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Erneuerung und Versdhnung

Am Vorabend des Weihnachtsfestes hat Papst Paul VI. durch die Offnung
der heiligen Pforte an der Peterskirche in Rom in feierlicher Weise den
Beginn des Heiligen Jahres 1975 gesetzt. Der Heilige Vater folgte damit
dem Brauch, der von seinem Vorginger Paul Il. im Jahre 1470 eingefiihrt
wurde, alle 25 Jahre in der Kirche ein Heiliges Jahr — auch Jubildumsjahr
oder Goldenes Jahr genannt — zu begehen.

Das letzte Heilige Jahr fand unter dem Pontifikat Pius’ XII. 1950 statt. Riick-
blickend darf man sagen, daf8 es eine grofle Sache war. Das hing freilich
nicht zuletzt mit der damaligen Situation in Kirche und Welt zusammen.
Die Vélker standen noch stark unter dem Eindruclk der fiirchterlichen Kata-
strophe des Zweiten Weltkriegs, die den oberflichlichen Glauben an einen
vom Menschen machbaren stetigen Fortschritt als Irrglauben entlarvt und
die Augen aller erneut auf Christus und seine Kirche als Zeichen der Hoff-
nung gelenkt hatte. Ausrichtung und Hohepunkt erhielt das Heilige Jahr
damals von der feierlichen Verkiindigung des Glaubenssatzes der leiblichen
Aufnahme der Gottesmutter in den Himmel. Das war nicht, wie man heute
nicht selten héren kann, der Gipfel eines einseitigen und im Grunde be-
dauerlichen Marianismus in der Kirche, sondern die gottgefiigte notwendige
Proklamation des christlichen Menschenbildes in einer Zeit, in der grund-
legend, fiir viele kommende Jahrhunderte, um das Schicksal und die Wiirde
des Menschen gewiirfelt wird.

Man geht wohl nicht fehl, wenn man annimmt, daf3 das Heilige Jahr 1975
nicht in gleicher Weise die Aufmerksamkeit der Welt finden wird, daf es
sich schlichter und unauffilliger vollzieht. Das mufl nicht bedeuten, dafi
seine Wirkung geringer ist.

In der Verkiindigungsbulle vom Feste Christi Himmelfahrt 1974 hat Paul V1.
dem Heiligen Jahr 1975 eine ebenso alktuelle wie tiefgreifende Losung ge-
geben: Erneuerung und Verséhnung., Auf drei Ebenen, in drei Bereichen,
so schwebt es dem Papste vor, soll das Heilige Jahr eine Bewegung der
Erneuerung und Verséhnung in Gang bringen: zuniichst im Leben des ein-
zelnen Christen und im Leben der Kirche und sodann, von dorther angeregt
und vorangetragen, im Leben der menschlichen Gesellschaft, im Zusammen-
leben der Viélker. Was die Menschen unserer Tage zutiefst ersehnen und
was sie am nétigsten brauchen: Freiheit, Gerechtigkeit, Einheit und Frieden,
das liegt fiir den Papst wesentlich in der Bereitschaft zu Erneuerung und
Versthnung beschlossen.



Bemerkenswert an dieser Zielsetzung ist in besonderem Mafle, was der Hei-
lige Vater zur Verwirklichung der Erneuerung und Versshnung in der
Kirche und durch die Kirche sagt. Nach seinem Wunsche soll das Heilige
Jahr einen Markstein in der nachkonziliaren Entwidcung der Kirche bilden:
,Im Hinblide auf die ganze Kirche scheint uns zehn Jahre nach Beendigung
des I1. Vatikanischen Okumenische Konzils mit dem Heiligen Jahr ein Zeit-
punkt gesetzt zu sein, der die Phase der Besinnung und der Reform ab-
schliefit und einen neuen Zeitabschnitt einleitet, eine Phase des Aufbaus in
theologischer, spiritueller und pastoraler Hinsicht.” Diese Auperung des
Papstes darf nicht mifverstanden werden. Das Erneuerungswerk des Kon-
zils soll keineswegs abgedrosselt oder gar eingestellt, sondern durchaus
fortgesetzt werden, jedoch stirker mit dem Blick auf die Praxis und auf das,
was Bestand hat, ,s0, daf auf der Grundlage der klaren Entscheidung der
kirchlichen Autoritiit unter den vielen und verschiedenen Versuchen . . . das
erkannt und ausgesucht werden kann, was tatsiichlich als wertvoll und rich-
tig angesehen werden kann. Dies soll dann mit besonderem Eifer durch-
gefiihrt werden.” Dabei betont der Papst, daf man in der praktischen
Reformarbeit zu einer angemessenen . Ausgewogenheit kommen mége.
Namentlich erwiihnt der Papst die Ausgewogenheit (a) ,zwischen der Uber-
lieferung und den Bemiihungen um eine Erneuerung”, (b) wzwischen dem
wesentlich religiésen Charakter des christlichen Apostolates und seinen
effektiven: Auswirkungen in allen Teilen des sozialen Lebens” und (c)
zwischen den spontanen, von einigen gern charismatisch genannten Initia-
tiven in diesem Apostolat und der Treue zu den Geseizen, die sich auf das
Gebot Christi und der Hirten der Kirche stiitzen”.

Zu dem Werl der Erneuerung und Verséhnung in der Kirche gehort nach

dem Waunsche des Papstes unbedingt eine Verstirkung ihres apostolischen

und missionarischien Wirkens. Aus diesem Grunde wurde der Bischofs-
synode 1974 das Thema ,Evangelisierung in der Welt von heute” gestellt.
Beide Ereignisse, Bischofssynode und Heiliges Jahr, sollten nach der Absicht
des Heiligen Vaters aufeinander abgestimmt und miteinander verbunden
sein.

An einzelnen apostolischen Bemithungen, die im Heiligen Jahr besonders
angeregt und gepflegt werden sollen, nennt der Papst eigens: das Apostolaf
des Milieus und der Gruppen, die Katechese und Verkiindigung des Wortes
Gottes entsprechend den Bediirfnissen der Gegenwart und — mit besonde-
rem Nachdrude — die Sorge um die Zunahme der Zahl derer, die durch
einen besonderen Lebensauftrag der Kirche dienen, vor allem der Priester
und Ordensleute. Dartiber hinaus ist es fiir den Heiligen Vater villig selbst-
verstiindlich, daf die Losung ,Erneuerung und Versshnung” sich auf die



Herstellung der Einheit unter den Christen auswirken muf; ja, die Ver-
séhnung unter den Christen ist nach ihm ein Hauptanliegen des Heiligen
Jahres.

Fiir die Gemeinschaften des Schonstattwerkes diirfte die Einschaltung in
das Heilige Jahr entsprechend der Losung des Papstes keine Schwierigkeit
bereiten. Sie kénnen das Heilige Jahr von der Feier des 6o. Jahrestages der
Griindung und von der dabei vorgenommenen Krinung der Mater ter
admirabilis her in origineller und fruchtbarer Weise mitbegehen und mit-
gestalten. Erneuerung heift dann fiir sie konkret: Sich in verstirkter Weise
in die Einflufsphiire und in die miitterlichen Hinde Mariens begeben, die
mit und in Christus der ,neue Mensch” in Vollendung ist, von dem immer
wieder Erneuerung ausgehen kann, wenn man sich nur ihrer reformato-
rischen Kraft aussetzt, Und Verséhnung bedeutet nichts anderes als Leben
aus .dem Liebesbiindnis mit der Gottesmutter als dem organischen Zugang
zu_einem Leben aus dem Bunde, den Gott durch das Versshnungswerk
Christi mit uns gestiftet hat.

Kleinfamilie — und die Alternativen*
Von Norbert Martin

1. ,Die von den Eltern in der priméren Phase familialer Sozialisation aus-
gehenden bewuflten oder unbewuften Rollenerwartungen und die dabei
angewandten Kontrollstrategien fithren zu einer Disorganisation und
Deformation der heranwachsenden Persénlichkeit derart, daff Autoritits-
hérigkeit schon friih in der Charakterstruktur verankert und eine opti-
male kognitive und motivationale Entwicklung weitgehend verhindert
wird. Direkte Folge dieser defizienten Sozialisationsleistung der Familie
ist eine Perstnlichkeit, die weitgehend unfihig ist, kritische, realitits-
priifende Anstrengungen zu entwickeln und damit ihr Verhalten zur
Gesellschaft anders als aus der Perspektive eines unentrinnbaren Schick-
sals zu begreifen. Dadurch bleibt der repressive Charakter des institu-
tionellen Rahmens der Gesellschaft und die ihn stiitzenden Herrschafts-
verhiltnisse mit ihren Konsequenzen irrationaler Einschrinkung mog-
licher individueller Entwicklungschancen und Bediirfnisbefriedigungen
einer weitgehenden und grundsitzlichen Kritik und Infragestellung ent-
zogenl.”

* Vortrag im Arbeitskreis 15 am 13. g. 1974 auf dem Katholikentag in Monchengladbach.
1 Giinther Steinkamp, Sozialisation in der Familie, Ich-Identitit und demokratisch-
freiheitliche Gesellschaft, in: Gegenwartskunde 1 (1g973), 5. 57.



Solche und dhnliche — nicht immer in einem solch gekonnten Soziologen-
Chinesisch formulierte — Ausfithrungen kann man heute iiberall héren
und lesen. Die Kleinfamilie ist in einem Mafe ins Visier der Kritik ge-
raten, das man sich vor 1o Jahren noch nicht vorstellen konnte. Zumeist

" ist die Edke, aus der die Kritik kommt, daran erkennbar, daf sie die

Familie im Zusatz als die ,,biirgerliche” Kleinfamilie apostrophiert. Diese
sei fiir die Aufrechterhaltung des Produktionsprozesses immer noch von
ausschlaggebender Bedeutung, stelle aber ein veraltetes Phinomen dar.
,Die Familie vermag snnerhalb einer entfremdeten Umwelt zumindest
die Tlusion der Sicherheit und des sinnvollen Lebens zu vermitteln, und
an dieser Illusion hingen schlieBlich Tausende von Kleinfamilien, die
von aufen vielleicht stabil erscheinen, im Kern aber schon lange morsch
sind.”

Abgesehen davon, daf8 dieser Tllusion der Sicherheit und des ,kleinen
Gliicks” auch die Alternativformen der sog. ,Neuen Linken” anhangen
— ich komme noch darauf zuriick — enthiillen solche Aussagen den eigent-
lichen theoretischen Kern der Kritik, nimlich: die Familie sei zwar eine
besonders stabile Form von Vergesellschaftung, aber eben doch eine
konkrete, historische Form, die insbesondere an bestimmte Produktions-
weisen gekoppelt sei. Anders formuliert: sie ist keine universalhisto-
rische anthropologische Grundkonstante, sondern ablsbar durch bessere
Alternativen’®.

Diese Auffassung ist bis heute eine nicht verifizierte Hypothese, im
Gegenteil; die Familie ist zwar wandelbar und in einem erstaunlichen
MaRe plastizierbar, wie die Geschichte zeigt, als Grundgestalt aber
offensichtlich iiberall vorhanden und somit eine anthropologische Grund-
konstante par excellence. So stellt Murdocdk — um nur einen aus vielen
zu zitieren — an bekannter Stelle fest, daB die Kernfamilie in allen
Gesellschaften zu finden und selbst innerhalb eines groflen Familien-
bereiches (bei bestimmten Stammeskulturen) als deutlich abgrenzbare
Gruppe abhebbar sei’. Sie erfiille iiberall vier Funktionen: eine sexuelle,
cine Skonomische, eine reproduktive und eine erzieherische Funktion®.
,Keine Gesellschaft”, so fahrt er fort, ,hat Erfolg gehabt bei der Suche

nach einem adiiquaten Ersatz fiir die Kernfamilie”®.

2 Johannes Feil (Hrsg.): Wohngruppe, Kommune, GroRfamilie. Gegenmodelle zur Klein-

familie, Reinbek 1974, 5. 21.

3 Vgl. dazu Heidi Rosenbaunt: Familie als Gegenstruktur zur Gesellschaft, Stuttgart

1973, bes. 5. 145 ff.

4 C'P Murdodk: Social structure, 5.A. New York und London 1967, S. 2.

5 Ebd. 5. 10.
6 Ebd. S. 11. “No society ... has succeeded in finding an adequate substitute for the

nuclear family.”



Eine ganz andere Frage ist die nach der Art und Weise, wie der rasante
Wandel der letzten 150 Jahre die historische Gestalt der Familie unseres
Kulturkreises getroffen hat. Im Zuge dieses sozialen Wandels sind ekla-
tante Funktionsverluste, -verlagerungen und -defizite zu verzeichnen,
die aufzuzihlen den gesetzten zeitlichen Rahmen spengen wiirde, in
deren Gefolge aber sich bei manchen Mifbehagen und Skepsis der
Familie gegeniiber einstellen’.

2. Bei aller Berechtigung solcher Kritik oder Skepsis im einzelnen darf man
jedoch nicht verkennen, daB die Familie trotz aller defizienten Erschei-
nungen eine Reihe von wichtigen und z. T. unersetzbaren Funktionen
erfiillt (Reproduktion, Soziabilisierung, Enkulturation, soziale Plazierung
und Statuszuweisung, emotionale Stabilisierung, Antwort auf soziale
Sinnfrage u. a.). Es ist dabei keine Frage und jeder von uns weif aus
der Praxis, daf Wirklichkeit und Mbglichkeit, d. h. tatsichliche und
wiinschbare Verhilinisse z. T. weit auseinanderklaffen. Aber so wenig,
wie man aus demselben Grund etwa das Gesundheitswesen oder das
System der sozialen Sicherung abschafft, sollte man an die Abschaffung
der Familie gehen. Statt sich solchen Utopien zuzuwenden, sollte man
besser iiber Bedingungen und Méglichkeiten nachdenken, unter denen
die theoretischen Chancen der Familie optimal in die Wirklichkeit um-
zusetzen wiren. Mit der Abschaffung der Familie hat man trotz Grof-
versuchen in der Geschichte (UdSSR 1917—1936, China, Japan u. a.) bis-
her sehr negative Erfahrungen gemacht. Aus allen zégernden oder auch
radikalen Versuchen kann man m. E. drei SchluBfolgerungen ziehen:

1) In allen bekannten Gesellschaften tendiert das Idealbild der Familie
dahin, méglichst viele Funktionen zu tibernehmen. Alle anderen Insti-
tutionen, die familidre Funktionen teilweise oder weitgehend iiber-
nehmen, gruppieren sich subsidiir, stiitzend um die Familie.

2) Wo revolutionire Bewegungen die Ablésung der Familie versucht
haben, da ist dies nur mit Hilfe eines hohen Mafles an ideologischer
Uberzeugung und permanentem politischen Druck méglich gewesen.

3) Aber auch in diesen Fillen niherte sich in der Folgezeit die Entwick-
lung wieder nolens volens dem Bild des traditionellen Familientypus
(vgl. Kibbuz, Kolchose, Kommune), so daB die Familie auch offiziell
eine Re-institutionalisierung erfuhr.

Daher sollte man, statt auf Ablésung zu dringen, bzw. auf die schwiren-
den Wunden der Familie zu starren, das Augenmerk auf eine optimale

7 Vgl. H. und 5. Gastager: Die Fassadenfamilie, Miinchen 1973, D. Clressens und P, Mil-
hoffer (Hrsg.): Familiensoziologie, Frankfurt 1973. H. E. Riditer: Patient Familie, Rein-
bek 1070,



Organisation der Familie richten, Wir alle kennen aus unserem Bekann-
tenkreis, der Gemeinde oder Nadhbarschaft Familien, von denen wir
sagen, daB es ,gute” Familien sind. Wir meinen damit solche, in denen
ein zufriedenes Familienklima herrscht, die familialen Rollen auf Hilfe,
Liebe, gegenseitiger Verantwortung und Solidaritit aufruhen, die Ab-
Isung der Kinder aus dem Elternhaus zu keinen Tragodien fithrt (was
nicht heit, daf sie problemlos ablduft — Konflikte kénnen sehr wichtig
sein), Vater und Mutter auch im dffentlichen Leben jhren Mann, bzw.
ihre Frau stehen, die Weitergabe der religdsen Sinnentscheidung ge-
lungen erscheint usw. Mir ist keine Untersuchung bekannt, die solche
Familien nach den zugrunde liegenden Strukturbedingungen und Bau-
gesetzen ihrer optimalen Erscheinung analysiert hitte um daraus die
Bedingungen zu formulieren, unter denen man die Defizite der heutigen
Familie beseitigen, bzw. vermeiden konnte.

. Seit einigen Jahren werden von verschiedenen Seiten sog. ,Alternativen”

zur Kern- bzw. Kleinfamilie wie z. B. Kommunen, Wohngruppen, Grof-
familien propagiert?. Nun sind solche Ansitze in der Geschichte nicht so
neu, wie sie sich gerne anpreisen. Man braucht nicht bis in die Franzo-
sische Revolution zuriickzugehen, GrofBfamilienversuche gab es nach der
Jahrhundertwende in Wien (der Arzt und Soziologe Miiller-Lyer), be-
kannt ist auch aus den 2oer Jahren das Kindergarten-Laboratorium von
Wera Schmitt in den UdSSR. Die neue Welle dieser Bewegung ging von
Amerika aus (1967 Studentenunruhen in Berkeley, Hippie-Bewegung in
San Francisco), schmolz Theorien aus der Gesellschaftskritik der sog.
,Neuen Linken” von Herbert Marcuse bis Eldridge Cleaver in sich ein
und schwappte als Forderung nach Verwirklichung von ,,Utopie hier und
jetzt” nach Europa iiber. Von Grofversuchen wie ,Drop City” oder der
,Hog-Farm” reichen die Ansiize iiber Studentenwohngemeinschaften
mit Kinderliden bis zur kleinen hausgemachten Dorf-Kommune im
Siebengebirge und religidsen Wohngemeinschaften, die sich aus gemein-
samen LSD-Trips etablierten. Sie entwickelten in einer ,Sub-Ideclogie”
Theorien der ,inneren Revolution” als Gegengesellschaft zur offiziellen
Gesellschaft (Danemark: Verein LDet ny samfund” = die neue Gesell-
schaft) oder der ,Revolutionierung des biirgerlichen Individuums”. Wenn
sich auch nach einiger Zeit viele dieser Versuche selbst wieder auflsten,
weil ,die internen Streitigkeiten ihrem ffentlichen Anspruch nicht ge-
recht werden konnten”? und sie ihr links-liberal gestricktes Image ledig-
lich zur Selbstbestitigung ihrer eigenen Progressivitat benutzten, so
schieBen doch immer wieder neue Versuche wie Pilze aus dem Boden.

