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ZEICHEN DER ZEIT

WIDER DIE RESIGNATION — GOTT BLEIBT SEINEM BUND TREU.
Wir leben wahrhaftig in einer grofen Zeit. Es fillt schwer, die Wucht der
Ereignisse beim Zusammenbruch des kommunistischen Machtblocks und
die Tragweite der auf uns zukommenden Herausforderungen einigermafen
zu fassen. Zu den Nachfolgelasten des DDR-Regimes gehéren auch die
Millionen Nichtgetaufter. Hat unsere Kirche, hat das Christentum die
geistliche Kraft, diese Welle abzufangen?

Wie dramatisch die Situation ist, wird deutlich,wenn wir die inner-
kirchliche Lage hierzulande auf uns wirken lassen. Trotz einer intakten
Struktur und einer imponierend funktionierenden Organisation, trotz aller
Anléufe zu pastoraler Neuausrichtung greift unterschwellig das Gefiihl von
Skepsis, eine immer stirker werdende Resignation um sich. Das gilt vor allem
fiir den Klerus und die Mitarbeiter in der Seelsorge.

Wie darauf reagieren? Was wiirde Pater Kentenich vermutlich in dieser
Situation sagen? Gerade weil so viel untergriindig Stimmungsmifiges im
Spiel ist, wiirde er sicher versuchen, uns zu ruhigem und sachlichem Nach-
denken zu gewinnen. Es kann nur hilfreich sein, den Blick in die Weite und
auf das Ganze zu richten. Mitteleuropa ist nicht die Weltkirche. In den jun-
gen Kirchen sieht die Lage der Kirche und die Bewufitseinslage der Christen
ganz anders aus. Weiter: neben dem Riickgang des Glaubens und engagier-
ter Mitarbeiter in den Gemeinden gibt es auch viele Aufbriiche lebendigen
Glaubens. In Frankreich scheint es bereits weitgehend so zu sein: da bahnt
sich eine neue Form von Kirche an, die vielleicht nicht flichendeckend ein
Netz von Pfarreien mit Priestern besetzen kann, aber deshalb nicht weniger
zeugnishaft lebendigen Glauben vorlebt. Das muf nicht nur Verlust sein.

Auch die Punkte und Zonen der im Augenblick stirksten Spannungen
stehen in einem groferen Zusammenhang: ob es um mehr Freiheit der
Ortskirchen geht, um mehr Pluralismus in der Theologie, um gelebte Moral
in Treue zum Schépfergott und als Antwort auf die Einladung Christi zu
radikaler Nachfolge, gleichzeitig aber in Achtung vor der Freiheit des Ein-
zelnen - hier ist der lange Atem des gliubigen Christen gefordert. Der Auf-
ruf ,An alle Menschen guten Willens, Basisgemeinschaften und Initiativen
- wie ihn kiirzlich ,Publik-Forum* zur Diskussion stellte — fir eine neue
Kirche ... in Unabhingigkeit von der offiziellen Kirche®, weil sich ,diese
Institution endgiiltig als lernunfihig erwiesen® habe -, setzt das sendgiiltig®
eher kurzatmig wohl doch zu friih an.

Fiir Pater Kentenich sind diese und ihnliche Fragen eingebettet in eine
Grundperspektive: ob es gelingt, die Kirche als gottliche Wirklichkeit zu begrei-
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fen und zu leben. ,Die allgemeine Linie: Gedffnetsein bis zum Aufersten
fiir das Gottliche, fiir den Heiligen Geist. Bis zu einem gewissen Grad
Zuriickdringung der Uberbetonung des Menschlichen. Im Vordergrund
steht immer wieder: der Herrgott leitet seine Kirche! Das ist eine neue Auf-
fassung von der Unfehlbarkeit und Unsiindlichkeit der Kirche. Wie hat die
Kirche gestern ihre Unfehlbarkeit aufgefaBt, wie ihre Unsiindlichkeit? Ge-
wif, theoretisch, theologisch exakt hat man wohl gesagt, wann der Papst
unfehlbar sei. Aber war das praktisch nicht doch so, daR alle Auferungen
des kirchlichen Lehramtes vom normalen Katholiken als absolut bindend,
als fast unfehlbar aufgefat wurden? Und die Unsiindlichkeit — man hat
wohl immer gesagt: einer der tragfihigsten Beweise fiir die Gottlichkeit des
Christentums ist die Schwiche der Hirten, der Hierarchie. Aber hier ging es
immer um die persénliche Schuld. Zugeben, dafl die Kirche auch gefehlt
hat durch Bestimmungen, die sie erlassen — wer hat gewagt, so etwas zu
sagen, so etwas zu denken?®

Alle diese Uberlegungen laufen auf einen Fluchtpunkt zu: ,Der Hei-
land sorgt unfehlbar dafiir, daf seine siindige Braut ihr Ziel erreicht ... Ver-
stehen Sie, um was es hier geht? Alle Menschlichkeit im Raum der Kirche st
hier eingegliedert: der Geist Gottes wird dafiir sorgen, daff all das letzten
Endes uns zur Heilsgeschichte wird ... Das gibt eine so tiefe Auffassung von
Kirche, von der Religion ...

