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Das starkere Leben

Aktuelle Bemerkungen zum Kirchenbild Pater Kentenichs

Europa wichst zu einer neuen Einheit zusammen. Die 8konomischen und
in threm Gefolge die politischen Triebkrifte sind wirksame Motoren. Je ni-
her das Ziel eines einheitlichen europidischen Marktes riickt und je energi-
scher Formen eines politischen Zusammenschlusses angestrebt werden, um
so gebieterischer wird die Frage nach der geistigen und kulturellen Einheit.
Wenn die Wurzeln Europas genuin christlich waren, muf der Neubau des
»europdischen Hauses“ sich auf diese Urspriinge besinnen. Fiir diese Auf-
gabe der Beseelung einer werdenden und wachsenden neuen europiischen
Kultur hat die Kirche eine unverzichtbare Mission. Bei seinem Besuch in
der Tschechoslowakei, einem Herzland des einst christlichen Abendlandes,
hat der Papst eine Sonder-Bischofssynode angekiindigt, die sich im Blick
auf die revolutioniren Verinderungen in Ost-Mitteleuropa und auf die
schopferische Gestaltung der europdischen Zukunft dieser Herausforde-
rung der geschichtlichen Stunde stellen soll. Tags darauf fragte der Leitarti-
kel der grofien spanischen Tageszeitung ,El Pais® provozierend: Welche
Kirche, welches Christentum soll denn diesen Beitrag einbringen?

Das ist in der Tat die Schicksalsfrage: welche Kirche, welche Form von
Kirche ist dieser Herausforderung gewachsen? Eine stark mit sich selbst be-
schiftigte, innerlich polarisierte Kirche?

Auf diesem Hintergrund will der vorliegende Artikel einige Akzente
skizzieren, die sich aus dem Kirchenbild Pater Kentenichs ergeben.

Wenn wir nach einer hilfreichen Antwort auf die bedringende Frage nach
dem Weg der Kirche in die Zukunft suchen, blicken wir unwillkiirlich in
eine doppelte Richtung: zu den Kirchenfiihrern und zu den Theologen.
Aber es gibt auch eine Antwort aus einer ganz anderen Richtung: von den
Mdnnern und Frauen, die als Griinder/innen einen prophetischen Beitrag anbie-
ten. Immer wieder war es in der Geschichte der Kirche so, da der Heilige
Geist im Innern der Kirche Minner und Frauen begabt hat, modellhaft
einen Lésungsansatz zu schaffen, der sich dann als befreiend und richtung-
weisend bewihrt hat. Die Sprache der Griinder ist dabei - wenn {iberhaupt
- erst in zweiter Linie eine solche der Biicher. Ihre ureigenste Sprache ist ibre
Griindung selbst. Sie ist oft nicht leicht zu verstehen, man muf sich erst ein-
lesen. Ignatius zum Beispiel hat nicht durch Biicher zur inneren Erneue-
rung und Ausrichtung der Kirche in der Nachreformationszeit beigetragen.
Seine Griindung mit ihrer inneren und duferen Struktur, mit der sie be-
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lebenden und prigenden Spiritualitit war sein eigentlicher Beitrag. Er hat
denn auch die Kirche der Neuzeit entscheidend geprigt. Pater Kentenich
hat seine eigene Griindung immer in dieser Perspektive gesehen: als Versuch
einer Vorwegverwirklichung der Kirche ,am neuen Ufer®. Was kann er uns
durch seine Griindung sagen iiber sein Zukunftsbild der Kirche und iiber
den Weg dorthin?

I. KIRCHE ALS LEBENSRAUM

In einem ersten Schritt sollen das Leben und die Erscheinungsform der
geistlichen Familie Pater Kentenichs als Erkenntnisquelle dienen. Es geht
dabei zunichst einmal darum, auf einige typische Merkmale aufmerksam
zu werden. Wer iiber lingere Zeit hinweg stindig die Situation der heutigen
Kirche vergleicht mit dem Lebensgebilde, das unter den Hinden des Griin-
ders entstanden ist, wird je linger, um so bestimmter die Erfahrung
machen: die Gesamtatmosphire im Ausstrahlungsbereich Pater Kentenichs
war mit keiner der heute vorherrschenden Tendenzen in der Kirche ganz
identisch. Mehr noch: es dringt sich die Uberzeugung auf, daf sein Ansatz
zu einer Losung fiithren helfen kénnte, die die zentralen Anliegen der sich
polarisierenden Tendenzen in der nachkonziliaren Kirche aufgreift und in
einer hoheren Synthese vereint.

Schonstatt als Glaubensgemeinschaft

Es ist oft, von innen wie von auflen, festgestellt worden, dafl um Pater Ken-
tenich eine Atmosphire der Glaubensfreude und der Glaubenssicherheit
herrschte. Dabei war es ein Charakteristikum seiner Verkiindigung und
Pastoral, daf} er mit groB8er Selbstverstindlichkeit am gesamten Glaubens-
gut der Kirche festhielt und mit seiner Gefolgschaft die Kirche als Heimat
erlebte. Wie sah der pastoralpidagogische Weg aus, auf dem er seine Familie
zu dieser Vitalitit im Glauben gefiihrt hat? Drei Ansétze seien kurz namhaft
gemacht: zeitlebens war es sein vordringlichstes Anliegen, die Lebenswerte
der Glaubenswahrheiten herauszustellen; er wollte den Einzelnen zu einer
persénlichen Glaubensentscheidung fiir den Gott des Lebens fithren und
ihn in einer erfahrbaren Glaubensgemeinschaft verwurzeln.

Gerade im Blick auf die Uberwindung der Zeithiresien sah Pater Kente-
nich sein grofRes Anliegen darin, den Glauben zu verlebendigen, dex Lebens-
wert der grofien Glanbenswahrbeiten fiir uns Menschen von heute herauszustellen
und attraktiv zu machen. So wurden unter seiner Fithrung das Hilfreiche
und Wegweisende unseres christlichen Glaubens zum frohmachenden Er-
lebnis. In diesem Sinn verstand er Schénstatt immer primir als Lebens-
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bewegung. Die Verteidigung des Glaubens, der wahren Lehre, war fiir ihn
eine Funktion, ein notwendiger Bestandteil im Gesamten des Glaubens-
lebens der Kirche. Wenn es darum ging, sich von aktuellen Hiresien zu
distanzieren, konnte er eindeutig fiir die Wahrheit des katholischen Dog-
mas Stellung beziehen. Er war auch der Uberzeugung, daf Papst und
Bischofe dieses Wichteramt im Dienst des Ganzen auszuiiben haben, Ein-
zelne oder einzelne Gruppierungen kénnen dazu eine Berufung haben.
Aber der originelle Beitrag seiner Griindung sollte in der immer neuen Ver-
lebendigung der Glaubenswahrheiten liegen. Stindiges Einschirfen des
Verpflichtungscharakters der Dogmen, Suchen nach Abweichungen vom
wahren Glauben und Anprangern von ,Ketzern® hat es im Einflufbereich
von Pater Kentenich nicht gegeben.

Ein wichtiger Akzent auf dem Weg der Hinfithrung zum vital gelebten
Glauben lag dabei auf der Betonung der persinlichen Glanbensentscheidung.
Praktischer Vorsehungsglaube und Liebesbiindnis als die beiden Grundpfei-
ler schénstittischer Spiritualitit sollten dabei helfen: aus der Uberzeugung,
daf der lebendige Gott unser Leben fiihrt, versuchen wir immer neu, sein
Eingreifen zu erspiiren und uns ihm liecbend zu schenken. Das fiihrt bei den
groflen Einschnitten des geistlichen Lebens zu Grundentscheidungen fiir
den ,Gott des Lebens®, die sich in vielen kleinen Neuentscheidungen wie-
derholen und vertiefen. Lingst bevor der Ausdruck entstand, verstand Pater
Kentenich diese Form des personal gelebten Glaubens als Entscheidungs-
und ,Wahlchristentum®, wie es in unserer pluralistischen Umwelt gefordert
ist. Wer so versucht, aus seinem Glauben zu leben, fiir den werden viele Pro-
bleme nicht gerade gegenstandslos, aber doch zweitrangig, die heute so oft
im Vordergrund stehen: Bischofsernennungen, die oder jene Verlautbarung
aus Rom, personliche Enttiuschungen an Priestern und vieles andere. Die
Atmosphire der geistlichen Familie Pater Kentenichs war immer so, daR die
Gewichte eindeutig auf dem Vorrang des personal gelebten Glaubens lagen.

Noch ein dritter Aspekt gehort in diesen Bereich: die lebensmafige Ver-
wurzelung in kleinen, iiberschawbaren Glaubensgemeinschaften. Das konnten
Gruppen der Schénstattbewegung, aber auch der Pfarrgemeinde oder ande-
rer geistlicher Gemeinschaften sein. Jedenfalls war es eine oft wiederholte
Erfahrung, dafl das Miihen um vital gelebten Glauben zum Zusammen-
schluf dringte. Gerade die gemeinsamen Glaubenserfahrungen halfen ent-
scheidend mit, daB der Glaube in tiefere Bereiche der Seele eindrang. Auf
diese Weise waren der Einzelne und die Glaubensgemeinschaft stirker
gegen die Sogwirkung der ungliubigen Umwelt gesichert als durch noch
soviele Vorschriften. Auch hier: die Gesamtatmosphire seiner geistlichen
Familie spiegelt das Kirchenbild Pater Kentenichs, bei dem das Gewicht auf
den von unten gewachsenen, aus dem Glauben entstandenen Zellen liegt,
die der groflen Institution Lebendigkeit und Flexibilitit sichern.
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Die Glaubensgemeinschaft als Lebensbewegung

Beim niheren Zusehen zeigt sich, dall die geistige Ausrichtung und Stenerung
dieser Glanbensgemeinschaft durch Pater Kentenich im wesentlichen durch
»Lebensstromungen “ geschah. Bei ithm gab es keine Aktionsprogramme, die
irgendwelche Gremien ausgearbeitet hitten. Das Charakteristische seines
Fithrungsstils war es demgegeniiber, daf} er aus den geistigen Trends der Zeit
und ihrer Resonanz in Geist und Herz seiner Mitarbeiter/innen konkrete
Ansitze und Ausrichtungen fiir die Verlebendigung des Glaubens herauslas
und sie mit groer pidagogischer Konsequenz pflegte. Deshalb war Schén-
statt wirklich eine ,Bewegung®: wer mit ihr in Berithrung kam, war immer
von flutendem Leben umspiilt, das erkennbar und nachvollziehbar von
Zeitanliegen inspiriert war, aber zutiefst katholische Glaubensiiberzeugun-
gen verlebendigte und ihnen eine originelle Form durch die Spiritualitat
Schénstatts gab. Das letzte grofe Beispiel einer solchen pastoralpddagogi-
schen Methode lebt noch stark in der Erinnerung seiner Familie. Es war die
Art, wie er nach seiner Riickkehr aus der Verbannung die Wellen der konzi-
liaren Erneuerung auffing, sie aber sofort mit der Problematik der Gott-ist-
tot-Mentalitit konfrontierte und ihr aus der spirituellen Erfahrung Schén-
statts die Form einer ,Vaterstromung” gab: eine erneuerte Kirche mit einer
neuen Autoritits- und Gehorsamsauffassung angesichts der ,vaterlosen Ge-
sellschaft“ sucht ihren geistig-geistlichen Mittelpunkt in Gott, der als lie-
bender Vater erfahren wird. Pater Kentenich war der Uberzeugung, daf nur
durch solche immer neuen Lebensstromungen die geistliche Lebendigkeit
der Kirche wachgehalten und die Einfliisse einer neuheidnischen Um-
gebung wirksam paralysiert werden kénnen. Eine solche, von Lebensstrd-
mungen durchpulste Kirche sah er im Gegensatz zu dem weithin statischen
Kirchenbild einer ,se8haft® gewordenen Kirche. Der Typ des geistlichen
Fiihrers in der Kirche der Zukunft wird deshalb nicht der Organisator, der
Administrator, auch nicht einfach der Theologe sein kénnen, sondern der
prophetische Inspirator und lebenzeugende und sensible ,Vater®.

Ganzheitliche Seelsorge

Ein weiterer charakteristischer Zug im pastoralpidagogischen Bemiihen
Pater Kentenichs kann am Erscheinungsbild Schénstatts abgelesen werden.
In seinem Einsatz spielte die persinliche geistliche Begleitung vieler Mitglieder
eine unverhiltnismiRig grofe Rolle. Es ist schon immer aufgefallen, wie
griffsicher Pater Kentenich war, wenn es um die geistig-geistliche Ausrich-
tung seiner Bewegung ging. Sicher hatte er dazu auch eine besondere
gnadenhafte Begabung. Aber zum nicht geringen Teil ist sie Frucht eines
stindigen, ganz personlichen Kontaktes mit vielen, vielen Einzelnen. Er
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hat aus ihren Seelen das Echo abgelesen, das Zeitereignisse, Vorginge in der
Kirche oder der Bewegung, aber auch persnliche Erlebnisse und Erfahrun-
gen ausgelSst haben. Seine Vortriige und Tagungen waren deswegen nie Aus-
arbeitungen am Schreibtisch, sondern waren inspiriert vom konkreten
Leben seiner Mitarbeiter/innen, das er aufgreifen und durch immer neue
Inspiration weiterfithren konnte. Das eigentlich Neue bestand dabei darin,
dafl er in einem bis dahin nicht gekannten AusmafR die traditionelle ,See-
lenfilhrung® ausgeweitet hat iiber den engeren Rahmen des geistlichen
Lebens hinaus. Das seelische Leben im umfassendsten Sinn mit all seinen
Auflerungen bis in die un- und unterbewuften Vorginge und Regungen war
sein Beobachtungsfeld. Alles wollte er ehrfiirchtig aufgreifen und mit dem
gnadenhaften Leben des Getauften organisch verbinden. ,Tag und Nacht®,
wie er es ausdriickte, versuchte er so, die psychologische Veranlagung aufzu-
greifen, seelische Verwundungen und Verhirtungen aufzuspiiren und die
Entfaltung der Seele auf allen Wachstumsebenen zu férdern. Natur und
Gnade miissen beim heutigen Menschen bewuB3ter und ganzheitlicher als
frither erfafit werden und zu einem organischen Ganzen ausreifen. Nur
wenn die Kirche tiber die traditionelle Form der Pastoral hinaus zu einer in
diesem Sinne ganzheitlichen Seel-sorge findet, kann der Glaube in den Tie-
fenschichten der Seele einwurzeln und so widerstandsfihig und lebenskrif-
tig werden. Hier liegt eine der verborgenen, aber wirksamen Quellen, aus
denen Schénstatt als vitale Glaubensgemeinschaft gewachsen ist.

Das stérkere Leben

Uberblickt man die drei Lebensbereiche, die hier beispielhaft herausgegrif-
fen wurden, spiirt man das Gemeinsame hinterallen Einzelbeobachtungen.
Das eigentlich Neue und Originelle am Ansatz Pater Kentenichs ist: es geht
ihm in allem um das Leben, er versteht die , nene Kirche® als Lebensvorgang.
Konzentration auf Weckung und Pflege des seelischen, natiirlich-iiber-
natiirlichen Lebens bei Einzelnen und in der Gemeinschaft waren das A
und O seiner pastoral-pidagogischen Bemiihung. Schutz und Sicherung
gegen Aufldsung und Glaubensschwund in der pluralistischen Umwelt liegt
nicht mehr im Einschirfen von Pflicht, sondern wird weitaus wirksamer
durch Intensivierung von geistig-geistlicher Lebensfiille. Es ist die vielfach
durch die Erfahrung bestitigte Uberzeugung Pater Kentenichs: das stirkere
Leben setzt sich durch. Diese Grundeinsicht und Grundeinstellung ist von
grofierer Tragweite als es auf den ersten Blick scheinen mag.
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II. KIRCHE ALS RAUM DER FREIHEIT

Gerade wegen der Neuheit seines Ansatzes hat Pater Kentenich Wert darauf
gelegt, seine Griinde offenzulegen, die ihn innerlich inspiriert haben. Am
prignantesten hat er es getan, indem er das ,organisatorische, juristische
und pidagogische Grundgesetz“ oder das ,metaphysisch letzte Grund-und
Baugesetz” seiner Bewegung darlegte. Es heifit in seiner einfachsten Formu-
lierung:

Freiheit soviel wie méglich

Bindung soweit wie notig

Geistpflege in denkbar héchstem Grad.
Mit anderen Worten: es geht beim Kirchenbild Pater Kentenichs um den
Versuch einer Neugewichtung von Freiheit und Bindung im Interesse des
stirkeren Lebens.

Freiheit

Jede Epoche hat ihr zentrales Losungswort, das die geheime Mitte ihrer
Sehnsiichte und Antriebe signalisiert. Nur wer es trifft, wird schépferisch
aufsie einwirken. Es ist die eigentliche ,vox Dei” einer Zeit. Pater Kentenich
war der Meinung, dafl das Schliisselwort unserer Epoche ,Freiheit® heif3t.
Schon sehr friih hatte er wahrgenommen, dafl sich untergriindig eine radi-
kale Wandlung der menschlichen Psyche angebahnt hatte. Von zwei Quel-
len sah er diese Wandlung gespeist: einer inneren und einer dufferen. Die
innere hat in der Psyche des modernen Menschen ein neues Lebensgefiihl
und eine neue Sensibilitit entstehen lassen, die um den Wert der Freiheit
kreisen. Die duReren Verinderungen fafite er in den letzten Jahren seines
Lebens im Begriff der ,pluralistischen Gesellschaftsordnung® — die Sache
selbst hatte er, noch ohne prizise Bezeichnung, sehr viel frither erfafit,
Unter pidagogischem Aspekt sah er das Wesentliche im Aufbrechen und
Zerbrechen atmosphirisch einheitlicher Lebensriume mit gleichen Wert-
vorstellungen und Briuchen. Dieser Erosionsvorgang hat sich weltweit
vollzogen und stellt fiir jede Erziehung und Lebensfithrung im Vergleich zu
fritheren Verhiltnissen eine Revolution dar. Eine auf diese Situation ant-
wortende neue Pidagogik und Pastoral zu schaffen, sah Pater Kentenich als
seine Lebensaufgabe; hier liegt auch sein origineller Beitrag fiir ein neues
Kirchenbild (vgl. die Artikelserie im laufenden Jahrgang von REGNUM:
Christsein in einer pluralistischen Gesellschaft — Heft 1; Wahlchristentum
- Heft 2; Der neue Weltauftrag der Kirche — Heft 3).