8 Vgl. Feil, a.a.0., dort auch weitere Literatur.
9 Feil, a.2.0., 5. 26.
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Sie selbst erkldren die Riickschldge damit, daf die Uberwindung interner
Probleme unter den einzelnen Mitgliedern der Gruppen ungeheure Ener-

. gien erfordere, da die biirgerliche Erziehung sich nicht so schnell iiber-

winden lieBe. Das ist ein Hinweis auf die auferordentliche Prigungs-
intensitét der Familienerziehung in der Friihphase der Kindheit und sollte
eine eindringliche Warnung sein, diese Phase als Experimentierfeld
Eir ,,Versuche mit menschlichen Objekten” zu mifbrauchen, zumal der
Ausgang ungewifs ist, bzw. — wie erste Berichte iiber Ergebnisse aus
Kinderldden und sog. antiautoritirer Erziechungspraxis zeigen — zu einer
aufserordentlichen Neurotisierung und damit gerade nicht in das hoch-

gelobte Land der repressionslosen Freiheit und Emanzipation, sondern

geradewegs in die Krankheit fiithrt*®. Das aber ist wohl — selbst im Ver-
gleich zur schlimmsten Familienerziehung — das Verantwortungsloseste,
was man machen kann.

Nicht von ungeféhr sind die meisten Mitglieder von Wohngemeinschaf-
ten und Kommunen Studenten, Schiiler, Lehrlinge oder Jungarbeiter,
die innerhalb der Gesellschaftsstruktur noch keinen festen Platz ein-
genommen haben. Sobald sie aber einen bestimmten Status erreicht
haben, verlassen sie zumeist die Gruppen. Das deutet auf ein entschei-
dendes MiBverstiindnis in der Theorie dieser Bewegung hin, auf die
Angicht nimlich, man kénne eine Gruppe oder gar eine ganze Gesell-
schaft ohne Schichtung, Rollendifferenzierungen, Positionen und sozial
unterschiedliche Status bilden. Dieses Mif8verstindnis u. a. treibt folge-
richtig und notwendigerweise zu Theorien etwa der Art, daf aufgrund
einer ,natiirlichen Sinnlichkeit” Promiskuitit herrschen miisse, es kein
Privateigentum geben diirfe und fiihrt ebenfalls zur dauernden Diskus-
sion jeder persdnlichen Schwierigkeit in der Gruppe, ein Vorgang, der
einem geistigen Exhibitionismus gleichkommt. Dariiber kann auch eine
fast mystisch beschwiérende Sprache, die Wunschvorstellungen zur Reali-
tit hochstilisieren méchte, nicht hinwegtiuschen!!,

Wenn es heifit, dag sich in solchen Kommunen nach einer ,pubertiren
Phase der mehr oder weniger realisierten Promiskuitit” dann doch wie-
der Paarverhiltnisse herauskristallisieren, die auch von der Gruppe
akzeptiert wiirden, Paarbildungen, die ,hier primir das Ergebnis echter
menschlicher Zuneigung” bilden'?, dann ist doch zu fragen, wieso es das
nicht ochne Kommune geben sollte, eben in der abgelehnten ,biirger-
lichen” Ehe und Familie? Und wenn es am Schlufl solcher nicht neuen

Christa Meves: Manipulierte MaBlosigkeit, Freiburg 1971,
Feil, a.a.0., 5. 51 und passim.
Ebd,, 5. 33.



Betrachtungen emphatisch heift, da Kommune, Groffamilie und Wohn-
gemeinschaft nicht nur als Heilmethode fiir ausgeflippte Rauschgift-
siichtige” zu betrachten seien, sondern Funktionen hitten als Lechte
soziale Primirgruppen”, die Schutz bieten, die Isolation aufheben und
ein solidarisches Leben erméglichen kénnten!?, so sind hier ja exakt die
Vorwiirfe des Riidkzuges und der Privatisierung plotzlich als Vorziige
der Kommune formuliert, die man ansonsten als schlimmste Siinden der
Kleinfamilie entgegenschleudert. Aufs Ganze gesehen zeigen diese sog.
Alternativen” zur Eamilie also ein deutliches Auseinanderklaffen von
Theorie und Praxis, von Anspruch und Wirklichkeit, so daf sie als Alter-
nativen bisher lediglich ungedeckte Schecks auf die Zukunft darstellen.

_Trotz allem sollte man gerade auch von christlicher Seite den diesen

Bewegungen zugrunde liegenden Bediirfnissen und durch sie signalisier-
ten Defiziten Aufmerksamkeit schenken, denn zweifellos sind hier echte
Bediirfnisse angeschnitten, die von einer christlichen Familienpraxis
gelost werden miissen. Denn ganz offensichtlich werden von vielen Ju-
gendlichen und auch Erwachsenen ihre Familien nicht mehr als Ort der
Solidaritit, der subsidiiren Hilfe in personlichen Problemen, der mensch-
lichen Kommunikation, des Vertrauens, der offenen Gesprichsbereit-
schaft, der emotionalen Zuwendung erlebt und deshalb wenden sie sich
Surrogaten zu. Dabei kann die Familie diese Funktionen durchaus
erfiillen und erfiillt sie auch in vielen Fillen. Es liegt also micht an der
Familie als solcher, sondern an den Menschen in ihr, die ihre Familien
nicht nach dem rechten Leitbild leben.

. Bei der Frage nach dem Leitbild hat die Kirche es nicht nétig, kirchen-

fremde oder gar erklirtermafsen kirchenfeindliche Ansdtze (wie z.B.
Kommunen) zu kopieren und einmal mehr hinter dem vermeintlich
Modernen in einer reinen Anpassungsmentalitdt herzujagen. Es gibt in
der Kirche selbst eine Reihe von spezifischen familienorientierten An-
sitzen und Bewegungen, die ein christliches Konzept der Ehe und Familie
in die Praxis umzusetzen versuchen. Als Beispiel seien in Deutschland
die Kolpingfamilie, die Bewegung der Christkénigsfamilien und das in
vielen Lindern international verbreitete Schonstatt-Familienwerk ge-
nannt (letzteres gegliedert in Liga, Bund und Verband, wobei der Ver-
band die Lebensform eines Sikularinstituts anstrebt), in Frankreich die
Bewegung Notre Dame de vie und in Italien die Focolarini. Aber auch
andere katholische Verbiinde und Zusammenschliisse wie z. B. die KAB,
Pfadfinder und Neudeutschland entdecken — wenn auch regional mit

13 Ebd.,S. 37.
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unterschiedlichem Gewicht — mehr und mehr die Bedeutung der Familie
fiir ihre interne Arbeit.

Bei den eben genannten Bewegungen ist nun das Charakteristische das
eigenartige Spannungsverhilinis von eigener Klein- bzw. Kernfamilie
auf der einen und einer aus mehreren Kernfamilien sich zusammen-
setzenden Gemeinschaft (Kurs, Gruppe, Bund o. i. genannt) auf der
anderen Seite, die man als eine Art Grof3familie bezeichnen konnte. Diese
Polaritit hat zur Voraussetzung, daB8 beide Pole selbstindig bleiben, aber
doch in einer wechselseitigen Geben-Nehmen-Funktion stehen, die sub-
sidiiren Charakter besitzt.

Der Gedanke der Groffamilie oder Wohngemeinschaft 148t sich ja ohne
weiteres mit der christlichen Auffassung von Ehe und Familie vereinen.
Nur zeigt die Analyse der landlaufig als GroBfamilie oder Kommune
bezeichneten Erscheinungen, daf ihre Mitglieder eben aus der Unfihig-
keit, den Erfordernissen der Kleinfamilie gerecht zu werden, in die Grof-
familie fliichten und dann diese ebenfalls nicht bewiltigen. M.a.W., beide
Formen erfordern reife, selbstindige Personlichkeiten, die iiber einen
Fundus von Eigenschaften verfiigen wie Verantwortungsbewuftsein,
Toleranz, Hilfsbereitschaft, Treue, Selbstdisziplin, Riicksichtnahme usw.,
Eigenschaften, die selbstverstindlich entwickelt und verfeinert werden.
Wer sie aber nicht schon besitzt, der besteht weder die Grofs- noch die
Kleinfamilie.

Das scheint der entscheidende Grund zu sein, daff in den erwihnten
christlichen Familienbewegungen die ,Bauelemente” der , GroBfamilie”,
eben die Kleinfamilie, bestehen bleiben und beide Pole nun ein Span-
nungsverhiltnis eingehen. Bei nidherer Analyse zeigt sich, daB8 diese
Form der gingig propagierten Form von Kommune, Wohngemeinschaft
oder GroBfamilie weit iiberlegen ist.

. Sowohl fiir solche christlichen Familienzusammenschliisse als auch fiir die
christlichen Familien, die sich dem nicht anschliefen kénnen oder wollen,
gibt es in der momentanen historischen Lage eine Fiille von Aufgaben
und dringenden Problemen, denen sie sich stellen miissen. Die in vielen
Punkten gerechtfertigte Kritik an der Kleinfamilie kénnte von einem
christlichen Familienkonzept in der Praxis widerlegt werden. Dazu
kénnte z. B. gehdren,

— daf gegen die privatistische Tendenz der biirgerlichen Kleinfamilie
die Bedeutung der Patenschaft, der christlichen Nachbarschaft, der ge-
meindlichen Orientierung als iiberfamiliire Orientierungsfelder hervor-
gehoben wird,



— daR bei aller Bedeutung der Verwandtschaft und Sippe die bluts-
mifigen Bande substituiert oder doch ergédnzt werden durch Gemein-
schaftspflege aufgrund von gleicher normativer Orientierung in Familien-
gruppen, in denen Familien gleicher oder ihnlicher Entwicklungsphasen
— Vorbereitungsphase (Verlobung, Hochzeit), Haushaltsgriindung, Fort-
pHanzungs- und Kleinkindphase, Ausbildungsphase, ,leeres Nest”,
Rentnerhaushalt — in gemeinsamer Kommunikation ihre Probleme be-
wiltigen,

— daf in dieser gemeinsamen Kommunikation Familienbriuche und
_sitten (Feste, Feiern) entwickelt, gepflegt und entfaltet werden, die
nach und nach zu einer christlichen Familienkultur, -moral und -ethik
fithren und so zu einer Erneuerung der Kirche aus diesem wichtigsten
Seminar der Kirche heraus, in dem die grundlegenden Entscheidungen
fiir den Einzelmenschen und die Gemeinschaft fallen.

SehlieRlich ist die im Glauben vollzogene Ehe und gelebte Familie jeder
noch so ideal organisierten Kommune haushoch iiberlegen, denn sie stellt
ja, wenn wir die iibernatiirliche Dimension wirklich ernst nehmen — und
ohne die Realitit der Ubernatur brauchen wir erst gar nicht von christ-
licher bzw. katholischer Ehe und Familie zu reden — mit Christus zu-
sammen in Parallele seines Verhiltnisses zur Kirche einen Dreibund dar
und mit den anderen Personen der Ubernatur zusammengesehen eine
echte GroRfamilie. Wenn wir uns auf diese Alternativen wieder einmal
etwas mehr besinnen, dann sind wir gut beraten.

Existentielle Sinnbejahung durch Blankovollmacht
und Inscriptio (II)

Von Benito Schneider

Wir haben unser Thema im Rahmen der lebensméfigen Verwirklichung des
Axioms der Harmonie von Natur und Gnade dargeboten. Darin kommt
der vollen Entfaltung der Liebe entscheidende Bedeutung zu. Dabei stielen
wir auf die Frage der religiosen Anlage der menschlichen Natur, die P. J.
Kentenich nicht nur festgehalten hat, sondern die er auch zu niitzen wufite,
um den Menschen von innen her aufzuschlieen fiir die Welt der Liebe.

Da wir aber auch die psychotherapeutische Nebenwirkung von Blanko-
vollmacht und Inscriptiogeist im Auge haben, wollten wir auch Medizin-
psychologen und Psychotherapeuten anfithren, die etwas aussagen zu dem
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Phinomen Religion oder Religiositat. So haben wir schon reichlich Balthasar
Staehelin zitiert.

Im Folgenden wollen wir auch noch den Begriinder der Logotherapie Victor
E. Frankl zu uns sprechen lassen. Victor E. Frankl muf8 man heute als eben-
biirtig stellen neben Freud, Adler, C. G. Jung und deren Schulen bzw.
Systeme. Die Logotherapie von Frankl hat in den Vereinigten Staaten in
den letzten 10 Jahren stark an Ansehen zugenommen, wihrend die psycho-
analytischen Methoden den Hghepunkt ihrer Bedeutung iiberschritten zu
haben scheinen. Wir wollen Frankl deshalb héren, weil er sich mit dem
Phinomen Religion befat, wenn auch nur unter psychologischem Gesichts-
punkt, Erst dann werden wir unser Thema straffen und unsere in Schonstatt
gelaufige Auffassung von Blankovollmacht und Inscriptio zum Unterschied
reiner psychologischer Bemithungen fest in den Blick nehmen. Dann wird
sich ergeben, daf Blankovollmacht und Inscriptio als existentielle Sinn-
bejahung von Leid, Kreuz und Tod auch etwas zu tun hat mit seelischer
Gesundheit bzw. Neurosenvermeidung.

4

Die Logotherapie von Victor E. Frankl baut auf dem ,Willen zum Sinn“
auf. Sinnsuche und Sinnbejahung fithrt Frankl zur religiosen Fragestellung,.
Wir lesen bei Frankl in ,Der Mensch auf der Suche nach Sinn” (Freiburg
1972) S. 75: ,Mit einem Wort, das Wesen der menschlichen Existenz liegt
in deren ,Selbst-Transzendenz’ (Frankl, in: Handbuch der Neurosenlehre
und Psychotherapie, Miinchen—Berlin 1959). Und zwar verstehe ich unter
Selbst-Transzendenz den grundlegenden Tatbestand, da8 Menschsein heift,
immer schon iiber sich selbst hinaus und auf etwas gerichtet sein, das nicht
wieder es selbst ist, auf etwas oder auf jemanden, auf einen Sinn, den es
erfiillt, oder auf anderes menschliches Sein, dem es liebend begegnet. Und
es gilt, daB der Mensch in dem MaRe er selbst ist, in dem er sich selbst iiber-
sieht und vergifit.”

Wie steht nun Frankl zu der eigentlich religiosen Frage? Wir lesen 5. 113:
,Fiir die Logotherapie kann Religion nur ein Gegenstand sein — nicht aber
ein Standort. Religion ist ein Phinomen am Menschen, am Patienten, ein
Phinomen unter anderen Phinomenen, denen die Logotherapie begegnet;
im Prinzip aber sind fiir die Logotherapie die religitse und die irreligicse
Existenz ko-existente Phinomene, mit anderen Worten, die Logotherapie
ist thnen gegeniiber zu einer neutralen Einstellung verpflichtet. Die Logo-
therapie ist ja eine Richtung der Psychotherapie, und diese darf — zumindest
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nach dem @sterreichischen Arztegesetz — nun einmal nur von Arzten aus-
geiibt werden. Wenn also schon aus keinem anderen Grunde, so wiirde der
Logotherapeut, weil er als Arzt den hippokratischen Eid geleistet hat, dafiir
Sorge tragen miissen, daf3 seine logotherapeutische Methodik und Technik
anwendbar ist auf jeden Kranken, mag er nun gldubig oder ungldubig sein,
und anwendbar bleibt durch jeden Arzt, ungeachtet dessen persdnlicher
Weltanschauung.”

Trotz der Einschrinkungen Frankls lesen wir im unmittelbaren Anschluf8
an das gegebene Zitat auf 5. 113—115: Nach dieser unserer Bestimmung
des Standortes der Logotherapie innerhalb der Medizin wenden wir uns
nunmehr ihrer Abgrenzung gegeniiber der Theologie zu, die sich unseres
Erachtens folgendermafen umreifen 1dBt: Das Ziel der Psychotherapie ist
seelische Heilung — das Ziel der Religion jedoch ist das Seelenheil. Selbst-
verstindlich ist es nicht so, als ob die Ziele der Psychotherapie und der
Religion auf derselben Seinsebene stiinden, die gleiche Werthdhe hitten.
Vielmehr ist die Ranghthe seelischer Gesundheit eine andere als die des
Seelenheils. Die Dimension, in die der religitse Mensch vorstoBt, ist also
eine hohere, will heifen umfassendere, als die Dimension, in der sich so
etwas wie Psychotherapie abspielt. Der Durchbruch in die héhere Dimension
geschieht aber nicht in einem Wissen, sondern im Glauben . . . Der im Glau-
ben vollzogene Schritt in die ultra-humane Dimension ist nun fundiert
durdh die Liebe. An und fiir sich ist dies ein bekannter Sachverhalt. Weniger
bekannt aber diirfte sein, daf es fiir ihn eine infra-humane Priformation
gibt. Wer hitte nicht schon mit angesehen, wie ein Hund, dem — in seinem
Interesse, sagen wir durch einen Tierarzt — ein Schmerz zugefiigt werden
muf, voll Vertrauen aufblickt zu seinem Herrn. Ohne ,wissen’ zu kinnen,
welchen Sinn der Schmerz haben soll, ,glaubt’ das Tier insofern, als es
seinem Herrn vertraut, und zwar eben weil es ihn liebt — sit venia anthro-
pomorphismo.

Was nun den ,Schritt in die ultra-humane Dimension’ anlangt, so 148t er
sich nicht forcieren, und zwar am allerwenigsten durch die Psychotherapie.
Wir sind schon froh, wenn das Tor zum Ultra-Humanen nicht blockiert wird
durch den Reduktionismus, wie er einer mifiverstandenen und vulgér inter-
pretierten Psychoanalyse auf dem FuB folgt und mit ihr an den Patienten
herangetragen wird.” Frankl ist also der Meinung, daf selbst aus der
Triebschicht des Menschen irgendeine Tendenz wirksam ist, die mit dem
Geiste zusammen, zum Gottlichen und Religisen disponiert. Ebenfalls
wendet er sich gegen den ,Reduktionismus®, der den Menschen auf Materie
oder reinen Trieb eingrenzen mochte.



Im Zusammenhang mit der religiosen Anlage geht Frankl auch die Frage
nach dem Sinn an, nach dem ,Willen zum Sinn”, ja nach dem ,Willen zu
einem letzten Sinn“, einem , Uber-Sinn”. Wir lesen auf S. 124—125: ,Der
Leser ist auf ein Zitat von Albert Einstein gestoRen, der einmal gesagt hat,
ein Mensch, der eine Antwort auf die Frage nach dem Sinn des Lebens
gefunden habe, sei ein religioser Mensch. Ich méchte nun ergénzen, daf ein
analoges statement auch von Paul Tillich stammt, der uns die folgende
Definition anbietet: ,Religiés zu sein heiflt, leidenschaftlich die Frage nach
dem Sinn unserer Existenz zu stellen’ (,Die verlorene Dimension in der
Religion” in ,Abenteuer des Geistes”, C. Bertelsmann Verlag, Giitersloh
1961). Jedenfalls lieBe sich sagen, daB die Logotherapie — immerhin primdr
eine Psychotherapie und als solche der Psychiatrie, der Medizin zugeh&rig —
dazu legitimiert ist, sich nicht nur mit dem ,Willen zum Sinn’ zu befassen,
wie er in der Logotherapie genannt wird, sondern auch mit dem Willen zu
einem letzten Sinn, einem Uber-Sinn, wie ich ihn zu nennen pflege, und der
religiése Glaube ist letzten Endes ein Glauben an den Ubersinn — ein Ver-
trauen auf den Ubersinn.

