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ZEICHEN DER ZEIT

CHRISTSEIN IN EINER PLURALISTISCHEN WELT. Auf einen wichti-
gen Aspekt der revolutioniren Umgestaltung in den Lindern des 8stlichen
Europa hat Bischof Wanke von Erfurt hingewiesen: Auch die Kirche muf
sich in den neuen gesellschaftlichen Verhiltnissen auf Perestroika umstel-
len. Perestroika aber heifit - in mehr oder weniger radikaler Form — gesell-
schaftlicher Pluralismus.

Jahrhundertelang existierte die Kirche in Europa - bei allen geschichtlichen
Verinderungen - in einer christlich geprigten Umwelt. Einem Européer
wird im Erleben etwa der vom Islam geprigten Kultur der arabischen Lin-
der oder Indiens mit seiner jahrtausendealten Kultur vornehmlich hindui-
stischer Prigung blitzartig klar, was ,christliches Abendland® bedeutete:
eine Symbiose von christlichem Glauben und europiischer Kultur, die das
personliche Leben des Einzelnen wie das 6ffentliche Leben von Staat und
Gesellschaft bestimmte. Diese Synthese ist unwiderruflich an ihr Ende ge-
kommen. Wirleben in einer pluralistischen Welt, in der christlicher Glaube
und kirchliche Prisenz nur ein Faktor neben vielen anderen sind. Das wird
nun auch im Osten Europas deutlich: Solange in einem Land wie Polen
Staat und Partei die Meinungsfreiheit unterdriickt haben, war die Kirche
der einzige Ort fiir die Begegnung aller gesellschaftlichen Krifte. In der neu-
en Situation demokratischer Freiheit sicht sie sich unversehens in die Lage
versetzt, mit anderen weltanschaulichen und gesellschaftlichen Kriften um
die Beeinflussung des persdnlichen und &ffentlichen Lebens zu ringen. Es
wird sich zeigen, wie stark unter den Bedingungen einer pluralistischen Ge-
sellschaft ihre geistige und geistliche Uberzeugungskraft ist.

In diesem Licht werden erneut Erejenis und Ergebnis des Konzils in ihrer Be-
deutung ansichtig. Zweifellos wollte die Kirche im Konzil genau das: in der
Riickbesinnung auf ihr ureigenes Wesen zeitbedingte Formen abstreifen,
um sich mit ganzer Kraft in die Neugestaltung von Kultur und Gesellschaft
einbringen zu konnen. Die heutige Situation der Kirche mit ihrer inneren
Polarisierung zeigt, dafl diese Umstellung und Neuorientierung schwieriger
und schmerzlicher ist als gedacht.

Es ist nicht verwunderlich, daf stark traditionalistisch eingestellte
Kreise das Alte bewahren wollen - bis in geschichtlich gewordene Formen
hinein, ohne viel Unterscheidung zwischen Geist und Form. Sie sehen in
der konziliaren Umorientierung, in der Auffassung von Religionsfreiheit
und Toleranz, in der Vision von einer neuen Form der Gegenwart von ,,Jir-
che in der Welt” einen Abfall vom wahren Glauben.



Demgegeniiber stehen Kreise und Tendenzen, die den Anschluff an die
Entwicklungen unserer Zeit suchen. Gerade von ihnen kommt zum Teil
massive Kritik an den newen geistlichen Bewegungen. Diese selbst sehen sich —
mit Unterschieden, versteht sich - im Glauben an Gottes Vorsehung und
die Wirksamkeit des Heiligen Geistes im Innern seiner Kirche als Aniwort
auf die schicksalbaft neu entstandene Situation des gesellschaftlichen Pluralismus.
Thre Lebensiuferungen lassen sich aber fiir viele noch nicht in threr zu-
kunftsgerichteten Aussagekraft erkennen und deuten. Allzuschnell ist man
bei der Hand, sie als ,konservativ®, ,spiritualistisch” oder — wie Knut Walf
(vgl. REGNUM 4/89) als Lintegralistisch® oder ,fundamentalistisch® einzu-
stufen. Kriterium ist dabei immer neu die Einstellung zum Leben und Wir-
ken unter den Bedingungen der pluralistischen Gesellschaft.

Hier soll am Beispiel einer Bewegung der Versuch gemacht werden, die Koords:
naten einer nenen Ausrichtung in der Kirche verstindlich zu machen, die sich
wohl erheblich von denen mancher ,progressiv® eingestellter Kreise unter-
scheiden, aber nicht, weil sie nostalgisch nach einer Wiederherstellung der
,Christenheit® streben, sondern die Uberlebensbedingungen des Glanbens an-
ders einschitzen — gerade in unserer pluralistischen Welt.

Es ist in der Tat erstaunlich, wie friith Pater Kentenich in der radikalen
Verinderung der Situation der Kirche in der modernen Gesellschaft die
Stimme Gottes in der Zeit erkannte. Mehr noch — wie entschieden und konse-
quent erals Pidagoge und Stratege darauf reagiert hat: ,Darin liegt eine gro-
Be Tragik, daR wir vielfach Seelsorge betreiben, als hitten wir noch eine ge-
meinsame Mentalitit, als wire der Kulturumbruch noch nicht da. Was wir
im Mittelalter hatten, diese spezifisch katholische Mentalitit in der Offent-
lichkeit und im privaten Leben, ist heute nicht mehr vorhanden® (1931).
Das wurde fiir ihn zum Ansatzpunkt fiir die geistige Ausrichtung seiner
Griindung: ,Das Mittelalter lebte in einer spezifisch katholischen Atmos-
phire, wir in einer spezifisch heidnischen. In diesen wenigen Worten liegt
der Grund fiir die Forderung nach Umgestaltung unserer ganzen pastoralen
Titigkeit (1927). Die pastoralpidagogische und spirituelle Ausrichtung
Schonstatts ist der Versuch — zusammen mit einer neuartigen Organisa-
tionsform —, aus dem Innern der Kirche und in Kontinuitét mit ihrer leben-
digen Tradition auf die neue Situation zu antworten.

Um wenigstens in kurzen Strichen diese kihne Vision Pater Kentenichs
zu charakterisieren, sollen die drei Ansatzpunkte skizziert werden, die dabei
fiirihn entscheidend waren. Der erste legt den Akzent sehr stark auf die For-
mung der Einzelpersinlichkeit: ,Der neue Mensch ist die eigenstindige, die
entscheidungsfreudige und -willige, die selbstverantwortliche und freie Per-
sonlichkeit. Durch seine Pidagogik des Persénlichen Ideals, die Spirituali-
tit des personalen Liebesbiindnisses mit Maria und dem Dreifaltigen Gott,
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die Anleitung zur Suche nach dem Wirken Gottes in den Ereignissen des
Alltags und der Geschichte versucht Schénstatt diesem Erziehungsziel
nahezukommen. Dabei spielt die Erziehung zu einem verantworteten Ge-
brauch der persénlichen Freiheit gerade angesichts des uniibersichtlich
vielfiltigen Angebots eine zentrale Rolle. Hier geht es zunichst um die er-
kannte und angestrebte Zielvorstellung christlicher Erzichung und Spiri-
tualitit — die Frage, wieweit solche Ziele im Leben verwirklicht sind, steht
auf einem anderen Blatt.

Dazu kommt aber nun der zweite Ansatzpunkt: In klarer Absage an das
individualistische Menschenbild der Aufllirung spielt im Konzept Pater
Kentenichs die Bindung an die Gemeinschafi eine wesentliche Rolle. Deshalb
spricht er vom ,,neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft®. Dabei kn-
nen die Formen und Dichtegrade solcher Gemeinschaftsbindung durchaus
variieren. Im Sinne eines zeitgemifen Modells spielten dabei fiir Pater Ken-
tenich im Raum seiner eigenen Griindung die Sikularinstitute eine beson-
dere Rolle: ,,Unser Charakter als Sikularinstitut verlangt in einer bis ins
innerste Herz aufgewiihlten und stindig sich wandelnden Zeit grofere
Weltoffenheit und Weltaufgeschlossenheit fiir Individuum und Gemein-
schaft in einer pluralistischen Gesellschaftsordnung als sonst iiblich. Ohne
sorgfiltigste Dauerpflege der gemeinsamen Spiritualitit kann man den
naturgemdfl sich auswirkenden Auflésungstendenzen des Zeitgeistes nicht
widerstehen, geschweige denn unentwegt standfest und fruchtbar sein®
(1962). Hier liegt sicherlich fiir manche Kreise ein Stein des AnstofRes, der
leicht zum Vorwurf des elitiren Spiritualismus wird. Fiir Pater Kentenich ist
es eine Uberlebensfrage lebendiger Glaubensgemeinschaften: ~Koérper-
schaften, die als fliegende Inseln mitten in der Welt leben und sich ihr aus
apostolischem Geist anpassen miissen, stehen und fallen mit diesem inne-
ren Bindungsorganismus® (1948).

Der dritte Ansatzpunkt schlieflich ist seine Konzeption vom neuen
Menschen in der neuen Gemeinschaft, der aus innerer Mitverantwortung
apostolisch wird. Dabei legt er eindeutig den Akzent auf das ,Seinsaposto-
lat®, das Zeugnis des Lebens. Das gilt vor allem fiir die beiden Hauptberei-
che von Familie und Beruf. Auf der anderen Seite setzt er auf den einzelnen
Christen, der gerade aus der Verwurzelung in lebendigen Glaubensgemein-
schaften Kraft und Motivation schopft fiir einen Einsatz zur Gestaltung des
offentlichen Lebens.

In allem ging es Pater Kentenich darum, die lebens- und glaubensmigi-
gen Bedingungen zu schaffen fiir Christsein in einer pluralistischen Welt.
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Pedro Morandé

Marianische Volksfrommigkeit
und kulturelle Synthese Lateinamerikas

Die Kirche Lateinamerikas bereitet sich vor auf die Feier des 12. Oktober
1992, an dem sie den Beginn der Evangelisierung der Vélker dieses Konti-
nents vor 500 Jahren begeht. Der Heilige Vater hat aufgerufen zu einer
.Neuevangelisierung®. Das kann aber nur geschehen im Blick auf die Ge-
schichte der Kirche in und mit diesen Vélkern.

Der Prozef einer Neubesinnung auf die 500 Jahre in der Ausrichtung
auf die Herausforderungen unserer Gegenwart verlief allerdings nicht so
friedlich und ausgewogen, wie man sich das hitte erhoffen konnen. Von
den verschiedensten Seiten, innerhalb wie auflerhalb der Kirche, haben
sich kritische Stimmen erhoben, die in einzelnen Fillen soweit gingen,
jeden rechtmifigen Grund zu leugnen, der die Feier eines solchen Ereignis-
ses rechtfertigen konnte und deshalb der Kirche nahelegen, licber zu
schweigen. Sie wird der Komplizenschaft an einem schrecklichen Vélker-
mord angeklagt, dem die Ureinwohner Stidamerikas praktisch zum Opfer
fielen. Das gilt auch dann, wenn sie das nie beabsichtigt hat - objektiv wird
sie verantwortlich gemacht. Sicher stecken hinter solchen Anklagen die ver-
schiedensten Interessen: ideologische, politische, geostrategische, religidse.
Es ist fiir niemanden ein Geheimnis, daf in Lateinamerika ungefihr die
Hilfte der katholischen Weltbevolkerung konzentriert ist. Die Krifte der
Sikularisierung kénnen es nicht hinnehmen, dafl eine so grofie Zahl von
Menschen europiischer wie gemischtrassiger Abstammungihre Geschichte
und ihr Geschick aus dem Erlebnis ihres Glaubens deuten, der— wie Puebla
es ausdriickt — das ,Wurzelgeflecht ihrer Kultur® durchdrungen hat. Aber es
gibt gleichzeitig auch eine gewisse Naivitit, eine Unwissenheit und unge-
niigende religidse wie historische Bildung, eine Mentalitit, die leicht an
Utopien glaubt, die lieber die reale Erfahrung konkreter Menschen durch
Traumvorstellungen eines idealen Lebens von abstrakten Menschen erset-
zen mochten. So wird im Namen eines Fortschrittsglaubens gefordert, die
Vergangenheit zu vergessen und ihr keinen groffen Wert beizumessen, nur
die Einl6sung eines Versprechens in der Zukunft ins Auge zu fassen. Dabei
taucht eine fatale Alternative auf, die entweder einseitig die spanische kulturel-
le Tradition hervorhebt, oder auf der anderen Seite das Anliegen der Bewah-
rung und Neubewertung der Kultur der indianischen Urbevilkerung als einzig
legitim betont.

Man muf zugeben, daf diese Diskussion zu einer gewissen Verwirrung
in der Kirche gefiihrt hat. So birgt die 500-Jahr-Feier der Evangelisierung die
Gefahr in sich, dafl sie mehr zur Uneinigkeit als zur Einigung beitrdgt.
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Der Heilige Vater hat im Oktober 1984 in seiner Ansprache in Santo
Domingo zur Eréffnung einer ,Neun-Jahres-Novene® vor allem Wert gelegt
auf die Haltung der ,Demut, die aus der Wahrheit erwiichst®, ohne Trium-
phalismus, aber auch ohne falsche Scham.

Es ist nun die Grundintention des folgenden Artikels zu zeigen, dafl diese
Phase der Verwirrung nur schépferisch iiberwunden werden kann, wenn wir
auf Maria schauen, in den verschiedensten Gesichtern, unter denen sie in
Lateinamerika verehrt wird, Sie ist wirklich ein ,Schliissel, mit dem wir die
Geschichte der Erstevangelisierung interpretieren kénnen. So hat es jeden-
falls unser gliubiges Volk verstanden, so ist es auch giiltig in diesemn neuen
Advent, mit dem die Evangelisierung fiir heute und morgen beginnt.

Die kulturelle Synthese durch Maria

Betrachtet man, was an den Marienwallfahrtsorten geschieht, fillt sogleich
auf, dafl die Option zwischen einem entweder spanisch geprigten Latein-
amerika oder einem indianischen Lateinamerika falsch gewihlt ist. Die
Marienverehrung stellt eine Erfahrung von Katholizitit dar, die sowohl die
spanische wie die indianische Tradition aufnimmt und miteinander verbin-
det. Darum wird auch die Person Mariens hiufig mit dem Phinomen der
Rassenvermischung (der Mestizen) assoziiert, welches ja gerade die unwi-
derlegbare Frucht der geschichtlichen Verbindung zwischen beiden Vélker-
familien ist.

Meines Erachtens kann man vom soziologischen Standpunkt her auf-
zeigen, dafd die Person Mariens in Lateinamerika die Begegnung zwischen der
Urbevilkerung und den europdischen Vélkern verkérpert. Es ist unmdoglich, von
dem Phinomen der Mestizen auf unserem Kontinent zu sprechen, ohne
dabei auf die Marienverehrung an den Wallfahrtsorten hinzuweisen. Die
Verteidiger der indianischen Urbevlkerung wie auch die Verteidiger des
spanischen Charakters Lateinamerikas haben von ihrem einseitigen Blick-
winkel aus die Rassenvermischung immer verachtet, verschwiegen oder
ignoriert. Das Problem liegt im Erfassen der Synthese. Der Mestize ist gera-
de die Méglichkeit, diese Synthese zu verstehen. Aber unsere Intellektuel-
len bleiben bei der Betonung der beiden Pole. Sie haben den Mestizen
durch den ,Kreolen® ersetzt, der zwar in Amerika geboren, aber im Grunde
Europder geblieben ist, obwohl er auf amerikanischem Boden lebt. Erist ein
in eine andere Kultur Verpflanzter, der daher auch den Gegensatz zwischen
den beiden unsere Kultur bestimmenden Polen nicht iiberwinden kann.

Betrachtet man dagegen die in der marianischen Volksfrémmigkeit ver-
ehrten Bilder, so tritt uns hier das Mestizentum mit all seinen positiven

5



Werten entgegen — nicht als Nebenprodukt einer intellektuellen Polemik
zwischen Verteidigern der indianischen Urbevélkerung und Verteidigern
des spanischen Charakters Lateinamerikas, sondern als stummer Zeuge der
kulturellen Synthese unserer Geschichte. Man kann feststellen, daf} die Ge-
schichte Lateinamerikas eine Erfahrung von Begegnung und Synthese zwi-
schen Vélkern, Rassen, kulturellen Traditionen und verschiedenen Religio-
nen um die Person Mariens ist.

Man muR sich also fragen: Warum hat die Person der Gottesmutter die-
se Rolle gespielt? Welche Erklirung kénnten wir geben, um zu verstehen,
warum das Modell Maria so wichtig gewesen ist? Selbstverstindlich kann
man theologische Begriindungen anfiihren. Aber ich mochte bei der Sozio-
logie bleiben. Die Hypothese, die ich im folgenden anbiete, ist geschicht-
lich-soziologischer Art.

Das grofie Problem, welches sich stellt, wenn zwei Menschen oder zwei V&l-
ker sich begegnen, besteht darin zu entdecken, ob sie eine gemeinsame Ge-
schichte haben. Wenn man einem Unbekannten begegnet, fragt man,
woher er kommt, welche Sprache er spricht usw., um zu sehen, ob es einen
gemeinsamen Horizont gibt. Entdeckt man eine gemeinsame Geschichte, dann
ist es anch moglich, eine gemeinsame Gegenwart und eine gemeinsame Zukunft zu
entwickeln. Dies war das gréfte Problem, welches die Ankunft der Europder
in Amerika mit sich brachte. Die indianische Urbevlkerung konnte eine
Jahrtausende alte Geschichte vorweisen, dasselbe galt fiir die Spanier. Aber
welche gemeinsame Geschichte hatten sie? Dies ist fur die Kirche und ihren
Auftrag zur Evangelisierung an sich sehr wichtig. Da das Christentum Zeug-
nis eines geschichtlichen Ereignisses und keine Spekulation iiber die
Urspriinge des Menschen und des Kosmos ist, setzt die Evangelisierung
voraus, dafl die Volker eine Verbindung zu dieser konkreten Geschichte
finden, in der das Ereignis stattfand. Ohne diese historische Dimension
wiirde das Christentum zu einer Spekulation, zu einer Idee iiber Gut und
Bose, iiber die diesseitige und die jenseitige Welt, iiber das Leben und den
Tod. Es bleibt nur in dem Maf3e sich selbst treu, als es ihm gelingt, das Zeug-
nis vom Christus-Ereignis, dessen Triger die Kirche ist, mit der konkreten
Geschichte der Volker zu verbinden.

Dies war in Lateinamerika sehr schwierig. Die indianische Urbevélke-
rung muflte die europiische Geschichte aufnehmen und lernen: die Ge-
schichte des Heiligen Reiches, Griechenlands, Roms, Paldstinas. Was hatten
sie mit dieser Geschichte zu tun? Das Problem war im 16. Jahrhundert so
kompliziert, dal ungeheure intellektuelle Anstrengungen unternommen
wurden, um es zu l6sen. Man sagte zum Beispiel, die Indios seien frither, in
der Zeit der Apostel, schon einmal evangelisiert worden und hitten daher
eine gemeinsame Geschichte mit der Urkirche. Es erscheint die legendire
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Figur des heiligen Apostels Thomas, derin Mexico mit Quetzalcoatl gleich-
gesetzt wird, den man aber auch im Hochland der Anden findet. Die Evan-
gelisierung durch die Apostel hitte die ganze Welt eingeschlossen. So wiren
diese neu entdeckten Volker in Wirklichkeit vom Christentum nur wieder-
entdeckt worden. Auch gab es Bemilthungen von seiten der Bibeltheologie,
in den prophetischen Biichern irgendeinen Namen oder Hinweis darauf zu
suchen, daf die indianischen Vé&lker bereits in der Bibel bekannt gewesen
wiren.

