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Der Papst aus Polen

Der Ausgang des zweiten Konklaves, zu dem die Kardinile im Drei-Pipste-
Jahr 1978 zusammentreten mufiten, war keine geringe Uberraschung., Zwar
waren bei den Spekulationen vor dem Konklave auch einige nicht-italieni-
sche Kardinile als ernsthafte Kandidaten fiir das Papstamt erwéibnt worden.
Kardinal Karol Woytila jedoch war nicht darunter. Es herrschte im iibrigen
die Uberzengung vor, dafl anch der Nachfolger des allzu friib verstorbenen
Jobannes Paul 1. ein Italiener sein solle. Fiir die Wahl eines Nicht-Italieners
schien die Zeit noch immer nicht reif. Aber dann trat am Abend des 16. Ok-
tober der Erzbischof von Krakan auf die Loggia der Peterskirche, um als
Johannes Paul I1. seinen ersten Segen zu spenden.

Der iiberraschend gewihlte Papst iibte won Anfang an eine noch grofere
Anziebungskraft ans als sein Vorginger, der in seiner feinen Art das Herz
" des Volkes im Sturm erobert hatte. Bei den Mittwochandienzen vermodite
die grofle Audienzhalle wochenlang die Zahl derer, die den newen Papst
sehen und héren wollten, kanwm zu fassen, und zum sonntiglichen Engel
des Herrn strémten so viele Menschen zum Petersplatz, wie es friiher nur an
hoben Feiertagen der Fall gewesen war.

Man darf wohl schon jetzt sagen: Die Wahl des Kardinals von Krakan war,
so unerwartet sie kam, eine gute Wahbl. Johannes Paul II. verfiigt iiber eine
Ausriistung, die ibn fiir sein Amt hervorragend qualifiziert. Sein Intellekt
ist philosophisch wie theologisch ausgezeichnet gebildet. Man spiirt auch,
dafl der Papst eine gediegene und tiefe Frommigkeit besitzt, die, wie sein
Wappen zum Ausdruck bringt, stark marianisch akzentuiert und darum
zugleich christozentrisch und pastoral ist. Schliefllich bringt der Papst eine be-
deutsame seelsorgerliche Erfabrung mit, nicht nur, weil er ans einem kom-
munistisch beberrschten Lande, sondern auch aus einer Diczese mit viel In-
dustriearbeiterschaft kommt. Natiirlich wird es einige Zeit brauchen, bis Jo-
hannes Paul II. sich woll und ganz in seine Aufgabe eingearbeitet, seine
eigene Linie gefunden und verdeutlicht hat. Man wird auch fiir ihn beten
diirfen, dafl es ibm gelingt, die notwendige Mitarbeit und ein gutes Team
von Mitarbeitern zu finden.

Nachdem aber die Wabl dieses Papstes eine solche Uberraschung war, ist es
héchst angebracht, sich im Lichte des Vorsehungsglanbens nach ibrer Bedeu-
tung zu fragen, das heifit, sich zu fragen, ob Gott seiner Kirche durch die
Wahl dieses Papstes ans Polen nicht eine besondere Botschaft vermitteln
will. Worin kénnte die Botschaft zu sehen sein?

Eine Antwort hieranf kann selbstverstindlich nur in gebotener Bescheiden-
heit gegeben werden, und wenn wir sie nachstehend in Kiirze versuchen, dann
soll sie anch nur die Form von tastenden Fragen haben. Zwei Fragen schei-
nen vor allem bedenkenswenrt.



Erstens: Kénnte es sein, daff Gottes Vorsehung uns durch die Wahl des
Papstes aus Polen bedenten will, dafi die Beschleunigung der Entwicklung,
die ganz klar ein wesentliches Kennzeichen unserer Zeit ist, sich noch schnel-
ler vollzieht, als wir bisher angenommen haben? Wir sagten oben, dafl die
Wahl eines Nicht-Italieners zum Papst vor dem Konklave durchans ernst-
haft erbrtert wurde, daf aber die vorberrschende Meinung dabinging, es sei
dafiir noch um einiges zu friih. Gottes Vorsebung hat sich diese menschlichen
Berechnungen nicht zu eigen gemacht. Nach den Plinen Gottes war offenbar
jetzt schon der Zeitpunkt gekommen, von der mehrbundertjibrigen Tradition
eines Italieners auf dem Stubl des bl. Petrus abzuweichen und damit ein
weiteres dringliches Zeichen zu geben, dafl eine nene Epoche in der Geschichte
der Kirche angebrochen ist und rascher heraufziebt, als wir es uns vorzustel-
len vermégen. Die Wabl Johannes Pauls 11. kime damit einer Mahbnung nnd
Einladung gleich, uns noch mebr als bisher fiir den gottgewollten Wandel der
Dinge bereit zu halten und uns noch entschiedener anf die nene Epoche mit
ibren Gegegebenbeiten und Aufgaben einzustellen.

Zweitens: Muf man nicht einen eigenen Fingerzeig in der Tatsache erblicken,
dafl Johannes Paul II. - auch das sagten wir oben schon kurz — aus einem
Volke Eommt, das schon seit Jabrzebnten unter einem kommunistischen Re-
ginie leben muf? Braucht die Kirche einen Papst mit dieser speziellen Er-
fabrung? Obne Zweifel ist die Auseinandersetzung mit dem Kollektivismus
marxistischer Prigung nach wie wvor eines der grofien Themen, wenn nicht
das grofe Thema, unserer Zeit, vor allem auch fiir die Kirche. Oder tritt
vielleicht das Verbiltnis der Kirche zn den kommunistisch beberrschten
Léndern in ein nenes Stadium? Dabei wéire nicht nur an die Linder in Ost-
enropa und anf dem Balkan, sondern nenestens verstirkt an China zu den-
ken. Nicht zu iiberseben ist ferner, daf die Kirche in verschiedenen Staaten
Afrikas, wie Angola, Mozambigue, Guinea und Athiopien, seit einigen Jah-
ren mit kommunistischen oder kommunistisch gelenkten Regierungen kon-
frontiert ist. Wie die Dinge sich angenblicklich darbieten, ist damit zu rech-
nen, dafl in weiteren afrikanischen Lindern eine dbnliche Situation entstebt,
in Rhodesien etwa und im kiinftigen Namibia. Schlieflich darf man auch das
freie Europa nicht vollstindig ans solchen Uberlegungen ausschliefien. Die
Gefahr einer kommunistischen Machtiibernahme in Italien ist nach wie vor
nicht dauerhaft gebannt. Und wer wiirde bebaupten wollen, daf das iibrige
Enropa gegen eine kommunistische Uberwiltigung, sei es von innen durch
moralische Verrottung, sei es von auflen durch die militirische Macht der
Sowjet-Union, gefeit und gesichert ist? :

Was immer man won solchen Erwigungen halten mag: die Wahl Jobannes
Paxls I1. ist ein Ereignis von noch nicht abzuschitzender Tragweite, das die
sorgfiltigste Beachtung und Betrachtung mit dem Auge des Glaubens ver-
dient.



Maria - Zeichen sicherer Hoffnung

Predigt bei der Eucharistiefeier der Schénstattfamilie auf dem Katholikentag
in Freiburp am 16. September 1978

Von Bischof Francisco José Cox, Chillin (Chile)

Es bedeutet fiir mich eine ganz grofle Freude, Sie alle heute hier in so grofier
Zahl versammelt zu sehen, hier in Freiburg, der Stadt des Katholikentages,
in der sich heute das Herz der Kirche Deutschlands konzentriert. Ich bin
innerlich ergriffen, dafl ich Ihnen den Gruf jenes Landes bringen darf, in
dem unser Vater am 31. Mai 1949 einen ganz bedeutenden Schritt unternahm,
einen Schritt von weittragender Wichtigkeit fiir ihn und fiir die Zukunft
" seines Werkes, am Fuf} der schneebedeckten Anden in einem kleinen Heilig-
tum der Dreimal wunderbaren Mutter.

Unser Vater liebte die Kirche und wagte einen schweren Kampf, der ihn
vierzehn Jahre in die Verbannung fithrte und ihm viele Leiden brachte. Pater
Kentenich hat uns gerufen, ihm und seinem Ideal zu folgen. Sein brennender
Wunsch war: Schonstatt soll das Herz der Kirche am Neuen Ufer werden.
Heute sehe ich diesen Wunsch symbolisch verwirklicht. Sie alle geben Zeugnis
mitten im Herzen der deutschen Kirche, dieser Kirche, die unruhig in die
Zukunft blickt, vom lebensvollen Reichtum und von der Fruchtbarkeit, die
Gott ihr anbietet aus dem Heiligtum unserer Dreimal wunderbaren Mutter,
Kénigin und Siegerin.

Es ist eine grofie Freude fiir mich, heute unter Ihnen sein zu kénnen als Glied
der chilenischen Schénstattfamilie, als Mitbruder im Biindnis und als Bischof.
Ich komme aus diesem geheimnisvollen Herzen der Weltkirche, die wir, die
Nachfolger der Apostel, als Kollegium mit dem Nachfolger Petri konsti-
tuieren. Als Schonstattbischof freue ich mich, Sie hier zu sehen, inmitten der
Kirche, die Sie lieben und der Sie dienen wollen. Das iiberzeugt mich, in
Thnen echte, wahre Kinder unseres Vaters zu sehen.

Zuletzt bin ich mit einer dritten Eigenschaft gekommen: Als Bischof einer
Teilkirche, der Didzese von Chilldn, deren herzlichen Gruf ich Thnen iiber-
bringe. Wir haben als Didzesanideal gew#hlt: , Ditzesanfamilie — Kirche der
Hoffnung®. Ich glaube, dieses Motto wird mir helfen bei den Worten, die
ich zu Thnen sprechen werde iiber ,Maria — Zeichen sicherer Hoffnung®.
Ja, Maria ist unsere Hoffnung, die sicherste aller Hoffnungen. Sie, die Mutter
des Herrn, ist fihig, uns in einer Familie zu einigen. Sie kann die weltweite
Kirche zu einer glaubwiirdigen Familie Gottes gestalten, die soziale Ordnung
erneuern, sie menschenwiirdig und christlich formen, so wie unser Vater es
mit seinem prophetischen Blick in die Zukunft voraussah. Ja, das ist unsere



Sendung, der grofle Dienst, den wir der Kirche erweisen sollen: Aus gan-
zem Herzen mithelfen, dafl die Menschen neu entdecken, was unsere dlte-
sten Gebete seit Jahrhunderten verkiinden, dafl Maria unsere grofie Hoff-
nung, die gréfite und sicherste Hoffnung der Menschheit bedeutet.

Diese Behauptung ist nicht Frucht unserer eigenen, perstnlichen Frommig-
keit, der persénlichen Begeisterung. Es ist Gott selbst, der es uns durch die
ganze Heilige Schrift verkiindet. Héren wir zundchst auf sein Wort. Erin-
nern wir uns dann an die prophetischen Worte unseres Vaters, wenn er das
Wort Gottes auf unsere Zeit anwendet. Zuletzt freuen wir uns dankbaren
Herzens, dafl das II. Vatikanische Konzil in feierlicher und universaler
Weise diese seine Uberzeugung annahm und sie zu einer Wegweisung fiir
die ganze katholische Kirche gemacht hat.

I. Heilige Schrift

An erster Stelle 6ffnen wir das Buch der Heiligen Schrift. Die Hoffnung
strahlt wie ein Licht und eine Kraft, die den Menschen in seinen Kdmpfen
und in seinen Leiden orientiert und stirkt. Sie gibt denen, die sich schwach
fithlen und verirrt auf dem Weg, Mut zum Durchhalten. Die Hoffnung
ist in den Stunden der Angste und Schwierigkeiten die GewifSheit, dafl wir
sicher zum Ziel gelangen werden, zum wahren Gliick und Frieden. Die
Hoffnung ist die Tugend dessen, der auf dem Weg zum Ziel sich befindet,
des Pilgers, der noch nicht daheim ist. Sie ist die Tugend des Schuldiggewor-
denen, des Siinders.

Die ersten Menschen, Adam und Eva, waren Menschen, die hofften auf den
Augenblids, Gott zu schauen von Angesicht zu Angesicht. Sie konnten aber
Gott bereits schauen jeden Tag, ,wenn Er sich beim Tageswinde im Garten
erging® (Genesis 3, 8). Das war aber eine ganz andere Hoffnung als unsere
Hoffnung. Die Hoffnung des Siinders — nach der wir Sehnsucht tragen und
die wir brauchen — ist nur erreichbar nach der begangenen Schuld. In der Tat
beginnt die Hoffnung erst nach dem Siindenfall, nach dem Urteilsspruch
Gottes, nach der Vertreibung aus dem Paradies. Die gleiche gerechte und
erzieherische Hand, die straft, ist auch die erbarmende Hand Gottes, die ein
helles Licht aufstrahlen 18t am dunklen Horizont der Menschheit. Zur glei-
chen Zeit, da in der Welt der Schmerz, die Unterdriickung, das Leid, der Tod
sich ausbreiten, erstrahlt die Hoffnung, und diese Hoffnung trigt vom
ersten Augenblick an einen Namen: Maria.

Der Name wird noch nicht erwihnt. Doch seine kiinftige Trigerin scheint
bereits angedeutet mit grofler Klarheit in den Worten: ,Die Frau, die der
Schlange den Kopf zertreten wird®“ (Genesis 3, 15). Die Frau wird iiber die
Siinde und ihre Folgen siegen; sie wird die Bindungen der Liebe zwischen



Gott und den Menschen wiederherstellen; die Menschen werden so wieder
zu Briidern und sie werden ihre Stellung als Herren der Welt und der Ge-
schichte wiedererobern. Es ist der bekannte biblische Text, den die Uber-
lieferung als ,Proto-Evangelium“ kennt, das erste Evangelium, die erste
Verkiindigung der Frohen Botschaft, der Hoffnung auf Christus hin. Er ist
eine Botschaft, die uns Maria ankiindigt, die Mutter, die den Heiland bringt,
den Morgenstern, welcher der aufgehenden Sonne voraus erscheint. Wir ha-
ben Grund zu hoffen! Das helle Licht wird einmal leuchten in der Dunkel-
heit. Maria, die Frau, ist das Zeichen. Das sind Worte der Hoffnung, der
Ermutigung, die von Anbeginn das miihselige Wandern der schuldigen
Menschheit begleiten. Die Sicherheit des Endsieges und das ewige Gliick sind
unldslich mit Maria verbunden.

Eine Hoffnung, die in der Zukunft aufleuchtet, kann sehr sicher sein, aber
" sie ist doch keine absolute Sicherheit, solange nicht einer das Ziel tatsichlich
erreicht hat. Der Vater im Himmel, aus unendlicher Giite, wollte noch viel
weiter gehen, um jeglichen Zweifel oder Unsicherheit zu verbannen. Damit
wir nicht in die Versuchung fallen zu denken, daf} vielleicht die Auferste-
hung des Herrn das perstnliche Privileg des Sohnes Gottes sein kénnte, aber
nicht auf uns iibertragbar, wollte er vor dem Tag unserer eigenen Aufer-
stehung diese Gabe bereits jemandem schenken, der ganz zu unserem Ge-
schlecht gehort, damit wir an einem Menschen denselben Glanz des aufer-
standenen Jesus sehen konnten. Dieses neue Zeichen der Hoffnung — dies-
mal nicht nur verkiindet, sondern wirklich, real, verifiziert — ist Maria, die
Jungfrau in den Himmel aufgenommen, so wie es uns die letzten Seiten
der Geheimen Offenbarung berichten (12, 1—17).

Die Frau bekleidet mit der Sonne, mit Sternen gekrént, den Mond zu ihren
Fiiflen — Symbol dafiir, daf8 alles Verinderliche bereits iiberwunden ist —,
das ist dieselbe geheimnisvolle Frau, von der das Proto-Evangelium spricht.
»Sie wird einen Sohn gebiren.“ Thre Hoffnung hat sich voll und ganz er-
fiillt. Sie ist fiir uns der sicherste Beweis, daf} auch wir, wie sie, zum Triumph,
zur ewigen Herrlichkeit berufen sind.

So erstreckt sich der Weg unserer Hoffnung zw:schen diesen beiden Bildern
der auserwihleen Frau: der Ankiindigung ihrer Mutterschaft und der Voll-
endung ihrer Aufgabe. Maria ist Zeichen der Kirche, des geheimnisvollen
Planes Gottes, den er fiir die Menschheit bereit hilt. Sie ist das absolute
Zeichen unserer Hoffnung.



II. Pater Kentenich

Die Vision, die uns Pater Kentenich beziiglich der Gottesmutter schenkte,
entspricht ganz genau der biblischen Lehre. Pater Kentenich wollte nie ein
Neuerer sein auf dem Gebiete der Theologie. Wie er selber sagte, fiihlte er
sich von Gott berufen, , Verbindungsoffizier” zu sein zwischen der appro-
bierten katholischen Lehre und dem praktischen Leben der Menschen unserer
Zeit. Er wollte nicht Theologie schaffen, sondern die Theologie anwenden
in einer wirksamen PAdagogik. Er suchte nach Wegen, Mitteln und Metho-
den, die den Menschen unserer Tage helfen konnen, zur Vollendung der
christlichen Hoffnung zu gelangen, wie sie in Maria aufleuchtet. Die Ent-
wicklung seiner marianischen Pidagogik fithrte ihn zu Entdeckungen, Er-
klirungen in theologisch-dogmatischer Hinsicht so wie auch auf theologisch-
pastoralem Gebiet, die zweifelsohne eine der bedeutendsten Bereicherungen
der Mariologie unserer Zeit bedeuten.

An erster Stelle, geleitet vom Bild Mariens, wie es in der Heiligen Schrift
sichtbar wird, zeigt er uns mit auflergewthnlicher Tiefe die Zentralidee, das
Wesentliche des geheimnisvollen Planes der Erldsung der Menschheit: Gott
hiillte ihn ein in das Symbol der Frau, einer Frau, einer Mutter.

Was war der urspriingliche Plan Gottes mit dem Menschengeschlecht, der
durch die Siinde zerstdrt wurde? Pater Kentenich faflt ihn zusammen mit
wenigen Worten: Gott wollte eine Familie, seine Familie bilden. So kénnen
wir den Sinn der geheimnisvollen Worte verstehen: ,Lafit uns den Men-
schen® — das heifft: das Menschengeschlecht — ,,schaffen nach unserem Bild
und Gleichnis“ (Genesis 1, 26). Gott will nicht nur ein Wesen, begabt mit
Geist, Intelligenz und Freiheit schaffen. Gott, der Schipfer, ist ein dreifal-
tiger Gott, der sich selbst erkennt und erlebt in der Tiefe seines Wesens als
eine Gemeinschaft, als eine Familie, deren Gliick nur besteht in der unend-
lichen Liebe, die sie innerlich eint. Darin liegt der ganze Reichtum Gottes und
was er dem Menschen mitteilen will. Darum erschafft er den Menschen als
Familie, hervorgehend aus einer Familie, deren Ziel es ist, eine grofle Familie
zu werden. Der Mensch hat von Gott die Aufgabe erhalten, die Welt sich
untertan zu machen, sie zu verwandeln in die Heimat, wo Vater und Brii-
der miteinander leben in Liebe, in Wachstum und Reifung als Kinder und
Briider. Dann wird der Tag kommen, an dem die Menschen im Schoff der
heiligsten Dreifaltigkeit teilhaben an der grenzenlosen Liebe der drei gott-
lichen Personen. Das ist der tiefste und letzte Sinn alles menschlichen Lebens:
hier auf Erden lernen, Familie zu sein, eine Heimat aufzubauen, in der wir
alle als Kinder und Briider leben konnen. Dann werden wir auch einmal teil-
haben am Gliids der Familie, die die drei Personen der heiligsten Dreifaltig-
keit bilden.



Die Siinde setzt sich diesem Plan Gottes entgegen. Der Mensch weigert sich,
seine Abhingigkeitsstellung und den Gehorsam Gott gegeniiber anzuneh-
men. Nach dem Bruch mit dem Vater reiflen auch die Bande der Liebe zu den
Menschen. Eva wird dem Manne unterworfen sein. Ein Mensch unterdriicke
den anderen, seinen Bruder, Das Verhiltnis, wie es unter Briidern sein
sollte, hort auf. Niemals kdnnen Menschen unter sich Briider sein, wenn sie
nicht an erster Stelle annehmen, -daf} sie Kinder eines gemeinsamen Vaters
sind. Darin liegt ja die Quelle und der Kern der Einheit, die sie ersehnen. Aus
demselben Grund verliert die Welt ihre Eigenschaft als Heimat. In Zukunft
wird sie nicht mehr der Ort sein, wo die Kinder frei als Herren im Hause
ihres Vaters leben, weil diese freiwillig auf ihre Eigenschaft verzichtet
haben, und so sind sie Sklaven des eigenen Stolzes, der eigenen Siinde ge-
worden. Die Welt wird zu einer Stitte der Unterdriickung, der harten Ar-
beit, der Ohnmacht gegeniiber den Kriften der Natur, gegeniiber dem
" Schmerz, dem Tod. Sie wird zum Ort der Verzweiflung.