Gewifl: diese unsere Auffassung von Religion hat nur noch herzlich wenig
zu tun mit konfessioneller Engstirnigkeit und deren Folge, religitser Kurz-
sichtigkeit, die in Gott anscheinend ein Wesen sieht, das im Grunde nur
auf eines aus ist, und das ist: daB eine méglichst grofie Zahl von Leuten an
ihn glaubt, und iiberdies noch genau so, wie eine ganz bestimmte Konfession
es vorschreibt, Ich kann mir einfach nicht vorstellen, daf8 Gott so klein-
lich ist.”

Wir miissen hier den Leser auch im Blick auf V. E. Frankl daran erinnern,
daR man Aussagen iiber Religion, von Arzten und Psychotherapeuten ge-
macht, nicht als theologische Aussagen werten darf. Und doch haben manche
Bemerkungen zu diesem Thema von Frankl etwas zu tun mit der theolo-
gischen Auffassung, wonach der Mensch eine wesentliche religidse Anlage
in sich trigt. Augustinus formuliert schon: ,Unruhig ist unser Herz, bis es
ruht in dir, o Gott.” Was Frankl anzielt, nennen wir religidse Anlage im
Menschen. Was Frankl dann , konfessionelle Engstirnigkeit” nennt, ist eher
seine eigene , Kurzsichtigkeit” in Fragen auferhalb seines Fachbereiches.

Wir erkennen an, daf8 Religion tatsichlich etwas zu tun hat mit einem letzten
Sinn, mit einem Ubersinn, mit Vertrauen auf einen Ubersinn. Auch als
Vertreter eines bestimmten Bekenntnisses kann man das festhalten. Man
konnte Frankl auch zugestehen, da eine traditionelle iiberbetonte formal-
begriffliche Auffassung von Rechtgliubigkeit Anla8 dafiir ist, dafl man
Religion als Konfession mifdeuten kann. Der Glaube, der in der Liebe
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lebendig ist, ist aber offiziell von der romisch-katholischen Kirche und ihrer
Theologie gefordert. Dabei lassen wir es auf sich beruhen, da Gott auch
mit seinem Heilswillen weiter reichen mag als der Rahmen einer bestimmten
Konfession. Nur meinen wir, den letzten Sinn und Uber-Sinn erst erfiillen
und verwirklichen zu kénnen aufgrund der Erlosung, aufgrund der iiber-
natiiclichen Liebe also. Wenn Frankl vom Uber-Sinn spricht, aber auf der
Ebene der Natur bleibt, wird er nicht iiber eine Ahnung von etwas Hoherem
hinauskommen. Das ist nicht Enge bei uns, wohl aber ist es unstatthafte
Uberwucherung des Denkens bei Frankl, aus rein psychologischer Ebene in
den Bereich einbrechen zu wollen, der sich nun einmal nur im iibernatiir-
lichen Glauben erschliefit. Immerhin aber es ist bedeutungsvoll, daf§ Frankl
auf der Suche nach Sinn ist, und zwar auch vom Standpunkt der Religion
nach diesem Sinn fragt, auch wenn er dabei absieht von der eigentlich iiber-
natiirlichen Uberhshung der religisen Naturanlage des Menschen.

5

Mit dem letzten Zitat von Frankl ist also klar geworden, da8 der Begriinder
der Logotherapie die Sinnfrage aus religivser Sicht ernsthaft in den Blick
nimmt, ganz gleich, in welchem Verstindnis bei ihm das Wort Religion zu
nehmen ist. Irgendwie ist es die religitse Fragestellung, die ihn im Hinblick
auf die Sinnfrage beschaftigt. Es ist zunichst einmal eine Genugtuung, fest-
ctellen zu knnen, daf Psychiatrie und Psychotherapeutik die Sinnfrage vom
Religitsen her iiberhaupt stellt und sogar einem wie auch immer verstan-
denen ,, Uber-Sinn” auf der Spur ist. Frankl hat gut erkannt, daB es heute
nicht nur psychogen bestimmte Neurosen gibt, sondern auch existentielle
oder noogene Neurosen, wie er sich ausdriickt. Viele Menschen leiden an
der Sinnlosigkeit ihres Daseins — schon wenn sie noch gar keinen eigent-
lichen Grund zu haben scheinen. Frankl zitiert einen amerikanischen Studen-
ten, der das symptomatisch und typisch fiir viele andere dhnliche Fillerzum
Ausdruck bringt. Der Student schreibt: ,Ich bin 22 Jahre alt, besitze einen
akademischen Grad, besitze einen luxuriésen Wagen, bin iiberhaupt finan-
ziell unabhingig, und es steht mir mehr Sex und mehr Prestige zur Ver-
fiigung, als ich verkraften kann. Was ich mich frage, ist nur, was das alles
fiir einen Sinn haben soll” (S. 11).

Die Frage ist nun aber, ob Psychologie und Logotherapie allein dem Ubel
beikommen, Wenn Frankl die religiose Frage nur als ein Phinomen unter
vielen anderen am Menschen sieht, so versperrt er sich schon selber den
Weg Ffiir ein breiter angelegtes Sinnverstindnis des Menschen. Es ist aber
die Frage, ob der Kranke nicht schlieflich deshalb krank wurde, weil er
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- die religiose Anlage in seiner Natur unterdriickt und verdringt hat? Und
mit der religidsen Anlage, die verdringt wurde, ist auch eine hhere Liebe
nicht zum Zuge gekommen. Kommen dann Schicksalsschlige, Leiden, Ent-
tdauschungen oder nur der Leerlauf eines monotonen Alltagslebens in der
Industriegesellschaft dazu, dann kann der Mensch einer etwas schwiicheren
Psyche vom Erlebnis der Sinnlosigkeit erdriickt werden, bis er schlieflich
erkrankt. Das ist die existentielle Neurose. Hier ist das ,Urvertrauen” zer-
stort, und nihilistische Revolutionsstimmung mag dann als geheime Kom-
pensation sich in der Seele breit machen, wihrend im umgekehrten Falle
Vertrauen, Hoffnung, Optimismus, Sinnerlebnis die Grundstimmung des
gesunden und normalen Menschen werden. Staehelin sagt in ,Haben und
Sein” so: ,Hoffnungsvoll sein zu kénnen, zeichnet die Stimmung des Ge-
sunden aus. Hoffnung ist hier nicht in dem iiblichen, mehr oberflichlichen
Sinne gemeint, Ublicherweise verstehen wir unter Hoffnung eine Stimmung,
die auf etwas hinweist, auf ein in der Zukunft auf uns Zukommendes, auf
ein erhofftes Ereignis. Hoffnung im tieferen Sinne hat nun aber nicht
eigentlich diesen Zukunftscharakter und richtet sich auch nicht auf etwas
Bestimmtes. Ein solches Hoffnunghaben auf etwas hin wiire wieder vielmehr
nur sekundire Erscheinungsform, gleichsam die Art und Weise, in der sich
priméres Hoffnungsvollsein dem Menschen in seiner ersten Wirklichkeit
ausformt. Vom Gesunden sollten wir nicht so sehr sagen ,er hat Hoffnung’,
weil das schon immer zukunfts- und ereignisweisend verstanden ist. Wir
miissen vielmehr sagen ,er ist Hoffnung’, Ich bin Hoffnung, weil ich primir
schon immer unzerstorbar und ewig bin. Hoffnung sein als innere Sicherheit
und Heiterkeit ist das stimmungsmiRige Gelebtsein der Tatsache, daff wir
auch von unbedingter Natur sind. Hoffnungsvoll sein in diesem Sinne ist
den Gesetzen von Raum, Zeit und individueller Geschichte enthoben”

(S. 47)-

6

Hier nun kommen wir zuriidk zum Anfang. Liebe, die aufbricht aus der
Schicht des affektiven und unterbewuflten Bereiches der menschlichen Natur,
strebt iiber diese hinaus, weil der Mensch grundlegend — jeder Mensch —
auf Gott hin angelegt ist. Das kleine und vielfach begrenzte Abbild strebt
triebhaft unbewuft dem Urbild entgegen und umgreift damit auch schon
die Ahnung nach einem letzten Sinn des Lebens, nach einem Uber-Sinn.
Kommt aus der Offenbarung und dem Glauben der persénliche Gott dem
kleinen Menschen entgegen, und erlebt dieser ihn zunichst und vor allem
anderen als einen Gott der Liebe, dann richtet sich das Gefiige aller seeli-
schen Krifte aus auf diesen personalen Anziehungspunkt.
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Marienliebe erlebt iiberdies die gesamte iibernatiirliche Ordnung im per--
sonalen Du Mariens als den sich zum Menschen hinabneigenden Gott
unendlicher Liebe, Barmherzigkeit und Vatergiite: ,,Gott ist Vater, Gott ist
gut, gut ist alles, was er tut”, sagt uns der Glaube. Auch hier gibt es eine
Ubertragung”, aber es ist nicht die mechanische Ubertragung auf den
Psychotherapeuten, der sich nicht als Werkzeug und Transparent Gottes
versteht, sondern es handelt sich um eine organische Ubertragung. Weil
Gott etwas von seiner Macht und Giite auf die Gottesmutter iibertragen hat,
darum iibertrégt der gliubige Mensch auch etwas von seiner Liebe, die
letztlich Gott gehort, auf die Gottesmutter, die von dort wie von selbst auf
Gott weitergeleitet wird. Und in Abhéngigkeit von Gott und der Gottes-
mutter kann man dann dhnliches auch vom religiSsen Erzieher sagen. Auch
er wird in dem MaRe als Vertreter und Transparent des personalen Gottes
erlebt, als er selber von ihm erfiillt ist, ihn kiindet und selber das Bild
Mariens den Seelen nahebringt, selber Bekenner hoherer Wirklichkeiten ist.

Dann aber wird eine warme und ganzheitliche Liebesbewegung in den
Seelen geweckt und gestdrkt, die auch mitschwingt, wenn Leid, Schmerz und
Kreuz als Mehrung, Steigerung und Reifungsgelegenheiten fiir hohere Liebe
vorgestellt werden. ,Er reinigt die Rebe, damit sie mehr Frucht bringe”
(Joh. 15, 2). Letztlich geht es um den Mitvollzug des Heilssinnes — ,Wille
zum Sinn” — aller Schicksalsschlige. Wenn die Liebe stark, lebendig, vital
und iitbernatiirlich den ganzen Erziehungsvorgang bestimmt, dann wichst
der Mut, der Wunsch, die Liebe zum Leid, zum Kreuz. Und das ist zugleich
Heilmethode zur Sicherung gesunden Seelenlebens.

Nicht nur im Leben des Griinders von Schonstatt kann man ablesen, wie
er aus organisch-ganzheitlicher Liebe seelisch gesund und vital war, sondern
auch im Leben von Josef Engling und Mario Hiriart. Bei Mario Hiriart, der
selber erst den angestammten Naturalismus und religidsen Impersonalismus
aus seiner Familie iiberwinden mufite, kann man auch zusitzlich verfolgen,
wie er erst langsam ansteigend hineingefunden hat in jenen Liebesstrom,
der ihn dann befzhigt hat zu totaler héherer Sinnfindung und Sinnbejahung
im Leid, im freiwilligen Verzicht, in starkem Weltgestaltungswillen und
uniiberwindlicher Sendungsergriffenheit. Marios Inscriptio am Fronleich-
namstage 1955 war existenzielle Sinnbejahung aus ganzheitlicher heroischer
Liebe.

Es war nach einem personlichen Gesprach mit P. Kentenich auch dessen
Auffassung, daR selbst katholische Psychotherapeuten nicht selten zu wenig
mit der Heilungsmacht iibernatiirlicher Liebe rechnen. Ein Grund unter
anderen kénnte allerdings sein, daf viele unter ihnen die iibernatiirliche
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Liebe zu klein, zu isoliert, zu mechanisch losgelést sehen von den organi-
schen Zusammenhingen mit den vitalen Liebesimpulsen aus dem Bereich
des unterbewuflten Seelenlebens; denn nur im Zusammenspiel von Natur
und Gnade kann man iibernatiirliche Liebe als organisch-ganzheitliche
Macht und Kraft begreifen. Diese aber wieder hat in tiefer Marienliebe
ihren besten Garanten.

Wenn der christliche Arzt oder Psychotherapeut aber selber zu seinem Kran-
ken von Gott spricht, dann wirkt er selber als Arzt schon werkzeuglich an
Gottes Statt auf den Krankheitsherd des Patienten, ndmlich auf die még-
licherweise verdringte Schicht und Anlage fiir hohere Liebe, auf die unter-
driickte Sehnsucht nach einem liebenden Du einer héheren Ordnung. Die
Liebe und Aufmerksamkeit des sich gldubig zeigenden Arztes, die dieser
seinem Kranken angedeihen liSt, konnen in dem MaBe gefiihlsmiRige
Widerstidnde im Kranken aufldsen gegen das Religitse, als der Arzt selber
ganz natiirlich, also unaufdringlich, auch durchblicken 148t, daR es héhere
Liebe in ihm selber ist, die ihn treibt bei der Behandlung seines Patienten.
An einem bestimmten Punkt freilich miifite dann der katholische Arzt den

Kranken an den Priester verweisen.

Auch der Priester muff — mehr und ausdriicklicher als der Arzt — sich als
gelebtes Transparent der Harmonie von Natur und Gnade geben, wieder
vor allem unter dem Gesichtspunkt der Liebe. Und wenn auch die iiber-
natiirliche Liebe und Uberhdhung entscheidend ist, so muf man doch wis-
sen, dafl sie auf viele Menschen am wirksamsten Einflufl gewinnt, wenn
sie in vitale, natiirliche und urgesunde Art eingekleidet ist. Aber der Prie-
ster darf sich nicht schimen, von Gott zu sprechen, zu zeigen, daff er Maria
liebt, auszustrahlen, wovon er innerlich bewegt sein soll: von Gottesliebe,
die ihn zu den Menschen hintreibt, um ihnen zu helfen.

7

Wir sind unvermerkt von der religiésen Anlage im Menschen iibergegangen
zu deren Uberhthung durch Glaube, Gnade und iibernatiirliche Liebe. Es ist
nicht nur die Schwiche von Staehelin, sondern auch von V. E. Frankl, vom
christlich-iibernatiirlichen Glauben abzusehen. Nun, das ist ihre Sache.
Bedeutungsvoll aber ist, da es nun Arzte und Psychotherapeuten gibt, die
aus medizinpsychologischen Beobachtungen am Kranken dem nahekommen,
was die traditionelle Theologie schon immer mit dem Begriff ,potentia
obedientialis” ausgedriickt hat: die positive Empfangsfihigkeit der Natur
des Menschen, wenn Gott ihm seine Gnade anbietet. Weder Stachelin noch
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Frankl sprechen zwar offen von der Uberhthung der Natur durch Gnade
und eingegossene Liebe, beide zeigen aber Interesse fiir das Transzendente
und Ubersinnliche. Gelegentlich flieBt ihnen auch einmal das Wort Glaube
und sogar Gnade in die Feder, was sie irgendwie nach christlichen Vorstel-
lungen verstehen, wie eben die Kranken auch, an denen sie ihre Beobach-
tungen machen. Es ist darum nicht uninteressant, bei Frankl dies zu lesen:
Ich sah iiberzeugte Atheisten sterben, die es zeitlebens glattwegs perhor-
resziert hitten, an ,ein hoheres Wesen’ oder dergleichen, an einen in einem
dimensionalen Sinne hheren Sinn des Lebens zu glauben; aber auf ihren
Totenbetten haben sie, was sie in Jahrzehnten niemandem vorzuleben
imstande gewesen waren, ,in der Stunde ihres Absterbens’ dessen Zeugen
vorgestorben: eine Geborgenheit, die nicht nur {hrer Weltanschauung Hohn
spricht, sondern auch nicht mehr intellektualisiert und rationalisiert werden
kann. ,De profundis’ bricht etwas auf, ringt sich etwas durch, tritt zutage
ein restloses Vertrauen, das nicht weif um den, dem es entgegengebracht
wird, noch um das, worauf vertraut wird und doch dem Wissen um die
infauste Prognose trotzt. In die gleiche Kerbe schligt Walter v. Baeyer,
wenn er schreibt: ,Wir halten uns an Beobachtungen und Gedanken, die
Pliigge ausgesprochen hat. Objektiv betrachtet ist keine Hoffnung mehr
da. Der Kranke, der bei klaren Sinnen ist, miifte selbst lingst gemerkt
haben, da er aufgegeben ist. Aber immer noch hofft er, hofft bis zum Ende.
Worauf? Die Hoffnung solcher Kranken, die vordergriindig eine illusio-
nire, auf Heilung in dieser Welt gerichtet sein kann und nur im verborgenen
Grunde ihren transzendenten Sinngehalt ahnen li8t, muf im Menschsein
verankert liegen, das nie ohne Hoffnung sein kann, vorausweisen auf eine
kiinftige Vollendung, die zu glauben dem Menschen auch chne Dogma
angemessen und natiirlich ist.”

Heute ist der ,Wille zum Sinn’ nur allzuoft frustriert. Es wenden sich Patien-
ten an den Psychiater, weil sie am Sinn ihres Lebens zweifeln oder gar daran
verzweifeln, einen Lebenssinn iiberhaupt zu finden. In der Logotherapie
sprechen wir in diesem Zusammenhang von einer existentiellen Frustration.
An und fiir sich handelt es sich um nichts Pathologisches; denn die Sorge
um den Sinn seiner Existenz zeichnet ja den Menschen als solchen aus — nur
der Mensch kann die Sinnfrage stellen, den Sinn seines Daseins in Frage
stellen. Freud jedoch war anderer Ansicht, wenn er an Marie Bonaparte
schrieb: ,Jm Moment, da man nach Sinn und Wert des Lebens fragt, ist man
krank.’ ... (Der Mensch auf der Suche nach Sinn, 5. 117).”

Ereilich wire Frankl im Irrtum, wenn er meinen wiirde, daf der Mensch
aus seiner Natur heraus zum , transzendenten” Sinn des Kreuzes, der Gnade

und des Glaubens durchstofen kénne. Und wenn Frankl selber tatsdchlich
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ausweicht vor der iibernatiirlich in die Seele gesenkten Liebe, der eingegos-
senen Liebe also, dann macht eben auch Frankl unvermerkt aus seiner Logo-
therapie eine immanentistische Weltanschauung, mit der er zwar ganz nahe
heranfiihrt an die Erkenntnis der Griinde fiir die ,existentielle Frustration”,
um diese dann aber mit psychotherapeutischen Bemithungen zu bekimpfen.
Zwar schreibt Frankl S. 120: ,Es gibt keine Lebenssituation, die wirklich
sinnlos wire. Dies ist darauf zuriickzufiithren, daf die scheinbar negativen
Seiten der menschlichen Existenz, insbesondere jene tragische Trias, zu der
sich Leid, Schuld und Tod zusammenfiigen, auch in etwas Positives, in eine
Leistung gestaltet werden konnen, wenn ihnen nur mit der rechten Haltung
und Einstellung begegnet wird. Nun liegt viel unvermeidliches Leiden im
Wesen der menschlichen Verfassung, und der Arzt sollte sich davor hiiten,
angesichis solcher existentieller Fakten der Fluchttendenz des Patienten
womdglich noch in die Hinde zu arbeiten,

Erst die Haltung und Einstellung, mit der der Mensch einem unvermeid-
lichen und unabinderlichen Schicksal begegnet, verstattet ihm, Zeugnis ab-
zulegen von etwas, wessen der Mensch allein fihig ist: das Leiden in eine
Leistung umzugestalten.”

