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Sakrament der Erneuerung

Die romische Bischofssynode im Herbst dieses Jahres wird sich mit dem Thema
»Versohnung und Bufle im Sendungsauftrag der Kirche® befassen. Unsere
Januarnummer hat dazu den sebr lesenswerten Beitrag von Prilat Joseph
Schmitz gebracht. Aus den vorbereitenden Dokumenten der Synode geht
hervor, dafl die Wiederbelebung der sakramentalen Einzelbeichte ein wichtiger
Punkt der Tagesordnung sein wird. Es ist ja lingst nicht mehr zu iiberseben,
dafl es in den Jahren nach dem Konzil mit der Einzelbeichte immer mebr
zuriickgegangen ist. War es zu Beginn unseres Jahrbunderts noch so, daf} die
Mehrzahl der Gliaubigen sich verpflichtet fiihlte, vor jedem Empfang der hl.
Kommunion zur Beichte zu geben, ist es nun weithin iiblich geworden, Sonntag
fitr Sonntag bei der Eucharistiefeier zum Tisch des Herrn zu treten, obne im
Laufe des Jahres auch nur ein einziges Mal zur Beichte gewesen zu sein.

Was aber wird die Bischofssynode erveichen? Wird sie eine Wiederbelebung der
sakramentalen Einzelbeichte in die Wege leiten? Wird die personliche Beichte
wieder zum Normalfall der Bufle werden?

Es ist keine Frage, daf der HI. Vater, in Ubereinstimmung mit der jahrbun-
dertealten Uberlieferung der Kirche, die Praxis der regelmdfigen Einzelbeichte
in der Kirche wiederherstellen mdéchte. Das ging schon aus seiner ersten
Enzyklika ,Redemptor hominis“ vom 4. Mirz 1979 hervor. Dort wiirdigte er
zwar durchaus auch die Initiativen in der Kirche, ,den gemeinschaftlichen
Aspekt der Bufle und des Buflsakramentes™ zu verdeutlichen. Zugleich aber
stellte er unmiffverstandlich herans: ,Wir diirfen jedoch nicht vergessen, dafl
die Bekehrung ein innerer Akt von besonderer Tiefe ist, bei dem der Mensch
nicht durch andere ersetzt werden kann noch sich durch die Gemeinschaft
,vertreten’ lassen kann. Sebr deutlich bat sich der HI. Vater anch wihrend
seiner Dentschlandreise fiir die Einzelbeichte ansgesprochen, so in seiner Pre-
digt im Dom zu Fulda am 17. November 1980 vor den Priestern, Diakonen
und Seminaristen: ,Herzlich bitte ich euch, ja, ich ermahne euch, alles zu tun,
dafl der Empfang des Bufisakramentes in der personlichen Beichte wieder
selbstverstandlich wird fiir alle Getauften.”

Besondere Bedeutung mifit der Papst der Einzelbeichte fiir die religiose Frucht-
barkeit des gegenwirtigen HI. Jahres der Evlosung bei. Dementsprechend lidt
er in seinem Brief zum Griindonnerstag 1983 die Priester ein: ... Bemiiht
euch in diesem Heiligen Jahr besonders bereitwillig und hochherzig um die
Spendung des Bufisakramentes, durch das die Sohne und Tochter der Kirche die
Verzeibung der Siinden erlangen.” Die Form des Bufisakramentes aber, die er
meint, ist, in den Worten seines Rundschreibens zur Evoffnung des Hl. Jahres
vom 6. Jannar, ,die personliche und vollstindige sakramentale Beichte, in der
stch das Elend des Menschen und die Barmberzigkeit Gottes begegnen®.
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Der Papst bemiibt sich anch, die Notwendigkeit der Einzelbeichte zu begriin-
den und einlenchtend zu machen. In ,Redemptor hominis* gibt er zwei
Hinweise, die nachdriicklicher Beachtung und Betrachtung wert sind. Es ist, so
sagt er dort zundchst, das besondere Recht der menschlichen Seele, dem
gekrenzigten, verzeihenden Christus personlich zu begegnen, der im Bufisakra-
ment durch den Priester zu jedem spricht: ,Deine Stinden sind dir vergeben.”
Desgleichen, so fithrt er weiter aus, ist es das Recht Christi, jedem Menschen,
den er erldst hat, ,in jenem entscheidenden Angenblick des Lebens der Seele,
ndmlich dem der Bekehrung und des Verzeibens, zu begegnen.®

Ein Mot fiir die Wiederbelebung der Einzelbeichte hat in den Augen des HI.
Vaters ein besonderes Gewicht: die notwendige Ernenerung der Kirche nnd des
christlichen Lebens. ,Ich bin iiberzengt®, sagte Johannes Panl II. am 17.
November 1980 zu den in Fulda um ihn versammelten deutschen Bischifen,
wdafS ein Aufschwung des sittlichen BewufStseins und des christlichen Lebens
eng, ja unloslich an eine Bedingung gebunden ist: an die Belebung der
personlichen Beichte. Setzt hier eine Prioritit eurer pastoralen Sorge!"

Diese Uberzeugung des Papstes wird, wie jeder Kundige weifs, von der
Geschichte der Kirche bestitigt. Die Manner und Franen, dic in der Vergan-
genbeit emme Erneuerung der Kirche bewirkt haben, waren Menschen, die um
die Notwendigkeit einer fortwibrenden Bekehrung wufiten und sich darum
auch immer dem Bekenntnis ibrer Siinden in der persénlichen Beichte unter-
zogen.

So diirfte es anch im Blick auf die gegenwirtige Lage der Kirche keinen Zweifel
geben: Die vom I1. Vatikanischen Konzil beabsichtigte Ernenerung der Kirche
kann nicht an der Wiederbelebung der sakramentalen Einzelbeichte vorbei
erreicht werden. Sie wird ganz im Gegenteil das Werk von solchen Christen
sein, die nicht zuletzt aus der Kraft der regelmifligen Beichte ,an ibrem
Fleische erginzen, was an den Leiden Christi noch mangelt zugunsten seines
Leibes, der Kirche® (Kol 1, 24). Nicht anders hat Pater Kentenich die Dinge
gesehen. Darum legte er in seiner Griindung auf zweierlei besonderen Wert:
anf die Erméglichung der regelmifligen persénlichen Beichte und anf die
Heranbildung guter Beichtvdter und Seelenfiibrer.

Daher mufl man wiinschen und beten, dafl der Absicht des HI. Vaters mit der
bevorstebenden Bischofssynode Erfolg beschieden sein moge. Kann man anch
nicht erwarten, dafl alle Katholiken weltweit von einem Tag anf den anderen
den Wert der Beichte wieder fiir sich entdecken, so wdre doch schon wiel
gewonnen, wenn bei moglichst vielen einzelnen und in kleinen Elitekreisen
hinsichtlich der personlichen Beichte ein nener Anfang gemacht wiirde.

E. Monnerjahn
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Geschlechtlichkeit
im Verstdndnis Pater Kentenichs

Von Giinther M. Boll
I. Sexuelle Krise

»Nicht wahr, das spiiren wir, das wissen wir: mit dem Sexualproblem
beriihren wir an sich das zentralste Problem des heutigen Lebens. Wir miissen
es dann nur sehen im organischen Zusammenhang, nicht getrennt. Wenn
irgendwo und -wie, dann erleben wir bei der Kultivierung unseres
Geschlechtslebens die Trennung zwischen Idee und Leben, zwischen Religion
und Leben, zwischen Liebe und Leben. Das sind drei fundamentale Probleme,
“die ja letzten Endes nur drei Formen desselben Problems darstellen” — des
Problems, das Pater Kentenich als ,mechanistisches Denken* gekennzeichnet
hat (alle Zitate dieses Artikels stammen aus Schriften und Ansprachen P.
Kentenichs). Im Problemfeld menschlicher Sexualitit kann man besonders
deutlich die verheerenden Wirkungen dieser ,Atombombe im geistigen
Bereich® erkennen, dieses Auseinanderfallens und Auseinanderreifiens von
Lebensvorgingen und lebensmafligen Zusammenhingen, die nach Gottes
Schopfungsplan zusammengehéren sollen. Deshalb steht nach der Diagnose
und Therapie P. Kentenichs bei seinem , Kreuzzug des organischen Denkens,
Lebens und Liebens“ von Schonstatt aus zum Aufbau einer neuen, humanen
Kultur die Erziehung zu einer organischen Entfaltung und einem gottgewoll-
ten Gebrauch unserer menschlichen Sexualitit mit im Zentrum seiner Bemii-
hungen. Das gilt fiir alle Formen personaler Selbstverwirklichung, vor der
Ehe, in der Ehe und ebenso im zdlibatiren, jungfriulichen Leben.
Vielleicht ist es gut, um die ganze Weite und Tiefe der Problematik in den
Blick zu bekommen, gleich zu Anfang unserer Uberlegungen eine Unterschei-
dung deutlich zu machen, die Pater Kentenich schon in den dreifliger Jahren
eingefiihrt hat: Es gibt eine sexuelle Krise im engeren und im weiteren Sinn.

a) Die sexuelle Krise im engeren Sinn bezieht sich auf die Entwicklung und
den Gebrauch der menschlichen Sexualitit. Daf} hier die Dinge in den letzten
Jahrzehnten in Flufl geraten sind, dafl eine jahrhundertealte Form von Auffas-
sungen, Erziehungsgrundsitzen und Verhaltensweisen im Zusammenleben der
Geschlechter in unserer Gesellschaft total zusammengebrochen ist, diirfte
wohl jeder sehen und konstatieren, der mit offenen Augen durch die Welt
geht. Jede Form einer humanen Kultur ist auch durch eine bestimmte Auffas-
sung von menschlicher Sexualitat und durch gesellschaftliche Verhaltensmafl-
regeln gekennzeichnet. Sexuelle Probleme hat es immer gegeben, zu allen
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Zeiten und in allen Gesellschaften. Das hingt zutiefst mit der menschlichen
Natur zusammen, die nicht — wie bei den Tieren — weitgehend vorprogram-
miert ist, sondern als ein ,,Werdewesen®, ein ,Pendelwesen” sich weitgehend
zur Selbstverwirklichung aufgegeben ist. Dabei ist die Sexualitit als Uranlage
und Urtrieb tief in unserer menschlichen Natur grundgelegt. Die heutige
Problematik scheint dadurch gekennzeichnet zu sein, dafl eine frithere Kultur
mit ithren Maflstiben und Formen zusammengebrochen ist, eine neue noch
nicht entstanden ist: , Eine alte Welt ist am Verbrennen — am Horizont zeigen
sich, langsam deutlich erkennbar, die groflen Strukturlinien einer neuen
Weltordnung®, schreibt Pater Kentenich 1942 aus dem Karmelgefingnis in
Koblenz. Aber in dieser Ubergangszeit scheint — gerade auf dem Feld mensch-
licher Sexualitit — eine vollige Haltlosigkeit, eine schrankenlose Liberalisie-
rung sich breitzumachen, die nicht nur dem einzelnen keinen Halt und keine
Hilfe mehr bietet, sondern mit Sirenensingen versucht, alle in einen Sog nach
unten, zum Untermenschlichen hineinzureiflen.

b) Damit verbunden, aber nicht einfach identisch, ist eine Krise, die einen
weiteren Problemkreis darstellt. Pater Kentenich nennt sie die Geschlechter-
krise. Hier geht es ihm darum, klar in den Blick zu bekommen, daf} eine
sichere Auffassung der Rolle der Geschlechter, des Wesens von Mann und
Frau und ihrer gegenseitigen Beziehung und Aufgabe in der heutigen Situation
weitgehend verlorengegangen ist. Pater Kentenich spricht oft mit einem
drastischen Ausdruck von einem ,,Geschlechtermischmasch®,

Es kann kein Zweifel daran bestehen, dafl sich das Selbstverstindnis des
Menschen heute gewandelt hat. Was jahrhundertelang klar und einsichtig zu
sein schien: was ,minnlich®, was ,fraulich” ist, das ist fiir unser Empfinden
heute alles andere als eindeutig. Dazu kommt, dafl die Erforschung anderer
Kulturen in vielen Teilen der Welt uns gezeigt hat, wie die ,,Geschlechter-
Rolle” eine standige Abwandlung erfahren hat. Ein Slogan der Emanzipations-
bewegung fiir die Frau heif}t: als Frau wird man nicht geboren, sondern dazu
wird man ,erzogen“. Auf weite Strecken wirke sich eine solche Tendenz so
aus, daff nicht nur eine Gleichberechtigung der Geschlechter gefordert wird,
sondern Mann und Frau in der Wirtschaft und Gesellschaft einfachhin gleich
behandelt werden sollen.

Pater Kentenich sah in einer solchen krisenhaften Ubergangszeit seine Aufgabe
darin, Erzicher des ,,neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft® zu werden —
das schlieft aber ganz wesentlich ein, auch Erzieher zu einer neuen
Geschlechtlichkeit und zu einem neuen Geschlechterbewufitsein zu werden.
Seine Auffassung von Erziehung in einer solchen Zeit schliefit notwendig ein
metaphysisches und ein prophetisches Element ein. Ein metaphysisches Ele-
ment: gerade weil wir in einer Zeit so starker Wandlungen leben, will Pater
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Kentenich nach dem Wesen der Dinge fragen, nach dem Bleibenden im
Menschen, in seiner geschlechtlichen Anlage und der gorttgewollten
geschlechtlichen Prigung als Mann oder als Frau. Immer und immer wieder
hat er uns darauf hingewiesen, dafl wir in allen Lebensbereichen nach dem
»ordo essendi“, der Seinsordnung oder Schépfungsordnung fragen miifiten.
Und die Erkenntnis dieser iiberzeitlich giiltigen Wesensanlage muff dann fiir
uns die Norm fiir unser menschliches Verhalten, fiir unsere ethische Einstel-
lung werden: ,ordo essendi est ordo agendi“. Das gilt gerade in einer Zeit, in
der so stark das Irrationale, Existentialistische im Vordergrund steht, die so
wenig Sinn (mehr) hat fiir ein ruhiges, vorurteilsloses Fragen nach dem, was
ist, was Gott in die Natur hineingelegt hat.

Damit haben wir aber auch schon das prophetische Element in einer modernen
Erziehung angesprochen, wie Pater Kentenich sie verstanden hat. Erzieher
.sein heiflt fiir thn, den Blick in die Zukunft zu richten. Wenn wir die
Fundamente fiir eine neue, tragfihige Kultur ,,am neuen Ufer” legen wollen,
diiffen wir nicht nach der Tagesmode, nach schnellen Erfolgen Ausschau
halten. Auf die Dauer setzt sich nur durch, was tief in der Natur grundgelegt
ist. Deshalb ist prophetische Erziehung bemiiht, nach der gottgewollten
Seinsordnung sich auszurichten und Gott, dem Herrn der Geschichte, fiir den
Aufbau einer neuen, humanen Kultur als Werkzeug sich zur Verfiigung zu
stellen. Dazu gehort ganz zentral der erzieherische Dienst an der gottgewoll-
ten Auffassung von menschlicher Geschlechtlichkeit und ihrer gesunden Ent-
faltung im Mann- und im Frau-Sein.

II. Personale Geschlechtlichkeit
1. Verriterischer Sprachgebranch

Wie aktuell und notwendig das Anliegen einer Kldrung in diesem Bereich ist,
wie Pater Kentenich es vertreten hat, lifit sich vielleicht am einfachsten
illustrieren mit einem Blick auf unseren Sprachgebrauch. Es ist eine erschrek-
kende Tatsache, dafl praktisch alle Ausdriicke unserer heutigen Umgangsspra-
che, die mit menschlicher Geschlechtlichkeit zu tun haben, diese auf eine
einzige Dimension festlegen — die kérperliche: Sex, Sexualitit, Erotik, Liebe,
geschlechtliche Liebe usw. Die Sprache und die dadurch eingeengte und
festgelegte Vorstellung halten den Menschen eisern im Griff, Massenmedien,
Ilustrierte, Reklame usw. haben die 6ffentliche Atmosphare derartig besetzt,
dafl es fiir einen jungen Menschen und jeden Suchenden ungeheuer schwer ist,
gegen diese Einebnung auf eine eindimensionale Auffassung anzugehen.

Auf einem solchen Hintergrund wollen wir darum versuchen, das leiden-
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schaftliche Anliegen Pater Kentenichs auch und gerade in diesem Bereich uns
zu eigen zu machen und vorurteilsfrei zu fragen nach dem ,ordo essendi,
nach der Seins- oder Schopfungsordnung, im Bereich der menschlichen Ge-

schlechtlichkeit.

2. Anthropologische Grundlage: personale Geschlechtlichkeit

a) Die wesentliche Einsicht fafit Pater Kentenich in dem Ausdruck ,personale
Geschlechtlichkeit. So sagte er in der letzten groflen Tagung fiir seine Familie
an Weihnachten 1967: ,Wenn ich die neue Auffassung kurz auf einen General-
nenner zuriickstraffen darf, dann meine ich sagen zu kénnen: Heute spricht
man gerne von einer personalen Geschlechtlichkeit. Das Gegenstiick ist die
impersonale Geschlechtlichkeit. Wir erinnern uns daran, dafi der Mensch ein
animal rationale ist, also ein mit Verstand und freiem Willen ausgestattetes
Tier. So verstehen wir, daf im Menschen eine animalitas und eine rationalitas
steckt (dariiber hinaus eine dritte Seins- und Lebensschicht: die Teilnahme an
der gottlichen Natur) . . . Nun miissen wir zugestehen, dafl es in der fritheren
Kirche eine Zeit gab, in der das Geschlechtliche vor allem auf die animalitas
zuriickgefithrt wurde. Man verglich die Lebensvorginge: wie kommt ein Tier
zum Leben, wie kommt ein Mensch zum Leben? . . . Wer ein klein wenig den
Atem der Zeit in sich aufgenommen, weifl, daff heute das Geschlechtsleben
total anders aufgefaflt wird: als personale Geschlechtlichkeit. Das Geschlechts-
leben gehdrt zum Kern, zum Wesen der Person. Das besagt, dafl die Perstn-
lichkeit den Geschlechtstrieb regulieren sollte, heifit aber auch, dafi die
Entfaltung des Geschlechtslebens nichts Unwiirdiges ist. Zur Integrierung der
Personlichkeit gehort die Entfaltung des Geschlechtslebens. Das kann in
verschiedenen Formen geschehen, in der Form des ehelichen und in der Form
des ehelosen Lebens.“

Auf eine Konsequenz sei hier schon hingewiesen: personale Geschlechtlichkeit
heiflt auch, daff der Mensch seine geschlechtliche Anlage in ihrer Entfaltung
verantwortlich zu steuern hat. Diese Auffassung ist ein Protest gegen die heute
weit verbreitete Tendenz, den Menschen als ein Triebbiindel zu verstehen, der
gar nicht anders kann, als diesen seinen Trieben in allem nachzugeben.
Personale Geschlechtlichkeit in der Sicht Pater Kentenichs begreift das Zuein-
ander von Geist und Trieb so, daff die personliche Verantwortung nicht
aufgehoben ist.

b) Die zweite wesentliche Einsicht in die anthropologische Grundlage
menschlicher Geschlechtlichkeit ist die immer wieder vorgetragene Ansicht,
dafl der Geschlechtstrieb ,dreigegabelt” ist im Menschen, das heifit, dafi die
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eine geschlechtliche Anlage sich in drei Richtungen verzweigt: als Korpertrieb,
als Seelentrieb und als schépferischer Entfaltungs- und Gestaltungstrieb.

Selbstverstindlich gibt es die kérperliche Komponente der Geschlechtlichkeit,
die ,Korper zu Kérper treibt®, zwischen Menschen verschiedenen Geschlech-
tes. Dariiber hinaus gibt es beim Menschen den Seelentrieb, der die Geschlech-
ter ,,wie mit magnetischen Fiden“ gegenseitig anzieht und als erotische Kraft
eine der stirksten und wirksamsten Ursachen ist, die die Menschengeschichte
in Bewegung hilt. Und schliefllich gibt es den ebenfalls vom Geschlechtstrieb
gespeisten schopferischen Entfaltungs- und Gestaltungstrieb, der Mann und
Frau auf ihre je eigene Weise zur Selbstverwirklichung im Kind und in
schopferischer Arbeit dringt.

