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,» Mutter und Kind, in Liebe verbunden*

Die Sprache Pater Kentenichs ist, obzwar charakteristisch und originell, gewéshn-
lich von einer groflen Einfachheit und Unscheinbarkeit, anch und vielleicht ge-
rade dort, wo sie Bedentendes ausdriicken soll und zum Ausdruck bringt. Das gilt
anch von dem bekannten Gebetchen in Versform, das er im Sommer 1916 zum
erstenmal anf Briefbégen und Karten drucken und von den Mitgliedern der Ma-
rianischen Kongregation Schinstatt verbreiten lief: ,, Mutter mit dem Himmels-
kinde,/ steig berab auf Deutschlands Fluren,/ dafl es, folgend enren Spuren,/
dawernd wahren Frieden finde./ Mutter und Kind, in Liebe verbunden,/ Vater-
land, so nur kannst du gesunden.*

Was da in einer unanffilligen, an Friedrich Wilhelm Webers ,,Dreizebnlinden™
erinnernden Form dabinplitschert, gewinnt fiir den, der zum Aussageinbalt vor-
zudringen verstebt, einen geradezn ervegenden aktuellen und provozierenden
Charakter.

Man braucht sich zundchst nur einmal Zeit und Ort der Entstehung dieser
schlichten Verse vor Augen zu fiihren: Dentschland im Sommer 1916. Es war
Krieg, nnd vor allem anderen das Jahr der Schlacht von Verdun. Seit Februar
rannten die deutschen Truppen gegen diesen Eckpfeiler der franzisischen Front
an. Evich von Falkenhayn, der dentsche Generalstabschef, hoffte die Franzosen
zermiirben und ausbluten zu kénnen, nm dadurch den Sieg der deutschen Waf-
fen sicherzustellen. Es ist bekannt, dafy Falkenhayn mit seinem Unternehmen
scheiterte. Die ungeheneren Verluste der Schlacht von Verdun konnten aber
anch seinen Nachfolger in der Obersten Heeresleitung, den Generalfeldmar-
schall von Hindenburg, und dessen engsten Mitarbeiter, General Ludendorff,
nicht dazu bringen, sich den Frieden anders als einen Sieg der dentschen Seite und
damit als Erfolg neuer, nicht weniger blutiger Schlachten vorzustellen. Anf der
Seite der Westmdchte (Frankreich, GrofSbritannien) standen die Dinge nicht bes-
ser. Was die Deutschen bei Verdun zu erreichen versucht hatten, das dachten sie
im gleichen Jahr 1916 in der fiirchterlichen Schlacht an der Somme zu ihren Gun-
sten zu erzwingen.

In dieser Sitnation schrieb der 30jibrige unbekannte Priester Joseph Kentenich in
der Abgeschiedenbeit von Schinstatt das Gebetchen nieder, in dem er seine
Schiitzlinge, die zum grofien Teil in die Schlachten des Krieges verwickelt waren,
um den wahren und danerhaften Frieden fiir ihr Vaterland beten lebrte und des-
sen letztes Verspaar die wuchtige Bebauptung aufstellte: ,, Mutter und chl in
Liebe verbunden,/ Vaterland, so nur kannst du gesunden.*

Es diirfte nicht schwer fallen zu erkennen, dafl das Gebet seither aktuell geblie-
ben ist, nicht blofl fiir Dentschland, dessen gewaltsame Trennung in zwei Teile
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eine permanente Quelle des Unfriedens darstellt, sondern fiir eine Unzahl ande-
rver Linder und Nationen, ja fiir die Welt insgesamt. Wieviele Linder werden
von wirtschaftlichen, politischen und sozialen Unruben zerrissen! Wie lange
schon hingt die Drobung des Atomkrieges iiber der ganzen Menschheit! Zur
Uberwindung der Spannungen und Zerspaltungen aber weifS man keinen ande-
ren Weg als das ,,Gleichgewicht des Schreckens™, die fortgesetzte Aufriistung mit
immer titlicheren Waffen.

Aber warnm betete Pater Kentenich: ,, Mutter mit dem Himmelskinde,/ steig
herab auf Dentschlands Fluren! und: ,, Mutter und Kind, in Liebe verbunden,/
Vaterland, so nur kannst du gesunden*? Geniigt nicht Christus allein? Ist nicht
er, gemdifl dem klaren Text der HI. Schrift, ,,unser Friede™ (Eph 2,14)?

Genan so ist es. Auch Pater Kentenich kannte das Wort der Schrift sehr gut. Er
wufite, dafl die Menschen und Vélker den Frieden nur als Gabe Christi empfan-
gen kénnen, wie er ebenso iiberzengt war, dafl die beiden anderen grofien Pro-
bleme unserer Zeit, Freibeit und Gemeinschaft, sich nur in, mit und durch Chri-
stus bewiltigen lassen. Christus aber — und das ist eine Einsicht, von der Pater
Kentenich besonders tief durchdrungen war — haben wir anfgrund des géttlichen
Heilsplans und seiner Verwirklichung nur durch Maria. Allein durch die
Fleischwerdung unter der Uberschattung des Hi. Geistes ans Maria ist Jesus
Christus als der Sachwalter Gottes und als geschichtsmdchtige, weltgestaltende
Kraft der Liebe und des Friedens anf Evden erschienen. Wollen wir also den Frie-
den Christi, wollen wir ihn als Friedensstifter gewinnen, dann miissen wir uns
dorthin wenden, wo wir sicher sein diivfen, Christus zu finden, und zwar in sei-
ner ganzen Wabrheit und Fiille: an seine Mutter.

Doch nicht nur die einmalige und fiir alle Zeiten giiltige Ankunft fesu in der Ge-
schichte geschah durch Maria und ist darum von ibr unablosbar. Nach Pater
Kentenich ist anch das immer notwendige geheimnisvolle Kommen Christi zu je-
dem Land und Volk im Gang der Geschichte—in seiner Botschaft, in seiner Gna-
de, in seiner Kirche—an Maria gebunden; das heifit: an die Haltung marianischer
Empfinglichkeit und Werkzeuglichkeit. Diese absolut unersetzliche Haltung hat
in Maria nicht blof iby klassisches, uniibertreffliches Muster, sondern auch ibre
Mutter, ibve Forderin, ibre Nihrerin. Wo darum Maria anerkannt ist und die ihr
eigene Wirkmacht entfalten darf, da kann sich die Ankunft Christi immer nen
ereignen; da entstebt auch die Bereitschaft und die Befahigung fiir seinen Frie-
den.

Und ein Letztes: Die Beziehung zwischen Jesus und Maria, ibr Miteinander ist
Friede Christi in hichster Verwirklichung. Das aber bedeutet zugleich: Ihre
Gemeinschaft ist ein Rauwm und ein Kraftzentrum reinsten Friedens fiir uns, fiir
die Welt., Auch darnwm hatte Pater Kentenich Recht, wenn er formulierte: ,,Mut-
ter und Kind, in Liebe verbunden,/ Vaterland, so nur kannst du gesunden.*
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Schonstatt in der Weltkirche*
Von Prilat Wilh. Wissing

Einfiibrung

Weltkirche und Schonstattfamilie feiern in diesem Jahr jeweils ein 50jihriges Ju-
bilium: In der Weltkirche begehen wir den 50. Sonntag der Weltmission, in der
Schoénstattbewegung 50 Jahre Schonstitter Marienschwestern. Beide Gedenk-
tage sind durch Lebensvorginge und Entwicklungen gekennzeichnet, die Streif-
lichter auf die Antwort nach der Frage zwischen der Beziehung von Schénstatt-
bewegung und Weltkirche werfen kénnen.

Ich méchte diese Beziechung durch eine These umschreiben und sie dann an-
schlieBend eingehender an Zahlen, Fakten und Ereignissen verdeutlichen:

Schénstatt hat als Glied der Weltkirche Anteil am inneren Umschichtungs- und
WandlungsprozeR, der sich in der Weltkirche vollzieht: der Aufbruch der Orts-
kirchen in Lateinamerika, Asien und Afrika in Richtung einer stirkeren perso-
nellen, strukturellen und geistigen Eigenstindigkeit kennzeichnet auch in zu-
nehmendem Mafle die Entwicklung der Schonstattfamilie, die sich an der inne-
ren und dufleren Entwicklung der Gemeinschaft der Marienschwestern in Afrika
und Lateinamerika gleichsam im voraus vollzieht. Der Griinder, Pater Kente-
nich, selbst hat bereits im Oktoberbrief 1949 auf diesen weltkirchlichen und
schonstittischen Umschichtungsprozef hingewiesen und den Grundgedanken
des Riickflusses der Lebensstromungen aus den neu ins Leben gerufenen Ge-
meinschaften auf die Gemeinschaft in Europa hin als wesentliches Lebensprin-
zip in die Bewegung eingebaut. Wir wissen, das gerade die Lateinamerikaner un-
ter uns diesen Aspekt besonders bereitwillig aufgegriffen haben.

* Der Beitrag geht zuriick auf einen Vortrag, der am 17. Oktober 1976 in Schénstatr gehalten wur-
de.

I. Beschreibung des Wandels in der Weltkirche
1. Bilanz der Begegnung

Wihrend der vergangenen Jahre der Tatigkeit bei MISSIO, boten sich insbeson-
dere auf den Reisen 1973 bis 1976 nach Indien, Taiwan und Afrika, zur Elfen-
beinkiiste, in den Sudan und nach Ostafrika grundlegende Einblicke und
Durchblicke in die Situation der Weltkirche heute. Manche dieser Erfahrungen
verdichteten sich wihrend der romischen Bischofssynode 1974 zum Thema
,»,Evangelisation”. Die meines Erachtens zentralen Begleiterscheinungen und
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Kennzeichnung des weltkirchlichen Wandlungsprozesses lassen sich zunichst
einmal, um anschaulich zu bleiben, an einem Bild verdeutlichen. In den Lindern
der Dritten Welt, die uns vielfach noch unter dem Bild der ,,Missionslinder® ge-
liufig sind, obwohl sie in Wirklichkeit bereits eigenstindige Ortskirchen ge-
worden sind, wurde in den vergangenen 100 Jahren die Kirche gesit und einge-
pflanzt, unter Opfern, die uns heute kaum vorstellbar sind. Ich denke z.B. an die
Besuche der Friedhofe der Missionsgemeinschaften in Indien: von fiinf ausrei-
senden Missionaren erreichten zwei ihr Ziel und auch diesen blieb nur Zeit zu
wirken fiir zwei oder drei kurze Jahre. Eine dhnliche Sprache finden wir iiberall
in Afrika, Neuguinea, in Asien. Aus den tausend Missionaren zu Beginn des 19.
Jahrhunderts sind 100.000 aus Europa und Nordamerika im Jahre 1976 gewor-
den. Doch das Entscheidende ist nicht, daf} sich nur die Zahl der Missionare
vermehrt hat, sondern dafl aus der Saat Leben gewachsen ist. Doch offenbar ist
die Zeit der Ernte noch nicht da, sondern die Zeit eines Wachstums mit seinen
Aufbriichen und seinen Krisen.

1.1 Aufbruch der jungen Kirchen im personellen Bereich

Im personellen Bereich ist eine erfreuliche und erstaunliche Zunahme zu ver-
zeichnen. Uns liegen die Zahlen fiir Afrika und Asien genau vor — sie wurden
zum 50. Sonntag der Weltmission, den wir am kommenden Sonntag, dem 24.

Oktober, begehen, bei MISSIO erstellt. Da heifit es:

1926 1976

12 Millionen Katholiken 102 Millionen Katholiken

171 eingerichtete Didzesen 853 einheimische Didzesen

0 einheimische Kardinile 24 einheimische Kardinile

7 einheimische Bischéfe 520 einheimische Bischofe

4,500 einheimische Priester 26.000 einheimische Priester
800 einheimische Briider 7.000 einheimische Briider
10.000 einheimische Schwestern 70.000 einheimische Schwestern
47.000 einheimische Miss.-Helf. 120.000 qualifizierte Katechisten

Hinter diesen Zahlen verbergen sich Menschen, verbergen sich Gemeinden,
verbirgt sich lebendige Kirche. Zahlenmifliges Wachstum bedeutet aber eben
Zusammenfiihrung von Menschen mit Geistigkeit, mit eigener Kuleur, mit eige-
nem Leben, Anleitung von Glaubensvorgingen und Lebensprozessen, diein der
Begegnung mit Gott wurzeln. So lassen sich im Wachstumsprozeff der Kirche in
Afrika und Asien vielfiltige Lebensansitze und Aufbriiche verzeichnen. Von
denen, die sich mir wihrend meiner Reise am stirksten eingeprigt haben,
mochte ich einige Aspekte nennen:
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1.2 Der Wandel von einer statischen zur dynamischen Kirche in Asien.

Mit rund 50 Millionen Katholiken auf einem Kontinent von weit tiber 1,5 Mil-
liarden Menschen bilden die Christen in Asien eine so verschwindende Minder-
heit, wenn man bedenlkt, daff von den 50 Millionen fast 40 Millionen in den Phi-
lippinen leben, dafl sie eigentlich in einer Zeit, in der Zahlen eine Rolle spielen,
an Selbstbewufitsein verlieren miisse. In Wirklichkeit ist es anders. Jahrzehnte,
ja Jahrhunderte lang war die Kirche in Indien von sich heraus nicht fihig zu ei-
nem missionarischen Zeugnis gegeniiber Hinduismus, Buddhismus und Islam.
1973, wihrend der Gesamtindischen Konferenz zur Evangelisierung in Patna,
wurde deutlich, daf die katholische Kirche in Indien, die den missionarischen
Dienst bislang immer den Auslindern iiberlassen hatte, nun selber missionarisch
werden sollte. Was sich in dieser Zeit und seither in Nordindien, in Assam, voll-
zieht, ist ein beeindruckender Aufbruch des missionarischen Zeugnisses. Von
"MISSIO her konnten wir den Aufbau zahlreicher Gemeinden, ja faktisch ganzer
Dib6zesen, die neu im Entstehen begriffen sind, zumindest von der finanziellen
Seiter her absichern. Andere Formen eines missionarischen Christentums in
Asien finden wir in Indonesien. In der Pressearbeit hat die Kirche dort einen sol-
chen Einfluf, dafl sie auch auf das éffentliche Leben Einfluf} nimmt, obwohl die
Katholiken auch in Indonesien bei einer Bevélkerung von 130 Millionen nur eine
Minderheit von 5 % sind. Diese missionarische Dynamik wird auch greifbar in
den zahlreichen Projektantrigen, die Tag fiir Tag aus Asien bei uns eingehen und
erkennen lassen, wie sehr sich die Kirche bemiiht, Zeugnis zu geben, Aufbauar-
beit zu leisten, bei den Menschen zu sein in ihrer sozialen, wirtschaftlichen und
religidsen Not.

1.3 Grundzug einer wachen Glaubensfreude

Ein dritter Grundzug neben der personellen Verselbstindigung, der zunehmen-
den Dynamisierung ist in einer wachen Glaubensfrende zu sehen. Gerade dies
hat mich auf meinen Reisen nach Afrika mit am stirksten betroffen gemacht. Ich
denke daan die Kirche im Sudan, die in einer unvorstellbaren Not lebt, und doch
nicht ohne Hoffnung ist. 14 Tage lang hatte ich Zeit, diese Kirche in Not zu er-
fahren, und zumindest vom Klima und von den Mahlzeiten her ihren Lebensstil
zu teilen.

Auferlich gesehen erschien die Situation dieser ganzen Kirche wohl in der ge-
samten Welt vielfach trostlos, und doch gibt es im Personalbereich vielfiltige
Zeichen der Zuversicht und der Hoffnung. Das grofie Seminar ist gut besucht,
Der Jesuitenpater, der dort als erste Kraft titig ist, sagte, daf} er in diesem Jahr
insgesamt 70 Studenten im Seminar haben werde. Auch die kleinen Seminare
sind gut besucht und ein erheblicher Prozentsatz geht vom kleinen zum grofien

101



Seminar. Weitere positive Aspekte zum Personalproblem, die mir auffielen, sind
vor allen Dingen die Briider, die einen guten Eindruck gemacht haben, im we-
sentlichen aber ihr Noviziat in Uganda haben. Das gleiche gilt von den Schwe-
stern. Nachwuchs ist bei allen sehr stark. Die Briider sagten, sie konnten ohne
Schwierigkeiten, auch wenn sie den Abschlufl der Primary School zur Bedin-
gung machen, leicht die doppelte Anzahl von Bewerbern haben.

Ein abschliefender Gedanke, der mir ein wesentliches Charakteristikum der
Kirche in Afrika und Asien sein diirfte, ist die Erfahrung, dafl die Ortskirchen
zunehmend reifer werden. Wenn wir als Zielpunkt solcher Reife sagen, die Kir-
che mufl imstande sein, selber Missionare zu senden und gekrént zu werden
durch Martyrium, so ist wahrlich die junge Kirche in Afrika und Asien auf dem
Weg dieser Reife, und wir von MISSIO haben mithelfen diirfen, dafl sie dorthin
gelangt ist. Wenn heute Priester von Tansania in Mozambique arbeiten, wenn
Afrika eine eigenstindige missionarische Kongregation, Apostel Jesu, gegriin-
det hat fiir ganz Afrika, oder wenn frither in Vietnam jede katholische Familie
mit einer nichtkatholischen Familie bewufit Kontakt aufgenommen hat, um mit
ithnen iiber Christus zu sprechen, so ist das wahrlich zu dem Ziel, selber missio-
narisch titig zu werden, ein wesentlicher Beitrag. Und Mirtyrer: wir brauchen
nur daran zu denken, was von jungen Christen etwa in Vietnam oder gar Kam-
bodscha gefordert ist. Kardinal Dopfner sagte, als er von Rhodesien abflog:
,sIch hatte das Gefiihl, mit den Mirtyrern der Zukunft gesprochen zu haben.”

Der Blick auf die Kirche in Lateinamerika, Asien und Afrika zeigt: die Kirche
braucht einheimisches Personal, um die Botschaft Christi in ihrer Weise, in ih-
rem Denken weiterzusagen, die gleiche Botschaft, die wir in Europa als unseren
Glauben bekennen. Es ist eine Freude, wenn man draufien ist, oder bei der letz-
ten Synode in Rom war, mit wieviel Selbstverstindlichkeit diese jungen Bischo-
fe, Priester oder Katechisten in ihrer Weise die Frage angehen. Der Forderung
des einheimischen Personals kommt somit die erste Prioritit zu. Wer in die Kir-
che der Zukunft schaut, kann mit Recht sagen und sehen: Es wird eine viel bun-
tere und deshalb viel schénere Kirche sein. Ein Garten der nur Orchideen hat, ist
lingst nicht so nett anzuschauen wie eine Wiese mit vielen bunten Blumen. Und
die Kirche der Zukunft wird diese Vielfalt in grofler Einheit haben. Sie wird
Weltkirche sein. Gelegentlich gibt es die Frage, ob nicht Gegensiitze und Spal-
tungen entstehen konnen. Ein afrikanischer Bischof hat mir einmal gesagt:
,,Nein, der Papst sorgt schon fiir die Einheit, und wir sorgen fiir die Vielfalt,
aber alles in der einen Kirche.”