Leid, Schuld, Tod kann man nicht einfach in eine ,Leistung” umgestalten
durch Willensakrobatik, auch nicht mit Hilfe von Suggestiveinfliissen seitens
des Arztes oder Psychiaters. Erst wenn der Glaube der Offenbarung in der
Liebe so lebendig ist, da auch die unterbewufBten Seelenkrifte von einer
hoheren Liebesbewegung ergriffen werden, wird sich jene positive Vor-
einstellung in der Seele bilden, aus der heraus schlieBlich alles Leid und aller
Schmerz als heilsam auf héherer Ebene erfahren werden kann. Dann ist
Blankovollmacht und Inscriptio Ausdruck des Willens, den ,héheren Sinn”
auf wirklich hoherer Ebene zu bejahen, ihn zu realisieren. Und was zuerst
noch mehr Willenseinstellung sein mag, das kann schlieBlich auch Erlebnis
werden, Sinnerlebnis des Leidens, des Todes, ja vergangener Schuld, die sich
in Reue, in Liebe und Reife gewandelt hat. Auch Victor E. Frankl dreht sich
im Kreise herum, wenn er zwar auf der einen Seite die Tatsache der anstei-
genden noogenen Neurosen im schwindenden Sinnerleben der Menschen
in der Industriegesellschaft siecht, wihrend er auf der anderen Seite iiber
Suggestiveinfliisse und psychologische Erklirungsversuche hinaus nichts
anzubieten hat, was den existentiellen Leerlauf der Menschen mit neuem
Inhalt, mit neuem Sinnerleben fiillen kénnte.

Es ist durchaus bemerkenswert, daf Victor E. Frankl auf der ganzen Linie
Freud entlarvt und den Menschen wieder als wirkliches Geistwesen erklirt.

Seine Existenzanalyse zeigt auch, daf eine groffe Anzahl moderner Men-
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schen Hilfe suchen. In Nordamerika hatte eines seiner Biicher 1972 eine Auf-
lage von iiber 1200000 Exemplaren iiberschritten, worin er weniger eine
Leistung seiner selbst, als vielmehr das ,Symptom einer kollektiven Neurose
von heute” (S. 352) erblickt, da so viele Menschen nach einem Buch greifen,
,dessen Titel verspricht, mit der Frage nach dem Sinn des Lebens sich aus-
einanderzusetzen” (S.32). Kann der existentielle Leerlauf des modernen
Menschen aber wirklich durch Psychologie und vordergriindige Erklarungs-
versuche, also durch Logotherapie, — ohne etwas mehr — ausgefiillt wer-
den? AuRerdem dringen die unmittelbaren Griinde fiir das ,Symptom der
kollektiven Neurose” und ,existentiellen Frustration” nicht vor zu den
letzten Griinden und Wurzeln, erst recht nicht bis zur Whurzelbehandlung,

Hier zeigt sich die volle Uberlegenheit dessen, was Schonstatt und sein
Griinder anbieten mit Blankovollmacht und Inscriptio, die zunichst gar nicht
ausgerichtet sind auf seelisches Heilverfahren im Sinne irgendeiner The-
rapie. Man muf sie zuniichst verstehen lernen im Rahmen einer Neuver-
wirklichung des Axioms von Natur und Gnade. Aus weiter und wirklich
ganzmenschlicher Liebe 1d8t Schonstatt sich die Menschen verwurzeln in
der Liebe. In dieser Liebe aber ist der Anteil der iibernatiirlichen und reli-
gitsen Liebe letztlich entscheidend dafiir, dafs alle Seelenkrifte sich iiber
das eigene Ich hinaus auf das auBerweltliche Du Gottes, auf Christus und
auf die Gottesmutter hin bewegen. Diese triebhaft-vitale Hinbewegung, in
der aber schon iibernatiirliche Liebesimpulse wirksam sind, streckt sich
dann auch aus nach Blankovollmacht und Inscriptio. Und das bewahrt die
Seele bei groBen Schicksalsschligen, bei Not oder in der Monotonie des
Alltags vor dem Erlebnis existentieller Frustration.

Mag Victor E. Frankl die Aufmerksamkeit oberflichlicher Massen, die der
Kollektiv-Neurose” verfallen sind, schneller auf sich ziehen, dafiir bleibt
er auch auf halbem Wege stehen, weil er zu unmittelbar um das Symptom
kreist.

AuBerdem will Schonstatt keine psychotherapeutische Schule sein. Es méchte
aber einen ,neuen Menschen in einer neuen Gemeinschaft” anbieten, der
durch organisch verstandene Liebe auch psychisch urgesund geworden oder
geblieben ist. Harmonie von Natur und Gnade will dem Leben nach neu
verwirklicht werden in der modernen Industriegesellschaft, Letztlich strecken
wir uns nach dem Ideal eines neuen Heiligentypes. Wir glauben, daff sowohl
das Leben des Griinders, das Leben von Josef Engling und von Mario Hiriart
bereits Veranschaulichungen dieses Ideales sind.

Blankovollmacht und Inscriptio sind die Frucht reich gefiillter Erlebnisse der
Liebe, in der aber Natur und Gnade harmonisch zusammenschwingen und
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darum auch den Menschen selbst vor einem hheren Sinnerlebnis in Schwin-
gung bringen. Leider miissen wir hier darauf verzichten, den breiteren
religidsen und iibernatiirlichen Hintergrund der Spiritualitit Schénstatts
zu zeichnen, auf dem Blankovollmacht und Inscriptiogeist bei uns zur
wnormalen Kost” gehoren, die wir zu uns nehmen, auch wenn sie niemals
so normal ist, daf wir nicht doch wiiiten um das Wagnis des Glaubens;,
das Blankovollmacht und Inscriptio einschliet, daf wir nicht wiilten, wie
sehr hier Gnade notwendig ist, um dieser Hohenlage zu entsprechen. Und
dennoch ist Liebe, wo sie organisch verstanden wird wie in Schénstatt, der
normale Weg zu dieser Hihe, zu dieser Haltung, zu dieser iibernatiirlichen
»Sinnbejahung” von Leid, von Schmerz und Enttiuschungen. Das Liebes-
biindnis mit Maria in Schonstatt sichert auch eine besondere Gnade, die
wir immer von Maria erwarten, erflehen und eropfern. Und hier liegt das
Geheimnis dafiir, daf P. J. Kentenich weit umfassender als Victor E. Frankl
und Balthasar Staehelin auch etwas zu sagen hat zu dem Problem der Ver-
meidung oder Uberwindung der noogenen oder psychogenen Neurosen, der
existentiellen Frustration.

Wer ganz aus marianisch geprigtem praktischem Vorsehungsglauben lebt,
der in der Liebe lebendig ist, dem ist alles héchst sinnvoll, was Gott ihm
schickt, auch wenn es ihm wehe tun kann, wie das nur menschlich ist. Aber
nur volle, ganzheitliche und allseitige Liebe gibt die Voraussetzung fiir
dieses Sinnerlebnis. Sie aber ist wesentliche Eigenschaft ,des neuen Men-
schen in der neuen Gemeinschaft”.

Pladoyer fur die Schonstatter Idealpadagogik
Von Engelbert Monnerjahn

A.

Man hat mir die Aufgabe gestellt, iiber die Idealpidagogik Schonstatts zu
sprechen. Das ist ein zentrales Thema Ffiir Schénstatt, so sehr, dafs viele, wenn
sie von Schénstatt als Erzieher- und Erziehungsbewegung horen, damit
sofort Begriffe wie Idealpiddagogik, Personliches Ideal, Gemeinschaftsideal,
besonderer Vorsatz und Partikularexamen als Mittel zur Verwirklichung
des Persénlichen Ideals assoziieren.

Auf die Bedeutung der Idealpidagogik fiir Schénstatt weist sein Griinder
immer wieder, geradezu ununterbrochen hin: so 1950, wenn er auf der
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Pidagogischen Tagung die Idealpddagogik einen der grofen Leitsterne der
Schonstatt-Pidagogik nennt (neben der Bindungs-, Biindnis-, Vertrauens-
und Bewegungspidagogik). Aus dem Konzentrationslager Dachau schreibt
er in der Abhandlung iiber die ,Marianische Werkzeugsfrommigkeit” an
seine Gefolgschaft: ,Ihr (der Idealpidagogik) bleiben wir treu, auch wenn
andere Methoden schneller ufere Friichte zeitigen” (5. 186).

Die Geschichte der Schonstattbewegung ist von Anfang an von Idealpid-
agogik geprigt. So steht ein Ideal als Programm iiber der Vorgriindungs-
urkunde vom 27. Oktober 1912, mit der Pater Kentenich seine Erzieher-
titigkeit als Spiritual in Schénstatt begann: ,Wir wollen lernen, uns unter
dem Schutze Mariens selbst zu erziehen zu festen, freien priesterlichen
Charakteren” (Kastner, U. d. Sch. Mariens, 1. Aufl., Paderborn 1939, S. 23).
Unter einem Ideal gestaltet Joseph Engling, der hervorragendste unter den
jungen Mitgriindern Schinstatts, sein Leben: , Allen alles, Maria besonders
zu eigen” (Menningen, Held im Werktag. Limburg 1938, 5. 99). Wie er
hatten alle, die sich im Laufe der ersten fiinfzig Jahre der Sache Schonstatts
verschrieben und ihr Leben fiir die Erfiillung der Absichten Gottes von
Schinstatt aus hingaben, ein Personliches Ideal. Es geniigt in diesem Zu-
sammenhang, sich die Lebensbilder in ,Leben als Zeugnis” (Miinster 1964)
anzuschauen. Idealpadagogik findet vor allem in den Schonstitter Elite-
gemeinschaften, in den Verbinden und Biinden, Anwendung.

Breiten Raum nimmt die Idealpiidagogik in systematischen Darstellungen
aus der pidagogischen Werkstatt Schonstatts ein. Es sei hier verwiesen auf
A. Menningens Studie ,Die Erziehungslehre Schonstatts dargestellt am
Lebensbilde Josef Englings” (Limburg 1936), ferner auf Hermann Schmidt
,Organische Aszese” (1. Aufl. Paderborn 1938, 4. Auflage 1939) sowie auf
Mirjam Bleyle , Erziehung aus dem Geiste Schonstatts” (Miinster 1966).

Mit seiner Idealpidagogik ist Schénstatt heute freilich weit und breit eine
 rara avis”, ein seltener und seltsamer Vogel geworden. Tritt man heut-
zutage fiir Idealpidagogik ein, so riskiert man, von der Fachwelt und den
Fachminnern nicht mehr ernst genommen, vielmehr beldchelt zu werden.
Die Frage, die Eugen Biser 1959 in seinem Buche ,Brauchen wir noch
Ideale?” stellte, ist von Padagogen wie Theodor Litt und Wilhelm Flitner
lingst verneint worden. ,Litt glaubt dem Bildungsideal schlechthin den
Todessto versetzen zu miissen. Er spricht ihm als pidagogischem Entwurf
chensosehr das Recht auf Existenz, wie er diese fiir die von ritckwirts
gewandter Sehnsucht verkldrten pidagogischen Epochen glaubt bestreiten
71 miissen. Denn die GroBe dieser Zeiten bestand eben darin, daf sie itber
kein Bildungsideal reflektierten, es nicht suchten und nicht schufen” (Karl
Erlinghagen: Vom Bildungsideal zur Lebensordnung. Freiburg—Basel—Wien



1960, S. 100 £.). ,Fruchtlos sind”, so fithrt Litt bereits 1927 in der ersten
Auflage seines Buches ,Fiihren oder Woachsenlassen”, ,all jene Bemithun-
gen, wie sie die Praktiker und Theoretiker, die Gesetzgeber und Organisa-
toren der Erziehung auf ein zu entdeckendes ,Bildungsideal’ verwenden.
Niemals kann die Frucht ihres Sinnens die Funktion ausiiben, derentwillen
sie gesucht wird” (a.a.0. S. 36. Erlinghagen S. zo1). Fiir Flitner konnen
keine konstruierten Menschenbilder (so versteht er Ideale) als Norm der
padagogischen Zielfindung dienen (,,Vom Erziehungsziel”, in: Westermanns
pidagogische Beitrige 1952, Heft 1, S. 4). Sie sind ihm leere Schemen (a.2.0.
S. 5) und zeugen von einem Mangel an Einsicht in die Geschichtlichkeit des
Menschen und damit in seine Individualitit. Die Stelle der Ideale soll von
Lebensformen”, ,Lebensordnungen” und ,Lebensbemeisterung” einge-
nommen werden.

Die vielleicht radikalsten Gegner einer Idealpidagogik sind in folgerichtiger
Anwendung ihrer philosophisch-anthropologischen Ausgangsposition die
von der Existenzphilosophie her kommenden Pidagogen. Nach der Existenz-
philosophie eignet dem Menschen kein Wesen im herkémmlichen Ver-
stindnis, an dem er sich normieren kénnte, vielmehr ist solche Normierung
an einem konstanten Wesen eine Entartung wahren Menschseins. Will man
das Reden von einem ,Wesen” des Menschen nicht lassen, so ist dieses
. Wesen” in seiner Existenz zu sehen. Diese aber ist Hinausstehen in die
Offenheit des Seins, ein Hinausstehen, das selber immer offen zu bleiben
hat, sich nicht festlegen, sich also auch nicht auf ein Ideal hin orientieren
darf. (Vgl. Heidegger, Uber den Humanismus S.35.) Vielmehr hat der
Mensch gegeniiber jeder Festlegung seine allseitige Freiheit zu wahren. Pad-
agogisches Bemiihen zielt darum nach Theodor Ballauf, einem der bedeuten-
deren Heidegger-Schiiler unter den Pidagogen der Gegenwart, auf Ldie
Freistellung des einzelnen fiir Einsicht und Entsprechung, die aus einem
nicht vorgezeichneten Denken entspringen”. Das aber besagt: nalles als es
selbst zu betrachten . . ., ein jedes unabhingig von ,Weltanschauung’, vor-
gingiger Moral und normensetzenden Institutionen zu sehen und freizu-
stellen, im Wissen um das jedes Ermessen umgreifende und iiberholende
Ganze in seiner Unermeflichkeit” (Systematische Pidagogik, Heidelberg
1962, 5. 38).

Eine spezielle Warnung an die Adresse Schonstatts diirfen wir vermutlich
in dem sehen, was der katholische Theologe und Pidagoge Josef Gold-
brunner vor einigen Jahren in seinem damals neuesten Werk ,Realisation.
Anthropologie in Seelsorge und Erziehung” iiber Selbsterziehung im all-
gemeinen und Idealpidagogik im besonderen schrieb: ,In religitsen Krei-

sen”, so lesen wir da (S. 91 £.), ,die durch Gewissenserforschung, Askese
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und Streben nach Vollkommenheit sehr auf die Arbeit an sich selbst hin-
gewiesen werden, wird oft empfohlen, ein Ideal nachzuahmen. Man zimmert
sich eine ganz bestimmte Lebensordnung zurecht, sogar mit tiglicher Kon-
trolle, so sehr bestimmend, daB sie der Entfaltung der Natur in den Weg
tritt. Woher kommt aber die Gewihr, daf ein selbstgezimmertes Ideal auch
der Idee entspricht, die im Menschen angelegt ist, die Gott von ihm hatte,
als er erschaffen wurde? Selbst ausgedachte Idealbildung kann die Entfal-
tung der Schopfungsidee gefdhrden! Denn das naturhafte Wachstum des
individuellen Wesens vermag nicht vorausberechnet oder bestimmt zu wer-
den, besonders wenn der groRe Gang durch die Altersstufen in Betracht
gezogen wird.”

B.

Trotz dieser allgemeinen Ablehnung der Idealpiddagogik und des Eindrucks
der Riickstindigkeit, dem Schonstatt sich aussetzt, hilt es an seiner Ideal-
pidagogik fest. Warum?

Wir wollen hier drei Griinde dafiir namhaft machen.

1. Grund: Die nunmehr iiber sojihrige gute Erfahrung mit der Idealpdd-

agogik, ihre erfahrene Fruchtbarkeit. Man 1Bt eine erfolgreiche
Erfahrung nicht auer acht, man wirft sie nicht iiber Bord, nur um sich den
neuesten Theorien an die Brust zu werfen. Dieser Grund bekommt beson-
deres Gewicht, wenn man mit der Schonstattfamilie die Schinstattgeschichte,
von welcher die Idealpidagogik unabtrennbar ist, nicht nur als menschliche
Leistung, Werk von Menschen oder eines genialen Menschen, sondern als
aus gottlicher Initiative entsprungen und fortwihrend in zunehmendem
MaRe von gottlicher Fiihrung begleitet betrachten kann. Im Blick auf die
bisherige Fruchtbarkeit der Schonstitter Idealpidagogik darf man die Hoff-
nung haben, daf sie eine der Sachen ist, von denen Heidegger in seinem
Humanismus-Brief sagt: ,Die Sachen, an denen etwas ist, kommen, auch
wenn sie nicht fiir die Ewigkeit bestimmt sind, selbst in spitester Zeit
noch rechtzeitig” (S. 30).

2. Grund: Hinter der Ablehnung, die die Idealpidagogik, wie Schonstatt

sie konzipiert hat, heute erfihrt, steht, vor allem wo es sich um
die existentialistische Position handelt, ein Denken, das Schonstatt unter
keinen Umstinden mitvollzichen kann, dem es vielmehr ein Denken ent-
gegensetzen mug, das sich auf dem Felde der Padagogik in der Idealpid-
agogik Ausdruck verschafft. Gemeint ist hier jenes moderne Denken, das
rein immanentistisch-diesseitig ist' und keine Transzendenz, besonders
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keinen transzendenten Gott und kein Eingreifen eines transzendenten Got-
tes in den Raum und Ablauf der Welt, kennt.

3. Grund: Die Erkenntniskriterien, die den Griinder Schonstatts in der

Frithzeit des Werkes zur Entwicklung und Anwendung der
Idealpddagogik fiithrten, sind nach wie vor in Geltung. In dem schon
erwihnten ersten Vortrag, den Pater Kentenich am 2y. Oktober 1912 vor
den Schiilern des Studienheims Schonstatt unter dem Motto ,,Wir wollen
lernen, uns unter dem Schutze Mariens selbst zu erziehen zu festen, freien
priesterlichen Charakteren”, hielt und in dem Schénstatt seine Vorgriin-
dungsurkunde erblickt, hat er verhiltnismifig ausfiihrlich von diesen Krite-
rien gesprochen. Es heillt da zum Beispiel: ,Selbsterziehung” — dabei ist
Selbsterziehung von Anfang an als Erziehung auf ein Ideal hin und von
einem Ideal her verstanden — ,ist ein Imperativ der Religion, ein Imperativ
der Jugend, ein Imperativ der Zeit” (Kastner, a.a.0., 5. 24). Etwas spiiter:
Danach verlangt unser idealer Gedankenflug und Herzensschwung, danach
verlangt unsere Gesellschaft, danach verlangen vor allem unsere Mit-
menschen (a.a.0., 5. 26), danach verlangt unser Priesterberuf.