Diese Argumente sind ein Beweis fiir die Absicht, eine gemeinsame Ge-
schichte zwischen dem Christentum und der Welt der indianischen Urbe-
volkerung zu finden, wie auch fiir die Schwierigkeit, jahrtausendalte sehr
verschiedene Traditionen miteinander in Verbindung zu bringen.

Durch die Person Mariens wird nach meiner Auffassung aus dem Be-
miihen, eine gemeinsame Geschichte zu finden, eine umfassendere, allge-
meinere Frage nach dem Ursprung der Menschen. Darum ist Maria immer als
die gemeinsame Mutter verehrt worden. Manche haben diesen Gedanken ab-
werten wollen, indem sie aufzuzeigen suchten, daf§ in ihr nichts anderes als
der alte Kult der Mutter Erde, der ,Pachamama® des andinischen Hochlan-
des bzw. der ,Jonantzin® in Mexico enthalten sei. Die gemeinsame Mutter,
die Mutter aller Menschen, stelle lediglich die verdeckte Fortsetzung des
indianischen Pantheon dar und nicht die christliche neue Botschaft.

Obwohl eine solche Bewertung nicht ganz unbegriindet ist, da die
Marienverehrung natiirlich Elemente des indianischen Kultes aufnimmt,
ist sie meines Erachtens doch ziemlich schwach. Sie zieht nicht die tatsich-
liche Schwierigkeit in Betracht, die in der Verbindung zweier unterschied-
licher kultureller Traditionen liegt und die ein Stiick gemeinsame Geschich-
te brauchen, um einander zu verstehen. Die Marienverehrung schafft eine Tra-
dition des gemeinsamen Ursprungs der Menschen, die sowohl die indianische
wie die spanische Welt miteinbezieht. Die Marienverehrung verpflichtet
zur Synthese, zur Verbindung der Geschichten der Menschen.

Lateinamerika ist ein Beispiel dafiir, daf} es keine die kulturellen Traditio-
nen eines jeden Volkes respektierende Evangelisierung ohne Maria geben
kann. Wir kénnen soziologisch aufzeigen, daf es in den Gebieten Ameri-
kas, in denen Maria nicht verehrt wurde, nicht zu einer Synthese, sondern
vielmehr zu einer Konfrontation zwischen den Kulturen kam. Dies ist der
Fall in verschiedenen Gebieten in den Anden, wo es einen richtigen Krieg
zwischen den indianischen und den spanischen Traditionen gab. Dort hat
man an einer dualistischen Konzeption der Welt festgehalten, in der eine
Tradition das Gute darstellt und die andere das Bose, ohne daff eine Vermitt-
lung zwischen beiden Kulturen méglich gewesen wire. Die Position einer
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extrem einseitigen Verteidigung der indianischen Urbevélkerung kommt
aus diesen Gebieten. Aber es ist bemerkenswert, daff immer dort, wo es
Marienverehrung, ein marianisches Heiligtum gab, dieser Dualismus durch
die Vorstellung tiberwunden wurde, dafl alle Menschheitsgeschichten —
trotz der je eigenen Traditionen und Besonderheiten — Frucht eines gemein-
samen Ursprungs sind.

Meine erste These lautet folglich, dafd die Marienverehrung Ausdruck der
katholischen Synthese gewesen ist (und uns von daher zeigt, wie es in Zukunft
sein sollte), deshalb auch nur sie allein uns helfen kann, die Polemik zwi-
schen den Verteidigern der indianischen Urbevilkerung und den Verteidi-
gern des spanischen Charakters Lateinamerikas zu iberwinden.

Ein Zweites gilt es unbedingt zu beriicksichtigen, wenn man den Vorschlag
vom Schweigen der Kirche verstehen und ihm entgegentreten will: Die
Volksfrommigkeit, die sich an den Wallfahrtsorten zeigt, bezeugt, daf} dse
Kirche den Glanben immer als Gffentliches Ereignis verstanden bat und nicht als
Privatsache. Wir erleben heute einen fortschreitenden Riickzug der Kirche
aus der Offentlichkeit ins persénliche Gewissen, und man neigt dazu, dem
Staat und der Wirtschaft den offentlichen Raum alleine zu iiberlassen.

Die Heiligtiimer sind ein Beweis dafiir, daf die Kirche ein 6ffentliches
Ereignis ist, daff Glaube die Erfahrung einer Begegnung zwischen verschie-
denen Volkern und Personen ist. Der Wallfahrtsort ist nicht nur fiir die
iiberzeugten Gliubigen oder die Mitglieder kirchlicher Organisationen da,
sondern er steht allen Menschen offen. Natiirlich ist eine Marienvereh-
rung, die einlddt, den gemeinsamen Ursprung alles Menschlichen zu ent-
decken, eine Hilfe, damit die Heiligtiimer wirklich Stitten der Begegnung sind
fiir alle, die kommen wollen, und nicht nur fiir eine kleine begrenzte Perso-
nengruppe oder fiir die kirchlich Engagierten. Aber dies gilt nicht nur fiir
die marianischen Wallfahrtsorte, sondern auch fiir alle anderen.

Mir scheint, dafi sich die Neu-Evangelisierung im Kontext der augen-
blicklichen sozialen Konflikte in Lateinamerika daran erinnern sollte, daf}
die Kirche ein Angebot der Synthese ist. Sie bietet sich als Zeichen und Werk-
zeug der Einbeit der Menschen an, ohne fiir die falschen Optionen Partei zu er-
greifen, die von den Verteidigern der indianischen Urbevélkerung einer-
seits und den Verteidigern des spanischen Charakters Lateinamerikas ande-
rerseits vertreten werden. Sie ist ein Ort der Synthese, denn sie entschleiert
uns zuerst den Ursprung und die Art der Idee Gottes vom Menschen, die in
der Jungfrau Maria ihre volle Verwirklichung als Mutter Gottes und Mutter
der Menschen findet. Und zum zweiten bilden die Wallfahrtsorte des
Volkes einen offenen und o6ffentlichen Raum der Begegnung fiir alle, die
Fragen iiber den Sinn ihrer Geschichte und ihre Wiirde formulieren.



Der Moralismus der Elite und die Erfabrung des Gebeimnisses

Ich m&chte nun auf die religiése Erfahrung der Elite eingehen und damit
das Gegenstiick zu den obigen Aussagen iiber die Volksfrdmmigkeit aufzei-
gen. Bedingt durch den Einfluf der katholischen Aufklirung, die in Latein-
amerika einen ausgeprigt jansenistischen Charakter hatte, aber auch durch
die laizistische Aufllirungsbewegung, begann die Elite, die Religion mit
dem moralischen Fundament gesellschaftlich akzeptierter Verhaltensnor-
men gleichzusetzen. Eines der wichtigsten Themen des Gedankengutes der
Aufklirung war gerade die Kritik am Glaubensgeheimnis, das man als my-
thisches Verstindnis und unentwickelte Vernunft betrachtete. Den durch
die Verdringung des Geheimnisses entstandenen Leerraum nahm dann die
ethische Frage ein, was bis zur Auflésung der Religion in Moral ging.

Von diesem Standpunkt aus identifizierte die Elite die Religion mit der
Notwendigkeit der Unterscheidung und Festlegung dessen, was ,ist “ und
was ,,sein soll“, zwischen ,gut“ und ,bése” in jeder gesellschaftlichen Situa-
tion und im Leben der Institutionen. In soziologischen Studien haben wir
wiederholt aufgezeigt, dafl besonders in der mittleren und héheren Gesell-
schaftsschicht, die eine vollstindige Schulausbildung und ein Universitits-
studium hat, die religiése Erfahrung fast ausschlieRlich als Akzeptanz eines
bestimmten moralischen Verhaltenskodex gesehen wird, der festlegt, was
gut und was schlecht ist. Lange Zeit bezog sich diesersittliche Kodex haupt-
sdchlich auf den Bereich der Sexualitit und auf das Verhalten innerhalb der
Familie. Heutzutage wird er vorzugsweise auf 6ffentliche Angelegenheiten
in Gesellschaft und Politik angewandt.

Sicherlich hat die religisse Erfahrung eine moralische Dimension oder
Konsequenzen fiir das sittliche Verhalten. Aber die Grundfrage lautet, ob die
religidse Erfabrung (die wir mit der Erfahrung des Geheimnisses gleichsetzen
konnen) die Basis fiir die Moral ist, oder umgekehrt — wie offensichtlich bei der
Elite - ob es die Moral ist, die nachher zum Fundament fiir die Erfahrung
des Geheimnisses umgestaltet wird.

Von diesem Blickwinkel aus ist es auch méglich, das Thema der Sikula-
risierung anzugehen. Oftmals wurde die sikularistische Haltung in diesem
Zusammenhang als ,Vergessen Gottes® definiert. Aber betrachtet man die
augenblicklichen gesellschaftlichen Strémungen - vor allem den ungeheu-
ren religidsen Aufbruch, der in den verschiedensten Kulturkreisen zu ver-
zeichnen ist, im Islam, in den pseudochristlichen Sekten und im Christen-
tum selbst - so miiffite man zu dem Schluf kommen, daR die Sikularisierung
nicht mehr vom Begriff des Vergessens Gottes gekennzeichnet ist, sondern eher vom
Vergessen der Erfabrung des Geheimuisses.

In diesem Sinne stellt die Forderung nach dem Schweigen der Kirche
erneut eine Anfrage an mich. Wir brauchen tatsichlich ein Schweigen.
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Aber was fiir ein Schweigen? Nicht das Schweigen, das die Kirche aus der
Offentlichkeit verbannt, sondern die Stille, die der Erfahrung des Geheim-
nisses eigen ist: eine Stille, die aufmerksam auf das Echo der Gegenwart
Gottes in der Geschichte lauscht, um aus dieser demiitigen Haltung heraus
Zeuge seiner Gegenwart sein zu kénnen. Sicherlich muf der Zeuge spre-
chen. Vielleicht nicht immer mit dem Mund. Das kann durch Gesten ge-
schehen, einfach nur durch sein Dasein. Aber er muff in seinem Leben
einen Entwurf, eine Verkiindigung, eine Botschaft verkdrpern. Wollen wir
den aktuellen Sikularisierungstendenzen entgegentreten, so setzt dies die
Bekebrung der Elite voraus. Zu sagen, man sei gliubig, katholisch, reicht heu-
te nicht mehr. Die Sikularisierung dringt weiter in die Kirche ein, wenn wir
den ethischen Normen eine groRere Bedeutung zumessen als der Erfahrung
des Geheimnisses.

Mir scheint, da eines der groffen Probleme unserer Kirche heute gera-
de die Auffassung vom Erfolg ihrer pastoralen Pline als Bewertungskrite-
rium fiir die Evangelisierung ist. Man lduft damit Gefahr, die Evangelisie-
rungals eine Werbekampagne zu werten, die sich an der Menge der hinzuge-
wonnenen Anhinger mit und an der Zahl von Personen, die unsere Spra-
che angenommen haben. Dieses marktwirtschaftliche Kriterium ist schon
sehr tief in unser Bewufltsein eingedrungen, fast hat es das Unterbewuft-
sein durchdrungen. Diés kann tiefgreifende Auswirkungen auf die Verdnde-
rung der evangelisierenden Titigkeit haben. Auf der anderen Seite steht die
grofe pastorale Herausforderung vor uns, wie wir von der Wahrheit Zeugnis
geben kdnnen, wenn fiir sie kein Sprachkodex mehr da ist, und es nur noch
ein Lexikon fiir den Erfolg und die Macht gibt. Die Ubernahme von Erfolg
und Macht als obersten Werten ist direkt mit der Besorgnis dariiber ver-
kniipft, daR sich die Kirche Schritt fiir Schritt aus dem 6ffentlichen Raum
zuriickzieht. Wenn dieser tatsichlich allein der Marktwirtschaft und dem
Staat iiberlassen wird, kann es keinen anderen Kodex fiir die soziale Kom-
munikation mehr geben als den Erfolg und die Macht. Was konnte man
anderes erwarten? Staat und Markt funktionieren eben nach diesen Gesetz-
miRigkeiten, so daff, will man den Menschen wieder die Kategorie der
Wahrheit kiinden, dies nur iiber die Prisenz der Kirche auch im offent-
lichen Leben und nicht nur im Privatbereich geht.

Das Marienheiligtum ist ein beredtes Zeugnis von der Bedeutung der
Gegenwart des Geheimnisses fiir die Kirche. Es gibt viele Anschuldigungen,
die man gegen die Volksfrémmigkeit vorbringen kann und die fiir gewShn-
lich vorgebracht werden. Man spricht von Aberglaube, Mangel an doktrini-
rer Klarheit und vielem mehr. Aber einen Vorwurf kann man ihr nicht
machen - niemals hat die Volksfrommigkeit den Moralismus vor die Erfahrung
des Heiligen gestell. Ich wiirde die Kritiker fragen: Versuchen Sie nicht, der
wirklich religidsen Erfahrung der Pilger eine moralistische Sicht von
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Religion aufzuzwingen? Soweit ich die verschiedenen Formen der Volks-
frommigkeit beobachtet und studiert habe, kann ich bestitigen, daf in
ihnen allen die Suche nach dem Gebeimnis lebt, die dazu fithrt, das eigene
Leben mit den Augen des verehrten Bildes zu betrachten und zu beurteilen.
Die Volksfrommigheit stellt daher eine Art Gegengewicht zu den moralistischen
Tendenzen dar. Wenn es unsere volkstiimlichen Wallfahrtsorte nicht gibe,
hitte sich der Moralismus lingst unserer religiésen Sprache bemichtigt und
wahrscheinlich eine unwiderrufliche »Protestantisierung® des lateinameri-
kanischen Katholizismus bewirkt.

Ja, essind nicht nur die Wallfahrtsorte im allgemeinen, die uns vor die-
ser Tendenz bewahrt haben, sondern die marianischen Wallfahrtsorte. Das
kirchliche Lehramt vom II. Vatikanum bis heute hat uns Maria ganz klar als
die Frau des Geheimnisses vorgestellt, die in der Gegenwart des Verkiindi-
gungsengels erkennt, wie Gott selbst in ihr Leben eintritt, wie er ruft und
sich als Gabe anbietet. Die Wahrheit iiber den Menschen, die sie uns lehrt,
besteht in der Annahme und Aufnahme dieser Gabe. Maria zeigt uns, daf
das Geheimnis Zeichen fiir die Objektivitit des Glaubens ist. Diese Objelkti-
vitit sichern wir nicht durch theologische Reden, sondern sie griindet in
dem unsere Denk- und Verstehenskategorien immer iibersteigenden Ge-
heimnis. Dies ist eines der fundamentalen Probleme der heutigen intellek-
tuellen Auseinandersetzung: Man hat keine Kategorien fiir das Geheimnis
und macht aus Gott einfach ein Wort fiir unsere eigene Argumentations-
weise.

So gesehen, gebieten die Marienwallfahrtsorte den Tendenzen der auf-
gekldrten Elite zum Sikularismus und zum Moralismus Einhalt, und das,
wie aufgezeigt, in zweifacher Hinsicht: zum einen ist das Heiligtum Zei-
chen fiir die Gegenwart des Geheimnisses; zum anderen gibt es gerade in
seinem Geheimnischarakter Zeugnis von der Objektivitit des Glaubens,
der nichtauf einen persénlichen oder kollektiven Normenkatalog reduziert
wird, mit dem neue Anhinger gewonnen werden sollen. Vielmehr erscheint
er als eine grofle Frage, die den bis in seine tiefsten Schichten hinein vom
Staunen ergriffenen Menschen offen macht fiir die Erkenntnis der Gegen-
wart Gottes.

Zusammenfassend méchte ich sagen: Die marianische Volksfrémmig-
keit, die uns in die Dimension des Geheimnisses einfithrt und uns an die
Objektivitit der religidsen Erfahrung erinnert, ist ein lebendiges Zeugnis
dafiir, daf die Kirche in Lateinamerika wirklich ein Ort der Begegnung und
der kulturellen Synthese zwischen den verschiedenen Vélkern gewesen ist.
Wenn sich die Neu-Evangelisierung daher auf die Marienwallfahrtsorte
stiitzt, sichert sie ihre Treue zu der auf dem Konzil verkiindeten Wahrheit,
daR die Kirche Zeichen und Werkzeug der Einheit des Menschen mit Gott
und der Einheit des Menschengeschlechtes ist.
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Elisabeth Badry

Zusammenhéange
Ein Beitrag zum ,organischen® Denken

Ich liebe die gewdhnlichen Worte
wie unerforschte Linder.
Sie sind nur am Anfang verstindlich,
dann sind ihre Bedeutungen nebelhaft.
Man reibt sie blank, wie Glas,
und darin besteht unser Handwerk.

D. Samojlov

Wir denken eben anders,” hatte ein studierender Schonstitter einem ,Neu-
ling“ am Rande einer Tagung stolz verkiindet und auf dessen Frage: ,Wie
denn?® geantwortet: ,Organisch!* Als der Fragende nachhakte, was denn
yorganisches® Denken sei, wurde er vertrostet: ,Du wirst schon sehen.”

Er sei inzwischen schon einige Male in Schénstatt gewesen, erzihlte
der Nicht-mehr-Neuling, aber was ,organisches” Denken sei, habe erimmer
noch nicht verstanden.

Dies zu erldutern, gehort indes zweifellos zu den Aufgaben, die Schon-
stitter Nicht-Schonstittern gegeniiber zu erfiillen haben, es sei denn, sie
verabschiedeten sich von ihrer Sendung und begniigten sich mit der Pflege
des schonstittischen Binnenraumes. Das wire alles andere als im Sinne des
Griinders. In der Nachfolge Jesu Christi lebend, fafite er die von Gott ge-
schenkte Aufgabe immerals ,Sendung fiir..." auf. Sie verlangt auch von uns
die Bereitschaft zum Dienst, des Seins und des Gebetes, des Wortes und des
Tuns. Zum Dienst des Wortes gehort auch das ,Blankreiben® der ,,gewShn-
lichen Worte*, die Erhellung der in Schonstatt geldufigen Begriffsworte.

Der vorliegende Beitrag mochte diesen kleinen Dienst fiir das , organi-
sche® Denken leisten, um auf diese Weise das Verstindnis fiir die Sendung des
31. Mai 1949 zu wecken (bei denen, die Schénstatt kennenlernen wollen)
und zu vertiefen (bei denen, die zu Schénstatt gehdren).

Was ,organisches” Denken in der Sicht Pater Kentenichs ist, 1af3t sich erst
kliren, wenn wir uns iiber das Denken selbst verstindigen.

In einem Biichlein mit dem Titel ,Meditation des Denkens® hat der
Philosoph Hermann KRINGS das Wesen des Denkens betrachtet.! Wir zie-
hen dieses kleine Werk zu Rate wegen der existentialontologischen Sicht-
weise des Autors, die den Menschen in seinem besonderen Verhiltnis zu
allem Seienden (zu allem, was in irgendeiner Weise ist, besteht) betrachtet:
Das Seiende ist frither und urspriinglicher als Gegenstandsein und Bewuf3t-
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sein, da es die Voraussetzung bildet, unter der erst irgendetwas Gegenstand
sein kann fiir ein denkendes und sprechendes Ich. Aber alles Seiende,
soweit es zur ,\Welt® des Menschen gehdrt, ist auch auf das Denken ange-
wiesen.