2. Die Gefihrdung der Kirche in der Dritten Welt und die Herausforderung der
Kirche fir die Zukunft



Sie mégen fragen: Ist das nicht ein zu optimistisches Bild der Kirche? Greifen
wir noch einmal zuriick auf das eingangs herangezogene Beispiel eines Wachs-
tumsprozesses, so wurden dort bereits auch die Krisenprobleme beriihre, die ei-
nen solchen Wandlungsprozefl kennzeichnen.

Existentieller und eindringlicher als die sicher vorhandene wirtschaftliche und in
manchen Gebieten auch personelle Bedringnis der jungen Kirchen ist die zu-
nehmende Auseinandersetzung mit zwei geistigen Stromungen, die global un-
sere heutige Welt betreffen und sich besonders deutlich auch in den Entwick-
lungslindern insgesamt auswirken.

2.1 Die zunehmende Sikularisierung

Umfragen bei jungen Leuten in Indien und Indonesien, eigene Beobachtungen
“der Referenten in Afrika zeigen einen fiir die jungen Vélker unwiderstehlichen
Druck in die Richtung der Industrialisierung und Modernisierung ihres gesam-
ten Lebens. Diese Tendenz wird am deutlichten in den urbanen Zonen wie Sao
Paulo, Bangkok, Daressalam und den anderen grofien Stidten der drei Konti-
nente, die in dieser Wende zur Modernitit hin stehen. Die Kirche mufl sich ge-
rade im stidtischen Bereich der Entwicklungslinder ungeheueren Problemen
stellen. Nicht nur einer ungemein grofien Zahl von Gliubigen in einer Gemein-
de, oft iiber 30.000 oder 40.000, sondern auch einer Ausrichtung auf eine einsei-
tige Betonung der Konsumwerte und der materiellen Wunschvorstellungen. In
diesen Bereichen gibt es fiir die jungen Ortskirchen oft nur erste Ansitze einer
Pastoral, die in der Lage ist, die bereits bestehende Kirche zu durchdringen, zu
vitalisieren und nicht nur im Glauben zu bewahren, sondern im Glauben zu ver-
lebendigen. Es fehlt weithin an Lebensaufbriichen, die in den Ortskirchen diese
zunehmende Sikularisierung durch eine entsprechende Spiritualitit auffangen
konnen.

2.2 Einbruch des Marxismus

Damit verbunden, vielfach aber auch mehr oder weniger unabhingig, spielt sich
der Einbruch des Marxismus in alle gesellschaftlichen Kreise ab, und man kann
tatsichlich von einer nahezu umfassenden Prisenz des Marxismus und der aus
ihm resultierenden politischen Strémungen in der gesamten Dritten Welt spre-
chen. Auch hier stehen kirchliche Kreise vielfach hilflos und es fehltihnen an pa-
storalen, pidagogischen und sozialen Modellen, die dem Marxismus eine gré-
Bere Attraktion entgegensetzen konnen.

Ob beide Prozesse, Sikularisierung und zunehmender Einfluf} der marxisti-
schen Ideologien und politischen Strémungen, durch den eingangs zitierten
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Aufbruch der Ortskirchen allein aufgefangen werden, kann ich hier nicht be-
antworten. Deutlich ist jedoch die Konsequenz zu ziehen, dafl sich die Kirche
dieser Auseinandersetzung nicht verschlieflen kann und auch nicht verschlieflen
kénnen wird. Die Versuche, eine Antwort durch charismatische Strémungen,
durch die sogenannte Befreiungstheologie sind bekannt und sollen hier nicht
weiter erortert werden. Wenn die Kirche, so denke ich vielfach, sich nicht selbst
dieser Herausforderung stellt und Zeugnis gibt, wird sie, wie in manchen Lin-
dern schon geschehen, zum Zeugnis gezwungen, da sie letztlich zum Zeugnis
berufen ist.

3. Die Gemeinschaft der Marienschwestern als Zeichen fiir die weltkirchliche
Teilhabe der Schénstattbewegung

Vor einigen Tagen erhielt ich von den Marienschwestern die Festschrift zum
50jahrigen Jubilium der Gemeinschaft unter dem Titel ,,Im Schatten des Heilig-
tums®. Wer Riickblick und Uberblick des Textheftes auf sich wirken la8t, wun-
dert sich nicht nur tiber die zahlenmiflig schnelle Entwicklung von 27 Mitglie-
dern im Jahre 1926 auf 100 mal soviel nimlich 2.784 im Jahre 1976, sondern
iiber die umfassende internationale Prisenz dieser Gemeinschaft, seitdem die
ersten Schwestern im Jahre 1933 nach Siidafrika und 1935 nach Siidamerika aus-
reisten. Die Mitglieder der Gemeinschaft kommen, wie es im Textheft heif}t, aus
30 Nationen und arbeiten in 22 Lindern, in 10 europiischen und 12 iibersee-
ischen Lindern. Aufschlufireich, im Sinne der zunehmenden personellen Ver-
selbstindigung der Gemeinschaft in Afrika und Lateinamerika sind folgende
Zahlen: von den 133 Mitgliedern in der afrikanischen Provinz, die auch die Mis-
sionsstation Mutumba in Burundi umschliefit, sind bereits 34 einheimische
Schwestern, unter ihnen die ersten Afrikanerinnen, die 1975 in Burundi aufge-
nommen wurden. Die Provinz Argentinien — Uruguay mit 117 Mitgliedern zihlt
bereits 57 einheimische Schwestern, also nahezu die Hilfte. Noch deutlicher ist
die Verlagerung in den beiden brasilianischen Provinzen Santa Maria und Sao
Paolo/Parana. Von den zusammen 199 Mitgliedern sind 150 einheimische. In
der chilenischen Provinz schlieflich sind wiederum mehr als die Hilfte der 132
Mitglieder, namlich 77 einheimische Schwestern aus Chile, Aquador, Kolumbi-
en. Diese wenigen Zahlen machen deutlich, daff in den Lindern der dritten Welt,
dhnliches giltaber auch fiir Australien und Nordamerika, eine zunehmende Ver-
einheimischung der Schwesterngemeinschaft vor sich geht. Und sicher wird es
einmal interessant sein zu studieren, wie die Lebensvorginge in der Schwestern-
familie durch diese zunehmende Vereinheimischung beeinflufit, mitbestimmt
und mitgestaltet werden. Was hier fiir die Schwesternfamilie gesagt ist, gilt in
dhnlicher Weise auch fiir die Schonstattpatres. Sie wissen um die Starke der La-
teinamerikaner in dieser Gemeinschaft, und gilt zumindest in dem ein oder an-
deren Ansatz auch fiir die iibrigen Verbinde, zumindest als Zukunftsleitlinie
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und Aufgabe, wenn sie in den jeweiligen Kontinenten eingewurzelt sein sollen.
Missionarische Entwicklung und Geschichte der Marienschwestern zeigen aber
eine zentrale Konsequenz. Nur die Gemeinschaft kann international fruchtbar
werden, die sich vorbehaltlos in den Dienst der jeweiligen Ortskirchen, in den
Dienst der jeweiligen Didzesen stellt. Dies soll niher zum SchluR ausgefiihrt
werden.

4. Missionarischer Auftrag der Schénstattbewegung

Man mufl aber auch die Frage stellen, was ist eigentlich der missionarische Auf-
trag der Schénstattbewegung. Sie werden mit mir darin iibereinstimmen, dafl es
schon rein historisch nicht der der Erstevangelisierung sein kann, sondern ge-
rade — wenn wir die Aussagen des Griinders ernst nehmen — der Dienst an den
jeweiligen Ortskirchen in ihrem Wachstums-, Umbruchs- und Krisenprozef.
‘Die Bewegung soll ihrer Zielsetzung und Struktur nach gerade die Erwartungen
und Problemkreise beantworten bzw. 18sen helfen, die mit dem Einbruch der
Modernitit, mit der Sikularisierung und der im Marxismus zum Ausdruck
kommenden Suche nach einem neuen Konzept des Menschen und der menschli-
chen Gesellschaft liegen. Mit anderen Worten, um auf die eingangs geiufierte
Zielsetzung zuriickzukommen, die Bewegung teilt nicht nur die Entwicklung
der Ortskirchen in den Entwicklungslindern, sie ist auch bestellt zum Dienst an
diesen Ortskirchen auf ihre Zukunft hin, um sie zu befzhigen, noch wirksamer
sich im Auftrag der Evangelisierung stellen zu kénnen. Wenn der Slogan von
MISSIO zum 50. Sonntag der Weltmission am nichsten Sonntag lautet. ,,Die
Zeichen der Zeit erkennen: Mission®, dann ist in einem zweiten Schrict jetzt ein-
gehender zu iiberlegen, wie die Zeichen der Zeit in der Kirche und aufierhalb der
Kirche aussehen, wie sie zu deuten sind, und welche Konsequenzen sich daraus
ableiten lassen.

II. Zeitzeichen: nener Mensch — nene Gesellschaft
L. Zeichen aufierhalb der Kirche im gesellschaftlichen und politischen Raum

Papst Johannes XXIII. hat in seiner am Griindonnerstag 1963 herausgegebenen
Enzyklika ,,Pacem in terris* ausfithrlich die Zeichen unserer Zeit zu deuten'ver-
sucht und nennt drei Merkmale, - dies diirfte damals wie heute fiir den gesell-
schaftlichen, wirtschaftlichen und politischen Bereich gelten —:

L. Wirtschaftlich-sozialer Aufstieg der Arbeiterklasse;
zunechmende Anteilnahme der Frau am 6ffentlichen Leben;
die Sehnsucht der Vélker nach zunehmender politischer Freiheit, die
sich auch darin ausdriicke, daf} eine Diskriminierung der Rassen nicht
mehr anerkannt wird.

W o
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Zweifelsohne sind diese Kennzeichen nach sozialem Aufstieg, einer stirkeren
Betonung der Rolle der Frau im éffentlichen Leben und nach politischer Unab-
hingigkeit und Freiheit Zielvorstellungen, die sich—wenn auch in verschiedener
Ausprigung — sowohl in den Industrielindern als auch in den Entwicklungslin-
dern nachweisen lassen. Erstaunlich ist jedoch, liBt man diese Merkmale auf sich
wirken, daf} sie sich mit einem Idealzustand der Gesellschaft abfinden, die weit-
gehend einer religidsen Dimension entbehrt, die den Einschlufl und die Ausrich-
tung auf die Transzendenz nicht mehr ausdriicklich erwihnen. Durchaus opti-
mistisch kommt Papst Johannes in einem weiteren Abschnitt dazu, dafl sich in
der UNO der Wille der Vélker ausdriickt, lebendige Glieder einer allgemeinen
Menschheitsfamilie zu bilden. Wir wissen, wie vieles von dem, was 1963 gesehen
und ersehnt wurde, gerade in dieser Richtung nicht mehr der gegenwirtigen Si-
tuation entspricht. Wir beobachten stattdessen, daf§ sich gerade im politischen
Raum nicht die Zeichen des Friedens durchsetzen, sondern die Zeichen der Be-
dringnis und des Kampfes.

2. Zeichen in der Kirche: Notwendigkeit zum Zeugnis

Papst Paul V1. hat ein Jahr nach der Bischofssynode iiber die Evangelisierung
zum 8. Dezember 1975 ein Apostolisches Schreiben iiber die Evangelisierung in
der Welt von heute herausgegeben und zeigt darin auf, wie in der Verkiindigung
des Reiches Gottes befreiendes Heil verkiindet wird, das als Gottesgeschenk in
der Befreiung von der Siinde und vom Bosen, in der Freude, Gott zu erkennen
und von ihm erkannt zu werden, ihn zu schauen, thm anzugehdren, besteht, das
zwar wihrend des Lebens Christi bereits begonnen hat, sich aber erst voll ver-
wirklicht am Tage der endgiiltigen Ankunft Christi (vgl. 9.). Er fiihrt dann wei-
“ter aus, dafl die Kirche auf die Sehnsucht der Vélker in den Entwicklungslindern
nach einem umfassenden Heil Antwort geben muff, vom Glauben geprigte Ein-
stellungen zu vermitteln hat, eingeordnet in den umfassenden Heilsplan Christi.
Dieses Dokument des Papstes, aus der Begegnung mit der Weltkirche entstan-
den, zeigt Zukunftsperspektiven, in denen wesentliche Grundvoraussetzungen
einer lebendigen Kirche genannt werden. Ich erwihne nur das lebendige Zeug-
nis, das als Grundvoraussetzung einer wirksamen Weitergabe der Botschaft
Christi angesehen wird. Eindringlich wird die Frage gestellt: ,,Glaubt ihr wirk-
lich an das, was ihr verkiindet? Lebt ihr, was ihr glaubt? Predigt ihr wirklich,
was ihr lebt?* Dann kommt ein Gedanke, der hier besonders verstindlich ist,
weil er an die Mitverantwortung appelliert: ,,Mehr denn je ist das Zeugnis des
Lebens eine wesentliche Bedingung fiir die Tiefenwirkung der Predigt gewor-
den. Durch diese enge Verbindung sind wir bis zu einem gewissen Gerade ver-
antwortlich fiir den Erfolg des Evangeliums, das wir verkiinden.” (Vgl. 76.
Echtheit des Lebenszeugnisses.)
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Papst Paul VI. verweist im gleichen Zusammenhang auch auf die positiven Zei-
chen der Zeit: die Suche der Jugend nach Wahrheit und Transparenz, die Forde-
rung der Welt nach Verkiindigung eines Gottes, der in den Menschen gleichsam
sichtbar wird; die Forderung der Welt an die Christen nach ,,Einfachheit des
Lebens, Sinn fiir das Gebet, Nichstenliebe gegeniiber allen, nach Zeichen der
Heiligkeit*.

Beide Texte ,,Pacemin terris* und ,,Evangelisierung in der Welt von heute* ma-
chen deutlich: die Erwartung und Sehnsucht der Menschen — auch in den Ent-
wicklungslindern - kann nur durch ein gelebtes Zeugnis der Christen beantwor-
tet werden,

3. Zeichen der Zeit — und eine Antwort darauf

* Pater Kentenich hat in der Deutung der Zeichen der Zeit das Instrument des
Dienstes an der Kirche und die Grundlage des Aufbaues der Familie gesehen und
in dem, was Papst Paul VI. als ,,echtes Lebenszeugnis** bezeichnet, in seiner
Weise die eigentliche Antwort auf die bedringenden Symptome unserer Tage
gegeben. In der nicht so sehr bekannten Oktoberwoche 1951 setzt er sich einge-
hend mit den Zeichen der Zeit — Einbruch des Marxismus — auseinander und
fragt, woher denn eigentlich die Durchschlagskraft der marxistischen oder bol-
schewistischen Bewegung stammt. Er stellt an den Anfang die These der Zu-
kunftsvision des Bolschewismus und fiihrt dann weiter aus: ,, Wir wissen, daf}
wir dem Bolschewismus ungezihlt viele Irrtiimer nachweisen kénnen. Irrtiimer
philosophischer Art, Irrtiimer wohl oft auch auf historisch-psychologischem
Gebiete und doch, eigenartiger Weise: der Bolschewismus lifit sich dadurch
nicht irre machen. Er mag ja sagen, das ist ein Irrtum, aber die Wirkkraft, die
Werbekraft wird dadurch nicht gehindert und dadurch nicht gemindert. Wo
liegt die Ursache? — Das ist das grofie Zukunfisbild, das als grofles Ganzes eine
ungeheuere starke Motiveinheit, eine ungemein tief wirkende Zielgestalt dar-
stellt. Worauf beruht nun eigentlich beim Bolschewismus diese Art Vision ? Pa-
ter Kentenich fithrt dann weiter aus, dafl im Marxismus ein iiberzeitliches Anlie-
gen des Menschen beantwortet wird: ,,Die Niedrigen wird er erhdhen.* Der
Bolschewismus malt also eine Welt aus, ,,in der auch der einfache Arbeiter
gleichberechtigt ist mit allen anderen Menschen, ja eine Welt, in der der einfache
Arbeiter, die unterdriickee Klasse, die heute unterdriickte Klasse, gleichsam das
Zepter in der Hand hilt.” Weiter sind in der Durchschlagskraft einer derartigen
Vision Geschichtsauffassungen wirksam, die einfach eine Entwicklung der Zeit
in dieser Richtung im Sinne eines Naturgesetzes annehmen, das die Sendung der
Christen in der Welt inzwischen abgeldst habe. Pater Kentenich kommt dann zu
dem Ergebnis, dafl eine ,, Vision* nur iiberwunden werden kann durch eine gré-
Bere Vision, eine umfassendere Vision, eine stirker begriindete Vision. Es ging
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also darum, eine christliche Zukunftsvision zu umreifien, die den Kerngehalt der
christlichen Zukunftsvision in die Welt hinaustriigt: ,,Er erh6ht die Niedrigen*.
Allerdings nicht wie der Bolschewismus dies visiondr nur auf einen Stand und
bei dem einen Stand nur auf ein Sachgebiet angewandt hat, darauf, dafl die Ent-
erbten wirtschaftlich, technisch in die Hohe kommen sollen. Es mag erstaunlich
sein, daf} Pater Kentenich bei der Beschreibung dieser Zukunftsvision zuriick-
greift auf die heilige Theresia von Lisieux. Er sagtu.a.:,,Wenn Sie denken an die
groflen Visionen der kleinen heiligen Theresia, an ihre Sendung mit dem kleinen
Wege. Dann wiederum die Frage: Welch eine Kraft liegt in einer derartigen Vi-
sion, einer Vision, die also nicht zusammengekliigelt ist, wohl auch nicht zu-
sammengedringt, nicht zusammengedacht ist durch grofle Ideenginge oder
durch systematische Auseinandersetzungen, dann méogen sie einmal die Ge-
schichte befragen. Der Teilsicht ist eine universelle Zukunftsvision gegeniiber-
zustellen, die also nicht nur das Sachgebiet der wirtschaftlichen Gleichschaltung
beinhaltet, sondern neben den wirtschaftlichen, politischen Aspekten auch die
religiésen und sittlichen Aspekte umschlieft.* Es ist aufschlufireich zu verglei-
chen, wie in diesem Ansatz einer universellen christlichen Zukunftsvision der
Gedanke des umfassenden Heiles, in einer anderen Sprache natiirlich und in ei-
nem anderen Bild, aber in gleicher Weise und in theologisch dhnlichem Ansatz
gegriffen worden ist. Wihrend aber auch das Konzept des umfassenden Heiles
bei diesem Ansatz stehen bleibt, kommt in der Bewegung der Gedanke hinzu,
der dieser Vision eine gewisse Zugkraft verleihen soll, nimlich die ,,Messiani-
tit”. Dies besagt, dafl Schonstatt als Glied der Kirche ein Glied einer Erlésungs-
religion ist und mithelfen méchte an einer universellen Welterlosung.” Das
Merkwort fiir diese Zukunftserwartung ist der neue Mensch in der neuen Ge-
meinschaft, Darin sollen die Spannungen zwischen Personlichkeit und Gemein-
schaft bewiltigt werden, die Spannungen zwischen Personlichkeit und Wirt-
schaft, die Spannungen zwischen Persénlichkeit und Technik und schliefflich die
Spannungen zwischen Personlichkeit und Aufstieg der Massen. Eine wesentli-
che Antwort darauf kann gegeben werden durch die Spiritualitit unserer Laie-
ninstitute und durch Leben und Lehre der Theresia von Lisieux.