Vom ersten Anfang seiner Erziehertitigkeit in Schénstatt an hat Pater
Kentenich versucht, die neue Sensibilitit anzusprechen und den Freiheits-
drang auf positive Ziele zu lenken. Er schreibt: ,Wahre Freiheit ist ein Kern-
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stiick unserer Geistigkeit — die Idee der wahren Freiheit hat uns nie wieder
losgelassen ~ Erziehung zur wahren Freiheit blieb das grofe Anliegen
Schénstatts.“ Noch in der radikalen Unfreiheit des Konzentrationslagers
besingt er das ,heif} ersehnte Freiheitsreich®. Von hier aus ist er motiviert,
eine Neu-gewichtung der beiden Pole jeden gesellschaftlichen Zusammen-
lebens zu versuchen: der Pole ,Freiheit® und »Bindung”.

Wenn man unter diesem Gesichtspunkt des Spannungsprinzips von
Freiheit und Bindung einmal die innere und duflere Geschichte der Kirche
auf sich wirken ld88t, wird man bei der immer einen und gleichen Kirche im
Laufe der Jahrhunderte Akzentverlagerungen nicht unerheblicher Art fest-
stellen. In den letzten Jahrhunderten waren die Gewichte stirker auf Bin-
dung und Verpflichtung gelegt. Pater Kentenich méchte nun wieder die Ge-
wichte verschieben: ,Freiheit soweit wie moglich.” Das hat fiir die einzel-
nen Lebensbereiche und LebensiuRerungen erhebliche Konsequenzen.

Bindung

Natiirlich war Pater Kentenich kein Anarchist und auch kein realititsferner
Enthusiast. Er hilt fest: ,Bindung soweit wie n6tig.“ Als seine Lebensbeob-
achtung ihm zeigte, daf die fortschreitende Wandlung der menschlichen
Psyche und die Aufldsung iiberkommener Ordnungen und gesellschaft-
licher Formen die Gefahr von Bindungslosigkeit und seelischer Bindungs-
schwiche heraufbeschwor, nahm er zwar in keiner Weise seinen Grund-
ansatz bei der Freiheit zuriick, prizisierte aber, daf} Bindung nur, aber auch
soweit wie notig angestrebt und festgehalten werden miisse. Hinter allem
spiirt man den unbeirrbaren Sinn fiir Maf und fiir die Tragfihigkeit unserer
angeschlagenen menschlichen Natur.

Geistpflege

Erwar sich durchaus der Risiken bewuRt, die mit der Verschiebung der Ge-
wichte auf einen gréferen Freiheitsspielraum verbunden sind. Deshalb leg-
te er mit groBem Nachdruck den eigentlichen Akzent seines Lésungsansat-
zes auf das dritte Teilglied seines Grund- und Baugesetzes: auf die Geistpfle-
ge. Hier geht es in der Tat um das entscheidende Glied des inneren, lebens-
miéfligen Zusammenhanges, das die riskante neue Akzentsetzung iiber-
haupt erst erm&glicht und rechtfertigt. Nur stindig neue Motivation und
Inspiration kann Geist und Herz der Menschen erfassen und immer neu in
Bewegung halten. Bei der psychologischen Verfassung des heutigen Men-
schen ist es mit der einmal eingegangenen Bindung nicht getan, wenn sie
nicht immer neu wertgesittigt und nachvollzogen wird. Weil er hier den
Nerv seiner Lebenssendung fiir die neue Kirche getroffen fiihlte, wehrte er
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sich gegen eine Verfilschung seines Ansatzes: ,Man nennt uns da und dort
gern stark geistbeseelt und idealgebunden, mifdeutet und filscht allerdings
auch nicht selten unser Grundgesetz, indem man es zum Zerrbild macht:
d. h., indem man die Geistpflege streicht und jede Bindung ablehnt und so
Freiheit mit Ziigellosigkeit gleichsetzt und ein Revolutionsgesetz prokla-
miert.” Wie klar ihm dieses Zielbild bei der Griindung seiner Bewegung vor
Augen stand, geht aus seinem Bekenntnis hervor: ,,Organisation war fiir
mich immer nur ein Netz von Kanilen, das zwar bedeutungsvoll ist, aber
nicht als Hauptsache angesprochen werden kann. Hauptaugenmerk und
Hauptsorge galt immer dem durchflutenden machtvollen Strom. Organisa-
tion war Nebensache, Organismus - will heifen Geist und Leben - blieb in
allen Lagen mein Hauptanliegen.”

Bindung in Freibeit

Um die konkreten Auswirkungen eines solchen Ansatzes in den Blick zu be-
kommen, wollen wir noch einmal auf die psychologische und gesellschaft-
liche Situation schauen, in der die Kirche sich vorfindet. Inneres starkes
Dringen nach Freiheit und Selbstentscheidung, allergische Reaktion gegen
Fremdbestimmung und Druck durch verpflichtende Normen, aber auch
die wachsende seelische Bindungsschwiche iiberhaupt haben eine explo-
sive Situation fiir Verkiindigung und Pastoral der Kirche geschaffen. In den
westlichen Industrienationen ist daher, bei allem regen Interesse an Reli-
gion und religidsem Leben, die Kluft zu den institutionalisierten Kirchen
am Wachsen. Zwei Haupttendenzen kirchlicher Reaktion zeichnen sich ab:
auf der einen Seite ein Ernstnehmen des Strebens nach Autonomie, oft ge-
nug mit einem Nachgeben bei den Forderungen der christlichen Glaubens-
und Moralvorstellungen — und als Reaktion ein Einschirfen des Anspruchs
der Offenbarung auf Einhalten der Glaubenspflicht und der moralischen
Normen. Der Ansatz Pater Kentenichs in seinem pastoral-pddagogischen
System scheint die berechtigten Anliegen beider Tendenzen aufzugreifen
und in einem ,dritten Weg" zu vereinen. Sein padagogischer Wurf mochte
in Anpassung an die psychologische Grundverfassung des modernen Men-
schen hinfiibhren zu Bindung in Freibeit. Das ist Sinn und Methode seiner
Ideal- und Bindungspidagogik.

Als Idealpiidagogik spricht sie ganz konsequent zunichst nicht das Miis-
sen, sondern das Diirfen an: sie geht insofern nicht von der verpflichtenden
Forderung eines Gebotes aus, sondern stellt weckend einen groflen Wert-
komplex, eben das ,,Ideal” vor Augen. Sie vertraut darauf, da in der Kon-
frontierung mit Werten das freiwillige Streben des Menschen in Bewegung
gesetzt wird. Dabei rechnet sie von vornherein mit einem lingeren Weg und
Prozef, bis die ausgeldste innere Bewegung zu gewachsenen Haltungen und
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Uberzeugungen fiihrt. Deswegen geht es der Idealpidagogik immer darum,
den Lebenswert der Glaubenswahrheiten und sittlichen Normen herauszu-
stellen. Es gibt bei Pater Kentenich eine charakteristische Gliederung in
Vortrigen und Tagungen, die das anschaulich macht. Er versucht zunichst,
den ,Wert aufzuschlieflen, um zu einer Auseinandersetzung mit dem
»wesen® hinzufiihren und schlieflich den konkreten ~Weg" zur Aneignung
und Verwirklichung zu beleuchten. So ist Idealpadagogik immer auch , Be-
wegnngspidagogik: sie méchte etwas im Menschen in Bewegung setzen auf
ein angestrebtes, lockendes Ziel und Ideal hin, rechnet aber dabei mit
cinem unter Umstinden langen Weg. Nur so kann in voller Respektierung
der freien Selbstentscheidung langsam eine personlich erworbene seelische
Grundhaltung wachsen. Das setzt einen gewissen Vertrauensvorschufl auf
das Gute im Menschen voraus. Der Weg wird oft genug iiber Umwege,
Riickfille und schmerzlich erlebte Grenzerfahrungen fithren. |, Vertranens-
Ppédagogik” wird so als Teilelement der Idealpidagogik oft auf die Probe ge-
stellt werden. Vom Erzicher erfordert das geduldiges, verstindnisvolles und
ermunterndes Mitgehen — nicht aber Verurteilen aufgrund einer starren
Forderung nach Erfiillung der Gebote. Zu dieser Ausrichtung seiner Pasto-
ralpidagogik schreibt Pater Kentenich: , Schénstatt glaubt, in seiner Art der
Bewegungs- und Vertrauenspidagogik eine gesunde Mitte zwischen einseilig
konservativer und iiberspitzt fortschrittlicher Methode gefunden zu haben ... Die
kiinftige Entwicklung der Welt, die fast keine Abstinde mehr kennt und die
Menschen entferntester Kontinente leicht und schnell in Verbindung zu-
einander bringt und deswegen stindig mit fliefenden Verhiltnissen, nicht
mit festen Formen rechnen muf, wird dieser Vertrauens- und Bewegungs-
pidagogik nicht entraten kénnen. Auch die Kirche wird sich im eigenen In-
teresse frither oder spiter damit auseinandersetzen miissen. Heute schon
scheint sie vor diese Notwendigkeit gestellt zu sein.®

III. KIRCHE ALS RAUM DES HFEILIGEN GEISTES

Alle Pidagogik miindet bei Pater Kentenich immer ein in eine letzte Bin-
dung, ein letztes Ausgeliefertsein an Gott. Sein Kirchenbild ist zutiefst
durchtrinkt von seinem konkreten Banen und Vertrauen auf die Realitit der
Gnade und der Fiibrung durch den Heiligen Geist. So schreibt er im Gestapo-
gefingnis in Koblenz zum Jahresbeginn 1942:  Die stark betonte Freiheit!
Dadurch stehen wir auf Pauli Boden. Pasdys verlangt Freiheit, aber auch gleich-
zeitig das Ausgeliefertsein an das Pneuma Christi. Wir sagen dafiir: Freiheit von
den pflichtmiRigen Bindungen nach unten will ergdnzt werden durch
Hochherzigkeit und stindige Hellhérigkeit und Folgsamkeit, durch Ganz-
hingabe an die Wiinsche Gottes!* Und inmitten der Wellen und Wogen der
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unmittelbaren Nachkonzilszeit, im Jahr seines Todes, sagt er noch einmal:
,Es soll eine Kirche werden, die durch und durch vom Heiligen Geist regiert
wird, also eine Kirche, die sich nicht so sehr verlifit auf den Schutz des Staa-
tes, auch nicht auf eigene Gesetze und Sicherungen. Nicht als wenn das
alles auf der ganzen Linie beseitigt werden sollte, aber das alles sollte nur in
zweiter Linie in Frage kommen. lm Kern ist es eine Kirche, die vom Heiligen
Geist regiert wird, die sich vorbehaltlos dem Geiste Christi, dem Heiligen Geist aus-
setzt. Von dieser letzten Freiheit des Ausgeliefertseins an die Fithrung des
Heiligen Geistes versprach sich Pater Kentenich die eigentliche Sicherheit,
aber auch die eigentliche Dynamik, die der Kirche die geistige und geist-
liche Kraft gibt, die werdende neue Kultur Europas zu beseelen.
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Jiirgen Leide

Geisterfahrung und Umkehr
Zur Spiritualitét der Charismatischen Bewegung

Die derzeitige kirchliche Situation ist einerseits von dem vermehrten Aus-
zug vieler Christen gekennzeichnet: durch offiziellen Kirchenaustritt oder
durch stillschweigendes Fernbleiben. Andererseits orientieren sich zuneh-
mend mehr Gliubige in neuen geistlichen Gemeinschaften, in denen sie so
etwas wie einen christlichen Neuaufbruch erleben und eine neue wreligidse
Heimat® finden. Als eine Form dieser innerkirchlichen Erneuerung be-
trachtet sich die Charismatische Bewegung. Dabei rechnet sie sich nach
eigenem Selbstverstindnis einem weltweiten Aufbruch zu, derseit Ende der
sechziger Jahre sichtbar ist und sich in besonderer Weise dem Wirken des
Heiligen Geistes verdankt.

Von aufien dagegen wird die Charismatische Emeuerung oft skeptisch
betrachtet. Aufgrund besonderer Formen von Gebetshaltungen, vielfiltiger
Lobpreisgesinge und ungewshnlicher Phinomene wie dem Charisma des
Sprachengebetes erscheint sie mitunter als schwirmerischer Aufbruch ein-
zelner Randchristen - gewissermafen als katholisches Pendant zu den
Pfingstkirchen.

Diese pauschale Sicht wird der geistlichen Wirklichkeit und Strahlkraft
der Charismatischen Erneuerung nicht gerecht. Es soll deshalb im Folgen-
den darum gehen, von der AuRenansicht weg einen Blick in das Innen der
Charismatischen Bewegung zu werfen und Grundlinien ihrer Spiritualitit
zu zeichnen.

Insofern aber die Anfinge der weltweiten Charismatischen Erneue-
rung (CE) tatsichlich mit neupfingstlerischen Aufbriichen in den USA eng
verkniipft sind, soll zuerst nach der geschichtlichen Entwicklung der Bewe-
gung gefragt werden, niherhin nach ihren historischen Wurzeln und nach
der originellen Entfaltung der Katholischen Charismatischen Gemeinde-
Erneuerung im deutschsprachigen Raum (KCGE).

I. ZUR GESCHICHTE DER CHARISMATISCHEN ERNEUERUNG

Die historischen Anfinge der CE gehen auf religise Erlebnisse einzelner
Menschen zuriick, die diese als besondere Erfahrung der Nihe Gottes deu-
ten. Das war zu Beginn des Jahres 1967 im Umfeld der katholischen
Dugquesne-Universitit von Pittsburgh (Pennsylvania) in den USA. Voraus
ging eine allgemeine Unzufriedenheit iiber die Ergebnisse der pastoralen
Arbeit. Persénliche Ohnmachts- und Grenzerfahrungen suchte man durch
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die intensivere Beschiftigung mit der Heiligen Schrift und Zuflucht zum

Gebet zu beantworten.

Im Februar 1967 trafen sich dann apostolisch engagierte Professoren
und Studenten zu einem Wochenende, an dem auch zwei Studenten teil-
nahmen, die kurz zuvor in einem Kreis von Neupfingstlern religiose Erfah-
rungen gemacht hatten, die sie als den Empfang der Geisttaufe beschreiben.

Dieses Erleben, verbunden mit dem Empfang der Gabe des Sprachen-
gebetes, war bis dahin nur von pfingstlerischen Kreisen her bekannt. Als
aber im Februar 1967 die besagte Gruppe zusammenkam, ereigneten sich
dhnliche Geschehnisse erstmals im katholischen Raum. Diese Ereignisse er-
lebten die Beteiligten als persdnliches Ergriffensein von der spiirbaren Ge-
genwart und personalen Liebe Gottes zu jedem einzelnen. Sie werden heute
als der Anfang der CE gedeutet, weil von diesem Wochenende verschieden-
ste Aufbriiche an anderen Orten ausgingen. Die weitere Entwicklung zeigt
auch die grundlegende Bedeutung des Empfangs der Geisttaufe in der An-
fangszeit der Bewegung.

Von diesen Ereignissen breitete sich sehr schnell iiber andere katho-
lische Universititen ein Bewegungsstrom in Teile der katholischen Kirche
hinein aus. Es entstanden Gebetskreise, die alle aus der gleichen Grund-und
Anfangserfahrung lebten: der sogenannten Geisttaufe, als deren duf8erlich
sichtbarer Erweis der Empfang der Sprachengabe galt.

Im Inneren der Bewegung rechnete man in der Anfangszeit mit dieser
Grunderfahrung. Man betete zielbewuf3t um den Empfang der genannten
Gnadengaben und erliuterte, wie sie zu erkennen seien. Man erlebte das Be-
ten (auch das Beten in Sprachen) um die Herabkunft des Heiligen Geistes
oft als Ausgangspunkt einer Umkehr hin zu einem vertieften Glaubens-
leben.

Nach auflen erfuhr dieser Aufbruch eine beachtliche Ausbreitung. Be-
reits nach sechs Jahren zihlte man in den USA mehr als 900 Gebetsgrup-
pen. In der Bundesrepublik Deutschland entstanden die ersten Gebetskrei-
se im Jahre 1972.

Betrachtet man die bis hierher dargestellten Ereignisse als den Anfang
der weltweiten katholischen CE, lassen sich daraus drei charakteristische
~Ursprungsmerkmale® festhalten:

1. Aus einem allgemeinen Ohnmachtserleben heraus suchte man nach
neuen Wegen in der pastoralen Arbeit und begann zunichst mit Schrift-
lesung und Gebet.

2. Uber die Begegnung mit neupfingstlerischen Gebetsgruppen fanden
einzelne Menschen zur charismatischen Grunderfahrung: dem Emp-
fang der Geisttaufe und der Gabe der Sprachenrede.
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3. Aus diesen Grunderfahrungen, die sich meist in Gemeinschaft voll-
zogen, entstanden Gebetskreise, die wiederum aus der gemeinsamen An-
fangserfahrung und dem gemeinschaftlichen Gebet lebten.

Beziiglich des geschichtlichen Wachstumsprozesses ergeben sich folgende

Schlufifolgerungen:

~ Die geschichtlichen Wurzeln liegen in den Anfingen der Pingstkirchen.

~ Der historische Ursprung in engerem Sinne geht aus katholischen Krei-
sen hervor.

Dariiber hinaus sieht man sich in der CE, besonders im deutschsprachigen

Raum, schon immer als Teil eines allgemeinen kirchlichen Erneuerungs-

stromes, der mit dem II. Vatikanischen Konzil seinen Anfang nahm.

Parallel zu dieser mehr dufleren Entwicklung kam es auch sehr bald zu theo-

logischen Reflexionen und Stellungnahmen im katholischen Bereich. Die

ersten internationalen Richtlinien wurden unter Vorsitz von Kardinal

Léon-Joseph Suenens im Mai 1974 erarbeitet. Dabei spielte die Auseinan-

dersetzung mit spezifisch freikirchlichen Elementen eine besondere Rolle,

vornehmlich mit dem Phinomen der sogenannten Geisttaufe; man kam zu
folgenden Ergebnissen:

— Die fiir Pfingstkirchen signifikante Terminologie kann nicht einfachhin
tibernommen werden; vor allem dann nicht, wenn sie miiverstindliche
Deutungsméglichkeiten einschlief3t.

- Unter Geisttaufe ist eine besondere Geisterfahrung zu verstehen. Diese
steht aber in letztursichlichem Zusammenhang mit dem Sakrament der
Taufe sowie den Sakramenten der Firmung und Eucharistie. Um Irrtiimer
zu vermeiden, wurde der Begriff »Geisterneuerung® vorgeschlagen, bei
dem auch der sakramentale Zusammenhang deutlich wird.

- Diese Grunderfahrung ist ein Gewahr- und BewuRtwerden der persona-
len Nihe des Dreifaltigen Gottes. Sie ist begleitet von der Erfahrung von
Kraft und Stirke. In der Bereitschaft zu stindiger Umkehr und der An-
nahme erlGsenden Leidens ist Geisterfahrung auch Kreuzerfahrung.