U diese tiefe, tiefgliubige Auffassung geht es heute. Damit ist das Ziel
fiir alle Seelsorgsarbeit, fiir alles persénliche Mithen um ganzes Christsein
umrissen: ,Wir werden unfehlbar unser Ziel erreichen, wenn wir uns in
Christus dem Dreifaltigen Gott immer wieder neu ausliefern.” Pater Kente-
nich wuflte, wovon er sprach. Er hat an seiner Kirche und um seine Kirche
gelitten. Er hat aber auch in der bewegten Geschichte seiner Griindung wie-
der und wieder erfahren: letztes und tiefstes Mittel zur Uberwindung der
Resignation ist das glinbige Vertrauen auf die Treue des Bundesgoties. Er wird
seine Kirche nicht verlassen. Wohl will er sie reinigen und tiefgreifend ver-
indern - aber er fiithrt sie durch alle Krisen und Wachstumsprobleme mit
sicherer Hand zu sich. Aus solchem Vertrauen auf die Realitit des Biindnis-
ses wichst die Kraft zu unentwegter Mitarbeit an der Erneuerung der
Kirche.

GMB



Herta Schlosser

Marxismus nach dem Fall der Mauer -
Ende oder Wende?*

Wir alle sind Zeitzeugen eines im wahren Sinn historischen Ereignisses: der
am 3. Oktober 1990 offiziell vollzogenen Wiedervereinigung Deutsch-
lands. Es ist daher angebracht, im Rahmen eines universitiren Programms
iiber die Leitprinzipien nachzudenken, welche die neu hinzugekommenen
Bundesldnder geprigt haben. Wie kénnen wir mit unseren neuen Mitbiir-
gern in einen konstruktiven Dialog eintreten? Wie werden wir als geeintes
Deutschland den Verpflichtungen der vor wenigen Tagen verabschiedeten
»Pariser Charta® gerecht, welche die Spaltung Europas fiir beendet erklirt?

Das sind Fragen, die beim Stichwort Marxismus sofort auftauchen,
denn der Marxismus hat im zwanzigsten Jahrhundert zweifellos die Welt-
geschichte bewegt. Seit 1985 ist ein Prozef} in Gang, der - so ist in den ver-
schiedensten Versionen zu héren - das Ende des Marxismus vor aller Welt
offenbar macht.

Mitten in diesem ProzeR von Marxismus zu sprechen, muf notwendig
fragmentarisch sein. Ich bitte Sie, meine Ausfiihrungen so zu nehmen, die
ich Thnen in sechs Schritten vortragen mochte.

I. ZUM BEGRIFF ,PERESTROIKA"

Der Schliisselbegriff PERESTROIKA, der diesen Prozef} bezeichnet, kénn-
te als Begriff beides bedeuten: Ende und Wende. ,Perestroika® heiflt nach
Auskunft gingiger Worterbiicher einfach ,Umstellung®, als besagter
Schliisselbegriff meist iibersetzt mit ,Umgestaltung®.

Wenn Perestroika erfolgreich sein wolle, dann sei die Uberpriifung der
Grundsitze erforderlich, damit - so driickt es Lissitschkin im Bild aus — ,die
Winde des neuen Gebiudes nicht schief werden, das Fundament nicht ab-
sackt und das Dach nicht leck wird“ oder abstrakter: ,damit sich die Umge-
staltung auf wirklich marxistische und nicht auf ... deformierte Organisa-
tionsprinzipien der neuen Gesellschaft stiitzen kann.“ Es geht demnach
erstens um die praktische Umgestaltung der Gesellschaft und zweitens um
ein neues Denken, das diesen Prozef kritisch und handlungsorientierend
begleitet.

In verschiedenen Versionen kehren als Gehalt der Perestroika immer
wieder: Humanistische Ideale, Demokratie, soziale Gerechtigkeit; oder
Glasnost, Demokratie, Sozialismus. Im ,Appell des Kongresses der Volks-



deputierten der UdSSR an die Vélker der Welt® von 1989 heifit es: Wir
«Degreifen die Freiheit der Persdnlichkeit, die Demokratie und die soziale
Gerechtigkeit als grundlegende Werte, auf denen das Leben unserer Gesell-
schaft basieren mufl ... Die Perestroika verindert unsere Einstellung zu der
uns umgebenden Welt grundsitzlich.”

