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Feste freie Charaktere

Wohl kanm jemand wird bestreiten wollen, dafi das Fernseben eine staunens-
werte Erfindung und Einrichtung ist. Ebensowenig bestreitbar diirfte freilich
sein, daf das Fernseben mifibrancht werden kann und mifibraucht wivd, hier
mehy, dort weniger. Es mehren sich sogar die Anzeichen, dafl das Fernsehen
daran ist, sich zu einer Bedrohung des Menschen als Menschen ausznwachsen.
Diese Bedrohung kann darin bestehen, dafl dem Menschen durch das Fernseben
mebr zugemutet wird, als er verkraften kann, dafl es ibn iiberfordert und ver-
wirrt. In dieser Hinsicht wire vor allem — aber gewift nicht nur! — an Kinder und
Jugendliche zi denken, denen das Fernsehen zu hinfig alles andere als Lebens-
hilfe bietet. Eine andere Bedrohun g kann sich darin ereignen, dafl das Fernsehen
den Menschen manipuliert, seine Entscheidun gsfreiheit beeintrichtigt oder sogar
vollstindig untergribt.

Aufein Beispiel solcher Beeintrichtigung und Untergrabung hat Elisabeth Noel-
le-Neumann, die Leiterin des Instituts fiir Demoskopie in Allensbach/Bodensee
und zugleich Professor fiir Publizistik an der Universitit Mainz, im Anschlufl an
den Ausgang der Wahlen zum Dentschen Bundestag im Herbst 1976 aufmerk-
sam gemacht, Man evinnert sich: Diese Wahlen liefen zwar die Christlichen
Demokraten wieder wie friiher zur stirksten Partei in der Bundesrepublik wer-
den; Wablsieger aber, wenn anch mit banchdiinnem Vorsprung, wurde die bis-
herige Regierungskoalition ans Sozialdemokraten und Liberalen, und das, ob-
wohl es lange Zeit so ansgesehen hatte, dafl die Wibler den Christdemokraten
nicht nur die meisten Stimmen, sondern die absolute Mebrheit — wenigstens der
Abgeordneten — geben wiirden.

Woran lag es, dafl die Erwartung der Christdemokraten sich nicht erfiillte? Dazu
trifft Fran Noelle-Neumann anfgrund der Erhebungen ihres Instituts eine erre-
gende Feststellung: Die Regierung aus Sozialdemokraten und Liberalen ver-
danke thren ernenten Wabhlsieg der Tatsache, dafl die Journalisten, die in den
Monaten vor der Wablim Fernsehen zn Wort kamen, sich mit einer ungewéhn-
lich hoben Mehrheit von 75 % fiir einen Wablsieg der Regiernngskoalition aus-
sprachen. Durch diese Stellungnahme der Meinungsmacher wurde die Stimmun g
unter der Bevilkerung, deren Mehrheit noch im Friihjabr 1976 an einen Wahl-
sieg der Christdemokraten geglanbt hatte, in dem nétigen Mafle verindert. Fran
Noelle-Neuwmann fand bei ihren Untersuchungen herans, dafl es so gt wie ans-
schlieflich die regelmaifligen Fernsehzuschauer waren, die sich in der Zeit zwi-
schen Mérz und Juli 1976 zu der Auffassung bringen lieflen, in den Linksparteien
die Sieger der bevorstehenden Wahl zu sehen. Daranfhin nahmen viele von ih-
nen die entsprechende Schwenkung vor.
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Es ist wichtig, sich das Motiv fiir diesen Wechsel dentlich genng vor Augen zu
viicken: Nicht der Gang der Ereignisse, nicht die Argumente der Politiker be-
wirkten die Sinnesinderung, sondern der von den Jonrnalisten im Fernsehen er-
weckte und erfolgreich anfrechterbaltene Eindruck, dafl der Sieger der Wahl
SPD/FDP heiflen werde. Mit anderen Worten: Man wollte nicht anf die Karte
der Verlierer setzen; man wollte am Wahlabend bei den Siegern sein.

In diesem Verbalten kommt, wie man mit Leichtigheit feststellen kann, etwas
sehr Menschliches zum Ausdriuck. Frau Noelle-Newmann erklirt es so: Die mei-
sten Menschen fiirchten sich, in ibrer Umgebung isoliert zn werden; sie legen
Gewicht darauf, beliebt und angesehen bei ihren Mitmenschen zi sein. Deshalb
richten sie ibre Auflerungen und ihr Verbalten fiir gewdhnlich nach der in der
Offentlichkeit vorberrschenden Meinung. In diesem Zusammenbang gibt Fraun
Noelle-Newmann eine interessante nene Begriffsbestimmung fiir ,,dffentliche
Meinung*: Es ist das die Meinung, die man offentlich duflern kann und sogar d-
fern mufl, wenn man sich nicht isolieren will. Was aber offentliche Meinung ist,
wird beute weithin vom Fernsehen bestimmt. Dieser Weise des Verbaltens ent-
spricht eine andere: Wer sich mit seiner Meinung in der Minderheit glaubt, neigt
zum Schweigen. Fran Noelle-Neumann spricht in dieser Hinsicht von einer
,,Schweigespivale™.

Das angezogene Beispiel macht deutlich, dafi das Fernsehen nicht nur, wie die
entsprechende Theorie der Publizistik bisher lautete, meinungsverstirkend, son-
dern meinungsverindernd wirken kann. Daran zweifelt nicht, wer sich iiber die
Erklirung von Fran Noelle-Newmann hinans zwei andere Gegebenbeiten ins
Gediichtnis ruft: Erstens die Macht der Bilder, besonders der Photographie, iiber
die Menschen, die von den hentigen Meinungsmachern klar erkannt ist und raf-
finiert eingesetzt wird (wibhrend man ibr in der Kirche, etwa beim Kivchban,
kaum Beachtung schenkt); zweitens der Mangel an kritischem Vermogen, an
Charakter, an Durchsetzungskraft bei einer wachsenden Zablvon Zeitgenossen.
Schlieflich wire noch anzumerken: Wenn ein so hober Prozentsatz dentscher
Journalisten sich zugnnsten des Wahlsiegs der Linksparteien eingesetzt hat, so
zeigt das anch, wie zielstrebig und erfolgreich man von bestimmter Seite in der
Bundesrepublik die Beberrschung der Massenmedien angestrebt hat. Man liefs
nicht nur seit Jabrzebnten geniigend Fachlente ausbilden; man verstand es anch,
sie in die notigen Positionen zu bringen. Im Gegensatz dazn wurde die Heran-
bildung christlicher Journalisten nnd Publizisten nicht geniigend gefordert. In
Rundfunkbinsern und Fernsehanstalten sind sie deswegen eine Minderheit. Aus
dem Ganzen aber wird ersichtlich, dafl der Ruf nach festen, freien Charakteren,
den Pater Kentenich schon 1912 zum Programm heutiger christlicher Menschen-
bildung erbob, im Zeitalter des Fernsehens neue Dringlichkeit erbalten hat.
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»,Kirche und Volksfrommigkeit in Lateinamerika“

Uberlegungen zu dem Ergebnis eines Treffens in Bogota
Von Joaquin Alliende Luco

In der letzten Augustwoche 1976 fand in Bogota (Kolumbien) ein Treffen iiber
Volksfrommigleit statt, das theologische Experten aus verschiedenen Gebieten
vereinigte. Man kam damit einer Verfiigung der ordentlichen Versammlung der
lateinamerikanischen Bischofskonferenz vom November 1974 in Rom nach.
Damals hatten die Bischéfe soeben an der Synode iiber die Evangelisierung der
Welt teilgenommen, die ein so bedeutsames Zeichen setzen sollte, besonders
durch das pipstliche Schreiben ,,Evangelii Nuntiandi®,

‘Der lateinamerikanische Beitrag zur Synode iiber die Evangelisierung war in
verschiedener Hinsicht erheblich. Am wesentlichsten war darin vielleicht der
Aspektiiber die Volksfrémmigkeit. Schon in den Wochen vor der Eroffnung der
Sitzungen hatte der Prisident der lateinamerikanischen Bischofskonferenz,
Edoardo Pironio, erklirt: ,,Die Volksfrdmmigkeit stellt einen Ausgangspunkt
fiir eine neue Evangelisierung dar (Osservatore Romano, 6. Okt. 1974), Man
kann bestitigen, daf} diese Feststellung und das Klima, dem ,,Evangelii Nun-
tiandi** seine Entstehung verdankt, sich auch auf dem Treffen von Bogotd im
August 1976 auswirkten.

Mit den folgenden Ausfiihrungen wird beabsichtigt, einige Uberlegungen zu
dem Abschlufdokument von Bogota beizusteuern, das unter dem Titel ,,Kirche
und Volksfrémmigkeit in Lateinamerika® veroffentlicht worden ist. Dabei
scheint es mir von Interesse, sieben neuralgische Punkte hervorzuheben.

1. Entscheidung fiir ein bestimmtes wissenschaftliches Instrumentarinm

Seit der Mitte der siebziger Jahre spricht man auf den Pastoraltagungen in La-
teinamerika gewohnlich davon, daf} die Kirche sich bei ihrer Wirksamleit auf
einen doppelten Gehorsam einstellen miisse: gegeniiber dem Worte Gottes in
der Bibel und gegeniiber dem Wort Gottes, das in den Zeichen der Zeit zu uns
spricht. Um diese Zeichen zu erkennen, verwies man auf die Religionssoziologie
als ein bevorzugtes Instrument, um zu einer wissenschaftlichen Erkenntnis der
tatsichlichen Situation der Kirche als soziale GroRe zu kommen. In dem Doku-
ment von Bogoti, das wir hier analysieren, finden sich indes Stellungnahmen,
die auf eine verinderte Denkweise hindeuten.
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2. Dem Glauben an die Voraussetzungslosighkeit der Humanwissenschaften wird
der Abschied gegeben; deshalb erkennt man ihnen nicht mehr den Rang von
unwiderleglichen wissenschaftlichen Beobachtern der Wirklichkeit zu. So wird
gesagt, dafl ,,viele Richtungen der Humanwissenschaften philosophische Vor-
aussetzungen haben, die sie zu einer Verfilschung des Phinomens der Religion
fithren® (40. Die in Klammern gesetzten Zahlen beziehen sich auf das Schlufido-
lsument von Bogotd). Es handelt sich nicht darum, dafl diese Wissenschaften
nichts zur Erkenntnis der Volksfrommigkeit beitragen kénnten. Ihren Untersu-
chungen wird durchaus ein Wert beigemessen, jedoch ein beschrinkter und be-
grenzter: ,,Die historisch-sozialen Wissenschaften kdnnen fiir die Deutung des
Faktums der Volksfrommigleit angemessene Kriterien bereitstellen, wenn auch
ihre Deutung immer begrenzt sein wird und durch eine Deutung seitens der Phi-
losophie und Theologie erginzt werden mufi* (40).

b. Man trennt sich von der Einschitzung der Politik als einer stillschweigend
oder ausdriicklich angenommenen Norm héherer Weisheit und Wissenschaft.
In dem gesamten Dokument nimmt man den Willen wahr, das Phinomen der
Volksfrémmigkeit mit den Kategorien zu untersuchen, die den Fakten des
Glaubens und der Frommigkeit eigen und innerlich sind (vgl. 7 und 8), denn
,,die Politik sagt in dieser Hinsicht nur etwas aus, wenn sie in ihrer ganzen Hohe
und Tiefe hineingenommen ist in die Heilsgeschichte (9). Das bedeutet in kkei-
ner Weise ein Desinteresse an der Errichtung einer gerechten weltlichen Gesell-
schaft und an dem Kampf um ihre Eroberung. In vielen Hinweisen wird die Be-
deutung der Volksfrommigkeit fiir den weltlichen Bereich aufgezeigt (s. 137 ff.).
Es dreht sich um die Frage der Betonung und der entscheidenden Linien. Hier
,,ist man der Meinung, dafl der Glaube sich nicht auf eine ausschliefflich politi-
sche oder weltliche Deutung zuriickfiihren lifit, obwohl der Glaube immer
Auswirkungen auf die Geschichte hat, an erster Stelle in Hinsicht auf die Ar-
men‘* (8).

c. Man gibt einem geschichtlichen Verstindnis den Vorzug. Dieser Alczentstellt
in den Analysen der lateinamerikanischen Bischofskonferenz keine Uberra-
schung dar. Schon 1974 hatte die von der Bischofskonferenz eingesetzte Stu-
diengruppe als Vorbereitungsdokument fiir die romische Synode einen ersten
Versuch zum geschichtlichen Selbstverstindnis unseres Kontinents vorgelegt.
Einen derartigen Entwurf brachte auch die Arbeit hervor, die die Abteilung fiir
Katechese im Juli 1976 iibergab, um sich mit dem lateinamerikanischen Beitrag
fiir die Synode 1977 auseinanderzusetzen. So ist,,Kirche und Volksfrommigkeit
in Lateinamerika® ein dritter Versuch, den Katholiken Lateinamerikas eine Dar-
stellung ihres geschichtlichen Selbstverstindnisses zu vermitteln. Der Versuch
bleibt nach wie vor gewagt, unter anderem deshalb, weil umfassende, zufrieden-
stellende Monographien und Studien noch fehlen. Aber die Aufgabe, die ent-
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scheidenden Marksteine des geschichtlichen Weges zu bestimmen, die die ka-
tholische Identitit unserer Vélker ausmachen, ist dringend und unaufschiebbar.
Wir glauben, daf} eine aufmerksame Lektiire der entsprechenden Abschnitte
sich als eine der reichsten und fruchtbarsten Adern der pastoraltheologischen
Reflexion der letzten Jahre erweist. In der Tat finden sich in diesen kurzen An-
merkungen zu den Perioden der lateinamerikanischen Geschichte Stellungnah-
men, denen eine Schliisselbedeutung zukommt. Von besonderem Interesse ist
die wichtige Stelle, die man dem amerikanischen Barock beim Werden der Seele
unseres einheimischen Katholizismus zuerkennt. Bei diesem Markstein ist auf-
fallig, was tiber das Konzil von Trient gesagt wird: ,,Mit dem Barock entsteht
Lateinamerika®, oder anders gesagt: ,,Unter dem Zeichen des Konzils von
Trient. Das ist unsere urspriingliche Grundlage® (34).

Aus dem Gesagten ist zu schlieffen, daf} eine radikale Absage an das Konzil von
. Trient einen Aufstand gegen den eigenen Ursprung und damit die Quelle einer
unlésbaren Identititskrise bedeutet. Tatsichlich kann eine Darstellung des Tri-
dentinums und des Zweiten Vatikanums, so als ob beide sich wie Schwarz und
Weif zueinander verhielten (eine Gewohnbheit, die unmirttelbar nach dem Konzil
allzusehr Boden gewann), nur dann zu einem fruchtbaren Beitrag werden, wenn
man dialektsch dazu iibergeht, das Zweite Vatikanum in seiner inneren Konti-
nuitit mit dem Konzil der Gegenreformation zu begreifen. Alberto Methol
Ferré macht darauf aufmerksam, daf} eine frontale Zuriickweisung des Tridenti-
nums bei den europiischen und den lateinamerikanischen Katholiken eine sehr
unterschiedliche Riickwirkung hat. Fiir Europa ist das Tridentinum ein Konzil
unter vielen; fiir Lateinamerika ist es die Wurzel.

Von einem solchen geschichtlichen Verstindnis her ist es nur logisch, dafl dar-
tiber, was man den ,,Einbruch der sikularisierenden theologischen und soziolo-
gischen Stromungen® nennt, ein hartes Urteil gefillt wird. Diese Strémungen
verursachten eine solche Erschiitterung und ,,verbreiteten eine solche bilder-
stirmerische Einstellung, daff die Kirche in der Tiefe aufgewiihlt wurde®. So
wird in der Nummer 38 die ,,gegenwirtige Krise* beschrieben, die man als eine
Geburt versteht; denn ,,eine neue Wende ist wahrscheinlich: das christliche
Volk Lateinamerikas schicke sich an, die Bithne zu betreten, es erhebt sich aus
seiner Asche.*

d. Als notwendiges Hilfsmittel wird die Kategorie des Poetischen eingefiihrt.
Uberall und wiederholt hat man bekriftigt, wie notwendig es sei, das Volk zu
kennen. Die entscheidende Frage lautet, wo das Volk selbst seine eigene Seele
sieht, wie man am zuverlassigsten das Zutrauen des Gemiites des Volkes gewinnt
und wo das Volk uns im Inneren seines gliubigen Herzens lesen liflt. Hier macht
das Dokument von Bogoti auf einen grundlegenden Tatbestand aufmerksam:
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,»Das Volk driicke seine religiésen und kulturellen Erfahrungen zusammenfas-
send in einem kohirenten symbolischen Ganzen aus...mittels seiner Symbole,
die nicht nur einfach dargestellt, sondern dartiberhinaus in Handlungen umge-
setzt werden (in Riten, Festen, Gebriuchen)....” (111). Weiter unten fiigt das
Dokument hinzu, dafl ,,es keine Religion ohne Poesie, oder, allgemein gesagt,
ohne kiinstlerische Vermittlung gibt™ (113).. Wer das Volk kennenlernen will,
mufl in das dichte Meer der Welt seiner Symbole eintauchen.

e. Wenn das Dokument von Bogota die Erkenntnisquellen fiir das geoffenbarte
Gotteswort beschreibt, betont es, dafl die HI. Schrift ,,in der Kirche® gelesen
und verstanden werden mufl. Dabei zihlt es die klassischen Quellen der Theolo-
gie auf (vgl. 84). Im Licht des zentralen Anliegens des Dokumentes wird dabei
die vorrangige Rolle unterstrichen, die der Glaubenssinn des christlichen Volkes
innerhalb des Koordinatensystems der Offenbarung spielt (vgl. 98).

2. Die Identitit als pastoraltheologisches Prinzip (zur Pidagogik des Glanbens)

Man hat gesagt, das Dokument von Bogot sei aggressiv katholisch. Dabei han-
delt es sich aber nicht um eine streitsiichtige Aggressivitit, die primitiv oder
grundlos polemisch wire. In ihm ist vielmehr iiberall das Bemiihen um Kldrung
der Begriffe, um Schaffung eines Selbstverstindnisses, um Selbstbehauptung am
Werl. Das Dokument ist klarerweise ein Kind von ,,Evangelii Nuntiandi®. Mit
diesem Schreiben hat Paul VI. in der Tat den zweiten Zeitabschnitt nach dem
Konzil eréffnet. In diesem Abschnitt macht die Kirche nach zehn Jahren der Er-
regung der Gemiiter (die man eine kirchliche Pubertitszeit genannc hat) klar und
wihlt aus, was besser, weiser und heiliger ist, um ihre Identitit vor den Vélkern
Gestalt werden zu lassen. Das Dolkument stellt fest, daf} ,,jetzt in Lateinamerika
ein neues Geschichtsbewufitsein der Kirche als Volk Gottes hervortritt: Eine
Kirche, die von neuem vorwirts zu schreiten versucht und sich dabei auf thre
tiefsten Wurzeln stiitze...”* (39).

Man kann sagen, daff hier zur Herrschaft kommt, was Gabriela Mistral (die be-
rithmte chilenische Dichterin) den ,, Willen zum Sein‘‘ genannt hat. Genauer ge-
sagt ist es der ,, Wille zum Sosein®, ein leidenschaftliches Wollen, die Fiille der
eigenen Identitit zu erreichen, einer Identitit, die nicht auf der klugen Behaup-
tung von einigen originellen Charakterziigen beruht, sondern an erster Stelle
Gehorsam gegeniiber dem Herrn der Geschichte bedeutet, der der katholischen
Kirche von Lateinamerika eine eigene Berufung geschenkr hat. Dieser Gehor-
sam stellt auch das Auswahlprinzip in pastoralpidagogischer, strategischer und
taktischer Hinsicht dar. Zitate dafiir kénnten reichlich angefithrt werden (z.B.
85, 88, 94, 166). Das Hauptprinzip, das allein diesen Texten zugrunde liegt,
wird im Anschluf} an das Verhalten des Volkes Israel formuliert, wie es die Ele-
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mente seiner geschichtlichen Umwelt in der Verwirklichung seines Bundes mit
Gott bet sich aufnimmt oder abweist. ,,Das Kriterium, das Israel bei der Abwei-
sung oder Annahme der Elemente der Religionen seiner geschichtlichen Umwelt
leitet, ist die Bewahrung und Entfaltung seiner Identitit® (86). Spiter erhilt die-
ses Kriterium den Charakter eines pastoralen Programms.

