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ZEICHEN DER ZEIT

DIE NEUEN GEISTLICHEN BEWEGUNGEN IN DER KIRCHE stehen
in zunebmendem Mafle im Blickpunkt. Die verschiedensten Kreise beschiifti-
gen sich mit den Fragen, die durch Entstehen, internationale Verbreitung und
wachsenden Einfluf dieser Bewegungen aufgeworfen werden. Wie bei allem
Neuen und Ungewohnten sind die Reaktionen zwiespaltig: Von vielen Bischi-
fen werden sie begriifit, die auflerordentliche Synode rechnete sie zu den
Hoffnungszeichen, fiir andere Gruppierungen oder Tendenzen sind sie eber
eine Konkurrenz, schliefilich sehen viele Pfarrer und Seelsorger gerade ihre
Anziehungskraft anf aktive Gemeindemitglieder mit gemischten Gefiihlen.

Hier soll ein Einwurf herausgegriffen werden, der von den verschieden-
sten Seiten und in den unterschiedlichsten Kontexten gegen diese nenen Bewe-
gungen vorgebracht wird. Am biindigsten hat ibn J. Comblin im Blick auf die
Situation der Kirche in Lateinamerika und die von der Theologie der Befreiung
‘inspirierten Basisgemeinden formuliert: die spirituellen Bewegungen sind ,spi-
ritualistisch®. Das Wort ist Allgemeingut in den Kreisen der Vertreter der
Befreiungstheologie geworden und geiflelt die — in ihren Augen — gesellschafts-
politische Abstinenz der geistlichen Bewegungen.

Aber auch hierzulande stellen Kritiker wie der Chefredaktenr der Herder-
Korrespondenz, D. A. Seeber, fest: ,Das Vorberrschen rein spiritueller Bewe-
gungen fiihrt zu einem Ausfall gesellschaftlicher Realprdsenz in der Kirche . . .
Problematisch erscheint diese Entwicklung unter einem Gesichtspunkt: Fast
alle organisatorischen Neubildungen entspringen streng genommen dem inner-
kirchlichen Bereich, kommen primar aus unmittelbar religios-spirituellen
Impulsen, zielen auf die geistliche Starkung ihrer Mitglieder und nur sekundar
oder gar nicht auf die Einiibung des Katholiken in dessen Verantwortung in
Kultur, Gesellschaft und Politik.”

Schliefilich sind fiir den marxistischen Beobachter der kirchlichen Szene in
der Bundesrepublik, den Expriester Hubert Mobr, die ,restanrativen Bewe-
gungen® darauf bedacht, ,durch ibre politische Abstinenz den Status quo zu
schiitzen®.

Was ist ans der Sicht der geistlichen Bewegungen selbst dazu zu sagen? Im
Rabmen unserer skizzenhaften Uberlegungen soll eine doppelte Antwort ver-
sucht werden.

Da ist zundchst einmal die aus dem Glauben kommende Frage nach der
Sinnhaftigkeit des unbestrittenen Faktums, dafl die geistlichen Bewegungen
primdr Glaubensgemeinschaft sind. In ihrem glinbigen Selbstverstindnis
begreifen sie sich als vom Heiligen Geist bewirkte charismatische Lebensauf-
briiche, die eine lebensmaflige Antwort anf die radikale Herausforderung an
allen Glauben in unserer Zeit sind. Ihre Spiritualitit (und weithin auch ihre
Organisationsform) ist auf die vitale Entfaltung und missionarische Ausstrah-
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Iung des Glanbens unter den Bedingungen unserer sikularistischen und plurali-
stischen Gesellschaft gerichtet.

Schon immer im Laufe der zweitausendjihrigen Geschichte war es so, dafs
der fiibrende Gottesgeist im Innern der Kirche durch seine kreative Kraft
lebensmaflige Antworten anf die jeweilige Zeitnot hervorgetrieben hat. In
diesem Sinn darf man die stark spirituelle Ausrichtung dieser Bewegungen
tatsdchlich als eine Prioritit ansehen, die nicht nur fiir ihre Mitglieder, sondern
eigentlich fiir die ganze Kirche in allen ihren Teilgemeinschaften gilt. Deshalb
solidarisieren sich die geistlichen Gemeinschaften auch spontan mit allen Bemii-
hungen um eine zeitgemafle Verlebendigung des Glaubens. Andererseits zeigen
krisenhafte Vorgange in der Kirche (das gilt fiir alle Kirchen), wie schwierig die
Glaubenssituation geworden ist. In Siidamerika mufl man, bei allem hoff-
nungsvollen Aufbruch kirchlichen Lebens in den Basisgemeinden, doch oft
genug feststellen, wie groff die Gefahr der ideologischen Anfilligkeit oder des
Abdyiftens in das rein Politische ist. — Pater Kentenich hat seine Schonstattbe-
wegung von allem Anfang an als eine primdr religiGs-sittliche Ernenerungsbe-
wegung verstanden und wollte diesen Charakter fiir immer gewahrt wissen.
Was wie ,Abstinenz* im gesellschaftlichen, kulturellen und politischen Bereich
aussehen konnte, ist zundchst einmal die bewufit gesetzte Prioritit gelebter
Glanbensgemeinschaft. Man mag das mit Seeber ,kirchliche Bestandssiche-
rung“ nennen - es ist dann aber die aus dem Innersten der Kirche kommende
Reaktion anf die todliche Bedrohung aus der geistigen Umwelt. Gerade so ist es
aber das Lesen und Beantworten der Zeichen der Zeit, durch die Gottes Geist
heute spricht und darin seine eigene Strategie verfolgt. In der durchgetragenen
Prioritat und Vitalitat gelebter Glanbensgemeinschaft scheint die providentielle
Sendung der geistlichen Bewegungen in dieser Kirchenstunde zu liegen, die
vielleicht erst im geschichtlichen Abstand voll erfafit werden kann.

Das ist nun aber das zweite, das hier gesagt werden mufi: Die geistlichen
Gemeinschaften haben durchaus fiir ihre Gesamtstrategie das Ziel der verant-
wortlichen Mitarbeit an der ,Neu-Evangelisierung der Kultur® im Blick, wie
sie Papst Johannes Paul immer wieder fordert. Das geschieht sicherlich in
verschiedener Weise und auch unterschiedlicher Intensitit. Alle Bewegungen in
die Schublade ,reiner Innerlichkeit® stecken zu wollen, ist wohl doch eine zu
grobe Vereinfachung. Was Schonstatt angebt, hat sein Griinder von Anfang an
das Ziel einer neuen Gesellschaftsordnung deutlich vor Augen gehabt. Aller-
dings ging er dabei seine eigenen Wege. Nach seiner Einsicht in die Tiefe und
Radikalitat des gesellschaftlichen und seelischen Umbruchs heute mufS wirklich
zukunftsorientierte Wirksamkeit auf einer wesentlich tieferen Ebene ansetzen,
als man das landlinfig im Blick hat, wenn von Mitarbeit im dffentlichen Leben
gesprochen wird. Die stille und zihe Graswurzelarbeit der Erziehung zum
freien und miindigen Menschen und Christen, das glinbige Miihen wm christ-
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lich gelebte Ebe- und Familienspiritualitit, das Ringen wm das Ernstnebmen
der in der Schopfungsordnung grundgelegten Ordnungen in Natur und Gesell-
schaft als Norm fiér eine menschliche Ethik, das Einiiben einer nenen Form von
Autoritat in Ebrfurcht vor der Freibeit und Mitverantwortung aller - alles, was
mit solchen Blitzlichtern nur angedeutet sein kann, ist fiir Pater Kentenich
wesentlicher Beitrag fiir eine nene, christlich inspivierte und verantwortbare
Gesellschaftsordnung der Zukunft. Eine solche Konzeption setzt grofie Ziel-
klarbeit und einen langen Atem voraus. Schnelle ,Erfolge® kinnen dabei nicht
erwartet werden. Es ist unter den heute herrschenden Gegebenbeiten aber anch
nicht zn sehen, wie eine New-Evangelisierung der Kultur obne diesen Dienst
der Erziehung geschehen kinnte. In diesem Sinn hat sich die Gesamtsituation
im Vergleich etwa mit dem Aufkommen und Wirksamwerden der grofien
katholischen Verbinde in Deutschland in der ersten Hilfte unseres Jabrhun-
derts radikal verindert. Auch im Blick auf die Befreiungsbewegungen in aller
Welt gilt, was die neue Instruktion der Glaubenskongregation iiber ,Christli-
che Freibeit und Befreiung® so deutlich herausstellt: Es ist mit der Befreiung
von herrschenden Unrechtssituationen nicht getan; die Erziehung der einzel-
nen und der gesellschaftlichen Zellen, von der Familie angefangen, zu freien
Menschen und Christen mufl ja irgendwann und irgendwo gescheben. Mecha-
nismen gibt es nicht, die diese langwierige Evziehungsarbeit sozusagen antoma-
tisch ersetzen kdnnten. Es mufl sich zeigen, wer die Zeichen der Zeit schueller
und deutlicher erkannt und beantwortet hat.

Natiirlich wufite Pater Kentenich, dafl es allein mit ,Erziehung fiir .. ."
nicht getan ist. Nach seiner Konzeption sollte das mitverantwortliche Handeln
in allen Bereichen der Offentlichkeit zuniichst und zuerst von den in ibrer
Glanbensgemeinschaft verwurzelten reifen und miindigen Einzelnen in eigen-
stindiger Verantwortung in ibrem Kompetenzbereich getragen werden. Dar-
fiber hinaus rechnete er mit Unternehmungen, etwa im pidagogischen oder
sozialen Bereich, die von Mitgliedern der Bewegungen getragen werden, Aber
vor allem sab er die Schonstattbewegung selbst als Modellfall an, in dem auf
kleinem Raum mit dem Blick auf die Anforderungen der kommenden Zeit
Lésungen versucht und vorgelebt werden sollen. Das ist ein hoher Anspruch an
die Bewegung, dem sie sich immer neu stellen muf3, an dem sie sich anch von
Kritikern oder kritischen Beobachtern messen lassen muf. Wie zukunftsgerich-
tet diese Sicht- und Handlungsweise ist, wie stark sie gerade im Blick anf die
Neu-Evangelisierung der langsam sich herausbildenden Kultur der Zukunft
alles Tun motivieren kann, zeigt sich aber wobl erst dann, wenn man diésen
modellbaften Dienst in der historischen Perspektive sieht, die Pater Kentenich
vor Augen hatte. Er hoffte darauf, dafl sich aus dem Innern der Kirche und
nicht zuletzt aus dem gelebten Leben und den Erfahrungen der geistlichen
Bewegungen selbst die Krifte und Vorstifie ergeben wiirden, die — wie etwa im
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friihen Mittelalter von den Klostern — eine christlich inspirierte Kultur und
Gesellschaft entstehen lassen konnten. Das ist eine Strategie, die mit langen
Entwicklungsprozessen rechnet. In der Zwischenzeit gilt es, unentwegt die
Zukunftsziele im Auge zu bebalten und die jetzt moglichen und notwendigen
Schritte daraufbin zu tun. GMB

,Die Kirche soll — wie sie es im Frithchristentum war, wie sie es hitte immer
sein sollen — die Seele der heutigen gesamten Weltkultur werden. Also nicht
Trennung der Kirche von der Kultur, nicht Trennung der Kirche von der
Welt. Nein, die Kirche soll die Seele der Gesamtkultur, der verworrenen,
iiberaus weltlich gesinnten Kultur werden.®

P. Kentenich (8. Dezember 1965)
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Die Bedeutung Pater Kentenichs
fur die Kirche
vor dem Horizont der Zukunft

Von Barbara Albrecht

Aus der Vielzahl der Problembereiche, mit denen die Kirche in unserem Land
(und dariiber hinaus) zu tun hat, méchte ich vier herausgreifen und versuchen,
jeweils vor dem Horizont der Zukunft die Bedeutung Pater Kentenichs
angesichts der gegenwirtigen Lage zu skizzieren.

Der einzelne in der Kirche

.In der Herder-Korrespondenz (11/1984) findet sich ein Interview, das Klaus
Nientiedt mit dem Darmstadter Hochschulpfarrer Erhard Weiher iiber Stu-
denten und Studentengemeinden gehalten hat. Da sich an ihnen seismogra-
phisch viel im Blick auf die gegenwirtige Lage und die Zukunftsperspektiven
fiir Kirche ablesen laft, erscheinen mir folgende Beobachtungen des Hoch-
schulpfarrers wichtig.

- Viele Studenten wiinschen sich, sie kdnnten mit dem, was sie wirklich
bewegt, in der Kirche mehr beheimatet sein. Aber sie sind es nicht und
suchen inzwischen Antworten auf ihre Fragen nach dem Sinn des Lebens
nur noch selten bei der Kirche (513). Denn diese wendet sich heute im
allgemeinen kaum noch an einzelne. Sie betreut vielmehr flichendeckend
»Bereiche®'. Sie ist vielerorts eine biirokratisch verwaltete Institution
geworden und pastoral eingespannt in so viele gesellschaftliche Probleme,
dafl sie weithin fiir ihren religiésen Auftrag kaum noch Zeit hat.

— Viele ,suchen nach inneren Leitbildern fiir ihr je personliches Menschsein.
Sie wollen keine Allgemein-Antworten und keine Allgemein-Moral, sie
wollen ihre Identitdt in der lebendigen Beziehung zu anderen Menschen
entwickeln.”

- Gerade Naturwissenschaftler und Techniker méchten ihre Lebensgeschichte
religios denten lernen. ,Sie suchen nicht Gleichungen, die mathematisch
aufgehen, sondern Gleichnisse fiir Lebenserfahrung® (515).

- Die Menschen ,suchen nach einer Einbettung ihres Wissens. Sie suchen
nach einer ,Okologie des Geistes®, weil sie spiiren, daf} der Lebenshaushalt
durch das viele Analysieren und Zergliedern vielfach bedroht ist*.

— »Ich erlebe. .., dafl Studenten nicht auf den gewohnten Autobahnen,
sondern awf Bergpfaden geben wollen und dafl sie beim Priester und
Studentenpfarrer eine Art Ausbildung dafiir suchen. Aber sie erwarten
nicht, dafl er sie permanent am Seil hilt“ (515).

101



— Studenten fragen: ,Wie glaubwiirdig bist du? Was fiir ein Mensch bist du?
Kann man z. B. gegen dich als Baum anrennen, oder fillst du gleich um?
Auntoritat wird nur anerkannt, wenn sie auf persdnlicher Echtheit beruht”
(516).

Genau diese Fragen, N6te und Situationen hatte Pater Kentenich von 1912 an
bis an sein Lebensende im Blick. Sein priesterlicher Einsatz galt zundchst dem
einzelnen in der Kirche, seiner religids-sittlichen Entfaltung zur charakterfe-
sten, gemeinschaftsfihigen Persdnlichkeit: , Wir miissen feste Charaktere sein.
Gott will keine Galeerensklaven, er will freie Ruderer haben“ (GU 17), so
sagte er seinen Jungen 1912. Pater Kentenich wollte die Seinen zeitlebens
wHéhenpfade® einer hochgemuten und einsatzfrendigen Selbsterziehung fith-
ren, ohne sie dauernd am Seil festzuhalten. Freiheits- und Vertrauenspidago-
gik waren daher Grundpfeiler seines gesamten Lebenswerkes. Thm ging es um
die Formung des einzelnen in seelsorglicher Kleinarbeit. So war er denn im
eigentlichen Sinn fiir unzihlige Menschen zuallererst Seelsorger, ein viterli-
cher Priestererzieher auf Gott hin, einer, der vor allem zuhoren und der die
wahren inneren Fragen und Note des einzelnen heraushéren konnte, zumal
die geistigen. Er hatte selbst als Theologiestudent eine schwere geistige Krise
durchgemacht und fast bis zum Irrewerden an dem ,, Analysieren und Zerstiik-
keln® seines eigenen ,,Lebenshaushaltes” durch das sezierende, mechanistische
Denken gelitten. Diesem Denken, das die Einheit von Gott und Welt,
Wissenschaft und Leben, von Erstursache und Zweitursache . . . zerreifit, galt
sein Lebenskampf. Die ,Okologie des Geistes* bestand fiir Pater Kentenich
im ,organischen Denken und Leben®, in der Einbettung alles Einzelhaften ins
Ganze von Natur und Ubernatur.

Schon in den ersten Jahrzehnten dieses Jahrhunderts erkannte Pater Kentenich
die heraufziehende Gefahr der totalen Entpersonlichung und Entwertung des
einzelnen, die Gefahr der totalen Verkollektivierung durch das industrielle
Zeitalter einerseits und die von totalitiren Ideologien beeinflufite anonyme
Massengesellschaft andererseits. Darum sein Bemiihen um den einzelnen (die
Schénstattbewegung ist Erzieher- und Erziehungsbewegung). Darum aber
auch die Verkiindigung eines Gottes, der als ,Gott des Lebens und der
Geschichte® nicht nur die Welt im ganzen im Blick hat, sondern jeden
einzelnen Menschen. Die Lebre von Gott, dem Vater, hat Pater Kentenich in
einer zunehmend ,vaterlosen Gesellschaft® — unter Einsatz seiner Person —
sehr bewuflt aus einer dogmatisch gewufiten Biicher- und Buchstabenwahrheit
zu einer einzigartig konkreten Lebenswahrheit werden lassen. Aus dieser
Quelle, aus der verkiindeten und in Leben iibersetzten Wahrheit haben
Unzihlige iiber ihn einen immer tieferen Zugang zu Gott als ihrem ganz
personlichen, barmherzigen Vater gefunden. Daf} er jeden Menschen, so wie
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er ist, annimmt, ohne Auswahl jedes seiner Kinder gern hat, mit jedem einen
originellen Liebesplan im Sinn hat — das sollte denen, die sich Pater Kentenich
mit ihrer Not 6ffneten, gleichsam in Fleisch und Blut iibergehen. Schonstatt
hat eine patrozentrische Lebensorientierung und Frémmigkeit anzubieten, die
heilend und heilvoll sein kann fiir viele suchende und innerlich verwundete
Menschen unserer Tage.

Pater Kentenich wufite um die lebenswichtige Bedentung geschiopflicher
Transparente Gottes. Er wufite um die lebenswichtige Bedeutung personaler
Bindungen und wufite zugleich darum, dafl Menschen letztlich iiber menschli-
che Bindungen in die Bindung an den Vater-Gott hinfinden und zu ihr
hingefiihrt werden miissen. Darum sollen die von Pater Kentenich gegriinde-
ten Priestergemeinschaften Vater- und Vitergemeinschaften sein. Die geistli-
che Vaterschaft schenkt den Priestern selbst Identitit. Und sie verkdrpert
dariiber hinaus lebenweckende Autoritit. Priesterliche und natiirliche Viter
sollen nicht nur Autoritit haben, sondern echte, verlifiliche Autoritit sein,
Autoritit, gegen die man ,anrennen“ und die man auf ihre Glaubwiirdigkeit
und Treue hin ,testen” kann: , Wie glaubwiirdig bist du?*. Wer diese Frage an
Pater Kentenich stellt und ihn in dieser Richtung ,anrennt®, wird nicht
enttiuscht. Da sich ,Leben nur an Leben entziindet“, kann er iiber den
menschlichen Verkiinder und viterlichen Reprisentanten Gottes zu diesem
selbst hinfinden und werden menschliche Viter in der natiirlichen und iiberna-
tiirlichen Ordnung nicht nur , Gleichnisse fiir Lebenserfabrung*, sondern zum
Zugang zu Gott, dem Vater. Dafl eine solche Konzeption heute von Theolo-
gen in der Kirche und von Pidagogen weithin als ,veraltet* verspottet und
zerrissen wird, macht ihre Dringlichkeit und die geheime Sehnsucht nach
echten Vitern nicht geringer, sondern eher grofler .

Im Blick auf den einzelnen Christen in der Kirche und die heutige Problematik
ist auch dieses wichtig: Der Studentenpfarrer berichtete in dem erwihnten
Interview davon, dafl viele Studenten nach inneren Leitbildern fiir ihr je
personliches Menschsein suchen und dem geheimnisvollen Hintergrund ihres
Lebens begegnen, ja ihre Lebensgeschichte religiés deuten lernen wollen, Pater
Kentenich bietet dafiir originelle Hilfe an: das Tasten nach dem ,Persénlichen
Ideal” einerseits und das vorsebungsglinbige Betrachten der Zeit und der
personlichen Fithrungsgeschichte andererseits.