II. UMGESTALTUNG ,VON OBEN" UND ,VON UNTEN*

Was zundchst nach auflen sichtbar wird, ist die praktische Umgestaltung in
den sozialistischen Lindern. Ich beschrinke mich auf einige Hinweise be-
ziiglich der UdSSR und der fritheren DDR. In der Sowjetunion wurde die
Perestroika ,von oben® begonnen im Unterschied zu den ,,Umgestaltun-
gen® in der DDR, die ,von unten® durch ,Massenbewegungen erzwungen®
wurden.

Die Umgestaltung ,,von oben®

Im Jahrbuch der UdSSR 1990 ist als wichtigstes Ereignis von 1989 im Leben
des Sowjetlandes vermerkt: ,.Vom 25. Mai bis 9. Juni tagte ... in Moskau der
erste Kongref$ der Volksdeputierten der UdSSR.” Diese waren gemifl dem
neuen Wahlgesetz gewdhlt worden. Der Kongref — so heiflt es — ,war ein
Hohepunkt in der ersten Etappe der demokratischen Umgestaltungen.”

Die Sowjetunion hat mit Michail Gorbatschow ,zum ersten Mal in
ihrer Geschichte einen wirklichen Prisidenten®. Auf dem Wege zur Demo-
kratie ist damit ein weiterer ,bedeutender Schritt getan®. Ferner: Die
KPdSU hat auf ihren alleinigen Fithrungsanspruch verzichtet. Obwohl
Gorbatschow wihrend der Umgestaltungen nicht abzugehen gedenkt ,von
den allgemein bekannten Vorziigen des Zentralismus und der Planung in
groflem Maf$stab®, fithrt in politischer Hinsicht die Entwicklung zur Schaf-
fung einer rechtsstaatlichen Demokratie mit Gewaltenteilung und dem
sneuen Antlitz einer sowjetischen Féderation®.

Zuerst ist nach A. Zipko (Die Philosophie der Perestroika. Die Grund-
lagen der Reformpolitik Michail Gorbatschows. Miinchen 1990) die Ein-
sicht wichtig: ,Die vollige Zentralisierung der Wirtschaft und damit die
totale Vergesellschaftung der Arbeit® sind prinzipiell unmé&glich. Es sei kei-
ner sozialistischen Nation gelungen, die Menschen zu guter Arbeit anzu-
spornen. Die Erfahrung habe vielmehr gezeigt, da ,die staatliche Kontrol-
le der nationalen Produktion zwangsldufig zu einem katastrophalen Zusam-
menbruch der Initiative an der Basis fiihrt“. AufSerdem habe die Wirtschaft
unter Diebstahl gelitten, ,in allen Lindern der sozialistischen Gemein-
schaft (sei) immer mehr Eigentum gestohlen worden®. Die staatlichen
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Monopolstellungen hitten - so heifit es — Trigheit und Passivitit zur Folge;
das sei ein weiterer Faktor, der ,,in ausnahmslos allen sozialistischen Natio-
nen Warenknappheit® erzeugte. Es sei ebenfalls eine Erfahrung, ,,daf glei-
che Entlohnung fiir ungleiche Arbeit Trigheit erzeugt und den Leistungs-
willen vernichtet. Um das Land aus der Wirtschaftskrise herauszufiihren,
sei daher eine grundlegende Umgestaltung der Volkswirtschaft notwendig.

Die Wirtschaftsreform wird global beschrieben als ~Ubergang vom
administrativen Weisungssystem zum wirtschaftlichen Leitungssystem®.
Nach Angabe des Jahrbuches der UdSSR 1990 erlebt die Wirtschaft der
Sowjetunion ,heute wahrscheinlich einen der kompliziertesten und wider-
spriichlichsten Momente in ihrer Geschichte®.

Das gilt auch und vorallem fiir die Landwirtschaft. Die staatlichen Ein-
griffe haben jegliche Motivation zu guter Arbeit zerstort. Zipko stellt fest,
»dafl die kleinen Familiengrundstiicke, die nur zwei Prozent des gesamten
Bodens ausmachen, in den ersten fiinfundzwanzig Jahren nach der Kollek-
tivierung den gréfiten Teil der Lebensmittel fiir das Land lieferten®.

Gorbatschows Intention zur Wiederbelebung des Dorfes und der
Beriicksichtigung ,,der Spezifik der Bauernarbeit als Arbeit auf der Scholle,
die es unmittelbar mit der lebendigen Natur zu tun hat und die nie in vol-
lem Mafle eine Abart der industriellen Arbeit wird®, ist auf diesem Hinter-
grund einsichtig. Heute sei so deutlich wie nie zuvor, so Zipko, daf viele der
gegenwirtigen Probleme in der UdSSR von der alten Feindschaft zwischen
Stadt und Land herriihren, ,die vom dogmatischen Marxismus geschiirt
wurde, und von der Tatsache®, dafl die Sowjets ,die Bauern entrechteten
und die Arbeiterklasse mit der Organisation der landwirtschaftlichen
Arbeit betrauten®.