Diese Sichtweise bildet auch die Grundlage fiir das Denken Pater Ken-
tenichs, iiber die man sich zunichst klar sein muf}, will man sich nicht von
vorneherein auf eine falsche Fihrte begeben. Erkenntnis, das Ergebnis des
Denkens, wird hier im Erfassen des Gegenstandes gesehen; fiir die entge-
gengesetzte Auffassung besteht sie in einem Schaffen des Gegenstandes.

Wer ,organisches” Denken im Verstindnis Pater Kentenichs verdeut-
lichen will, tut gut daran, den Blick zuerst auf diesen fundamentalen Unter-
schied zu lenken.

Da man sich nur denkend auf das Denken einlassen kann, wollen wir uns
zundchst der Fithrung des philosophischen Autors anvertrauen und dem
Gang seiner ,Meditation des Denkens® folgen (1);
in einem nichsten Schritt versuchen wir, auf dieser Grundlage das ,,organi-
sche® Denken im Verstindnis Pater Kentenichs zu bestimmen und das
»mechanistische von ihm abzuheben (2);
der Zusammenhang von ,organischer” Denkform und heilsgeschichtlicher
Sendung des christlichen Abendlandes sei Gegenstand des dritten Ab-
schnitts (3);
ein Blick in die Geschichte der Neuzeit soll den Ursprung ,mechanisti-
schen® Denkens und die Kritik an dieser Denkform in den letzten zweihun-
dert Jahren aufdecken (4);
sodann wollen wir die Berechtigung bzw. Nicht-Berechtigung ,mechanisti-
schen® Denkens priifen (5);
schliefflich soll an einigen aktuellen Beispielen auf die Gefahr ,mechanisti-
schen® Denkens aufmerksam gemacht und Schénstatts Aufgabe im Blick
auf das ,organische Denken, Leben und Lieben” mit einigen Strichen ge-
zeichnet werden (6).

Wer sich umfassend und griindlich mit dem Fragenkomplex aus der
Sicht Pater Kentenichs befassen will, findet hinreichend Literatur.?

Wir haben dem Beitrag den Titel ,Zusammenhinge® gegeben, weil es um
das Denken im Zusammenhang mit dem Menschsein geht,

um den Zusammenhang des Denkens als menschlicher Grundverfassung
mit dem ,organischen” Denken im Verstindnis Pater Kentenichs,

um den Zusammenhang von ,organischem® Denken und abendlindischer
Sendung,

um den Zusammenhang von Denkformen der Neuzeit und
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um den Zusammenhang von organisch-ganzheitlichem Denken und aktu-
ellen Zeiterscheinungen.

1. DENKEN — WESENSAKT DES MENSCHEN

H. Krings beginnt seine Erdrterung iiber das Denken nicht mit einer Defini-
tion, einer fertigen Bestimmung des Gegenstandes - Denken ist ... -, son-
dern versucht, EinlaR in den Denkvorgang dort zu finden, wo er sich ein-
deutig dokumentiert und zugleich noch gestaltet, iiber die Sprache, und
arbeitet den Grundzug alles Denkens, das Transzendieren, heraus (1.1); die-
ser wird noch deutlicher durch den Unterschied von natiirlichem und phi-
losophischem Denken (1.2); die Frage, warum der Mensch denkt und was
sein Denken bewirkt, vor allem das natiirliche, ist Gegenstand des dritten
Kapitels der kleinen Schrift (1.3); Sinn und Erfolg des philosophischen
Denkens betrachtet dann das vierte und letzte (1.4).

1.1 Denken ist Transzendieren (Uberschreiten)

Daft Denken ein Akt des ganzen Menschen ist und keineswegs nur ein Vor-
gang seines Bewufitseins, macht unsere Sprache deutlich. Wir sagen: Der
Mensch denkt, nicht: der Geist oder: der Verstand denkt. Zum Pridikat den-
ken gehort das Subjekt Mensch, nicht ein Teil von ihm oder ein besonderes
Vermogen. Wir sagen aber: Der Mensch denkt mit dem Kopf oder mit dem
Verstand. Der Verstand ist also das Mittel fiir das Denken. Das Denken
selbst ist weder Mittel noch Zweck, Ziel. Wir gewinnen zwar durch das Den-
ken Erkenntnis, insofern ist es ein Mittel. Aber Erkenntnis ist nicht ein
Zweck, der auRerhalb des Denkens liegt. Erkenntnis ist die Vollendung des
Denkens selbst (vgl. Krings, 11 f.).

In allen Vollzugsformen des Denkens - im Nachdenken, Sich-Erin-
nern, Vermuten, Im-Gedichtnis-Behalten, Kombinieren - tritt ein allge-
meiner Grundzug des Denkens hervor: im Denken iiberschreitet der Mensch
die jeweils gegebene zeitliche oder riumliche Situation, die augenblickliche
Lebens- oder Erkenntnislage auf etwas hin, was noch gar nicht greifbar ist.
.Das Charakteristische und in gewisser Weise Paradoxe dieses Aktes liegt
gerade darin, daf der Mensch an etwas hinreicht, was noch nicht in seiner
Reichweite liegt” (Krings, 14 f.). ,,(Er) vermag einen Gegenstand so im Be-
wufltsein zu haben, dafl er zugleich iiber ihn hinaus ist” (Krings, 15). Diese
Besonderheit des Denkens nennen wir Transzendenz, Uber-Schritt.

Wer z.B. ein Haus baut, vergegenwirtigt sich zunachst im gedank-
lichen Entwurf das Haus in seiner Ganzheit. Er muR aber auch iiber den
Entwurf, iiber das noch nicht existierende Haus hinaus denken: er muf}
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daran denken, wozu es dienen soll. Erst wenn das geklirt ist, kann der Entwurf
gemacht, kénnen im Fortschreiten der Planung die Einzelheiten bestimmt
werden. Dann sind Bauteile und Material anzufordern, heranzuschaffen
und den einzelnen Arbeitsschritten zuzuordnen. Dabei darf die Uber-Sicht
nicht verlorengehen, die Sicht iiber alles Einzelne hinaus so, daf} es zusam-
mengesehen wird. Die entscheidende Phase des Uberschritts steht jedoch
noch aus: Zunichst wird das Haus im gedanklichen Entwurfin seiner Ganz-
heit vergegenwirtigt. Dann erfolgt die Detail-Planung; die Ganzheit wird
immer weiter in Teile aufgelst, bis hin zum ersten und kleinsten Teil, dem
Grundstein. Damit ndhert sich der groe gedankliche Entwurf immer mehr
der konkreten Ausfithrung. Mit dem, was im gedanklichen Entwurf am
Ende steht, mit dem Grundstein, fingt man an, wenn man den Entwurfins
Werk setzt. ,Das Denken des Hauses betrifft nicht nur den Plan. Erst im Bau
des Hauses kommt das Denken als Denken ans Ziel® (Krings, 19).

Es mag verwundern, daff der Grundvorgang im Denken nicht als Be-
wufltseinsvorgang geschildert wird. Aber der Uberschritt im Denken voll-
zieht sich nicht nur von Begriff zu Begriff, sondern von Seiendem zu Seien-
dem, von Geschehnis zu Geschehnis: Denken stiftet Welthezug.

Zum Denken gehort die Sprache. ,Denken ohne Sprache ist wie ein Theater,
das nur Proben abhilt, aber zu keiner Auffiihrung kommt® (Krings, 22). Ihr
Verhiltnis ist nicht bloR duflerlich, als ob der Mensch denke und auflerdem
noch rede. Sprache ist vielmehr der Vollzug des Denkens. Die Sprache
wichst im Denken, das Denken wichst mit der Sprache (vgl. Krings, 23).
Denken vollzieht sich in strukturell unterscheidbaren Stufen; es be-
ginnt mit dem Bemerken und kommt zu seiner vollen Gestalt im Urteil:
Der Uberschritt bahnt sich an, wenn das Bewuftsein von der Empfindung
zu einer Wahrnehmung und von der Wahrnehmung zu einem Gegenstand
fortschreitet, der einen Namen hat. In der Benennung bekundet sich das Be-
greifen. Aber sie ist erst der Anfang. Das Denken schreitet fort und voll-
endet sich in der Aussage, in ihr wird der Uberschritt des Denkens ,,besie-
gelt. Mache ich z. B. die Aussage, meinem Freund kénne ich vertrauen, so
bin ich bereits iiber den von mir gemeinten Menschen hinaus ,.im unabseh-
baren Feld des Vertrauens, des Uberlassens, des Anheimgebens und alles
dessen, was anvertraut werden will“ (Krings, 27). Die Denkbewegung aber,
die sich in der Aussage darstellt, ist das Urteil. Im Urteil bestimmt der
Mensch sich selbst und seine Welt, weitet oder verengt sie, ordnet oder ver-
wirrt sie, schafft Klarheit oder Verschwommenheit. Denken ist Urteilen.
Die Machtausiibung im Urteilen ist jedoch nicht uneingeschrinkt, da
der Uberschritt des Denkens nicht seinschaffend, sondern seinvernehmend
ist. Der Form nach ist das Transzendieren unbegrenzt - ich kann alle Dinge
und Ereignisse, mit denen ich in Berithrung komme, zu Gegenstinden mei-
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ner Aussagen machen und alle denkbaren Aussageméglichkeiten iiber sie
ausschopfen, material ist es begrenzt: der Mensch hat die Realitit, auf die
sich das Denken richtet, nicht geschaffen, und nicht jeder Mensch ist zu
jedem méglichen Urteil fahig.

Darum hat nicht nur das Urteilen seinen Rang, sondern auch die Ein-
schrinkung des Urteils und die Urteilsenthaltung. Dem Denken muf eine
sittliche Grundhaltung entsprechen: Behutsamkeit und Selbstbescheidung
um der Wahrheit willen.

1.2 Natiirliches und philosophisches Denken

Der Grundzug des Transzendierens lifit sich noch schirfer herausarbeiten,
wenn der Unterschied zwischen natiirlichem und philosophischem Den-
ken in die Erdrterung einbezogen wird.

Natiirliches Denken gehort zur Natur des Menschen; es kann auch allge-
meines Denken genannt werden, weil es jedem Menschen zukommt (wenn
auch mehr oder weniger entwickelt), bzw. alltigliches Denken, da es auf die
Verwirklichung des Daseins gerichtet ist (vgl. Krings, 31). ,Kraft des natiir-
lichen Denkens leben wir, bauen wir Hiuser, lieben wir, arbeiten wir, spie-
len wir und denken auch mehr oder weniger iiber alles das nach® (Krings,
40). Dieses Denken vollzieht sich in einem Horizont, in dem eine Mannig-
faltigkeit von Personen, Dingen und Ereignissen, Gedanken, Gefithlen und
Erfahrungen, Handlungen und Stimmungen zu einer Lebenseinheit zu-
sammengeschlossen ist, welche Welt genannt wird. Das Denken bewegt
sich jedoch nicht nurin ihr, das Denken baut sie allererst auf und bestimmt
sie. ,Was der Mensch ,seine Welt’ nennt, ist die Gesamtheit dessen, was in
seiner geistig-leiblichen Reichweite liegt; diese Reichweite wird aber im
Uberschritt des Denkens je abgemessen. Die Grenze des jeweils Denkbaren
ist die Grenze der jeweiligen Welt® (Krings, 32).

Damit scheint das menschliche Denken, die ihren Moglichkeiten nach
unbegrenzte Fahigkeit des Uberschreitens, eine endgiiltige Grenze erreicht
zu haben. Wenn sie auch der Moglichkeit nach endlos hinausschiebbar ist
und sich der Denk-und damit der Welt-Horizont durch besondere Anstren-
gung erweitern liRt, so ist die Grenze doch faktisch gegeben und damit fiir
das natiirliche Denken endgiiltig.

Nicht so fiir das philosophische Denken. Im philosophischen Denken
iiberschreitet der Mensch den Horizont als solchen und die Welt als solche;
er transzendiert alle wirklichen und moglichen Gegebenheiten auf das hin,
was nicht mehr Gegebenes, sondern Grund alles Gegebenen ist. Dieser
Uberschritt, das Uberschreiten des Seienden im Ganzen, begriindet die Phi-
losophie. Der Uberschritt zeigt sich in newen Fragen: Woher kommen die
Dinge, kommt die Welt letztlich? Was sind sie im Ganzen? Worin besteht
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das Sein alles Seienden? Wer ist der Mensch? Hat das Dasein, hat die Welt
einen Sinn und, wenn ja, welchen? Was ist ihr Ende? (Vgl. Krings, 33).

Zu dem ,Seienden {iberhaupt®, nach dem das philosophische Denken
fragt, gehort auch das natiirliche Denken, ,von dem das wissenschaftliche
Denken eine besondere Form ist“ (Krings, 34). ,Im philosophischen Den-
ken kehrt sich das Denken geradezu gegen sich selbst, geht iiber sich hinaus
und langt aus nach seiner Herkunft und nach seinem Wesen® (ebd.).

Der Ursprung des philosophischen Denkens im natiirlichen zeigt, da
die zwei Weisen des Denkens zwar verschieden sind, ,aber nichf $0, wie
Hans und Peter verschieden sind. Der Mensch hat nicht zwei Denkver-
mdgen, sondern er besitzt sein einiges Denkvermdgen, und Denken bleibt
Denken® (Krings, 36). Aber es gibt zwei artverschiedene Weisen des Den-
kens: Wihrend das natiirliche Denken die je gegebene Situation auf ein
noch zu Vollbringendes hin iiberschreitet, iiberschreitet das philosophische
Denken das zu Vollbringende auf seine Griinde und Zusammenhinge und
das natiirliche Denken auf seine Erkenntnismiglichkeiten hin.

Es kénnte den Anschein haben, als sei das natiirliche Denken damit
notwendig unvollkommen, weil es doch mehr oder weniger im praktischen
Lebensvollzug aufgeht und weder das Ganze noch den Grund bedenkt. Das
wire jedoch ein Irrtum. Im konkreten Lebensvollzug realisiert der Mensch
den Grund seines Daseins ohne ausdriickliches Fragen nach ihm, ohne
einen Begriff von ihm zu haben. Ebenso verhilt es sich mit der Wahrheit.
Auch ein ganz unphilosophischer Mensch vermag kraft seines ,,einfachen®
Denkens zu ihr vorzustoRen, sofern es nur auf ,,das Ganze® ausgerichtet ist.

1.3 Warum der Mensch denkt und was sein Denken bewirkt

Diese Frage soll zuerst fiir eine spezifische Form des Denkens beantwortet
werden, fiir das rationale Denken; seine Erforschung und Vervollkomm-
nung sah die Philosophie der Neuzeit (beginnend im 15. Jahrhundert, in
der Zeit der Renaissance) als eine ihrer zentralen Aufgaben an.

Der Sinn des rationalen Denkens besteht zunichst darin, etwas Gege-
benes in seine Komponenten aufzulésen (Ich nehme in der Ferne etwas
wahr, es hat eine bestimmte Gestalt, Grofe und Bewegungsweise.), dann
aber darin, diese Teile wieder zu einer Einheit zusammenzufiigen (Was ich
da wahrnehme, ist ein Mensch.). Diese so hergestellte Einheit nennen wir
Begriff: Der einzelne Begriff kann Teil einer hoheren begrifflichen Einheit
werden (z. B.: Der Mensch ist ein denkendes Wesen.). So steigt das rationale
Denken zu einem System von Begriffen und zu einem héchsten Begriff auf
(vgl. Krings, 45 f.). Bl
Wenn die Beschreibung des Vollzugs auch aufs duferste verkiirzt ist, so
macht sie doch deutlich, daf} das Denken auf jeder Stufe eine Einheit her-
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vorbringt. Die durch das rationale Denken hervorgebrachte Einheit ist eine
logische, der Begriff im weitesten Sinn des Wortes. Doch das rationale Den-
ken ist nicht das ganze Denken.

Kann aber das Denken iiberhaupt etwas anderes hervorbringen als ein
logisches Produkt, d.h. eine logisch-begriffliche Einheit? Kann es etwa
auch in der Wirklichkeit etwas hervorbringen?

Beim wissenschaftlichen Denken in Gestalt des naturwissenschaftlichen
ist die Wirkung unumstritten. Sie manifestiert sich zum einen im Zuwachs
an nachpriifbarem Wissen, zum anderen in der Herrschaft iiber die Natur
mittels der Technik auf der Grundlage dieses Wissens. Das lifit sich von
jedermann leicht in der Erfahrung nachpriifen.

Was das natiirliche Denken bewirkt, ist nicht so offenkundig. Wer es
nur gelten liRt als primitive Vorstufe wissenschaftlichen Denkens und ihm
damit eine Art indirekter Wirksamkeit zuspricht, wird ihm nicht gerecht.
Véllig umstritten aber ist die Frage, was denn als Resultat philosophischen
Denkens gelten konne.

Die Antwort auf die Frage, warum der Mensch denkt und worin sich die
Wirkung des Denkens zeigt, ist nicht auf dem Gebiet der Besserung von
Verhiltnissen zu suchen. Diese ist Sache der Tat. Vielmehr stiftet der Uber-
schritt im Denken eine eigentiimliche Beziehung zwischen dem Denken-
den und dem Gedachten, stellt sie in einen neuen Zusammenhang und
schafft auf diese Weise eine Verinderung der Wirklichkeit.

Fiir das natiirliche Denken sei dies an einem Beispiel verdeutlicht.

Ein Architekt erhilt den Auftrag, einen Garten zu planen. Das erfor-
dert Denkleistung, teils intuitiver, teils rationaler Art. Er mufl etwas vom
Gartenbau wissen, die eigenen Vorstellungen mit den konkreten Bedingun-
gen zur Deckung bringen, einschliefilich der finanziellen Méglichkeiten,
und schlieRlich das alles in einem Plan vereinigen. Dann kommen die
Arbeiter, um den Garten anzulegen. Sie miissen den Auftrag begreifen und
diirfen bei der Ausfiihrung nicht gedankenlos zu Werke gehen. Ihr Denken
soll nicht dazu fiihren, daf sie einen Vortrag iiber den Garten halten kon-
nen, sondern daf die Umsetzung des Entwurfs gelingt. Nach seiner Fertig-
stellung wird der Garten an die Besitzer iibergeben — aber er ist im Grunde
noch kein Garten. Garten heifdt ja nicht das, was sich in einer Gartenschau
ausstellen 14Rt, auch noch nicht die mehr oder weniger gelungene Anlage,
das Arrangement von Biumen und Striuchern, Beeten und Rasen inner-
halb einer Umziunung. ,Garten heifit solche Anlage als ein bestimmter
Aufenthalt fiir Menschen. Eine Anlage, die nicht zu solchem Aufenthalt
wird, ist wie Musik, die nicht gehdrt wird® (Krings, 50). Mag auch an der
iulleren Gestalt des Gartens nichts mehr fehlen, es fehlt ihm dennoch
etwas an seinem Wesen. ,Fin integraler Bezug bleibt unerfiillt® (ebd.). Er
wird nicht dadurch erfiillt, daR die Besitzer den Garten stolz vorzeigen, dafl
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Freunde ihn besichtigen, ihn schén oder niitzlich finden. ,Das Werk des
Baumeisters bedarf des menschlichen Partners, der das Im-Garten-Sein ver-
steht und ihn so erst einen Garten sein, ja seinem vollstindigen Wesen nach
erst werden 1d8t“ (Krings, 51). Der noch unvollstindige Garten wartet auf
den Menschen, der den Garten ,,denkt®: nicht auf einen, der sich iiber den
Garten Gedanken macht, sondern auf den, der die Anlage als einen Garten
begreift und sich in ihr als in einem Garten aufhilt.