Aus dieser sehr differenzierten Auffassung von personaler Geschlechtlichkeit

-ergibt sich eine klare Aufgabe: die drei Dimensionen des einen Triebes diirfen
nicht etwa auf eine einzige Funktion, die korperliche, reduziert werden,
sondern zur vollen Verwirklichung des Menschen als Mann und als Frau
gehort die Integration des ganzheitlich gesehenen und bejahten Geschlechts-
triebes. Deswegen ist Erziehung hin zu diesem so gesehenen Zielbild harmoni-
scher Integrierung unserer geschlechtlichen Anlage fiir jeden Menschen eine
grofle Aufgabe, stellt so verstandene Erziehung fiir jede Zeit eines der wesent-
lichsten Hilfsmittel dar zur Schaffung einer humanen Kultur.

III. Erziehung zu personaler Geschlechtlichkeit
1. Positive Bejabung

Wie die Geschichte zeigt, gibt es im Einzelmenschen und in der menschlichen
Gesellschaft immer wieder Tendenzen, die geschlechtliche Anlage als irgend-
wie peinlich, eigentlich nicht des Menschen wiirdig, entweder zu unterdriik-
ken oder doch mit einem verschimten Mantel des Schweigens und Wegsehens
zu verdecken. Diese Stromung eines Manichdismus, einer unnatiirlichen
Tabuisierung, eines unehrlichen Doppelspiels hat unendlich viel Schaden
angerichtet. Wenn Kinder die Verlegenheit der Eltern spiiren, die leibfeindli-
che Doppelmoral vieler Erwachsener, kénnen sie nicht gesund und harmo-
nisch aufwachsen, werden sie um so leichter die Beute der Strafle, der
verdorbenen Kameraden. Besonders schlimm ist es, wenn solche Tabuisierung
im Namen der Religion geschieht. Hier liegt darum in der Auffassung Pater
Kentenichs die erste und grundlegende erzieherische Aufgabe im Bereich der
menschlichen Geschlechtlichkeit: dem Menschen, der an einen Schépfergott
glaubt, darf nichts von dem, was in der Schépfung existiert, peinlich sein:
»Gott sah alles, was er gemacht hatte und siehe, es war alles sehr gut“ (Gen
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1,31). Das Ideal Pater Kentenichs war es, daf man allem Geschaffenen
oinnerlich unbefangen® gegeniibersteht, das heifft also, die geschlechtliche
Anlage des Menschen und seine eigene Geschlechtlichkeit innerlich bejaht und
als gottgewollt, von Gott geschenkt, dankbar annimmt. ,Es mufl zum aller-
mindesten die Frucht des heutigen neuen Denkens sein, daf} wir diesen Dingen
und Lebensvorgingen gegeniiber viel urwiichsiger gegeniiberstehen. Schon
wenn man das Wort ,Geschlecht’ hort, hat man Not, es gehe um etwas
Geschlechtliches im tiblen Sinne des Wortes. Dabei st es doch das Normalste
von der Welt, dafl ich als Mann ein Madchen, eine Frau, eben das andere
Geschlecht anders empfinde als das eigene. Deswegen die erste Folgerung: ich
will Geschlechtswesen sein, wie der liebe Gott mich geschaffen hat.* Mit
vielen modernen Psychologen und Psychotherapeuten war er der Auffassung,
dafl die Verdringung unserer geschlechtlichen Anlagen und Regungen eine der
hiufigsten Ursachen seelischer Probleme darstellt. Eltern kénnen ihren Kin-
dern einen groflen Schatz geistig-seelischer Gesundheit mit ins Leben geben,
wenn sie selbst innerlich frei und unbefangen ihre Leiblichkeit und
Geschlechtlichkeit bejahen und leben und so ein Klima innerer Unbefangen-
heit verbreiten, in dem ihre Kinder aufwachsen.

2. Beseelung

Die zweite erzieherische Aufgabe besteht darin, das kérperliche und das
seelische Element menschlicher Geschlechtlichkeit in eine harmonische Ver-
bindung gegenseitiger Durchdringung zu bringen. Jeder spiirt immer wieder
das Problem und die Gefahr, daff sich der Korpertrieb isoliert durchsetzen
will. Beseelung und Vergeistigung heifit demgegeniiber die Aufgabe, gerade in
einer Umwelt mechanistischen und separatistischen Denkens. Dabei spielt ein
charakteristischer Unterschied der Geschlechter eine grofie Rolle. Normaler-
weise ist bei der Frau der Seelentrieb stirker ausgeprigt, beim Mann dagegen
der Korpertrieb. Nattirlich kann man hier nur typisieren, im konkreten Leben
gibt es unzihlige Stufen und Grade der gegenseitigen Entwicklung und
Durchdringung der beiden Anlagen. Aber schon eine aufmerksame Lebensbe-
obachtung zeigt, dafl beim Midchen zuerst die erotische, seelische Anzie-
hungskraft wach wird, eine Sehnsucht nach Zartlichkeit, bei der oft genug das
kérperliche Verlangen noch ruht, wihrend beim jungen Mann viel direkter der
Drang nach korperlicher Befriedigung fithrend wird. Viele Probleme und
Katastrophen in der Begegnung junger Menschen haben hier ihre Ursache.
Aber auch beim reifen Menschen gibt es normalerweise einen bleibenden
Unterschied, den Pater Kentenich als gottgewollte Aufgabe in der Begegnung
der Geschlechter interpretiert hat. Fiir Mann und Frau bleibt das Erziehungs-
ziel personaler Geschlechtlichkeit die gegenseitige Durchdringung des korper-
lichen und des seelischen Elementes in der ganzheitlichen geschlechtlichen
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Begegnung. Der Frau fillt aber dabei eine naturgegebene Aufgabe der Besee-
lung geschlechtlicher Vorginge zu, der Mann muf8 sich in ehrfiirchtiger Liebe
fiir solche Erginzung und Bereicherung &ffnen. Viele Dramen menschlichen
Unbefriedigtseins bei einseitig auf das Kérperliche ausgerichteter Begegnung
haben in dieser ungeniigend gelosten Aufgabe ihre Wurzel, Es gehort zur
menschlichen Tragik, daf} rein korperliche Sexualitit einen unstillbaren Durst
seelisch-menschlicher Frustration erzeugt.

Diese Aufgabe der organischen Verbindung von leiblichem und seelischem
Element bezieht sich auf das gesamte Gebiet der Zirtlichkeiten. Sobald sie
einseitig ins rein Physische abgleiten, werden sie zu blof sentimentaler Rou-
tine oder entarten liberhaupt zu etwas, das zutiefst nicht mehr menschlich ist.
»Jede Auflerung der Liebe, jede Zirtlichkeit mufl immer auch ein geistiges
Element in sich begreifen. Wenn wir einander die Hand reichen, was ist dann
- die Eigengesetzlichkeit dieses Aktes? Frither haben wir gesagt: da beriihren
sich zwei Fleischklumpen. Das besagt wahrhaftig nicht viel.

Aber was ist das seelisch-geistige Element? Das ist der Ausdruck der Herzens-
verbundenheit. Je starker die Eigenwertigkeit einer Zirtlichkeit ist, etwa beim
Kuf} oder bei der Umarmung, desto mehr will dieser Akt die Darstellung einer
seelischen Vereinigung sein. Dasselbe gilt auch von der ehelichen Vereinigung.
Was bedeutet sie? Rein duflerlich gesehen ist sie eine korperliche Zweieinheit.
Zwei Menschen werden ein Mensch. Was soll das aber sein? Ausdruck einer
ungemein tiefen, zarten, innigen seelischen Vereinigung. Das ist das Ideal. Wir
miissen aber vor Augen haben und halten, schon allein um ehrlich zu sein: alle
diese Dinge werden nicht so schnell durchseelt getan, wie das Ideal das
darstellt. Hier liegt ein weites Feld fiir die Erziehung, fiir Selbsterziehung,
Jugenderziehung, gegenseitige Erziehung von Mann und Frau. Vor allem die
Frau hat hier eine unersetzliche Funktion als Miterzieherin des Mannes. Von
ihrem beseelenden Einflufl hingt eine echt humane Kultur des Leibes und der
Begegnung der Geschlechter weitgehend ab.

3. Gliaubige Durchsichtigmachung

Bei dieser Aufgabe der Vergeistigung kérperlicher Gegebenheiten und Vor-
ginge kommt fiir Pater Kentenich und seine gliubige Auffassung alles Ge-
schopflichen ein weiteres Element ins Spiel, das zur sexuellen Erziehung sehr
hilfreich sein kann. Er nennt es die ,gliubige Durchsichtigmachung alles
Geschopflichen und Geschlechtlichen®. Fiir den Christen gibt es nichts rein
Profanes, Mundanes. Von Gott her ist alles Geschaffene ein Spiegel seiner
{ibernatiirlichen Welt. Natur und Ubernatur, Welt und Gott, hingen inner-
lichst zusammen, sind ein grofler Gesamtorganismus. Es ist die Tragik des
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heutigen Menschen, daf} er die Welt, die ihn umgibt, die er in der technischen
Revolution gleichsam selbst geschaffen hat, absolut isoliert sieht von Gott.
Religion und Leben sind weitgehend auseinandergefallen. Diese mechanisti-
sche Aufspaltung des einen grofien Organismus von Schopfung und Schépfer,
von Gott und Welt, von Natur und Ubernatur hat gerade auch auf dem Gebiet
der Sexualitit verheerende Folgen. Pater Kentenich setzt als Erzieher auf
Zukunft hin mit seinem Bemiihen sehr tief an. Er m&chte mithelfen, daf} alles
Geschaffene, und auch gerade das Geschlechtliche, uns wieder an Gott
erinnert und uns zu ithm hinfithren hilft. Fiir ihn sollen alle Dinge und
Menschen ,kleine Propheten Gottes“ werden, die uns nicht nur auf sich selbst
aufmerksam machen wollen, sondern iiber sich hinausweisen auf den, der sie
geschaffen hat. In diesem Sinne spricht Pater Kentenich sehr realistisch und
kithn von einer ,Durchsichtigmachung der Geschlechtsorgane, des
Geschlechtsaktes und des Geschlechtstriebes”.

» Wir miissen uns mithen um verklarte Schau. Es geht ja wohl den meisten von
uns so, dafl wir keine Ruhe haben, bis der Geist letzte Zusammenhinge fafit.
Die menschliche Seele ist an und fiir sich geschlechtslos, erst wenn sie mit
einem minnlichen oder weiblichen Kérper verbunden ist, wird sie minnlich
oder weiblich. Will ich also die Orginalitdt der minnlichen oder weiblichen
Seele ermitteln, muf} ich hinschauen auf die originelle Eigenwertigkeit und den
Symbolgehalt der Geschlechtsorgane. Bei der Frau sind die primiren weibli-
chen Organe eingestellt auf das Empfangen, die Brust auf das Schenken. Weil
die Seele zur spezifisch weiblichen geworden ist durch den Kérper, ist es
leicht, auch den Symbolgehalt auf sich wirken zu lassen: die wesentlichste
originelle Eigenart der weiblichen Seele ist das empfangende Hingegeben-Sein,
das empfangende Sich-Schenken. Beim Mann befinden sich die Organe aufler-
halb des Korpers — er ist von Natur aus stirker extrovertiert, eingestellt auf das
Erobern, das Welterobern, das Fiihren.

Symbolhaft wird die Frau dargestellt in der Form des Kreises, eine in sich
zuriickkehrende Linie, der Mann in der Form eines Pfeiles als Vagant und
Vagabund des Lebens. Die Frau muf helfen, dafl der Mann aus der schweifen-
den Unendlichkeit heimkommt in die Geborgenheit des Endlichen.”

Was wie eine Spielerei symbolischen Denkens ausschen kénnte, ist fiir Pater
Kentenich der Versuch, die Schépfungswirklichkeit zu verstehen als Spiegel
gottlicher Wirklichkeit. ,,Wenn ich im Lichte des Glaubens, ja sogar einer
gesunden Metaphysik schaue, haben alle Dinge einen eigengesetzlichen und
einen symbolhaften Wert. Wir sehen im Spiegel, auch im Spiegel des
Geschlechtlichen. Das miifite der groffle Wurf unseres Lebens sein: weg von
der bloflen Eigenwertigkeit, hin zur Symbolhaftigkeit. Die Werktagsheiligkeit
nennt das: prophetische Dinggebundenheit. Alle Dinge sind Propheten Got-
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tes. Deshalb nennt Augustinus sie ,manutergium Dei‘ — die Dinge nehmen uns
an der Hand, um uns Gott zu zeigen. Der moderne Mensch hat kein Organ
mehr fiir symbolhafte Deutungen, er sieht nur noch die Materie, den techni-
schen Gehalt und den wirtschaftlichen Wert. Im heutigen Menschen steckt nur
der Welteroberungs- und Gestaltungsdrang. Darin liegt das Meisterstiick einer
gesunden Frommigkeit, die Dinge im Symbolwert zu sehen. So sieht Pater
Kentenich im Spiegel der geschlechtlichen Eigenart von Mann und Frau tiefe
seelische Grundhaltungen, die Teilnahme an géttlichen Eigenschaften sind.
Denn es darf natiirlich nicht beim Schauen und Erkennen bleiben. Die
Begegnung der Geschlechter soll nach Gottes Wunsch, wie wir ihn aus der
Schopfungsordnung herauslesen, zu einer gegenseitigen Erginzung fiihren.
Mann und Frau erkennen existentiell in der tiefen Begegnung, dafl sie ergin-
zungsbediirfig sind, dafl der andersgeschlechtliche Partner einen Reichtum
hat, den man zutiefst ersehnt. Das macht die faszinierende Anziehungskraft
- aus, das auch das tiefe Gliick im Geschenk einer echten Begegnung.

Pater Kentenich stimmte ganz und gar der Erkenntnis moderner Psychologen
zu, die in jedem Menschen minnliche und frauliche Anlagen grundgelegt
sehen. Fiir gewohnlich ist im Mann die stirker minnliche Komponente, in
der Frau die mehr weibliche Komponente ausgeprigter entwickelt. Aber
tiefenseelisch ist die ganzheitliche Begegnung der Weg, um die weniger stark
entwickelte Komponente zu wecken und zu entfalten. Der reife, harmonisch
entwickelte Mensch ist der, der auch die andersgeschlechtlichen Anlagen mit
der Zeit stirker in sich zur Ausreifung kommen lieff.

Auf einige Aspekte hat Pater Kentenich dabei besonders hingewiesen. Ein
Mensch, der sich seiner Erginzungsbediirfrigkeit bewufit wird, wird im
gleichen Mafle tief demiitig und ehrfiirchtig. Das gilt zunichst dem andersge-
schlechtlichen Partner gegeniiber, aber zutiefst dann auch Gott, dem Schépfer
gegeniiber, der in sich allen Reichtum birgt, von dem er uns in seiner
mitteilenden Liebe Anteil geschenkt hat. So wird die liebende Begegnung der
Geschlechter zu einem immer tieferen Aufgeschlossensein fiir Gott.

Fiir den Mann ist es dabei von besonderer Bedeutung, daff er als der Starke und
Erobernde gerade der geliebten Frau gegeniiber seine Erginzungsbediirftigkeit
erfahrt und eingesteht. Das ist der normale, gottgewollte Weg, um auch Gott
gegeniiber seine Abhingigkeit zu erfahren und demiitig zu akzeptieren. ,Vir
non erigitur nisi per feminam“ — Auch der Mann wird nur erlést durch die
Frau — dieses tiefsinnige Wort des heiligen Bernhard hat Pater Kentenich oft
zitiert. Das gilt fiir uns alle im Blick auf die Gottesmutter und ihre helfende
Titigkeit am Werk der Erlosung durch Christus. Das gilt aber auch von der
erlsten Frau, die einen so starken Einfluf} hat auf den Mann, wenn er ehrlich
und demiitig ist.
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Dasselbe gilt, wo es sich um die Durchsichtigmachung des Geschlechtsaktes
dreht: ,Korperlicher Ausdruck der Zirtlichkeit, intimste Intimitit, die innig-
ste, tiefste Zwei-Einheit, die hier auf Erden méglich ist.“ Das ist der stiarkste
Ausdruck der Wirklichkeit, dafl der Mensch als Du-Wesen geschaffen und
gedacht ist, das nicht selbstgeniigsam in sich seine Vollendung findet, sondern
zur Liebe, zur Liebesvereinigung geschaffen wurde und nur dann seine
vollendete Begliickung findet, wenn es sich selbst verliert und im Du der Liebe
aufgeht. Nur in der tiefen Erfahrung menschlicher Liebe geht uns allmahlich
etwas auf von dem, was letztlich der Sinn unseres ganzen Lebens, der Sinn
unserer menschlichen Existenz ist: hochzeitliches Biindnis der Liebe mit Gott.
»Gott ist die Liebe, und nur wer liebt, kann Gott erkennen®, sagt Johannes in
seinem ersten Brief und spricht damit eine ur-christliche Einsicht aus, die jeder
Mensch neu in seinem Leben erfahren mufl. So wird verstindlich, dafl fiir
Pater Kentenich der Geschlechtstrieb in seiner tiefsten, gotigewollten Funk-
tion eine echte Hilfe sein soll fiir den Menschen, sein eigenstes Wesen und
seine tiefste Bestimmung existentiell zu erfassen.

4. Bindungsorganismus

In diesem Zusammenhang wird verstindlich, wie Pater Kentenich alles
Geschaffene ganz ernst nimmt und es doch in eine grofle Dynamik, eine vitale
Hinbewegung zu Gott hineingenommen sieht. Er spricht von der Reizfunk-
tion aller Dinge, die uns anziehen und an sich binden wollen, aber dann durch
die unvermeidliche Enttduschungsfunktion mithelfen, uns nicht an irgendet-
was Zweitletztes und Nicht-Endgiiltiges zu versklaven, sondern durch Leid
und Verzicht uns weiterleiten zu lassen zu einer immer tieferen Bindung an
Gott. Das gilt in erster Linie und zutiefst von der geschlechtlichen Verbindung
zweier Menschen. Wenn irgendwo, dann muf} hier der Bindungsorganismus
im Natiirlichen wie im Ubernatiirlichen voll in Funktion treten, um Gottes
tiefste Sinngebung der Schopfung als Briicke zu thm selbst sich verwirklichen
zu lassen.