Ausdriicklich heifdt es, ,dafl die nordamerikanische Erfahrung und Menta-

litdt nicht normativ sein kann fiir die ganze Welt“!. Theologische Reflexio-

nen der nachfolgenden Zeit riicken auflerdem noch zwei weitere Aspekte in
den Vordergrund:

- Geisterfahrung muf sich nicht auf punktuelle Anfangserlebnisse bezie-
hen, sondern kann auch einen religisen Reifungsprozef meinen, etwa
im Sinne eines tieferen Zugangs zu den Sakramenten.

~ Die Sprachengabe ist eine Gebetsgnade, aber keineswegs konstitutives
Kennzeichen der Geisttaufe.
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Solche Leitlinien sollten vor allem auch in Deutschland sehr bald be-
sondere Hervorhebung finden und einen inneren Klirungsprozef herbei-
filhren. Dabei begleitete Heribert Miihlen, Dogmatiker in Paderborn, die
Bewegung von Anfang an und gab ihr wesentliche inhaltliche Impulse und
Orientierung. Die meisten theologischen Leitlinien und Ordnungen wur-
den bis Mitte der 80er Jahre maRgeblich von ihm geprigt. Allerdings hat
Miihlen in den letzten Jahren in der KCGE einen eigenen Weg eingeschla-
gen, der auch zur Distanzierung von der Bewegung fiihrte.

Gegeniiber den Anfingen in den USA betrachtete man die Entwicklung
im dentschsprachigen Raum vornehmlich aus zwei Griinden als eine andere:
(1) Der Aufbruch setzte sechs Jahre spiter ein, so dafl bestimmte Einseitig-
keiten schon korrigiert werden konnten, und (2) bekam er durch die Leitung
von Priestern und Laientheologen eine klare theologische Orientierung.

Zu einer der meistdiskutierten Fragen innerhalb der KCGE im deut-
schen Sprachraum wurde die nach ihrem Ort in der katholischen Kirche.
Heribert Miihlen lehnte es von Anfang an entschieden ab, von einer ,Bewe-
gung® im Sinne anderer geistlicher Bewegungen in der katholischen Kirche
zu sprechen. Seine These begriindete er mit dem Fehlen einer Griinderper-
sonlichkeit, eines geistlichen Zentrums, einer offiziellen Mitgliedschaft.
Gleichzeitig ist Miihlen von der Beflirchtung geleitet, eine neue Bewegung
kénne auf eine ,Kirche in der Kirche® oder gar zur Bildung einer neuen Kir-
che fithren. Diesbeziiglich spielten natiirlich die Erfahrungen der Pfingst-
kirchen eine mafigebliche Rolle.

Die eigentliche Bedeutung der KCGE liegt fiir Mithlen demgegeniiber
in dem Erneuerungsstrom, der mit ihr durch die katholische Kirche, néher-
hin die einzelnen Gemeinden geht. So fiihrte dieser Klirungsprozef§ sehr
bald zur Abgrenzung gegeniiber der Pfingstbewegung und auch dem charis-
matischen Aufbruch in den USA.

Erst mit der Veroffentlichung des neuen Grundlagenpapiers ,,Der Geist
macht lebendig®? im Jahre 1987 fand die Diskussion um den ekklesiolo-
gischen Ort der KCGE einen gewissen Abschluf. Insofern man ,nur”
einen spezifischen Beitrag zur Erneuerung der einzelnen Gemeinden lei-
sten will, ist nach eigenem Selbstverstindnis ,Charismatische Erneuerung
als ein konkreter, partikulirer Impuls zu unterscheiden von ,Gemeinde-Er-
neuerung’ oder ,Erneuerung der Kirche® als dem alle lebendigen Glieder
umfassenden Prozef“®. Damit versteht sich die KCGE selbst als Bewegung
in kirchensoziologischem Sinne.
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II. SPIRITUELLE GRUNDLINIEN

Angesichts der vielfiltigen Stromungen innerhalb der Charismatischen Er-
neuerung ist es schwierig, von der Spiritualitit der KCGE zu sprechen. So
gibt es trotz allem Bemiihen um eine umfassende Integration in die katholi-
sche Kirche doch auch Kreise, die eine gewisse Nihe zu freikirchlichen
Gruppen haben und von daher bestimmte spirituelle Prigungen erfahren.

Was den breiten Strom der Bewegung angeht, so wurde bereits auf die
grundlegende Bedeutung Miihlens fiir den geistlich-theologischen Rei-
fungsprozef der KCGE eingegangen. Daneben hat P. Hans Buob SAC, Lei-
ter des Katholischen Evangelisationszentrums in Maihingen (Didzese
Augsburg), durch eine klare geistliche Lehre bis heute maf3geblichen Ein-
fluf auf die Bewegung und hat ihr zu einer spirituellen Tiefenfiihrung ver-
holfen. Miihlen und Buob sollen deshalb die Gesprichspartner sein, um die
Frage nach den spirituellen Grundlinien der KCGE zu beantworten.*

Die Ernenerung der Taufentscheidung ist ein Dreh-und Angelpunkt in der
Spiritualititslehre und -praxis der KCGE. Dabei handelt es sich in erster Li-
nie nicht um einen einmaligen, punktuellen Akt, sondern um ein prozes-
suales Geschehen, das in der KCGE »Getsternenerung ” genannt wird. Dieser
Prozef verdichtet sich lediglich in der Grundentscheidung zur Umkehr, die
im (Segnungs-)Gottesdienst vor der versammelten Gottesdienst-Gemeinde
oder Gemeinschaft bewuft vollzogen wird. Als Entscheidungsschritt wird
dieser Vollzug ,Tauf- und Firmerneuerung® (in fritheren Jahren mitunter
auch ,Lebensiibergabe®) genannt. Diesem besonderen Entscheidungs-
schritt muf} somit eine Vorbereitungsphase im Sinne eines Katechumenats
vorausgehen; eine dauernde Aktualisierung, erneute Verlebendigung und
Vertiefung miissen folgen.

Diese Grundentscheidung ist die zentrale Erfahrung und in besonde-
rer Weise paradigmatisch fiir die KCGE. Auch besondere Phinomene, wie
beispielsweise aufergewshnliche Charismen (z.B. Prophetie oder Spra-
chengebet), haben keinen Stellenwert an sich, sondern kénnen nur im Ver-
stindnishorizont der Geisterneuerung richtig gedeutet werden. Dem Emp-
fang von Gnadengaben geht der Schritt der Geisterneuerung voraus. Geist-
erneuerung aber als umfassender Umkehrschritt fiir Jesus Christus beinhal-
tet dann auch die Bereitschaft, Charismen zur Befihigung fiir einen Dienst
anzunehmen.

Geisterneuerung ist also ein Gesamtgeschehen, das die personliche
Umbkehr, die Annahme sakramentaler Gnaden und die personliche Offen-
heit fiir das Wirken des Heiligen Geistes umfa&t. In diesem Sinne entfaltet
es sich in dreifacher Weise:

1. als Umkehrweg mit dem Entscheidungsakt der ungeteilten Selbstweg-
gabe im Sinne einer ganzheitlichen Tauferneuerung;
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2. als Bereitschaft, sich fiir die alltigliche Hingabe im Dienst an Kirche und
Gesellschaft erziehen zu lassen;
3. als Bereitschaft, in diesem Sinne in den Empfang von Geistesgaben ein-
zuwilligen.
Diese Hinfiihrung zur Grundentscheidung, ein Hauptimpuls in der Spiri-
tualitit der KCGE, beruht also nicht auf besonderen Geisterfahrungen,
sondern auf einem lingeren Umkehrweg. Es handelt sich um einen Stufen-
weg mit verschiedenen Intensititsphasen, der im allgemeinen als Umkehr-
weg der ersten und der zweiten Bekehrung unterschieden wird. Das Ziel die-
ses Wachstumsprozesses im geistlichen Leben ist im Sinne des II. Vatikani-
schen Konzils die Berufung des Christen zur Heiligkeit. Der Weg fiihrt her-
aus aus einem Gewohnheitschristentum und der Haltung religidser Gleich-
giiltigkeit. Es ist die Abkehr von Egoismus und ichbezogener Lebenshal-
tung hin zur vorbehaltlosen Hingabe an Gott im Dienst am Néchsten und
in der Verfiigbarkeit fiir das Wirken des Heiligen Geistes.

Erste Umbkehr und Grundentscheidung

Der Weg der ersten Umkehr umfaft die willentliche Hinwendung zu Gott
im Sinne einer bewufiten Entscheidung. Im Mittelpunkt steht die Abwen-
dung von einem blof gewohnheitsmifigen Christentum hin zu einem le-
bendigen Glaubensleben. Vielfach ist dieser Prozef unterstiitzt von der Er-
fahrung der personalen Nihe des lebendigen Gottes, von einer aufbrechen-
den Freude und Begeisterung an Gott, von dem Erleben der verindernden
Kraft des Glaubens. Wenn charismatischen Gruppen vorschnell der Vor-
wurf eines enthusiastischen Christentums entgegentritt, so ist doch gerade
an dieser Stelle zu bedenken, daf in dieser Bewegung viele Christen eine
Freude an Gott erleben, die sie zu einem bewufiteren und intensiveren
Glaubensleben erst ermutigt und ihnen bis dahin in ihrem christlichen
Leben fremd war. Die bewufite und willentliche Glaubensentscheidung soll
dann in tiglichen Umkehrschritten Gestalt gewinnen. In groffer Treue muf}
der einzelne bestrebt sein, sein Leben aus der neu gewonnenen personalen
Gottesbeziehung heraus aktiv zu gestalten. P. Hans Buob nennt diesen Pro-
zeR die ,aktive Lauterung®, weil in dieser Phase das willentliche Tun des ein-
zelnen im Vordergrund steht.

Der Vollzug der ersten Umkebr umfafit im Kern drei Dimensionen:

- Anerkennung der GréRe Gottes und bedingungslose Einwilligung in das
Bundesangebot Gottes.

- Abwendung von allem, was diesen Bund mit Gott stort.

— Aktive Gestaltung des persénlichen Lebens aus einem festen Glauben
und unbedingten Vertrauen heraus.
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Das Ziel eines solchen Umkehrweges ist das Hineinwachsen in die Bundes-

beziehung zu Gott, so dafl das alltigliche Leben daraus seine Gestalt gewin-

nen kann. Tigliche Umkehr im Sinne eines lebenslangen Reifens und

Wachsens setzt die einmal getroffene, klare Grundentscheidung voraus.

Diese Grundentscheidung umfafit im einzelnen mehrere Aspekte:

— Sie ist bewuf8t und in Freiheit getroffen und erfaflt die ganze Person.

- Sie bezieht sich auf die ganze Lebensgeschichte, auch Vergangenheit und
Zukunft.

— Sie anerkennt die eigene Begrenztheit und Vers6hnungsbediirftigkeit
und impliziert die Annahme des eigenen Todes.

- Sie bezieht sich auf Gott und die Kirche und richtet sich gegen widergott-
liche Einfliisse.

- Sie ist der Beginn eines lebenslangen Umbkehrprozesses.

- Sie wird vollzogen in einem bewuften Entscheidungsakt; Miihlen
spricht bereits in diesem Zusammenhang von Tauferneuerung, wihrend
P. Buob den Begriff der Tauferneuerung erst im Kontext der zweiten Um-
kehrim Sinne der Ganzhingabe gebraucht. Das sind aber lediglich termi-
nologische Differenzierungen; inhaltlich meinen beide jeweils densel-
ben Vollzug.

Dieser vom einzelnen vollzogene Entscheidungsschritt setzt folgende theo-
logisch-anthropologische Grundeinsichten voraus:
= Gott will sich dem Menschen - auch sinnenhaft erfahrbar — zuwenden,
weil dies seinem innersten Wesen ganz entspricht. Der einzelne Gliubi-
ge, erweckt und bestirkt durch das Glaubenszeugnis anderer, wird in sei-
nem Glaubensvollzug zur Hingabe an Jesus Christus gefiihrt, die den
Menschen in seiner ganzen Freiheit und Tiefe des Personseins erfaft,
Daf sich Menschen in solcher Weise Gott und ihren Mitmenschen offnen
und anvertrauen kdnnen, ist nicht selbstverstindlich. Es ist die Erfahrung
des Heiligen Geistes, der als géttliche Kraft im einzelnen und der Gottes-
dienstgemeinschaft gegenwirtig und wirksam ist. Erwill unser Verhiltnis zu
Gott Vater und Jesus Christus erméglichen und uns eine iiber eine rein
»menschlich-vermittelte® Gemeinschaft hinausreichende Wir-Erfahrung
vermitteln. Der Heilige Geist ist bei der Gottesdienstversammlung an-
wesend und sinnenhaft vernehmbar.
~ Diese Erfahrung des Heiligen Geistes ermdglicht und bewirkt selbst erst
die Grundentscheidung fiir Gott. Diese Hingabe ist Nach- und Mitvoll-
zug des Lebens und damit auch des Todes Jesu. Die Grundentscheidung
bedeutet im tiefsten die Anerkennung des Kreuzes als Antwort auf alle
Fragen des menschlichen Lebens.
— Erst die Verséhnung und Ausséhnung lebensgeschichtlicher Verletzun-
gen befreit den Menschen zu einem tiefinnerlich vollzogenen Schritt
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vollkommener Hingabe. Ohne einen derartigen Heilungs- und Versoh-
nungsprozel — in der KCGE spricht man von ,Innerer Heilung“ - verhin-
dern Angst und Mifitrauen den intensiveren Vollzug der Selbstentduflerung
und des geistlichen Wachstums.

Gerade die Aussohnung und damit die Annahme der eigenen Lebens- und
Familiengeschichte spielt in der Spiritualitit der KCGE solch eine funda-
mentale Rolle, daf} an dieser Stelle etwas ausfithrlicher darauf eingegangen
werden mufi.

Verséhnung und Innere Heilung

Mifltrauen, Angste, aufbrechende Widerstinde in der Tieferfithrung des
geistlichen Lebens haben in den meisten Fillen ihre eigentlichen Wurzeln
in Erfabrungen der personlichen Lebensgeschichte. Negative Erlebnisse und da-
mit verbundene Gefiihlslagen - es sind sehr oft die ,wunden Punkte® im Le-
ben eines Menschen, an die niemand hinriihren darf - blockieren, solange
sie nicht angenommen und versdhnt sind, aber immer auch einen tieferen
geistlichen Wachstumsprozef. Der Mensch halt an sich selbst fest und
kann sich innerlich auf Gott und die Mitmenschen hin nicht loslassen.

Gleichzeitig ist es die Erfahrung der KCGE, da an solchen Eckpunk-
ten des Lebens asketische Willensanstrengung (z. B. auf Verlassenheitséng-
ste eines Menschen mit der appellativen Aufforderung zu mehr Gottver-
trauen zu antworten) keine den Menschen in seinen Tiefenschichten erfas-
sende Losung ist. Im Vordergrund steht deshalb der unbedingte Heilungswille
Jesu und der Heilungsanfirag der Kirche. Beides nimmt man fiir den einzelnen
Menschen ganz konkret in Anspruch. In diesem Sinne kommen dem Emp-
fang der Sakramente, besonders der Beichte als dem Sakrament der Versoh-
nung und der Eucharistie als lebendige Begegnung mit Jesus Christus, und
dem sogenannten Heilungsgebet zentrale Bedeutung zu.

Solch ein Gebet um innere Heilung hat in etwa folgende Struktur:
Nach der BewuRtwerdung der Grofe Gottes — besonders im eigenen Leben
- und Dank fiir die lebendige Gegenwart Jesu Christi beginnt ein ., therapen-
tisches Beten . Im Lichte der heilenden Nihe Christi erinnert sich der einzel-
ne verschiedener Phasen seiner Lebensgeschichte und gibt sie, wie es immer
wieder heiflt, dem Erbarmen Gottes zuriick. Dieses Beten ist ein Sich-An-
vertrauen der Barmherzigkeit Gottes mit allen innerseelischen Verletzun-
gen, Verletzungen, die von der Schuld anderer an mir oder aber durch das
eigene Schuldigwerden an anderen herriihren,

Das Beten um innere Heilung der Lebensgeschichte ist keineswegs eine
Lbillige Wegbeterei®, denn ein wesentlicher Mitvollzug des Menschen ist
die Annahme der persdnlichen Lebensgeschichte und die Versshnung und
Aussthnung mit der eigenen Schuld und der Schuld anderer. Der Verge-
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bungs- und Vers6hnungswille spielt eine ganz zentrale Rolle; immer wieder
wird auf den engen Zusammenhang von Vergebung und Heilung hingewie-
sen. Die Losung des Mif3trauens gegeniiber Gott und den Mitmenschen,
eine tiefe innere Freiheit und Hingabefihigkeit sind Friichte eines solchen
Betens um innere Heilung und des damit verbundenen Umbkehrweges.

Die Freude an Gott, an seiner lebendigen erfahrbaren Gegenwart, sei-
ner liebenden personalen Zuwendung, die Erfahrung von Heilung und Be-
freiung und von tiefer christlicher Gemeinschaft, die Hoffnung auf die Er-
tillung biblischer Heilsverheifungen prigen diesen ersten Umbkehrweg.
Ein Weg christlicher Nachfolge wird so allererst von innen her méglich und
als wirklich attraktiver Weg zum Leben erfahren. Als geistlicher Wachstums-
prozefs geht er weiter im Sinne einer zweiten Umkehr; die Grenzen sind da-
bei natiirlich flieRend.

Zuweiter Umbehrweg: Léuternng zur Ganzhingabe

Die zweite Umkehr ist ein grundsitzlich tieferes Hineinwachsen in die Grund-
entscheidung der ersten Umbkebr. Schon daran 140t sich erkennen, wie wenig
diese beiden Wege voneinander zu trennen und wie sehr sie aufeinander
hingeordnet sind. Die zweite Umkehr unterscheidet sich von der ersten im
wesentlichen durch die Bereitschaft, sich von Hindernissen zum Schritt der
vorbehaltlosen Ganzhingabe von Gott befreien zu lassen und diese im All-
tag konkret einzul8sen. Dieser Prozef fiihrt in die bedingungslose und ab-
sichtslose Christusnachfolge. Die Sehnsucht nach dem Heil Gottes wan-
delt sich zur Sehnsucht nach dem Gott des Heiles; Gott wird in dieser Her-
zenshaltung allein um seiner selbst willen geliebt.