Ein andermal wird in einer Betrachtung der Alternativen zur Volksfrémmigkeit
in den verschiedenen Epochen der Kirche angemerkt, daff ,,die Geschichte der
Kirche zeigt, dafl die ungerechtfertigten Angriffe gegen die Volksfrommigleit
als Angriffe auf die katholische Identitit schlechthin zu deuten sind” (94). Bei
der Behandlung der pastoralen Richtlinien wird der Gedanke des marianischen
Charakters der Volkspastoral wieder aufgenommen, wenn man feststellt, daf§
dieser Charakter ,,die katholische Identitit des Volkes bewahrt und festigt™
(166). An dieser Stelle wird ein allgemeines Prinzip zu Gehor gebracht: Die Be-
~ wahrung und Festigung der katholischen Identitit des Volkes ist ,,absolut not-
wendige Voraussetzung, wenn man es mit Erfolg veranlassen will, die Wege sei-
nes eigenen Wachstums in Glaube und Gerechtigkeit im Lichte der Schrift, der
Tradition und des Lehramtes zu beschreiten® (166).

3. Das Dokument markiert den trinitarischen und inkarnatorischen Akzent des
katholischen Glaubens

Zwei Jahre vor dem Dokument von Bogota sagte der Theologe Maximino Arias
voraus, dafl die folgenden Jahre ohne Zweifel dadurch gekennzeichnet sein
wiirden, dafl im Mittelpunkt der theologischen Arbeit die Reflexion tliber das
Gottesbild und die Heiligste Dreifaltigkeit stehen werde. Er fiigte noch hinzu:
Andernfalls ,,kénnen wir unsere Theologie nicht erneuern®. Bei der Prizisie-
rung seiner Gedanken vertrat er die These von der Notwendigkeit, ,,die Bezie-
hungen zwischen der Heils6konomie und der Trinitdtstheologie zu untersu-
chen® (in: Gott, die Problematik des Unglaubens in Lateinamerika, CELAM,
Bogotd 1974, S. 257). Spiter nahm ein lateinamerikanisches Treffen iiber prie-
sterliche Spiritualitit das Thema aus dem Blickwinkel der Erfahrung auf. Als er-
stes Charakteristikum der priesterlichen Spiritualitit wird dort die trinitarische
Frémmigkeit namhaft gemacht (Lateinamerikanisches Treffen iiber die Geist-
pflege der Dibzesanpriester, Caracas 5. - 11. Oktober 1975).

Gleichzeitig lieR sich das Lehrame der Kirche seinerseits in der gleichen Rich-
tung vernehmen. In einer Verlautbarung, die in dem Dokument von Bogoti zi-
tiert wird, in ,,Marialis Culeus® nimlich, hat Paul VI, im Februar 1974 die trini-
tarische, christologische und ekklesiologische Eigenart der Marienverehrung
entwickelt.
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Von Gregor von Nazianz und vom hl. Bonaventura hat man bei einer Beschrei-
bung ihres innersten Seelenlebens gesagt, daf} ,,die Allerheiligste Dreifaltigkeit
und die Menschheit Christi die vornehmsten Leidenschaften ihres Lebens gewe-
sen seien” (Olegario Gonzales, Misterio trinitario y existencia humana, Ed.
Rialp, Madrid 1965). Eine dhnliche Doppelpoligkeit kommt auch in dem Do-
kument von Bogota wiederholt zum Vorschein.

a. der trinitarische Akzent. In dem geschichtlichen Uberblick, den das Doku-
ment enthilt, wird angemerkt, dafl die Zeit des Barock eine ,,marianische
Frommigkeit hatte, die tief trinitarisch war® (34), eine Feststellung, die man
auch schon fiir die Marienfrommigkeit des Mittelalters getroffen hatte (vgl. 30).
Was den dogmatischen Teil betrifft, so ist die christologische Aussage des Do-
kumentes betont trinitarisch (vgl. 90). In dieser Hinsicht méchte es eine Kurz-
sichtigkeit korrigieren, die immer noch hartnickig zu quilen scheint. ,,Deshalb
ist, was man gewohnlich ,Christozentrik® nennt, ein Unterscheidungskriterium
der Frommigkeit. Dessen ungeachtet darf man »Christozentrike« niche so verste-
hen, dafl der Vater unterschlagen und Christus so gesehen wird, als sei er isoliert
und allein® (119).

b. die Betonung des Inkarnatorischen. Es ist sehr wahrscheinlich, daf der her-
ausragende Wert des Dokumentes von Bogoté darin besteht, dafl es eine Theo-
logie und Pastoral auf die Geschichte hin entwirft. Nicht auf ,,das Geschichtli-
che® oder auf die Geschichte als geistige Superkategorie. Vielmehr bewegt sich
die innere Dynamik des Dokumentes auf die konkrete Geschichte der lateina-
merikanischen Volker zu, und das ist der Grund, weshalb hier Namen und Da-
ten auftauchen. Es lebt von der Leidenschaft, die Kirche konkret und ,,fleisch-
lich* in Raum und Zeit anzusiedeln, in denen sie lebt. Es ist ganz natiirlich, daf}
ein solches Bemiihen die Notwendigkeit verspiirt, das herauszustellen, was die
Existenz des fleischgewordenen Wortes und seiner Kirche geschichtlich und
konkret werden lafit. Von daher ergibt sich der ,,Inkarnationismus‘ des Doku-
mentes von Bogoia.

Diese Absicht formuliert es, unter Wiederaufnahme des trinitarischen Hori-
zonts, auf dem Hahepunkt seiner dogmatischen Reflexion in dem folgenden
Bekenntnis: ,,Letzten Endes besteht der christliche Glaube in der Religion des
Vaters (der Verherrlichung des Vaters), der in dem aus dem Schofle Mariens
Fleisch und Geschichte gewordenen Christus und durch die Wirksamkeit des
HI. Geistes uns umgewandelt hat zur Familie seiner Kinder* (120).

Die Allerseligste Jungfrau wird als die Sicherung des inkarnatorischen Ver-
stindnisses Christi und der Kirche gesehen. Das bedeutet nichts neues in der Ge-

schichte der katholischen Theologie und Pastoral. Verglichen jedoch mit Medel-
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lin (gemeint ist die Verlautbarung der lateinamerikanischen Bischofskonferenz
von 1966, die in Medellin/Kolumbien stattfand. Der Ubers.) ist der Akzent des
Dokumentes von Bogotd bemerkenswert. In der denkwiirdigen zweiten Konfe-
renz des lateinamerikanischen Episkopates (der von Medellin) brach der Wille
auf, die Kirche zu inkarnieren. Aber das Ganze war ziemlich iibereilt, und man
verfligte nicht iiber eine hinreichend entwickelte bodenstindige Pastoral, die es
ermdglicht hirte, wirklich nach allen Richtungen hin konkret zu werden. So liRt
sich, wenigstens zum Teil, das unbegreifliche Schweigen von Medellin iiber die
Allerseligste Jungfrau verstehen, und das in einem Kontinent, der nach Xardinal
Pironio ,,wesentlich marianisch® ist (Osservatore Romano, 6. Oktober 1974,
5. 10). Jerzt herrscht ein anderes Klima. Das Dokument von Bogotd sagt, daf§
;»die katholische Frommigkeit durch die Verchrung Mariens ihre Eigenart er-
hillt, in dem Sinne, daf sie der Knotenpunke der Verbindungen zur Trinitit, zur
Erlgsung, zur Kirche und zur Geschichte ist* (121). Spiter wird betont: ,, Wir
. betrachten die Liebe, die das lateinamerikanische Volk fiir die Mutter Gottes
hegt, als ein wunderbares Geschenk der gbttlichen Vorsehung (161).

Eine gleiche Aufwertung erfihrt die Heiligenverehrung (vgl. 122), die gleichzei-
tig in eine interessante Perspektive zu den Bestrebungen und Kimpfen fiir eine
gerechtere Welt gebracht wird: ,,Kurz und gut, die ganze Geschichte des Men-
schen zielt, auch noch durch die sikularisierten Utopien hindurch, auf die Fille
der Gemeinschaft der Heiligen, in der sich das Gottesreich vollendet* (122). Zu
den Heiligen gehdren auch deren Bildnisse, zu denen wertvolle Hinweise fiir die
Praxis gegeben werden (s. 190 ff.). Im geschichtlichen Teil war mit Scharfsinn
gesagt worden, dafl ,,jede Bilderstiirmerei immer Maria, die Heiligen und sogar
die Christologie betroffen hat, weil sie immer eine Tendenz zur Desinkarnation,
zur Entfleischlichung Christi hat* (28).

Eine inkarnatorische Denkweise kann sich nicht der Bedeutung der institutio-
nellen Elemente der Kirche entziehen. Die argentinische Schule der Volks-
frommigkeit hat die sakramentale, soziologische Sichtbarkeit des Volkes Gottes
die ,,physische Gegenwart* der Kirche genannt. Als man iiberall nach einem
Abbau der kirchlichen Institutionen rief, kimpften die argentinischen Pastoral-
theologen fiir ihre Wiederbelebung aus dem Evangelium. Das Dokument von
Bogoti sagt: ,,Es wird unentbehrlich, die institutionelle Prisenz der Kirche in
allen Bereichen, besonders in denen, wo Armut und Leid am grofiten sind, wie-
deraufzuwerten® (149). Gleichen Ursprungs ist das Interesse fiir die Apostolizi-
tit, die als Unterscheidungskriterium fiir die authentische Katholizitit des Phi-
nomens der Volksfrémmigkeit bezeichnet wird. Man spricht von einem ,,verte-
bralen Kriterium, das gebildet wird aus dem ,,Gefiihl der Zugehorigkeit zur
Kirche als Institution, die vom Papst und den Bischofen geleitet wird* (127).
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4. Die Unfruchtbarkeit der Aufklirung (alten und neuen Stils)

Die Zeit des Barock wird in dem Dokument von Bogotd als schépferische Pe-
riode betrachtet. Der Abschnitt, der auf diesen Friihling folgt, ist die ,, katholi-
sche Aufklirung® und wird ungefihr in die Jahre zwischen 1750 und 1840 da-
tiert, Als Vorldufer erwihnt das Dokument Erasmus von Rotterdam, dessen
Name immer wieder vielfiltige und unterschiedliche Assoziationen hervorruft,
Spiter, wenn von der Theologie der Sikularisation die Rede ist, wird diese als
Neu-Aufklirung gelennzeichnet und mit den Adjektiven ,,vereinfachend“ und
,,bilderstiirmerisch* versehen. In all dem gibt es zwei theologische und pasto-
rale Denkweisen, die es niher zu analysieren gilt.

a. die Denkweise der Aufldlirung. Wir sagten, dafl der Hinweis auf Erasmus von
Rotterdam bedeutsam ist. In seinen ,, Colloquia familiaria® haben wir klassische
Stiicke der Sicht eines Intellektuellen, der sich an den Abirrungen der Volks-
frommigkeit stoBt und eine radikale Reform, eine Reinigung, ein Zuriiclkschnei-
den dieser ganzen Wucherungen in Vorschlag bringt. Was Ersamus letztlich
vorschligt, das ist eine Riickkehr zum Zentralen, zum Wesentlichen und eine
konsequente Mobilisierung der ethischen Krifte des Christentums. Lifit man
die Ironie und den Sarkasmus in seinen Schriften beiseite, dann macht der grofie
Humanist den Eindruck offensichtlicher Besonnenheit und Niichternheit. Aber
in seinem ganzen Geiste und auch in seinem Schweigen (in dem, was er zu sagen
unterlift), gibt es, was sein katholisches Glaubensverstindnis angeht, ein ge-
fihrliches Ungleichgewicht. Das wird offenkundig und erweist sich als un-
fruchtbar auf dem Felde der Pastoral. Es ist kein Zufall, daff Hilda Graef feststel-
len muf: Erasmus hat, ,,wenn wir die Schriften seiner Friihzeit ausnehmen, nur
{iber die Mutter Gortes gesprochen, um die Auswiichse ihrer Verehrung zu kri-
tisieren; darum mufl man zugeben, daf} er, obwohl er Katholik blieb, doch den
Reformatoren in die Hinde gespielt und ihnen viele ihrer Argumente zur Verfi-
gung gestellt hat (Maria— Eine Geschichte der Lehre und der Verehrung, Frei-
burg 1964, S. 321 f). Diese ,,verwesentlichende® und moralistische Denkweise,
dieser Intellektualismus, dem es nicht gelingt, die lebendige Weite der Existenz
des katholischen Volkes zu erfassen, hat schon Vorliufer im Altertum und
taucht immer wieder als eine der dialektischen Positionen, als einer der Span-
nungspole in der Kirche auf. Das Dokument von Bogoti stellt einige geschichtli-
che Untersuchungen an, die uns eine tiberraschende Parallele zwischen den Hi-
resien des Gnostizismus und des Montanismus und der in einigen radikalen, ex-
tremen apostolischen Eliten Lateinamerikas herrschenden Denlkweise aufzei-
gen. Diese Elitekreise sind in einer mehr oder weniger verborgenen Art eine
Neuauflage des Erasmus. Sie haben einen blinden Glauben an das sikularistische
Axiom, daft die Frémmigkeit in dem Mafle zu verschwinden hat als der Mensch
wissenschaftliche Erkenntnisse, ein Wissen also, erreicht (s. 59). In diesen
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Gruppen tritt bei der Bestimmung dessen, was man unter einem ,,engagierten
Christen* versteht, eine Neigung zu einem wachsenden Rigorismus hervor.
Praktisch ist man von neuem in den Purismus der Katharer gefallen. In die Krei-
se, die diese Richtung am konsequentesten férdern, dringt unbemerkt eine anti-
hierarchische Bewegung ein. Man zielt auf eine Kirche des Volkes, und dabei soll
das Volk aus eigener Macht die Diener der Eucharistie einsetzen. Damit schlieft
sich der Kreis im Stile Tertullians. Zwischen dem Verwesentlichungsdenken,
dem Purismus und der antihierarchischen Einstellung besteht ein innerer Zu-
sammenhang, Das Dokument von Bogoti stellt in dieser Hinsicht fest: .»»Die
Kirche der Viterzeit...hat sowohl die Versuchung einer Erlésung durch blofie
Erkenntnis (Gnostizismus) als auch die Begrenzung der Kirche auf die »Reinenc
(Montanismus) immer zuriickgewiesen (91). Spiter konstatiert es, so als ob es
eine Botschaft an Erasmus von Rotterdam und seine Schiiler aller Zeiten richten
wolle: ,,Die Geschichte der Kirche macht offenbar, daf die ungerechtfertigten
. Angriffe auf die Volksfrdmmigkeit sich als Angriffe auf die eigene katholische
Identitit herausstellten® (94).

Die geistige Welt der Aufklirung hat eine mechanistische Denkweise zur Vor-
aussetzung. Danach besteht die Welt aus mechanisch nebeneinander gestellten
Teilen. Man leidet an der schmerzlichen Unfihigkeit des Protestantismus, ana-
log zu denken. Es handelt sich um einen Intellekt, der mit dem Entweder-oder
arbeitet: Christus oder Maria, Elite oder Masse, Verstand oder Gefiihl, Erstur-
sache oder Zweitursache, Volkskirche oder hierarchisch geordnete Kirche.
Diese separatistische ,,Verwesentlichung® fiihrt zur Unfruchtbarkeit und zum
Treibhaus.

b. die organische Denkweise. Im Dokument von Bogota findet sich keine klare
und deutliche Bezeichnung fiir die Denkweise, die man in Richtung auf den
neuen Horizont, der sich vor der Kirche aufeut, fiir niitzlich und fruchtbar hilt.
Ich erlaube mir, sie die organische zu nennen, weil ihr letzter und bestindiger
Bezug die Kategorie des Lebens ist, ein Leben, das sich gegenseitig durchdringt,
das von innen heraus wichst (und nicht gemacht wird), das die Fihigkeit hat, in
unterschiedlichen Formen zu erscheinen (und nicht univok ist), das sich ausbrei-
tetund sich immer auf das Ganze erstreckt. Ein solches Denken besitzt notwen-
digerweise eine besondere Befihigung fiir das Symbolhafte, das Poetische, fiir
das Religiése und Volkhafte.

In diesem Zusammenhang muf man den Ausdruck der Hoffnung zitieren, mit
dem das Dokument das Auftauchen dieser organischen Denkweise in der Ge-
genwart beschreibt: ,,In dieser zweiten nachkonziliaren Etappe geht es nicht
mehr darum, die Zeit des Barock oder die Restauration der Romantik zu wie-
derholen. Sie stellt sich auch kritisch zu den Vereinfachungen der neuen Aufkli-
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rung, wie sie in der Theologie der Sikularisation vorliegt. Gegenwirtig kommt
in Lateinamerika ein neues geschichtliches Bewufitsein von der Kirche als Volk
Gottes zum Vorschein. Es ist eine Kirche, die von neuem voranzuschreiten
sucht, um ihre Sendung zur Verkiindigung des Evangeliums zu bejahen, gestiitzt
auf ihre tiefsten volksmifligen Wurzeln, und mit dem Bewufltsein ihrer originel-
len Situation in Lateinamerika, die nicht von aufien, sondern von innen her be-
griffen wird, aus dem eigenen christlichen Volk und in vollkommener Gemein-
schaft mit der gesamten Kirche” (39). Hinter diesem Optimismus steht eine tief
katholische Auffassung des Verhiltnisses zwischen Schépfung und Erlosung,
zwischen Glaube und Kultur, zwischen der Kirche und den Vélkern. ,,Infolpe-
dessen ist die Kirche in der Fortfiihrung des Werkes Christi gerufen, sich in al-
lem, was echt menschlich ist, zu inkarnieren. Das Prinzip der Inkarnation der
Kirche in allen Vélkern der Erde und bei allen Kategorien von Menschen st das
Grundkriterium, das allen Uberlegungen, die wir anstellen, zugrunde liegt™
(104).

In dieser Richtung ist auch zu verstehen, was das Dokument von Bogotd iiber
das symbolische Denlen des Volkes aussagt. Vielleicht ist es einer der grofien
Beitrige dieses Dokumentes, dafl es auf der Linie des Imperativs, den Paul VL. in
,»Evangelii Nuntiandi* {iber eine tiefgehende Verkiindigung der frohen Bot-
schaft aufstellt, schopferisch vorwirtsschreitet: ,,Es gilt, und zwar nicht nur de-
korativ wie durch einen oberflichlichen Anstrich, sondern mit vitaler Kraft in
der Tiefe und bis zu ihren Wurzeln, die Kultur und die Kulturen des Menschen
in vollem und umfassenden Sinn....mit dem Evangelium zu durchdringen®
(Evangelii Nunsiandi nr. 20). Die Entfaltung der organischen Position und die
Uberwindung der mechanistischen Denkweise werden in der Zukunft ihre
Friichte zeitigen.

5. Ein Nein zu einer naiven Verherrlichung des Volkes (Die Siinde des Mifi-
branchs der Frommigkeit)

Das Dokument von Bogota gerit in keiner Weise in Gefahr, uns letzten Endes
ein Volk zu zeigen, das alles Leben, alle Giite und Kraft aus sich selbst heraus hat
und ohne Siinde ist. Eine solche Naivitit, deren Verwandtschaft mit dem Mar-
xismus an vielen Beispielen zutage tritt, ist klarerweise irrgliubig. In zwel
Schritten wird das Verhiltnis von Siinde und Volksfrommigkeit analysiert: ein-
mal aus einem eher theologischen Blickwinkel (vgl. 69 ff.), und sodann bei der
Beschreibung der negativen Aspekte des Volksglaubens in einem soziologischen
Kontext (vgl. 53 £.).

Die treffenden Erklirungen iiber die Siinde des MifSbrauchs der Frommigkeit
&ffnen einen umfassenden Horizont, in dem die grofie Sorge der Kirche Latein-
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amerikas fiir eine Befreiung gemiff dem Evangelium sich reich entfalten kann.
Im Zusammenhang mit der Magie und dem Fatalismus wird darin die Unter-
driickung als eine Form der Siinde des Miffbrauchs der Religion analysiert. ,,Die
Unterdriickung besteht darin, dafl der Mensch sich absolut setzt und verlangt,
das die andern ihm das eigene Leben anbieten. Der Unterdriicker macht sich die
Unwissenheit, die Furcht, die Schwiiche usw. derer, die er unterdriickt, zunut-
ze. Er verfiigt iiber die Menschen fiir sich selbst* (72). Um Vereinfachungen zu
vermeiden, macht das Dokument darauf aufmerksam, daf} diese Siinden nicht in
ausschliefilicher Weise Vorrecht der Welt des Volkes sind, sondern daf} es sie
immer bei allen Menschen gibt. Alle Frommigkeit ist der Verderbnis ausgelie-
fert: ,,Diese Erlosung der Frommigkeit im konkreten Christen garantiert nicht
eine religitse Praxis, die vollkommen befreit wire. Sie schenkt eine Frémmig-
keit, die frei ist auf Hoffnung hin. Thr Entwurf ist eschatologisch* (79).