Es ist innerlich befreiend, wenn man aus solchen tiefen theologischen Uberle-
gungen und Einsichten heraus Geschlechtlichkeit und Ehe in einem realisti-
schen Sinn gerade als Christ ernst nehmen und bejahen kann. Pater Kentenich
hat in seiner Fiihrung von Eheleuten ihnen immer wieder klarzumachen
versucht, wie thr Weg zu Gott gerade iiber dieses gliubige Ernstnehmen des
ehelichen Lebens geht. Je unbefangener und aufgeschlossener wir dieses
Geschenk Gottes annehmen, es bejahen und liebend ausnutzen, um so mehr
wird es uns tatsichlich zur Hilfe, Gott zu finden — nicht mit dem Verstand und
dem Willen allein, sondern ganzmenschlich, vital.
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5. Ganzheitliche Liebeserziehung

Wer das alles auf sich wirken lit, wird spiiren, wie das organische Denken
Pater Kentenichs wirklich die beiden Welten der Schépfung und der Erlésung
in einer grofien Einheit und Harmonie sieht. Das wird schlieflich noch einmal
deutlich, wo es um die Liebeserziehung geht: ,Geschlechtliche Erzichung ist
zutiefst organisch-ganzheitliche Liebeserzichung.“ Gesunde Menschlichkeit
echte Integration der geschlechtlichen Anlage in einer reifen personalen
Geschlechtlichkeit ist fiir Pater Kentenich nur da gegeben, wo naturhaft-
natiirlich-iibernatiirliche Liebe gleichzeitig entfaltet ist. ,Das Wertvollste, was
der liebe Gott uns geschenkt hat, ist der vielverzweigte Wurzelstock der Liebe.
Alles hingt nun davon ab, was wir mit diesem Wurzelstock machen.* In dieser
Wourzel unserer menschlichen Liebesfihigkeit steckt die Fihigkeit zu kindli-
cher, briiderlich-schwesterlicher, freundschaftlicher, viterlich-miitterlicher
- und zu briutlich-ehelicher Liebe. Dafl diese naturhafte Veranlagung sich nach
allen Seiten hin entfaltet, sich auch allmihlich von zuviel Selbstsucht und
blofler Triebhaftigkeit reinigt (von ,naturhafter® zu ,natiirlicher® Liebe im
Sprachgebrauch Pater Kentenichs), das macht den ganzen Reichtum einer
menschlichen Personlichkeit aus. Fiir den Christen gibt es nun eine weitere
Dimension der Liebesfahigkeit, die gnadenhaft-iibernatiirliche Liebe.
»Organisches Denken, Leben und Lieben“ als Heilmirtel gegen moderne
seelische Krankheiten gerade auch im sexuellen Bereich mufl nun sozusagen
einen Zweifrontenkrieg fiihren. Auf der einen Seite gegen solche Tendenzen,
die beim rein Triebhaften oder dann doch beim bloff Menschlichen stehenblei-
ben wollen — demgegeniiber kiimpft Pater Kentenich fiir einen christlichen
Humanismus, das heifit einen Humanismus, der mit der Realitit der Gnade
rechnet, die uns Christus gebracht hat, einen Humanismus, der auch auf die
tibernatiirliche Liebeskraft des begnadeten Menschen baut. Andererseits aber
muf sich Pater Kentenich wehren gegen die Auffassung ,christlicher Liebe*,
die das Menschliche, Naturhaft-Natiirliche unterbewertet, das alles tibersprin-
gen will, um schnell und direkt zur ausschlieflichen Gotresliebe zu kommen.
Hier sah Pater Kentenich in manchen innerkirchlichen Tendenzen und Auffas-
sungen eine grofle Gefahr, die — ohne es zu wollen ~ den anti-christlichen
Kriften eines puren Humanismus in die Hinde spiclt. Einer solchen Auffas-
sung rein tbernatiirlicher Liebe fehlt das echt Menschliche, das Durchblutet-
sein von der Vitalitic natiirlicher Liebe. Demgegeniiber verteidigt Pater Kente-
nich sein Ziel eines christlichen Humanismus, der ernst macht mit der Ein-
sicht, dafl die Gnade auf der Natur aufbaut, daf gesunde und tragfihige
tibernatiirliche Liebe zu Gott und den Menschen eine entwickelte menschli-
che, naturhaft-natiirliche Liebe voraussetzt und sie veredelt. Deshalb konnte
Pater Kentenich sagen: ,Der iibernatiirlichste Mensch ist eigentlich der natiir-
lichste“, oder ,,Erst Mensch, dann Christ, dann ganzer Mensch®. Auf Grund

]

109



einer langen Lebenserfahrung als Erzieher und Seelsorger, der in ungezihlt
viele Menschen und Menschenherzen hineinschauen durfte, stehe fiir ihn fest:
das sexuelle Problem, das den Menschen von heute so schittelt, ist in einer
gesunden und iiberzeugenden Weise nur zu lésen im Rahmen einer organisch-
ganzheitlichen Liebeserziehung.

6. Bereitschaft zum Opfer

Aus dem allem diirfte deutlich werden, dafl zu solcher Sexualerziehung als
Liebeserziehung fiir uns erbsiindlich belastete und angeschlagene Menschen
notwendig die Bereitschaft zu Opfer und Disziplin kommen muf. Durch die
Erbsiinde ist in unsere menschliche Natur ein Bruch hineingekommen. Nicht
nur, dafl unsere innerste Verbundenheit mit Gott zerrissen ist — sie wird in der
Taufe gnadenhaft wiederhergestellt —, sondern als Folge der Erbsiinde spiiren
wir eine unheilvolle Disharmonie zwischen Trieb und Geist. Vor einigen
Jahren ist eine interessante Arbeit erschienen mit dem Titel: ,Freud und die
Erbsiinde.® Sie will herausarbeiten, dafd das, was Freud mit solcher Scharfsicht
als die menschliche Natur mit ihren Schichten des Bewufltseins und des
Unterbewufiten und ihrer immanenten Dynamik darstellt, eine ziemlich
exakte Beschreibung unserer erbsiindlich verwundeten Natur ist. Der Mensch,
wie Gott ihn sich dachte, sah anders aus: in innerer Harmonie und Einheit,
ohne Widerspruch und Rebellion zwischen Triebwelt und Geisteswelt. Die
Immaculata ist dieser ganz gesunde, ganz heile, ganz harmonische Mensch.
Nun ist es aber unser Los, als erbsiindlich angeschlagene Menschen durch die
Welt zu gehen. Gerade auf dem geschlechtlichen Gebiet spiiren wir die
Rebellion des Trieblebens besonders stark. Nur ein lebenslanges Bemithen um
Disziplin — zusammen mit der Gnadenhilfe Gottes — kann unserem geistigen
Willen einigermafien die Kraft geben, die Ziigel in der Hand zu behalten. Es
geht darum, den Trieben — und dem Geschlechtstrieb im besonderen — das
gottgewollte Recht auf Entfaltung zu geben, aber sie nicht zur tyrannischen
Alleinherrschaft kommen zu lassen. ,Mit ehrfiirchtiger Liebe und weiser
Strenge“ sollen wir unseren Bruder Esel“, den Leib und seine Triebe behan-
deln, sagte Pater Kentenich.

IV. Moralische Aspekte

1. Wenn auch der Schwerpunkt und die Hauptausrichtung des pidagogischen
Denkens und Bemiihens von Pater Kentenich im Herausarbeiten des Ideals
personaler Geschlechtlichkeit und einer lebenslangen Erziehung auf dieses Ziel
hin besteht, so gibt es doch fiir ihn selbstverstindlich auch moralische Normen
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auf diesem Gebiet. Er gehérte sicher nicht zu denen, die iiberall Siinden sehen
wollen: ,Bis ich einmal zugebe, dafl etwas wirklich Siinde ist, das dauert
lange.“ Auch hat er im Gegensatz zu manchen friitheren Auffassungen und
Haltungen immer vertreten, daff die schwersten Siinden niche die gegen die
geschlechtliche Reinheit, sondern gegen die Liebe, gegen das Hauptgebot des
Neuen Bundes also, sind.

Andererseits ist er sehr energisch gegen jeden Libertinismus aufgetreten,
gerade auch nach dem Konzil. Er sah in manchen Strémungen in der Kirche
eine Gefahr, die als Pendelschlag gegen eine zu starre Fixierung auf viele
Gebote und Verbote nun auf einmal alles oder doch sehr, sehr viel nur der
Freiheit und dem Gewissenentscheid des einzelnen iiberlassen wollten.

Wie bei vielen dhnlichen Lebensvorgingen hat er aus einer organischen Schau
des ganzen Bereiches immer einen gesunden Mictelweg einzuhalten versucht:
es gibt ein natiirliches Sittengesetz, durch das Gott das geschlechtliche Verhal-
~ten der Menschen geregelt wissen will.

Hier begegnen wir wieder — wie schon bei dem Versuch, die anthropologische
Grundlegung menschlicher Sexualitit zu finden — seinem Bemiihen, Gottes
Absichten und seinen Willen aus der Natur des Menschen, aus der Seinsord-
nung herauszulesen. Nach seiner Auffassung gibt es ein in die Schépfungsord-
nung von Gott hineingelegtes natiirliches Sittengesetz, an dem sich jede
menschliche Gesetzgebung und jedes menschliche Verhalten ausrichten mug.
Das vertrat er auch denen gegeniiber, die nur im Neuen Testament und
moglichst nur in Jesusworten allein eine moralische Norm fiir den Christen
akzeptieren wollen. Fiir ihn spricht der Schépfergott vernehmlich durch die
von ihm verbindlich festgelegte Schopfungsordnung,

Man kénnte die innerkirchliche Diskussion der letzten Jahre, etwa im Zusam-
menhang von ,,Humanae vitae* und einer katholischen Ehemoral, von dieser
seiner Grundposition her verstindlich machen. Aber das wiirde uns hier zu
weit fiihren. Jedenfalls sah er den zukunftsweisenden Weg aus der augenblick-
lichen Situation eines immer noch abnehmenden Einflusses kirchlicher Moral-
vorstellungen im Leben der grofien Mehrheit der Menschen in dieser Rich-
tung: ein neues Verstindnis und eine neue Aufgeschlossenheit schaffen zu
helfen fiir die Stimme Gottes in der Natur, Hier ergeben sich auch iiberra-
schende Ankniipfungspunkte fiir einen fruchtbaren Dialog mit solchen Grup-
pen wie den ,Griinen“, den Okologiebewufiten, die von ihrem Ansatz her
zum Beispiel in der ,NFP, der natiirlichen Familienplanung, eine Art sehen,
wie sie durch Naturnihe und ein Sich-Einfiigen in den Rhythmus der Natur
ein sehr viel gesiinderes und befriedigenderes Leben in unserer iibertechnisier-
ten Welt fithren kénnen,

2. Die wichtigste Einsicht in die Natur menschlicher Sexualicit und ihren
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gottgewollten Sinn ist, daf die volle leiblich-seelische Einignng der Geschlech-
ter untrennbar mit der Erzengung des Kindes verbunden und darum dem
Schutzraum der Ebe wvorbebalten ist. Letzte und tiefste Einsichten in die
Geheimnisse der Natur sind immer ganz einfach, so auch hier. So sehr
natiirlich das menschliche Leben mit seinen Phasen, Situationen, Problemen
und Sehnsiichten uniibersehbar vielfiltig ist, so sehr also auch in der Begeg-
nung der Geschlechter unkalkulierbare Ereignisse und Erlebnisse eintreten
kénnen, so klar und iiberzeugend war fiir Pater Kentenich doch diese grundle-
gende Einsicht in den Sinn der geschlechtlichen Veranlagung des Menschen:
daf sie auf ganzmenschliche Begegnung, gleichzeitig aber auf die Zeugung
neuen Lebens ausgerichtet ist. Noch einige Zeit vor seinem Tod wiederholte er
mir diesen seinen Standpunkt in einem Gesprich iiber solche Fragen. Er fiigte
hinzu, daff er sich noch einmal intensiv mit der neueren Diskussion iiber
diesen Bereich auseinandergesetzt habe, daf} ihn aber kein andersgerichtetes
Argument habe iiberzeugen konnen.

Im Grunde sind alle wesentlichen Normen einer Sexualmoral, die sich in
diesem Sinn auf die Naturordnung beruft, schon damit gegeben. Pater Kente-
nich pflegte sie zusammenzufassen, indem er sagte:

Nicht erlaubt ist jeder freiwillige Gebrauch der Geschlechtskraft und jedes

freiwillige Herbeifiihren geschlechtlicher Lust auflerhalb der Ehe,
Entsprechend der Bedeutung dieses Lebensbereiches war fiir ihn, wie fir die
kirchliche Ehemoral {iberhaupt, eine geschlechtliche Verfehlung von der Sache
her immer eine schwere Siinde.
Damit ist die personliche geschlechtliche Befriedigung, die voreheliche
geschlechtliche Begegnung, jeder auflereheliche Gebrauch der Geschlechts-
kraft, aber auch die kiinstliche Verhiitung einer Empfangnis vom Kern und der
Sinngebung menschlicher Sexualitat her als nicht der natiirlichen Anlage und
Ausrichtung entsprechend und damit als nicht gottgewollt gekennzeichnet.

3. Als lebensnaher Seelsorger hat Pater Kentenich aber eine bedentsame
Ergiinzung zu dieser in der Sache klaren und bestimmten Feststellung
gemacht. ,Siinde® wird ja immer von zwel Wirklichkeiten her bestimmt: von
der Sache her, um die es geht — und von der Person her, die handelt. Zunichst
muf} man die Sache, den Lebensbereich, den objektiven Faktor ins Auge fassen
(das haben wir eben unter 2. getan). Aber dann kommt wesentlich hinzu der
Blick auf den handelnden Menschen und seine konkrete Situation. Da sind nun
sehr oft Faktoren im Spiel, die dem Menschen entweder die klare Einsicht oder
_ noch 8fter — den freien Willen ganz oder teilweise nehmen. Pater Kentenich
scheute sich nicht, aus seiner reichen Erfahrung mit vielen Menschenschicksa-
len festzustellen: ,Im konkreten Leben ist gerade im geschlechtlichen Bereich
wie kaum in einem anderen oft der freie Wille eingeschrinkt. Deshalb kann
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man oft nicht von schwerer Siinde sprechen. Es handelt sich dann unter dem
Gesichtspunkt personaler Verantwortung um unvollkommene menschliche

Alcte.

4. Aber er legte groflen Wert darauf, an der objektiven Norm des gottgewoll-
ten natiirlichen Sittengesetzes festzuhalten und nicht — wie es heute in weiten
Kreisen, auch in der Kirche, geschieht — den Anspruch in der Sache aufzuge-
ben, zu ,liberalisieren”. Deshalb sagte er im gleichen Zusammenhang, es ist
etwas ganz anderes, vor einem groflen und schweren Anspruch sich als
schwach zu bekennen, als wegen der erlebten menschlichen Schwiche das
Gebot aufzuheben.
Und noch einen Schritt weiter: er leitete uns an, ein gesundes Schuldgefiihl zu
pflegen — natiirlich nicht nur im geschlechtlichen Bereich, aber doch auch hier.
Nur der Mensch, der vor Gott ehrlich und demiitig sein Versagen und seine
- Schuld eingesteht, kann auf die Dauer seelisch gesund bleiben. Diese Pflege
eines echten Schuldgefiihls hielt er sogar fiir eines der wesentlichen Mittel zur
Vermeidung oder Heilung vieler seelischer Krankheiten. Deshalb spielte fiir
ihn das Schuldbekenntnis vor Gott - innerhalb und auferhalb der sakramenta-
len Beichte — eine wesentliche Rolle.

5. Alles, was wir bisher bedacht haben, stand immer unter dem Gesichtspunkt
der moralischen Norm und Pflicht. Man kann Pater Kentenich als Pidagogen
aber nur verstehen, wenn man — gerade auf dem Gebiet geschlechtlicher
Erziehung ~ sieht, dafl fiir ihn das Ringen um pflichtmifige Reinheit eingebet-
tet ist in den viel umfassenderen Raum eines Ringens um hochherzige Reinbeit.
Wer sich nur darum miiht, gerade noch die Grenze des Erlaubten einzuhalten,
wird sicher frither oder spiter Schiffbruch erleiden. Als Idealpidagoge wollte
Pater Kentenich alle Krifte in uns mobilisieren, die in unserer Natur nach
oben dringen. Deswegen will er uns anleiten, das sittliche Feingefiihl, den
feinen Takt, den Sinn fiir Scham und Schicklichkeit zu entwickeln: im Umgang
mit dem eigenen Korper, in Essen und Trinken, in der Art, sich zu kleiden,
sich zu geben, in der Zucht der Augen und der Phantasie, in der Kultur einer
tiefen Ehrfurcht. Wir diirfen uns nicht leiten lassen von dem Gedanken: was
ist schon dabei . . ., noch weniger: das tun doch alle . . ., sondern allmahlich
einen Lebensstil entwickeln, der unserer Auffassung von personaler
Geschlechtlichkeit entspricht. Wenn hier natiirlich auch diese Dinge im einzel-
nen und konkreten nicht dargestellt werden kdnnen, soll doch ganz deutlich
gesagt sein, daff Pater Kentenich hier fiir seine Bewegung und alle seine
Gemeinschaften eine der wesentlichsten Aufgaben gesehen hat. Ob im Fami-
lienwerk und bei Verheirateten, ob im Hinblick auf die jungfriulichen
Gemeinschaften oder die Jugendgemeinschaften — durch die Pflege einer
solchen Gesinnung hochherzigen Strebens nach Reinheit wollte er einen
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wesentlichen Betrag leisten zur Schaffung einer neuen, christlich inspirierten
Kultur. Das Streben nach dem ,,Immaculatageist”, wie er es gern nannte, sollte
allen seinen Gemeinschaften in ihrer je eigenen Form ein eigenes Aroma, eine
spezielle Ausrichtung geben. In einem Leben aus dem Liebesbiindnis mit der
Gottesmutter erhoffte er sich die Gnadenhilfe von oben, ohne die all unser
menschliches Streben ein so hohes Ideal nicht erreichen kann.

V. Ehe und Jungfraulichkeit

Wenn die Entfaltung personaler Geschlechtlichkeit von solcher Bedeutung ist
fiir den Menschen, wie wir es gezeigt haben, entsteht natiirlich die Frage: wie
kann ein Mensch ehelos leben und doch gesund und ,normal“ sein? Das ist
tatsichlich die Frage vieler Zeitgenossen angesichts der Tatsache, dafl im
Christentum von den frithesten Zeiten Menschen ,um des Himmelreiches
willen“ den jungfriulichen Lebensweg gewihlt haben, auf eine Ehe und damit
eine volle geschlechtliche Erfiillung zu verzichten. Es ist auch einfach eine
Tatsache, dafl viele Menschen heute es nicht glauben — weil sie es nicht fir
moglich halten —, daff Priester und Ordensleute tatsichlich ohne geschlechtli-
che Betitigung leben konnen. Die Frage heifit also: wie ist echtes und
ganzheitliches Menschentum moglich im ehelosen, jungfriulichen Lebens-
stand?

Wenn wir uns an die anthropologische Grundlegung des Geschlechtslebens
erinnern, wird uns die Antwort Pater Kentenichs verstindlich: der eine Trieb
hat drei Dimensionen, neben der kérperlichen noch die seelische und einen
Trieb zu kreativer Selbstverwirklichung. Der jungfriuliche Mensch verzichtet
nun zwar auf die Betitigung des Korpertriebes, aber in keiner Weise auf die
gesunde und volle Entfaltung der seelischen Komponenten seiner geschlechtli-
chen Anlage. Es kommt im Gegenteil darauf an, daf} er den ganzen Reichtum
seiner Liebesfihigkeit, der in unserer menschlichen Natur steck, auch tatsich-
lich entfaltet — mit Ausnahme der direkten briutlichen Liebe. Es wire ein
Zerrbild des Menschen, wenn jemand unter Berufung auf den neutestamentli-
chen Rat zur Ehelosigkeit jede menschliche Liebe zu Eltern, Geschwistern,
Freunden oder geistlichen Kindern unterdriicken wollte — dann kénnte auf die
Dauer auch seine Gottesliebe nicht vital existieren. Leider gibt es solche
bedauerlichen Verirrungen, aber das war nicht die Idealvorstellung Pater
Kentenichs vom jungfriulichen Menschen. Selbstverstindlich zeigte er den
tiefsten inneren Beweggrund, der einen Menschen fiir einen solchen Lebens-
weg inspirieren kann: die ungeteilte Christusnachfolge, die echte und tiefe
Liebe zu Gott. Und selbstverstindlich wiederholte er immer wieder: die
menschliche Einsamkeit kann nur unbeschadigt bestehen, wer zu einer inneren
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Zweisamkeit mit Gott findet. Aber es war seine Idealvorstellung, Menschen
erziehen zu helfen, die aus einer solch tief religisen Motivation heraus der
Umgebung vorleben, daff es méglich ist, echt menschlich zu lieben, fiir die
Briider und Schwestern da zu sein, ihnen zu helfen, und so Zeugnis abzulegen
von der Realitit der Ubernatur, die uns Kraft und Hilfe werden will zum
vollen Menschsein. Wer die seelischen Dimensionen der geschlechtlichen
Anlage voll verwirklicht, biifft nichts von seinem Menschsein, von seiner
fraulichen oder minnlichen Eigenart ein. Auch in diesem Bereich hat er in der
Gottesmutter das grofie Vorbild jungfriulichen Lebens in der Christusnach-
folge gesehen und im Liebesbiindnis mit ihr das gottgeschenkte Hilfsmittel, ihr
auf einem solchen Weg nachzufolgen.