Wir meinen fiir gewohnlich, der Architekt miisse denken, die den Plan
Ausfiihrenden und die fertige Anlage Nutzenden brauchten es nicht zu tun.
Dabei fassen wir das Denken zu eng. Gewifd gibt es das spezifische Denken,
das sich einen Begriff des Gartens bildet und die technische und kiinstleri-
sche Herstellung der Anlage danach leitet. (Wir kennzeichneten es bereits.)
Dariiber vergessen wir das zugrunde liegende ,wesentliche Denken®, das
die Voraussetzung bildet fiir die Wirklichkeit des Gartens. Es geniigt nicht,
die Anlage als Objekt ,,Gartenanlage® zu bestimmen. So verfihrt rationales
Denken. Garten wird die Anlage erst, indem der Mensch sie zu sich in eine
spezifische Beziehung setzt und darin eine neue Einheit verwirklicht.

Im Denken geschieht also mit den Dingen tatsichlich etwas: Sie erhal-
ten etwas, was sie nicht von sich aus haben, was ihnen erst durch den den-
kenden Menschen zuteil wird, der sie in eine Beziehung zu sich setzt und
dadurch jene Seite ihres Wesens erfiillt, die iiber sie hinausweist. ~Die Kraft
und Wahrheit eines Denkens erweist sich darum letztlich darin, wie ein
Mensch die zerstreuten Dinge im Dasein zusammenzufiigen versteht, ...
wie er den Dingen zu ihrer Vollkommenheit verhilft. Das Denken ist jener
Akt leibhaftiger Transzendenz, durch den der Mensch sich selbst samt den
Dingen seiner Welt hinausfiihrt in eine Vollkommenbheit, die nur in diesem
Transzendieren wirklich und erkennbar wird® (Krings, 57).

Von dieser Wirkung des Denkens als Wesensakt des Menschen her st es
auch verstindlich, warum sein letztes Ziel Gott ist. Er ist es nicht darum,
weil er der héchste Begriff, der vollkommenste Gegenstand ist, auf den sich
das Denken richtet bzw. richten kann, sondern weil in ihm die héchste Voll-
kommenheit und letzte Einheit alles Seienden verborgen ist.

Das Denken des Menschen sucht auf allen Wegen diesem letzten Ziel
niher zu kommen, auch auf Irrwegen, etwa in dem Versuch, das Irdische als
solches zu perfektionieren, oder sich Gott unmittelbar zum Gegenstand des
Denkens machen zu wollen (vgl. Krings, 58).

Im Denken werden die Dinge und Menschen in ihrem Wesen, in ihrer
Ordnung und Zuordnung offenbar. Dieses Ereignis des Offenbarwerdens
ist das Ereignis der Wahrheit. ,,Es kann fiir die Dinge, fiir die Lebewesen und
Menschen nicht gleichgiiltig sein, ob wir denken und wie wir denken. Den-
ken wir bose, so werden wir das Angesicht der Erde zerstoren; bleiben wir
stumpfsinnig, so wird das Angesicht der Erde verfallen; denken wir gut, so
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werden wir das Angesicht der Erde erneuern® (Krings, 59).

Nach Thomas von Aquin sind die Dinge, weil sie von Gott erkannt
sind. Das Denken des Menschen, des Ebenbildes Gottes, hat eine analoge
seinstiftende Macht. Deshalb trigt er die Verantwortung fiir den Zustand
der Welt. , Er triigt sie nicht zuféllig, sondern er ist jenes Geschopf, dem vom
Wesen her die Welt in dieser Weise iibergeben und iiberlassen ist; das heifit
aber: in der Weise des Denkens® (Krings, ebd.). Ziel des Denkens ist es, die
Wahrheit ans Licht® zu bringen. Dieses Ziel ist jedoch ,noch nicht er-
reicht, wenn das Denken den wahren Begriff gefunden hat, sondern erst,
wenn es der Wirklichkeit ihr wahres Wesen vermittelt hat“ (Krings, 61).

1.4 Warnm der Mensch philosophiert und was das Philosophieren bewirkt

Wie bereits verdeutlicht, verfolgt das philosophische Denken keine Zwecke
im Bereich der einzelnen Dinge, vielmehr transzendiert die Philosophie
iiber alle Dinge hinaus das Seiende im Ganzen.

Die Wirksamkeit des philosophischen Denkens it sich erhellen,
wenn wir den Anfang der Philosophie im 6. Jahrhundert v. Chr. betrachten.

Die ersten Denker, von denen wir wissen, lebten in den Kiistenstidten
Joniens und Siiditaliens und waren kundige und weise Minner, die sich
neben manchem anderen auch mit den Vorgingen in der Natur befafSten.
Aber sie sprachen noch nicht von der Natur, sondern von Fluf, Meer, Ster-
nen, Erde und Himmel; denn jene Verkniipfung der vielfiltigen Phino-
mene in einem Namen war gerade das, was fehlte, was aber nun bevorstand
(vgl. Krings, 64). Daf8 diese ,Naturforscher versuchten, sich im Denken
nicht nur einzelnen Vorgingen, sondern allen Erscheinungen und Dingen
zugleich und im Ganzen zuzuwenden, war das Neue. ,,Sie suchten jenseits
alles einzelnen den gemeinsamen Anfang, Grund und Urstoff von allem”
(Krings, 67). Dieses gesuchte Gemeinsame, auf das sie sich im Denken rich-
teten, nannten sie physis, Natur. Damit wurde die Zusammenfassung aller
Dinge und Ereignisse ebenso benannt wie das Zusammenfassende, ,der
allem zugrunde liegende Urstoff und das allen gemeinsame Prinzip des Wir-
kens und der Verinderung® (Krings, ebd.). Wir sprechen heute selbstver-
stindlich von der Natur, die es zu schiitzen gilt, ohne uns dessen bewuf3t zu
sein, daf wir ,die Natur® empirisch gar nicht antreffen, sondern Fliisse,
Meere, Pflanzen, Tiere ... Die Natur ist auch nicht ohne weiteres denkbar.
,Sie bleibt verborgen, bis sie sich in jenem Uberschritt des Denkens, wel-
cher seither legein (sammeln) heift, herausstellt® (Krings, ebd.).

Das Wort Jogos, das schon bei Heraklit (um 544 -483 v. Chr.) diese
urspriingliche Gesammeltheit (,Weltordnung®) des Seienden meint, die
zwar aller Erfahrung zugrunde liegt, aber vom Menschen nicht verstanden
wird, gewann damit eine besondere Bedeutung. Zunichst wurde es der
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Name fiir jene neue Art des Denkens und Aussagens, das die eine Natur
»zum Yorschein brachte®. Zugleich war logos der Name fiir die Lehre, ,die
durch solches Beobachten, Vergleichen, Zusammenfassen, Benennen und
Zuriickfiihren auf ein Erstes entstand® (Krings, ebd.). Die bedeutsame Folge
dieses in einer neuen Dimension transzendierenden Denkens bestand da-
rin, daf im Bewuftsein der Menschheit allmihlich etwas bis dahin Verbor-
genes hervortrat: daf ndmlich alle Dinge um der einen Natur willen eine Ge-
samtheit bilden.

Auch das mythische Bewufltsein hatte Gesamtheiten gekannt, aber nur
jeweilige, gebunden an ein bestimmtes Volk, an eine bestimmte Stadt, an
eine heilige Stitte. Der Name, der diese spezifische Gesamtheit reprisen-
tierte, war der des zustindigen Gottes. So gab es kein Ganzes, sondern nur
das Jeweilige.

Jetzt wirkte sich der Logos an den natiirlichen Dingen in ihrer Gesamt-
heit aus und vereinigte sie im Horizont der einen Natur, der alles um-
schliefit. Alles zusammen bildet ein gestaltetes, geordnetes und geschlosse-
nes Ganzes, den Kosmos.

Der Welthegriff konstituierte sich. Uns ist die Bezeichnung ,die Welt“
ebenso selbstverstindlich wie ,die Natur®, und das BewuRtsein, in der
einen Welt zu leben, ist uns so vertraut, daf wir uns kaum vorstellen kin-
nen, ,wie den Menschen zumute gewesen sein mag, als es noch nicht ,eine
Welt® gab, sondern die Vélker in der Zerrissenheit und Todfeindschaft ihrer
jeweiligen Mythenreiche lebten® (Krings, 73).

Mit dem Weltbegriff hat die griechische Philosophie der christlichen
Offenbarung den Weg bereitet. Denn diese hat es nicht nur mit Religionen
und Volkern zu tun, wie noch das Israel des Alten Bundes, sondern letztlich
mit der Welt im Ganzen, dem Kosmos. ,Die Hervorbringung der Weltein-
heit war die geschichtliche Voraussetzung fiir das Ereignis dieser Offen-
barung und ihrer Ausbreitung® (Krings, ebd.).

2. ,ORGANISCHES®“ DENKEN —
GANZHEITLICHER WIRKLICHKEITSBEZUG

Die ,Meditation des Denkens“ hat fiir unser Vorhaben grundlegende Ein-

sichten in das Denken vermittelt. Sie seien in zehn Aussagen nochmals ver-

gegenwirtigt:

(1) Denken ist ein ,geistiger Lebensakt des Menschen® (Krings, 46);
»(0)hne das Denken lebt der Mensch nicht als Mensch® (Krings, 60).

(2) .Das Denken ist wesentlich ein Transzendieren, ein Hinausgerichtet-
sein liber das Seiende auf das hin, was ihm wesentlich oder zufillig zu-
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&)
(6)

(8)

®)

gehort, was riumlich oder zeitlich, ursachhaft oder zielhaft mit thm in
Zusammenhang steht” (Krings, 45).

Der Mensch hat nicht zwei Denkvermdgen, ein natiirliches und ein
philosophisches. ,Das Wesen des Denkens ... ist eines, wie auch die
Wahrheit eine ist” (Krings, 43).

Die Form und der Grad des Uberschreitens sind beim natiirlichen und
philosophischen Denken jedoch verschieden: das natiirliche Denken
iiberschreitet 7 Bereich des Seienden, das philosophische transzen-
diert das Seiende.

Das (einzel)wissenschaftliche Denken ist eine Spielart des natiirlichen
Denkens.

Denken bringt auf jeder Stufe eine Einheit hervor (sprachlich gefafitin
einem Urteil).

Die durch das rationale Denken hervorgebrachte Einheit ist eine logi-
sche, der Begriff im weitesten Sinn des Wortes. Doch das rationale
Denken ist nicht das ganze Denken. :

Im Denken als geistigem Grundakt setzt der Mensch Seiendes zu sich
in eine spezifische Beziehung und verwirklicht darin eine neue Ein-
heit. ,In solcher Realisierung hat das Denken sein Wesen, nicht im
rationalen Hantieren mit Bewuftseinsinhalten® (Krings, 55).

Die Qualitit eines Denkens erweist sich darum letztlich darin, wie ein
Mensch die zerstreuten Dinge im Dasein zusammenzufiigen versteht,
wie er den Dingen zu ihrer Vollkommenheit verhilft.

Von dieser Wirkung des Denkens als Wesensakt des Menschen her
wird es verstindlich, warum sein letztes Ziel Gott ist: In ihm ist die
héchste Vollkommenheit und letzte Einheit alles Seienden verborgen.
Im Denken werden die Dinge, die Lebewesen und Menschen in threm
Wesen, in ihrer Ordnung und Zuordnung offenbar. Da dieses Ereignis
das der Wahrheit ist, kann es fiir die Dinge, Lebewesen und Menschen
nicht gleichgiiltig sein, ob wir denken und wie wir denken.

Das Denken des Menschen als Ebenbild Gottes hat eine analoge sein-
stiftende Macht. Deshalb trigt der Mensch die Verantwortung fiir den
Zustand der Welt.

Wenn die Leser vor diesem Hintergrund einmal die eigene Sichtweise des
Denkens iiberpriifen, werden sie wahrscheinlich feststellen, daf diese sich
mit der ganzheitlichen des philosophischen Autors nicht ohne weiteres
deckt.

Fiir die meisten diirfte Denken identisch sein mit der begriffsbildenden

Titigkeit des ,logischen“ Verstandes, sich also auf das Ordnen von Bewuf3t-
seinsinhalten beschrinken.
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Wer wissenschaftlich zu denken gelernt hat, das heif3t, innerhalb der Gren-
zen einer einzelwissenschaftlichen Disziplin, wird dieser methodisch abge-
sicherten Denkweise vermutlich nicht nur eine gewisse Prioritit einriumen,
sondern auch dazu neigen, sie auf die Dauer fiir die maRgebliche iiberhaupt
zu halten. Nicht durch Entschluf, sondern durch Gewshnung. Schliefilich
hat er sie sich {iber Jahre miithsam erarbeitet und sich dann in sie eingeiibt.
Je weniger Philosophie in seine Disziplin gehdrt oder dort geduldet wird,
umso eher wird er einen Teil, den bereichsspezifischen denkerischen Zu-
gang, fiir das Ganze des Denkens halten. Er wird sich kaum klar machen,
dafl ,Wissenschaft nicht denkt® (M. Heidegger), daf§ sie ihre eigenen Vor-
aussetzungen nicht befragt und deshalb auch ihren spezifischen Zugang zur
Wirklichkeit nicht relativieren kann.

Wer vor dem aufbereiteten Hintergrund jedoch die Denkweise Pater Kente-
nichs tiberpriift, wird sie authentisch wiedergegeben finden: So ganzheitlich
dachte er selbst, und fiir ein derart ganzheitliches Denken trat er ein.

Pater Kentenich war kein ‘Philosophiegelehrter und hat sich deshalb
nicht von Berufs wegen mit ontologischen und erkenntnistheoretischen
Fragen befafit. Aber das philosophische Denken war fiir ihn als Theologen
ebenso unverzichtbar wie fiir alle Grund- und Einzelfragen nach dem Men-
schen, die er vor dem Hintergrund der je aktuellen Zeitprobleme zu beant-
worten versuchte.

Zu ihnen gehorte als eine zentrale Frage auch die nach dem Denken als
menschlichem Grundvollzug. Er sah es durch Vereinseitigung und Verkiir-
zung bedroht. Seine Diagnose war das Ergebnis einer kritischen Analyse der
Neuzeit, die fiir ihn mit dem Rationalismus beginnt, mit dem Versuch,
»allein mit dem wissenschaftlichen Verstand ohne Vernunft, ohne eine
rechtsgiiltige Wertordnung oder Weltordnung auszukommen.*® Der zuneh-
menden Vor- und Alleinherrschaft des rational-analytischen Denkens, das
er als mechanistisches kennzeichnete,' setzte er das organische Denken ent-
gegen.

Dieses darf nicht im Sinne von ,biologisch“ mifiverstanden werden.’
Das Attribut ,organisch bedeutet soviel wie ganzheitlich. Der Organismus
ist das Urbild der Ganzheit. In ihm haben die Teile so sehr ihren Sinn von
der Einheit des Ganzen her, daf} die Glieder ohne diese Beziehung nicht
einmal definiert werden kénnen, da sie nurin dieser Sinnbeziehung Glieder
sind.® ,Organisches® Denken im Verstindnis von Pater Kentenich meint
also keinesfalls nur eine besondere Qualitit rationaler Bemiihung, sondern
eine ganzheitliche Grundeinstellung des Menschen als Person der Wirk-
lichkeit als einem Ordnungsganzen gegeniiber. Deshalb verkniipft er ,orga-
nisches® Denken mit ,,organischem™ Leben und Lieben. Das ist nur folgerich-
tig: Wenn Denken Wesensakt des Menschen ist, dann manifestiert es sich in
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der konkreten Lebensgestaltung. Weil der Mensch Person ist, ein Wesen des
Selbstandes und der Beziehung, bestimmt die Liebe die Qualitit des Lebens
mit Anderen. Sie ist das dritte Moment im Dreiklang menschlicher Grund-
verfassung.

Die Ganzheit, von der Pater Kentenich ausgeht, ist die Verbindung
Gottes mit der Welt, des Schépfers mit seiner Schépfung, die Verbindung
von Naturordnung und Gnadenordnung. Diese Grundordnung der Wirk-
lichkeit zu erkennen (organisches Denken) und aus ihr das eigene Leben wie
die Welt zu gestalten (organisches Leben und Lieben), ist deshalb Aufgabe
des Menschen.

Pater Kentenich zitierte oft die Maxime des Ignatius von Loyola, die
auch schon Mechthild von Magdeburg, Johannes Tauler und Meister Eck-
hart verwenden’: ,Gott in allen Dingen suchen und finden®, und er erginz-
te zuweilen: ,suchen und finden und lieben® und: ,in allen Dingen und
allen Menschen, Ereignissen und Lebenslagen®. Fiir ihn war es eine Selbst-
verstindlichkeit: ,,Gott (ist) kein partikulirer Gegenstand der Wirklichkeit
..., sondern die alles umgreifende und erfiillende Macht, und ... der Glaube
(meint) keine regionale Zone des Lebens neben anderen ..., sondern die um-
fassendste Grundhaltung des Menschen®, deshalb ,kann es keinen Gegen-
stand und keinen Bereich, keine Situation und keine Begegnung, buchstib-
lich nichts geben, was nicht darauf ;wartete’, mit den Augen und Ohren des
Geistes, mit gliubigem Empfinden und Verstehen neu gesehen und gehért,
erspiirt und verstanden, kurz: neu ,erfahren’ zu werden als Zeichen der Ge-
genwart, des Anrufs und der Zusage Gottes. ,Er ist doch keinem von uns
fern. Denn in ihm leben wir, bewegen wir uns und sind wir* (Apg 17,27 £).®
Fiir ihn darf es keine gott-lose Welt und keinen welt-losen Gott geben.

Das meint ,organisches® Denken (und Leben und Lieben) als ganzheit-
licher Wirklichkeitsbezug.

(Fortsetzung folgt)
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Marieluise Becker

Elisabeth von der Dreifaltigkeit -
die Heilige des ,Herzensheiligtums*

Elisabeth de la Trinité ist eine jiingere franzdsische Karmelitin, die am
25. November 1984 in Rom seliggesprochen wurde. Am 18. Juli 1880 gebo-
ren, trat sie 1901 in den Karmel von Dijon ein, wo sie am 5. November 1906
nach einer schweren Erkrankung starb. ;

Fin kurzes Leben in der Welt und fiinf Jahre in der Verborgenheit des
Karmels - und doch geht von Elisabeth eine Strahlkraft aus, eine Reife, wie
sie nur aus dem Ineinander von radikaler menschlicher Hingabe und gott-
licher Gnadenfiille erwachsen kann. Sie ist nur sieben Jahre jiinger als The-
resia vom Kinde Jesu, die 1897, im Alter von 24 Jahren, ihr heiligmafliges
Leben im Karmel von Lisieux vollendet. Elisabeth lernt bald ihre Biogra-
phie kennen, und sie werden, bei aller arteigenen Profilierung, ,Schwestern
im Geist“ (H. U.v. Balthasar).