Wir bereiten uns bei MISSIO auf das 50jihrige Jubilium der heiligen Theresia
von Lisieux als Patronin der Mission vor. In ihrer Biografie, die von Urs von
Balthasar geschrieben worden ist, heifit es — und damit wird die christliche Ant-
wortauf die gegenwirtige Zeitproblematik angedeutet —: ,,Die Durchsichtigleit
des Irdischen zum Himmlischen ist so vollkommen und so unmittelbar erlebt.
Theresia von Lisieux hat ihre Begriffe von der Familie, Kindlichkeitsbegriffe,
Schwesterlichkeitsbegriffe, Briiderlichkeitsbegriffe, das ist fiir sie ecwas Selbst-
verstindliches, bei ihr sind die grofien iibernatiirlichen Wirklichkeiten, ob es
sich um das Vatererlebnis, um das Muttererlebnis, um das Geschwistererlebnis
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handelr, ins Unbewufte hinabgesickert und hinabgesunken und haben sie ganz
geprigt.” Mit anderen Worten lifit sich sagen, daff der Organismusgedanke
Schénstatts auf diese eingangs umrissenen Zeitzeichen eine Antwort gibt.

1. Aufruf zum Dienst an der Welthkirche

Aus den oben zitierten Darstellungen ergeben sich eine Reihe von Konsequen-
zen, die ich abschlieflend nur andeuten méchte.

1. Die Bedeutung missionarischer oder apostolischer Spiritualitit

Zunichst eine These: Die Weltkirche ist mehr denn je auf eine tiefgreifende
missionarische Spiritualitit angewiesen, die im gemeinsamen Beten und fiir-
einander Einstehen die eigentliche Quelle apostolischer Erfolge sieht. Hier
kann die Bewegung durch ein lebensechtes Zeugnis und durch den Austausch
als Glied der Weltkirche Hilfen anbieten. Gerade der marianische Gedanke
erleichtert diese Gebetsgemeinschaft, ist doch die Gottesmutter durch ihre
Gemeinschaft im Pfingstsaal Vorbild fiir gemeinschaftliches Beten gewor-
den.

Wer noch einmal aufmerksam die Lage der Weltkirche an sich vorbei zichen
lifit, sieht deutlich, daf bei allem personellen Wachstum, bei all den verschiede-
nen ortskirchlichen Lebensaufbriichen, die Bedringnis der Kirche in den letzten
10 Jahren erheblich zugenommen hat: In Asien denken wir an Vietnam, Laos
und Kambodscha, in Afrika an die gesamte Problematik von Angola, Mozambi-
que und des gesamten siidlichen Afrika, in Lateinamerika an die spannungsgela-
dene und konflikthafte politische Situation und Konfrontation, in die auch die
Kirche hineingezogen wird. Finanzielle Opferbereitschaft allein kann diese
Probleme Lingst nicht mehr von ihrer Wurzel her lsen, wohl Initiativen unter-
stiitzen. Es ist darum erforderlich, die geistliche Verbundenheit, die lebendige
Erfahrung im Miteinander-Beten als Ausdruck der wirklich missionarischen
Gesinnung der Christen zu entfalten. Wir miissen auf dieses Suchen eine Ant-
wort geben. Dafl es besteht, mag vielleicht gerade daraus deutlich werden, daf§
zwel Arbeitshilfen zum Sonntag der Weltmission am schnellsten vergriffen wa-
ren: der Entwurf eines Jugendgottesdienstes und der Missionsrosenkranz mit
dem Angebot von Meditationsdias, zu dem Pater Boll eine theologische Skizze
iiber die missionarische Bedeutung des Rosenkranzgebetes geschrieben hat.
Diese Antwort kommt vorbildlich meines Erachtes in der gesamten Anbetungs-
stromung der Bewegung zum Ausdruck.
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2. Forderung missionarischer Berufe

Wir haben eingangs herausgestellt, daff eine Gemeinschaft in dem Mafle wiichst,
wie sie sich selbstlos in den Dienst der vorhandenen Bediirfnisse der jeweiligen
Ortskirchen stellt. Wir haben die Situation der Ortskirchen in Afrika, Asien und
Lateinamerika als eine Situation des Umbruches skizziert. Wenn z.B. allein in
Lateinamerika 1.000 Jugendliche, vorwiegend Studenten, in Gruppen erfafit
sind, so ist dies auch ein Aufruf sich dafiir einzusetzen, daf Laienfiihrungskrifte
aus den Verbinden der Minnerseite zur Verfiigung stehen, die ihnen bei der
Gewinnung einer umfassenden Sicht der Zukunft der Kirche helfen kénnen und
zur Seite stehen, die vielfiltigen Spannungen im Bereich einer Zielsetzung eines
neuen Menschen und einer neuen Gesellschaft zu losen.

3. Lokale Zentren

Die geistipe und personelle Prisenz der Bewegung wire in bestimmten Brenn-
B

punkten, ich denke nur an ein mégliches Zentrum der Bewegung in Rom, zu

verstirken.

4. Die wichtigste Voraussetzung: volle Integration in die Weltkirche

Auch hier zunichst eine These: Die Integration der Bewegung in die Weltkirche
ist wesentlich abhingig von der gliubigen Annahme der Bedeutung des Griin-
ders. Es ist interessant, wie die Menschen heute auf der Suche nach exemplari-
schen Christen sind.

Ich denke da nur an die Plakatreihe des Pipstlichen Werkes fiir geistliche Berufe
in Freiburg ,,Exemplarische Christen* oder an ein neues Buch unserer Journali-
sten tiber vorbildhafte Christen in Amerika und Asien ,,Abenteurer Gottes®,
oder an die verschiedenen Biografien, die im Rahmen der Schonstattfamilie ent-
standen sind, nicht zuletzt auch an die Bedeutung exemplarischer Laien, wie
z.B. Mario Hiriart aus Chile. In der Person des Griinders sehen wir nun einen
Mann der Weltkirche, der in seiner Person modellhaft zentrale Spannungen der
Weltkirche ausgetragen hat: z.B. das Verhiltnis des Charismas zum Amt, die
prophetische Funktion, die sich nicht aus der Gesamtkirche abspaltet, der Auf-
bau einer internationalen Bewegung, die den nationalen wie universalen Aspek-
ten zugleich Rechnung trigt. Und schlieRlich vor allem die Integration von
Transzendenz und Immanenz, von Weltlichkeit und Gottesbezug in einer Spiri-
tualitit des ganzheitlichen Denlkens, die die Kraft einer Gegenvision zum marxi-
stischen Weltbild enthilt. Die Aktualitit dieser Botschaft wird unterstrichen
durch eine zweite oder weitere exemplarische Gestalt, durch Theresia von Li-
sieus, die in ihrer einfachen schlichten Art diese Einheit, diesen Aspekt des um-
fassenden Heils in ihrer Person gegriffen hat.
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Fiir die Zukunft wire es wohl wichtig, die Integration seiner Person und seines
Werkes in die Weltkirche durch die stirkere Prisenz der Bewegung in einem
Zentrum in Rom zu dokumentieren, an dem sich die Vertreter der Weltkirche,
auch der Bischéfe aus der Dritten Welt, mit seiner Person und seinem Werk aus-
einandersetzen kdnnen. Meines Erachtens kommt daher fiir die Integration sei-
ner Person in die Weltkirche den beschleunigten Bau des Rom-Heiligtums und
eines Begegnungszentrums besondere Bedeutung zu.

Das mechanistische Denken als Grundverstiandnis der
Neuzeit I

"Von Heribert King

Jede geschichtliche Epoche ist gekennzeichnet durch einen Geist, der sie beseelt
und in dem sie sich auf die verschiedenartigsten Weisen zum Ausdruck bringt.
Wir wollen in dem nachstehenden Beitrag den Geist der Neuzeit etwas niher
charakterisieren. Es soll versucht werden, die geistige Situation zu erfassen, die
sich in verschiedenen philosophischen Systemen zur Darstellung gebracht hat.
Der Sinn unserer Ausfithrungen ist es, gleichsam uns von ,,auflen® etwas an die
Kurzformel ,,mechanistisches Denken® heranzumachen!.

1. Beschreibung des Geistes der Neuzeit
a. Die Neuzeit als neue menschliche Situation

Beginnen wir unseren Versuch mit einem Zitat von Burckhardt, das Pater Ken-
tenich in seinem Oktoberbrief 1949 bringt. Nach thm hat sich der Mensch der
Neuzeit ,,von der autoritativen und dogmatischen Gebundenheit des Mittelal-
ters losgesagt. Er stellt sich auf die eigenen Beine (Giordano Bruno), will sein ei-
gener Herr sein, will selbst die Gesetze und den Rahmen seines Lebens bestim-
men, entdeckt Krifte, Anspriiche und Méglichkeiten, die in thm schlummern;
die will er auslegen. Er entdeckt aber auch diese Erde mit ihrem Zauber und will
sich auf ihr einrichten*?. Der Mensch erscheint mit einem ganz grofien An-
spruch auf Beriicksichtigung seiner menschlichen Forderungen und Méglich-
keiten.

So wendet er sich mit seinem Selbstvertrauen der geschaffenen (und auch der un-
geschaffenen) Wirklichkeit zu. Seine Welt wird immer grofier. Es werden neue

Kontinente entdeckt. Der Kontakt mit anderen Vélkern bringt Kenntnis von
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neuen Traditionen und Werten. Verschiedene Religionen, vor allem aus Asien,
beginnen den Menschen des Abendlandes anzusprechen. Es gibt mehr Wertvol-
les in ihnen als bisher angenommen wurde. Die Astronomie entdeckt ein Uni-
versum, das verglichen mit der mittelalterlichen Vorstellung geradezu unendlich
zu sein scheint. Die Geschichtswissenschaften zeigen, dafl der Mensch eine viel
lingere Geschichte hat als man dachte und daff es vor seinem Erscheinen viele
Millionen Jahre gab. In einem ersten Augenblick inspiriert diese neue Welt dem
Menschen ein Gefiihl ihnlich dem des Schwindels. Aber gleichzeitig fasziniert
sie thn. Er stiirzt sich auf sie, um sie zu kennen, zu dndern, zu unterwerfen und
zu bauen.

Die Grofle dieser neuen Welt weckt, vertieft und konsolidiert ihrerseits im Men-
schen die Erfahrung seines Erfolgs und vor allem sciner Freibeit. Er 16st sich aus
der Verflechtung mit den ,,kleinen™ Verhiltnissen der Bindungen, die ihm die
Tradition auferlegt. Die Weite der Welt bedeutet Freiheit, Freiheit sich zu bin-
den oder zu l6sen, Freiheit zu wihlen. Er hat den Eindruck, daf er erst jetzt
wirklich frei atmen kann. Es bereitet sich ein neues Klima aus. Indem er sieht,
wie viele Moglichkeiten es in der Verehrung Gorttes, im Menschsein, in der Art,
gemeinschaftlich zu leben, gibt, entdeckt er, dafl im Grunde genommen alle
Formen gleichen Wert oder Unwert haben. Jetzt hat er die Méglichkeit und vor
allem den Willen, wirklich frei zu sein. Seine Kenntnisse verhelfen ihm dazu. Er
16st sich aus der Natur, beschwért ihre Gefahren und iiberwindet sie. Man
denke an die Medizin, an die Eroberung neuer Gebiete fiir den Menschen, denke
aber auch an die neuen Formen der Demokratie, der Begriindung der Autoritit
und des Rechts sowie an die progressive Losung des Menschen aus den Giber-
kommenen Formen der Religidsitit.

So wird der Mensch immer mehr Suzbjekt. Er ist das Maff aller Dinge. Die Welt
wird sein Objekt. Er bleibt ohne die Umwelt, in die er hineingewoben war. Er
wird ,,aggressiv zu ihr. Diese Gegeniiberstellung wecke ihn, erlaubt ihm, Re-
serven und Méglichkeiten in sich zu entdecken, die er bisher nicht geahnthat. Er
wird ,,grofer*. Damit verwirklicht er in der Tat, was die Philosophie immer als
sein eigentliches Privileg herausgestellt hat: Er hat Abstand. Dieser Abstand be-
deutet Abstand von der Welt, vom Nicht-Rationalen in ihm selbst und auch von
Gott. Alle diese Dinge haben nicht mehr die Macht des schicksalhaft Vorgege-
benen, das nicht geindert werden kann.

Die Zeit bis zur Renaissance, auch wenn sie viele Einschnitte und Wendungen
verzeichnet, zeigt im Grunde genommen das Bild einer groflen Einheit und
Kontinuitit. Es dominiert ein Charakteristikum: Es ist eine gebundene Zeit.
Der Mensch tritt nur wenig aus der ihn umgebenden Welt heraus. Er tut es wohl
in Gedanken. Die Philosophie weif} das zu formulieren. Aber auf dem Gebiet
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der Verwirklichung des Menschseins, des Bildes, das er von sich, von der Welt
und von Gott hat, ist er gebunden an eine bestimmte Méglichkeit. Metz spricht
von einer kosmozentrischen Epoche, die in der Neuzeit durch eine anthropo-
zentrische abgeldst worden ist®.

Allgemein ist man heute der Uberzeugung, dafl wir in einer Wende leben, wie sie
bisher noch nicht dagewesen ist. Heute wird sichtbar, was damals grundgelegt
worden ist,

Der Mensch der Neuzeit trennt sich, wie gesagt, von seiner Umwele, von der
Welt, die in ihm ist, und von Gott, dergestalt, daf} er zu einer Art Insel wird. So
ist der Anfang des Philosophierens nicht mehr das Objekt (das Sein), sondern
das Subjekt. Die Sicherheit und die Totalitit der Méglichkeit trigt er in sich sel-
ber. Von der Insel, die er darstellt, macht er seine ,»otreifziige® in das ,,Meer*
‘der unbegrenzten Méglichkeiten und baut, was ihm in den Sinn kommt. Aber
nicht immer gelingt es ihm, hinauszugelangen.

Die Subjektivitdt wird erméglicht in der Rationalitit des Menschen. Sein Geist
denkt die Dinge ohne Voraussetzungen. Der Gedanke hat seine Formen, die er
auf die Realitit projiziert. Die Formen sind nicht mehr in den Dingen; so verlie-
ren sie ihre objektive Seinsordnung. Er gibt sie thnen, er denkt sie, Er gibt Sinn
den Materialien, die die Welt ihm darbietet. Die Kategorien sind in ihm als
Denkformen. Sie sind nicht Seinskategorien, wie die Philosophie vor der Neu-
zeit gedacht hatte. Das Sein gibt jetzt der Mensch. Er behauptet, eingeborene
Ideen von der Wirklichkeit zu haben. Wenn auch dies am Anfang der Entwick-
lung (Descartes) noch Ausdruck eines Seinsrealismus ist, wird dieser Ansatz
immer mehr umgeformet zum Subjektivismus des Idealismus.

Zur Hlustrierung bringen wir folgendes Beispiel: ,,Als Heine, ohne Zweifel nach
einer Vorlesung Hegels, seinen Kutscher fragt: Was sind Ideen?, antwortet ihm
dieser: Die Ideen...Die Ideen sind die Dinge, die sich einem in den Kopf setzen.
Aber in Wirklichkeit ist es vielmehr so, daf wir besser sagen miissen, daf} die
Dinge die Ideen sind, die uns aus dem Kopf kommen und die von uns als Realii-
ten angesehen werden.*? .

Die Korperlichkeit, mit allem, was dies hinsichtlich der Beziehung zur konkre-
ten Welt bedeutet, hat nicht mehr den ,»mildernden®, ,,bindenden* und ,,hu-
manisierenden’ Einflufl auf den Geist. Die ganze Tradition hatte behauptet —
und auch entsprechend gelebt —, daf} der Geist an den Kérper und an eine sicht-
bare Ordnung der Dinge gebunden ist. Nur abstrakt betrachtet ist der Geist frei
und kann iiber den Dingen stehen.
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Der neuzeitliche Mensch geht von der reinen Geistigkeit aus. Im Grunde ge-
nommen will er das reine geistige Sein verwirklichen, das nur dem Engel zusteht.
Da dieser Versuch dem Menschen unangemessen und gegen sein Sein ist, wirke
er sich notwendigerweise unmenschlich aus. Der Verstand herrscht und denkt
ohne jedwede Riicksicht.

Auf die Dauer erreicht dieser Versuch genau das Gegenteil. Er schligt in Irratio-
nalismus um. Der Eindruck von dem, was besonders eindrucksmichtig er-
scheint (eine neue Erfindung z.B.) wird zum Ausgangspunkt von immer neuen
Systemen, die dadurch entsprechend einseitig ausfallen. Der rationalste Mensch
wird sich als der irrationalste erweisen.

In allem begegnet der Geist des Menschen immer mehr nur sich selbst. Er denkt
die Produlkte seines eigenen Geistes, der in der Technik die verschiedensten Rea-
lisierungen entwickelt. Das Sein ist nicht nur gedanklich, sondern auch in der
Tat nur noch das Material, das dem Menschen die verschiedensten Kombinatio-
nen erlaubt und sonst nichts mehr. Er trennt das Denken von der objektiven
Realitit des Seins. Die Dinge sind nicht mehr Dinge an sich, sondern Dinge fiir
ihn. Es handelt sich um ,,willkiirlich konstruierte Ideen®, die der Mensch
durchsetzt, ohne im geringsten die Seinsordnung zu beriicksichtigen®. Zum er-
stenmal in der Geschichte hat der Mensch Tausende von Mabglichkeiten, einen
solchen prometheischen Willen durchzusetzen. Es scheint nichts Unmogliches
‘mehr zu geben. Er ist Schépfer geworden. Es ist nicht mehr notwendig, Gott in
den verschiedenen AuRerungen des Willens seiner Seinsordnung anzubeten.

