieften Aneignung des Kirchenbegriffes vom Volk Gottes ihre be-
sondere Aufmerksamkeit widmen. Es geht dabei um Mithilfe bei der Schaffung und
Ausbreitung einer Mentalitit unter den Glidubigen, die zuinnerst von der dankbaren
Wertschitzung der gnadenhaften Erwihlung durch Gott, vom Vertrauen in die Fiithrung
und in die unverbriichlich-sorgende Treue des gottlichen Bundespartners sowie von
der Solidaritit untereinander, mit allen Menschen und der menschlichen Geschichte
geformt ist,

2. Der zweite Aspekt der Konzilskonstitution iiber die Kirche, der in der Schénstatt-
familie auf eine mehr als durchschnittliche Aufnahmefreudigkeit treffen diirfte - er
durchwirkt neben der Konstitution iiber die Kirche auch die Dekrete iiber die katholi-
schen Ostkirchen und den Okumenismus auferordentlich stark -, ist das, was man
vielleicht die Wiederentdeckung der Katholizitit der Kirche nennen kann. Diese Wie-
derentdeckung hiingt sehr eng mit dem neuerarbeiteten Selbstverstindnis der Kirche
als Volk Gottes zusammen. Die Kirche hat sich auf dem Konzil gedffnet. Sie hat die
Not und die Fragen der gesamten Menschheit zu sich hereingelassen. Sie hat sich auf-
geschlossen fiir die Werte unserer Zeit, ob sie nun von der Wissenschaft, der Wirt-
schaft, der Technik oder aus dem politischen oder kulturellen Bereich stammen. Bei
dieser Offnung, der Weitung ihres Blicks ist sie ihrer universalen Sendung und Verant-
wortung innegeworden. Sie hat ferner auf der Kirchenversammliung die Tatsache der
nicht-katholischen christlichen Kirchen und Gemeinschaften zur Notiz genommen, nicht
negativ-verurteilend wie frither, sondern im BewuBtsein, daf sie in vielfacher Weise
mit ihnen verbunden ist (Nr. 14, S. 33). In dem Dekret iiber die katholischen Ostkirchen
verkiinden die Konzilsviter, da ,katholisch” keineswegs nur ,romisch-katholisch” zu
heifen braucht. Die wiedererstarkte Kenntnis von den ,logoi spermatikoi”, den iiber
die ganze Welt ausgestreuten gbttlichen Samenkérnern, 186t die Kirche wieder mehr
als bisher bereit werden, ohne Engherzigkeit den kulturellen und religidsen Giitern der
nicht-christlichen Vélker gegeniiberzutreten, wissend, daB Gutes und Wahres sich iiber-
all findet (Nr. 16, S. 35).

Hier meinen wir aber nicht so sehr die Wiederentdeckung der Katholizitdt der Kirche
nach aufen, sondern nach innen, in der Kirche selbst, Die Kirche hat auf dem Konzil
ihren inneren Reichtum besser in den Blick bekommen. Sie hat eine Verengung und
Fixierung durchbrochen, die durch eine einseitige Schau der Kirche als hierarchisch-
klerikal verfaBter Institution bedingt war. Nach der Konzilskonstitution iiber die Kirche
kann man die Kirche nicht mehr bloR als den ,Felsen” betrachten, der unbeweglich
und unverinderlich in der Flut der Zeiten steht. Sie setzt sich nicht nur aus Fihrern
und Gefiihrten zusammen, aus wenigen, die etwas zu sagen haben, und einer {ber-
wiltigenden Mehrheit, die schweigend zuhort. Das Volk Gottes ist kein unférmiger
Haufe, sondern auBerordentlich reich gegliedert, eine Einheit in Vielfalt. Die Kirche
ist wie die Braut des Psalms 44 ,in bunte Pracht gehiillt”. Sie wird sich in einem lange
nicht gekannten MaBe ihrer Vielfalt und Vielgliedrigkeit bewuBt, freut sich iiber sie
und sieht in ihr eine Chance.

Die innere Katholizitit geht einem fiirs erste auf, wenn man sieht, daf die Konstitu-
tion mit groRer Selbstverstindlichkeit von ,Kirchen in der Kirche” redet. In der Num-
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mer 23 der Konstitution iiber die Kirche zum Beispiel werden die Ditzesen zunichst
Teilkirchen” der einen ,Gesamtkirche” genannt. Dann aber wird schon im ersten
Abschnitt davon gesprochen, dak die einzelnen Bischdfe ,je ihre Kirche...
im Band des Friedens, der Liebe und der Einheit” darstellen. Am Ende des zweiten
Abschnittes der gleichen Nummer lautet ein Text: ,Indem sie (die Bischofe) ihre
eigene Kirche als Teil der Gesamtkirche recht leiten, tragen sie wirksam bei zum
Wohl des ganzen mystischen Leibes, der ja auch der Leib der Kirchen ist”
(S. 49). Vorher schon, wo die Konstitution von der Verpflichtung der Kirche zur Ver-
kiindigung der Frohen Botschaft spricht, heiRt es: ,Unabldssig fahrt sie darum fort,
Verkiinder auszusenden, bis die neuen Kirchen voll errichtet sind.” (Nr. 17,
S. 37) Und nicht nur die Didzesen, sondern die Orts- und Pfarrgemeinden kdnnen wie
das ganze Volk Gottes den auszeichnenden Namen ,Kirche Gottes” tragen (Nr. 28.
S. 63). Auch ist jede christliche Familie ,eine gleichsam hausliche Kirche” (Nr. 11,
S. 27).

Diese Benennung der Bistums-, Orts- und Hausgemeinden als Kirchen ist keine leere
Namensverleihung. Sie ist Bezeichnung einer Wirklichkeit. Vor allem die Diézesen,
aber auch die Pfarreien tragen den Namen ,Kirche” zu Recht, weil das, was Kirche
wesentlich ausmacht, in ihnen verwirklicht ist: ,Sie sind ndmlich je an ihrem Ort
das von Gott gerufene neue Volk im Heiligen Geist und in reicher Fulle” (Nr. 26,
S. 55). In ihnen werden die gottgesetzten heiligen Handlungen vollzogen, die fiir die
Kirche konstitutiv sind: ,Durch die Verkiindigung der Frohbotschaft” werden ,die
Gliubigen versammelt” und es ,wird das Mysterium des Herrenmahls begangen”
(a. a. O.). ,In diesen Gemeinschaften, auch wenn sie oft klein und arm sind oder
in der Zerstreuung leben, ist Christus anwesend” (a. a. O.). Eine Betrachtungsweise,
die in ihnen nichts weiter als untergeordnete Verwaltungsbezirke einer riesigen Orga-
nisation sieht, in denen nur ausgefiihrt wird, was die Zentrale anordnet, ist vdllig
unzureichend. Sie sind, unbeschadet ihrer Zugehorigkeit zur groBen Gesamtkirche,
eigenstindige Lebensgebilde, wie auch der Bischof an der Spitze seiner Kirche nicht
Stellvertreter des rémischen Bischofs, sondern Stellvertreter Christi ist (Nr. 27, 5. 57).
Als Teile stellen sie das Ganze dar, sie sind zugleich das Ganze. Die eine, heilige,
katholische und apostolische Kirche ist zugleich eine Gemeinschaft von durchaus
unterscheidbaren und unterschiedlichen Kirchen. Sie ist damit ein Gefiige von leben-
digen Kriften, ein Organismus, um den es umso besser bestellt ist, je mehr die Ein-
zelkirchen sich als Triger, als Subjekte der Kirche fiihlen.

Die innere Katholizitit der Kirche, der ihr von Gott geschenkte vielgestaltige Reichtum
wird noch weiter ans Licht gehoben, wo das Konzil mit der Heiligen Schrift von den
verschiedenartigen Gaben, den Charismen, spricht, mit denen Gott sein Volk ausstattet.
Infolge geschichtlich bedingter Umstiinde wurde in den letzten Jahrhunderten in der
Kirche von den Charismen, aufler von denen der Amtstriger, mehr und mehr ge-
schwiegen. Nicht selten — und noch auf dem Konzil — wurde die Meinung geduBert,
daR die Charismen als besondere Gunst Gottes auf die Urkirche beschrinkt gewesen
seien. Das Konzil glaubte, nicht zuletzt angesichts der Anforderungen unserer Zeit
an die Kirche, dieses Schweigen brechen zu sollen, damit das Potential, das der
Kirche in den mannigfaltigen Gaben ihrer Glieder zur Verfiigung steht, nicht weiter-
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hin ungeniitzt bleibt. So heiBt es schon im ersten Kapitel der Konstitution iiber die
Kirche: ,Auch im Aufbau des Leibes Christi gilt die Verschiedenheit der Glieder und
Dienste. Der eine Geist ist es, der seine vielfiltigen Gaben gemaB seinem Reichtum
und den Erfordernissen der Dienste zum Nutzen der Kirche austeilt (vgl. 1 Kor. 12,
1-11). Unter diesen Gaben ragt die Gnadenberufung der Apostel heraus, deren
Autoritit der Geist selbst auch die Charismatiker unterordnet (vgl. 1 Kor. 14)"
Nr. 7, S. 17). Am ausfiihrlichsten wird in der Nummer 12 der Kirchenkonstitution tiber
die Charismen gesprochen: ,Derselbe Heilige Geist heiligt auBerdem nicht nur das
Gottesvolk durch die Sakramente und die Dienstleistungen, er fithrt es nicht nur und
bereichert es mit Tugenden, sondern ,teilt den Einzelnen, wie er will* {1 Kor. 12,11)
seine Gaben aus und verteilt unter den Gliubigen jeglichen Standes auch besondere
Gnaden. Durch diese macht er sie geeignet und bereit, fiir die Erneuerung und den
gedeihlichen Ausbau der Kirche verschiedene Werke und Dienste zu iibernehmen
gemil dem Wort: Jedem wird der Erweis des Geistes zum Nutzen gegeben’ (1 Kor.
12, 7). Solche Gnadengaben, ob sie nun von besonderer Leuchtkraft oder aber schlich-
ter und allgemeiner verbreitet sind, miissen mit Dank und Freude angenommen
werden, da sie den Noten der Kirche besonders angepalft und niitzlich sind. AuBer-
ordentliche Gaben diirfen aber nicht unbedacht erstrebt werden. Man darf auch nicht
willkiirlich Friichte fiir die apostolische Titigkeit von ihnen erwarten. Das Urteil iiber
ihre Echtheit und ihren geordneten Gebrauch steht bei jenen, die in der Kirche die
Leitung haben und denen es in besonderer Weise zukommt, den Geist nicht auszu-
léschen, sondern alles zu priifen und das Gute zu behalten (vgl. 1 Thess. 5,12 und
19-21)" (S. 29).

An diese Lehre, die das Konzil in die Kirche unserer Zeit hineinverkiindet, darf man
groBe Hoffnungen kniipfen. Dabei scheint es in der gegenwadrtigen Lage der Kirche
und der Welt nicht nur darauf anzukommen, die Charismen ,von besonderer Leucht-
kraft”, die ,auBerordentlichen Gaben“ mit Dank und Freude anzunehmen, sondern
gerade auch die ,schlichteren und allgemeiner verbreiteten”. Damit dies geschehen
kann, muf die Lehre von den vielfiltigen Gnadengaben des Heiligen Geistes von den
Gliubigen ernstgenommen und Aligemeingut werden. Sie mul die gebilhrende Be-
riicksichtigung in der Seelsorge und der Katechese bekommen. Freilich erfordert ihre
Ausfithrung im kirchlichen Leben den Mut, bisher noch nicht oder erst wenig began-
gene Wege zu gehen, dazu GroBherzigkeit, die bereit ist, die notige Freiheit einzu-
riumen, und Demut, die den Andern mit seiner Gabe gelten laBt.

Die stirkste Auswirkung wird die Lehre von den Charismen auf die Laien in der
Kirche haben. Es ist erfrischend, in welcher Weise das Konzil von den Laien spricht.
lhre Wiirde wird in der rechten GroRe gesehen und dargelegt. Sie sind nicht mehr das
,obiectum circa quod”, die stumme Masse, deren erster Zweck es ist, Gegenstand
fiir die Bearbeitung durch den Klerus zu sein. Den Laien sind eigene Gaben verliehen,
sei haben eigenstindige Aufgaben, eine eigenstindige Sendung. Die Konstitution
bezeichnet den Laien als Zeugen und lebendiges Werkzeug der Kirche selbst (Nr. 33,
S. 69). Er ist nicht bloR, wie richtig bemerkt wurde, ,Funktiondr der Hierarchie” (P.
Bernhard Hiring). ,Das Apostolat der Laien ist Teilnahme an der Heilssendung der
Kirche selbst” (Nr. 33, 5. 67) auf Grund des Empfanges von Taufe und Firmung. In
seinem Bereich ist die Sendung des Laien eine durchaus originale, nicht eine abge-
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leitete, keine Ersatzfunktion. Damit aber die Laien gemédl ihrer Wiirde leben und
ihre Sendung verwirklichen kénnen, sind sie mit den entsprechenden, je verschiedenen
Gaben ausgeriistet. ,Christus, der groBe Prophet, der durch das Zeugnis seines Lebens
und in Kraft seines Wortes das Reich seines Vaters proklamiert hat, erfiillt bis zur
vollen Offenbarung der Herrlichkeit sein prophetisches Amt nicht nur durch die
Hierarchie, die in seinem Namen und in seiner Vollmacht lehrt, sondern auch durch
die Laien. Sie bestellt er deshalb zu Zeugen und riistet sie mit dem Glaubenssinn und
mit der Gnade des Wortes aus (vgl. Apg. 2, 17-18; Apk. 19,10), damit die Kraft des
Evangeliums im alltiglichen Familien- und Gesellschaftsleben aufleuchte” (Nr. 35,
5. 70). Kurz vorher wird gesagt: ,Da der hochste und ewige Priester Christus Jesus
auch durch die Laien sein Zeugnis und seinen Dienst fortsetzen will, macht er sie
durch seinen Geist lebendig und treibt sie unaufhdrlich an zu jedem guten und voll-
kommenen Werk. Denen nimlich, die er mit seinem Leben und seiner Sendung
innigst verbindet, gibt er auch Anteil an seinem Priesteramt zur Ausiibung eines
geistlichen Kultes zur Verherrlichung Gottes und zum Heil der Menschen, Deshalb
sind die Laien Christus tberantwortet und mit dem Heiligen Geiste gesalbt und
dadurch wunderbar dazu berufen und ausgeriistet, dal immer reichere Friichte des
Geistes in ihnen hervorgebracht werden” (Nr. 34, S. 69). Aus solcher Schau heraus
konnte das Konzil fiir die kiinftige Zusammenarbeit der Geistlichen mit den Laien die
Weisungen geben: ,Die geweihten Hirten aber sollen die Wiirde und Verantwortung
der Laien in der Kirche anerkennen und fordern. Sie sollen gern deren klugen Rat
benutzen, ihnen vertrauensvoll Aufgaben im Dienste der Kirche iibertragen und ihnen
Freiheit und Raum im Handeln lassen, ihnen auch Mut machen, aus eigener Initiative
Werke in Angriff zu nehmen ... Die gerechte Freiheit, die allen im irdischen biirger-
lichen Bereich zusteht, sollen die Hirten sorgfiltig anerkennen” (Nr. 37, S. 75).