Was ist das Wesen der Siinde? Der Bruch, die gewaltsame Aufldsung dreier
wesentlicher Bindungen eines jeden Menschen: der Bindung an Gott (Kind),
der Bindung an den anderen (Bruder), der Bindung an die Schopfung (durch
die Arbeit, die der Mensch als Herr der Welt tut und aus dieser eine Heimat
macht). Es sind die gleichen Folgen, die spiter der Herr verurteilt in der
Parabel iiber Siinde und Vergebung, wie wir sie im Neuen Testament lesen,
im Gleichnis vom verlorenen Sohn. Auch hier sehen wir, wie der verirrte
Sohn die Bindung mit seinem Vater und seinem Bruder 16st und — nachdem
er allen Reichtum verschwendet hat — Schweinehirt wird, Symbol der all-
seitigen Not, im harten Gegensatz zu der Ruhe und dem Wohlstand, die er
im Hause seines Vaters hatte.

Den gefallenen Menschen befreien, erlésen, bedeutet fiir Gott, die Bindun-
gen, die der Siinder geldst hat, wieder neu aufnehmen. Denn nur durch die
Vereinigung des Herzens Gottes mit den Menschen an erster Stelle und dann
durch die liebende Verbindung der Menschen untereinander gelingt es, jenes
lebendige Netz oder jenen Organismus der Liebe wiederaufzubauen, der die
Menschheit zu einer echten Gottesfamilie gestalten wird. Darin liegt ja das
Wesen einer jeden Familie, sowohl der Familie des dreifaltigen Gottes wie
auch der menschlichen Familie: daf8 die Bindungen der Liebe alle Glieder
einen, verbinden und beleben. So verstehen wir auch, warum unser Vater
mit grofler Eindringlichkeit von der Notwendigkeit spricht, ,den Organis-
mus der natiirlichen und iibernatiirlichen Bindungen® neu zu erobern, und
daf er das Wesen der Werktagsheiligkeit sieht in der Farmonie zwischen un-
serer Bindung an Gott (Kinder), an den Nichsten (als Briider), an die Welt,
an die Dinge und an die Arbeit. Alle Formulierungen unseres Vaters in dieser
Richtung zeigen letzten Endes sein ausdriickliches Bemiihen, uns auf prak-
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tische Weise zu zeigen, worin das Wesen der Siinde und der Weg zu ihrer
Uberwindung — nach den Texten der Heiligen Schrift — liegt.

Um den Erlosungsplan zu verwirklichen, sendet Gott seinen eingeborenen
Sohn persdnlich in die Welt. Er wird Fleisch annehmen, und so — nach
eigenem Recht — wird er zum Glied und Haupt des zerstdrten sozialen
Netzes, das die Menschen zusammenhilt, nicht mehr mit Banden der Liebe,
sondern des Hasses, der Ichsucht und Unterdriidcung. So heilt er das soziale
Gewebe von innen heraus durch die erlésende Kraft seines Geistes der Liebe.
Er wird uns in sich wieder Kinder des Vaters werden lassen. So gibt er uns
die Wurzel zuriick, aus der die Mdglichkeit hervorgeht, Briider zu werden
und in Christus von neuem die Herren der Welt und der Geschichte.

Gott will nicht unmittelbar die ganze Menschheit in seine Familie umwan-
deln. Er sucht Geschdpfe heranzuziehen, damit sie sein Werk vollbringen.
Deswegen erlost er einzelne Menschen mit der Hilfe anderer, die er sich zu
Werkzeugen erwihlt. Diese erwihlten Menschen sind die Glieder der Kirche.
Sie ist das grofle Zeichen, das Sakrament, das Werkzeug der erlésenden Ti-
tigkeit Gottes. Die Kirche ist die neue Familie Gottes auf Erden, gebildet
von allen jenen, die der Heilige Geist in Christus versammelt hat. Sie ist die
Familie, die inmitten der Menschen als ein leuchtendes Zeichen der Hoff-
nung hervorragt, weil sie durch ihr Wort und durch ihr Leben verkiindet,
was Gott mit der ganzen Menschheit vorhat. Familie ist sie aber auch inso-
fern, als sie diese Hoffnung in Wirklichkeit umwandelt. Die Kirche ist ein
lebendiger Sauerteig, der tdglich mit seinem apostolischen und missionari-
schen Drang die Menschheit mit dem neuen Leben, das aus Christus hervor-
geht, durchdringt. Sie versthnt die in die Irre gegangenen Briider wieder mit
dem Vater und den Briidern. Sie weitet ihre Grenzen bis zu dem Tag, an
dem sich das Wort des hl. Paulus verwirklicht: ,,Es gibt nicht mehr Fremde
oder Sklaven, weil alle Mitbiirger der Heiligen und Hausgenossen Gottes
sind“ (Epheser 2, 19).

Das ist der herrliche Plan Gottes: Das zerstreute menschliche Geschlecht
wieder in Christus zu einen, in seiner Kirche, als eine Familie, als ein Volk,
als ein Sakrament der Hoffnung: Als Familie, die verkiindet und ermég-
licht, wieder Kinder, Briider und Herren zu werden, frei von der Angst des
Leidens und des Todes. Das ist der Mensch, den Gott von Anfang an in
Maria verwirklicht sah. Warum in Maria? Unser Vater erkldrt es uns. Er-
stens, sagt er, weil Maria Mutter ist, und die Gestalt der Mutter ist fiir das
menschliche Herz zutiefst mit der Idee der Familie und der Heimat ver-
bunden. Sie ist das Herz in jeder Familie. In der Mutter wird die Einheit der
Geschwister zusammengehalten. Die Mutter ist normalerweise auch das le-
bendige Band (Bindeglied) zwischen den Kindern und dem Vater. Ein be-
kannter Spruch sagt: Der Mann ist es, der das Haus baut, die Mutter wandelt
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es in eine Heimat um. Durch die Psychologie, die der Frauen eigen ist, fiillt
sie das Haus mit menschlicher Wirme. Die Frau ist ja besonders fiir die
Liebe und die personliche Hingabe befihigt. Sie sucht spontan die Person in
den Mittelpunkt und tiber die Dinge zu stellen. Sie schiitzt die Bande der per-
sonlichen Liebe hoher als das Verhiltnis der Herrschaft und Macht, Deswe-
gen sollte eine Mutter, eine Frau, die Hoffnung auf die neue Gottesfamilie
verkiinden, und sie sollte sie auch verwirklichen, indem sie dem Griinder
dieser neuen Gottesfamilie das Leben gab: Jesus Christus, unserm Herrn.
Mehr noch: Aufler der innigen Beziehung zwischen Maria und der Hoffnung,
von der schon das Proto-Evangelium spricht, hat unser Vater uns seine
prophetische Sicherheit iibermittelt, dafl Maria in eigenartiger Weise die
sicherste Hoffnung unserer apokalyptischen Zeit ist. Er hat sie am Firmament
iiber diesen verwirrenden Zeiten leuchten gesehen, im sieghaften Glanz der
Frau mit der Sonne bekleidet, der Siegerin in allen Kimpfen des Glaubens.
" In der Tat war er stets iiberzeugr, dafi, iiber ihre iiberzeitliche und dauernde
Sendung hinaus, Gott ihr eine ganz besondere Sendung fiir unsere Zeit ge-
geben hat im Hinblick auf die Uberwindung der schweren anthropologischen
Hiresien unserer Tage.

Sicherlich: Niemals in der Geschichte diirstete die Menschheit so sehr nach
Einheit und Briiderlichkeit, aber auch niemals gab es einen solchen Drang
nach Herrschaft und Besitz iiber die Welt. Niemals frither hatte die Mensch-
heit mit so vielen Mitteln wissenschaftlicher und technischer Art rechnen
knnen, um diese Ziele zu erreichen. Wahrlich, die Entwidslung der Kommu-
nikationsmittel hat unter den Menschen ein Bewufitsein planetarischer Einheit
geschaffen. Was jetzt in dieser Stadt geschieht, konnen die Gliubigen meiner
Dibzese in den entferntesten Behausungen der Anden sehen. Ich selber konnte
tiber den Ozean zu Thnen kommen in weniger Zeit, als einige meiner Vor-
ginger brauchten, um meine Di6zese zu bereisen. In den modernen Stidten,
in den gewaltigen Blocks leben Tausende von Menschen zusammen wie
niemals vorher in der Geschichte. Aber hat uns all das dahin gefiihrt, mehr
Familie zu sein?

Leider nicht! Wir hiufen uns jeden Tag in gréfleren Massen, aber inmitten
der Massen fiihlen sich die einzelnen Menschen schrecklich allein, verlassen.
Niemand interessiert sich fiir den Nachbarn. Jeder fiihlt sich als kleine
Schraube an einer unperstnlichen Maschine, als kleines nicht beachtetes Sand-
korn am Strand. Die personliche Angst wichst immer mehr. Das Leben ent-
behrt seines Sinnes. Die Psychiater werden jeden Tag mehr von Kranken
aufgesucht. Gleichzeitig sinkt die Familie in den Abgrund, und die Ehe-
scheidungen iibersteigen in vielen Stidten die Zahl der Ehebiindnisse.

Und was ist mit der Beherrschung der Welt geschehen? Die Spaltung zwischen
technischem und menschlichem Fortschritt, die unser Vater schon im Jahre
1912 aufzeigt, wird jeden Tag grofier. Die Regierungen warten mit Angst



auf den Tag, an dem eine Terroristengruppe uns mit einem atomaren An-
schlag bedroht, indem sie eine Stadt oder mehrere Stidte der Zerstérung und
dem Untergang preisgibt. Kriege und Revolutionen wachsen. Politische
Spannungen bestehen in allen Kontinenten. Unsere Welt, trotz allen Fort-
schritts, ist nicht humaner geworden, weil der Mensch nicht zu lieben weill
und nicht versteht, alle Erfindungen im Sinne der Liebe zu gebrauchen. Des-
halb sind alle Fortschritte auf dem Gebiet der Wissenschaft und Technik
zweifelhaft. Sie sollten Mittel im Dienst des Gliicks sein. Aber man weif}
nicht, worin dieses Gliick besteht. Man weif8 nicht, wie man die Macht des
Fortschrittes gebrauchen soll, um die Welt in eine Heimut und die Menschen
zu einer Familie zu gestalten. Im Gegenteil, die Wissenschaft und die Technik
werden unkontrollierbar. Das Experiment des kiinstlich erzeugten Kindes
6ffnet bereits die tragische Moglichkeit, menschliches Leben auflerhalb der
Familie und ohne Liebe zu erzeugen. Wohin gehen wir mit alldem? Was
wird aus dem menschlichen Wesen, wenn man anfdngt, das Menschen-
geschlecht auf kiinstliche Weise zu erzeugen, je nach den wirtschaftlichen und
politischen Vorteilen des Staates? Das ist schon nicht mehr Fiktion, es ist eine
wirkliche und schauderhafte Moglichkeit.

Unser Vater war fest iiberzeugt, daf Gott der Gottesmutter eine besondere
Sendung gegeben hat fiir unsere vermafite, gewaltsame und unmenschliche
moderne Gesellschaft. Maria wird sie retten als Frau und Mutter. Als unbe-
fleckte Frau wird sie dem wachsenden Prozefl der Verménnlichung unserer
Kultur die Waage halten, jener Uberbetonung der minnlichen Werte, vor
allem gegeniiber dem unermeflichen Drang zur Leistung und der manipulie-
renden Macht auf wirtschaftlichem wie auf politischem Gebiet. Die Gottes-
mutter wird die Uberlegenheit der persdnlichen Liebe und der persdnlichen
Bindung wiederherstellen. Sie wird das tun durch ihre Macht als Mutter und
Erzieherin, indem sie Frauen nach ihrem Bilde erzieht, Frauen, die ganz
Liebe und Hingabe werden, Frauen, die fihig sind, Miitter zu werden,
Miitter, die Menschen mit Kinder- und Briiderherzen erziehen. Frauen, die
thren Minnern helfen, sich bewufit zu werden, daff der Sinn ihres Lebens
nicht blof darin besteht, durch Arbeit Geld oder Macht zu gewinnen, sondern
indem sie lernen, Viter, Griinder einer Heimat und einer Familie zu sein.
So kann die ganze Welt mehr und mehr Heimat werden und die Menschheit
eine Familie. Maria wird die menschliche Gesellschaft retten auf Grund
dieser miitterlichen und viterlichen Personlichkeiten, die die Familie bilden,
die Urzelle von allem. Das ist aber nicht nur eine psychologische und pidago-
gische Aufgabe. Es ist eine Erldsungssendung, nicht zu verwirklichen ohne
die Gnade Gottes, ohne die innere Heiligung der Familie, weil sie die Offen-
barung des Vaters in unserem Herrn Jesus Christus voraussetzt, ,von dem
jede Vaterschaft im Himmel und auf Erden ihren Namen hat“ (Epheser 3, 15).
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Ohne eine vitale, personliche und tiefe Bindung an ihn werden nicht wirklich
kindhafte und briiderliche Herzen gedeihen, aber auch nicht viterliche und
miitterliche Perstnlichkeiten, die fihig sind, wie er und nach dem Bilde des
Heilandes, des Guten Hirten, wie Maria Lebensquelle, Quelle der Liebe,
des Wachstums fiir andere zu sein. Es wird auch Werk der Gottesmutter sein,
den Menschen unserer Zeit diese intime, vitale und heiligende personliche
Bindung an den Vater im Himmel zu schenken, weil sie — so sagt unser
Vater — auf iibernatiirlichem Gebiet dieselbe Aufgabe hat, die jede Mutter
im natiirlichen Bereich ausiibt: die lebendige Briicke zu sein, die die Kinder
zum Vater fiihrt. Deswegen wird Maria, indem sie uns das Geheimnis Christi
enthiillt, uns zum Vater fithren. Sie wird die Kirche als Familie bilden und
sie, indem sie jede christliche Familie zu einer ,Kirche im kleinen® umwan-
delt, zum Sauerteig und Werkzeug fiir den Aufbau der neuen familienhaften
_ Gesellschaft der Zukunft machen. Maria wird uns helfen, eine Gesellschaft zu
bauen, die den Egoismus und Individualismus, die unsere kapitalistische
Gesellschaft zerstdren, tiberwinden und auch die nicht weniger t&dliche Ver-
massung, die der Marxismus erstrebt, eine Gesellschaft, in der die wahre
Freiheit herrschen wird, die Freiheit der Kinder Gottes; eine Gesellschaft,
in der wahre Solidaritit herrschen wird, die nicht notwendigerweise aus einer
bestimmten Art und Weise dis Eigentumns an den Produktonsmitteln hervor-
geht, sondern nur aus dem Bewufitsein der gemeinsamen Zugehorigkeit, daf§
wir alle in Christus Kinder desselben Vaters sind; eine Gesellschaft, in der
der Mensch wahrer Herr der Dinge, der Wissenschaft und der Technik wird,
weil er die absolute Herrschaft Gottes iiber sich selbst und iiber die Schépfung
anerkennt; eine Gesellschaft endlich, in der Fortschritt gleichbedeutend wird
mit Fortschritt in der Liebe und in der familienhaften Einheit.

Das ist unsere Hoffnung, unsere sichere Hoffnung: Maria, die Frau, die der
Schlange den Kopf zertritt in unserer Zeit, wie sie immer gesiegt hat, indem
sie Christus in uns Gestalt werden lafit. Sie bildet in uns eine Familie im
Geiste der Familie von Bethlehem. Sie erneuert in Christus die Kirche und
die menschliche Gesellschaft, damit eine neue Kultur entsteht, eine neue, ganz
neue Kultur. Das ist unsere Hoffnung und unser Ziel. Dafiir ist das Liebes-
biindnis geschenkt, um all das der heutigen Welt zu schenken. Unsere Liebe
zu Maria ist nicht nur etwas , Frommes®; sie ist eine revolutionidre Kraft, um
die Welt durch die unwiderstehliche Kraft des Geistes Christi zu erneuern.
Dafiir ist Schonstatt geboren. Nicht um eine Gruppe von guten Menschen
zu sein, sondern um die Welt tief zu erneuern, angefangen von der religios-
sittlichen Erneuerung des einzelnen Menschen und der Familie. Wir gehen
von der religitsen Erneuerung aus, wir gehen von unserem Heiligtum aus.
Wir sind von dort aus gesandt, wie aus einem neuen Coenaculum, um die
Welt zu erneuern, um der Kirche und allen Menschen unserer Zeit eine sichere,
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grofle Hoffnung zu bringen: die Hoffnung der Frau, der Mutter, die von
Gott den Auftrag bekommen hat, in unserer Zeit eine neue Welt und eine
neue Gesellschaft in Christus hervorzubringen.

I11. Vatikanisches Konzil

Ist das alles eine Utopie? War unser Vater ein phantasierender Prophet? Hat
er sich vielleicht mitreiffen lassen von einer allzu begeisterten Liebe zu Maria?
Hatte er eine wirkliche Sendung zu erfiillen? Das sind alles legitime Fragen,
denen wir uns stellen sollen, Fragen aber, zu denen Gott in seiner unend-
lichen Barmherzigkeit antworten wollte, von sich aus, in unbestrittener Weise,
frei von jedem Irrtum. Seine Antwort hat einen deutlichen Namen: das
Zweite Vatikanische Konzil. Wahrlich, durch das Konzil, durch das Wort
der hochsten Autoritit der Kirche und durch das Siegel der Wahrheit, das
der Kirche den immerwihrenden Beistand des Heiligen Geistes gibt, hat Gott
in einer unerwarteten und feierlichen Weise die prophetische Schau unseres
Vaters bestiitigt. Und dies in einem solchen Grade, dafl unser Vater sagen
konnte, es stimmten nicht nur die Ziele Schénstatts in allem mit den Zielen
des Konzils der universalen Kirche iiberein, sondern Schénstatt stelle mit
seinen Idealen und mit seiner Geschichte eine lebendige Antizipation des
Konzils dar. Deswegen hat unsere Familie eine ganz besondere Verantwor-
tung fiir die Verwirklichung des Konzils.

Und warum das alles? Weil das Konzil verkiindet hat, dafl das Neue Ufer,
wohin das Schiff der Kirche steuert, ein marianisches Ufer ist. Durch das
8. Kapitel der Konstitution iiber die Kirche, das ohne Zweifel ihre Krnung
bedeutet, hat der Heilige Geist geoffenbart, dafl die Kirche, die er fiir die
neue Zeit wiinscht, eine marianische Kirche sein soll, eine Kirche, die sich
erneuert nach dem Modell Mariens, die Typus und Mutter der Kirche ist.
Das ist eine Kirche, die der Welt gegeniiber die Sendung Mariens hat: ihr
Seele zu geben, damit sie Zu einer wahren Heimat der Menschen wird; eine
Kirche, die dem menschlichen Geschlecht zu seiner Einheit verhilft, indem
sie selbst Sakrament dieser Einheit wird, weil sie nicht nur Volk, sondern
auch Familie Gottes ist, Familie von Briidern und Kindern, die in Christus
Mutter und Vater hat; Familie, in der die Autoritit von Bischtfen, Priestern
und Diakonen so verwirklicht werden soll, wie unser Vater seine Autoritit
ausiibt: viterlich; Familie, die Hoffnung hat und nicht Illusionen, weil fiir
Gott nichts unméglich ist (Lukas 1, 37). Und es ist Er, der die Einheit der
Menschen will und verwirklicht durch diese Kirche, die Familie ist, geformt
von Maria.

Unsere Aufgabe ist es, Familie der Hoffnung in dieser Kirche der Hoffnung
zu sein, weil Maria mit uns ist, weil wir sie als ein ganz besonderes Geschenk
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empfangen haben im Schatten unseres Heiligtums, so wie Johannes sie am
Fufl des Kreuzes empfangen hat. Darum schreiten wir voll Freude aus, weil
wir mit ihr gehen. ,Mit Maria hoffnungsfreudig und siegesgewifl in die
neueste Zeit": so erklang das Wort unseres Vaters beim Katholikentag in
Essen vor zehn Jahren. Mit Maria, dem grofien Zeichen der Hoffnung, schrei-
ten wir voran auf unserem Weg, um die Menschheit in eine Familie umzu-
wandeln, ausgehend von unserer eigenen Heimat, aus unserem Arbeitsort,
aus Fabrik oder Biiro, Schule oder Universitit. Wir gehen, Liebe zu schen-
ken — Liebe, die eint, die um uns herum Heimat schafft. Deswegen schreiten
wir vor allem zum Herzen der Kirche, so wie unser Vaters uns am 31. Mai
1949 gesandt hat. Das ist ja unsere erste Aufgabe: Der Kirche zu helfen,
das Konzil zu verwirklichen, damit diese Gottesfamilie, voll von Leben und
Liebe, der heutigen kalten und leidenden Welt ihren Geist einflofe.