. 6. Eine Gsterliche Dynamik in der Evziehung zur Verkiindigung des Evange-
linms

Der Geist, der das Dokument von Bogota im allgemeinen prigt, ist ein mafivol-
ler und kein leichtsinniger Optimismus. Man kann ihn klar in dem letzten Kapi-
tel mit dem Titel ,,Pastorale Anregungen® wahrnehmen. Mir scheint, dieser
Optimismus rithre her aus einer heilsamen Begegnung der Denkweise des Zwei-
ten Vatikanums mit der konkreten Geschichte, der ausgeprigten Physiognomie
der Welt des lateinamerikanischen Volkes. Um eine Aussage zu erginzen, die im
Hinblick auf die Volksfrommigkeit und die ,,Samenkérner des Wortes** hiufig
gemacht wird, duflert das Dokument ein noch entschiedeners Urteil: ,, Wir kén-
nen in dieser Frommigkeit nicht nur >Samenkdrner des Wortes< entdecken...,
sondern auch organische Elemente eines wirklichen Christentums® (142). ,,Die
Kirche steht vor der Aufgabe, allemal mit gréfter Intensitit ein Volk anzuneh-
men, das in seiner Frommigkeit christlich und kirchlich ist™ (144).

Doch handelt es sich um einen Optimismus, der sich Rechenschaft gibt iiber die
Vielfalt und die Schwierigkeit des pidagogischen Prozesses der Evangelisierung,.
So spricht man davon, das Volk ,,mit Entschlossenheit und Barmherzigkeit zu
einer Reinigung zu bewegen® (144). Die pastoral Titigen werden gebeten um’
eine ,,Erziehung voll Geduld und Weisheit*, ,,um eine verstindnisvolle, offene
Einstellung* (145). Es ist sehr charakteristisch, daff auch das Thema der Segnun-
gen und Prozessionen oder der kérperlichen Ausdrucksformen behandelt wird.
Bei den Prozessionen zum Beispiel geht man aus von einer Bewertung dieses
verbreiteten volkstiimlichen Tuns. ,,Diese kénnen, wenn der Moment gut ge-
eignet ist, Ausdruck und Forderung der Volksfrommigkeit sein und der Ver-
kiindigung des Evangeliums dienen.” Sofort darauf betont das Dokument die
Notwendigkeit der Korrektur und Vervollkommnung: ,,Den pflichtmifligen
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Vorbeimarsch der Schulen und Kollegien, den gewohnheitsmifiigen Vorbeizug
der Menge, die nach leerer und zeremonieller Zurschaustellung aussehen, gilt es
zu meiden.” Es dreht sich nicht um eine duflerliche Regelung, um blofle Kosme-
tik. Das Dokument schligt eine radikale Sanierung zur Wiederentdeckung der
tiefen Bedeutung der Prozessionen vor. ,,Der tiefe Sinn einer Prozession besteht
darin, ein sichtbares Zeichen des demiitigen, gliubigen, frohlichen und sterli-
chen Wanderns des pilgernden Gottesvolkes zu sein® (186). Auf diese Weise
kénnte man die Beispiele vermehren. In ihnen allen wiirde man einen erzieheri-
schen Willen und eine schépferische Freude verspiiren iiber die Arbeit und Wei-
se, wie die Kirche zur Verkiinderin des Evangeliums wird.

7. Versohnung von Elite und Masse

In den Schluffolgerungen des Dokumentes von Bogota wird ein Imperativ for-
muliert, der sich aus dem ganzen Text ergibt. Er ,,umschlieft die Forderung
nach einer tiefgreifenden Versshnung zwischen der Elite und dem Volk*. Diese
Begegnung wiire fiir beide Seiten fruchtbar. Sie gibe der Elite die Mdglichkeit,
die Gaben der Klarheit im Glauben dem ganzen Volke mitzuteilen, und gleich-
zeitig wiirde es ihr erméglicht, ,,den Reichtum der Weisheit und des christlichen
Lebensgefiihls aufzunehmen, die sich nicht selten in der Kultur und der Frém-
migkeit des Volkes finden* (198). Dieses Programm bedeutet Akzentverschie-
bungen in fast allem, was heute geschieht. Bei der Behandlung des Themas der
Tkonographie ist eine Anniherung an Motive wahrzunehmen, die uns fiir den
Wunsch nach Versohnung bezeichnend erscheinen. ,,In dieser Hinsicht miissen
wir, was Kiinstler und Kunsthandwerker im Volke angeht, eine neue Politik in
die Wege leiten. Wir miissen ihnen gegeniiber eine blof pittoreske und neugie-
rige Betrachtungsweise iiberwinden. Wir miissen sie verstehen als Wortfithrer
der Welt des Volkes. Sie haben eine Schliisselstellung inne fiir die Erkenntnis der
Seele des Volkes.“ Mit demselben Nachdruck unterstreicht das Dokument im
weiteren Verlauf des Textes ihre Fithrerrolle, die sich im Innern des ganzen
Volkstums auswirkt. ,,Gleichzeitig konnen sie, wenn sie eine angemessene Ka-
techese erhalten und in ihrer Erfahrung mit der Kirche wachsen, zu Trigern der
Evangelisierung umgeformt werden, die mit ihrer gliubigen Kunst das Gemiit
des Volkes mit dem Glauben durchdringen kénnen® (192). Gleiches wird in den
Uberlegungen zum Tanz ausgesagt. ,,In verschiedenen Gegenden bestehen
noch alte Bruderschaften zur Pflege des religidsen Tanzes. Dieses verdienen pa-
storal Aufmerksamkeit im Blick auf eine entsprechende Katechese, die es ihnen
méglich macht, immer mehr Sauerteig der Kirche in der Welt des Volkes zu
sein” (189).

Die Versshnung wird nicht méglich sein, wenn die kirchlichen Eliten in Latei-
namerika nicht ihre offenen oder versteckten paternalistischen Voreinstellungen
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ablegen. Die Erbsiinde ist allgemein; unter ihr leiden die Eliten wie das Volk.
Beide haben bestimmte Neigungen, von ihren jeweiligen Rollen abzuweichen
und sich vom Weg der Konvergenz, ohne die sie nicht fruchtbar sein kodnnen, zu
entfernen. Eliten leiden immer unter einem Hang zum Rationalismus und Pu-
rismus; sie haber immer gegen den Pharisdismus zu kimpfen, mit dem sie sich
selbst fiir besser halten und immer nur um sich selbst kreisen. Die Eliten sollten
dazu kommen zu begreifen, daff die Weisen und Grade der Zugehérigkeit zur
sichtbaren Kirche nicht mit den geheimnisvollen Hohen des Gnadenlebens und
der Liebe iibereinstimmen. Es ist ratsam, sich diese Reflexion vor der Einschit-
zung der Eliten immer vor Augen zu halten. ,,Wie man hiufig gesagt hat, muf}
man sich bei der Unterscheidung Rechenschaft geben, daf} es verschiedene
Grade nicht nur der tatsichlichen Zugehérigkeit zur Kirche, sondern auch des
Bewufltseins davon gibt; und ferner, dafl dieses BewuRtsein der Zugehérigkeit
nichtausschliefllich und damit auch nicht in erster Linie an der gréeren oder ge-
. ringeren Fihigkeit gemessen werden kann, die Zugehorigkeit zur Kirche be-
grifflich zu erfassen, sondern an der Fihigkeit, sich symbolisch und affektiv als
ein Teil von ihr zu empfinden® (123).

In Bogotd, der gleichen Stadt, in der die lateinamerikanische Bischofskonferenz
1976 das Treffen iiber Volksfrdmmigkeit veranstaltete, gab es 1974 einen Volks-
aufstand, dessen Entstehung und Stirke nicht v6llig aufgeklirt werden konnte.
Brinde und Plinderungen waren das schmerzliche Ergebnis einer sozialen
Spannung, die unertriglich geworden war. Was haben die Wiirdentriiger aus
verschiedenen amerikanischen Lindern, die damals gerade, im Zentrum von
Bogot eingeschlossen, erstaunt und ohnmichtig Augenzeugen der Pliinderung
wurden, daraus gelernt? Was kann soviel Schmerz, soviel Zorn beitragen, dafd in
Lateinamerika gerechte Verhiltnisse geschaffen werden? Und jetzt, da auch das
lateinamerikanische Volk sich einem neuen Typ von Fithrungskriften, von
kirchlichen Leitern, von pastoral Titigen, von Eliten gegeniibersieht; jetzt, da
sich auch eine wachsende Spannung zur Verteidigung seiner religidsen und kul-
turellen Identitit im Volke bemerkbar macht: Wird das Treffen von Bogoti ein
Strohfeuer bleiben, ein fliichtiger Blitz, ein blof symbolischer Anspruch?

Das SchluRdokument des Treffens iiber ,,Kirche und Volksfrommigkeit™ be-
sitzt genug inneren Gehalt, dafl es nicht ein vereinzelter Ruf, eine Eintagsfliege
zu bleiben braucht. Aufferdem kommt hinzu, daff das Dokument niche fiir sich
allein steht, sondern sich in eine dichte Kette von Artikeln, Kongressen und pa-
storalen Unternehmungen einreiht. Es sieht danach aus, daB die Volksfrémmig-
keit aufgehért hat, das Aschenbrédel der Theologie und der Pastoral zu sein.
Mége Gott es so fiigen!
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,,Samenkérner des Wortes*: Damit wird auf die Idee der ,,logoi spermatikoi* angespielt, die in
der frithen christlichen Theologie in Alexandrien aufkam und besagen will, dafl die gottliche
Wahrheit, die mit der Menschwerdung des Ewigen Wortes Gottes in Filille erschien, vor dieser Of-
fenbarung nicht vollig fehlte, sondern von Gott auch schon vor Christus als Same in die Schépfung
hineingesir und hineinverborgen war, wo sie vom wahrhaft suchenden Menschen entdeckt wer-
den konnte und auch tatsiichlich entdeckt wurde. (Der Ubers.)

Das mechanistische Denken als Grundverstandnis der
Neuzeit (llI)

Von Heribert King

Ein Blick auf die Neuzeit lifit unschwer erkennen, daf der Mensch in radikaler
Weise Subjekt ist. Was er iiber die Realitit denkt, iiber ihr Wesen und ihren Sinn,
entdeckt er nicht in ihr. Er hat es vielmehr in sich selbst als Denkform oder Idee.
Das hat zur Folge, wie Pater Kentenich es oft formuliert, daff die Objekre (Um-
welt, Mensch, Gott) mechanistisch aufgefafit werden'. Das wollen wir in dem
nachstehenden Artikel niher erkliren.

Wir tun es nach dem von Pater Kentenich benutzten Schema: Trennung von Idee
und Leben, von Erst- und Zweitursache, von Lebensprozessen, Lebensgebilden
und Lebensiufierungen untereinander und von Ideen unter sich®. Wir verfolgen
den Prozef in der oben genannten dreifachen Hinsicht. Dabei halten wir uns ge-
genwirtig, daf} es sich formell um mechanistisches Denken® handelt und um das
Objekt, das gedacht wird*. Das Subjekr als Denktriiger stand im Zentrum des
vorigen Beitrags (der Mensch, der sich als freie subjektive Rationalitit —als Insel
— versteht und von dorther die Wirklichkeit zu erkliren versucht). Damit ist
nicht formell ein intellektueller Typ oder ein nicht harmonisch entwickelrer
Mensch gemeint, wie es ihn in anderen Epochen auch geben kann. Es dreht sich
vielmehr um das Selbstverstindnis eines Menschen, bei dem der Geist nicht
mehr an die konkrete Leiblichkeit und durch sie an die konkrete Umwelt und ein
Gottesbild gebunden gesehen wird. Das kann natiirlich (sekundir) zur Dishar-
monie fithren, wie umgekehrt eine solche zu der genannten Pridisposition hin-
fithren kann.

I. Die Beziehung zur Umwelt
Unter Umwelt wollen wir allgemein die materielle Umwelt (Dinge, Orte), die

menschliche Umwelt (Gemeinschaften, Familie, Staat, Kirche) und die ideelle
Umwelt (Gebriuche, Traditionen, Uberzeugungen) verstehen.
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1. Trennung von Idee und Leben

Diese Art von Trennung nennt Pater Kentenich oft als erste. Was ist Trennung
von Idee und Leben?

Nach dem bisher Gesagten geht es um eine Trennung im Objekt, nicht formell
im Subjekt (was heiflen wiirde, daf man nicht konsequent ist mit seinen Ideen —
das aber kann nicht der spezifische Fehler der Neuzeit sein). Es dreht sich viel-
mehr darum, daf} die Umwelt nicht mehr als Offenbarung einer inkarnierten
Idee erfafit werden kann. Wenn der Begriff ,,Leben‘ verwendet wird, handelt es
sich um jenes ,,Leben®, das das sensitive Leben im Menschen als sein spezifi-
sches Objekt erkennt. Es ist das, was der Mensch als etwas Belebtes, Beseeltes,
Lebendes erkennen kann. Der Mensch der Vergangenheit hat darin keine
Schwierigkeit gehabt. Da der Mensch die Dinge der Umwelt als belebt erkennen
. kann, ist es méglich, dafl er sich angeregt fiihlt, héher zu steigen und zu einer
Idee zu kommen. Diese ist das spezifische Objekt der denkerischen Fihigkeitim
Menschen. Umgekehrt werden die Objekte aber auch gerade als ,,lebendig* er-
kannt, weil sie nicht von der in ihnen ausgedriickten Idee getrennt werden.

In der ,,Trennung von Idee und Leben® wird aus den Dingen die Idee ,,heraus-
gezogen®, und sie bleiben als stumme Phiinomene zuriick. Sie reden von nichts
mehr. Einzig verweisen sie noch gegenseitig aufeinander, an der Oberfliche,
ohne Tiefendimension.

Der Prozefl der Abstraktion, wie ihn die traditionelle Philosophie kennt, ist
nicht mehr méglich. Er beruht darauf, daf die Dinge mehr sind, als sie unmittel-
bar zeigen, als sie ,,mechanisch®, »»quantitativ darstellen. Er erfafit sie ,;poe-
tisch; sie leben, sie sind mehr als sie selbst. Von daher ist Philosophie iiberhaupt
erst moglich. Die ,,lebend”, ,,poetisch® verstandene Umwelt, ist der Ausgang
der Philosophie. Das konkrete Einzelding ist fiir sie nicht das ,,Phinomen®, wie
es die Neuzeit versteht, sondern das eine Idee ,,enthaltende** objekdv vorgege-
bene Seiende. Das einzelne enthilt das Universelle, es ist Erscheinung von ihm.
Deswegen ist es moglich, zum Sein aufzusteigen. Die moderne Philosophie und
ihr zugrundeliegend die moderne Mentalitit, hat diese Fahigkeit nicht mehr, Es
erscheint keine Idee mehr in den Dingen, Personen, Gesetzen, Gebriuchen,
Autorititen usw. Diese sind jetzt im Menschen selbst. Man kann nicht zum Sein
vorstofien. Man kommt nur immer wieder auf den Menschen zuriick (,,Ding fiir
mich®). So wird ,,Abstraktion im Sinne von Lebensfremdheit als etwas niche
Realistisches verstanden. ,,Abstrakt denken® heifit mit der konkreten Wirklich-
keit nichts zu tun haben. Die Ideen werden ja jetzt vom Menschen entworfen
und nur allzuoft sind sie lebensfremd und unwirklich. Oder ,,abstrake’ wird
mechanisch mifiverstanden als das, was nachher noch bleibt, wenn man von al-
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lem Akzidentellen abstrahiert hat. In der traditionellen Philosophie ist dieser
Vorgang kein Substraktionsprozef, sondern man steigt zu einer hoéheren Ord-
nung im Ding selbst auf. Das Akzidentelle bleibt, befestigt sich sogar im Mafle,
als man der Substanz oder des Wesens ansichtig wird, weil es ja von dortsein Sein
hat. Pater Kentenich driicke dies plastisch aus, wenn er vom Stamm redet, der
iibrigbleibt, nachdem man ihm die Bliiten, Aste usw. abgenommen hat.

Das gleiche geschieht mit Begriffen wie Materialursache (sie wird als geformtes
Material im Sinne der konkreten Materie miflverstanden). So miflversteht man
ebenfalls ,,Formursache®, ,,Wirkursache*, ,,Substanz” ...Es wird die Idee der
Materie von der konkreten Materie, die Idee der Welt von der konkreten Welt,
die Idee des Menschen vom konkreten Menschen, die des Staates usw. von ihrer
konkreten Verwirklichung getrennt. Das Objekt offenbart keinen Sinn, keinein
ihm inkranierte Idee, die als inkarnierter Wunsch fiir das Handeln aufgefafit
werden kénnte.

Diese Interpretation erfafit auch die Auffassung der christlichen Religion. Wir
haben im vorangegangenen Beitrag darauf hingewiesen, dafl esim Kampf um das
mechanistische Denken formell um ein Problem der rechten Erfassung des
Christentums geht. So sagt Pater Kentenich, daff das mechanistische Denken die
Idee der Erlésung von ihrer konkreten Verwirklichung trennt®, die Idee der
Christusgliedschaft von der Person des Erldsers’, das Wesentliche (Christus)
vom Akzidentellen (Heilige). Ein Musterbeispiel, das Pater Kentenich immer
wieder anfiihrt, ist der Gehorsam. Man hat eine abstrakte Idee von ihm, die v6l-
lig korrekt ist. Im konkreten Vollzug aber ist man nicht fahig, den Obern als Of-
fenbarung Gottes zu erkennen, das heifit: man kann die abstrakee Idee ,,Gehor-
sam** nicht aus dem konlkreten Vollzug des Gehorsams als ihn formende Idee ab-
strahieren.

Was ist die Ehe? Das kénnen wir aus der Offenbarung, ,,von oben®, wissen. Wir
erfahren es aber auch von unten, wenn wir nicht mechanistisch denken. Aus der
konkreten Ehe, verglichen mit vielen anderen, kann man zum Wesen der Ehe
aufsteigen, das heifit: man kann eine Idee von ihr entdecken. Die Offenbarung
ist fiir das sichere und volle Erkennen der natiirlichen Wirklichkeiten sehr oft
,,moralisch notwendig®, wie die Scholastik es formuliert. Dies darf heute ganz
besonders betont werden. Aber wenn wir die Moglichkeit leugnen, aus der kon-
kreten Erscheinungsform zu einem Wesen aufzusteigen, fehlt der iibernariirli-
chen Ordnung das natiirliche Fundament.

Die Umwelt wird so zu einem reinen Phinomen. Das sinnliche Erkenntnisver-
mégen beschrinkt sich darauf zu messen, zu wiegen; es kennt nur den quantita-

tiven Aspeke. Im traditionellen Menschen hat diese Fihigkeit ,,mehr* gesehen,
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weil sie mit der intellektiven verkniipft war, Deswegen konnte er die Dinge, die
Objekte im allgemeinen, als ,,be-ideet** erfassen. Dies aber nicht, wie ein mo-
derner Mensch meinen wird, weil er es in sie hineinprojiziert hitte, wie ein Kind,
das alles leicht als lebendig erlebt. Das Lebendige an ihnen ist wirklich Offenba-
rung von etwas Hoherem, etwas Gedachtem. Sie sind in einem ganz weiten
Sinne Symbol.

Die neue Weltauffassung hat, wie wir in unserem ersten Beitrag gesehen haben,
ihre Ursache in einer Umschichtung im Menschen, die wir bildlich mit einer
»s>Mutation® verglichen haben. Wir haben aber auch schon darauf hingewiesen,
dafl noch ein zweiter Faktor hinzutritt. Es ist die Vergrofierung der Welt durch
die vielen Entdeckungen. Dadurch ist es praktisch unméglich geworden, ein
»»fithlendes® Verhilinis zu ihr zu haben. Dies bedeutet nimlich meditierendes
Sich-mit-ihr-einlassen und Gebunden-sein. Nur der Verstand kann alles oder
doch vieles auf einmal aufnehmen und ,,verarbeiten®. Ein Kriegspilot, der durch
Bomben viele tausend Menschen tdtet, kann nicht das gleiche fiihlen wie ciner,
der mit seinem Messer jemand umbringt. Die Idee ,, Téten® hat sich von ihrer
konkreten Verwirklichung geldst. Oder denken wir an das Sonnensystem. Bis
heute hat sich die sinnliche Wahrnehmung des Sonnenaufgangs noch nicht der
Idee der Erdumdrehung angepafit. Dies alles kénnen wir in tausendfachen Au-
Berungen einer groflen und dem Menschen fremdgewordenen (weil kiinstlichen)
Welt beobachten.

Die Neuzeit in den durchaus positiv zu bewertenden Verinderungen lidt gera-
dezu ein, nicht zu einer héheren Ordnung (Stufe) aufzusteigen und so der Idee
ansichtig zu werden, sondern innerhalb der gleichen Ordnungsstufe zu bleiben
und sich an ihrer unendlichen Weite zu berauschen.