Wihrend der erste Umkehrweg eine bewufite und aktive, personale
Hinwendung des ganzen Menschen zu Gott ist, handelt es sich bei der zwei-
ten Bekehrung um einen grundlegenden Unwandlungsprozef der inneren Ge-
sinnung des Menschen. Konkret bedeutet dies eine Hinordnung aller Lebens-
vollziige auf die eine, grundlegende Lebensbewegung vorbehaltloser Ganz-
hingabe. Noch viel existentieller als bei der ersten Bekehrung vertraut sich
der Mensch Gott an mit all seinen unbewufiten Tiefen, Sehnsiichten und
Wiinschen, mit seinen Widerstinden und allen Gebrochenheiten seines
Herzens. In dieser Phase des geistlichen Lebens steht die innere Umwand-
lung und Liuterung seelischer Tiefen und Gefiihlsstrukturen im Mittel-
punkt. Der einzelne kann vielfach nicht mehr dazutun, als die aufgedeckte
Wahrheit und Selbsterkenntnis vor Gott anzuerkennen, in diesen Prozef§ der
spassiven Lauternng™ und Reinigung des Herzens einzuwilligen und in grofer
Treue zur einmal getroffenen Grundentscheidung zu stehen. Dieser zweite
Umkehrweg [4Rt sich in drei Stufen unterteilen:
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1. Aufdecken egoistischer Grundstrukturen, unbewufiter Fehlhaltungen
und anderer Hindernisse fiir das geistliche Wachsen, wie etwa unbereu-
ter Siinden.

2. Anerkennen der persénlichen Wahrheit.

3. Einwilligung in den Liuterungsprozef als Ausdruck der Ganzhingabe.
Wenn ich dem Herrn gehére, beginnt er mich zu reinigen. Er tut es; ich
muf es geschehen lassen®’, sagt P. Hans Buob.

Solch eine Selbsterkenntnis ist schmerzlich, weil sie sich nicht auf punk-

tuelles Handeln, sondern auf grundsitzliche Fehlhaltungen in der Person-

lichkeitsstruktur bezieht. Aber gerade das macht die eigentliche Bedeutung
der zweiten Umkehr aus. Ohne diesen Liuterungsprozefl prigen unbewufi-
te Motive das Tun des einzelnen. Sie verunmdglichen eine tiefgreifende

Selbstauslieferung als Nach- und Mitvollzug des Weges Jesu.

Im Vollzug dieses Umkehrweges werden alle Lebensbereiche beriihrt,
wie das Verhiltnis des einzelnen zu seinen Mitmenschen, zur Kirche, sein
Verhiltnis zu sich selbst, sein ganzes religitses Leben. Im Mittelpunkt ste-
hen ungelduterte, unbewufite Motive wie Angste, Widerstinde, Aggressio-
nen, Bgoismus. Die damit verbundene Selbsteinsicht ist der Anfang der pas-
siven Liuterung oder ,Reinigung der Sinne®, wie I Buob die zweite Um-
kehr auch nennt.®

Der zweite Umkehrweg zielt auch auf die ungeteilte und bedingungs-
lose Annahme der eigenen Lebensgeschichte und der momentanen Lebens-
situation. Das ganze Leben soll zur Hingabe werden. Alles dient der persén-
lichen Heiligung; in allem zeigt sich Gott als der Gott des Heiles. Nichts ge-
schah und geschieht aus Zufall. Analog zu Rém. 8,28 nennt P. Buob als
Grundsatz: ,Es gibt nichts mehr in meinem Leben, was nicht mit meinem
Weg, mit Christus zu tun hat®.” So gibt es auch nichts mehr auszusetzen;
hinter allem steht Christus. Annahme der Lebensgeschichte bedeutet in
dieser Phase bedingungsloses Einwilligen: auch in jede Armuts-und Grenz-
erfahrung, in jede Leidsituation. Dieser Prozef ist ein stufenweises Hinein-
wachsen in eine tiefe innere Freiheit und Gel&stheit. Dies sind die Friichte
der Hingabe des ganzen Lebens — wie es war und wie es ist.

Der ganze Umkehrweg ist so hingeordnet auf die Annahme des eigenen
Todes, auf die Ganzhingabe im Tod. In diesem Sinne ist zweite Umkehr die
in tiefer Weise vollzogene Annahme des Taufbundes im Blute Christi. ,,Blut
ist das Zeichen der radikalen Hingabe und Weggabe. Es ist ein Bund auch
mit unserem Blut“S, sagt P. Buob in diesem Zusammenhang.

Der Prozef der zweiten Bekehrung ist im Bemithen um die Vertiefung
des geistlichen Lebens fiir jeden Christen, fiir christliche Gemeinden oder
Gemeinschaften unabdingbar. Konkret bedeutet das in der Lehre der
KCGE, daf nach einer moglicherweise getroffenen Grundentscheidung
auf dem Weg der ersten Bekehrung die Liuterungsphase der zweiten Um-
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kehr notwendigerweise folgt. Der einzelne bzw. die Gemeinschaft soll zum
alltdglichen und ganzheitlichen Vollzug dessen hingefiihrt werden, wofiir
die einmal getroffene Grundentscheidung steht. Das kann aber bedeuten,
daf8 gerade das Erleben der persénlichen oder gemeinschaftlichen Gebro-
chenheit der beste Hinweis dafiir sein kann, dafl Gott die einmal getroffene
Grundentscheidung ganz ernst nimmt und den einzelnen oder die Gemein-
schaft in einem tiefgreifenden Reinigungs- und Liuterungsprozef dazu be-
fahigt, die in dem Entscheidungsakt vollzogene Hingabe einzul&sen.

Analog zu diesem Umkehrprozef muf der Begriff der ,Geisterfah-
rung” differenziert verstanden werden. Er soll im Kontext des Umkehr-
weges nochmals kurz entfaltet werden.

Gersterfabrung und Umbkehrweg

In der KCGE spricht man beziiglich erster religitser Erlebnisse von den An-
fangserfahrungen des Glaubens. Man versteht darunter ein ganzheitliches
Betroffensein von der lebendigen Gegenwart Gottes. Menschen werden
von Gottes Geist innerlich ergriffen und erfahren mit allen Sinnen eine die
ganze Person betreffende Christusbegegnung. Solche Geisterfahrungen am
Anfang eines Glaubens- bzw. Erneuerungsweges kénnen wichtige Schliis-
selerfahrungen sein und den einzelnen dazu ermutigen, sich tiefer und ver-
bindlicher auf den eigenen Weg der Christusnachfolge einzulassen. Sie
kénnen die Freude am Glauben wecken und die Kraft fiir Glaubensent-
scheidungen verleihen.

Geisterfahrungen kénnen aber nicht mit dem Glauben selbst verwech-
selt werden. Im Gegenteil: Gerade um eines vertieften Glaubens willen
miissen sie in den Lauterungsprozef des zweiten Umkehrweges einbezogen
werden. Das bedeutet niherhin, dafi religicse Anfangserfahrungen notwen-
digerweise iiberschritten werden miissen; chne diesen Reinigungsprozef}
werden sie zum selbstgefilligen Enthusiasmus. Gerade deshalb ist fiir die
KCGE die Bedeutung des zweiten Umkehrweges nicht hoch genug einzu-
schitzen. Die Einbindung in den Umkehrprozef trennt vordergriindigen
Enthusiasmus und authentische Geisterfahrung. Auf diesem Stufenweg
geistlichen Wachsens gewinnt der Verzicht auf besondere religiose Erlebnis-
se mafigebliche Bedeutung. Der Glaube soll sich nicht in besonderen Erfah-
rungen festmachen, er soll zum ,Glauben an sich® gewandelt werden. In
diesem Sinne ist Geisterfahrung analog zur Kreuzeserfahrung Jesu zuerst
die Erfahrung der Kraft zur Ganzhingabe. Sie zielt auf dem Stufenweg des
geistlichen Lebens auf den je tieferen Hingabeschritt.

Aus dieser Einbindung in den Umkehrweg ergeben sich folgende Kenn-
zeichen anthentischer Geisterfahrung:

- Geisterfahrung ist nicht in erster Linie Herrlichkeitserfahrung; sie kann

117



nicht um ihrer selbst willen gesucht oder festgehalten werden.
- Geisterfahrung hat selbst eine Geschichte. Es ist die Geschichte des Um-
kehrweges.

Nur im Kontext dieser Grundstruktur von Geisterfahrung werden in der
KCGE einzelne Phinomene gedeutet, einschliefflich der Charismen. Das
kann beispielhaft verdeutlicht werden am Verstindnis des Lobpreises, der ja
hiufig als Erweis charismatischen Enthusiasmus angesehen wird.

In der KCGE wird Lobpreis verstanden als Ausdruck der Anerkennung
der Grofe Gottes. In diesem Sinne ist er nicht abhidngig von besonderen
Herrlichkeitserfahrungen. Als bewuf8t vollzogene Anerkennung der Gro8e
Gottes kann er in allen Lebenslagen, auch in besonderen Leidsituationen
aufbrechen und Menschen zu einer tiefen Kraft des Glaubens befreien.
Solch ein Lobpreis, der auch die Macht des Todes umschliefit, ,kann nur
aus einer tiefen Auslieferung an Gott kommen, aus der Umkehr und An-
nahme des eigenen Todes*’, sagt Sr. Lucida Schmieder OSB, die auch im
Katholischen Evangelisationszentrum in Maihingen verantwortlich titig
ist. Wie in der KCGE Geisterfahrung analog zum Umkehrprozef$ als Stu-
fenweg verstanden wird, so wandelt sich auch das Verstindnis des Lobprei-
ses analog zum geistlichen Wachstumsprozef8. Lobpreis in der Anfangser-
fahrung des Glaubens ist oft ein begeistertes Anerkennen der Grofie Gottes
in der Hoffnung auf die Erfiillung der eigenen Heilssehnsucht. Als Aus-
druck und Mitvollzug der Ganzhingabe am Kreuz ist er aber ein ,nackter
Lobpreis®, der selbst zum Opfer wird. Gott wird um seiner selbst willen ge-
lobt, nicht wegen besonderer Herrlichkeitserfahrungen. Im Lobpreis des
Kreuzes bewahrheitet sich geradezu der Mitvollzug bedingungsloser und
vollkommener Ganzhingabe.

Nach meiner personlichen Uberzeugung ist die CE ein ernstzuneh-
mender geistlicher Aufbruch in der Kirche, der nicht vorschnell verdichtigt
oder iiberhort werden darf. Sicherlich sind manche Formen der religitsen
Praxis fremd oder ungewohnt. Gleichzeitig erleben aber Menschen in dieser
Bewegung eine religidse Begeisterung und Freude an Gott, deren Fehlen in
der Kirche oft beklagt und als ein Grund fiir den eingangs erwidhnten Aus-
zug vieler Christen aus der Kirche angegeben wird.

Eine gewisse Erginzung und Erweiterung konnte die CE durch ein stér-
keres organisches Denken und eine noch mehr pidagogisch-psycholo-
gische Einbettung des Umkehrweges erfahren. Ich personlich wiirde mir ge-
rade in dieser Hinsicht eine Begegnung der KCGE mit Pater Kentenich sehr
wiinschen.

Umgekehrt kénnen die Geistbewegtheit der CE, ihre Begeisterungs-
fihigkeit fiir den christlichen Glauben und ihre Erfahrungen auf dem Um-
kehrweg ein Angebot fiir die ganze Kirche sein.
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Franz J. Briigger

Herausgefordert durch den Goit
der Geschichte (ll)

I. EINE NEUE CHANCE FUR DAS GANZHEITLICHE

Wie nie zuvor dringt heute alles auf die Einheit des Ganzen unserer
Menschheit hin. Das Ganze des Politischen ist in den letzten 25 Jahren global
so sehr in Bewegung geraten, daff wir von einem qualitativen Sprung spre-
chen kénnen. Weit iiber 100 Staaten sind neu in die Weltpolitik eingetreten,
well sie zur Unabhingigkeit und zur politischen Selbstbestimmung gelangt
sind. Eine iiber fast fiinf Jahrhunderte reichende Epoche der Kolonialisie-
rung ist endgiiltig in unseren Tagen zu Ende gegangen. Mit einer Zweidrit-
telmehrheit sind die jungen Staaten in der UNO politisch prisent. Immer
dichter und schicksalhafter wird die wirtschaftliche, militirische und damit
politische Interdependenz aller erfahrbar. Immer mehr Probleme erweisen
sich nur 18sbar durch gesamthafte Losungen, durch weltweite Solidaritit
aller. Die Kleinen und die Grofien erkennen das in wachsendem Mafi.

So fillt auch in unsere Tage die Wahrnehmung der schicksalhaften Ein-
bindung aller in das eine Okosystem, in die eine Natur auf dem einen Plane-
ten. Was die Generationen nach dem zweiten Weltkrieg fasziniert hat und
der Wirtschaft, unserem Lebensstil und Umweltverhalten Prigung und Zie-
le gab - ndmlich Fortschritt, Expansion, Innovation -, das wird spitestens
seit dem Olschock der 70er Jahre von immer mehr Menschen in Frage ge-
stellt. Der Bericht ,Grenzen des Wachstums® von D. L. Meadows an den
Club of Rome fafit die exponentiellen Wachstumsfaktoren, das Wachstum
der Weltbevilkerung, das Wachstum der Weltwirtschaft, die Abnahme der
nicht regenerierenden Rohstoffe, die Verbreitung von Schadstoffen als ent-
wicklungsbestimmend zusammen und sucht nach einer neuen Ethik, die
die Wachstumsgeschwindigkeit iiber einen neuen Umgang mit diesen Fak-
toren langsam zuriicknimmt und der Solidargemeinschaft aller Menschen
gerechter wird.

Auf einer vollig anderen Ebene, auf der Ebene der Kirche, kommt eben-
falls in nie dagewesener Weise das Ganze in den Blick: Es entsteht die Welt-
kirche. Als ,der Geist sie abhielt, das Wort in Asien zu verkiinden®, und Pau-
lus nach Westen, nach Mazedonien, Korinth und Rom gefiihrt wurde (vgl.
Apg 16), wurden die Weichen fiir eine westliche Kirche gestellt: Die Ge-
schichte der universellen, der katholischen Kirche wurde im wesentlichen
eine rémische, eine westliche in Geschichte, Theologie, Liturgie und Recht,
die sich als solche iiber das Abendland und spiter iiber die Kolonien der
abendlindischen Ursprungslinder ausbreitete. Um 1900 lebten 85% der
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Christen in der westlichen Welt und rund 15% in der siidlichen. Fiir das
Jahr 2000 ist abzusehen, da 39 % der Christen in der westlichen und 61 %
in der siidlichen Hemisphire leben werden. Dazu schreibt Walbert Biihl-
mann in seinem Buch ,Weltkirche, neue Dimensionen - Modell fiir dasJahr
2001%;
»Mit dieser Verlagerung des Schwergewichts der Christenheit von der westlichen
in die siidliche Welt betritt die Kirche weitgehend Neuland, und sie wird dort
allerhand Erfahrungen machen. Sie wandert ab zu kulturell sehr alten Vélkern.
Man weiff heute, dafl die Kultur nicht in Griechenland und Rom begonnen hat,
sondern im Indus- und Gangestal, am Gelben Flu, in Indonesien, in Afrika, in
Amerika, und erst spiiter anfing, sich auch im 8stlichen Mittelmeer zu entwik-
keln. Welches Fest wird man erwarten kénnen, wenn diese alten Kulturvilker
mit ihren Schitzen in die Kirche einziehen! Sie wandert ab zu demographisch
sehrjungen Volkern. Wirim Westen werden mehr und mehr eine iiberalterte Ge-
sellschaft, Kirche und Welt, und wir leiden darunter. In der gesamten Dritten
Welt aber wimmelt es von Kindern und Jugendlichen, 42 Prozent der Bevélke-
rung stehen unter 15 Jahren. Welches Leben wird da herrschen, welche HofF-
nung erblithen in einer so jugendlichen Kirche! Sie wandert schlieflich ab zu
wirtschaftlich sehr armen Vélkern, in jenen Tropengiirtel der Unwissenheit, der
Krankheit und der Armut. Welche Chance wird sich ergeben fiir die Armen, die
,Seligen® des Evangeliums, nicht bloR in Dokumenten, sondern in Tat und
Wahrheit eine Kirche der Armen, fiir die Armen und mit den Armen zu werden
und mit ihnen den Teufelskreis der Armut zu durchbrechen

Mit all dem kommt erstmals fiir die Kirche das Ganze des Menschen real
und erlebbar in den Blick, seine reiche Geschichte, seine kulturellen und re-
ligisen Erfahrungen und Ausprigungen und die schicksalhafte Notwen-
digkeit, in einer solidarischen Verantwortung zu einer Weltfamilie friedlich
zusammenzuwachsen. Christus erweist sich in fiir uns neu vorzustellenden
Dimensionen als der Erléser aller, d. h.: Die meisten zu erlésenden Men-
schen werden noch geboren. Und es werden in wenigen Jahren mehr Men-
schen sein, als bisher iiberhaupt seit Existenz des Menschen diese Erde be-
rithrten.

Es gilt, Ja dazu zu sagen, daR die Geschichte der Menschen eine Einheit
wird. Also nicht nurim Ursprung oder als gedachter oder geglaubter Begriff,
sondern als greifbare Realitit - und zwar als das Tun des Einen Gottes und
Vaters, der die Zeit und die Bedingungen dafiirin absoluter Souverinitit be-
stimmt.

Ein neuer Typ des Weltbtirgers muf heranwachsen, der das GroRe und
Ganze im Blick hat, es sich zu erobern sucht und das Naheliegende zur Ein-
heit hin im Kleinen tut.

Hier fillt unser Blick auf Maria!
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Das Ganze in seiner unermeflichen bedringenden Vielfalt und Kom-
plexitit und in seiner unabsehbaren Entwicklung auf eine friedliche, schop-
ferische Binheit hin sucht nach dem Einenden, nach dem Einen. Sollte es
nicht in Maria gegeben sein? Sie tritt jedenfalls ,,in der Fiille der Zeit" (Gal
4,4) auf, also dort, wo der uferlose Strom der menschlichen Geschichte sich
in einer Zeit geradezu staut und zentriert. Fiir Gott sammelt sich in THR, der
EINEN, das Ganze des Menschen und seiner Geschichte. Er will und laf3t
sie handeln fiir das Ganze. In dem Kind ihres Herzens und ihres Schofles
geht es um alle, deren Zukunft schon immer Christus ist. Die ,unglaubliche
Botschaft® unserer christlichen Existenz bricht in Nazareth auf Maria her-
ein: Gottes Heilsabsicht fiir alle in Christus erhilt eine welthafte Dimen-
sion in der Inkarnation, bei der der Mensch zuerst und zunachst mitwirkt in
der Hingabe des Herzens und des Leibes der Einen - Maria. Sie wird Mutter,
Mutter Gottes, Mutter des Erlgsers und damit Mutter aller, die im Glauben
die Erldsungsgnade erlangen, und aller, denen sie gilt.

So wird ihr Leben zum Symbol, zum Zeichen der Einheit, die sich in
Gottes Plan begriindet und durch menschliches Mitwirken als Gottes Fami-
lie im GroRen und im Kleinen aufbaut. So verkérpert Maria Freiheit und
Bindung, die verantwortliches Handeln im Horizont gottlicher Vorsehung
zutiefst erméglicht und dem Ganzen dient.