Mit dem ,Personlichen Ideal” ist das gemeint, was als gottgewollte Idee
dem einzelnen Menschen zur Identitit mit sich selber verhilft, ,Gottes Melo-
die“ (Ignatius v. Antiochien) in dem einzelnen, die er finden und als ,ausge-
prigt originelles Glied am geheimnisvollen Leib Christi“ (26. 5. 1966) als sein
eigenes ,Lebenslied“ im Laufe seines Lebens ,immer reiner singen lernen®
soll.?
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Psychologisch kommt hier das in Sicht, was Pater Kentenich die ,Grund-
stimmung® eines Menschen und den ,Grundzug® seiner Seele nennt (KLK,
Personl. Ideal), das, wohin jemand (im positiven Sinn) immer wieder neigt,
was seine geheimste Sehnsucht ausmacht, was ihn anzieht. Das ist eine Frage,
die bei Lebensentscheidungen im Blick auf die Berufung zur Ehe, zum
Priestertum oder Ordensleben, sei es kontemplativ oder aktiv, aber auch bei
der gesamten religios-sittlichen Selbsterziehung im Dienste des Reifens zum
,Vollalter Christi“ (Eph 4, 13) von grofler Wichtigkeit ist. Was hat Gott, der
personliche Vater, sich mit diesem einzelnen Menschenkind gedacht? Was ist
seine ,Melodie® fiir thn? Was ist sein ,Plan“ mit diesem Menschen? Welche
positiven Krifte und Moglichkeiten, welche ,, Téne” diirfen nicht abgewiirgt
und unterdriickt, sondern miissen entfaltet, erzogen, gebildet, in die Hohe
»gelenkt* werden, um nach seinem Willen ,,Gottes Melodie“ ganz schon zu

singen?
Aufler auf die Seins- und Zeitenstimmen hat Pater Kentenich Viter,
Miitter, Priester, Schwestern . . . gelehrt, ehrfiirchtig auf die Seelenstimmen

der ihnen Anvertrauten zu horchen; denn auch das gehort zum Ethos des
Erziehers: ,selbstlos fremdem Leben (zu) dienen®.

Eine solche pastoral-pidagogische Hilfestellung, damit der einzelne nach
dem Willen Gottes seine Identitit finde, das Ertasten, Suchen und Finden des
personlichen inneren Leitbildes, des je personlichen ,Lebensliedes®, bedeutet
nun aber nicht, daf} damit dem Lustprinzip (,Ich brauche nur zu tun, was mir
gefallt, wohin sich meine Seelenstimme neigt“) ganz freie Bahn gelassen wird.
Gerade die Bemithung Pater Kentenichs um eine echte religios-sittliche Per-
sénlichkeitserziehung, die nicht nur den Kopf, sondern auch das unterbe-
wuflte Leben erreicht und prigt, war Kreuzeserziehung, wie wir sie heute
brauchen. Der einzelne soll in der Nachfolge Jesu lernen, in Liebe bereit zu
sein zu Opfer und Verzicht. Er soll das ,Ja, Vater!” buchstabieren, ja singen
lernen — ein Leben lang. ,Mir geschehe nach deinem Willen! — in jeder Lage.
Es geht Pater Kentenich um die Bemiihung, eine positive Voreinstellung fiir
mégliche schwere und schwerste Lebenslasten zu gewinnen und darum, in den
Christen den Glauben daran zu stirken, dafl in allem Begegnenden Gottes
Liebesplan zu entdecken ist. Vorsehungsglaube also nicht nur in der Theorie,
sondern in der Praxis gelebten Lebens, so dafl auch ,Felsbrocken” gegen uns
zu einer , Treppe” zum Dreifaltigen Gott werden kénnen (GU 32). Das ist der
Weg zur Sinnfindung in allem Widerfahrenden, wie ihn Pater Kentenich als
,Pfadfinder” selber ausgekundschaftet und unzihlig vielen Menschen in threr
geistig-seelisch-religiosen Not gezeigt hat.

Kirche in der modernen Gesellschaft

Wenige Wochen vor seinem Tod hat der 80jahrige K. Rahner sich einem
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Interview mit dem Chefredakteur der Herder-Korrespondenz, D. A. Seeber,
zur Verfiigung gestellt. Es ist unter der Uberschrift ,Die ,winterliche’ Kirche
und die Chancen des Christentums® in der HK (4/1984) verdffentliche
worden.’

Als ,winterlich* bezeichnet Rahner unsere mitteleuropiische Situation
angesichts der zahlenmifligen Schrumpfung der Kirche im Blick auf Taufen,
kirchliche Eheschliefungen, Mangel an Nachwuchs bei den geistlichen Beru-
fen u. a. m. Insgesamt, so Rahner, ist die Kirche in Europa eindeutig in der
Defensive.

Rahner bleibt in diesem Interview jedoch nicht bei der Diagnose stehen,
sondern weist auch in die Richtung, in der seiner Ansicht nach situationsge-
rechte Hilfe zu finden wire. Es geht ihm um eine neue Seelsorgestrategie.
Seine Frage ist, ob ,die Kirche gut beraten ist, wenn sie das System flichen-
deckender Pfarreien immer noch aufrechterhalten will oder ob es, so proble-

“matisch das Bild ist, nicht besser wire, bliihende Oasen zu schaffen...
Schafft doch diese lebendigen, radikal zusammenhaltenden, die Gemeinden
der Urkirche neu lebendig machenden Gemeinden, die ein besonderes Sen-
dungsbewufitsein haben, die sich ganz anders empfinden als die iibrige Welt.
Die Frage ist dann: Gelingt das in einem geniigenden Mafle oder schafft man
damit nur kleine Ghetto-Inseln, die zwar viel Nestwirme produzieren, die
iibrige Welt aber im Grunde gar nicht erwirmen, wie Thermosflaschen, die
nach innen warm halten und auflen alles kalt lassen® (167).

Mitten in der modernen Welt blithende QOasen schaffen, in denen sich leben-
dige christliche Gemeinschaft bildet, die radikal zusammenhilt und zugleich
ein besonderes Sendungsbewufitsein entwickelt — genau das war seit 1914 das
zentrale Anliegen Pater Kentenichs. 1934 sagte er einmal wortlich: ,Wir
miissen . . . eine neue Welt schaffen helfen, in der die urspriinglich katholi-
schen Krifte mobilisiert werden. Das wire die rechte Angriffspolitik . . . Wir
miissen Quasen schaffen, und jeder kann es... Dieser Pessimismus, dieses
unfruchtbare Schimpfen und Warten, Hangen, Bangen und Hingenlassen
taugt nichts“.

Der Schaffung blithender Oasen diente alles, was Pater Kentenich im
Blick auf den Wert lokaler Bindungen fiir den heimatlosen, ,,wurzelkranken
Menschen und Christen unserer Tage erkannt, gekiindet und mit Gottes und
der Gottesmutter Hilfe als einzigartige Chance aufgezeigt und grundgelegt
hat: die Moglichkeit einer tiefen inneren Beheimatung des im Glauben zuneh-
mend verunsicherten Volkes im Heiligtum. Das Urheiligtum in Schonstatt und,
die inzwischen iiber 100 Filialheiligtiimer in aller Welt dienen alle der gleichen
Aufgabe. Sie schenken als kleine geistliche Oasen noch zwischen Hochhiusern
eine Atmosphire der Ruhe, der Geborgenheit; sie schenken Heimatgnaden,
fithren iiber das jeweils in ihnen geschlossene Liebesbiindnis und die zumeist
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tigliche eucharistische Anbetung zur inneren Wandlung und religids-sittlichen
Verlebendigung des einzelnen und dienen der Intensivierung des christlichen
Sendungsbewufltseins und Apostolatsgeistes.

Die Heiligtiimer mit den sie jeweils umgebenden Bildungsstitten oder
Schulungshdusern (Schonstatt versteht sich als intensive Glaubensschule!) sind
mittlerweile nicht nur fiir viele Nationen und Didzesen, fiir die von Pater
Kentenich gegriindeten Gemeinschaften und jeden einzelnen Schénstitter,
sondern weit dariiber hinaus fiir eine zunehmende Wallfahrtsbewegung von
Christen aus vielen Vélkern, Stimmen und Sprachen zu Zentren kirchlicher
Ernenerung geworden. Vom jeweiligen Schonstattheiligtum aus fliefit ein
Strom religids-sittlicher Orientierung, Stabilisierung und Vitalisierung in die
Kirche der einzelnen Linder und Di6zesen — bis hinein in die ungezihlten sog.
Hausheiligtiimer, die Tausende von Familien jeweils zur ,Hauskirche® verbin-
den und auch in der einfachsten und armseligsten Umwelt Kirche zur Erschei-
nung bringen, junge und alte Familienglieder sammeln, versammeln und
aussenden mitten hinein in die moderne Gesellschaft.

Schonstatt kann und darf nach dem Willen seines Griinders kein Selbstzweck,
kein Ghetto sein. Die warme, bergende Atmosphire in den Heiligtiimern soll
nach drauflen vermittelt werden. Aber das setzt natiirlich voraus, da der vor
Kilte heute oft auch in der Kirche frierende, heimatlos gewordene Christ erst
einmal selbst wieder auftaut, sich erwirmt fiir den Glauben der Kirche, fiir das
Leben im Liebesbiindnis — und sich fiir ein geordnetes, persénliches geistliches
Leben entscheidet. Gemeint ist ein Leben, in dem das persénliche aszetische
Streben des einzelnen mit seinem Weltdienst und seinem ernsthaften Engage-
ment in Familie und Beruf verbunden ist.

»Die Wahrheir ist konkret!* Auch schénstittischer Weltdienst! In Siid-
afrika gibt es z. B. seit Jahren stark besuchte Kurse fiir Christian Business
Management, in denen die spirituellen und pidagogisch-psychologischen
Anliegen Pater Kentenichs fruchtbar gemacht werden fiir die Probleme der
modernen Arbeitswelt. Da geht es insgesamt um die Integration von Glauben
und Leben; da geht es im einzelnen um Autoritit, um Betriebsstrukturfragen,
um christliches Betriebsklima (eine unmittelbare Anwendung alles dessen, was
Pater Kentenich mit dem neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft und
Gesellschaftsordnung intendiert hat). Da geht es um Entfaltung der Persén-
lichkeit auch im Betrieb, schlichtweg um den Menschen und die Vermenschli-
chung der Arbeitsbedingungen und um einen christlichen Fiihrungsstil —
immer unter dem Aspekt organischer Bindungen und einer christlichen Wert-
pidagogik, bei der der einzelne in seiner Bedeutung geachtet und seine Arbeit
in dem viel grofleren Zusammenhang des Dienstes am Gemeinwohl im Sinne
der gottgewollten Ordnung unter Menschen und Vélkern gesehen und gewer-
tet wird .
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Ein weiteres ist in unserem Zusammenhang von Bedeutung. Pater Kentenich
ist eine der grofiten Griindergestalten in der Geschichte der Kirche. Aufgrund
seiner unerhdrten Sensibilitit fiir die gewaltigen Erschiitterungen in Welt und
Kirche, aufgrund auch seiner treffsicheren Diagnose der geistigen Viren, die
den Menschen und menschliche Gemeinschaften in unserem Jahrhundert
zutiefst bedrohen, und schliefilich aufgrund seines Charismas, aus den Zeiten-
stimmen die Stimme Gottes im Blick auf Heilung und Heil herauszuhéren, hat
er einen nexen Typ von Gemeinschaft ins Leben gerufen: eine apostolische
Bewegung familienhafter Prigung féir den Einsatz mitten in der Welt. Diese
Bewegung ist in sich ein vielfach abgestufter Bindungsorganismus von ver-
schiedensten Gliederungen und Vergemeinschaftungen. Familien, Priester,
Schwestern, minnliche und weibliche Jugend, berufstitige Frauen, Minner,
Miitter und Kranke haben sich jeweils zu selbstindigen Gemeinschaften und
Gliederungen f6derativ zusammengeschlossen .

Das gemeinsame Anliegen, die spezifisch schonstittische Sendung dieser
differenzierten geistlichen Bewegung ist es, die profane Werktagswelt in
Familie und Beruf, in Politik, Wirtschaft, Gesellschaft, Kultur und wo es auch
sein mag, mit dem Geist Jesu Christi zu durchdringen und diese Welt
christlich zu gestalten. Schénstatt will mitarbeiten an der Verwirklichung einer
christlichen Gesellschaftsordnung und daran, dafl in unserer -geistig und
menschlich zerrissenen Welt die Kirche zur Seele einer neuen Kultur der Liebe
wird. Denn wir diirfen, nach Pater Kentenich, das Christentum nicht einseitig
auffassen nur als ,,Himmelsleiter”. Es ist auch ,,Erdenleiter, die mitten hinein
fihrt in die moderne Welt.

Die Mitverantwortung fiir die Gestaltung der profanen Welt soll gesche-
hen durch Menschen, die zu christlichen Personlichkeiten geformt sind, durch
wnene Menschen™ in ,nener Gemeinschaft”. Sie wihlen und schitzen das
Leben. Sie sind gefeit gegen Massensuggestion und wagen es, gegen den Strom
zu schwimmen. Sie halten sich, vielfach verspottet, z. B. in Ehe, Familie,
Beruf und Arbeitswelt an die Gebote Gottes, an die sittlichen Forderungen der
katholischen Kirche, an ,treueste Pflichterfiillung” und andere vergessene
Tugenden, ohne die menschliches Zusammenleben verfillt. In ihrer jeweiligen
Umgebung versuchen sie, wie die Gottesmutter, Christus zu den Menschen zu
tragen, ,der Welt das Antlitz Christi wiederum aufzuprigen® (GU 54) und
eine Atmosphire zu bilden, in der die Menschen die verlorene organische
Einheit ihres Lebens wiederfinden. So wollte Pater Kentenich in allem durch
gelebte Losungen im kleinen der Kirche Modelle anbieten fiir das Leben
~morgen und tibermorgen®.

Kirche in radikal sikularisierter Umwelt

Bischof Joachim Wanke, Erfurt, hat zu Beginn seiner Amtstitigkeit 1981 den
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Versuch einer pastoralen Standortbestimmung gemacht, die auflerordentlich

aktuell ist auch fiir die Kirche in der Bundesrepublik. Das Referat, auf

Priesterkonferenzen gehalten, ist iberschrieben: ,Der Weg der Kirche in

unserem Raum®é. Bischof Wankes Diagnose sieht zusammengefafit so aus:

— Die Kirche ist nicht mehr ,Diasporakirche® unter nichtkatholischen Gliu-
bigen, sondern Kirche unter ,ungetauften blanken Heiden® (159), Kirche
in einer total sikularisierten, materialistischen Umwelt, in der Gott, Reli-
gion und Kirche nicht mehr vorkommen. ,Der ,Ausfall* Gottes ist radikal
und die ganze Breite des Lebens abdeckend” (147). Und zugleich gibt es
»einen Zwang zur Anpassung, der alles Personale verschlingt ins Kollektiv
hinein® (159), die totale Entindividualisierung!

— Diese Situation ist nach Bischof Wanke ein Anruf, um sich schockieren zu
lassen, und sie ist zugleich ein Auftrag: ,,Die Kirche hat die Existenz, die
Wirklichkeit Gottes zu bezengen™ (150). Und das mufl zuallererst Sache der
Priester sein. ,,Wir Priester miissen stirker zu Minnern einer geistlichen
Erfahrung werden, die innerhalb des Raumes dieser sikularisierten Welt
authentisch und tiberzeugend in die Welt Gottes einzufithren vermogen®
(154). ,Werden wir Seelsorger dieser sikularisierten Jugend geistliche
Erfahrung vermitteln kénnen? Das halte ich fiir die Schliisselfrage unserer
Seelsorge® (159).

— Die Situation ist zugleich Auftrag zur Leidensbereitschaft der Kirche. Die
Kirche mufl mit ihrem Herrn ,ans Kreuz® (152).

— Und schliefilich ergibt sich aus der Situation die Notwendigkeit, ein allen
pastoralen Einzelaktionen und Programmen voranlenchtendes utopisches
Zukunftsbild zu finden, zu bezeugen und vorwegnehmend zu leben. ,, Allein
von solchen wisiondren Entwiirfen her kann es zu neuen Aufbriichen in der
Geschichte der Menschheit kommen . . . Unsere Pastoral muf} etwas von
der groflen Utopie des Gottesreiches erkennen lassen® (151, 155). So bleibt
sie optimistisch und zugleich realistisch, weil wir, wie Bischof Wanke sagt,
lernen, ,nicht nur auf uns selbst zu hoffen* (155).

Pater Kentenich hat zu seiner Zeit die Situation sehr niichtern dhnlich
gesehen und beurteilt wie der Bischof in der DDR heute, denn die Verhiltnisse
fir Christen im Machtbereich des Kommunismus, seit 1917 im Blick Pater
Kentenichs, waren ja unmittelbar aktuell auch im Nationalsozialismus. Die
Antitheisten, so sagte er den Seinen 1934, wollen leidenschaftlich, dafl die Welt
Gott los wird. ,Der Verstand soll gelst werden von Gott, der Wille soll gelgst
werden von Gott. Das Herz soll gelost werden von Gott. Vor allem soll das
Unterbewufitsein gelost werden von Gott. Der ganze Mensch soll entwurzelt,
herausgerissen werden aus der tiefen, unldslichen Verkniipfung und Verbin-
dung mit dem personalen Gott®.

Bei einer solchen Diagnose ist die Therapie klar. Es geht darum, eben
diese Verbindung des Menschen mit Gott bis ins Unterbewnfite hinein so
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intensiv wie moglich zu stdrken. Im Grunde ist Pater Kentenichs gesamte
pastoral-pidagogische Konzeption, seine Anthropologie, seine Theologie,
sein Bild von Gott, vom Menschen, von menschlicher Gemeinschaft. ..
darauf angelegt, der Kirche zu helfen, in dieser gewaltigen Schlacht um den
Menschen und seine Seele durchzuhalten und zu siegen.

So ist es denn verstidndlich, dafl Pater Kentenich die Seinen in langfristiger
Strategie zeitlebens geschult hat, sich als christliche Personlichkeiten und
Glieder der Kirche auf den duflersten Kampf vorzubereiten. Da er voraussah,
dafl es in Zukunft keine geschiitzten katholischen Territorien mehr geben
wiirde, sollten die Glieder seiner Gemeinschaften ,diasporafdhig” werden. Ja,
noch mehr: Sie sollten und sollen auch ,lagerfihig* werden, um, wie er,
innerlich ungebrochen den geistigen Zusammenbruch ,morgen® zu iiberste-
hen und um der Kirche danach, ,iibermorgen”, zum Neuaufbau ,,am anderen
Ufer” zur Verfiigung zu stehen. Weil Gott, nach Pater Kentenichs vorse-
.hungsgliubiger Uberzeugung, die er den Seinen geradezu eingeimpft hat,
wirklich ,,auf der Spitze des Zeitgeschehens” zu finden ist (REG 1/1968, 30),
kann der Zusammenbruch (der auch bei uns im Grunde langst begonnen hat,
auch wenn viele Glieder der Kirche das immer noch nicht merken) nur mit
Gott zu tun haben. Wo der Gott des Lebens ,,zerbrechen lifit, will er neues

Leben schaffen® (REG 1/1971, 3).
Eine solche vorsehungsglaubige Erkenntnis konnte Pater Kentenich aller-

dings nur gewinnen und aussprechen, weil er als Priester der Mann einer
einzigartigen geistlichen Erfahrung war und deshalb ,innerhalb des Raumes
dieser sikularisierten Welt authentisch und tiberzeugend in die Welt Gottes
einzufithren® vermochte. Er war ,geistlicher Zeuge und Fiihrer fiir die Mog-
lichkeit des Gottesglaubens® nicht nur mitten in der Welt, sondern mitten in
einer zielbewufit gegen Gott gerichteten Welt. Das bezeugen nicht zuletzt seine
in der Hélle von Dachau entstandenen ,himmelwirts® gerichteten schlichten
Gebete.

Und noch etwas Gemeinsames. Wie der Erfurter Bischof heute, so hatte
Pater Kentenich zeitlebens ein ,allen Einzelaktionen voranleuchtendes
Zukunftsbild“ vor Augen. Er wufite darum, dafl der Kollektivismus aus einer
groflen Zukunftsvision lebt. ,Das ist sein Geheimnis . . . Seine Vision schaltet
den personlichen Gott aus®, sie lebt vom Glauben an die Erlosung des
Menschen durch den Menschen. Daraus zog Pater Kentenich die Folgerung:
o Vision kann nur durch Vision iiberwunden werden. Alle anderen Versuche
filhren nicht zum Ziele, am wenigsten rationale Beweisfithrungen. Das zeigt
die Geschichte des Christentums, vornehmlich in der Friihzeit. Die Gottes-
mutter hat im Magnifikat die christliche . . . visionire Zukunftsschau in das
denkwiirdige Wort gekleidet: Et exaltavit humiles . . . Die Niedrigen erhoht
er ... Bewuflt oder unbewufit lebt diese Vision, wenn auch verzerrt...im
Welt- und Menschenbild kollektivistischer Strémungen aller Richtungen*®.
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Die eigene Vision Pater Kentenichs betrifft ebenfalls die Erbébhung der
Niedrigen, jedoch in einem total anderen Sinn. Fiir ihn ist das Hochziel die
Bildung des ,neuen Menschen in einer newen Gemeinschaft®. Der neue
Mensch: das ist die gefestigte christliche Personlichkeit, von der schon die
Rede war. Unter der neuen Gemeinschaft versteht er die von innen her
»organisierte”, beseelte Gemeinschaft, fiir die das Wichtigste nicht die Organi-
sation ist, sondern die Pflege von Geist und Leben. Die neue Gemeinschaft ist
geprigt von solidarischer Mitverantwortung in einem freien, familienhaften
Gehorsam. Sie unterdriickt nicht, sondern férdert das Wohl des einzelnen und
bindet so alle Glieder in einer starken inneren Verbundenheit zusammen.