Bei aufmerksamer Priifung gewahren wir, daf§ es sich bei den vorgetragenen
Motiven keineswegs um eine zufillige, unverbindliche Aufzihlung handelt.
Pater Kentenich stellt hier schon am Beginn seiner Griindertitigkeit die
Kriterien heraus, die ihn bei der fortschreitenden Ausgestaltung des Schén-
stattwerkes im ganzen wie auch in der Schénstattpidagogik im besonderen
leiteten und sie von den Urspriingen an Idealpidagogik sein lassen. Im
Laufe der Schonstattgeschichte kristallisieren sich drei Erkenntniskriterien
als grundlegend heraus, die allerdings schon in der Vorgriindungsurkunde
mit enthalten waren. Sie heifSen: Sein, Zeit, Seele. Mit anderen Worten:
Schénstatt versteht seine Idealpidagogik als die gemifle Antwort auf
Imperative, die zu Pater Kentenich aus Sein, Zeit und Seele sprachen, und
ob der unverinderten Geltung dieser Imperative hilt Schonstatt nach wie
vor an seiner Idealpidagogik fest.

Dariiber wollen wir nun im folgenden weiter sprechen: iiber Idealpiddagogik
als Forderung des Seins, der Zeit und der (individuellen) menschlichen Seele.

Zuvor allerdings sollten wir zunichst einschalten, daff die Ausfiihrungen
sich auf das Perstinliche Ideal, also auf das Ideal eines einzelnen Menschen
beschrinken. Es wird nicht vom Gemeinschaftsideal gesprochen. Freilich
kann vieles und gerade das Grundsitzliche iiber das Perstnliche Ideal ent-
sprechend auf das Gemeinschaftsideal iibertragen werden. Sodann sollten
wir uns kurz dariiber verstindigen, was Schdnstatt unter einem Persdn-
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lichen Ideal versteht, damit wir im folgenden nicht mit verschiedenen Be-
griffen und Vorstellungen hantieren.

Vom Persénlichen Ideal sind in Schonstatt drei Definitionen in Gebrauch
gekommen: eine philosophische, eine theologische und eine psychologische.
(1) Philosophisch ist das Personliche Ideal die ,idea exemplaris in mente
divina praeexistens’, d. h. die von Ewigkeit her im g&ttlichen Schopfergeiste
bestehende Uridee jedes Menschen als letzte Norm fiir dessen gesamtes
Sein und Wirken (H. Schmidt, Organische Aszese, S. 45). Es soll hier nicht
niher auf die theologische Lehre von den géttlichen Ideen eingegangen
werden, die den Wirklichkeits-Hintergrund fiir diese Definition des Per-
sonlichen Ideals bildet (Thomas von Aquin: Die gottlichen Ideen sind das
als nachahmbar erkannte gtttliche Wesen, das die einzelnen Geschopfe
verschiedenen spiegeln). Wichtig aber ist, folgendes hervorzuheben: dafs
das Perstnliche Ideal nicht Konstruktion, Entwurf des menschlichen Sub-
jektes ist, sondern Gott zum Urheber hat, und ferner: daf8 es sich um ein
Perstnliches Ideal handelt, nicht aber etwa um ein allgemeines Menschen-
ideal, um das Bild eines Typus, wenn es natiirlich auch allgemeingiiltige
Ziige enthalten kann und sie fiir gewdhnlich enthilt. (2) Theologisch be-
trachtet wird das Personliche Ideal in Schonstatt formuliert als ,originelle
Abbildung und Nachbildung der gottlichen und gottmenschlichen Vollkom-
menheiten” (Schmidt, a.2.0., 5. 53). In dieser Formulierung diirfen wir das
Woartchen ,originell” nicht iibersehen. Es will darauf aufmerksam machen,
daf mit jedem und in jedem Menschen eine ihm in einzigartiger und
unwiederholbarer Weise (aus der gottlichen bzw. gottmenschlichen Fiille
und Vollkommenheit Jesu) ein ,bonum” gegeben ist, das der gottlichen
und gottmenschlichen Fiille Jesu entstammt und in Richtung dieser gott-
lichen und gottmenschlichen Fiille und Vollkommenheit entwickelt werden
will. (3) Die in Schinstatt gebriuchliche psychologische Definition des Per-
sonlichen Ideals schlieRlich lautet: es ist ,der gottgewollte Grundzug und
die gottgewollte Grundstimmung der begnadeten Seele, die getreulich fest-
gehalten und gepfegt, sich organisch ausreift zur Freiheit der Kinder
Gottes” (Schmidt, a.a.0., S. 52). Die Tatsache, daB der Mensch zutiefst
Verwirklichung, Menschwerdung einer gbttlichen Idee ist, wirkt sich in
ihm, in seinem Leben aus, sie schligt durch und offenbart sich vor allem
in den Strémungen und Strebungen seiner Seele. So zeigt sich gemiB dem
Prinzip ,agere sequitur esse” die ,idea exemplaris in mente divina prae-
existens” und ebenso jene dem einzelnen Menschen mitgeteilte originelle
Abbildung und Nachbildung der gottlichen und gottmenschlichen Voll-
kommenheit in dem, was als Grundzug in seiner Seele lebendig ist, und
man kann also von diesem Grundzug aus — allerdings nur dann, wenn man
in jedem Menschen ein Geschopf der Allmacht, Weisheit und Liebe des
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lebendigen Gottes sieht (eine wichtige Bemerkung!) — auf die einmalige
gottliche Idee von diesem betreffenden Menschen schliefen. Damit soll
indessen nicht im mindesten behauptet werden, daf man die gbttliche
Idee eines Menschen jemals in aller Klarheit und in ihrer ganzen gottlichen
Totalitdt erkennen kénne.

Nach diesem Versuch einer Klirung des in Schénstatt herrschenden Ver-
stindnisses vom Personlichen Ideal wenden wir uns nun zu der schon
anvisierten und umschriebenen Themenstellung: Wir wollen iiber Ideal-
pidagogik sprechen als Forderung von Sein, Zeit und Seele.

Wenn wir sagen: Idealpidagogik — und in der Einschrinkung, die wir vor-
genommen haben, hei8t das: Pidagogik von einem Personlichen Ideal her
und auf ein Perstnliches Ideal hin — ist eine Forderung des Seins, so meinen
wir damit, daf Idealpidagogik zunichst einmal dem Sein des Menschen
gemif, ihm angemessen ist. Noch mehr: daff sie ihm in auBergewthnlich
treffender Weise entspricht. Und endlich: daB das Sein des Menschen im
Grunde nach Idealpidagogik verlangt. Das ist vielleicht eine starke Behaup-
tung. Machen wir den Versuch sie aufzuweisen!

1. Der Mensch ist in seinem Sein durch nichts mehr bestimmt als durch
seine Beziehung zu Gott, und zwar zu Gott als seinem Schépfer und zu
Gott als seinem Erldser.

Wir sagten es uns vorhin bei der Klarstellung des philosophischen Begriffes
des Perstnlichen Ideals, daB der Mensch iiberhaupt eine géttliche Idee ist.
Theodor Haedker hat diese Tatsache wie kaum ein anderer Denker unserer
Zeit betont und mit geradezu unerbittlichem Nachdruck herausgehdmmert,
wohl wissend, wie wenig der Mensch der Gegenwart geneigt ist, sie in sich
aufzunehmen und aus ihr sowohl fiir seine eigene Existenz wie fiir sein
Verhalten zum Mitmenschen die praktischen Konsequenzen zu ziehen. ,Wo
kommen wir hin“, schreibt er in , Was ist der Mensch?” (Berlin 1959, Ull-
stein Buch Nr. 232, 5. 20), ,wenn wir ,den Menschen’ fiir einen allgemeinen,
abstrakten Begriff erkliren, was er auch sein kann, aber iibersehen, daf er,
,der Mensch’ auch eine géttliche Idee ist und also eine Tiefe des Seins, und
also eine gewaltige Realitit.” ,Lasset uns den Menschen machen nach unse-
rem Abbild, uns dhnlich” (Gen. 2,26): das gilt nicht nur vom Menschen
allgemein, sondern von einem jeden von uns. Damit sagen wir auch aus,
daR jeder Mensch bewuflt von Gott gewollt ist: jeder ein individuelles und
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individuell bejahtes Werk seiner Allmacht, Weisheit und Liebe. Allerdings
sind wir Menschen von Gott als Freie geschaffen. Wir sind Werdewesen.
Wir sind der eigenen schtpferischen Selbstgestaltung anvertraut. Der
Mensch, so wie er aus der Hand Gottes hervorging, ist eine Art Rohstoff.
Die Abbildlichkeit und Ahnlichkeit zu Gott, die ihm in die Wiege gelegt
worden ist, gilt es zu immer gréBerer Vollkommenheit auszubilden. Die
»Idea exemplaris in mente divina praeexistens” mufl mit den'wachsenden
Jahren immer deutlicher und leuchtender die Herrschaft iiber den Menschen
gewinnen, bis sie in der Ewigkeit ihre unverlierbare Vollkommenheit
erlangt.

Die damit bezeichnete Aufgabe, sich gemaf seinem wahrsten Wesen, seiner
grundlegenden Eigentlichkeit zu gestalten, hat besondere Dringlichkeit be-
kommen durch jenen uranfinglichen Siindenfall, der die gesamte Mensch-
heit in die Siinde zog. Wir wissen: aus sich heraus wire der Mensch nie im
Stande gewesen, die tiefen Verletzungen seiner Gottabbildlichkeit, die ihm
von der Siinde zugefiigt wurden, auszuheilen. Es kam Gottes Sohn als
Mensch, ,,vom Weibe geboren” (Gal. 4, 4), um das Antlitz des Menschen zu
seiner urspriinglichen Schénheit zu erneuern. In Christus Jesus, durch die
im Glauben an ihn ermoglichte Wiedergeburt aus dem Wasser und dem
Hl. Geiste, sind wir zu Kindern Gottes geworden. Das ist unverdiente
Gnade und unvorstellbare Gréfie. Dennoch: als Kinder Gottes und Miterben
Christi sollen wir heranwachsen zur vollen Mannesreife, zum Vollmafl der
Lebenshshe Christi, wie es bei Paulus im Brief an die Epheser 4, 14 heifit.
Und der Herr setzt seiner Gefolgschaft in der Bergpredigt kein geringeres
Ziel als dieses: ,Seid vollkommen wie euer himmlischer Vater vollkommen
ist” (Mt 5,48). Das will nicht bedeuten, nach der géttlichen Vollkommen-
heit in ihrer Ganzheit, d. h. Unendlichkeit, zu trachten, wohl aber: die Voll-
kommenheit, die durch Schépfung und Neuschépfung uns als Kern unserer
Existenz zuteil geworden ist, méglichst zu der von Gott beabsichtigten Reife
hinaufzubilden, uns vom Geiste Gottes leiten zu lassen (Rom. 8,14) und so
die Frucht aus dem Samen zu bringen, den Gott in das Erdreich unseres
Seins hineingesit hat.

Das alles aber besagt: aus dem Wissen um die Berufung zur Verwirklichung
eines zutiefst auf Gott zuriickgehenden Ideals nach diesem Ideal zu streben.
Wie zentral christlich solches Denken ist, erkennen wir aus dem 3. Kapitel
des Philipper-Briefes, wo Paulus sich nach der zutreffenden Bemerkung von
Eugen Biser ganz der Sprache des Ideals bedient. Der in Frage kommende
Text heifit: ,Nicht daB ich es schon begriffen hitte oder schon vollendet
wire, aber ich jage dem nach und méchte es ergreifen, nachdem ich von
Christus Jesus ergriffen bin. Meine Briider, ich fiir meine Person denke von
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mir nicht, es schon ergriffen zu haben, aber ich vergesse, was zuriickliegt,
und strecke mich aus nach dem was vor mir liegt. Dem Ziele zu laufe ich,
nach dem Siegespreis der himmlischen Berufung Gottes in Christus Jesus.”

2. Gefordert scheint Schinstatt die Idealpolitik vom Sein des Menschen in

sich selbst, nicht nur in seiner Beziehung zu Gott als seinem Schopfer
und Erloser. In diesem Zusammenhang wies Pater Kentenich, wenn er auf
diese Dinge zu sprechen kam, gern darauf hin, da@ der Mensch in sich ein
strukturiertes Sein ist, eine ,unitas multiplex”, eine vielfiltige, vielgliedrige,
vielschichtige Einheit (so auf der Pidagogischen Tagung 1950, 5. 44 ff.). Fiir
den pidagogischen Gebrauch in Schonstatt unterschied er drei Seins- oder
Lebensschichten, gekennzeichnet durch die Worte: Leib, Seele, Geist. Diese
drei Schichten sind im Menschen mit einem Kern, dem Personenkern, ver-
kniipft, durch den ihre Vielheit, ihre multiplicitas, zur Einheit, zur unitas,
und der Mensch also zu einer unitas multiplex wird. Diese Struktur des
Menschen ist aber nichts Statisches, sie ist auf Dynamik, auf eine Entwick-
lung angelegt und dringt in eine Entwicklung hinein. Diese Entwicklung
kennt nach Pater Kentenich drei Gesetze: (1) Sie geschieht gleichzeitig, aber
nicht gleichmiBig. (2) Seit der Erbsiinde und durch die Erbsiinde verursacht,
will jede der genannten Schichten sich mdglichst unabhingig, eigenstindig
und eigenwillig, und das heiBt: auseinander und gegeneinander entwickeln.
(3) Der Sinn der Entwicklung ist an sich die ausgereifte Personlichkeit.
Diese Personlichkeit hinwieder — wir lassen immer noch Pater Kentenich
sprechen — soll und will durch drei Momente gekennzeichnet sein: (a) sie
ist ein Ganzheits- oder Ordnungsgefiige, in dem die verschiedenen Seins-
schichten in jener Ordnung stehen, die dem von Gott gedachten Sein des
Menschen entspricht; (b) sie ist ein fest verklammertes, damit unauflésliches
und so dauerndes Ordnungsgefiige; (c) sie ist ein organisch gegliedertes
Ordnungsgefiige.

Worauf es nun ankommt, ist dies: daf die mit dem Menschen als Werde-
wesen verkniipfte Entwicklung nicht zu einem Zerfall seiner Struktur in
eine blofe Vielheit ausartet, sondern zu jener in ihm angelegten Personlich-
keit, die sich als ein dauerndes, organisches Ganzheitsgefiige ausweist.
Diese Steuerung der Entwicklung des vielschichtigen Menschen und die
Ausbildung sowie Sicherung seiner Personlichkeit als organischer Ganzheit
geschieht zumal angesichts der aus der erbsiindlichen Belastung immer
nahen Drohung einer Aufldsung in bloRe Vielheit unter dem Personlichen
Ideal, in dem der Mensch den ihm von Gott geschenkten Kern seines
Daseins ergreift. Das Personliche Ideal kann diese Aufgabe vor allem dann
erfiillen, wenn es zur Funktion geworden und nicht mehr nur jeweils be-
wuBt ergriffene Aufgabe ist. Selbstversténdlich ist ein solches Bemiihen
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unter dem Personlichen Ideal unverzichtbar auf die gbttliche Gnade ange-
wiesen.

3. An dritter Stelle scheint Idealpidagogik gefordert, insofern der Mensch
ein soziales und weltbezogenes Wesen ist. Hier freilich kénnte es schei-
nen, als kime ein Widerspruch in Sicht. Fordert die Sozialitit, die Glied-
schaft in den verschiedenen Gemeinschaften und Gesellungen, in die der
Mensch gestellt ist, nicht, daB er sich nicht nach einem Perstnlichen Ideal,
sondern nach den legitimen Bediirfnissen dieser Gemeinschaften ausrichte
und ihnen unterordne? Bedeutet Personliches Ideal nicht Individualismus,
und zwar hichst ausgeprigten Individualismus? Tatsédchlich ist das Per-
sonliche Ideal auch ein Schutz des Individuums gegeniiber einem unange-
messenen, zu weit gehenden Anspruch der Gemeinschaft. Aber darin allein,
in dieser Defensive, darf man die Aufgabe des Personlichen Ideals im
Beziehungsfeld zwischen menschlichem Individuum und Gemeinschaft
wahrhaftig nicht sehen. Das Persénliche Ideal, genauer gesagt: der Mensch,
der unter einem Persnlichen Ideal lebt und strebt, hat fiir die Gemeinschaft
eine eminent, eine unersetzlich positiv-aufbauende Bedeutung. Um sie in
Blidk zu bekommen, muff man von dem ausgehen, was Schénstatt ,voll-
kommene Gemeinschaft” nennt. Erst dort, wo man Gemeinschaft als ,voll-
kommene Gemeinschaft” versteht und will, als Gemeinschaft, die nach der
ihr zugedachten und in ihn angelegten Vollkommenheit strebt, gehen einem
die Augen auf fiir Bedeutung und Notwendigkeit von Menschen, die ihr
Perstnliches Ideal bejahen. Solch ,vollkommene Gemeinschaft” ist nach
einem Satz, der in Schonsttat seit Jahrzehnten wiederholt wird, nur méglich
auf Grund vollkommener Persénlichkeiten, und es knarrt und kracht immer
im Gefiige jener Gemeinschaften, in denen zu viele Glieder sich nicht nach
ihrer Vollkommenheit, nach ihrem Persénlichen Ideal ausstrecken, sei es
bewuft oder unbewufit. Die Griinde dafiir sind nicht allzu schwer auf-
zuspiiren. Eine Gemeinschaft lebt ja schlieBlich von und in ihren Gliedern,
ihre Qualitit entscheidet iiber die Qualitit der Gemeinschaft, vor allem auch
dariiber, ob und inwieweit iiberhaupt wirkliche Gemeinschaft gegeben ist.

Als weltbezogenes Wesen eignet dem Menschen eine bestimmte Stellung
und Aufgabe in und an der Welt. Die Welt stellt einen Anspruch an den
Menschen, und zwar an jeden. Dieser Aspekt wird in der neueren Pidago-
gik, so besonders in der vom Existentialismus her geformten, stark gesehen
und betont. Man spricht von der ,Sachlichkeit”, die den Menschen in seinem
Verhalten gegeniiber den seienden Dingen kennzeichnen und leiten miisse.
Doch diirfte mit dieser ,Sachlichkeit” vor jedem Seienden der Anspruch
der Welt an den Menschen noch nicht erfiillt sein. Es geht nicht nur darum,
jedem einzelnen Seienden, mit dem man es zu tun bekommt, sachlich, d. h.
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sachgerecht, nicht etwa vergewaltigend, gegeniiber zu treten, sondern als
ganzer Mensch — personal! — sich kontinierlich der gesamten Welt gegen-
iiber seinsgerecht zu verhalten. Das aber bedeutet doch wohl, das Ideal
menschlicher Existenz anzustreben, das der dem Menschen offen gelassenen
Stelle in der Welt gemiR ist, und die Aufgabe umschlieft, als Spitze der
Welt diese in Christus zu ihrem Ursprung, der zugleich ihre Vollendung ist,
zu Gott dem Vater, zu fithren.