Worin besteht nun das Geheimnis dieser jungen Heiligen, die die Kir-
che uns modernen Menschen vorstellt? Elisabeth lebt ganz aus der Realitit
der Taufgnade, aus dem Geheimnis der Einwobnung der bl. Dreifaltigkeit in der
Seele des getanften Christen. Pater Kentenich wird fiir diese Taufwirklichkeit
des Liebesbundes mit dem Dreifaltigen Gott den Ausdruck ,,Herzensheilig-
tum” prigen.

Wir wollen im folgenden Elisabeth weitgehend selbst antworten lassen
auf unsere Anfragen an ihr Leben. Die junge Karmelitin stellt sich uns in
einemn Brief an eine Schwester vor: ,,Ich bin ,Elisabeth von der Dreifaltig-
keit‘, das heift Elisabeth, die immer kleiner wird, die sich verliert, um sich
von den ,Dreien’ in Besitz nehmen zu lassen ... Verbinden wir uns, um aus
unseren Tagen cine ununterbrochene Vereinigung mit Thm zu machen.
Wachen wir am Morgen in seiner Liebe auf, liefern wir uns den ganzen Tag
seiner Liebe aus, und zwar, um den Willen des lieben Gottes erfiillen zu
kénnen unter Seinem Blick, mit Thm, in Ihm und fiir Thn allein! Geben wir
uns in jedem Augenblick in der Weise hin, die Ervon uns will. Und wenn es
dann Abend geworden ist, wollen wir nach einem Zwiegesprich der Liebe,
das in unseren Herzen nicht aufgehért hat, auch in seiner Liebe einschla-
fen. Vielleicht entdecken wir Fehler, mangelnde Treue; iiberlassen wir sie
Seiner Liebe. Sie ist ein verzehrendes Feuer® (L 172).

Das ist der groRe Wurf ihres Lebens. Fragen wir zunichst nach seinem
Fundament in der Heiligen Schrift.
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Biblische Anssagen iiber ibr Lebensgebeimnis

Die zentrale Aussage iiber dieses Mysterium finden wir bei Joh 14,23:
~Wenn jemand mich liebt, wird er an meinem Wort festhalten; mein Vater
wird ihn lieben, und wir werden zu ibm hommen und bei ihm wobnen.” Wenn
Gott ,Wohnung” nimmt in einem Menschen - und das geschieht bei der
Taufe und vertieft sich in jeder Teilhabe an den Sakramenten —, dann will er
bei ihm bleiben in der Zeit und ihm Wohnung und Mahl bereiten bis in die
Ewigkeit hinein.

Auch bei Paulus begegnen wir dem Lebensgeheimnis von Elisabeth:
~Wifit ihr nicht, daf} ihr Gottes Tempel seid und der Geist Gottes in euch
wohnt? ... Gottes Tempel ist heilig, und der seid ihr (1 Kor 3,16.17).

Elisabeth lebt aus der Heiligen Schrift. Gott spricht darin zu ihr; und
sie will = wie Maria - alle diese Dinge in ihrem Herzen verwahren (vgl.
Lk 2,51).

Wie die ,Jungfrau der Menschwerdung®, die Christus in ihrem Schof
trigt, will sie nicht nur das Wort Gottes héren, sondern ihn zu den Men-
schen tragen. Schauen wir dazu in ihr Leben.

Zeugnis fiir die Realitét des Herzensheiligtums

Ihr Taufnahme ,Elisabeth® bedeutet im Hebriischen ,Haus Gottes®. Er
wird ihr Gabe und Aufgabe, Inhalt ihres ganzen Lebens. Die junge Elisabeth
liebt das Leben, und sie liebt Gott. Sie muf ihr Herz in beide Hiinde neh-
men, um es freizugeben fiir Gott. Aber in Gott vertieft es seine Weite und
seine Treue zu denen, die es liebt. Sie ist eine begabte Pianistin, eine der be-
sten Schiilerinnen des Konservatoriums in Dijon. Als charmante Tinzerin
sicht man sie gern bei den Festen der Garnison ihres Vaters. Aber in ihrem
Tagebuch zeigt sie die Innenseite: ,,Ich nehme Dich so deutlich in mir wahr.
.. Bei diesen Festen denkt man kaum an Dich, und mir scheint, daR es Dich
gliicklich macht, wenn ein so armes ... Herz wie das meine Dich nicht ver-
gifst® (J 138).

Madame Catez, ihre Mutter, mochte sie umstimmen, daR sie auf den
Karmel verzichtet. Mit ihren Téchtern folgt sie zahlreichen Einladungen
ihres groflen Freundeskreises. ,Unser Aufenthalt hier (in Tarbes) war eine
einzige Folge von Vergniigungen: Tanzen ..., Landpartien, Musik. Wir gin-
gen nicht vom Klavier weg. Von Lourdes aus werden wir in die Pyrenien ...
reisen® (LJ 14).

Elisabeth hat es nicht leicht, ihr Temperament in den Griff zu bekom-
men. In ihrem Tagebuch gesteht sie: ,Mir scheint, wenn ich zu Unrecht
eine Riige erhalte, dann spiire ich, wie mir das Blut in den Adern kocht;
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mein ganzes Wesen biumt sich auf ... Aber Jesus war mit mir; ich horte seine
Stimme im Innersten meines Herzens, und da war ich bereit, alles zu ertra-
gen, aus Liebe zu IThm“ (J 1).

Es ist eine Grunderfahrung im Leben aller Heiligen: Von dem Augen-
blick an, da sie sich ganz personlich von Gott geliebt wufiten und erfuhren,
begannen sie, radikal in der Liebe, hinzuwachsen zu dem, dessen Wesen die
Liebe ist. ,In Thm liebe ich, bin ich geliebt und habe ich alles® (L 117).

In der Erfahrung dieser persénlichen Liebe Gottes erdffnet sich ihr das
Geheimnis seiner Einwohnung: ,Mir scheint, ich habe meinen Himmel auf
Erden gefunden, denn der Himmel ist Gott, und Gott ist in mir. An dem
Tag, da ich dies verstanden habe, ist in miralles hell geworden ... Wir tragen
unseren Himmel in uns, denn Derjenige, der die Seligen im Lichte der An-
schauung sittigt, schenkt sich uns im Glauben und im Geheimnis, das ist
das gleiche” (L 122).

Aber Elisabeth weif auch, daf der Mensch auf den Einbruch des Gott-
lichen antworten muf durch ein Leben des Verzichts, der Sammlung und
des Schweigens — aus Liebe. Nur so bleibt sein Herz offen fiir Gott.

Sammlung - Gebet — Schuweigen — Anbetung

Mme Catez versteht es, schon frith das religidse Gemiit der kleinen Elisa-
beth zu formen und sie in ein kindliches Gesprich mit Gott zu fithren. Bei
einer Erkrankung der Grofmutter schreibt sie iiber die Zweijahrige, die eine
Jfeurige und aufbrausende Natur® besaf: ,Elisabeth betet nicht nur selbst
fiir Dich, sondern lehrt auch noch ihre Puppe beten® (LG S. 26). Thr Vater
stirbt sehr frith. Die Mutter wird ihr erst mit 21 Jahren die Erlaubnis geben,
in den Karmel einzutreten. In diesen Jahren des Wartens schreibt sie in
ihren ,Notes intimes®: ,Ich mdchte, dafl mein Leben ein stindiges Gebet
ist. Nichts soll mich von Dir ablenken konnen, weder Lirm noch Zer-
streuungen, nichts! Ich m&chte so gern mit Dir in der Stille leben. Wasich .
jedoch mehr als alles liebe, ist, Deinen Willen zu tun. Und da Du mich
noch in der Welt haben willst, unterwerfe ich mich aus ganzem Herzen ...
Ich biete Dir die Zelle meines Herzens an; sie soll Dein Bethanien sein. Komm
und ruh Dich dort aus!® (NI 5). ,Selbst mitten in der Welt kann man Thn
héren in der Stille eines Herzens, das nur von IThm her Bestand haben will®
(L 38). Als junge Schwester bezeugt sie: ,Das Leben einer Karmelitin ist eine
Vereinigung mit Gott vom Morgen bis zum Abend und vom Abend bis zum
Morgen. Wiirde Er nicht unsere Zellen und Ginge erfiillen, wie wire alles
leer. Aber durch alles hindurch sehen wir Thn, denn wir tragen IThn in uns,
und unser Leben ist so vorweggenommener Himmel® (L 123). ,Seine Kraft
fiir den Herrn bewahren, das bedeutet, durch das innere Schweigen die
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Einheit in seinem ganzen Wesen schaffen, alle seine Krifte sammeln, um sie
allein damit zu beschiftigen, zu liecben. Eine Seele, die sich mit ihrem Ich
herumschligt, die sich bei ihrer Empfindlichkeit aufhilt, ... zersplittert ihre
Krifte. Sie ist nicht ganz auf Gott hingeordnet® (DR 3).

Elisabeth erfihrt die Schwichen der menschlichen Natur wie jeder
andere. So rit sie einer Freundin: ,Du muft Dir sm Inznern Deiner Seele eine
kletne Zelle banen. Du denkst daran, daf der liebe Gott darin ist und trittst
von Zeit zu Zeit ein. Wenn Du Deine Nerven spiirst und ungliicklich bist,
so rette Dich schnell hinein und vertraue alles dem guten Meister an®
(L 123). Sie kennt die dunkle Nacht des Glaubens, die das Beten leidvoll
macht: ,Das ist nicht nur ein Schleier, sondern eine Mauer, die Ihn vor mir
versteckt ... das ist recht hart, wenn man IThn so nahe gefiihlt hat ... Der
Glaube sagt mir, daff er dennoch da ist“ (L 53). Dieser Glaube und die Treue
ithrer selbstlosen Liebe lassen sie in den letzten Exerzitien sagen: ,Anbe-
tung! In diesem Wort klingt der ganze Himmel mit. Ich glaube, man kann
Anbetung definieren als ,Liebesekstase. Es ist eine Liebe, die iiberwiltigt ist
von der Schonheit, der Kraft, der unendlichen GroRe des geliebten Gottes
... in volligem, tiefem Schweigen® (DR 21).

Gott ldutert Elisabeth in einem schmerzvollen Leiden. Warum?

Die transformatio in Christus, den Gekrenzigten

Die Umwandlung in Christus am Kreuz ihrer Krankheit wird Elisabeth von
der Dreifaltigkeit vollenden. Sie sagt ihr Ja dazu: ,Die Annahme (des Lei-
dens) macht frei” (S 220). ,Ich triume davon, vor meinem Tod inJesus, den
Gekreuzigten, umgewandelt zu werden. Dies gibt mir soviel Kraft im Lei-
den® (L 324). In der Liebe erbffnet sich ihr das Geheimnis des Leidens, das
sie endgiiltig in den Dreifaltigen Gott einwurzelt: ,Dort, ganz auf dem
Grund (meiner Seele), vollzieht sich die direkte Begegnung mit Gott. Dort
steht der Abgrund unserer Nichtigkeit, unserer Erbarmlichkeit, unmittelbar
dem Abgrund von Gottes Barmherzigkeit ... gegeniiber. Dort finden wir die
Kraft, uns selber zu sterben, unseren bisherigen Weg zu verlassen, um so in
Liebe verwandelt zu werden” (CF 4). Das schlichte Holzkreuz in der kargen
Zelle ist ,mein Kreuz, an dem ich mich jeden Augenblick darbringe, um
gleichf6rmig zu sein mit meinem gekreuzigten Briutigam ... Damit ist der
mystische Tod gemeint, durch den die Seele sich so entiufert und vergifit,
dafl sie in Gott hineinstirbt, um in Ihn umgestaltet zu werden. Dies erfor-
dert Leiden, denn unser ganzes Ich mufR sterben, damit Gott selbst an unse-
re Stelle treten kann® (L 298).

Nur mit Ehrfurcht und Scheu lesen wir in dem Geheimnis dieses
Lebens, das sich ganz im Dienst der Miterlésung hinschenkt.
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Stellvertretender Dienst an der Kirche

Jede Berufung in die Nachfolge Christi ist ein Gerufensein um der Briider
und Schwestern willen. Elisabeth von der Dreifaltigkeit erkennt ganz klar
diese Stellvertretung.

In einem Brief an ihren fritheren Seelsorger schreibt sie: ,Wie grofd ist
die Aufgabe einer Karmelitin. Mit Jesus Christus soll sie Mittlerin sein, soll
Ihm gleichsam eine zusitzliche Menschheit (une humanité de surcroit)
sein, in der Er sein Leben der Versshnung, des Opfers, des Lobpreises und
der Anbetung fortsetzen kann. Oh, bitten Sie Ihn, daff ich der Gréf8e mei-
ner Berufung entsprechend auch lebe® (L 256). In ihrem Tagebuch lesen
wir: ,Durch meine Liebe, meine Aufmerksamkeit, mein Opfer und meine
Gebete will ich Thn alle Schmerzen vergessen lassen. Ich will Thn lieben fiir
alle, die Thn nicht lieben® (J 8). An den Bruder ihres Schwagers, Abbé Chévi-
gnart, schreibt sie: ,So verstehe ich das Apostolat einer Karmelitin wie das
eines Priesters ... Sie konnen anderen Gott ausstrahlen, Thn den Seelen wei-
tergeben, wenn sie sich unablissig an die géttlichen Quellen halten.®

Elisabeth leidet sehr an den Auseinandersetzungen zwischen Rom und
der franzosischen Regierung, die schliefilich 1905 zur Trennung von Staat
und Kirche fithren. Sie schreibt an Abbé Chévignart: ,Meine Seele vereint
sich gern mit der Thren zu einem Gebet fiir die Kirche, fiir unsere Ditzese. Da
unser Herr ja in unserer Seele wohnt, so ist Sein Gebot das unsere ... Heili-
gen wir uns fiir die Seelen ... Dawirja alle Glieder eines einzigen Leibes sind,
so werden wir auch in dem Mafe, in dem wir iiberreich das géttliche Leben
haben, es an den grofen Leib der Kirche weitergeben kénnen® (L 197).

Ihre Botschaft an uns

Nach allem Gesagten verstehen wir nun gewif§ besser, weshalb die Kirche
Elisabeth de la Trinité seliggesprochen hat. Sie will damit ein Zeichen
setzen.

Elisabeth spiirt, daB sie eine Sendung hat, die tiber ihren Tod hinaus-
geht. Sie weif aber auch, daR ihr frither Heimgang den Zuriickbleibenden
Leid bereiten wird. Mit menschlich warmem Herzen trostet sie und ver-
spricht, dafl sie in Gott fiirimmer verbunden bleiben und sie ihnen wirksam
helfen wird. An ihre Schwester Guite schreibt sie: ,Kleine Schwester, ich
wiire gliicklich, hiniibergehen zu kénnen, um Dein Engel zu sein. Dir hin-
terlasse ich meine Aufopferung an die Dreifaltigkeit, an die Liebe. Lebe mit
ihr in Deinem Innern, im Himmel Deiner Seele. Der Vater wird Dich mit
seinem Schatten bedecken ..., um Dich ganz als sein Eigentum zu bewahren
... Du wirst an meine Stelle treten. Ich werde das Lob seiner Herrlich-
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keit vor dem Thron des Lammes sein und Du das ,Laudem gloriae‘ in der
Mitte Deiner Seele. Kleine Schwester, wir werden immer eins sein® (L 269).
Doch Guite wird Mutter von neun Kindern. Elisabeth lernt noch die bei-
den Altesten kennen. Sie schreibt fiir sie im August 1905: ,Wer Euch in den
Armen Eurer Mutter betrachtet, dem kommt Ihr recht klein vor. Aber Eure
kleine Tante, die Euch im Licht des Glaubens betrachtet, erblickt in Euch
ein Merkmal von unendlicher Gro8e ... Thr lieben kleinen Heiligtiimer seiner
Liebe, wenn ich die Herrlichkeit sehe, die in Euch aufleuchtet -, so schweige
ich und bete Thn an, der solche Wunderwerke schafft!” (L 240). Thr Paten-
kind Sabeth wird spiter in den Karmel von Dijon eintreten. An eine be-
kannte Familie schreibt sie kurz vor ihrem Tod: ,Ich bete und opfere mich
fiir Thre kleine Jaja auf. Wer weif, ob unser guter Gott nicht darauf wartet,
dafl ich in den Himmel gehe und zusammen mit der Jungfrau Maria ihre
Zukunft ordne” (L 330). Fiir Charles Hallo aus dem Freundeskreis der Fami-
lie diktiert sie ihren letzten Brief: ,Ehe ich in den Himmel gehe, will Dir
Deine Elisabeth unbedingt noch einmal ihre ganze Zuneigung ausdriicken
und Dir sagen, dafl sie plant, Dir vom Himmel aus Tag fiir Tag beizustehen,
bis Du ihr im Himmel wieder begegnest. Rufe Deine kleine Schwester; auf
diese Weise wirst Du mein Gliick im Himmel noch groer machen® (L 342).

Elisabeth glaubt an die communio sanctorum, an den lebendigen Lie-
bes- und Lebensaustausch zwischen Himmel und Erde. Sie ahnt, daf ihre
Sendung weit iiber den Kreis der Familie und des Karmels hinausgehen
wird.

Zehn Tage vor ihrem Tod schreibt sie an eine Mitschwester im Karmel
von Paray-le-Monial, einer Neugriindung des Dijoner Karmels: ,Wie mir
scheint, wird meine Sendung im Himmel darin bestehen, Seelen anzuzie-
hen, indem ich ihnen helfe, aus sich selbst herauszugehen und durch eine
ganz einfache Regung der Liebe Gott anzuhangen. Meine Sendung wird es
sein, sie in diesem groflen inneren Schweigen zu bewahren, in dem Gott
sich in ihr Inneres einprigen und sie in Sich selbst umwandeln kann®
(L 335).

Elisabeth de la Trinité lidt uns ein, ihrem Weg zu folgen und die Gnade
der Taufe ernst zu nehmen. Der Dreifaltige Gott ist fiir uns weithin der un-
bekannte Gott. Vielleicht kann ihr Leben uns helfen, tiefer in das Geheim-
nis seiner Gegenwart im Heiligtum unseres Herzens einzudringen. Das
kénnte ungeahnte Seelenkrifte in uns entbinden und die Dynamik des
Dreifaltigen Gottes in unser oft so monotones geistliches Leben bringen.
Der Reichtum ihres Lebens wiirde unser Reichtum.

Elisabeth von der Dreifaltigkeit — diese Heilige gehért nicht nur dem
Karmel. Sie gehort - wie alle Heiligen — der ganzen Welt. Es kommt darauf
an, ob wir ihre Botschaft horen und sie in uns und durch uns hindurch
wirken lassen.
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Fiir den Kenner der schénstittischen Spiritualitit ist es aufschlufireich zu
vergleichen, wie der eine Heilige Geist in dieser Bewegung von Anfang an
das Lebensgeheimnis der jungen Karmelitin manifestiert: Durch das Liebes-
biindnis mit Maria werden die Studenten der Griindergeneration - allen
voran Josef Engling - dazu gefiihrt, daf8 sie inmitten der morderischen
Schlachten des Ersten Weltkrieges die Anwesenheit Gottes in ihrem Herzen
erfahren und aus dieser Kraft leben und auch sterben kénnen.