Pater Kentenich hat der Kirche unserer Tage noch einen anderen, tau-
sendfach bewihrten, hilfreichen Hinweis gegeben: Helferin in allen Schlachten
Gottes, Helferin in dem weltgeschichtlichen Kampf zwischen Christus und
Antichrist ist immer wieder Maria, das grofle ,Antidiabolikum* (GU 86). Wer
sich mit ihr verbiindet, dem vermittelt sie den Zugang zu den Quellen des
Heils, Kraft und Ausdauer im Kampf, Zuversicht. Darum: ,Mit Maria
hoffnungsfreudig und siegesgewifl in die neueste Zeit!” So lautete das Grufi-
wort Pater Kentenichs zum Treffen der Schonstatt-Familie am 7. September
auf dem Essener Katholikentag 1968. Es war seine letzte geistliche Wegwei-
sung nicht nur fiir die Seinen, sondern gerichtet an die gesamte Kirche in
unserem Land, ein Hoffnungs-Ruf auf Zukunft hin. Am 15. September 1968
wurde Pater Kentenich von Gott heimgerufen aus dieser Welt.

Pater Kentenichs Bedeutung fiir die Weltkirche

An Griindungen geistlicher Gemeinschaften, die sich international ausgebrei-
tet haben, ist unser Land reich. Aber die Griinder und Griinderinnen haben
sich im Blick auf das geistliche Leben ihrer Gemeinschaften bislang ange-
schlossen an die groflen geistlichen Priger des christlichen Abendlandes aus
romanischen Lindern: Augustinus, Benedikt, Franziskus, Dominikus, Igna-
tius, Foucauld u. a. Pater Kentenich ist der erste Deutsche, der nicht nur
Griinder einer grofien internationalen geistlichen Bewegung mit einer originel-
len nenen Gemeinschaftsstruktur ist. Er hat seiner Familie auch als erster
Deutscher eine spirituelle Pragung origineller Art gegeben, die auflerhalb
Deutschlands, vor allem in Lateinamerika, von der Volksseele ungemein
positiv angenommen worden ist und viele geistliche Berufungen wecke, mehr
als in unserem eigenen Land.

Pater Kentenichs Bedeutung fiir die Weltkirche reicht aber noch tiefer
und hat noch ganz andere Aspekte. Nur ein Beispiel sei erwihnt. Es zeigt sich
daran aber, daff und wie konkret sein spiritueller und pidagogischer Gesamt-
entwurf im Dienste des Weltauftrages der Kirche steht. Als Kardinal Julius
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Dépfner 1976 kurz vor seinem plétzlichen Tod von einem Besuch Siidafrikas
zuriickkam, war er, der sonst keine innere Beziehung zu Schénstatt hatte,
nach eigenen Worten auflerordentlich beeindruckt von der alle Rassendiskri-
minierungen iberwindenden familienpidagogischen Arbeit Schénstatts an der
Basis. Thm war bewufit geworden, wie praktisch und einfiihlsam dort der
missionarische Auftrag der Kirche als selbstloser Dienst an der Eigenart frem-
den Lebens verwirklicht wurde und wie viel Schonstatt dafiir anzubieten hat.

Von besonderer Bedeutung ist ein weltkirchliches Problem, das Pater Kente-
nich bereits in frilher Zeit erkannt und in faszinierend moderner Weise
praktisch aufgegriffen hat, ein Problem, fiir das weitere kirchliche Kreise erst
heute langsam sensibel werden.

In einem fiktiven Brief von Clodovis Boff (Bruder von Leonardo) an
einen europiischen Freund (verdffentlicht in der HK 4/85) heifit es im Blick auf
die praktisch-pastorale, neue interkontinentale kirchliche Verbundenheit: Wir
sind dabei, ,,die eindimensionalen und Abhingigkeit hervorrufenden Bezie-
hungen zwischen dem Norden und dem Siiden in der Kirche zu iiberwinden.
Vor allem miissen wir darauf bedacht sein, Beziehungen einer anthentischen
Gemeinschaft (die mit Gegenseitigkeit zu tun hat) herzustellen, also Beziehun-
gen in beiden Richtungen, in denen man nicht nur theologische Ideen, sondern
auch pastorale Erfahrungen und Personal miteinander teilt. Dazu braucht es
die Schaffung von Kanilen, die die Kontakte und jeden Austausch in der
Kirche regeln“ (183).°

Weil Pater Kentenich schon in den ersten Jahrzehnten unseres Jahrhunderts
die zunehmende ,Entenropiisierung® der Kirche (OBr 66) vorausgesehen
hatte, war er fiir einen globalen Austausch ideeller und personeller Art unge-
mein aufgeschlossen. Dieser Austausch hat sich seit langem in Schénstatt
bewihrt — bis hin zu Leitungs- und Erziehungsfunktionen, die auslindische
Schénstitter in den Verbinden an den deutschen Zentren innehaben, und bis
hin zum fruchtbaren Einsatz pastoraler Erfahrungen aus Lateinamerika in
Deutschland (z. B. beim Wallfahrtswesen).

Schonstatts ,Kanal“, der den Kontakt und Austausch in der Tiefe regelt,
ist die unsichtbare ,,pipeline* zwischen den Filialheiligtiimern der Gottesmut-
ter in aller Welt und ihrem Urheiligtum in Schénstatt einerseits und die
vorsehungsgliubige Sensibilitit fiir das, was sich nach dem ,Gesetz der
gedtfneten Tiir“ (s. 1 Kor 16, 9; 2 Kor 2, 12) aus den Zeitenstimmen als Wille
Gottes abzeichnet andererseits. Deshalb sprach Pater Kentenich schon 1949
und 1952 von einem , Gegenstrom ™ oder wRiickstrom*, der aus dem lateiname-
rikanischen Schénstatt zuriickflieBen wiirde ins Abendland, speziell nach
Deutschland. Er sah sehr grundsitzlich schon damals voraus, was inzwischen
fiir Schonstatt lingst und fiir die Gesamtkirche anfinglich Wirklichkeit gewor-
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den ist: ,das Ende einer einseitigen (europiisch-kirchlichen) Bevormundung
und den Anfang einer groflen Eigenstindigkeit; . ..das Ende des blofien
Empfangens und Nehmens und den Anfang eines selbstlosen und reichlichen
Gebens® (LSch I, 212), also den Zustand einer ,,schépferischen Spannungsein-
heit“ und gegenseitigen Befruchtung zwischen Nord und Siid in der Kirche
Gottes, wie ihn C. Boff fiir die Kirche in unseren Tagen wiinscht. Pater
Kentenich sprach vom , Wandel in der Blutzirkulation®, vom ,Umschlag des
Kriftespiels auf allen kirchlichen Ebenen (a. a. O.).

Dafl er diesen Umschichtungsprozef schon frith erkannt und ,den
Grundgedanken des Riickflusses der Lebensstrémungen aus den neu ins Leben
gerufenen Gemeinschaften auf die Gemeinschaft in Europa hin als wesentli-
ches Lebensprinzip in die Bewegung eingebaut® hat, ist, wie Prilat Wissing,
der langjihrige Leiter von Missio, gesagt hat, eines seiner grofiten Verdienste
im Blick auf die Weltkirche. Mit Worten Wissings mochte ich unsere vier
Abschnitte zusammenfassen: ,In der Person des Griinders sehen wir. ..
einen Mann der Weltkirche, der in seiner Person modellhaft zentrale Spannun-
gen der Weltkirche ausgetragen hat: z. B. das Verhiltnis des Charismas zum
Amt, die prophetische Funktion, die sich nicht aus der Gesamtkirche abspal-
tet, der Aufbau einer internationalen Bewegung, die den nationalen wie
universalen Aspekten zugleich Rechnung trigt und schliefllich vor allem die
Integration von Transzendenz und Immanenz, von Weltlichkeit und Gottes-
bezug in einer Spiritualitit des ganzheitlichen Denkens, die die Kraft einer
Gegenvision zum marxistischen Weltbild enthile“*.

Pater Kentenichs Bedeutung fiir die Kirche vor dem Horizont der
Zukunft®, so hiefl unser Thema. Der kommenden Kirche am ,neuesten
Zeitenufer®, einer aus Gottes Geist erneuerten Kirche galt das Denken und
Handeln, das Leben und Leiden, die auflergewéhnliche Sendung dieses einen
einzelnen Mannes der Kirche.

Sein Werk ist dem Schatz der geistlichen Tradition der Kirche zwar
zutiefst verbunden. Und doch ist es zugleich in ,schopferischer Treue™ (A.
Menningen) durch und durch zukunftsorientiert. In allem birgt dieses Werk
eine innere Dynamik in sich, die m. E. genau das ist, was die miide abendlin-
dische Kirche heute braucht. 1968, wenige Monate vor seinem Tod, hat Pater
Kentenich als 83jahriger den Seinen in einer Predigt zugerufen: Es geht darum,
dafl wir immer mehr zu einer ,durchseelten Gemeinschaft werden, die ihre
ganze Lebenskraft nicht damit verschleifit, immer wieder neu zu iiberlegen;
wie kénnen wir uns in unserer Familie wohlfiihlen?, sondern: wie kénnen wir
uns vorbereiten, um eine Welt zu erobern?” (REG 3/1969, 140) — zusammen
mit der Gottesmutter fiir Christus, fiir den Dreifaltigen Gott. Diesen Gott hat
Pater Kentenich mit seiner ganzen Existenz verkiindet als den Gott nicht der
religiésen Biicher, sondern als den ,Gott des Lebens, des heutigen Lebens®,
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«VerheiBung®



SCHONSTATT SPIRITUELL

Reich und Bund —
das Ganze und sein Knoten

»Dein Reich komme® — das Motto des diesjihrigen Katholikentags richtet den
Blick auf die immer niherriickende Wende zum dritten Jahrtausend. Daff auf
diese Weise die zentrale Bitte des Vaterunsers in den Mittelpunke riicke, ist
sowohl naheliegend wie unselbstverstindlich.

Nichts scheint naheliegender und dringlicher angesichts der Spannungen
und Gefahren unserer Zeit am Vorabend dieses Ereignisses als die Bitte um
eine neue Geltung der Herrschaft Gottes in unserer Welt. Was sich offensicht-
lich indern muff in der Welt, wenn wir ein drittes Jahrtausend erleben und
bestehen wollen, ist nicht etwas Einzelnes, sondern es geht um eine neue
Ordnung von Vielem zu einem verinderten Ganzen. Diese Verwandlung
durch die wirksam neu eingreifende Macht und Liebe Gottes ist genau das,
was die Botschaft vom hereinbrechenden Reich Gottes in Person und Schicksal
Jesu meint.

Hier setzt wohl auch die Unselbstverstindlichkeit der Bitte Jesu um das
Kommen der Herrschaft Gottes ein angesichts der Zerrissenheit unserer
modernen Kultur und Welt. Aber hier gewinnt auch das Motto des Katholi-
kentags seine Aktualitdt: dringlich stellt sich die Frage nach sinnvollen
Ansatzpunkten zum ,,Greifen® seiner Botschaft.

Jesu Botschaft vom kommenden Gottesreich war immer mehr als reine
Botschaft oder blofles Programm — letztlich, weil der Bote selbst Inbegriff der
Herrschaft Gottes war, der ,,Bund fiir sein Volk", in dem Gott und Mensch-
heit neu geeint wurden. Im ,Blut seines Bundes® ging die Geschichte des
Reiches Gottes in Jesus weiter, hin zu allen Vélkern und Geschlechtern.

Fragt man sich, was die Schonstattbewegung aus der Mitte ihrer Spiritualitic
beitragen kann zur Ausrichtung der Kirche auf den Advent des dritten
Jahrtausends, wird man wohl an die Zu-ordnung von Reich und Bund denken
diirfen.

Pater Kentenich hatte von Anfang an das Ganze im Blick: Er sprach
engagiert vom ,marianischen Christkénigs- und Vaterreich®. Sein Ansatz-
punkt aber, ohne den diese Ausrichtung nicht in Gang gekommen wire, war
das originelle Liebesbiindnis Schonstatts vom 18. Oktober 1914 und die mit
thm anhebende Biindniserfahrung. Es ging dabei immer neu um die Verkniip-
fung der Lebensbinder zwischen Gott und dem Menschen in Spiritualitit und
Humanitit, in Heiligung und Weltgestaltung. Das Liebesbiindnis und die mit



ihm gegebene Biindnisstitte, das Heiligtum, wurden zum Knotenpunkt und
Ansatzpunke neuer Integration — nicht primir auf Grund von programma-
tischem Handeln, sondern durch das, was spitere Deutung ,,Hereinbruch des
Gottlichen® nannte.

Diese Zuordnung von verheifilenem ,Reich® und angebotenem ,Bund“ wird
auf schone Weise deutlich in zwei Darstellungen aus einem Bilder-Zyklus, der
zum Gedenkjahr Pater Kentenichs entstanden ist, welche hier zur meditativen
Aneignung wiedergegeben sind.

»Verbeiflung® ist das erste der beiden iiberschrieben: das himmlische Jerusa-
lem wird geschaut; die neue Stadt als Inbegriff des endzeitlich vollendeten
Reiches, dem alle Geschichte durch Untergiinge und Neuanfinge zustrebt,
ohne es von sich aus erreichen zu kénnen, senkt sich vom hellen Bereich des
-Himmels herab. Zum Zerreifien diinn ist der Faden der gliubigen Hoffnung,
der sich aus dem Bereich der irdisch-erfahrbaren Welt auf die Verheifung
Gottes richtet. Doch wie diinn der Faden auch sei und wie zerbrechlich die
Hoffnung: in Gottes wirksamem Plan von der Geschichte mit der Menschheit
existiert diese Stadt. Hilt die gliubige Hoffnung allem Zerreiflenden stand,
dann kommt das Reich; die dynamische Verbindung ist gegeben. Ort der sich
bildenden Erwartung ist die Biindnisstitte des Heiligtums, das erkennbar wird
im angedeuteten Bereich der irdischen Welt.

Die andere Darstellung — ,,Bund* — zeigt den Knotenpunkt der Biindnisstitte
noch deutlicher: sie ist Mittelpunkt der in zahllose Parzellen aufgeteilten Welt;
ihre mannigfaltigen Bereiche und Verbindungen — erkennbar in den Briicken —
gewinnen ihren Mittelpunkt im Heiligtum, das lediglich ,,offene Tiir® sein will
hin zu jenem gottlichen Bereich, iiber dem sich der Bundesbogen wélbt.
Sdulenstiimpfe einer vergangenen Kultur lehnen sich an und stellen sich zur
Verfiigung, um eine neue Welt, die aus der Gnade des Biindnisses entsteht, zu
tragen. Der Himmel scheint verhangen, er ist lediglich erhellt durch den
Regenbogen. Der lichte Bereich entsteht um das Geheimnis der offenen Tiir,
in die der Strahl jenseitigen Eingreifens und géttlicher Fiigung fiel.

Lothar Penners

+Verheifung” und ,Bund" aus: ,Radierungen dber Leben und Werk Pater Kentenichs.” Ein Zyklus in sieben
Bildern von der in Deutschtand lebenden chilenischen Kiinstlerin Maria Jes(s Ortiz de Fernandez,
Folos: G. Pollak
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der heutigen Zeit (LSch I, 141). Ihm gegeniiber gibt es nur die eine Antwort:
die Antwort des Glaubens. Gemeint ist ein Glaube, der im Liebesbiindnis mit
Maria immer neu aus dem Kopf in Herz und Leben iibergeht, und zwar so tief,
dafl er als praktischer Vorsehungsglaube ein Glaube voller Hoffnung wird, der
das Sturmesgewitter unserer zunehmend apokalyptischen Zeit ungebrochen
iibersteht und sich riistet fiir den Aufbau der Kirche ,{ibermorgen®.
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Die Theologie der Befreiung
Wirdigung und kritische Anfrage

Von Angel L. Strada

Im vorausgegangenen Heft haben wir versucht, die Bedeutung und die Grund-
dimensionen der Befreiungstheologie aufzuzeigen. Eine kritische Auseinan-
dersetzung mit ihr ist das Thema der vorliegenden Uberlegungen. Es geht uns
darum, bei den dargelegten sechs Dimensionen dieser Theologie sowohl die
wertvollen Impulse und positiven Anliegen herauszuheben als auch auf unge-
I6ste Fragen, bedenkliche Aspekte, Gefahren und Irrtiirmer aufmerksam zu
machen.

Diese Auseinandersetzung kann weder in einer oberflichlichen, bedin-
gungslosen Annahme bestehen, noch kann sie sich mit einer ebenso oberflich-
lichen, blinden Ablehnung der Befreiungstheologie begniigen. Ein echter
Dialog verlangt den Verzicht auf ein billiges Schwarz-Weill-Schema. Wir
versuchen diesen Dialog in einen grofieren geschichtlichen Rahmen hineinzu-
stellen, wie er uns von Pater Kentenich nahegelegt wird, nimlich in das Ringen
zwischen zwei Denk- und Lebensformen, die seit mehreren Jahrhunderten die
abendlindische Geistesgeschichte prigen'. Vom Ausgang dieses Ringens diirf-
ten die Kulturen des dritten Jahrtausends weitestgehend abhingig sein’.

Die eine Denk- und Lebensform — die Pater Kentenich als organisches
Denken, Leben und Lieben bezeichnet — sucht die Integration von Teilaspek-
ten und Ganzem, von Seins- und Prozefdenken, von gottlichem Wirken und
menschlichem Mitwirken. Sie steht im Gegensatz zu einer desintegrativen oder
mechanistischen Denk- und Lebensform, deren Kern die Trennung von
zusammenhingenden Groflen ist: von Gott und Mensch, von Theorie und
Praxis, von Person und Gemeinschaft, von Religion und Leben, von Kirche
und Welt. Thre Formel ist das ,entweder — oder”. Diese zweite Geistesrich-
tung, die recht verschiedene Ausformungen in Philosophie, Theologie, Kunst,
Politik usw. erfihrt, tendiert dahin, ein Gegensatzschema zu schaffen, das es
nicht erméglicht, die Wirklichkeit mit ihrer Vielfalt von Aspekten, mit ithren
Unterschieden und Polarititen ganzheitlich zu erfassen. Das Resultat dieses
Schemas ist die Verselbstindigung von Einzelaspekten, die dann leicht verab-
solutiert werden’.

Das charakteristische Merkmal der organischen Denk- und Lebensform
ist demgegeniiber das ,sowohl — als auch®, d. h. das dauernde Bemiihen, alle
Elemente der Wirklichkeit in ihrer Differenzierung, Zuordnung und gegensei-
tigen Bezogenheit ernst zu nehmen. Diese Geistesrichtung zielt auf eine
Synthese ab, die den in der Realitit wurzelnden Spannungen keineswegs
ausweicht oder sie verneint, sondern sie explizit einbezieht. Deswegen schliefit
solches Denken nicht aus, sondern ein die Vielfalt von Perspektiven, die

114



einseitige organische Betonung von Elementen (Zielen, Werten usw.), die
Verschiebung von Akzenten, die Pendelschlagbewegung in den Kulturen®.
Pater Kentenich hat sich nicht damit begniigt, beide Denk- und Lebensformen
zu beschreiben und deren vielgestaltige geistesgeschichtliche Ausprigungen
aufzuzeigen. Da er in dieser Problematik eine Schicksalsfrage fiir Kirche und.
Welt sah, hat er die Uberwindung der mechanistischen und die Férderung der
organischen Denk- und Lebensform als seine Lebensaufgabe betrachtet®. Nach
seiner Uberzeugung sollte sich jeder Versuch einer echten Erneuerung von
Kirche und Welt an dieser Zielsetzung orientieren. Von ihr her gewinnt er
auch die Kriterien fiir die Deutung der Zeitstrémungen, fiir die Einschitzung
ihrer Bedeutsamkeir und fiir die Antwort, die darauf zu geben ist,

Aus dem eben skizzierten Blickwinkel von Pater Kentenich wire an die
Befreiungstheologie die Hauptfrage zu richten, inwieweit diese fahig ist, ein
organisches Denken, Leben und Lieben zu férdern. Daff im Rahmen unseres

- Aufsatzes darauf nur eine anfingliche und bescheidene Antwort gegeben
werden kann, diirfte selbstverstindlich sein. Unser Anliegen ist es, Perspekti-
ven zu erbffnen, die uns fiir einen fruchtbaren Dialog wichtig zu sein scheinen,
ohne dal wir Anspruch auf eine vollstindige und erschépfende Behandlung
des Themas erheben.