Wer Schonstatt kennt, versteht unschwer, warum vor allem diese Aussagen des Kon-
zils iiber die Kirche in den Gemeinschaften des Schonstattwerkes ein nachhaltiges Echo
finden werden, und warum das Schénstattwerk vornehmlich in der Kirchenkonstitu-
tion, d. h. in der Mitarbeit an ihrer Realisierung im Leben der Kirche, seine besondere
,Sache”, seine Aufgabe sehen dirfte. Auf Grund seiner Geschichte, seiner Struktur und
seiner Zielsetzung ist Schénstatt fiir ein lebendiges Verstindnis dieser Aussagen be-
sonders disponiert. Das gilt zunichst fiir die Heilswahrheit von der Kirche als Volk
Gottes. Zu dieser vom Konzil verkiindeten Wahrheit hat Schénstatt eine besondere
Nihe und einen guten Zugang, weil der Bund mit Gott, der fiir das Volk Gottes kon-
stitutiv ist, seit dem 18. Oktober 1914 als Fundament, Lebensquelle und Lebensachse
auch im Zentrum des Schénstattwerkes und seiner Aktivitit nach innen und aufen steht.
Der Griindungsakt Schonstatts wurde von seinen Gemeinschaften immer als ein Bun-
desschluR, als eine konkretisierende Anwendung des grofen, einzigartigen Bundes
zwischen Gott und seinem Volk verstanden, und die apostolische Arbeit Schdnstatts
zielte und zielt im Letzten immer auf den bewuRten Vollzug des Bundes mit Gott und
auf ein Leben aus der Wirklichkeit dieses Bundes ab. Im Bundesgedanken (oder,
wie man in Schonstatt etwas abgewandelt sagt: Im Biindnisgedanken) diirfte der frucht-
bare Ansatzpunkt fiir die Mithilfe zu sehen sein, die das Schonstattwerk bei der Uber-
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tragung der Konzilsverlautbarungen iiber die Kirche in das praktische, tigliche Leben
der Katholiken leisten kann. Das Bewultsein vom Volk Gottes wird dort stark sein,
wo man eine kriftige Uberzeugung von der Tatsache und Auszeichnung des Neuen und
und Ewigen Bundes mit Gott besitzt. Je mehr also die Schdnstattgemeinschaften fiir die
Vertiefung und Verbreitung des Bundes- und Biindnisgedankens in allen seinen Di-
mensionen wirken, desto intensiver werden sie beitragen, dall in der Kirche das
Selbstverstindnis als Volk Gottes wichst. Christliche Existenz aus der Wirklichkeit des
Gottesbundes fiihrt dariiberhinaus zu einer personalen Frommigkeit, wie sie in den
Konzilstexten gezeichnet wird und einem Glied des Gottesvolkes entspricht; sie
{iberwindet damit die heute noch weitverbreitete nomistische Auffassung vom Chri-
tentum, fiir die Christsein sich in der — formellen — Erfiillung bestimmter Gebote und
Verbote erschépft. Aus dem Bund mit Gott leitet sich schlieBlich unmittelbar die werk-
zeugliche Partnerschaft mit Gott, von der die Konzilkonstitution spricht, als Sinn und
Sendung des christlichen Lebens ab.

Eine dhnliche Nihe [3Rt sich zwischen dem, was das Konzil iiber die vielfiltigen Gaben
des Heiligen Geistes an die Glieder der Kirche lehrt, und den laienapostolischen Be-
strebungen des Schonstattwerkes feststellen. Schénstatt bemiiht sich seit mehr als
flinfzig Jahren um die Aktivierung von Katholiken im Sinne ihrer Sendung als eigen-
stindige, verantwortungsbewuBte Glieder des Gottesvolkes. Dabei nahm es, ohne,
wie die Konstitution tiber die Kirche es nunmehr tut, von Charismen zu sprechen, eine
apostolische Erziehungsarbeit in Angriff, die von den Gaben, den natlrlichen und iber-
natiirlichen, ausging, die dem einzelnen Christen durch Geburt und Neugeburt gege-
ben sind. Die bereits in der Frithzeit Schénstatts ausgebildete Lehre vom Personlichen
Ideal ist im Wesen nichts anderes als eine Erziehung zu mindigen, vollerwachsenen
Christen auf der Grundlage der Gnadengaben, ,die der Heilige Geist unter die Giau-
bigen jeglichen Standes verteilt”. In seinen vielfiltigen Gliedgemeinschaften, angefan-
gen von den Verbinden der Marienschwestern, der Frauen von Schénstatt, der Marien-
briider und der Weltpriester iiber das Familienwerk, den Bund mit seinen Gliederun-
gen fiir Minner, Frauen, Jungménner und Midchen und die Zellen der Liga bis hin zu
den weitgestreuten Gruppen der Schénstitter Wallfahrtsbewegung, bietet das Schon-
stattwerk eine reichgestufte Skala von Méglichkeiten, die individuell verschiedenen Ga-
ben und Energien der Priester und Laien ihrer Art gemidl zu entfalten und fiir das
Apostolat der Kirche fruchtbar werden zu lassen. Um der Wiirde und Eigensténdig-
keit der Laien und ihrer Gemeinschaften im Gesamt des Schonstattwerkes willen hat
Schonstatt sich auch mit aller Kraft eingesetzt, dal diese Laiengemeinschaften nicht zur
Verlingerung, zum verlangerten Arm irgendeiner Klerikergemeinschaft geworden sind,
vielmehr im Rahmen des ganzen Werkes sich ihrer Selbstindigkeit erfreuen und in
seiner Leitung mitverantwortlich vertreten sind. Man darf sagen, dall Schénstatt darum
fiir die Intentionen des Konzils, die auf die Verwirklichung einer volleren und leben-
digeren Katholizitit der Kirche hinausgehen, eine besondere Aufgeschlossenheit mit-
bringt und daher, der eigenen Universalitit entsprechend, ohne Schwierigkeiten mit-
wirken kann, daR ,die Fiille der ganzen Welt in das Volk Gottes eingehe, in den Leib
des Herrn und Tempel des Heiligen Geistes, und daB in Christus, dem Haupte aller,
jegliche Ehre und Herrlichkeit dem Schopfer und Vater des Alls gegeben werde” (Nr.
17, 5. 37).
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Personlichkeit und Gemeinschaft in der Erziehungslehre
Schonstatts

Von Beatrice Avalos

Die Erziehung von festen, freien priesterlichen Charakteren war das erste Ziel, das
sinngebend (iber den ersten erzieherischen Versuchen Schonstatts stand. Als P. Ken-
tenich 1912 zum Spiritual der Schiiler des Missionsgymnasiums zu Schonstatt ernannt
worden war, stellte er in seinem ersten Vortrag mit den folgenden Worten ein
Aktionsprogramm auf: ,Wir wollen lernen, uns unter dem Schutze Mariens selbst zu
erziehen zu festen, freien priesterlichen Charakteren”. Dieses Ziel hat sich in seinen
wesentlichen Ziigen bisher nicht geindert, es steht im Gegenteil mehr denn je zuvor
als dringliche Forderung vor allen, die im Geiste Schonstatts erziehen wollen. Zeit
und Umstinde haben ihn indessen eine vollstindigere und spezifischere Form verlie-
hen. Dariiber soll im Folgenden einiges ausgefiihrt werden.

Ehe wir jedoch eine genauere Formulierung der Prinzipien versuchen, die Schonstatt
bei der Personlichkeitserziehung leiten, ist es angebracht, kurz darzulegen, warum
Schinstatt und besonders P. Kentenich es fiir unerliBlich gehalten haben, diese Er-
ziehung als eine wesentliche Aufgabe in den Aufbau einer Bewegung zur sittlich-
religivsen Erneuerung der Welt hineinzunehmen.

Herausforderung der Zeit

Eine erste Antwort liegt in der objektiven Stellung, die der Mensch in der geschaf-
fenen irdischen Welt einnimmt, und die ihn zu einer Person macht, die kraft ihres
Personcharakters nicht nur ein Bild, sondern ein Gleichnis Gottes ist. Eine zweite und
niherliegende Antwort ergibt sich aus einer Betrachtung der Struktur unserer Zeit.
Unsere Zeit und die Situation des Menschen in unserer Zeit ist vor allem gekenn-
zeichnet durch eine rein diesseitige, naturalistische Einschitzung des Menschen, die
eine totale Trennung des Menschen von Gott nach sich zieht. Aus tiefer metaphysi-
scher Einsicht hat P. Kentenich, ohne die philosophischen Gedankengebéude, die zu
der modernen naturalistischen Auffassung vom Menschen beigetragen haben, syste-
matisch zu studieren, im Verlauf seiner priesterlich-apostolischen Tatigkeit, besonders
aber wihrend der Jahre im Konzentrationslager Dachau in das Gesicht dieses Men-
schen hineingeschaut und in ihm die Ziige der Gottentfremdung und Gottesferne ent-
deckt.

Eine Situation aber, die den Menschen durch Negierung seiner Hinordnung auf Gott
der Quelle seines menschlichen Wertes beraubt, stellt fiir die Erziehung und beson-
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ders fiir die religiése Erziehung eine gewaltige Herausforderung dar, Doch muf man
in diesem Zusammenhang darauf achten, dal bei der Uberlegung, was zu tun ist,
nicht eine negative Einstellung bestimmend wird. In seiner Betrachtung der Gegen-
wart betont P. Kentenich mit Nachdruck, daB die Situation der heutigen Welt und die
Situation des Menschen in dieser Welt, wie sie sich in der furchtbaren Wirklichkeit
der letzten Kriege und in den fortgesetzten Leiden der versklavten Volker zeigt,
nicht dem Menschen allein angelastet werden kann. In diesen Dingen darf man nach
seiner Meinung nicht nur eine Auswirkung der Siinde sehen, es ist da vielmehr auch
zu denken an die wirkliche und gewalttitige Aktivitit dessen, der selbst Person und
das personifizierte Bose ist. Es gibt ja nicht nur das Mysterium iniquitatis, das Ge-
heimnis der Bosheit, sondern den B&sen in Person. In gewissen Zeiten sind wir Men-
schen geneigt, die Existenz des Teufels zu vergessen und alle Vorgidnge auf dieser
Welt naturalistisch erkliren zu wollen. Wollten wir dies auch in unserer Zeit tun, so
sihen wir an der Wirklichkeit vorbei und sollten vor einem solchen verkiirzten Ver-
stdndnis der Realitdt auf der Hut sein.

Aus dieser Sicht heraus besteht die Herausforderung fiir eine religitse Erziehung in
erster Linie nicht darin, den Menschen an die Wirklichkeit und die Wirkungen der
Siinde zu erinnern. Das ist zwar auch eine Aufgabe, jedoch unter den gegenwirtigen
Verhiltnissen eine sekundire. Die vornehmste Aufgabe religiéser Erziehung ist viel-
mehr positiver Natur: sie fordert und erstrebt gelebte Religion, das heiBt, ein religi-
dses Leben, das ausdriicklich Heroismus einschliefit. Dieser Heroismus ist nur moglich,
wenn ein Leben ganz von der Gnade durchdrungen ist, und daher ist es unaus-
weichlich, zu dieser Kraftquelle wieder bewuBter zuriickzukehren. Um es noch einmal
zu sagen: Die eigentliche und zentrale Herausforderung an die religiése Erziehung
heute liegt in der Notwendigkeit, die Menschen fiir die heroische Aufgabe zu gewin-
nen, das Leben eines Gotteskindes zu fithren, und zwar auf dem Wege, den Gott
will.

Dieses Ziel setzt die Bildung von starken und festen Persénlichkeiten voraus, die
fahig sind, sowoh! neue Menschen zu erziehen wie auch das heutige hiretische
Menschenbild mutig zu iiberwinden. Der erzieherische Faktor, auf den es heute an-
kommt, ist das Sein, und in diesem Sinne mul festgestellt werden, daB die Ver-
dnderungen, die erforderlich sind, nur durch die Dynamik personalen, von Person-
lichkeiten getragenen und geformten Handelns bewirkt werden kénnen,

Folgerungen

Im Lichte dieser Uberlegungen 4Bt sich verstehen, warum die Erziehung von festen,
starken und religiosen Personlichkeiten zu den zentralen Aufgaben Schinstatts ge-
hort. Dabei galt in Schénstatt immer die Erkenntnis, daB ein solches Ziel sich nicht
verwirklichen |iBt, ohne der Formierung von Gemeinschaften und eines Gemein-
schaftslebens Aufmerksamkeit zu schenken, durch die dem Individuum die zur Er-
fillung seiner Rolle als Personlichkeit nétige Hilfe und Sicherheit zuteil wird. Darum
hat Erziehung zur Gemeinschaft und in der Gemeinschaft im Rahmen der Schénstitter
Erziehungslehre einen hervorragenden Platz. Solche Erziehung hat zur Voraussetzung,
dall die Rolle der natiirlichen Familie besonders beachtet und geklirt wird. Ebenso
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kommt es iiberall, wo religiose Erziehung durchgefiihrt wird, auf die Bildung von
kleinen Gemeinschaften an, die in ihren bestimmenden Ziigen den Mystischen Leib
Christi spiegeln. In diesen Gemeinschaften sollte jene Atmosphire zur Verfligung
stehen, die fiir das Wachstum der benétigten starken, entscheidungsfihigen Personlich-
keiten forderlich ist.