So sind der eheliche und der ehelose Weg zwei Weisen, die sich gegenseitig
unterstiitzen sollen. Aber auf beiden Wegen sollen wir alle hinfinden zu
unserem gemeinsamen letzten Ziel: der hochzeitlichen Liebesvereinigung mit
- dem Gott der Liebe, der uns alle an sich ziehen und bei sich gliicklich machen
will.
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Maria in den Predigten des Erzbischofs und
Kardinals Wojtyla von Krakau 1966—-1978

Von Elisabeth Tondera

1. Einleitung

Wenn man iiber Mariologie in Polen schreiben will, mufl man einige Probleme
besonders beachten. Die polnische Kirche ist sehr stark marianisch geprigt
und man kann die Mariologie aus der polnischen Kirche nicht wegdenken. Das
ist in der westlichen Kirche ganz anders. Hier wird Maria als Mutter des Herrn
oft viel zu sehr vernachlissigt. Obwohl man natiirlich auch der polnischen
Kirche den Vorwurf machen kann, sie wire zu stark marianisch geprigt und
Maria in vielen Fillen wichtiger als Christus zu sein scheint. Die polnischen
Bischofe kennen den Vorwurf sehr gut. Kardinal Wyszy1iski, der Primas von
Polen, driickt es in seiner Predigt vom 28. 1. 79 so aus:

»Es gab Zeiten, in denen man uns wegen unserer Frémmigkeit verhéhnte, in denen man uns sagte
— unsere Frémmiglkeit ist veraltet, nicht dem Konzil entsprechend, traditionell, allzu sensibel,
allzuviel marianisch. Aber wir glaubten weiter Gott und der Kirche mit kindlichem Vertrauen, uns
festklammernd an der Hand unserer Mutter. Nur durch sie und mit ihrer Hilfe haben wir alles
ausgehalten und beibehalten den Glauben unserer Viter. Maria hat uns immer zu Christus
gefiihrt, und uns immer wieder ans Herz gelegt, nur das zu tun, was ihr Sohn veranlafie.*!

Die offizielle Stellung der polnischen Kirche zu Maria hebt ihre vermittelnde
Funktion hervor — durch sie wird man zu Christus gefiihrt (,per Mariam ad
Jesum“):

+Christus, unser Heiland, hat gewollt, dafl iiber seiner Familie die Gottesgebirerin (Theotokos)
wache. In ihrem Namen haben wir in Polen unsere Geschichte als christliche Nation begonnen.

Von ihr haben wir die Weisung zum Sohne Gottes hin bekommen. In ihr griinder unsere ganze
Hoffnung.™

Die stark marianisch geprigte Kirche in Polen ist fiir einen Fremden schwer
verstindlich. Man muf§ die Geschichte Polens kennen, um wenigstens einiger-
maflen das Problem verstehen zu kénnen. Polen hat eine schwere Vergangen-
heit hinter sich.

Die tausendjihrige Existenz des Staates und zugleich des Christentums ist mit
viel Ungliick verbunden. Polen mufite nicht nur viele blutige Kriege durchste-
hen, die allerdings auch anderen Vélkern nicht erspart blieben. Die grofite
Probe fiir die Nation und den katholischen Glauben war die Zerrissenheit
Polens, die 150 Jahre andauerte (von 1772 bis 1918). Rufiland, Osterreich und
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Preufien haben Polen unter sich aufgeteilt und es verschwand von der Land-
karte. Aber das polnische Volk hat diese Probe durchgestanden:

»Das polnische Volk hat im 18./19. Jahrhundert — und jiingst in den Jahren der Okkupation — die
Erfahrung gemacht, wie man ohne Eigenstaatlichkeit und von iibermichtigen Feinden umgeben
als Nation geschichtlich iiberdauern kann, eine Erfahrung, wie sie nur wenigen Vélkern der Welt
zuteil wurde,™

Bei dem Kampf um das Uberleben der Nation hat die Kirche eine sehr grofie
Rolle gespielt. Schon vor der Teilung Polens, wihrend des Krieges gegen die
Schweden, wurde Maria (1656) vom K6nig Jan Kazimierz zur Konigin Polens
ernannt. Alle spiteren Erfolge wurden ihr zugeschrieben:

»Es scheint, dafl auch Maria diesen Akt der feierlichen Anerkennung ihrer kéniglichen Wiirde sehr
ernst genommen hat. Jedenfalls wurden die kommenden Erfolge im Abwehrlcampf in direktem
Zusammenhang mit den abgelegten Gelibden und der Ausrufung Mariens zur Kénigin Polens
gesehen.

Es 1st also kein Wunder, dafl man wihrend der Teilung die grofite Hoffnung
auf die Mutter Gottes setzte. Sie war die offizielle Konigin; sie war die
Hoffnung auf die Riickgewinnung der Freiheit:

»Aufgrund geschichtlicher Erfahrung ist das polnische Nationalbewufitsein religiés geprigt; die
Religion hacte sich in der Epoche der Unterdriickung und Unfreiheit als entscheidende Kraft fiir
die Erhaltung der Nation erwiesen. Es dringt sich hier eine keineswegs willkiirliche, sondern
durch zahlreiche literarische Zeugnisse belegbare Analogie zum jiidischen Gottesvolk auf: Wie
Israel so hatte auch das polnische Volk inmitten iibermichtiger Feinde durch das Biindnis mirt der
geschichtsiiberlegenen Macht Gottes Bestand. Symbol dieses Biindnisses ist fiir das polnische Volk
Maria, seine Kénigin, im Gnadenbild auf der Jasna Géra.**

Die polnischen Bischéfe betonen, daf} die Marienverehrung eng mit der Kirche
verbunden ist und dafl die polnische Kirche ohne sie undenkbar ist:

»Das Wesen unseres marianischen, polnischen Handelns kniipft immer enger die Bindung unseres
gliubigen Volkes mit der Mutter Christi, zum Schutze unserer heiligen Kirche. Unsere Marianitit
ist ausgesprochen cine kirchliche, das heifit diese Marianitit ist voll und ganz der Kirche
zugewandt, ganz der Aufgabe Christi und der Mutter der Kirche.**

Die polnische Kirche setzt sich dafiir ein, daf sich jeder Pole Maria weiht, sich
ihr hingibt bis in die Sklavenschaft:

~Es dringt uns, daf} jeder einzelne sich der Gortesgebiirerin ganz verschenkt, ihrer miitterlichen
.Gefangenschaft’ der Liebe, damit jeder einzelne in ihren miitterlichen Hinden ein gehorsames
Werkzeug sein darf zur Hilfe der heiligen Kirche sowie fiir unsere Heimat und fiir die ganze

Welt.“?

Der polnischen Kirche ist auch der Glaube eigen, daf} die Mutter Gottes im
Gnadenbild von Czgstochowa persdnlich anwesend ist und von dort aus das
Land regiert. Diese Uberzeugung hat sich nach dem Krieg gegen die Schweden
und der Krénung Marias zur Konigin Polens besonders stark geprigt. Fiir
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einen Polen ist in dem Bild die Mutter Gottes anwesend und deshalb sagte
Kardinal Wyszynski zu den in Deutschland lebenden Polen im September
1978:

~Bestimme ist die teverste Erinnerung fiir euch die Erinnerung an das Gnadenbild der Jungfran
von Jasna Géra, die ihr vielleicht zu besuchen pflegtet oder zu welcher es euch auch heute von
Herzen hinzicht."®

In der neuesten Zeit wandert eine Kopie des Bildes durch die polnischen
Pfarreien, was als Besuch der Konigin bei ihren Untertanen dankbar angenom-
men wird.

2. Die Mariologie in den Predigten von Kardinal Wojtyla

Im ersten Kapitel habe ich in groben Umrissen die typischen Merkmale
polnischer Mariologie aufgezeigt. Schauen wir uns nun an, wie unser jetziger
Papst in seinen Predigten als Kardinal iiber die Mutter Gottes gesprochen hat.
Die ilteste Predigt stammt aus dem Jahre 1966, die neueste aus dem Jahre
1978. Insgesamt habe ich 14 Predigten untersucht, die hauptsichlich an
Marienfeiertagen vorgetragen wurden.

2.1. Maria als die Mutter Gottes und zugleich die Mutter aller Menschen

Die Grofle Mariens, ihre Hervorhebung uber alle Menschen ist durch ihre
Aufgabe als die Mutter Gottes zu erkliren. Die Gottesmutterschaft ist schon
seit den Anfingen der polnischen Theologie der wichtigste Grundsatz der
Mariologie gewesen (vgl. Skarga, Laterna, Miechowita u. a. in: Maria, die
Konigin Polens, von Karl Bausenhart, S. 129-133). Kardinal Wojtyla verfolgt
diese mariologische Linie. Dadurch, dafl Gott Maria zur Mutter seines Sohnes
erwihlte, hat er sie iiber alle Menschen erhoben. Der Plan der Erlésung hitte
nicht erfiillt werden kénnen, wenn sie nicht zugestimmt hitte:

»Der Sohn Gottes, der von Ewigkeit her eines Wesens mit dem Vater ist, ist vom Vater geboren.
Aber um den ewigen Plan Gottes zu erfiillen und Mensch zu werden, hatte er eine Mutter. Er
wurde Mensch aus ihr und durch sie.”’

Durch die Gottesmutterschaft hat Maria Anteil am Leben Gottes. Und durch
sie nehmen auch die Menschen daran teil:

»1n der Gottesmutterschaft ist ein besonderer Anteil am Leben Gottes selbst enthalten: ein Anteil
nicht nur fiir sie, sondern auch fiir uns. Diec Mutter Gottes ist nimlich unsere Mutter geworden,
und insbesondere, wie uns der Heilige Vater Paul VI. wihrend des II. Varikanischen Konzils
lehrte, ist sie die Mutter der Kirche in der Welt geworden.“"
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Die Mutter ist barmherzig. In der Barmherzigkeit der Mutter erleben wir auf
besondere Weise die Barmherzigkeit Gottes, die uns durch die Mutter beson-
ders nahe wird:

»In dieser miitterlichen Barmherzigkeit widerspiegelt sich die Barmherzighkeit Goutes selbst: die
Barmherzighkeit des Schopfers und Erlosers. Diese Barmherzigkeit Gottes wird uns in ihrer
miitterlichen Barmherzigkeit besonders nahe und gewinnt eine neue Bedeutung, neue Propor-
tionen.“!!

Die eigentliche Grofle Mariens ist, wie bereits gesagt, ihre Gottesmutterschaft.
Den Menschen ist sie aber besonders nahe dadurch, daf sie auch ihre Mutter
ist. Maria ist nimlich zweimal Mutter — einmal die Mutter Gottes und einmal
die Mutter aller Menschen:

»Das ist ihre zweite Mutterschaft, die der ersten folgte: zuerst die Gortesmurterschaft, danach
unsere Mutterschaft.""

2.1.1. Mutter — Garantin der Familie

Durch die Mutterschaft Mariens entstehen weitere Konsequenzen fiir die
Menschen. Dadurch, dall Maria die Mutter aller Menschen ist, sind wir eine
Familie. Sie erinnert die Menschen daran, daf sie eine Familie bilden, in ihrer
groflen Liebe will sie alle zusammenhalten. Eine Familie kann nur dann
existieren, wenn sie Vater und Mutter hat:

»Die Familie hat einen Vater und nur dann kann sich die Menschheir als eine Familie fiihlen, wenn
sie das Bewuftsein hat, einen Vater zu haben. Auf diesem Hintergrund verstehen wir die Mutter

aller Menschen: denn zum Bewufitsein dessen, dafl wir auf der Erde eine Familie bilden, daf§ wir

einen Vater haben, gehére die Tatsache, da wir eine Mutter haben!*"

»Mit der Mutter kommt die grofle Inspiration: ihr seid eine Familie!""
2.1.2. Die Mutter der Polen

An die Ausfithrungen iiber die Mutterschaft Mariens wird oft eine fiir die
Polen sehr wichtige Interpretation angekniipft: Maria ist die Mutter aller
Menschen, aber insbesondere der Polen. Gott hat Polen die Mutter gegeben,
damit das Land in den Stunden des Unglicks durchhilt und damit es seine
Nationalitit bewahrt:

»In seiner Vorsehung hat uns der Herrgott die Mutter gegeben, angesichts der bedrohlichen und

gefihrlichen Zeiten fiir unser Volk. Diese Mutter hat er gekednt, damit wir in den Zeiten der
Teilung und der Zerrissenheit in drei Teile nicht aufhérten uns als eine Familie zu fiihlen.""

Auch als K&nigin ist sie Mutter, denn sie hat miitterliche Pllichten gegeniiber
ithrem Volk:

»Seit mehr als 300 Jahren nennen wir sie die Kénigin Polens; friiher: die Kénigin der Polnischen
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Krone. Unter diesen Umstinden fishle sie sich vor allem als Mutter; obwohl sie Konigin ist, weify
sie, dafl ihre Pflichten gegeniiber dem Volk, das sie regiert, miitterliche Pflichten sind.“
»In alldem wuchs auf der polnischen Erde Maria auf, die Kénigin Polens, die Mutter der Polen!*”

2.2. ,Siche, deine Mutter” (Joh 19, 27)

In den vierzehn Predigten, die dieser Untersuchung zugrunde liegen, ist dieser
kurze Satz die am meisten zitierte Bibelstelle. Die Szene am Kreuz, wo Jesus
seine Mutter dem Jiinger Johannes als Mutter gibt, wird sehr genau und
ausfithrlich interpretiert. Das Zitat gehort zu den wichtigsten Grundlagen
polnischer Mariologie.

Die Situation am Kreuz wird in die heutige Zeit iibertragen. Jeder Mensch, vor
allem jeder Pole soll sich unter das Kreuz stellen und das Wort Jesu auf sich
beziehen lassen: ,Siehe, deine Mutter®:

»Wir kamen heute auf die Jasna Géra, um zu héren: ,Sohn, dies ist deine Mutter’,

Wenn uns im Augenblick der Tausendjahrfeier auf dem heiligen Berg solche Gedanken durchdrin-
gen und unsere Gefiihle bewegen; wenn wir hier mit dem Gefiihl der Pflicht fiir die Taufe
kommen, dann ist gerade fiir uns das heutige Evangelium geschrieben. Da sehen wir an einer Seite
des Kreuzes den Jiinger und in ihm versuchen wir uns zu erkennen. Aber wir sehen an der anderen
Seite des Kreuzes Maria, die Mutter. Sie erkennen wir auch. Es ist die gleiche, deren (...)
miitterliches Antlitz wir hier auf der Jasna Géra in ihrer wunderbaren Kapelle sehen.“!?

Durch diese Worte hat Jesus Maria nicht nur seinem Jiinger als Mutter
gegeben, sondern allen Menschen. Thr hat er den Auftrag gegeben, die
gottliche Liebe den Menschen zu bringen:

»Wenn wir also heute die von der Hohe des Kreuzes gesprochenen Worte ,Siehe, deine Murter*
horen, dann verstehen wir und fiihlen, daf sie unsere Mutter ist. (. ..)

Zugleich erteilt der Sohn Gottes von der Hohe des Kreuzes eine grofie Aufgabe an seine Mutter,
die Liebe Gottes auszudriicken,“*

In der gleichen Predigt interpretiert Kardinal Wojtyla die Worte mit Bezug auf
Polen. Jesus hat Maria mit dem kurzen Satz auch den Auftrag gegeben, mutig
zu sein, um ihre Sendung dem polnischen Volk gegeniiber erfiillen zu kénnen:

»Die heutige Liturgie ,befiehlt’ dir — verzeih uns diese Worte, du Mutter Christi, K6nigin Polens —
sehr mutig zu sein, damit du der groflen Aufgabe von Golgotha gegeniiber unserem Volk gerecht
werden kannst.“®

Die Worte Jesu, die er vom Kreuz herab gesprochen hat, werden als sein
Testament gedeutet, das in besonderer Weise den Polen zukommt. Dieses
Testament hat die Polen ermutigt und sie durch alle Schicksalsschlige der
Geschichte gefiihrt:

»Mit der Prozession von Jasna Géra kamen wir auf die Stelle des Allerheiligsten Opfers, wo wir

das grofe Testament Christi horten: das Testament der Liebe, das alle Menschen und jede Nation
umfafit. In thm ist das Wort ,Mutter* gefallen: ,Siche, deine Mutter?, das sehr konkrete Worrt,
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welches wir im Angesicht aller unserer historischen Bedrohungen der Vergangenheir erfafit
haben.*

Dieses Testament Christi kann noch eine viel gréflere Bedeutung haben, wie es
m der Predigt vom 3. 5. 1974 heifit:

»Und diese Mutter fiihrt er direkt ins Zentrum, im Geheimnis der Vereinigung mit dem Vater-
Gott. Er sagt zum Jiinger: ,Siche, deine Mutter', er sagt zur Mutter: ,Siehe, dein Schn®. Die
Aussage dieser zwei einfachen Worte ist unergriindlich, so wic unergriindlich das Geheimnis des
Sohnes ist, der durch sein Kreuz, durch sein Blut alle Menschen mit dem Vater vereint,“®

Maria ist ganz fiir uns Menschen da, weil Jesus auf seinem Kreuz ganz fiir uns
da ist. So soll der Sinn dieses Auftrages verstanden werden:

»Und wenn der Sohn Jesus Christus in seinem Kreuz ganz fiir uns da ist, so ist auch sie ganz fiir
uns da, fiir jeden von uns. ,Siehe, deine Mutter.' Wir wollen, dafl es so jeder Mensch auf der
polnischen Erde und in jedem anderen Land verstehe,“®

Es ist interessant zu beobachten, wie vielfiltig so ein kurzer Satz interpretiert
werden kann. Die Interpretationsméglichkeiten scheinen fast unerschopflich
zu sein.

2.3. Die Hingabe in die Sklavenschaft Mariens

Eine der wichtigsten Aufgaben eines polnischen Katholiken ist: sich Maria
véllig hinzugeben, ihr seine Sorgen und alles, was zum Leben gehdrt, anzuver-
trauen, sich freizumachen fiir sie und durch sie fiir Christus, weil sie immer
sagt: ,Tut, was er euch befichlt’. Diese Einladung, sich Maria zu weihen,
wiederholt sich bei Kardinal Wojtyla in mehreren Predigten. Er fordert die
Gldubigen auf, zu Maria zu kommen und sich ohne Vorbehalte ihr hinzu-
geben:

»Wir kamen auf die Jasna Géra, meine lieben Briider und Schwestern, um Maria zu gehéren, um
ihr Eigentum zu werden. Wirklich werden!“?