1. Partei ergreifen fiir die Armen

Es ist ein grofles Verdienst der Befreiungstheologie, die schmerzliche Wirk-
lichkeit Lateinamerikas in den Vordergrund des Bewuftseins geriickt zu
haben. Die Armut des Kontinents ist eine deutliche Gottesstimme, die gehért
und beantwortet sein will.

Johannes Paul IL. hat zu wiederholten Malen unmifiverstindlich und
kraftvoll diese menschenunwiirdige Situation angeprangert®, Die lateinameri-
kanische Bischofskonferenz legt den Finger in dieselbe Wunde: sie kritisiert
das Vorhandensein grofler Ungerechtigkeit und duflerster Armut. Der ,sich
immer mehr aufruende Abgrund zwischen Reichen und Armen ist ein Arger-
nis und ein Widerspruch zum Christsein, Die Instruktion ,Libertatis
nuntius“ der Kongregation fiir die Glaubenslehre spricht von einem ,,Skandal
der himmelschreienden Ungleichheiten zwischen Reichen und Armen®®. Die
jiingst erschienene Instruktion ,Libertatis conscientia® stellt mit grofer Ein-
dringlichkeit fest: ,Die schlimmen Ungleichheiten und die Unterdriickung
aller Arten, die heute Millionen von Minnern und Frauen treffen, stehen in
offenem Widerspruch zum Evangelium Christi und kénnen das Gewissen
keines Christen gleichgiiltig lassen*’. In diesem Sinne stellt die Kongregation
fiir die Glaubenslehre heraus: ,Die Warnung vor den schweren Abweichun-
gen, die in manchen ,Befreiungstheologien® enthalten sind, darf keinesfalls als
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eine auch nur indirekte Gutheiffung derer verstanden werden, die zur Fort-
dauer des Elends der Volker beitragen, die davon profitieren, die sich daran
beteiligen oder die dieses Elend unberiihrt laflt. Die Kirche, die dem Evange-
lium von der Barmherzigkeit und der Liebe zum Menschen folgt, hort den Ruf
nach Gerechtigkeit und mdchte mit allen ihren Kriften darauf antworten*".

In der Tat ist die Option fiir die Armen keine ins Belieben der Kirche gestellte

Wahl. Sie ist eine Forderung des Evangeliums und besitzt Giiltigkeit fiir die

gesamte Kirche". Um aber ihre ganze Fiille und Wirksamkeit zu sichern, sind

mechanistische Einseitigkeiten zu vermeiden:

— Die Armen darf man nicht auf die beschrinken, die in materiellem Elend
leben. Zweifellos sind sie die Armsten, aber man muf} auch andersgearteten
Situationen von Armut ihr Gewicht beimessen: korperlich oder seelisch
Kranke, Einsame und Verlassene, kurz, alle, die von menschlicher Schwach-
heit angefochten sind, sind Arme".

— Armut darf nicht ausschlieflich mit der materiellen Dimension gleichgesetzt
werden. Sonst wiren Arme allein die Proletarier, also alle, die zu einer
bestimmten Klasse gehdren. Diese Art Armut mufl man mit aller Entschie-
denheit bekimpfen.

Das Evangelium verkiindet jedoch auch den Wert der Armut im Geist.
Gemeint ist die Haltung der Einfachheit, der inneren Freiheit gegeniiber den
materiellen Giitern, der Offenheit fiir Gott und den Nichsten. Die materielle
Armut kann zweifellos eine wirksame Hilfe sein, um diesen christlichen Wert
zu leben, aber sie kann nicht von der Notwendigkeit einer Umkehr des
Herzens und einer dauernden Ausrichtung auf die Nachfolge Christi dispen-
sieren. Die Preisung des Herrn ,,Selig die Armen . . . “ ist ein Ruf, der sich an
Reiche und Arme richtet”.

— Option fiir die Armen darf nicht als etwas Ausschlielendes interpretiert
werden. Die Kirche ist Zeichen und Werkzeug der allumfassenden Liebe
Christi. Hier kommt das organische ,sowohl — als auch® zum Tragen. Die
Kirche ist fiir die Armen, fiir die Jugend, fiir die Schwarzen, fiir die Massen
da, sie ist ebenso da fiir die Reichen, die Alten, die Weiflen, die Elite. Ist sie
das nicht, dann droht sie zu einer Sekte zu werden. Allumfassende Liebe ist
jedoch vereinbar mit Akzentsetzungen, mit einer bevorzugten Liebe fiir die
Armen. Das schliefit auch ein, dafl die Kirche selbst arm ist, und daf} sie
inmitten der Armen lebt.

Die Befreiungstheologie mochte Theologie aus der Sicht der Armen treiben
und im Dienste an deren Befreiung. Die Armen sind der eigentliche Ort dieser
Theologie. Hier liegt ihre Stirke, aber auch eine ihrer Schwichen. Die
Zentrierung auf diesen theologischen Ort legt den Akzent auf eine dramatische
Wirklichkeit, sie greift eine grofie geschichtliche Herausforderung auf und
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mobilisiert Krifte fiir eine wirksame Praxis. All das ist als ein ausgesprochen
wertvoller Beitrag zu betrachten, der die Mingel anderer Theologien bloflegt,
die ahistorisch, abstrakt und wirklichkeitsfremd sind. Man muf jedoch klar-
stellen, dafl dieser theologische Ort nicht weit genug ist, um die ganze Realitit
des Kontinents zu umfassen. Er ist auch nicht in der Lage, der Ganzheit der
christlichen Botschaft geniigend Rechnung zu tragen. Die Wirklichkeit Latein-
amerikas beschrinkt sich nicht allein auf die Armen. Wir haben schon hervor-
gehoben, daf der Einsatz fiir die Armen eine vorrangige Aufgabe ist. Aber
dabei stehen zu bleiben, hiefle einen Aspekt der Wirklichkeit in mechanisti-
scher Form zu verabsolutieren. Analyse und Deutung der Tatsache der Armut
darf man nicht auf eine sozio-6konomische Perspektive einengen, die eine
andere wesentliche Perspektive aufler acht lift: die historisch-kulturelle.
Letztere Sichtweise ist es gerade, die es ermdglicht, die sozio-&konomischen
Gegebenheiten in den groferen Zusammenhang der Identitit eines jeden

. Volkes hineinzustellen, d. h. in seine historische Entwicklung, seine Werte
und seine Art, sich an die Wirklichkeit zu binden. Nimmt man diese Daten der
Kultur eines Volkes nicht ernst, so liuft man Gefahr, eine Befreiungspraxis zu
befiirworten, die am konkreten Menschen und Volk vorbeigeht. Denn Mensch
und Volk sind nicht allein arm oder reich (6konomisch gesehen), sondern auch
und vor allem sind sie Triger einer Tradition, haben eine Wert- oder Unwert-
skala, driicken sich aus in Sprache, Gebriuchen, Riten". Verkennt man diese
Ebenen, dann liuft eine Befreiungspraxis Gefahr, daf} sie Werk kleiner Grup-
pen bleibt, aber nicht vom Volk als seine eigene Sache empfunden und
vorangetragen wird.

Im Licht einer historisch-kulturellen Analyse wird man nicht umhinkom-
men, sich der Frage zu stellen, ob die von den Befreiungstheologen vorgenom-
mene Entgegensetzung zwischen dem in Europa herrschenden theologischen
Ort - der Nichtglaubende als Ergebnis der Neuzeit und der Aufklirung — und
dem in Lateinamerika vorherrschenden - der Nichtmensch als Ergebnis unge-
rechter Systeme — so ausschlieflich und unverséhnlich ist. Auch in Lateiname-
rika ist ein wachsender Sikularisierungsprozef festzustellen, deutlich wahr-
nehmbar in den Grofistidten, in fithrenden Kreisen der Gesellschaft, aber auch
(obwohl in geringerem Mafle) in den einfachen Volksschichten®. Die Theolo-
gie der Befreiung, die sich als eine globale Antwort auf die Probleme des
Kontinents versteht, sollte diesen Prozef viel stirker beriicksichtigen.

Eine weitere Frage ist die, ob es méglich ist, von den Armen her die
Ganzheit der christlichen Botschaft zu erfassen. Wir wollen nicht in Zweifel
ziehen, dafl die Perspektive der Armen in keinem Versuch pastoraler oder
theologischer Erneuerung in Lateinamerika fehlen darf. Es kommt aber darauf
an, daf} diese Perspektive nicht andere ebenfalls fiir die Praxis und Reflexion
des Glaubens wesentliche verdringt. ,Fiir den Christen ist das Licht des
Wortes Gottes, wie es in der Kirche und durch den Dienst des kirchlichen
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Lehramtes verkiindigt wird, die primire Gréfle, an der sich jedes Faktum
priifen lassen muf}, wenn es eine theologische Erkenntnisquelle sein will“t,
Die Integration der historisch-kulturellen Perspektive und die stirkere
Beriicksichtigung von anderen theologischen Erkenntnisquellen wiirde die
Theologie der Befreiung bereichern. Die Bischofe in Puebla haben sich um
eine solche Synthese bemiiht. Sie prangern die schweren sozio-dkonomischen
Miflstinde an, aber sie analysieren auch Licht- und Schattenseiten der
Geschichte und Kultur des Kontinents. All das ist eingebunden in ein Evange-
lisierungsprogramm, das von der Wandlung der Herzen bis zur Verinderung
sozialer, politischer und Skonomischer Strukturen reicht. Das lduft aber nicht
hinaus auf ein neutrales Programm, in dem alles und jedes Platz hat und eine
Jihmende Harmonie herrscht, weil es weder Akzente noch dringende Impera-
tive gibt. Puebla stellt vielmehr klare Priorititen auf und beriicksichtigt die
Ganzheit der Realitidt des Kontinents”.

2. Die Befreiung

Es ist ein Verdienst der Befreiungstheologie, die Berechtigung und dynamische
Kraft der Befreiungsbewegung erwiesen und aufgegriffen zu haben. Existenz
und Notwendigkeit dieser Bewegung sind eine Tatsache, die niemand leugnen
kann.

Positiv ist auch, dafl die Offenbarung von dieser Tatsache her mit neuen
Augen gelesen wird. Dadurch tritt mit Klarheit das Wirken Gottes zum Heil
seines Volkes hervor, ein Wirken, das aus jeder Versklavung befreit, damic
dieses Volk seine Berufung zu einem Leben in der Freiheit der Kinder Gottes
und der briiderlichen Solidaritit neu erfahren kann®.

Den Akzent auf die soziale Dimension der christlichen Befreiung gelegt
zu haben (Befreiung, die auch die Strukturen betrifft) - ist ebenfalls ein Beitrag
der Befreiungstheologie zur organischen Denk- und Lebensform. Der wieder-
holte Protest gegen jeglichen Spiritualismus und Individualismus ist berech-
tigt. Einer der schwerwiegendsten Mangel ist die heute oft anzutreffende
Einengung des Glaubensvollzuges. ,Daher kritisiert die Kirche diejenigen, die
den Glaubensbereich auf das persénliche oder familidre Leben reduzieren
wollen und die berufliche, wirtschaftliche, gesellschaftliche und politische
Ebene ausschliefen mochten, so, als ob Siinde, Liebe, Gebet und Vergebung
dort ochne Gewicht wiren“".

Die Suche nach einer Synthese zwischen Heils- und Weltgeschichte steht
im Mittelpunkt der Anliegen der Befreiungstheologie. Mit Entschiedenheit
weist sic jede Trennung von beiden zuriick und betont die Einheit der
Geschichte. Diese Betonung ist durchaus sinnvoll, doch darf sie nicht zu einer
Vermischung beider Dimensionen fiihren. Einheit bedeutet nicht Gleichset-
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zung, Unterscheidung heifit noch nicht Trennung und Dualismus. Zwischen
dem Einsatz fiir das Wohl des Menschen und dem Aufbau des Gottesreiches
bestehen zweifellos tiefe gegenseitige Beziehungen, aber beide Gréfien sind
nicht identisch, und eine darf nicht auf die andere zuriickgefiihrt werden®.
Johannes Paul II. unterscheidet die soteriologische von der ethisch-politischen
Dimension der christlichen Befreiung, er weist auf ihre grundlegende Bezo-
genheit aufeinander hin und gibt der soteriologischen Dimension den Vor-

rang®.

Viele dieser Perspektiven finden wir auch bei Pater Kentenich. An dieser Stelle
konnen wir sie nur kurz erwihnen: zunichst seine Sensibilitit fiir geschichtli-
che Bewegungen und seine grofle Aufmerksamkeit gegeniiber den Zeichen der
Zeit, ganz gleich welcher Herkunft und Ideologie sie sein mogen, verbunden
mit der Fahigkeit, die Geister zu unterscheiden und Gottes Willen zu entdek-
. ken. Ferner sein Ernstnehmen der Freiheit eines jeden Menschen und die
Schaffung einer aszetisch-pidagogischen Methode, die eine stindig neue
Erziehung zur Freiheit fordert. Weiter seine zeitgemifle Gesamtschau der
christlichen Botschaft, wie sie z. B. vorliegt in der Aufforderung zur Werk-
tagsheiligkeit oder in der Zielsetzung des Aufbaus einer neuen christlichen
Gesellschaftsordnung, die sowohl Gesinnungs- als auch Strukturwandel ein-
schlieft. Die religits-sittliche Erneuerung der Welt stand im Mittelpunke aller
Bestrebungen Pater Kentenichs. Unter religioser Erneuerung versteht er die
Prioritit der Bindung des Menschen an Gott, die auch Quelle und Kraft fiir die
Weltverinderung sein soll, denn aus dem Empfang der Gnade der Kindschaft
entspringt die Befihigung, aktive Verantwortung in der Gestaltung der
Geschichte entsprechend den Plinen Gottes wahrzunehmen. Die so umschrie-
bene Bindung schliefit das gesamte Leben des Menschen ein. Daraus resultiert,
dafl die Erneuerung nicht nur religidser, sondern auch sittlicher Art sein mufl.
Denn in den konkreten Bindungen an die Menschen (auf der Ebene der
Familie, der Freundschaft, der Wirtschaft, der Politik . . .) und an die Dinge
(Geld, Arbeit, Natur, Freizeit . . .) kommt die Echtheit und Lebendigkeit der
religidsen Bindung zum Ausdruck und findet sie ihre Sicherung. Nur in dieser
Verkniipfung der religiésen und sittlichen Dimension ist die Gewihr pegeben,
dafl gefihrliche Extreme vermieden werden: einerseits Spiritualismus und
Individualismus, anderseits ein rein menschlicher Ethizismus.

3. Der Primat der Praxis

Hierin besteht ein weiterer wertvoller Beitrag der Befreiungstheologie. Es ist
in der Tat so, dafl das Christentum nicht zunichst eine Idee oder ein System
ist, sondern vor allem Leben und Praxis. In der Befreiungstheologie ist
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deutlich die Suche nach einer neuen Effizienz des Glaubens zu spiiren. Dieser
Glaube zeigt seinen Neuheitscharakter, wenn er imstande ist, einen Beitrag
zur Verinderung der Welt zu leisten.

Berechtigt und wertvoll ist auch die Kritik der Theologie der Befreiung an
anderen Theologien, die sich auf reine Spekulation beschriankt und wirklich-
keitsfremde Systeme gebaut haben. Solche Theologien haben zu einer mecha-
nistischen Denk- und Lebensweise beigetragen. Sie haben zu einer Trennung
zwischen Idee und Leben, zwischen Deutung und Verinderung der Welt
gefiihrt. Sie sind zu einem groflen Teil verantwortlich fiir den Abgrund
zwischen Kirche und moderner Kultur.

Auch Pater Kentenich legt einen starken Akzent auf die Praxis. Das
geschieht z. B. bei seiner Betonung des praktischen Vorsehungsglaubens, bei
der Werkzeugsfrommigkeit und der Hervorhebung des Sendungsbewufit-
seins?.Er wendet sich entschieden sowohl gegen einen Geschichtspassivismus
als auch gegen einen Geschichtsaktivismus und pladiert fiir eine schopferische
Geschichtsgestaltung aus dem Glauben®.

Der Kampf Pater Kentenichs richtete sich gerade gegen jene Stromungen,
die von einer mechanistischen Geistigkeit getragen sind und diese ihrerseits
verfestigen, die also die Realitit auf ein isoliertes Individuum beschrinken, das
nur seine eigenen Autonomieanspriiche kennt und von Mitmenschen und
Auflenwelt losgeldst ist: gefiihllos und geschichtslos. Innerhalb eines so eng
gezogenen Rahmens mufl verstindlicherweise der Glaube verschwinden. Oder
er wird in mechanistischer Weise begrenzt auf eine Reihe von theoretischen
Postulaten und auf moralische Imperative, die unfihig sind, Leben zu wecken
und eine Antwort auf die wirklichen Probleme von Mensch und Gesellschaft
zu geben.

Neben der bei der Theologie der Befreiung als positiv zu wertenden Hervorhe-
bung der Praxis miissen wir nun auch einige kritische Anfragen an sie richten.
Sie beziehen sich auf den Triger, die Art und die Qualitit der Praxis.
Lateinamerikanische Autoren fragen sich etwa: Geht es um die Praxis des
lateinamerikanischen Volkes als solchem, oder um die Praxis einiger militanter
Gruppen? Handelt es sich um Glaubenspraxis des Gottesvolkes — die das
politische Engagement einschliefit, aber auch dariiber hinausgeht -, oder um
irgendeine Praxis, sogar um eine vom Glauben losgeléste oder sich gegen ihn
richtende? Geht es um eine Praxis, die die konkrete Geschichte und die
kulturellen Werte des Volkes ernst mimmt, oder um eine Praxis, die nur
punktuell auf die vordergriindigen Herausforderungen durch momentane
Aktionen eine Antwort geben will?*

Sogar gegeniiber der Praxis der Armsten und Ausgebeutetsten muf man
feststellen, dafd sie keineswegs eindeutig in ithrer Zielrichtung und einheitlich in
ihren Ausdrucksformen ist. Sie weist eine grofle Vielfalt auf, die von Praxislo-
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sigkeit (Resignation, Passivismus usw.) iiber mehr oder weniger organisierte
Praxis bis hin zu Gruppen geht, die Gewalt anwenden. Welche dieser Arten
von Praxis ist wichtig fiir eine Verinderung der Gesellschaft? Welche ist
bedeutsam fiir eine Theologie aus der Sicht der Armen? Auf all diese Fragen
gibt die Theologie der Befreiung bisher keine zufriedenstellende Antwort.
Diese wenigen Fragen geniigen schon, um auf die Notwendigkeit von
Unterscheidungskriterien fiir die Praxis hinzuweisen. Die gesuchten Kriterien
koénnen nicht aus der Praxis selbst hergeleitet werden. Vielmehr miissen sie
sich an der Wahrheit orientieren und zu einer kritischen Uberpriifung der
Praxis fihig sein®. Diese Notwendigkeit verschirft sich noch, wenn wir
danach fragen, wie die jeweilige Praxis menschlich und christlich zu rechtferti-
gen ist. Solche Rechtfertigung mufl sowohl die Ziele als auch die angewandten
Mittel umfassen. Es gibt Formen von Praxis, die dem Menschen und dem
Glauben entgegengesetzt sind. Es gibt Ziele und Mittel, die sich gegen
.Gerechtigkeit und Frieden wenden. Wie soll man zu einem Urteil kommen,
wenn es keine wahrheitsbezogenen Kriterien gibt? Natiirlich muf die christli-
che Wahrheit ,getan“ werden (Joh 3, 21), aber sie geht der Praxis voraus,
normiert sie und legt fest, was zu tun und was zu lassen ist. Die Wahrheitskri-
terien wollen erginzt werden durch solche der Klugheit, um eine wirksame
und situationsgerechte Praxis zu gewihrleisten. Praxis und Wahrheit jedoch
derart zu identifizieren, daf} de facto Wahrheit in Praxis aufgeldst wird, das
hiefle, in einen blinden Aktivismus hineinzugeraten, der schnell einer herr-
schenden Ideologie zum Opfer fillt oder in Anarchie endet. Die Wahrheit hat
gegeniiber der Praxis eine befreiende Funktion, denn sie bewahrt die Praxis
vor Ausschreitungen und zeigt ithr Wege, die der Wiirde des Menschen
entsprechen. Zwischen Recht-Handeln (Orthopraxis) und Recht-Denken
(Orthodoxie) bestehen tiefe gegenseitige Verbindungen, obwohl beide sich auf
verschiedenen Ebenen bewegen. Um zu einer wirksamen Praxis zu gelangen,
wie es die Theologie der Befreiung beabsichtigt, ist es nicht nétig, diese von
der Quelle der Wahrheit zu trennen. Es geniigt, realititsfremd gewordene

Theorien abzulehnen®.
Auf dem Gebiet von Theorie und Praxis begegnen wir wieder einem

Grundanliegen von Pater Kentenich: ,Die Ordnung des Handelns folgt aus
der Ordnung des Seins“ (Thomas v. Aquin). Mit dieser Aussage stellt er eine
Verbindung beider Ordnungen her und behauptet, daff die Wahrheit des Seins’
eine normgebende Funktion hat”. Angemerkt werden muf, dafl es um eine
dynamische Seinsordnung geht, denn das Sein besteht aus Essenz und Exi-
stenz, d. h. es existiert in der Zeit, hat also eine Geschichte, besitzt verinderli-
che und unverinderliche Dimensionen. Fiir eine richtige Bestimmung der
Praxis ist (Pater Kentenich zufolge) neben der sorgsamen Beriicksichtigung der
Seinsordnung auch die Befragung der Zeiten- und Seelenstimmen von ent-
scheidender Bedeutung?.
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4. Der Primat des politischen Engagements

Es ist Verdienst der Theologie der Befreiung, die Bedeutung des politischen
Engagements als Mittel gesellschaftlicher Verinderung herausgestellt zu
haben. Ebenfalls ist es ihr Verdienst, die gegenseitige Beziehung, die zwischen
politischem und christlichem Engagement besteht, verdeutlicht zu haben.
Damit leistet sie einen wichtigen Beitrag fiir eine organische Denk- und
Lebensform. Es kann kein Zweifel daran bestehen, daf in den heilsgeschichtli-
chen Ereignissen politische Aspekte mit religidsen engstens verquickr sind®.
Dasselbe gilt fiir das Zueinander der Sendung der Kirche und der Férderung
von Gerechtigkeit und Frieden in der Welt®.