Und noch einmal: Was bedeutet Perestroika? Gorbatschow selbst sagte
am 26.11.1989: ,;Wihrend wir anfangs annahmen, daf es im wesentlichen
um die Korrektur einzelner Deformationen des gesellschaftlichen Organis-
mus, um die Vervollkommnung dieses im groen und ganzen festgefiigten
Systems geht, das sich in den vorangegangenen Jahrzehnten herausgebildet
hatte, so sprechen wir jetzt von der Notwendigkeit eines radikalen Umbaus
unseres gesamten Gesellschaftsgebdudes ~ vom 6konomischen Fundament
bis zum Uberbau.”

Als grofiten Erfolg der Perestroika versteht Zipko den »Iriumph des ge-
sunden Menschenverstandes®, den »Sieg des Humanismus und der Moral®.
Dies alles beweise, daf} die moralische Entscheidung wirksam war, ,die
manche Menschen vor einiger Zeit trafen, als sie entdeckten, daf sie ein
Gewissen hatten® und danach handelten.

Ohne Perestroika hitte es die sUmwilzungen in den Lindern des
srealen Sozialismus®™ nicht gegeben, wohl auch nicht in der DDR.



Die Umgestaltung .von unten®

H. Kallabis, ein nach mehr als 20 Jahren wissenschaftlich und politisch
rehabilitierter Regimegegner der fritheren DDR, der aber immer noch iber-
zeugter Marxist ist, weist hin auf die Deformationen, ,die in der Sowjet-
union notwendig zur Perestroika fithrten und auch bei uns (in der DDR)
fithren miissen®.

Allerdings verlief die Umgestaltung in der fritheren DDR anders. Fried-
lich-machtvolle Demonstrationen nach Feierabend zwangen ,,die méchti-
gen Minner der DDR zum Riicktritt“. Es handelte sich um eine ,friedliche
Revolution®. Und es ist festzuhalten, daf§ laut Umfrage noch Mitte Dezem-
ber 1989 ,,73 Prozent der Bevélkerung (fiir) eine selbstindige DDR" waren.

Aus der Sicht von Kallabis hat bei den ersten Wahlen in der DDR das
Kapital gesiegt, ,das Geld“; verloren habe ,die Idee der Freiheit fiir das
Volk®. Und schon am 8. 5. 1990 stellte er aus seiner Sicht fest: Der Weg ist
endgiiltig frei ,fiir die volle Restauration der biirgerlich-kapitalistischen
Verhiltnisse auf dem Gebiet der bisherigen DDR". Das gesellschaftliche
System des sogenannten ,realen Sozialismus® habe nichts gemein ,mit den
urspriinglichen Ideen des Sozialismus®. Die humanistische Idee ,von einer
Gesellschaft der Freiheit des Menschen, der Demokratie, der sozialen
Gerechtigkeit und menschlichen Solidaritdt” bleibe eine inspirierende,
mobilisierende Kraft der Geschichte.

In welchem Sinn ist also von ENDE und in welchem Sinn von WENDE zu
sprechen?

III. DAS ENDE DES MARXISMUS

Ohne die unterschiedliche Situation einerseits in der UdSSR, andererseits
in der ehemaligen DDR zu verkennen, scheint es erlaubt, in bezug auf den
Marxismus einige wichtige Thesen zum Ende und zur Wende als allgemein
geltend zusammenzufassen.

Zu Ende ist der korrumpierende Einfluf des politischen Stils und der
Gefahren von schidlichen ,Erscheinungen wie Schmeichelei, Kriecherei,
Unterwiirfigkeit®.

Zu Ende sind die Illusionen. ,Unsere alten Vorstellungen waren Uto-
pien®, so heiflt es, und in diesem Zusammenhang ist sogar von ,,Mythen®
die Rede. Eindrucksvoll berichtet Kallabis: ,Fast vier Jahrzehnte war mein
personliches Leben, mein Denken und Verhalten von diesem Mythos
bestimmt, gefangen, eingeengt ... Der Mythos von der Partei war bis zuletzt
die grofite und zugleich unbewufte Fessel ... Der Mythos von der Partei war
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und ist unvereinbar mit der Freiheit des Andersdenkenden innerhalb und
auflerhalb der Partei.”

Zu Ende ist ,das Ausgrenzen Andersdenkender®. Das System der Ver-
antwortungslosigkeit — die UdSSR - ,vermochte nur deshalb ein halbes
Jahrhundert zu tiberstehen, weil (es) die Menschen am Anfang zwingen
konnte, den Mund zu halten und ohne Murren zu hungern®.

Zu Ende ist damit die Zuriickweisung der ,tatkriftigsten Personen®, die
»die etablierte Ordnung aufriittelten und fihig waren, selbstindig zu
denken®.