Die Worte Jesu auf dem Kreuz, die schon mehrmals zitiert wurden, werden
auch als Aufforderung zur Hingabe in die Sklavenschaft Mariens gedeutet:
»Der, welcher der Urheber unserer Erlosung und unserer Annahme an Sohnes Statt ist, vertraut

von der Hohe und Majestiit des Kreuzes den Jiinger der Mucter. Man kann sagen, dafl er ihn von
der Héhe des Kreuzes in die heilige Sklavenschaft Mariens hingibt,"®

Die Hingabe in die Sklavenschaft Mariens bedeutet fiir den Menschen keine
Erniedrigung, sondern eine Bereicherung. Es ist volles Vertrauen in ihre

Liebe:

»Wir nihern uns dir, Mutter, mit grofler Liebe, mit Hingabe, mit grenzenlosem Vertrauen. Das
Mafl dieses Vertrauens haben wir im Wort ,Sklavenschaft® eingeschlossen: die miitterliche
Slclavenschafr der Liebe.*%
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2.4. Die Anwesenheit Mariens im Bild

Zu den bereits erwihnten Besonderheiten der polnischen Mariologie gehort
die Tatsache, daf das Bild der Mutter Gottes fiir die Polen nicht nur ein
Symbol bedeutet, das den Menschen an sie erinnern soll. Maria ist wirklich
anwesend im Bild und ganz besonders in dem Gnadenbild von Jasna Gora:

Wit sind uns der Tatsache bewufit, daff jedes Bild von ihr uns an die Mutter erinnert. Aber
manchmal hat es noch eine grofere Funktion: es macht die Person anwesend, wie dieses
ehrwiirdige und uralte Bildnis von Jasna Goéra."¥

Diese Personifizierung eines Abbildes ist eine typisch slavische Eigenart.
Deshalb auch die fiir westliche Christen erwas fremdartig anmutende Wande-
rung der Kopie des Gnadenbildes durch Polen. In dieser Kopie besucht die
Mutter Gottes ihre Kinder. Das Volk dankt Maria, daf} sie ihren Thron verlifit
und ihre , Untertanen“ besucht:

,Erlaube noch, Mutter Gottes, Du Kénigin Polens von Jasna Géra, daf ich davon erzihle, wie du
auf unser Vertrauen antwortest. Unsere Vorfahren haben jahrhundertelang deine Hauptstadt auf
Jasna Géra besucht, wo du throntest. Seit mehr als zehn Jahren hat es sich geindert. Du bist hier
herausgegangen!

Du selbst besuchst! Du selbst bist zu einem Pilger geworden!"#

Das vorhergehende Zitat zeigt deutlich, daf} die Mutter Gottes im Gnadenbild
personlich als die regierende Konigin angesprochen wird. Sie wird auch
personlich in die Pfarreien eingeladen:

JAuch wir kommen, um Maria einzuladen und durch Maria Christus; wir kommen auch, um
Christus einzuladen, unseren Herrn und Erléser, und zusammen mit thm scine und unsere
Mutter.*?

Die Mutter Gottes von Jasna Gora ist dem polnischen Volk als Mutter und
Kénigin gegeben, damit die Polen eine Hilfe haben. Diese Mutter Gottes
wurde in ihrem Gnadenbild gekrént, um als wirkliche Kénigin herrschen zu
konnen:

»Je schwerer wir es hatten, desto starker fiihlien wir thre Anwesenheit unter uns. Das Bildnis von
Jasna Géra hat sie uns persénlich anwesend gemacht und uns erinnert, daf wir eine Familie sind.

...) In seiner Vorsehung hat uns Gour eine Mutter gegeben, angesichts bedrohlicher und
gefihrlicher Zeiten fiir unser Vollk. Diese Mutter hat er gekrdnt, damit wir in den Zeiten der
Teilung und der brutalen Zerrissenheit in drei Teile nicht aufhoren, uns als eine Familie zu
fithlen.“®

In einigen Regionen Polens hat man verboten, das Bild der Mutter Gottes
herumzufiihren. Die Kirche ist dann auf die Idee gekommen, nur den leeren
Rahmen in die Pfarreien zu tragen. Auch in dem leeren Rahmen ist die Mutter
Gottes fiir die Polen gegenwirtig:
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»Die Wirklichkeit ihrer Heimsuchung ist so groR, daff, als man in der Ditzese Kattowitz das Bild
von Jasna Géra den Dom und die Pfarreien nicht besuchen lief, die Heimsuchung trotzdem
weiterging, Zwar ist der Rahmen leer, aber alle wissen und fishlen, daf die Mutter gekommen ist,
sie verstehen bis zum Schiuf} ihre Anwesenheir.“*

2.5. Die Konigin Polens

Man kann behaupten, daf fiir die Polen Maria hauptsichlich ihre Kénigin ist.
Das ist ihre wichtigste ,Funktion®, die sie von Gott zugeteilt bekommen hat.
Sie hat die Aufgabe, das Land in schwierigen Zeiten zu verteidigen, ihm
beizustehen und die Polen auf der ganzen Welt zu einer Familie zu vereinen,
Thre Hauptstadt und zugleich Regierungssitz ist Jasna Gora. Da thront sie seit
iiber 600 Jahren. Diese Aufgabe hat sie allerdings schon viel friiher von
Christus bekommen, nimlich damals, als sie mit dem Junger Johannes unter
dem Kreuz stand.” Auch fiir Kardinal Wojtyla gehdrt die Kénigsherrschaft
"Marias iiber Polen zu den wichtigsten mariologischen Grundsitzen. Er unter-
streicht es immer wieder in seinen Predigten. In den vierzehn untersuchten
Predigten kommt der Ausdruck »Konigin Polens® 22mal vor, aufler Beschrei-
bungen, die das gleiche betonen. Hier sollen nur die wichtigsten Aspekte ihrer
Konigswiirde aufgezeigt werden. Maria ist die Kénigin Polens, weil sie dieses
Land besonders liebgewonnen hat:

»Du, die du das Kénigreich deines Sohnes auf unserer polnischen Erde so liebgewonnen hast.“*
»Und damit wird sich die Erneuerung des Heiligen Jahres in unserem Land, welches das
Kénigreich der Gottesgebirerin ist, verwirklichen.*

Maria ist besonders um das Los der Polen bemiiht. Sie hat miitterliche
Pflichten gegeniiber ihrem Volk und versucht nach allen Kriften, alle Polen zu
einer Familie zu machen:

ne - - obwohl sie Kénigin ist, weif} sie, daff ihre Pflichten gegeniiber dem Volk, das sie regiert,
miitterliche Pflichten sind, (...)

Unsere Mutter von Jasna Géra hat eine gigantische Arbeit unternommen, alle Polen, die in unserer
jetzigen Heimat leben, in eine geistige Familie zu vereinen, "

Die Konigsherrschaft Mariens ist fiir die Polen so bedeutend, daff der 3. Mai,
das Fest der Konigin Polens, zum wichtigsten katholischen Feiertag des Jahres
erklirt wurde: |

. Wir fetern niimlich das wichtigste Patronatsfest der katholischen Kirche in Polen; zugleich das
katholische Hauptfest des polnischen Volkes: das Fest Maria, der Konigin Polens.**

Immer wieder wird die Anwesenheit Marias in der polnischen Geschichte
hervorgehoben. Auch der 3. Mai, das Fest der Kénigin Polens, hat historische
Hintergriinde. Am 3. Mai 1791 wurde in Polen eine Konstitution verabschie-
det, die eine weitere Teilung verhindern sollte (die erste Teilung geschah
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bereits 1772). Sie enthielt Reformen von beispielloser Fortschrittlichkeit fiir
diese Zeit. Die Teilung Polens konnte zwar nicht mehr verhindert werden,
aber der 3. Mai ist in die Geschichte eingegangen und wurde zusitzlich zum
Fest Marias, der Konigin Polens, erkldrt:

_Es ist eine Sache der Vorsehung und auf jeden Fall cine sehr bezeichnende Tarsache, dalt das Fest
der Mutter Gottes, der Konigin Polens, mit dem 3. Mai verbunden ist. Wir alle wissen, welche
Bedeutung dieser Tag in der Geschichte unseres Volkes haue: dieser Tag am Ende des 18.
Jahrhunderts hat bei unseren Urviitern, unseren Ahnen, das Bewufitsein der hochsten Bedrohung
mit dem Gefiihl der Verinderungsnotwendigkeir verbunden. Das war der Inhalt des 3. Mai in der
Geschichte unseres Volkes."”

3. Zusammenfassung

Diese kurze Untersuchung einiger Predigten zeigt deutlich, dafl Kardinal
Wojtyla sehr fest in der polnischen marianischen Tradition steht. Er ist ein
treuer Sohn des polnischen Volkes und der polnischen Kirche, und als solcher
lehrt er in seinen Predigten. Er betont immer wieder, wie wichtig es ist, der
polnischen katholischen Kirche treu zu bleiben. Die Mutter Gottes spielt daber
eine sehr grofle Rolle. Sie ist diejenige, die den Polen hilft, sich als Volk zu
behaupten und seine nationale Identitit zu bewahren. Wir haben gesehen,
welche wichtige Stellung Maria in seinen Predigten einnimmt. Als Mutter
Christi ist sie die Mutter aller Menschen, aber insbesondere der Polen, weil sie
dieses Land besonders liebt. Um diese These zu untermauern, werden solche
Bibelstellen auf entsprechende Weise interpretiert. Das Wort Jesu an seinen
Jiinger, ,Siehe, deine Mutter®, wird in besonderer Weise auf Polen bezogen™.
Damit bleibt Kardinal Wojtyla ganz in der historischen Tradition der polni-
schen Kirche, zu deren besonderen Merkmalen eine starke Marienverehrung
schon seit Jahrhunderten gehort. Es ist z. B. bezeichnend, dafl das ilteste
Schriftdenkmal in polnischer Sprache ein Marienlied ist (,Bogurodzica-Dzie-
wica“), das aus dem 12. Jahrhundert stammt. Es wird auch von Kardinal
Wojtyla zitert:

.An dem grofien Fest des ganzen Gottesvolkes rufen wir Bekenner Jesu Christi im Heiligen Geist

nach dem Beispiel unserer Viter, nach dem Beispiel so vicler Generationen, so vieler Jahrhun-
derte: Gottesgebirerin, Jungfrau, von Gott gebenedeite Maria!*"

Das goldene Zeitalter der Mariologie begann in Polen im 16. Jahrhundert,
nach dem Krieg gegen Schweden. Die Hauptthemen waren damals: die
Unbefleckte Empfingnis Mariens und die Aufnahme in den Himmel, die
Funktion Marias als Mittlerin und Miterldserin, als Kénigin, sowie ihre
geistliche Mutterschaft. Sie tritt auf ,neben Christus und mit Christus™®.
Uber Maria haben damals viele namhafte Schriftsteller und Theologen
geschrieben und eine Basis fiir die weitere Entwicklung der Mariologie gelegt
(z. B. Laterna, Skarga, Miechowita, Bzowski u. a.)".
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Auch viele Frommigkeitsformeln und die Weihen an Maria sind historisch
begriindet®.

Jeder echte Pole hat ein starkes geschichtliches Bewuftsein. Die Gegenwart
wird immer im Zusammenhang mit dem historischen Geschehen gesehen und
sie wird daran gemessen. Die Polen sind sehr stolz auf ihre tausendjihrige
Geschichte. Die Tausendjahrfeier im Jahre 1966 wurde auch von der Kirche
mitgestaltet. Mit groflem Nachdruck wurde darauf hingewiesen, dafl die
Anfinge des Staates zugleich die Anfinge des Christentums in Polen waren
und daf} beide in der ganzen Geschichte eng zusammenhielten. Auch in den
Predigten von Kardinal Wojtyla wird diese Tatsache oft hervorgehoben. Er
sagt immer wieder, dafl die polnische Kirche ohne Maria undenkbar ist und
das schon seit ihren Anfingen:

-Es ist die gleiche (. ..), in deren miitterliches Antlitz damals Johannes schaute und in welches
auch wir, meine Lieben, seit Jahrhunderten schauen. Man kann ruhig sagen, durch das ganze
“Jahrtausend.*#

Die polnische Kirche wendet sich immer an das ganze Volk und spricht im
Namen des Volkes. Das ist nur deshalb méglich, weil die polnische Kirche
schon in ihren Anfingen eine Symbiose von Christentum, Kirche und Staat
darstellte. Dieses Bewufltsein ist auch heute noch vorhanden und in den
Predigten Kardinal Wojtylas wird es oft hervorgehoben:

»Im Namen dieser Verantwortung fiir jeden Menschen, Polen, fiir das ganze Volk, nihern wir uns
dir, Mutter, mit grofier Liebe, mit Hingabe, mit grenzenlosem Vertrauen.“*

Im Namen des Volkes spricht die Kirche oft gegen den Staat. Denn Staat und
Volk sind in Polen nicht eins, der kommunistische Staat existiert neben dem
Volk. So spricht Kardinal Wojtyla von den Schwierigkeiten, die die Kirche
hat:

~Aber diese Kirche in Polen, die so in die Gestalt der Unbefleckten versunken ist, kimpft zugleich
mit verschiedenen Schwierigkeiten: sie kimpft um die menschlichen Seelen, sie kimpft um die
Seelen des Volkes, sie kiimpft um seine Moral. Sie kimpft dauernd: um die Gesundheit der Familie
und um die Gesundheit der Jugend, um die Zukunft des Volkes und kimpft mit so vielen anderen
Bedrohungen.“#

Zusammenfassend kann man feststellen, daff Kardinal Wojtyla in seinen
Predigten mit der offiziellen Mariologie der polnischen Kirche véllig iiberein-
stmmt. Er ist in jeder Hinsicht ein echter Pole und bleibt es auch als Papst,
nur mit dem Unterschied, daf} er jetzt alle Menschen auf der Welt und nicht
nur die Polen zu Maria, der Mutter der Kirche, fithren méchte:

»Die ewige Liebe des Vaters, die sich in der Geschichte der Menschheit durch den Sohn
geoffenbart hat (. . . ), diese Liebe nihert sich einem jeden von uns durch diese Mutter und wird
so fiir jeden Menschen verstindlicher und leichter zuginglich. Darum muf Maria auf allen Wegen
des iglichen Lebens der Kirche gegenwirtig sein. Durch die Anwesenheit ihrer Mutter gewinnt
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die Kirche die Gewiftheit, dafl sie wirklich das Leben ihres Meisters und Herrn lebt, dafl sie das
Geheimnis der Erlosung in all ihrer belebenden Tiefe und Fiille vollzieht."*

1 Polnischer Episkopat-Brief zur Eroffnung des IV. Jahres der Dankbarkeit fiir das Geschenlk der
600jihrigen Anwesenheit des Bildes der Gottesmutter in Czestochowa.
2 STIMMEN DER WELTKIRCHE. Begegnung der Konferenz des polnischen Episkopats mit
der Deutschen Bischofskonferenz in Deutschland im September 1978.
Dokumentation der Predigten und Ansprachen. S. 37,

3 Theo Mechtenberg: Der nationale Charakrer polnischer Marienverehrung. In: Orientierung
1979, S. 139.

4 Bausenhart, Karl: Maria, die Konigin Polens, S. 101 (unverdffentlichte Lizenziatsarbeit an der
Universitit Miinster, 1977).

5 Mechtenberg, Theo: Der nationale Charakrer . . .

6 Vgl. Anmerkung 1.

7 2,20,

8 Begegnung der Konferenz . .. S. 39.

9 ,Taufe des Volkes und die Hingabe Polens in die Sklavenschaft Mariens.” Predigt vom 3. 5. 66
auf Jasna Géra.

10 Predigt vom 5. 4. 67 auf Jasna Gora.

11 Predigt vom 27. 11. 1977 in Bialystok.

12 Vgl. Anmerkung 10.

13 Predigt vom 26. 8. 1967 auf Jasna Géra.

14 2.a.0.

15 Vgl. Anmerkung 13.

16 Predigt vom 3. 6. 1978 in Suchedniow.

17 2.0,

18 Vgl. Anmerkung 9.

19 ,Siche, deine Mutter”, Predigt vom 3. 5. 1968 auf Jasna Géra.

20 2.a.0.

21 a.a.0.

22 Predigt vom 3. 5. 1974 auf Jasna Géra.,

23 aa.0.

24 Vgl. Anmerkung 9.

25 Vgl. Anmerkung 9.

26 Vgl. Anmerkung 19.

27 Vgl. Anmerkung 13.

28 Vgl. Anmerkung 19.

29 Vgl. Anmerkung 10.

30 Vgl. Anmerkung 13.

31 a.a.0.

32 Vgl. Anmerkung 20

33 Vgl. Anmerkung 22

34 2.2.0.

35 Vgl. Anmerkung 16

36 Vgl Anmerkung 19

37 2.2.0.

38 Vgl. Anmerkung 19

39 Vgl. Anmerkung 22

40 Vgl. Bausenhart, S. 130

41 2a.0,, 5. 129-131

42 2.a.0,, §. 139-140

43 Vgl. Anmerkung 9

44 Vgl. Anmerkung 19

45 Predigt vom 3. Adventssonntag 1971 in Krakau .

46 Johannes Paul II.: Mutter der Kirche (Vallendar 1980), S. 103
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Warum wir Maria vergessen haben

Von Eduardo Cano

»Die vergessene Frau® war der Titel eines Films iiber Maria, der vom Zweiten
Deutschen Fernsehen am 16. Dezember 1981 ausgestrahlt wurde. Uber ,Die
vergessene Frau® im Religionsunterricht der Sekundarstufe II schrieb Maria
Freitag in der Nummer 5/82 der Zeitschrift ,Religionsunterricht an héheren
Schulen®. Anlifllich des Papstbesuches in AltStting sagte uns die Tagesschau
vom 18. November 1980: ,Fiir die deutschen Katholiken insgesamt spielt der
Marienkult eine untergeordnete Rolle. Seit dem letzten Konzil war die Heilige
Jungfrau immer seltener Gegenstand von Glaubensverkiindigung und
-praxis.”

- Die Befragung der deutschen Katholiken im Rahmen der Synode der Bistiimer

in der Bundesrepublik Deutschland scheint diese Ansichten zu bestitigen’. Fiir
nur 13 % der deutschen Katholiken ist die Marienverehrung ein Gesprichs-
thema. Uberreprﬁsentiert sind darin iltere Personen, Frauen, einfache Leute,
die nur die Volksschule besucht haben, und Akademiker mit Hochschulab-
schlufl.
Die Feststellung, daR Maria in Vergessenheit geraten ist, findet sich in der
theologischen und katechetischen Literatur recht hiufig. Was man allerdings
seltener findet, ist eine Begriindung fiir diese Tatsache. Im folgenden mochte
ich einige Elemente dazu beitragen.

Eine allgemeine Glanubenskrise

Es ist einsichtig, daf, wenn wir uns in einer allgemeinen Glaubenskrise
befinden und die Glaubenserfahrung schwach ist, man nicht erwarten kann,
dafl Maria in der Katechese besonders gefragt ist, denn Katechese ist kein
Liickenbiifler fiir defizitire Theologie, sie ist vielmehr Deutung von Erfahrung
im Dienste des Glaubens. Die Frage ist nun, mit welcher Begriindung von
einer Glaubenskrise gesprochen wird und wie sie sich auf das Marianische
auswirkt.

In dem Hirtenwort ,Maria, die Mutter des Herrn® von 1979 stellen die
deutschen Bischofe fest: ,In der Krise des Glaubens, die unsere Zeit kenn-
zeichnet, hat auch die Kenntnis und die Verehrung Marias ihre Selbstverstind-
lichkeit verloren®, und sie fiigten hinzu, dafl viele ,,in ihrem Glauben an die
Person Jesu selbst verunsichert (sind), was sich notwendig auch auf ihr
Verhiltnis zu Maria auswirke®,

Ahnlich wie die deutschen Bischéfe urteilten zehn Jahre zuvor die niederlindi-
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schen Bischéfe in ihrem Hirtenwort iiber Maria vom 5. Oktober 1969: ,Fiir
viele ist der Glaube nicht mehr ruhiger Besitz und eindeutige Sicherheit. Unser
Glaube ist angefochten und unsere Treue wird hart auf die Probe gestellt.**
Speziell fiir die Situation der Schule hat die Synode der Bistiimer in der
Bundesrepublik festgestellt: ,Spiirbar verliert in unserer Kultur der christliche
Glaube an gesellschaftlicher Pragekraft; immer mehr Menschen handeln, ,als
ob es Gott nicht gibe’.“

Fin Theologe driickt sich so aus: ,Es hingt tatsichlich mit dem Schwinden des
marianischen Gedankens zusammen, wenn das Christentum, selbst das katho-
lische, in den fundamentalen Fragen nach Gott und Christus, nach der Kirche
und dem Menschen unsicher geworden ist.*

Wir haben bereits von einer Krise des Marianischen gesprochen,” und eine
allgemeine Krise des Glaubens ist mehr oder weniger offenkundig: ,Die Krise
der Marienverehrung wird von vielen als Symptom einer tiefen Glaubenskrise
gewertet.“* Die allgemeine Glaubenskrise hat sich auf die Glaubenserfahrung
ausgewirkt, und ,,wo es an religioser Erfahrung mangelt, ist religidse Sprach-
unfihigkeit die Folge®’. Das heifit auf unsere Fragestellung angewandt: Wo
es an marianischer Erfahrung mangelt, ist marianische Sprachunfihigkeit die
Folge.