Die entscheidende Frage, die an die Theologie der Befreiung zu richten
ist, ist die nach den Grenzen der Totalitat und Radikalitit des politischen
Engagements.

Es ist nicht zu leugnen, daf} die Politik eine gewisse Totalitit besitzt, aber
nur aus einer bestimmten Perspektive gesehen, nimlich insofern sie das soziale
Leben koordiniert und auf das Gemeinwohl ausrichtet. Von anderen Blick-
winkeln her ist eine solche Behauptung falsch, weil das soziale Leben viele
Dimensionen hat, die von der Politik unabhingig sind und sein miissen: das
Familienleben, die Religion, die Kunst, der Sport, die Wissenschaft usw. Sie
alle haben in der Politik weder ihren Ursprung noch ihre Begriindung, ihren
Reichtum und Sinn. Das Gegenteil behaupten, hiefle die Politik zu einem Idol
zu machen und die Grundlage fiir totalitire Regime zu legen.

Beziiglich der Radikalitit taucht die delikate und in den vergangenen
Jahrzehnten in Lateinamerika folgenschwer gewordene Frage auf, ob die
Radikalitit eine Grenze gegeniiber der bewaffneten Gewaltanwendung kennt.
Viele Befreiungstheologen machen dariiber keine klaren Aussagen. Gustavo
Gutiérrez gibt als Grund fiir sein Schweigen an, es habe in der theologischen
Reflexion iiber dieses Thema in den letzten Jahrhunderten keinen bedeutenden
Fortschritt gegeben®'. Diese Behauptung klingt eigenartig und wenig tiberzeu-
gend im Munde eines Theologen, der gerade neue Fortschritte in der Theolo-
gie gebracht und es sich zum Ziel gesetzt hat, von der Praxis her zu reflektie-
ren. Man kann nicht die Augen davor verschliefen, dafl gerade in dieser Praxis
die Anwendung von Waffengewalt und die Frage nach deren Legitimitit
schwerste Probleme aufgeworfen hat. Diese Praxis hat Tausende von Minnern
und Frauen das Leben gekostet. Sie sind entweder Opfer der Guerilla oder
einer ungerechten Bekimpfung seitens der politischen Machthaber geworden;
in jedem Fall ist die Gewaltanwendung zu verurteilen®.

Was die Beziehung des politischen zum christlichen Engagement angeht,
ist Puebla sehr klar: Die Kirche hat die Pflicht, in der Politik anwesend zu sein,
weil die Herrschaft Christi, deren Zeichen und Werkzeug sie ist, sich auf das
gesamte Leben des Menschen erstreckt. Der christliche Glauben wertet den
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politischen Einsatz nicht ab, er schitzt ihn sehr hoch. Die politische Aktivitit
ist ein wichtiger Aspekt des menschlichen Zusammenlebens, erschdpft jedoch
nicht die ganze Weite und den Reichtum menschlicher Bindungen®.

Beim politischen Engagement ist es notig, zu unterscheiden (was die
Befreiungstheologen nicht beriicksichtigen) zwischen der jeweiligen Rolle der
Hierarchie und der Laien. Letzteren kommt es zu, sich parteipolitisch zu
betitigen. Dabei mufl ein legitimer Pluralismus in der konkreten Option
offengehalten werden®.

5. Die soziale Revolution

Die Theologie der Befreiung hat recht, wenn sie auf eine schnelle und
tiefgreifende Verinderung der Strukturen in Lateinamerika dringt. Ebenfalls
zu Recht sucht sie die eigentlichen Ursachen der Armut, prangert sie an und
stellt die Notwendigkeit einer Systemverinderung heraus.

Auch die Dependenztheorie erkennt etwas Wahres, wenn sie die These
vertritt, die armen Linder seien von den reichen abhingig, und die Unterent-
wicklung der einen sei weitgehend verursacht durch die Entwicklung der
anderen zu immer gréflerem Reichtum. Darin liegt tatsichlich eine wesentliche
Ursache der Unterentwicklung des Kontinents,

Die Tatsache, dafl ungerechte Verhaltnisse im Handel zwischen reichen
und armen Lindern bestehen, daf} das herrschende System tiefe und schnelle
Verinderungen braucht, ist der Gegenstand wiederholter Auferungen des
Lehramtes gewesen®. Der ideologische Konflikt zwischen Ost und West darf
nicht iiber die Schwere des 6konomischen und kulturellen Nord-Stid-Konflik-
tes hinwegtduschen®. Letzterer hat eine besondere Bedeutung fiir Lateiname-
rika.

Lateinamerikanische Autoren haben dennoch auf die Mingel dieser Theorie
hingewiesen. Nennen wir einige solcher Schwachpunkte: eine Verallgemeine-
rung in der Analyse, die den groflen Unterschieden zwischen Lindern und
Regionen und der Komplexitit des wirtschaftlichen Austausches nicht genii-
gend Rechnung trigt; eine Uberbetonung der 8konomischen Abhingigkeit,
ohne soziale und kulturelle Faktoren der Unterentwicklung zu beriicksichti-
gen; mangelnde Unterscheidung zwischen einer diskriminierenden Abhingig-
keit und den vielen heute notwendigen und niitzlichen Verflechtungen wirt-
schaftlicher und kultureller Art unter den Lindern der Erde; der Irrtum,
eigene innergesellschaftliche Probleme auf eine einzige Ursache zuriickfiihren
zu wollen, nimlich auf die Abhingigkeit vom Ausland, was oft ein Alibi ist,
um nicht die eigenen Miflstinde abzuschaffen (z. B. Korruption, Verantwor-
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tungslosigkeit der fithrenden Schichten, mangelndes Arbeitsethos usw.); die’
Unterbewertung der Notwendigkeit, dafl die Linder des Kontinents sich einen
und zusammenarbeiten. Diese und andere Fragen, die von lateinamerikani-
schen Soziologen aufgeworfen worden sind, verlangen nach einer Korrektur
der Dependenztheorie?.

Schwieriger ist das Problem der Forderung nach einem neuen sozialen
System. Die Position der Befreiungstheologie ist eine sehr entschiedene: das
herrschende kapitalistische System mufl bekdmpft und abgeschafft und durch
ein sozialistisches ersetzt werden. Wenn es sich aber darum handelt, das neue
System niher zu definieren, so antwortet man mit dem Hinweis auf einen
»utopischen Sozialismus®, d. h. die Schaffung einer klassenlosen Gesellschaft,
die die Menschenwiirde auf ihre Fahnen schreibt . . .*. Man ist aber nicht in
der Lage, wenigstens anfingliche historische Gestaltwerdungen eines solchen
Sozialismus aufzuzeigen. Man weif} nicht zu sagen, welches seine konkreten
Konturen auf politischer, sozialer, 6konomischer Ebene sind. De facto nimmt
man theoretische Postulate von Neomarxisten auf, wie etwa Gramsci, Althus-
ser, Bloch u. a. Nebenbei bemerkt, diese Autoren iiben kaum einen Einfluf}
auf die konkrete Strategie und Taktik des Sozialismus und des Marxismus aus.

Hier zeigt sich einer der grofiten Mingel der Theologie der Befreiung,. Sie
ergreift einseitig Partei fiir eine Ideologie, ohne anzumerken, dafl sowohl das
System, das sie verwirft, wie auch das, das sie befiirwortet, aus verschiedenen
Griinden und in je anderem Grad, gegen die Menschenwiirde verstofit”.
Deshalb gelingt es ihr nicht, ,die angebliche Fatalitit beider Systeme zu
brechen, die unfihig sind, die von Christus gebrachte Befreiung zu sichern;
das gilt fiir beide Systeme: den schrankenlosen Kapitalismus und den Kollekti-
vismus, den Staatskapitalismus“®. Die Befreiungstheologie gerit auf diese
Weise in die Gefangenschaft eines Systems, das sie zwingt, einige ihrer
Hauptanliegen aufzugeben. Eines dieser Anliegen ist die Reflexion von und fiir
die Praxis. Statt von der Praxis auszugehen, fliichtet sie sich in einen utopi-
schen Sozialismus. Dabei vergifit sie die Kritik an der konkreten Praxis
sozialistischer Regime mit marxistischer Ausrichtung. Die gleiche einseitige
Haltung ist zu finden, wenn es darum geht, die konkreten Schritte und die
verschiedenen Etappen im Aufbau des utopischen Sozialismus zu definieren.

Vielleicht liegt hier einer der entscheidenden Griinde dafiir, dafl die
Befreiungstheologie nicht geniigend Sensibilitdt besitzt fiir die groflen, im
Volk verankerten politischen Bewegungen in Lateinamerika, etwa APRA von
Haya de la Torre in Pert, der argentinische Justitialismus von Perén, oder die
von Getulio Vargas gegriindete Bewegung in Brasilien*. Alle diese Bewegun-
gen fordern eine , dritte Position®, die sowohl vom Marxismus wie auch vom
liberalen Kapitalismus Abstand nimmt.
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Der Zug zum utopischen Sozialismus diirfte auch verstindlich machen,
weshalb die Befreiungstheologie bisher wenig Widerhall in den Programmen
und fithrenden Kreisen der verschiedenen politischen Parteien in Lateiname-
rika gefunden hat.

6. Das Mittel des Klassenkampfes

Diese Dimension stellt uns vor eines der schwerwiegendsten Probleme der
Theologie der Befreiung: die Verwendung der marxistischen Sozialanalyse®.
Gutiérrez und Boff rechtfertigen diese Verwendung mit der Behauptung, es sei
méglich, diese Analyse vom atheistischen Materialismus zu trennen. Eine
Sache sei der dialektische Materialismus (Atheismus) und eine andere der
historische Materialismus (Wissenschaft)®, Letzterer sei eine Methode, die
dazu dient, die soziodkonomische Situation wissenschaftlich zu erfassen und
die Krifte zu mobilisieren, die den Fortschritt der Menschheit vorantreiben*.
Der Marxismus sei kein ein fiir allemal geschlossenes System. Er sei geschicht-
licher Entwicklungen und Verinderungen fihig. Die Befreiungstheologen
geben zu, es sei fiir die Christen natiirlich gefihrlich, sich die marxistische
Sozialanalyse zu eigen zu machen, aber das sei notwendig und niitzlich, denn
dadurch gewinne man ein Instrumentarium fiir eine rationale Erfassung der
Wirklichkeit des Kontinents®,

Wie ist diese Uberzeugung von Gutiérrez und Boff einzuschitzen? Hinter
der Aufnahme der marxistischen Sozialanalyse steht ein berechtigtes und
notwendiges Anliegen. Es geht darum, die Griinde fiir die dramatische soziale
Lage aufzudecken, hinter die Mechanismen zu kommen, die Armut erzeugen,
und die Mittel zu deren Uberwindung rational festzulegen.

In der Tat kann man nicht leugnen, daf die marxistische Analyse hilfreich
war, um Mifibriuche und Ubelstinde des liberalen Kapitalismus aufzuzeigen.
Auflerdem darf der ernste Wille zur sozialen Verinderung unter keinen
Umstidnden — wie es leider oft in Lateinamerika geschieht — unterschiedslos als
Marxismusfreundlichkeit gebrandmarkt werden. Der beriihmte brasilianische
Bischof Helder Camara driickt diesen Vorgang so aus: ,Wenn ich einem
Armen ein Stiick Brot gebe, hilt man mich fiir einen Heiligen; wenn ich aber
den Armen zeige, warum sie kein Brot haben, dann werde ich als Kommunist
betrachtet“*,

Wir konnen dennoch nicht darauf verzichten, mit Deutlichkeit auf die schwer-
wiegenden Einwinde gegeniiber der Anwendung der marxistischen Sozialana-
lyse aufmerksam zu machen.
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Der erste Einwand bezieht sich auf die angebliche Rationalitit der Ana-
lyse. ,Rationalitit“ meint, dafl diese Analyse die geeigneten Kategorien zur
Erfassung der Realitit liefert, um so zu einer treffenden Diagnose zu kommen,
um die Mifstinde zu erkennen und die wirksamen Mittel fiir die Gesellschafts-
verinderung ausfindig zu machen. Als wir tiber die Dependenztheorie gespro-
chen haben, haben wir schon darauf hingewiesen, dafl die Anwendung dieses
Schliisselbegriffes ernste Mingel aufweist, obwohl ,Abhingigkeit“ von den
Vertretern dieser Theorie als die rationale und realistische Erklirung der
Unterentwicklung gepriesen wird.

Bei dem anderen Grundbegriff, dem der ,Klassen®, geschicht etwas
shnliches. Viele Befreiungstheologen behaupten mit fast dogmatischer Sicher-
heit, dafl es in Lateinamerika nur zwei Klassen gibt: eine unterdriickte und
eine unterdriickende; daR der Kampf zwischen beiden unvermeidlich und das
geeignetste Mittel fiir eine gerechtere Gesellschaft ist. All das wird undifferen-
ziert behauptet, ohne Riicksicht auf die Realitit des Kontinents, die weitaus
vielfiltiger und komplexer ist.

Eine ungeniigende Erfassung der Wirklichkeit wird auch bei der Behaup-
tung spiirbar, dafl die Armen (im marxistischen Sinne: das Proletariat) Triger
der Geschichte sind. Aus einer bestimmten Perspektive greift diese Behaup-
tung treffend das Erwachen der Armen und ihren entschiedenen Willen zur
Befreiung auf. Aus einer anderen Sicht jedoch ist es falsch, ihnen eine alleinige
Trigerschaft des Geschichtsprozesses zuzuschreiben. Denn so wird man der
Komplexitit der sozialen Vorginge und Strukturen nicht gerech.

Beziiglich der Frage, wer der eigentliche Triger der gesellschaftlichen
Verinderung ist und sein soll, finden wir sogar bei den lateinamerikanischen
Soziologen marxistischer Ausrichtung eine recht grofie Bandbreite von Posi-
tionen. Viele von ihnen widersprechen einander”. Kann man angesichts so
vielfiltiger und gegensitzlicher Ergebnisse noch von einer streng wissenschaft-
lichen Analyse sprechen? In diesem Zusammenhang ist es aufschlufireich,
darauf hinzuweisen, dafl die groe Mehrheit der kommunistischen Parteien
Lateinamerikas sich nicht gerade auszeichnet durch eine treffende Analyse der
nationalen oder kontinentalen Realitit. Kommt das allein daher, daf die
angeblich wissenschaftliche Analyse unsauber durchgefithrt wird, oder liegt es
nicht vielmehr daran, dafl die Kategorien selbst nicht stimmen? Ferner ist es
aufschlufireich, daft Hugo Assmann selbst eingestehen muf}, dafl seine Analyse
beziiglich der lateinamerikanischen Situation verkehrt war*.

Ein zweiter Einwand bezieht sich auf die Frage, ob es fiir Christen legitim ist,
sich marxistische Kategorien zu eigen zu machen. Man bringt das Argument
vor, dafl es solche Rezeptionsprozesse von Kategorien, die dem christlichen
Denken urspriinglich fremd waren, immer gegeben hat. So hat z. B. Augusti-
nus platonische und Thomas von Aquin aristotelische Kategorien benutzt.
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Dazu ist zu sagen, daf} solche Rezeptionsprozesse eine Assimilation, aber
nicht eine blofe Ubernahme waren. Das heifit: die fremden Kategorien
wurden kritisch iibernommen, sie wurden umgeformt und in einen neuen
Kontext hineingestellt. Zudem ist auf eine noch grundlegendere Problematik
hinzuweisen. Es ist ein wesentlicher Unterschied, ob reine Denkkategorien
iibernommen werden oder Kategorien, die den Kern von geschichtlichen
Bewegungen ausmachen und die engstens verbunden sind mit ihrer Strategie
und Takrtik. Dieser fundamentale Unterschied wird von der Theologie der
Befreiung nicht beachtet. Wollte sie einzig und allein einen Beitrag zum
wissenschaftlichen Gesprich zwischen Christentum und Marxismus geben,
dann wire die Nichtberiicksichtigung dieses Unterschiedes weniger schwer-
wiegend. Nun aber will sie eine neuartige christliche Praxis einfithren und
Einfluf} auf die konkrete Pastoral der Kirche ausiiben. In das Zentrum der
eigenen Praxis und Pastoral Kategorien zu stellen, die zum Zentrum der
-entgegengesetzten Praxis gehoren, bringt die akute Gefahr des eigenen Identi-
titsverlustes mit sich. Es kann dabei sehr leicht geschehen, dafl man von der
Schwungkraft der gegenldufigen Bewegung mitgerissen wird. Genau das ist
schon eingetreten bei jener Stromung der Befreiungstheologie, die von Hugo
Assmann und den ,,Christen fiir den Sozialismus® vertreten wird. Und das
gleiche ist in den siebziger Jahren eingetreten bei Tausenden von anderen
gliubigen Minnern und Frauen in Lateinamerika. Sie wollten sich ganz fiir
soziale Verinderungen einsetzen. Aber weil sie die Gefahren einer unkriti-
schen Rezeption des Marxismus nicht bemerkten, haben sie ihren Glauben
und leider oft auch ihr Leben verloren. Sie haben auch keinen fruchtbaren
Beitrag fiir die Sache der Armen geleistet”.

Ein dritter Einwand bezieht sich auf die Frage, ob es méglich ist, die
marxistische Sozialanalyse von deren philosophischen Grundlagen zu trennen.

Grundsitzlich mufl man anerkennen, daff bei einigen Systemen und
Ideologien eine solche Trennung méglich ist. Auflerdem soll man anerkennen,
dafl jedes System entwicklungsfihig ist®. Aber gerade im Marxismus sind, wie
in keinem anderen System, Sozialanalyse und Philosophie, Theorie und Praxis
zu einer unlosbaren Einheit verschmolzen. Die hegelianischen Wurzeln des
Marxismus zeigen sich in seiner geschlossenen inneren Logik. Nimmt man
einmal seine Grundvoraussetzungen an, dann gibt es keinen Ausweg mehr aus
dem totalen System. Gutiérrez und Boff behaupten, das Wichtigste sei, daf§
man den Atheismus und die materialistische Auffassung zuriickweise. Sie
bemerken niche, dafl das unzureichend ist. In den Kategorien der Sozialanalyse
selbst ist schon eine Weltanschauung mitgegeben, die sich dem Christentum
widersetzt. Diese Kategorien sind zugleich Voraussetzung, Wegbereiter und
Frucht der marxistischen Ideologie. Von daher wird einsichtig, daff schon in

127



der Sozialanalyse eine Auffassung von Mensch und Gesellschaft mitgegeben
ist, die diese auf ihre reine Wirtschaftsbezogenheit einengt; auflerdem wird die
Person als solche kaum bewertet, sondern nur in ihrer Klassenzugehorigkeit
gesehen®, Die Kategorien einer Sozialanalyse sind nie vollkommen wertfrei.