Das ist die grofle Bedeutung Ihrer Gegenwart heute hier, im Herzen der
" deutschen Kirche. Mdge Thre Gegenwart Symbol sein fiir das grofie Motto
unseres Vaters: ,Alles fiir Schonstatt, Schonstatt fiir die Kirche, die Kirche
fiir die Welt, die Welt fiir den Dreifaltigen Gott.”

Ansprachen auf dem Marianischen Kongref3
in Ecuador

Von Kardinal Joseph Ratzinger

Vorbemerkung: In der zweiten Septemberhilfte 1978 fand in Guayaquil/
Ecunador ein Nationaler Marianischer Kongref statt. Als Legat des HI. Va-
ters nabm der Evzbischof von Miinchen, Kardinal Joseph Ratzinger, daran
teil. Dabei hielt er mehrere Ansprachen, von denen wir nachstebend zwei
verdffentlichen, die iiber den Anlafl hinaus eine besondere Bedentung haben
diirften: die Eréffnungsansprache des Kongresses und ein ,Wort an die
Priester”.

Erofinungsansprache
Im Namen und im Auftrag des Heiligen Vaters méchte ich Sie alle herzlich
begriiflen, die Sie hier zur Er6ffnung des Marianischen Kongresses von

Ecuador erschienen sind. Mein Grufl gilt den Vertretern der Regierung
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dieses Landes. Mein Gruf} gilt den Mitbriidern im bischtflichen und priester-
lichen Amt, den Angehérigen der religitsen Orden; allen, die in irgend
einer Weise im Dienst der Kirche titig sind. Er gilt Euch, liebe Jugend, die
TIhr die Zukunft dieses Landes verkdrpert und um eine bessere Welt ringt.
Er gilt den Vertretern aller Stéinde und Berufe; er gilt den alten und kranken
Menschen, den Notleidenden; all denen auch, die nicht hierher kommen
konnten und die doch im Geiste mit uns in dieser Stunde vereinigt sind.

Wir begehen diesen Kongref}, um Maria zu ehren; wir begehen ihn, um ihre
Hilfe zu erbitten fiir die Bewiltigung der groflen Probleme Lateinamerikas
in dieser Stunde. Wir wenden uns gleichsam an sie, wie damals die Freunde
des Briutigams zu Kana, die im Stillen zu ihr kamen und sie auf die schwie-
rige Situation hinwiesen, die entstanden war, weil es keinen Wein mehr
gab. Sie vertrauten ihr die von den Gisten noch nicht bemerkte Not an, weil
sie von ihr Hilfe erhofften. In der Konferenz zu Puebla werden sich nach
griindlichen Vorbereitungen die Bischdfe von ganz Lateinamerika treffen,
um die richtigen Wegweisungen fiir die Kirche in diesem Kontinent und
so fiir das ganze Leben dieses Kontinents zu suchen. Vorher aber wollen wir
gleichsam den Rat Mariens erbitten und ihren Schutz herbeirufen, wie sie in
Kana Firbitterin und Helferin wurde. Wir wissen, dafl fiir die Aufgabe
der Gestaltung der Zukunft, die die Konferenz von Puebla sich vorgenom-
men hat, aller menschliche Einsatz notig ist: sorgfiltige Erkundung der
Tatsachen, Analyse der Méglichkeiten, um zur Diagnose und zur Prognose
zu kommen, und dies auf allen Sektoren, dem Bkonomischen und dem pasto-
ralen wie dem theologischen. Aber die Bischife von Lateinamerika haben
dariiber nicht vergessen, daf} blofl menschliche Analysen und Planungen nicht
zureichen: ,Wenn der Herr das Haus nicht baut, bauen die Bauleute ver-
gebens®, sagt der Psalm. Wer in die Welt von heute blickt, kann dieses Wort
nur bestdtigt finden. Das ganze Aufgebot an Rationalitiit, das die fithrenden
Wirtschaftsmiichte der Welt in ihren grofien Konferenzen anwenden, hat in
der Losung des Nord-Siid-Problems noch keinen Schritt vorwirts gefithrt; im
Gegenteil, in den letzten 25 Jahren hat sich die Lage fortwihrend verschlech-
tert und die Ungleichheit ist nur immer gréfler geworden. Das Gleiche kon-
nen wir auch in den marxistisch regierten Lindern auf andere Weise sehen:
Fin fortwihrendes Versagen der Planung ldfit immer neue Engpisse ent-
stehen und fiihrt dazu, dafl die Linder mit den gréfiten natiirlichen Reserven
auf Einfuhren angewiesen sind, wihrend trotzdem das Volk v6llig ungenii-
gend versorgt wird. , Wenn der Herr das Haus nicht baut, bauen die Bau-
leute vergebens“: Die grofmichtige Wirtschaftswissenschaft kann die ent-
scheidenden Probleme der Welt nicht 18sen, wenn nicht gleichzeitig eine
grundlegende Verinderung des Geistes und der Herzen vor sich geht; sie ist
auf einen Vorgang angewiesen, den sie selber nicht zu bewirken vermag.
Die Probleme dieser Welt brauchen mehr als wissenschaftliche Diskussion.
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Sie brauchen eine Erleuchtung und Verwandlung der Herzen, um gel8st zu
werden. Deswegen schicken die Bischtfe dieses Landes dem Kongrefl der
Diskussion und der Beratung diesen Kongreff des Gebetes und des gemein-
sam erlebten Glaubens voraus.

Aber warum, so kdnnte man nun fragen, steht dieser Kongref} der geist-
lichen Bereitung gerade unter dem Zeichen Marias? Darauf knnen wir zu-
niichst eine erste Antwort aus der religidsen Geschichte Lateinamerikas geben.
Die Volker Lateinamerikas haben mit ihrer anima naturaliter catholica im-
mer ein besonders nahes Verhiltnis zu Maria gehabt; sie haben in ihr die
Menschlichkeit Gottes erkannt, das Geheimnis Jesu Christi, das Geheimnis
der Menschwerdung Gottes in Christus an der Mutter abgelesen und erlebrt.
Fiir sie hat immer das Wort gegolten, das iiber diesem Kongref als Motto
steht: Mit Maria kommt Amerika zu Christus. Dafl Gottes Sohn wahrhaft
Mensch geworden ist, das ist ihnen am eindringlichsten und am tiefsten fiihl-
bar geworden an der Mutter, die ihn geboren hat. Zu allen Zeiten ist und
bleibt sie die lebendige Vorbereitung auf Christus und zugleich die Gewihr
unseres eigenen Heils. Weil wir in diesem Leben immer ,fern vom Herrn
pilgern®, wie die Bibel sagt, ist unser Status eigentlich immer derjenige der
Vorbereitung. Deswegen brauchen wir immerfort Maria, um mit ihr und
durch sie zum Herrn zu kommen. Der reflektierenden, rationalen Kultur
Mitteleuropas mag dies ferner liegen als der intuitiven Kultur des Herzens,
die den lateinamerikanischen Kontinent auszeichnet. Die Kulturen, die we-
sentlich durch Rationalitit und durch Reflexion und folglich auch durch eine
starke literarische Produktion gekennzeichnet sind, wollen vor allem mit
den Unterscheidungen des Verstandes an Christus herankommen. Sie dis-
kutieren iiber den historischen Jesus und den Christus des Glaubens, iiber das
Verhiltnis von Natur und Person in Christus und Zhnliches. Maria erhilt da
keinen rechten Platz, weil die reflektierende Vernunft auch individualistisch
denkt und die Lebenszusammenhinge nicht vollziehen kann. Sie sieht zwi-
schen Mutter und Sohn eigentlich nur den voriibergehenden biologischen
Zusammenhang von Empfingnis und Geburt, behandelt aber beide dann als
streng voneinander getrennte Individuen. Die Kultur, die vor allem vom
Herzen und von seiner Intuition geprigt ist und sich daher auch weniger
literarisch als vielmehr in kiinstlerischer Gestaltung und in lebendig vollzo-
gener Frommigkeit duflert — diese Kultur geht ganz anders vor. Fiir sie ist
zunichst die Gréfle Gottes, seine unermeflliche Majestdt, unbestritten und
selbstverstidndlich. Sie rekonstruiert sich ja nicht selber mit ihrem eigenen
Nachdenken die Welt, sondern sie nimmt sie mit dem wachen Blick des Her-
zens entgegen und erkennt darin die anbetungswiirdige Macht Gottes, die
iiber ihr steht. Aber wenn das menschliche Herz alleingelassen wird, dann
kann es Angst bekommen vor der Grofle und Verborgenheit Gottes; die Re-
ligionen des prikolumbianischen Amerikas sind ein beredtes Zeugnis dafiir.
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Hier hat der christliche Glaube etwas erldsend Neues gesagt: Die Macht Got-
tes ist Macht der Giite und daher Macht, die sich zu uns neigt und uns als
Liebe entgegensteht. Deswegen konnte Lateinamerika christlich werden, ob-
wohl es mit denjenigen, die das das Christentum zuerst zeigten, furchtbare
Erfahrungen machen mufite. Es hat das Christentum von seiner wahren
Mitte her entdedst gegen das, was ihm in Habsucht und Grausambkeit der
europiischen Christen begegnete. Der christliche Glaube ist ihm zur Ret-
tung vor den Christen und zum Trost ihnen gegeniiber geworden. Der christ-
liche Glaube hiitte nicht so tief in diesem Kontinent einwurzeln kénnen,
wenn er nur der Glaube der Eroberer gewesen wire. Er wurde im Gegenteil
zu dem wahren Licht der Eroberten, von dem sie neu leben konnten. Diese
wunderbare neue Wahrheit des Christlichen, die Botschaft von Gott als
menschgewordener Liebe, war aber fiir sie von Anfang an, weil sie sie mit
dem Herzen begriffen, ein Geheimnis des Geborenwerdens und des Emp-
fangenwerdens: Gott wird als Mensch geb oren, nur dann ist er Mensch.
Die christliche Botschaft von Gott in Christus war ein Geheimnis der Emp-
fingnis und der Geburt, weil dort am untriiglichsten und am gewissesten die
neue rettende Wahrheit iiber Gott aufleuchtete, die den Menschen vor den
alten, grausamen Gé&ttern wie vor den neuen grausamen Menschen schiitzte.
Weil aber Geburt nicht chne Mutter ist, deswegen war die Botschaft von
Christus fiir sie notwendig und wesentlich eine marianische Botschaft: Maria
ist sozusagen das erste Christusbild fiir Lateinamerika geworden. Sie steht
nicht neben oder gegen Christus, sondern sie bildet ihn als Mutter vor, sie bil-
det ihn nicht nur vor, sie lebt ihn vor. Sie ist daher im vollen Sinn ,Ikone
Christi®, sein Bild, an und in dem er selber auf uns zutritt. Fiir die Menschen
dieses Kontinents, die nicht in den abstrakten Unterscheidungen der Wissen-
schaft, sondern in den Urzusammenhingen des Lebens dachten und denken,
war und ist klar, dafl Mutterschaft nicht blof} ein biologischer Augenblick
ist, sondern zugleich ein geistiges, den ganzen Menschen umspannendes Ge-
schehen. Maria hat Jesus nicht nur ihr Fleisch und ihr Blut gegeben, sondern
mit dem Ja ihrer frei angenommenen Mutterschaft sich selbst: Im Fleisch und
im Blut ihre Seele, ihr Herz, ihre Sprache — das ganze Menschsein.

Sie hat Christus vorbereitet, indem sie sich selbst zur Wohnstatt fiir thn ge-
macht hat. Das Leben des Kindes ist zuerst ein Mitgelebtwerden im Leben
der Mutter. So war Christi Leben zuerst in dem ihren vorausgelebt. Thr
Leben wurde sein Leben. Darin ist sie unser Vorbild. Darin ist sie unsere
Wegweisung. Darin spricht sie uns an auf der Suche nach einer neuen Zu-
kunft. Wir konnen die Zukunft mit der Kultur der Rationalitit und der
Reflexion allein nicht bauen. Die tiefe Krise, in die die beiden grofien Ratio-
nalismen die Welt und ihre eigenen Linder gefiihrt haben — der westlich
positivistische und der dstlich-marxistische Rationalismus — diese Krise zeigt
auf erschreckende Art, wohin die Ausschliefilichkeit der blof rational-
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reflexiven Kultur fithrt. Wir brauchen, damit die Balance gefunden wird,
unbedingt dazu die Kultur der Intuition und des Herzens, wie sie Latein-
amerika und auf andere Weise Afrika verkdrpern. Darauf weist uns dieser
Kongref mit Nachdruck hin. Es wire ein schreckliches Ungliick, wenn Latein-
amerika durch die wirtschaftlichen und technischen Erfolge der europiisch-
angelsichsischen Welt fasziniert, seine Seele verkaufen und sich véllig der
rechnerischen Kultur iiberlassen wiirde, vielleicht in der Verbindung mit dem
Marxismus, der zwar diese Kultur des Habens kritisiert, aber in Wirklichkeit
sie doch erst vollends ausweglos macht, indem er auch noch die Freiheit weg-
nimmt, anders zu denken und zu fithlen. Gewifl mufl Lateinamerika in den
wirtschaftlichen und technischen Disput dieser unserer Zeit eintreten und den
Platz beanspruchen, der ihm aufgrund seiner geistigen und materiellen
Energien zusteht. Aber es darf sich dabei nicht abbringen lassen von jener
Kultur des Herzens, mit der es der Welt etwas geben kann, was sie genau
* so notwendig braucht, wie Rohstoffe und Technologien.

Darin also liegt die grofle Bedeutung des Marianischen Kongresses zu
Guayaquil, daf er diese Kultur des Herzens im gliubigen Bekenatnis zu
Maria und durch sie zu Christus festhilt und an den Anfang stellt. In diesem
Sinn wollen wir in diesen Tagen auf Maria hinschauen und sie, die Mutter
Christi und die Mutter der Kirche, voller Vertrauen und voller Hoffnung
bestiirmen, dafl sie auch dieser unserer Zeit Christus schenke, die gebenedeite
Frucht ihres Leibes; dafl sie unser Ringen und Suchen segnen und uns in dieser
Stunde, da der Menschheit der Wein des wahren Lebens auszugehen droht,
neuen Wein schenken moge durch ihre Fiirbitte bei Christus unserem Herrn,
der hochgelobt sei in Ewigkeit.

‘Wort an die Priester

Zunichst mchee ich Thnen die herzlichen Griifie des Heiligen Vaters iiber-
mitteln, der mich als seinen Legaten zu Thnen gesandt und mir ausdriicklich
am Tag seiner feierlichen Amtsiibernahme am 3. September Griifle und Segen
fiir Sie alle mit auf den Weg gegeben hat. Ich darf diesen Griifen des Hei-
ligen Vaters dann die Griiffe aus meiner Heimat hinzufiigen, die sich seit
langem mit dem Volk und mit den Priestern von Ecuador aufs engste
verbunden fiihlt. Gerade unter unserer Jugend gibt es ein starkes Bewuftsein
fiir die Notwendiglkeit der weltweiten Solidaritit aller Christen, ja aller
Menschen guten Willens. Unter den Priestern ist das Gefiihl der Katholizitiit
neu erwacht: Priester sein heifit die Verpflichtung der Katholizitit in beson-
derem Maf} anerkennen; jeder Priester trigt — wie die Bischofssynode von
1971 herausgestellt hat — Verantwortung fiir die Gesamtkirche. Aus diesem
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Bewufltsein ist die besondere briiderliche Verbundenheit zwischen der Kirche
von Miinichen und Freising und derjenigen von Ecuador entstanden. Wir
wissen, dafl wir unseren Dienst in Deutschland nicht richtig tun konnen,
wenn wir dabei nur zn uns selber denken. Wir wissen, dafl es hier keine
cinseitig Gebenden gibt: Wenn wir in dieser Zeit der Kirche von Ecuador
materiell helfen konnen, dann kommt auf diese Weise umgekehrt geistige
Hilfe zu uns zuriidk. Wir lernen von Threr Gliubigkeit, von ihrer Einfachheir,
von ihrer Leidenschaft fiir die sozialen Probleme. Nur indem wir fiireinander
sorgen, werden wir vor der Verhdrtung des FHerzens bewahrt, die die Seele
verkiimmern ldfit und den Reichtum sinnlos macht.

Lassen Sie mich nun ein Wort zu unserem priesterlichen Dienst in dieser
heutigen Welt sagen. Die Bischofssynode von 1971 hat von den Problemen
und Krisen gesprochen, die das priesterliche Amt nach dem Konzil erschijttert
haben. Es waren ganze Kaskaden von Fragen, die in diesem Jahrzehnt auf
uns hereingebrochen sind, mit unterschiedlichen Akzenten in den verschie-
denen Lindern. In Deutschland wurde vor allem die exegetische Frage ge-
stellt: Hat Christus eigentlich das priesterliche Amt gewollt? Sollte die
hierarchische Verfassung nicht lieber von einer demokratischen abgeldst
werden? So ging die exegetische Frage schnell in eine soziologische iiber: Soll
Priestertum iiberhaupt ein eigener Beruf sein? Sollte es nicht besser auf Zeit
oder nebenberuflich ausgeiibt werden? Die soziologische Frage ist schliefilich,
gerade angesichts der Probleme von Lateinamerika, immer mehr von der
sozialen abgeldst und verdringt worden: Was niitzt das Evangelium den
Menschen, wenn sie nichts zu essen haben? Kann es eigentlich ein anderes
Evangelium geben als die politische und soziale Befreiung? Das Wort Christi
,Suchet zuerst das Reich Gottes, alles tibrige wird euch dazugegeben“ kehrte
sich im Bewufitsein vieler um in die Maxime: Sucht zuerst die irdischen Dinge,
dann wird euch das Reich Gottes dazugegeben.