Und so besteht auch de facto ein geschichtlicher Zusammenhang zwi-
schen ihrem Leben und unserer Erfahrung heute von der Not und Chance
im Werdeprozef des Einen und Ganzen der Menschheitsfamilie. Die in
Christus ein fiir allemal geschichtlich konkret ausgeloste Einheit ist mit
ihrem Ja von Nazareth und ihrem Mitwirken unter dem Kreuz und ihrer
Fiirbitte in der Auferstehungsherrlichkeit unmittelbar verbunden.

Maria wirkte sicher unter vollig anderen Umstinden und Gegebenhei-
ten an diesem ProzeR mit als wir heute. Aber sie tat das von Gott ihr Zuge-
dachte ganz und radikal. Es wurde zur Bedingung und Chance fiir unseren
Anteil, zu dem wir heute herausgefordert werden. Wir holen heute ein, was
damals mitgemeint und angelegt war. Darum sind wir - wie Maria - vom
Gott der Geschichte herausgefordert, an dieser Einheit, an dieser Weltfami-
lie zuversichtlich weiterzubauen. Die Zeichen der Zeit sprechen dafiir.

II. EINE NEUE CHANCE FUR DIE FRAU

Seit Ende des 19. Jahrhunderts ist eine gesellschaftlich hochst relevante Fra-
ge verstirkt in verschiedenen Kreisen der westlichen Welt in Bewegung
gekommen: die Frage nach der Frau. Was diese L Frauenfrage® auslost und
heute an Verinderungen zeitigt, ist in seiner ganzen Auswirkung noch
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kaum abzusehen. Die Frau, die sich aus dem Denken und Leben einer pa-
triarchalistischen, stark vom Mann geprigten Umgebung befreit und um
thren Platz, um ihren Beitrag in der Gesellschaft und Kirche ringt und sich
selbst neu finden will, stellt eine Hoffnung in der heutigen Entwicklung
dar. Diirfen wir dahinter Gottes Geist erkennen, der Verkrustetes, Einseiti-
ges und Lebensfeindliches einer verminnlichten Gesellschaft durch inner-
gesellschaftliche Krifte, durch neue Wertperspektiven in den Seelen von
immer mehr Menschen, durch Strémungen und Konflikte aufbricht und
voranentwickelt? Wir haben es mit einem duflerst komplexen Strémungs-
und Bewegungsfeld zu tun, das bis in Feinstrukturen der Gesellschaft und
Kirche hinein alles und jedes dndert bzw. in ein neues Licht riickt.

Wir kennen die Fraunenrechtsbewegung, die um die Gleichberechtigung der
Frau kimpft. Wir kennen die Emanzipationsbewegung, die auf das Recht der
Frau auf Gleichheit mit dem Mann zielt. Sie treibt die Frage nach den Rol-
len der Geschlechter voran, nach dem, was angeboren und was anerzogen
sei und eine unterschiedliche Behandlung bzw. Erwartung an die Ge-
schlechter rechtfertigen bzw. eben nicht rechtfertigen kénne. Sie verstirkt
sich durch die sexuelle Revolution in der westlichen Welt nach dem zweiten
Weltkrieg und erhilt durch die Diskussion um die kiinstliche Empfingnis-
regelung und um die Abtreibung in den letzten 25 Jahren geradezu weltan-
schauliche Dimensionen.

Wir kennen die jiingste Entwicklung in diesem ganzen Feld, den Femi-
nismus, dem es vor allem um das Recht der Frau auf Verschiedenheit geht.
Von den USA ausgehend, erreichte die Strémung iiber Holland den mittel-
europdischen Raum. Die Minnerherrschaft muf entlarvt und der Sexismus
als trauriges Erbe der Ménnerherrschaft ausgetrieben werden, der in Spra-
che, Bild und Denkgewohnheiten die Wirklichkeit in allen Lebensberei-
chen aus einer einseitigen Minnerperspektive erfalt und bestimmt. Dieser
Prozef§ hat inzwischen auch starke Impulse in das theologische Denken
hineingegeben und eine beachtliche Auflockerung und neue Fragestellun-
gen fiir das heutige theologische Arbeiten gebracht.

Ein neues Suchen nach Selbstwerdung der Frau und damit auch des Man-
nes kiindigt sich verheiungsvoll an. Was heiflt Selbstverwirklichung der
Frau, und wie gestaltet sich fiir sie Selbstand und Selbstlosigkeit in der Be-
gegnung mit dem Mann?

All das hat einen beachtlichen Aufforderungscharakter. Ohne auf das
Problematische, Extreme und Dekadente innerhalb aller Verinderungsten-
denzen im Blick auf die Frau einzugehen — kénnen wir in dieser tiefgehen-
den Strdmung nicht Gottes Geist rufen héren? Gilt es nicht, zu diesen star-
ken Impulsen Ja zu sagen und in ihnen das Dringen Gottes auf Erneu-
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erung im Sinne seiner Schopfungs- und Erlésungsabsicht hinsichtlich der
Frau und des Mannes gliubig wahrzunehmen?

Eine grofe Erziehungsaufgabe ist damit angesagt. Es geht darum,
durch eine ganzheitliche, geschlechtsbewufite Formung von lebendigen
Menschen in den Trigern der kommenden Gesellschaft und Kirche, in der
Frau und im Mann, gesunde Voraussetzungen fiir die Zukunft mitgestalten
zu helfen. Ein anziehendes Bild von Ehe und Familie und das Gelingen von
beiden im alltiglichen Leben hingen in Zukunft stark von der Profilierung
beider Geschlechter und ihrer gegenseitigen ehrfiirchtigen Annahme und
Férderung ab. Pater Kentenich hat sein Erneuerungswerk im Rahmen seiner
Bewegung fundamental auf die aktuelle Geschlechterfrage in der Gesell-
schaft und Kirche ausgerichtet. Er war auf Grund seiner ,Idealpidagogik®
darauf angewiesen, die Frage nach Gottes Absichten mit Mann und Frau zu
stellen und eine Antwort zu suchen, sowohl aus einer sorgfiltigen und viel-
schichtigen Lebensbeobachtung als auch durch die geistige Erfassung und
Durchdringung der Gestalt und Sendung der Mutter Jesu. Am 27. Juli 1966
sagte er vor Mitgliedern des Sikularinstitutes der Marienbriider auf dem
Marienberg in Schonstatt:

Wie miiften wir unseren Frauengemeinschaften und der Gottesmutter dankbar
sein, daf sie einen neuen Frauentyp nicht nur in sich selbst darzustellen sich be-
miihten, sondern einen neuen Frauentyp schaffen helfen. Dankbar miissen wir
sein, die wir die Minnerbewegung zu leiten haben. Aber der Dank sollte darin
bestehen, daR wir unsererseits uns bemiihen, auch den entsprechenden Mannes-
typ zu schaffen ... Die Frau muff einen entsprechenden Mann in der Heils-
geschichte wiederfinden, ansonsten steht die Frau alleine da.”

Hier fillt unser Blick erneut auf die Mutter Jesu. Hier erinnern wir uns an
die Frau aus Nazareth.

Der stirkste und wirksamste Einbruch Gottes in seine Schépfung ist
durch das Herz einer Frau gegangen, ist von der Seele einer Frau umfangen
und durch den Leib einer Frau gestaltet worden. Die Mitteilung des ewigen
Lebens an den Menschen in Jesus Christus geschieht durch die Geburt aus
einer Frau - aus Maria.

Was in der Geburt und in der ihr vorausgehenden, beginnenden Mut-
terschaft aufscheint, ist die uniiberbietbare Selbstoffenbarung Gottes durch
ein menschliches Leben. Gott beansprucht die Frau und Mutter ganz, wo es
um unser aller Leben geht. Er bestitigt sie in ihrer Art, in dem, was sie ist
und wie sie sich gibt und erhebt sie zur Gréfle und Wiirde der Gottesmutter-
schaft — unabhingig von ihrer Hingabe an den Mann ihrer Liebe, aberihm
ganz zugeordnet in der Ehe. Weil und insofern in diesem so wesentlichen
Geschehen Gott sich selbst offenbar macht, offenbart er auch den Men-
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schen als zu sich gehérig, als freien Partner, als gewertete, selbstindige Frau,
mit der Fiille des Geistes ausgestattet.

Dabei ist Maria die Frau aus dem Volk, eine von uns, die Arme von Na-
zareth, die bei aller Einbindung in den kulturellen Raum ihres Volkes und
ihrer Zeit in der Zuwendung Gottes zu ihr mehr ein gottliches Wohlgefallen
an der Frau schlechthin erkennbar macht als die menscllich verfiigten so-
ziokulturellen Gegebenheiten fiir die Frau in einer patriarchalen jiidischen
Gesellschaft zur Zeit des romischen Kaisers Augustus.

Damit ist in ithrem Leben ein kostbarer Samen verwahrt, nimlich das
geheimnisvoll Einmalige, wie Gott sich der Frau zuwendet, daf} er und wie
er die Frau liebt und in sein Heilshandeln an allen Frauen und Minnern ein-
bezieht. Wie fruchtbar ist dieser Same geworden! Welche ,,Griinkraft® hat er
in allen Jahrhunderten entfaltet, wenn man bedenkt, wie liebenswert und
emporbildend Maria zunéchst fiir ihren Sohn Jesus selbst und danach fir
ungezihlt viele Menschen als Frau und Mutter geworden ist.

So ist ihre Gestalt auch zum Symbol, zum Bild von fraulicher GroRe
und Wiirde geworden; von menschlicher Freiheit und Partnerschaft im Ho-
rizont des Wirkens Gottes in der Geschichte; von religidser Kraft und Tiefe.
Katharina Halkes’ spricht vom »Mysterium und Symbol Maria®, in das sie
sich vertiefen will.

Marias Leben steht deshalb auch im heilsgeschichtlichen Zusammenhang
mit dem Aufstieg der Frau heute, der im Handeln Gottes damals in Naza-
reth an ihr mitgemeint war. Ist das zu kithn? Wohl kaum! Gott bleibt sich in
seinem Handeln treu, und seine Vorsehung fiigt, was diesem Handeln seine
volle Entfaltung in der menschlichen Geschichte erwirkt. Maria garantiert
und kultiviert als Frau und als Mutter, was durch die Tiefenstrdmung um
die Frau der Geist Gottes heute fortentwickeln und neu gestalten will. Sie
muf neu ins Spiel kommen, so wie sie wirklich war und wie Gott sie geliebt
hat. Dazu sagt Katharina Halkes mit vielen Christen, die sie heute neu ent-
decken und Wege zu ihr bahnen méchten:
»Maria verlangt nach Befreiung von dem Bild, das man sich von ihr gemacht
hat; sie verlangt nach Befreiung von den Projektionen, die eine mannliche Prie-
sterhierarchie an sie geheftet hat. Es riihrt aus einem tiefen Gefiihl der Solidari-
tit oder Schwesternschaft, dafl ich sie nicht so einfach fallen lassen will.«8

Pater Kentenich hat als priesterlicher Erzieher iiber Jahrzehnte hinweg an
dieser ,,Befreiung Marias“ gearbeitet und fiir viele Menschen eine »netie So-
lidaritdt“ mit ihr erm&glicht. Er 6ffnete am 18. Oktober 1914 den Weg des
Liebesbiindnisses mit ihr. 1963 formulierte er seine Uberzeugung dies-
beziiglich so:
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Das Bild der Gottesmutter ,ist eben das Idealbild der Frau. Wie haben wir es dar-
gestellt? Es ist halt der wunderbare Glanz der Frauenwiirde, der Frauengrife
und des Frauenadels. So diirfen wir uns wohl die liebe Gottesmutter vorstellen,
daf sie vor uns steht als die weibliche Verkérperung der Christusgestalt, soweit
das méglich ist ... Also schlechthin die weibliche Form, die hdchstmdgliche
weibliche Form der Christusgestalt.”

In ihrer Zeit verwirklichte Maria, unter v&llig anderen Verhaltnissen als den
unsrigen heute, was Gott von ihr als Frau wollte und in ihr liebte. Aber sie
tat das von Gott ihr Zugedachte als Frau fraulich und miitterlich und zwar
in ungeteilter Hingabe an Thn. Alles, was an Grofe spitere Titel an ihr her-
vorheben, hat hier seine Wurzel. Virgo et mater - Jungfrau und Mutter. Als
solche wurde sie ,amtliche Gefihrtin und Helferin Christi beim gesamten
Erlésungswerk”. Es wurde zur Bedingung und Chance fiir unseren Anteil,
zu dem wir heute durch die Frau und fiir sie herausgefordert werden. Wir
holen nur ein, was damals mitgemeint und angelegt war zur wundersamen
Schopfung der Geschlechter, der Frau und des Mannes.

I1I. EINE NEUE CHANCE FUR DIE FREIHEIT DES GEISTES

,Der Wind weht, wo er will, und du hérst sein Sausen; aber du weifSt nicht,
woher er kommt noch wohin er geht® (Joh 3,8). Diese Geisterfahrung ist
heute in vielen Vorgingen innerhalb der Gesellschaft und Kirche erkenn-
bar. Beachtliche konstruktive Krifte kommen neu ins Spiel, weil ein Mehr
an Freiheit den Geist des Menschen zur Entfaltung bringt und damit Gottes
Geist mehr an Raum gewinnt. Wir beobachten das Aufbrechen von Syste-
men:

Deutlich erkennbar zeichnen sich starke Verdnderungen in politischen
Bereichen ab, die von ideologisch geprigten Systemen bestimmt sind. Man
hat hier gleich die Vorginge in der UdSSR, in Ost- und Mitteleuropa, in
Siidafrika oder in der Golfregion vor Augen. Betroffene Menschen ausallen
Schichten, vor allem die Intellektuellen, beginnen, an dem jeweiligen Sy-
stem zu zweifeln. Der moderne Transfer von Giitern verbindet sich fast
zwangsliufig wie zu allen Zeiten immer hiufiger auch mit dem Austausch
von Ideen und Erfahrungen, die langfristig zu Sprengkriften in den Syste-
men werden. Am dramatischsten wurde das im Niedergang des Marxismus
spiirbar. Die wachsende Strémung zur Verwirklichung der Menschenrechte
gewinnt an politischer Kraft und greift Systemdogmen an. Vieles istin Fluf?
gekommen, und niemand weifs, wie es sich eine neue, feste Gestalt geben
wird.
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Etwas Ahnliches spielt sich auf der Ebene der Wissenschaft ab. Immer
deutlicher werden die Voraussetzungslosigkeit der Wissenschaft und die sy-
stemhaften Einseitigkeiten der verschiedenen Wissenschaftszweige in Fra-
ge gestellt. Die Sinnfrage, auferdisziplinire Fragestellungen wie die aus der
Okologie oder Psychologie oder Religion brechen Systemverkrustungen
auf. Die New Age-Bewegung ist eines der Symptome dieser systemprovo-
zierenden Grenzverletzungen. Und ausgerechnet ein Atomphysiker, Fritjof
Capra, ist zu ihrem Vordenker geworden.

In der Kirche zeichnen sich dhnliche Vorgéinge ab. Der Geist Gottes scheint
zu Neuem weiterzufithren. Zwei Phinomene mégen dies bestitigen:

Wir stellen immer deutlicher eine wachsende Diskrepanz zwischen
dem Gesamtglaubensgut der Kirche und den von den Christen aufgenom-
menen und fiir das religidse und sittliche Leben relevanten Glaubensele-
menten fest. Die westliche Kirche vermag auf der Ebene des ,Kirchenvol-
kes® den Katechismus nicht mehr zu vermitteln.

Hier ist offenbar etwas Systemhaftes in Erschiitterung geraten. Sollten
wir dies beklagen? So sehr ein geschlossenes Wissen und umfassendes kirch-
liches Leben der Christen wiinschenswert sind, so sehr diirfte die Frage nach
dem Glauben als Leben, Glaubensvermittlung auf dem Lebenswege oder
die Frage nach dem Lebenswert von Wissen und kirchlichen Formen durch
eine solche Erschiitterung eine Chance bekommen. Drangt Gottes Geist
nicht auf Lebendigkeit, Entschiedenheit, Persénliches und Gemeinschaft-
liches als Grundvoraussetzung fiir gréfere inhaltliche und formelle Entfal-
tung?

Auf diesem Hintergrund erscheint die Praxis der Stromungspidagogk
und Idealpidagogik, wie sie Pater Kentenich experimentiert und propagiert
hat, interessant und hochaktuell zu sein. In ihr ist sehr stark die individuell
begrenzte und durchaus selektive Wertempfinglichkeit eines einzelnen
oder einer Gemeinschaft gedeutet und als Fiihrungskomponente anerkannt
und genutzt. Gleichzeitig wird die organische Verbindung zum Ganzen von
Pater Kentenich durch eine grundsitzliche, herzliche Liebe zur Kirche ge-
sucht, die das Ganze des Glaubens und seiner Geschichte in sich trigt und
hiitet. Durch die Entwicklung in einer Lebensgeschichte bzw. einer Ge-
meinschaftsgeschichte wird das Ganze des Glaubens nach und nach immer
mehr bereichernd erfahren. Die Kernfrage einer solchen Pidagogik und Pa-
storal diirfte die nach dem Kontinuum, d. h. nach den Bindungen sein, in
denen sich Lebensprozesse abspielen kénnen.