S0 ist er also das voraussetzungslos handelnde Subjekt. Er ist es so sehr, dafl er
mehr und mehr darauf besteht, in jedem Augenblick von vorne anfangen zu
kénnen und zu diirfen, nur ausgehend von sich selbst, ohne jede Tradition, Vor-
aussetzung oder Bedingung, welcher Artsie auch sei. Nicht einmal seine eigenen
Verwirklichungen sind bindend, geschweige denn ein objektiv vorgegebenes
Sein. Wir sehen dies in Reinkultur in einigen Formen des zeitgendssischen Exi-
stentialismus (Sartre). Es ist der Mensch der reinen Moglichkeiten, der alles,
ausgehend von sich selbst, verwirklichen zu kénnen glaubt. Seine groflen Er-
folge geben ihm immer neu Recht.

b. Eine neue Formulierung

Wihrend der ganzen Zeit der Entwicklung des neuen Grundverstindnisses fehlt
es nicht an Ansitzen, die das Neue in Begriffe und Systeme zu bringen trachten.
Denken wir an die reiche Literatur und den Beitrag der bildenen Kiinste der Re-
naissancezeit. Aber giiltig kann es erst nach einer langen Zeit der Ausreifung,
Konsolidierung und Verfestigung formuliert werden.
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Der erste, der mit einer Resonanz ohnegleichen ein System entwickelt ist Lxt-
her. Der Christ— denn dieser Ausgangspunkt ist fiir alle giiltig in jener Zeit - ist
in ganz radikaler Weise Subjekt. Er ist es vor Gott. Vor ihm steht er ganz allein.
Seine Sorge, um nicht zu sagen seine Obsession, ist die Frage, wie er sich mit die-
sem Gott auseinandersetzen kann, oder besser gesagt, wie er das Gewicht Got-
tes, das ihn niederdriickt, aushalten kann. Es gibt keine Welt (Heilige, Vermirt-
lungen wie etwa das Papsttum, Maria oder die Kirche), es gibt keine sichtbaren
Zeichen wie die Sakramente, die das s»»Zusammenprallen® mit Gott sanfter ma-
chen kénnten. Die Dinge und Menschen haben aufgehort von Gott zu reden und
dem Menschen zu sagen, dafl Gott sich zu ihm herniederneigt. Sie stellen keinen
Verweis mehr dar auf eine Transzendenz, die der Mensch als solche anerkennen
kénnte. Sie offenbaren nichts. Sie sind nur sie selbst und das in totaler Verfallen-
heit. Gott offenbart sich nur im Glauben. Es gibt nichts Geschaffenes, das diese
Offenbarung ausdriicken kénnte. In gewisser Hinsicht kénnen wir den Prote-

“stantismus zusammenfassen, indem wir sagen, dafl die Leugnung der ,,analogia
entis“ die Wurzel all seiner Irrtiimer ist. Man vergleiche dazu die Behauptung
Karl Barths, daf die Lehre von der ,»analogia entis* die Erbsiinde des Katholi-
zismus sei®, Gott fordert einen blinden Gehorsam vor seiner Offenbarung, die
der Mensch nicht menschlich verstehen kann. ,,Er* hat es gesagt; es gibt keine
Griinde, die etwas erkliren kénnen. Der Glaube besteht darin, einen Sprung der
Wirklichkeit Gottes entgegen zu machen. Dieser Glaube ist Frucht der Gnade.
Diese Grundhaltung, die wir Fideismus nennen, bringt die Gefahr mit sich, daf
Gott sich in reine Ideen verfliichrigt.

Die Haltung des Protestantismus stimmt mit der Grundhaltung der modernen
Menschen tiberein. Erist ja in radikaler Weise Subjekt. Die Beziehung zum Ob-
jeke (auch zu Gott) ist seiner Subjektivitit {iberlassen. Deswegen ist auch der
Protestantismus von vielen als hoher und kulturell fortschrittlicher gewertet
worden als der Katholizismus und hatte auch viel mehr Moglichkeiten und Nei-
gung, sich den jeweiligen Zeitstrémungen anzupassen. Gott und die ganze Of-
fenbarung hat mit Erkenntnis ja nichts zu tun.

Fortsetzung des Protestantismus und Sikularisierung zugleich ist der Idealis-
mits, wie er von Kant grundgelegt und von Hegel vollendet wurde. Was fiir den
Protestantismus der Glaube ist, das ist fiir Kant der Verstand mit seinen apriori-
schen Grundanschauungen. Die Dinge, ebensowenig wie im Protestantismus,
sind nicht erkennbar. Der Mensch steht allein in seiner Subjektivitit und seine
Ideen. So macht er sich ein selbstgezimmertes Bild von der Welt, vom Mensch
und auch von Gott’,

Alles andere ist davon ableitbar. So nennt Pater Kentenich im allgemeinen diese
beiden als Verursacher des modernen Denkens®. Sie haben dann andere Erschei-
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nungen wie den Vitalismus, Materialismus, Historizismus und Existentialismus
hervorgebracht. Aber diese Dinge gehdren schon zum Thema der Folgen der ty-
pischen Geisteshaltung der Neuzeit.

So haben wir also eine Tendenz, eine Voreinstellung in der Zeit, cinen seelischen
Zustand, eine Grundstimmung, die in philosophischen Systemen ausgedriicke
wird, die ihrerseits wieder bewirken, daft sich'die betreffende Grundeinstellung
vertieft und verbreitet. Was der Mensch konfus und ohne recht zu wissen, was es
bedeutet, empfindet und auch irgendwie denkt, sagen die philosophischen Sy-
steme mit Klarheit und in komplizierten Analysen. Aber im Grunde sind es die
einfachen Formeln, bestimmee Worter und Neuschopfungen sprachlicher Art,
die ,,hingen‘ bleiben, die ,,ziinden* und wie Symbole verwandt werden, wie ja
auch entsprechende Philosophen ,,Mode* werden. Wenige haben Kant oder
Hegel gelesen oder gar verstanden. Aber einige ihrer Ausdriicke werden Schliis-
selworter und stehen fiir ein ganzes System, das zwar nicht in seiner Begrifflich-
keit, wohl aber in dem ihm zugrundeliegenden Lebensgefiih]l nur zu gut verstan-
den wird.

2. Die Formulierung Pater Kentenichs

Immer, wenn Pater Kentenich sich auf die Denkform der Neuzeit bezieht, wie-
derholt er den Ausdruck ,,mechanistisches Denken® und stellt ihn in das Zen-
trum seiner Uberlegungen. Er sagt auch ,,mechanisches* oder ,,mechanizisti-
sches” Denken. Mindestens bis in das Jahr 1922 ist diese Terminologie nach-
weisbar. Er will damit das Negative und Irrige in der Neuzeit in den Griff be-
lcommen. Es dreht sich nicht darum, die Erfolge und Richtiglkeiten der Neuzeit
zu leugnen oder zuriickzuweisen. Aber die echten Fortschritte und Erfolge ha-
ben keine Dauer wegen der irrigen Denkform, die der Neuzeit cigen ist. Gehen
wir ein wenig seiner Terminologie nach. Wir wollen es vor allem tun im Hin-
blick auf eine gewisse Unvereinbarkeit, die auf den ersten Blick zu existieren
scheint zwischen dem, was wir im ersten Punkt auseinandergelege haben und ei-
ner spontanen Erfassung der eben ausgefiihrten Terminologie.

Zunichst wird unsere Aufmerksamkeit von der Tatsache geweckt, dafl Pater
Kentenich das mechanistische Denken oft ganz nahe an das idealistische Denken
heranriickt oder sogar mit ihm identifiziert. So spricht er von einer ,smechani-
stisch und idealistisch eingestellten Geistigkeit“® oder setzt die beiden Aus-
driicke unverbunden nebeneinander (,,das mechanistische, idealistische Den-
ken*)!°, oder redet vom ,,philosophischen Idealismus mit seiner separati-
stisch-mechanistischen Denkweise*“!! oder von einem ,.idealistischen Denken
und idealistischer Frémmigkeit, die man vielsagend auch mechanistisch oder se-
peratistisch nennt“*2. Er spricht weiter von einem ,,separatistischen Idealis-
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mus“ 13

chanistischer oder separatistischer geistiger Art*'® und von einem ,,mechanisti-
schen, separatistischen Denken*“!®, Die Ausdriicke ,,mechanistisch®, ,,ideali-
stisch®, ,,Trennung® finden sich in den angegebenen Kombinationen in vielen
seiner Schriften.

, von ,,idealistischem und separatistischen Humanismus“**, von ,,me-

Das besagte Denken trennt im Subjekt Verstand, Willen und Herz!”, Hier ist
aber zu vermerken, daf§ es ihm dabei nicht in erster Linie und unter dem Ge-
sichtspunke des hier dargestellten Problems, vielleicht iiberhaupt nicht um die
Frage geht, daff der Verstand unter dem Einfluf von Voreinstellungen, Trieb-
haftigkeiten oder Gefiihlen nicht richtig urteilt. Wenn er hier von Trennung re-
det, ist die Trennung gemeint, soweit Verstand, Wille und Herz und ihr Zu-
sammenspiel auch Denkobjekt sind. Das andere ist so alt wie die Menschheit.
Hier dreht es sich aber um die Erfassung des typisch Neuzeitlichen des Pro-

 blems. Das alles besagt nicht, dafl nicht Wechselwirkungen da sind®. Es trennt
die Idee vom Leben (z.B. die Idee Gottes vom Leben Gottes oder die Idee von
ihrer Verlebendigung oder Inkanierung wie etwa die Idee der Reinheit der Got-
tesmutter von der Person der Gottesmutter), die Erstursache von der Zweitursa-
che, und in den verschiedenen Gebieten des Lebens, sowohl im natiirlichen als
auch im {ibernatiirlichen Bereich, trennt es Lebensprozesse und l6st sie auf'®, Zu
diesen drei Charakrerisierungen fiigt er manchmal noch eine vierte bei: Es trennt
die Ideen unter sich.?°

Die Trennung, die im Prinzip auf allen Gebieten beobachtet werden kann, wird
erwihnt als besonders in Erscheinung tretend, wo es geht um Trennung von Re-
ligion und Leben®!, von Glaube und Wissen, natiirlicher und iibernatirlicher
Schau, von Wissen und Lieben??, von Selbstlicbe und Fremdliebe2?,

Immer ist es ein Mensch, bei dem der Verstand extrem ausgebildet ist?*. Es ist
»»eine Spielart der seelischen Zerstiickelung des menschlichen Verstandes, des
menschlichen Erkenntnisvermégens“?®, Es ist die Frucht des Rationalismus, so
wie er im 17. und 18. Jahrhundert kultiviert worden ist2.

Diese Mentalitdt bezeichnet er als den Hauptnenner aller Phinomene der Neu-
zeit, vor allem der negativen. Sie ist die Wurzel, der ,,letzte Keim der Krank-
heit..., an der die abendlindische Seele leidet™?: sie erschiittert das heutige
Abendland ,,bis in die tiefsten Wurzeln*?®, beriihrt ,,schlechthin die Lebens-
und Existenzirage des Abendlandes*?®. In diesem Sinn muf sie iberwunden
werden. Sie ist ein ,,bedauerlicher Krankheitsbazillus*“3®, der die Welt durch-
dringt und immer kranker macht. Sie ist wie eine ,,Mauer*3!, welche die Durch-
dringung durch das Christentum schwierig oder gar unméglich macht. In ilren
Wirkungen ist sie ,,fast wie eine Atombombe®, die alles auseinanderlegi®. Sie
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stellt sich einer typisch katholischen Mentalitit gegeniiber wie ,,Ja und Nein,
Tugend und Laster, Ideal und Zerrbild“**,

Wenn Pater Kentenich sich auf das idealistische oder mechanistische Denken be-
ruft, bezieht er sich auf seine Wirkungen innerhalb der Kirche. Er unterscheidet
davon die Situation der Welt im allgemeinen als eine Situation, in der das mecha-
nistische Denken schon viel weiter fortgeschritten ist und bezeichnet es dann mit
dem Wort ,,kollektivistisches* Denken und Leben. So schreibt er z.B., dafd die
Gefahren von zwei Seiten kommen: ,,aus dem auflerkirchlichen Raum durch
den Kollektivismus und aus dem innerkirchlichen Raum durch das mechanisti-
sche Denken®?,

Das Denken des Kollektivismus wire demnach ein mechanistisches Denken in
einer sehr betonten Form, so stark dafl die ,,Maschine* klar als die Norm der
Gesellschaft und des Menschen erscheint®®. Es ist das Denken eines schon sehr
weit fortgeschrittenen Stadiums der Neuzeit und schon nicht mehr durch den
Einflufl des Glaubens an die Offenbarung gemildert. - - -

Wir haben ein wenig die Terminologie analysiert, die im Denken Pater Kente-
nichs auferitt. Es fehlt jetzt noch die Behandlung der Frage, wie sich das mecha-
nistische Denken zum idealistischen verhilt. Denn in dieser Frage scheint sich
die am Anfang dieses Abschnittes angedeutete scheinbare Unvereinbarkeit der
Analysen des ersten Abschnittes und der Pater Kentenichs zu 16sen. Das mecha-
nistische Denken erscheint vielleicht als die notwendige Begleiterscheinung des
idealistischen Denkens. Es wiirde sich so das Wort vom ,,Erbe des philosophi-
schen Idealismus®?® in seiner Bedeutung erweisen. Wir hitten drei Stufen: phi-
losophischer Idealismus, mechanistisches Denken und Kollektivismus, die vir-
tuell gleichzeitig, aber in ihrer Ausfaltung durch die Geschichte ein Nacheinan-
der im Sinne von Akzentuierungen darstellen.

Dieser Frage muf§ eigens nachgegangen werden. Das soll in einem folgenden Ar-
tikel geschehen.

Anmerkungen:

' Vgl. vom gleichen Verfasser den Beitrag unter dem gleichen Titel in der Januarnummer dieser
Zschr. Der jetzige Beitrag stellt eine Fortsetzung dar. Er versucht, den Inhalt des Grundver-
stindmisses der Neuzeit naher in den Blick zu nehmen, wiithrend der erste auf das Phinomen des
Grundverstindnisses als solches aufmerksam machte.

2 Zitert in Kentenich, Oktoberbrief 1949, Vallendar 1970, 70 f.

3 Metz, Christliche Antropozentrik, Miinchen 1962.
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* Ortega y Gasset, Historia como sistemna, Madrid ¥ 1966, 34.

* Kentenich, Vortrige in Oberkirch 1967, zusammengefaflt in Vicroria Patris, hektographiere
Ausgabe, Band II, 95.

-3

a.2.Q,, 45/46.

~

Vgl. Kentenich, Daf} neue Menschen werden, Vallendar 1971, 97.

-]

Als Beispiele zitieren wir: Daf neue Menschen werden 57 passim; Das Lebensgeheimnis Schéin-
statts, 1. Band, Vallendar 1972, 202, Im Nordamerikabericht spricht er von den ,,Bazillen des
Protestantismus und der kantianischen Philosophie", zitiert nacﬂ Schlosser, Der neue Mensch —
Die neue Gesellschaftsordnung, Vallendar 1971, 189.
Kentenich, Das Lebensgeheimnis Schnstate 1, 194,
1 4.2.0., 222
' a.2.0., Band 11, 214.
2 2.2.0., 140.
" 2.2.0,, Bd. I, 205,
* 2.2.0., 200.
¥ 2.2.0., Bd. II, 210.
* 2.2.0., 95.
7 2.2.0., Bd. 11, 169; Daft neue Menschen werden, 71 f,
'8 Vegl. dazu: Kentenich, Texte zum 31, Mai 1949, 105-108.
Dafl neue Menschen werden, 72 ff.
" Lebensgeheimnis Schénstatts, Bd. 11, 169, und; Texte zum 31. Mai 1949, 103.
Kentenich, unverdffentlichte Studie, 53.
* 2.0, 174,
Dafl neue Menschen werden, 202,
* a.2.0., 71,
* 2.2.0.
Kentenich, Grundrif} einer neuzeitlichen Padagogik, Vallendar 1971, 172.
Lebensgeheimnis Schénstates, Bd. I, 186,
# 2.2.0., 187,
*? 2.2.0., 197.
2.2.0., und passim.
Lebensgeheimnis Schénstates, Bd. I, 187,
* Dafl neue Menschen werden, 98,

3 Unverdffentlichte Studie, 5 £, ; vgl. auch 51 ., 85, 185 und passim.
B p
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34 L ebensgeheimnis Schonstatts, Bd. I, 22, Vgl. auch a.2.0. 261, 269; ebenso Bd. 1, 187 sowie
Grundnf einer neuzeitlichen Pidagogik, 117 und: Dall neue Menschen werden, 98.

35 Grundrif} einer neuzeitlichen Pidagogik, 117.

36 Unversffentlichte Studie, 305.

Zum Modellcharakter der Schonstatter Sakularinstitute
fiir eine christliche Gesellschaftsordnung

Von Herta Schlosser

Kurz nach dem Erscheinen der Apostolischen Konstitution, ,Provida Mater Ec-
clesia® gab Pater Kentenich in einer Privataudienz am 14, 3. 1947 Papst Pius XIL
,,das schwerwiegende Versprechen® mit dafiir zu sorgen, ,,dafl die neuen Insti-
rute der Kirche zum Wohle gereichen und ihr hnliche Dienste leisten bei der
Rettung der christlichen Gesellschaftsordnung wie die alten bewghrten religic-
sen Gemeinschaften.*

Religitse Gemeinschaften gehdren zum Vollkommenheitsstand, sofern sie auf
die Evangelischen Rite verpflichter und von der Kirche anerkannt sind. Die Rite
der Evangelien sind zusammengefaft in den drei klassischen Begriffen: Armut,
Gehorsam, Jungfriulichkeit und sind im Gegensatz zu den Geboten, die ver-
pllichten, eine Einladung, dem Rufe Gottes aus freier Entscheidung bis zur
Hochform christlicher Existenz zu folgen.

Dieses Ideal wurde von Christus selbst gekiindet und vorgelebr. Es 1st daher so
alt wie die Kirche und hat in der Ordensgeschichte unterschiedliche Formen ent-
faltet. In der Frithzeit des Christentums entstanden aus dem Ritegeist jene Le-
bensformen, die geprigt waren von der Haltung: Flucht aus der Welt, um — ge-
trennt von ihr— ein Leben der Ganzhingabe an Gott zu fithren. In dieser Lebens-
form bezeugten Christen ihre eschatologische Ausrichtung. Spater kam das ka-
ritative und das apostolische Ziel hinzu und tratim Laufe der Zeit immer mehr in
den Vordergrund. Was allen Gemeinschaften gemeinsam war und woran sie
festhielten, waren dffentliche Geliibde, Ordenskleid und gemeinsames Lieben
(vita communis perfecta).