Inzwischen haben wir begriffen, daff das Wort Christi seine Wahrheit behélt
und von uns nicht manipuliert werden kann. Die bloff materiellen Befreiun-
gen scheitern, wenn die geistigen Grundlagen fehlen. Die blofs materiellen
Hilfen versanden, wenn der Mensch selbst leer gelassen ist. Ohne die ent-
sprechenden sittlichen und religidsen Voraussetzungen gibt es keinen sozialen
Fortschritt und umgekehrt: Wo die sittlichen Grundlagen und die religitse
Verantwortung kriftig sind, da sind sie die sicherste Gewihr dafiir, daft das
soziale Problem in der richtigen Weise aufgenommen und gelst wird. Der
Mensch braucht zuerst die Verantwortung vor Gott und die Antwort Gottes,
sonst ist alles andere wie ein Dach, das in die Luft gebaut wird. Es stiirzt
zusammen und begribt den Menschen, anstatt thn zu schiitzen. Deswegen ist
auch heute und gerade heute wichtig, dafl das Reich Gottes gepredigt wird,
so wie Jesus es gepredigt hat; dafl die Sakramente gespendet werden, so wie
die Kirche sie von Christus empfangen hat; dafl die Verheiflung des Glaubens
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nicht nur in Worten ausgesprochen, sondern durch das Leben und notfalls
durch das Leiden bezeugt wird. Weil es so ist, sind Priester heute so lebens-
notwendig fiir die Menschheit wie nur irgendwann, ja, jetzt erst erkennen
wir, wie notwendig und unerlifilich unser Dienst ist. Es kommt darauf an,
daf den Menschen das gegeben wird, was sie brauchen: Antwort und Weg-
weisung von Gott her. Das aber kann kein Mensch von sich aus tun. Dem
Menschen mufl gegeben werden, was doch kein Mensch selber hat. Der Prie-
ster mufl geben, was er selbst aus Eigenem nicht geben kann. Darin besteht
die Notwendigkeit der Priesterweihe: Als Priester vertreten wir nicht uns
selbst, sondern das, was grofler ist als wir selbst, was tiber unsere Begabung
hinausreicht, was wir nicht selbst machen kénnen. Dieses Hineintreten in
das, was uns vorausgeht und uns immerfort {ibersteigt, als Vollmacht vom
Herrn her, das nennen wir: Priesterweihe. Es ist wichtig, dafl wir uns dies
von niemandem ausreden lassen. Obwohl der Priester eine hohe soziale
 Verantwortung trigt, ist er mehr als ein Sozialarbeiter und als ein Funk-
tiondr. Die Bindung an das Sakrament ist nicht eine veraltete hierarchische
Strukrur, sondern die Gewihr dafiir, dafl es Menschen gibt, die nicht im
eigenen Namen wirken und reden. Deswegen ist der Priesterberuf auch ein
voller Beruf, der den Menschen ganz ausfiillt und ganz in Anspruch nimmt.
Es kann auch kein Beruf auf Zeit sein: Das Groflartige am Priesterberuf ist
gerade, dafl er jedem Lebensalter eine eigene Chance gibt. Wer Priester ist,
gehdrt nie zum alten Eisen. Man kann darin geradezu den inneren Rang
cines Berufes erkennen: Manche Berufe kann man schon mit 30 Jahren nicht
mehr ausiiben, andere mit 40 usf. Irgendwann wird man untauglich und
kann nur noch im Ruhestand sein. Nicht so der Priester: Jedes Alter hat
seine eigene Bedeutung, der Eifer der Jungen ist so wichtig wie die Reife der
Alten. Gerade auch die Weisheit, die Stille, das Leiden der Alten ist ein ganz
eigener Beitrag, in dem sich der Beruf noch einmal als sinnvoll und ausfiillend
bis zuletzt bewihrt.
Zum Schlufl noch ein paar Bemerkungen iiber die priesterliche Lebensgestal-
tung. Das Wichtigste ist heute wie eh und je fiir den Priester, dafl er wirklich
»ein Mann Gottes® sei. Es war merkwiirdig vor der Papstwahl: Mit wem
man auch sprach, mit frommen oder weltlichen, gliubigen oder ungliubigen,
kkatholischen oder nichtkatholischen Menschen, alle sagten einem: Wihlt vor
allem einen Mann Gottes. Der Papst muf kein Genie sein, er mufl kein
grofler Diplomat und kein grofler Gelehrter sein, aber er muf} ein Mann
Gottes sein: ein Mann, dem man anmerke, daf} er betet, daf er glaubt; ein
Mann, der das Heilige verkdrpert. Was fiir den Papst gilt, das gilt im Grund
fiir jeden Priester. Die erste Qualitit, die man von ihm erwartet, ist nicht
Organisationsgabe oder intellektuelle Uberlegenheit, sondern etwas von
Heiligkeit. Auf die Dauer wird niemand diesen Dienst tun kénnen, wenn er
nicht von innen her eingesenkt ist in die Nizhe Gottes, nicht im stindigen
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inneren Austausch mit dem Herrn steht. Deswegen ist das Gebet, auch das
betrachtende Gebet, so wichtig. Ich habe bei uns in Deutschland oft das
Gefiihl, daf es bei den Priestern einen groflartigen und bewundernswerten
Fleif gibt, der sie fast aufzehrt und doch nicht ganz richtig liegt, so dafl
dann das Wort des Propheten Aggius gilt: ,Ihr sdt viel und erntet wenig®.
Ts geht zu wenig geistliche Ruhe, zu wenig von innen sammelnde Kraft von
uns aus. Deswegen sollten wir das Brevier nicht als Zeitverlust betrachten,
sondern als eine der notwendigsten und fruchtbarsten Arbeiten, die wir iber-
haupt tun kénnen: Da beten wir mit der ganzen Kirche, die ganze Kirche
mit uns. Da atmen wir in der Luft des Heiligen Geistes. Da werden wir still
und frei. Da empfangen wir Eingebung und da machen wir die Tiir auf fiir
Gott; in all unseren Aktivititen konnen wir nichts grofleres tun. Ahnliches
gilt vom Rosenkranz, der so sehr den Rhythmus der Stille atmet; innerlich
ruhig und frei macht. Kardinal Faulhaber, mein grofier Vorginger auf dem
Miinchener Bischofsstuhl und der mutige Vorkdmpfer gegen den National-
sozialismus hat jeden Abend mit seiner Hausgemeinschaft den Rosenkranz
gebetet. Er erzihlte dariiber: Nach all den Kémpfen und Anstrengungen des
Tages ist es mir dabei, als ob die Mutter die Hand beruhigend und giitig um
mich lege und ich werde wieder vollkommen still und frei. Wenn die
Psychotherapeuten sich eine Form der Entspannung ausdenken miifiten,
kénnten sie gewifl nichts Besseres erfinden und sie raten lingst dazu. Aber
wirklich befreiend wird solches Gebet nur sein konnen, wenn wir es nicht zu
unserer Befreiung, sondern aus der demiitigen Zuwendung zur giitigen Mut-
ter des Herrn sprechen.

Noch eines michte ich hinzufiigen: Jeder von uns braucht, um seinen Dienst
erfiillen zu kénnen, die ganz personliche Beziehung zu Christus. Aber das
bedeutet nicht eine VerschlieBung ins Private, sondern ganz im Gegenteil
die Offnung fiir die gegenseitige Verantwortung im Leib Christi, in der
Gemeinschaft der heiligen Kirche. Christliche Frdmmigkeit ist immer offen
fiir den anderen. So wie der Herr uns triigt, so sollen wir cinander tragen.
Deshalb ist es richtig, dal wir als Priester uns um einander kiimmern: Als
Priester gehdrt man immer zum Presbyterium, zur Gemeinschaft der Prie-
ster und dies sollte sich nach Méglichkeit auch in unseren gegenseitigen Be-
ziehungen ausdriicken. In diesem weiten Land hier wird es gewifl oft schwie-
rig sein, einander zu erreichen und regelmiflig zueinander Kontakt zu halten.
Aber das Mogliche sollten wir immer versuchen und wichtig bleibt das Be-
wuftsein, gegenseitig nicht vergessen zu sein, im Gebet des anderen mitge-
tragen zu werden. In diesem Sinne wollen wir auch iiber die Grenzen des
Ozeans und der Kontinente hinweg uns einander tragen im Dienst am Heil
der Welt, das Jesus Christus uns schenken und durch uns vermitteln will.
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»oer Mann des Gehorsams wird Siegeslieder
singen”

Ansprache des Apostolischen Nuntius Erzbischof Angelo Sodano
bei der Eucharistiefeier zum 10. Jahrestag des Todes Pater Kentenichs
am 16. September 1978 in Santiago/Chile

Im Februar dieses Jahres, als ich mich in Rom auf die Reise nach Chile
vorbereitete, nahm ich die Gelegenheit wahr, das neueste Buch des bekann-
ten zeitgenOssischen katholischen Schriftstellers Marco Pomilio zu lesen.
Der Titel des Buches hatte meine Aufmerksamkeit auf sich gezogen: ,Das
fiinfte Evangelium®. Neugier trieb mich an, das Buch zu kaufen und zu
lesen. Es war die Geschichte der Bekehrung des Autors, dhnlich wie das ,,Le-

" ben Jesu“ von Giovanni Papini die Geschichte der Bekehrung eines anderen
groflen italienischen Schriftstellers gewesen war. Tatsichlich schildert Po-
milio in dem Buch seine geistige Pilgerfahrt zu Jesus Christus. Nachdem er
den Glauben verloren hatte, war er als Professor an der Universitit Neapel
mit sich selber ganz zufrieden, bis die Stunde des Leidens kam. Seine Frau
war schwer krank geworden und machte einen Krankenhausaufenthalt nach
dem anderen durch. In dieser Zeit beschiftigte er sich mit der Frage, was
fiir einen Sinn das Leiden haben konnte, das unvorhergesehen {iber seine
Familie gekommen war. In der Stunde der Bitternis und der Einsamkeit
nahm Pomilio auf einmal wahr, wie die Ordensschwester, die seine kranke
Frau versorgte, in schweigender Liebe alle ihre Krifte an einen Menschen
dahingab, den sie nicht einmal dem Namen nach kannte. Nach und nach, so
bekennt der Autor des ,Fiinften Evangeliums®, begann ich mich zu fragen,
woher diese edle Seele die Kraft zu einer solchen Liebe bekam, denn sie wid-
mete ihr ganzes Leben dem Dienste des Nichsten, und warum sie in einer
dermaflen verdorbenen Welt wie der gegenwiirtigen ein solches Leben fiihrte,
ndmlich in Armut, Keuschheit und Gehorsam. Mit einem Wort: Pomilio er-
zihlt uns, wie er durch das Leben von Christen eine neue Christusbegegnung
erfubr. Als er lediglich die vier Evangelien nach Matthius, Markus, Lukas
und Johannes las, hatte er Christus nicht begegnen kénnen. Nun war er mit
ihm zusammengetroffen durch das ,fiinfte Evangelium®, das Evangelium
der stillen Werktagsheiligkeit einer Barmherzigen Schwester.

Liebe Briider und Schwestern im Herrn! Noch immer gibt es Heilige. Gott
ist allezeit der AllmiAchtige und fiir ihn ist kein Ding unméglich. Der ver-
ewigte HI. Vater Paul VI. hat uns einmal gesagt: ,, Wir begegnen den Heili-
gen oft auf unseren Wegen.“ Es ist offenkundig, daf} der HI. Vater damit
nicht nur die Heiligen meinte, die das Sieb des kanonischen Heiligsprechungs-
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verfahren passiert haben, sondern mehr noch diejenigen, die schweigend in
dieser Welt ein wertvolles Zeugnis fiir Christus zu geben verstanden.

Heute, liebe Freunde, schenkt uns der Herr die Gnade, dafl wir uns um sei-
nen Altar versammeln, um ihm zu danken, daf er in jiingster Zeit in seiner
Kirche eine jener auflergewdhnlichen Gestalten erweckt hat, einen Priester,
der fiir viele zutiefst ein solches ,fiinftes Evangelium“ gewesen ist, durch den
wir Christus, unseren Herrn, inniger erkennen und lieben lernten.

In der Tat: Wenn wir heute des seligen Todes Pater Kentenichs vor zehn
Jahren gedenken, dann wollen wir in dieser hl. Eucharistiefeier Gott Dank
sagen fiir alles, was er durch diesen seinen guten und getreuen Knecht her-
vorgebracht hat. Zehn Jahre sind dahingegangen seit jenem Morgen des
15. September 1968 da der Engel des Herrn in die kleine Kapelle auf Berg
Schoinstatt trat, um ihn zum ewigen Lohn zu rufen. Der Vater hatte die hl.
Messe zu Ehren der Sieben Schmerzen der allerseligsten Jungfrau gefeiert,
wie wir es heute hier in Santiago tun. In die Sakristei zuriickgekehrt, traf ihn
unerwartet ein Herzanfall, der die Anwesenden nétigte, ihn auf den Fufl-
boden zu legen, und so, ohne Todeskampf, verlief} er uns wie ein wahrer
Prophet des Herrn. An der gleichen Stelle wurde er beigesetzt, und heute ist
sein Grab das Ziel von Pilgerfahrten aus Deutschland und aus anderen Lin-
dern der ganzen Welt. Eine Inschrift auf seinem Grabstein faflt sein Leben
zusammen: ,,Dilexit Ecclesiam, er liebte die Kirche.® Der hl. Paulus hat im
Brief an die Christen von Ephesus davon gesprochen, daff Christus die
Kirche geliebt und sich fiir sie dahingegeben hat: , Dilexit Ecclesiam et tra-
didit semetipsum pro ea® (Eph 5, 25). Im Laufe der Kirchengeschichte haben
viele sich von diesen Worten inspirieren lassen. Welch andere und schonere
Inschrift hitten die Kinder beim Tode des verewigten Pater Kentenich auf
das Grab ihres Vaters setzen kdnnen als dieses Wort des Apostels: Er liebte
die Kirche?

Im Alter von 83 Jahren, von denen er §8 Jahre als Priester total fiir Christus
verbracht hatte, sprach der Herr zu ihm: ,Komm, wir wollen an das andere
Ufer gehen.” Uns, am hiesigen Ufer, lief} er die Erinnerung an seine Tu-
genden, den Schatz seiner Lehren und die Liebe zu seinen Kindern.

Ja, es ist wahrhaft recht und notwendig, dafl wir dem Herrn danken, der
durch seinen HI. Geist immerfort in seiner Kirche jene leuchtenden Gestalten
des christlichen Lebens erstehen 148t. Die Kirche wird uns eines Tages sagen,
ob Pater Kentenich die Tugenden in heroischem Mafle geiibt hat. Zu diesem
Zwedse hat der HI. Stuhl unter dem 18. Oktober 1974 den hochwiirdigsten
Bischof Stein von Trier ermichtigt, den Informativprozefl zur Seligspre-
chung dieser grofien Priestergestalt zu erdffnen. Auf alle Fille ist eines sicher:
seine Tugenden waren groff, und sein Leben kann man als eine neue Seite
aus den Fioretti des hl. Franz von Assisi betrachten. Innerlich frei wie ein
Vogel, der den Himmelsraum beherrscht, wufite er aus der Hohe die Schon-
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heit der Geschiipfe Gottes zu betrachten; er liebte sie alle und sang in un-
schuldiger Poesie die Botschaft von der Liebe.

Briider und Schwestern in Christus!

Nachdem wir dem Herrn fiir dieses Geschenk, mit dem er seine Kirche in
unserer Zeit bereichern wollte, gedankt haben, mochten wir auch fiir uns
erbitten, dafl der Herr uns eine grofle Liebe zu Maria, seiner und unserer
Mutter gewihre, so wie Pater Kentenich sie geliebt hat mit einer Zartheir,
die uns noch immer bewegt. Wir wollen den Herrn bitten, er mdge uns ver-
leihen, dafl wir alle in jenem Liebesbiindnis mit Maria leben, das fiir sein
Leben kennzeichnend war. Wir wollen bitten, er mége uns jene grenzenlose
Liebe zur Kirche schenken, die in seinem Apostelherzen brannte. Wir wollen
bitten um die umfassende Gabe der Heiligkeit, zu der wir alle berufen sind.

" Personlich werde ich bei der Messe heute Abend um die Gnade einer voll-

kommenen Ubereinstimmung mit dem Willen Gottes bitten.

In der Tat: Was mich am Leben Pater Kentenichs besonders beeindrudkt, das
ist diese stidndige innere Haltung einer tiefen und ruhigen Annahme des
Willens Gottes, wie er sich thm in den Mafinahmen der Obern und im be-
sonderen des HI. Vaters bekundete. Darin war er mit Sicherheit groff und
— gestatten Sie mir dies zu sagen, ohne daf ich damit dem Urteil der Kirche
vorgreifen mochte — darin war er gewif} heroisch.

Jeder Mensch erlebt seine Nacht. Wie dunkel aber muff die Nacht bei einem
Menschen sein, der unvorhergesehen den Befehl erhilt, alles zu verlassen und
in ein unbekanntes Land aufzubrechen! Hatte er nicht eine Anzahl von
Sikularinstituten gegriindet? Hatte er nicht zahlreiche kirchliche Gemein-
schaften ins Leben gerufen? Hatte er nicht immer und einzig fiir das Reich
Gottes zu arbeiten gesucht, angefangen vom Tag seiner Priesterweihe im
Juli 1910? Hatte er sich nicht dadurch den Zorn des Nazi-Regimes zugezo-
gen, das ihn 1941 in das fiirchterliche Lager von Dachau verbringen lieff?
Hatte das Schénstattwerk nicht schon reiche Friichte der Heiligkeit hervor-
gebracht?

Gott aber wollte in den geheimnisvollen Wegen seiner Weisheit seinen Glau-
ben priifen, wie er einst den Glauben Abrahams auf dem Berge Moriah ge-
priift hatte. Der demiitige Mann aus Gymnich machte es wie Abraham: ,Ge-
gen alle Hoffnung hat er hoffend geglaubt®™ (Rémer 4, 18). Ruhig nahm
er die unvorhergesehene Weisung des HI. Stuhles an, der ithm 1951 aufer-
legte, alles zu verlassen und sich fiir immer von seinem Werk zu entfernen.
Die Geschichtsschreiber migen eines Tages Untersuchungen anstellen, was
der Grund fiir diese Weisung war. Fiir Pater Kentenich lag der Tatbestand
so: Der Hl. Vater Pius XII. gab ihm durch die Kongregation des Hl. Offi-
ziums einen Befehl. Das geniigte ihm. Er wollte keine Griinde wissen. Er
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wollte nicht diskutieren. Er gehorchte. Nach den geheimnisvollen Plinen
Gottes sollte dies die sachverstindige Priifung seiner Werke sein: So zeigte es
sich, dafd sie wirklich von Gott kamen.

Kaum hatte der gute Pater die Weisung erhalten, da vertraute er alles den
Hinden Mariens, der Dreimal wunderbaren Mutter, an und begab sich in
die Vereinigten Staaten. Vierzehn Jahre der Verbannung: so werden die Ge-
schichtsschreiber sie bezeichnen. Vierzehn Jahre heroischen Gehorsams sagen
wir, die wir in der Schule des Glaubens gebildet worden sind. Was an sei-
nem Leben am meisten beeindrudst, ist nicht bloff, dafl es einen mehr als
ignatianischen Gehorsam erkennen lifit, sondern der Umstand, daf er nicht
einmal erlaubte, dafl andere ihm ihre Teilnahme bezeigten. Seine Pflicht sah
er einzig im Gehorsam und im ,Sentire cum Ecclesia®, in der inneren Uber-
einstimmung mit der Kirche. Deshalb hielt er stindig den Rosenkranz in der
Hand. Deshalb brachte er in seiner Liebe zur Eucharistie Tage und Nichte vor
dem Allerheiligsten zu. Er wuflte auch, daf} der Tabernakel in Schonstatt seit
1929 niemals verschlossen gewesen war, nicht einmal unter den Bomben-
angriffen wihrend des Krieges. Er wuflte, daf} sich vor diesem Tabernakel
die Marienschwestern und Menschen jeden sozialen Standes in ewiger An-
betung ablésten. Er war im eucharistischen Christus und in Maria, der Drei-
mal wunderbaren Mutter, fest verankert, und mit dieser Verankerung
fiirchtete er sich in seinem Boot nicht vor den Wellen des Sturmes. Es war
ein Sturm, der kein Ende zu haben schien, bis ihn plétzlich Papst Paul VI.
seligen Angedenkens nach Rom rief.

Die Begegnung mit dem HI. Vater am 22. Dezember 1965 stellte die end-
giiltige Besiegelung seines Werkes durch die Kirche dar. Das Unwetter war
voriiber, ,Der Mann des Gehorsams wird Siegeslieder singen.” So sagt der
Hl. Geist im Buch der Spriiche (21, 28). So traf es damals auch auf Pater
Kentenich zu.

In einer Zeit, in der die Kirche von einer Woge der Auseinandersetzungen
erschiittert wurde, wollte die gottliche Vorsehung in ihrer geheimnisvollen
Weisheit diesen Mann eines heroischen Gehorsams erwecken, um uns zu
zeigen, welches der richtige Weg zu Erneuerung und Fortschritt ist.

Briider und Schwestern! Die hl. Eucharistie ist ein Dankeslied an den Herrn
fiir die Gaben, die er fortwihrend seiner Kirche auf ihrem langsamen Pilger-
weg durch die Welt schenkt. Mdge die heutige Eucharistiefeier unsererseits
auch ein demiitiges Gebet um die vollkommene Treve zum Willen Gottes
darstellen.

Das ist die Gnade, die ich heute fiir mich und fiir Sie alle erbitten werde.
Das scheint mir die charakteristische Lehre zu sein, die uns der verewigte
Pater Kentenich hinterlassen hat.

»Non serviam!® ,Ich will nicht dienen!” Das war der Schrei des Engels der
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Rebellion. ,Fiat!“ ,Mir geschehe nach deinem Wort!* Das war die Antwort
Marias an den Engel der Verkiindigung.

»Fiat® sei fiir immer unser Motto. ,Fiat®: Darin liegt, wie fiir Maria, un-
sere Grofle. ,,Fiat“: Das sei unser tigliches Bemiihen, denn in der Schule der
Heiligen haben wir gelernt, dafl dies der einzige Weg zum Sieg ist.

Das klassische Zeitalter der Marienverehrung
in Polen

Von Karl Bausenhart

Polnische Mariologie des 16.—18. Jahrbundertst

Ab der Mitte des 16. Jahrhunderts kann man in Polen von einem ,goldenen
Zeitalter” der Mariologie sprechen, das bis ins 18. Jahrhundert hineinreicht,
in dem durch den Rationalismus diese nur z8gernd weiterentwidselt wird.
Die Zeit der Erwihlung, Ausrufung und Krénung Mariens zur K&nigin
Polens — etwa von Mitte des 17. Jahrhunderts bis zum Beginn des 18. Jahr-
hunderts — liegt im Herzen der fruchtbaren Entwicklung der Mariologie.
Verbunden ist diese mit einem allgemeinen Auf- und Umbruch religitser
Frémmigkeit in Polen, nicht zuletzt mit Hilfe neuer — ins Land gerufener
oder dort selbst entstandener — Gemeinschaften der Kirche. Dadurch ent-
stehen neue Formen der Frémmigkeit, die vielfach zu einer Vertiefung des
religidsen Lebens fiihrten.

An der Schwelle dieser neuen Epoche stehen zwei Jesuiten, die in ihrer je
verschiedenen Art Anteil an der Entwidklung hatten: Marcin Laterna (1553~
1598) und Piotr Skarga (1536—1612). Im Gegensatz zu anderen groflen
Mariologen wie S. Sokolowski (1537—1593) und J. Wujek (r541—1597) sind
sie nicht in erster Linie in der theologischen Polemik der Gegenreformation
zu suchen, sondern bauen schon wieder auf einer einigermafien gesicherten
Basis weiter. Beide, Laterna und Skarga, haben grofien Einfluf das ganze
17. Jahrhundert hindurch: Laterna besonders durch sein immer wieder neu
aufgelegtes Werk ,Harfa duchowna® (Krakéw 1598) und Skarga wegen
seiner spiter gedruckten Predigten sowie mit seinem Gebetbuch fiir Manner.