Auf der pidagogischen Tagung in Schanstatt im Jahre 1951 hat sich P. Kentenich spe-
ziell mit diesem Problem der Gemeinschaft und Gemeinschaftshildung beschaftigt.
Er wies nach, daf der Mensch Kontaktstellen braucht, vor allém zu seinen Mit-
menschen. Solche Kontaktstellen sind gleichzeitig, in Ubereinstimmung mit dem Prin-
zip der organischen Einheit zwischen Natur und Gnade, Ansatzpunkte fiir das Wirken
der Gnade. Die Bemithungen, kleine Gemeinschaften zu bauen, die ein gemeinsames
Leben und gemeinsame Interessen haben und in denen Liebe die wesentliche bin-
dende Kraft ist, stellen einen Beitrag sowohl zum Verstindnis der grolen Gemein-
schaft der Kirche wie auch zu einem Leben und Mitleben in ihr dar. Dariiberhinaus
sollten solche kleine Gemeinschaften die auszeichnenden guten Ziige einer idealen
Familie an sich tragen, da sie dem Menschen von heute eine Erfahrung vermitteln
miissen, die ihm allzu oft fehlt: die Erfahrung eines irdischen Heimes, das ein Symbol
ist fiir die himmlische Heimat, fir die der Mensch wirken und nach der er sich aus-
strecken soll. Wenn ein Individuum in einer kleinen Gemeinschaft zuhause ist, in der
Natur und Ubernatur zu einer Einheit verbunden sind, wird er auch in der
groBeren Gemeinschaft der Kirche zuhause sein; noch mehr: er wird schon behei-
matet sein im Herzen des Vaters im Himmel.

In ihren grundlegenden Ziigen beruhen diese kleinen Gemeinschaften auf den Bezie-
hungen ihrer Mitglieder untereinander, auf Beziehungen, die ein Leben fiir einander,
in einander und mit einander erfordern. Weiterhin muf in solchen Gemeinschaften,
damit sie lebendig bestehen kénnen, von allen anerkannt werden, daf keine Ge-
meinschaft ohne Opfer existieren kann, daR wie P. Kentenich es oft formulierte, der
Familientisch ein Opfertisch sein muf. In diesen Gemeinschaften wird es méglich
sein, die Personlichkeiten zu erziehen, deren unsere Zeit bedarf.

Wo allerdings die Aufgabe der Formation solcher Gemeinschaften noch ungeldst ist,
muB zunichst der Akzent auf die Erziehung von Elite-Personlichkeiten gesetzt werden,
die von dem Ideal der Gemeinschaft ergriffen und so fihig sind, ihm wieder seine
wahre Bedeutung zu verleihen. Man sieht leicht, daff diese Elite-Persanlichkeiten zu-
gleich schopferische Personlichkeiten sein miissen; und so hat denn auch P. Kentenich
bei unzihligen Gelegenheiten die Forderung nach der Bildung von geschichtsschdp-
ferischen Persdnlichkeiten erhoben. Damit meint er Menschen, die sich ihrer Rolle in
der Geschichte der Menschheit bewuBt werden und den Part, den Gott ihnen im
Verlaufe der Geschichte gegeben hat, auch annehmen. Solche Persénlichkeiten sind
in der Lage, einen Beitrag zur Formierung des neuen Gemeinschaftstyps zu leisten, in
dem die religiosen Werte jede natiirliche Regung und Bewegung durchdringen. In
diesem Sinne ist das Erziehungsziel Schonstatts in einer seiner wesentlichen Bedeu-
tungen bestimmt worden als die Bildung ,einer méglichst vollkommenen, einer ide-
alen Gemeinschaft auf dem Grunde vollkommener Personlichkeiten, beide getragen
von dem Geist einer natiirlich-libernatiirlichen Liebe”.

27




Bildung von Haltungen

Die Erreichung dieses Erziehungsziels hingt von einer Reihe allgemeiner Richtlinien
ab, von denen wir einige kurz aufzeigen wollen.

Das Nichstliegende, worauf Schénstatt in seiner Personlichkeitserziehung ausgeht, ist
die Bildung von Haltungen. Die Notwendigkeit dafiir leuchtet auf, wenn man einen
Blick in die geistige Situation unserer Zeit wirft. Das alte scholastische Axiom, daft
Haltungen gebildet werden durch Wiederholung von Akten (,habitus fit per repetiti-
onem actuum®), kann heute nicht mehr die gleiche Geltung haben wie einst, da die
Wirksamkeit dieses Axioms eine hinter ihm stehende tragende und beherrschende
Haltung zur Voraussetzung hat. Solange das Leben vollkommen von einer christlichen
Atmosphire umgeben und durchdrungen war, konnte man eine solche tragende
christliche Haltung voraussetzen und den Nachdruck auf Akte, und zwar auf alle mog-
lichen Akte, legen, die fiir die Erziehung notig schienen. Nur ein Utopist kann heute
noch mit einer solchen Atmosphire rechnen; sie ist nicht einmal mehr in christlichen
Kreisen anzunehmen.

Die Fruchtbarkeit religioser Erziehung erfordert aber das Vorhandensein einer grund-
legenden Mentalitdt, die das ganze Sein eines Menschen beseelt und daher so wirkt,
daR man sie die Seele aller religissen Ubungen nennen kann. Wo eine solche Menta-
litiit nicht gegeben ist, muB in ganz betonter Weise, konkret und bewult, daran ge-
arbeitet werden, Voraussetzungen zu schaffen, die eine solche Mentalitat ermdglichen.
Schonstatt hat in seiner Erziehung einige Prinzipien angewandt, die der Schaffung der
gemeinten Voraussetzungen dienen.

An erster Stelle sei das sogen. Wachstumsgesetz erwihnt, das besagt, daB das Wachs-
tum der Persénlichkeit, um das es im erzieherischen Prozef geht, obwohl es immer
Wachstum des ganzen Menschen in Richtung auf seine ldealgestalt ist, nicht gleich-
miBig proportioniert ist. Deshalb muB immer die Frage nach dem Teilelement gestellt
werden, das fiir die Gesamtentwicklung eines Menschen die gréfte Bedeutung hat,
und dessen Wachstum gleichzeitig das Wachstum der anderen Teilelemente bewirken
wiirde. Stellt man diese Frage mit Blickrichtung auf die metaphysische und theolo-
gische Wirklichkeit des Menschen, so scheint es einleuchtend, dalR das wichtigste
Element der Entwicklung des Menschen in seinem Wachstum als religiéser Mensch ge-
sehen werden muB, da der religise Akt fiir den Menschen der grundlegendste und '
entscheidendste ist. Diese Einsicht vor Augen, erkennt man, da in aller Erziehung
eine gewisse Einseitigkeit walten muR, die aber eine organische Einseitigkeit ist,
insofern sie die akzentuierte Entwicklung eines Wesenselementes im Menschen be-
deutet, das mit seiner ganzen Natur in organischer Verbindung steht.

Solche Einseitigkeit im Falle der Erziehung beruht auf dem urspriinglichen religidsen
Charakter, den alle Erzichung haben sollte. Das heift indessen nicht, daB alle Erziehung
in der Weise religids sein soll, daB die Entwicklung der natirlichen Fihigkeiten Scha-
den nimmt; denn das wire im vélligen Gegensatz zu den Prinzipien der harmonischen
und organischen Entfaltung von Natur und Gnade. Wohl aber heifit es, daR das vor-
nehmste Ziel aller Erziehung das religitse sein muR: die Vollendung des Menschen in
der Kindschaft zu Gott, und daR alles Handeln des Menschen im Lichte dieses Zieles
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geordnet und in Gang gebracht werden muB. Das konkrete Ergebnis hitte in der Her-
aushildung einer religidsen Haltung zu bestehen, welche die Integration aller entschei-
denden Haltungen im natiirlichen Bereich, je nach der Struktur des Einzelmenschen,
einschlieft: der intellektuellen, dsthetischen, technischen und vor allem, in jedem Fall,
der moralischen Haltungen. Die religitse Haltung behilt so ihren Platz im Zentrum,
einerlei wie sonst die Erziehung akzentuiert wird. Das alles macht es notwendig, in der
religitsen Erziehung den Ton auf Haltungen zu legen, nicht so sehr auf religiése Unter-
richtung oder religitse Einzelakte, die allerdings als vorbereitende Elemente ihre Not-
wendigkeit haben.

In diesem Zusammenhang miissen die Bemithungen bedacht werden, die Schénstatt in
seiner Erziehung unternimmt, um im Einzelmenschen die in der Taufe eingegossenen
theologischen Tugenden zum Blithen zu bringen. Schonstatt wendet mit Nachdruck
drei fundamentale Erziehungsweisen an, die alle mithelfen sollen, Glaube, Hoffnung
und Liebe organisch zu entfalten. Es handelt sich dementsprechend um die Erziehung
zum Glauben, zur Liebe und zur Verwirklichung der personlichen Sendung.

Tugend des Glaubens

Da es, nach der gingigen theologischen Lehre, einen dreifachen Glauben gibt: den ,un-
geformten” Glauben ohne die Liebe (,fides informis”), den von der Liebe ,geformten”,
mit der Liebe verbunden und in der Liebe titigen Glauben (,fides caritate formata”)
und den durch die Gaben des Heiligen Geistes vervollkommneten Glauben (,fides
donis Spiritus Sancti illuminata”), bemiiht sich Schonstatt, zum Wachstum des Glaubens
in allen drei Bedeutungen beizutragen. Schénstatt betont zundchst die Wichtigkeit einer
klaren, systematischen Kenntnis der religiosen Wahrheiten, insbesondere der Grund-
wahrheiten, wie der Annahme an Kindes Statt durch Gott, der Gliedschaft am Leibe
Christi und der Einwohnung des Heiligen Geistes. Sodann wird ein starker Akzent auf
das Leben gemiB dem Glauben gesetzt, das aus der Kenntnis der Glaubenswahrheiten
hervorgehen mub. Auf dieses Ziel vor allem richten sich die nachdriicklichen Bemii-
hungen zur Bildung einer Glaubenshaltung. Zu diesem Ende wird den aszetischen und
psychologischen Bediirfnissen des Einzelmenschen besondere Beachtung geschenkt. Hier
liegt auch der Grund dafiir, daB in vielen Féllen die Fithrung eines tieferen Glaubens-
lebens nicht unbedingt nach der objektiven Ordnung der religiésen Wahrheiten vor
sich geht. Ein Beispiel mag zur Verdeutlichung dienen: Wenn auf Grund einer natiir-
lichen Erfahrung etwa in einer besonderen Hinneigung zu der Wahrheit von der Vater-
schaft Gottes ein Kontaktpunkt mit der iibernatiirlichen Wertwelt gegeben ist, so kann
diese. Wahrheit ruhig den Ton erhalten, obwohl wir in der objektiven Ordnung zum
Vater nur durch den Sohn kommen. Wegen des organischen Charakters der Beziehun-
gen zwischen der iibernatiirlichen und der natiirlichen Ordnung ist auch nicht zu be-
fiirchten, daf hier ein Ansatzpunkt fiir dogmatische Abirrungen liegen konnte. Steht
ein Mensch zu einer der drei Personen der gottlichen Trinitdt im rechten Verhiltnis,
so steht er unmittelbar auch im rechten Verhiltnis zur ganzen Trinitit, da dies der ob-
jektiven Qrdnung entspricht.

Bei der Akzentuierung eines gelebten Glaubens strebt Schonstatt in besonderer Weise
danach, die Wahrheit von der gottlichen Vorsehung ins Leben zu iibertragen. Hierbei

29

!




‘geht es um das, was man in Schonstatt den praktischen oder angewandten Vorsehungs-

glauben nennt. Der Glaube an die gottliche Vorsehung ist eine Antwort auf die Siku-
larisierung der Kultur, weil er, ohne aus der Welt zu fliehen, danach trachtet, sie tiefer
zu durchdringen und Gott in ihr zu entdecken, und zwar in allen Geschépfen, in allen
geschichtlichen Ereignissen und ebenso in den kleinen Geschehnissen im tiglichen Le-
ben des einzelnen Menschen. Der Glaube an die gdttliche Vorsehung ist ferner eine
Hilfe gegen die Depersonalisierung und innere Auflésung des Menschen, da er ihm
die Uberzeugung verleiht, daB der Kern seiner Personalitat in der Liebe und der per-
sonlichen Beziehung zu Gott gesichert ist. Auf diese Weise gibt der angewandte Glau-
be an die gottliche Vorsehung dem Menschen die Kraft, alle Lebenslagen zu meistern,
besonders die Schwierigkeiten, die das Leben nun einmal mit sich bringt. SchlieBlich
bewirkt der Vorsehungsglaube, daft der Glaube iiberhaupt seine personalen und per-
sonalisierende Wirkung ausiiben kann; das aber tut heute not, wo wir so oft eine de-
personalisierte Religion, eine Religion der ideen vor uns haben, in welcher theoreti-
sche Glaubensiiberzeugung und praktischer Unglaube nebeneinander bestehen. Nichts
fiihrt so schnell zum personlichen Gott als tiefer Glaube an seine Vorsehung, an seine
Sorge fiir die Welt als ganzes und fiir unser einzelnes Leben.

Die Akzentuierung des Lebens aus dem Glauben bereitet den Boden fiir die fruchtbare,
vervollkommende Tatigkeit des Heiligen Geistes, durch die die dritte Bedeutung des
Glaubens im Leben eines Menschen zur Wirklichkeit wird. Die Grundhaltung also, die
durch die Schénstitter Erziehung herbeigefiihrt werden soll, ist der gelebte, praktische
Glaube an die gottliche Vorsehung, wie der hi. Paulus es mit seinem Worte meint:
,Der Gerechte lebt aus dem Glauben” (R6m. 1, 17).

Liebe

Wie in vielen Erziehungstheorien heute hat auch in der Erziehung Schonstatts die Liebe
eine zentrale Stellung. Da, wie die psychologische Forschung gezeigt hat, die Liebe
auf der natiirlichen Ebene eine der wesentlichen Triebkrifte im Menschen ist, und da
auf der iibernatiirlichen Ebene die (eingegossene) Liebe die Konigin der Tugenden ist,
darf man sagen, daB die wesentliche religiose Grundhaltung des Menschen auf einer
recht verstandenen und geordneten Liebe aufruhen muB. Erziehung zu solcher Liebe
ist also unabweisbar notwendig.