Die Sikularinstitute hingegen — sie werden seit 1947/48 ,,zu den von der Kirche
selbst rechtlich errichteten und anerkannnten 6ffentlichen Vollkommenheits-
stinden gezihlt™ (Motu Proprio ,,Primo Feliciter* vom 12. 3. 1948, 5) - sehen
ihre Aufgabe in der Welt. Sie sollen in der Welt und fiir die Welt, diirfen aber
nicht von der Welt sein.
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Die Schinstitter Sikularinstitute:
ein zeitbedingter Menschen- und Gemeinschaftstyp

Die Griindung der Schénstitter Sikularinstitute (das erste bereits 1926) war ein
Wagnis, denn sie ging der Kodifizierung des Rechtes voraus (abgesehen von dem
Schénstattinstitut der Sikularpriester). Pater Kentenich wollte durch die Insti-
tute der Kirche einen s:zeitbedingten und zeitiiberwindenden Menschen- und
Gemeinschaftstyp® schenken: den geliibdelosen, aber vollkommenen Men-
schen in einer geliibdelosen, aber vollkommenen Gemeinschaft,

Die Mitglieder der Schénstitter Sikularinstitute gehoren zum Vollkommen-
heitsstand und sind wie die Mitglieder der Ordensgemeinschaften an die Lebens-
form der Evangelischen Rite gebunden. Im Gegensatz zu der positiven Bindung
des Geliibdes bindet die Mitglieder der Institute ein naturrechtlicher Vertrag. Im
Unterschied zu dem schwer [6sbaren Geliibde bleibt der Vertrag kiindbar.

Pater Kentenich umschreibt die Sikularinstitute als Gemeinschaften, die sich
bemiihen, ,,ohne pflichtmiRigen Schutz des (Ordens-) Kleides und der engen
Gemeinschaft und ohne Geliibde, lediglich durch die Bindung an ein hohes Ide-
al, das Leben zu meistern und der Kirche in einer schweren Zeit zu dienen**,
Hier wird das Grundprinzip deutlich, auf dem das ganze Schénstattwerk auf-
ruht: Freiheit soweit wie méglich, Bindung nur (aber auch) soweit wie nétig und
Geistpflege soviel wie méglich. Die Spannung zwischen viel Freiheit und wenig
verpflichtenden, positiven Bindungen zugunsten freiwilliger innerer Bindung an
das Ideal setzt eine neue Erziehungsweise voraus, von Pater Kentenich als Ide-
al-, Bindungs- und Biindnispidagogil begriindet.

An die Stelle der 8ffentlichen Geliibde tritt bei den Schénstitter Sikularinstitu-
ten aufler dem naturrechtlich bindenden Vertrag eine aszetische Weihe an Gott.
Diese Weihe — verstanden als gegenseitiges Liebesbiindnis, nicht Rechtsbiind-
nis, zwischen dem Dreifaltigen Gott und dem Menschen — fiigt der naturrechtli-
chen Bindung durch den Vertrag seinsmiflig nichts hinzu. Die Ganzhinabe an
Gotrin der Weihe ohne die Bindung durch das Geliibde, wie sie die Mitglieder
der Institute erstreben, befihigt zu einem Leben mitten in der Welt, das tiefe
Gottvereinigung mit Weltaufgeschlossenheit und Weltgestaltung verbindet. In
diesem Sinn versteht Pater Kentenich die Welthaftigkeit der Schonstitter Siku-
larinstitute. Sie sind welthaft, weil sie auf Bindungen beruhen, ,,die auch der
Laie unter normalen Verhiltnissen annehmen kann®. Sie sind der Seinsstruktur
nach welthaft. Der weltliche Charakter der Institute unter dem Gesichtspunkt
des dufleren Erscheinungsbildes ist dem gegeniiber sekundir. Da sie kirchen-
und satzungsrechtlich nicht verpflichtet sind, weder ein einheitliches Kleid zu



tragen, noch in Gemeinschaft zu leben, unterscheiden sie sich grundsizlich
nicht von den Laien. Die Mitglieder der Institute kénnen in allen Berufen arbei-
ten und Einzelposten iibernehmen.

Modell einer christlichen Gesellschaftsordnung
unter dem Gesichtspunkt des Ritegeistes

Aus dem eingangs genannten Versprechen an Pius XII. geht das Anliegen Pater
Kentenichs deutlich hervor: der Kirche Dienste leisten zur Rettung der christli-
chen Gesellschaftsordnung. Fiir eine christliche Gesellschaftsordnung ist Chri-
stus sowohl das Maf als auch die iiberzeitliche lebendige Mitte. Christus hat
zwar keine Staats- und Gesellschaftsordnung als endgiiltig proklamiert, aber in
seinen Geboten und Riten liegen Weisungen vor, die das Zusammenleben der
Menschen regeln. Wie jede Gesellschaft, so bedarf auch die Kirche einer Elite —
es sind die kurz angedeuteten religiosen Gemeinschaften —, die die christlichen
Zielsetzungen moglichst radikal verkorpert. Eine Losung akrueller Probleme
lann nur durch die Praxis iiberzeugend dargelegt werden. Daher sehen die
Schénstitter Sikularinstitute ihre Aufgabe in dem Versuch, in méglichst kon-
sentrierter Form eine Losung aus christlichen Prinzipien vorzuleben. Sie erstre-
ben nicht nur einen neuen Menschentyp, sondern gleicherweise einen neuen
Gemeinschaftstyp. Besonders im Schénstattinstitut der Sikularpriester, im Si-
kularinstitut der Schénstitter Marienschwestern und der Schonstitter Marien-
briider leben viele auch in Haus- und Arbeitsgemeinschaften zusammen, ob-
wohl sie nicht dazu verpflichtet sind. Die dadurch bedingten Regeln des Zu-
sammenlebens — die in variierter Form auch fiir die drei anderen Schonstitter Si-
lularinsticute zutreffen — machen deutlich, in welcher Weise die Rite der Evan-
gelien gesellschaftsgestaltend sind. Pater Kentenich gelang es, in den Schonstit-
ter Salularinstituten das Autoritits- und das damit zusammenhingende Macht-
problem durch das christliche Gehorsamsideal, viele Probleme der sozialen
Frage durch den Evangelischen Rat der Armut und die Frage nach sinnerfiillter
menschlicher Existenz durch das Jungfriulichkeitsideal zeitgemiR zu losen.
Damit macht er Grundziige einer christlichen Gesellschaftsordnung sichtbar.
Bevor dazu einige anfanghafte Ausfithrungen gemacht werden, sei doch einmal
an ein Zweifaches erinnert.

Erstens: Die Evangelischen Rite unter gesellschafts gestaltendem Gesichtspunkt
zu sehen, ist eine Sicht unter vielen. Der Sinn der Rite ist primdr ein religidser.
Thr EinfluR auf die Gestaltung des Gemeinschaftslebens ist eine selbstverstindli-
che Folge.



Zweitens: Da es sich bei den Schénstitter Sikularinstituten um einen Zusam-
menschlufl von Christen handelt, die in freier Entscheidung die Rite der Evan-
gelien zu ihrer Lebensform wihlen, ist es einsichtig, daft sich die Lsungen nicht
ohne weiteres in derselben Form auf eine Gesellschaftsordnung iibertragen las-
sen. Dennoch st festzuhalten, dafl Pater Kentenich die Lésungen in der Ausein-
andersetzung mit Problemen der modernen Industriegesellschaft gewonnen hat
und auf prinzipienhafte Grundziige zuriickstraffte. Diese kénnen unterschiedli-
chen sachlichen Erfordernissen angepafit werden. Das beweist schon die je nach
Struktur der einzelnen Schénstitter Sikularinstitute variierte Anwendung.
Noch deutlicher wird die mégliche Umsetzbarkeit mit dem Hinweis auf die Tat-
sache, dafl die Institute als pars motrix (et centralis) einer internationalen religis-
sen Bewegung zugeordnet sind und diese auch in Bezug auf die genannten Lo-
sungen beeinflussen,

Das Armutsideal und die soziale Frage

Das Armutsideal, wie es in den Schonstitter Sikularinstituten in die Praxis um-
gesetzt wird, beruht auf einem Verstindnis vom Menschen, das den personalen
vor den materiellen Werten den Vorrang gibt. Die Eigentumsordnung und die
damit zusammenhingende Verteilung des Einkommens sowie die Arbeitsstruk-
tur sind daher personal gestaltet.

Der Sinn des christlichen Armutsideales ist die innere Unabhingigkeit vom Be-
sitz. Die Mitglieder haben zwar persénliches Eigentum, aber sie sollen die Dinge
in Freiheit besitzen, nicht davon besessen oder gar daran versklavt sein.

Pater Kentenich trennt zwischen Eigentumsrecht und Verfiigungsrecht. Das Ei-
gentumsrecht bleibt zeitlebens bestehen. Im Gegensatz dazu ist das Verfiigungs-
recht grundsitzlich eingeschrinkt auf einen bestimmten Geldwert, der fiir alle
Mitglieder des jeweiligen Institutes — die leitenden eingeschlossen — gleich ist.

Mit diesen Regelungen soll ausgeschaltet werden, daf durch Eigentum in ir-
gendeiner Form ein Privileg erworben werden kénnte,
Funktion des Eigentums

Dem Eigentum kommt eine wichtige Funktion zu sowoh! fiir das Grundrecht
der Freiheit als auch fiir das der Gleichheit.



Das Verfiigen-konnen iiber Eigentum ist in gewisser Hinsicht Voraussetzung
fiir die Freibeit. So bietet beispielsweise die gesicherte, wirtschaftliche Selbstre-
gierung jedes Mitgliedes im Rahmen des Verfiigungsrechtes zahllose Moglich-
keiten der Selbstentscheidung und damit der Gestaltung des personlichen Berei-
ches. Diese Mglichkeit der verantwortlichen Selbstbestimmung ist ein uner-
setzlicher Faktor zur Erzichung der freien Personlichkeit.

Gleich uniiberschitzbar ist die Funktion des Eigentums fiir das Grundrecht der
Gleichheit. Jedem Mitglied steht zur persénlichen Verfiigung dasselbe zu, un-
abhingig davon, welchen Beruf es ausiibt - ob es vorwiegend geistige oder vor-
wiegend kérperliche Arbeit verrichtet —, und ob es noch berufstitig ist — etwa
wihrend der Zeit der Ausbildung, in Kranlheit und Alter. Jedes Mitglied wird
somit gleich bewertet, denn die Bewertung erfolgt weder nach Leistung noch
nach Art der Arbeit. Hier ist die Idee von der grundsitzlichen Gleichheit aller
Menschen vor Gott radikal in die Praxis umgesetzt.

Gemeineigentum

Was nach Verteilung des fiir jeden gleichen Geldwertes iibrig bleibt, fillcan das
jeweilige Institut zur Deckung der Grund- und Gemeinschaftsbediirfnisse, zum
Beispiel Verpflegung und Wohnung, Verwaltung und Ausbildung, Versorgung
der kranken und alten Mitglieder. Es dient dariiber hinaus der Finanzierung ge-
meinsamer Aufgaben, besonders auch in den Niederlassungen der Entwick-
lungslander.

In diesem Zusammenhang ist festzustellen, dafl jedes Sikularinstitut wirtschaft-
lich selbstindig ist. Und auch innerhalb der einzelnen Sikularinstitute gibt es
nur wirtschaftlich eigenstindige Teilgemeinschaften. Sie sorgen fiir die Sicher-
stellung thres wirtschaftlichen Bedarfs in der Regel selbst. Nur dort, wo dies
nicht méglich ist, trict subsididr die {ibergeordnete Gemeinschaft des betretfen-
den Sikularinstitutes ein. Im Zusammenspiel der Gemeinschaften kommt in
entsprechender Modifikation dasselbe Prinzip zur Anwendung wie im Ver-
hiltnis zwischen Mitglied und Institut: moglichst gesicherte wirtschaftliche
Selbstregierung als Voraussetzung zur Realisierung der gewdhrten Freiheit.
Gemeineigentum ist also keineswegs zu verstehen als Zentralisation im Sinne ei-
ner Zentralplanwirtschaft und der notwendig damit verbundenen Machtbal-
lung, sondern im Gegenteil als Dezentralisation im Sinne des Subsidiaritdtsprin-
zips.
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Neues Arbeitsethos

Die Arbeit ist mit der Eigentumsbildung und Einkommensverteilung unzer-
trennlich verbunden und Zentralproblem jeder Wirtschaftsordnung. Arbeit ver-
steht Pater Kentenich als ,,affektbetonte Teilnahme an der schépferischen und
sich verschenkenden Titigkeit Gottes*. In der Arbeit erfiille der Mensch den
gottlichen Kulturauftrag (Gen 1,28). Gottes- und Nichstenliebe motiviert die
Mitglieder der Institute zu beruflichem Finsatz, nicht materieller Anreiz und
nicht Gewinnstreben.

Die schopferische Entfaltung in der Arbeit ist eine unersetzliche Gliicksquelle;
es ist daher erstrebtes Ziel, jedem Mitglied zu helfen, daf} es Berufsarbeit mog-
lichst nach Veranlagung und Neigung ausiiben kann. Die Gefahr der Veriufle-
rung, die mit der Arbeit verbunden ist, wird iiberwunden durch Verinnerli-
chung in der Riickbindung der Arbeit an Gott. Daraus ergibt sich ein Arbeitse-
thos, das zwar die schépferische Entfaltung in der nach Neigung gewihlten Be-
rufsarbeit anerkennt und nach Méglichkeit sicherstellt, das aber dennoch fiir die
Bereitschaft offenhilt, voriibergehend oder dauernd Arbeit entgegen der eige-
nen Neigung zu iibernehmen, falls dies die Aufgabe des jeweiligen Institutes er-
fordert. Denn auch die Arbeit hat iiber die persénlichkeitsbildende Funktion
hinaus eine soziale Dimension. Und weil Arbeit von Gott her verstanden wird,
kann sie gerade durch den Verzicht auf dufiere Selbstentfaltung schépferisch
werden im Sinne des Apostolates.

Schépferische Synthese aktueller wirtschaftspolitischer Konzeptionen

Mit diesem Vertindnis von Arbeit ist der Imperativ Pater Kentenichs aufgegrif-
fen: ,,Uberwindert den kapitalistischen und sozialistischen Zeitgeist; schafft ei-
nen neuen Menschen in einer neuen Gemeinschaft mit einem neuen Arbeitse-
thos!* Hier wird deutlich fafibar, dafl es sich um ein Modell handelt, das die po-
sitiven Elemente sowohl des Kapitalismus (Neoliberalismus) als auch des Sozia-
lismus einschlieft und die negativen iiberwindet'.

Eine der Zeit angepafite Verwirklichung des Evangelischen Rates der Armut
kann — wie ersichtlich wurde — durchaus zur Losung der sozialen Frage beitra-
gen. So ist beispielsweise das schrankenlose Gewinnstreben iiberwunden oder
die zu einseitige Wertung des Menschen nach seiner Leistung. Dagegen sind po-
sitive Elemente des Kapitalismus — zum Beispiel: Vertragsfreiheit der Person

Diese Gegeniiberstellung beziehr sich nur auf die grundsitzliche Alternative. Eine Differenzie-
rung etwa in der Auseinanderserzung mit der sozialen Marktwirtschaft oder mit dem jugoslawi-
schen Konkurrenzsozialismus ist in dieser kurzen Ausfiihrung nicht mdglich.
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und Privateigentum — integrale Elemente des Modells, hier freilich Ausdruck
christlicher Prinzipien.

Es finden sich aber auch Forderungen in diesem Modell verwirklicht, die Vertre-
ter des Sozialismus/Kommunismus stellen, zum Beispiel: Eigentum gemeinsam
zu besitzen, keine Machtpositionen auf der Grundlage von Besitz zu dulden,
wirtschaftliche Gleichheit radikal durchzusetzen, Arbeit nicht zunichst als Er-
werbs-, sondern als Entfaltungsmdglichkeit des Menschen zu werten.

Zusammenfassend 138t sich sagen, daf Pater Kentenich gelungen ist, was von
den verschiedensten Sozialreformern und revolutioniren Richtungen zwar ge-
fordert, aber noch niemals verwirklicht wurde. Die aus dem christlichen Ar-
mutsideal gestaltete Ordnung der Institute erweist sich im Nachhinein als eine
schépferische Synthese aktueller Wirtschaftsordnungen. Versteht man die Wirt-
schaftsordnung als Teil der Gesellschaftsordnung, so zeigt das von Pater Kente-
nich verwirklichte Modell Grundziige einer modernen christlichen Gesell-
schaftsordnung.

Das Geborsamsideal und das Antorititsproblem

Pater Kentenich geht vom christlichen Gehorsamsideal aus. Gehorsam ist eine
Beziehung zwischen Personen. Gehorchende gibt es nur im Verhiltnis zu Be-
fehlenden, es ist ein Abhiingiglkeitsverhiltnis. Nach christlichem Verstindnis ist
der eigentlich Befehlende Gott, die menschliche Autoritit wird als Transparent
Gottes verstanden. Der Mensch befiehlt als Zweitursache im Namen Gottes und
in Abhingigkeit von ihm. Demnach ist sowohl der Befehlende als auch der Ge-
horchende hineingenommen in die Verantwortung vor Gott.

Der Sinn des christlichen Gehorsamsideals ist die Bindung des Willens an Gort.
Gott ist es zutiefst, dessen Befehl der Gehorchende ausfiihrt, und dieser Gehor-
sam macht frei. Denn Freiheit im Sinne des Christentums bedeutet nicht Will-
kiir, sondern freiwillige Bindung an Gott, das heiflt liebende Hingabe an das
gottliche Du. Christlicher Gehorsam ist daher Ausdruck der Liebe, nicht der
Furcht und knechtischer Gesinnung.

Geltende Regeln

Die Beziehung zwischen Befehlenden und Gehorchenden ist in den einzelnen
Sikularinstituten durch deren Satzungen geregelt. Grundsitzlich ist festzustel-
len, daf fiir alle—auch die leitenden — Mitglieder eines Institutes die gleichen Sat-
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zungen verpflichtend sind. Inhaltlich sind Befehlen und Gehorchen vom Ziel
und der Spiritualitit des Schonstattwerkes bestimmmt.

Die Leiter beziechungsweise die Leiterinnen der einzelnen Gemeinschaften sind
zur Befehlsgewalt legitimiert durch die verfassungsmiBige Einsetzung in ihr
Amt; die Mitglieder sind zum Gehorsam verpflichtet wihrend der Geltungs-
dauer ihres Vertrages. Die Befehlsgewalt erstreckt sich in der Regel nicht auf die
einzelnen Sach- und Berufsgebiete, die in den Bereich der Fachkenntnisse fallen
und von den Fachleuten zu verantworten sind.