! Der Beitrag ist cin Ausschnitt aus einer lingeren Arbeit, die der Autor der Theologischen
Fakultit der Universitit Miinster vorlegte.
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Laterna, ein Mann mit hoher Bildung und kritischem Denkvermdgen, stellt
in den Mittelpunkt seiner Uberlegungen die Gottesmutterschaft als die
eigentliche Grofle Mariens. Weil sie die ,Voll der Gnade® war, konnte sie
diesen Beitrag in vollkommener Weise bringen. Dieses Gnadengeschenk stellt
sie iiber alle Heiligen und riistet sie aus mit ihren sogenannten zw&lf Privi-
legien, die, auf diese Weise eingeordnet, einzeln abgehandelt werden. Aus
ihrer gdtlichen Mutterschaft und den ihr zu teil gewordenen Privilegien
folgert er fiir den Christen die Verpflichtung, sie zu ehren und zu lieben.
Im einzelnen sind bemerkenswert seine Erklirung zum Ave Maria und die
polnische Ubersetzung des Salve Regina und Magnificat (vgl. Franziszek
Bracha: Zarys Historii Mariologii Polskieji, in: B. Przybylkski, Gratia Plena,
Poznin-Warszawa-Lublin 1965, S. 465). Das Buch war als fundamentales
Werk im 17. Jahrhundert weit verbreitet und beliebt.

Skargas EinfluR war véllig anders. Er wurde beriihmt als bedeutendster
Prediger seiner Zeit und spielte eine grofie Rolle bei wichtigen, auch poli-
tischen Entscheidungen im Land, weil er iiber Jahre hinweg bei den Sejmses-
sionen Prediger war. In seinen Predigten hinterlief er ein reiches mario-
logisches Erbe. Selber ein grofier Marienverehrer, sieht er als grundlegenden
und alles zusammenfassenden Titel fiir Maria ebenfalls die Gottesmutter-
schaft, die von den Menschen eine auflerordentliche Liebe und Verehrung
erfordert. Er beschiftigt sich aber auch mit der Frage der Unbefleckten
Empfingnis. Dabei vergifit er nicht, den theologischen Diskussionsstand in
seinen Hauptargumenten zu besprechen, stellt sich selber aber ganz hinter
das Privileg. Bracha meint, hier liege sein ,,Credo Marianum® (ebd. 466). Die
Begriindung liegt fiir Skarga in der gdttlichen Mutterschaft, die auch letzte
Waurzel fiir alle anderen Privilegien sei. Er bezieht die Mutterschaft nicht
nur auf Christus, sondern auch auf den Menschen, so dafi Maria gleichzeitig
unsere Mutter ist.

Damit ist die Grundlegung fiir die Hauptthemen gegeben, mit denen sich
das goldene Zeitalter polnischer Mariologie beschiftigte: die Unbefleckte
Empfingnis und ihre Aufnahme in den Himmel, ihre Funktion als Mittlerin
und Miterldserin, als Konigin, sowie ihre geistliche Mutterschaft. Sie tritt auf
,neben Christus und mit Christus. Thre Grofle fliefit hauptsichlich aus ihrer
gdttlichen Mutterschaft, aus der ihre geistliche Mutterschaft entspringt: Maria
ist Mutter des Erlosers und Mutter der Erlosten (ebd.).

Der Dominikanertheologe Justin Zapartowicz (1590—1670), Miechowita ge-
nannt, versuchte zum erstenmal in Polen eine Art ,Summa Mariologiae®.
Fiir ihn gehért die Mariologie zu den wesentlichen und integralen Teilen des
theologischen Wissens. Der wichtigste Grundsatz der Mariologie ist nach ihm
die Muttergottesschaft, eine Quelle, aus der alle anderen Vorziige Mariens
flieRen, ihre Begriindung und ihr Ziel haben. In seinem Hauptwerk ,Dis-
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cursus praedicabilis super Litanias Lauretanas BMV*, das in vielen Auflagen
erschien, zeigt er diese einzigartize Wiirde Mariens auf und erklirt in Be-
ziehung dazu alle damals diskutierten marianischen Geheimnisse von Mariens
Befreiung von der Erbsiinde bis zur Himmelfahrt und ihrer allgemeinen
Gnadenmittlerschaft. Es gehort zu den wichtigsten damaligen Traktaten
iiber die Gottesmutter.

Neben Miechowita der bedeutendste und ergiebigste marianische Schrift-
steller des 17. Jahrhunderts in Polen ist Abraham Bzowski (Bzovius 1567—
1637). Sein Hauptwerk , Thesaurus laudum® (Thesaurus laudum Sanctis-
simae Deiparae super Cant. ,Salve Regina“, Venedig 1§89; K6ln 1616, 1620)
ist eine Sammlung von vierzig Predigten iiber die marianische Antiphon
»Salve Regina®, die jeweils kleine mariologische Traktate darstellen. Das
Besondere am Werk Bzowskis ist seine Stellung zur Immaculata Conceptio,
die er als einer der wenigen Dominikaner damals akzeptierte, verteidigte
und begriindete, wo er in der 23. Predigt die Worte ,Filii Evae® kommen-
tierte. Ausfithrlicher kommt er darauf in seiner Schrift ,Monile Gemmeum®
(Venedig 1614, 1624; Kéln 1615) zu sprechen. Sie ist fiir uns besonders be-
deutsam, weil er in ihr stark auf die Wirksamleit Mariens von ihrem Heilig-
tum auf Jasna Géra eingeht. Er zeichnet zwolf Tugenden der Gottesmutter
nach, die er nach zwdlf Edelsteinen benennt. Thnen werden Begebenheiten
aus der Geschichte Jasna Géras zugewiesen und nach der Erklirung des
Geheimnisses, das zusammen mit einem alttestamentlichen Vorbild bespro-
chen wird, am Ende als Beispiele, daf} die Gottesmutter von threm Gnadenort
so wirkt, je zwei Wunder beigefiigt. Hierbei handelt es sich immer um ein
Geschehnis, das sich zu seinen eigenen Lebzeiten ereignet hat. Er fiigt jeweils
den Ort, den Namen der Person und das Jahr bei. Im ersten Kapitel erzihlt
er ausfiihrlich die Geschichte des Bildes der Schwarzen Madonna von seinem
»Maler, dem hl. Lukas®, bis nach Jasna Géra (a.a.0. 12 f.).

Gegen Ende des Buches fillt ein Zug des Marienbildes auf, der zwar nicht
ausgefaltet ist, aber in seinem Ansatz sehr originell: Maria im Bezugsfeld
von Christus und Kirche. Er geht davon aus, dafl Maria wie eine zweite
Sonne dasteht; wie diese iiber Guten und B&sen aufgehe, so biete auch Maria

allen ihre fiirbittende und milde Hand an.

»Ist also Maria mit der Sonne umkleider? Allerdings! Wie die Wolken Vermittler sind
zwischen Regen und Erde, so die Frau zwischen Sonne und Mond. Maria ist zwischen
Christus und die Kirche gestellt® (a.2.0. 161; Maria inter Christum et Ecclesiam
constituta).

Uberhaupt ist das Thema der Mittlerschaft Mariens bei Bzowski weit ausge-
fithre. Daneben bildet auch die geistliche Mutterschaft Mariens ein Haupt-
thema. Fundament fiir die Mariologie ist die Verkiindigungsszene und, wie

{iberall, die Gottesmutterschaft.
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Einen eigenen Platz unter den Mariologen nimmt der aszetische Schriftsteller
Mikolaj Leczydsi (Lancicius 1574—1653) ein. Aus einer kalvinistischen Fa-
milie stammend, konvertierte der fanatische junge Litauer zum Katholizis-
mus und trat bei den Jesuiten ein, wo er wichtige Posten bekleidete. Sein
Werk beschiiftigt sich mit nahezu allen marianischen Fragen. Sein Verdienst
liegt jedoch in der Untersuchung der marianischen Kultformen und dem Be-
miihen, sie in die Tradition der Kirchenviter und des kirchlichen Lehramtes
zu stellen. Fiir ihn spielen der Rosenkranz, Bruderschaften und das Vor-
fasten vor groflen Festen cine grofie Rolle. Interessant ist, dafl er nichts
schreibt zu den Tugenden Mariens, zur Verehrung der Familie Marias oder
der Hingabe in die Sklavenschaft (Leczydki, Mikolaj: Opuscula spiritualia,
Bd. 2, Ingolstadt 1724, 43), diese aber geistig vorbereitete. Letztere wurde
von den Jesuiten Fenidki und Chometowski weit verbreitet.

Ein starker Akzent polnischer Mariologie im 17. Jahrhundert liegt auf der
Herausarbeitung ihres Konigtums. ,In der Regierungszeit Jan Kazimierzs
kristallisiert sich die Lehre von der Krénung Mariens heraus, die Verteidi-
gung Czestochowas untermauert den Glauben an ihre untriigliche Fiirsorge®
(Bracha 485). Der schon erwihnte Miechowita bekriftige, dafl es drei Griinde
gebe, die es rechtfertigen, Mariens Kénigtum anzunehmen: einen natiirlichen,
einen gottlichen und einen menschlichen. Der natiirliche sei ihre Abstammung
aus koniglichem Geschlecht; der gdttliche ihre Gottesmutterschaft und der
menschliche Grund fiir ihr Konigtum sei, daf} sie es auf dem Wege der Ver-
erbung, der Eroberung, des Loskaufs, der Schenkung und der Erwihlung
geworden sei (vgl. Leon Andrzejewski: Krolewskosé Matki Bozej; in:
B. Przybylski, Gratia Plena, 394).

Einer der herausragendsten Theologen zum Thema Kénigtum Mariens ist
der Pauliner Ambrozy Niesporkowicz (1643—1703). Neben der bereits be-
kannten Darstellung der Geschichte Jasna Goéras, bei der die Vorginge des
Herbstes 1655 eine grofle Rolle spielten, beschiftigte er sich stark mit der
Grundlegung und Begriindung des Konigtums der Gottesmutter. In seinem
Buch ,,Officina Emblematum® (Krakéw 1661) bespricht er die verschiedenen
marianischen Wahrheiten, darunter besonders die kénigliche Wiirde. Dafiir
bietet er eine reiche Quellensammlung von Zitaten aus der Schrift, der Patri-
stik sowie von den Theologen. In einem gleichnamigen Werk (Krakéw 1680)
fithre er dies systematisch weiter. In dhnlicher Richtung arbeitete auch der
Hofprediger Konig Jan III. Sobieskis, Jan Morawski (1633—1700), der
Franziskaner Spruszyuniski (T 1700) u. a. Sie halfen dadurch mit, den reli-
giosen Aufbruch, der durch die Verteidigung Czechstochowas und die Ge-
Jiibde von Lwow in Richtung auf Mariens Kdnigtum entstanden war und der
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auf die Krénung hinauslief, zu vertiefen und auch theologisch auf ein richti-
ges Fundament zu stellen.

Das polnische Volk ein marianisches Volk

Die polnische Kirche legt Wert auf die Feststellung, dafl schon die geschicht-
lichen Anfinge des christlichen Polen auf den Fundamenten einer Symbiose
von Christentum, Kirche und Staat bestanden. In dieser Symbiose ist ,seit
Anfang an das Religidse mit dem Nationalen eng verwoben und verwachsen.
... Zu diesem religiosen Lebensstil gehort auch seit jeher als sein Haupt-
ausdruck der polnische Marienkult“ (Versshnungsbotschaft der polnischen
Bischéfe an den deutschen Episkopat vom 18. 11. 1965). Ein alter Zeuge
dieses Anfangs ist die erste Kirche Polens, die Mieszko 1. (966—992) in
Gniezno bauen lief}. Sie trigt den Titel der Aufnahme Mariens in den Him-
mel und war nach der Entstchung des dortigen Erzbistums lange Zeit
Zentrum der Kirche in Polen. Von der marianisch geprigten Modalitit pol-
nischen Christseins spricht nicht nur die Zeit des 17. Jahrhunderts, die wir
vor allem behandeln, oder die gegenwirtige Situation, die auffallend ma-
rianisch geprigt ist, sondern auch die Anfangsgeschichte. ,Dem Schutz Ma-
riens wurden auch die folgenden Kathedralen, Abteien, Kollegien sowie
Klgster und Kirchen iibergeben. Die ersten polnischen Heiligen kennzeichnet
die Andacht zur Jungfrau Maria. Die Kénige waren ebenfalls Marienver-
ehrer” (Bracha, 458).

In den ersten Jahrhunderten entstanden zwei marianische Stromungen im
polnischen Volk. Von Gniezno aus wurde vor allem die Verehrung der
Assumpta im Volk geftrdert. Dieser Strom war wenig theologisch unter-
stiitzt, hat aber vor allem durch die kultische Feier stets neuen Auftrieb er-
halten. Mittelpunkt der zweiten Strémung wurde Krakéw. Hier wurde
stark die Unbefleckte Empfiangnis Mariens und ihre Mitwirkung an unse-
rem Leben verbreitet: Maria, die den Menschen die Erldsungsgnade Christi
vermittelt. Da sich Krakow zum wissenschaftlichen Zentrum des Landes
entwidselte, wurde hier auch viel theologische Arbeit in genannter Richtung
geleistet. Maria wurde in ihrer Veribndung mit Christus gesehen und ver-
kiindet.

Ein Stolz der Nation ist auch das ilteste Lied Polens, ein Marienlied, das in
sich eine kurze Zusammenfassung des geglaubten Symbolons und -ein Be-
kenntnis dazu darstellt: ,Bogurodzica Dziewica®. Ausdriicklich sind vier
marianische Artikel umschrieben: die Gottesmutterschaft, ihre unversehrte
Jungfriulichkeit, ihre Mittlerschaft auf Erden und ihre Fiirsprache im Him-
mel. Die Sendung Mariens ist deutlich verbunden mit der Christi und im
grundlegenden Terminus des Liedes, der Gottesmutterschaft, enthalten (vgl.
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Bracha, 459; dltester erhaltener Text um 1408). Das Lied ist zugleich eines
der ersten Sprachdenkmiler. Es ist bewuflt als ein Hinweis auf diese aller-
fritheste polnische marianische Tradition zu sechen, dafl dieses Lied jeden
Abend beim sogenannten ,Appell des Volkes vor der Konigin®, bei dem
der Segen fiir die ganze Nation gegeben wird, gesungen wird (Anm.: Jeden
Abend um 21 Uhr wird beim Gnadenbild in Jasna Gora fiir das ganze Volk
gebetet und der Segen gespendet. Dies heifit der ,, Appell).

Die polnische Marienfrdmmigkeit ist eng verbunden mit dem Gedanken-
und Traditionsgut der iibrigen europiischen Nationen. Seit dem 16. Jahr-
hundert wurden wichtige Biicher ins Polnische iibersetzt, die einen nach-
haltigen Einfluff ausiibten. Klassische Literatur wie die Werke von Arias,
de la Croix oder Nieremberg und Sebastian Sailer wurden ebenso verdffent-
licht wie Maria von Agredas ,Mistica Ciudad de Dios“ und wurden gern
und oft gelesen. Jedoch suchte all das einen eigenen polnischen Ausdruck.
Einer der stirksten ist die Feier besonderer Tage, die der Gottesmutter
geweiht wurden. Es entwickelte sich der Brauch der Samstage, die in beson-
derer Weise gefeiert wurden. Ein spezieller Ausdruck der Marienliebe sind
auch die sogenannten Marianischen Kalender, die nicht nur alle mdglichen
Marienfeste enthielten, sondern fiir jeden Tag des Jahres den marianischen
Zug beim Tagesheiligen — oft weit hergeholt — eruieren wollten. Sie sahen
dann etwa folgendermaflen aus:

»18. November: hl. Odon, der um Gebete zur Gottesmutter gebeten
wurde und als Abt von Cluny bestimmte, dafl an jedem Samstag die
Tageszeiten und die Messe zu Ehren der Allerseligsten Jungfrau Maria
im Kloster gehalten werden sollten.

19. November: hl. Stanislaw Kostka, dem Maria, als er krank war,
Jesus auf die Arme legte, ihn wieder gesund machte und ihn in den Je-
suitenorden berief.

20. November: hl. Elisabeth: sie verehrte die Gottesmutter vor allem
in ihren Bildern, die damals durch ihre Wunder beriihmt waren® (Jézef
Majkowski: Matka Boza w dawniej polskiej ascsie; Homo Dei 26

[1957], 67)-

Einige Formen wurden in Polen besonders beliebt. Aus der Frommigkeit der
Karmeliter stammt das Skapulier und hat dort eine alte Tradition. In Polen
ist die erste Skapulierbruderschaft in Krak6w ab 1569 nachweisbar. Ab der
Wende zum 17. Jahrhundert hatte sich das Skapulier im ganzen Volk ver-
breitet. Ablafifeste der Gottesmutter mit dem Skapulier wurden bei den
Klsstern besonders feierlich begangen. Keiner zog mehr in den Krieg oder
trat eine weite Reise an, ohne das Skapulier zu tragen. ,Sogar die Miitter
waren unruhig, wenn sie am Hals ihres Kindes nicht das Skapulier sahen®
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(Jan Fijalek: Krélowa korony Polskiej; Przeglad Koscielny Poznan 3
(1902), 416). Man war fest iiberzeugt, dafl jeder, der dieses Zeichen trage und
ihren Namen anrufe, bei seinem Tod auf ihre Hilfe rechnen kénne.
Die Tradition der Dominikaner brachte der polnischen Kirche die Ubung
des Rosenkranzes. Wiewohl schon lange praktiziert, hatte er sich nicht allge-
mein ausgebreitet. Es war ein Verdienst Bzowskis, dafl er praktisch vom
ganzen Volk iibernommen wurde. In Krakéw fing man an, das Bild der
Gottesmutter vom Schnee ,Gottesmutter vom Rosenkranz® zu nennen. Das
17. Jahrhundert brachte in Polen geradezu eine Massenbewegung hin zum
Rosenkranz und den Rosenkranzbruderschaften. Allgemein fing man an,
die sogenannten literarischen Bruderschaften in Rosenkranzbruderschaften
umzugestalten. Alles wollte dazu gehoren, ohne Unterschied des Geschlech-
tes, des Alters, der Herkunft, der Stellung. Selbstverstindlich war jeder K&-
nig in dieser Zeit Mitglied in der Bruderschaft. Man ging sogar soweit, daf§
" man selbst Tote darin aufnahm (vgl. Fijalek 3, 84). Auflerlich sichtbar trug
jeder, ob lebend oder im Sarg, den Rosenkranz am Giirtel (vgl. Golebiowski,
Ubiory w Polske, Warszawa 1830, 177 £.). Besonderen Auftrieb erhielt die
Rosenkranzfrommigkeit in Polen durch die Schlacht bei Wien 1683, bei der
der Polenké&nig Jan Sobieski an der Spitze des christlichen Heeres die Tiirken
besiegt hatte. Vor Beginn der Schlacht hatte er das Heer mit seinem Rosen-
kranz gesegnet (vgl. Jan Wojnowski: Rozwéj czci Matki bozej w Polsce;
Homo Dei 26 (1957), 855). Schon vorher war das nach der Schlacht bei
Lepanto allgemein eingefiihrte Fest in Polen feierlich begangen worden. Mit
der Feier des 7. Oktobers verband sich der eigene Sieg bei Chocim, dessen
Geddchtnis vor allem im Zusammenhang mit der Prozession mit der Gottes-
mutter vom Rosenkranz in Krakéw gefeiert wurde. In 172 Dominikaner-
klostern des damaligen Polen verehrte man wundertitige Bilder der Gottes-
mutter vom Rosenkranz (vgl. Andrzej Gornisiewicz: O Rézincu w Polske,
Ksiega Pamiatkowa Marianyna Lwéw 1905, 64).

Schon etwas mehr Einsatz verlangte die jesuitische Einrichtung der Ma-
rianischen Kongregation. Sie begannen ihre Wirksamkeit im polnisch-
litauischen Reich ebenfalls um die Jahrhundertwende. 1585 entstand im
Kollegium in Plock die erste Marianische Kongregation, dann in Braniew,
Pultusk, Kalisz, Lublin, Jaroslaw, Sandomierz, Wilno etc. 1601 wurde die
erste Akademikersodalitit gegriindet unter dem Titel der Assumpta, ein
Jahr spiter die erste fiir Adlige und 1619 fiir Biirger und Handwerker in
Krakow. Hundert Jahre frither als im Westen gab es bereits 1642 eine Kon-
gregation fiir adlige Frauen. Von dieser Zeit an stehen die meisten unter dem
Schutz der Immaculata (vgl. Wojnowski, 855). Dieser trockene Aufrifl an-
hand der Chronologie zeigt den stetig wachsenden Einflufl dieses Instru-
mentes zur Erneuerung und Vertiefung des Glaubens durch gute Schulung
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und Formung von Fiihrungskriften in Staat und Kirche. Simtliche K8nige
des 17. Jahrhunderts waren ,sodales mariani®.