Erziehung zur Liebe hingt vornehmlich vom Erzieher ab; er mulB mit dem anvertrauten
Einzelmenschen auf die Entwicklung der natiirlichen und iibernatiirlichen Liebe hin zu-
sammenarbeiten. Das ist natiirlich nicht moglich, ohne einen klaren Begriff von der Be-
deutung der Liebe in theologischer, philosophischer und psychologischer Schau zu ha-
ben. Des weiteren mub er in der Lage sein, die Wirkungen der Liebe zu erkennen, vor
allem insoweit sie dem Menschen Sicherheit und Fahigkeit zur Gestaltung seiner selbst
geben. Beides hat der Mensch wesentlich notig, und beide Bediirfnisse werden in erster
Linie durch Liebe gestillt. Auf dieser Basis stehend sollte der Erzieher fihig sein, dem
Plan der Liebe zu folgen, den Gott mit seiner Schdpfung ausfiihrt. Seine erzieherischen
Bemiihungen sollten auf dem Grundtrieb der Liebe aufbauen; er sollte durch Liebe,
das heiBt: durch AuBerungen und Beweise der Liebe erziehen, und schlieBlich auch
auf Liebe hin erziehen, das heifit: den Menschen an sich ziehen. Solche Erziehung
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mub aber immer zuinnerst und organisch mit der iibernatiirlichen Liebe verbunden
sein, so dab der Mensch durch die Erfahrung der natiirlichen, irdischen Liebe zur Er-
kenntnis der Liebe Gottes gelangt und Richtung auf sie gewinnt. In diesem Sinne
darf man von einer priesterlichen, einer mittlerischen Funktion des Erziehers sprechen.
Bedenkt man die geschwiichte Liebesfahigkeit des heutigen Menschen, die ein Produkt
der ganzen Atmosphére ist, in welcher er leben muB, so erscheint diese Art der Erzie-
hung einfach als eine Notwendigkeit, falls es Giberhaupt moglich ist, auf der natiirli-
chen Ebene eine Kontaktstelle zum Verstindnis der iibernatiirlichen Liebe ausfindig
zu machen.

Sendung und Verantwortung

Wenn man weil, wie wichtig fiir den einzelnen Christen das Bewultsein seiner allge-
meinen und personlichen Sendung ist, begreift man unschwer, weshalb Schdnstatt sich
um die Bildung einer Haltung bemiht, die von reflexiver Klarheit, von Verantwor-
tungsbewuBtsein, ja von Enthusiasmus fiir die Sendung eines jeden Einzelnen wie auch
fiir die Sendung der christlichen Gemeinschaft tiberhaupt gekennzeichnet ist. Die in-
nere Beziehung von Glaube und Liebe zu dem tiefsten Wesen der Sendung des Ein-
zelnen wird iiber alles klar, wenn der einzelne Christ seine Sendung betrachtet im
Lichte seiner Stellung als Gotteskind und als Glied am Leibe Christi, als Mitarbeiter
bei der Regierung und Leitung der Welt, und wenn man in der Sendung gleicherweise
ein besonderes, personliches Geschenk der Liebe Gottes sieht.

Die Erziehung in Richtung auf die Sendung des Einzelnen stellt auberdem eine Er-
ginzung zum Verstindnis dessen dar, was grundlegend zu einer christlichen Haltung
gehort. Diese Haltung ist zuerst und vor allem geprigt von einem Leben in Glaube
und Liebe; sie erfordert aber auch eine aktive Weitergabe dieses Lebens. Von hier aus
verstehen wir die Wichtigkeit der Sendung in ihrer apostolischen Bedeutung. Eine Er-
ziehung, die diesem Aspekt eine zentrale Position einraumt, sollte in ihrem Gewicht
heute besonders erkannt werden, da die Welt, die sich in wachsendem Male von Gott
trennt, nicht erneuert werden kann, ohne daf jeder Christ eine feste Uberzeugung
von der Rolle besitzt, die er in der Welt spielen muB. In einer dem Aktivismus ver-
fallenen Zeit, die auf die Verwirklichung von Idealen ausgeht, die auf der Basis der
Gottesleugnung beruhen — und diese Ideale weisen eine besondere Anziehungskraft
auf die Jugend auf —, ist es von grofer Bedeutung, der jungen Generation zur Erkennt-
nis zu verhelfen, daB sie ihre Kréfte in den Dienst noch héherer Ideale stellen kann,
die fiir die Entwicklung der Menschheit noch groBere Bedeutung haben.

Die Schénstitter Erziehungsmethode beschreitet vier Wege, um die Grundhaltung der
Verantwortung und des SendungsbewuBtseins im einzelnen Christen zu erreichen. Er-
stens gilt es, den Einzelnen aufmerksam zu machen, daB er eine Sendung hat, und daB
er sie erkennen kann. Zweitens wird ihm geholfen, aus der glaubigen Einstellung auf
die gbttliche Vorsehung auch einen Glauben an den Wert seiner Sendung zu ent-
wickeln, sowie daran, da ihre Verwirklichung méglich ist. Drittens werden ihm die
Auswirkungen seiner Sendung in einer Weise vor Augen gefiihrt, daB die edelsten Im-
pulse und idealsten Strebungen in ihm geweckt werden; dadurch verhilft man ihm zu
einer mutigen Einstellung, die alles wagt, die fiir die Realisierung der Sendung Opfer
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bringt und Abtétungen auf sich nimmt. Viertens versucht man, ihn die Freude spiiren
zu lassen, die eine erfiillte Sendung mit sich bringt.

Damit sind die grundlegenden Charakteristika, die dem allgemeinen Bemiihen um
die Bildung von Haltungen eine religiése Basis zu geben vermdgen, beschrieben. Ver-
sucht man einen Gesamtiiberblick, so 4Bt sich sagen, daR es in der Schonstitter Er-
ziehung vorrangig um die Formung von Haltungen geht und, noch spezieller, durch
die Betonung eines Lebens in den theologischen Tugenden, um religitse Haltungen.
Noch weiter eingeengt, darf man feststellen, daB die Haltung, die erstrebt wird, eine
marianische Haltung ist; und endlich, da Maria in jeder Weise Weg zu Christus und
zur Heiligsten Dreifaltigkeit als ganzer ist, miindet die Akzentuierung der Haltungen
zuletzt und fundamental in eine trinitarische Haltung ein.

Freiheitserziehung

Erziehung, die auf der Bildung einer grundlegenden religiésen Haltung oder Mentalitét
aufbaut, ist indessen nicht vollstindig, wenn nicht ein anderes Teilelement hervorge-
hoben wird, das in enger Wirkbeziehung zu den oben erwidhnten steht. Dieses Teil-
element ist die menschliche Freiheit. Freiheit und das Freiheitsprinzip spielen in der
Schonstitter Erziehung eine wichtige Rolle. Daher tun wir gut daran, den Grund oder
die Berechtigung fiir eine solche Hervorhebung néher zu betrachten; desgleichen seine
Bedeutung und schlielich die praktische Anwendung des Prinzips.

Der Freiheit ist in der Erziehung Schonstatts ein Platz im Zentrum eingerdumt, weil
dies so der Seinsordnung entspricht. Gott benutzt die menschliche Freiheit als ein be-
sonders bevorzugtes Objekt seines Heilsweges. Die Freiheit, die Gott dem Menschen
schenkt, wird allerdings kontrolliert und gesichert durch seine besonderen Weisun-
gen in den Geboten, durch seine Wiinsche in den evangelischen Riten, durch seine
Anregungen in den Bewegungen der Gnade und durch die Zeichen seines Willens, die
jenen geoffenbart werden, die alle Dinge im Lichte der gottlichen Vorsehung zu sehen
gewohnt sind. Diesen Linien folgend, sollte Erziehung einen Beitrag zu der grundle-
genden Richtung leisten, die Gott fiir den Menschen entworfen hat, und zwar durch
eine Erziehung der zwei Freiheitsdimensionen des Menschen, seiner Entscheidungs-
und seiner Durchsetzungsfahigkeit.

Freiheitserziehung kann nicht sein ohne die Haltung des Vertrauens in den Menschen, .
in die grundlegende Hinordnung seines Intellekts auf die Wahrheit und seines Willens
auf das Gute. Diese Vertrauenshaltung hat ihren Grund in dem Vertrauen, das Gott
selbst seinen Geschdpfen entgegenbringt, wenn er den Menschen nur ein Minimum
an Verpflichtungen auferlegt und ihnen zugleich das héchste Vollkommenheitsideal vor
Augen stellt, das aber einzig durch Freiheit, die von Hochherzigkeit beseelt wird, er-
reicht werden soll.

Endlich ruht Freiheitserziehung auf der Uberzeugung, daB die volle Entfaltung der
Personalitit nur moglich ist auf der Basis freier Entscheidungen, und daB, in letzter In-
stanz, die Vollendung der Personalitit durch die Annahme der {ibernatiirlichen Ord-
nung und ihrer Werte in einem Akt personaler Entscheidung fiir Gott beschlossen liegt.
Damit ist die Bedeutung der menschlichen Freiheit evident. Freilich heiBt Hervorhebung
der Freiheit nicht Empfehlung der Anarchie. Zutiefst ist mit Freiheitserziehung Erzie-
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hung zur Freiheit gemeint, oder, noch genauer, Erziehung zur Entfaltung der Fihig-
keit, richtig zu urteilen und sich richtig zu entscheiden und dann die Entscheidungen in
die Tat umzusetzen.

In dieser Hinsicht gilt es jedoch fiir die Freiheitserziehung ein fundamentales Gesetz
7u beachten. Da der Mensch unter den Folgen der Erbsiinde leidet, ist es auf Grund
der realen Verfassung der menschlichen Natur nicht moglich, absolute Freiheit zu bean-
spruchen. So wie Gott im Interesse unserer rechten Lebensfiihrung durch seine Gebote.
seine Rite und die Weisungen seiner Gnade bestimmte Kontrollen aufgerichtet hat,
so mub es auch auf der natiirlichen Ebene, im Erziehungsvorgang, wie tiberhaupt bei
der Organisierung irgendeiner Art von menschlicher Gemeinschaft, ein Mindestmaf
an Kontrollen oder Normen geben, in denen die Menschen miteinander verbunden
sind, und die die bestmégliche Ausiibung der Freiheit sicherstellen. Aber wie Gott
diese Kontrollen auf ein Minimum beschrinkt, sollen sie auch bei den erzieherischen
Bemiihungen iiber das notwendige Minimum nicht hinausgehen; statt dessen soll, so
viel dies moglich ist, die Freiheit geférdert werden. Da also die notwendige Kontrolle
der Freiheit nicht ausschlieRlich in Vorschriften und Verpflichtungen zu suchen ist, muB
sie wo anders gefunden werden. Sie liegt in einem Appell an die Hochherzigkeit, der
so kraftvoll wie maglich ergehen muB, und in der Sorge fir eine volle Entwicklung
des geistlichen Lebens. Daher lautet das Hauptprinzip der Freiheitserziehung in der
Bedeutung, wie sie in Schonstatt verstanden wird: ,Bindungen so viel wie notig, Frei-
heit und Geistpflege so viel wie moglichl”

Vertrauen

Aus diesem grundlegenden Prinzip gehen andere Haltungen hervor; so an erster Stelle
die Grundhaltung des Vertrauens in das Gute in jedem Menschen. Dieses Vertrauen
datf dem Erzieher den Mut geben, auch die Méglichkeit einer falschen Entscheidung
von Seiten des Zéglings zu wagen. In einer bald nach dem Kriege erschienenen Dar-
stellung hieB es zu diesem Punkte: ,Freiheitserziehung ist im Grunde genommen Ver-
trauenserziehung. Der Erzieher gewéhrt Freiheit und weckt zur freien Entscheidung
in dem Vertrauen, daR die Anlage sich durch Betdtigung zum rechten Gebrauch entfal-
ten lasse. Dabei erwartet er durchaus nicht ein Tun ohne jeden Fehlentscheid, genau so
wenig wie Gott, als er dem Menschen die Freiheit anvertraute, eine Welt ohne Siinde
voraussah. Dach ist ihm ein Handeln, bei dem Fehler unterlaufen, immer nach mehr
wert als ein Nichtstun ohne Fehler . .. So lange wird ein Fehlentscheid dem Menschen
nicht zum Verhingnis einer Fehlentwicklung, solange ihm gegeniiber die richtige Hal-
tung gewahrt bleibt. Das bedeutet, daB er ihn verurteilt, bereut und zu iiberwinden
sucht” (Alex Menningen, Grundziige einer pastoralen Pidagogik. In: Neue Schopfung.
Limburg 1948, 5. 568 f.).

Das Wagnis griindet wiederum in dem Wagnis, das Gott einging, als er den Menschen
die Macht des freien Willens gab. Um der vollen Freiheit willen diirfen verkehrte Ent-
scheidungen gewagt und miissen sie angenommen werden; und selbst wenn nur eine
sehr kleine Zah! von wirklich freien Personlichkeiten zu véllig in sich selbst gegriindeten
Entscheidungen fihig wire, so schiene das Wagnis einer solchen Freiheitserziehung
doch gerechtfertigt.
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Die eigentliche Absicht hinter dieser Vertrauenshaltung, die Freiheitserziehung méglich
macht, zielt darauf ab, Entscheidungen zu vermeiden, die aus Furcht oder Zwang ge-
troffen werden, und daher keine wirklich menschlichen Akte sind. Zu diesem Ende wird
auf alle mogliche Weise mit Nachdruck an die Hochherzigkeit appelliert, was allerdings
nur geschehen kann auf der Basis eines geistlichen Lebens, das sich in seiner Bildung
nach dem héchstméglichen Grad ausstreckt.

Autoritit und Gemeinschaft

Was schlieBlich die Leitung der Gemeinschaft betrifft, so gelten, einerlei welche Form
die Gemeinschaft annehmen mag, zwei Grundsitze, die aus dem grundlegenden Frei-
heitsprinzip folgern: Erstens: Fiihrung soll so ausgeiibt werden, daB sie ihre Rechte
Schritt fiir Schritt an die Gefiihrten abtreten kann, mit anderen Worten: Fiihrung soll
durch andere ausgeiibt werden. P. Kentenich hat die Erzieher wiederholt gebeten,
sich der Notwendigkeit bewuBt zu werden, sich selbst, so bald es ihnen mdéglich scheint,
iiberfliissig zu machen. Zweitens: Das Prinzip der Autoritdt wird in sich beibehalten.
Anders ausgedriickt: der Leiter einer Gruppe oder der Lehrer in einer Klasse hat im-
mer autoritative Rechte, und die Mitglieder der Gruppe oder Klasse sind ihm in dieser
Hinsicht immer untergeordnet. Wird dieses Prinzip von allen anerkannt, so kann die
Autoritit gelockert werden und eine Atmosphére der Freiheit die Einrichtung durch-
dringen. Der Leiter oder Lehrer macht dann von seiner Autoritat nur in den wenigen
Fillen Gebrauch, in denen es unerliBlich erscheint. Im allgemeinen aber geht er ,de-
mokratisch” vor, 1aBt die Gemeinschaft ihr VerantwortungsbewuBtsein und ihre Mitar-
beit ausiiben, weckt und ermutigt alle eigenstindigen Initiativen und sichert ein ge-
sundes Wachstum in dieser Richtung. Abstrakt als Theorie formuliert, lautet der ent-
sprechende Grundsatz: Autoritativ im Prinzip, jedoch demokratisch in der Anwendung.