Aus diesen Griinden behauptet das kirchliche Lehramt, daff es gefihrlich
und illusorisch sei, das enge Band zwischen marxistischer Analyse und Phi-
losophie zu vergessen®. Es verurteilt daher die Verwendung der marxistischen
Analyse und macht auf die daraus folgenden Gefahren aufmerksam: ,Ihre
Folgen sind die vollige Politisierung der christlichen Existenz, die Auflésung
der Sprache des Glaubens in der Sprache der Sozialwissenschaften und die
Aushéhlung der transzendentalen Dimension der christlichen Erlésung™®.

Das Lehramt weist erneut hin auf die Bedeutung der kirchlichen Sozial-
lehre fiir eine echte Praxis der Befreiung®. Wir konnen uns hier nicht iiber
dieses wichtige Thema verbreiten, mdchten aber anmerken, daf} viele Befrei-
ungstheologen diese Soziallehre einer starken Kritik unterziehen: sie sei zu
abstrakt, verfechte einen Reformismus, verteidige die Interessen der herr-
schenden Klasse, unterstiitze letzten Endes doch den liberalen Kapitalismus,
habe keine Anziehungskraft; sie sei iiberfliissig, weil das Evangelium geniige®.
Demgegeniiber bleibt das kirchliche Lehramt bei der Uberzeugung, daft die
Soziallehre ein wirksames Mittel und eine echte Vermittlung zwischen Wirk-
lichkeit und Evangelium ist. Die Bischofe in Puebla stellen deutlich heraus,
dafl es nicht nétig ist, bei evangeliumsfremden Ideologien Anleihen zu
machen. Sie fordern zu einer schépferischen und wagemutigen Praxis auf, die
von der eigenen christlichen und lateinamerikanischen Identitit ausgeht und
sie starkt®,

Auch die Problematik des Klassenkampfes muf kritisch unter die Lupe
genommen werden. Eine erste Frage ist, was man unter ,Klasse“ verstehen
soll. Die Behauptung von Peter Hiinermann, dafl die Befreiungstheologen eine
,Staatsklasse“ meinen, wenn sie von der herrschenden Klasse sprechen, diirfte
eine interessante Hypothese sein”. Tatsichlich trifft sie aber nicht das, was die
Befreiungstheologen behaupten. Noch weniger diirfte die Meinung von For-
net-Betancourt zutreffend sein, dafl Klasse in einem 6konomischen und sozio-
kulturellen Sinne verstanden wird®. Tatsichlich wird sie fast ausschliefllich
“sozio-6konomisch verstanden®.

Kritisch ist anzumerken, dafl hier eine unzulissige mechanistische Verein-
fachung in der Befreiungstheologie vorliegt, und zwar in zweifacher Hinsicht:
Das Schema der Einteilung in Klassen beschreibt nur einen Aspekt der
Gesellschaft, der aber nicht in der Lage ist, die Vielfalt und Komplexitit der
Beziehungen, Verhiltnisse und Strukturen dieser Gesellschaft auch nur anni-
hernd einzufangen. Weiter: Es gibt in Lateinamerika nicht nur zwei Klassen.
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Und auflerdem sollte man die Konflikte in ein und derselben Klasse beriick-
sichtigen.

Es kann wohl niemand bezweifeln, dafl unsere Welt insgesamt — aber das
gilt besonders fiir Lateinamerika — von Konflikten verschiedenster Art gekenn-
zeichnet ist. Von Konflikten sprechen heifit aber noch nicht von Klassenkampf
sprechen. Konflikte kénnen die Form von Spannungen, Auseinandersetzun-
gen bis hin zu Kimpfen annehmen. Kampf ist nicht die einzige Form, um
Konflikte zu l6sen. Man mufl ohne weiteres zugeben, daff Klassenkonflikte
existieren und dafl sie oft strukturbedingt sind. Aber man kann nicht behaup-
ten, dafl solche Konflikte automatisch und notwendig in Klassenkampf aus-
miinden miifiten. Noch viel weniger darf man behaupten, man miisse diese
Konflikte provozieren und verschirfen. Vom christlichen Standpunkt aus
ergeben sich daher schwerwiegende Bedenken gegen den Klassenkampf. Er ist
nicht zu vereinbaren mit dem Hauptgebot der Nichsten- und Feindesliebe®.

Bevor wir unsere Uberlegungen abschlieen, soll noch eine weitere wichtige
Perspektive kurz zur Sprache kommen: die ekklesiologisch-pastorale. In der
Reflexion der Theologie der Befreiung nimmt die Ekklesiologie einen beson-
deren Platz ein®. Aber es diirfte vor allem ihr pastoraler Beitrag zu werten
sein, und den finden wir in den kirchlichen Basisgemeinschaften. Puebla
erkennt den Wert und die Rolle solcher Gemeinschaften an: sie verlebendigen
den Glauben; sie helfen, das Wort Gottes zu vertiefen und zu aktualisieren; sie
tragen zum Wachstum des Gemeinschaftsgeistes bei; sie fordern den entschie-
denen Einsatz fiir Gerechtigkeit und Solidaritit; sie sind wirkliche Zentren der
Communio und Teilnahme®. Puebla weist auch auf die Gefahren hin: sie
kénnen politisch manipuliert werden; kénnen sich zu einem religidsen Elitis-
mus oder zu hermetisch abgeschlossenen kleinen Gruppen oder zu einer
»Volkskirche® entwickeln, die von der Gesamtheit des Gottesvolkes und der
Hierarchie losgelost sind®.

Es wire aufschlufireich, einmal einen Vergleich zwischen ekklesiologisch-
pastoralen Modellen und Konkretisierungen der Befreiungstheologie und der
Schonstattbewegung in Lateinamerika anzustellen. Schonstatt will eine Pasto-
ral entwickeln, die Masse und Elite erfaflt und in Verbindung bringt; die ein
Gemeinschaftserlebnis vermittelt; die die kulturellen Werte des eigenen Vol-
kes, der Gruppe und der Person in einer organisch-ganzheitlichen Glaubenser-
fahrung und -erziehung integriert® und in wirksamer Weise einen Beitrag zu
den notwendigen sozialen Verinderungen leistet. In dieser Pastoral wird Maria
neu entdeckt als Ort der Begegnung mit Christus und dem Vater, als Modell
der befreiten und befreienden Frau, als Band der Einheit zwischen Menschen
und Vélkern, als Erzieherin von Christen, die sich fiir Gerechtigkeit und
Frieden einsetzen®.
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Wir sagten zu Beginn des Artikels, dafl es uns darum ginge, Perspektiven fiir
einen fruchtbaren Dialog mit der Theologie der Befreiung zu erdffnen, Per-
spektiven, die selbstverstindlich erweitert, vertieft und erginzt werden miis-
sen. Die von Pater Kentenich proklamierte Denk- und Lebensform hat uns
geholfen, bei der Theologie der Befreiung Licht- von Schattenseiten, wertvolle
Impulse von gefihrlichen mechanistischen Verkiirzungen und Einseitigkeiten
zu unterscheiden. Ein solcher Weg scheint fiir Johannes Paul IL. von grofler
Bedeutung zu sein. Fiir ihn ist eine recht verstandene und angewandte
Befreiungstheologie ,nicht nur opportun, sondern niitzlich und notwendig*.
So schreibt er im Brief an die brasilianischen Bischofe. Seinen Wunsch und
seine Erwartung formuliert er darin so: ,Gott stehe Ihnen bei, damit Sie
unaufhérlich dariiber wachen, dafl jene korrekte und notwendige Theologie
der Befreiung in Brasilien und Lateinamerika auf homogene und nicht auf
heterogene Weise, in Verbindung mit der Theologie aller Zeiten, in vollkom-
mener Treue zur Lehre der Kirche, unter sorgsamer Beachtung einer vorrangi-
gen, nicht ausschlieflenden und nicht ausschliefflichen Liebe zu den Armen
verwirklicht wird“*.

1 Vgl. ]. Kentenich: Texte zum 31. Mai 1949, hrsg. als Manuskript in Santiago de Chile 1974.
Vgl. auch L. Penners: Eine Pidagogik des Katholischen. Studien zur Denkform P. Joseph
Kentenichs, Vallendar-Schonstatr 1983.

2 Anliflich des 100, Geburtstages von Pater Kentenich fand ein internationales Sympasion in
Schénstatt statt unter dem Titel: ,Integration — Herausforderung an eine Kultur des dritten
Jahrtausends®. Daran nahmen Theologen, Philosophen, Soziologen und Kiinstler aus ver-
schiedenen Lindern und Kontinenten teil. Die dabei gehaltenen Referate werden demniichst
verdffentlicht

3 Vgl. J. Kentenich: Dafl neue Menschen werden. Eine pidagogische Religionspsychologie,
Vallendar-Schonstatt 1971, bes. 70 ff.

4 Vgl. ]. Kentenich: Okuoberbrief 1949 an die Schonstattfamilie, Vallendar-Schénstare 1970.
Vgl. auch H. Alessandri: Pedagogia pastoral para tiempos de cambio, in: Communio. Revista
catdlica internacional de lengua hispana para América latina, 2/1984, 74-84

5 Vgl. E. Monnerjahn: Pater Joseph Kentenich. Ein Leben fiir die Kirche, Vallendar-Schénstat
1975, bes. 252 ff.

6 Vgl. Johannes Paul IL: Ansprache auf der 3. Generalversammlung der lateinamerikanischen
Bischife in Puebla (Mexico), 28. 1. 1979, Ders.: Ansprache in Ayacucho (Perd),

3.2.1985 u, a,

7 Die Evangelisicrung in der Gegenwart und in der Zukunft Lateinamerikas. Dokument der IIL
Generalversammlung des lat. Episkopates in Puebla, hrsg. vom Sekretariat der Deutschen
Bischofskonferenz, Bonn 1984, 26-28 (Abkiirzg.: D)

8 Instruktion der Kongregation fiir die Glaubenslehre iiber cinige Aspekte der ,Theologie der
Befreiung®, 6. 8. 1984, I 6 (im folgenden: Libertatis nuntius)

9 Instruktion der Kongregation fiir die Glaubenslehre iiber die christliche Freiheir und die
Befreiung, 22. 3. 1986, 57 (im folgenden: Libertatis conscientia)

10 Libertatis nuntius, XI 1
11 Vgl. Johannes Paul II.: Weihnachtshotschaft vom 25. Dezember 1984

130



12

13

14

16

18
19
20

21

22
23
24

25
26

27

28

29
30
31

32
33
34
35

36
37

»Deshalb méchte ich in der Nihe der ungereche Behandelten und der Armsten sein, um ihre
Sicuation auf allen Gebieten zu verbessern, nicht nur im Bereich der Okonomie, sondern auch
auf dem der Kultur, des Geistes und der Moral. Denn arm ist der, dem es an materiellen
Dingen fehlt, aber nicht weniger der, der in die Siinde verstrickt ist; derjenige, der seine
personliche Dimension nicht erkennt, die iiber den Tod hinausreicht; der keine Freiheit
besitzt, um nach seinem Gewissen zu denken und zu handeln; der von den Fithrern der
Gesellschaft Einschrinkungen ausgesetzt wird, durch die derjenige, der seinen Glauben
praktiziert, um die Friichte gebracht wird, die denen zuerkannt werden, die den von oben
gegebenen Normen folgen; der als reines Produktionsobjekt betrachter wird“. Johannes
Paul II.: Predigt bei der Messe fiir die Arbeiter in Trujillo (Perd), 4. 2. 1985

Vgl. Johannes Paul IL: Ansprache beim Besuch im Elendsviertel Vidigal in Rio de Janeiro
(Brasilien), 2. 7. 1980, Auch Ansprache an die Zugewanderten in den Randsiedlungen von
Lima (Perd), 5. 2. 1985

Vgl. DP 385-419. Ferner P. Sudar: Die Befreiungstheologie im Leben der lateinamerikani-
schen Kirche in: J. B. Metz (Hrsg.): Die Theologie der Befreiung: Hoffnung oder Gefahr fiir
die Kirche?, Diisseldorf 1986, 46-76

Vgl. DP 83, 342, 435436, 456, 783. Zum Dialog zwischen europiischer und lateinamerikani-
scher Theologie vgl. W. Kasper: Die Theologie der Befreiung aus europiischer Perspektive, in:
J. B. Metz (Hrsg.): Die Theologie der Befreiung: Hoffnung oder Gefahr fiir die Kirche?,
77-98

K. Lehmann: Methodisch-hermeneutische Probleme der , Theologie der Befreiung® in: Ders,
(Hrsg.): Theologie der Befreiung, Einsiedeln 1977, 20

Vgl. H. Alessandri: El futuro de Puebla. Repercusidn social y eclesial, Buenos Aires 1980

Libertatis conscientia, 43-57
DP 515

Vgl zum Verhiltnis zwischen menschlichem Wohl und christlichem Heil: Schluffidokument
der Vollversammlung der Internationalen Theologenkommission vom Oktober 1976 in Rom,
in: K. Lehmann (Hrsg.): Theologie der Befreiung, a. a. O. 175-194

Vgl. Johannes Paul IL.: ,Die Herausforderungen annchmen" ~ Ein Brief des Papstes an die
Brasilianische Bischofskonferenz vom 9. 4. 1986, in: Herder- Korrespondenz 6/1986, 277-282
Vgl. J. Kentenich: Texte zum Verstindnis Schénstatts, Vallendar-Schénstatt 1974

Vgl. J. Kentenich: Okroberbrief 1949 an die Schénstattfamilie, 17-24

Vgl. J. C. Scannone: Teologia de la liberacién y praxis popular. Aportes criticos para una
weologia de la liberacién, Salamanca 1976, 68-69
Vgl. K. Lehmann: Theologie der Befreiung, a. a. O. 21-26

Vgl. A. Methol Ferré: Politica y teologia de la liberacién, in: CELAM (Hrsp.): Liberacion.
Diilogos en el CELAM, Bogota 1974, 139 ff.

Vgl. J. Kentenich: Kronung Mariens — Rettung der christlichen Gesellschaftsordnung, Vallen-
dar-Schénstatt 1977, 136 ff. Vgl. auch L. Penners: Eine Pidagogik des Katholischen, 138 ff.
Vgl. H. W. Unkel: Theorie und Praxis des Vorsehungsglaubens nach Pater Joseph Kentenich,
Vallendar-Schénstate 1980

Libertatis conscientia, 44—46

Gaudium et spes, 4045

Vgl. G. Gutiérrez: Teologia e Ciéncias sociais, in: Revista eclesiistica brasileira, Dezembro
1984, 815

Vgl. DP 486, 508-509, 531-534, 1259

Vgl Ebd. 513-520

Vgl. Ebd. 523-530

Vgl. Paul VL.: Populorum progressio, 26. 3. 1967; Johannes Paul II.: Redemptor hominis,
4.7.1979, 16 u, 6.

Vgl. Johannes Paul IL.: Laborem exercens, 14, 9. 1981, 7

Vgl. R. Poblete: La teoria de la dependencia. Anilisis critico, in: CELAM (Hrsg.): Liberacién.
Diilogos en el CELAM, 201-220. Auch M. Manzarena: Teologia, salvacién y liberacidn en la
obra de Gustavo Gutiérrez, Bilbao 1978, 326328
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Vgl. G. Gutiérrez: Theologie der Befreiung, Miinchen 1984, 7. Aufl,, 224 ff.

Vgl. Paul VI: Octogesima adveniens, 22-41. Auch DP 92, 437, 493—495, 542-557. Auch
Laborem exercens, 7 und 11

Vgl. Johannes Paul I1.: Brief an die Brasilianische Bischofskonferenz vom 9. 4. 1986. a. a. O.
280f. (Nr. 5). Auch Libertatis conscientia 10, 13, 73. Ferner H. Schlosser: Uber Kapitalismus
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wart aus der Siche Pater Kentenichs, in: Regnum 8/1973, 64-74

Vel. J. C. Scannone: Teologia de la liberacién y praxis popular, 66-67

Vgl. P. Bigé: Marxismo y liberacion en América latina. El ,instrumental cientifico* marxista,
in: CELAM (Hrsg.), Liberaci6n. Didlogos en el CELAM, 236-269

Vgl. L. Boff: Marxismus in der Theologie: Glaube mufl wirken, in: Ders.: Aus dem Tal der
Trinen ins gelobte Land. Der Weg der Kirche mit den Unterdriickien, Diisseldorf 1982,
199-213. Auch G. Guriérrez: Theologie der Befreiung, 28-37. Ders.: Teologia e ciéncias
sociais, 799 ff.

Vgl. L. Boff; Marxismus in der Theologie, 204 ff. Auch G. Gutiérrez: Die historische Macht
der Armen, Miinchen 1984, 156159

Vegl. L. und C. Boff: Cinco observagdes de fundo 4 intervengio do Cardeal Ratzinger acerca da
Teologia da libertagao de corte marxista, in: Revista eclesidstica brasileira, margo 1984, 44/173,
115-120. Ders.: Em vista do novo documento vaticano sobre a Teologia da libertagio, in:
Ebd., Dezembro 1984, 44/176, 709-725
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Geist und Leben 5/1985, 335
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Vgl. H. Assmann: El pasado’y el presente de la praxis liberadora en América Latina, in: E.
Ruiz Maldonado (Hrsg.): Liberacién y cautiverio. Debates en torno al método de la teologia
en América Latina, México 1976, 293f.
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Theologie der Befreiung: Hoffnung oder Gefahr fiir die Kirche, Diisseldorf 1986, 99-115
Vgl. Johannes Paul II.: Ansprache auf der 3. Generalversammlung der lateinamerikanischen
Bischéfe in Puebla, 28. 1. 1979. Vgl. auch Libertatis conscientia, 71f.

Vgl. C. Boff: Die kirchliche Soziallehre und die Theologie der Befreiung: Zwei entgegenge-
setzte Formen sozialer Praxis?, in: Concilium, 1981, 755 ff.

Vgl. DP 552-557. Ferner F. Kamphaus: Die Verantwortung des Glaubens angesichts erfahre-
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ung, in: Herder-Korrespondenz, Juni 1986, 282-286
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Heiligtumsfahrt 1986

Von Rainer Birkenmaier

Der 89. Deutsche Katholikentag in Aachen (10.-14. September 1986) erhilt
einen besonderen Akzent durch seine Verbindung mit der nur alle sieben Jahre
stattfindenden Aachener Heiligtumsfahrt. Folglich wird das Element ,, Wall-
fahrt“ diesen Katholikentag prigen und ihn vielleicht gerade dadurch von
vielen Vorgingern unterscheiden.

Wihrend Katholikentage in mehr oder weniger zufillig gewihlten Stidten
(die in einer gewissen Regelmifligkeit den ganzen Bereich Deutschlands
abdecken) stattfinden und also gleichsam ,von Ort zu Ort wandern®, hat die
Heiligtumsfahrt naturgemif einen festen, unverriickbaren Ort als Ziel. Die
lokal gebundenen Heiligtiimer veranlassen die Menschen, sich auf Pilgerfahrt
zu begeben. Die Verbindung einer organisierten Grofiveranstaltung mit einer
traditionsreichen Wallfahrt ist daher ein Zeichen, das unsere Aufmerksamkeit
verlangt. Das Stichwort ,Heiligtumsfahrt® enthilt zudem einen so deutlichen
Anklang an den Sprachgebrauch der Schénstattbewegung, daf es sich auch
deshalb lohnt, die Verbindungslinien zu suchen. Dabei diirften manche wech-
selseitigen Anregungen zu erwarten sein.

Unbetrente Masse

Die meisten Wallfahrten sind mehr oder weniger Grofiveranstaltungen. Wenn
sie sogar (wie in Aachen) nur periodisch stattfinden, versammeln sich notwen-
digerweise viele Tausende zu einem gemeinsamen religiésen Vollzug. Doch
seit Beginn der Neuzeit mit ithrer zunehmenden Individualisierung des Men-
schen unterliegen solche Veranstaltungen einem immer stirkeren Mifitrauen.
Sie werden als ,Massenveranstaltungen® fiir das einfache, ungebildete Volk
denunziert oder gar ganz in Frage gestellt.