Der ,Glaube an die Realitit der Ubernatur® im eigenen Herzen wie in
seinem Werk hilft Pater Kentenich, die Zerreifprobe einer vierwchigen
Dunkelhaft in einer Betonkammer zu bestehen. Er erfihrt den Sieg Gottes
iiber die Schikanen und Quilereien der Gestapo. Auch die Hélle von
Dachau kann ihn nicht zerbrechen. Das Liebesbiindnis mit dem in ihm
wohnenden Dreifaltigen Gott gibt ihm die Kraft, seinen Mithiftlingen die
Liebe und Gegenwart Gottes in diesem Todeslager erfahrbar zu machen.

Inzwischen haben viele tausend Mitglieder seiner Bewegung {iberall in
der Welt in ihrem personlichen Leben dhnliche Erfahrungen gemacht. Es
scheint, dafl die Spiritualitit des ,Herzensheiligtums® fiir unsere duflerlich
wie innerlich zerrissene Zeit ein brauchbarer Weg fiir echtes christliches
Leben ist. Das gilt vor allem fiir Laien in der Welt.

Unsere Zeit ist reich an Gnadenaufbriichen. Derselbe Heilige Geist st
an den verschiedensten Stellen am Wirken. Es gehort zum Schonsten und
Bereicherndsten, wenn von ihm Beschenkte Briider und Schwestern im
Geist entdecken, denen dhnliche Inspirationen zuteil geworden sind. So
kann sich Erneuerung der Kirche vollziehen.

Deutsche Textausgaben:

Elisabeth von Dijon, Ich gehe zum Licht. Leben und Erfahrungen im Selbstzeugnis. Herder,
Freiburg 1984 (Z)

—, Licht, das mich fithrt. Geistliche Botschaft, Herder, Freiburg 1986
—, Ein Lied fiir Gott. Elisabeth von Dijon. EOS-Verlag, St. Ottilien 1984 (LG)

Franzasische Gesamtansgabe:

Elisabeth de la Trinité, J’ai trouvé Dieu (ed. Conrad de Meester OCarm.)
Tome la Introduction, Traités spirituels (DR - CF); Tome Ib Lettres du Carmel (L); Tome II
Journal (J), Notes intimes (NT); Lettres de Jeunesse, Poésies, Editions du Cerf, Paris 1985

Josef Kentenich, Mein Herz - Dein Heiligtum, Schénstatt 1983
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SCHONSTATT SPIRITUELL

Die Wucht und Dichte der dramatischen Ereignisse in Osteuropa und im anderen
Teil unseres Vaterlandes wihrend der vergangenen Monate haben bei vielen Emp-
findungen und Erkenntnisse freigesetzt, die lange verschiittet schienen. Auch sol-
che, die sonst wenig mit Glaube und Religion im Sinn haben, wurden vom Hauch
der grofen Geschichte beriihrt und haben etwas von Geschichtsmichten gespiirt,
die rational allein nicht erklirbar sind. Man wird an Walter Benjamin erinnert, der
vom ,,Engel der Geschichte® sprach. Als Christen sollten wiruns davon anregen las-
sen, in den wunderbaren Ereignissen den #voritbergang des Herrn® zu erkennen,
der nach unserem biblischen Glauben der Gott der Geschichte ist. Gerade in der
Situation eines prekiren Gleichgewichtes, das in jedem Augenblick und an vielen
Orten umschlagen kann, wird das Ringen hintergriindiger Miichte erkennbar. Aus
den Aphorismen PATER KENTENICHS wird sein lebenslanges Bemiihen erkenn-
bar, diesen geschichtsnahen Vorsehungsglauben zu vertiefen,

Geschichtsméchte

Wir héren gern die vielgestaltige Stimme Gottes, wie er zu uns spricht als
Gott unseres Herzens, als Gott unserer Altire, als Gott unserer Biicher. Er
spricht aber vor allem zu uns als Gott des Lebens: Der Schatten Gottes
streift uns, die Unendlichkeit Gottes beriihrt uns.

Gott schreitet als der Herr der Geschichte einher: hier im Siuseln des Win-
des, dort im Brausen des Sturmes; hier iiber den Triimmern einer unter-
gehenden, dort {iber dem Morgengrauen einer neuen Welt. Kraftvoll und
siegreich hilt er die Ziigel in der Hand, niemand kann sie ihm entreifen.

Wo Gott seine geheimen Heilspline verwirklicht, das heifit, wo er so oder so
in Welt- und Menschengeschichte eingreift oder wo er Menschen - in wel-
cher Form es auch immer geschehen mag - begegnet, tut er es fiir gewohn-
lich mit tiefverschleiertem Antlitz. Im Augenblick seines sorgsam geplan-
ten Eingreifens wird er in seiner Person kaum erkannt und seine Sprache -
wenn {iberhaupt, dann nur recht schwer verstanden. Spiter erst leuchtet ein
helleres Licht auf. Nicht selten geschieht es dann, wenn sich eine lingere
Kette von Ereignissen aneinandergereiht hat und dem priifenden Glau-
bensblick tiberschaubar ist und sinnvoll erscheint.

Gottes Weisheit und Liebe iRt uns bisweilen Einblick nehmen in seine
Zukunftspline. Es geschieht aber immer nur im Dunkel des Glaubens: in
lumine caliginoso, d. h. im nebelumflorten Lichte. Er schreitet an uns vor-
bei und iRt uns nur den Zipfel seines Gewandes in der Hand.
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Wir halten fest: es gibt vordergriindige und hintergriindige Méachte im
Weltgeschehen. Natiirlich stehen wir damit sofort auf dem Boden der Theo-
logie der Welt- und Heilsgeschichte. Darauf miissen wir immer zuriickgrei-
fen, wenn wir eine Antwort suchen auf Lebensvorginge, die schwer zu deu-
ten sind. Also nie stehenbleiben beim Sichtbaren. Die eigentlichen Grof-
michte sind die hintergriindigen: auf der einen Seite die gottlichen, auf der
anderen Seite die diabolischen Grofmichte. Schon allein diesen Gedanken
festzuhalten, li8t ein helles Licht fallen auf die heutige Situation. Als zweite
These diirfen wir festhalten: diese beiden Grofmichte sind in ewigem
Widerstreit. Dann die dritte Wahrheit: alles, was hier auf der Welt ge-
schieht, ist weiter nichts als eine Fortsetzung dieses jenseitigen Kampfes.
Alles, was im Vordergrunde des Weltgeschehens steht, also auch die Min-
ner, die greifbar sind, die rein duBerlich Weltgeschichte machen, sind ent-
weder von gttlichen oder von den teuflischen Michten geritten. Damit
umreifen wir in sehr klarer und eindeutiger Weise das Weltbild der Apoka-

lypse.

Wie Gott schreibt? Mit Léwenkrallen, d. h. mit grofen, michtigen Buch-
staben. Er hat ,Das Buch mit den sieben Siegeln® gedffnet, nicht ganz, aber
doch so weit, da wir hineinschauen kénnen. Darauf steht, daf§ wir uns -
zwar nicht vor dem Zeitenende, aber doch in einer ausgeprigt apokalypti-
schen Zeit befinden, die als schreckliches Vorspiel eines furchtbaren End-
spiels angesprochen werden darf.

Wie ist der Text zu deuten? Gott ist ein Gott des Lebens. Wo er brechen und
zerbrechen, wo er untergehen, wo er sterben lif8t, da will er neues Leben
schaffen. Legen wir diesen Maf3stab an die heutige Zeit an, mochten wir den
Atem anhalten: Transitus Domini est ... Es muf eine herrliche neue Welt
sein, die er aus diesem gewaltigen Sterben erstehen lassen, es muf§ eine wun-
dersame Ordnung sein, die er aus Katastrophen und Ruinen neu gestalten
will.
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Zeichen der Zeit in der Jahresarbeit 1989
in Deutschland

»Er hat mit dem Geist der Zeit gerungen in allen Formen, die er angenom-
men. Vor dem Stolz des Wissens ist er nicht zuriickgeschreckt, sondern hat
seinen Anspriichen auf den Grund gesehen. Keiner Idee ist er furchtsam zur
Seite gewichen. Vor keiner Héhe des Forschens ist er bestiirzt worden. — Im-
mer eine Stufe héher hat er besonnen und ruhig das Kreuz hinauf getragen
und in Einfalt und Liebe die Geister und Herzen bezwungen.

Mit diesen Worten beschreibt ]. Gérres die Wirkweise Johann Michael
Sailers, eines der Pioniere in der Zeitgeist-Auseinandersetzung der Kirche
nach der Aufklirung. Ahnliches hitte von Newman, den Tiibingern u. a. ge-
sagt werden kénnen. Damit war eine beginnende, dauernde Aufgabe der
Kirche markiert, auch wenn noch eine geraume Weile vergehen sollte, bis
die gesamte Kirche in der Pastoralkonstitution des Zweiten Vatikanischen
Konzils erklirte, zur unabdingbaren Voraussetzung pastoralen Handelns
gehore es, die Zeichen der Zeit zu beachten und ,sie im Licht des Evange-
liums zu deuten.”

Achten auf die Zeichen der Zeit - das ist entscheidend mehr als mode-
bewufites In-Sein wollen. Schaut man von dem oben zitierten Wort iiber
Sailer auf die Praxis der Zeitgeist-Auseinandersetzung Pater Kentenichs, fal-
len zwei Dinge besonders auf. Zunichst eine noch profiliertere Beriicksich-
tigung des Grundanliegens. Die Beschiftigung mit geistigen Stromungen
war bis zum Aufkommen der Massenmedien mehr oder weniger begrenzt
eine Frage des akademischen und literarischen Dialogs - beschrinkt auf
Horsaal, Zeitschrift und Buch.

Demgegentiber fillt in der Wirkweise Pater Kentenichs auf, daR seine
Sondierungsarbeit im Felde von ,,Geist der Zeit* und , Zeitgeist® zwar eben-
so das Anliegen grundsitzlicher Klirung und Filtrierung geistiger Stromun-
gen umgreift, aber doch vor allen Dingen gerichtet ist auf die Schaffung
einer jeweils aktuellen, integrativen und kontinuierlichen Ideenbewegung.
Diese wiederum wird wirksam als Weckung, Fundament und Sicherung
eines ganzheitlichen Lebensstromes, dessen Herzmitte ein vom Glaubensgeist
getragener Witterungssinn fiir die Gnadenangebote Gottes in den verschie-
denen Epochen sein soll. - Ein Zweites kann festgestellt werden: das Ringen
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mit dem ,Geist der Zeit in allen Formen® erweist sich als immer notwendi-
ger und schwieriger. Zeitstrdmungen sind lingst in alle Kaniile der Medien
eingedrungen; die Frage einer humanen Bewiltigung ist in aller Munde,
ohne damit auch nur im mindesten gel6st zu sein. -

Zur Sichtweise der Zeitgeist-Auseinandersetzung Pater Kentenichs mag
grundsitzlich noch angemerkt werden, daR er - letztlich auf ,Lebensbewe-
gung® zielend - das Entscheidende nicht nurim Herausarbeiten von Stand-
punkten sieht, sondern im Aktivieren von Grundkrdfien und jeweils neu ge-
schauten Wert- und Zielvorstellungen. Auf dem Hintergrund der allzeit sen-
siblen und weitreichenden Zeitoffenheit des Griinders miissen die Versuche
gesehen werden, welche die Schonstattfamilie in ihren verschiedenen Krei-
sen unternimmt und unternehmen muf, um aus dem Erbe ihres Griinders
sich gegenwirtigen Herausforderungen und Aufgaben zu stellen.

Fiir den hier angestellten Riickblick auf die Arbeit im vergangenen Jahr
sei namentlich auf mehr punktuelle Veranstaltungen zuriickgegriffen. Eine
vollstindige Darstellung der im einzelnen geleisteten Arbeit miifite selbst-
verstindlich auch zeitkorrespondierende Stromungen in den einzelnen
Gliederungen und Gemeinschaften der Bewegung erheben.

Zunichst ein Blick auf die Oktoberwoche am Ort Schonstatt, welche - als
Jubiliumswoche zum 75. Jahrestag der Griindung Schonstatts - die Bewe-
gung insgesamt als ,Lebensaufbruch fiir unsere Zeit" aufzeigen wollte. Die
Festakademie (15. 10.) befaBte sich mit der Fragestellung: ,Maria und die
Situation des Glaubens in Deutschland®. Die Referentin, H.-B. Gerl-Falko-
witz, Miinchen, skizzierte auf dem Hintergrund der Fakten des tatséich-
lichen Glaubensschwundes in Deutschland Grundlinien einer situations-
bezogenen Ausrichtung des Glaubenslebens, welche festgehalten zu wer-
den verdienen iiber den unmittelbaren Anlaf hinaus: Die christlichen Kir-
chen miissen sich, angesichts der uniibersehbaren Sinnfrage bei vielen und
eines in unseren Breiten fast verschwundenen materiellen Elends, mehr auf
eine Kultur des Wohlstands und der Freiheit einstellen. Gerade in ihr gibt es
die - freilich stillere — Frage nach Heil und Erlésung: ,Die Leiden und Pro-
bleme der Menschen sind nach innen gewandert.” Die Dignitit einer Reli-
gion hiingt an ihrer Fihigkeit, den Menschen entlasten zu kénnen, letztlich
von schuldhafter Selbstentzweiung. - Auf iiberzeugende Weise brachte die
Referentin eine innere Entsprechung der Gestalt Mariens, die als Immacu-
lata mit sich selbst identische und aus der Schalom-Fiille Gottes schopfende
und spendende Frau, zur Darstellung. Insgesamt hatte man den Eindruck,
daR hier von einer aus dem Glaubensgeist wie ihrer Fachrichtung, der Kul-
turphilosophie, heraus denkenden Frau Perspektiven beigesteuert wurden,
die von der pastoraltheologischen Seite aus lingst iiberfillig sind.
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Die Beitrige der schonstittischen Referenten der Oktoberwoche krei-
sten vor allem um die Frage, wie die geschichtlich gewachsene Bewegung
heute und in Zukunft ihrer Zeitaufgabe gerecht werden kann. Ein wichtiges
Zeitanliegen lautete: ,Neuevangelisierung®. Sr. Josit Treese machte deut-
lich, wie derin den Schénstattheiligtiimern und ihren Symbolen angelager-
te Glaubensreichtum wirksam werden kann fiir die inhaltliche Glaubens-
verkiindigung im Sinne einer Erst- oder Neuhinfithrung zum Glauben.
Ordinariatsrat Krimm, Mainz, vermittelte, daf und wie ,Kirche® in einer
sikularisierten Kultur ,neu® wichst aus ganzheitlichen Strémungsvorgin-
gen, in denen Schwerpunkte des Glaubens ,vom Leben® her erschlossen
und angeeignet werden.

Mit der seit dem Tod des Griinders 1968 verinderten BewuRtseinslage
setzte sich vor allem der Beitrag von P. Boll auseinander: Der Hfrei flottie-
renden ReligiGsitit der New-Age-Generation ist ein institutionelles Kir-
chentum nicht gewachsen. Auch eine mittlerweile stark institutionell etab-
lierte Bewegung wie Schénstatt kann einem immer stirker von momenta-
nen und epochenbedingten ,Lebensgefiihlen® lebenden kulturellen Typ
nur durch entschiedene Besinnung auf ~Bewegungspidagogik® gerecht
werden.

Der Auseinandersetzung mit New Age diente auch die diesjihrige Piidagogi-
sche Tagung: ,Neues Zeitalter - auch in der Erziehung?“ Als existentielle Er-
kenntnis ist bei nicht wenigen Teilnehmern die Plausibilitit gewachsen, daf
die pidagogischen Grundansitze Pater Kentenichs offenbar fiir einen Kul-
turtyp konzipiert sind, der erst allmihlich greifbar wird.

H. Baer (Ostertagung) und J. Sudbrack SJ (Pfingsttagung) fithrten in die
Spiritualitdt des New Age ein: in dessen Grundiiberzeugung von einer falli-
gen, radikalen Kritik an der mechanistischen Geisteshaltung der Neuzeit.
Auch Hauptvertreter aus verschiedenen Kulturzweigen (Capra, Physik;
Grof, Psychologie; Berendt, Musik; Mynarek, Okologie; u.a.) wurden vor-
gestellt. Insgesamt wurde deutlich, dal New Age als symptomatischer Aus-
druck eines viel tiefgreifenderen BewuBtseinswandels zu begreifen ist. Der
Tagung ging es natiirlich vor allem um die pidagogischen und spirituellen
Implikationen. Erzieherisch gilt es, anzusetzen beim Erlebnishaften, dem
Bediirfnis nach Frieden, Verséhnung und Harmonie, um iiber die Wert-
dimension von Wissen organisch auch den Sinn von Rationalitit und gei-
stiger Disziplin zu er6ffnen (P. Boll). In spiritueller Hinsicht geht es darum,
dag die Kirchen und deren lebendige Krifte neu als ,Mysterienschulen® er-
lebt werden, in denen die Wahrheit des Glaubens ganzheitlich erfahren
werden kann (,Erfahrung aus dem Dogma®). Das scheinbar schwierigste
Dogma — das der Trinitit - erscheint als ,modern®: nurin ihm und damit im
christlichen Gottesbild findet sich die Synthese kosmischer Verschmel-
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zungs- und personaler Begegnungs-Mystik, Mystik in einem weiteren Sinne
als erfahrungsmifiges Innewerden des Religiosen verstanden. Dem galten
auch die Versuche meditativer ErschlieBung wihrend der Tagung.

Wirkliche Zeitanliegen kénnen nicht nebeneinander liegen, wenn sie einer
gemeinsamen Bewuftseinslage entspringen. Deswegen an dieser Stelle ein
Blick auf die , Projekttage — ein Veranstaltungstyp vorwiegend von jungen
Erwachsenen, der in den letzten Jahren regelmifig im Jugendzentrum
,Marienberg® stattgefunden hat. Die Bezeichnung will etwas von der prak-
tizierten Methode verdeutlichen. Der jungen Generation geht es dabei
wesentlich darum, nicht einfach ,Themen® vorgesetzt zu bekommen, son-
dern wihrend der Treffen prozefhaft zu ganzheitlichen Zentrierungen der
Reflexion und Praxis zu kommen, eben zu ,Projekten®.

Rahmenthema schon der letztjahrigen Begegnung war die Frage nach
dem ,neuen Menschen®, Fiir das zentrale Anliegen, zu Grundsichten Pater
Kentenichs von einem ,geistbeseelten® und ,.idealgebundenen® Menschen
induktiv vorzustofen, lag der Ausgangspunkt bei Zeitdesideraten wie
,Selbsterfahrung®, Subjektwerdung aus ,ureigenen Quellen® etc.

Das Motto der diesjihrigen Tagung: ,Der neue Mensch - ein Kiinstler®
wollte deutlich machen, daf Ausdrucksfihigkeit und schopferisches Expe-
rimentieren mit den ecigenen Moglichkeiten wesentlich zum Typ des
,neuen Menschen® dazugehdren, insoweit dieser vor allem von der Freiheit
verstanden werden mufl — unbeschadet eines Kiinstlertums im engeren
Sinne. Der fiir viele wohl nicht ohne weiteres auf der Hand liegende Briik-
kenschlag von J. Beuys — von ihm stammt das Wort: ,Jeder Mensch - ein
Kiinstler!® — zu J. Kentenich hat manchem Teilnehmer der versammelten
jungen Generation einen neuen Zugang zur fundamentalen Zielgestalt des
neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft® vermittelt - so verwirrend
der Ansatz zunichst auch fiir Nicht-,Spontis® einer anderen Generation
wirken mag. Die junge Generation ,Lehrmeisterin der alten®, wie Pater Ken-
tenich 1967 einmal sagte — oder auf Abwegen?