So bedeutet die Neuzeit in einer doppelten Weise eine Schwierigkeit. Eine
mochten wir als Wachstumsschwierigkeit bezeichnen. Der Mensch muf sich an
grofiere Bilder gewohnen, muf sein Leben an groBere Realititen anpassen. Das
wollen wir als positive Herausforderung werten. Die Antwort mufl sein, eine
»Zwischenwelt zwischen den einzelnen Menschen und die grofie Welt zu kon-
struieren, um organisch darin leben und lieben zu kénnen. Wir nennen dies in
unserer Schénstatt-Terminologie s»Bindungsorganismus®, Auf der anderen
Seite kommt aber als ausgesprochen negatives Element die Mentalitit, das Den-
ken der Neuzeit hinzu. Diese ist nicht fahig, die an sich schwierige Situation zu
meistern. Die Wachstumskrise verstirkt die Macht der Denkform. Sie hat ja
momentan so sehr Recht und so viel Erfolg. Andererseits bewirkt die falsche
Denkform, dafl die Wachstumskrise sich so negativ auswirke und nicht ihr Ziel
erreicht,
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2. Trennung von Erst- und Zweitursache

Wenn der Mensch in den Objekten keine giiltige Idee erkennen kann, kann er
nicht eingeladen werden, zu einer Instanz aufzusteigen, die diese Ideen gedacht
haben muf. So lehnt Sartre es ab, ein ,, Wesen* der natiirlichen Dinge oder des
Menschen anzunehmen, weil es keinen Schépfergott gibt, der diese Wesen ent-
worfen haben kénnte®.

So ergibt sich dieser zweite Aspekt (Trennung von Erst- und Zweitursache) un-
mittelbar aus dem ersten.

Frither kam man gerade liber das Wesen der Dinge, das Sein der Dinge, zum Sein
schlechthin. Deswegen kann es jetzt auch keine Gottesbeweise mehr geben. Der
moderne Mensch ist nicht fihig, Gott als Schépfer, der immer am Werk ist, in
der Welt wirkend zu sehen (Erhaltung und Schopfung sind ein Stiickweit iden-
tisch: Gott erhilt schépfend). Wenn er aus irgendeinem Grund noch an der
Erstursache festhilt (christliche Tradition, eingeborene Idee, Postulat der prak-
tischen Vernunft), erlebt er diese als konkurrierende Ursache unter anderen. Es
mag die wichtigste sein, aber grundsitzlich ist sie auf der gleichen Ebene. Dies
setzen wir voraus, wenn wir unseren Kindern erzihlen, dafl das Huhn das Ei
legt, aus dem Ei das Huhn hervorgeht und dafl dieser Prozef§ auf eine lange Reihe
verweist, an deren Anfang ein Schépfer stehen mufl. Er steht am Anfang. Dann
aber tritt er weg oder doch wenigstens sehr zuriick, um den Naturgeserzen Platz
zu machen (typisch mechanisch: Wo einer ist, kann nicht gleichzeitig ein anderer
sein). Das ist der Liickenbiiffer-Gott, wie er heute gerne dem Mittelalter in die
Schuhe geschoben wird, der aber eine typisch moderne Erscheinung ist. Je mehr
der Mensch weifl und kann, desto mehr wird Gott hinausmanévriert, weil er
eben mechanistisch verstanden ,,drinnen® ist. Das Bekannte und Gekonnte hat
jader Mensch hineingelegt oder erklirt. Und wenn wir Katholiken erkliren, dafl
es aber noch Redukte geben muf}, die unangreifbar sind, dann zeigen wir nur,
daft wir auf die gleiche Ebene hinabgestiegen sind und eben im Grunde gleich
denken wie die anderen, idealistisch-mechanistisch. Wir miissen wieder verste-
hen lernen, daR Gott im Bekannten und Gekonnten sich viel mehr duflert als im
Unbekannten (was nicht heiflt, dafl das Unbekannte nicht auch in einzigartiger
Weise ,,Offenbarung® der grundsitzlichen Unerreichbarkeit Gottes ist). Pater
Kentenich spricht in diesem Zusammenhang oft davon, daff uns ein metaphysi-
sches Denken fehlt!?, Gott ist eben eine Idee, die nicht aus dem Aufstieg des
Menschen von den Objekten nach oben erkannt wird, sondern in seiner Subjek-
tivitit, letztlich vom Willen und nicht vom Verstand festgehalten wird. Bald
wird er diese Idee verlieren. Sie hat ja kein natiirliches Fundament.
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Fiir Pater Kentenich ist vor allem die Marienverehrung ein Modellfall fiir die
richtige Zusammenordnung von Erst- und Zweitursache. Deswegen gerit das
idealistisch-mechanistische Denken auch bei ihr in besonderer Weise in Schwie-
rigkeit, wie es durch sie auch am wirksamsten iiberwunden werden kann'?,

3. Trennung von Lebensvorgingen

Eben haben wir gesehen, dafl das Fehlen der Ideen in den Objekten auf die Erfas-
sung der Erstursache und seine Gegenwart in den Zweitursachen Auswirkungen
hat. Jetzt steigen wir zu den Lebensgebilden herunter.

Da in ihnen, wie uns schon deutlich geworden ist, keine verpflichtende Idee
mehr anwesend ist, kdnnen sie nach dem Willen des Menschen beliebig umge-
ordnet werden. Sie sind jetzt wie der tote Leib, aus dem die Seele gewichen ist.
Noch eine kleine Weile besitzt er die gewohnte Struktur, dann zerfillt er. Auch
wenn man die Prozesse rlickgingig machen will, durch chemische Einwirkun-
gen und dergleichen, es ,,funktioniert™ nicht mehr.

Die Dinge werden nimlich nicht auf der gleichen Ebene zu einer Einheit zu-
sammengeordnet. Sie werden nicht einfach addiert oder klug zusammengetellt.
Uberall beobachten wir, dafl die Einheit von einer héheren Ordnung ausgeht.
Das Musterbeispiel ist die Einheit von Leib und Seele. Aber auch sonst ist das
gleiche zu beobachten. Hier muf noch darauf hingewiesen werden, daf wir mit
dem Bild des ,,Organismus® eine besonders subtile Verzahnung von Elementen
im Sinne einer ganz komplizierten Maschine annehmen. Wir verstehen oft nicht
geniigend, das Zusammenspiel von Héherem und Niederem, von ,, Teilen®, die
durch das Hohere mehr oder weniger qualifiziert werden, in den Blick zu be-
kommen. »

So werden Lebensprozesse wie Wohnen, Kinderstillen, Erziehen, die Adoles-
zenz durchlaufen, Altwerden, Heiraten, mit Verstorbenen umgehen, Gott ver-
ehren usw. nicht mehr ,,gelebt” und von diesem Leben her als eine verpflich-
tende Idee erkannt. Die Wissenschaft kann diese Dinge von vorhergegebenen
Ideen neu ordnen und ,,zusammensetzen®. Es geht darum, das Materielle ent-
sprechend zu kombinieren. So bilden die Menschen auch keine Gemeinschaft,
sondern ein willkiirlich zusammengesetzes Kollektiv. Der Mensch trigt die Idee
in sich und kann sich die verschiedensten Méglichkeiten vorstellen, von denen er
eine nach irgendeinem Gesichtspunkt aussucht und sie verwirklicht. Das so auf
Additions- und Substraktionsprozesse reduzierte Leben ,,richt* sich, weil eben
doch noch Idee (ratione obiecti) in ihm geblieben ist. So entsteht der Vitalismus.
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Damit wird nicht bestritten, dafl gerade die mechanistisch aussehenden Analy-
sen viel zum Verstehen der Lebensvorginge beigetragen haben (in der Medizin,
der Biologie, Psychologie u.a.). Aber da ihnen ein organisches Denken fehlt,
wirken sie sich am Ende doch wieder negativ aus.

4. Trennung der Ideen unter sich

Im vorigen Abschnitt konnten wir sehen, wie die Lebensprozesse sich zerstiik-
keln, weil ihnen die verpflichtende Idee fehlt. Jetzt schen wir den gleichen Pro-
zeR von der anderen Seite. Die Ideen haben keine Konkretisierung in einem
konkreten Seienden, das erlebt wird. Deswegen ist jeder Gedanke eine reine
Moglichkeit, die sein kann oder auch nicht sein kann, vielleicht auch nur eine
Zeitlang ist. Der Mensch weifd nicht mehr, was wahr ist.

Das bedeutet auch, daf} die Ideen untereinander zusammenkombiniert werden
kénnen zu den verschiedensten Konstellationen (,,Systemen®, die wahr sind,
insofern die einzelnen Elemente unter sich richtig kombiniert sind). Die Ideen
werden aus ihrem Kontext herausgerissen und es entsteht ein Art ,,Ideenwir-

bel*.

Die Ideen, die sich von ihrer Inkarnierung geldst haben, hingen ,,in der Luft®.
Es gibt kein Kriterium, das ihr Sein, ihre Wahrheit richten kann. Der Mensch
kann ja nur vom Konkreten zum Abstrakten kommen. Was nicht zuerst in den
Sinnen ist, sagt die Scholastik, das ist auch nicht im Intellekt. Ideen werden als
zusammenhingend und wirklich erkannt, im Mafle das Leben wirllich ist und
zusammenhingend in Erscheinung tritt. Der Mensch reifit jenes Datum, dasihm
gerade gefillt, de facto aus dem Zusammenhang heraus und stellt es in das Zen-
trum seiner Ideen.

Auch hier muf} gesagt werden, daf} nicht nur die Denkform daran Schuld hat.
Die Neuzeit bedeutet tatsichlich und mit Recht eine Erschiitterung des Konkre-
ten als sicherem Ausgangspunkt der Philosophie. Der traditionelle Mensch hat
das Konkrete in seiner konkreten Faktizitit ,,naiv‘ angenommen. Fiir den mo-
dernen Menschen taucht das Problem der Relativitit des Konkreten auf. Hier
miiflte von einer Theologie der Geschichte her manches gesagt werden. Aber es
mufl auch darauf aufmerksam gemacht werden, dafl der traditionelle Seinsrea-
lismus durchaus sich auch im Ja zum Konkreten weitererhalten will, wollen wir
nicht dem Idealismus (und christlich dem Supernaturalismus) verfallen, der die
iibernatiirliche Offenbarung ohne natiirliches Fundament annehmen will und
sie so ,,entwirllicht“3,
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1. Die Beziehung des Menschen zum Leib

Auch in dieser Beziehung kénnen wir die gleichen Gesetze studieren. Wir fassen
uns deswegen kurz. Es handeltsich, wie gesagt, um den Menschen als Denkob-
jekt'®, was sekundir zu einer psychologisch zu verstehenden Disharmonie fiih-
ren kann, wie diese auch das richtige Denken tiber den Menschen in Frage stellen
kann. Der Mensch als reiner Geist (so haben wir ihn im letzten Beitrag darge-
stellt — dies ist die Trennung ratione subiecti) geht auf seinen Leib zu, den er als
etwas relativ Fremdes, von thm Abgetrenntes erfahrt. Man vergleiche dazu die
Terminologie von Descartes, der von zwei ,,res”, zwei ,,Sachen beim Men-
schen spricht.

1. Trennung von Ideen und Leben

. Wiederum geht es primir nicht um ein inkonsequentes Leben. Der neuzeitliche
Mensch gewinnt in transzendentalen Deduktionen — oder weif es als eingebo-
rene Ideen — die Begriffe wie Freiheit, Denken, Wollen, Subjektivitit. Sie wer-
den nicht mehr aus der Erfahrung des konkreten Menschen abgeleitet, derin sei-
nen konkreten Vollziigen etwas Hoheres ,,erlebt” und es deshalb bedenken
kann. Die Idee der Freiheit 18st sich von threr Verwurzelung im sensitiven und
vepetativen Leben. Es ist jetzt die Freiheit, die frei von jeder Verpflichtung reine
Subjektivitdr ist, offen fiir alle méglichen Verpflichtungen. (In der traditionellen
Lehre vom Menschen ist die Freiheit auch an das gebunden, was im Menschen,
in seiner Leiblichkeit ist — so wie es Schonstatt in seiner Lehre vom personlichen
Ideal wieder formuliert,) Die Vernunft wird die reine Vernunft (auch ratione
obiecti). Sie ist nicht mehr die ,,eingebundene® Verstandestitigkeit des Men-
schen, Ebenso wird mit dem Willen verfahren.

So kann auch nicht mehr erkannt werden, was das Wesen des Mannes und der
Frau ist, das Wesen der Sexualitit, der Scham und Schicklichkeit, der korperli-
chen Ausdrucksweise im religiosen und menschlichen Bereich tiberhaupt. Der
Mensch hat kein eingegossenes Wissen iiber diese Dinge. Er muf} sie aus der Er-
fahrung kennenlernen und dann bedenken. Der neuzeitliche Mensch kann dies
nicht. Solange die Dinge noch von der Tradition her (die ja christlich ist und im
natiirlichen Bereich vieles entfaltet und formuliert hat) denkt, kann er sich noch
positiv, im Sinne einer Anerkennung all dieser Dinge, verhalten. Aber seine
Theorie ist falsch. Im Mafle er ihr folgt und im Mafle sich das Leben anders ent-
wickelt (wegen der verinderten Situation der Welt und der falschen Theorie in
gegenseitiger Wechselwirkung), erweistsich der Schaden seiner Theorie. Erver-
liert die Dinge. Ebenso kénnen wir Vorginge wie Gewissen, Schuld, Reue,
Gnadenregung, Versuchung hier nennen. Sie verweisen auf nichts in ihnen
»»Ausgedriickres®.
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2. Trennung von Erst- und Zweitursache

Die Trennung von Idee und Leben fithrt uns auch in diesem Falle zum Thema
der Trennung von Erst- und Zweitursache. Zunichst erscheint im natiirlichen
Bereich die Leugnung eines hoheren und niedrigeren Prinzips. Das Leibliche of-
fenbart keine Gedanken, offenbart damit keine Seele. Sie wird ebenso wie Gott
,,konkurrierend® erfahren. Sie muf ,,erwas ,,neben” dem Kérperlichen und
seinen Funktionen sein.

Es ist auch hier niemand da, der die Ideen denkt. Auflerdem kann das rechte
Verhilenis von geschaffener Zweitursache und ungeschaffener Erstursache nicht
erfafit werden, weil die Analogie, die in der rechten Sicht des Verhilnisses
zweier Ursachen besteht, die verschiedenen Ordnungen angehoren, fehlt.

3. Trennung von Lebensprozessen

Die allgemeine Idee, die nicht mehr abstrahierend aus dem konkreten Leben ge-
wonnen wird, verleitet auch hier, das Leben entsprechend nach vorgeplanten
Ideen zu dirigieren, da ja nur mehr ,,Materialien geblieben sind. So kkann belie-
big eine neue Frau, ein neuer Mann geschaffen werden.

Aber auch in der Auffassung, die man von den Lebensvorgingen hat, driicktsich
dies aus. Das Lachen ist eine Bewegung von Muskeln; die eheliche Liebe Bewe-
gung von Zellen und Kérpern; das Weinen Segregation von Fliissiglkeiten, der
Kérper eine Kombination von Molekiilen. Auch hier, noch deutlicher versteh-
bar als im Vorigen, kann Einheit nur von einem héheren Prinzip gewonnen wer-
den.

4. Trennung der Ideen unter sich

Aus den gleichen Griinden, die wir beim Thema Umwelt dargelegt haben, kann
der Mensch zu keinem giiltigen Menschenbild kommen. Menschenbilder wer-
den a priori entworfen und als solche untereinander diskutiert. Sie sind nichtim
Auftsieg von unten gewonnen worden, sind keiner Seinsordnung verpflichtet.
Der Mensch ,,denkt* sie voraussetzungslos. Solche Gedanken kénnen gein-
dert, neu kombiniert werden. Das heifft natiirlich nicht, dafl durch die Neuzeit
mit der von Kant formulierten ,,kopernikanischen Wende® nicht eine neue Si-
tuation entstanden wire. Es kann schon nicht mehr ,,unkritisch® ein einziges
Menschenbild oder das traditionelle Menschenbild angenommen werden als
Ausgangspunket fiir das, was iiber den Menschen gedacht wird (man vergleiche
das am Schlufl von I Gesagte!).
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ITII. Die Beziehung zu Gott

Wir halten uns auch hier an die vier Gesichtspunkte, die uns bisher geleitet ha-
ben. Dabei wird eine gewisse Wiederholung nicht zu vermeiden sein.

1. Trennung von Idee und Leben

Das mechanistische Denken ,,trennt...die Idee Gottes vom Leben Gotres®!s.
Dem entsprechend, was wir iiber den Weg zu Gott gesagt haben, miissen wir
jetzt umgelehrt sagen, dafl Gott ohne Ausdruck bleibt. Er wird als reine Idee
serfafit’. Da die Welt nicht die Fihigkeit hat, mehr zu sein als ihre reine Phino-
menalitdt, kann sie auch nicht mehr Gott zur Verfiigung stehen, damit er sich
verstindlich machen kann. So nimmt es nicht Wunder, daf Gott seine ,,Reali-
tdt" fiir den Menschen verliert. Es fehlt ihm der ,,Leib* oder auch das ,,Bild®.
.(Diese Wirklichkeit gehsrt in den Bereich des ,,Lebens™; es ist plastisch und
wirksam.) Uber gewisse Zeit wird die Idee ,,Gott noch festgehalten, weil von
der Tradition noch geniigend Gottesoffenbarung aufgenommen worden ist.

2. Trennung von Erst- und Zweitursache

Abstrakt gesehen gibt es Gott ohne die Zweitursache. In der konkreten Wirk-
lichkeit aber gibt es ihn nur in Verbindung mit der Zweitursache. Es ist moglich
den Begriff Gott zu bilden, aber in diesem Begriff bleibt immer auch ein Bild, das
von der Zweitursache her, die ihm ihnlich ist, geformt wird. Heute muR die
Formung dieses Bildes ganz besonders in Angriff genommen werden. Dies aber
,»ratione obiecti, indem die Welt so ,»umgeformt® werden muf}, damit sie er-
neut spricht ~ zum Beispiel die Vaterschaft durch die erneuerte Vaterschaft, die
Natur durch ihre Einbezichung in den lokalen Bindungsorganismus.

3. Trennung von Lebensbeziigen untereinander

Wenn wir in Gott in diesem Zusammenhang von Lebensbeziigen reden, miissen
wir wohl an das Gottesbild denken, nicht an das, was Gott an sich hat. Dort be-
deutet ja Lebensvollzug das trinitarische Leben, was hier niche gut gemeint sein
kann. Das Gottesbild, das ,,Leben® Gottes ist die Offenbarung Gottes. Ein
Mensch, der Gott ohne Bild, ohne Leben denkt, liflt das, was von Gott als Die-
ner seiner Offenbarung vorgesehen worden ist, ohne die ordnende Wirkung der
»»Idee” Gott. Der Mensch und die Welt, soweit sie als Bild Gortes gedacht sind,
bleiben sich in diesem ihrem Charakter selbst iiberlassen. Die Berufung haben
sie, aber sie kdnnen sie nicht mehr verwirklichen. Sie sollten Gott in einen Kos-
mos, sich gegenseitig erginzend, jeder unter einem bestimmeen Aspekt, ein
Ganzes bildend, darstellen. Die Einheit und Ganzheit kommt nur durch das
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Héhere, in diesem Falle durch die Idee Gottes, zustande. Sie [6st sich jetzt auf.
Gott wird ,,atomisiert”. Jedweder Ausgangspunkt kann iibertrieben aus dem
Zusammenhang gerissen werden. Meist bleibt er im Geschopflichen stecken, als
ein Gotr ersetzender Hochstwert.

4. Trennung der Ideen unter sich

Noch einmal gilt: da in der natiirliche Ordnung der ,,Bilder* keine hierarchisch
geformte Einheit ist, kénnen auch die Ideen iiber Gorr nicht richtig geordnet
werden. Zudem hat ja der moderner Mensch diese Idee rein und voraussetzungs-
los in sich.

7 usammenfassend kénnen wir sagen, dal der Mensch als reine Subjektivitit, die
sich in seiner Rationalitit und vor allem in seinem Willen und in seiner Freiheit
gegeniiber der Umwelt, seinem eigenen Leib und Gotr gegeniiber zeigt, die
Formen, die Ideen, das ,,Sein” dieser Realititen in sich trigt. Damit unterschei-
det er sich vom traditionellen Menschen, der gebundene Subjektivitit ist und
deswegen diese Realititen ebenfalls als gebunden erfihrt und denkt.

Die drei Realititen bleiben, jede auf ihre Art, ohne ,,Seele”, ohne beseelende
Idee und werden so auf ein Dasein in der ,,Horizontalen® reduziert. Das heifdt:
es gibt kein Oben und kein Unten. Alles st gleich. Ungleichheit kann nur durch
Anhiufung von Quantitit zustandekommen. Alles wird lediglich unter dem
Gesichtspunkt der Beziehung zueinander beobachtet und lift sich in mathema-
tischen Formeln, mechanisch verstanden, gut ausdriicken.