Zu Endeistaufjeden Fall der Staatsmarxismus in all seinen Verzweigun-
gen mit Wirkung fiir das gesellschaftliche, staatliche und geistige Leben.
Das Regime schwebte iiber der Realitit und ,wihnte sich als Schépfer einer
neuen Welt®. Politiker und Okonomen sind sich darin einig, dafl die Zentra-
lisierung der Wirtschaft und die irrige Politik der totalen Staatskontrolle die
Ursache fiir das Absinken der Moral und ,die chronischen Mingel in der
elementaren Versorgung® waren.

Zu Ende ist es vor allern mit Stalin und dem Stalinismus in all seinen
Ausprigungen, wofiir sich zahlreiche Beispiele nennen lassen. Hier nur
dies: Stalin war ,ein unerschiitterlicher Atheist, der sich nicht das geringste
aus den moralischen Werten des Christentums machte®. Er glaubte ,fest an
objektive, unvermeidliche Gesetze der historischen Entwicklung®. Er
glaubte an die von den Klassikern entwickelten Vorhersagen der kommuni-
stischen Zukunft. ,Und Stalin war ein Todfeind des Privateigentums.”

Gab es eine ,Alternative zur Zwangskollektivierung, zu Stalins totalem
Staatssozialismus und seinen politischen Maflnahmen?”, fragt Zipko.
Damit werden auch schon die Ursachen hinterfragt, vor allem der Mif3-
brauch der Macht. Wie die Geschichte und auch die Erfahrung der sozia-
listischen Staaten lehrt, endet die Korruption der absoluten Macht ,stets
mit einer Tragtdie fiir das entsprechende Land".

Zu Ende ist damit vor allem auch die ,Alleinherrschaft einer Ideologie,
die den alleinigen Anspruch auf Wahrheit erhebt, jedes Andersdenken als
feindlich bekimpft“. In der fritheren DDR hatte sich - wie bekannt - der
Marxismus-Leninismus als herrschende Ideologie durchgesetzt. Noch viel
mehr gilt das fiir den ,sowjetischen Marxismus®, der sich zur Staatsideolo-
gie entwickelt hatte. Mit threm Ende hingt die Rehabilitation von Autoren
zusammen, die jahrzehntelang nicht publizieren durften.

Zu Ende sei der Dogmatismus. Die ,Stalinschen Entstellungen” - so
Gorbatschow — ,fithrten zum Verlust des Entscheidenden in der Marxschen
und Leninschen Sozialismuskonzeption®; aus dem ,sozialistischen Ideal
verschwand die Hauptsache - der Mensch selbst®.



Zu Ende sei aber auch der ungebrochene Glaube an die Klassiker des
Marxismus, der Glaube nimlich, ,dafl es unbestreitbare, durch irgend-
welche Autorititen herstellbare Erkenntnisse gabe®.

Es geht demnach auch um die Erkenntnis der Irrtiimer. Zipko selbst kann
an ,Stalins Weltanschauung nichts entdecken, was ihn von den europii-
schen Marxisten der zwanziger Jahre unterschieden hitte®, denn alle stiitz-
ten sich ,auf dieselben sozialen und philosophischen Lehren®. Die Schrif-
ten Stalins widersprachen nach Auffassung von Zipko ,nie dem Marxis-
mus-Leninismus® mit Ausnahme ,seiner These von der Verschirfung des
Klassenkampfes wihrend der Entwicklung des Sozialismus®. Die Wahrheit
verbiete daher zu sagen, ,daf alles, was vorgefallen ist, nichts mit dem
urspriinglichen, wahren Marxismus zu tun habe“. Halbwahrheiten sind
schlimmer ,als eine Liige®, so Zipko. Man kénne und solle vielmehr fragen:
~Welche Elemente des Marxismus sind erhirtet worden, so dafl wir uns an
sie halten kénnen? Welche Aspekte der Marxschen Lehre galten nur fiir
seine eigene Epoche, das 19. Jahrhundert? In welchen Punkten irrten Marx
und Engels sich?”

Der Sozialismus scheint passé, so heiflt es bei Kallabis. Es sei gegenwirtig
Mode, ,vom historischen Ende des Sozialismus zu sprechen®. Aber kann
die Abkehr von Dogmen und den Positionen des sogenannten ,realen
Sozialismus® Abkehr vom Sozialismus bedeuten? Heif3t das, so fragt Kalla-
bis weiter, ,da der Sozialismus am Ende ist? Kann eine humanistische Idee
... historisch am Ende sein?” Nein, nur eine von der sozialistischen Idee
geleitete Praxis konne vor der Katastrophe retten. Ebensowenig ,,wie die In-
quisition die Existenz der ethischen Werte des Evangeliums historisch zu
vernichten vermochte®, ebensowenig kénne die ,sozialistische Idee”,
konnten die ,sozialistischen Ideale” vernichtet werden. Als Wege zur Uber-
windung des staatlichen Marxismus, zur Herausfithrung des Marxismus aus
der Krise werden Desideologisierung und Entstaatlichung genannt.