So viel iiber Idealpidagogik als Forderung des Seins! Wenden wir uns dem
zweiten Kriterium zu, von dem her sich Pater Kentenich bei seinem pid-
agogischen Tun in Schonstatt bestimmen lieB: der Zeit. Wir hitten dann,
wie er es schon am 2y. Oktober 1912 in der Vorgriindungsurkunde tat, zu
sagen: Idealpadagogik ist eine Forderung der Zeit.

1I.
Wieso ruft unsere Zeit gerade nach Idealpidagogik?

1. Pater Kentenich hat, wenn er dies behauptet, die anthropologischen Hire-

sien vor Augen, die in unserem Jahrhundert iiber den Menschen im
Umlauf sind, die ihn von seinem gottgewollten Wesen abbringen und damit
entscheidend entwerten. Unter den hiretischen Menschenbildern unserer
Zeit hebt er auf zwei besonders ab: (1} auf den homo oeconomicus, fiir den
der wirtschaftliche Gesichtspunkt iiberall der tragende, ausschlaggebende
und beherrschende ist (vgl. Oktoberbrief 1949, S. 66 £.), und (2) auf den
mechanistischen oder technisierten Menschen, von dem er zuletzt sehr ein-
driicklich auf der Oktobertagung 1967 sprach, der identisch ist mit dem
Massenmenschen, sich als Abbild der Maschine versteht und damit die
Maschine zu seinem Gott gemacht hat. Beide hiretischen Menschenbilder
stehen in einem inneren Zusammenhang. Gemeinsam ist ihnen auch und
vor allem, daff sie den Menschen als eine rein diesseitig immanente Gréfle
auffassen. Dieser Denaturierung und Entwertung des Menschen, die in den
letzten Jahrzehnten mit bestiirzender Geschwindigkeit um sich gegriffen
hat, besonders geférdert durch den Bolschewismus, aber keineswegs nur
durch ihn, antwortet Pater Kentenich und mit ihm Schénstatt durch Ideal-
pidagogik, die grundlegend ausgeht von der Wahrheit, daf8 der Mensch kein
bloR weltimmanentes Phinomen, sondern Geschopf Gottes und damit
wesentlich auf Transzendenz bezogen ist, mit einem Herzen, das, wie
Augustinus gesagt hat, unruhig ist, bis es ruht in Gott; die weiter den
Menschen weder als Teil einer Masse noch einer Maschine ansieht, sondern
als Person von einem Wert, der alle ékonomischen Werte und technischen
Produkte unendlich iibersteigt.
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2. Die Zeit, d.h. der Zustand des Menschen in unserer Zeit ruft nach Ideal-
pidagogik zur Uberwindung der Diskontinuitit, die den Menschen von
heute wie eine ritselhafte Krankheit befallen hat. Max Picard war es, der
in seinem Buch ,Hitler in uns” gleich nach dem Krieg mit Nachdruck auf
diese seelische Erkrankung als eine allgemein verbreitete Erscheinung auf-
merksam gemacht hat. Pater Kentenich hatte diesen diskontinuierlichen
Menschen Jahre vorher im Konzentrationslager Dachau Aug in Aug kennen-
gelernt. Auf der pidagogischen Tagung 1950 fithrte er im Blick auf diese
Erfahrung aus: ,Bei einem normalen Menschen wachsen die Akte immer
aus Haltungen und bewirken, wenn sie einigermafen wertgesittigt sind,
eine Vertiefung der Haltung. Bei dem heutigen Menschen ist das nicht der
Fall. Heute ist alles eindrucksmichtig, alles aktmichtig. Akt steht neben
Akt, ohne daf die Akte eine Mentalitit schaffen und ohne da8 die Akte aus
einer Mentalitit, aus einer Haltung herausflieBen. Das ist das Sonderbare,
fast ein Geheimnis. Beim modernen Menschen haben die Akte unterirdisch
keine Fiihlung miteinander, sie wachsen nicht aus einer Wurzel, aus einem
Personlichkeitskern. So kann man die Diskontinuitit des Denkens, Emp-
findens und Wollens erkliren. Ein S55-Mann z. B., der viele Menschen
niederknallt, dreht sich um und umarmt die ganze Welt” (S. 78 £.). Zur
Uberwindung der Diskontinuitdt will Idealpidagogik im besonderen als
Gesinnungs- und Haltungspidagogik gesehen und betrieben werden.

3. Idealpidagogik ist des weiteren von und in unserer Zeit besonders ge-

fordert, weil die Lebensformen oder Lebensordnungen, von denen in der
pidagogischen Wissenschaft heute viel die Rede ist, weithin schwinden oder
schon verschwunden, zusammengebrochen sind. Das gleiche trifft auf iiber-
individuelle Haltungen, Atmosphire und Milieu zu. Uns Katholiken ist
spitestens seit dem II. Vatikanischen Konzil bewuBt, daf die Kirche, wie
Pater Kentenich es schon 1934 ausdriickte und beschrieb, in einem Ent-
formungs- und Umformungsprozef sikularen (oder besser: epochalen)
AusmaBes steht. Hinzu kommt, was man die pluralistische Gesellschaft
nennt: die Gesellschaft setzt sich aus vielerlei Gruppen, auch religitsen
Gruppen zusammen, die in der Gesellschaft das gleiche Recht beanspruchen.
Hier wird der einzelne, wenn er bestehen, auch und vor allem als Christ
bestehen will, auf sich selbst zuriickgeworfen. Was ihm frither die Lebens-
formen und Lebensordnungen der Gemeinschaft, der er angehorte, boten
(ob es sich um die Gemeinschaft des geschlossen katholischen Dorfes, der
geschlossen katholischen Kleinstadt, Landschaft usw. handelte), das muB er
sich heute selbst schaffen. Fiir Pater Kentenich war und ist all das aber
Forderung nach Idealpiddagogik. Er sagte deshalb 1950: ,Die mentalitéts-
bildenden Gesetze miissen heute wieder reflexiv klarer gesehen werden.”
Das bedeutet nach ihm: ,Wir miissen heute die Idealpidagogik mehr als
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frither pflegen, wir miissen dabei bewuft auf christliche Haltungen hin-
arbeiten und die GesetzmiBigkeiten der Metaphysik vor Augen haben. Wie
viele aus unseren Reihen tun das?” (S. 29). Idealpidagogik ist in der Lage,
den einzelnen fiir die pluralistische Diasporasituation, in der wir Christen
immer mehr leben werden, standfest und lebensfihig zu machen: sie vermag
zum miindigen Christen zu machen, der, wie eine alte Schnstétter Formu-
lierung es ausdriickt, ,selbstindig und selbsttitig das Leben eines Gottes-
kindes fiihrt”.

4. Idealpidagogik ist eine Forderung der Zeit im Hinblick auf die not-

wendige Losung dringender Zeitprobleme. Wir erwihnen zwei: das
Problem Mensch und Gemeinschaft und das Problem Mensch und Technik.
Zu dem ersten Problem konnten wir bereits einiges sagen. Das Problem
Mensch und Technik hat Pater Kentenich in dem nun schon &fters ge-
nannten Vortrag vom 27. Oktober 1912 mit einer erstaunlichen Prizision
anvisiert. Er sagt da an einer Stelle: , Vor einiger Zeit hat ein italienischer
Staatsmann es als die grofte Gefahr der neueren Entwicklung bezeichnet,
daB die niederen und halbzivilisierten Rassen mehr und mehr in den Besitz
der technischen Mittel der modernen Zivilisation kimen, ohne daff ihnen
auch die geistige und sittliche Kultur iiberliefert werde, von diesen Er-
rungenschaften den rechten Gebrauch zu machen. (Nebenbei: Wie wenig
haben sich unsere Probleme seither gedndert!) Da mochte ich doch lieber
den Spief umdrehen und fragen: Sind denn unsere hoheren Rassen reif
und fihig, um den rechten Gebrauch zu machen von den enormen Fort-
schritten der Neuzeit auf allen dufleren Gebieten? Oder ist unsere Zeit nicht
vielmehr zum Sklaven ihrer Errungenschaften geworden? Ja, so ist es.
Unsere Herrschaft iiber die Gaben und Krifte der duBeren Natur ist nicht
Hand in Hand gegangen mit der Unterwerfung des Elementaren und Tie-
rischen in unserer menschlichen Brust. Dieser gewaltige Zwiespalt, dieser
unermefliche Rif8 wird immer gréfer und klaffender — und so stehen wir
vor dem Gespenst der sozialen Frage, dem gesellschaftlichen Bankerott,
wenn nicht sehr bald mit Macht eine Anderung herbeigefiihrt wird” (Kast-
ner, a.a.0. S. 24 £.). Diese Anderung konnte Ffiir Pater Kentenich nur be-
wirkt werden durch eine Erziehung, die den Menschen zum Herrn seiner
selbst macht, und das hieB: durch eine Erziehung, die sein gottgegebenes
Ideal auf den Thron erhebt.

II1.
Kommen wir nun zum letzten der drei grofien Kriterien, die Pater Kentenich

und mit ihm Schénstatt zur Idealpadagogik gefiihrt haben und unverwirrt
daran festhalten lassen, zum Kriterium der Seele, oder, genauer gesagt: der
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Seelen, der Sprache der Seelen. Was wir hiermit meinen, wurde eingangs
schon mit berithrt, als wir auf die gute, erfolgreiche und fruchtbare Erfah-
rung verwiesen, die Schénstatt bislang mit der Idealpidagogik verzeichnen
kann. Idealpédagogik sprach an und dies schon sehr bald in den ersten
Anfingen Schonstatts. Wir haben Joseph Engling mit seinem Perstnlichen
Ideal ,Allen alles, Maria besonders zu eigen” erwihnt. Er war keineswegs
der einzige aus der ersten Griindergeneration um Pater Kentenich, der sich
um sein Personliches Ideal miihte und nach ihm strebte. Niemand hat dabei
in Schénstatt mehr auf die Sprache der Seelen héren kénnen als Pater
Kentenich, der neben seiner Griindertitigkeit, die sich mehr auf die ver-
schiedenen Schénstattgemeinschaften und ihre Veranstaltungen erstreckte,
in einer das MaR eines durchschnittlichen Menschen weit iibersteigenden
Weise Individualpidagogik und Individualseelsorge ausiibte und dadurch
Gelegenheit hatte, in das Seelenleben von Tausenden Einblick zu nehmen.

Wenn er eine ungemein starke Ansprechbarkeit fiir Idealpiddagogik fest-
stellte, so sollte uns das nicht verwunderlich vorkommen. Ist der Mensch
in allererster Linie und zutiefst Geschopf Gottes, geschaffen nach gottlicher
Idee, dann versteht es sich von selbst, daf diese die menschliche Existenz
schlechthin begriindende Wirklichkeit sich auswirken muf. In einer nicht
total pervertierten Seele, und erst recht in der begnadeten, muf sich jener
Grundzug regen und auch wahrnehmen lassen, von dem wir bei der psycho-
logischen Definition des Personlichen Ideals sprachen. Es miissen sich im
einzelnen Menschen die Grundkrifte rithren, die der in ihm verwirklichten
gottlichen Idee entsprechen, und sich in die ihnen immanente Richtung
entfalten. Es mufl sich die Individualitit melden, die sich zwar nicht aus
eigener Kraft zur vollendeten Personlichkeit ausgestalten kann, aber doch
ganz und gar darauf angelegt ist und darin jhre Erfiillung findet.

G

Schlieflen wir unsere Gedankenginge ab. Wir wollten uns die Frage beant-
worten, warum Schonstatt an seiner Idealpidagogik festhilt und sie damit
zugleich als eine der heutigen Situation entsprechende, fiir diese Situation
geradezu geschaffene Pidagogik betrachtet und anbietet. Diese Frage zu
stellen schien notwendig angesichts der allgemeinen Ablehnung, die Ideal-
pidagogik heute erfihrt. Haben wir die Antwort erbracht? und ist sie
biindig? Ich kénnte mir vorstellen, daf nach dem Gehérten vor allem eine
Frage in uns aufsteigen will: So schén und gut, so verlockend und erfolg-
versprechend Idealpidagogik vor uns stehen mag: LiSt sie sich heute in
unseren jeweiligen Verhiltnissen anwenden? Es diirfte ein riesiger Unter-
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schied bestehen zwischen der pidagogischen Situation innerhalb der Schén-
stattbewegung, zumal ihren Kerngemeinschaften, und an unseren Schulen
in Deutschland und anderswo. Kann heute iiberhaupt an unseren Schulen
noch sehr viel Erziehung geleistet werden? Mehr und mehr dreht sich alles
um Wissensvermittlung. Erziehung tritt zuriick, muf8 zuriicktreten. Ideal-
pidagogik verlangt zudem viel Zeit.

Ist damit eine Entscheidung gegen Idealpidagogik und gegen das Schén-
stittische: Angebot gefallen? : '

Ich meine: auch dort, wo eine Idealpidagogik im vollen Sinne nicht méglich
ist und ein Erfolg nach menschlichem Ermessen ausgeschlossen ist, sollten
wir versuchen, in der Richtung der Idealpidagogik zu arbeiten, ein Klima
der Idealpidagogik zu schaffen. Was kinnte das heiflen?

Ein Erstes: Wir als Erzieher sollten in unserem erzieherischen Verhalten
eine Bresche des Respekts schlagen in die allgemeine Respektlosigkeit
gegeniiber dem Menschen, dem Menschen an sich und dem einzelnen Men-
schen, Es gilt, den Menschen nicht allein mit den Massen zu messen, die
heute iiblich geworden sind, so zum Beispiel nicht nur oder in erster Linie
nach seiner Leistung. Wir miissen es'wieder lernen, in jedem Menschen ein
Werk Gottes zu sehen, ein' einmaliges Werk, das Gott nicht nur liebte, als
er es konzipierte, sondern stindig liebt, ein Heiligtum Gottes, zumal wenn
es sich um einen getauften Menschen handelt, Wohlgemerkt: es geht nicht
hierbei einfach um das, was man heute ,,Mitmenschlichkeit” nennt und die
ein von Gutheit gefirbtes oder geformtes Verhalten zum Mitmenschen
meint (,Seid nett zueinander!“), sondern um fundamentaleres: um die iiber-
zeugte, ehrfiirchtige, gelebte Anerkenntnis und Schitzung eines jeden Men-
schen als eines Wesens, das nicht rein immanentistisch erklirbar, das viel-
mehr durch und durch transzendent auf Gott hin ist.

Ein Zweites: Wir sollten nach Kriften dafiir sorgen, moglichst viele Men-
schen fiir diese Offensive des Respektes zu gewinnen. Es scheint freilich
heute fast unmoglich, den Menschen zu diesem Respekt vor sich selber zu
bringen. Man kann heute bei den Menschen eine unheimliche Neigung
beobachten, sich selbst zu verachten und wegzuwerfen — ohne Zweifel ein
selbstmarderischer, nihilistischer Zug. Trotzdem sollte immer wieder ver-
sucht werden, so viele Menschen wie méglich zu der Wertschatzung ihrer
selbst zu fiihren, die ihnen tatséichlich zukommt und die wir am deutlichsten
erkennen konnen in der Wertschitzung, die Gott dem Menschen entgegen-
bringt. In dem Gedicht ,Landstreicherherberge” von Hermann Hesse (iib-
rigens: welch ein Unterschied, den Menschen als Landstreicher und ihn,
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christlich, als Pilger zu sehen!) stehen die Verse: ,Wir aber ruhen eine
Nacht / Und gehen weiter iiber Land, / Wird uns von niemand nach-
gedacht.” Sehen wir: hier haben wir exakt das nichtige Lebensgefiihl und
Selbstverstindnis des heutigen Menschen: ,Wird uns von niemand nach-
gedacht!” Das Gegenteil ist der Fall: Es wird uns nicht nur von einem, von
dem, auf den es ankommt, nachgedacht, er hat uns auch vorweggedacht,
von Ewigkeit her. ,Mit ewiger Liebe habe ich dich geliebt und dich voll
Erbarmen an mein Herz gezogen!” steht es beim Propheten Jeremias im
Alten Testament. Wie viel bedeutet es fiir einen Menschen, wenn es uns
gelingt, ihm zu helfen, dag er sich ,sub specie aeternitatis”, mit den Augen
Gottes, zu sehen vermag! Aber wir sollten in dieser Offensive des Respekts
darauf hinwirken, daB der einzelne mit sich selbst immer auch seinen Mit-
menschen in der gleichen Weise als Geschopf und Werk Gottes sieht und
respektiert. Wer einmal lingere Zeit in anderen Lindern war, in Italien,
auch in Frankreich, erst recht in England oder den USA, kehrte nach
Deutschland zuriick mit dem Bewuftsein, dafl bei uns mehr als anderswo
fiir den zwischenmenschlichen Respekt getan werden miisse.

Ein Drittes: So ungiinstig die Situation heute weithin fiir Idealpidagogik
sein mag: ob mnicht doch ein ernster Versuch dazu unternommen werden
sollte? Voraussetzung wire, daB wir uns durch niheres Bekanntmachen und
eingehendes Studium der Schonstitter Idealpddagogik dazu in den Stand
setzten. Wenn Idealpidagogik so sehr ein Imperativ des Seins, der Zeit und
der Seelen ist, diirfte diese Miihe sich lohnen. Vergessen wir schliefslich nicht
(und das soll unsere letzte Erwigung sein): Wenn es uns auch nur in Einzel-
fillen vergdnnt sein sollte, uns anvertrauten Menschen zur Erkenntnis ihres
Personlichen Ideals und zu einem beharrlichen und fruchtbaren Streben
gemif diesem Ideal zu verhelfen, dann haben wir nicht wenig getan: nicht
wenig fiir die betreffenden Menschen: nicht wenig auch fiir unsere Kirche,
fiir unser Volk, fiir die Welt. Es gilt noch immer das Gesetz, das der Herr
mit den Bildern vom Salz und Sauerteig meint. Gottfried Benn driickt es
auf seine Weise in den prignanten Versen aus: ,Der soziologische Nenner, /
der hinter Jahrtausenden schlief, / heift: ein paar grofie Minner, / und die
litten tief.” Der Gang der Dinge wird von weniger Menschen bestimmt, als
wir glauben.
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BLICK 1N DIE ZEIT

Bischofssynode 1974

Die Bischofssynode 1974 iiber die ,Evangelisation in der heutigen Welt”
hat durch die Schlufirede Papst Pauls VI. eine offizielle Deutung erfahren.
Paul VI. beurteilt die Synode mit einem , realistischen Optimismus”.