Damit haben wir, wenigstens in den allgemeinen Grundlinien, einige Prinzipien dar-
gelegt, die die Bildung und Ausformung von Haltungen, worin die Voraussetzung fiir
die Entwicklung von starken, festen, religidsen Charakteren zu sehen ist, leiten. Eine
konkrete Veranschaulichung der Wirkweise dieser Prinzipien liegt in den von Schén-
statt angewandten Erziehungsmitteln des Personlichen und des Gemeinschafts-ldeals

VvOor.

(Ubersetzung aus der Arbeit der Autorin: The Problem of Man .
and Community in Contemporary Thought: Implications for Ca-
tholic Education)

34



Neue Ziige im Marienbild

Von August Ziegler

In der heutigen Zeit ist nicht nur ein neues Kirchenbild und ein neues Menschenbild
am Werden, auch ein neues Marienbild zeichnet sich immer klarer ab im theologischen
Bemiihen unserer Tage. Dieses Bemithen hat durch das Marienkapitel der Konzilskon-
stitution iiber die Kirche starken Auftrieb erfahren.

Eine von uns

Was fiir neue Ziige sind es, die im Marienbild unserer Zeit mehr und mehr zum Vor-
schein kommen? LiRt sich ein bestimmtes Grundanliegen, eine bestimmte Grundrich-
tung erkennen? Wer die modernen Stromungen in der Mariologie etwas verfolgt, fin-
det unschwer eine gewisse Grundtendenz heraus, die man vielleicht so charakterisie-
ren kénnte: Wihrend man sich in den vergangenen Jahrhunderten vor allem darum be-
miihte, klar zu erkennen und herauszustellen, was Maria von allen Menschen unter-
scheidet, wie z. B. ihre Gottesmutterschaft, ihre Unbefleckte Empféngnis, ihre sofortige
Aufnahme in den Himmel auch dem Leibe nach, werden heute mehr jene Ziige im
Antlitz und im Leben Mariens betrachtet und herausgestellt, die sie mit uns gemein-
sam hat, die sie nicht so sehr als eine hoch liber uns Gestellte, sondern als eine mit-
ten unter uns sich Befindende zeigen, als ,Eine von uns”, als einfache Frau aus dem
Volke, die, duBerlich gesehen, in gewdhnlichen Verhiltnissen lebte und alltégliche
Pflichten zu erfiillen hatte, und auch innerlich sich in vielfacher Weise in einer dhnli-
chen Lage befand wie wir: auch sie mufite im Dunkel des Glaubens, unter mannig-
facher Bewihrung ihrer Liebe durch dieses irdische Leben pilgern. DaB Maria trotz
ihrer einzigartigen Begnadigung, die sie so weit iiber uns emporhebt, wie eine von
uns sein sollte und sein wollte, das erregt heute vor allem unser Staunen, unsere Be-
wunderung, unsere Sympathie fiir sie. Maria im schlichten Alltagsgewand, als ein-
fache, unbekannte Hausfrau in Nazareth erscheint uns modernen Menschen nicht weni-
ger gro® und liebenswiirdig als die im Gloriengewand thronende Kénigin des Himmels.
la, wir sehen in der Tatsache, daR Maria trotz ihrer auBergewdhnlichen inneren
Begnadigung nach auffen ein ganz gewthnliches Leben fiihrte, einen Hinweis auf
das innerste Wesen der Heiligkeit, und - das ist heute besonders wichtig — dab
héchste Heiligkeit sich in unscheinbarer Form verbergen kann.
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Ein neuer Heiligentyp

Ahnlich wie in vielen anderen Bereichen des christlichen Lebens stellen wir auch im
Hinblick auf das Heiligenideal heute eine Riickbesinnung auf das Wesentliche fest. Das
Eigentliche der Heiligkeit besteht nicht in einer auBergewthnlichen Lebensweise oder
gar in Wunderwerken, sondern in einem heldenmitigen Leben aus Glaube und Liebe.
Dieses Leben kann sich ebenso in einer heroischen Erfiillung ganz gewdhnlicher tag-
licher Pflichten bezeugen wie in aufergewdhnlichen Taten und Leiden. Hat man frither
die auBergewdhnliche Form der Heiligkeit verherrlicht, so wird heute die GréBe und
Bedeutung der ,gewdhnlichen” Form in den Vordergrund gestellt.

Romano Guardini hat diesen Wandel im Hinblick auf das Heiligkeitsideal vor einigen
Jahren in einer Studie ,Der Heilige in unserer Welt” kurz charakterisiert. Er bezeichnet
dort den in den vergangenen Jahrhunderten vorherrschenden Heiligentypus als den
,Heiligen der AuBerordentlichkeit”, wihrend er den von der Gegenwart und Zukunft
geforderten Typ als den ,Heiligen der Unscheinbarkeit” bezeichnet. Zunichst befalit
er sich mit dem Heiligen der vergangenen Jahrhunderte und schreibt dazu: ,Das Le-
ben dieser Menschen hat verschiedenen Inhalt, immer aber trigt es den Charakter des
AuRerordentlichen. Sie kommen aus allen Bereichen der Gesellschaft, sind Konige
oder Bauern, Ritter oder Handwerker, Frauen, Manner, junge Menschen, Kinder — doch
eines ist ihnen gemeinsam: die Forderung der Liebe Gottes fiihrt sie aus dem Alltdg-
lichen hinaus und dringt sie, AuRergewdhnliches zu vollbringen ... Das ist die Vor-
stellung vom Heiligen, wie sie das christliche BewuBtsein bis in unsere Zeit bestimmt
hat”, sagt Guardini und fihrt dann fort: ,Nun scheint es aber, als ob sich im Laufe
der Neuzeit ein Wandel vollzége: als ob ndmlich der Gedanke des AuBerordentlichen
nicht mehr so im Mittelpunkt der Bedeutsamkeit stiinde wie frither. .. Hier entsteht
vom Heiligen ein anderes Bild. Von AuBergewdhnlichkeiten ist keine Rede mehr. Der
Mensch, der diesen Weg geht, tut, was jeder tun miibte, der jetzt und hier seine Sache
richtig machen will. Nicht mehr und nicht weniger. Er versteht aber die Richtigkeit des
jetzt und hier Aufgegebenen von Gott her. Damit ist nichts Phantastisches gemeint. Er
braucht seinen Verstand, tut, was sein Beruf verlangt, und kann fir alles sachgemile
Rechenschaft geben; aber sein Gewissen ist um ein Unendliches vertieft , . . Seltsam, was
da vor sich geht: wie die Sache sich in ihrem Wesen betont, und zugleich, eben durch
ihre ,Sachlichkeit’ ins Richtige verschwindet. Da leuchtet nichts; da ist weder von gro-
Ren Erfahrungen die Rede, noch von Wagnissen und Durchbriichen. Da ist {iberhaupt -
nicht mehr viel ,die Rede’, sondern ein ruhiges Tun geht vor sich, so wie die Stunde es
verlangt. Nichts fillt auf. Einer geht vielleicht daneben her und merkt gar nichts Be-
sonderes . . . Wenn aber sein Geist wach ist, merkt er vielleicht doch etwas: eine stille
Freiheit, eine ruhige Sicherheit in Sinn und Richtung, eine Freudigkeit, trotz allen Sor-
gen und Beschwerden .. ." %)

Selig, die du geglaubt hast

MuB man sich sehr anstrengen um zu sehen, da} diese Beschreibung des sunscheinba-
ren Heiligen” Zug um Zug und in der vollkommensten Weise auf Maria zutrifft? Man
darf sogar sagen: Maria stellt den Urtypus dieses unauffilligen Heiligen dar. Manche

1) Romano Guardini, Der Heilige in unserer Welt. Wiitrzburg 1956, S. 9 {f.
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Mariologen unserer Zeit sehen gerade in der Unauffilligkeit, in der Alltaglichkeit das
Bewunderungswiirdige, Exemplarische, Hinreifende im Leben Marias.

So schrieb Augustin Merk schon bald nach dem letzten Kriege in einer Studie iiber ,Das
Marienbild des Neuen Bundes”: ,Im Bilde Mariens offenbart sich ein eigenartiger Ge-
gensatz: Die edelste, begnadetste Seele, von Gott zu héchster Heiligkeit emporge-
fiihrt — so zeigt sie uns die katholische Glaubenslehre; doch duBerlich gesehen, finden
wir in ihrem Leben fast nur das Geschehen des gewdhnlichen Pflichtenkreises einer
Jungfrau und Mutter, freilich hineingezogen in das grofe und schwere Geschick ihres
Sohnes, das sie mit bewunderungswiirdiger Schlichtheit begleitet und mittrégt. So steht
auch ihr Leben in einem gewissen Gegensatz zu dem so vieler Heiliger, bei denen
das Wunderbare so stark in Erscheinung tritt; in Marias Leben fehlt das Wunderbare
nicht, aber fast alles geschieht an den Personen, die zu ihr in Beziehung treten”. ?)

Nicht nur in den duBeren Lebensverhiltnissen, auch im Hinblick auf die inneren, see-
lischen Gegebenheiten war Maria uns in vielem gleichgestellt. Trotz ihrer hohen Be-
gnadigung mubBte sie, wie wir, durch das Dunkel des Glaubens pilgern, hatte Priifun-
gen zu bestehen; auch sie muBte in der Kraft des Glaubens und der Liebe alltégliche
Pflichten und Miihseligkeiten meistern. ,Man kann annehmen, daB Maria sich ganz ein-
fach vom Glaubenslicht leiten lieR, daf ihr keine auRerordentlichen natiirlichen Er-
kenntnisse zuteil geworden sind . .. Was hitten diese auch bedeuten kénnen fiir jene,
die eine einfache Frau aus dem Volke Israel bleiben sollte, im mensch-
lichen Bereich ganz gleich den anderen Frauen. Dasselbe gilt auch im Hinblick auf au-
Bergewshnliche iibernatiirliche Erleuchtungen und auf jene besonderen Gnadengaben,
die dem Zeugnis oder der Ausbreitung des Glaubens dienen, wie die Gabe, Wunder
zu wirken oder die Sprachengabe. Marias Berufung war es zu schweigen, zu horen, den
Kleinen und Demiitigen in der Kirche ein authentisches Beispiel zu geben.” )

Nur wenige Menschen sind berufen, fiir Gott auBergewdhnliche Dinge zu tun oder
auBergewsdhnliche Gunsterweise von ihm zu erhalten. Fiir die meisten bleibt Gott
wihrend ihres ganzen Lebens ein verborgener Gott. Sie sehen, héren und spiiren sel-
ten etwas von ihm. Nur aus dem Glauben haben sie die Sicherheit, daB er da ist, da®
er immer da ist, und daB er alles lenkt mit seiner gottlichen Vorsehung. Dieser Glau-
be an das immerwihrende Da-sein, Gegenwirtig-sein und Wirken Gottes in der Welt
wie auch im Leben des einzelnen Menschen ist schwer — besonders schwer heute, da
sich in einer ritselvollen, fiir den Einzelnen manchmal unwiderstehlichen Weise das
Gefithl und die Stimmung ausbreitet, als wire kein Gott da, der sich um die Men-
schen und ihr Geschick kiimmert.

Auch fiir Maria war Gott oft ein ritselhafter, ein verborgener Gott. Woh| griff er auf
sichtbare Weise und aufiergewdhnlich in der Stunde der Verkiindigung in ihr Leben
ein, aber gleich nachher iiberlieR er sie scheinbar ihrem Schicksal: so tat er zunichst
nichts, um Josef, ihren Verlobten, iiber das Geheimnis ihrer {ibernatiirlichen Fruchtbar-
keit zu unterrichten; in Bethlehem, wo nach einer alten Prophetie der Messias geboren
werden sollte, hielt er keine Herberge bereit; er bewahrte sie nicht vor dem Schick-
me_r, Katholische Marienkunde. Bd. I: Maria in der Offenbarung. Paderborn 1947, S. 84

3) M.-J. Nicolas, ,Essai de synthése mariale”. In: «Maria*, Etudes sur la sainte Viérge, herausgege-
ben von Hubert du Manoir. Paris 1949, Band I, 5. 729
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sal der Flucht nach Agypten — und dabei war ihr Kind, um das es bei alledem ging, der
ewige Sohn des ewigen Vaters!

Maria sah sich im Laufe ihres Lebens immer wieder vor unerwartete Situationen ge-
stellt, in denen sie sich zurechtfinden muBte. ,Ihr ganzes Leben war ein fortwihrendes
Sich-anpassen-miissen an unvorhergesehene Situationen, die einen Menschen norma-
lerweise aus dem Gleichgewicht bringen kénnten: so ihr Mutterwerden, ihr Leben in
Armut, ihr Kreuz, das sie bis zum Ende ihres Lebens tragen mufite. Aber sie nimmt alles
an. Ohne je an sich selber zu denken, bewahrt sie immer ein gleichmiitiges Herz, jeder-
zeit bereit, eine neue Aufgabe zu iibernehmen*. *) Carl Feckes sieht gerade darin die
Gr6Be Mariens, ,daf sie im Dunkel des Glaubens, in Kleinheit und Armut ein ganz
schlichtes Menschenleben fithren muBte”. 5

Weil ihr Leben duferlich gesehen so gewohnlich und alltiglich verlief, erscheint ihr
Glaube einzigartig groB. Es ist [eicht, an Gott zu glauben, wenn er sich in uniiberseh-
baren Machtzeichen als der souverine Herr der Welt bezeugt. Es ist aber auBerordent-
lich schwer, an ihn zu glauben, wenn er sich so verhilt, als wire er nicht da. In Marias
Leben blieb er fast immer der verborgene Gott. Doch zweifelte sie deshalb keinen Au-
genblick an seinem Dasein und an seiner Liebe. Sie vertraute von Tag zu Tag, von
Stunde zu Stunde, dal seine weise, giitige und michtige Vorsehung ihr Leben in einer
einzigartigen Weise umgriff und umsorgte, auch wenn die Wege der Vorsehung ihr im
einzelnen oft dunkel blieben. Immer wieder und ohne Vorbehalt stellte sie sich auf
den Willen Gottes ein, wie er sie in den alltiglichen Pflichten und Gegebenheiten an-
sprach. .