Eine beliebte Andachtsform sind die sogenannten ,,Godzinki®. Es handelt
sich dabei um die polnische Version des kleinen Marienoffiziums, das in der
Kirche schon lange bekannt war und in Polen seit dem Ende des 15. Jahr-
hunderts nachweisbar ist: ,Im 17. Jahrhundert wurde der Gesang der God-
zinki von der Unbefleckten Empfingnis der Gottesmutter eingefiihrt. Ob-
wohl sie fremder Herkunft waren, pafite die polnische Seele diese sich an.
Man sang sie sehr oft, und das nicht nur in den Kirchen vor den Frithmessen,
sondern auch in den Palisten und Hiusern, hinter dem Pflug und auf dem
Schlachtfeld” (Jerzy Domanski: Niepokalane Poczecie Naj$w. Maryi Panny;
in: B. Przybylki, Gratia Plena, 211 ff). Sie gehorten lange Zeit zu den be-
kanntesten und populirsten religiosen Liedern in Polen (vgl. Jan Arcab:
Matka Boza w Polskieij kulturze katolickiej; Ateneum Kaplanskie §8
[1959], 421). Ebenfalls fanden der Engel des Herrn und die Roratemessen
im Advent schnelle Verbreitung.

Unter dem Einfluf} franziskanischer Spiritualitit entstanden die Kalvarien-
berge. Sie stellen besonders die Verehrung der Leiden Jesu und die sieben
Schmerzen der Gottesmutter heraus und waren ausgestattet mit grofien
Kreuzwegstationen und Kapellen, in denen das Leiden Jesu lebendig vor
Augen gestellt wurde. Meistens kamen an den groflen Tagen des Leidens
des Herrn noch Mysterienspiele dazu, die eine grofle Menschenmenge diese
christlichen Zentralereignisse nacherleben lieflen (vgl. ebd.). Den ersten und
bedeutendsten Kalvarienberg stiftete zu Beginn des 17. Jahrhunderts Miko-
laj Zebrzydowski. Auf einem Hiigel an den Ausliufern der Karpaten er-
baute er vierzig Kapellen und ein grofles Bernhardinerkloster. Nach ihm
trigt dieser Kalvarienberg den Namen ,Kalwaria Zebrzydowska“. Die
nichsten entstanden in der Nihe von Przmysl und in Wilno (vgl. Janusz
Tasbir: Historia koéciola katolickiego w Polsce [1460—1795], Warszawa
1966, 111).

Damit ist auch schon die bedeutsame Wallfahrtsbewegung angesprochen,
die das 17. Jahrhundert kennzeichnete. Wenn es die Umstidnde der viel-
filtigen Kriege zulieflen, war der Pole sehr oft auf Wallfahrt. Zielpunkt
waren zuniichst fiir einige die grofien europiischen Wallfahrtsorte. Fiir die
Mehrzahl waren es die zahlreichen im ganzen Lande verstreuten wunder-
titigen Bilder und Statuen, besonders die groflen Wallfahrtsorte, allen voran
Czestochowa. Hier ist ein deutlicher Einflufl der Belagerung des Klosters
und der Geliibde von Lwow festzustellen. Besonders herausragend war die
Dreihundertjahrfeier des heiligen Ortes in Czestochowa 1682, die ganz fest-
lich und mit viel Volk begangen wurde. Die Wallfahrtsstromung zu den be-
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sonderen Gnadenorten war so populir, daf sie im 18. Jahrhundert sogar die
Konfessionsgrenzen iiberschritt und auch bei den Protestanten beliebt wurde.
»Im Fiirstentum Preufien und in den Masuren lief die Marienverehrung
sogar unter den evangelischen Polen nicht nach; sie hielten Wallfahrten nach
Swieta Lipka (Heiligelinde im Ermland) und horten dort eine von ihnen
eigens bestellte Messe, die sogenannte ,Mazurka®, wihrend der sie auf den
Knien um den Altar mit brennenden Kerzen herumzogen. Sie bemiihten sich
auch, einmal im Leben die hl. Kommunion zu empfangen® (Karol Gorski:
Od religijnosci do mistyki. Zarys dziejéw zycia wewnetrznego w Polsce I
966—1795, Lublin 1962, 170). Ebenfalls an der Schwelle zum 17. Jahrhun-
dert wurde in Wilno ein Gebet verdffentlicht, das ein Formular darstellte,
wie man sich selbst Maria weihen kdnne. Szafraniec meint sogar, daf es als
Vorlage fiir die Lwower Geliibde hitte dienen kinnen (Sykstus Szafraniec:
Sluby Jana Kazimierza 1. 4. 1656, unverdffentlichres Archivexemplar,
© 95—98). Wer sich mit diesem oder einem #hnlichen Gebet Maria iibereignet
hat, sieht in ihr die Domina, Patrona und Advocata, seine Herrin, Beschiit-
zerin und Fiirsprecherin:

»Heilige Maria, Mutter Gottes und Jungfrau! Ich, N., erwihle Dich
heute zu meiner Herrin, Patronin und zu meinem Anwalt und be-
schliefle und nehme mir vor, Dich niemals im Stich zu lassen, nichts
gegen Dich zu tun oder zuzulassen, dafl von meinen Untergebenen et-
was gegen Deine Ehre unternommen wird. Ich flehe Dich an: Nimm
mich als dauernden Diener an, stehe mir in all meinen Handlungen bei
und verlafl mich nicht in der Stunde meines Todes. Amen® (Gorski, 169).

Faflt man zusammen, so fillt auf, dafl recht wenig polenspezifische Frém-
migkeitsformen festzustellen sind. Der bescheidene Querschnitt hat aber doch
gezeigt, dafl das Polen des 17. Jahrhunderts mit seiner reichen und vielsei-
tigen Bliite marianischen Lebens keine Eintagsfliege war. Von Anfang an
bis heute 18t sich ohne Einschrinkung das Wort vom polnischen Volk, das
ein marianisches Volk sein will, aufrechterhalten. Blidken wir speziell auf das
17. Jahrhundert, so driickt sich das Originelle dieses marianischen Zeit-
alters nicht so sehr in der Entwicklung neuer Formen aus als in der Intensitit
des Durchbruchs z. T. noch mittelalterlicher Gebets- oder Frémmigkeitsiibun-
gen. Die allgemeine Verbreitung dieser Formen hat zu einer weiten positiven
Disposition fiir die Aufnahme der Proklamation Mariens zur Konigin Po-
lens, die in der Folgezeit oft eine dominierende Rolle einnahm, mitgeholfen.
Die Frommigkeit des einfachen Volkes war vor allem durch vier Elemente
geprigt und geférdert:

1. durch viele lange Predigten, die in der ersten Hilfte des 17. Jahrhun-
derts durch ihre polemische Art vieler Leute zufriedenstellten und auch
einen stark katechetischen Einschlag hatten.
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2. Biicher und Drucke: hier ragen heraus Laternas ,Harfa duchowna“ und
Skargas Gebetbiichlein fiir Mdnner.

3. zahlreiche Sodalititen und Bruderschaften, die ab 1600 groflen Einfluf}
auf das Volk, seine Feste und Feiern hatten.

4. Wallfahrten zu wundertitigen Bildern, besonders Marienbildern und
Kalvarienbergen, die neu ins Land kamen (vgl. Gorski, 158 .

Das Christentum war populér, das heifit: es bestimmte den Lebensrhythmus
von Adel und Volk. Man lebte vieles aus der Heilsgeschichte mit und nach
in den Formen des 17. Jahrhunderts. Typisch ist hier die grofle Tradition
der polnischen Krippen, die bis heute noch sehr gepflege wird. Die darge-
stellten Figuren und Szenen nehmen zeitgeschichtliche Gestalt an. Paldstina
wird ins Dorf verlegt. Auch die verschiedenen Stinde werden eintriichtig
bei der Krippe aufgestellt: Bauer, Biirger, Szlachcic und Hochadel (vgl.
Tazbir, 115). Den Gottesdienst bestimmten theatralische Formen, wobel
gleichzeitig die Kirche wie ein Markt sein konnte mit ihrem Lirm und ihrem
Getriebe. Die Szlachta zog etwa beim Verlesen des Evangeliums den Siibel
und bededkte den Kopf zum Zeichen, dafl sie immer bereit sei, den Glauben
und das Wort Gottes zu verteidigen (ebd. 162). Die Religion war auch das
Mittel, das alle Stéinde miteinander verband. Sie schuf eine Heimat fiir Hoch
und Nieder, indem sie viel stirker als in Westeuropa im Volk verwurzelt
und ihm nahe blieb. So wurde sie zum Hort der Einheit und Solidaritdt des
Volkes trotz der duferst grofen sozialen Note im Land. Diese Art damali-
ger polnischer Frémmigkeit ,mit all ihren in hohem Mafle theatralischen
Formen war zugleich fiir die Szlachta wie auch das Volk etwas mehr als
eine Form von Religiositit. Fiir die Szlachta bildete sie die Manifestierung
der eigenen Pracht und Macht, denn sie kam der Vorliebe dieses Standes fiir
Prunk und Pracht entgegen. In dieser aufwendigen und farbenfrohen From-
migkeit spiegelte sich der Stolz des Adelsstandes wieder. Die Herren auf
Erden ehrten den Herrn im Himmel. Ebenso bestirkte der Katholizismus
auch unter der Landbevolkerung das Gefithl der Zusammengehdrigkeit. Zu-
sammen begab man sich zum Gottesdienst, gemeinsam schritt man in der
Prozession, zu bestimmten Gelegenheiten verehrte man dieselben Bilder und
die gleichen Patrone. In der Intention der herrschenden Klasse hatte die
Religion die Stabilitit der Gesellschaftsstruktur auf dem Land zu wahren”
(ebd. 165).

Die Anfinge der polnischen Schule des geistlichen Lebens

Die polnische Marienaszese hat auch ihren ,Weg zur Vereinigung® entwik-
kelt. Dazu gehdrt vor allem die Gesinnung, sich total an Maria zu verschen-
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ken, die Hingabe in die Sklavenschaft, ihr und ihres Sohnes Sklave, manci-
pium, sein zu wollen. Eine solche Strémung, dafl jeder wahre Marienver-
ehrer sich ihr als Sklave weihen miisse, ist — soweit iiberhaupt — durch Titig-
keit und Schrifttum des hl. Grignion von Montfort bekannt geworden. Es
zeigt sich aber, dafl sie in ihrer polnischen Form schon viel frither in der
ersten Hilfte des 17. Jahrhunderts bekannt und in Polen verbreitet war.
Grignion (1673—1716) bestitigt selber in seiner , Vollkommenen Andacht®,
dafl der Jesuit Stanislaw Falacjusz zu dieser Entwidklung der Andachtsfor-
men entscheidend beigetragen habe (vgl. Grignion de Montfort: Traktat o
prawdziwym nabozenstwie do Najsw, Mari Panny, Niepokalanéw 1948,
117).

Ein P. Falacjusz ist im damaligen Polen zwar nicht aufzufinden. Doch han-
delt es sich wohl um Franciszek Stanislaw Fenicki (auch Foenicjusz oder
Phoenicius geschrieben). Er verdffentlichte 1632 in lateinischer Sprache in
" Lublin ein Biichlein mit dem Titel ,Mariae mancipium®, das noch im sel-
ben Jahr mit einer Reihe praktischer Ergénzungen ebenfalls in Lublin durch
Jan Chometowski in polnisch herausgegeben wurde. Damit wird ein neuer
Anfang in der Marienfrémmigkeit gesetzt. Dies weist Chometowski jedoch
mit dem Hinweis auf eine jahrhundertealte Tradition in der Kirche des
Mittelalters zuriick (vgl. Jan Chometowski: Petko B. Panney Maryey albo
sposob oddawania sie iey za niewolnika, Lublin 1632, 68 f.). Er verweist
auf Petrus Damiani (f 1072) und Walter von Birbach (} 1222), geht aber
nicht auf den in Polen schon vorbereiteten Boden ein, etwa auf die Arbeit
von Theologen wie Leczycki, daff Maria nimlich durch ihre Gottesmutter-
schaft ein Recht auf die Menschen habe. Daraus ergibt sich fiir ihn, daf
dieses ihr Recht einen hoheren Dienstwillen und eine innigere Liebe als ir-
gendeine andere geschaffene Person erfordere, weil sie alle weit iiberrage.
Wer sich der Gottesmutter als Sklave geweiht hatte, trug ein Zeichen mit
der Aufschrift: ,Ego mancipium Mariae®. Die Weihefeier selber fand ent-
weder am Fest der Verkiindigung des Herrn oder Mariens Aufnahme in
den Himmel statt. Man iibernahm dabei folgende Verpflichtungen:

1. Die wichtigste Pflicht ist eine innige und dauernde Marienverehrung.
Sodann sollten durch Wort und Beispiel andere zu einem #hnlichen
Kult angeregt werden. Auflerlich sollte jeder ein Marienbild im Hause
haben und die Gottesmutter griifien, wenn er ein Bild von ihr sieht
oder ihren Namen hért oder liest.

2. Alle Marienfeste sollen begangen werden.

3. Der Samstag soll als Marientag gehalten werden, und dies soll durch
gute Werke und Andacht zum Ausdruck kommen: Almosen, Besuch der
Messe, Rosenkranz, Litaneien u. a. werden vorgeschlagen.
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4. Tigliches Gebet fiir die Gefangenen, besonders auch fiir die Armen
Seelen im Fegfeuer und fiir die Schiffbriichigen.

5. Immer, wenn man an einer Kirche vorbeigeht, soll man den Heiland
im Tabernakel griifen, dessen Freude es ist, bei den Menschenkindern
zu sein.

6. Mehrmals am Tag ist ein Stofigebet zu verrichten, durch das man sich
der Fessel, die an Maria bindet, erinnert, etwa: ,O meine Herrin,
Jungfrau Maria, ich bin Dein Knecht und fiir ewig Dein Sklave.”
(Fr. Stanislaw Fenicki: Mariae Mancipium sive modus tradendi se in
mancipium Deiparae Virgini, Lublin 1632, 153)

7. Taglich eines von mehreren Auswahlweihegebeten oder zumindest den
Engel des Herrn beten (ebd. 151—154).

Nicht nur der Mensch des 20. Jahrhunderts hat eine gewisse Reserve da-
gegen, Sklave zu heiflen, auch Gott gegeniiber; auch der damalige Christ
hatte eine solche Abneigung. Chometowski geht in seiner Einleitung dar-
auf ein:

,Den Herren, die sich der Sklavenschaft schdmen, ist das fiirchterlich;
sie keanen ja das Gut aller Freiheit. Den Armen ist es auch nicht ange-
nehm und bringt ihr Herz in Erregung, weil sie am eigenen Leib ge-
spiirt haben, was Unfreiheit ist ... Aber fiirchte Dich nicht vor diesen
Fesseln und dem, was die Sklavenschaft mit sich bringt. Der Jungfrau
Maria dienen bedeutet herrschen, und unter ihre Sklaven gezihlt wer-
den, ist eine grofiere Wiirde als Konig und Monarch der Welt zu sein®
{Chometowski, a.a.0., Vorwort I).

Fine derartige Weihe hat ihren Ursprung in der eigenen Hingabe Mariens.
Sie war die erste Dienerin und Skavin. Der Gliubige iibergibt sich ihr als sei-
ner Herrin, weil Christus ihr die Menschen iibergeben hat (vgl. Fenicki, 15 £.).
Der theologische Grund der Ubereignung ist ihre Mitwirkung beim Erl8-
sungswerk ihres Sohnes und ihre Aufgabe als Gnadenmittlerin (vgl. Chome-
towski, 2§ ff.). Die biblische Grundlage ist die Verkiindigungsszene: »Siehe,
ich bin die Magd des Herrn®, das Magdsein der Herrin sowie ihr Anerken-
nen der eigenen Schwachheit im Magnifikat. Aus dieser Grundhaltung ent-
springt ihre Grdfe, ihre ,vincula®, die sie an Gott binden, etwa ihr Glaube,
ihr Gehorsam, ihre Reinheit usw. (vgl. Fenicki 2 f.). Der Sklave macht sich
auf den Weg der Nachahmung; aber nicht nur die Haltung wird verlang,
sondern auch die Bindung. ,Wir sind Diener Mariens, weil wir von ihr
zahllose Wohltaten empfangen haben (a.2.0., 29). Marianische Bindung
und Haltung kommen in besonderer Weise im Weihegebet zum Ausdrudk,
das Fenicki vorschligt (a.2.0., 146 ff.).
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Forschungen der letzten Jahrzehnte haben ergeben, dafl der Gedanke der
hl. Sklavenschaft besonders stark im Freundeskreis des Jesuiten Kasper
Druzbicki (1590—1662) lebendig war, aus dessen Mitgliedern die Haupt-
vertreter der polnischen aszetischen Schule stammen. Druzbicki war mit
neunzehn Jahren in die Gesellschaft Jesu eingetreten, hatte in Kalisz, Lublin,
Poznan und Toruri studiert und war nach seiner Priesterweihe Professor
an mehreren Kollegien. Nachdem er 1625 das vierte Geliibde abgelegt hatte,
war er bis zu seinem Tode stindig auf filhrenden Posten, als Novizenmeister,
Spiritual, Rektor oder Provinzial. Nur wihrend des Schwedenkrieges hatte
er fiir zwel Jahre vor den Schweden in die Verbannung gehen miissen.

Es lassen sich zwei Schwerpunkte der Anliegen Druzbickis feststellen: Der
eine ist die Herz-Jesu-Frommigkeit, der andere seine Marienverehrung. Die
Grabinschrift in Poznan gibt sein Lebensprogramm wieder: ,,Ich liebe Jesus
mit der Liebe Mariens und liebe Maria mit der Liebe Jesu® (Gorski, 130).
" Druzbidki ist davon iiberzeugt, dafl Maria Mutter alles Geschaffenen und
deshalb Herrin der Welt ist, der man sich iibergeben und unterwerfen miisse
(vgl. Kasper Druzbicki, Opera omnia ascetica, Bd. I, Ingolstadt 1732, 227).
Darin liegt der Ansatz fiir die Sklavenschaft Maria gegeniiber. Sein Biograph
Pawlowski iiberliefert einen persénlichen Weihegebetstext, in dem es heifit:
e - - trado me Tibi in mancipium, in Filium, in haereditatem, in haeredem*
(Daniel Pawlowski, Vita P. Gasparis Druzbicki, Krakéw 1670, 11). Er
will also Sklave, Sohn, Erbteil und Erbe Mariens werden. Die Begriffe er-
gidnzen und erkldren sich gegenseitig. Das Wort ,mancipium® gebraucht er
auch in Verbindung mit dem Ordensleben in seinem Traktat ,De religioso
mancipio® (Opera, Bd. IT, 181—196).

Ké6nig Wladislaw IV. gehorte zu denen, die schon sehr frith diese Strémung
forderten. Sie zielte in erster Linie auf eine Umgestaltung des eigenen Le-
bens, auf eine Vertiefung der allgemein verbreiteten und in vielen dufleren
Zeichen sich ausdriickenden Marienfrommigkeit. Insofern war diese Weihe
in die Sklavenschaft ein gewisser Gegenpol zur Massenfrommigkeit, der
schon im Ansatz schwieriger aufzugreifen war, weil er auf den ersten Blick
abstoflend wirkte. Reinheit des Herzens, Uberwindung der eigenen Fehler,
Nachahmung Mariens und damit ein evangelisches Leben war viel mehr als
das Verrichten von ein paar Gebeten und die groflen 6ffentlichen Feiern, bei
denen man noch stolz sein konnte dazuzugehsren, Abzeichen zu tragen usw.