Dies steht jedoch in einem eigenartigen Gegensatz zur Wirklichkeit
unseres heutigen gesellschaftlichen Lebens. Je mehr die Menschen einerseits
1soliert und individualisiert sind, je mehr sie nur mit wenigen Bezugspersonen
in Verbindung stehen, um so mehr scheint das Bediirfnis zu wachsen, von Zeit
zu Zeit in eine grofle Masse einzutauchen und sich als Teil einer grofien
Gemeinschaft von Gleichgesinnten zu erleben. Sportveranstaltungen, Musik-
festivals, Demonstrationen und politische Veranstaltungen sind Formen, in
denen sich dieses Bediirfnis artikuliert.

Dabei entwickeln sich auch neue Formen. Ein Beispiel: Aus ganz
Deutschland und dem angrenzenden Ausland trafen sich iiber die Pfingsttage
etwa 20 000 Motorradfahrer im Motodrom Hockenheim. Das Programm von
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Musik und Motorradakrobatik bildete nur die Kulisse fiir ein Massenerlebnis.
Der Motorradfahrer ist an sich ein extremer Individualist: Wahrend der langen
Fahrten spricht er mit niemandem, er ist weitgehend unabhingig und frei. Das
Motorrad ist fast ein Kultgegenstand der Ungebundenheit. Ausgerechnet
dieser extreme Individualist sucht die Gemeinschaft der Gleichgesinnten,
sucht das Massenerlebnis eines Wochenendes im Motodrom, in dem er nur
eines ist: Motorradfan. (Daf dies ausgerechnet an Pfingsten geschieht, ist ein
Denkanstof in sich!)

Das Beispiel macht auf eine tiefliegende Problematik aufmerksam: Indivi-
dualismus und Vermassung sind zwei Extreme, die sich gegenseitig bedingen
und férdern. Die Massenveranstaltung hebt den Individualismus nicht auf,
sondern vertieft ihn. Umgekehrt vermag der Individualismus die Masse nicht
zu einer tragfihigen Gemeinschaft zu verwandeln. Wiirde jedoch die Kirche
auf Groflveranstaltungen in der Form von Katholikentagen oder Wallfahrten
verzichten, so iiberliee sie einen Teil unserer gesellschaftlichen Wirklichkeit
sich selbst oder — schlimmer — ausbeuterischer Gewinnsucht und politischem
Kalkiil. Die unbetreute Tiefe des einzelnen entspriche der unbetreuten und
entchristlichten Volksseele, deren irrationale Ausschlige zu fiirchten sind. Die
Betreuung und Kultivierung dieser vorrationalen Schichten des Menschen und
des Volkes sind daher — aus der Sicht Pater Kentenichs — eine grofie Aufgabe
fiir die Seelsorge.

Der Aufbau einer ,Wallfahrtsbewegung® war von Anfang an ein wichti-
ger Bestandteil der Ziele, die der Griinder Schonstatts vor Augen hatte. In
gewisser Weise soll tatsichlich um die Heiligtiimer der Gottesmutter von
Schénstatt eine ,Massenbewegung” entstehen. Diese will verstanden werden
als Modell und Quelle einer Dynamisierung breiter Bevélkerungsschichten:
Letztlich muff auch die Masse in Bewegung gesetzt werden hin zu den
Heiligtiimern der Kirche.

Zentrierung und Bindung

Wer die Pidagogik Pater Kentenichs kennt, wird vielleicht iiber den genannten
Gesichtspunkt verwundert sein. In der Tat hat der Griinder Schénstatts durch
intensive Betreuung und Erziehungsarbeit am einzelnen und in kleinen Grup-
pen die Seinen weit iiber das christliche Mittelmafl hinausgefiihrt. Die Ver-
pflichtungen der Mitglieder des Apostolischen Bundes waren so hochgelagerrt,
daf damit (wie es in einem Brief Pater Kentenichs an Gruppenfiithrer vom 6.
11. 1919 heiflt) ,,von vornherein auf eine Massenbewegung verzichtet” worden
war.

Dieses Vorgehen Pater Kentenichs war aber nur die der damaligen
Situation entsprechende Akzentsetzung innerhalb eines groflen Apostolats-
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konzeptes, das eine herannahende Massengesellschaft dadurch auffangen
wollte, dafl entsprechende Fiihrungskrifte zur Verfiigung stiinden. Diese
sollten in der Lage sein, bei der ,,Durchdringung der Masse® von seiten der
Kirche entscheidende Hilfen zu geben; denn der Anspruch und Einfluf8 der
Kirche auf die Masse darf nicht aufgegeben werden. Er muf vielmehr durch
intensive Schulung und Heiligung einer geistig fiihrenden Schicht gefordert
und verwirklicht werden.

In der gegenwirtigen Situation stellt sich die Frage, ob hauptamtliche
Mitarbeiter in der Seelsorge und Jugendarbeit sowie andere mafigebliche
Kreise der Kirche selber den Prozef der Evangelisierung so sehr durchlaufen
haben, dafl sie nun im Sinne des Leitwortes Vinzenz Pallottis ,,von der Liebe
Christi gedringt” werden. Massenveranstaltungen der Kirche wiren gefihrlich
ohne eine ausreichend breite Schicht von sehr engagierten und innerlich tief
mit Christus verbundenen Fiithrern. Die Masse braucht Fithrung und Zentrie-
" rung, um so Schritt fiir Schritt zur Gemeinschaft im Glauben zu werden.

An den Wallfahrtsorten war diese Zentrierung schon immer gegeben:
Kloster und religiése Gemeinschaften, die dort leben, nehmen die Masse der
Pilger auf und fithren sie hin zu den Quellen des unverfilschten Glaubens.
Auch die Organisation der Schonstattbewegung beriicksichtigt diese Gesetz-
mifligkeit: Die Heiligtiimer sind geistliche Zentren sowohl fiir die Gemein-
schaften im engeren Sinn als auch fiir die Volks- und Wallfahrtsbewegung. Die
Gefahr einer intelligenten und modernen Fiihrungsschicht in unserer Kirche
scheint hingegen zu sein, dafl sie sich zu schade ist, Volks- und Massenfrom-
migkeit mitzutragen und statt dessen ihre eigenen religiosen Formen und ihren
stark intellektuell geprigten Zugang zum Glauben in die Masse iibertrigt.
Dadurch aber stirbt viel an Vitalitit und Originalitit des Volkes, und es
kommt nicht zu einer schopferischen Synthese der ,,Basis“ des Volkes mit den
Fiihrern, die von einer zunehmenden Verkopfung und Lebensferne bedroht
werden. Vielleicht wird der Katholikentag in Aachen durch das gemeinsame
Wallfahren die ,Theologie des Kopfes” mit dem ,Glauben der Fiifle“ in
Verbindung bringen.

Zur Zentrierung und Bewegung der Masse gehort aus der Sicht Schon-
statts auch die Kontinuitit der Bindung an einen festen Ort, an Personen und
an bestindig verkiindigte Glaubensinhalte. In der Seelsorge, jedenfalls in mehr
landlichen Gebieten, kann dazu immer wieder folgende Erfahrung gemacht
werden: Wihrend es unendlich miithsam ist, berufstitige Minner und Frauen
zu Bildungsabenden und Versammlungen zu bewegen, geniigt oft eine kurze
Einladung, um fiir eine Wallfahrt an einen bekannten und beliebten Gnadenort
viele hundert Menschen anzusprechen. Die Kontinuitit der Erfahrung (die in
der Wirtschaft mit dem ,Markenartikel“ ausgeniitzt wird), ist ein iiberaus
wichtiges Prinzip der religiosen Fihrung der breiten Masse. Das punktuell
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Organisierte jedoch braucht sehr viel Aufwand und Energie und hat gleichzei-
tig nur eine geringe Langzeitwirkung.

Hier wiren auch kritische Fragen an die Praxis der Katholikentage zu
richten. Sie werden jeweils ,aus dem Boden gestampft” und hinterlassen an
dem jeweiligen Ort fast keine Spuren. Es wird zwar eine grofle Masse
angesprochen und begeistert, aber sie wird nicht gebunden und geortet. Auch
die inflationsartige Themenfiille mufl unter diesem Gesichtspunkt kritisch
angefragt werden. Die zentralen Gegenstinde oder verehrten Personen eines
Wallfahrtsortes bleiben hingegen immer gleich. Sie vermogen gerade so zu
binden und ihre Botschaft wieder neu zu sagen. So geschieht eine gewisse
»Beheimatung® der Menschen an einem von christlichem Glauben durchtrink-
ten Ort.

Dynamik

Wallfahrtsorte vermogen je nach ihrer Ausstrahlung und Bedeutung grofiere
Gebiete, ja ganze Vélker religits zu binden. Solche Bindung hat einerseits eine
eigenartige, bis in den vorrationalen Bereich hineinreichende Tiefenwirkung
von oft jahrhundertelanger Dauer, und sie zeigt andererseits doch eine grofle
Flexibilitit und Dynamik. Zum Wesen des Wallfahrens gehort ja der Weg, der
Aufbruch, das Unterwegssein. Die ewige Unruhe im Menschen, sein Wander-
triecb werden hier befriedigt, ohne zum Landstreichertum und Vagabun-
dentum zu entarten. Wenn gemeinsame Pilgerziele festgehalten werden, bleibt
das Volk in Bewegung hin auf das unverinderliche Ziel der Gemeinschaft mit
Gott. Statik und Dynamik sind so verbunden.

Pater Kentenich hat im organisatorischen Aufbau seiner Gemeinschaften
diese Gesetzmifigkeit angewandt. Er wollte auf der einen Seite moglichst
wenig Reglementierung und gesetzliche Festlegung. Auf der anderen Seite
muf} aber der Zusammenhalt der Gemeinschaften gesichert werden. Wie soll
das geschehen, ohne der Gefahr der Verwisserung oder der Versteinerung zu
erliegen?

Der Griinder Schonstatts will Bestindigkeit und freie Dynamik verbin-
den, indem die Gemeinschaft einige wenige Zentren festhilt und gleichsam
stindig um sie kreist. Im Normalfall lebt der einzelne nicht dauernd am
zentralen Ort, in unmittelbarer Nihe zur Gemeinschaft. Aber durch hiufige
geistige und physische Kontaktaufnahme mit den Orten und Personen, die fiir
die ganze Gemeinschaft zentral sind, bleibt eine lebendige Bezogenheit erhal-
ten, die es dem einzelnen erlaubt, selbst in extremen Positionen und in der
Vereinzelung zu bestehen. Es geniigt, wenige gemeinsame Mittelpunkte fest-
zuhalten und die Bindung an sie intensiv zu pflegen. Dariiber hinaus kann und
muf} Freiheit und Dynamik bleiben. Immer wieder muff auch innerhalb der
Schonstattgemeinschaften im Vertrauen auf die Bindungskraft der gemeinsa-
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men Zentren der Aufbruch in neue Dimensionen und Lebensformen gesucht
werden. Schonstatt ist in diesem Sinne nicht nur am Rande, sondern im Kern
Wallfahrts- und Pilgerbewegung.

Dieses Denken konnte auch fiir die Seelsorge und die Organisation der
Gesamtkirche Anstéfle geben: Das Volk Gottes ist pilgerndes Volk, das noch
nicht die endgiiltige Stadt erreicht hat. Es ist unterwegs und versammelt sich
immer nur in einer gewissen Vorliufigkeit. Dennoch geschieht in dieser
Sammlung aus bestimmten Anlissen und an heiligen Orten eine bestindige
Bindung als Hinweis auf die endgiiltige Stadt, zu der es unterwegs ist. Wenn
die Kirche diese Pilgerstruktur bewahrt, kann sie auf organisatorischen Perfek-
tionismus verzichten, der letztlich Huflerst lebensfeindlich und zutiefst
unchristlich ist.

Es muf} aber gleichzeitig mit aller Kraft daran gearbeitet werden, daf} das
Volk Gottes seine geistlichen Mittelpunkte stindig umkreist und zum Ziel-
‘punkt seiner pilgernden Dynamik machen kann.

Katholikentage als Heiligtumsfabrten

Aus diesen Uberlegungen heraus konnte man den Wunsch haben, daf in
Zukunft Katholikentage ,,Heiligtumsfahrten® sind. Sie miifiten mithelfen, daf}
das Volk an seinen Heiligtiimern, die eine Kontaktstelle zu den Urspriingen
des Glaubens sind, versammelt und an sie gebunden wird. Durch das ,Heilig-
tum®, dem die Wallfahrt gilt, ist von vornherein gesichert, daf} die iibernatiirli-
che Welt in der Mitte der Versammlung steht. Es geschieht sowohl eine
erlebnismiflige als auch eine gnadenhafte Bindung, die weitertrigt. Deutsch-
land hat an sich viele Wallfahrtsorte und Heiligtiimer. Thre ,schlafende
Botschaft” (J. Alliende) miifite geweckt und zum michtigen Lebensstrom
werden.

Vielleicht kénnte die Schénstattfamilie das, was sie in der Bindung an ihre
Heiligtiimer an geistlicher Erfahrung und seelsorglicher Praxis immer neu
geschenke erhilt, selbstlos weitergeben und mithelfen, daff das Volk Gottes
insgesamt stindig auf ,Heiligtumsfahrt® ist. Ist es vermessen, darauf zu
hoffen, daff Deutschland auf diesem Weg einmal auch ein stark wirkendes
Nationalheiligtum geschenkt bekommt?
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Ein JubilAumsgeschenk:
Die Landessendung der Schweizer Schonstattfamilie

SCHONSTATT INTERNATIONAL

Die Landessendung ist fiir uns in doppelter Weise Geschenk des Gedenkjah-
res: Die Bewegung wurde beschenkt, da sie im Laufe des vergangenen Jahres
den Inhalt ihrer Sendung einhellig erkennen durfte; und diese wollte damit den
Griinder beschenken, indem wir uns eintrichtig in den Dienst dieser Sendung
stellten. Hier soll kurz von der Vorgeschichte berichtet und die in einem
,Bundesbrief“ umschriebene Sendung veréffentlicht werden.
Was Pater Kentenich 1950 fiir den Aufbau Schonstatts in der Schweiz
eindringlich empfahl: hier ein ,neues Schénstatt, ein Schweizer Schénstatt” zu
bauen — war von Anfang an in irgendeiner Weise lebendig. So formulierten
schon 1931 die Jungminner ihr Gemeinschaftsideal: ,Der Heimat treu und
treu der Wunderbaren Ruf, woll’n wir nicht ruh’n, bis sie um uns ein neues
Reich sich schuf*, und die Midchenjugend pflegt seit 1955 den ,Riitligeist*.
Zur Suche ihrer gemeinsamen Sendung wurde die Bewegung in der
Schweiz aber von auflen angeregt. Zum 60. Griindungstag des Werkes (1974)
wurde jede nationale Familie eingeladen, ein Silberplitichen zu gestalten, das
an der Riickseite des MTA-Bildes der Anbetungskirche in Schonstatt als
Jubiliums- und Krénungsgabe des Landes angebracht werden sollte. Das gab
uns den Anstof, iiber die Landessendung nachzudenken. Auf einem Sonder-
treffen berieten die Delegierten die Gestaltung des Symbols. Dabei lieflen wir
uns von dem leiten, was Pater Kentenich in unserem Land und von hier aus
gewirkt hat. So stellten wir fest, dafl Pater Kentenich
— unsere Eigenart, besonders die Anlage zur Freiheit und Treue, aber auch die
urwiichsige Verwurzelung in der Heimat schitzte;

— den Marienschwestern das Immaculata-Ideal gab, weil darin Schweizer Art
vollkommen verwirklicht sei;

— hoffte, in der Schweiz fiir Schonstatt einen Zufluchtsort vor dem ,,Bolsche-
wismus® zu finden;

— in Weesen die Gottesmutter zur ,Konigin der Welt“ kronte und von der
Schweiz aus zu den Weltreisen startete.

Auch die Geschichte der Bewegung gab Hinweise. So zeigten uns sowohl
die Griindungszeiten der Marienschwestern, der Frauen von Schénstatt und
der Bundesschwestern als auch die Anfinge der Patresgemeinschaft, dafl Gott
uns nicht selten im Diesseits entwurzelt, um uns ins Jenseits einzuwurzeln.
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Nach den Feiern in Schénstatt und Quarten (1974) wurde es um die
Landessendung ruhiger. Wir standen in einer ,Bauperiode®. In Quarten
entstand das Zentrum, das die gesamte Schonstartfamilie mitbaute. Die Patres
und Frauen von Schénstatt konnten endlich Haus und Heiligtum errichten,
wobei ebenfalls alle Gliedgemeinschaften solidarisch mittrugen.

1980/81 blickten wir dann in die Zukunft. Der Geburtstag des Griinders,
aber auch wichtige Daten der Schweizer Geschichte traten ins Bewuftsein:
1987 der 500. Todestag von Bruder Klaus und 1991: 700 Jahre Eidgenossen-
schaft. Fiir diese Wegstrecke wurde das Wort geprigt: ,Wir gehen mit dem
Griinder auf den Weg.“ Aber wohin denn eigentlich? Das Delegiertentreffen
1982 brachte die Klirung: Wir wollen gemeinsam die Landessendung unserer
Familie suchen. Dies sind die wichtigsten Schritte:

— Die ,Spuren des Griinders“ in unserem Land werden erforscht. Eine
Chronik seiner Aufenthalte, vor allem, was er bei uns gelehrt und gewirkt
hat, findet grofles Interesse.

— Die Zentrale diskutiert mit Vertretern der Biinde und Verbinde ein Arbeits-
papier, das den Inhalt der Sendung thesenhaft formuliert.

— Das Delegiertentreffen 1983 bearbeitet dieselben Leitsitze. Ein Schwer-
punke wird betont: das Biindnis. Wihrend des Jahres wird dann das
Gesprich an der Basis fortgesetzt.

— 1984 besucht der HI. Vater das Land. Volk und Kirche, auch ihre Néte
treten ins Bewuftsein. Auf dem Delegiertentreffen werden die bisher
gewonnenen Erkenntnisse mit den Fragen der Zeit konfrontiert. Das bringt
neue Impulse. Unser Sendungsglaube gewinnt an Aktualitit. Zudem regen
die Delegierten an, dafl fiir das nichste Treffen ein ,Bundesbrief (in
Anlehnung an die ,,Griindungsurkunde® der Eidgenossenschaft) vorbereitet
werden soll.

— Im Frithjahr 1985 erhalten die Delegierten drei Entwiirfe einer ,, Umschrei-
bung der Landessendung* zur Stellungnahme. Am Vorabend des Delegier-
tentreffens wird ein vierter vorgestellt und bekommt zum Erstaunen aller
den Vorzug fiir die Weiterarbeit. In intensiven Gesprichen im Plenum und
in Gruppen erarbeitet man Anderungsantrige, die von einer Redaktions-
kommission eingearbeitet werden. So wichst der Text, der die Landessen-
dung umschreibt, aus einer Gemeinschaftsarbeit aller Delegierten. Von
diesen einstimmig angenommen, wird das Dokument vom Landesprisidium
als ,Bundesbrief* der Landessendung der Schweizer Schénstattfamilie be-
stitigt.

— Zentrale und Landesprisidium einigen sich auf die Formulierung:
IMMACULATA, GABE DES VATERS, IN DIR BUNDNIS LEBEN,
FAMILIE BAUEN.
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Daf der folgende ,Bundesbrief* nicht Buchstabe bleibt, sondern Leben
weckt und unser Werk sowie Volk und Kirche prigt, ist uns fiir die Zukunft
aufgetragen.

BUNDESBRIEF

Die Schweizer Schonstattfamilie erkennt ihre Sendung als Teilnahme an der
Sendung der Dreimal Wunderbaren Mutter, Konigin und Siegerin von Schon-
statt als Immaculata.

Die Immaculata ist die einzige Bundespartnerin des dreifaltigen Gottes,
der vollendete ,neue Mensch in neuer Gemeinschaft®. Gott bietet sie uns
durch Pater Kentenich im Heiligtum als Partnerin, Mutter und Erzieherin zum
Biindnis an. In der Nachfolge des Griinders gehen wir auf dieses Angebot ein,
schlieRen das Liebesbiindnis mit ihr und arbeiten an ihrer Sendung schopfe-
risch mit: Die Immaculata erzieht uns zu wahrer Freiheit, Treue, Urwiichsig-
keit, Exodusbereitschaft, Vorsehungsglaube und Kindlichkeit — Haltungen,
wie sic uns Pates Keaterich urd Bruder Klaue vorgelebt haben.

Sie hilft uns, Himmel und Erde sowie alle Lebensbereiche in einem
natiirlichen und iibernatiirlichen Bindungsorganismus harmonisch zu ver-
binden.

Sie eint uns im Vater und Griinder zu einer solidarischen Familie und
befshige uns, Familie als Urzelle der Gesellschaft sowie familienhaftes Zuein-
ander in allen Bereichen zu fdrdern — bis hin zum Apostolischen Weltverband
nach dem Charisma Vinzenz Pallottis.