Wegen des Familiencharakters der Institute ist auch der Gehorsam ein ,fami-
lienhafter’, nicht etwa ein militirischer. Das bedeutet zunichst, daf} die Lei-
ter(innen) von ihrer Befehlsgewalt so selten wie méglich Gebrauch machen sol-
len—und in der Praxis auch machen. Sie sind allerdings verpflichtet, dort einzu-
‘treten, wo es im Sinne der Satzungen die Existenz des jeweiligen Institutes sowie
das Wohl des Einzelnen erfordern.

Der Gehorsam der Mitglieder soll von Verantwortung getragen sein. Zu dem
verantworteten Gehorsam gehrt daher wesentlich Freimut. Das setzt Eigen-
stindigkeit und klare Urteilsfahigleit voraus.

Es handelt sich also um ein Befehlen und Gehorchen, das auf beiden Seiten ein
hohes Maf} sittlicher Reife erfordert, aber auch den Glauben an die Weltregie-
rung Gottes durch Zweitursachen. Christlicher Gehorsam darf nach Pater Ken-
tenich nicht aus dem Zusammenhang der Glaubenswahrheiten herausgerissen
werden. Das Verhiltnis zwischen Gott (Erstursache) und Mensch (Zweitursa-
che) wird in der ganzen Tiefe geschen, so dafl ,,blinder Gehorsam des Verstan-
des und die Hingabe des Willens* keineswegs ,,als Persénlichkeitsentwertung
und Menschenvergétzung aufgefait werden.*

Neues Verstindnis von Autoritit

Vor allem aber setzt Befehlsgewalt im Rahmen der Satzungen ein neues Ver-
stindnis von Autoritit voraus, die Pater Kentenich nicht nur in eine Theorie fafi-
te, sondern selbst praktizierte. Von der dufieren Autoritit (potestas) unterschei-
deter dieinnere Autoritit (auctoritas). Der dufieren Autoritit soll die innere ent-
sprechen, potestas soll nie gehandhabt werden ohne auctoritas. Potestas ist Au-
toritdt auf Grund eines Amtes innerhalb eines Sikularinstitutes und begriindet
Befehlsgewalt. Auctoritas bedeutet: autor, auctor esse, Urheber oder Férderer
fremden, eigenstindigen Lebens sein. '



Autoritit in diesem Sinne wird vorwiegend gewonnen durch selbstlosen Dienst
am Mitmenschen und ist unabhingig von einem Amt.

Eine als selbstloser Dienst verstandene und praktizierte Autoritit versucht den
Willen des Gegeniiber mdglichst frei in Bewegung zu setzen durch das ,vorge-
lebte Leben. Dann wird der Gehorchende nicht nur bestrebt sein Befehle auszu-
fithren, sondern vor allem ausgesprochene und unausgesprochene Wiinsche zu
erfiillen. Das ist allerdings nur méglich in einem zwischenmenschlichen Raum
des Vertrauens, der Ehrfurcht und Liebe.

Im tiefsten ist innere Autoritit Teilnahme an der verschwenderisch sich ver-
schenkenden Liebe Gottes. Indem der Autorititstriger die Liebe Gottes erfahr-
bar macht, ist er schopferisch.

Diese Autoritit bezeichnet Pater Kentenich als ,priesterliche Viterlichkeit® be-
ziehungsweise ,priesterliche Miitterlichkeit'. ,Priesterlich®, weil sie im Dienste
Gottes steht und an ihn vermittelt. , Viterlichkeit beziehungsweise ,Miitterlich-
keit* nennt Pater Kentenich diese Autoritit, weil es sich um echte Lebensiiber-
tragung handelt im geistigen Sinne und um Férderung eigenstindigen, originel-
len Lebens. Hier sind Leitungs- und Erziehungsautoritit verbunden. Esist Auf-
gabe der Leitung, die Mitglieder, die thnen Gehorsam leisten, zur vollen Entfal-
tung des Liebesbiindnisses zu erziehen.

Wihrend Autoritit vielfach als Machtmifibrauch verstanden und auch ge-
schichtlich so erlebt wurde und wird, die entweder Stumpfheit sowie Desinter-
essiertheit der Menschen oder Revolutionen zur Folge hat, ist Autoritit, wie sie
Pater Kentenich in den Schénstitter Sikularinstituten lehrte, praktizierte und
festigte, personentfaltend und gemeinschaftsbildend. Dasist dereigentliche Un-
terschied zwischen christlicher und innerweltlich verstandener Autoritit. In
Gott verankerte auctoritas ist Garant fiir Freiheit und bewirkt Mitmenschlich-
keit, sie ist Wurzel der potestas.

Unter potestas versteht Pater Kentenich eine Regierungsweise, die sowohl der
Ausiibung der Autoritit im Sinne einer zielklaren, festen Fiihrung als auch dem
groftmoglichen Schutz der Freiheit aller Mitglieder Rechnung trigt. Sie beruht
auf dem Regierungsprinzip: ,,autoritir im Prinzip, demokratisch in der Anwen-
dung®.

Synthese der Regierungsweisen

Das macht deutlich, daft das Modell, das Pater Kentenich durch die zeitgemifle
Verwirklichung des christlichen Gehorsamsideals entwickelte, eine schdpferi-
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sche Synthese aktueller Regierungssysteme darstellt, das traditionelle Elemente
sinngemif integriert. Es handelt sich um einen Mischtyp, bei dem die Vorziige
des monarchischen (Generaloberer, Generaloberin), aristokratischen (Genera-
lat) und reprisentativ-demokratischen (Generalkapitel) Elementes verbunden
sind, der dariiber hinaus die ,,gegensitzlichen Strémungen des tiberspitzten Li-
beralismus und Demokratismus oder der Diktatur zu einer ,shoheren Einheit*
verkniipft und dadurch soweit wie moglich sowohl den MifSbranch der Macht
als auch den Mifibrauch der Freiheit ausschaltet.

Folgende Einrichtungen der Institute beispielsweise schrinken eine zu grofle
Entfaltung der Macht schon institutionell ein: die demokratische Wahl der Zen-
tralleitung; die Befristung der Regierungszeit auf allen Ebenen; die regionale
Dezentralisation; die Bindung der Gesetzgebung, der Wahl der Zentralleitung
und ihrer Kontrolle (Entgegennahme der Rechenschaftsberichte) an ein Gre-
‘mium, das sich zu etwa zwei Drittel aus gewihlten Mitgliedern zusammensetzt
(Generalkapitel); das Beschwerderecht jedes einzelnen Mitgliedes zu jeder Zeit
direkt bis zur hichsten Leitung des jeweiligen Institutes.

Die Zentralleitung besitzt wihrend der Regierungsperiode von zwélf Jahren
héchste Entscheidungsvollmacht und ist nicht abberufbar. Sie ist selbstverstind-
lich an die Satzungen und an die vom Generalkapitel und Generalkongref} erlas-
senen Richtlinien gebunden.

In diesem Zusammenhang ist auf die groffe Bedeutung der freien Gemeinschaf-
ten hinzuweisen, deren Aufbau parallel zu den bisher beschriebenen offiziellen
Gemeinschaften verliuft, die aber anders strukturiert sind. Die Form der freien
Gemeinschaften ist eine Realisierung der direkten — plebiszitiren — Demokratie.
Die in unmittelbarer, freier, gleicher, geheimer und allgemeiner Wah! bestellten
Leiter (-innen) haben keine Befehlsgwalt. In den freien Gemeinschaften — und
Jedes Mitglied gehort sowohl einer freien als auch einer offiziellen Gemeinschaft
an — kann sich freie Initiative spontan entfalten, die die offizielle Gemeinschaft
vor Erstarrung bewahrt. Denn die von den freien Gemeinschaften ausgehenden
Impulse sind im Spannungsverhiltnis zu den offiziellen Gemeinschaften eine
unversiegbare Quelle der Innovation. Damit sind Anliegen sowohl des moder-
nen Verfassungsstaates in der Form der freiheitlich-rechtsstaatlichen Demo-
kratie als auch des modernen Einparteienstaates aufgegriffen. Dennoch geht die-
ses Modell iiber beide Formen politischer Ordnung hinaus, weil die Regie-
rungsweise gemifl dem neuen Verstindnis von Autoritit personal gestaltet ist
und die naturrechtlichen Bindungen iiberh6ht und erginzt werden von einer
Kultur der Liebe.
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Das Jungfranlichkeitsideal und die Sinnfrage

Pater Kentenich wurde nicht miide, durch sein Leben und seine Lehre immer
wieder zu verkiinden: Gott ist die Liebe! Gott tut alles aus Liebe, fiir Liebe und
durch Liebe. Die Liebe ist das Weltgrundgesetz und muf das ganze Leben des
einzelnen Menschen, der Gemeinschaften, ja auch der Menschheitsfamilie be-
stimmen.

Liebe ist ein Hinausgerichtetsein iiber sich selbst auf Personen, sowohlauf Men-
schen als auch auf Gott. In der Liebe schenkt der Mensch nicht mehr erwas au-
Rerhalb seiner selbst, sondern sich selbst. Da Liebe aber eine gegenseitige Bezie-
hung ist zwischen Personen, muf} die Hingabe auch angenommen werden. Im
Dasein fiir das Du und im Angenommensein durch das Du liege die tiefste Sin-
nerfiillung menschlicher Existenz.

Ein solches Verstindnis von Menschsein macht die Tiefendimension der Le-
bensform nach dem Evangelischen Rat der Jungfriulichkeit deutlich. Denn der
positive Sinn der Jungfriulichkeit ist ausschliefiliche, ungeteilte Hingabe an
Gott und sein Reich. Der Begriff ,Ehelosigkeit’ scheint ungiinstig, weil er die
Lebensform der Jungfriulichkeit negativ ausdriickt. Auf einer Negation lafe
sich kein sinnvolles Leben aufbauen. Die Lebensform der Jungfriulichkeit ist
keine Verneinung der Ehe, sondern als radikale Antwort auf den Anruf Gottes
eine eigenstindige Lebensform. Die totale Selbsthingabe des jungfriulichen
Menschen an Gott vollzieht sich als Vollentfaltung personaler Liebe unmitrelbar
in die Dimension des Geistigen und Gottlichen hinein. Jungfriulichkeit ist da-
her unverkiirzte Sinnerfiillung menschlicher Existenz.

Liebe als gemeinschaftsgestaltende Kraft

Die ausschliefliche Hingabe an Gott bedeutet keineswegs eine v6llig ungreif-
bare Verinnerlichung oder gar Verfliichtigung der Liebe. Das Liebesbiindnis ist
nichts Abstraktes, sondern konkrete Gestaltungskraft der Gemeinschaft. Dieim
Liebesbiindnis mit der Gottesmutter und dem Dreifaltigen Gott geeinten Mit-
glieder eines Institutes finden auch zum Liebesbiindnis untereinander. Der fiir
den jungfriulichen Menschen charakteristische Verzicht auf eheliche Liebe be-
deutet nicht Verzicht auf menschliche Liebe schlechthin. Abgesehen von eheli-
cher Liebe bietet die familienhafte Gemeinschaft eines Institutes die Moglich-
keit, daf sich alle Arten von Liebe entfalten kénnen.

Die Pflege mitmenschlicher Liebe ist in unserer Zeit der Kontaktnot besonders
wichtig, da viele Menschen erst lieben lernen miissen. Ohne die Erfahrung mit-
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menschlicher Liebe ist der Glaube an den Gott der Liebe sehr erschwert, wenn
nicht unméglich. Pater Kentenich vertrite die Auffassung — und das ist eine sei-
ner originellen Entdeckungen —, dal dem Glauben an Gott nicht nur Vorkennt-
nisse (pracambula fidei rationabilia), sondern auch Vorerlebnisse (praeambula
fidei irrationabilia) vorausgehen. Mitmenschliche Liebe vermag religiose Erleb-
nisfahigkeit zu vermitteln.

Diese in Gott verankerte Liebe eint in den internationalen Sikularinstituten
Mitglieder der unterschiedlichen Rassen und Nationen, Biirger von Entwick-
lungs- und Industrielindern, junge, mittlere und alte Generationen sowie An-
gehorige der verschiedensten Berufs- und sozialen Gruppen. Hier wird das Cha-
rakteristische des Instituts als Modell einer christlichen Gesellschaftsordnung
sichtbar.

" Alles Streben, das Miteinanderleben so gut wie moglich zu ordnen, st6ft immer
wieder an die Grenzen menschlicher Unzulinglichkeit. Sie kinnen nur {iber-
schritten werden von der zuvorkommenden, ertragenden und verzeihenden
Nichstenliebe. Eine christliche Gesellschaftsordnung ist nicht denkbar ohne die
durchseelende Kraft der Liebe.

Bleibende Aufgabe fiir die Gesellschaft

Wie sehr bedarf gerade unsere Zeit, die zerriittet ist von Unruhen und Revolu-
tionen, Kriegen und zunehmendem Terror, Arbeitslosigkeit und Wirtschafts-
krisen einer Kultur der Liebe. Hier wird eine bleibende und direkte Aufgabe fiir
die Gesellschaft sichtbar. Die Nichstenliebe, die nicht in Anspruch genommen
ist durch eine eigene Familie wie beim ehelichen Menschen, ist frei fiir Erzieher-,
soziale und karitative Berufe aller Art. Sie befahigt in hohem Mafe zu sozialem
Engagement. Denn in jeder Gesellschaft gibt es Gruppen, die auf eine derart
freigesetzte schépferische Mitmenschlichkeit angewiesen sind.

Schliefilich kann die vom Evangelischen Rat der Jungfriulichkeit geprigte Le-
bensform auch eine Antwort sein aus christlicher Sicht auf das berechtigte
Emanzipationsverlangen der modernen Frau. Diese mifversteht nach Pater
Kentenich oft ihren Kulturauftrag und sieht Befreiung darin, daR sie sich anpafit
an unsere weitgehend vom Mann gepriigte Kultur. Die an Maria orientierte Frau
versteht sich weder als Sklavin, noch als Konkurrentin des Mannes, sondern als
eine gleichwertige, aber andersartige Partnerin, die ihre eigenen, andersgearte-
ten Werte in die Kultur einbringt, nicht zuletzt, um sie auf eine Kultur der Liche
hin zu verindern,
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Eschatologische Dimension der Jungfriulichkeit

Die Frau ist in anderer Weise geschichtsschpferisch als der Mann, wicesan dem
erfiilltesten menschlichen Leben offenbar wird, an Maria, der jungfriulichen
Gottesmutter. Das Fiat (Ja, mir geschehe) dieser bedeutendsten Frau der Welt-
geschichte ist Ausdruck ihrer geistigen Grundhaltung, die die seinsgemifle
Grundhaltung des Geschépfes dem Schopfer gegeniiber ist. An dieser Stelle
kommit die eschatologische Dimension der Jungfriulichkeit in den Blick. Maria
ist die personifizierte totale Selbsthingabe an Gott aus dem Bewuftsein, nicht
nur alles, sondern sich selbst ihm zu verdanken. Dieses Ideal gilt fiir jeden reli-
givsen Menschen, auch fiir den Mann, ganz besonders fiir den zdlibatdren. Die
Gegenwirtigsetzung des Reiches Gottes durch das Leben aus dem Rat der Jung-
fraulichkeit ist eine Antizipation der absoluten Zukunft. Die Selbsthingabe an
Gott in dieser Totalitit ist zeichenhaft auch fiir den ehelichen Menschen. Sie
macht zwar ,noch nicht endgiiltig, aber ,schon’ anfanghaft sichtbar, dafl Gott
alles in allem sein wird.

Christozentrisch oder marianisch?

Uberlegungen zum Selbstverstindnis Schonstatts
Von Benito Schneider

Die Schénstattbewegung ist in einer Weise marianisch, daft es schon viele Gei-
ster gegeben hat, sie sie eben darum ablehnen oder wenigstens mit einem hochst
kritischen Auge betrachten zu miissen meinten. Es mangele ihr, so wurde und
wird argumentiert, entschieden die Ausrichtung auf Christus, die Christozen-
trik.

Trifft dies in Wirklichkeit zu? Wird Christus in Schonstatt vernachlissigt und
seiner Mutter iiber Gebiihr der Vorzug gegeben? Dariiber soll im folgenden ein
wenig nachgedacht werden.

1

DaR Christus das Zentrum, das Fundament, der Eckstein des christlichen Glau-
bens ist, bedarf keiner weiteren Erklirung. Wohl aber mufl ernst dariiber nach-
gedacht werden, wer dieser Christus ist, was er alles einschlieft, wie er Mensch
wurde, was er gelehrt hat, und wer seinen Geist am reinsten ausgepragt hat. Da-
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bei stoflen wir auf Maria. Christozentrik wiirde dann bedeuten, daff Maria gar
nicht ohne Christus gedacht werden kann, daff Christus aber auch ohne Maria
nicht der Jesus von Nazareth wire, der uns am Kreuz erlést hat. ,,Christozen-
trisch oder marianisch® wire dann eine falsche, ja widersinnige Alternative.
Aber ,,christozentrisch und marianisch® wiirde ebenfalls den springenden
Punke verfehlen, Gibt es fiir intensive Marienverehrung einen theologisch ein-
wandfreien Ordo essendi? Es gibt ihn von der Bibel her, und es gibt ihn vom
Dogmader Kirche her. Die Verkiindigungsszene z. B. bei Lukas ist von den frii-
hesten Vitern schon so gedeutet worden, dal Mariens Zustimmung zu den Pli-
nen Gottes die Menschwerdung Christi indirekt bewirkt hat, Direkt ist es der
HI. Geist, der sie bewirkt, aber Maria gab ihre Zustimmung, die Gott von ihr er-
beten hatte. Gott wollte also ihre Mitwirkung. Und was aus ihr geboren werden
sollte, ,,wird Sohn Gottes genannt werden® (Lk 1,35). Schon wihrend des gan-
zen4. Jahrhunderts hatsich in der Kirche die Ausdrucksweise eingebiirgert, daf
" Maria ,,Gottesgebirerin® war. Sie hat also einen aktiven und wesentlichen An-
teil an der Menschwerdung Christi, die ihrerseits Wesensbestandteil der Erlg-
sungist. Das Dogma der Kirche iiber die Gottesmutterschaft Mariens formuliert
nur den biblischen Tatbestand. Dazu gesellt sich das Dogma von der Unbefleck-
ten Empfingnis. Es soll hier nicht erklirc werden, aber es darf darauf aufmerk-
sam gemacht werden, daf} es den Gedanken der frithesten Viter der Kirche auf-
greift, der Maria als die neue Eva verstand, die an der Seite des neven Adam unser
Heil mitbewirkt hat. In ihr sah man die Mitarbeiterin Christi, in einzigartiger
Zweieinheit mit ihm verbunden zur Vollbringung unseres Heiles. Bei der Dar-
stellung Jesu im Tempel in Jerusalem hat der greise Simeon nicht nur iiber das
Kind prophezeit, sondern auch iiber sic und im engsten Zusammenhang mit
thm. So wollte Gott auch, dafl Maria am Kreuz mitopferte, als der Herr unsere
Erldsung titigte. Eine moralische Wirk-, Lebens- und Liebeseinheit zwischen
Christus und Maria ist die Seinsordnung fiir intensive Marienverehrung in der
Kirche und in unserer Bewegung.