Wenn Leben aus Gegensitzen besteht, kann man in der Thematik der
+Marienbergtagung “einen entsprechenden Gegenpol erblicken, im gleichen
Haus veranstaltet von den Gemeinschaften der Minnersiule. Mag es der
Jugend® um eine Art Fundamentalisthetik gegangen sein, die Ménner frag-
ten nach Fundamenten der Ethik:

,Was gilt noch? - Mafstibe fiir unser Handeln.” Von woher Handeln
im Zeitalter eines iibersteigerten Subjektivismus und Pluralismus seine Ver-
bindlichkeit gewinnt, war die Ausgangsfrage. SchwerpunktmiRig kreisten
die Uberlegungen des Grundlagenreferates (P. Hinder) um Beleuchtung
und Relevanz des Axioms: Ordo essendi est ordo agendi. Die Ausfiihrungen
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erschlossen schwerpunktmiRig die Sichtweise des Grundansatzes bei Pater
Kentenich. Ebenso wurden Verbindungslinien gezogen zum neuzeitlichen
Ansatz autonomer Ethik, in denen deutlich wurde, daf ein seinsorientiertes
Denken und mit ihm géttliches Wollen keine Fremdbestimmung darstellt
(»Gottes Wille ist der innerste Zug unseres Wollens®). Die Darlegungen
machten auch deutlich, daf§ Orientierung am Sein nicht blof Faktenrealis-
mus bedeutet, deswegen auch nicht auf einen whaturalistischen Fehl-
schluf“ hinausléuft von rein faktisch verstandenem ,Sein® auf »Tun®. Viel-
mehr geht es im seinsgerechten Denken um die Erkenntnis des geistigen
Bauplans des Geschaffenen, der nur im gottverwandten Denken eigentlich
prisent ist und Schopfungsintentionen Gottes transparent werden liR,
»Gottesgedanken und Gotteswiinsche®, wie Pater Kentenich zu formulie-
ren pflegte. Die gegenwirtige ethische Grundlagendiskussion (fiir vieles
mag die Studie von M. Rhonheimer iiber die naturrechtliche Argumenta-
tionsproblematik stehen) bildete den prisenten Hintergrund des engagiert
diskutierten Grundlagenreferates. Auf Zeitfragen bezogen waren auch die
Arbeitskreise, die sich mit der Relevanz schépfungsorientierten Denkens
fiir Fragen der Okologie, der Familienplanung und Empfingnisregelung,
naturrechtlicher und positiver Ordnung befaten. Unabdingbare Voraus-
setzung seinsorientierten Denkens und Handelns: die immer neu anzustre-
bende Harmonie von Kontemplation und Aktion, von Denken, Beten,
Handeln und Leiden.

Lothar Penners
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KLEINER LITERATURBERICHT
Kardinal Newman - ein Kirchenlehrer der Neuzeit

Am 11. August 1890 starb John Henry Newman, dessen Lebenszeit fast das
gesamte 19. Jahrhundert umspannt (1801-1890). Das Gedenkjahr seines
hundertsten Todestages hat weltweit Interesse geweckt: wissenschaftliche
Kongresse, religiose Feiern und Veranstaltungen an den historischen Stit-
ten seines Wirkens — vor allem Oxford und Birmingham - sind geplant. Es
zeigt sich, daR trotz der groen geistigen Umorientierung der Theologie
unter dem EinfluR des Konzils und der neuen Mentalitit das Interesse an
Person und Werk Newmans in erstaunlicher Breite weitergeht. Dazu
kommt, dafl seit einigen Jahren sein Seligsprechungsprozef im Gang ist
und offensichtlich viele Menschen in der ganzen Welt seine Fiirsprache an-
rufen.

Hier soll auf einige neuere deutschsprachige Versffentlichungen hinge-
wiesen werden, die die Beschiftigung mit Newman erméglichen oder ver-
tiefen kénnen. Nach dem Tod fithrender Newmanforscher der Zwischen-
und Nachkriegszeit (Werner Becker vom Oratorium in Leipzig, Abbé Theis
aus Luxemburg, langjihriger Organisator und Inspirator der internationa-
Jen Newman-Kongresse, Johannes Artz aus Bonn, Autor des verdienstvol-
len Newman-Lexikons u. a.) ist Giinter Biemer aus Freiburg einer der leben-
digsten Anreger fiir die Sache Newmans in Deutschland. Er hatte bereits
seine Doktorarbeit iiber Newmans Auffassung von Uberlieferung und Tra-
dition geschrieben. Nun hat er eine knappe Lebensbeschreibung Newmans
vorgelegt, die neben der Biographie des englischen Oratorianers Charles St.
Dessain (Herder 1981) und der Einfithrung von Nikolaus Theis (Glock und
Lutz 1972) durchaus ihre Originalitit behauptet. Es geht Biemer im Nach-
zeichnen der Stationen des bewegten Lebensweges vor allem darum, die
sufere und innere Entwicklung als Fithrungsgeschichte eines groen Glau-
benden einsichtig zu machen. Das beriihmte Gedicht, das Newman 1833
auf der Heimfahrt von Sizilien geschrieben hat, kann fast als Leitmelodie
seines Lebens gelten: ,Lead, kindly Light ... - ,Fiihr, liebes Licht, im Ring
der Dunkelheit fiihr Du mich an. Was Newman damals bekannte: ,Ich
habe nicht gegen das Licht gesiindigt®, blieb seine innerste Einstellung ein
Leben lang. So kann Biemer von ihm sagen: ,Das ,Deus providebit® (Gott
wird vorsorgen) war und blieb der eigentliche rote Faden seiner Lebens-
geschichte® (S. 84). Das galt fiir seine anglikanische Zeit bis zum Hohe-
punkt, als er der unumstrittene geistige Fithrer der Oxford-Bewegung war,
galt aber auch fiir den einschneidenden Schritt seiner Konversion zur
Katholischen Kirche, galt in den schwierigen Jahren, in denen er ,unter der
Wolke* von Verdichtigungen in einer Kirche lebte, die ganz offensichtlich
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aus geistiger Enge mit ihm nicht umgehen konnte, galt schlieflich in der
Phase seines letztlich gelingenden Lebens, die ihn zum Ehren-Fellow an sei-
nem geliebten Trinity College in Oxford und zum Kardinal der Kirche
machte. - In einer ausgewogenen Synthese von Sachinformation mit knap-
pen Erlduterungen zeit- und kirchengeschichtlicher Zusammenhinge
sowie ausgewdhlten Zitaten aus Predigten und Schriften, in wohltuender
Sachlichkeit und immer wieder spiirbarem persénlichen Engagement ist
diese Biographie wohl die im Augenblick bestgeeignete Hinfithrung zu
Newman im deutschen Sprachraum. Nur ein Kenner und Liebhaber konnte
auf so knappem Raum so einfach und zielstrebig Leben und Werk des eng-
lischen Kardinals darstellen. Biemer schreibt aus der Uberzeugung, daf wir
Newman ,,als eine besondere Gabe der Vorsehung Gottes an seine Kirche in
dieser unserer Zeit ansehen diirfen® (S. 8) und fihrt fort: ,Wenn Newman
heiliggesprochen wird - und die Wege sind dafiir gebahnt -, dann kann man
aufgrund der herausragenden Bedeutung seines Lebens und Werkes davon
ausgehen, daf er zum Kirchenvater ernannt wird und daf sich so in der Zu-
kunft der Kirchengeschichte erfiillt, was er vorausgesehen hat: ,Ich schreibe
fiir die kiinftige Zeit und fiir kommende Generationen* (S.9). - Schon vor-
her war das von Biemer in Zusammenarbeit mit dem englischen Newman-
forscher Holmes erarbeitete Newman-Lesebuch »Leben als Ringen um die
Wahrheit® erschienen. Schon immer hat es Auswahlbinde aus dem aufer-
gewShnlich umfangreichen Werk Newmans gegeben. Der vorliegende Rea-
der verfolgt, wie die Autoren im Vorwort erliutern, zwei Intentionen:
»Newmans Grundgedanken sollen in ihrer authentischen Darstellung ver-
mittelt werden, und die Wiedergabe groferer Passagen aus seinen Haupt-
werken soll einen Einblick in die Struktur seines Werkes geben.” Daf! dabei
ein Teil autobiographischer Texte enthalten ist, diirfte bei einem Autor wie
Newman selbstverstindlich sein, dessen Werk unzertrennlich mit seiner
eigenen ,journey of faith® verbunden ist. Aber auch Texte zu dem ihn ein
Leben lang fesselnden Zusammenspiel zwischen Vernunft, Erfahrung und
Glaube, zur Gestalt der Kirche mit ihrer amtlichen und sakramentalen
Struktur, zur Stellung und Sendung der Laien u.a. fithren in die zentralen
Themen seines Werkes ein und kénnen das Interesse an den grofieren Wer-
ken wecken. Besonders hervorzuheben ist der einleitende Essay des eng-
lischen Mitautors James Derek Holmes, Kirchengeschichtler am Ushaw
College in Durham. Auf gut 40 Seiten wird auf hohem Niveau ein Durch-
blick durch die Gedankenwelt Newmans gegeben. — Schlieflich haben die
beiden Autoren auch eine Auswahl von Gebeten und Meditationen vor-
gelegt. Seit langem iibten die ,Meditations and Devotions® auch in ihrer
deutschen Ubersetzung einen starken EinfluR aus, Matthias Laros und
Otto Karrer hatten in ihren Auswahlbinden Newman als Meister des geist-
lichen Lebens bekannt gemacht. Die vorliegende neue Sammlung zeigt,

41



dafl Newman ,vor allem ein geistlicher Mensch (war), der in all seinem Tun
vom BewuRtsein der Gegenwart des lebendigen Gottes erfiillt war” (S. 11).
Ein grofRer Teil der Texte ist den Predigten entnommen, durch die Newman
vorallem in seiner anglikanischen Zeit einen so starken und prigenden Ein-
fluR ausgeiibt hatte.

Die drei Biicher bilden eine sich gegenseitig gliicklich erginzende Tri-
logie, die dem deutschen Sprachraum einen Zugang zu Newmans Person
und Werk erschlieRt. Sie erscheinen im gleichen Verlag - M. Griinewald -,
der auch die acht Binde ,Ausgewihlte Werke® herausbringt.

Die beiden niichsten hier vorzustellenden Biicher sind von anderer Art. Es
sind zwei neue Binde der ,Internationalen Cardinal-Newman-Studien®,
die seit ihrer Griindung 1948 das Sprachrohr und die Plattform der New-
manforscher aus aller Welt sind. Band XII enthilt die Referate des 12. Inter-
nationalen Newman-Kongresses vom September 1987 in Freiburg zum
Thema ,Christliche Heiligkeit als Lehre und Praxis nach John Henry New-
man - Newman’s Teaching on Christian Holiness®. 17 der insgesamt 22 Bei-
trige werden auf Englisch wiedergegeben. Besonders interessant sind die
Vortrige des Postulators im HeiligsprechungsprozeR, des amerikanischen
Jesuiten Vincent F. Blehl: ,Newman’s personal Endeavour to follow the
,Light* and the ,Call™, von Victor Conzemius iiber , Lebenssituation und
Kirchenkonflikte®, von dem in Rom lehrenden Karmeliten Ph. Boyce iiber
Holiness - the purpose of life“. Giinter Biemer liefert einen Beitrag iiber
,Die pidagogischen, ethischen und religidsen Voraussetzungen der Heilig-
keit nach Newman®, der die Bedeutung des Glaubens fiir die Selbstgestal-
tung des Menschen behandelt. ,Die Aufgabe des Selbstentwurfs der
menschlichen Persénlichkeit®, ,Den personlich existentiellen Zugang zur
eigenen Lebensgestaltung nach dem Willen Gottes findet der Mensch
durch sein Gewissen® und ,Die gottgewollte Lebensgestaltung als Kampf
um Heiligkeit® lauten Zwischeniiberschriften, die die Praxisnihe der Nach-
zeichnung Newmanscher Gedankenginge veranschaulichen koénnen.
SchlieRlich sei noch auf den Beitrag von John E Crosby hingewiesen, der
_Christliche Heiligkeit als Einheit scheinbarer Gegensétze” behandelt. Mir
scheint, was der Verfasser iiber ,die Einheit von einzigartiger Weite des Gei-
stes einerseits und einschneidender, herausfordernder Bestimmtheit der
Aussage und der Stellungnahme andererseits* herausarbeitet, von besonde-
rer Aktualitit zu sein in einer Zeit, die zwar allem Lebendigen sehr aufge-
schlossen gegeniibersteht, aber oft die Kraft und den Mut zur entschiede-
nen Stellungnahme nicht hat.

Auf eine Besonderheit der Newman-Studien sei noch aufmerksam ge-
macht: sie bringen seit ihren Anfingen eine mdglichst liickenlose Doku-
mentation der Newman-Bibliographie in allen Sprachen - eine unerldg-
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liche und unschitzbare Hilfe fiir alle wissenschaftliche Beschiftigung mit
Newman. —

Die XIII. Folge der Studien bringt die Dissertation von Lothar Kuld
iiber ,Lerntheorie des Glaubens®. Die didaktisch gut aufgebaute Arbeit ver-
sucht Newmans Phinomenologie des Glaubensaktes als eine Lerntheorie
des Glaubens zu lesen und fruchtbar zu machen. Es geht dabei um die
menschliche Seite des Glaubens als Lernprozef.

Einen Schwerpunkt im ersten Teil bildet die historische Darstellung
der Auseinandersetzung Newmans mit dem religisen Liberalismus und
Rationalismus seiner Zeit. Bemerkenswert erscheint, daf der Autor klar die
Bedeutung des Biographischen im Prozef der Glaubensvermittlung und
Glaubensreflexion hervorhebt. So wird anhand der Biographie Newmans
deutlich, dafl seine Theologie unl@sbar mit seinem persénlichen Werde-
gang verbunden ist. Sie steht jener Theologie gegeniiber, die Newman
»paper religion® nennt, deren Ort Bibliotheken sind, die mit ihrer ,paper
logic* Glaubensdinge nur versteht, wenn sie und weil sie gesagt werden (S.
62). Glaubensvermittlung als ,autobiographische Artikulationshandlung®
zielt statt dessen primir auf die Vermittlung der Person des Sprechenden
und dadurch erst seiner Theorien oder Lehren (S. 74). Von den verschiede-
nen Aspekten der Newmanschen Phinomenologie des Glaubensaktes greift
Kuld schwerpunktmiBig die Bedeutung der religiosen Einbildungskraft
(imagination) fiir die Erfassung des Glaubens und seine Theorie des ,Wahr-
scheinlichkeitsdenkens® auf. Im zweiten Teil seiner Arbeit vergleicht Kuld
Newmans Beschreibung des Glaubens als Lernprozef mit gegenwirtigen
Theorieansitzen und Praxismodellen. Ausfiihrlich setzt er sich mit dem
Entwurf von B. Grom auseinander, der gerade die affektiven Wurzeln des
Glaubenlernens betont. Er stellt fest, daf auch fiir Newman Glauben, ,was
seine empirisch beobachtbare Seite betrifft, als ein Resultat von Reifungs-
und Lernprozessen® (S. 196) zu betrachten sei. Als Desiderat bemerkt Kuld,
dafl es bisher keine integrative Entwicklungstheorie gibt, die im Sinne einer
theologischen Anthropologie ,den Glauben eines Menschen als Teil seiner
Lebens- und Lerngeschichte begreift und religigse Entwicklung als selbst-
verstindlichen, ja notwendigen Teil der Personlichkeitsentwicklung aus-
weist” (S. 197). Im letzten Teil zeigt Kuld praktische Methodenoptionen
und Konkretionen als einen Versuch, Newmans Phiinomenologie des Glau-
bensaktes religionsdidaktisch umzusetzen. Ausgangspunkt ist dabei New-
mans Uberzeugung, daf Wissen, wenn es nicht mit einer entsprechenden
Lebenspraxis verbunden ist, unfruchtbar bleibt. Der wahre Weg des Glau-
benlernens beginnt daher nicht bei der Theorie, sondern bei der Praxis des
Glaubens. Glaubenlernen bedarf permanent der lebens- und glaubensprak-
tischen Konkretion. Konkret werden dabei drei Momente hervorgehoben:
das Lernen durch Vorbilder, das ,biographisch vom Glauben sprechen ler-
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nen“ und das Symbollernen.

Wer aus der Perspektive Schénstatts Kulds Darlegungen liest, findet man-
che Anregungen, um die Geschichte Schonstatts als Glaubensgeschichte
mit der begleitenden Glaubensreflexion besser verstehen zu kdnnen. -

SchlieRlich sei noch aufmerksam gemacht auf das ,Internationale Zentrum
der Newman-Freunde® in Rom, das von der Gemeinschaft ,Das Werk" ge-
tragen wird. Neben dem Haus in Rom unterhilt die Gemeinschaft Zentren
in Bregenz, Jerusalem und seit einigen Jahren auch in Littlemore, jener be-
rithmten ,Cottage®, in der Newman sich zu seiner Konversion durchrang.
Sie fithlen sich mitverantwortlich, ,in Zusammenarbeit mit dem Orato-
rium in Birmingham Leben und Werk des grofen englischen Kardinals be-
kanntzumachen und seine Bedeutung fiir die heutige Zeit aufzuzeigen.” In
ihren Zentren kann jeder Interessierte Newman-Spezialbibliotheken benut-
zen und jede Auskunft einholen. Sie verdffentlichen jihrlich einen infor-
mativen Rundbrief. Die rémische Adresse: Via Aurelia 257. In Osterreich:
Thalbachgasse 10, A-6900 Bregenz.

Giinter Biemer, Jobn Henry Newman. 1801-1890. Leben und Werk. Mainz 1989, 202 5., DM 36,—

Giinter Biemer und James Derek Holmes (Hrsg.), Leben als Ringen um die Wahrheit. Ein Newman-
Lesebuch. Mainz 1984, 348 S., DM 39,80

dies., Gott — das Licht des Lebens. Gebete und Meditationen, Mainz 1987, 179 S., DM 19,80

Giinter Biewmer/ Heinrich Fries (Hrsg.), Christliche Heiligkeit als Lehre und Praxis nach Joln Henry
Newman — Newman’s Teaching on Christian Holiness. Band XII der ,Internationalen Cardinal-
Newman-Studien®. Sigmaringendorf 1988, 320 S., DM 60,—

Lothar Kuld, Lerntheorie des Glaubens. Religivses Lebren und Lernen nach J. H. Newmans Phéinome-
nologie des Glanbensakies. Band X1II der ,Studien®. Sigmaringendorf 1989, 277 §., DM 60,—

Giinther M. Boll
(fir Bd. XIII der Studien: Otto Amberger)
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BUCHBESPRECHUNG

HANS URS VON BALTHASAR - unter die-
sem Titel liegt inzwischen ein ,erster Blick®
auf den groflen Schweizer Theologen vor,
mit dem sich eine internationale Autoren-
schaft in engagierter Kenntnis und persin-
licher Faszination seiner GESTALT und sei-
nem WERK zu nihern versucht. Da es z. B.
im Hinblick auf die Bedeutung des Dreifal-
tigkeitsgeheimnisses fiir das Ganze der
Theologie und Spiritualitit und deren Ein-
heit, im Verstindnis von Kirche, Maria, Ge-
meinschaft der Heiligen, Theologie der Sen-
dung (Therese von Lisieux!) ..., nicht zuletzt
auch im Blick auf die Sikularinstitute und
deren Weltauftrag eine erstaunliche Nihe
zwischen Hans Urs von Balthasar und dem
Griinder Schénstatts gibt, ist die Bespre-
chung gerade dieses Werkes fiir die Redak-
tion von REGNUM ein besonderes Anlie-
gemn.