»Siehe, ich bin die Magd des Herrn”: das war nicht nur eine einmalige Antwort in der
Stunde der Verkiindigung; es war ihr Persénliches Ideal, ihr Lebensprogramm zu jeder
Stunde. ,Kein Zweifel, dafl sie allen Anordnungen der gottlichen Vorsehung, diesich ihr
in den tausend Kleinigkeiten des tdglichen Lebens offenbarten, wunderbar fiigsam und
gehorsam war, und daf sie die kleinsten Obliegenheiten mit der groRten Sorgfalt und
Vollkommenheit ausfiihrte, ihre ganze Liebe in sie hineinlegte. Kein Zweifel auch, dalk
sie, ohne je zu klagen, die Miihen, die mit der tiglichen Arbeitverbunden sind, aufsich
nahm wie auch all die anderen Beschwerden, die sich im Gefolge der Erbsiinde befin-
den. Die Verborgenheit ihres Lebens, die Bescheidenheit ihrer Alltagsgeschifte haben
aber nicht verhindert, daB Gottes Wohlgefallen im héchsten MaRe auf ihr ruhte, und
dal sie auf héchste Weise ihr Erdenleben heiligte und am Erlésungswerk ihres Sohnes
Anteil nahm ... Im Beispiel Marias ist eine ganze Lehre enthalten, wie man durch Er-
fitllung der Standespflichten, so unscheinbar sie sein mégen, zur Heiligkeit gelangt.” So
der franzosische Theologe P. Glorieux. %)

Heiligkeit der Zukunft

Indem Maria zeigt, wie hdchste Heiligkeit sich mit einem unauffilligen Leben verbin-
den kann, verkdrpert sie in exemplarischer Weise, was in Schdnstatt als ,Werktagshei-
ligkeit” und ,Leben aus dem Vorsehungsglauben” bezeichnet und erstrebt wird. Diese
4) 8. de Lestapis, Marie et la famille. In Maria. Etudes... s. Anm. 3

5) C. Feckes, Die Gnadenausstattung Mariens. In: Paul Striter, Katholische Marienkunde, Bd. II.

Paderborn 1947, S. 178
6) P. Glorieux, Notre Dame Dame et le travail, In: Maria. Etudes ... s. Anm, 3
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Ubereinstimmung ist nicht zufillig. Was ,Werktagsheiligkeit” und .Leben aus dem
Vorsehungsglauben” bedeutet, hat Schonstatt von Maria gelernt. Es handelt sich dabei
um nichts anderes als um die von Guardini gemeinte ,Heiligkeit der Unscheinbarkeit”.
Mit der ganzen Kirche sieht und bekennt die Schaénstattfamilie die auBerordentlichen
Gnadenvorziige Mariens und hat von der ersten Stunde an ihre Bedeutung im Rahmen
des gottlichen Heilswerkes immer tiefer zu verstehen gesucht. Fiir das tigliche Leben
ihrer Mitglieder aber hat sie stets auf Maria die Werktagsheilige hingewiesen, die ein
Leben fiihrte, das an erster Stelle und in allem von Glaube und Liebe geformt war. Von
Maria, der Heiligen des Alltags und Werktags, vor allem gilt das Wort des hl. Am-
brosius: ,Maria hat so gelebt, daR dieses eine Leben fiir alle die Norm sein kann.”

In diesem Zusammenhang leuchtet auf, von welcher Bedeutung es ist, wenn die Schon-
stattbewegung, die ihre Mitglieder zur Werktagsheiligkeit und zum Leben aus dem
Vorsehungsglauben erziehen will, ihnen die Gestalt Mariens vor Augen stellt und sie
anhilt, das groBe 1deal im Bunde mit ihr zu erstreben. Es ist ein allgemeines Gesetz,
daf ein Mensch nur dann zur vollen Entfaltung seiner Fihigkeiten emporwéchst, wenn
er ein groBes Vorbild, einen groBen Meister findet. Wer filr das Musizieren oder fiir
das Malen begabt ist, braucht einen Lehrer, der sich seiner Begabung annimmt und
seinem Talent die rechten Wege weist. Wer ein Werktagsheiliger werden will, braucht
dafiir ein groBes Vorbild und einen groBen Helfer. Er findet beides in Maria. Darum
ist das Schénstitter Liebesbiindnis mit der Gottesmutter ein Wesensstiick in der Heran-
bildung von Werktagsheiligen, wie sie in Schonstatt geiibt wird. Auch die Gnadenka-
pelle in Schonstatt erscheint in diesem Zusammenhang in neuem Licht. In ihr erwar-
ten und erbitten die Mitglieder der Bewegung all jene Gnaden, die ihnen helfen sollen,
mit dem Streben nach Werktagsheiligkeit im tiglichen Leben ernst zu machen. ,Wie
fiir den hl. Aloisius eine Muttergottes-Kapelle in Florenz, so soll fiir uns diese Kongre-
gationskapelle die Wiege der Heiligkeit werden”.”) So heiBt es in der Griindungsur-
kunde. Mit dieser Heiligkeit, die aus der gnadenvermittelnden Fiirbitte Marias in Schon-
statt erbliihen soll, war von Anfang an die Werktagsheiligkeit gemeint, die sich ,in der
treuen und treuesten Pflichterfiillung” bewihrt, wie im selben Dokument niher aus-
gefithrt wird.

Die Entdeckung der ,unscheinbaren Heiligkeit”, der ,Werktagsheiligkeit” der Gottes-
mutter ist nicht nur modern in dem Sinne, daB sie von den heutigen Menschen eher ak-
zeptiert wird; sie ist modern, weil die ,Heiligkeit der Unscheinbarkeit” heute nottut
und fiir die Zukunft der Kirche eine gegenwirtig noch nicht voll erkannte Bedeutung
haben wird. Dariiber sagte Newman, der Theologe mit dem feinen Witterungssinn
fiir Kiinftiges, schon vor hundert Jahren: ,Das Christentum ist das geworden, was es ist
und hat seine Bedeutung erhalten und bewahrt durch die personliche Kraft und Strah-
lung von Menschen, die seine lebendigen Zeugen und Anschauungsbilder sind ... Es
sind durchaus nicht immer solche, die in gehobenen Stellungen sind, sondern schon oft
sind die Wirkungen von ganz Schlichten, auf unscheinbaren Plitzen ausgegangen...
und eine kleine Schar solcher begnadeter Menschen — eine kleine Schar im Verhiltnis
zur groBen Masse — sie werden die Welt fiir die kommenden Jahrhunderte retten”.
7) Ferdinand Kastner, Unter dem Schutze Mariens. Untersuchungen und Dokumente aus der Friih-

zeit Schonstatts 1912—1914, Paderborn 1939. 5. 291
8) John H. Newman, Oxford University Sermons. London 1909, S, 5
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Gott ist Vater

Von J. K.

SIGNUM wird in jeder Ausgabe eine kurze Meditation aus Texten des Griinders
des Schonstattwerkes bringen. Die Texte sind so zusammengestellt, daB sich jeweils
ein zentrales Thema der Botschaft von Schénstatt ergibt, das zugleich eine beson-
dere Aktualitét fiir die christliche Lebensgestaltung heute hat. Die Redaktion

1.

Wie Kindlichkeit ein Doppeltes in sich schliefit: Kindessein und Kindessinn, so auch
Viterlichkeit: Vatersein und Vatersinn. Viterlichkeit in dieser doppelten Sinndeutung
ist schlechthin das Wesen Gottes. Was will das heiRen? Die Personaleigenschaft
Gottes ist das Zeugen. Gott der Vater zeugt den Sohn, und beide bringen den Heiligen
Geist hervor. Diese Viterlichkeit ist Gott so ureigen, dall es seine heifleste Sehnsucht
ist, moglichst viele, ja alle empfinglichen geistbeseelten Geschépfe hineinzubeziehen
in die Sohnschaft des Eingeborenen und seine Vaterschaft auf alle auszudehnen.

Alles tut Gott aus Liebe, durch Liebe und fiir Liebe. Der Hauptbeweggrund fiir das
gottliche Handeln ist seine viterliche Liebe. Es gibt auch ,Nebenbeweggriinde:” z. B.
die Gerechtigkeit Gottes, der schépferische Gestaltungswille Gottes — aber der Haupt-
beweggrund ist der gottliche Mitteilungswille, ist die Liebe. Diese Liebe ist so schdp-
ferisch, daf sie die Gerechtigkeit und den Gestaltungswillen Gottes in Bewegung setzt.
So verstehen wir die Menschwerdung seines Sohnes, so versteht man die Kreuzigung,
die ungeheuer vielen Wohltaten, mit denen Gott uns liberschiittet. Durch anschau-
liche Liebeserweise méchte der himmlische Vater unsern Liebestrieb an sich binden.
Hier offenbart sich der wundersame pidagogische Meistergriff des urgewaltigen Got-
tes. Gott hat in das menschliche Herz als edelsten Urtrieb hineingebaut die Liebe.
Deshalb sagt der hl. Franz von Sales: Wie der Leib fiir die Seele, so ist die Seele fiir die
Liebe geschaffen!

Was will der liebe Gott mit der Kreatur? Er will sie in eine tiefe Liebesvereinigung mit
sich bringen. Das ist der Sinn der Schopfung und der Erldsung. Wir sollen eine ganz
tiefe, innige Liebesverbindung mit Gott eingehen.

Der Heiland wird nicht miide, den Seinen die groBe Wahrheit einzuimpfen, daf Gott
aus tiefer Viterlichkeit heraus sich nicht blof um die Welt im allgemeinen, auch nicht
bloR um ein bestimmtes Volk, sondern um jedes einzelne Individuum kirmmert, Das
ist eine gegensitzliche Auffassung zum Alten Testament. Das Alte Testament hatte in
seiner Bliitezeit wohl die Uberzeugung, dalb jahwe das israelitische Volk viterlich um-
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gebe, aber nur das Volk als ganzes, nicht den einzelnen Israeliten. Hiufig hebt der
Heiland hervor, dak Gott Vater sich sogar um die kleinste Kleinigkeit bekiimmert: Die
Haare unseres Hauptes sind gezihlt! Der fiir die Lilien des Feldes drauBen und fiir die
Végel des Himmels sorgt, um wieviel mehr wird er fiir jeden Menschen Sorge tragen!
Manchmal braucht der Heiland Bilder, die auf den ersten Blick fiir uns kaum verstand-
lich sind. Nehmen wir das Bild vom Verlorenen Sohn, von der Verlorenen Drachme
oder vom Verirrten Schaf. Was will Jesus damit? Er will den Vaterbegriff fiillen mit
allem GroBen und Edlen, was es im Himmel und auf Erden gibt. Gott ist so sehr Vater,
daB er sogar bereit ist, lieber neunundneunzig Schafe zu lassen, um dem einen nachzu-
gehen; so-und-so-viele Drachmen 4Rt er liegen, um die eine zu suchen. Alles in allem:
Welche Tatsache steht da vor uns? Die Viterlichkeit Gottes. Daran laRt sich nichts
drehen und deuteln. Gott ist seinem Wesen nach Vater.

2.

Ich muB Sie bitten, persénlich einmal mit sich zu Gericht zu gehen und sich zu fragen:
Sehe ich mich wirklich einem personlichen Vatergott gegeniiber, dem ich meine ein-
faltige kindliche Liebe schenke? Wir sehen und erleben Gott vielfach zu einseitig als
Gesetz oder Gesetzgeber, wir haben eine Gottesidee, aber den feinen Zartsinn des
Kindes gegeniiber dem Vater haben wir nicht. Es mangelt an starkem Kindessinn. Das
Kind ruft nach dem Vater, es kann nicht existieren ohne den personlichen Vatergott.

Wenn Gott seinem Wesen nach Vatersein und Vatersinn sein eigen nennt, muff der
Mensch seinem Wesen nach Kindessein und Kindessinn sein eigen nennen. Dem Vater-
sein bei Gott entspricht auf Seite des Menschen die Notwendigkeit des Kindseins.
Meine Grundeinstellung dem groRBen Gott gegeniiber ist also die Haltung des Kind-
seins. Hier haben Sie den Standort, von dem Sie eine ganz klare Linie ziehen kdnnen
durch das geistige Gewoge der Gegenwart.

Damit Gott seinen unendlichen Reichtum verschenken, damit Gott, der himmlische
Vater, seine erzieherische Formkraft entfalten kann, ist von Seiten des Menschen Form-
fahigkeit und Aufnahmefahigkeit vonnéten. Was heilt das? Von Seiten des Menschen
ist tiefe Kindlichkeit notwendig, sonst kann der liebe Gott seine Viterlichkeit nicht ent-
falten. Der liebe Gott entfaltet seine erzieherische Tatigkeit, er schenkt und verschenkt
den ganzen Reichtum seiner Gaben und Gnaden an jene Geschdpfe, die sich schmieg-
sam, klein und demiitig geben. Der Mensch, der sich Gott gegeniiber als klein aner-
kennt, seine Armseligkeit bekennt, wird Gott gegeniiber sozusagen ,allmichtig”, wih-
rend der allmichtige Gott dadurch ihm gegeniiber ,ohnmichtig” wird. So sagt es auch
die Heilige Schrift: Et exaltavit humiles — die Kleinen erhdht er.

Der Gott gegeniiber verlorene Kindessinn ist das grobte Ungliick fiir die heutige
Menschheit, weil durch den Verlust des Kindessinns Gott nicht Gelegenheit hat, seinen
Wesenszug, seine wesenhafte Tatigkeit als Vater an uns zu entfalten.

3.