IV. ASPEKTE DER WENDE

Wir erleben gegenwirtig die Wende zu einem neuen Gesellschaftsmodell, zu
weinem neuen Modell des Sozialismus®, wie E. Schewardnadse es aus-
driickt. Dies ist ,eine sehr ernste Wende” - so Gorbatschow am 29. 3. 1989 —
ndmlich ,Verantwortung auf sich zu nehmen ... Das erfordert einen gewalti-
gen Umbruch im Bewuftsein. Ahnlich stellt Kallabisam 10. 4. 1990 fiir die
frithere DDR fest: Die Bevélkerung sei fiir die neuen Verhiltnisse nicht vor-
bereitet. Es sei nach der allgemeinen staatlichen Reglementierung ,unge-
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wohnt, mit individueller Freiheit, aber auch individueller Verantwortung
fiir uns selbst umzugehen. Aber neue Freiheitsrechte wollen auch indivi-
duell genutzt sein.”

Die Wende zeigt sich auch in einer gewandelten Auffassung von den
Menschenrechten. Marx kritisiert - so die jetzige Interpretation — die biir-
gerlichen Menschenrechtserklirungen nicht als solche, sondern nur, weil
sie in der kapitalistischen Gesellschaft keine Verwirklichungschance haben.
Dies bedeutet Wende zur gesetzlichen Festlegung ,,der Freiheitsrechte aller
Biirger®.

Der Konflikt zwischen den beiden Weltmichten und innerhalb Euro-
pas, die direkte Konfrontation wird aufgegeben, und das bedeutet auch - so
Gorbatschow — die Wende zu den Errungenschaften, ,die die Menschheit
im Laufe von Jahrhunderten geschaffen® hat.

»Wieso", fragt Gorbatschow, ,ist es Stalin gelungen, der Partei und der
ganzen Gesellschaft sein Programm und seine Methoden aufzuzwingen?
Das ist die Frage aller Fragen fiir die Einschitzung unserer Geschichte.* Dies
ist eine Wende zur Aufarbeitung der eigenen Geschichte, was auch die sach-
gerechte Darstellung anderer Richtungen des Marxismus - z. B. Bucharin,
Trotzki — aber auch verschiedene Varianten des sogenannten Reformismus
einschliefit.

Von diesem Standpunkt aus nimmt Gorbatschow Stellung zur Okto-
berrevolution 1917. Sie war nach seiner Auffassung ,kein Fehler®, sie war
auch ,kein Zufall, sondern ein gewaltiger welthistorischer Durchbruch in
die Zukunft®. Nach Kallabis wiirde allerdings der historischen Realitit
besser Rechnung getragen, ,wenn man anerkennen wiirde, dafl mit der
Oktoberrevolution der historische Versuch unternommen wurde, eine
wahrhaft von Ausbeutung und Unterdriickung freie, sozial gerechte,
menschliche Gesellschaft freier Individuen aufzubauen, daf dies jedoch
nicht gelungen ist, daf§ dieses grofe historische Experiment ... gescheitert
ist.” Es ist gescheitert auch aufgrund seiner ideologischen, konzeptionellen
Voraussetzungen und Irrtiimer. ,Marxismus und Leninismus haben neben
realen wissenschaftlichen Einsichten nicht wenige Irrtiimer und Illusionen
produziert.”

Ahnlich dufert sich Zipko: War ,die russische Apokalypse zu vermeiden?®
Er ist nicht der Auffassung, dafl Geschichte wie ein naturnotwendiger Pro-
zef verlduft. Im Gegenteil! Thm zufolge wire ,Stalins Genozid an seinem
eigenen Volk® zu verhindern gewesen. Die Oktoberrevolution wird nicht
mehr ,als etwas Unvermeidliches bezeichnet ... Heute benutzen wir immer
héufiger das Wort ,Entscheidung’ , um diesen Wendepunkt der russischen
Geschichte zu beschreiben.”



Das bedeutet nicht nur die Wende: Zuriick zu den Klassikern Marx,
Engels, Lenin, sondern die Wende zu den wahren Intentionen der Klassiker.
Kein Geringerer als Gorbatschow — so am 26. 11, 1989 - sieht sich vor der
,komplizierten Aufgabe, das Ansehen des marxistischen Denkens ...
wiederherzustellen®, jener ,Ideologie, die zu den einflufireichsten der Welt
gehdrt”. Dieses Zuriick schlieRt aber - so Kallabis noch einen Schritt weiter-
gehend - die kritische Analyse und Bewertung des Marxismus nichtaus und
kann nur heiflen: ,Zuriick zu den urspriinglichen Idealen und Werten des
Marxismus.”