Widerspiegelung theologischer Unsicherbeit

Wie der Papst uns in ,,Catechesi Tradendae® erinnert, wirlet sich jede Erschiit-
terung im Bereich der Theologie auch auf die Katechese aus. So ist es nicht
verwunderlich, daft die Tabuisierung des Marianischen in den Religionsbi-
chern oder Zeitschriften fiir Katechese und Religionsunterricht wiederzufin-
den ist.

Fragwiirdige exegetische Ergebnisse beziiglich der ,Kindheitsevangelien®, die
bisweilen von ,,Kindheitslegenden® sprechen, verursachen ein ngstliches und
zuriickhaltendes Reden iiber die Herkunft Jesu. Eingeengte Auffassungen von
Okumene legen iiber die Aufnahme Mariens in den Himmel einen Mantel des
Schweigens. Bestimmte Theologien, die das Biologische der Jungfrauengeburt
in Frage stellen (Schoonenberg u. a.), haben bei vielen ein verlegenes Schwei-
gen iiber diese Wahrheit hervorgerufen.

Besonders klimabildend diirfte im Bereich der Katechese die Auseinanderset-
zung um Hubertus Halbfas von 1968 an gewesen sein. Sein Buch »Fundamen-
talkatechetik®, das die gesamte Katechese in Frage stellt, verweist das Mariani-
sche in den Bereich des Mythologischen®.

Das jahrelange Schweigen der Theologen iiber Maria sowie das problematisie-
rende Sprechen iiber sie ist besonders deutlich in der Ausbildung der Reli-
gionslehrer zu spiiren. Die iiberwiegende Zahl der voll ausgebildeten Theolo-
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gen verlifit die Fakultit, ohne ein einziges Wort iiber Maria gehort zu haben.
Wie kann da erwartet werden, daf sie in ithrem Religionsunterricht dariiber
sprechen?

Das sind Tatsachen, die schnell zu einer pessimistischen Einstellung fiihren
konnen. Es sei aber betont, da man in dem Mafle, in dem seitens der
Theologen cine Wiederentdeckung Mariens festgestellt werden kann, den
gleichen Vorgang in der Katechese beobachten kann. Insofern 1t sich seit
etwa 1974 ein positiver Wandel konstatieren.

Ein falsches Verstindnis von Okumene

Zu einer Schwichung des Marianischen im Bereich der Katechese hat unter
anderem auch ein zu enges oder falsches Verstindnis von Okumene beigetra-
-gen. Die Aufgabe im Bereich der Okumene wurde oft als »eine ,Reduktion®
auf das gemeinsame Minimum*“" gesehen und nicht als Riickbesinnung auf den
gemeinsamen Ursprung, wodurch es leichter wird, einander in seiner Eigenart
zu verstehen und zu akzeptieren. Unter Berufung auf die Okumene haben
viele Katecheten, Religionspidagogen und Theologen Maria in den Hinter-
grund treten lassen™.

Im Zweiten Deutschen Fernsehen fand in der Sendung ,Kirche im Gespriich,
katholische Kirche und Marienverehrung® vom 15. August 1966 ein theologi-
sches Streitgesprich statt. Darin bezeichnete der protestantische Gesprichs-
teilnehmer die katholische Marienlehre und Marienverehrung als ,das grofite
Hindernis auf dem Wege zur Einheit der Christen*”, weil diese unbiblisch
seien.

Solche Einstellungen sind jedoch lingst iiberholt, denn die katholische Kirche
bemiiht sich, die biblische Grundierung ihrer Marienverehrung und Mariolo-
gie zu verdeutlichen.

Okumene heifit nicht nur Dialog mit den protestantischen Christen, sie ist
vielmehr die Bemiihung um Einheit auf der Ebene der Weltkirche unter den
christlichen Konfessionen. Dazu zihlen auch die zahlreichen orthodoxen
Kirchen, und gerade der neu gewonnene Kontakt zwischen Anglikanern,
Katholiken und Orthodoxen hat einige Protestanten veranlaft, sich mit der
Frage nach Maria aufs neue zu befassen".

Zahlreiche Protestanten haben sich in den letzten Jahren bemiiht, tber die
Stellung Mariens in ihrer Kirche Klarheit zu gewinnen".

Sehr interessant ist das Ergebnis der kumenischen Kommission des 8. Inter-
nationalen mariologischen Kongresses von Zaragoza vom 3. bis 9. Oktober
1979. Das Dokument trigt den Titel ,,Okumenische Verlautbarung iiber die
Jungfrau Maria“ und wurde unterschrieben von den unten aufgefithrten
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Teilnehmern.* Am Schluf des Dokumentes heifit es: ,,Es war fiir uns Katholi-
ken, Orthodoxe, Anglikaner, Lutheraner und Reformierte eine erfreuliche
Erfahrung, so viele Gemeinsamkeiten zu finden, auch wenn wir anerkennen,
daft viele Mitglieder unserer Kirchen sie nicht annehmen werden. Die Schwie-
rigkeiten mehr affektiver Art, die unsere Kirchen in der Vergangenheit
getrennt haben, sollen uns schliefilich bei unseren Bemiihungen zur Einheit
der Christen nicht trennen.“"

Kardinal Jiger hat einmal darauf hingewiesen, dafi man falsch handelt, wenn
man katholischerseits, in dem Willen, um jeden Preis Skumenisch zu handeln,
Maria zuriicktreten liflt oder die Differenz verschweigen mdchte, denn ,der
Dienst an der christlichen Einheit fordert niche Nivellierung, sondern Profilie-
rung; er lebt nicht von der Preisgabe, sondern von der Hingabe®".

Die Besinnung auf das Marianische bei den Reformatoren hat einige Uberra-
schungen gebrache, da sie sich noch zu wesentlichen Aussagen der katholi-
schen Marienlehre bekennen. Sie verteidigen die Gottesmutterschaft und die
Jungfriulichkeit Mariens vor, in und nach der Geburr.

Luther selbst meinte, dal Maria ohne Siinde empfangen worden sei und lief
die leibliche Aufnahme Mariens in den Himmel offen®.

Objektiv gesehen ist gerade Maria die Verkérperung der Uranliegen der
Reformation. Sie lebte nur vom Wort des Herrn, war ,,voll der Gnade® und
wird als die grofle Glaubende gepriesen.

Ein mechanistisches Denken®

Der geistesgeschichtliche Hintergrund ist ein Prozef, der sich in der Denkart
der Menschen vollzogen hat. Seit etwa dem 13. Jahrhundert gehen natiirliche
und iibernatiirliche Erkenntnis immer mehr auseinander. Der Nominalismus
versucht, an der alten Synthese festzuhalten, kann jedoch das Auseinanderge-
hen nicht mehr verhindern.

In der Neuzeit wird der Mensch immer mehr Subjekt; die Welt wird sein
Objekt. Der Mensch trennt sich von seiner Umwelt, von der Welt und von
Gott. Er rebelliert gegen seinen Schopfer, mochte nicht mehr Geschépf sein,
empfindet sich selbst als Schépfer. So wird nicht mehr das Objekt (das Sein)
zum Anfang des Philosophierens, sondern das Subjekt.

Der neuzeitliche Mensch mochte von der reinen Geistighkeit ausgehen. Der
erste, der ein System entwickelt, ist Luther. Der Christ steht als Subjekt
unmittelbar und allein vor Gott; die Frage ist, wie er vor diesem Gott bestehen
kann. Es gibt nichts, was dazwischen stehen kann (Heilige, Maria, Kirche,
Papst).
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Die Dinge und Menschen sprechen nicht mehr iber Gott, sie verweisen nicht
auf eine Transzendenz, die der Mensch als solche anerkennen konnte; sie
offenbaren nichts. Gott offenbart sich nur im Glauben, Darum bezeichnet
Karl Barth die Lehre von der ,analogia entis“ als die Erbsiinde des Katholi-
zismus?.

Die Beziehung zum Objekt (auch zu Gott) ist seiner Subjektivitit iiberlassen.
In enger Beziehung mit dem Protestantismus steht der philosophische Idealis-
mus, wie er von Kant grundgelegt und von Hegel vollendet wurde, Was fiir
den Protestantismus der Glaube ist, das ist fiir den Idealismus der Verstand.
Der Mensch steht allein in seiner Subjektivitit und seinen Ideen. Der Prote-
stantismus und Idealismus verursachen eine neue Art des Denkens. Dieses
Denken bezeichnet Peter Kentenich als ,mechanistisches Denken®. Es bedeu-
tet ein mechanistisches, abstraktes Trennen von Dingen, die zueinander
gehoren. Es trennt Idee von Leben (z. B. die Idee Gottes vom Leben Gottes
"oder von der Idee der Verlebendigung oder Inkarnierung, wie etwa auch die
Idee der Reinheit der Gottesmutter von der Person der Gottesmutter), die
Erstursache von der Zweitursache; in den verschiedenen Gebieten des Lebens,
sowohl im natiirlichen als auch im iibernatiirlichen Bereich, trennt es Lebens-
prozesse und I6st sie auf. Es trennt Ideen unter sich. Da das mechanistische
Denken die Erstursache (Gott) von den Zweitursachen (Geschaopfe) trennt,
kann es auch die Stellung Mariens nicht verstehen. Die Tragik des heutigen
Menschen, hiufig auch unter Theologen, ist die Tatsache, daf} die Vorstel-
lungskraft fehlt, wie man in und durch die Hingabe an eine Person sich
gleichzeitig gesichert einer anderen Person hingeben kann. Es herrscht die
Meinung ~ und deswegen auch die grofle Schwierigkeit in der Marienvereh-
rung —, die Liebe zu Maria sei kein férderndes Mittel fiir die Liebe zu Jesus, ja
sie sei sogar ein Hindernis. Die analogische Denkfihigkeit ist verlorenge-
gangen.

Das war es auch, was Kardinal Ratzinger auf dem marianischen Kongrefl in
Ecuador 1978 meinte, als er mit Blick auf die Lage der Frémmigkeit in
Mitteleuropa sagte: ,Maria erhilt da keinen rechten Platz, weil die reflekeie-
rende Vernunft auch individualistisch denkt und die Lebenszusammenhinge
nicht vollziehen kann. Sie sieht zwischen Mutter und Sohn eigentlich nur den
voriibergehenden biologischen Zusammenhang von Empfingnis und Geburt,
behandelt aber beide dann als streng voneinander getrennte Individuen,“2
Das mechanistische Denken neigt zur abstrakten Systematik und bleibt darin
verfangen; deshalb wird leicht der Anschluf an die Wirklichkeit verloren, und
es besteht die Tendenz, Systeme und Denkmodelle je nach Bedarf und Mode
beliebig auszutauschen. In diesem Prozef} verabsolutiert man eigene Vorstel-
lungen und verfehlt das Wesentliche. So kann in etwa erklirt werden, dafl
Maria zur ,Randwahrheit® wird und unter Berufung auf die ,Hierarchie der
Wahrheiten® auf die Seite gestellt werden soll,
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Eine einseitige Theologie

SchlieRlich ist Maria in Vergessenheit geraten, weil eine einseitige Theologie
sich mit der Person Mariens nicht identifizieren kann. Maria war keine
Universititsprofessorin, keine Akademikerin. Eine einseitig minnlich
geprigte Theologie neigt zum Intellektualismus, zum mechanistischen Den-
ken, und kann die fraulich-dienende Dimension Mariens schwer verstehen.
Eine Theologie, die den Kontakt mit den einfachen Leuten verloren hat,
verliert auch schnell den Zugang zu Maria. Wir werden niemals Maria unter
den Michtigen und Grofien dieser Welt finden. Nein, wir finden sie unter den
polnischen Arbeitern, bei einigen Gruppen der Frauenbewegung und in den
Kirchen der 3. Welt, die fiir eine bessere Zukunft kimpfen®. Daf§ Maria
wieder aus der Vergessenheit herausgeholt wird, hingt sicherlich auch davon
ab, inwieweit sich diese einseitige Theologie erginzen lifit, sowie von dem
Engagement von Gruppen, die sich dafiir einsetzen, neue Bahnen fiir das
Marianische zu brechen.

Vielleicht tun wir gut daran, die Worte von Karl Rahner zu beherzigen, die er
am 10. Dezember 1982 anlifllich einer Gastvorlesung an der Katholisch-
Theologischen Fakultit der Universitit Wien gesprochen hat. Rahner pladierte
angesichts des Riickgangs der Marienverehrung in den letzten zwanzig Jahren
fiir mehr Mut zur Marienverehrung, damit das eigentliche Christliche an
unserer Existenz nicht verloren geht. Er bezeichnete das Defizit in der
Marienverehrung als ein Defizit des Humanen in uns selber und warnte vor
Beriihrungsingsten, die nur zu einer abstrakten und blutleeren Marienvereh-
rung fiihren.

1 Vgl. Zwischen Kirche und Gesellschaft. Forschungsbericht iiber die Umfragen zur gemeinsamen
Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland von Prof. Dr. Gerhard Schmidtchen,
Freiburg-Basel-Wien, 2. Auflage 1972, 180 ff.

7 Sekrerariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hrsg.): Maria, die Muteer des Herrn. Hirtenwort
der deutschen Bischéfe vom 30. April 1979, Bonn 1979, §. 5.

3 Hirtenwort der deutschen Bischéfe vom 30. April 1979, 5. 5.

4 Hirtenbrief der niederlindischen Bischofe iiber die Marienverehrung, Kevelaer 1969, S. 7.

5 Selretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hrsg.): Der Religionsunterricht in der Schule,
S. 18, Nr. 1.2.2.

6 Scheffczyk, Leo: Schwerpunkte des Glaubens, Einsiedeln 1977, S. 308.

7 Vgl.Eduardo Cano: Maria in der Theologie nach dem II. Vatikanischen Konzil, in: Regnum,
16. Jg., Heft 2 und 4, Vallendar 1980, S. 51 ff. und 178 .

8 Schmidt, Paul: Maria und das Magnifikat, in: Catholica 29 (1975), 5. 231.

9 Sekretariar der Deutschen Bischofskonferenz (Hrsg.): Der Religionsunterricht in der Schule,
S. 18, Nr. 1.2.2.
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10 Vgl. Halbfas, Hubertus: Fundamentalkatechetik, Diisseldorf ? 1969, S. 200. — Zum Verlauf der

Auseinandersetzung vgl. Der Konflikt um Huberrus Halbfas, Herderkorrespondenz 23 (1969),

5. 200. Interessanterweise hatte Halbfas 10 Jahre davor in seinem Buch ,Handbuch der Jugend-

seelsorge und Jugendfithrung®, Diisseldorf 1960, ein eigenes Kapitel iiber die Bedeurung der
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Deutschland Marienland bleibt und deutsche Jugend am Bilde und unter dem Schutz der

Gottesmutter wiichst* (S. 641).

11 Catechesi Tradendae Nr. 33.

12 Vgl. Exeler, A.: Kommentar zu Catechesi Tradendae, S. 146.

13 Ein Manuskript der Sendung ist nicht mehr erhaltlich, da diese nur zehn Jahre lang aufbewahrt

werden.

14 Vgl. Alchin, A. M.: Maria in der anglikanischen Theologie und Frommigkeit, in: Una Sancra

24 (1969), 8. 272.

15 Zahlreiche Literaturhinweise bringt die Verdffentlichung des Catholica-Arbeitskreises der

Vereinigten Evangelisch-lutherischen Kirche Deutschlands vom 25. Mirz 1982+ Maria: Evangeli-

sche Fragen und Gesichtspunkte. Eine Einladung zum Gesprich.

16 Peter Meinhold (Lutheraner), A. M. Alchin (Anglikaner), Henry Chavaues (reformiert),

Ulrich Wickert (evangelisch), John Milburn (Anglikaner), Dimitrijevic (orthodox), Max Thurian

(reformiert) und die Katholiken: Cindide Pozo, Ignacio Ortiz de Urgina, Enrique Hamas,
* Frederick Jelly, Franz Courth, H. M. Stamm, Eamen Carrol, Charles Molette, Theodor Kechler,

Adolf Hoffmann, René Laurentin und Pierre Masson.

17 Eigene Ubersetzung; vgl. Declaratién Ecuménica sobre la Virgen Maria, in: Medellin, Vol. VI,

Juni 1980, S. 281. Vollstindiger deutscher Text in: KNA-Dokumentation 49, 5. Dezember 1979,

18 Jaeger, Lorenz: Maria und die Okumene, Leutesdorf 1974, S. 10 f.

19 Vgl. Diifel, Hans: Luthers Stellung zur Marienverehrung, Géttingen 1968.

20 Vgl. King, Herbert: Das mechanistische Denken als Grundverstindnis der Neuzeit, in:

Regnum 12 (1977) Heft 1, 3 und 4 und Scheffczyk, Leo: Der katholische Denkansarz, in:

Katholische Glaubenswelt, Aschaffenburg * 1978, S. 51-67.

21 In einem Streitgespriich mit Erich Przywara in Miinster, nach miindlicher Mitteilung von Josef

Pieper. Vgl. dazu: Barth, Karl: Die kirchliche Dogmatik 1/1, Ziirich 1955, S. VIII: ,Ich halte die

analogia entis fiir die Erfindung des Antichrist*,

22 Rarzinger, Joseph: Ansprachen auf dem marianischen Kongref in Ecuador. Erbffnungsanspra-

che, in: Regnum 14 (1979), S. 15,

23 Vgl. Exeler, Adolf: Dem Glauben neue Bahnen brechen, Freiburg—Basel-Wien 1982, S. 134.
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Paul VI. und die Welthaftigkeit
der Priester in den Sakularinstituten (1)

Von Francisco Javier Errizuriz

In seiner Zeit als Erzbischof von Mailand wurde Kardinal Montini von einem
Mitglied des Kardinalskollegiums nach seiner Meinung iiber ein ziemlich
renommiertes Sikularinstitut gefragt. Der Erzbischof gab thm mit sichtlicher
Verstimmung zur Antwort: ,Das kenne ich nicht.” Was er beanstandete, war
der fehlende Kontakt der Priester des Institutes mit dem Bischof und seinem
Presbyterium. Diese negative Erfahrung lieR nichts Gutes erwarten. Aber das
war nicht der einzige Faktor, der den kiinftigen Papst Paul VI. beeinflufite in
seiner Auffassung von den Priestersikularinstituten, nicht einmal der entschei-
dendste.

Wegen der Bedeutung bestimmter Voraussetzungen fiir unser Thema wird sich
der erste Teil unseres Artikels mit einigen Faktoren beschaftigen, die mehr
allgemeiner Natur sind, aber das Denken Pauls VL. {iber die Priestersikularin-
stitute sehr stark beeinfluften. Der zweite Teil wird dann die Grundziige der
Lehre des Papstes {iber diese Frage behandeln.