In einer ersten Etappe ersetzt eine idealistische Philosophie das, was an Sein und
Tiefe erfallt werden soll. Diese kann es geben, weil aus der Tradition, die der
Mensch in sich trigt, ohne es zu merken, noch geniigend Erfahrung des wirkli-
chen Seins der Realitit vorhanden ist. In einer zweiten Etappe aber wird dieser
Tdealismus ganz konsequent als ideologischer Uberbau verworfen. Die idealisti-
sche Philosophie kann nicht einmal den Schein einer Wahrheit beanspruchen.
Die Dinge sind die Dinge: alles wird auf das Mefibare beschrinkt. Die mechani-
sche Erklirung gilt, auch ohne dafl an ihrem Ursprung im idealistischen Denken
festgehalten wird. Auf der Ebene der Philosophiegeschichte zeigt sich dies im
Unmschlag des philosophischen Idealismus in den diealektischen Materialismus.
Im gewdhnlichen Menschen verwirklichtsich dies in der Fihigkeit, eine rein ma-
terielle (mechanische) Erklirung der Weltund des Lebendigen als normal anzu-
nehmen, ohne die Notwendigkeit nach einer tieferen Erklirung zu verspiiren
(dies natiirlich in den verschiedensten Schattierungen).
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Dabei zeige sich aber, daf die von der Idee »,befreiten* Phinomene nach wie vor
Leben haben. Deshalb wundert es uns nicht, dafl sich ein starker Umschlag in ei-
nen extremen Vitalismus ergibt. Das Vitale geht, mafilos iibertrieben, seine eige-
nen Wege und das Denken, mechanisch ausgerichtet, die seinen. Es fehlt die ge-
genseitige Zusammenordnung beider.

Im kirchlichen Bereich hilt sich die idealistische Position in einer gewissen
Reinkultur leichter. Gott ist jaaus Glaubensgriinden und wegen der Tradierung
und Konservierung des traditionellen Lebens durch die Kirchen selbst noch eine
irgendwie geartete Wirklichkeit; desgleichen die anderen Ideen. Der Idealismus
hat im Fideismus und im Supranaturalismus einen wichtigen Bundesgenossen,
der ihn ,,tauft, ohne zu merken, wie die natiirlichen Fundamente ausgehshlt
werden. So haben wir heute eine doppelte Aufgabe: Ein neues Leben, ein orga-
nisches, gesundes Leben zu pflegen. Gleichzeitig aber auch ein organisches
. Denken. Sonst wird das, was auf der Ebene des Lebens notwendig ist, stindig
mifiverstanden.

Anmerkungen:
! Vgl. dazu den Beitrag des Verfassers in REGNUM 3/1977.
* ebd., Anm. 19 und 20,

? Vgl. die Ausfithrungen des Verfassers in REGNUM 1/1977. Dort wird auch der Ausdruck
»Mentalitit™ verwendet.

* Wir zitieren hier als Beleg einen Text von Pater Kentenich: »»Nirgenwo wird da vom Verhiiltnis
zwischen Kopf und Herz oder von Strulstur und Aufgabe der einzelnen seelischen Fihigkeiten
geredet; iiberall handelt es sich sehr eindeutig und ausschlieBlich lediglich um Anwendung des
Organismusgedankens auf bestimmee Denkobjelte, die im Abendland heute nicht selten gewalt-
sam auseinandergerissen und mechanistisch voneinander getrennt werden...von der organischen
Verbindung der menschlichen Fihigkeiten untereinander spricht es mit keinem Worte, Diese
Dinge stehen auf anderen Blittern unserer Familienkultur. Sie finden sich dort rechr ausfithrlich
behandelt; mit dem 31. Mai haben sie zuniichst, haben sie unmittelbar, haben sie primir nichts zu
tun.” Texte zum 31, Mai 1949, unverdffentliche, 106.

wn

Im gleichen Text weist Pater Kentenich auf die Aufgabe hin, die seelischen Fihigkeiten miteinan-
der zu verkniipfen. Er nennt es eine sekundire Aufgabe und spricht von zwei Organismusarten
(objektive und subjektive Art) und sagt: ,,Beide stehen nicht unabhingig nebeneinander. Sie be-
dingen einander, sie beeinflussen einander, sie fordern und f&rdern einander...Je gesiinder die
Seele, je harmonischer die einzelnen Fihigkeiten entwickelt sind, desto vollkommener kaon sie
sich den Denkobjekten 6ffnen, desto schmiegsamer kann sie sie in sich aufnehmen und von ihnen
gestalterund geforme werden.* (ebda., 107). Das bedeuter mit anderen Worten: Das Grund- und
Selbstverstindnis des neuzeitlichen Menschen kann durch besondere Gesundheit der Seele,
durch organisches Leben und idealistisches Denken zusammenexistieren. Das organische Ver-
stindnis setzt sich im Leben durch, ohne daft das Mifiverstindnis zwischen beiden bemerlt wird,
Aber auf die Dauer wird das Leben zerstort, vor allem wenn man bedenkt, daf das Leben heute
ohnehin zersirt wird durch die verinderten Umwelteinfliisse, wihrend es durch eine richtige
Theorie geschiitzt werden miife.

Kentenich, Das Lebensgeheimnis Schonstates, 2. Teil, Vallendar 1972, 95-99 (Zitat von Heng-
stenberg).
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ebd., 1. Teil, Vallendar 1971, 204.

@

ebd. 204 und: Unversffentlichte Studie 1949, 212. Es geht hier formell nicht um praktische
Schwierigkeiten des Gehorsams, sondern um seine Auffassung im konkreten Einzelvollzug.

[C]

Zitiert in: J. Pieper, Unaustrinkbares Licht, Miinchen? 1963, 82.

10 Interessant ist der Ausdruck ,,konkurrierend”. Im modernen Sprachgebrauch wird er fiir den
Versuch, einen der beiden Konkurrenten auszuschalten oder zu iibertrumpfen gebraucht. Im
traditionellen Sprachgebrauch indessen driickt er aus, daf Erst- und Zweitursache gleichzeitig
,,miteinanderlaufen®, dergestalt, dal die Zweitursache ihr Dasein von der Erstursache erhilt.

11 Kentenich, Grundrifl einer neuzeitlichen Pidagogik fiir den katholischen Erzicher, Vallendar
1971, 254 und passim.

12 Beispiele und Auswertung in: Kentenich, Daf neue Menschen werden, Vallendar 1971, 75-79.
13 Kentenich, Lebensgeheimnis, 2. Teil, 166 und passim.

14 8o sagt Pater Kentenich: ,,Umgelcehrt darf aber auch nicht ibersehen werden, daf} die eigene Per-
son nicht nur Denktriger, sondern auch gleichzeirig Denkgegenstand ist und deshalb unter die-
selben GeserzmiRigkeiten fille wie die iibrigen, wie die auRerpersonlichen Denkobjekte. Texte
zum 31. Mai 1949, 107.

15 Kentenich, Daf} neue Menschen werden 72 und auch sonst in seinen Werken.

SCHONSTATT -
ein charismatischer Lebensaufbruch in der Kirche

Von Giinter M. Boll
I. Konzeption der Tagung*

Das Jubiliumsjahr der Erzdidzese Freiburgrichtetden Blick nachvorn:,,Damit
sie auch morgen glauben®. Im Rahmen der Jubiliumsveranstaltungen mochte
diese Tagung geistliche Gemeinschaften zu Wort kommen lassen, damit sich am
Glaubenszeugnis gelebter ,,christlicher Existenz heute unser aller Glaube neu
entziinden kann. So méchte auch dieser Vortrag das Selbstverstindnis der
Schonstactbewegung als Zeugnis einer Glaubenserfahrung vor Ihnen entfalten,
nicht apologetisch, sondern in der Haltung des hl. Paulus, der an die Gemeinde
von Rom schreibt: ,,Jch méchte kommen, um Euch etwas von den Gaben des
Heiligen Geistes mitzuteilen zu Eurer Stirkung — aber auch, um bei Euch Ermu-
tigung zu schipfen durch den gegenseitigen Austausch Eures und meines Glau-
bens® (Rom 1,11).

Wir sind sehr dankbar, daf uns diese Gelegenheit gegeben ist, im Rahmen dieser
Tagung zusammen mit anderen geistlichen Gemeinschaften vor Thnen unser
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gliubiges Selbstverstindnis zu entfalten. Das Konzept der Tagung, das unbe-
fangen mit der Wirksamkeit des lebendigen Gottesgeistes in der Kirche von
heute in der unableitbaren und bunten Vielfalt seine Charismen rechnet, und ge-
rade diese Vielfalt geistgewirkter Lebensaufbriiche zu Wort kommen lassen
mochte, um unseren Glauben zu stirken und zu bereichern, dieses Konzept
kommt unserem Kirchenverstindnis in Schénstatt und unseren Anliegen sehr
entgegen.

Es ist sehr schwierig, das Lebensgebilde ,,Schénstatt* einsichtig zu machen.
Schénstatt hat eine originelle Organisationsform, es hat eine eigengepriigte Spi-
ritualitit, es ist als ,,marianische® oder auch als eine apostolische Bewegung be-
kannt, es hat eine Reihe von Sikularinstituten hervorgebracht, lebt und wirkt in
den Didzesen, kennt aber auch iiberdidzesane Strukturen — die Fiille der
Aspekte zu greifen und zu umgreifen ist nicht leicht.

Schénstatt selbst begreift sich vor all diesen Differenzierungen ganzheitlich am
ehesten und am tiefsten als einen charismatischen Lebensanfbruch in der Kirche
und fiir die Kirche. Dieser ist, wie alle geistgewirkten Aufbriiche im Schof} der
Kirche, unableitbar und originell geworden und gewachsen, hat im Laufe der
Jahre und Jahrzehnte seine organisatorische Form der Eingliederung in die Kir-
che gefunden und hat aus einem einfachen Lebenskeim eine umfassende Spiri-
tualitit entwickelt. Bei diesen Lebensvorgingen spielte der Griinder, Pater Jo-
seph Kentenich, von Anfang an eine entscheidende Rolle. Deshalb wird der
Blick auf seine Person, sein Wirken und seine geistlichen Erfahrungen im Ver-
lauf des Referates unvermeidlich, aber wohl auch erwiinscht sein.

Doch werfen wir zunichst einen raschen Blick auf das geschichtliche Werden
Schénstatts, damit Sie die Zeichnung des Glaubenszeugnisses leichter einordnen
konnen. Entstanden ist Schonstatt 1914, unmittelbar nach Ausbruch des ersten
Weltkrieges, in einem Studienheim der Pallottiner in Vallendar am Rhein. Die
Antinge waren unscheinbar, eine Gruppe von Gymnasiasten. Aber die kleine
Gruppe zog langsam weitere Kreise und am Ende des Krieges, 1919, wurde die
s»Apostolische Bewegung von Schénstatt® gegriindet, zu der rasch auch Frauen
Zugang fanden. In den zwanziger und dreifliger Jahren wuchs nach auflen lang-
sam ein umfassendes Organisationsnetz, das der Mdglichkeit nach fiir alle inter-
essierten Katholiken offenstand, und nach innen eine Spiritualitit, die an Origi-
nalitit und Geschlossenheit sich neben den spirituellen Schulen der Kirche sehen
lassen darf. Nach jahrelangen Zusammenstéfen mit den Nationalsozialisten
wurden 1941 der Griinder und einige seiner Mitarbeiter ins KZ Dachau ge-
bracht, wo er aber unter Priestern und Laien vieler Linder ein fruchtbares
Apostolat entfalten konnte. Nach seiner Befreiung 1945 trat er eine Reihe von
Reisen in viele Linder der Welt an, die Schénstatt in mehreren aufiereuropi-
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ischen Lindern fest verwurzelten: Das gilt vor allem fiir Stidamerika, wo das
Werk heute auerhalb Deutschlands am stirksten vertreten ist.1948 wurde eine
schénstittische Gemeinschaft — die Marienschwestern — als erstes deutsches Si-
kularinstitut kirchenrechtlich errichtet. Damit war zum ersten Mal eine feierli-
che Bestitigung von héchster Stelle fiir die Echtheit des neuen Lebensaufbruches
ausgesprochen worden. In der Folgezeit wurde gerade die Kirchlichkeit Schon-
statts massiv gepriift in ciner kirchlichen Visitation, die durch das Eingreifen des
damaligen ,,Heiligen Offiziums* die leidvollste Priifung wurde, die Schonstatt
auf seinem Weg durch die Zeit bisher durchzustehen hatte. Die erste Mafinahme
des rémischen Visitators war die Amtsenthebung des Griinders und seine Ver-
bannung nach den USA, eine Verfiigung, der er sofort Folge leistete. Von dort
wurde er erst nach 14 Jahren, inmittelbar vor Ende des Konzils 1965, zuriickge-
rufen und von Papst rehabilitiert. Kardinal Bea, der seit langem mit dem Werk
und seinem Schicksal verbunden war, sagte ihm damals: ,,Ohne das Konzil wi-
ren Sie nie verstanden worden®. So konnte der Griinder noch einige wichtige
kirchenrechtliche Mafinahmen zur vollen Ausgestaltung und Einfiigung des
Werkes in den Raum der Kirche erleben, vor allem aber blieben ihm noch drei
Jahre intensiven und ungehinderten Wirkens, die der Konsolidierung seines in-
zwischen weltweit gewordenen Werkes dienten. Die Jahre der Verbannung hat-
ten das ganze Werk in die Tiefe wachsen lassen, nun war die Zeit eines erstaunli-
chen Wachstums in die Weite gekommen. Sein Tod, am 15. September 1968, in
der von ihm erbauten Dreifaltigkeitskirche auf Berg Schénstatt, markiert den
Beginn einer neuen Epoche seines Werkes.

II. Das Glaubenszeugnis Schonstatts

Auf diesem Hintergrund kann nun versucht werden, von einem dreifachen An-
satzpunkt aus zu entfalten, worin die Originalitit der in Schénstatt gelebten
,,christlichen Existenz heute besteht.

1. Der Gott des Lebens und der Geschichte

Wenn wir in Schénstatt von unserer Griindung und unserer Geschichte spre-
chen, steckt eine sehr dichte Erfahrung und eine daraus erwachsene tiefgliubige
Uberzeugung darin. Wer sich mit Schonstatt einldfit, muf sich mit der Uberzeu-
gung des Griinders und seiner Mitgriinder auseinandersetzen, daff Gotthier ein-
gegriffen hat, dafl Schonstatt—wie Pater Kentenich sich gern ausdriickte—,,eine
neue gotliche Initiative® darstellt. Das Hineinwachsen in Schdnstatt ist fur je-
den von uns der gliubige Nachvollzug einer heiligen Geschichte geworden, die
wir als Zusammenspiel von géttlichem Tun und menschlichem Mittun begrei-
fen. Dabei ist uns unverlierbar aufgegangen, wie cigentlich alle Heilsgeschichte
seit eh und je so verlaufen ist, daft konkrete Menschen in einer konkreten ge-
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schichtlichen Situation sich von Gott als dem ,,Gott der Geschichte und des Le-
bens* angesprochen und aufgerufen fithlten und sich von ihm in Dienst nehmen
liefen.

Vielleicht darf ich in einigen Strichen versuchen, diese Uberzeugung zu umrei-
flen, wie sie unser Kirchenerlebnis in Schénstatt grundlegend geprigt hat.

Das Gottesbild Pater Kentenichs war zutiefst diese Schau von dem ,,Gott des
Lebens und der Geschichte®. Wenn etwas in seiner Griindung durch jahre- und
jahrzehntelange geduldige und zielstrebige Erzichungsarbeit tief eingewurzelt
ist, dann ist es diese unsere Glaubenserfahrung, fiir die wir demiitig Zeugnis ab-
legen méchten in der Geschichte: wir haben erlebt, daf dieser lebendige Gott
eingegriffen hat in Schonstatt, Menschen ohne jedes eigene Verdienst in Dienst
genommen und im kleinen ein Stiick Heilsgeschichte mit ihnen gestaltet hat.
.Dafl wir glauben kénnen an diesen Einbruch Gottes in unsere Geschichte, hat
uns einen existentiellen Zugang eréffnet, glauben zu kénnen an den Einbruch
Gottes, an das Kommen Gottes in Jesus Christus in unsere Menschheitsge-
schichte, um uns an sich zu ziehen und an der weltgestaltenden und weltverwan-
delnden Sendung Christi gnadenhaft teilzunehmen. Glaube ist immer konkret —
oder er steht in Gefahr, blaf und lebensfremd zu werden. So sind wir hellsichtig
gemacht worden fiir alle Formen des gottlichen Wirkens, ob das beim Lesen der
biblischen Berichte ist, bei der theologischen Reflexion iiber die Offenbarung,
ob beim Studium der Kirchengeschichte in den Ereignissen auf dem Pilgerweg
des neutestamentlichen Bundesvolkes, oder bei der Feier der Liturgie in der sa-
kramentalen Gegenwart Gottes — vor allem aber unter den vielfiltigen Formen
seines verborgenen Eingreifens im Alltag unseres Lebens und in den Schicksals-
schligen, durch die er zu uns sprechen und uns immer erneut an sich ziehen
mdéchte.

Diesem Gotrtesbild muff notwendig eine Glaubenshaltung des Menschen ent-
sprechen, die stindig diesem Eingreifen Gottes in die Geschichte nachspiirt.
Vorsehungsglaube hat Pater Kentenich diese spezifische Form des wachen Auf-
spiirens von Gottes Titigkeit genannt, die beides gleichzeitig ist: demiitige Be-
reitschaft, alles von Gottes Vorsehung entgegenzunehmen, was er fiir mich be-
reithilt, und aktives Mittun mit thm zur Erfiillung der einmal erkannten Pline
fiir mich. Wenn wir Menschen von heute es immer schwerer finden, im Glauben
die jenseitige Realitdt Gottes und seiner Welt zu greifen und gleichsam ,,festzu-
halten®, unsere ,,Heimat im Himmel* zu haben {vgl. Phil 3,20), dann sah Pater
Kentenich in der Pflege des angewandten Vorsehungsglaubens das entschei-
dende Mittel zur Uberwindung dieser Glaubenskrise. Fiir uns ist das Stehen in
der Glaubensgemeinschaft Schénstatts und der stindige Versuch, unsere Ge-
schichte als ein konkretes Stiick Heilsgeschichte von Einwirken Gottes und

175



Mitwirken des Menschen in demiitiger Gliubigkeit zu begreifen, eine einzige
grofle Glaubensschule geworden.

Dabei hat Pater Kentenich den neuralgischen Punkt einer solchen Glaubenshal-
tung stets klar herausgehoben: es ist die Zwielichtigkeir, Zweideutigkeit und
letzte UngewifRheit, die immer und notwendig mit einer solchen Deutung des
Geschehens als Wirksamkeit Gottes verbunden ist. Das Risiko einer Tauschung
ist beim konkreten Glauben unvermeidbar. Wer kann mir schon die absolute Si-
cherheit geben, dafl meine Deutung des gottlichen Willens in der konkreten Si-
tuation meines Lebens richtig ist? Christliche Existenz, wie Schonstatt sie ver-
steht, steht unausweichlich vor dieser Herausforderung, die schiitzenden und
absichernden Mauern der Zehn Gebote und der alles regelnden kirchlichen Ge-
setzgebung zu iiberschreiten und sich auf die hohe See eines wagemutigen Vor-
sehungsglaubens zu begeben. Eine kleine Verdtfentlichung nach dem Tod Pater
Kentenichs, die ihn als den Mann des Glaubens zeichnen und uns helfen will,
selbst nach dem Heroismus des Vorsehungsglaubens zu streben, trigt den cha-
rakteristischen Titel ,,Mut zum Wagnis**. So haben wir ihn alle erlebt, als einen
grofen Glaubenden. Und etwas von diesem Charisma des wagemutigen Vorse-
hungsglaubens, der alle Nichte und Priifungen besteht, ist auf seine geistliche
Familie iibergesprungen und bildet sein kostbares Vermichtnis.

Wenn man Pater Kentenich fragte nach den Gesetzmifigkeiten eines solchen
Lebens aus dem Glauben, hat er gern auf Paulus verwiesen. Nicht nur, dafl sich
bei ihm das Habakukwort &fter findet, das Pater Kentenich immer wieder als
Programmwort zitierte: ,,Mein Gerechter lebt aus dem Glauben® (vgl. Rom
1,17), er hat dariiberhinaus seine Erfahrung vom Gefithrtwerden in dem Bild-
wort von der ,,gedffneten Tiir* beschrieben, das in den Sprachschatz Schon-
statts iibergegangen ist (vgl. 1 Kor 16,9;2 Kor2,12; Kol 4,3; auch Apg 14,27).
Glaubige Deutung bringt es mit der Zeit fertig, in der Konstellaltion der jeweili-
gen konkreten Situation die ,,offene Tiir zu sehen und wagemutig den Schritt
hindurch zu tun. Dabei wird gerade im Blick auf Paulus und sein Lebenswerk —
2u dem Pater Kentenich zeitlebens eine besondere Nihe verspiirte — klar, dafs
solche Glaubenshaltung gerade nicht zu Passivismus erzicht, sondern in langsa-
mer Reifung von Verfiigbarkeit und Einsatzbereitschaft zu aktivem, geschichts-
schpferischem Handeln sich herausfordern und emporfiihren lific. Man darfin
einem solchen aktiven Vorsehungsglauben das Sehnen des modernen Menschen
zu weltgestaltendem Handeln schépferisch auf der Ebene des Glaubens aufge-
griffen und erfillt sehen.