2

Mit dem Gesagten miissen wir unsere Uberschrift jetzt ganz anders formulieren.
Intensive und richtig verstandene Marienverchrung ist zugleich umfassende
Christusliebe und Dreifaltigkeitsfrémmigkeit. Lingst vor dem Konzil von
Ephesus (431) waren die grofen Konturen der katholischen Marienverehrung
Gemeingut der Kirche, Das Verhiltnis zu Christus war die Grundlage. Der
zweite Aspekt ragte hinein in das Verstindnis der Kirche. Und als dritten Ge-
sichtspunkt verehrte man Maria als hohen Ausdruck aller christlichen Tugen-
den, also sittlicher Vollkommenheit.
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Unter den bedeutenden Minnern der lateinischen Kirche, die vor dem Konzil
von Ephesus Wesentliches iiber Maria gesagt haben, ragen Ambrosius von Mai-
land, Hieronymus und der hl. Augustinus heraus. Ambrosius geht den beiden
anderen zeitlich voraus. Er mag uns darum bei unserem Thema ein wenig fith-
ren. Er ist iiberhaupt eine der faszinierendsten Personlichkeiten der frithen Kir-
che. Ohne ihn wire auch Augustinus nicht mdglich, dessen Lehrer er wurde,
Von Ambrosius’ Schrifrauslegung hat Augustinus gelernt, als er noch Heide und
Rhetor im Staatsdienst in Mailand war. Augustinus war in Bezug auf die christli-
che Religion lange Jahre ein blasierter Intellektueller, der die ,,Altweiberge-
schichten® der Bibel ablehnte. Als er aber in Mailand &fter die Predigten von
Ambrosius horte, da wandelte sich langsam seine oberflichliche Meinung iiber
- die Bibel. Ambrosius konnte fliefend Griechisch. Als er, noch nicht getauft,
von seinem hohen Staatsposten als Prifekt der Provinzen Ligurien und Ritien
zum Bischof gewihlt wurde, hatte er einen grofien Nachholbedarf an Glau-
benswissen. Er vertiefte sich vor allem in die theologischen Schriften des hl. Ba-
silius, Bischof in Cdsaria, und in die des Origenes. Von diesen Griechen lernte er
die typologische und allegorische Auslegung der HI. Schrift. Weil er aber ein
hochgebildeter Romer westlicher Denkart war, wurde seine Marienlehre ein
wundersam ausgewogener Bestandteil seines gesamten theologischen Denkens.
Die Mariologie des hl. Ambrosius verrit tiefen Glaubenssinn und zugleich
wohlabgewogene Ganzheitsbezogenheit. Der Ganzheitsbezug liegt gerade dar-
in, daR Ambrosius Maria in engster Verbindung mit Christus sieht, ebenso als
Ausweitung zur Kirche und schliefilich in Verbindung zu allen christlichen Tu-
genden. Der grofle Kenner der Viter, Hugo Rahner, nannte Ambrosius den
,,marianischen Kirchenlehrer*: ,, Aus seinen Werken schépfen nicht nur Augu-
stinus und die zeitgendssischen Pipste Damasus und Siricius, sondern auch das
Mittelalter’, Mit dem Blick auf die Tugendfiille in Maria sagt F. Rahner iiber
das Denlken des hl. Ambrosius: ,,Hier ist Ambrosius der eigentliche Bildner des
mittelalterlichen Marienideales geworden — gleichsam der zweite Lukas, der in
wundervoll sinnigem Nachdenken die inspirierte Schénheit der marianischen
Kapitel des Lukasevangeliums zu neuem Leben erweckt hat™.

Von Maria spricht Ambrosius um Christi willen und darum immer im engsten
Zusammenhang zu ihm. Durch die arianischen Glaubenskimpfe seiner Zeit be-
tonte Ambrosius die Gottheit Jesu. Das fithrte dazu, daff auch Maria als Mutter
Gottes hervorgehoben wurde. Darum sagt Rahner: ,, Tragender Grund der am-
brosianischen Mariologie ist sein Glaube an die wahre Wiirde Marias als Mutter
Gottes. So liegt es in der grofien dogmatischen Linie seiner Zeit™.

Wenn Ambrosius den Titel ,, Gottesgebirerin® fast nie gebraucht, so lag das dar-
an, dafl er Riicksicht nehmen wollte und mufite auf den in allen Stidten Italiens

damals sehr verbreiteten Kybele-Kult, also der Verehrung der heidnischen Mut-
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tergottheit der ,,Magna Mater. Ambrosius nahm damit Riicksicht auf die Ge-
fahr beim Volke, Maria mit einer heidnischen Géttin zu verwechseln.

Durch die starke Hervorhebung der Gottesmutter tritt aber die schlichte Magd
in Maria in den Hintergrund, wihrend die grofie Herrin neben dem Herrn ins
Bewufitsein der Christen riickt. Es war dhnlich wie bei Christus selbst: durch die
Betonung seiner Gottheit in den Konzilen von Nicia und Chalzedon wurde
zwar der Jesus von Nazareth nicht unterschlagen, aber er wuchs ins Riesenhafte
der Géttlichkeit. So wurde nun auch Maria zur groflen Herrin, obwohl sie nicht
aufhérte, die schlichte Magd von Nazareth zu sein. Zu einem bekannten Hym-
nus von Ambrosius sagt Rahner: ,, Und in einem anderen Hymnus, auf den spi-
ter Augustinus und andere Viter, ja das ganze Mittelalter, gerne anspielten,
nennt Ambrosius den Sohn der Jungfrau Maria den ,Riesen aus zwei Substan-
zen, der aus dem Brautgemach der Keuschheit wie aus einer kéniglichen Halle
" heraustritt, um fréhlich seine Bahn zu laufen®. Hier sehen wir deutlicher als in
machen dogmatischen Traktaten, aus welchen Griinden Maria, die schlichte
Frau, weil sie Mutter Gottes ist, gleichsam mit ihrem Sohn ins Riesenhafte sich
emporreckt: Wie der demiitige Jesus von Nazareth und der Allherrscher von
Nicda und Chalzedon, so sind auch die Magd von Nazareth und die hymnisch
gepriesene Gottesmutter sich auf wundervolle Weise gleich*.

Man beachte also den Gedanken der Zweieinheit Jesus und Maria auf beiden
Ebenen. Und hier handelt es sich nicht um eine statische Unbeweglichkeit, son-
dern um ein dynamisches Miteinander. Maria nimmt aktiv teil am Heil und
Heilswirken Christi, an der Uberwindung des Bésen, des Teufels also. In seiner
Epistel 49,2 sagt Ambrosius: ,,Einsam war Maria, als auf sie der HI. Geist her-
abkam und die Kraft des Allerhchsten sie iiberschattete. Einsam war sie, als sie
das Heil bewirkte*. Und bei der Leichenrede auf den toten Kaiser Theodosius
liflt er die Kaiserin Helena bei der Auffindung des Kreuzes Christi diese Worte
ausrufen: ,,Dich, Teufel, hat Maria besiegt, die den Triumphator geboren hat®.

Es war fiir Ambrosius selbstverstandlich, daf Maria immer Jungfrau geblieben
ist. Aber Ambrosius gesteht Maria keinen eigentlichen Anteil zu an der Erlésung
der Welt durch den Kreuzestod Christi. Dennoch riumt er ein, daf§ der Heiland
ihre Liebe am Kreuz entgegennahm. Es ist ambrosianische Abgewogenheit in
der theologischen Aussage P. Kentenichs, wenn er im Engel des Herrn von
»,Himmelwirts* so formuliert: ,,Fiir uns bringst Du am Kreuzaltar / mit ihm
Dich selbst zum Opfer dar®. Sie gibt in der Einheit der Liebe mit ihm ihr eigenes
Leid in das Opfer des Sohnes. Und diese Opferliebe nimmt der Herr auch an.
Wirk-, Lebens- und Liebeseinheit mit Christus also.
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Diese Einheit mit Christus setzt sich fort hinein in die Kirche. Christus wirkt
immer als Sohn Mariens; denn ohne sie wire er ja gar nicht Gottmensch. Ihre
physische und geistige Mutterschaft ist Gefdhrten- und Gebhilfenschaft. Es gibt
also nicht nur die Mutter, die Maria heifit, sondern auch die Mutter, die sich
,,Kirche® nennt. Hugo Rahner hat auch diesen Gedanken im Denken des Am-
brosius herausgearbeitet und einwandfrei festgestellt. Es gibt nicht nur das
Weihnachten von einst, da Maria gebar, sie gebiert immer den Heiland. Die Kir-
che bildet sich dort, wo Gliubige die Empfingnis, die Geburt und das Heran-
wachsen Christi erméglichen. Die Geburt Christi vollzieht sich in den Gliubi-
gen aus dem Herzen der Kirche. Die ,»gebirende Kraft des Herzens* hat Am-
brosius im Anschluf an Isaias 26,18 und Gal 4,19 entwickelt. Ambrosius denkt
als Seelsorger und Erzieher, weniger als theoretischer Theologe. Seine Ge-
meinde soll Mutter Christi werden: ,, Tue den Willen des Vaters, damit du Chri-
sti Mutter seiest. Viele nimlich gibt es, die Christus empfangen haben (in der
Taufe), ihn aber dann doch nicht zur Welt brachten®. So lesen wir in seinem
Kommentar zum Lukasevangelium. Rahner fiigt hier an: ,,Diese Worte des
Ambrosius sind aber nicht nur typisch wegen ihrer Traditionsgebundenheit, sie
weisen deutlich auch in die Richtung, die von nun an in der lateinischen Theolo-
gie und Frommigkeit der Gedanke von der Gottesgeburt einschlagen wird.
Nicht in hohen mystischen Spekulationen wie die Griechen, auch nicht so sehr
im Zusammenhang mit der ewigen Geburt des Logos aus dem Herzen des Va-
ters, sondern immer mehr und immer deutlicher mit dem sittlich-moralischen
Einschlag der guten Werke, mitdem ,marianischen’ Einschlag, der sich schon in
den eben angefiihrten Worten aus Ambrosius duffert, wird von nun an die Theo-
logie von der Gottesgeburt weitergehen. Maria als Typus der Jungfrau-Mutter,
der Kirche, Maria als Vorbild der jungfriulichen Seelen, das Weihnachtsge-
heimnis als der Anfang des geistlichen Lebens: das sind von nun an die Hauptge-
danken. Diese Uberlegungen hatten schon in Origenes und Hippolyt gewisse
Vorginger, aber Ambrosius war es beschieden, sie bis zur letzten Konsequenz
durchzuziehen. Maria war Mutter und Gehilfin des historischen Christus, doch
auch des Christus, der gnadenhaftin den Seelen der Getauften lebt, aber erst zur
vollen lebensmiRigen Geburt kommen soll. So ist Maria ,,Mutter und Erziehe-
rin® auf Christus hin. Und Augustinus nimmt spiter wieder ambrosianische
Gedanken auf, wenn er jeden einzelnen Christen Mutter Christi nennt: ., Wir
haben den Mut, zu sagen, dafl wir Miitter Christi sind, Das Wort hat P. Kente-
nich oft zitiert. Es war ihm Grundlage seines weitreichenden Marianismus. Als
Papst Paul V1. am Ende der dritten Sitzungsperiode des Zweiten Vatikanischen
Konzils Maria als ,,Mutter der Kirche® ausrief, war das ganz diesem Denken
entsprechend.
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Hier ergeben sich noch einige abschlieende Bemerkungen. Wir haben unver-
merkt die Grundlagen und theologischen Voraussetzungen fiir Marienweihen,
wie wir sie in Schinstatt kennen, gesichtet. Sie zielen ins Zentrum des Christus-
geheimnisses, weil die, die sich weihen, sich unter die Erziehungsmacht Mariens
begeben. Sie bekennen sich aber auch zu der Macht und Gnadenfiille in Maria.
Und schliefflich wollen die sich Weihenden marianische Art, marianisches Den-
ken, marianische Tugendfiille in ihrem Leben so ausprigen, dall sie selbst
s:kleine Maria® werden und so auch ,,Miitter Jesu®. Das ist aber der Weg, um
Kirche auszuprigen, Kirche zu verwirklichen und die Kirche der Zukunft in
reinster Gestalt darzustellen. Augustinus hat viele der hier gedullerten Gedan-
ken {iber Maria spiter auf seine Art wiedergegeben, zehrte dabei aber von Am-
brosius. So formuliert er einmal: ,, Was ihr am Fleische Mariens bewundert, das

- tutin eurem Innern. Wer mit dem Herzen sich zur Gerechtigkeit bekennt und an
sie glaubt, der empfingt Christus. Wer sich mit seinem Munde zum Heil be-
kennt, der gebiert Christus. So mége denn in eurem Geiste die Fruchtbarkeit
wachsen und die Jungfriulichkeit bleiben‘. Marias Art und Wesen ist hier zur
Form des christuserfiillten Menschen geworden. P. Kentenich gab alldem noch
die besondere apostolische und pastorale Note, wenn er seine Schiiler beten lief:
»»Dafl die Welt durch dich erneut, deinem Sohne Weihrauch streut®.

Unserem Marianismus gehen also weitreichende allgemeinkirchliche und -theo-
logische Gedankenginge voraus. Wer von aufien an Schénstatt herantritt, dem
mufl man nicht selten erst den Weg ebnen und aus diesen weiteren Zusammen-
hingen den Zugang freimachen fiir ein sachgemifles Verstindnis unserer inten-
siven Marienverehrung. Und wenn durch unserer Marienweihe ein Liebes-
biindnis mit Maria begriindet wird, so ist es ebenfalls marianische Art, wenn es
erst in dem Mafle fruchtbar werden kann, wenn wir selber durch unseren Beitrag
sittlich-moralischen Tugendstrebens ,»Beitrige sammeln fiir das Gnadenkapi-
tal*. Wie Maria etwas beigetragen hat in der Menschwerdung Christi und beim
Kreuz, was angenommen wurde, so tragen auch wir etwas bei, damit das Biind-
nis der Liebe Marienart ausprige. Dann werden wir alle authentische Kirche,
eben ,,Miitter Christi. So aber wird dem Leben nach die Mutter Kirche.

Natiirlich ist mit dem Gesagten nicht alles geklirt, was wir in unserem Zusam-
menhang sagen kénnten. Wohl aber ist tiberzeugend vorgetragen, daf unser lo-
kalgebundenes historisches Liebesbiindnis mit Maria in Schénstatt aus der
Herzmitte kirchlichen theologischen Denkens verstanden werden will. Und da
wir hier zugleich den eigentlichen originellen Lebensnerv der gesamten
Geisteswelt P. Kentenichs beriihren, ist auch mitgesagt, dafl man seinem origi-
nellen Geiste dann am nichsten ist, wenn man dieses Biindnis der Liebe zum
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Mittelpunlkt aller pidagogischen Bemithungen macht. Die marianische Grund-
note bringt uns dem Geiste des Griinders immer am nichsten. Wir haben aus
dem Engel des Herrn von ., Himmelwirts* das Wort zitiert, das sich auf den An-
reil Mariens bezieht beim Kreuzesopfer Christi. Nicht nur dieses Wort ist an
ambrosianischemn Denken inspiriert, sondern alles, was vorausgeht, nicht min-
der. Aus dem historischen Christus- und Marienleben werden die Linien gezo-
gen, die auch das marianische Verhiltnis im Verstindnis des mystisch-gnaden-
haften Christus der Kirche begriinden. Maria ist nicht nur Mutter und Gehilfin
des historischen Christus, sondern ebenso des Christus, wie erin der Kircheund
in den gliubigen Seelen fortlebt. Darum haben wir immier allezeit ,,Mutter Chri-
st zu sein, damit ,,Mutter Kirche* werden kann. Das ist urchristliches Ver-
stindnis der Kirche.
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BLICK IN DIE ZEIT

DreiBig Jahre ,,Provida Mater*

Der 30. Jahrestag der Promulgation von ,,Provida Mater Ecclesia®, des kirchli-
chen Grundgesetzes fiir die Sikularinstitute, am 2, Februar, gab Gelegenheit zu
zahlreichen Verdffentlichungen, die sowohl dieses Ereignis wie auch das spe-
zielle Charisma der Sikularinstitute zu wiirdigen suchten. Wic jeder Einge-
weihte weif}, wird besonders das zweite Thema seit einigen Jahren eindringlich
erortert, nicht zuletzt veranlafit durch die Arbeit an der Neufassung des kirchli-
chen Gesetzbuches. Man kann dabei nicht iibersehen, daf} es Stimmen gibt, die
das kiinftige Recht fiir die Sikularinstitute so fassen méchten, dat manche Insti-
tute unter Umstinden nicht mehr davon erfafit wiirden. — Wir bringen nachste-
hend in deutscher Ubersetzung zwei Beitrige, die im ,,Osservatore Romano®
vom 18. Mirz erschienen. Der erste hat den Prifekten der Kongregation fiir Or-
densleute und Sikularinstitute, Kardinal Edoardo Pironio, der zweite den Do-
zenten an der rémischen Karmeliter-Universitit, Valentino Macca, zum Verfas-
ser. Beide Texte wurden fiir die Wiedergabe leicht gekiirzt.

In der Kirche fiir die Welt

Aus Anlaf} des 30. Jahrestages von Provida Mater méochte ich eine sehr einfache
und bescheidene Uberlegung zu den Sikularinstituten anbieten.

Zunichst will ich erwihnen, daf es die Kirche als ganze ist, die die Mitglieder der
Institute in die Welt schickt, damir sie diese von innen heraus ,,wie ein Sauer-
teig" umgestalten (LG 31).

Existenz und Sendung gottgeweihter Laien haben ihren Sinn nur im Rahmen ei-
ner Kirche, die sich als tiglich erneuerte Gegenwart des auferstandenen Chri-
stus, als Zeichen und Werkzeug der Einheit (L.G 1) und als umfassendes Sakra-
ment des Heiles versteht (LG 48). Die Kirche ist in endgiiltiger Weise ,,Christus
unter euch, die Hoffnung auf die Herrlichkeit* (Kol 1,27). Die Bedeutung der
Sendung der Sikularinstitute liege darin, Zeichen und Mitteilung Christi fiir das
ganzheitliche Heil aller Menschen zu sein.