Es scheint, daf} es eine innere Verwandtschaft gibt zwischen dieser mehr
nach innen gerichteten Aszese der vollkommenen Hingabe an die Gottes-
mutter und der Massenbewegung im Zusammenhang mit der Konigin Po-
lens von Czestochowa. Auflerlich besteht keine Beziehung. Dennoch méchte
ich eine Verbindung ziehen und die These aufstellen: Eine vertiefte Weihe-
stromung im Sinne des ,Mariae Mancipium® ist eine verborgene Quelle
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fiir die Fruchtbarkeit einer alle Volksteile umfassenden — und deswegen not-
wendigerweise oberflichlicher bleibenden — Kronungsbewegung, wie sie
in Polen aus den dargestellten Ereignissen von Czestochowa und Lwow
1655/56 geworden ist. Anlafl zu dieser These ist neben dem Befund aus
dem 17. Jahrhundert, dafl beide zur gleichen Zeit Bedeutung erlangten, die
Beobachtung der Vorginge in unserem Jahrhundert. Mit dem Widerent-
stehen des polnischen Staates nach dem ersten Weltkrieg war ein gewaltiges
Aufblithen der Czestochowa-Wallfahrt und der Verehrung Mariens als
Konigin von Polen verbunden, das immer wieder einen Hohepunkt erlebte
und auch jetzt wieder auf einen solchen zustrebt und mit einem pastoralen
Konzept verbunden wurde. Parallel dazu entstand zur gleichen Zeit die
Stréomung der ,Militia Mariae® um den Franziskanerpater Maximilian
Kolbe, der sich stindig reflexiv auf das Anliegen des hl. Grignion berief und
alle Menschen zu einer vertieften Abhingigkeit von Maria und Bindung an
sie im Sinne der vollkommenen Hingabe fithren wollte. Somit entstand eine
Verbindung von Elite- und Massenfrommigkeit auf der gleichen Wellen-
ldnge, ein Miteinander von Gesinnung und Form, Sicherung und Ausdruck
der allen gemeinsamen Marienliebe. Daf} beides sich gegenseitig durchdringt,
ist vorausgesetzt und sichtbar selbstverstindlich.
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BLiCK IN DIE ZEIT

Jonestown und die Voraussetzungen

Im November des verflossenen Jahres ging eine Schreckensnachricht um die
Welt: In der fritheren britischen Kolonie Guayana am Nordrand Stid-
amerikas hatten mehr als neunhundert Mitglieder einer Sektengemeinde ge-
meinsam Selbstmord durch Gift veriibt. Zu diesem Massenselbstmord waren
sie von dem Sektengriinder und ~fiihrer James Jones, einem Amerikaner aus
Kalifornien, angestachelt worden. Jones hatte seine Sekte ,Tempel des
Volkes® und die nach ihm benannte Siedlung ,,Jonestown® im tropischen
Urwald gegriindet, um in ihr besonders jungen Menschen, die mit den ge-
sellschaftlichen Verhiltnissen in USA nicht zufrieden waren und zu einem
guten Teil aus dem Bodensatz der amerikanischen Gesellschaft stammten,
aufzunehmen. Es waren aber auch #dltere Amerikaner im Rentneralter und
ganze Familien der Verlockung eines neuen, ungestdrten Lebens unter der
Fithrung von Jones in den Urwald gefolgt. Was sie im fernen Guayana er-
wartete, war allerdings nicht eine Insel der Seligen, sondern, wie einige Sek-
tenmitglieder, die sich dem Befehl ihres Fiihrers und dem Massenrausch
der Selbstvernichtung rechtzeitig entziehen konnten, berichteten, ein wahres
Konzentrationslager. Der Wille des Sektenfiihrers entschied und bestimmte
alles. ,Es war ein Gefangenenlager. Wir arbeiteten wie die Sklaven®, be-
zeugte einer von ihnen. ,Eine stindige Gehirnwische machte aus den Mit-
gliedern iibermiidete und veringstigte Leute, die sich kaum je gegen eine
Entscheidung auflehnten.“ Wer Jones den Gehorsam verweigerte, wurde
{iber die tigliche Arbeitszeit von zwdlf Stunden hinaus mit zusitzlicher
Zwangsarbeit bestraft, die unter der Aufsicht von einem Dutzend schwerbe-
waffneter Minner zu verrichten war. In pervertierter Weise lief} der Sekten-
griinder sich von seinen Anhingern mit , Vater anreden. Der in der Sied-
lung vorgeschriebene Grufy bestand im Vorstrecken der rechten Faust.

Auf welche Weise und warum kam es zu dem Massenselbstmord? Unmirttel-
barer Anlafl war der Besuch einer Gruppe von Amerikanern unter der Fiih-
rung des Kongreffabgeordneten Leo Ryan aus San Francisco. Ryan hatte
von den schlimmen Zustinden in der Sektensiedlung geh&rt. Da manche
Sektenangehdrige aus seinem Wahlkreis stammten, wollte er den Dingen
nachgehen und den amerikanischen Staatsbiirgern, denen das Leben in der
Siedlung leid war, das Ausscheiden aus dem Sektenverband und die Riids-
kehr in die USA ermbglichen. Der Abgeordnete und seine Delegation, dar-
unter einige Journalisten, wurden freundlich empfangen. Man gab ihnen
sogar ein Fest, so daf} es schien, als liefle sich die Absicht Ryans in fried-
licher Zusammenarbeit regeln. Am Tage nach dem Fest jedoch hatte sich
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die Lage total verindert. Jones iiberredete die Mehrzahl seiner Gefolgsleute
zum ,revolutioniren Massenselbstmord®, ,damit uns die amerikanischen
Faschisten nicht kriegen“. Ehe der Massenselbstmord durch Gift erfolgte,
wurde der Abgeordnete Ryan mit einigen seiner Leute, darunter zwei Jour-
nalisten, sowie einer Anzahl von Sektenmitgliedern, die sich auf seine Seite
begeben hatten, in einem unerwarteten Uberfall umgebracht.

Gefihrliche Gruppendynamik

Nach Bekanntwerden des scheuflichen Geschehens stellte einer der bedeu-
tendsten deutschen Psychologen, Prof. Peter R. Hofstitter von der Univer-
sitit Hamburg, in der ,, Welt” vom 21. November die Frage nach den , Weg-
bereitern des Mr. Jones“. Fiir Prof. Hofstétter ist der Massenmord im fer-
nen Guayana ein Ereignis, das uns auch in Europa und nicht zuletzt in
Deutschland durchaus angeht. Er weist darauf hin, daff die Bildung jener
Sekte und die Bildung von terroristischen Banden, wie sie seit Jahren das
Leben in der Bundesrepublik beunruhigen, miteinander zu tun haben. , Wir
erschrecken,” so schreibt Hofstitter, wenn wir derlei Nachrichten wie die aus
Guayana vernehmen, ,aber wir miissen uns gleichzeitig eingestehen, dafl wir
schon seit geraumer Zeit mit Formen der zwischenmenschlichen Bindung
experimentieren oder spielen, von deren Ernsthaftigkeit wir uns in der Regel
keine rechte Vorstellung machen. Gruppendynamik ist die grofie Mode.
Da und dort — hiufig von Psychologen, denen ihre Wissenschaft zu lang-
weilig geworden ist — wird sie in einer bis zur Harmlosigkeit verdiinnten
Form dargeboten: ein Wochenende, demnichst wieder eins, viel Palaver
und etwas Geschmuse, ein bifichen Zirtlichkeit ohne jede auf die Dauer ge-
richtete Verpflichtung. Ganz amiisant — warum nicht? Es macht Spaffl —
den meisten Teilnehmern jedenfalls. Man iibersieht freilich, dafl die Krifte,
die den Zusammenschluf} exotischer Sekten und terroristischer Banden be-
wirken, im Prinzip von der gleichen gruppendynamischen Natur sind.“
Hofstdtter will nicht behaupten, dafl jede Form von Gruppendynamik ge-
fahrlich ist. Es gibt Unterschiede. ,Der Unterschied liegt zunichst einmal,
und vielleicht sogar hauptsichlich, am Grad der Isolation. Aus den gruppen-
dynamischen Veranstaltungen kehrt man nach kurzer Zeit wieder in den
Alltag zuriids, Selsten und Banden reduzieren dagegen den Umweltkontakt
ihrer Angehtrigen ganz drastisch, so sehr, dafl ,Menschen® im vollen Sinne
des Wortes schlieflich nur noch die Glaubensgenossen sind, aus denen dann
frither oder spiter auch Tatgenossen werden. Es darf dann einfach kein Zu-
riick mehr geben, denn das wire fiir die Gruppe der Anfang vom Ende,
wihrend es dem einzelnen Mitglied als die schlimmste Katastrophe des
Selbstverlustes erscheinen miifite.”
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Aber nicht nur im geistigen Hintergrund, sondern auch im Vollzug weisen
manche der heutigen Sektenbildungen und unsere terroristischen Banden
Ahnlichkeiten auf. ,Manche Demenstrationen und sehr viele Hausbesetzun-
gen — wie sie bis vor kurzem bei uns veranstaltet wurden — waren im
Grunde die Initiationsriten sich bildender Gemeinschaften, bei denen zwi-
schen politischer Ideologie und religionsartigen Dogmen kaum zu unter-
scheiden war.”

Bindungslosigkeit

Man mufl freilich noch weiter und tiefer fragen. Warum dringen junge
Menschen in derlei Gruppen und zu gruppendynamischer Behandlung?
Warum sind sie dafiir disponiert, sich in die Irre fithren und miflbrauchen
zu lassen? Hofstdtter gibt zwei Antworten. ,Es scheint uns so, als wiirden
" junge Menschen plstzlich verwirrt und damit anfillig fiir die Verfiihrungs-
kunststiicke von Sekten- und Bandengriindern. Was wir dabei verkennen,
ist das, was wir den jungen Leuten schuldig geblieben sind. Es war gut ge-
meint und zugleich Ausdruck unseres schlechten Gewissens, daf} wir ihnen
Toleranz in jeder Hinsicht erweisen wollten und dafl wir ihnen jede nur
denkbare Freiheit eingerdumt haben. Schuldig geblieben sind wir ihnen den
festen Halt in echten Uberzeugungen. Wir hatten Angst davor, die jungen
Menschen allzu fest an uns und unsere Welt und an unsere Sicht der Welt
zu binden, weil wir sie — wie es so schén heifit — am aufrechten Gang nicht
hindern wollten. Daf} wir sie damit den Leuten vom Schlag des Mr. Jones in
die Arme getrieben haben, wollen wir auch heute noch nicht wahrhaben.®
Mit anderen Worten: Die #ltere Generation hat die jungen Menschen der
Bindungslosigkeit ausgeliefert. Da der Mensch aber Bindungen braucht, um
leben zu kdnnen, gehen die jungen Menschen schliefllich Bindungen ein, die
ihnen alle Freiheit nehmen und sie ins Verderben fithren.
Auch den groflen Kirchen gibt Prof. Hofstitter Teil an der Schuld. ,,Mehr
oder minder deutlich haben die christlichen Kirchen in den letzten Jahr-
zehnten den Anspruch aufgegeben, daf} sie die einzig wahre Glaubenslehre
verkiinden. Man ist ,liberal® und lift sich deshalb gern auf den Dialog mit
Weltanschauungen ein, die von der eigenen Ansicht radikal abweichen und
die — ziemlich unverhohlen — in ihrem Herrschaftsbereich eine revolutioniire
Abschaffung des Christentums beabsichtigen. Da und dort hat man sich auch
dazu durchgerungen, terroristische Befreiungsbewegungen so zu unterstiit-
zen, dafl aus den Mitteln der christlichen Niichstenliebe Schnellfeuergewehre,
Handgranaten und Bomben angeschafft werden kénnen. Die verstiimmelten
Leichen weifler Siedler und der mit ihnen kooperierenden Neger erschrecken
— 50 scheint es — nicht mehr. Freiheit rangiert vor Bindung — wobei aller-
dings ,Religion‘ im Wortsinn soviel bedeutet wie ,Bindung® . . .“
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Verneinung des Lebens

Prof. Hofstitter hatte schon frither, am 1. Juli 1978, in der , Welt® auf ein
anderes Phinomen aufmerksam gemacht, das in diesem Zusammenhang
bedacht werden mufl: die zunchmende Neigung junger Menschen zum
Selbstmord. Aus den jihrlichen Statistiken der Weltgesundheitsorganisation
geht deutlich hervor, daff immer mehr Jugendliche iiberall in der Welt die
_Flucht in den Tod® antreten. Neuerdings trifft dies nicht mehr nur auf die
15- bis 24jahrigen, sondern auch auf die unter 15 Jahren zu. Dabei wichst
die Zahl der Selbstmorde bei Jugendlichen stirker als bei der Gesamt-
bevilkerung. Die von einem finnischen Experten vorgenommene Analyse
der Ursachen dieses Phiinomens erbrachte das Ergebnis: Die heutigen Jugend-
lichen gelangen ohne hinreichende Vorbereitung in die ,Gefahrenzone der
Erwachsenheit®, der Selbstverantwortung. Sie vermdgen aber mit der all-
seitigen Freiheit, die man ihnen gibt, nichts anzufangen. Um von der Frei-
heit den rechten Gebrauch zu machen, haben sie Halt, Geborgenheit, mensch-
liche Warme und Solidaritdt notig, die ihnen jedoch von denen, die an erster
Stelle dafiir in Frage kommen, nicht gewihrt werden. Die Folge davon ist,
dafl sich ihrer eine Lebensangst bemiichtigt, die das Totsein als einen Zustand
der Ruhe und des Friedens erscheinen lafit, einen Zustand also, der wiin-
schenswerter erscheint als das konkret erfahrene Leben.

In Guayana scheint beides zusammengekommen zu sein: das Fehlen jeder
gesunden notwendigen Bindung, dafiir aber eine verderbliche Totalbindung
an einen Fiihrer, der sich, wie so oft schon im Laufe der Geschichte, als ein
Trrefithrer erwies, und die Neigung, ein Leben, dessen Grundgefiihl der
Angst durch die verderbliche Bindung nur iiberdedst, nicht aber iiberwun-
den war, als nicht lebenswert wegzuwerfen. Damit hat der Massenselbst-
mord von Jonestown die tiefste Krankheit und die bedrohlichste Gefahr
unseres Zeitalters, die Bindungslosigkeit und den daraus hervorgehenden
Nihilismus, auf neue und fiirchterliche Weise sichtbar gemacht.



Buchbesprechungen

DIE ORDENSTRACHTEN SIND IN
den meisten Lindern seit dem Ende des
II. Vatikanischen Konzils erheblich zuriick-
gegangen, ja weithin aus der Uffentlichkeir
ganz verschwunden. Das hat seinen Grund
einmal in der Abnahme der Mitgliederzah-
len religidser Gemeinschaften; zum anderen
liegt es daran, dafl — von Ausnahmen ab-
sehen — das Ordenskleid von den Ange-
hérigen der Orden, Kongregationen und
Gesellschaften kaum noch getragen wird,
oft nicht einmal mehr in den Hiusern des
- gemeinsamen Lebens. Eine besondere Klei-
dung fiir Ordensleute — dasselbe gilc fiir
Priester — wird als museal, fiir die heutige
Zeit unangemessen und der Verbreitung des
Evangeliums eher hinderlich betrachtet. Es
scheint fast so, als gehére das Ordens-
gewand endgiiltiz der Vergangenheit an.
Auf der anderen Seite will die Diskussion
um das geistliche Kleid, sei es fiir Priester,
sei es fiir Ordensleute, nicht verstummen.
Eine nicht abreiffende Kette von Publi-
lationen aus der nachkonziliaren Zeit be-
weist es. Eine beachtenswerte Studie zu
diesem Thema erschien 1977 in der Reihe
des Instituts fiir Theologie des Ordens-
lebens Claretianum in Rom aus der Feder
von Matias Augé. Thr Verdienst diirfte vor
allem darin bestehen, eine Diskussion ,sine
ira et studio” zu erméglichen.

In den ersten beiden Teilen seiner Unter-
suchung zeigt der Autor die Geschichte der
Ordenstracht auf, und zwar zunfichst in der
Frithzeit des Ordenslebens, die fiir ihn von
den ersten Anfingen des Monchtums im
Eremitentum des Orients bis zur Griindung
der benediktinischen Familie einschlieBlich
reicht und sich damit im groflen und ganzen
mit der ausgehenden Antike deckt. Es fol-
gen sodann die Jahrhunderte des Mittel-
alters bis in das Zeitalter der kathalischen
Reform im 16. Jahrhundert, mit Griindun-
gen wie den Barnabiten, Theatinern, Jesui-
ten, Oratorianern usw. Die restlichen Jahr-
hunderte bis auf unsere Zeit werden keiner

eigenen Betrachtung unterzogen, da sie in
der Entwiddung der Ordenstracht niches
Neues bringen. Der dritte und letzte Teil
der Studie untersucht das Ordenskleid vom
Gesichtspunke der Psychologic und Sozio-
logie aus, um daran anschliefend zu Fol-
gerungen fiir die prakrische Anwendung
heute zu gelangen.

Die Einteilung der geschichtlichen Entwidk-
lung der Ordenstracht in Antike und Mit-
telalter folgt nicht einfach dem iiblichen
Schema der Kirchengeschichte, sondern ist
in der Sache, d. h. in der Entwicklung der
Ordenstracht selbst, begriindet. Der Autor
arbeitet heraus, dafl in den ersten Jahr-
hunderten, zur Zeit der grofien Mbnchs-
viter — Pachomius und Basilius im Morgen-
land, Benedikt im Abendland —~ das Ménchs-
kleid an erster Stelle einen funktionalen
Charakter hatte. Es diente vor allem einem
doppelten Zweck: dem Schutz vor der Un-
gunst der Witterung und dem Schutz des
Schamgefiihls. In Ubereinstimmung mit dem
Schrifewort, dafl diejenigen, die kostbare
Kleider tragen, in den Palisten der Konige
wohnen (Lk 7, 25), war es von den Charak-
teristika der Einfachheit, der Armut und
der Bescheidenheit bestimmt. Von Bedeu-
tung ist, dafl das Moncheskleid sich von
der Kleidung, wie sie damals allgemein
getragen wurde, grundsitzlich nicht unter-
schied: Das lange Mbonchsgewand, die
Tunika, war auch das typische Kleid der
Menschen der damaligen Zeit im Mirtel-
meerraum, Nach Auffassung des Autors
kennen die groflen Ménchsviter, vor allem
der hl. Benedikt, keine ,Mystik® des Monchs-
kleides; das Kleid und seine einzelnen Be-
standteile haben noch keine hdhere, sym-
bolische Bedeutung, sondern kennzeichnen
seinen Triiger lediglich als Angehtrigen des
Ménchsstandes, der mit dem ernst macdht,
was an sich fiir alle Christen gilt.

Das dndert sich im Laufe des Mittelalters.
Bis zum 9. Jahrhundert liflc sich ein Prozef
der ,Sakralisierung® des Ordenskleides fest-
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stellen. Fortan sieht man in ihm ein Zeichen
der Gortgeweihtheir, der Absage an dic
Welt und der Bekehrung. Man beschiftigt
sich mit den Einzelheiten der Gewandung,
mit seiner Farbe, seiner genauen Form,
und deutet sie symbolisch aus. Im Zusam-
menhang damit erhilt das Mbondhskleid
auch eine reichhaltigere und kostbarere Ge-
staltung, so etwa in Cluny. Mit dem Auf-
kommen von Reformen wie den Zister-
ziensern, die sich bewufit in einen Gegen-
satz zu der geschichtlich gewachsenen Form
des Benedikrinertums stellen, bekommt das
Mbnchskleid zusitzlich den Charakter eines
Unterscheidungsmerkmals. Im Spirmittel-
alter, gegen Ende des 13. Jahrhunderts,
und dann noch mehr am 14, und 15. Jahr-
hundert, schreiter die Sakralisierung fort.
Das Ordensgewand ist deswegen heilig,
weil es der betreffenden Gemeinschaft von
oben, meist durch ein huldvolles Eingreifen
der Murtergoties, geschenkt wurde. Weil
heiligen Ursprungs, méchten auch die Laien
wenigstens im Tode mit ihm bekleidet wer-
den, um dadurch den Strafen des Fegefeuers
zu entgehen.

Fiir dic Entwiddung und Betrachtung des
Ordenskleides wurde von ausschlaggebender
Wichtigkeit der Wandel der abendldn-
dischen Mode im 14. und 15. Jahrhundert,
zur Zeit der Renaissance und des Humanis-
mus, Waren bereits im Mittelalter die lin-
geren Gewinder des griechisch-rBmischen
Kulturraumes von den Beinkleidern der
Germanen zuriidegedringt worden, so wurde
nun fiir die Kleidung die Form des mensch-
lichen Korpers mafigebend. Die Kleidung
sollte méglichst die Figur des Kdrpers zum
Ausdrude bringen. Es ist klar, dafl dieser
Umschwung fiir die Ordensgemeinschaften
zu einem kritischen Moment wurde. Sie
blieben, wie auch zunichst die Akademiker,
bei ihrem traditionellen langen Gewande.
Dadurch aber war der Abstand zur allge-
meinen Kleidung, zur herrschenden Mode,
besonders krafl und auffillig geworden.
Einen #hnlichen Einschnitt stellt der Wandel
der Mode in den letzten hundert Jahren
mit dem Siegeszug der Konfektionskleidung
dar. Die Spannung zwischen der iiblichen
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Kleidung und dem geistlichen Kleid der
Ordensleute wurde dadurch weiter ver-
schirft.

Bei der psychologischen Betrachtung und
Bewertung des Ordenskleides gehe der
Autor von der Tatsache aus, dafl mensch-
liche Kleidung iiberhaupt mit dem inner-
sten Personkern des Menschen zu tun hat
und Ausdruds der jeweiligen Personlichkeit
ist. Auf der anderen Seite soll Kleidung
schiitzen: nicht nur den Kéorper, sondern
auch den Menschen als moralische Person.
Beide Gesichtspunkte sind auch fiir das
geistliche Ileid zu beachten und in ein
Gleichgewicht zu bringen. Wenn dabei
heute der menschliche Leib eine stirkere
Beriicksichtigung erfahren darf als es frither
der Fall war, so will der Autor doch auch
die Gefahren beachtet wissen, die hier dem
Manne bzw. der Frau aus ihrer psychischen
Anlage heraus entstehen konnen.