Und noch ein Letztes: In dieses Bild des lebendigen, geschichtsmichugen Got-
tes haben sich in Schénstatt die Ziige des Vatergottes eingezeichnet, den Jesus

uns als Herzmitte seiner Botschaft gekiindet hat. Das totale Eingehen auf die
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Pline des vorsehenden Vaters verschmilzt dabei mit dem kindlichen Vertrauen
auf seine viterliche Sorge fiir mich persénlich und alle Menschen (vgl. Mt 6 und
Lk 12). Wenn man noch dazu nimmt, daf} die Schonstattspiritualitit versucht,
ganz Ernst zu machen mit dem Leben aus der in-der Taufe geschenkten Gottes-
kindschaft in Christus, so wird deutlich, daf die in Schénstatt langsam gewach-
sene, umfassende ,,Vaterstrémung* so etwas wie eine originelle, schépferische
Synthese der wesentlichsten neutestamentlichen Grundhaltungen des vom Hei-
ligen Geist durchseelten christlichen Menschen darstellt. Unsere Erfahrung lifit
uns dankbar bekennen, daff wir in dieser gelebten Kindlichkeit vor dem Vater-
gott auch die Uberwindung der Angst erleben durften, die soviele moderne
Menschen bedringt. Eingeschlossen dabei ist auch die Form der Angst vor dem
gerechten, fordernden Gott, vor dem wir mit unseren mangelnden Fihigkeiten
und unserem stindigen Versagen nie aus eigener Kraft bestehen kénnten. Das
kindliche Vertrauen auf die Barmherzigkeit des Vatergottes, der mich nicht lieb-
hat, weil ich gut bin, sondern weil Er gut ist, ist fiir uns der Weg geworden zum
Leben aus der ,,herrlichen Freiheit der Kinder Gottes* (vgl. Rém 8).

Das Gesagte mufl aber nun nach einer Richtung hin ganz wesentlich erginzt
werden, die wahrscheinlich der Eine oder Andere von Ihnen schon erwartet hat:
fiir unser Wachsen und Reifen hinein in diese befreiende Welt des Glaubens hat

2. Unsere Bindung an Maria
eine zentrale Rolle gespielt..

Geschichtlich ist Schénstatt entstanden aus einer Marianischen Kongregation
und durch ein originelles Biindnis, das die jungen Mitglieder dieser Kongrega-
tion mit Maria im Heiligtum in Schénstatt geschlossen haben. Wir haben in
Schonstatt Maria tatsichlich erlebt als ,,Mutter der Kirche®, als miitterliche Er-
zieherin der Christen zu gliubig gelebter christlicher Existenz heute. — Auch
hier einige ausfaltende Bemerkungen, die unser Bekenntnis umschreiben méch-
ten, wie wir von Gottes Heiligem Geist zu unserer Form gelebten Christentums
gefithrt worden sind.

Die Ursprungsgnade in Schénstatt war das Ergebnis einer wagemutigen Deu-
tung der Fithrungen und Fiigungen der jungen Gemeinschaft durch den Griin-
der. Die sogenannte Griindungsurkunde enthilt diese gliubige Deutung der
gottlichen Pline: Gott méchte von hier aus eine neue Initiative ergreifen hinein
in den Raum der Kirche — aber durch Maria. Sie soll sich hier in diesem Heilig-
tum ,,niederlassen® und von hier aus junge Menschen erziehen fiir eine Erneue-
rungsbewegung der Kirche. So schlossen denn der Griinder und seine' Mitgriin-
der an jenem 18. Oktober 1914 ein Biindnis mit der Gottesmutter und stellten
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sich ihr fiir die Verwirklichung dieser Plane zur Verfiigung. Alles, was seither in
Schénstate und durch Schonstatt in der ganzen Kirche geworden, ist aus dieser
Quelle entstanden. Die kraftvolle und innige Marienliebe erwies sich als eine
gnadenhafte Lebensquelle von einzigartiger Michtigkeit, sowohl fiir das Streben
nach den Hochzielen gelebter christlicher Existenz wie auch fiir das apostolische
Wirken im Raum der Kirche.

Dabei spielte das Leben des Griinders selbst und die Ausstrahlung seiner maria-
nischen Persénlichkeit wieder eine zentrale Rolle. Wer ihm begegnete und sich
seinem erzieherischen Einflufl 6ffnete, der wurde einfach angesteckt von seiner
warmen Marienliebe. Das ist sein ganzes Leben so geblicben—von den Anfingen
seiner Erzichertitigkeit ,,unter dem Schutze Mariens® bis zur letzten Botschaft
an seine geistliche Familie zum Katholikentag in Essen (September 1968) mit
dem Kernsatz: ,, Mit Maria hoffnungsfreudig und siegesgewiff in die neueste
7 it Er selbst hat vielfach von sich bekannt: ,, Was ich bin und habe, verdanke
ich alles ihr**. Er hat sie ,,die grofe Lehrmeisterin meines inneren und dufleren
Lebens® genannt und gesagt: ,,Nicht erst seit gestern und ehegestern nimmt sie
diese Stellung in meinem Leben ein, seit urdenklichen Zeiten lebt sie unter die-
sem Gesichtspunkte in meinem bewufiten Seelenleben. Es ist schwer festzustel-
len, von welchem Augenblicke an ich mich so ganz als ihr Werk und Werkzeug
aufgefalt und gewertet habe. Bis in frithe Kindestage l:ifit sich der Prozef} zu-
riickverfolgen.* So liegt es in der Konsequenz der gottlichen Fiihrung, dafl der
so an die Gottesmutter Gebundene und in ihrer Erziechungsschule Gereifte sei-
nen Erziehungsauftrag ausfishrt, indem er alle ihm Anvertrauten zu Maria fithre
und sie an Maria binden méchte. Was er selbst an sich erfahren, darf er jetzt
durch sein priesterliches Wirken an anderen mitherbeifiihren helfen: daff Maria
ihre Rolle im Erlésungsgeschehen spielen kann, ,,bei der Geburt und der Erzie-
hung aller Gliubigen in miitterlicher Liebe mitzuwirken® (vgl. Lumen Gentium
63).

Wichtig wurde fiir das junge Schénstatt, ein Biindnis mit Maria geschlossen zu
haben. Diese Biindniserfahrung ist fiir uns zu einem originellen Zugang gewor-
den in die universale Welt des heilsgeschichtlichen Gottesbundes, der im Alten
Testament seine erste, im Neuen Testament in Christus seine Letztverwirkli-
chung gefunden hat. Wenn wir im vierten Eucharistischen Hochgebet beten:
,,Jmmer wieder hast du den Menschen Deinen Bund angeboten®, so diirfen wir
dankbar sagen, daff wir in Schonstatt das in einer originellen und konkreten
Weise erfahren durften und so einen ganz unmittelbaren und direkten Zugang zu
dieser Welt der Bundeswirklichkeit und eine praktische Einiibung in eine solche
Biindnisspiritualitit geschenkt bekommen haben. Bei aller Univers alitit solcher
Entwicklungen und Zusammenhinge hat Schénstatt doch nie das Bewufitsein
davon verloren, da unser Eingangstor in die tibernatiirliche Welt, Quelle und
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Wurzel unserer Vitalitit in der Bindung an die Gottesmutter und in unserer blei-
benden Abhingigkeit von ihr besteht.

Wenn unser Werden unter der Fiihrung des Gottesgeistes in dieser Form sicher-
lich originell ist, steckt doch darin nach unserer Auffassung auch etwas Allge-
meingiiltiges. Es geht um die Stellung Mariens im Ganzen des Erlésungswerkes
Christi und die Antwort der Kirche darauf. Pater Kentenich hat sich immer
darum gemiiht, Marienverehrung auf ein solides dogmatisches Fundament zu
griinden. Es gehorte zu seinen Lieblingstitigkeiten, seiner Familie im Laufe der
Jahrzehnte von immer neuen Ansitzen aus und in Verbindung mit den wech-
selnden Strémungen in Gesellschaft und Kirche, vor allem in der Theologie, das
Bild der Gottesmutter und ihre Sendung im Gesamtorganismus des Erlésungs-
werkes Christi zu zeichnen. Er sah geradezu ein Lebensanliegen darin, der Ma-
riologie einerseits ihre organische Einfiigung in das Ganze der Heilswirklichkei-
. ten zu sichern und ihr andererseits in den geistigen Kimpfen der gegenwirtigen
Ubergangszeit einen dynamischen und zukunftsgerichteten Charakter zu ge-
ben. Dabei lag fiir ihn der Kernpunkt ihres Eingefiigtseins in den Organismus
des Erlésungsgeheimnisses in ihrer Stellung als Gefihrtin und Gehilfin Christi -
wie es Jahrzehnte spiter das marianische Schlufkapitel der Kirchenkonstitution
deutlich gezeichnet hat. Die zukunftsgerichtete Perspektive sah er in der {ff-
nung auf die Titigkeit der Gottesmutter heute, auf ihre Tatgkeit vom Himmel
aus bei der Fithrung und Formung des Christen. In diesem Bereich der pasto-
ral-pidagogischen Auswertung einer solcherart grundlegenden Marienvereh-
rung liegt wohl der originellste und wirkungsvollste Beitrag Schonstatts. Von
Anfang an wollte Pater Kentenich Ernst machen mit der Auffassung, die das
Konzil spiter in die Worte gekleidet hat: ,,Sie ist in der Ordnung der Gnade un-
sere Mutter geworden® (LG 61). Wenn sie gnadenhaft die Mutter der Christen
ist, wenn sie den Auftrag hat, vom Himmel her bei der ,»Erziehung der Gliubi-
gen in miitterlicher Licbe mitzuwirken* (LG 63), dann liegt es wesentlich an
uns, ob wir dieses Gnadenangebot Gottes annehmen und auswerten. Fiir Pater
Kentenich istin der jetzigen Kirchenstunde der »,Kairos“ gekommen, mit dieser
Stellung und Sendung Mariens nun auch im pastoral-pidagogischen Tun mehr
als bisher Ernst zu machen. Seine geistliche Familie sollte dabei in der Kirche so
etwas wie ein ,,Modellfall** werden fiir die Fruchtbarkeit der demiitigen Off-
nung fiir das erzieherische Wirken der Gottesmutter. Das war der ,, Traum® Pa-
ter Kentenichs, dem er mit ungeheurer Konsequenz und Hingabe Zeit seines
Lebens gedient hat. In diesem Sinn kann man von einer ,smarianischen Sen-
dung® Schonstatts und seines Griinders sprechen — nicht, indem wir einer iso-
liert verstandenen Marienverehrung eine besondere Rolle zuweisen wiirden,
sondern gerade darin, dafl wir glauben, recht verstandene und gelebte Marien-
verehrung habe kirchenbildende Kraft, die uns ,,»mit Maria durch CHRISTUS
im Heiligen Geist zum Vater* fiihrt.
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Es bleibt uns noch ein letzter Blick auf das Ganze. Dieser marianisch geprigte
Gibernatiirliche Lebensaufbruch in Schénstatt hat eine apostolische Dimension,
er ist

3. Auf Weltgestaltung angelegt.

Schon der Griindungsvorgang hatte eine apostolische Sinngebung: die Gottes-
mutter wollte in Schonstatt junge Menschen an sich ziehen, um sie zu formen
und zu gebrauchen fiir die religios-sittliche Erneverung der Welt. Die Grund-
spannung der beiden Pole ,,Erziehung*‘ und ,,apostolische Wirksamkeit* ist bis
heute fiir die schonstittische Form des Wirkens in Kirche und Welt charakeeri-
stisch geblieben. Schonstatt ist eine eminent pidagogische Bewegung, gerade
weil es sich dem missionarischen Auftrag der Kirche zur Weltgestaltung ver-
pflichtet weifl.

Unser Griinder war Erzieher aus Leidenschaft. Gott hatte in seine reiche Natur-
anlage einer starke Ausrichtung auf Menschenbildung hineingelegt, die schon zu
Beginn seiner erzieherischen Titigkeit eine klare Zielrichtung und eine erstaun-
liche methodische Griffsicherheit erreicht hatte. In den Griindungsvorgang des
Biindnisses mit Maria zur Bildung einer katholischen Erneuerungsbewegung
flof seine Ur-idee vom ,,neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft mit uni-
verseller apostolischer Zielsetzung" mit ein. Dabei wurde ihm immer klarer, daf§
in unserer Epoche einer Zeitenwende ein schicksalhafter Wettlauf zwischen
christlichen und nichtchristlichen, ja letztlich zwischen gliubigen und radikal
ungliubigen Tendenzen um die Gestaltung von Mensch und Gesellschaft der
7ukunft stattfindet. Aus Mitverantwortung fiir die missionarische und weltge-
staltende Sendung der Kirche stellte er sich mit seiner Griindung dieser Heraus-
forderung der Zeit. Schénstart versteht sich in diesem Sinn als ein Aufbruch ur-
christlicher Lebenskrifte aus den Tiefen der Kirche und als ein Versuch, diese
genuin christlichen Gestaltungskrifte pidagogisch fruchtbar zu machen.

Dabei scheute Pater Kentenich nicht, die kleinen Anfinge auf grofe letzte Ziele
hin auszurichten. So schrieb er 1919 an seine junge Fiihrerschich, die gerade aus
dem Krieg heimgekommen war: ,, Wir haben von vornherein auf eine Massen-
bewegung verzichtet. Das miissen Sie festhalten, sonst kénnte unsere kleine
Schar Sie leicht zu falschen und entmutigenden Schliissen verleiten . . . Und im
Blick auf die Auflésungstendenzen unserer Ubergangszeit meint er zur Ar-
beirsweise mancher unserer grofen katholischen Organisationen: ,,Sie werden
gar bald versanden, wenn nicht eine zielbewufite Kleinarbeit stetig fiir ihre reli-
gis-sittliche Durchdringung sorgt. Hier wollen und miissen wir einsetzen,
wenn wir Anspruch auf Existenzberechtigung machen und an der Lésung der
Zeitaufgaben in erleuchteter Weise mitwirken wollen.. .. Seelische Kleinarbeit,
das ist unser Ruhm und unsere Grofie!
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So istes geblieben: alle Gemeinschaften Schénstatts sind in erster Linie auch Er-
zichungsgemeinschaften. Aber der Blick auf das Weltapostolat ist dabei nicht
verloren gegangen. Erziehung, wie wir sie in Schénstatt verstehen und zu prak-
tizieren suchen, ist auf Dauer und langfristige Wirkung hin angelegt. Zum Ver-
stdndnis einer solchen pidagogisch-missionarischen Strategie ist es notwendig,
zwei Dinge zu bedenken, die fiir Pater Kentenich Grundeinsichten in die gei-
stige Situation unserer Zeit darstellen. Das ist einmal die Erkenntnis, daf wir in
einer Umbruchszeit gréfiten Ausmafles stehen, in der iiberkommene Ordnun-
gen, Leitbilder und seelische Grundhaltungen radikal in Frage gestellt und weit-
hin aufgel6st werden. Eine Pidagogik und Pastoral, die am Aufbau einer neuen
und bleibenden Ordnung vorbereitend mithelfen méchte, darf also nicht zu
schnell nur auf das konkrete Tun abzielen, sondern muf tiefer ansetzen. — Die
zweite Erkenntnis einer pidagogischen Zeitanalyse ist aus dem Blick auf die
Konsequenz des heutigen Auflgsungsprozesses im seelischen Berich gewonnen,
.Er stellt fest, daf} gesund gewachsene seelische Bindungen schon im natiirlichen
Bereich immer seltener werden, damit aber echte religidse Bindungen ihrer na-
tiirlichen Grundlage beraubt und darum nicht widerstandsfihig genug gestaltet
werden kdnnen.

Um das Gesagte zu illustrieren, mdchte ich Thnen an drei Modellbeispielen zei-
gen, wie die pidagogisch-missionarische Strategie Schénstatts sich prakdsch
auswirkt.

Da ist einmal ein Schwerpunke unserer Bemiihungen in der Familienpastoral.
Offensichtlich steht die christlich gelebte Ehe und Familie geradezu im Schnitt-
punkt vieler bedrohlicher Tendenzen in unserer Zeit. Pater Kentenich war der
Meinung, daf geduldige pidagogische Kleinarbeit an der Gesundung und Be-
wahrung natiirlich und tibernatiirlich intakter Familien — langfristig gesehen —
ein Apostolat von entscheidender Bedeutung ist. Dabei versuchte er, im glau-
big-ehrfiirchtigen Blick auf die gottgewollte Seinsordnung der Geschlechter und
mit allem dazu notwendigen Mut eine Familienpidagogik und Familienaszese
zu entwerfen und sie in den Gruppierungen seines Familienwerkes in gelebres
Leben zu iibersetzen. Das Bemiihen geht auf Ausformung echter Viterlichkeit
und Miitterlichkeit, auf die Verwirklichung des katholischen Eheideals und auf
die Schaffung einer religiss echten Familienatmosphire, in der gesunde Kinder
heranwachsen kénnen. Natiirlich wissen wir alle, dafl erzieherische ,,Erfolge*
oft weit hinter den angestrebten Idealen zuriickbleiben. Aber vielleicht kénnen
Siedoch hinter diesen knappen Bemerkungen das apostolische Fernziel erahnen,
das Pater Kentenich mit dem unentwegten padagogischen Mithen auf diesem
ungemein schwierigen Feld anstrebte: es ist das Zukunftsziel ciner neuen Gesell-
schaftsordnung aus christlichem Geist. Jenseits von konkreten Einzelaktionen
oder literarischen Verdffentlichungen sah er den wirksamsten Beitrag zu einem
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solchen Ziel im konkreten erzieherischen Bemiihen, gelebte Modellfille zu

schaffen.

In die gleiche Richtung weist der zweite Beispielsfall, denich Thnen kurz vorstel-
len méchte, Im Rahmen seines Gesamtwerlkes hat Pater Kentenich eine Reihe
von Sikularinstituten gegriindet (es sind sechs: zwei Priesterinstitute, eine Min-
ner- und zwei Frauengemeinschaften und schlieflich das gewagteste, ein Institut
von Familien). Alle nehmen — in jeweils sinngemafier Abwandlung — teil an der
gemeinsamen Grundstruktur einer gottgeweihten Sikularitic. Sie méchten so-
weit als méglich in der gottgeschenkten Naturordnung ihres Standes verbleiben,
durch ihre Weihe an Gott durch Maria aber ,,die Welt selbst Gott weihen®, wie
die Kirchenkonstitution sich ausdriickt (LG 34). Ihre Sendung sehen sie in einer
doppelten Richtung: zunichst durch ihr Streben nach einer méglichst hochgra-
digen Verwirklichung der christlichen Existenz im Rahmen ihres Standes zu
streben — als Minner, Frauen, Priester oder Eheleute —, um so soziologisch
schon durch ihr Sein und Leben Sauerteig fiir ihre Umgebung zu werden. Dann
aber dadurch, dafl sich die Mitglieder bemiihen, in ihrem Lebens- und Berufs-
kreis in jeder nur moglichen Weise Zeugnis zu geben fiir die Wirklichkeit des
Gottesreiches unter uns. Pater Kentenich hat in einer denkwiirdigen Audienz
bei Pius XII., unmiteelbar nach der Verffentlichung von ,,Provida Mater®, der
Griindungsurkunde der Sikularinstitute, dem Papst das feierliche Versprechen
gemacht, mit seinen Griindungen ,,nach Kriften mitzuhelfen, dafl die Instituta
Saecularia in ihrer Art an der Rettung der christlichen Gesellschaftsordnung
mitwirken®.

Und noch einen dritten Modellfall schénstittischen Apostolates méchte ich Th-
nen kurz vorstellen. Es ist das Wirken von religidsen Zentren aus. Allmihlich
sind iiberall in den deutschen Dibzesen, dhnlich wie in Schonstatt selbst, aber
auch in vielen anderen Lindern schonstittische Zentren entstanden, die mehr
und mehr zu Brennpunkten religiésen Lebens und kirchlicher Erneuerung ge-
worden sind. Gnadenhafter Mittelpunkt ist dabei immer das Heiligtum der Got-
tesmutter von Schonstatt als ,, heiliger Ort™ der Gottesbegegnung. Dazu gehort
auch ein Schulungsheim fiir Einkehrtage, Tagungen und Exerzitien. Hinter ei-
ner solchen Apostolatsmethode steckt eine Konzeption. Sie ist von der pasto-
ralpsychologischen Uberzeugung Pater Kentenichs inspiriert, daff der moderne
Mensch periodenweise in eine dichte religidse Atmosphire eintauchen muf,
wenn er sein Glaubensleben in einiger Vitalitit erhalten will. Unsere pluralisti-
sche Zeit hat katholische Gebiete, religitses Milieu weithin aufgelst. Wir sind
der zersetzenden Luft unserer rein diesseitsorientierten Umgebung ausgesetzt
und spiiren dic Folgen in der vielfiltigen Glaubenskrise unserer Zeit. In einer
solchen Situation sah Pater Kentenich in der Schaffung von religiésen Zentren
und im pidagogischen Bemiihen, dort eine dichte religiése Atmosphire zu ge-

182



stalten, eine echte Hilfe fiir die Menschen und Gemeinschaften der Kirche und
eben darin ein eminent zeitgemifles Apostolat.