I. Voraussetzungen im Denken Pauls VI. iiber die Sikularinstitute
von Priestern’

1. Eine persinliche Berufung

Eines der Kapitel in dem Buche von Jean Guitton ,,Dialog mit Paul VL.“ ist der
Thematik des Priestertums gewidmet. Als Guitton die Begeisterung spiirte, die
den HI. Vater packte, wenn er iiber das Priestertum und iiber die Welt sprach,
schrieb er die folgenden Gedanken nieder:

JAls ich den Heiligen Vater mit solcher Ergriffenheit iiber das Priestertum
sprechen horte, sagte ich mir, dafl hierin sein wesentliches Geheimnis liegen
muflte. Alle anderen sichtbaren Aufgaben erschienen mir da zweitrangig.
Oder vielmehr, sie schienen mir aus dieser ersten Berufung in ihm hervorzu-
wachsen . .. Seine Stimme wurde lebhafter, je mehr er vom Priestertum
sprach. Sie wurde zu einer Dichtung, . .. zu einem Hymnus auf den unnenn-
baren Glanz des Priestertums, das sich in seiner Hinwendung zur Welt
entfaltet . . . Ich neigte zu der Ansicht, daf er, wie wir alle es tun, mit diesen
allgemeinen Gedanken etwas von seiner personlichen Geschichte mitteilte.
Giovanni Battista Montini wurde die so typisch menschliche Gabe, die
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dennoch sehr selten anzutreffen ist, in die Wiege gelegt: mitzufithlen mit den
Menschen dieser Zeit. Durch den Besitz der humanistischen Bildung wurde er
befihigt, mitzuteilen, was er empfand ... Mir schien, seine erste Berufung
(ich wagte niemals, ihm diesbeziiglich irgendeine Frage zu stellen) sei eine
weltliche gewesen: eine Berufung zum Leben in der Welt, inmitten der Welt
und ihres pulsierenden Daseins . . . Noch niemals, bevor ich Paul VI. hérte,
hatte ich mit solcher Bewunderung, mit solcher Glut von der ,Welt* sprechen
horen . .. Meiner Ansicht nach war seine Empfindungsfihigkeit (die sich
kaum von seiner Erkenntnisfihigkeit unterschied) von Anfang an auf die
vornehmsten und kompliziertesten Verhiltnisse dieser Welt gerichtet, die sich
in einer Periode des Wachstums und der Wandlung befindet . . . Die ,Lajen-
berufung’, die menschliche, kosmische, politische, soziale und ,weltliche®
Berufung des jungen Montini blieb bestehen. Sie wurde nicht verdringt,
sondern sublimiert, was etwas ganz anderes ist. Das ist’s, denke ich, was
.seinen Worten iiber das Priestertum eine solche Tiefe und Begeisterung
verlieh.”?

Wie wir noch sehen werden, erscheint diese so personliche Berufung Pauls VI,
in seiner Lehre immer wieder und lifit ihn zahlreiche welthafte Aspekte des
Lebens der Kirche und des priesterlichen Dienstes kraftvoll herausheben.

2. Verschiedene Schwierigkeiten

Allerdings konnte der Papst die zwischen seiner inneren Neigung und dem
Charisma der Priester-Sikularinstitute bestehende Verwandtschaft nicht so
rasch erfassen. Da gab es einige Hemmnisse.

Aufler der bereits erwihnten negativen Erfahrung, die wirklich mit grofler
Schwere auf der Seele des Erzbischofs lastete, waren ihm andere Seiten aus
dem Leben der Priesterinstitute nicht ohne weiteres verstindlich. Als Diéze-
sanbischof bedriickte ihn das Problem des sogenannten ,doppelten Gehor-
sams"“, d. h. der objektive Konflikt, der sich — vor allem bei einem Didzesan-
priester — zwischen dem Gehorsam ergeben kann, den er seinem Bischof
schuldet, und dem Gehorsam, den er dem Verantwortlichen seines Institutes
verspricht. Paul VI. wollte die Autoritic gesichert wissen, die allein dem
Bischof als Verantwortlichem seiner Herde kraft géttlichen Rechtes zukommt.
Und mit seinem Gespiir fiir psychologische Probleme machte er sich Sorgen
wegen des subjektiven Konfliktes in einem Priester, der seelisch hin- und
hergerissen wird. Er befiirchtete einen solchen inneren Bruch, weil man die
beiden Lebensbereiche zwar unterscheiden, aber nicht trennen kann: den
Bereich des geistlichen Lebens, das die Mitglieder nach dem originellen und
iiberall in der Welt gepflegten Geist ihres Institutes fithren, und den Bereich
des apostolischen Lebens, das normalerweise in einem bestimmt geprigten
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Gebiet und in Abhingigkeit von der Hierarchie sich vollzieht. Beide Lebens-
bereiche durchdringen sich gegenseitig sehr stark.

Uber diese Fragen veranlafite er — wie man mir sagte, schon als Erzbischof von
Mailand — eine Untersuchung, an der sich das Heilige Offizium und die
Religiosenkongregation beteiligten. Wahrscheinlich waren es die genannten
Probleme — die in der Rede vom 2. Februar 1972’ erwihnt werden —, die Paul
VI. davon abhielten, in seiner Ansprache vom September 1970 Priester als
Mitglieder von Sikularinstituten zu nennen. Auf sie bezog er sich erst,
nachdem er begeistert die Bezichung entdeckt hatte, die zwischen der Sendung
der Kirche in der Welt, wie das II. Vartikanische Konzil sie sah, und dem
Charisma der Sikularinstitute besteht.

3. Eine Entdeckung von grofler Tragweite

Es ist nicht leicht, genau den Zeitpunkt zu bestimmen, an dem Paul VI. mit
voller Klarheit Wesen und Sendung der Sikularinsttute erkannte als ein
hervorragendes Zeichen und Mittel, die faszinierende Aufgabe seines Pontifi-
kates l6sen zu helfen: Wege zu finden fiir die Verwirklichung der Sendung der
Kirche in der heutigen Welt. Die Begeisterung, mit der er diese Schau der
Sikularinstitute 6ffentlich verkiindigte, kommt schon deutlich zum Vorschein
in seiner Ansprache zum 25. Jahrestag der ,Provida Mater Ecclesia®.

Diese Uberlegungen Pauls VL. iiber die Sikularinstitute hatten zwei Auswir-
kungen, die fiir unser Thema von grofiter Bedeutung sind: einmal eréffneten
sie die Moglichkeit, in einer weiten und bereichernden Weise das Wesen der
Sikularinstitute zu bestimmen, und bekriftigten zweitens eine bestimmte
theologische Auffassung des Begriffes ,Welt“. Damit gab er den Priestern
einen ihnen angemessenen Platz in der Erfiillung der Sendung der Sikularinsti-
tute.

a) Erstens einmal mufl man feststellen, dafl zahlreiche vorangegangene Dis-
kussionen tiber das Wesen der Sikularinstitute — im allzu betonten Bestreben,
einen ihnen eigenen Bereich zu umschreiben, der sich mit dem Bereich der
Religiosen nicht einmal beriihren sollte — beinahe an die Grenze der Unfrucht-
barkeit gelangt waren. Auf diesem Wege verfiel man leicht der Versuchung,
die ,geweihten Weltleute* als ,geweihte Nicht-Religiosen®, also rein negativ
zu definieren, als ob das Wichtigste, was sich iiber die Sikularinstitute sagen
laflt, in der Aussage bestiinde: sie sind nicht das, was die Religiosen sind, sie
leben so, wie die Religiosen nicht leben, sie arbeiten auf den Gebieten, auf
denen die Religiosen nicht arbeiten, und sogar bis in die Arbeitsform hinein
gibt es keinerlei Ahnlichkeiten. Der Papst dagegen entwickelte ein positives
Bild: ,Die tiefe und von der géttlichen Vorsehung gefiigte Ubereinstimmung
zwischen dem Charisma der Sikularinstitute und einer der wichtigsten und
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klarsten Leitlinien des Konzils: der Prisenz der Kirche in der Welt® ' mit dem
Willen, ,sie zu prigen und zu heiligen ,gleichsam von innen her wie ein
Sauerteig’ (LG, 31)“.* Entsprechend dieser Anschauung war fiir Paul VI. die
Sendung der Sakularinstitute eine Art der Teilnahme an der Fiille der Sendung
der Kirche. Stellen sie doch in hervorragender Weise eine lebensmifige
Einheit der beiden gleich wesentlichen Seiten der Kirche dar: ihrer Heiligkeit
und ihrer Welthaftigkeit, d. h. ihres Lebens in der Welt und fiir die Welt,
Diese Sicht veranlafite Paul VI. zu grofier Ehrfurcht vor der Freiheit und den
vielfiltigen Formen der Berufung, des Apostolates und des Zusammenschlus-
ses der geweihten Weltleute, die den vielfachen Bediirfnissen der Welt entspre-
chen und die so zahlreich sein kénnen wie die Formen der Existenz, der
Prisenz und des Handelns der Christen vom Innern der Welt her und fiir die

Welt.”

- b) Der zweite Beitrag bezieht sich auf den Begriff ,Welt“. Die vielfachen
Bedeutungen, die man dem Wort , Welt“ gibt, sind bekannt, nicht nur die
biblischen, sondern auch die andern, die ebenfalls in der Literatur iiber die
Sikularinstitute erscheinen. Fiir einige Autoren war die Welt die schillernde
und geféhrliche Wirklichkeit, die sich auerhalb der kl6sterlichen Abgeschie-
denheit findet, oder alles, was aufierhalb der Kirche existiert; andere haben die
Welt beschrieben, als ob sie bloff die biirgerliche Gesellschaft mic ihren
politischen, sozialen und wirtschaftlichen Strukturen sei oder die durch den
Menschen verinderliche sichtbare Natur, oder einzig die geschépfliche Ord-
nung. Paul VL. hat, indem er die Leitlinien der Lehre des II. Vatikanischen
Konzils in Erinnerung rief, fiir die Sikularinstitute ein Verstindnis der Welt
wieder aufgegriffen, das humanistisch und theologisch zugleich ist. Darin steht
der Mensch im Mittelpunkt, denn diese Welt ist ,,die ganze Menschheitsfamilie
mit der Gesamtheit der Wirklichkeiten, in denen sie lebt**; aber seine Schau
stellt den Menschen und seine gesamte Umwelt in den grofen Zusammenhang
der Schépfung, der Siinde, der Erlosung, ,eines neuen Himmels und einer
neuen Erde” (Apg 21, 1).°

Mit diesen beiden Beitrigen unterstrich Paul VI. die Daseinsberechtigung von
Priestern in den Sikularinstituten. Er begriindete nimlich die Welthaftigkeit
der Institute nicht vom welthaften Charakter der Laien (das wiirde in gewis-
sem Sinne” die Priester von den Sikularinstituten ausschliefen), sondern von
der ,,welthaften Dimension“ der Kirche her, die ,,zu ihrer inneren Natur und
ihrer Sendung gehort“!. Damit iibereinstimmend erklirte er, dafl diese welt-
hafte Dimension der Kirche ,ihre Wurzel tief im Geheimnis des fleischgewor-
denen Wortes hat und von ihren Mitgliedern — Priestern wie Laien — in
verschiedenen Formen nach dem ihnen eigenen Charisma verwirkliche wird“®,
So rechtfertigte Paul VI. die Existenz der Priestersikularinstitute, zeigte eine
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gemeinsame Grundlage fiir die Welthaftigkeit laikaler und klerikaler Institute
auf und baute eine Briicke fiir das gegenseitige Verstindnis und die Zusam-
menarbeit beider. Und da er die Sendung der Sikularinstitute in Beziehung
setzte zur gesamten Welt —in deren Mittelpunkt der Mensch, die Menschheits-
familie und die Kultur der Volker stehen — und ihrer geschichtlichen und
theologischen Existenz, erwies es sich auch von dieser Seite her als unméglich,
die Priester auszuklammern. In dieser Sendung ist mit eingeschlossen, dafl das
gesamte Wirken Christi — und nicht nur ein Teil - zur Humanisierung und
Heiligung der Welt in ihrem Innern fortgesetzt werden mufi.

4. Ein Beitrag des II. Vatikanischen Konzils

Die Lehre des Vatikanums II iiber den Dienst und das Leben der Priester,
erneut dargelegt durch die Bischofssynode von 1971, war ein weiterer grundle-
gender Faktor im Werdevorgang der Auffassung Pauls VI. Hier einige der
Worte, die das entsprechende Konzilsdokument gebraucht, wie es das Ver-
hiltnis der Priester zu der Welt, in der sie stehen, beschreibt: ,Die Priester
werden aus der Reihe der Menschen genommen und fiir die Anliegen bei Gott
bestellt, um Gaben und Opfer fiir die Siinden darzubringen; allen begegnen sie
deshalb als ihren Briidern. Auch der Herr Jesus, Gottes Sohn, der vom Vater
als Mensch zu den Menschen gesandt wurde, lebte ja mit uns zusammen und
wollte in allem seinen Briidern gleich werden, die Siinde ausgenommen . ..
Sie konnten nicht Christi Diener sein, wenn sie nicht Zeugen und Ausspender
eines anderen als des irdischen Lebens wiren; sie vermochten aber auch nicht
den Menschen zu dienen; wenn diese und ihre Lebensverhiltnisse ihnen fremd
blieben. Ihr Dienst verlangt in ganz besonderer Weise, dafl sie sich dieser Welt
nicht gleichfdrmig machen; er erfordert aber zugleich, daf} sie in dieser Welt
mitten unter den Menschen leben, dafl sie wie gute Hirten ihre Herde kennen
und auch die heimzuholen suchen, die auflerhalb stehen.“® So forderte das
Konzil die Erneuerung der Priester, indem es ihnen das Beispiel Jesu Christi
vor Augen stellte: nicht nur seinen Verkehr mit dem Vater in der Einsamkeit,
sondern auch seine Art, inmitten der Welt zu leben, das Leben der Mitmen-
schen zu teilen und sich selbst fiir das Leben der Welt hinzugeben.

Dem Bestreben des Papstes, zu vermeiden, dafl die Priester, die sich einem
Sikularinstitut weihen, Abstand halten vom Bischof und seinem Presbyte-
rium, entsprach das Konzil mit folgender Aussage: ,Als sorgsame Mitarbeiter,
als Hilfe und Organ der Ordnung der Bischéfe bilden die Priester, die zum
Dienst am Volke Gottes gerufen sind, in Einheit mit ihrem Bischof ein einziges
Presbyterium®“.” ,Lumen gentium® fiigt bei: ,...sie machen den
Bischof . . . gewissermafien gegenwirtig® und ,heiligen und leiten den ihnen
zugewiesenen Anteil der Herde des Herrn unter der Autoritit des
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Bischofs . . . Sie sollen ihn wahrhaft als ihren Vater anerkennen und ihm
ehrfiirchtig gehorchen®.”

Auf der Grundlage der genannten Prinzipien iiber die Welthafrigkeit des
Priesters und das Verhiltnis, in dem alle Priester zum Bischof und dem
Presbyterium stehen sollen, bejahte Paul VL. die Sendung der Priesterinstitute,
stand ihnen mit viel Wohlwollen gegeniiber und gab ihnen wertvolle Wegwei-
sungen.

II. Grundlegende Aussagen Pauls VL. iiber die Welthaftigkeit der Priester
in Sikularinstituten

Da es mehrere Merkmale gibt, die priesterliche Mitglieder von Sikularinstitu-
ten kennzeichnen, miissen wir zuerst iiberpriifen, worin nach der Sicht Pauls
VL. ihre Welthaftigkeit besteht. Anschliefend werden wir kurz seine Uberle-
gungen zur Welthaftigkeit des Priesters allgemein darlegen, um danach zu
" betrachten, welche Verinderung sie durch den Eintritt in ein Sikularinstitut
erfihrt. Zum Schluf} fiigen wir einige Fakten an im Blick auf die Vollmachr,
Priester in das eigene Institut zu inkardinieren.

1. Priesterliche Welthaftigkeit — eine Beziehung zur Welt oder zur Diszese?

Wer die Ansprache Pauls VI. vom 2. Februar 1972 liest, wird feststellen, daf}
er in bezug auf den Priester, der einem Sikularinstitut eingegliedert wird, auf
zwei Dinge mit Nachdruck hinweist. Zum einen macht er aufmerksam auf
seinen , wesentlichen Weltbezug“'*; zum anderen wird erneut bekraftige, dafl
er, ,gerade insofern er zu einem Sikularinstitut gehdrt, dem Bischof in engster
Einheit des Gehorsams und der Zusammenarbeit verbunden bleibt“"”. Welche
dieser beiden Beziehungen ist nun aber jene, die seinen Weltcharakter be-
griindet?

Die Antwort ist klar: Der Begriff , Welthaftigkeit“ bezeichnet in seinem
Wesen eine Beziehung zur Welt. Priifen wir die Texte! — Dort, wo der Papst
seine Auffassung verdeutlicht, sagt er: ,Es gibt da ein Problem, das in drei
Forderungen zum Ausdruck kommt®, und diese zihlt er in der Folge auf.
Zwel davon interessieren uns besonders, denn Paul VI. unterscheidet eine
»Forderung nach der ,Welthaftigkeit des Priesters, der Mitglied eines Sikular-
institutes 1st“ von der anderen, ,,in enger Abhingigkeit vom Didzesanbischof
zu bleiben*. Daraus ergibt sich, dafl die Welthaftigkeit, die gefordert wird,
nicht in einer besonderen Beziehung des Gehorsams zum Bischof besteht.
Worin aber besteht sie dann?

Auf verschiedene Weise setzte der Heilige Vater die Welthaftigkeit aller
Sikularinstitute gleich mit der beispielhaften Verwirklichung ihrer Bezichung
zur Welt. Um sich davon zu iiberzeugen, mufl man lesen, was er sagte lber
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»die Seele jedes Sikularinstitutes“”: iiber ,die providentielle Ubereinstimmung
zwischen dem Charisma der Sikularinstitute und einer der wichtigsten und
klarsten Leitlinien des Konzils: die Prisenz der Kirche in der Welt“®, uber
,die besonderen Merkmale® ihrer Sendung® und iiber die Aufgabe der Siku-
larinstitute, ,, Versuchslaboratorien zu sein, in denen die Kirche die konkreten
Méglichkeiten ihrer Beziehungen zur Welt einer Priifung unterzieht*. All das
gilt fiir die Gesamtheit der Sikularinstitute unter Einschlufl jener Mitglieder,
die Priester sind. Aber Paul VI. driickte sich auch sehr deutlich aus, als er sich
auf die Welthaftigkeit der Priester bezog, die den Sikularinstituten angehdren.
Es geniigt, an die ersten Worte zu erinnern, die er gebrauchte, als er iiber sie
sprach: ,An sich hat der Priester als solcher - genauso wie der christliche Laie
— einen wesentlichen Bezug zur Welt“.* Einige Monate darauf fiigte er hinzu:
,Das bisher Gesagte® (iiber die Weihe und iiber die Welthaftigkeit als Ein-
schaltung in die Welt und Verantwortlichkeit fiir sie) ,gilt gewifl auch fiir
sie . . .“* die Priester.

Aber wenn die Welthafrigkeit der Priester in den Sikularinstituten sich in einer
beispielhaften ,,Verpflichtung auf die Werte der ,Welt** ausprigt® ~ wie lifit
sich dann die weiter oben zitierte Aussage erkliren, wonach der Priester, der
sich einem Sikularinstitut anschlieft, gerade deshalb mit dem Bischof in
engster Beziehung des Gehorsams und der Zusammenarbeit verbunden bleibt?
Hier mufl man daran erinnern, dafl alle Priester, die in der Seelsorge titig sind
— ob sie nun Weltpriester® oder Religiosen ¥ sind —, mit dem Bischof durch ein
Band des Gehorsams und der Zusammenarbeit verbunden sind, eine Wahr-
heit, die das Konzil verkiindigte und die im Wesen der Priester als Mitarbeiter
der Bischofe begriindet liegt. Aber wie soll man den Ausdruck ,gerade als
Mitglied cines Sakularinstitutes verstehen? Nach meiner Ansicht greift er eine
Ausdrucksweise — und nicht selten Handlungsweise — wieder auf, die in der
Vergangenheit sehr hiufig vorkam, nach der sich der Religiose in der apostoli-
schen Titigkeit nicht so eng mit dem Bischof verbunden fiihlt wie der
Weltpriester. Indem er besonderen Nachdruck auf die Weisung des Konzils
legte, wollte der Papst schmerzliche Erfahrungen, wie er sie gemacht hatte, in
der Zukunft vermeiden und die Priester dieser Institute — deren Mehrzahl
Diézesanpriester sind — klar und unmifiverstandlich auf den vom Konzil
angegebenen Weg leiten.