Wollen wir den Vater verherrlichen, dann steht vor uns der Gottmensch als Weg, Wahr-
heit und Leben. Was hat der Heiland wihrend seines ganzen Lebens als groBen Leit-
gedanken festgehalten? ,Ich bin nicht vom Himmel herabgekommen, um meinen Wil-
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len zu tun, sondern den Willen dessen, der mich gesandt hat” (Joh 6, 38). Und: ,Was
ich verkiinde, verkiinde ich so, wie mir der Vater gesagt hat” (Joh 12, 50). Deshalb
steht auch iiber dem Leben des Heilands als Morgengebet: ,An Brand- und Siihn-
opfern hast du kein Gefallen, aber einen Leib hast du mir bereitet: Siehe, ich komme,
deinen Willen, o Gott, zu erfiillen” (Hebr 10, 5-7). Das erste Wort aber, das wir im
Evangelium aus dem Munde des Heilands héren, lautet: ,WulRtet ihr nicht, daB ich in
dem sein muB, was meines Vaters ist? (Lk 2, 49)

Bei einer Gelegenheit rufen die Leute ihm zu: ,Deine Mutter und deine Briider sind
draufien und suchen dich!” Da erwidert er: , Wer ist meine Mutter, und wer sind meine
Briider? . .. Wer den Willen meines Vaters tut, der im Himmel ist, der ist mein Bruder,
meine Schwester und meine Mutter” (Mt 12, 47-50).

Wir beobachten, wie der Heiland alles in seinem Leben, Grofes und Kleines, auf den
Vater zuriickfithrt. Wie war das begliickend und erhebend, als es der Heiland in seiner
Erziehung so weit gebracht hatte, da Petrus im Namen der Anderen das erste Glau-
bensbekenntnis ablegte! ,Nicht Fleisch und Blut hat dir das geoffenbart, sondern mein
Vater, der im Himmel ist” (Mt 16, 17). Der Heiland kreist immer um den Vater. ,Meine
Speise ist es, daf ich den Willen dessen tue, der mich gesandt hat, und dal ich voll-
bringe sein Werk” (Joh 4, 34). Das ist nicht LebensgenuR, das ist Hingabe, Selbsthin-
gabe. Wer ist das MaB der Dinge? Der Vater! Selbsthingabe, nicht umgekehrt!
»Dein Wille geschehe wie im Himmel also auch auf Erden!”

Priifen Sie dieselbe Haltung im Gebetsleben des Heilands. Wollen Sie einmal den
ganz tiefen, vollen Vaterklang nachpriifen, der aus dem Mund des Heilands uns ent-
gegentont, dann darf ich Sie bitten, das Hohepriesterliche Gebet zu lesen. Wenn der
Heiland sagt: ,Ich habe deinen Namen den Menschen kundgetan” {Joh 17, 6), welcher
Name ist dann gemeint? Der Vatername! Und immer wieder heifit es: ,Gerechter
Vater”, ,giitiger Vater”. Der Heiland kennt offenbar kein anderes Gebet als das an den
Vater. Deswegen verstehen Sie auch das SchluBgebet seines Lebens: ,Vater, in deine
Hinde befehle ich meinen Geist” (Lk 23, 46).

Wir sehen den einen grofen Affekt, die eine groBe Leidenschaft im Leben des Heilands:
die Liebe zum Vater. Wie wunderbar kront er sein Werk! Fr ruft dem Vater zu: ,Ich
habe dich verherrlicht auf Erden, indem ich das Werk vollbrachte, das zu vollbringen
du mir tbergeben hast” (Joh 17, 4).

(1939)
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Berichte, Buchbesprechungen

DI ARBEIT DER SCHUNSTATT-BEWE-
gung im Jahre 1964/65 stand im Zeichen des
50-jihrigen Jubildaums, das sowohl in
Schénstatt selbst wie auch an allen nationa-
len und regionalen Zentren des ‘Werkes in-
nerhalb und auBerhalb Deutschlands be-
gangen wurde. Die Feier in Schonstatt selbst
wurde eingeleitet mit einer Delegierten-Ta-
gung vom 13.—17. Oktober 1964, an der 700
Vertreter der verschiedenen Schonstatt-Ge-
meinschaften teilnahmen, Zu dem Gebets-
und Wallfahristag am 18. Oktober waren
ungeféhr weitere 7000 Pilger aus der Bewe-
gung nach Schonstatt gekommen. Der Epi-
skopat war durch Erzbischof Plaza von La
Plata/Argentinien und Bischof Bolte von
Fulda reprisentiert. Bischof Bolte konnte am
18. Oktober den Grundstein zu einer Anbe-
tungskirche auf dem Berg Schonstatt legen.
Die Kirche, die nach den Pldnen des Miin-
chener Architekten Freiherr von Branca er-
richtet wird, soll dem Anbetungsinstitut der
Schanstatter Marienschwestern als liturgi-
scher Raum fiir das feierliche Chorgebet
nach dem Rémischen Offizium dienen. Mit
dem Bau der Kirche wurde am 3. Mai 1965
begonnen.

7u den Jubiliumsfeierlichkeiten sandte der
Heilige Vater durch seinen Kardinalstaats-
sekretir das folgende Telegramm:

.Heiliger Vater fiir die Bekundung von
Treue und die Versicherung steten Ein-
satzes innig dankend, erfleht dem Werk
Schonstatt’ beim Heiligtum der Dreimal
wunderbaren Mutter aus AnlaB des 50.
Jahrestages seiner Griindung reichste
himmlische Gnaden fiir seine weitere
fruchtbare Entwicklung und sendet als
Unterpfand seines Wohlwollens allen
Mitgliedern der Gemeinschaft, ihren
Freunden wie den Forderern ihrer viel-
filtigen Planungen und Werke von gan-
zem Herzen seinen besonderen Apostoli-
schen Segen.”

Auf der Delegiertentagung wurde fiir die
Arbeit der Schonstatt-Bewegung im Jahre
1964/65 die biblische Losung ausgegeben:
,Aufgebaut werde Jerusalem, der Tempel
neu gegriindet" (vgl Is 44, 28). Damit war
ein ,Schénstitter Aufbaujahr” proklamiert.
In ihm sollten die vom IL Vatikanischen
Konzil ausgehenden Impulse zu einem Neu-
aufbruch in der Kirche aufgenommen und
die spezifischen Kréfte Schonstatts in den
Dienst des intendierten Neuaufbruchs ge-
stellt werden. Gleichzeitig wollte Schon-
statt damit eine von Dankbarkeit und Ver-
antwortungsbewuBtsein beseelte Antwort
auf das im Auftrag des HI Vaters erlasse-
ne Dekret der Religiosen-Kongregation vom
12. Oktober 1964 geben, in welchem dem
Schonstattwerk unter einem Apostolischen
Administrator die rechtliche Selbsténdig-
keit verliehen und ein ,Vorldufiges Gene-
ralstatut des internationalen Schonstatt-
werkes” in Kraft gesetzt worden war.

1. Die Gliederungen der Bewegung, die im
Rahmen der gemeinsamen J ahreslosung ihre
Arbeit weitgehend selbst bestimmen, akzen-
tujerten ihr praktisches Programm jeweils
entsprechend ihrer Art und Aufgabe. Das
Familienwerk — in dem gegenwirtig in
Deutschland etwa 1000 Familien vereinigt
sind — versuchte im AnschluB an das Kon-
zil in den Familien das Ideal der »Eccle-
siola”, der ,Kirche im Kleinen®, zu verwirk-
lichen durch eine bewuBt von der sakra-
mentalen Grundlegung ausgehende Gestal-
tung des Ehe- und Familienlebens sowie des
Familienheimes zu einem Heiligtum, das als
lebendige Zelle christlichen Lebens iiber die
eigene Familie hinaus in Nachbarschaft,
Verwandten- und Freundeskreise ausstrahlt.
_ Die Miittergemeinschaft des Schonstatt-
werkes griff in ihrer Gruppenarbeit und bei
ihren Tagungen einen Gedanken auf, der
auch sonst in der Schénstattfamilie oft ver-
tieft wurde: sowohl im Hinblik auf den
Neuaufbruch der Kirche wie auch auf die
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vergangenen 50 Jahre der Schonstattge-
schichte den Silhnegedanken besonders zu
pflegen. Aus den Gruppen der Miitterge-
meinschaft kamen wahrend des Jahres 1 131
Mitglieder zu Kursen in Schénstatt zusam-
men. — Dije Liga der berufstdtigen Frauen
mit etwa 3500 Mitgliedern orientierte sich
in besonderer Weise am Mariengeheimnis
der Verkiindigungsstunde und versuchte im
Zusammenhang damit den Gedanken der
«Kirche am anderen Ufer” zu verarbeiten.
— Die Schonstitter Frauenjugend, die iiber
5000 Mitglieder zdhlt, arbeitete tiber Fragen
des katholischen Mdadchen- und Frauenbil-
des im Lichte des Konzils und der Situation
unter der Jugend im heutigen Deutschland.
— Die Arbeit der Ménner- und Jungmén-
nerbewegung erhielt im vergangenen Jahr
eine eigene Note durch die verstidrkten Be-
miihungen, in deren Zentrum die Gedenk-
stidtte fiir Josef Engling bei Cambrai in
Frankreich steht (vgl. den folgenden Be-
richt!). Im Zusammenhang damit konnte der
Kontakt mit Gruppen franzdsischer Katholi-
ken zur Forderung gemeinsamer Friedens-
arbeit zwischen Frankreich und Deutsch-
land intensiviert werden.

Die Schulungsarbeit der Schénstatt-Gemein-
schaften in Deutschland wird zu einem gro-
Ben Teil an den regionalen Schonstatt-Zen-
tren durchgefiihrt. Hier sind besonders die
Liebfrauenhshe bei Ergenzingen/Wiirttem-
berg, Haus Mariengrund in Miinster/West-
falen, die Marienhdhe in Wiirzburg und
Haus Marienfried in Oberkirch/Baden zu
nennen. Auf der Liebirauenhéhe fanden im
verflossenen Jahr 189 Veranstaltungen der
Schonstatt-Bewegung mit 12689 Teilneh-
mern statt, darunter 22 Priester- und Theo-
logentagungen mit 347 Teilnehmern, Im
Haus Mariengrund nahmen in der gleichen
Zeit etwa 10000 Personen an 394 Kursen
teil. Die Marienhche in Wiirzburg zahlte 74
Veranstaltungen mit 2872 Teilnehmern,
und Haus Marienfried, das Schonstatt-Zen-
trum der Erzdidzese Freiburg, verzeichnete
bei den dort gehaltenen Tagungen, Einkehr-
tagen und Exerzitien um die 5 000 Personen.
Die genannten Hduser stehen alle auch an-
deren kirchlichen Gemeinschaften fiir ihre
Veranstaltungen zur Verfligung, Die Ma-
rienhéhe z. B. dient ausldndischen Studen-
ten und Studentinnen der Universitit
Wiirzburg als Treffpunkt und geistige Hei-
mat,

Unter den Gésten, die Schonstatt im Jubi-
ldumsjahr besuchten, befanden sich viele
Bischéfe aus Europa und Ubersee. Promi-
nentester Besucher war S. Em, Kardinal Sil-
va Henriquez aus Santiago de Chile.

2, Die Jubildumsveranstaltungen an den
Zentren der Schinstatt-Bewegung auBer-
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halb Deutschlands standen vielfach der Ver-
anstaltung in Schoénstatt nicht nach. Hier
sind — fiir Europa -— die Feiern der Schén-
stattfamilie in der Schweiz zu erwédhnen,
wo das Werk, &hnlich wie in Deutschland,
mit allen Verbidnden und Gliederungen fest
Full gefaBt hat und gut verbreitet ist. — In
Ubersee wurde der 18. Okt. 1964 vor allem
in Stidafrika, Brasilien, Argentinien, Chile
und den Vereiniglen Staaten unter groBer
Beteiligung begangen. In der Kathedrale
von Kapstad! zelebrierte der Generalvikar
der Erzditzese mit der Schonstattfamilie des
Landes ein Dankhochamt. Der Erzbischof,
Kardinai Owen McCann, sandte vom Konzil
in Rom ein sehr herzlich gehaltenes Gliick-
wunschtelegramm. Zu der abendlichen Fei-
er in der Festhalle des neuen Schénstatt-
heimes in Constantia bei Kapstadt waren
450 Mitglieder der Bewegung erschienen. —
Die Schonstattfamilie in Brasilien kam zu ih-
rer Feier beim Zentralheiligium in Santa
Maria/Rio Grande du Sul, zusammen, — Ne-
ben den Jubildumsveranstaliungen beim
Heiligtum wvon Florencio Varela hatte
das Schonstattwerk in Argentinien in der
Errichtung und der Weihe eines Schonstatt-
Kapellchens im Schatten der Kathedrale von
La Plata ein weiteres herausragendes Er-
eignis zu verzeichnen. Erzhischof Plaza
selbst nahm die Einweihung vor. Ebenso
wie schon in frilheren Jahren erteilte er
1964/65 wieder einer Anzahl von Theolo-
gen aus der Schénstatifamilie die hl. Prie-
sterweihe und stellte sie fiir die Schonstatt-
arbeit frei., — Zu der Jubildumstagung der
Schoénstattfamilie in Chile waren 600 Dele-
gierte erwartet worden; es kamen aber an
die tausend. Die Tagung war durch den Tod
des Schonstdtter Marienbruders Don Mario
Hiriart, der als Universitdtsprofessor inner-
halb der mdnnlichen Schénstattgruppen in
Chile eine fiithrende Rolle gespielt hatte,
besonders gepragt. Fir die Lage des Werkes
in Chile sind kennzeichnend die Worte, die
Erzbischof Kardinal Silva Henriquez an die
Leiter und Assessoren der dortigen Ge-
meinschaften richtete: ,Ich mdchte Sie bit-
ten, daB Schénstatt eine Fiihrerschule wird,
die mit einer modernen Spiritualitdt und
Pddagogik der Kirche gutgebildete, fithren-
de Laien zur Verfiigung stellt." — Das
Schonstattjubiléum in den Vereinigten Staa-
ten erhielt seinen eigenen Akzent durch die
Einweihung des Zentralheiligtums in Dela-
field, Wis., auf einem groBen Geldnde, das
demnéchst die zentralen Bildungsstitten der
Schonstattfamilie in den USA aufnehmen
soll. AuBerdem konnte fiir die im Staate
New York bestehenden Schénstattgruppen
ein eigenes Heim erworben werden.