Die Kirche ist von ihrem Wesen her missionarisch, sie ist Trigerin der Frohen
Botschaft, eingestiftet in die Welt als Licht, Salz und Sauerteig Gottes fiir das
Heil aller Menschen. Die Kirche, so sagt das Konzil, geht ithren Weg ,,mit der
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ganzen Menschheit gemeinsam und erfihre das gleiche irdische Geschick, und ist
gewissermafien der Sauerteig und die Seele der in Christus zu erneuernden und
in die Familie Gottes umzugestaltenden menschlichen Gesellschaft® (GS 40).

Die Aufgabe der Kirche besteht darin, Kirche des Zeugnisses und der Prophetie,
der Inkarnation und der Prisenz, der Sendung und des Dienstes zu sein. In die-
ser grundlegenden Beziehung zwischen Kirche und Welt, in diesem missionari-
schen Eingestiftetsein der Kirche in die Geschichte der Menschheit ist genau der
Ort fiir die spezifische Berufung der Sakularinstitute zu sehen. Deshalb gilt: Die
ganze Kirche ist missionarisch, aber nicht in der gleichen Weise; die ganze Kir-
che ist prophetisch, aber nicht auf der selben Ebene; die ganze Kirche inkarniert
sichin die Welt hinein, aber nichtin der gleichen Art. Die Art, die von den Siku-
larinstituten verwirklicht wird, ist unersetzlich, originell und einmalig, voraus-
gesetzt man lebt sie mit Grofimut und Freude als besondere Gabe des HI. Gei-
stes.

Es handelt sich dabei um gottgeweihte Sikularitit. Sie bedeutet, dafl man voll
und ganz Gott geweiht ist, radikal verschenkt, um ,,Christus nachzufolgen® auf
dem Weg der evangelischen Rite, aber ebenso voll und ganz Laie, um in Chri-
stus den weltlichen Beruf, die weltliche Aufgabe, ,,die weltlichen Pflichten in
den gewdhnlichen Verhiltnissen (AA 4) darzuleben.

Die Weihe an Gott nimmt nicht aus der Welt fort, sie gliedert auf eine neue
Weise in sie ein. Die Mitglieder der Sakularinstitute haben sich innerlich ganz ih-
rer Taufweihe verschrieben, aber sie bleiben weiter in der Welt, in allen Beschif-
tigungen und Berufen wie auch in den gew&hnlichen Verhiltnissen des familii-
ren und gesellschaftlichen Lebens. Aufgrund der Eigenart ihrer Berufung ob-
liegt es ihnen in vollkommener Weise, das Reich Gottes zu suchen, indem sie die
zeitlichen Dinge gemifl dem Willen Gottes verwalten und regeln (LG 31).

Es geht um eine neue Art von Weltprisenz der Kirche. Niemand in der Kirche —
nicht einmal das Mitglied eines kontemplativen Ordens, das sich in die Klausur
zuriickzieht — hért auf, in der Welt gegenwiirtig zu sein und steht auflerhalb der
Geschichte. Niemand, der in der Taufe die ,,Salbung von dem Heiligen® (1 Joh
2,20) empfangen hat, hért auf, radikal an das Evangelium verschenkt und damit
Zeuge der Auferstehung Jesu in der Welt zu sein. Aber die spezifische Weihe an
Gott durch die evangelischen Rite verpflichtet die Mitglieder der Sikularinstitu-
te, auf eine tiefere und radikalere Weise Zeugen des Himmelreiches und Teilha-
ber am Paschah-Geheimnis Jesu — an seinem Tod und seiner Auferstehung - zu
sein, ohne daf sie deshalb aus den gewdhnlichen Verantwortlichkeiten ihrer fa-
milidren, gesellschaftlichen und politischen Titigkeit, die das spezielle Umfeld
threr Berufung und Sendung ist, herausgeldst zu werden.
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Das sind die beiden Aspekte ihrer hichst reichen, wunderbaren und providen-
tiellen Berufung in der Kirche: die Sikularitit und die Weihe. Sie miissen mit
dem gleichen Nachdruck und in der gleichen Fiille gelebt werden, unzertrenn-
lich verbunden wie zwei Wesenselemente einer einzigen Wirklichkeit, die da
heifit: Gottgeweihte Sikularitit. Die einzige Weise, ihre Weihe zu leben, besteht
fiir die Mitglieder der Sikularinstitute darin, sich mitten in der Welt und von der
Welt ausgehend, der Radikalitit des Evangeliums zu verschenken, unlgslich treu
den eigenen zeitlichen Aufgaben und den inneren Anforderungen des HI. Gei-
stes als Zeugen des Himmelreiches von besonderer Art (vgl. GS 43). Und der
einzige Weg, ihre weltliche Berufung heute voll und ganz zu verwirklichen, be-
steht darin, tiglich mit erneuter Freude ihre Treue zu Gott in der Fruchtbarkeit
des Kreuzes und in der grofmiitigen Ubung der evangelischen Rite zu leben.

Die Welt mufl umgestaltet, sie muf von innen her geheiligt werden, und zwar
dadurch, daff man mit allen Kriften die Seligpreisungen des Evangeliums lebt
und so den ,,neuen Himmel und die neue Erde® vorbereitet, ,,in denen die Ge-
rechigkeit wohnt** (2 P 3,13).

Gotrgeweihte Sikularitit stellt in bevorzugter Weise einen Ausdruck und eine
Verwirklichung der harmonischen Einheit zwischen der Auferbauung des Rei-
ches Gottes und dem Bau der irdischen Stadt, der ausdriicklichen Verkiindigung
Jesu durch die Verkiindigung der Frohen Botschaft und des notwendigen christ-
lichen Beitrags zu einem ganzheitlichen menschlichen Fortschritr dar.

Die Mitglieder der Sikularinstitute mogen es sich angelegen sein lassen, der
Freude dieses Gottgeweihtseins in der Welt durch ihr Leben Ausdruck zu ge-
ben. Sie ist heute aktueller denn je.

-

Kard. Edoardo Pironio

Vielfalt der Verwirklichung

Der Pluralismus, den es unter den Sikularinstituten gibt, besteht in der Ver-
schiedenheit der Ausdrucksformen, in denen sich mittels der Vielfalt der Spiri-
tualititen, des Lebensstils und des apostolischen Einsatzes die Treue zu dem
einzigartigen und eigentiimlichen Charisma konkretisiert, das nach der gliickli-
chen Formulierung Pauls VI. von der gottgeweibten Sikularitit gebildet wird.

Auf diesen Doppelbegriff der Sikularitit und der Gottgeweihtheit mufl jeder
Pluralismus unter den Sikularinstituten in grundlegender Weise bezogen sein.
Diese kdnnen keinen Bestand haben, wenn eines der beiden Elemente in ihrem
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konkreten Wesen fehltund wenn beide nichtin einem unmittelbaren wechselsei-
tigen Bezug zueinander stehen. Die Sikulariti, die nach den kirchlichen Ur-
kunden Charakter, Eigenart bzw. Existenzgrund der Sikularinstitute darstellt,
wird konstituiert von ihrer konkreten existentiellen Situation in der Welt, die ih-
ren ,,besonderen Ort christlicher Verantwortung® bildet. Es handeltsich um ein
totales Eingetauchtsein in die Welt kraft einer Gabe des HI. Geistes und einer ei-
genen Berufung, so daf} das Leben in den irdischen Wirklichkeiten, die Uber-
nahme der Strukturen der Welt als Struktur des eigenen Lebens in Beruf und
Stellung, die Verpflichtung auf die weltlichen Werte, ihre Beseelung von innen
heraus, die endgiiltige Weise darstellt, Kirche zu sein und gegenwirtig zu ma-
chen, das eigene Heil zu wirken und anderen das Heil zu verkiinden.

Man hat es also mit einer charakteristischen Sikularitit zu tun, die von der der
anderen Getauften verschieden ist, insofern sie wesentlich mitgeprigt ist von ei-
ner Weihe, die im Bekenntnis zu den evangelischen Riten griindet, auf die man
sich durch eine feste, von der Kirche anerkannte Bindung verpflichtet hat.

Es ist klar, daR es sich hier um eine Weihe handelt, die besondere Lebensformen
und besondere theologische Nuancierungen impliziert. Da sie von ihrer Natur
her mit der Sikularitit verschmilzt, so bestimmtsich ihre besondere existentielle
Gestalt gerade durch ihre Beziehung zur Sikularitit. Es war kein anderer als
Paul VL., der am 20. 9. 1972, ehe er gesondert von der Sikularitit und von der
Weihe handelte, die sehr weise Mahnung aussprach: ,,Keiner der beiden
Aspekte Eurer geistlichen Physiognomie darf zum Nachteil des anderen iiber-
bewertet werden. Beide sind gleichwesentlich.*

Jeder Pluralismus muf} sich in der konkreten Situation diese ,,Gleichwesentlich-
keit* vor Augen halten. Das erfordert, dafl die Sikularinstitute in der Welt le-
ben, mit den Mitteln der Welt fiir die Welt wirken, in einer Spiritualitit, die die
Mitglieder ohne Aufspaltung zu wirklichen Weltleuten wie die anderen und fiir
die anderen macht, auch wenn sie im Innersten und in ihrem Leben wesentlich
von einer niichternen, hochgeschitzten Verpflichtung auf Keuschheit, Armut
und Gehorsam geprige sind.

Daraus ergibt sich, daft jeder Pluralismus immer auf der Linie der gottgeweihten
Sikularitit bleiben mufl. Wiirde diese fehlen, so hitte man vielleicht mifigliickte
Ordensleute oder, auf der anderen Seite, fromme Laien vor sich, die in andere
von der Kirche anerkannte oder noch anzuerkennende Strukturen einzuordnen
wiren. Man kinnte aber nicht mehr, auch niche unter Berufung auf den Plura-
lismus, von einem Sikularinstitut sprechen.

Der echte Pluralismus mufl weiter in der Weise gesucht werden, wie die Griinder
die gottgeweihte Sikularitit verstanden, wie sie sie durch Bevorzugung dieses
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oder jenes spirituellen Prinzips verlebendigt, in eine Lebensform libertragen, in
das Engagement in der Welt eingebracht und in den Dienst des Apostolates ge-
stellt haben. Auf diese Weise besitzt man den Reichtum, den dieses einzigartige
Charisma durch die Gnade des Hl. Geistes haben kann, Dementsprechend sind
Berufung, Weihe, Spiritualitit, Form und Stil des Lebens, Einsatz in der Welt,
apostolische Tatigkeit allesamt weltlich. Die geheimnisvolle Wirksamkeit der
arteigenen Weihe spaltet das Mitglied eines Sikularinstitutes nicht, sondern hilft
ihm dazu, die eigene Existenz immer mehr im Lichte Christi zu sehen. Sie dringt
ihn, in der Welt und fiir die Welt dem jungfriulichen, armen und gehorsamen
Christus nachzufolgen. Sie treibt ihn an, in der Welt ein Klima bestindiger Ge-
betsvereinigung mit Gott zu schaffen, wodurch er in Glaube, Hoffnung und
Liebe zu einem Zeugen Christi und seines Evangeliums wird.

Vielleicht verharrte man zu lange bei einem Pluralismusbegriff, der nur von der
“Verschiedenheit der apostolischen Methoden gekennzeichnet war. Nach mei-
nem Dafiirhalten muf} man tiefer gehen, und zwar auf den Spuren der Kirche,
die, bevor sie ein neues Institut zulifit — und damit den Pluralismus bekriftigt —
mit innerer Bewegung das eigengeartete Aufbrechen der Gnade der Sikularitit
betrachter. Diese prigt den Mitgliedern durch eine besondere, sie heiligende Be-
rufung ein Siegel auf, das sie zuinnerst zeichnet und die Verschiedenheit von Spi-
ritualitit und Mentalitit, von Lebensstil, Weltpriisenz und Apostolatinder Welt
bewirkt. Die Verschiedenheit des Apostolates ist mehr eine Frucht der plurali-
stischen Gnade als eine Grundlage des Pluralismus. Das muf§ heute besonders
unterstrichen werden, weil die Sikularinstitute nicht mehr, wie es zunichst der
Fall war, den Erginzungs- oder Ersatzcharakter des Apostolates auf der Linie
von organisierten Werken betonen, sondern ein Apostolat der Prisenz, des
Zeugnisses und der Durchdringung anstreben, durch das das ganze Leben, be-
sonders durch die qualifiziert christliche Ausiibung des Berufes, zu einer titigen
Verkiindigung des Evangeliums wird. Es wird dabei nicht ausgeschlossen, daf}
einige Mitglieder zusammenleben, in einer Atmosphiire, die an die erste Chri-
stengemeinde gemahne, in der man das Ideal einer Weihe zum Zwecke eines ge-
meinsamen Apostolates, wie es von den Bediirfnissen der Welt gefordert wird,
sehen mufl. Aber es ist daran zu erinnern, daf}, je mehr das Leben in Gemein-
schaft betont und das Apostolat in Gemeinschaft entwickelt wird, desto mehr
Gewicht auf die Sikularitit der Gruppe gelegt werden muf, damit die Werke
immer Aktivititen von Laien sind und als solche erscheinen; daf sie sich als
Laien zusammentun und zusammenwirken, um ihrer Prisenz gottgewethter Si-
kularitit gréflere Wirkung zu verschaffen.

Valentino Macca
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Buchbesprechungen

WEM KONNEN WIR GLAUBEN? WEM
kann man folgen? Das sind Fragen, die sich
heutzutage gerade dicjenigen Christen mit
brennendem Nachdruck stellen, denen ernst-
hafr an der Wahrheit der gottlichen Offenba-
rung liegt und die ihr Leben, auch wenn es Op-
fer kostet, christlich gestalten wollen. In diesem
Zusammenhang darf man auf eine Gestalt wie
den hl. Franz von Assisi verweisen — wie iiber-
haupt auf die Heiligen, die weit mehr als die
Vertreter der wissenschaftlichen Theologie als
Fithrer des christlichen Lebens geeignet sind.
Franz von Assisi nimmt hier einen eigenen Rang
ein. Das wird von neuem deutlich an der Bio-
graphie, die der hollindische Herz-Jesu-Pater
Nicolaas G. M. van Doornik schon 1973 in sei-
nem Heimatland herausgebrache hat und die
dankenswerter Weise zu Beginn dieses Jahres in
deutscher Ubersetzung erschienen ist.

Man kann natiirlich die Frage aufwerfen: Schon
wieder cine Franziskus-Biographie? Kann da
tiberhaupt noch etwas Neues, Originelles gelei-
stet werden? Wir meinen, daf Doornik dies un-
ter Beweis gestellt hat.

Seine originelle und zentrale Absichr ist, ,,zu
untersuchen, ob Franziskus unwiderruflich der
Vergangenheit angehrt oder ob er erwas von
seiner wunderbaren Perstnlichkeit freigeben
kann, so daf er auch den Menschen von heute
noch etwas zu sagen hat** (Einleitung . 11). Das
Ergebnis seiner Untersuchung ist iberwilti-
gend positiv. Franz von Assisi schenke aus der
Tiefe seiner Personlichkeit auch dem Menschen
und Christen in der konkreten Situation der
Gegenwart Antwort auf die Grundfragen seines
Lebens (Epilog S. 189). Der Autor stellt dabei
mit Reche fest, daf es zutiefst der Ewigheitswert
des Heiligen von Assisi ist, der ihn auch fiir die
Gegenwart unverwelke akruell sein liffc. Sich
auf Franz und sein Leben einlassen bedeutet,
Christi und seiner Wahrheit zuverlissig gewif
zu werden und damit Klarheit zu gewinnen fiir
den eigenen christlichen Lebensweg.

Woher rithre diese Wirkung? Doornik weist im
Gang der Biographie zunichst einmal darauf
hin, da am Beginn der Christusnachfolge des
Heiligen ein reiner Anfang steht: die unwider-
ruflich vollzogene Kehr. Ganz von der Ent-
schlossenheit geprigt, einzig gemif dem Willen
Gottes zu leben, vermochte Franz das Evange-
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lium in ciner urspriinglichen Weise zu lesen, daf§
es zur Frohen Botschaft fiir ihn und zur eindeu-
tigen Weisung fiir sein Leben wurde. Sein Ver-
stindnis der Bibel und der Person Jesu wuchs zu
solcher Einzigartigheir, weil er immer mehr ein
Mensch wurde, wie die Bibel thn wiinscht (S.
43).

Doch nicht nur das Verhilnis zu Gott, zu Chri-
stus, zur HI, Schrift macht Franz beispielhaft
und faszinierend; nicht weniger eindrucksvoll
ist sein Verhilmis zur Welt, zur Schopfung, zu
den Mitmenschen. In seine Grundeinstellung zu
den Menschen gewihrt ein Brief an seinen
Nachfolger in der Leitung der Minderbriider,
Elias von Cortona, aus dem Jahre 1223 einen
tiefen Einblick: ,,Daran will ich sehen, ob Du
den Herrn und mich, seinen Diener und auch
den Deinen, liebst, wenn Du dies mst; es darf
auf der Welt nie einen Bruder geben, der an
Deinem Gesicht geschen hat, dafl er ohne Deine
Barmherzigkeit von Dir weggehen mufite, ob-
wohl er Barmherzigheit suchte. Und sollte er
diese Barmherzigkeit nicht suchen, dann mufit
Du ihn fragen, ob er keine Barmherzigkeit will
{S. 176). Das immer beispielhafre Verhalten des
hl. Franz zur Welt ist gelennzeichnet von den
beiden Polen der Liebe und der Ehrfurcht, in
denen man, zusammen mit dem Willen und dem
Beispiel Christi, die Hauptmotive fiir scin Le-
ben des Verzichts und der Armut sehen darf.

Zentral im Leben des hl. Franz ist die Sendung,
die er fiir seine Zeit und Zeitgenossen empfing.
Doornik faflt diesen Auftrag und seine Ausfih-
rung an einer Stelle so zusammen: ,,Immer liuft
durch das Leben des Franziskus wie ein roter
Faden die Umwertung aller Werte. Das kenn-
zeichnetseine Reform. Er gab dem Armen einen
menschlichen Status, erhob die Arbeit zu einer
ehrenvollen Titgkeit, stellte den Aussitzigen
iiber sich wie ein Bild des leidenden Christus
und rithrte dadurch an die Fundamente des Mit-
telalters wie ein frither Marx. Er war aber Revo-
lutionir ohne die blutbefleckte Fahne® (5. 79).

Hat Franz in der Ausfithrung seiner Sendung
Erfolg gehabt? Selbstverstindlich stellt auch
Doornik sich dieser erregenden, vieldiskutier-
ten Frage. Er meint resiimieren zu kénnen, dalt
Franziskus seine zentrale Idee gegen alle Wider-
stinde durchgesetze habe (5. 133). Das mag zu-
treffen, wenn man nur an die Gemeinschaft der