Er duflert zunichst Genugtuung iiber die vollbrachte Arbeit. , Wir behalten
im Herzen die dankbare Erinnerung an das, was wir wihrend der Synode
tiglich und greifbar von der Wirklichkeit der Kirche erleben durften ...”
»50 kidnnen wir in dieser Stunde herzlichen Abschiednehmens klar sagen:
die Synode war eindeutig positiv.”

i

Paul VI. hebt dann einige positive Punkte hervor. Erstens ist die religitise
aus dem Geheimnis Christi sich ableitende iibernatiirliche Bestimmung des
Menschen und die entsprechende Verkiindigung von anderen Aspekten
menschlicher Entfaltung zu unterscheiden und diese jener unterzuordnen.
Dann betont Paul VI. die Ubereinstimmung der Auffassungen in der Ver-
antwortung fiir die Evangelisierung durch die Bischofe in Gemeinschaft mit
dem Papst, die Notwendigkeit der entsprechenden guten Ausbildung der
untergeordneten Mitarbeiter, die Achtung vor den Werten anderer Reli-
gionen, den besonderen Anspruch der rémisch-katholischen Kirche als , Kirche
im Vollsinn”. Der Papst duBert sich auch sehr positiv iiber die groSere
Verantwortung der Teilkirchen in Gemeinschaft mit der Universalkirche.

Positiv bewertet Paul VI. vor allem, daf die Kirche auf ,viele gesunde Stro-
mungen aufmerksam wurde”, die von Interesse seien fiir das Lehramt.
Positiv nennt Paul VI. die Synode auch, weil sie ein Ruf ist ,zu noch
groferer Verantwortung . . . zu noch innigerem Gebet, zu noch lebendigerer
Innerlichkeit, Geist der Armut, der Selbstverleugnung, echter Liebe zu den
Seelen und zu noch gréBerer Treue zum Wort Gottes”,

2
Es ist aber nicht so, da@ Paul VI. in allen Punkten mit den Synodendiskus-

sion einverstanden gewesen wire. Schon bei der Wertung alles Positiven
fdllt auf, daB der Papst von Bereicherung durch neue Erkenntnisse und
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Erfahrungen spricht, ohne sich aber festzulegen auf bestimmte und konkrete
neue Handlungsweisen in der Evangelisation in der heutigen Welt. Manche
Kritiker sehen schon darin ein Zeichen der Unfruchtbarkeit der Synode.

Bevor Paul VI. seine kritischen Vorbehalte anmeldet, hebt er lobend ,die
Spontaneitit und Aufrichtigkeit” der Synodalen hervor. Dann heifit es
gleich: ,, Aber nicht alle Elemente kénnen ohne weiteres aufrecht erhalten
werden.” Er verlangt das Einordnen in das Ganze, spricht von Abklirung,
Erginzung und Vertiefung.

Dann nennt er einige Einzelfragen, Withrend er die Vitalitit der Ortskirchen
und ihre Verantwortung lobt, mahnt er zur Festigkeit der ,communio” mit
anderen Ortskirchen und mit dem Nachfolger des hl. Petrus.

Eine weitere kritische Bemerkung macht Paul VI. zu der Frage, ,eine bessere
Ausdrucksweise des Glaubens in Ubereinstimmung mit den vélkischen,
sozialen und kulturellen Umweltbedingungen zu finden”. Was daran recht
ist, bejaht Paul VI., kritisiert es aber, wenn man von Theologien spreche,
,die nach Kontinenten und Kulturen verschieden sind”. Der Papst formu-
liert haarscharf: , Der Inhalt des Glaubens ist entweder katholisch, oder er
ist es nicht mehr.”

Einen weiteren Punkt seiner kritischen Bemerkungen nennt Paul VI die
Frage der menschlichen Befreiung. Was an dieser Idee Ausdrudc der Liebe
ist, erkennt er wieder an. Aber dann folgt gleich die Zisur: ,Doch darf die
Gesamtheit der Erlgsung niemals mit der einen oder anderen Art rein
menschlicher Befreiung identifiziert werden. Die frohe Botschaft: muB ihre
volle Originalitit bewahren: die eines Gottes, der uns von Siinde und vom
Tode erldst und in das gdttliche Leben einfithrt.” Dann sagt Paul VI. klar
und eindeutig, daR man nicht die zeitliche und menschliche Férderung, den
sogenannten Fortschritt, betonen darf auf Kosten der eigentlichen Evange-
lisierung im prizisierten Sinne,

3

Paul VL hat sich auf der Synode 1974 als echter und wahrer Hiiter des
Glaubens der Kirche erwiesen. Wihrend er Freiheit 148t auf ,,der Suche nach
einer immer wirksameren Ausdrucksweise” der Lehre der Kirche, besteht
er darauf, daf er ,es nicht zulassen kann, daf sie eine:falsche Richtung
einschligt”, Das ist unmifverstindlich gesagt:
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Die falsche Richtung meldete sich mit Vehemenz auf der Synode an.'Am
starksten und auffallendsten war sie vernehmbar als eine Uberbetonung
menschlich-kultureller, besonders sozialer Belange und Interessen. Der
extreme Exponent der Betonung sozialer Befreiung als Werk kirchlicher
Evangelisierung war wieder einmal Dom Helder Caméra, der Erzbischof
von Olinda y Recife in Brasilien. Er verstieg sich sogar zu der These, daf
das Wort von Lenin, nach dem Religion ,Opium fiir das Volk” sei, tatsich-
lich einen rechten Sinn habe. DaB der Erzbischof ungliubigen und nicht
praktizierenden siidamerikanischen Feudalherren oder auch ungliubigen
Industriebossen Methoden der Unterdriickung und Ausbeutung anlastet,
wire eben Grund, dafl er fragt, wie man sie fiir das wahre Christentum
gewinnen kann. Wenn moderne Neuheiden dem einfachen Volk etwas
Religion zugestehen, so mégen diese — nicht aber die Kirche — dem Volke
diese Religion als ,Opium“ lassen. Es ist aber nicht zu leugnen, daf8 auf
der Bischofssynode 1974 sehr viele siid- und mittelamerikanische Bischofe,
wenn auch abgeschwicht, dem Thema soziale Befreiung einen falschen oder
schiefen Sinn gegeben haben. Darum spricht Paul VI. von Unterordnung
unter hohere Belange, von Einordnung in gréBere Zusammenhinge. Das
galt dann auch ganz allgemein und nicht nur bei dem Thema der sozialen
oder kulturellen’ Befreiung. Man kann 'iiberhaupt fragen, ob es nicht die
groBe Schwiche unseres heutigen Katholizismus ist, daR er pastoral und
evangelisierend wirksamer sein will, als es seine ausgehohlte und zu Rest-
bestinden geschrumpfte geistig-iibernatiirliche Vitalitit gestattet. Was sich
als Auswirkung hinein in die Bereiche menschlicher und sozialer Interessen
wie von selbst ergeben wiirde, wenn man wirklich sittlich-religitse Erneue-
rung erstrebte, ‘wird, losgelést vom Zentralen und Eigentlichen, selber
wirkungslos,

Auch der franzgsische Katholizismus von heute leidet an'der Verlagerung
religifs-sittlicher Energien hin zu den Bereichen des Zeitlich-Sozialen.
Dahinter stehen aber bestimmte ,Theologien” und theologische Strdmun-
gen. Der StraBburger Bischof Elchinger erklirte 1974 in einer Predigt am
Nationalfeiertag Frankreichs, die Kirche sei ,nach links abgerutscht”. Das
Gift eines irdischen rein innerweltlichen Messianismus ist in die Kirche
eingedrungen, und Paul VI. ist wach und stark genug, das eigentliche Ubel
in den schiefen Auffassungen moderner Evangelisierungsvorschligen zu
brandmarken und zuriickzuweisen. Da viele siidamerikanische Theologen
sich mit Vorliebe an franz8sischen Denkmodellen inspirieren, ist es wichtig,
auch diesen Zusammenhang in den Mahnungen Paul VI. klar und eindeutig
zu sehen. Paul VI. pocht auf den entscheidenden Vorrang des Ubernatiir-
lichen. So hat es P. Kentenich auch immer getan, ja mit organischer Einseitig-
keit. Die , Kolonie des Himmels” war ihm Leitstern, weil er sich leiten lieR
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vom Aufbruch des Gottlichen gegen die Macht teuflischer Gewalten. Pro-
fessor Tibor Gallus S.]. bemerkt kritisch zu der Synode 1974, daf8 man sich
nicht mit dem eigentlichen Widersacher der Evangelisierung — dem Teufel —
beschiftigt habe und sagt so: ,Es soll nur hingewiesen werden auf das
Wichtigste in der Evangelisierungsstrategie, auf die ,unsichtbaren Michte
und Gewalten’, auf die ,btsen Geister zwischen Himmel und Erde’ (Eph
6, 12). Trigt die ;neue Theologie’, die ,vom Teufel Abschied nimmt’, seine
Existenz wie auch die der Engel bezweifelt, die Schuld an der ungeniigenden
Diagnose?” (Dt. Tagespost, 6. XI. 74).

4

Jedenfalls wird man Paul VI. bescheinigen miissen, dag er als Papst den Mut
aufgebracht hat, gefihrliche Tendenzen zu signalisieren, bedenkliche Ein-
seitigkeiten zu korrigieren und die Aufmerksamkeit aller Synodalen des
Weltepiskopates — iiber 200 Bischdfe — wieder neu auf die Wahrheit hin-
gelenkt zu haben, welche Stellung der Nachfolger Petri einnimmt in der
Kirche und fiir alle ihre Teilkirchen: ,Denn dem Petrus hat der Herr voller
Liebe den schwerwiegenden und bleibenden Auftrag iibertragen, die ,Lam-
mer und Schafe zu weiden’ (vgl. Joh. 21,13—17), die ,Briider zu stdrken’
(Lk 22,32), Fundament und Zeichen der Einheit der Kirche zu sein (Mt 16,
18—10).” Paul VI. wehrt sich dagegen, daf8 sein Wirken auf auflerordent-
liche Umstinde beschrinkt werde: ,Er (der Papst) ist und bleibt der ordent-
liche Hirte des ganzen gemeinschaftlichen Gefiiges (der Kirche).” Paul VL
hat sich als Garant der Einheit und Echtheit des Glaubens erwiesen.

Und wenn er die rein religids-sittliche Seite der Evangelisierung durch die
Kirche betont hat, so trifft das genau das, was wir von P. Kentenich gewohrit
sind zu horen, der aber sehr wohl sich methodisch einstellte auf die jewei-
ligen Ankniipfungspunkte in den modernen Menschen fiir den iibernatiir-
lichen Charakter der Botschaft Christi. Es ging P. Kentenich inhaltlich aber
um das, was Paul VL. so umschrieben hat: ,Ruf zu noch gréferer Verant-
wortung . . ., zu noch innigerem Gebet, zu noch lebendigerer Innerlichkeit,
Geist der Armut, der Selbstverleugnung, echter Liebe zu den Seelen und zu
noch groferer Treue zum Worte Gottes.” B.S.
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Stimmen zur nachkonziliaren Erneuerung der Orden

Wie es gar nicht anders sein konnte, sollte die Erneuerung der Kirche nach
dem Willen des II. Vatikanischen Konzils sich nicht zum wenigsten auf die
Ordensgemeinschaften in ihren verschiedenartigen Ausprigungen — Orden,
Kongregationen, Gesellschaften, Sakularinstitute — erstrecken. Aus diesem
Grunde wurde auf dem Konzil das Dekret ,Perfectae caritatis” iiber die
zeitgemife Erneuerung des Ordenslebens erarbeitet und verabschiedet. In
Ubereinstimmung damit erlief der Papst in dem Motu proprio , Ecclesiae
Sanctae” vom 6. August 1966 die rechtlichen Ausfilhrungsbestimmungen,
die das gedachte Erneuerungswerk erméoglichen sollten.

Wie weit nun sind die Erneuerungsbemiihungen der Ordensgemeinschaften
inzwischen gekommen?

Auf diese Frage soll und kann hier keine erschpfende Antwort gegeben
werden. Wir wollen lediglich einige Stimmen zum Vernehmen bringen, die
sich im Laufe des verflossenen Jahres zu Wort gemeldet haben. Dabei achten
wir besonders auf AuRerungen, die aus der Sicht Schonstatis von Interesse
sind.

1

Eine, wie uns scheint, ausgewogene Bilanz iiber das bisherige Erneuerungs-
werk bei'den monastischen Gemeinschaften, in der Hauptsache in seinem
eigenen Orden mit den ihm angeschlossenen Nonnen und Schwestern, gab
der Abtprimas der Benediktiner, Rembert Weakland, auf einer Tagung der
Paulusgesellschaft in Ziirich am 23./24. Mirz 1974 (verdffentlicht in ,Geist
und Leben”, August 1974, 299—313). Zwei Feststellungen des Abtprimas,
die den Erneuerungsvorgang im ganzen betreffen, seien gleich am Anfang
zitiert. Die erste, die zwar nur in einer FuBnote steht, beantwortet die Frage,
welche Erfahrungen bei den monastischen Orden mit den Versuchen einer
radikalen Reform, d.h. bei Versuchen, bestehende monastische Gemein-
schaften auf eine ganz neue Grundlage zu stellen, gemacht werden konnten.
Die Antwort lautet: Sie sind alle gescheitert. Die zweite Feststellung enthilt
eine Gesamtbeurteilung der Entwicklung der Mbndhsorden in den zehn
Jahren zwischen 1964 und 1974 und ist durchaus positiv: , Die Ménche
haben sich in diesem Jahrzehnt zum Besseren gewandelt! Am Evangelium
gemessen, ist ein deutliches und positives Wachstum wahrzunehmen. Zwar
ist die Zahl nicht mehr die gleiche wie vor zehn Jahren, aber das ist nur ein
dufBerliches Merkmal. Wenn wir 1974 wieder mehr Novizen haben als 1970,
so wird deutlich, da8 diese Lebensform wieder anziehend wirkt.”. Abtprimas
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Weakland glaubt bei dieser Gesamtbilanz sogar sagen zu kénnen, daB die
Kléster, in denen man, in der Hoffnung, sich dadurch inneren Tumult zu
ersparen, nichts dnderte, gegenwirtig schlechter daran sind als jene, die sich
einer angemessenen Reform unterzogen haben.

Nach dem Uberblick des Abtprimas wurde der nachkonziliare Aufbruch in
seinem Beobachtungsbereich — der immerhin Klgster und Gemeinschaften
in der ganzen Welt umfaBt — im wesentlichen von vier Grundtendenzen
bestimmt: 1. Von der Suche nach einem einfacheren Lebensstil; 2. von der
Suche nach einsichtigeren religiosen Zeichen und Symbolen; 3. von der
Suche nach , Gemeinschaft” und ,Briiderlichkeit” und 4. von der Suche nach
neuen Formen des Mitwirkens in Kirche und Welt.

Unter dem zweiten Punkt kommt der Abtprimas auf die Herausforderung
der ménchischen Lebensweise durch die moderne Sakularisierung zu spre-
chen. In diesem Zusammenhang erdrtert er die Moglichkeit und Schwierig-
keit eines monchischen Lebens in der Stadt. Die Experimente, benedikti-
nische Gemeinschaften in stidtischem Milieu mit gréferer Offenheit fiir
die Welt zu begriinden, sind indes in den meisten Fillen nicht gegliickt.
Dieses Scheitern hat nach Abtprimas Weakland seinen Grund nicht darin,
daB die Konzeption stidtischer Ménchskommunititen in sich schlecht wére;
sie scheint ihm sogar sinnvoll, wenn nur die iiberzeugenden Formen dafiir
geschaffen werden kénnten. Der eigentliche Grund fiir das Nichtgelingen
lag in'den konkreten Fillen darin, da die Versuche von Leuten unternom-
men wurden, die selbst innerlich nicht gefestigt waren und durch den
Wechsel des Milieus ihre personlichen Probleme zu losen hofften, die so
aber gar nicht zu losen waren. Ein Ménchtum, das in der Stadt und damit
in engem Kontakt mit der modernen Welt gelebt wird, verlangt nach Abt-
primas Weakland ein h&heres Maf an Selbstdisziplin als der #ltere Typ;
weil der schiitzende Rahmen bei einer stidtischen Méonchsgemeinschaft
elastischer sein miisse; das aber setze eine stirkere innere Uberzeugung und
eine tiefere Spiritualitit voraus. (Was hier gefordert wird, ist im Grunde
das gleiche, was Pater' Kentenich in dem Menschentyp seiner Sékular-
institute zu verwirklichen unternahm: ohne iibliche bewihrte juristische
Bindungen und ohne gebriuchlichen Schutz einer engen gestrafften Gemein-
schaft inmitten der modernen Welt eine geprigte christliche Existenz zu
fithren und einen Beitrag zur Erlésung der Welt zu leisten.)

Hachst bemerkenswert sind sodann die Ausfiihrungen des Abtprimas zum
Thema Gemeinschaft und Briiderlichkeit. Er berichtet, daf} er bei seinen
Klosterbesuchen immer wieder von allen gefragt werde, welches die ideale
Mitgliederzahl fiir ein Kloster sei. Fiir viele bedeute eine kleine Kommunitit
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die Losung aller Probleme des monastischen Lebens. Welche Erfahrungen
konnte man inzwischen zu diesem Punkte sammeln? Der Abtprimas sagt:
,Im ganzen ... ist deutlich, daB die kleine Kommunitiit ebensoviele Pro-
bleme aufwirft wie 18st.” Viele haben von einer kleinen Kommunitit zuviel
erwartet, Manche, die nach ihr verlangten, befanden sich in einer Berufs-
krise, die auch ihren Zolibat mitbetraf, und suchten in einer kleinen Gemein-
schaft, was man nur in der Ehe findet. Die neugegriindeten Kleinklgster
hatten vor allem dann keinen Bestand, wenn der Anlaf fiir ihre Griindung
rein negativer Natur war, d. h. lediglich in der Ablehnung des Grofklosters
bestand, und wenn man kein positives geistliches Ziel hatte. Im iibrigen
stellte sich inzwischen heraus, daf gerade die gréfieren Gemeinschaften wie-
der attraktiver geworden sind und mehr Berufe bekommen. ,Das liegt wohl
daran, daf es immer noch Menschen gibt, die in einer groBeren Gemein-
schaft das Milieu sehen, das ihrer religidsen Eigenart und ihren Bediirfnissen
entspricht. Sie entdecken hier verschiedene Grade von zwischenmenschlichen
Beziehungen und empfinden das als eine Bereicherung. Man muf ja nicht
alle Mitbriider ganz perstnlich und intim kennen, um durch ihre Gegenwart
und ihre geistliche Ausstrahlung innerlich geférdert zu werden.”

Was schlielich die Suche nach neuen Formen des Mitwirkens in Kirche und
Welt angeht, so ist nach Abtprimas Weakland nach den Jahren eines stdr-
keren Drangens auf Beteiligung am Geschehen auflerhalb des Klosters wie-
der eine abgeklirtere, realistischere Betrachtungsweise eingetreten. ,Zwar
blieb die positive Bewertung der Welt, aber man meint nicht mehr, da@ die
Wendung zur Welt sich  unbedingt in duBerem Aktivismus bekunden
miisse.”’ Zu dieser Betrachtung der Dinge hat allerdings auch das zuneh-
mende Verlangen der Weltmenschen nach Orten des Gebets und der Be-
sinnung beigetragen, durch das den Monchen der Wert ihrer eigenen
Lebensform erneut nahegebracht wurde.