So unterschiedlich die Einzelbeitrige auch
sind ~, alle eint nicht nur freundschaftliche
Erinnerung, Verehrung und Dank, sondern
auch das Wissen darum, daf diese singulire
Gestalt nicht einzuholen ist, ja eigentlich
erst noch entdeckt werden muf: eine Ge-
stalt, ,die in ihrer Weisheit allen Tages-
moden iiberlegen ist und vorausbleibt® und
sich als ,einer von den Denkern des Katho-
lischen® erweist, ,wie sie Kirche und Welt
dringend brauchen® (Geleitwort der Heraus-
geber).

Erfreulicherweise hat der Verlag die Artikel
von Heft 4/1989 der Internationalen katho-
lischen Zeitschrift Communio in den Band
aufgenommen und Balthasars eigenen ,Ver-
such eines Durchblicks durch mein Den-
ken” unter dem Titel ,Eine letzte Rechen-
schaft® vorangestellt. Sofort aber sei ange-
fragt, warum man ausgerechnet das so tiefe
persténliche Gebet dieses »Iheologen aus Be-
rufung und Sendung® (A. M. Haas, 62) nicht
ebenfalls vom Communioheft iibernom-
meh hat. - Eine dhnliche Frage (wenn auch
weniger wichtig) stellt sich im Blick auf das
Umschlagfoto. Wer Balthasar begegnen
durfte, weif}, daf das Foto im Communio-
heft wesentlich mehrvon ihm aussagt als das
fiir den Umschlag des hier zu besprechenden
Buches gewiihlte.

Aus der Fiille der insgesamt zwanzig Arti-
kel seien nur einige wenige skizzenhaft vor-
gestellt.

»Erster Blick auf Hans Urs von Balthasar®
- dieser Aufsatz von Peter Henrici §J diirfte
fiir die meisten Leser von besonderer Bedeu-
tung sein. In ungemein einfiihlsamer Weise
wird der Mensch gezeichnet: die familiire
Herkunft, die vielfiltigen Begabungen, aber
auch die tieferen Griinde fiir seine oft kantig
und anst6fig wirkende Art. Balthasars Stu-
diengang, seine Glaubens- und Fithrungsge-
schichte kommen zur Sprache, sein Wirken
als Jesuit, die Begegnung mit Adrienne von
Speyr, der Konflikt zwischen Ordensgehor-
sam und unmittelbarem Gehorsam gegen-
iiber Gottes neuer Weisung: dem in aimpera-
tiver Klarheit” (37) erkannten gemeinsamen
Auftrag zur Griindung der Johannesgemein-
schaft. Dieser Auftrag lief} sich trotz aller Be-
mithungen nicht im geistlichen Raum des
Jesuitenordens erfiillen.

Von héchster Bedeutung scheint mir zu
sein, was P. Henrici im Zusammenhang mit
den Jahren bitterer Not und Leiderfahrung
vermerkt: Genau in diesen Jahren hat Bal-
thasar ,zu seiner eigentlichen Mitte gefun-
den.” Er erkennt: ,Es geht um die Kirche in
der Welt - nicht um ein Ausstrahlen aus dem
kirchlichen Heiligtum in die profane Welt
hinein, sondern um Durchsiuerung der Welt
von innen her ... Die Mitte der Kirche, sagt
Balthasar, ist dort, wo man gewihnlich ihre
Peripherie sieht: in ihrem Weltauftrag ... Die-
ser Weltauftrag der Kirche muf von den Lai-
en, den ganz und gar in der Welt Stehenden
getragen werden. Doch diese miissen, um
den Auftrag erfiillen zu kénnen, wirklich
,8alz* und ,Sauerteig® sein, von der Mitte des
Christlichen her leben, in der Schmach des
Kreuzes, in Gebet und Verzicht. Hier sieht
Balthasar die Aufgabe der Weltgemeinschaf-
ten, wie sie 1947 von Previda mater entwor-
fen wurden und wie sie die jobannesgenein-
schaft zu verwirklichen sucht” (39/40). - Ein
Uberblick iiber das weitere Wirken Baltha-
sars als Griinder, Theologe, Schriftsteller,
Ubersetzer, Verleger, Spiritus Rector der
internationalen Zeitschrift Communio ...
und ein Blick auf die letzten Jahre runden
diesen iiberaus erhellenden Beitrag ab.

Ein Aufsatz, der die Gestalt Balthasars be-
sonders tief zur Sprache bringt, ist der von
Camille Dumont SJ ,,Ein musikalisches Ge-
nie“. Dem Verfasser geht es nicht nur um
»die musikalische Qualitit der Texte Baltha-
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sars® (223), sondern vor allem um den Blick
auf dessen ,Hoéren® und ,Komponieren® der
Theodramatik, auf seine Transposition musi-
kalischer Werte wie Tonhohe, Tondauer,
Tonstirke und Tonfarbe in Abstand (Diasta-
se) und Dauer (228), Schweigen und Stimme
(230). ,Wenn das unbegreifliche Absolute in
der Geschichte der Menschheit auftritt, ent-
steht unausweislich ein Drama. Und um die-
ses Drama auf sprachlicher Ebene wahr-
nehmbar zu machen, bedarfes eines Theolo-
gen, der in der Lage ist, es zu orchestrieren.
Fiir diese Arbeit war Balthasar hochbegabt,
es war die Aufgabe, die der Herr ihm anver-
traut hat® (234).

Balthasar war kein ,Solist“ {obwoh! er
nach auflen hin fiir viele so wirkte). Vielmehr
verstand ersich und sein Werk seit der Begeg-
nung mit der Baseler Arztin und begnadeten
Mystikerin Adrienne von Speyr (1940) im
Sinne einer ,Doppelsendung®, die - worauf
er wiederholt hingewiesen hat — in keinerlei
Betracht trennbar ist. Unter dem Titel ,,Die
beiden Hilften des Mondes. Marianisch-
anthropologische Dimensionen in der ge-
meinsamen Sendung ...“ hat sich Johann G.
Roten SM dieses bei weitem schwierigsten,
weil geheimnisvollsten Bereiches im Blick
auf Gestalt und Werk Balthasars angenom-
men. Roten nennt wichtige Beispiele fiir die
Arbeitssymbiose zwischen den beiden und
den Einfluf Adriennes auf Balthasars Werk.
Er skizziert die ,objektive Intimitit* der
Freundschaft beider, ihre bewufit reflektierte
Komplementaritit als Mann und als Frau,
deren ,Frucht®, das gemeinsame ,Kind®, die
ins Leben gerufene Gemeinschaft ist. Er
zeigt insbesondere auf, wie sehr Maria die
Sendungen beider verbunden hat und wie
tief dieses Sendungsgeheimnis in der vom
Herrn verfiigten gegenseitigen Ubergabe
von Maria und Johannes unter dem Kreuz
grundgelegt ist und zur innersten Mitte von
Kirche gehort. DaR das marianische Jawort
in Gehorsam und Liebe ein ,Schliisselwort”
(129) fiir beide war, ist sicher richtig. Aber
deshalb von einer ,marianischen Persdnlich-
keitsstruktur® Balthasars zu sprechen, halte
ich fiir problematisch. Er war Adrienne ge-
geniiber in aller gemeinsamen Liebe zu
Maria-Kirche doch stets der priifende Vertre-
ter des Amtes, letztlich der priesterliche Re-
prisentant Christi. — Roten meint sodann:
4Hans Urs von Balthasar und Adrienne von
Speyr stellen in vielfiltiger Weise die
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Fleischwerdung und menschliche Konkreti-
sierung des Primats von Gottes herabsteigen-
der Liebe dar ...; von Gottes Eintreten in das
menschliche Fleisch und das unumwundene
Ja des reinsten der Geschopfe. Thre Einheit
ist das menschliche Symbol von Christi Ab-
stieg in die Holle der Kenosis und der Selbst-
entiuferung des Menschen in der Sequela
Christi ...* (129/130) - diese Passagen wirken
schlichtweg peinlich. Ich bin tberzeugt,
Hans Urs von Balthasar hiitte sie weit von
sich gewiesen!

Wer in Zukunft wissenschaftlich iiber
H.U.v. Balthasar arbeiten wird, kann sich
gliicklich schitzen, in diesem Sammelband
so profunde Aufsitze vorzufinden wie die
iiber seine Beschiftigung mit der patristi-
schen Theologie (Charles Kannengiesser SJ),
sein Verstindnis antiker Philosophie (Ilde-
fonso Murillo CMF), Balthasars eigene Phi-
losophie (Peter Henrici §J) und Theologie
(John O’Donnell §j) und ,Fundamental-
theologisches bei Balthasar” (Rino Fisichel-
la). Der spirituellen Dimension des Werkes
sind die Aufsitze von Werner Loser 5] (Die
Ignatianischen Exerzitien ...), Antonio Sicari
OCD (Theologie und Heiligkeit) und Guido
Sommavilla §J (Opfer und Stellvertretung)
gewidmet. Balthasars Beitrag zur Okumene
wird schliefllich gleich in zwei Arbeiten von
Max Schoch (evgl.-reformiert) und Chri-
stoph Schiénborn OP (kath.) gewiirdigt.

Dafl gerade diese Thematik mit Balthasar
in Verbindung gebracht wird, dirfte fiir
nicht wenige Leser iiberraschend sein. Dar-
um sei hierauf noch besonders eingegangen:
,Eine rein pragmatische Sicht des Okume-
nismus war Balthasar zeitlebens fremd®
(Schénborn 335); sein Dienst an der Einheit
der Kirche hat auch nicht in der Mitarbeitan
der Erstellung von Konvergenzformeln und
-papieren bestanden, sondern in etwas viel
Tieferem, Vorausliegendem. Er hat, ent-
gegen jedem engen, antiprotestantischen
~Standpunktkatholizismus® (Schoch 316)
eine ,dialogische Theologie® verwirklicht.
,Erwar nie ein Mann der Dialogkommissio-
nen, aber sein ganzes Werk ist ein einzigarti-
ger Dialog ... ,Im Gespriich’, sagt Balthasar,
.. ,ist das Horenkénnen wichtiger noch als
das Reden. Dieses Horenkdnnen ist Teil
unseres Glaubens und somit unseres Gehor-
chens und unseres Gebetes, wie denn diese
drei eine unldsliche Einheit bilden’. Glau-
ben - Gehorchen — Gebet: die drei Quellen



der schier unbegrenzten Dialogfihigkeit
Balthasars" (Schénborn 341), Als Partner
kamen darum von vornherein nur Theolo-
gen in Frage, die nicht nur ein Grundver-
stindnis von Kirche und Kirchlichkeit mit-
brachten, sondern zuerst die Herrlichkeit
Gottes und die Christologie in dic Mitte
riickten (Schoch 315). Die Leidenschaft fiir
eine solche Theologie hat H. U.v. Balthasar
und Karl Barth zusammengefiihrt. Beide
pflegten tiber Jahrzehnte eine ,,8kumenische
Unterredung unter Briidern® (M. Schoch),
die verankert war im ,betend-anbetende(n)
Sich-neu-Versenken in die Ur-wahrheit® und
im gemeinsamen Jiingersein unter der
Herrschaft Christi (Schoch 316). Auf diese
Weise haben die beiden grofien Theologen
einen einzigartigen Skumenischen Dienst an
den Wurzeln geleistet, wie Schoch iiberzeu-
gend darstellt. Hinzukommen muf dann
allerdings auch fiir Schoch das den meisten
Christen so unvertraute Balthasarsche Den-
ken in personalen Kernbildern der katho-
lischen Wahrheit: Maria, Petrus, Johannes.
Ohne Verstindigung {iber das Marianische
und Petrinische kommt Okumene nicht
wahrhaft voran. Also keine Ausklammerung
des ,Storenden”, kein Zurechtbiegen von
Begriffen (Schoch 328), keine theologischen
Kompromififormeln (Schénborn 339), son-
dern ,qualitative Katholizitit® (Schoch
330), die in der Gemeinschaft der Heiligen,
die wir alle im Credo bekennen, vorgegeben
und aufgegeben ist. Die Heiligen - das sind
die in Jesus Christus und seinem Geist Lie-
benden! Und so erkennt denn Schoch, dafl
die .Zentralproblematik auf dem Weg zur
Ganzheit des Christlich-Katholischen fiir
Balthasar” (anders als fiir Luther) ,die Frage
des Heiligen ist”. Und Schoch gesteht: ,,Um
die Heiligkeit ist tatsichlich in den Weltkir-
chenkonferenzen nie, auch nicht einmal am
Rande, gerungen worden® (332). Er selbst
hingegen erkennt die Fruchtbarkeit des Bal-
thasarschen Ansatzes bei der communio
sanctorum an, weitet thn aber aus. ,Die Lie-
be, welche als Nachfolge Christi lebendig ist,
fragt: Was kénnen wir in dieser Nachfolge
flireinander tun? Was kénnen wir miteinan-
der tun? (Schoch 332). Von hieraus kom-
men dann die Werte, die auch die Welt be-
greift, in Sicht: Liebe, Menschenwiirde, Ge-
rechtigkeit, Friede. Im gemeinsamen Einsatz
fiir sie gewinnt Okumene dann eine Weite,
die sie auf neue Weise verlebendigt. Der
innere, unentbehrliche Ansatz jedoch fiir

die Praxis liegt in der Theologie Balthasars
verborgen. Er muf8 nur entdeckt werden!

In Erginzung zu Max Schochs Beitrag hat
Christoph Schénborn OP iiberzeugend ver-
deutlicht, daf} und wie sehr Balthasars Theo-
logie dazu geeignet ist, ,eine tiefe innere An-
niherung zwischen den Konfessionen zu
fordern® (339). Als Griinde dafiir nennt er:
neine bedingungslose und unbekiimmerte
Theozentrik. Unter den Motti zum Band
Alter Bund in Herrliehkeit zitiert Balthasar
Ignatius und Calvin: ,Ad majorem Dei glo-
riam’‘ und ,Soli Deo gloria‘: Hierist ,der gan-
ze Balthasar', sein ganzes Werk atmet diesen
Geist” (339). Hinzu kommt die Hochschiit-
zung des Wortes Gottes und Balthasars
grundsitzlich dem Dialog weit gedffnete
Theologie. Aber das alles setzt voraus die
~Selbstfindung der katholischen Identitit®
bei den Gliedern der Kirche selbst (342 f).
Hierhin gehort genau das, was Iso Baumer
{wenn auch unter einem anderen Aspekt) in
einem faszinierenden Beitrag iiber den
Dienst Balthasars als ,Vermittler des Unzeit-
gemifien” aufgewiesen hat. - Daf es ein 8ku-
menisches Anliegen Balthasars war, Theolo-
gie und Spiritualitit wieder zu integrieren,
diirfte einleuchten. Aber von noch unausge-
schopfter Bedeutung — auch in Skumeni-
scher Hinsicht - diirfte der Hinweis von
Schénborn sein, dal und wie sehr Balthasar
ein theologisches Gesprich mit Frauen aus
Vergangenheit und Gegenwart gefiihrt hat,
etwa Therese von Lisieux, Elisabeth von
Dijon, Marie de la Trinité, Adrienne von
Speyr. ,Er hat ihre Erfahrung und ihre Refle-
xionen nicht nur als ,Spiritualitit® betrach-
tet, sondern als theologische Beitrige* (347).
- Angesichts der so wichtigen, jedoch
zwangsliufig nur knapp skizzierten Thema-
tik sei Pater Schénborns eindringliche Frage,
mit der er endet, weitergegeben (cine Frage,
die zu einem ernsthaften Balthasar-Studium
herausfordert): ,,Ob unsere Zeit den sknme-
nischen Reichtum wahrnehmen wird, der
hier bereitliegt?* (348).

In einer Fullnote wird noch darauf hinge-
wiesen, daff im Zusammenhang mit dem
Thema ,Okumene® eigentlich auch Baltha-
sars Blick auf ,Das Israel Gottes® hiitte zur
Sprache kommen miissen. Damit verbun-
den, wire meines Erachtens auch seine Sicht
auf Martin Buber von hohem Interesse ge-
wesen. Erstaunlicherweise fehlt auch ein Bei-
trag {iber Balthasars enge Beziehung zur
Orthodoxie.
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Und noch etwas Wichtiges, vielleicht das
Wichtigste ist nicht eigens thematisiert: der
Kreuzwegbeter (s. seine bewegenden Texte
zu den Hegenbarth-Bildern!), der Helfer
zum betrachtenden Beten (s. Das betrach-
tende Gebet), der kindlich-fromme Rosen-
kranzbeter (5. Der dreifache Kranz). Diese
kleinen Werke werden zwar in anderen Zu-
sammenhingen erwihnt (so z. B. in Susanne
Greiners Aufsatz iiber die Wilrde der Frau
und ihre Bedeutung in der Theologie Baltha-
sars). Aber ein eigener Beitrag hitte doch
woh! ,hérbar® machen sollen, wie sehr in
diesen opuscula das Herz des groffen Theo-
logen schligt. Darum die Bitte, es mége bald
ein zweifer Band folgen, selbst wenn von
vornherein klar ist, daff auch damit das Gan-
ze dieses ,Mann(es) der Kirche in der Welt*
(Kardinal Ratzinger) nicht ausgeschdpft
wird. Er war eben ,fiir uns alle ein wenig zu
grofR* (P. Henrici) — vielleicht gerade des-
halb, weil er im biblischen Sinn ein-fileig
war wie ein Kind.

Noch ein Hinweis: Bei einer hoffentlich
bald erforderlichen 2. Auflage des vorliegen-
den Buches miite Maximilian Greiners Ge-
sprich mit Cornelia Capol und Martha Gisi
iiber die Johannesgemeinschaft - ein wichti-
ges und tiefes Gesprich! - neu gesetzt wer-
den. Vermutlich hat das Tempo der Druck-
legung zu der bedauerlichen Fehlerfiille ge-
fiihrt.

Insgesamt ist diese erste Gesamtwiirdigung
Hans Urs von Balthasars jedoch ein Ge-
schenk fiir viele, und zwarsowoh! fiir die, die
mit dem Werk dieses geistlichen Meisters
vertraut sind, als auch und vor allem fiir jene,
dic einen Weg hinein suchen, weil sie ahnen,
daf bei ihm beste Nahrung fiir ein Leben als
lebendiges Glied der Kirche zu finden ist.

Hans Urs won Balthasar. Gestalt wnd Werk,
Herausgegeben von Karl Lebniann und Walter
Kasper. Verlag fiir Christliche Literatur Conma-
nio GmbH, Koln 1989, 359 8., 48,— DM,
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