III. ,,Er liebte die Kirche*

Wenn ich versuchen darf, zum Schlufl noch einmal auf den Anfang zuriickzu-
greifen, mochte ich ein Wort zitieren, das wie ein Programmwort alles zusam-
mentfassen kann, was ich Thnen von unserer Glaubenserfahrung in Schénstatt sa-
gen durfte. Es ist in einer schwierigen Situation unserer Geschichte entstanden,
als die Auseinandersetzung mit den amtlichen Vertretern der Kirche auf einen
Héhepunkt gekommen war. Damals schrieb Pater Kentenich nach Rom: er
méchte, dafl auf seinem Grabstein einmal ein einziges Wort stehen solle, in dem
er die Grundhaltung seiner Seele, die tiefste und letzte Inspiration all seines Tuns
und die Zusammenfassung seiner Zukunftsvision einfangen und ausdriicken

-wollte. Das Wort sollte heifien: ,,Dilexit Ecclesiam® — er liebte die Kirche, In
dem liebenden Ringen um die Entfaltung und Einfiigung seiner Griindung in
den Raum und Rahmen der Kirche, in dem vielfiltigen Spannungsverhiltnis zu
bestehenden anderen kirchlichen Gemeinschaften, in dem gemeinsamen Bemii-
hen um eine neue Form der Weltgeltung und Weltgestaltung der Kirche geht es
doch nie um etwas Partikularistisches, menschlich Gewolltes und Konstruier-
tes, es gehtin allem und iiber allem um die vom Heiligen Geist Gottes selbst er-
neuerte geliebte Kirche Jesu Christi.

* Referar auf der Tagung der Kathol, Akademie Freiburg iiber ,,Christliche Existenz heute” vom
18. - 21. Ma1 1977.
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BERICHT

Unsere Sorge fiir Geistliche Berufe

Impressionen von einer Tagung

Das Thema der diesjihrigen Schénstitter Pastoraltagung war von brennender
gesamtkirchlicher Aktualitit, Vom 31. Juli bis zum 5. August beschiftigten sich
die 82 Teilnehmer: vorwiegend Priester, aber auch einige Laien, darunter ein
Ehepaar und mehrere in der Gemeindepastoral, in der Schule und in spiritueller
Bildungsarbeit titige Frauen—mit dem Thema ,,Unsere Sorge fiir Geistliche Be-
rufe’. Gesamteindruck der unerhért intensiven Arbeit (fiir jemanden, der zum
erstenmal an einer solchen Tagung teilnahm und keiner Schénstattgemeinschaft
angehért): Da wurde ein prall gefiillter ,Sack’ von reichster spiritueller und prak-
tischer Erfahrung in der anstehenden Thematik weit aufgetan! Ein Angebot fir
alle! Denn Schonstatt hat gerade in der Sorge fiir geistliche Berufe etwas anzubie-
ten und der Kirche zur Verfiigung zu stellen: geistlich geprigte Menschen mit
ciner tiefen Liebe zur Kirche, mit Freude am geistlichen Dienst, Menschen mit
Zuversicht und Durchhaltekraft unter dem Kreuz. Aber die Kirche hierzulande
scheint dieses Angebot weithin noch nicht annehmen zu wollen. Die Verdffent-
lichung der Tagung in den Amtsblittern der Didzesen der Bundesrepublik
brachte ganze 10 Priester, die keiner Schonstattgemeinschaft angehoren, dazu,
sich einmal mit den Erfahrungen anderer, die hier bereitwillig und offen prisen-
tiert wurden zu befassen. Nur gut, daf das Informationszentrum fiir Berufe der
Kirche in Freiburg durch einen jungen Schénstattpriester, der selbst hauptamt-
lich dort mitarbeitet, vertreten war: Dr, Peter Wolf (einer der Referenten der Pa-
storaltagung). Das reiche Informationsmaterial dieses in seiner Bedeutung gar
nicht zu schitzenden Werkes lag denn auch aus und wurde mit gleich groflem In-
teresse bedacht wie die gute Buchausstellung mit den Dokumenten der Synode,
Werken von H.U.v.Balthasar, W. Nigg, M. Delbrel, C. Caretto, W. Herbstrith

u.a.

Das Auffallende an dieser Tagung: Gleich der 1. Vortrag von Pastor R. Hilsing
,,Zur Situation der Geistlichen Berufe in der Kirche nach dem Vatikanischen
Konzil“ konfrontierte die Teilnehmer in dichtester Form mit den fiir das Thema
wichtigsten Texten des Konzils und der Gemeinsamen Synode der Bistiimer un-
seres Landes. Der Referent verwies anhand der Dokumente iiber ,,Die Pastora-
len Dienste und ,,Die Orden und andere Geistliche Gemeinschaften — Auftrag
und pastorale Dienste heute* auf die theologisch-pastorale Weiterentwicklung
der Ansitze des Konzils durch die deutsche Synode. Wihrend der gesamten Ta-
gung wurden immer wieder auch andere Synodentexte herangezogen und posi-
tiv ausgewertet. Man hatte den Eindruck: In Schonstatt wird die Arbeit der Sy-
nodalen nicht nur ernst genommen, sie wird dort auch fruchtbar.
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Wenn eine internationale geistliche Familie wie die von Schonstatt sowohl bei
den Schwestern wie bei den Patres dicht gefiillte Noviziate aufweisen kann und
auch den Dibzesanpriestergemeinschaften von seiten jiingerer Priester zuneh-
mendes Interesse entgegenschligt, fragt man sich natiirlich, woher das kommt.

So wurde das 2. Referat mit besonderer Spannung erwartet. Das, was P. Giint-
her M. Bolliiber,,Das Charisma Pater Kentenichs zur Weckung Geistlicher Be-
rufe* darbot, wirkte durch und durch iiberzeugend. In Pater Kentenich wurde
der Kirche ein Mann Gottes geschenke, der die Zeichen der Zeit fiir Welt und
Kirche schon in den ersten Jahrzehnten unseres Jahrhunderts erkannte und rich-
tig zu deuten wuflte. Dank seines Charismas als geistlicher Erzieher gelang es
ihm, systematisch und in langfristiger Tiefenarbeit haltbare geistliche Berufe zu
wecken und zu formen. Er zeigt der Kirche von heute ein Modell, an dem Bi-
schofe, Regenten, Spirituale und geistliche Gemeinschaften aller Art mit héch-
. stem Gewinn fiir sich selbst und die ihnen Anvertrauten ablesen kénnten (wenn
sie wollten!), was zur Gewinnung geistlicher Berufe auf seiten der Menschen né-
tig ist:

1.) Priesterpersanlichkeiten, die wie Pater Kentenich durch ihr Leben und ihre
Verkiindigung tiberzeugend wirken und eine tiefe Sehnsucht wecken nach Gort,
nach der Welt, von der Jesus Christus gekiindet hat, und dem Dienst fiir Gottes
Reich;

2.) eine erfahrbare religiése Atmosphire, die den ,,verborgenen Menschen des
Herzens" erreicht (Gebetsatmosphire, Stille, heilige Orte als Heimat, religioses
Brauchtum, Weckung schépferischer Eigenkrifte u.a.m.);

3.) eine geistliche Pidagogik, die auf die Hochziele des Evangeliums ausgerichtet
ist und darum den Idealismus und Radikalismus der Jugendlichen herausfor-
dert, und schliefllich

4.) die Bindung an Maria als Erzieherin auf Christus und den Dreifaltigen Gott
hin und als ,,Mutter der Kirche®, die die empfangene Liebe dieses Gottes wei-
tergibt an die Menschen in der Welt.

Das anschlieflende Referat von Dr. Peter Wolf, Freiburg, iiber ,,Wert und
Funktion der Geistlichen Berufe® wies nicht nur eindringlich in zeit- und kir-
chenkritischer Diagnose auf den inneren Zusammenhang zwischen Glaubens-
atmosphiire und geistlicher Berufung hin, sondern bot zugleich eine ausgezeich-
nete bibeltheologische Grundlegung der verschiedenen Charismen, des presby-
teralen Dienstes und dessen, was mit geistlicher Berufung und geistlicher Ge-
meinschaft vom Evangelium her gemeint ist. Kulminationspunkt: Der Christ als
neuer, als geistlicher Mensch, als Zeuge auf dem »»Weg der groflen Liebe®.

Das folgende Referat iiber die Jungfriulichkeit, ebenfalls gehalten von P. Wolf,
befasste sich, unter Hinzuziehung klirender Texte aus dem Schrifetum Pater
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Kentenichs, eingehend mit dem anthopologischen Vorfeld, dem (Un)verstind-
nis fiir diesen evgl. Rat und mit dem Wesen christlicher Ehelosigkeit iiberhaupt.
Ein kleiner Satz aus der Fiille des Gebotenen wirkte wie ein helles Licht iiber der
gesamten Schonstitter Pastoraltagung: ,, Wir brauchen junge Menschen, die lie-
ben wollen!* Daf die originelle Griinderpersdnlichkeit Pater Kentenichs in die-
sem und allen Referaten zur Exemplifizierung des Gemeinten immer wieder zur
Sprache kam, war selbstverstindlich, denn ohne diesen grofien Liebenden, von
seiner geistlichen Sendung fiir die Sache des Herrn ergriffenen und darum zu-
tiefst marianischen Priester wiren die vielen geistlichen Berufungen um ihn her
eben nicht erklirlich.

Es ist unméglich, alle Vortrige dieser Tagung inhaltlich zu skizzieren. Allein
schon die Themen diirften aber hochste Aufmerksamkeit fiir sich beanspruchen.
In stindigem Praxisbezug und unter Inanspruchnahme und ausgewogener Beur-
teilung neuer (z.B. gruppen-dynamischer) Erkenntnisse wurden vergessene pa-
storale Methoden und spirituelle Hilfen wieder ins Bewufitsein gerticke (z.B. die
Bedeutung einer geistlichen Tagesordnung u.a.m.) und fiir die heutige Jugend-
arbeit fruchtbar gemacht. So ging es um ,,Priesterliche Vaterschaft und jugend-
gemifie Seelenfithrung (OStR. W .Krimm, Mainz), ,,Die Gruppe als Raum der
Erméglichung Geistlicher Berufe® (derselbe), ,,Das Modell einer Ministraten-
seelsorge® (Pfr. Markert, Lohr/M.), ,,Erziechungsarbeit mit Jugendlichen® (Re-
ligionslehrer Dr.W. Mahlmeister, Hammelburg) und ,,Modell von Berufsfin-
dungstagungen® (Dr.P. Wolf, Freiburg).

Daft die Referenten z.T. selbst unmittelbar fiir ihren Vortrag aus Zeltligern ka-
men, in denen sie Jahr fiir Jahr ihre Ferien mit Jugendlichen verbringen und
nicht nur fiir die Schénstattjugend, sondern fiir alle priesterlich-menschlich voll
verfiigbar sind, gab dem Gesagten ohne viele Worte eine ungemein glaubwiir-
dige Note.

Die Referate des Vormittags wurden jeweils am Nachmittag durch Arbeitskreise
erginzt, in denen die Sorge um geistliche Berufe im Blick auf Seminare und Uni-
versititen, Gemeindeseelsorge, das Vorfeld der evgl. Rite u.a.m. zur Sprache
kam. Der Tenor: Kein Steckenbleiben im Lamentieren! Man bemiiht sich viel-
mehr, die niichtern diagnostizierte Situation als Anruf Gottes zu verstehen, die
man mutig und in geduldiger seelsorglicher Kleinarbeit als das von Gott zuge-
wiesene Arbeitsfeld anzunehmen hat.

Die intensive geistige Arbeit war eingebettet in Gebet, gemeinsames Singen und
gemeinsame Gottesdienste. Ein bis ins Detail ausgearbeitetes Heft fiir die Litur-
gie der Tage, das jedem Teilnehmer sofort bei der Ankunft iiberreicht wurde,
bot nicht nur fiir jeden Tag vortrefflich ausgewihlte Meditationsgedanken aus
dem Werk Pater Kentenichs. Vielmehr bewihrte sich bei den Gottesdiensten
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einmal mehr das neue ,Gotteslob®, das die Priester und Laien aus vielen Diéze-
sen sofort verband. Einen nachhaltigen Eindruck hinterlief der Chor des Novi-
ziates der Patres, der anlisslich des Pontifikalamtes, das Weihbischof Karl
Heinz Jacoby, Trier, feierte, mit spiirbarer Hingabe spanische, portugiesische,
englische und deutsche Messgesinge und Marienlieder vortrug. Man hitte sich
nur gewiinscht, im Ablauf der Tagung wire noch Zeit verblieben fiir eine per-
sonliche Begegnung mit dem Nachwuchs (auch der Schwestern und anderen
Gliederungen).

Unmdéglich ldfit sich von allen, zum Teil sehr persénlichen Elementen der Ta-
gung berichten: den Zeugnissen von Mitgliedern der verschiedenen Schén-
statt-Gemeinschaften, dem spirituell sehr dichten Lichtbildervortrag der Ma-
rienschwestern u.a.m. Zur Schénstattatmosphire, die man nicht aus Biichern,
sondern nur aus dem gelebten, pulsierenden Leben am Ort erfahren kann, ge-
horte nicht zuletzt auch der gesellige Abschlufiabend, von dem ein Priester, der

" zum erstenmal in Schénstatt war, sagte: ,,Selten habe ich soviel fréhliche prie-
sterliche Mitbriiderlichkeit erlebt und soviel gelacht.*

Zusammenfassend kann man zu dieser Tagung nur sagen:

Dank des gemeinsamen spirituellen und pastoralen Griinders vermittelten alle
Veranstaltungen trotz der Verschiedenartigkeit der Referenten und der Mannig-
faltighkeit der Inhalte die in der Kirche so selten gewordene Erfahrung eines be-
gliickend organischen katholischen Ganzen. Daf es so etwas iiberhaupt noch
gibt, ist Anlass zu Dank und Freude!

Ein Eindruck schliefilich noch vom letzten Vormittag:

Im Plenum wurde von seiten der Tagungsleitung dringend miindliche und
schriftliche Kritik erbeten, um daraus fiir nichste Pastoraltagungen zu lernen.
Die freimiitig gegebenen und bereitwillig angenommenen kritischen Bemerkun-
gen bezogen sich vor allem auf die Zusammensetzung des Teilnehmerkreises.
Gewiinscht wird die Offnung von Pastoraltagungen mit einer Thematik, die
nicht nur Priester angeht, fiir Theologiestudenten und Laien, Eltern, Schwe-
stern, Frauen u.a. Kaum noch mehr kann allerdings wohl getan werden, um
mehr Nicht-Schénstitter als Giste begriifien zu kénnen. Der freie Wille des
Menschen wird in Schonstatt hoch gewertet. Aber es ist ein leidvolles Ritsel, dafy
viele Mitchristen aus der kirchlichen Umwelt in Vorbehalten gegen Schonstatt
verfestigt sind: so als ob Person und Werk Pater Kentenichs nicht durch Papst
Paul VI schon seit 1965 voll rehabilitiert wiren und es keine junge Generation
von S6hnen und Téchtern gibe, die zusammen mit der noch lebenden Mitgriin-
dergeneration das Erbe dieses groflen Menschen der Kirche in die Zukunft tragt
— aufgeschlossen fiir die Sorgen und Aufgaben der Kirche von heute und mit
Herz und Geist bereits zur Mitarbeit am geistlichen Bau der Kirche von morgen.

Barbara Albrecht
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BLrick in die ZEIT

Kiinstler in unserer Zeit

Kiinstler — so wird es vor allem von Malern, Bildhauern, Dichtern und Schrift-
stellern gesagt — leben in einem besonders engen Kontakt mit dem Geist, der
Grundstimmung und den Grundstrdmungen ihrer Zeit. Mehr als andere Zeitge-
nossen vermdgen sie daher deutlich zu machen, was es mit diesem Geiste auf sich
hat. Wenn das zutrifft, dann lieflen drei Beitrige, die vor einiger Zeit an ein und
demselben Tag im Feuilleton der ,,Frankfurter Allgemeinen Zeitung™ erschie-
nen sind, einen tiefen, bestiirzenden Blick auf den Geist, die Grundstimmung
und Grundstrémungen unserer heutigen abendlindischen Gesellschaft, wenig-
stens in Europa, tun. Der erste Beitrag befafite sich mit dem deutschen Filmre-
gisseur Rainer Maria Fafibinder, der zweite mit dem schwedischen Schrift-
stellerehepaar Per Wahloo / Maj Sjowall, der dritte mit dem schweizerischen
Dramatiker Friedrich Diirrenmatt.

Rainer Maria Faflbinder gilt seit einigen Jahren als der Wunderknabe des jungen
deutschen Films. Diese Bezeichnung erwarb er sich nicht zuletzt deswegen, weil
er von einer wahren Schaffens- und Produktionswut besessen zu sein scheint.
Obwohl erst dreifiig Jahre alt, hat er bereits nicht weniger als 28 Filme gedreht.
Lingst auch ist er Gegenstand literarischer Darstellung und Reflexion gewor-
den, so in dem 1976 erschienenen Buch von Hans Giinther Pflaum ,,Das bif}-
chen Realitit, das ich brauche* (Hanser Verlag, Miinchen). Natiirlich haben
seine Filme, wie man sich auszudriicken pflegt, es in sich. Schon der Titel eines
im vergangenen Jahr fertiggestellten Streifens weist darauf hin:, ,Satansbraten®.