In soziologischer Hinsiche erireert der Autor
das Verhiltnis des modernen abendlin-
dischen Menschen zum Ordenskleid und
stellt die Frage nach scinem Kommuni-
kationswert, nach sciner Eignung als even-
tueller Ausdruck des Protestes gegen be-
stimmre Zeitstromungen und zur Kenn-
zeichnung unterschiedlicher Sozialpositionen
und Sozialfunktionen. Er vergifit auch nicht,
das Phinomen des rapiden Wechsels der
Mode in der Gegenwart in Betracht zu
zichen.

Zusammenfassend ist Augé der Meinung,
daf ein Ordenskleid auch heute noch durch-
aus seine Bedeutung hat und dafl sein
Tragen nach wie vor begriindet ist. Die Be-
deutung kann nach ihm jedoch nicht mehr
darin gesehen werden, eine ,Flucht aus der
Welt® und eine ,, Verachtung der Welt® zu
signalisieren. Es soll vielmehr den Men-
schen eine Botschaft bringen und die Werte
vergegenwirtigen, fiir die das geistliche
Kleid immer Zeugnis ablegen wollte, Fiir
dic konkrete Gestaltung des geistlichen
Kleides werden zwei Leitlinien empfohlen:
1. Es sollen die Grundkriterien heutiger
Kleidung beachrer werden. Solche sind fiir
ihn: Brauchbarkeit fiir die tigliche Praxis,
Erhaltung der Gesundheir, eine gewisse



Schonheit und Wirtschaftlichkeit. 2. Es sol-
len die iiberzeitlichen Werte der Einfachheir,
der Armut und der Bescheidenheit auf-
leuchten. Damit glaubt der Autor auf der
Linie des II. Vatikanischen Konzils zu ste-
hen, das im Dekret ,Perfectae Caritatis”,
Nr. 17, sagt: ,Das Ordenskleid als Zeichen
der Weihe an Gott soll einfach, bescheiden,
arm und dennoch schén sein.” Wenn man
allerdings von diesem Konzilstext auf die
Kriterien des Autors blidet, dann gewinnt
man den Eindruds, daf Augé den Charak-
ter des Ordenskleides als Zeichen der Gort-
geweihtheit zu kurz kommen liflt oder
unterschligt. Zustimmen wird man der ab-
schliefenden Auflerung, dafl die Regelung
. der Frage der Ordenstracht nicht einfach
auf dem Wege des Gehorsams getroffen
werden, sondern in ecinem entsprechenden
Reifungsprozel geschehen sollte. MNach
einem Worte des hl. Augustinus ist an erster
Stelle fiir das ,heilige innere Kleid des
Herzens"™ Sorge zu tragen.
Matias Augé, L'abito religioso. Studio sto-
rico e psico-sociologico dellabbigliamento
religioso. Roma 1977: Istituto di Teologia
della Vita Religiosa ,Claretianum™, 176 §.
E. Monnerjahn

SEIT ETWA ZWANZIG JAHREN
erntet man in der Uffentlichkeir, wenn
man vom ,christlichen Abendland® sprichs,
hiufig ein mitleidiges Licheln oder gar
blanken Hohn. Es verbinden sich mit die-
sem Begriff offenbar keine Werte mehr,
fiir die sich der Einsatz lohnt. Geschitze,
geachtet wird das christlichen Abendland
bestenfalls noch als ein Phinomen der Ver-
gangenheit. Fiir Gegenwart und Zukunft
wird ihm von den Beherrschern der tffent-
lichen Meinung heute keine Bedeutung
mehr zuerkannt.

In diesem Zusammenhang pilt es auf ein
Buch hinzuweisen, das ein eindringliches,
kiimpferisches Bekenntnis zur Unentbehr-
lichkeir des christlichen Abendlandes dar-
stellt. Gemeint sind die Lebenserinnerungen
des groflen Malers und Schriftstellers

Richard Seewald ,Die Zeit befichlts, wir
sind ihr untertan®. Lebenserinnerungen sind
schr in Mode gekommen, sie werden offen-
bar viel gekauft und gelesen. Im Falle
Seewalds sind sie allerdings nicht das
Resultat eciner kiirzlich hochgekommenen
Modestrémung, sondern der organische Ab-
schlufl eines schpferischen Lebens.

Dafl Seewald als Kiinstler zu einem Vor-
kimpfer dessen wurde, was christliches
Abendland® in seiner umfassendsten und
tiefsten Bedeutung umschlieft, hat er selber
auf cine innere Anlage und Bestimmung
zuriidegefithrt. Zunichst sah es indes so aus,
als ob scin Leben ecine andere Richtung
nchmen wiirde. Geboren 1889 in der kleinen
neumirkisch-pommerschen Kreisstadt Arns-
walde, kam er nach Gymnasium und Abitur
1909 nach Miinchen, wo er nach dem Willen
seines Vaters Architektur studieren sollte.
Tatsichlich aber fing er nicht einmal das
erste Semester richtig an, sondern mietete
sich ein Atelier, um seiner Leidenschaft und
Begabung als Maler nachzugehen. Bald
schon war er ein sehr lebendiges Mitglied
der damaligen Miinchener Bohéme. Gleich-
zeitlg wandte er sich der Literatur zu. Seine
erste literarische Tat war die Ubersetzung
von André Gides ,Voyage d’Urian”, Im
Anschlufl daran verschlang er Gides siimt-
liche Werke. 1911 bereits heiratete er, und
zwar begab er sich zu diesem Zwedke mit
seiner Braut nach London, weil die Trauung
dort ohne grofle Umstiinde vollzogen wer-
den konnte. Das Geld fiir die Reise und
fiir den Aufenthalt in der britischen Haupt-
stadt hatte er sich bezeichnenderweise ge-
liehen.

Der Umbruch zum ,Abendlinder” ereignete
sich im Kontakt mit dem grofien und ent-
schiedenen katholischen Denker Theodor
Haecker. ,Durch ihn lernte ich das Chri-
stentum als die einzige achte Aristokratie
auf dieser plebejischen Erde kennen.®
Haedker machte ihn auch mit Kierkegaard
und mit Newman bekannt. Indes hatte
Seewald schon 1910 bei einer Reise nach
Ascona zum erstenmal das erfahren, was
er das ,Erlebnis des Siidens®, d. h. des Miz-
telmeerraums nennt. Er begann zu begrei-
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fen: ,Die Begegnung mit dem Lateinischen
ist uns Deutschen allerdings aufgegeben.
Wir haben es zu vollziehen, oder wir blei-
ben ,Barbaren® auflerhalb des Limes Roma-
nus ... Durch solche echte Synthese brachte
in Naumburg und Bamberg die deutsche
Plastik jene Meisterwerke hervor, die der
groflen franzdsischen Plastik ebenbiirtig
sind. Thr Gesetz heifit: das MaR, die Maze.®
Damit ist eine Wesenskomponente dessen
formuliert, was Seewald unter Abendland
versteht. Er wiederholt sein Bekenntnis zu
dem Geserz des Mafles als einem Grund-
gesetz abendlindischer Existenz angesichts
einer Ausstellung von Bildern Emil Noldes
1912: ,Ich wurde hin und her gerissen von
der Bewunderung dieser bis dahin unerhér-
ten Farbexplosion und der Ablehnung seiner
riidesichtslosen Vergewaltigung der Dinge.
Mein mittelmeerisches Herz, das soeben zu
schlagen begonnen hatte, protestierte. Ein
Mictelmeerer zu sein heifit nimlich Mafl
und Mitte verehren.“ Fortan blieb er bei
dieser Position. Noch im Heiligen Jahr 1950
trug er auf einem Kongref christlicher
Kiinstler in Rom seine ,alte Donquichot-
terie vom Mafl und von der Mitte vor als
die heute einzig avantgardistische Hal-
tung®.

Mafl und Mitte in der Kunst hiefl fiir thn
vor allem zweilerlei: Die Kunst muff dem
Menschen und dem Menschlichen verpflichtet
sein, und: ihr Gegenstand ist die Welt als
Schépfung und Kosmos. ,Das Verlassen des
Menschlichen war aber das Signum des
Expressionismus.” Spiiter, in der ,Kunst
ohne Form®, der ,informalen Kunst®,
»geschah etwas Beispielloses in der Ge-
schichte der Menschheit: der Mensch wurde
aus der Kunst eliminiert und mit ithm alle
kreatiirlichen Dinge®. Er aber war gewohnt,
»alle Erscheinungen unter dem Gesiches-
punkt zu betrachten, was sie eigentlich be-
deuten, fiir was sie Zeichen sind®. Es war
ihm unméglich, ,sie anders als ein eschato-
logisches zu sehen“. Im Gegensatz zu mo-
dernistischen Kunstrichtungen wie die ,neue
Sachlichkeit® Anfang der zwanziger Jahre
malte er ,Dinge®, nicht ,Sachen®. ,Dinge
sind Teile des Kosmos, in dem sie briider-
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lich miteinander wohnen. Sachen sind
Stiidte.” Man sicht: Seewald hatte, dhnlich
wie der Griinder Schénstatts, das separa-
tistisch-mechanistische Denken als die Quelle
und Macht des Zerstdrerischen erkannc
und bezog Stellung dagegen. Aus all dem
wird verstindlich, weshalb Wilhelm Hau-
senstein, der grofe Kenner und Férderer
der Iiinste, ihn schon vor dem Ersten
Weltkrieg charakterisierte: ,Ein Moderner
auflerhalb der Kategorie — darum ein sehr
Moderner.*

Unm sich die Wirklichkeit ,,Abendland® tie-
fer anzueigenen, reiste Seewald bis an seine
Grenzen, so z. B. nach Nordafrika, vor
allem aber zu seinen Urspriingen nach
Palistina und nach Griechenland. Nach der
Entdeckung Griechenlands trat er, inzwi-
schen Professor an den Kolner Werkschulen
geworden, in die katholische Kirche ein,
»damit das, was ich dort entdedtr hatte,
sih zum vollen Begriff des christlichen
Abendlandes runde®. Fortan nahm er auf
allen Reisen zwel Biicher mit: das Missale
und den Vergil. ,So trage ich immer das
Abendland mit mir.” Nach der Konversion
wandte Seewald sich in wachsendem Mafle
relipidsen Themen zu. Aus den dreifiger
Jahren sind seine ,Bilder zur Bibel® sehr
bekannt geworden, die von den braunen
Machthabern als ,entartete Kunst®™ ver-
boten wurden, freilich auch die Gegner-
schaft einiger damaliger Bischéfe erfuhren,
so dafl sie erst 1949 im Druck erscheinen
konnten.

Noch ehe Hitler in Deutschland die Macht
ergriff, siedelte Seewald fiir immer in die
Schweiz, nach Ronco im Tessin, iiber. 1939
nahm er die Schweizer Staasshiirgerschaft
an. Nach dem Ende des II. Weltkrieges
erncuerte er wieder die Bindungen nach
Deurschland, so vor allem durch die Uber-
nahme einer Professur an der Akademie
in Miinchen, wo er sich einen zweiten
Wohnsitz einrichtete und bis zu seinem
Tode im Jahre 1976 die Wintermonate zu
verbringen pflegte. Miinchen war 1976 auch
der Ort seiner letzten Ausstellung, mit
dem Titel , Kunst fiir die Kirche®. Sie war,
wie er schreibt, ,ein unmifiverstindliches



Bekenntnis zum christlichen Abendland”
und wirkte gerade darum ungemein provo-
kativ. ,S0 lkonnte es nicht fehlen, dafl
jene, die sich als Vollstredter der ,Befehle
der Zeit* selber ernannt haben, herbeieilten,
um gegen diesen so verhaflten Begriff ihren
Protest anzumelden. Alles vor Marx ist
Prihistorie! ... Die Mehrzahl von ihnen
waren katholische Priester, die mit dem
,New Look® des Intellektuellen, in Kleidung
und Haartracht, schon vom Hufleren Er-
scheinungsbild her ihre totale Uffnung zur
Welt demonstrierten und sich als Revolu-
tionire kenntlich machen wollten. Sie stell-
ten fest, dafl ich auf der untersten Stufe
der Kunst zu rangieren hitte, allein da-
. durch, dal} meiner Kunst jegliche Sexualitiit
fehle.”
Am Ende seiner ,Erinnerungen® stellt
Seewald die Frage nach der Zukunft des
Abendlandes. Wird es der Ameisenstaat
sein? Flaben die technischen , Wunder®, die
die Technokraten hervorgebracht haben, die
Autos, Helikopter, Jets, Bulldozer, Bau-
lkrine, nicht bereits die Formen einer kom-
menden Insektenwelt vorweggenommen?
Die Antwort lautet: ,,Uns aber, den Beken-
nern des trinitarischen Gottes, ist es aufge-
geben, dank der ibernatiirlichen Tugend
der Hoffnung, gratis data, auch gegen alle
Hoffnung zu hoffen.”
Nach der Lektiire des Buches ist man ver-
sucht hinzuzufiigen: Sollte das Abendland,
wie die bisherige Geschichte es kennt, von
seinen eigenen Kindern zugrunde gerichtet
werden, so wird man es von neuem ent-
stehen lassen miissen, denn die Menschheit
vermag chne dieses Abendland, wie Richard
Scewald es so hervorragend bezeugt, nicht
menschlich zu existieren.
Richard Seewald, Die Zeit befieblts, wir
sind ibr untertan. Lebenservinnerungen, Frei-
burg—Basel-Wien 1977: Verlag Herder,
345 8., Ln., DM 38,00.

E. Monnerjahn

DIE LITERATUR UBER HITLER
reiflt nicht ab. Sie kann offenbar nicht ab-
reiflen. Hitler war ein Kind unserer Zeirt.

Ein Extremfall freilich, Aber gerade darum
brachte er in besonders exemplarischer
Weise zum Vorschein, was in unserer Zeit
auch an Méglichkeiten des Bosen und Teuf-
lischen enthalten ist. In Hitler-Biichern hilt
unsere Zeit sich cinen Spiegel vor. Im
Grunde geht es dabel immer um die Frage:
Wie konnte es dazu kommen? Und: Wie
kann man den Ablauf der Hitlerjahre mit
ihren Fiirchterlichkeiten crkliren? Eine der
besten Publikationen zu diesem Thema
brachte im verflossenen Jahr der bekannte
Journalist und Essayist Scbastian Haffner
heraus. Haffner, 1907 in Berlin geboren,
emigrierte 1938 aus Gegnerschaft zum
Naziregime nach England und war dort
fiir Tageszeitungen titig. 1954 kehrte er
nach Deutschland zuriick, war einige Jahre
Leitartikler fiir die ,Welt”, danach fiir den
»Stern®. Mit seinen politischen Positionen
und Wertungen kann man hiuofig nicht
iibereinstimmen. Immer aber wird man ithm
ein prizises Denken und eine prignante,
verstindliche Formulierungskunst beschei-
nigen miissen. Das trifft auch auf das hier
zu besprechende Hitler-Buch zu. Das Buch
stellt im iibrigen keine Biographie dar, son-
dern beleuchter Hitler in sieben Kapiteln
unter jeweils einem Gesichtspunke. Wohl
aber fiigen die Kapitel sich zu einem biin-
digen Ganzen.

Haffner zeichnet zunichst in glinzender
Weise die Problemstellung: ,Hitler lebte
vom 20. April 1889 bis 30. April 1945, also
ziemlich genau sechsundfiinfzig Jahre, weni-
ger als die normale Lebensspanne. Zwischen
den ersten dreiflig und den folgenden sechs-
undzwanzig Jahren scheint eine unerklir-
liche Kluft zu liegen. Dreiflig Jahre lang
cin obskurer Versager; dann sofort eine
politische Lokalgréfe und am Ende der
Mann, um den sich die ganze Welcpolitik
dreht. Wie reimet sich das zusammen?“ So-
dann hiiter Haffner sich vor einer Ver-
harmlosung Hitlers: Er macht thn nicht zum
Produke der gesellschaftlichen und geschicht-
lichen Verhiltnisse noch erklirt er ihn zu
einem Dilettanten oder lediglich zu einem
Meister der Massenbeeinflussung. In zwel
Kapiteln mit den Titeln ,Leistungen® und

47



~Erfolge® beschreibt er eine aufsteigende
Linie in Hitlers Wirken als ,Fithrer und
Reichskanzler”, die einem fast zu positiv
erscheinen will. Danach hat Hitler Jahre
vor Adenauer und Erhard cin , Wirtschafes-
wunder® vollbracht. Im Laufe von nur drei
Jahren bescitigte er ein Heer von sechs
Millionen Arbeitslosen. Er war ein bedeu-
tender Feldherr, ein Weltverinderer, wie es
seit Alexander dem Grofilen kaum einen
gegeben hat. Als ,Leistungsathlet” iiberragt
er selbst Napoleon.

Doch der aufsteigenden Linie folgt die ab-
steigende. Haffner lific sie mit den Irr-
tiimern beginnen, dic in Hitlers Welt-
anschauung grundgelegt sind. Die wesent-
lichsten Irreiimer sieht er in Hitlers Theorie
von der Geschichte als einem permanenten
Kampf der Rassen um Lebensraum und
von der notwendigen Auseinandersetzung
mit dem Feind Nr, 1, dem Judentum. Aus
den Irrtiimern gingen zwangsliufig die
Fehler hervor, und sie waren um so
schwerer, je gréfler die Irrtiimer waren. Zu
den gravierendsten Fehlern Hitlers zihlt
Haffner seine Judenfeindlichkeit, seine Be-
handlung der unterworfenen Vilker Euro-
pas, allen voran Frankreichs, sodann den
Krieg gegen RuBland und die rational nicht
begreifbare Kriegserklirung an die Ver-
einigten Staaten.

Aber Hitler beging nicht nur Fehler. Er
war zutiefst ein Verbrecher. Seine schlimm-
sten Verbrechen resultierten ebenfalls aus
den Irrtiimern seiner Weltanschauung, ins-
besondere die Ausrottung der europiischen
Judenschaft. In ihr enthiille Hitler, was er
zutiefst war: ein nihilistischer Massen-
mdrder.

Das letzte Kapitel seiner ,Anmerkungen zu
Hitler®, wie das Buch heiflt, iiberschreibt
Haffner mit ,,Verrat®. Damit meint er, daff
Hitler Verrat an dem Land iibte, das er zu
nie dagewesener Gréfle zu fithren ver-
heiflen hatte, an Deutschland. Kein Land,
nicht einmal Rufiland und Polen, sei durch
Hitler so schwer geschiidigt worden wie das
eigene Volk. ,Hitler hat 1945 in ganz
Deutschland eine Wiiste hinterlassen — cine
physische und, was allzuleicht vergessen
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wird, auch eine politische Wiiste ... Er hat
sogar noch Schlimmeres gewollt: Sein letztes
Programm fiir Deutschland war der Volks-
tod.” ,Die deutsche Staatlichkeit — nicht
nur in ihrem rechisstaatlichen, auch in ihrem
ordnungsstaatlichen Aspekt — hatt er von
Anfang an der beabsichtigen Totalmobili-
sierung der Volkskrifte und, nicht zu ver-
gessen, der eigenen Unabsetzbarkeit und
Unersetzlichkeit aufgeopfert.” Sehr tref-
fend ist Haffners Urteil, dafl ,Hitler wohl
das extremste Beispiel eines Politikers® ist,
wder sein persdnliches Sendungsbewufitsein
iiber alles stellie und Politik nach den
Mafistiben seiner persdnlichen Biographie
machte®, Im iibrigen pafite seine ,Persén-
lichkeit zum deutschen Nationalcharakter
ungefihr so, wie seine Parteitagshauten
nach Niirnberg pafiten — also wie die Faust
aufs Auge.”
Man behauptet nicht zuviel, wenn man
sagt, dafl Haffner auf seinen zweihundert
Seiten mehr zur Erhellung des Phinomens
Hitler beitrigt als mancher dickleibige Wil-
zer. Freilich: Zuletzt liflc auch er einen
unbefriedigt zuriids. Haffner gibt einen
tiefen Einblidk in die Mechanismen des
Ablaufs der Hitlerjahre. Die Frage, wic es
so weit kommen konnte, bleibt auch bei
ihm unbeantwortet. Sie kann wohl etwa
nur mit Theodor Haedker gegeben werden,
nach dem seit der Menschwerdung des
Ewigen Wortes fiir den abendlindischen
Menschen jene Wertordnung verbindlich ist,
an deren Spitze das Heilige steht. Weil
Hitler diese Wertordnung in so extremer
Weise verfehlte, weil er sich fanatisch gegen
die Hinordnung des Menschen auf das
Heilige, auf die Gnade in Jesus Christus
stellte, darum konnte aus seinem Tun nichts
anderes herauskommen als brutale, sinnlose
Zerstérung. Wo immer aber der Mensch
sich in gleicher Weise der Gnade in Christus
verweigert, wird Hitler von neuem mog-
lich.
Sebastian Haffner, Anmerkungen zu Hitler,
Minchen: Kindler Verlag 1978, 204 §.,
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