Die groRartige Idee des Sozialismus hat sich nicht erschopft (Sche-
wardnadse). Es geht nach Gorbatschow um ,das neue Antlitz des Sozialis-
mus®. Daher miissen sozialokonomische und politische Strukturen
geschaffen werden, in denen ,der Mensch zum Zweck® wird. Dies ist der
iiberragende soziale und geistige Wert der sozialistischen Idee. ,In ihrem
Mittelpunkt steht der Mensch. Insofern versteht sich die Perestroika als
Teilprozef der menschlichen Zivilisation, an deren Errungenschaften sie
teilhat.

Gegenwirtig vollzieht sich eine noch tiefergehende Wende: die Riick-
kehr zu den unverginglichen Werten. Das ist wahrhaftig ein geistiger
Durchbruch! ,Die Ursachen mufiten aufgedeckt werden.” Daher sollten wir
nicht zuriickschrecken, so Zipko, die Ereignisse ,vom Wort’, von (den) ...
theoretischen Grundlagen her zu analysieren. Und zwar deshalb, weil der
Sozialismus die einzige Gesellschaftsform der Menschheitsgeschichte ist,
die bewuft aufgebaut wurde, und zwar mit Hilfe eines theoretischen Plans.”

V. FORDERUNG NACH EINER NEUEN PHILOSOPHIE

Schon in einer Stellungnahme zum 18. Weltkongref fiir Philosophie 1988
heiflt es: ,Forderungen nach einer neuen Philosophie kamen auf. Selbst-
kritik zu fritheren dogmatischen Haltungen liel manchmal die konstruk-
tive Rolle des Marxismus vergessen ... In allen Diskussionen dominierte die
Forderung nach Toleranz und Dialog. Wie soll diese neue Philosophie
begriindet werden, die marxistische Philosophen im Dialog vertreten?

Ich muf vorausschicken, daf ich mich im folgenden nur auf eine sehr
schmale Basis stiitzen kann, fast nur auf Artikel und Vorankiindigungen
sowie einige Biicher. Meine gezielte Frage bei den osteuropéischen Verlagen
Anfang Oktober 1990 auf der Frankfurter Buchmesse, besonders bei denen
unserer neuen Bundeslinder (frithere DDR) und der UdSSR, bestétigte, was
ich vermutet hatte: Neue, grundlegende Abhandlungen zur marxistischen
Philosophie sind noch nicht vorhanden.
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Eine Hinfiihrung kinnten die Uberlegungen von Zipko sein.

Er hatsein Buch zweimal geschrieben. Zunichst hatte er iiber die ,neue
Einstellung zu allgemeinen menschlichen Werten geschrieben, dariiber,
dafl die Perestroika die biblische Moral und die Gewissensfreiheit wieder-
hergestellt” hat. Aber die Perestroika sei nicht zu sezieren. Erst die Ande-
rung seines Blickwinkels gegeniiber der »Perestroika-Philosophie® erméag-
liche ihm, die von ihm als ,russische Apokalypse® bezeichnete tragische
Geschichte der UdSSR in neuer Sicht zu sehen. Und das sei die neue Ver-
sion seines Buches. Erst die wVerbindung zwischen der Perestroika-Philoso-
phie und der Stalinismuskritik“ gab ihm den Standpunkt, von dem aus er
Antworten auf die Kernfragen fand. Von der Kritik an der Person Stalins
dringt er zur ,Kritik an den philosophischen und wirtschaftlichen Grund-
lagen des politischen Regimes® vor.

Trotz aller suchenden Unsicherheit ist auch hier eine Wende festzustel-
len. War frither Ausgangspunkt anthropologischer Reflexionen die sechste
Feuerbachthese (Das menschliche Wesen ist in seiner Wirklichkeit ,,das
Ensemble der gesellschaftlichen Verhiltnisse®), so ist es nun die These aus
dem ,Manifest der kommunistischen Partei® von 1848: ,An die Stelle der
alten biirgerlichen Gesellschaft mit ihren Klassen und Klassengegensitzen
tritt eine Assoziation, worin die freie Entwicklung eines jeden Bedingung
fiir die freie Entwicklung aller ist.% In der Regel wird nur der zweite Halbsatz
zitiert. Das Entscheidende in der Marxschen und Leninschen Konzeption
~ so Gorbatschow - sei die Auffassung vom Menschen als Ziel. Anstelle
dieser Idee war die Stalinsche wvorstellung vom Menschen als einem
;Schriubchen” entstanden. Das konkret-humanistische Leitbild hingegen:
»die freie Entwicklung eines jeden als Bedingung der freien Entwicklung
aller” wurzelt ,,im Ganzen marxistisch-leninistischer Weltanschauung®.

Dieser Weltanschauungscharakter wird neuerdings sehr betont. Die
»Brkenntnis des einen Forschungsobjekts Mensch® setze — so heiflt es — »ein
prinzipielles weltanschaulich-philosophisches Vorkonzept voraus®. Die
Frage nach einer ,Theorie der Persénlichkeit* betreffe den Kernbereich der
marxistischen Philosophie.