In diesem Kontext ist ein anderes Phiinomen sehr auffallend und erhellend:
das Anwachsen der geistlichen Bewegungen in der Kirche und ihre internatio-

nale Ausbreitung in den letzten 30 Jahren. Das System der Ortskirche in
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ihren uralten Strukturen des Bistums und der Pfarrei, des Bischofs und des
Pfarrers bekommt eine vollig andersgeartete Kraft des religidsen Lebens und
der Evangelisierung zu spiiren. In den Bewegungen entscheidet nicht die
Ortszugehorigleit iiber die Gemeinschaftsbindung, sondern Lebensentfal-
tung und personliche Entscheidung. Plétzlich treffen konkurrierende Gro-
fen aufeinander und geraten mehr oder weniger gliicklich in Spannung zu-
einander: die Ortsgemeinde und Gruppen und Kreise von Bewegungen, die
auRerhalb der Gemeinde normalerweise ihre Inspirationsmitte haben. Sie
sind fiir eine mehr sefhafte Kirche ,unberechenbar® und ,unkontrollier-
bar®, weil sie dem Wachstum ihres Lebens nach sich unregelmiflig orga-
nisieren. Die letzte Bischofssynode in Rom zum Thema ,Laie” hat diesem
Phinomen grofle Aufmerksamkeit geschenkt. Papst Johannes Paul II. geht
ausdriicklich auf die spannungs- aber chancenreiche Situation, die durch
das Auftreten der neuen geistlichen Bewegungen in der Kirche entstanden
ist, in einer seiner Ansprachen anlifllich der Ad-limina-Besuche der Deut-
schen Bischéfe im Januar '88 ein:
Wenn nun heute neue apostolische Gruppen und Bewegungen mit grofem
Elan die Frohe Botschaft vom Heil anderen lebendig und eindringlich nahebrin-
gen wollen, sollte ihnen jeder vertretbare Freiraum und viel Vertrauen geschenkt
werden. Sie pflegen ihr Apostolat gelegentlich nicht in den iiblichen und allseits
vertrauten Formen; auch will die letztlich notwendige Integration in die &rt-
lichen Seelsorgsstrukturen und -konzepte nicht immer gleich von Anfangan ge-
lingen. Dennoch verdienen solche Bewegungen grundsitzlich Anerkennung
und Forderung, wie es auch die letzte Bischofssynode betont hat. Weltweit ge-
sehen, haben sich solche neuen Wege der Evangelisierung bereits gut bewihrt
und erstaunliche Friichte erbracht. Der Heilige Geist hat Euren Ortskirchen ein
reich entfaltetes Laienapostolat in stindischer und beruflicher Gliederung ge-
schenkt; derselbe Heilige Geist sendet Euch heute neuartige Begabungen mis-
sionarischer Art, die dem Leben Eurer Gemeinden frische Impulse geben m&ch-
ten, ohne bisherige Initiativen und Gruppen zu miflachten oder gar zu verdrin-
gen. Die Didzese und die Pfarrei bleiben die grundlegenden Gemeinschaften
der S::elsorge.“9

All das interessiert, wenn wir nach gottlichen Initiativen in der Fithrung der
Kirche und der menschlichen Gesellschaft durch den Geist Gottes Aus-
schau halten. Beachtliche konstruktive Verinderungen spielen sich heute
ab und fordern unsere Mitarbeit heraus, der Freiheit des Geistes mehr zu
entsprechen. Darin liegen Wagnisse und manches Ungewohnte, weil wir ge-
neigt sind, vom bestehenden System aus zu denken und zu empfinden. Wir
miissen uns darum bemiihen, dem Wirken des Geistes schneller und besser
zu entsprechen. Dies bedeutet vor allem, Ehrfurcht vor individuellem und
gemeinschaftlichem Leben, das Gott schenkt und das nur im Klima der
Freiheit wachsen kann. Es miissen Gemeinschaftsformen neu gesucht wer-
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den, in denen religitse Bildung und Bindung kontinuierlich wachsen kén-
nen. Der Umgang mit Spannungen und geistlichen Strémungen scheint fiir
Verantwortungstriger in der Gesellschaft und in der Kirche von immer gro-
Berer Bedeutung zu werden, um einzelne und Gemeinschaften nicht zu
iiberfordern und vorhandene Wertperspektiven und spontane Krifte zu
nutzen. All das verweist uns neu auf die Realitit und die Wirkweise des Gei-
stes.

Hier erinnern wir uns an Maria.

Sie lebt in einer eigenartig tiefen Geistesgegenwart und Geistberiihrt-
heit. ,Was in ihr gezeugt ist, ist vom Heiligen Geist* (Mt 1,20), hat Josef, ihr
Verlobter und spiterer Ehemann, zu akzeptieren. Die freie Wahl des Geistes
erschiittert ihn und nach ihm noch sehr viele.

Maria ist durch eben diese Freiheit des Geistes in Nazareth einfach zu
Hause, als sie Mutter Gottes wird. Das System der jiidischen Hochreligion
hitte manch anderen Ort gewuft, wo dergleichen — Gottesoffenbarung und
Bund - hitte passieren kdnnen.

Und Maria empfingt in der Kraft des Geistes und nicht des Mannes
(Joh 1,13), was offenbar bis auf den heutigen Tag manches Denksystem
nicht gerne zulassen will. Sie gebiert in einer Grotte, ,weil in der Herberge
kein Platz war® (Lk 2,7), und der unvermutbare geheimnisvolle Hohepunkt
und Endpunkt im Leben ihres Sohnes findet sie auf dem Kreuzeshiigel au-
Berhalb der Stadt zu der Zeit, als die Osterfestriten der Lammschlachtung
das Volk und die Familien in der Stadt zusammenfithren. Stellt man sich, so
das nétig ist, einen ,,Ort” der Pfingsterfahrung der jungen Kirche vor, denkt
man eher an eine Art Versteck als an ein 6ffentliches Kultgebiude. Auch
hier ist Maria in eine Geisterfahrung einbezogen, die im freien Raum priva-
ten Lebens geschieht, unabhingig von der etablierten Religionsgemein-
schaft, geldst vom System, aber durchaus auf es bezogen und es letztlich
mitbestimmend. In der Tat, ihr Leben zeigt: Der Geist weht, wo er will. Thre
Wege sind geistbewegte und geistgeschiitzte Wege. So verwahrt das Leben
Marias einen kostbaren Samen, die Erfahrung von der Freiheit des Geistes,
der in schépferischer Kraft ganz Neues hervorbringt.

Die durch Maria gewirkte Initiative des Geistes Gottes hat gewaltige
Systeme in Frage gestellt. Darum erscheint Maria auch als Symbol fiir den
Menschen des Geistes, der seine Freiheit wahrnimmt und sich durch Gott
fithren und beschenken liflt. Die sunglaubliche Besonderheit“, mit der
Fiihrung Gottes von oben zu rechnen und weniger auf Macht, vor allem
nicht auf die Macht eines politischen Systems zu vertrauen, vertritt sie mit
dem ganzen Reiz ihrer Personlichkeit. Die Kostlichkeit des Wagnisses, des
Leides und des Sieges leuchten in ihrem Schicksal auf und haben ungezihlt
viele Menschen immer wieder getrstet und inspiriert.
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Deswegen besteht auch ein ,tiefer innerer und auch ein historischer Zusam-
menhang® zwischen Maria und uns Heutigen. Wir leben aus der Wirkung
des Geistes in ihr und durch sie, da wir an Christus glauben und durch ihn
Leben und Hoffnung haben. ,In der Ordnung der Gnade ist sie uns Mut-
ter*, sagt das Konzil (Lumen gentium 61). Wir leben in einer Geistesver-
wandtschaft mit ihr, der Mutter von Nazareth. Sie steht uns aus ihrer Nihe
zum auferstandenen Sohn heraus bei. Sie inspiriert uns, den Lockungen
und Fithrungen des Geistes in der heutigen Zeit zu folgen und die Heraus-
forderungen durch Gottes Geist anzunehmen und mutig zu beantworten.

Schauen wir in die heutige Zeit und auf unsere Berufung, als Christen Seele
und Licht einer kommenden Weltkultur zu werden, kommt uns angesichts
der riesigen, uniibersehbaren Entwicklungsprozesse und der ungesicherten
Zukunft das Gefiihl der Uberforderung und der Angst. Resignation ist fiir
allzu viele eine latente Versuchung. Was trigt, ist Gottes Treue. Er hat schon
vieles initiiert. Er ist schon machtvoll am Werk, um diese Zukunft heraufzu-
fiihren. Er wird es aber nicht ohne uns tun. Er handelte damals mit Maria.
Er fordert heute uns heraus. Und wer wollte sagen, daf sie es leichter gehabt
hitte? Die Saat wichst. Das Reich Gottes ist schon geheimnisvolle Wirk-
lichkeit mitten unter uns als unsere Zukunft, der wir in den Geburtswehen
einer kommenden neuen Epoche der Menschheit entgegenwachsen.

Wenn dem so ist, kénnen wir dann nicht verstehen, daff in dieser
schwierigen, aber chancenreichen Zeit Maria eine groRartige Weggefdhrtin
wire?
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Pater Joseph Kentenich
Der neue Weltauftrag der Kirche

Wir haben uns bereits mit einem charakteristischen Merkmal der Auf-
16sung gegenwirtiger Kultur auseinandergesetzt. Wir nannten es Entexro-
péisierung von Welt und Kirche. Wir erinnern daran, daR man beim Christen-
tum seine iibernatiirliche Lebens- und Gnadenquelle siuberlich von seiner
zeitgeschichtlich bedingten Konstellation und Daseinsform oder von hi-
storischen Faktoren unterscheiden mufl. Wihrend erstere unwandelbar ist,
sind letztere einem starken Wandel unterworfen. Beide vereinigten sich zur
Zeit des Mittelalters in einer Weise, daf die Kirche zur beherrschenden
Macht der Herzen und der duferen Kultur des Abendlandes und - als das
Abendland den auRereuropiischen Raum beherrschte - der ganzen Welt
wurde. Wenn wir heute von Enteuropiisierung von Welt und Kirche spre-
chen, so wollen wir damit zum Ausdrucke bringen, dafl die aufereuro-
péische Welt zum nationalen Selbstbewuftsein erwacht ist, daf sie die eu-
ropdische Kultur abschiittelt, um sie spezifisch national eigengesetzlich zu
prigen und — wo sie christlich bleiben will - taufen zu lassen: dafS dadurch
die Kirche - abgesehen von anderen historisch bedingten Faktoren —in ihrer
beherrschenden Vormachtstellung erschiittert ist und sich nach newen For-
men der Weltgeltung und Weltgestaltung umseben mufS. Der Schwebezustand
der weltlichen Kultur, die Spannung zwischen europiischer und nationaler
Kultur hat damit auf die Kirche iibergegriffen und wirke sich hier im wach-
senden Spannungsverhiltnis zwischen Geist und Form aus, Das ist ein Zu-
stand, den wir einfach als gegeben betrachten und hinnehmen miissen, der
der Kirche neue schopferische Aufgaben stellt, keineswegs aber Anlafl zu
Kleinmut oder Mutlosigkeit oder Veringstigung werden darf ...

Dem Zeitenkundigen fillt es nicht schwer, aus der Zeitlage auf eine zweite Ei-
genschaft des kommenden Kirchenbildes zu schlieBen: auf seine Entterritorialisie-
rung. Diese Entterritorialisierung ist hier lokal gemeint, Wir behaupten al-
s0, daf} das Christentum allenthalben an Boden, an geschlossenen eigenge-
setzlich christlich oder katholisch regierten und geformten Gegenden und
Lindern verliert. So stark ist das Christentum infolge einer dauernden V&l-
kerwanderung und Menschenverschiebung bereits von Andersdenkenden
durchsetzt, daf man schlechthin von Diasporachristentum spricht und die
Auffassung vertritt, daf Linder, die als Ganzes jahrhundertelang christli-
chen oder katholischen Charakter hatten, nunmehr anfangen, Missionsge-
biete zu werden, ganz abgesehen davon, dafi es im Kampfe mit seinen rie-
senhaft anschwellenden und zu méchtigen Schligen ausholenden Gegnern
offenkundig in den Hintergrund, in die Defensivstellung gedriickt wird ...
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Wir glauben nicht, daf diese lokale Entterritorialisierung des Christentums
nur eine voriibergehende Erscheinung ist. Dafiir sind der Einbeitsgedanke
unter den Velkern und die gegenseitige Beeinflussung zu stark geworden.
Kiinftig kann man nicht mehr von Vélkergeschichten sprechen, es gibt nur
noch Weltgeschichte. Wegen der modernen technischen Mittel horen alle
Entfernungen auf. Trotz des Dringens zu stirkerer Nationalisierung sind
die Interessen der Volker so eng miteinander verwoben, dafl die einzelnen
Nationen spontan ganze Kontinente in ihr Schicksal hineinziehen. Geisti-
ge Strémungen durchfluten durch tausend und abertausend Kanile unge-
hindert die ganze Erde und dringen bis in die entlegensten Hiitten. Seit
dem Turmbau von Babel diirfte die Welt kein zweites Mal ein dhnliches
Dringen, aber auch nicht soviel Maglichkeit und Gelegenheit zu geschlos-
sener Einheit gehabt und erlebt haben wie heute.

Es ist nur die Frage: wer soll Herr dieser neuesten Zeit und Welt sein? Die beiden
Worte ,,Corpus Christi mysticum® und ,,Corpus diabolicum® bekommen
auf diesem Hintergrunde einen tiefen, einen erschiitternden Sinn. Das Rin-
gen zwischen Gott und Teufel, zwischen Christ und Antichrist nimmt gigantische
Ausmafe an. Die Fronten verschirfen und verhirten sich. Wir leben in Zei-
ten grofier personlicher Entscheidungen. Unwillkiirlich klingt uns Kardinal
Faulhabers Wort in den Ohren: ,Griift mir die Zeiten, in denen sich die
Geister scheiden, die Zeiten der klaren Linie!” Ob sich frither oder spiter
die Geschichte des Turmbaus zu Babel in allen Teilen bis zu ihrem Hohe-
punkte wiederholt? Ob Gott ein zweites Mal niedersteigt, um die Nationen
zu ziichtigen und die Volker zu zerstreuen — wer weill das? Sicher ist zu-
nichst nur eines: die Kirche kann sich nicht mehr wie ehedem auf geschiitz-
te katholische Territorien stiitzen, die durch religids getrinkte Gemein-
schaftsatmosphire Halt und Sicherheit, Widerstandskraft und Kampfes-
mut schenken. Gliickt heute mit viel Miihe eine Abschirmung und Abge-
schlossenheit, so wird sie morgen wieder durchbrochen. Dafiir sorgt die In-
dustrie mit ihren Riesenunternehmungen, dafiir sorgen moderne Verkehrs-
und Verstindigungsmittel und gegenseitige Schicksalsverkettung. Das In-
einanderfluten von Menschen und Vélkern, von geistigen Strdmungen
und hemmungslos sich auswirkender gegenseitiger Beeinflussung wird
kiinftig noch stirker als bisher. Das liegt in den Verhiltnissen schicksalhaft
begriindet, dagegen ist kein Kraut gewachsen.

Will die Kirche ihrer Sendung tren bleiben, will sie Salz und Sanerteig der or-
kanartig heranbransenden nenesten Zeit werden, so mufs sie sich umstellen. Die
Form ihres Welteinflusses verlangt gebicterisch nach einer wagemutigen, schipfe-
rischen Ablosung.

Mit ihrer lokalen Entterritorialisierung muf, um ein Wortspiel zu ge-
brauchen, die personale Territorialisierung gleichen Schritt halten. Mehr
noch: sie muf auf Eroberung ausgehen und bewuft die ganze Welt und alle
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Volkssschichten zu ihrem Felde machen. Das heifit: die unautfhaltsam fort-
schreitende lokale Entterritorialisierung des Christentums verlangt seine stirkere
Personalisierung und Familiarisierung. Was Personlichkeit und Familie bisher
durch Verwurzelung in katholischem Mutterboden eines Landes oder einer
Gegend an Schutz und Sicherung erhalten hatten, will und muf nun durch
sorgfiltige individuelle und unmittelbare Persénlichkeits- und Familienbil-
dung und -erziehung erstrebt und erreicht werden. Was der Breitenwirkung
des Christentums abgeht, will so durch groReren Tiefgang ersetzt werden.
Was Land und Gegend an Werbekraft genommen ist, soll durch gottange-
fiillte, echt christliche Persénlichkeiten und Familien ziinden und entziin-
den, um Christi Triumphwagen siegreich durch die Zeit zu ziehen und
Wirtschaft, Technik und Politik christlich firben und prigen zu helfen.
Stdrker als sonst wird morgen und iibermorgen die Wirkkraft des Christen-
tums, seine Sauerteig- und Senfkorn- und Salzkraft von der Entscheidung
der einzelnen Personlichkeiten und Familien abhiingen.

Der schopferische Ruhepunkt, den friiher Ort, Land und Gegend
durch Atmosphire darstellten, will nunmehr in Persénlichkeit und Familie
hineinverlegt und ausstrahlend wirksam gemacht werden.

Solche Auffassung bedeutet fiir alle Kreise eine starke und leidvolle Unistel-
lung, die Form und Idee, die die iibliche, Jahrhunderte wihrende Wirkform
von Christentum und Kirche nicht zu unterscheiden wissen von ihrer iiber-
natiirlichen Struktur und Grundkraft; die deswegen in Unruhe geraten, pes-
simistisch und 4ngstlich werden, wenn alte Formen in Erschiitterung gera-
ten, die nicht hellsichtig und gewandt genug sind, Wechsel nnd Wandlung der
gottlichen Pidagogik zeitig richtig zu verstehen und zu beantworten und des-
halb die Wirksamkeit einer offenbar von Gott gewollten Umorientierung der
christlichen Taktik und Strategie hindern und vermindern; die vom Versagen
von Kirche und Christentum sprechen, weil die alten Formen christlicher
Weltgestaltung versagen und wegen der ungewohnt neuen Verhiltnisse ver-
sagen miissen; die aber nicht fihig sind, Geist und Herz und Hand einer an-
deren Richtung zu geben, um Christentum und Kirche siegreich ans andere
Ufer der Zeit zu bringen. Im Krieg, so sagt man, ist der Mann noch was wert.
Das Wort gilt auch im Glaubenskampf der Gegenwart. Auf Persénlichkeit
und Familie kommt es an. Sie bilden die Werte, um die sich kiinftig die Welt
drehen muf, sie sind die Haupttriger der christlichen Sendung. Wie man
auf der Gegenseite gegen dieses doppelte Bollwerk anstiirmt und es umstiir-
zen will, um der Welt ein neues Angesicht zu geben, so miissen wir die bei-
den Grundpfeiler christlicher Gesellschaftsordnung mit allen Mitteln
schiitzen, retten und vervollkommnen helfen ...
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Was wir mit Entterritorialisierung, Personalisierung und Familiarisierung
von Kirche und Christentum sagen wollen, ist dasselbe, was P. Rahner ,,in-
stitutionelle® und ,personelle® Form nennt. Dabei ist Linstitutionell” im
wesentlichen gleichbedeutend mit territorial, spersonell” mit Personalisie-
rung. Weil seine Auffassung und Darstellung eine Bestitigung und Vertie-
fung der dargelegten Gedanken ist, diirfte es genehm sein, ihn kurz zu Wort
kommen zu lassen. Er erkldrt:
Wir haben also durchaus das Recht, ja fast die Pflicht, damit zu rechnen und
nicht verstort zur Kenntnis zu nehmen, dafl die Form des dffentlichen Daseins
der Kirche sich wandelt. Die Tatsache eines solchen Wandels ist trotz des nicht-
seinsollenden Elementes, das in ihr enthalten ist (der Entchristlichung des
Abendlandes), kein Grund, defaitistisch zu werden. Wie diese im Kommen
seiende Form des bleibenden Daseins der Kirche in der &ffentlichen, einen Welt-
geschichte genauer aussehen wird, dariiber 18t sich noch nichts Genaues sagen.
Die Kirche wird Kirche in der Diaspora sein, sie wird dafiir iiberall sein, iiberall
zum mindesten als Forderung und Verheifung, als an alle jederzeit konkret ge-
stellte Frage (was sie ja frither faktisch nicht war). Diese Form ihrer Geltung in
der Welt wird personaler und weniger institutionell sein, mehr auf je neue Ent-
scheidung des einzelnen gestellt sein als auf das Beharrungsvermdgen gewachse-
ner und von der Entscheidung der einzelnen unabhingigen kulturellen Fakto-
ren (Sitte, Herkunft, Gesetz, Staatsverfassungen) ..."