In ihrem Wirken kniipft Maria an der Grunderfahrung unseres Volkes an,
das seine Geschichte als Bundesgeschichte erlebt und iiber eine foderative
Kultur verfiigt. Deshalb hat uns Pater Kentenich cine besondere Verantwor-
tung fiir das Liebesbiindnis anvertraut: Wir sollen es als Garanten hiiten,
anderen Volkern weiterschenken und — wie er es in Weesen entfaltet hat —
vollkommen leben.

Im Vertrauen auf das Wirken der Dreimal Wunderbaren Mutter von
unseren Heiligtiimern aus iibernehmen wir von unserem Vater und Griinder
diese Sendung fiir unser Land, fiir die internationale Schonstattfamilie, fiir
Kirche und Welt. Niklaus Stadelmann
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BUCHBESPRECHUNGEN

»WALLFAHRT UND FEST.* Lateinamerika
teilt in einer sehr unmittelbaren und inspirie-
renden Weise Weg- und Pilgererfahrungen mit.
Sprachrohr ist Pater Joaquin Alliende-Luco,
der unter dem genannten Titel zwei sehr in-
haltsreiche Beitrige veroffentlicht hat. Bis hin-
ein in die von G. M. Boll und A. Berz besorgte
Ubersetzung aus dem Spanischen bleibt die
lateinamerikanische Herzlichkeit und Leben-
digkeit spiirbar.

Pater Alliende kann bei der Darstellung auf
reiche personliche Erfahrungen zuriickgreifen
und sie mit breitem theologischen und literari-
schen Wissen verbinden. Originelle und inten-
sive Lebensiuflerungen lateinamerikanischer
Religiositit werden in einer sehr bildhaften
Sprache vor Augen gestellt. Der mitteleuropii-
sche Leser schaut fast wehmiitig auf solch ur-
spriingliche Erfahrungen, in denen die natiir-
liche Religiositit des Volkes mit dem christli-
chen Glauben verbunden sind. Man ahnt, wie
sehr tieferliegende Quellen der Religiositit in
Europa verschiittet oder bedroht sind. Der Au-
tor war mafigeblich daran beteiligt, daBl in den
wichtigen Verlautbarungen der Kirche in La-
teinamerika (Puebla) der Religiositit und
Frommigkeit des Volkes ein hoher Stellenwert
fiir die Evangelisierung und fiir den Schutz der
lateinamerikanischen Kultur zugebilligt wurde.
Im Blick auf unsere europiische Situation ste-
hen wir diesbeziiglich noch vor einem Lern-
prozefl, der durch die Ausfithrungen von P.
Alliende angestoflen werden kénnte. Vor allem
der umfangreiche Beitrag ,Wallfahrt und
Volk* bringt hierzu reiches Marerial und wich-
tige pastorale Impulse. An vielen Stellen méch-
te man den Verfasser bitten, doch noch mehr
zu verweilen und dem Leser zu erméglichen,
den geschilderten Lebensvorgang in seiner gan-
zen Dynamik mitzuvollziehen. Wenn er z. B.
im Blick auf das von ihm betreute Nationalhei-
ligtum von Chile (Maipii) davon spricht, dafl
eine ,schlafende Botschaft* vorlag, die ge-
weckt wurde und zu einer starken religissen
Dynamisierung des Volkes beigetragen hat, so
machte man einerseits diesen — von Pater Ken-
tenich angeregten — Vorgang der Verlebendi-
gung gerne noch mehr miterleben, andererseits
denkt man sofort an die ,,schlafende Botschaft®
vieler Wallfahrtsorte in unserem Land und
sucht nach Wegen zu ihrer Verlebendigung.

Die von P. Alliende angestellten Reflexionen
und mitgeteilten Einsichten wiren ganz sicher

dazu geeignet, bei entsprechender Umsetzung
in die Situation der Kirche in unserem Kultur-
kreis wichtige Impulse fiir eine Erneucrung des
kirchlichen Lebens zu geben, Die Schrift, de-
ren ganzer Lebens- und Ideenreichtum hier
nicht ausgebreitet werden kann, wiire sehr da-
zu geeignet, Interesse zu wecken fiir die vom
Verfasser angewandte Pidagogik und Seelsor-
ge. Sie zeigt in ansprechender Weise, wie
fruchtbar der Ansatz Schénstatts in Lateiname-
rika ist. Die Ubertragung auf europiische Ver-
hiltnisse ist die dringende Aufgabe der nich-
sten Zukunft,

Der kurze zweite Vortrag ,Fest, schmerzli-
ches Fest® gibt Einblick in eine fast mystische
Fihigkeit der lateinamerikanischen Volksfrém-
migkeit: Im Fest wird dem Leiden des Volkes
Ausdruck und Aufschub zugleich gewihrt. Der
leidende Mensch taucht am heiligen Ort in eine
Qase ein, in der der Schmerz in einer Ekstase
ausbricht und hineingerissen wird in eine tiefe
Freude. Das Fest erlaubt es dem Armen und
Leidenden, sein Haupt zu erheben und an sei-
ner ihm zugesagten Freude teilzunehmen. Die
Arbeiter der Salpeterminen in La Tirana sin-
gen: ,Auf der Suche nach Maria / iiber Hiigel-
und durch Pampas / kommen wir zwar miide, /
dach voller Freude an.*

Joaguin Alliende-Luco: Wallfahrt und Fese,
Vallendar-Schénstatt (Patris) 1986, 65 Seiten,
kartoniert, 7 DM. Rainer Birkenmaier

HEINRICH SPAEMANN betrachtet in sei-
nem jiingsten kleinen Werk ,Drei Marien® an-
hand von Schrifttexten aus dem Lukas- und
Johannesevangelium die Mutter Jesu, Maria
von Bethanien und Maria von Magdala. Er
schaut diese drei Frauen in dem, was sie —
iiberindividuell — verbindet. Sie verdeutlichen
je auf thre Weise, was Glaube ist (8). Maria von
Nazareth ist unter diesen Frauen die ,Inbe-
griffgestalt des gliubigen Menschen® (8). Von
ihr ist darum auch in dem weitaus gréfiten Teil
des Buches die Rede. Sp. umkreist meditierend
Marias Glauben von der Verkiindigung an iiber
alle Stationen ihres Lebens und Dienstes bis hin
zu ihrer Aufnahme in die selige Vollendung.
Von besonderer Tiefe ist die Nazareth-Be-
trachtung. Sp. verweist darauf, dafl es fiir Ma-
ria von Gotrt vorgesehen war, ,dafl sie als einzi-
ger Mensch den Messias Jesus in allen Phasen
und Zeiten seines Werdens und in allen Weisen
seines Verhaltens sah und erlebte, das Kind,
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den Knaben, den Jiingling, den Mann. Was wir
zuinnerst im Auge haben, das formt uns, das
prigt uns. Wir werden, was wir schauen. Im
gliubigen Hinblick auf Jesus wird Maria ihm
von Jahr zu Jahr hnlicher. Wie er ihr hnlich
ist durch die Geburt, so wird sie ihm dhnlich
als dem Sohn Gottes. Wie er in ihrem Blick
lebt, so sie im Strahlbereich des seinen. ...

Dreiflig Jahre verwandte Jesus darauf, ihr Herz
und ihr Wesen fiir das kommende Reich Gottes
zu weiten und damit fiir die Fragen, Note,
Leiden, Angste und Hoffnungen der Armen
aller Vélker, die Gottes Angesicht und Erbar-
men suchen die Weltzeit hindurch. Jesus wollte
Maria beteiligen kénnen — als Fiirbiterin, als
Trosterin, als Geduld und Zuversicht Wecken-
de — am Kommen des Reiches Gottes® (51).

Die Frucht der langen Vorbereitung auf diese
Sendung ist Jesu Ubergabe Marias an Johannes
unter dem Kreuz. Als Mutter des Johannes ist
Maria Mutter der Kirche und so unser aller
Mutter geworden. Wir rufen sie darum in je-
dem Ave an, daf} sie ganz nahe bei uns sel,
,wenn wir sterben, so wie sie bei Jesus war, als
er starb. ... Wir ahnen unser absolutes Ange-
wiesensein auf ein Antliz der erbarmenden
Liebe, das sich, wenn es ums Sterben geht,
ihnlich iiber uns neigt wie bei unserer Geburt
das der Murter — hnlich, und doch wieder
anders; denn die Mutter, aus deren Schoft wir
hervorgingen, barg uns bei sich selbst; die
Mutter, die wir beim Sterben brauchen, soll
uns mit ihrem uns ganz umfangenden Erbar-
men in Gott hineinbergen; darum im Marien-
grufl immer wieder die Wendung: ,und in der
Stunde unseres Todes™ (53).

Manche Gedanken des Verf. sind schon aus
fritheren Vertffentlichungen bekannt. Man be-
griiftt sie daher freudig wie ,gute alte Bekann-
te*. Was an dem neuen opusculum jedoch dies-
mal besonders beeindruckt, ist die iiberaus
dichte und oft iiberraschende kontemplative
Zusammenschau von Personen und Ereignis-
sen quer durch die Evangelien hindurch. Sp.
verweist z. B. auf die Entsprechung zwischen
Joh 2, dem Anbruch der ,Stunde” Jesu auf der
Hochzeit zu Kana, bewirkt durch den Glauben
seiner Mutter, und Mk 7, der Perikope von der
Kananierin, die durch ihren Glauben die Aus-
weitung des Heilshandelns Jesu von Israel auf
die Heidenwelt bewirkt. Und dies, obwohl
auch sie, wie Maria zu Kana, zunichst zuriick-
gewiesen wird. Beide Frauen sind ,Schwestern
im Glauben® (58).
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Eine andere Entsprechung, bei der Sp. wie-
derholt verweilt, ist die zwischen dem Wein-
wunder zu Kana und dem reichen Fischfang
(Lk 5). Hier ist es Petrus, der im nackten
Glauben tut, was Jesus sagt. Dort in Kana sind
es die Diener, die dem Wort der glaubenden
Mutter folgen: ,Was er euch sagt, das tut!“
Und die Wirkung solchen Glaubens ist beide
Male messianische Uberfiille.

Die tiefste Entsprechung, auf die Sp. mehr-
fach aufmerksam macht, ist jedoch die zwi-
schen Maria und Johannes. Der, der der Jiinger
wird, den Jesus lieb har, ist die ,niichst Maria
am meisten in das Verborgene Gottes hinein
entriickte Gestalt® (52). Er ruht im Abend-
mahlssaal ,im Schofle Jesu, ihnlich wie Jesus
selbst im Schofle des Vaters und wie der Laza-
rus der Parabel durch seinen Armutstod hin-
durch im Schofle Abrahams* (52).

Gewifl — manche Leser werden Sp. in die
Tiefen seiner typologischen Schriftbetrachtung
kaum folgen und sich wundern tiber das, was
er iiber die Ahnlichkeit zwischen Lazarus, dem
Freund Jesu (Joh 11) und Johannes, dem Jiin-
ger Jesu (Joh 13), zwischen dem Lazarus des
lukanischen Gleichnisses (Lk 16) und den Ge-
tauften sagt, die, sich selbst gestorben, in Jesu
Nachfolge treten (91 {.). Die Zusammenschau
neutestamentlicher Texte, die Sp. — ausgeweitet
auf die beiden anderen Marien ~ in seinem
neuen Biichlein der Offentlichkeit vorlegt, ist
von hohem geistlichen Anspruch. Sie fordert
Leser, die selber ganz ,Ohr* werden fiir das
Wort Gottes, sich einlassen auf die Botschaft
des Evangeliums, das Wort in ihrem Herzen
hin und her bewegen und einstimmen in die
Grundthese des Verfassers: ,Die Offenbarung
will anders gelesen werden, in einem Glauben
an Inspiration, der auch noch den Beiliufigkei-
ten, den Zwischenttnen und der Arkansprache
heilsbedeutsamer Texte nicht weniger hellhérig
und sensibel begegnet” (21).

H. Spaemann, Drei Marien. Die Gestalt des
Glaubens, Freiburg 1985 (Herder), 143 §.,
16,80 DM. Barbara Albrecht

LUDWIG WEIMER ist etwas Bemerkenswer-
tes gelungen. Seine unter Anleitung von Kardi-
nal Ratzinger entstandene Habilitationsschrift,
fiir einen breiteren Leserkreis verdffentlicht
unter dem Titel ,Die Lust an Gott und seiner
Sache® (560 Seiten stark!), hat bereits innerhalb
eines Jahres nach Erscheinen eine 2. Auflage
erlebt. Offenbar ist mit Titel und Inhalt ein
Nerv®, vielleicht sogar ,der® Nerv der heute



weithin kranken abendlindischen Christen-
heit, ihrer Theolagie und ihres Glaubens, ge-
troffen. Denn iiber die Grenzen der Konfessio-
nen hinweg befinden sich viele theologisch In-
teressierte aufgrund des ,Verlusts der Freude®
(Paul V1.) und des vielfach iiblich gewordenen
rationalistischen Analysierens und Zerstiik-
kelns der Offenbarung in Theologie und Ver-
kiindigung in einem bedrohlichen Zustand in-
nerer Erschépfung. Viele sehnen sich daher
nach einer ,Okologie des Geistes* (E. Wei-
her), in der das mechanistisch-sezierende Den-
ken iiberwunden, der Zugang zum Ganzen der
Offenbarungslandschaft wieder erkennbar und
darum die Freude an Gott und am Glauben
auch in der Theologic wieder erfahrbar wird.

Der Untertitel des Werkes deutet in Frage-
form bereits an, in welcher Richtung filschlich
Gerrenntes um der Wahrheit willen wieder zu-
sammengedacht und verbunden werden mufl
und von welchem Wort die theologische Wis-
senschaft heute zu einem neuen ,organischen
Denken® (J. Kentenich) herausgefordert ist.
Die eine Frage, um die es geht, lautet: ,Lassen
sich Gnade und Freiheit, Glaube und Ver-
nunft, Erlésung und Befreiung vereinbaren?*
Das Wort, auf das es in dieser Frage ankommt
und um das das profunde Werk im Grunde
kreist, ist das unscheinbare Wortchen ,und*.
Dieses ,,und® hat es in sich!

Auf eine schénstittisch bekannte Kurzfor-
mel zuriickgestrafft, lautet die zur Debarte ste-
hende These: ,Nichts ohne dich (Gott), niches
ohne uns (Menschen)!* Aber wie geht das zu-
sammen? Und wann sind Taten von Menschen
zugleich Taten Gottes? Das eben sind die an-
stehenden kritischen Punkte z. B. beim Fiat
Mariens, in der Frage nach Gottes Pridestina-
tion und des Menschen freiem Willen, generell
beim Zusammenhandeln von Gout (als Erstur-
sache) und Mensch (als Zweitursache).

Um das ,katholische ,und** als ein Wort des
Geistes und um die Frage: ,Wie geht das
;und‘?* hat theologischerseits in unserem Jahr-
hundert besonders H. Volk gerungen. Fiir den
Griinder Schonstatts, J. Kentenich, war dieses
wund” der zentrale Beweggrund fiir seinen lei-
denschaftlichen Kampf um das organische
Denken und Leben. Mit diesem ,und“ (und
also, modern ausgedriickt, mit dem Problem
der Integration) hatten jedoch schon die friihen
christologischen Auseinanderserzungen zu tun
und ebenfalls die mit den Reformatoren. Um
dieses ,und“ zwischen Gott und Mensch, Gna-
de und Freiheit ging es in dem innerkathali-

schen Gnadenstreit des 17, Jahrhunderts. Doch
seit der Aufklirung schligt das Pendel in Theo-
logie und Verkiindigung immer stirker nach
einer einzigen Seite aus: nach Freiheit, Ver-
nunft und Befreiung des Menschen durch den
Menschen. Die Auflésung der polaren Span-
nungseinheit ist angeblich notwendig, um die
Wiirde des Menschen wahren und Christsein
als plausibel und verniinftig erweisen zu
kénnen.

Dank seines immensen theologiegeschicheli-
chen und systematischen Wissens hat W. nicht
nur die Behandlung des simultanen totus-totus
(146 ff.) und die bisher unternommenen Lé-
sungen und Aufldsungen des Wie im Blick auf
das Zusammenwirken von Gout und Mensch
kritisch dargestellt (223 §f.). Er hat dariiber
hinaus einen iiberzeugenden cigenen Problem-
16sungsvorschlag vorgelegt, indem er die chri-
stologische Formel des Konzils von Chalzedon
(das ,Unvermischt* und ,,Ungeteilt* der Ein-
heit von wesenhaft Verschiedenem) auf die
Gnadenlehre iibertragen und mit der Ekklesio-
logie verbunden hat.

Das unvermischte und zugleich ungetrennte
Je-ganz-Zusammenwirken von Gnade Gottes
und Freiheit des Menschen geschieht in der
Kirche. Sie ist die ,dritte Dimension* in dem
gesamten Problemfeld. Denn die Kirche ist von
Ewigheit her im Plan Gottes vorgeschen (vgl.
Eph 1; 2; Kol 1): Kirche als ,Sache Gottes,
die sich immer zuerst seiner Initiative ver-
dankt, an der Gott um der Erlésung des Men-
schen willen seine ,Lust* hat (421 ff.), durch
die als Leib Christi er seine Gnade in die ganze
Welt swmen lassen und uns alles schenken
will: die heilshafte communio mit thm in Chri-
stus; Kirche zugleich als Leib Christi mit vielen
Gliedern, die eben durch ihre communio mit
dem Haupt am Strom der Gnade partizipieren
und so das erlangen, was sie selbst alle mitein-
ander, ja was letztlich auch Heiden ersehnen
(517 ff.): Leben in Fiille, Heil und in diesem
Sinne ,Lust®. Kirche ist demnach als ,Sache
Gorttes” zugleich ,,Sache des Menschen®. Doch
bleibt sie im tiefsten ein ,Wunder® und auch
insofern ,Tat Gottes*, als sie der von ihm
geschaffene und vorgeschene Ort ist fiir die
Wiederherstellung der zerbrochenen Gemein-
schaftsfahigkeit des Menschen, Ort also der
Versbhnung von Individuum und Gemein-
schaft, ,der Ort fiir Geistempfang, Sprach-
wunder, Verstehen, Vergebung der Siinden®,
alles in allem ein goumenschliches, fiir Men-
schen allein unmégliches Werk (297).
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Kirche als Tat Gottes vorausgesetzt, ,kann
alles Tun in ihr ganz dem Menschen zuge-
schrieben werden und bleibt (dieses Tun) doch
immer ganz von Gott erméglicht (296). In
einer Anmerkung verweist W. auf eine bibli-
sche Unterstiitzung dieses Ansatzes in Eph 2,
7-10: ,Denn sein Gebilde sind wir, erschaffen
in Christus Jesus zu guten Werken, zu denen
uns Gott zum Voraus bereitet hat* (V. 10).

Ein solches Verstindnis von Kirche mindert
nicht, sondern verstirke eher noch die missio-
narische Verantwortung ihrer Glieder fiir die
Durchdringung der Gesellschaft, der Kulwr
und aller anderen Weltbereiche mit Geist und
Gnade Gottes. Dennoch mufl, wie W. betont,
die Freiheit der Welt gegeniiber der von der
Kirche vermittelten Gnade gewahrt bleiben.
Auch ,der Vorrang des einzelnen in der Kir-
che, seiner Gnaden-Freiheit in der Institution”
(296) mufl immer mitbedacht werden. So bleibt
Kirche fiir ihre Glieder und fiir die Welt als
~Angebot* Gottes insgesamt cine einzigartige
Herausforderung: Die Versammlung der Glau-
benden soll sein und immer mehr werden, was

Diese wenigen Andeutungen dessen, was der
Verf. reich entfaltet, mbgen geniigen, um zum
cigenen Studium des Werkes nachdriicklich an-
zuregen. Ein besonderes Verdienst W’s ist es,
dafl er auf der Suche nach einer katholischen
Sozialtheologie (509) den Wesenszusammen-
hang von Gnade und Kirche nach allen Seiten
hin theologisch ausgelotet und auf diese Weise
das Fundament des Gesuchten nicht nur ge-
sichtet, sondern auch iiberzeugend beschrieben
hat. Man spiirt seine Freude an der Kirche. Er
hat sie in der integrierten Gemeinde gewonnen.

W’s ,Lust an Gott und seiner Sache" und
sein zutiefst organisches Denken, dessen
Frucht dieses Werk ist, kommt den theologi-
schen und pastoralen Anliegen des Griinders
Schénstatts sehr nahe. Das Buch kann theolo-
gisch Gebildeten und Interessierten uneinge-
schriinke empfohlen werden.

L. Weimer: Die Lust an Gott und seiner
Sache ~ oder: Lassen sich Gnade und Freiheit,
Glauben und Vernunft, Erlosung und Befrei-
ung vereinbaren? Freiburg (Herder) 1982, 560
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