2.

Eine Art Zwischenbilanz der nachkonziliaren Entwicklung der Ordens-
gemeinschaften versuchte auch die Zeitschrift CONCILIUM in ihrer August/
September-Nummer 1974 unter dem Titel ,Die Zukunft des Ordenslebens”.
Instruktiv war darin vor allem der Beitrag des franzésischen Dominikaners
Robert Soullard iiber einige gegenwirtig wirksame Tendenzen bei den
Ordensgemeinschaften in Frankreich. Pater Soullard ist fiir einen solchen
Uberblick besonders kompetent als Generalassistent der Vereinigung der
Htheren Ordensoberinnen Frankreichs.
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An erster Stelle weist Pater Soullard darauf hin, daB die Problemstellung
bei den Ordensgemeinschaften heute nicht mehr die gleiche ist wie vor neun,
zehn Jahren. Die Weiterentwicklung der Situation méchte er vor allem der
fruchtbaren Arbeit einer erneuerten Theologie des Ordenslebens zuschrei-
ben. Ausschlaggebendes Kennzeichen dieser Entwicklung ist die Betonung
des Wertes der Gemeinschaft: Alles im Ordensleben — das ist ,die grofie
nachkonziliare Entdeckung” — ist irgendwie auf das Leben in briiderlicher
Gemeinschaft hingeordnet. Aus dieser Sicht und aus diesem Grunde hat man
die groBen Gemeinschaften vermindert und ist zur Bildung kleinerer Grup-
pen und Fraternititen geschritten. Dabei wurde die traditionelle Gemein-
schaftsform geradezu aufgesprengt, so daf die Religiosen heute in einer
Vielfalt von Beziechungen auferhalb ihrer Gemeinschaft stehen.

Eine erste Bilanz der Erfahrungen, so konstatiert Pater Soullard weiter, sieht
allerdings nicht in allen Punkten positiv aus. Er zitiert seinen Ordensbruder
Pater Jean Isaac, der in seinem Buch iiber die Wiederaufwertung der Ge-
liibde (,Réévaluer les voeux”, Paris 1973) sogar von einem vélligen Bank-
rott der Entwicklung spricht und erklirt, man solle den Mut haben, ihn
zuzugeben. Nach den Beobachtungen Pater Isaacs ist es ,illusorisch, ja
unwahrhaftig, diesen gegenwirtigen Bankrott mit Hilfe ‘improvisierter
Gruppen ohne echte Leitideen, die man auf gut Gliick in irgendeiner Sozial-
wohnung aufzieht, ohne geistlichen Riickhalt, sanieren zu wollen”. Pater
Soullard stimmt mit Pater Isaac vollkommen iiberein, daff man bei dieser
Entwidklung der Dinge in Frankreich dem, was Pater Isaac ,,Gnade und Sen-
dung” nennt, nicht den nétigen Vorrang eingerdumt habe. Statt dessen
begniige man sich mit einer Mystik der Gemeinschaft, d. h. mit bloBer Hori-
zontalitit.

Der Bericht Pater Soullards will aber nicht nur bisherige Ergebnisse der
Entwicklung registrieren, sondern neue Tendenzen aufzeigen, die nach
seiner Meinung Beachtung verdienen.

Eine solche Tendenz ist das Streben nach einer neuen Art von Weltprisenz,
die darauf ausgeht, den heutigen Menschen bei seinem: ,Suchen nach Sinn“
zu begleiten. In diesem Zusammenhang erwihnt er die Versuche, kontem-
plative Gemeinschaft in modernen Wohnzentren anzusiedeln, um den nach
dem Lebenssinn suchenden Menschen nahe zu sein und ihnen eine unauf-
fillige Hilfe bieten zu kénnen.

Eine andere Tendenz, auf die Pater Soullard aufmerksam macht, ist das

Bestreben, die Zusammenarbeit unter den klésterlichen Gemeinschaften zu
férdern, wie sie von der Nummer 22 des Konzilsdekretes ,Perfectae cari-

44



tatis” angeregt wird. Diese Zusammenarbeit wird praktiziert als stindige
Kooperation mit entsprechender Abstimmung aufeinander oder in der Form
foderativer und assoziativer Zusammenschliisse. Eine relativ grofe Zahl
von Orden und Genossenschaften in Frankreich hat inzwischen sogar eine
Fusionierung vorgenommen.

Ist schon diese Tendenz und der sich in ihrem Gefolge vollziehende Proze
fiir Schonstatt unter dem Gesichtspunkt der Bildung des Weltapostolats-
verbands von nicht geringem Interesse, so diirfte es eine im Zusammenhang
damit vorgelegte Idee Pater Soullards nicht weniger sein, Pater Soullard
schreibt: ,Bis heute bildet das Institut ... das einzige Mittel einer Ver-
ankerung im Leben des Religiosen. Man konnte sich vorstellen, ein ent-
sprechendes Engagement werde eines Tages moglich sein unter Bezugnahme
auf diese oder jene groBe spirituelle Strémung, gleich ob sie ihren Ursprung
in einer &lteren Tradition hat oder aus dem lebendigen Gewebe der Kirche
von heute erwichst. Bei dieser Idee handelt es sich nicht um eine vollstindige
Utopie, denn schon tauchen hier und da Schépfungen dieser Art auf. So
ergibt es sich, daf8 einander geistig verwandte Institute einander immer
mehr begegnen. Das Phinomen der geistlichen Familien, in denen minn-
liche und weibliche Ordensleute, Religiosen monastischer Prigung und
Schwestern der apostolischen Lebensform sowie Laien zusammengefaft
sind, 1iBt Mbglichkeiten fiir die Zukunft erahnen.” Man erkennt in solchen
Uberlegungen ohne weiteres eine gewisse Nihe zu Vorstellungen Pater
Kenentichs iiber die Art und Weise einer Einwirkung Schonstatts auf andere
kirchliche Gemeinschaften und einzelne ihrer Mitglieder, durch die deren
Mitwirkung an der Erneuerungsstromung, die von Schonstatt ausgeht,
moglich wire, ohne die Eigenart und Eigenstindigkeit dieser Gemein-
schaften zu beeintrichtigen.

Im Verfolg seiner Uberlegungen nimmt Pater Soullard schlieflich eine
Anregung seines schon erwihnten Ordensbruders Pater Isaac auf, der sich
vorstellen kann, daf8 solche geistliche Familien so umfassend strukturiert
sein kénnten, ,,daf es in ihnen Menschen in ganz unterschiedlichen Lebens-
stellungen gibt: Manner und Frauen, Eheleute und Ehelose, Priester und
Laien, kontemplative und missionarische Persénlichkeiten, Denker und Bau-
leute, Hérende und Handelnde, und daR sie in ihrer geistlichen Familie alle
in striktester Gleichheit miteinander leben, vorausgesetzt, sie haben einen
und denselben Ruf erhalten; das wiirde die Zukunft wandeln.”
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3.

Im Anschluf an diese Stimmen aus Frankreich soll abschlieBend eine Stimme
aus Deutschland zu Wort kommen, die sich in dhnlicher Weise und Richtung
4ulert wie Pater Isaac, Pater Heinrich Krau8, der frithere Provinzial der
Jesuiten in Miinchen, legte im vergangenen Herbst in der Ziircher ,Orien-
tierung” einen Beitrag zur Reform des katholischen Ordenslebens vor, der
sich ‘auf der Linie der Gedanken Pater Isaacs bewegt. Pater Krauf$ wirft
die Frage auf, ob die bisher streng formierten . Arbeitsgemeinschaften” der
Orden sich nicht zu ,lodkeren Bewegungen Gleichgesinnter” erweitern
kéninten, wobei es sich bei den ,Gleichgesinnten” um' einzelne und um
Gruppen handeln kénne, die ,nach der je eigenen Inspiration apostolisch
titig sind”. Diese ,Gleichgesinnten” 'sollen nach Pater Kraufi kein Dritter
Orden oder nur ein Mitarbeiterinstitut darstellen, vielmehr durchaus Mit-
glieder der Ordensgemeinschaft sein. Diese Mitgliedschaft kénne verschie-
dene Stufen haben, mit stirkerer oder schwicherer Verpflichtung zur Dauer-
bindung. Zu der Art der Bindung schligt Pater Krauf vor: ,Die Bindung
sollte nur durch Vertrag mit dem jeweiligen Orden erfolgen. Etwaige
gelitbdeartige Versprechen des cinzelnen gegeniiber Gott diirften keine
rechtlichen Konsequenzen haben und nur im Gewissen binden. Eine Losung
der Bindung oder ein Wechsel innerhalb der Stufen der Zugehorigkeit mufs
mbglich sein. Fiir die Losung der Bindung seitens des Ordens wire ein Ver-
fahren vorzusehen, das das Wohl und die Interessen des einzelnen sowie
auch das Gemeinwohl des Ordens beriicksichtigt.” '

Die so erweiterte Ordensmitgliedschaft konne Ménnern und Frauen zu-
ginglich sein, und zwar ledigen wie verheirateten. Wenn der Orden nicht
mehr , totalisierend” sei, d. h. nicht mehr unmittelbar Zeit und Kraft eines
Menschen vollstiandig fiir seine Spezialaufgaben in Anspruch nehme, sei
nicht einzusehen, warum thm nicht auch verheiratete Mitglieder angehbren
sollten, sofern diese bereit seien, die entsprechenden Verpflichtungen — der
Ton liegt auf ,entsprechenden” — auf sich zu nehmen. Im Rahmen einer
solchen Neuordnung der Ordensgemeinschaften lieffen sich auch die Pro-
bleme von Mitgliedern 15sen, die bisher ,die Ehelosigkeit sozusagen nur
in Kauf genommen haben, um einem apostolischen Verband angehoren zu
kénnen.” '

Fiir die Regelung der Armutsfrage macht Pater Krauf den Vorschlag, in den
Orden jene Mittel, die fiir apostolische Zwedke bestimmt sind, klar von
denen zu unterscheiden, die zum Lebensunterhalt der Mitglieder dienen.
Dem einzelnen Mitglied solle die rechtliche Verfiigungsgewalt iiber sein
Eigentum belassen werden, mit der Auflage, sich der Uberschiisse in eigener
Verantwortung immer neu zu entéduBSern.
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Aus diesen Stimmen zum gegenwirtigen Stand der nachkonziliaren Ent-
wicklung der Ordensgemeinschaften wollen wir hier keine Summe ziehen.
Dafiir wiren die zitierten Auferungen auch nicht reprisentativ genug. Eine
Anmerkung darf jedoch wohl gemacht werden: Die Ideen, die den Griinder
Schonstatts bei der Verwirklichung seines Werkes und seiner Bewegung
leiteten, scheinen in der Kirche immer mehr in der Luft zu liegen. Dabei
diirfte die konkrete Verwirklichung dieser Ideen, wie Pater Kentenich sie
vorgenommen hat, realistischer, den menschlichen Voraussetzungen und
Verhiltnissen mehr gemdf und darum dauerhafter realisierbar sein als
etwa die Vorschliage von Pater Isaac und Pater KrauB. Die Erweiterung der
bisherigen Ordensgemeinschaften um ,,Gleichgesinnte”, wie sie besonders
deutlich Pater Krauf8 zur Diskussion stellt, diirfte sich auf lange Sicht nicht
als praktikabel erweisen. Die Losung Pater Kentenichs mit den rechtlich
selbstdndigen, nach Lebensstand und apostolischen Engagement differen-
zierten Gemeinschaften im Rahmen des einen Schénstattwerkes scheint da
angemessener. Diese Feststellung sei nicht als Ausdruck von Selbstzu-
friedenheit oder Uberheblichkeit mifverstanden. Sie will nur die Verant-
wortung deutlich machen, vor die das Schonstattwerk von seiner Eigenart,
aber auch von den Entwicklungen in der gegenwirtigen Kirche her gestellt
ist.

E. M.

Buchbesprechung

DAS WACHSEN DER KIRCHE. Beitriige recht niichternes Bild und von einem sicht-

zur Frage der lukanischen Redaktion und
Theologie. So heifit eine Dissertation von
P. Paul Zingg, die 1974 im Universitdts-
verlag Freiburg/Schweiz erschienen ist.

Der Autor hat sich mit seiner These keine
leichte Aufgabe gestellt. Das Wachsen der
Kirche — wird heute nicht gerade die
gegenteilige Erfahrung gemacht? MuB
man heute nicht eher schmerzlich feststel-
len, daB die Kirche zusammenschrumpft,
ganz gleich, ob man dieses Zusammen-
schrumpfen als Krank- oder als Gesund-
schrumpfen (Rahner) bezeichnen will. In-
nere und HuBere Emigration aus der Kir-
che sind heute an der Tagesordnung.

Der Autor weif um diese Entwicklung,
wenn er in seiner Einfithrung schreibt:
~Exakte statistische Erhebungen bieten ein

baren Wachsen kann kaum die Rede sein.
Allerdings brechen -immer wieder neue
Lebensimpulse auf und dynamische kirch-
liche Gruppen und Gemeinschaften sehen
auch heute noch im Wachstum und in der
missionarischen Wirkung ein Zeichen des
gottlichen Segens, der das Leben seiner
Kirche begleitet, auch wenn sich das in
Zahlen nicht befriedigend ausdriicken
la8t.” P. Paul Zingg, ein Mitglied der Ge-
meinschaft der Schonstatt-Patres, scheint
sich durch die negativen Phinomene der
heutigen Kirchensituation den Glauben an
ein inneres und #uBeres kirchliches Wachs-
tum nicht nehmen zu lassen. Auch wenn
seine Arbeit streng exegetisch vorgeht, hat
ihm den Ansporn fiir eine solche Unter-
suchung wohl die wachsende Dynamik der
Schinstattbewegung in den vergangenen
Jahrzehnten gegeben, die er ebenso wie
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das kirchliche Wachstum des Anfangs als
»Zeichen des gottlichen Segens” gedeutet
wissen méchte.

Steht heute die Exegese nicht selten im
Verdacht, hypothetisch, sensationell und
extrem zu sein, so iiberrascht an diesem
Buch die niichterne und ausgeglichene
wissenschaftliche Darlegung, vielleicht auf
Kosten eines epochemachenden originellen
Forschungsbeitrages. Immerhin tut es gut,
auf verantwortbare Weise mit der moder-
nen wissenschaftlichen Methode der Re-
daktionsgeschichte vertraut zu werden, die
uns davor bewahren méchte, die Heilige
Schrift nur als historisches Zeugnis einer-
seits oder nur als literarisches Zeugnis
andererseits zu werten.

Das Verdienst der Arbeit liegt m. E. darin,
daR das historische Interesse (z. B. der Ur-
sprung der Christen in Antiochien) nicht
zu gering veranschlagt wird, der Akzent
aber doch eindeutig auf dem Redaktionel-
len und Theologischen liegt. Die Ergeb-
nisse werden durch breite Einzelanalysen
sehr sorgfiltig herausgearbeitet. Manch-
mal ist man jedoch fast etwas enttiuscht,
daf nach langen Vorarbeiten kein hand-
festeres Ergebnis zu Tage gefGrdert wer-
den konnte. Bei aller Wichtigkeit, die heu-
te der redaktionsgeschichtlichen Methode
beigemessen wird, wird man in dieser Ar-
beit von ihrer Ergiebigkeit nicht so recht
iiberzeugt. Die Analysen der Wachstums-
gleichnisse im Evangelium zum Beispiel
sind zwar durch den Vergleich mit Mk
und Mt sauber und durchschaubar. Wenn
aber der lukanische Hauptertrag — abge-
sehen von der Ausrichtung auf die Hei-
denmission, die im Senfkorngleichnis al-
lerdings auch nur ,deutlicher als bei Mk/
ME” (S. 115) zum Ausdruck kommt — dar-
in besteht, dafl er die kirchliche Situation
stirker beriicksichtigt, so muff man sich
doch fragen, ob nicht jeder ntl. Autor die
Kirchensituation, in der er steht, mithin-
einbezieht, wenn sie sich auch von der
lukanischen unterscheiden mag. — Noch
schwieriger steht es mit der redaktions-
geschichtlichen Methode bei den Texten
der Apostelgeschichte. Uberzeugen kinnte
diese Methode m,E. dort erst, wenn es
gelingen wiirde, zunéichst die Tradition
genau zu erheben, Durch feine Sprachana-
lysen wird vom Autor der Weg zuriick zu
dieser Tradition zwar immer wieder ge-
sucht. Aber auch wenn eine sprachliche
Eigentiimlichkeit festgestellt wird, bleibt
immer noch die Frage, ob diese Eigenart
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nun auf eine mogliche Tradition oder auf
eine originelle Variationsméglichkeit des
Schriftstellers Lukas hinweist. Immerhin:
die Vergleiche durch die ganze Apostelge-
schichte hindurch, in Zusammenhang mit
dem Evangelium, bieten eine gewisse Ge-
wihr, die lukanische Intention trotz dieser
Ungewiheit zu treffen.

Die Arbeit gliedert sich in fiinf Kapitel:

1. Statistische Untersuchung der Wachs-

tumsangaben, II. Die Wachstumsgleich-
nisse in lukanischer Deutung, III. Die
Gamalielrede und ihre Bedeutung, IV. Das
Wachsen der Gemeinde in Jerusalem,
¥. Missionserfolg in Antiochia und auf
der Antiochenischen Missionsreise.

Kapitel IV hat mir perstnlich am meisten
gegeben, Jeder wird es mit Gewinn lesen,
der fiir die heilsgeschichtliche Bedeutung
dieser Stadt und bestimmte Orte theolo-
gisch aufgeschlossen ist, und der auch fiir
das heutige Leben in der Kirche entspre-
chende Konsequenzen zu ziehen versteht. -

AbschlieBend zitiere ich einen Abschnitt
aus dem Gesamtergebnis dieser Arbeit,
der die Heilsgeschichte im Sinne des Lukas
als Heils- und Segensgeschichte darstellt
und wohl zu den wichtigsten Aussagen
dieses Buches gehért: ,Dies besagt, daf
sich das Heil Gottes nicht in einzelnen
groBen und unabhingig zueinander ste-
henden ,Einbriichen’ vollzieht, sondern
daB diese Heilseinbriiche in einer segens-
reichen Beziehung zueinander stehen, die
im alltiglichen Leben der Kirche erfahrbar
ist. Urheber dieser Segenswirkung ist Gott
selber, der die Geschidke der Kirche lenkt
(durch seinen Geist) und der Vollendung
entgegenfiihrt. Wenn Christus bei seinem
Abschied den Geist als die Verheiung
des Vaters (Lk 24, 49; vgl. Apg 1, 8) ver-
spricht, so weist Lukas damit auf die Kraft
hin, die diese innerkirchliche Dynamik be-
wirkt. Und wenn er Christus als den
Segnenden von seinen Jiingern Abschied
nehmen liBt (Lk 24,50f), so weist er
darauf hin, daB die Kraft Christi auch
kiinftig bei der Kirche bleiben wird”

(S. =297 £.).
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