Der Kritiker dieses Films in der ,,Frankfurter Allgemeinen®, Wilfried Wiegand,
sieht sich veranlafit, hart mit thm ins Gericht zu gehen. Dies nicht so sehr deswe-
gen, weil das Leben der Hauptperson des Films, eines in Miinchen angesiedelten
Dichters, ,,ein wahres Karussell der Perversionen ist, sondern weil ,,nicht
Menschen, sondern Karikaturen vorgefithrt werden.” ,,Riicksicht auf Tabus
gibt es nicht, boshafte und unappetitliche Details aller Art sind zu einem Reigen
zusammengefiigt, in dem die Menschen mit hektischen Bewegungen und iiber-
geschnappten Stimmen herumzappeln: ein Kasperletheater gespielt von leben-
den Figuren.*

Was treibt einen begabten jungen Regisseur an, derlei Filme zu drehen? Hierzu
heiflt es in dem Artikel: ,,Was den Film faszinierend macht, ist der Grundton

tiefer Verzweiflung, fast des Menschenhasses, der sich hier, alle Grenzen von
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Geschmack und Erzihlkultur einreifiend, gewaltsam Bahn bricht. Man spiirt
allenthalben, daff Fafibinder sich diese ekligen Einzelheiten und grotesken
Uberzeichnungen nicht ausgedacht hat, damit wir sie als Gags beliicheln oder
uns vielleicht schockiert fithlen. Wir begreifen vielmehr, daf hier einer drauf-
loserzihlt, ohne Riicksicht zu nehmen, ohne noch an sein Gegeniiber zu den-
ken, wie wenn jemand vor Verzweiflung weint oder schreit oder herumtobt und
es ihm egal ist, ob seine Worte wohlgesetzt oder auch nur akustisch klar ver-
stindlich sind.“ Wie zutreffend diese Interpretation sein diirfte, bestitigt ein
Wort, das Faflbinder selbst vor einigen Jahren in einem anderen seiner Filme ge-
duflert hat: ,,Das einzige, was ich akzeptiere, ist Verzweiflung.* Sie ist, so fiigt
Wilfried Wiegand hinzu, ,,iiber die Jahre hin wenn auch niche die einzige, so
doch eine enscheidende Triebkraft Fafibinders geblieben.*

Per Wahl66 und Maj Sjéwall, das schwedische Ehepaar, haben sich als Verfasser
. von gehobenen Kriminalromanen einen Namen gemacht. In den zehn Jahren
von 1965 bis 1975, dem Todesjahr des Mannes, gelang es ihnen, eine zehnbiin-
dige Serie herauszubringen, die ein Stockholmer Polizistenteam bei der Arbeit
zeigt und nach dem Urteil des Rezensenten Jochen Schmidt , ,fiir die Beschrei-
bung der schwedischen Gesellschaft dieser Zeit als dhnlich reprisentativ gelten
kdnnte wie Balzacs ,Comédie Humaine' fiir die Beschreibung des franzésischen
Biirgertums um die Mitte des 19. Jahrhunderts.*

Bei einer Uberschau iiber die zehn Binde fillt dem Rezensenten auf, daf die Ein-
stellung der Autoren gegeniiber der Gesellschaft und dem Staat, in dem sie le-
ben, sich im Laufe ihrer zehnjihrigen schriftstellerischen Arbeit stark verindert
hat. Freilich, schon am Beginn, im ersten Band der Serie, ,,fehlt jener Enthu-
siasmus fiir die Polizeiarbeit und jener blinde Glaube an das prinzipiclle Wohl-
eingerichtetsein der Welt, der viele Durchschnittsprodukte der Gattung nahezu
ungenieffbar macht.“ ,,Doch mit jedem neuen Buch wurde das Bild von der
schwedischen Polizei, von der politischen Fithrung, vom Staat und der Gesell-
schaft, die sich diese Fithrung und Staatsform verschrieben hatte, negativer und
pessimistischer. ,,Wenigen demokratischen, sachverstindigen, arbeitswiitigen
Polizeibeamten stehen bei Sjéwall/Wahl6 mehr und mehr autoritire, dufilige,
pflichtvergessene Polizisten gegeniiber, die nur noch mit dem Gummikniippel
denken und zu jeder sachgerechten Polizeiarbeit unfahig sind. Im achten Band
des Zyklus . . . bestand die Arbeit der Polizei, die Eliteeinheit von Riksmord-
kommissionen eingeschlossen, praktisch nur noch aus einer Summe von Willkii-
rakten und groben Ermittlungsfehlern, und ,Gerechtigkeit* wurde hergestellt
durch die simple Tatsache, dafl sich die Fehler in der Summe gegeneinander auf-
hoben und Ganoven bestraft wurden fiir Taten, die sie nicht begangen hatten,
wihrend sie fiir Verbrechen, an denen sie schuldig waren, frei ausgingen; der
Zynismus, auch der Autoren, erklomm einen Gipfel.* Im folgenden neunten
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Band quittiert einer der positiven Helden der Reihe den Dienst, weil er es einfach
nicht linger aushalte, Polizeibeamter zu sein: ,,Ich bin der Mann, der sich nach
27 Dienstjahren in solchem Mafle seines Berufes schimt, dafl mein Gewissen es
mir verbietet, ihn noch linger auszuiiben.* Das ganze Buch wird so charakteri-
siert: ,,Aus dem irren Gelichter, das Sjowall/Wahl66 in ihrem Roman davor an-
gestimmt hatten, ist ein zynisches, resigniertes Grinsen geworden. Hin und
wieder zwar eréffnen sich Chancen auf ein humanes, gliicklicheres Zusammen-
leben, Ausblicke in eine weniger triste Zukunft . . . Im {ibrigen durchzieht tiefe
Melancholie das Buch, das seine Spannung nicht aus der Erfiillung genretypi-
scher Muster bezieht (und gewift nicht aus der Suche nach dem Titer), sondern
aus der Intensitit, mit der diese Muster atomisiert werden.*

Es wire unzureichend, in dieser Darstellung der Dinge lediglich eine Kritik an
der schwedischen Polizei oder an der Polizei iiberhaupt zu sehen. Die Autoren
wollen auch nicht blof ihr Unbehagen am schwedischen Wohlfahrtsstaat artiku-
lieren, wie der Rezensent der ,,FAZ® meint. Sie halten der gegenwirtigen
abendlindischen Gesellschaft als ganzer, in der Schweden ja vielfach als Vorrei-
ter des Fortschritts betrachtet wird, einen Spiegel vor.

Von Friedrich Diirrenmatt schlieflich wird in der angezogenen Nummer der
., FAZ* nicht ein neues Drama, sondern die erste Ausstellung seiner Zeichnun-
gen, die letztes Jahrin Neuenburg/Schweiz stattfand, vorgestellt. Es ist selbst-
verstandlich, daf} der Zeichner Diirrenmatt von dem Dramatiker nicht verschie-
den sein kann. Darum schreibt der Berichterstatter Hugo Leber: ,,Die Motiv-
welt Friedrich Diirrenmatis in den Zeichnungen: es ist dieselbe wie in seinen
Komédien.* Man ist ,,mit einer dunklen Welt konfrontiert. Diirrenmatt zeich-
net minutiés mit der Tuschfeder, und auf seinen Blittern erscheinen einem die
Inhalte wie aus der Nacht herausgekratzt. Sein Arbeitsvorgang, so scheint es,
wird langsam sein, und man meint aus den Zeichnungen heraus die selbstgeniifi-
liche Lust zu spiiren, der Phantasie bedichtig Raum zu gewihren, damit sie Un-
geheuerliches, Zerstorendes und Zerstortes festhilt. ,Atlas’, ,Miider Atlas,
,Bau eines Riesen‘, ,Minotaurus‘, ,Weltmuni’, ,Gliserne Sirge‘, ,Zorniger
Gott", ,Drei bose Pipste‘: das sind einige, auf die Inhalte hinweisende Titel von
Friedrich Diirrenmatts Zeichnungen. Wenn er Gestirne zeichnet, so sind es mei-
stens erkaltete, von Kratern verunstaltete Welten. Tiere, Gesichter, Urweltli-
ches hebt sich aus dem Dunkel heraus; zerbrochene Stidte, Ruinen, Gebeine,
das alles wiederholt sich in verschiedenen Bildzusammensetzungen. Ein frithes
Blatt, ,Kreuzigung® (1939), ist zum Beispiel einer Kreuzigung aus dem Jahre
1976 gegeniibergestellt: zuerst gab es den Gekreuzigten, wohl verzerrt, in der
Gestaltung nach dem biblischen Vorwurf; jetzt zeichnet Diirrenmatt an Rad-
kreuze Geschlagene, die zum Teil Tieren gleichen, und iiberall am Holz hat es
nagende Ratten. Endzeit, Apokalypse: da hilt sich Diirrenmatts Phantasie auf
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und entwirft die Szenen des bésen Untergangs. Zu den eindriicklichsten Blittern
gehort die Serie ,Turmbau‘. Aus verschiedenen Jahren stammen die immer wie-
der neu errichteten Tiirme von Babylon; im vorletzten Blatt hat der Turm, derin
den Himmel reicht, Risse; Gestirnsnebel, wie zu Polypen geformt, sind iiber der
Stadt; auf dem letzten Bild ist der Turm eingebrochen, es gibt nur noch Ruinen;
Babylon als Lemurenstadt — Diirrenmatt baut die mégliche Hoffnung von
Breughels Babylon noch weiter ab . . .

Fassen wir zusammen: Verzweiflung, Melancholie, schwindende Hoffnung
sind die Charakteristika unserer Welt und Zeit. So jedenfalls sehen es vier Kiinst-
ler unserer Tage, ein Deutscher, zwei Schweden, ein Schweizer, vorgestellt in
einer einzigen Ausgabe der ,,Frankfurter Allgemeinen® - ,,an einem Tag wie je-
der andere®.
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Buchbesprechungen

ERICH FROMM, DER WELTWEIT
belcannte Psychoanalytiker, 1900 in Frankfurt
am Main geboren, zu Beginn der Hitlerherr-
schaft nach den USA ausgewandert, hat seinem
1973 erschienenen und 1974 ins Deutsche iiber-
setzten Werk ,, Anatomie der menschlichen De-
strukeivitit® Ende des vergangenen Jahres ein
neues folgen lassen: ,,Haben oder Sein - Die
seelischen Grundlagen einer neuen Gesell-
schaft“. Das Buch, das ein Bestseller zu werden
verspricht, ist in doppelter Hinsicht bemer-
kenswert: als Signal der Entwicklung und des
Zustandes unserer Zeit und als Versuch einer
Wegweisung in die Zukunft.

Fiir Fromm ist die Menschheit — im Auge hat er
dabei zunichst die von Technilk und Industrie
gepragre Gesellschaft des Okzidents — an einem
Scheideweg angelangt. Die ,,grofie Verhei-
Bung™ des Industriezeitalters, ,,die Aussicht auf
Unterwerfung der Natur und auf materiellen
Uberflufl, auf das groftmogliche Gliick der
grofitméglichen Zahl und auf uneingeschriinkte
persénliche Freiheit (S. 11), hatsich fiir ihn als
Fehlschlag erwiesen. Die Griinde dafiir sicht
Fromm auffer in den inneren Widerspriichen
des Industrialismus in den zwei wichtigsten
psychologischen Voraussetzungen dieses Sy-
stems: ,,1. dafl das Ziel des Lebens Gliick, d.h.
ein Maximum an Lustempfindungen sei, auch
definiert als die Befriedigung aller Winsche
ader subjektiven Bediirfnisse, die ein Mensch
haben kann (radikaler Hedonismus); 2. daf
Egoismus, Selbstsucht und Habgier — Eigen-
schaften, die das System férdern mufl, um exi-
stieren zu konnen — zu Harmonie und Frieden
fiihren' (S. 13). Radikaler Hedonismus und
schrankenloser Egoismus konnten zu den Leit-
prinzipien des Skonomischen Verhaltens wer-
den, weil, beginnend im 18. Jahrhundert, das
wirtschaftliche Verhalten aus der Ethiliund dem
allgemeinen Wertsystem ausgeklammert wur-
de. ,,Die Encwicklung dieses Wirtschaftssy-
stems wurde nicht mehr durch die Frage: Was
ist gut fiir den Menschen? bestimmt, sondern
durch die Frage: Was ist gut fiir das Wachstum
des Systems?* (S. 17). Ein weiterer Fakror: das
geinderte Verhilnis des Menschen zur Natur,
die immer mehr ausschlieflich als Objekst der
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Unterjochung betrachtet wurde, woraus inzwi-
schen ihre Zerstérung geworden ist, Nach die-
ser Analyse stellt Fromm die Frage: Gibtes eine
Alternative zu der Katastrophe, die bei Fortser-
zung des bisherigen Weges unausbleiblich isc?
Als Optimist bejaht er sie; die Alternative heifit:
Entschiedene Abwendung vom herrschenden
Lebensmodus des Habens und Habenwollens,
Hinwendung zum Lebensmodus des Seins.

Was bedeutet fiir Fromm Haben, was bedeutet
Sein? Ein erstes Verstindnis dieser beiden
grundlegenden Verhaltensweisen eroffnet er auf
einem mehr induktiven Wege aus der allgemei-
nen menschlichen Erfahrung, aus dem Alten
und Neuen Testament und besonders aus dem
Denken Meister Eckhardts, in dem Fromm den
Kronzeugen fiir seine eigenen Auffassungen er-
blickr. Danach wird in cinem zweiten Teil eine
genauere wissenschaftliche Analyse von ,,Ha-
ben** und ,,Sein* unternommen. Das ,,Wesen
des Habens® ist ,,die Haltung, die im Buddhis-
mus als Gier, in der jiidischen und christlichen
Religion als Habsucht bezeichnet wird; sie ver-
wandelt alle und alles in tote, meiner Macht un-
terworfene Objekte.” In letzter Konsequenz
heifit das: ,,Mein Eigentum konstituiert mich
und meine Identitit.” ,,...ich bin, was ich habe"
(5. 80). Der Menschim Habenmodus findet sein
Gliick in der Uberlegenheit gegeniiber anderen,
in seinem Machtbewufltsein und ,,in letzter
Konsequenz in seiner Fihigleit, zu erobern, zu
rauben, zu toten® (S. 83). Das Wesen des Seins
und des Lebens im Modus des Seins besteht dar-
in, ,,seinen Anlagen, seinen Talenten, dem
Reichtum menschlicher Gaben Ausdruck zu
verleihen.” ,,Es bedeutet, sich selbst zu erneu-
ern, zu wachsen, sich zu verstrdmen, zu lieben,
das Gefingnis des eigenen isolierten Ichs zu
transzendieren, sich zu interessieren, zu geben*
(5. 90). Leben im Modus des Seins heifit, mit ei-
nem Wort gesagt, Selbstverwirklichung.
Fromm prigt dafiir auch den Begriff der ,,pro-
duktiven Akrivitit™. Diese ist nicht zu verste-
hen als Fihigkeit, Neues oder Originelles zu
schaffen, als kiinstlerische Kreativitit, sondern
im Sinn der Qualitit des menschlichen Han-
delns (S. 93).



Hat man zunichst etwas Schwierigkeit, dieses
Verstindnis von Sein mitzuvollziehen, so et-
kennt man doch bald, daf hier Treffendes und
Bedeutsames aufgezeigt wird, Freilich wird
auch deutlich, daR Fromm Sein nicht als von
Gou Geschaffenes und Gestiftetes begreift. Er
glaubt nicht an den Gotr der jiidischen und
christlichen Offenbarung, wenn der Gortesbe-
griff seinem Denken auch nicht mangelt. Aber
sein Gorr ist nur real als Desiderat oder Postulat
des Menschen: um {iberleben zu konnen
braucht der Mensch einen 1»Orientierungsrah-
men und ein Objeke der Verehrung®, das aber
nicht ein transzendenter iiberweltlicher Gott
sein mufl (S. 135). Da der Mensch so als rein in-
nerweltliches Wesen begriffen wird, versteht
man, dafl Fromm das Sein des Menschen als ei-
nen fortwihrenden aktualistischen Prozef} er-
klirt. Aus diesem Grunde gibt es auch keine
-menschliche Unsterblichkeit.

Obwohl nach alldem Fromm den Menschen in
seinem Sein nicht auf den Gorr der Liebe griin-
der wie die christliche Anthropologie, ist der
Mensch fiir ihn zentral auf die Liebe angelegt;
der Mensch ist vor allem das Wesen, das licben
will, Das Gliick des Menschen im Seinsmodus
liegt dementsprechend im Lieben, Teilen, Ge-
ben (S. 83, 101 f£.). Auch im dritten Teil des Bu-
ches, in dem der Autor Ausschau hilt nach dem
»yneuen Menschen und der neven Gesellschaft,
blitzen immer wieder tiefe Einsichten und Zu-
sammenhinge auf, so in dem Kapirel iber die
nmindustrielle Religion®, {iber den ,,Marktcha-
rakter* des modernen Menschen, iiber die ley-
bernetische Religion™ des Marktcharakrers:
»»Diese Religion ist schwer zu beschreiben, da
wir auf ihre Existenz nur aufgrund von Hand-
lungen bzw. Unterlassungen schlieflen kén-
nen.... Am auffallendsten ist auf den ersten
Blick, dafi sich der Mensch selbst zum Gote ge-
macht hat, da er inzwischen die technischen Fi-
higkeiten zu einer ‘zweiten Erschaffung’ der
Welt besitzt, die an die Stelle der ersten Schép-
fung des Gottes der traditionellen Religion ge-
treten ist, Man kann es auch so formulieren: Wir
haben die Maschine zur Gottheit erhoben und
werden selbst Gott gleich, indem wir sie bedie-
nen® (S. 149). Einen bedeutsamen Denkanstof}
gibt Fromm mit seinen Uberlegungen zu der
Frage: ,,Ist die westliche Welt christlich?** und:
»»Wurde Europa denn je wirklich christiani-
siert?** (8. 137). Auch in der Kirche mufl man
sich wohl, wenn man die heutige Situation mei-
stern will, dieser Frage mit dem gebithrenden
Ernste stellen. — Der Ausblick auf ,, Wesensziige

der neuen Gesellschaft* am Schlusse des Buches
tiberzeugt am wenigsten; er nimmt sich — altes
Dilemma der Sozialisten! — mit den Vorschligen
zu universeller Planung der Zukunft bei voller
Wahrung der individuellen Freiheit eher wie die
Quadratur des Kreises aus.
Erich Fromm, Haben oder Sein — Die seelischen
Grundlagen einer nenen Gesellschaft, Stuttgart
1976: Deutsche Verlagsanstalt, 212 S., DM
18,00,

E. Monnerjahn

TECHNIK, NATURWISSENSCHAFTEN
und Humanwissenschaften haben das Ange-
sicht des 20. Jahrhunderts gepriigt. Aber am
Vorabend des dritten Jahrrausend stellt sich
schon aus einer nur immanenten Betrachtung
der technisierten Welt die Frage nach den Gren-
zen technischen Wachtums, Die Zeitsituation
erweist sich als eine Epoche des Umbruches und
der Wende. Die Antwort des chilenischen Sché-
stitrers Mario Hiriart auf die Entfremdung des
Menschen durch die Technik und auf eine von
Gorttlosgeldste Kultur wird in dem Buch von P.
Benito Schneider ,,Mario Hiriart - Ingenieur
und Heiliger” beschrieben.

Zugleich wird damit erstmalig die Biographie
eines exemplarischen Vertreters der Schén-
statt-Minnerbewegung  Lateinamerikas den
Kreisen der Bewegung im deutschsprachigen
Raum vorgestellt. Das Buch von P. Benito
Schneider ist umfassender konzipiert als die
vergriffene Kurzbiographie iiber Mario Hiriart
in spanischer Sprache von P. Esteban Uriburi
und die Textausgabe iiber den »» Weg Mario Hi-
riarts in die Welt Schénstatts® in den Jahren
1947-1954, die vom Schénstatt-Institut Ma-
rienbriider herausgegeben wurde.

Der Verfasser kennt Mario Hiriart persénlich
aus einer erzieherischen Titigkeit in den vierzi-
ger und finfziger Jahren in Chile.

Die Biographie schildert und reflekdiert den du-
fleren wie inneren personlichen, beruflichen
und religiésen Werdegang Mario Hiriarts, der —
1931 in Santiago/Chile geboren — 33-jihrig 1964
in Milwaukee/USA starb. Die familidre Situa-
tion, Kindheit, Schiilerzeit und die ersten Kon-
takte Mario Hiriarts mit Schonstatt werden als
wesentliche biographische Momente seiner Ge-
staltwerdung dargestellt. In weiteren Abschnit-
ten wird der Umkreis des aufbrechenden Schén-
statt in Chile zu Beginn der fiinfziger Jahre, ins-
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besondere unter den Studenten Santiagos, er-
helle. Aus der Erfahrung als geistlicher Berater
vermittelt P, Benito Schneider vor allem einen
Einblick in das charalrterliche und religidse Rei-
fen des Studenten Mario Hiriart im Liebes-
biindnis mit der Dreimal Wunderbaren Mutter
und Kinigin von Schénstatt, als Mitglied einer
lebendigen Studentengemeinschaft und durch
die Gotteserfahrung in der Narur.

Mehrfach wird aufgezeigt, wie Mario Hiriart
durch die Spannung zwischen der Freude am
weltlichen Beruf als Ingenieur einerseits und
dem tiefgreifenden religitsen Leben aus der Spi-
ritualitit Schonstates andererseits zur Erkennt-
nis gefiihrt wird, da nene Wege zum Aufbau
einer ,,theozentrischen Welt' beschritten wer-
den miissen. In der von P.]. Kentenich gegriin-
deten Gemeinschaft der Marienbriider, dem
Laien-Sikularinstitut fiir Minner in der Schon-
stattbewegung, entdeckt Mario Hiriart diesen
Weg. Die Schwierigkeiten Mario Hiriarts in sei-
ner inneren Entscheidung und dufleren Durch-
setzung fiir diesen Weg der Weltsendung des
Christen werden vom Autor in einigen wichti-
gen Aspekten aulgezeigt. Die spitere Verwirk-
lichung wird jedoch nur knapp skizziert. Aller-
dings verweist der Verfasser deuclich auf den
ungewdhnlich klaren Blick Mario Hiriarts fiir
die Bedeutung der Verbindung zwischen Welt-
dienst und radikaler Nachfolge Christi in der
Form der evangelischen Rite. Mario erkannte
seine Berufung bereits im Jahre 1955 und setzte
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sich intensiv mit dem Auftrag des Christen in
unserer Zeit auseinander, zehn Jahre vor dem
Abschluf} des I1. Vatikanischen Konzils mit sei-
ner neuen Offnung der Kirche fiir die Welr.
In kommentierenden Uberlegungen wird Mario
Hiriart auch in den Kontext der lateinamerika-
nischen Theologie der Befreiung gestellr. Es
wird erkennbar, daff Mario einen umfassenden
Ansatz verfolgte, der die Losung der Zeitpro-
bleme mehr in der zeugnishaften Lebens- und
Weltgestaltung sieht als in Aktionen und theo-
logischen Reflexionen.

Der Autor schliefit mit der Schilderung der letz-
ten Lebenstage Mario Hirarts in der Nihe des
Griinders in Milwaukee und informiert auch
{iber den Eindruck, den P.], Kentenich von Ma-
rio Hiriart gewonnen hat, In einem Epilog wird
durch weitere Aussagen von P. ]. Kentenich
und P.A. Menningen die exemplarische Bedeu-
tung Mario Hiriarts fiir das Laienideal Schén-
statts unterstrichen.

Sicher bleiben mapche Fragen zum Verstindnis
von Leben und Wirken Mario Hiriarts offen,
doch ist der Zugang weiter geebnet, und es ist zu
hoffen, daf die geistige Begegnung mit Mario
Hiriart weiterhin erleichtert wird.

Benito Schneider, Mario Hiriart - Ingenienr und
Heiliger, Vallendar-Schonstate 1977: Patris
Verlag, 184 §., DM 15,—.
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