Fiir die Arbeit der Bewegung im Ausland
galt die gleiche Losung, wie sie fiir die



Gruppen in Deutschland ausgegeben wor-
den war, allerdings immer unter Anpassung
an die konkreten Verhiltnisse in den ein-
zeinen Liandern. Vielleicht schilte sich im
Verlauf des Jahres in den iiberseeischen
Lindern noch stirker heraus, daB es in der
Schonstattarbeit darum ging und geht, in

ZUM ERSTEN SCHUNSTATT-HEILIGTUM
in Frankreich wurde am 16. Mai dieses
Jahres durch Weihbischof Jenny von Cam-
brai der Grundstein gelegt. Der Platz des
Heiligtums befindet sich unweit Cambrai
an der Europa-StraBe 10, nahe bei der
Stelle, wo Josef Engling, der hervorragend-
ste Mitarbeiter P. Kentenichs bei der Griin-
dung des Schonstattwerkes, am 4. Oktober
1918 den Soldatentod starh. An der Feier
nahmen 50 Delegierte der Schonstattbewe-
gung aus Deutschland und etwa 600 Fran-
zosen teil. In den Grundstein sind in deut-
scher und franzosischer Sprache die Worte
eingemeiBeit: ,Ein Glaube, eine Taufe, ein
Gott und Vater aller* (Eph 4,5). Die fran-
zdsische Tageszeitung ,La Voix du Nord"
berichtete tiber das Ereignis u. a.; Exzellenz
Jenny sagte, dab man nicht leicht von der
historischen Bedeutung einer Stunde spre-
chen solle. Doch sei er iiberzeugt, daB alle
Anwesenden in diesem Moment ein ge-
schichtlich bedeutsames Ereignis miterleb-
ten. Die Grundsteinlegung schliefe einen
Zeitraum von 50 Jahren ab, der an dieser
Stelle durch zwei Weltkriege und drei Tote
gekennzeichnet sei, die sich fiir eine Zu-
kunft des Friedens und der Einheit geopfert
haben: Josef Engling und die beiden Gene-
ralvikare Guiot und Arnould. Dann mahnte
der Weihbischof, in gegenwdrtiger briider-
licher Liebe nicht nur iiber die Vergangen-
heit nachzudenken, sondern audh die Zu-
kunft zu gestalten. Dieses Kapellchen sel
ein Ansatz dazu, denn seine Griimdung und
seine Weihe an ,Notre Dame de Schénstatt’
werde eine neue Etappe gottlichen Wirkens
unter uns einleiten, und es konne zu einem
Wallfahrtsort werden als ein Zeichen der
Einheit, der Liebe und des Friedens.

Der Bau des Schénstattheiligtums an der
Todesstelle Josef Englings war der Héhe-
punkt einer Aktivitit, die vor mehr als
dreifig Jahren mit der Suche nach dem
Grab Josef Englings und der Heimholung
der Gebeine seiner Kameraden Hans Wor-
mer und Max Brunner aus der Griinder-
generation Schénstatts begann. Trotz wie-
derholten intensiven Nachforschens ist das
Grab Josef Englings bisher verschollen ge-

den Schonstatt-Gemeinschaften, besonders
in den Familien, lebendige ,Kirche" zu bil-
den und zu bauen, und zwar auf dem Bo-
den und aus den Kréften des originellen
Griindungsaktes des Schénstattwerkes, d. h.
also des Liebesbiindnisses mit der Mater ter
Admirabilis, vom 18. Oktober 1914.

blieben. Durch die fortgesetzten Suchaktio-
nen aber wurde das Interesse der Schom-
stattfamilie immer stirker nach Frankreich
gelenkt, und ebenso das Interesse von
Franzosen aus Cambrai und Umgebung fiir
Josef Engling und Schonstatt geweckt. Am
4. August 1937 fanden sich Mitglieder des
Schonstattwerkes aus Deutschland und fran-
ztisische Theologen zusammen und errich-
teten an der Todesstelle Josef Englings,
mitten auf dem Adker, wo er verblutet war,
ein Gedenkkreuz. Dieses Kreuz wurde 1954
aus dem Acker an die Strafe ilibertiragen;
ein schlichter MTA-Bildstock kam hinzu.
Am 7. August 1958 wurde zwischen Ge-
denkkreuz und Bildstodke ein hodhragendes
Holzkreuz gesetzt. Ein Jahr spéter wurden
die ersten Arbeiten flir ein gréferes Me-
morial begonnen. Bei der Einweihung eines
neuen Bildstodks im Jahre 1960, die der
Generalvikar der Erzdiozese Cambrai vor-
nahm, waren zahlreiche Franzosen, vor
allem aus der Pax-Christi-Bewegung, dabei.
Am Abend des 18. August 1962 entziinde-
ten Vertreter der Schonstitter Jungmanner-
bewegung am Memorial die Flamme in dem
stihlernen Feuerbecken, das sie als Zei-
chen ihrer Verbundenheit mit Josef Engling
gestiftet haben. Am gleichen Tag konnte
das Heim St. Hubert, ein ehemaliges Gast-
haus an der StraBenkreuzung unweit des
Memorials, das die Jungménner in mehr-
monatigem Einsatz umgebaut hatten, als
Hospiz und Tagungsstétte erdffnet werden.
In diesem Heim fiel auch am 4. Oktober
1963 die Entscheidung, daB die Schénstatt-
familie zum goldenen Jubildum ihres Be-
stehens im Jahre 1964 der Dreimal wunder-
baren Mutter und Kénigin als Dankesgabe
ein Heiligtum beim Memorial Josef Eng-
lings schenken werde. Zum Bau dieses Hei-
ligtums erteilte Erzbischof Guerry von
Cambrai unter dem 3. Mai 1964 seine Zu-
stimmung. Nach mannigfachen Schwierig-
keiten, doch auch unter dem spiirbaren
Segen der MTA konnte am 20. August 1964
der Kauf des zum Bau notwendigen Grund-
stiicks getiitigt werden. Hieran hatten von
franzosischer Seite Weihbischof Jenny, die
beiden Generalvikare Msgr. Corduant und
Msgr. Lallemand, Regens Msgr. Termote,
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Kanonikus Msgr. Landrien, Abbé Herd-
huin, Abbé Frappart und Aumonier Hau-
messer besonderen Anteil,

Die franzésischen Katholiken der Umge-
bung, denen Josef Engling kein Unbe-
kannter mehr ist, nennen ihn — obwohl
sein SeligsprechungsprozeB noch nicht ab-
geschlossen ist — den ,Heiligen der Ver-
sthnung”. Die Gedenkstitte ist im Laufe
der Jahre immer stirker zu einem Ort
haufiger und intensiver Begegnungen zwi-
schen Deutschen und Franzosen geworden.
Dieser Charakter des Memorials wird noch
besonders akzentuiert durch den Stein, der

,DIE MARIANISCHE FRAGE": SO LAUTET
der Titel des jiingst ins Deutsche iibertra-
genen Buches des bekannten franzésischen
Theologen René Laurentin, Das Buch geht
vor allem von der Situation in Frankreich
aus, ist aber auch fiir Deutschland aktuell,
da die Probleme bei uns kaum verschieden
sind.

Wie schon der Titel ausdriickt, geht es dem
Verfasser nicht um eine positive Darstel-
lung des Marianischen, nicht um das Maria-
nische an sich und grundsétzlich, sondem
um die Herausarbeitung dessen, was heute
im Bereich des Marianischen, sowohl in der
Theologie als auch in der Frommigkeit, als
Frage und Problem empfunden wird. Lau-
rentin selbst will fragen und die Reflexion
iiber die einzelnen Probleme anbahnen, je-
doch keine fertigen Lésungen bieten.

Er beschreibt zuerst, ausgehend von per-
sonlichen Erlebnissen — das personliche
Bekenntnis und Engagement ist immer wie-
der zu spiiren; es ist eine der Stirken die-
ses Buches —, die gegenwirtige Situation
und stellt die Frage, ob es sich dabei um
einen echten Aufschwung des Marianischen
in Theologie und Frommigkeit handelt,
oder um eine Krise. Dann bietet der Verfas-
ser einen geschichtlichen Uberblidc iiber Ur-
sprung, Stand und Wesen der marianischen
Bewegung und datiert sie im eigentlichen
Sinn auf den Beginn dieses Jahrhunderts. Er
verweist dabei u. a. auf die zahlreiche ma-
rianische Literatur, auf die Entfaitung der
marianischen Frémmigkeitsformen und auf
die Versuche, weitere marianische Dogmati-
sierungen zu erreichen.

Im ndchsten Kapitel analysiert er die bei-
den Richtungen, deren Vertreter oft (maria-
nische) Maximalisten und Minimalisten ge-
nannt werden. Der Verfasser charalterisiert
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1962 am Memorial fiir die beiden tédlich
verungliideten Generalvikare Guiot und
Arnould aufgestellt worden ist von denen
der eine, Msgr, Guiot, bei einem Verkehrs-
unfall ganz in der Néhe des Memorials
starb.

Inzwischen konnte der Bau des Heiligtums
vollendet werden. Seine Einweihung fand
am 12, September statt. Weihbischof Jenny
wurde iibrigens wenige Tage nach der fei-
erlichen Grundsteinlequng vom Heiligen
Vater zum Koadjutor des Erzbischofs von
Cambrai, mit dem Recht der Nachfolge, er-
nannt.

sie richtiger als zwei Strémungen, die sich
im Inneren eines jeden Katholiken (oder
Theologen?) auswirken, wobei nach dem
Uberwiegen der einen oder anderen Seite
die einzelnen etwas global einer dieser bei-
den Richtungen zugezdhlt werden,

Laurentin sucht die ,via aurea”, den golde-
nen Mittelweg, der nicht ein billiger Kom-
promif zwischen den verschiedenen Rich-
tungen oder Strémungen sein soll, sondern
die je gesunde Hochstform (er nennt es:
.die Kammlinie suchen"), vor allem in der
Theologie, aber auch in der Frommigkeit.
Im fiinften und letzten Kapitel geht es um
die dkumenischen Auswirkungen und Pro-
bleme der marianischen Frage im Verhilt-
nis zu den Protestanten und Orthodoxen
(je fiir sich). Er zeigt dabei im Verhiltnis
zu den Orthodoxen, daB ein GroBteil des
Problems vom spezifischen abendldndischen
Denken kommt, einer gewissen Isolierung
und Verselbstindigung der marianischen
Theologie (eigene Methode usw.)., Deswe-
gen befiirwortet er eine Integrierung der
Mariologie, wie sie dhnlich in der Konzils-
konstitution iiber die Kirche mit dem Ma-
rienkapitel vorgenommen worden ist.

Laurentin ist selbst ein warmherziger Ma-
rienverehrer und namhafter Mariologe. Mit
Redht wehrt er sich gegen ein vorschnelles
Aburteilen, mit dem man im Bereich des
Marianischen (auf beiden Seiten) oft leicht
bei der Hand ist. Er bringt in seinem Buche
viele beherzigenswerte Vorschlige zu
einem fruchtbaren Gesprdch und einer tie-
feren Begegnung und Befruchtung zwischen
den manchmal scharfgetrennten Gebieten
der Mariologie und: der iibrigen Theologie.
Darin diirfte die eigentliche Bedeutung des
Buches liegen: es ist ein guter Beitrag zu
einem ,inmerkatholischen Ukumenismus”.
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'Im Hinblick auf die marianische Frommig-

keit weist Laurentin, der Intention seines
Buches entsprechend, fast nur auf manche
Ubersteigerungen und Schiefheiten hin, wie
sie da und dort vorkommen, ohne die posi-
tive Bedeutung des Marianischen fiir die
gesamte christliche Frommigkeit in gleicher
Weise aufzuzeigen. Man darf daraus jedoch
nicht auf eine Minderbewertung des Mari-
anischen durch den Verfasser schlieBen.
Auch hier will er einen Beitrag leisten fiir
eine gesunde, echte Marienverehrung, die
vor allem dadurch gekennzeichnet ist, daB
sie organisch der gesamten christlichen
Frommigkeit zugehort.

In dieser Intention trifft Laurentins Buch
sich mit einem Kernanliegen der von Maria
inspirierten und auf Maria gerichteten
Bemiihungen des Schénstattwerkes. Schén-
statt hat es seit seiner Griindung darauf
abgesehen, der Gottesmutter, ihrer Stellung
und Aufgabe im Heilsgeschehen entspre-
chend (zweite Eva als Gehilfin des neuen
Adam Christus), gerade in der Frémmig-
keit den rechten Platz zu geben. Dariiber
hinaus weiB sich Schonstatt als eine spezi-
fisch marianische Bewegung, die aus (der
ibr eigenen) Berufung und Entscheidung
um die Héchstform der Marienverehrung
bemiiht ist. Auch im Zeitalter der litur-
gischen, biblischen und ékumenischen Be-
wegungen hat eine marianische Bewegung
ihre volle Berechtigung, ja sie ist geradezu
notwendig als Ausdrudc der Vielfalt (und
der mannigfachen Gnadengaben) wie auch
der Freiheit innerhalb der Kirche.

Wie sich im Laufe der Kirchengeschichte
nicht selten und an entscheidenden Stellen

gezeigt hat, ist echte Marienfrommigkeit
geeignet, die Integritdt des gesamten Glau-
bens sicherzustellen. Das diirfte seinen
Grund in der Tatsache haben, die das
Marienkapitel der Konzilskonstitution iiber
die Kirche mit den Worten umschreibt:
»Maria vereinigt, da sie zuinnerst in die
Heilsgeschichte eingegangen ist, gewisser-
mafien die gréBten Glaubensgeheimnisse in
sich und strahlt sie wider* (Dogmat. Kon-
stitution {iber die Kirche, Nr. 65).

Schénstatt hat seine Aufgabe nie darin
gesehen, die marianische Theologie voran-
Zutreiben oder sich fiir weitere marianische
Dogmatisierungen einzusetzen. In seiner
Verkiindigung ging es nie iiber die Lehre
der Kirche hinaus, sondern orientierte sich
an den Verlautbarungen des kirchlichen
Lehramts, zumal der Pipste der letzten
hundert Jahre. Wohl aber ging und geht
es Schonstatt darum, ein Maximum an
Liebe zu Maria zu wedken und zu férdern;
seine Arbeit ist auf die Héchstform orga-
nischer Marienverehrung ausgerichtet, einer
Verehrung, bei der die Bindung an Maria
zur Bindung an Christus und mit Christus
im Heiligen Geiste zur Bindung an den
Vatergott fiihrt. Darin diirfte ein gut-
begriindeter und wirksamer Beitrag zur
Beantwortung «er marianischen Frage im
Raum der Frommigkeit und dhristlichen
Lebensgestaltung zu sehen sein.

René Laurentin, Die marianische Frage.
Freiburg: Verlag Herder 1965. 186 S.
DM 16,80.

Dr. Rudolf Weigand
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