(Teil II folgt)

Wenn nichts anderes angegeben wird, ist der Verfasser der in den Anmerkungen zitierten Texte
Papst Paul VI. Die Zitate aus den beiden nachstehend genannten Ansprachen werden in verkiirzter
Form gekennzeichnet: mit einem Buchstaben und der Seitenzahl, die sich auf die Dokumenten-
sammlung beziehen, die 1974 von der CMIS auf deutsch unter dem Titel , Die Sikularinstitute in
der Lehre der Kirche" herausgegeben wurde.
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A: Zum 25. Jahrestag von ,Provida Mater Ecclesia® (2. 2. 1973): AAS 64 (1972) 206-212
B: An die Hauptverantwortlichen der Sikularinstitute (20, 9. 1972): AAS 64 (1972) 615-620

1 Gegenwirtig gibt es 19 Sikularinstitute, die Priester zu ihren Mitgliedern zihlen (etwas mehr als
4000). Einige Institute sind reine Priestergemeinschaften, In elf Instituten gehoren alle Mirglieder
im Priesterstand dem Ditézesanklerus an; die iibrigen Institute haben vom Apostolischen Stuhl die
Vollmacht erhalten, alle oder einen Teil ihrer Mitglieder zu inkardinicren.

Wenn in diesem Artikel die Rede ist von , Priestersiikularinstituten®, sind damit auch jene Priester
gemeint, die zu ,gemischten® Sikularinstituten gehéren,

2 Jean Guitton, Dialog mit Paul V1., Verlag Fritz Molden, Wien, 1967

3vgl A741

4 vgl. A 68

5B 83

6 vgl. B 82 f.

7vgl. A738,B85¢1.

8 Gaudium et Spes 2

. 9vglaa 0.2 381, 45, 93

10 ,in gewissem Sinne“: in Anbetracht des weiter unten (Teil II, 2a) Dargelegten; vgl. Anmer-
kung Nr. 60

11 A 69

12 A 69

13 Presbyterorum Ordinis 3

14 Lumen Gentium 28

15 a.a. O.

16 A 74

17 A 75

1BA75

19 A 67

20 A 68

21 An die Haupeverantwortlichen der Sikularinstitute (25. 8. 1976), Urtext: Lles caractéristiques
particuliéres qui définissent votre vocation®

22 a.2. 0.

23 A74

24 B 86

25 B B6

26 Der ,Sikularpriester” unterscheidet sich vom ,Regularpriester®, Sikularpriester sind dic
Digzesanpriester sowie jene, die in einem Sakularinstituz oder in einer welthaften Personalprilatur
inkardiniert sind. Kardinal Newman legte dar, dafl die Priester des Oratoriums, die keine Geliibde
kennen, Sikularpriester sind (Brief, geschrieben in Dublin am 5. 3. 1856).

27 Eine der Neuerungen des Konzils war, dafl es die apostolische Titigheit der Religiosen in die
Gesamtseelsorge der Didzese unter der Autoririt des Bischofs eingliederte. Das Dekret Presbyte-
rorum Ordinis beschlieft — wie dort in Nr. 1 gesagt wird — auch die Ordenspriester ein, die sich
der Seelsorge widmen (vgl. Christus Dominus 33 ff.; Motu proprio ,,Ecclesia Sanctae® [6. 8. 1966]
I, 22 ff).
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BUCHBESPRECHUNGEN

UNTER DEN LUTHER-BIOGRAPHIEN,
die zum Luther-Jahr 1983 erschienen sind,
darf, nicht zuletzt auf Grund der Kompetenz
des Verfassers, auf die von Walther von Loe-
wenich hingewiesen werden: ,Martin Luther -
Der Mann und das Werk®. von Loewenich,
1903 in Niirnberg geboren und seit 1945 Pro-
fessor der Kirchengeschichte in Erlangen, ge-
hért zu den durch bedeutende Verdffentli-
chungen ausgewiesenen evangelischen Luther-
kennern der Gegenwart. Sein Name ist vor
allem mit der 1929 zum erstenmal erschienenen
Arbeit , Luthers Theologia crucis* verbunden,
in der er mit der Kreuzestheologie ein Kern-
stiick der Lehre des Reformators erschloff. Mit
der Biographie legt cr so etwas wie die Ernte
seiner langen Beschiftigung mit Luther vor.
Man darf in ihr wohl auch das Lutherbild
sehen, wie es heute im orthodoxen Luthertum,
wenigstens bei uns in Deutschland, mafigeblich
und lebendig ist.

Fiir von Loewenich ist Luther zunichst einmal
~ mit Conrad F. Meyer — ,kein ausgekliigelt
Buch*, sondern durchaus ,ein Mensch mit sei-
nem Widerspruch“ (S. 20). Seine Person gibt
~manche Ritsel* auf. In seinem Wesen finden
sich ,schier unvereinbare Gegensatze". Er hat-
te ein zartes Gemiit und konnte sich in leiden-
schaftlichen Zorn hineinsteigern. ,In seinem
Grobianismus, in dem er die meisten seiner
grobianistischen Zeitgenossen an Virtuositdr
iibertraf, kann er auf uns Heutige geradezu
abstoflend wirken.“ , Er konnte schr grofziigig
und weitherzig sein, wenn es um Fragen ging,
die in das Gebiet der christlichen Freiheit fal-
len...; und er konnte auf der anderen Seite
eine dogmatische Intoleranz und Verstindnis-
losighkeit fiir andere Standpunkie zeigen, die
uns bestiirzt, So sprach er einem Zwingli oder
einem Erasmus schlankweg das Christsein ab®
(S. 18 £.). ,Luther gehdrte zu den angefochte-
nen Christen; er war, wie nur wenige Grofie in
der Geschichte der Kirche, sein ganzes Leben
lang nicht frei von Zweifeln an den Verheiflun-
gen Gottes und an dem Heil seiner Seele. Er
hat zeitlebens mit dem Teufel gerungen, der
ihm seinen Glauben an Gottes Zusagen rauben
wollee” (8. 20).

Worin aber liegz fiir von Loewenich die Bedeu-
tung dieses Mannes, den er als Menschen von
solchen Gegensitzen zeichnet? Die entschei-
dende Kategorie, um die geschichtsmichtige
Gestalt Luthers zu erfassen, ist fiir thn das
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Prophetische. ,Man kann an Luther vieles her-
vorheben; er war ein genialer Theologe, er war
ein Sprachschépfer, er war ein Kiinstler, er war
ein Held, er war ein Prediger und Seelsorger
von iiberdurchschnittlichem Rang. Und doch
ist es nicht zu hoch gegriffen, wenn man ihn als
einen Propheten bezeichnet®, sagt von Loewe-
nich im Anschluff an Melanchthons Rede auf
den toten Luther vom 22. Februar 1546 (S.
369). Luther selbst war sich seiner propheti-
schen Berufung bewuflt, wenn er auch den
Titel cines Propheten nicht in Anspruch neh-
men wollte. Er wullte sich zur Christenheit
geschicke als einer, der ihr den Willen Gortes
kundtun solle.

In diesem Ergriffen- und Gehaltensein durch
Gott erkennt von Loewenich die Konstante
sowohl in der komplexen Personlichkeit Lu-
thers, wie in dem turbulenten, so wie er sich
tatsichlich vollzog, nicht voraussehbaren Gang
seines Lebens. Der erste Teil der Biographie
»Der Werdegang des Reformators" (S. 25 bis
102), der Kindheit, Studium, Leben im Kloster
und erste Lehrtitigkeit als Professor der Exege-
se in Wittenberg umfaflt, nimmt sich in dieser
Sicht als Vorbereitung auf den prophetischen
Dienst aus, der Luther aufgetragen war. Ent-
scheidend ist in dieser Periode die Entdeckung
der Rechtfertigung ,allein aus Glauben® (so-
gen. ,Turmerlebnis®). In dieser Entdeckung
wird Luther die prophetische Grundbotschaft
zuteil, die das ganze Geschehen der Reforma-
tion ausldst. — Der zweite Teil ,,Die Anfangs-
jahre der Reformation” (S. 103-18B8) zeigt Lu-
ther als prophetischen Kritiker der bestehen-
den Kirche. Das beginnt 1517 mit den Ablafi-
thesen und erreicht den Héhepunkt in den drei
bedeutenden Schriften des Jahrs 1520: ,An den
christlichen Adel deutscher Nation®, ,Von der
babylonischen Gefangenschafe der Kirche®,
»Von der Freiheit eines Christenmenschen®. -
Der dritte Teil ,Der Fortgang der Reforma-
tion® (S. 189-370) zeichnet nach, wie Luther
im Vollzug seiner Berufung sich mit seiner
Gefolgschaft Schritt fiir Schritt von der alten
Kirche 18st und ein eigenes Kirchenwesen be-
griindet.

Die schwere Frage, die sich gegeniiber einer
solchen Betrachtung Luthers stellt, kann natiir-
lich nur lauten: Ist es theologisch vorstellbar,
eine prophetische Berufung durch Gort fiir die
Kirche anzunehmen, die im konkreten Vollzug
die Trennung von der Kirche, die Spaltung der



Kirche einschliefit und die Spalwng damit
rechtfertige? Darauf gibt von Loewenich keine
ausdriickliche Antwort. Wohl sagt er einmal:
wLuther wollte keine neue Kirche schaffen,
sondern die bestehende Kirche reformieren®
(5. 293); und noch einmal spiter: ,Luther
wollte keine neue Kirche griinden, denn es lag
ihm sehr viel an der Kontinuitit mit der wah-
ren alten Kirche® (S. 354). Aber dann kam es
doch zur Griindung einer neuen Kirche. von
Loewenich stellt diese Entwicklung nicht in
Frage. Wie fiir Luther selbst, so ist sie fiir ihn,
nachdem der Kaiser und die kirchliche Hierar-
chie sich gegen eine Reform im Sinne Luthers
ausgesprochen harten, geradezu unausweich-
lich. Luther mufite den Gemeinden, die sich
seiner Interpretation des Evangeliums an-
schlossen, eine gemeinsame QOrdnung geben.
_ Bedeutete das den Bruch der Einheit der
abendlindischen Christenheit, so ist es doch
auch fiir von Loewenich die Fortsetzung der
Luther aufgegebenen prophetisch-kritischen
Berufung, Und diese Berufung ist auch heute
noch die giiltige Rechtfertigung und Grundlage
fiir das Bestehen der evangelischen Kirche und
fiar thren Weg des christlichen Lebens. So hat
in den Augen von Loewenichs Luther auch fiir
unsere Zeit durchaus eine notwendige prophe-
uische Funktion, Auch der heutige Mensch tut
gut daran, sich Luthers prophetischen Dienst
gefallen zu lassen.

Walther von Loewenich, Martin Luther. Der
Mann und das Werk. Miinchen 1982: Paul List
Verlag, geb., 432 5., 38 DM.

E. Monnerjahn

EINE DER ZENTRALEN FRAGEN, DIE
sich aus Anlafl des diesjahrigen Luther-Jubi-
laums stellt, lauter dahin: Wie ist es zu erkld-
ren, dafl die durch den Wittenberger Professor
initiierte Reform sich so rasch ausbreitete, dafl
in relativ wenigen Jahren der groflere Teil
Deutschlands, etwa zwei Drittel, protestan-
tisch geworden war? Friiher beantwortete man
diese Frage vor allem mit dem Hinweis auf den
Zustand der alten Kirche, ihre Mifistinde und
Mingel sowie auf das Aufkommen neuer gei-
stiger Stromungen wie Renaissance und Huma-
nismus, Das hat selbstverstindlich auch heute
noch Giiltigkeit. In der jiingsten Zeit aber wur-
de die Einfithrung der Reformation var allem
auch nach ihren sozialen, ékonomischen und
politischen Bedingtheiten untersuche. Was da-
bei zutage geférdert wurde (und noch immer

wird, da die entsprechenden Arbeiten erst am
Anfang stehen), gewiihrt einen viel realistische-
ren und damit viel erhellenderen Einblick in
das héchst differenzierte Geschehen der Refor-
mation als es frilher méglich gewesen war.

Eine der besten Darstellungen der Ergebnisse
dieser Forschungen liegt in einem Taschenbuch
von Peter Blickle, Ordinarius fiir neuere Ge-
schichte in Bern, mit dem Titel , Die Reforma-
ton im Reich®, vor. So sehr natiirlich die
Reformation auch fiir Blickle zunichst das
Werk des Mannes Martin Luther ist, so gilt
doch auch nicht weniger, dafl sie als ein Inein-
ander von Ideen und gesellschaftlichen Gege-
benheiten begriffen werden mufl. Blickle be-
zeichnet sie sogar ,als die weitestgehende Ver-
zahnung sozialer und ideeller Bewegungen, die
es in der europiischen Geschichte gegeben hat*
(Vorwort). Die Rezeption der reformatori-
schen Lehren durch die Gesellschaft erfolgte
»nach deren Bediirfnissen" (S. 65). Mit anderen
Worten: Es gab in der Gesellschaft des 16,
Jahrhunderts Bediirfnisse, Bestrebungen und
Bewegungen, denen Luther mit seinen Lehren
besser entsprach als die alte Kirche mit ihrer
Lehre.

Da die Gesellschaft damals stindisch strukeu-
riert war, fragt Blickle nach dem Echo, das die
Reformation in den hauptsichlichen gesell-
schaftlichen Gruppierungen fand: beim Adel,
beim Biirgertum, bei den Bauern. Dabei zeigt
sich, daf Luther seine stirkste Anhiingerschaft
zunichst beim niederen Adel, bei der Ritter-
schaft hatte. Der Grund: die Ritterschaft war
die soziale Schichr, die durch wirtschaftlichen,
politischen und sozialen Abstieg am meisten
irritiert war. Sie war darum fiir den Gedanken
einer Erneuerung am ehesten zuginglich und
stellte sich als Fithrer und Triiger der Reforma-
tion zur Verfiigung. Doch mit der Niederlage
der Ritterschaft unter Franz von Sickingen in
der Fehde mit dem Erzbischof von Trier 1523
war es mit der Rolle der Ritter im Geschehen
der Reformation zu Ende (S. 66-72). Auch eine
andere Gesellschaftsgruppe, die sich der Refor-
mation vehement gedffnet harte und von ihr
inspiriert worden war, fiel bald wieder aus: die
Bauern, Der Bauernaufstand 1525 wurde nach
anfinglichen Erfolgen grausam niedergeschla-
gen. Luther selbst harte sich schliefilich heftig
gegen die aufrithrerischen Bauern ausgespro-
chen. Dafiir gewannen zwei andere pesell-
schaftliche Gruppen fiir die Rezeption und die
Stabilisierung der Reformation durchschlagen-
de und bleibende Bedeutung: das Biirgertum in
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den Stidten und die Landesfiirsten. Beide,
Birgertum und Landesfiirsten, befanden sich
im ausgehenden Mittelalter in einem bestindi-
gen Aufstieg. Sie waren die Krifte, die in die
Zukunft dringten. In den Stidten (nicht nur,
aber besonders ausgeprigt) war eine Bewegung
lebendig, die Blickle den ,Kommunalismus®,
die ,Gemeindebewegung” nennt. Sie war cha-
rakterisiert von dem zunchmenden Anspruch
auf die Eigenverantwortlichkeit des Individu-
ums und die Autonomie des sozialen Gebildes
Gemeinde. Den deutschen Fiirsten war es, vor-
nehmlich in Auseinandersetzung mit dem Kai-
ser, um die Verstirkung ihrer Unabhingigkeit
und um die Ausbildung eines modernen, mog-
lichst geschlossenen und einheitlich auf den
Fiirsten ausgerichteten Flichenstaates (,Terri-
torialisierung®) zu run. Beiden Tendenzen, der
im Biirgertum und der bei den Landesfiirsten,
kam Luthers Theologie und Ethik schr entge-
gen; sie wurden von der Reformation begiin-
stigt und legitimiert. Darum ist es zu verste-
hen, weshalb die Stidte sich schon bald aus-
driicklich der Reformation anschlossen und
dafl sich dort entweder die ,Ratsreformation”
von oben oder auch die ,Gemecindercforma-
tion® von unten vollzog. Im einzelnen macht
Blickle drei Motive fiir die Annahme der Re-
formation durch die Stidte namhaft: die Ten-
denz zu exklusiv stidtischer Gerichtsbarkeir,
zur Kommunalisierung der Kirche und zur
Rationalisierung von Religion und Frommig-
keit (S. 92). Die Oberhand gewannen aber
schlieBlich die Landesfiirsten. Auf dem Reichs-
tag zu Speyer 1526 wurden die Fiirsten sich
einig, dafl die Reformation nicht linger dem
~gemeinen Manne® iiberlassen bleiben kénne
(S. 141). Der nichste Reichstag zu Speyer 1529
sah bereits die territorialstaatliche Verfestigung
der Reformation. Mit dem Augsburger Interim
1548 sodann wurde die Gemeindereformation
endgiiltig suspendiert: die Reformation war
ganz in die Hinde der Fiirsten iibergegangen,
eine Tatsache, die der Religionsfriede von
Augsburg 1555 als Recht bestitigte. Die Fiir-
sten hatten damit, so konstatiert Blickle ab-
schlieflend, ,in einer fiir sie optimalen Weise
die lutherische Reformation ihren Zwecken
und Absichten nutzbar gemacht® (S. 154).

Peter Blickle, Die Reformation im Reich (Uni-
Taschenbiicher 1181), Stuttgart 1982: Eugen
Ulmer Verlag, 175 S., 17,80 DM.

E. Monnerjahn
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DIE LITERATUR ZUM THEMA RE-
formation hat aus Anlal des 500. Geburts-
tags Luthers einen neuen, kaum iiberschauba-
ren Wachstumsschub erfahren. Fiir den Nicht-
Fachtheologen und Nicht-Fachhistoriker stelle
sich angesichts der vermehrien Biicher- und
Artikelflut die Frage, wie er sich in gebotener
Kiirze und doch zuverlissig tiber die fiir unsere
deutsche und die curopiische Geschichie so
schicksalsgeladenen  Vorginge informieren
kann. Darum soll hier auf eine Arbeit verwie-
sen werden, die zwar nicht erst zum Lutherjahr
1983 verdffentlicht worden ist, sondern bereits
1980 in erster und 1982 in zweiter Auflage
erschien: Erwin Iserloh, Geschichte und Theo-
logie der Reformation im Grundriffl. Iserloh,
aus der Schule des groflen Reformationshistori-
kers Joseph Lortz, hat sich seit langem den Ruf
cines der besten Kenner jener Zeit und threr
Ereignisse erworben. Deshalb vermag er auch
das Geschehen in der biindigen und klar geglie-
derten Form eines Grundrisses darzustellen. Er
befafit sich allerdings nicht nur mit Luther und
der von ihm ausgehenden Bewegung, sondern
cbenso mit den anderen Reformatoren Zwingli
und Calvin, sowie mit den reformartorischen
Strémungen, die man sonst leicht nur als Rand-
erscheinungen  betracheet, den Schwirmern,
Spiritualisten und Taufern. Iserloh bieter also
einen Gesamutiiberblick iiber die Reformation
im europiischen Rahmen, Dabei behilt er im-
mer die im Titel genannten Formalgesichts-
punkte im Auge: die Geschichte und die Theo-
logie. Er stellt die unterschiedlichen theologi-
schen Grundpositionen der Reformatoren her-
aus, sowohl im Verhiltnis zur alten Kirche wie
auch untercinander, zeigt auf, wie sie ge-
schichtsmichtig werden und eine geschichthi-
che Auseinandersetzung anstoflen, die im
Grunde unsere Geschichte bis heute entschei-
dend mit vorbestimmt hat. Fiir ein detailliertes
Weiterstudium ist dem Buch ein mehrseitiges
Verzeichnis der wichtigsten Verdffentlichun-
gen zur Reformation beigegeben.

Erwin Iserloh, Geschichte und Theologie der
Reformation im Grundrifi, 2. Anfl., Paderborn
1982: Verlag Bonifatius-Druckerei, br., 214 S.,
17,80 DM.

E. Monnerjahn