Trotz aller fortschrittlichen Einstellung diirfen wir zunichst die Entterrito-
rialisierung von Kirche und Christentum nicht blind und hemmungslos
unterstiitzen, sondern nur dem Gesetz der Notwendigkeit weichen, ferner bei
aller Betonung des Geistes die Form nicht vernachlissigen, mag es sich da-
bei um tragfihige alte oder um schépferisch gestaltete neue Formen han-
deln. Endlich sollten wir der Personalisierung und Familiarisierung des
Christentums Halt und Ausgleich in einer sinugeméfSen Lokalisiernng zu geben
trachten. Das kann durch Unterstiitzung des Eigenheims und durch inter-
nationale, nationale, regionale und parochiale lokale Zentrierung, also
durch sorgsame Einrichtung von értlichen Zentren geschehen, um die Fami-
lien und Personen, Gruppen und Gesellschaften, geistige Stromungen und
fertige Formen gleich fliegenden Inseln stindig kreisen, durch die sie aus ih-
rer Isoliertheit herausgerissen, in gegenseitige Verbindung gebracht und zu
einer Gromacht zusammengefat werden; durch die sie aber auch gleich-
zeitig vor der Gefahr allzu grofer, einseitiger und iiberspitzter Geistigkeit
und Unfruchtbarkeit bewahrt bleiben; durch die sie, anders ausgedriickt,
eine nenartige Weltgeltung und ~gestaltung von Kirche und Christentum grund-
legen, die an Wirklraft hinter der bisherigen nicht zurlickzustehen braucht,
wenn sich berufene Minner und Frauen finden, die trotz aller Schwankun-
gen der Zeitstromungen der gezogenen Linie unerschiitterlich treu bleiben
und bereit sind, dafiir die gréften Opfer zu bringen.
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Das ist die Art, wie Schdnstatt im Rahmen und Namen der Kirche am neue-
sten Ufer, wie es in Anpassung an die neueste Zeit dem gesamten Bindungs-
organismus: den personalen, ideenmifigen und lokalen Bindungen Rech-
nung trigt. Weil die ortlichen Zentralen durch Heiligtiimer Gestalt und
Form erhalten und durch religitse Elitegemeinschaften, zum Teil auch
durch Anbetungsinstitute in iibernatiirliche Atmosphire eingetaucht sind
und weil die Personlichkeits- und Familienbildung und -erziehung nach
dem Gesetz der organischen Ubertragung und Weiterleitung warm religids
ausgerichtet ist, sprechen wir mit Recht von zeitgemaRer Hiniiberrettung
eines natiirlichen und tibernatiirlichen Bindungsorganismus und gegensei-
tiger Wechselwirkung ans neue Ufer, hinein in Welt und Kirche, wie Gott
beides als Zielgestalt in seinen verborgenen Plinen zu tragen scheint - und
darum von einer vielleicht gleichwertigen, jedenfalls aber zielsicheren und
Jruchtbaren Ablosung der bisherigen Gestaltungsmacht von Kirche und Christen-
tum in der Welt.

(1952)
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Grundkurs ,,Geistliche Begleitung”

In einem Bericht iiber Veranstaltungen im Bereich der Geistlichen Beglei-
tung braucht nicht viel iiber Notwendigkeit und Aktualitit eines solchen
Unternehmens gesagt werden. Das vielfiltige Suchen nach neuer Orientie-
rung - vor allem unter der Jugend -, die Hinwendung zum Spirituellen wie
das vielfiltige Leiden an seelischen Néten und zwischenmenschlichen Be-
ziehungen begegnet dem aufmerksamen Beobachterim Alltag. Neuerschei-
nungen auf dem Buchmarkt bestitigen diese Beobachtungen und sind
deutliche Indikatoren fiir Interesse auf der einen Seite und Handlungs-
bedarf auf der anderen. Dabei bestitigt die Literatur, was der Seelsorger, der
sich auf die konkreten Anfragen und das Suchen seiner Umwelt einldflt, aus
Erfahrung weif3:

Zum einen stellt sich im ganzen Bereich des religidsen Vollzuges immer
mehr und immer herausfordernder die Frage der psychologischen Vorausset-
zungen und deshalb zunichst einmal die Frage nach dem richtigen Vollzug
menschlicher Akte. Wihrend die Tradition der Geistlichen Begleitung, aus-
gehend von den Regeln zur Unterscheidung der Geister, sich iiberwiegend
mit geistlicher Erfahrung, mit dem richtigen Vollzug der Meditation, den
verschiedenen Stufen des Gebetslebens bis hin zur mystischen Erfahrung
beschiftigt hat, wird die Geistliche Begleitung heute, wiederum ausgehend
von der richtigen Unterscheidung der Geister, sich viel mehr mit Fragen der
Psychologie und Fragen der seelischen Strungen beschiftigen miissen.

Zum anderen ist der Weg eines geistlichen Lebens immer weniger von
einem gemeinsamen Ausgangspunkt, von allgemeinen Grundlagen und
Voraussetzungen her bestimmt und nimmt fmmer mebr ein ganz individuelles
und originelles Geprage an. Schon von diesem Gesichtspunkt her mag es ver-
stindlich sein, daf}, nachdem das Thema der Betreuung von geistlichem
Leben wieder aktuell und thematisch wurde, es auch einen anderen Namen
erhielt. Aus ,Seelenfilhrung® wurde ,Geistliche Begleitung”. Die Um-
benennung macht deutlich, daf8 es heute gar nicht mehr darum gehen
kann, den einzelnen nach vorgegebenem Muster auf ein klar definierbares
Ziel der Heiligkeit hin zu fiithren. Vielmehr kommt es darauf an, den indivi-
duellen Gegebenheiten vorsichtig nachzuspiiren, die Eigentitigkeit und
das je verschiedene Vermogen des einzelnen zu wecken, es ehrfiirchtig zu
begleiten und gerade darin die unerschopflich originelle Titigkeit des Heili-
gen Geistes zu unterstiitzen.
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In dem Wirken und der Lebre Pater Kentenichs besitzt die Schonstattfamilie
einen reichen Schatz im Bereich der Geistlichen Begleitung. In mehreren -
damals noch so benannten - »Seelenfiibrerkursen “hat Pater Kentenich in den
dreiRiger Jahren seine Prinzipien und reichhaltigen Erfahrungen in der
Geistlichen Begleitung formuliert und anderen vermittelt. Schon damals
betonte er, dafl die Seelenfithrung und die Pastoral des Beichtstuhles ,psy-
chologisch orientiert” sein miisse; d. h. es muf alles dafiir getan werden, das
Erdreich der Natur so gut wie méglich zu bereiten, auf daf} das Samenkorn
des Wortes Gottes und das Leben der Gnade auf moglichst guten Boden fal-
le. Gerade in der Bereitung des Bodens sah er die besondere Aufgabe und
Sendung der Gottesmutter, die deshalb, ,vom Heiligen Geiste iitberschat-
tet“, zum Richtmaf und Vorbild Geistlicher Begleitung wird.

Tétigkeit und Lehre Pater Kentenichs haben fraglos in der geistlichen
Familie weitergewirkt, die er geschaffen und hinterlassen hat. Dennoch darf
festgestellt werden, daf seit der Zeit der grofien Trennungen Pater Kente-
nichs von seinem Werk - also seit den vierziger Jahren - und auch nach sei-
nem Heimgang an den Ansitzen und dem Erbe Pater Kentenichs nicht
mehr so weitergearbeitet wurde, daf daraus eine allgemeine und lebendige
Tradition entstanden wire, die den Vorgang und die Erfahrungen in der
Geistlichen Begleitung immer wieder im Blick auf neue Fragestellungen
und Herausforderungen reflektiert, um daraus eine w3chule der Geistlichen
Begleitung” entstehen zu lassen.

Das Anliegen, die neuen Fragestellungen in der Geistlichen Begleitung auf-
zugreifen und sie mit dem Erbe Pater Kentenichs zu verbinden, hat das
Joseph-Kentenich-Institut dazu veranlaBlt, im Priesterhaus »Berg Moriah®
einen Grundkurs ,Geistliche Begleitung® fiir solche anzubieten, die in der
Seelsorge stehen. Der Grundkurs war konzipiert auf sieben Arbeitseinhei-
ten vom Adventsonntag 1987 bis zum Adventsonntag 1989. Jede Arbeits-
einheit umfafite den Zeitraum von Sonntagabend bis Mittwochnachmit-
tag. Die Zahl der Teilnehmer sollte auf 30 begrenzt sein. Auf Grund des re-
gen Interesses ist sie dann auf 36 gestiegen. Wer teilnehmen wollte, mufite
sich fiir den ganzen Kurs anmelden. Mit ganz wenigen Ausnahmen haben
alle Teilnehmer das zwei Jahre dauernde Programm durchgestanden. Da-
durch ist im Laufe des Grundkurses eine zunehmend vertrauensvolle und
dadurch effektive Arbeits- und Gemeinschaftsatmosphire entstanden.
Die Arbeitsweise folgte der Methode Pater Kentenichs: Beobachten, ver-
&leichen (auf letzte Prinzipien hin), straffin und anwenden. Sie erfolgte in
einem Wechselrhythmus von Stoffvorgabe durch Referat und Texte einer-
seits (mit Akzent auf Vergleichen und § traffen) und Gesprich sowohl in vier
gleichbleibenden Arbeitsgruppen als auch im Plenum mit dem Ziel, Darge-
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botenes zu vertiefen und mit der konkreten Erfahrung zu konfrontieren
(mit dem Akzent auf Beobachten und Anwenden).

Die konkrete Durchfiibrung des Grundkurses lag bei einem vierkdpfigen
Koordinationsteam, das zwar den Rahmen des Grundkurses festlegte und
das konkrete Vorgehen bestimmte, letzteres aber bewuft im Dialog mit den
Teilnehmern und entsprechend der eingebrachten Erfahrungen tun wollte.
So hat das Echo der Teilnehmer die Annahme des Koordinationsteams be-
stitigt, dafl es bei einem solchen Grundkurs zunichst einmal darauf an-
kommen wird, die psychologischen Gegebenheiten des Menschen in den
Blick zu nehmen und sich die Frage zu stellen, wie Geistliche Begleitung bei
den Menschen mdglich ist, die mit all ihren seelischen Problemen beim
Seelsorger Hilfe suchen, durchaus vergleichbar mit all denen, die aus dem-
selben Grunde zu einem Therapeuten gehen. Aus der Erfahrung und dem
Dialog der Gruppe haben sich dann fiir die sieben Arbeitseinheiten des
Grundkurses folgende Themen herausgeschilt:

Die ersten drei Arbeitseinheiten wollten der Frage nach dem kranken See-
lenleben nachgehen: Welche Hilfestellungen gibt es fiir den Seelsorger, kran-
kes Seelenleben zu erkennen und es so einzuordnen, daf§ er sicherer urtei-
len kann, wo von ihm Hilfestellung moglich ist und wo er besser an einen
Fachmann weiterverweist?

Auf diesem Hintergrund hat sich die erste Arbeitsgemeinschaft zundchst
einmal die Frage gestellt: Was ist seelisch gesund? Wie sieht das ,Urmeter” des
seelisch gesunden Lebens aus, von dem erst das seelisch Kranke gemessen
werden kann? Zwei Aussagen Pater Kentenichs dienten gleichsam als Leit-
sterne fiir die kommende Arbeit:
1. Der seelisch gesunde Mensch ist der ,wirklichkeitsmdchtige “ Mensch; d.h.
der Mensch, der die Wirklichkeit so erkennen kann, wie sie ist und der
die seelische Bereitschaft und Kraft hat, sich ihrin allen Dimensionen zu
stellen: in der natiirlichen wie in der iibernatiirlichen Dimension, mit
den angenehmen wie den unangenehmen Seiten des Lebens, ohne zu
verdriingen oder zu kompensieren. Er ist der Mensch, der Verantwortung
iibernehmen und sich einem Leidensdruck stellen kann.
2. Die Bedingung fiir seelisch gesundes Leben, der Grad seiner Verwirk-
lichung ist abhingig von der Einbettung in cinen Organismus von Bindun-
gen. Wiederum scheint Maria auf als der paradiesische Mensch, das ,un-
verdorbene Konzept®, der Mensch in vollkommener Harmonie von Na-
tur und Gnade.

In dieser Arbeitseinheit wurde der Geistliche Begleiter mit seiner konkreten
Erfahrung am deutlichsten auf die Bedingungen derallgemeinen Erziehung

und Pastoral verwiesen: Seelisch gesundes Leben und damit auch religidses
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und geistliches Leben wichst dann, wenn die Grundbeziehungen des Men-
schen zu Personen, Ort und geistigen Werten sich positiv, d. h. in einer At-
mosphire der Liebe vollziehen.

Ausgehend vom seelisch gesunden Leben, konnte sich dann die zweite und
dritte Arbeitseinheit mit den seelischen Erkrankungen beschiftigen: Was ist
Neurose? Wie versteht man Verdringung? Was ist Psychose, was Hysterie
usw.? Die Themen als solche und besonders die Begegnung mit einem Psy-
chotherapeuten sorgten dabei fiir geniigend Anregung und auch Kontro-
verse.

Die vierte Arbeitseinheit beschiftigte sich mit der Frage der Schuld, ein fiir
den Seelsorger besonders brisantes Thema. Dabei mufte einerseits dje Fra-
ge angegangen werden, was Schuld im Sinne personlicher Verantwortung
eigentlich ist und was nur seelische Stérung ist, die sich als Schuld - richti-
ger gesagt als Schuldgefiih]l — meldet. Andererseits war wichtig herauszuar-
beiten, dafl weder Schuld noch Schuldgefiihl reine Krankheitssymptome
sind, die es abzuschaffen gilt, sondern daf} auch der seelisch gesunde und
gerade der verantwortungsbewufite Mensch schuldig wird. Bei der Geist-
lichen Begleitung kommt es in besonderem MaRe darauf an, dem Men-
schen zu helfen, mit seiner Schuld fertig zu werden, ja, Geistliche Beglei-
tung schliefit sogar die Kunst in sich, dem schuldig gewordenen Menschen
seine Schuld als Weg zur Reifung und zum geistlichen Wachstum aufzuzei-
gen, ohne sie leugnen oder gar verdringen zu miissen. Auch bei diesem
Thema halfen die grundlegenden Unterscheidungen Pater Kentenichs zwi-
schen Schuld der Person und Schuld der Natur, zwischen aszetischem und
moralischem Schuldgefiihl sowie seine Lehre vom barmherzigen Vatergott,
der gerade in seiner Barmherzigkeit im geistlichen Begleiter erfahrbar wer-
den mufl. Die vierte Arbeitseinheit — in der Mitte des Grundkurses — sollte
mit ihrem Thema bewuRt eine Briicke sein vom seelisch kranken zum ge-
sunden Seelenleben.

Die letzten drei Arbeitseinheiten des Grundkurses hielten fest an dem Prin-
zip der ,psychologischen Orientierung®, beschiftigten sich aber mit wge-
sunden® Gesetzmifigkeiten, wie sie von der Psychologie aus der menschli-
chen Natur erarbeitet werden und fiir die Geistliche Begleitung relevant
sind.

Die fiinfte und sechste Arbeitseinheit ging den Wachstums- und Entwick-
lungsgesetzen des Menschen nach. Sie bezogen sich dabei auf das Material, das
P. Hug in seinem ,,Grundkurs Erziehung® vorlegt (bisher allerdings nur als
Manuskript erhiltlich). Fiir den geistlichen Begleiter wurde dabei wichtig
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zu erkennen, wie verschieden die Wertempfinglichkeiten und Krisenan-
filligkeiten sind, zu welchen Zeitpunkten sich stabile oder labile Phasen im
Wachstum ergeben beim Kind und Jugendlichen, beim Erwachsenen und
beim alternden Menschen. Ergeben sich entsprechende Rhythmusschwin-
gungen und -schwankungen aus der psychologischen Natur des Menschen,
dann ist gerade dies eine Herausforderung fiir den Seelsorger, geistliches
Leben entsprechend den Gesetzméfigkeiten seelischen Wachsens zu be-
gleiten und zu fordern.

Die letzte Arbeitseinheit — kiirzer wegen der allgemeinen Zusammenfas-
sung und Auswertung der ganzen Arbeit - ging cin auf die psychologischen
Unterschiede zwischen Mann und Fran mit besonderem Blick auf die Ehe, um
sich wiederum die Frage zu stellen, in welcher Weise der geistliche Begleiter
auf solche Verschiedenheiten Riicksicht nehmen muf.

Wihrend des ganzen Grundkurses waren besondere Hohepunkte die tig-
lichen Feiern der Eucharistie. Die Homilie sollte dabei im Blick auf das Ta-
gesthema dem geistlichen Begleiter selbst eine Anregung geben fiir sein
eigenes Ethos und seinen Weg zur Heiligkeit. Ein Teilnehmer des Grund-
kurses war jeweils eingeladen, den anderen eine solche geistliche Anregung
zu geben. Die Vielfalt und der Reichtum der verschiedenen Anregungen
waren beeindruckend.

Der hier beschriebene Grundkurs galt als eine Art Pionierprojekt. Wichtig
waren deswegen auch die Auswertung und das Urteil der Teilnehmer. Vor-
schlige zur Verbesserung gab es viele. Mit dem Grundkonzept des Kurses
waren die Teilnehmer aber sehr einverstanden. Die meisten gaben ihm die
Gesamtnote ,gut®. Fiir die Teilnehmer des Grundkurses soll deshalb ab
1991 ein Aufbaukurs, der sich mehr mit geistlichen Fragen direkt beschafti-
gen soll, angeboten werden. Derselbe Grundkurs wird gelegentlich in ver-
besserter Auflage fiir weitere Interessenten wiederholt.

Peter Locher
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BUCHBESPRECHUNGEN

REFORM DER GEMEINDEPASTORAL.
Es gibt Biicher mit hohem Informations-
wert, und es gibt Biicher, deren Wert darin
besteht, daff im Leser etwas in Bewegung
kommt. Das Buch von Kurt Gartner, Ge-
meindepfarrer in Miinchen-Neuperlach, ist
eine inspirierende Lektiire fiir alle, die an
neuen Wegen der Seelsorge interessiert sind.
Mehr als ein Handbuch der Pastoraltheolo-
gie 1aBt es die Problematik der derzeitigen
pastoralen Situation in den Gemeinden mit-
erleben und zeigt gleichzeitig einen Weg auf,
der nicht theoretisch erdacht, sondern in ei-
ner modernen Grofistadtgemeinde tatsich-
lich beschritten worden ist. Die Briefform
des Buches hilt dabei immer in Erinnerung,
daB es sich um einen Dialog handelt, auf den
man sich einlassen muR, um Erfahrungen ei-
ner Gemeinde und ihres suchenden Pfarrers
aufzunehmen und mit seinen eigenen Be-
mithungen zu verbinden. Wer allerdings die-
senl Weg in Gedanken (und im Gebet) mit-
geht, der wird nicht unberiihrt und unverin-
dert bleiben, zumal die Briefe ein intensiver
und leidenschaftlicher Ruf nach Umkehr
sind.

Der Umkehrruf trifft aber nicht primir die
Gldubigen, sondern die Pastoral selbst. Dag
Bemiihen, dafl maglichst alle Einwohner ei-
ner Gemeinde zu den Sakramenten gefiihrt
werden, ohne daf§ garantiert ist, daf sie im
Glauben Jesus Christus annehmen und zu
einer persénlichen U]Jerzeugung kommen,
ist an seine Grenze gekommen. Wir haben
ungezihlte getaufte und gefirmte Ungliubi-
ge in vielen Gemeinden, in denen nicht Jiin-
gerschaft und Glaubensgemeinschaft gelebt
und erfahren werden.

Ziel der Pastoral muB deshalb der bewuBte
und entschiedene Glaube und die damit ver-
bundene Gemeinschaft von Glaubenden
(-Brudergemeinde®) sein: ,Wir brauchen ei-
ne Wende von der Sakramentalisierung
Nichtbekehrter zu deren Evangelisierung.®
Die ,Lebensliige in unserem kirchlichen
Tun® besteht nach Gartner darin, daR durch
den Empfang der Sakramente so getan wird,
als habe jemand das Evangelium angenom-
men, obwohl er in Wahrheit noch nicht ein-
mal ein Katechumene, ein Taufschiiler ist. In
dieser Analyse stimmt Gartrer mit vielen Pa-
storaltheologen iiberein; sein origineller Bei-

trag ist der Losungsvorschlag: die ,Bruderge-
meinde”. Darunter versteht Gartner eine
kleine Gemeinschaft von ca. 10 bis 15 Perso-
nen, die sich wochentlich zu einer Art Ge-
betsabend treffen. In dieser Gemeinschaft ist
ein persdnliches Kennen und Austauschen
mdglich. Horen auf das Wort Gottes, Gebet
und Fiirbitte, aber auch Dienst aneinander
in den alltiglichen Sorgen und Einsatz fiir
die Gemeinde sind Elemente dieser , Bruder-
gemeinde®, die man auch als ,Zelle®, als
Hauskirche oder als kirchliche Basisgemein-
schaft bezeichnen kénnte. Diese kleine fa-
milienhafte und verbindliche Gemeinschaft
ist das unabdingbare Mittel der Evangelisie-
rung: hier werden die Grundvollziige des
Christseins eingeiibt und so gelebt, daf sie
zum Lebenszeugnis werden. Die kleinen Ge-
meinschaften sind Substrukturen einer Pfar-
rei, sie werden von zwei verantwortlichen
Laien mit geistlicher Erfahrung und mit Zu-
stimmung des Pfarrers geleitet.

Die Leiter/innen dieser ,Brudergemein-
den® stammen oft aus geistlichen Bewegun-
gen, im beschriebenen Fall sind die Priester
und viele Leiter der Hauskirchen aus der Fo-
kularbewegung, der katholischen Charisma-
tischen Gemeindeerneuerung und der neo-
katechumenalen Bewegung. Der Anteil die-
ses Impulses aus den neuen geistlichen Be-
wegungen wird in dem Buch eher zuriickhal-
tend dargestellt. Dennoch betont Gartner,
daR die Erneuerung nicht gemacht, sondern
nur auf einem geistlichen Such- und Um-
kehrweg entdeckt und in einer marianischen
Haltung durch das Wirken des Heiligen Gei-
stes empfangen werden kann. Die Aktions-
und Arbeitskreis-Pfarrei wird durch lebendi-
ge Zellen umgeformt zur Gemeinschaft des
Heiligen Geistes, in der auch viele Gaben
und Dienste geweckt werden.

Kern dieses Erneuerungsweges ist die Be-
reitschaft, sich auf die verbindliche, fami-
lienhafte ,Brudergemeinde® bzw. Hauskir-
che einzulassen und darin die christlichen
Grundvollziige einzuiiben und zu leben.
Dabei muf das pastorale Umdenken ganz-
heitlich vollzogen werden, damit nicht zum
bisherigen, immer gréfer werdenden Ballast
der Seelsorge nun auch noch diese Initiative
- quasi als neue Aktion - hinzukommt. Es
geht um den Umbau der Pfarrei von einer
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Organisation zu einem Organismus von vie-
len lebendigen Zellen, von einer anonymen
Grofigemeinde zu familienhaften, geschwi-
sterlichen Hauskirchen, die sich aber in die
grofere Gemeinschaft der Pfarrei und Di&-
zese einfiigen. Die Hauptaufgabe des Prie-
sters sieht Gartner deshalb nicht in der Ver-
waltung und im Management eines riesigen
Angebotes und in einer optimalen Versor-
gung, sondern in der Jingerschulung zusam-
men mit vielen geistlich erneuerten Laien.

Wihrend der erste Teil des Buches eher
grundsitzliche Fragen anspricht (These zur
Reform der Gemeindepastoral), bezieht sich
der zweite Teil auf konkretere Umsetzungen,
wobei die Ausfithrungen {iber den katechu-
menalen Weg besonders wertvoll sind. Nicht
jede einzelne Aussage oder jeder Losungs-
vorschlag stellt das letzte Wort zu den
schwerwiegenden Problemen dar; das Buch
provoziert und dringt aber zu Verinderun-
gen, die tiefer ansetzen und grundsitzliche-
res Umdenken verlangen als nur die Ande-
rung der Methode.

Das Buch miifite in den Kreisen Schon-
statts, besonders in den Priestergemeinschaf-
ten intensive Aufnahme und Auseinander-
setzung finden, Viele Anliegen Pater Kente-
nichs sind hier mit anderer Sprache aufge-
griffen und erfrischend zur Erfahrung gewor-
den. Von besonderem Interesse kénnte aber
auch fiir alle Laiengliederungen die Einsicht
sein, wie hier Mitglieder geistlicher Gemein-
schaften fiir die Erneuerung der Gemeinden
fruchtbar werden konnen. Geistliche Ge-
meinschaften und Pfarreien miissen aufein-
ander zuwachsen, denn sie sind flireinander
berufen.

Kurt Gartner, Lieber Bruder Bischof. Briefeeines
Pfarrers zur Reform der Gemeindepastoral, Frei-
burg 1989, 2. Aufl. 1990, 224 8., 28— DM

Rainer Birkenmaier

DER KARDINAL DER EINHEIT. Schon
1971 hatte der Verfasser ~ langjihriger Sekre-
tar und Jesuit wie Kardinal Bea - anhand der
Aufzeichnungen des Kardinals von 1959-
1968 dic geistliche Gestalt Beas gezeichnet.
Esist gut, diesen Bea des inneren Lebens und
der geistlichen Ubungen zu kennen, bevor
man sich hineinbegibt in die Beschreibung
der vielfiltigen Aktivititen des Kardinals.
Die nun in einer guten deutschen Uberset-
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zung vorliegende Gesamtbiographie ist ganz
darauf angelegt, ein Leben zu zeigen, das
durch Gottes Fiihrung in einer entfernteren
oder niheren Vorbereitung hingeordnet war
auf seine einmalige Sendung: wihrend des
Konzils das ,8kumenische Gewissen* zu
sein und der Kirche den Weg zur Einheit zu
bahnen.

In einem ersten Teil beschreibt Schmidt
die Jahre der Jugend, die Berufung Beas zum
Jesuitenorden, seine Ausbildung und vor al-
lem seine Titigkeit als Bibelwissenschaftler.
Mit einer kurzen Unterbrechung von drei
Jahren als Provinzial der oberdeutschen Je-
suitenprovinz hat er sich fast ausschlieflich
der Bibelwissenschaft gewidmet. Lange Jahre
war er Professor und Rektor des Bibelinsti-
tuts in Rom. Dieses reiche und vielfiltige Le-
ben von bis dahin 68 Jahren auf 120 Seiten
einzufangen, ist eigentlich zu wenig im Ver-

leich zu den mehr als 800 Seiten, die dem
Okumeniker gewidmet sind. Willkommene
Erginzung und gleichsam ein Nachklang ist
allerdings, was im zweiten Teil tiber Bea als
Theologen, Liturgiker und geistlichen Men-
schen gesagt wird. Die Jahre 1949-1958 als
,unmittelbare Vorbereitung® auf Beas Titig-
keit wihrend des Konzils sehen, ist berech-
tigt, weil Bea in diesen Jahren, befreit vom
Amt des Rektors am Biblikum, als Beichtva-
ter und Berater Pius XII. und als Konsultor
des Heiligen Offiziums lebensnah mit den
Néten der Kirche in Berithrung kam und
sich verantwortlich fiihlte, an der Erneu-
erung der Kirche mitzuarbeiten.

Der dritte und vierte Teil gelten ganz dem
Okumeniker, dem ,Kardinal der Einheit®.
Aufgrund neuer Erkenntnisse schildert
Schmidt, welchen Anstof das ,Johann-
Adam-Mahler-Institut® sowoh!l Erzbischof
Jager von Paderborn als auch Bea selbst fiir
die Errichtung eines ,Rémischen Organs fiir
die Einheit der Christen® gegeben hat, aber
auch, wie heikel das Problem der Okumene
damals in der Kirche noch warund wie es der
ganzen Erfahrung bedurfte, die Beaim Laufe
derJahre in und mit den Romischen Kongre-
gationen erworben hatte. Bea, damals ein
Mann von 80 Jahren, setzte kraftvoll die
Gleichberechtigung des Sekretariats der Ein-
heit mit den anderen vorbereitenden Kon-
zilskommissionen durch und bereitete finf
Vorlagen fiir das Konzil vor, und das gegen
den Willen des ,allmichtigen® Kardinals Ot-
taviani, des Prifckten des Heiligen Offi-



ziums. DaR dann das Sekretariat auch auf
dem Konzil Gleichberechtigung erhielt, er-
schien selbst Bea als ein ,Wunder®.

Das dramatische Geschehen auf dem Kon-
zil selbst schildert der Autor zunichst in ei-
nem ersten Durchlauf, um dann in einem
folgenden Kapitel eigens auf die ,Entwick-
lung des Okumenismus wihrend des Kon-
zils* zu sprechen zu kommen und in einem
weiteren die ,Vertiefung der Beziehungen
zum jlidischen Volk® ausfiihrlich darzustel-
len.

Seine Reden auf dem Konzil, vor allem
sein Vorstofl gegen dic Vorlage der Theologi-
schen Kommission iiber die #Quellen der
Offenbarung®, gaben Bea bereits in der er-
sten Konzilsperiode eine hohe moralische
Autoritit, die in der schwierigen zweiten Pe-
riode noch erhght wurde durch seine ekkle-
siologischen [nterventionen zur ,Konstitu-
tion iiber die Kirche* derselben Kommis-
sion. Der eigentliche Durchbruch in Rich-
tung Einheit der Christen aber geschah mit
der Annahme der ersten drei Kapitel der Vor-
lage iiber den ,,Okurnenismus“, nachdem be-
reits die Entsendung offizieller katholischer
Beobachter zur dritten Generalversamm-
lung des Olkumenischen Rates (1962) nach
hartem Ringen méglich geworden war und
delegierte Beobachter der nichtkatholischen
Kirchen seit Konzilsbeginn anwesend waren.
Mit viel Hintergrundwissen beschreibt
Schmidt, wie schliefilich das zihe Durchhal-
ten Beas und der allgemeine 8kumenische
Schwung die Vorlage iiber ,Die Haltung der
Kirche zu den nichtchristlichen Religionen,
besonders des jiidischen Volkes® und auch
iiber die ,Religionsfreiheit* vom Konzil be-
jaht wurden.

Im vierten Teil berichtet der Verfasser tiber
die erfreuliche Entwicklung des Okumenis-
mus nach dem Konzil und die Bemiihungen
Beas, die gewonnenen Ergebnisse bekannt
zu machen. Er schildert die letzten Lebens-
jahre des Kardinals und versucht, ein geistli-
ches Profil dieses einmaligen Menschen zu
entwerfen. Wer war Bea? Eine charismati-
sche Perstnlichkeit, die eine konservative
und eine fortschrittliche Ausrichtung gliick-
lich miteinander verband. Es ist vergebliche
Miihe, einen Gegensatz zwischen dem Bibli-
ker und dem Okumeniker zu konstruieren.
Der Bibliker, der sich tiglich unter das Wort
Gottes stellt, ist der Mensch, der sich auch
von Gott weiterfithren liRt und sich der be-

sten Tradition der Kirche verpflichtet weif.
Der vorwirtsdringende Mann des Einheits-
sekretariats ist bereits vor dem Konzil offen
fiir die Erneuerung. Es ist bezeichnend, daR
Bea nach einem zehnjihrigen Dienst als
Konsultor des Heiligen Offiziums nach sei-
ner Kardinalserhebung nicht Mitglied dieser
Kongregation wird - weil er, wie er selbst
meint, ,persona non grata® war (S. 389).

Fiir Schénstatt natiirlich besonders inter-
essant ist, was Schmidt im Zusammenhang
mit seiner Darstellung der Titigkeit Beas am
Heiligen Offizium von seiner Beziehung zu
dem ,bekannten Schénstatt-Werk® zu be-
richten weifs (S. 187 £.). Er schildert, wie Bea
mit Schénstatt wihrend der gesamten Exils-
zeit Pater Kentenichs in Verbindung stand,
vorallem seit 1953. Die Korrespondenz Beas
in Sachen Schénstatt zihlt in seinem Nach-
lafd mehrals 170 Schreiben. Wie sehr das in-
tensive Bemiihen Beas um eine Lésung der
Schénstattfrage von seiten fithrender Vertre-
ter Schdnstatts geschitzt wurde, zeigen die
Zeugnisse zum Beispiel des damaligen Gene-
ralobern der Schénstattpriester und der Ge-
neraloberin der Marienschwestern, die an
verschiedenen Stellen angefiihrt werden.
Darunter ist auch ein Zeugnis von Weihbi-
schof Tenhumberg, ,der mit Bea komplizier-
te und heikle Probleme zu behandeln hatte®:
»In diesem Gesprich wurde mir sodann
ebenfalls klar, daR Pater Bea bei allem feinen
Gespiir fir die Gesetzmifigkeiten der Di-
plomatie und Taktik selbst iiher jeden Ver-
dacht der Manipulation erhaben war. Im Ge-
genteil: Im Gesprich gewann ich den tiefen,
unausldschlichen Eindruck, daR sein ganzes
Denken und Handeln religios inspiriert war.
Er sah alle Dinge in ihrer religitisen und
kirchlichen Dimension und war bereit, auch
in schier ausweglosen Situationen sich fiir
den Sieg von Wahrheit und Gerechtigkeit
einzusetzen® (S. 961).

In dieser Biographie wird nicht nur ein
langes und bis an den Rand gefiilltes Leben
cingefangen, sondern auch ein faszinieren-
des Stiick Kirchengeschichte nacherzihlt.
Der Verfasser scheut sich dabei auch nicht,
delikate Dinge, wie die hiufigen Auseinan-
dersetzungen mit den beharrenden Kriften
der rémischen Kurie aufzuzeigen.

Stjepan Schmidl, Augustin Bea. Der Kardinal
der Efnbeit. Graz 1989, 1050 §., 150,— DM

Emil Eigenmann
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LICHT DER NACHT - unter diesem Titel
hat Erika Lorenz, die bekannte Hamburger
Romanistin und profunde Kennerin der Spa-
nischen Mystik, zum 450. Geburtstag und
400. Todestag (1992) eine von ihr in Form
der Ich-Erzihlung verantwortete Autobio-
graphie des hl. Johannes vom Kreuz ge-
schrieben. Grundlage sind Zeugnisse des
Mystikers selbst (iiberlieferte Worte, Briefe,
seine Werke), Zeugnisse von Zeitgenossen
(vor allem der hl. Mutter Teresa von Avila,
ihrer Schwestern, seiner Mitbriider und an-
derer Frauen und Minner aus Welt und Kir-
che) und seitens der ,Schreiberin® dariiber
hinaus die genaue Kenntnis des Landes, der
Kultur und Geschichte Spaniens im 16. Jaht-
hundert. Doch das alles wire vermutlich ei-
ne Summe von vielen Einzelelementen ge-
blieben, wenn nicht hinzugekommen wire
das Charisma dieser Schreiberin: eine be-
gnadete Kraft der Einfiihlung in die Seele des
Juan de la Cruz und seine innere und dufiere
Fithrungsgeschichte im Glauben und in der
Liche. In das Ganze ist nahtlos eingewoben
die einfithlsame Ubertragung und Interpre-
tation vieler seiner Gesinge.

Fiir Leser aus dem Umbkreis Schonstatts
diirfte das iiberaus fliissig geschriebene Buch
inhaltlich besonders bewegend sein, handelt
es sich doch um das Leben eines Mannes, der
- aufgewachsen in einem Waisenhaus, frith
verbunden mit der Gottesmutter — zum gro-
Ren Seelenfithrer und Griinder geworden ist.
Die dramatische Geschichte der Entstehung

des reformierten Karmels (der ,,Unbeschuh-
ten), Gefingnis, Dunkelzelle, bestanden im
kirchlichen Gehorsam und im Ja zu allen
{letztlich aus der Hand Gottes angenomme-
nen) Leiden, bestanden zugleich dankderin-
neren Vereinigung mit dem Gekreuzigten
und dank des Liebesbundes der Seele mit
dem dreifaltigen Gott, Erfahrungen von Fin-
sternis und Licht der Nacht inmitten duBer-
ster Bedringnis, in der Haft eingegebene
und aufgekritzelte Verse, nach Flucht und
Gewinn neuer Freiheit ein Leben der Kon-
templation und des Gebetes in ununterbro-
chener Beanspruchung von seiten der Men-
schen in ganz Spanien, Erfahrungen des Wi-
derstandes von seiten der Vertreter des kirch-
lichen Amtes, Unméglichkeit, der eigenen,
von Gott gegebenen Sendung abzuschwo-
ren, Probleme der Nachgriindungszeit bei
den Klostern der Reform — das alles ist
gleichsam auf-gehoben und integriert in die
tiefe Erkenntnis des Lehrers der Kirche, Jo-
hannes vom Kreuz: ,Die Quellen der inne-
ren Seligkeit entspringen nicht auf Erden.
Himmelwirts muf man den Mund der
Sehnsucht richten, leer und frei von jedem
anderen Wunsche,zu dem hin, der mir sagt:
Tu deinen Mund aufl Ich will ihn fiilllen*
(Ps 81,11) (S. 17 £).

Erika Lorenz, Licht der Nacht. Johanues vom
Krenz erzdblt sein Leben. Freiburg (Herder)
1990, 262 §., 39,80 DM

Barbara Albrecht
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