Nun zeigt sich jedoch, daf bereits vor dem Fall der Mauer und nahezu
unbeachtet vom &ffentlichen BewuBtsein ein Wandel in der marxistisch-
leninistischen Auffassung vom Menschen zu verzeichnen ist. Der Mensch
wird als Individuum, Individualitit, als Personlichkeit, als individuelle Sub-
jektivitit gesehen und verstanden, wenn auch mehr oder weniger verein-
zelt, verstreut und eingebunden in einzelwissenschaftliche Fragestellun-
gen. Was zunichst Tendenz und ein differenziertes Problembewuftsein
war, versucht man nun, zum Kern der marxistischen Philosophie und Welt-
anschauung iiberhaupt zu machen.
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Anliegen meiner eigenen Marxismus-Forschung war und ist es, die Gemein-
samkeiten als Ansatzpunkt fiir den Dialog zwischen West und Ost aufzu-
decken, wobei ich die systemimmanente Begriindbarkeit den Vertretern des
Marxismus-Leninismus iiberlieB. Im Oktober-/Novemberheft 1989 der
LDeutschen Zeitschrift fiir Philosophie” rezensiert W. Teichmann meine
Biicher. Es ist nach seiner Auffassung eine begriiflenswerte Intention,
,Gemeinsamkeiten zwischen Marxismus und Personalismus in der Lehre
vom Menschen, in der Einstellung zu den Menschenrechten und in der
Humanismusproblematik® herauszustellen. Aber es bestehe kein Grund
- so Teichmann - ,,das Kind mit dem Bade auszuschiitten® und anzuneh-
men, es handele sich ,um das Gegenteil bisheriger Denkart®. Nach Teich-
mann gewinne ich mein Fazit von einem ,Vor-Urteil” - ich wiirde es mit sei-
nen Worten ein prinzipielles, weltanschaulich-philosophisches Vorkonzept
nennen —, ,demzufolge Grundziige des neothomistischen Personalismus
von Untersuchungsergebnissen der marxistischen Theorie der Persénlich-
keit bestitigt wurden®. Dieses Faktum - von Teichmann kritisch erwihnt -
kénnte allerdings unter dem Zeichen der Wende als eine bereits viel weiter
fortgeschrittene Ausgangsbasis fiir den gesuchten Dialog verstanden
werden. Teichmann vermerkt ferner kritisch, daf} ich mich fast ausschlie3-
lich ,auf die Theoriegeschichte® beschrinke und ,,der Zusammenhang von
Philosophie/Theorie und Wirklichkeit” in meiner Methodologie keine ent-
sprechende Beachtung finde. Daher greifen meine Erklirungsmuster im
marxistisch-leninistischen Menschenbild und Persénlichkeitskonzept
nach seiner Auffassung zu kurz.

Es ist wahr, daf ich mich nur auf die Philosophie/Theorie konzentrie-
re; die Wirklichkeit hat ihre deutlich horbare Sprache inzwischen selbst
gesprochen. Was aber das marxistisch-leninistische Menschenbild und Per-
sénlichkeitskonzept betrifft, so konnte ich wirklich nicht ahnen, daf§ mar-
xistische Wissenschaftler den von mir als Forschungsergebnis festgestellten
Wandel so schnell und in einer teilweise noch weitergehenden Absetzung
von der eigenen fritheren Auffassung ebenso vertreten wie ich.

,Die ideelle Krise des Sozialismus“ beweist nur, so Zipko, ,da8 die
Grundprinzipien des Humanismus zutreffen. Die schopferische Natur des
Menschen wurde durch diese Krise von neuem bestitigt.” Die ,Wiederent-
deckung der menschlichen Natur® kniipft an die bekannten Prinzipien des
europidischen Humanismus an. Die objektive Beurteilung der Situation
fithrt somit - nach Zipko - zu dem Schluff, daff ,das Fiasko der fritheren
mechanistischen Weltanschauung ... die Positionen des wahren Humanis-
mus nur gefestigt und aufgezeigt® hat. Genau dies ist - mit anderen Worten
und Akzenten — mein Forschungsergebnis.
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Zipko gehtaber noch einen Schritt weiter. Er versteht die neue Philosophie,
die Philosophie der Perestroika, als eine realistische Philosophie. Bei seiner
Suche nach der Wahrheit st6t er auf einen anderen Zusammenhang, auf
die Wechselfille des von ihm so genannten ,reinen Sozialismus®.

Nach seiner Auffassung ist es schwer zu sagen, ,,ob die grundlegende
Idee der Aufklirung uns niitzte oder schadete - also etwa Rousseaus Vorstel-
lung von der natiirlichen Giite des Menschen.* Zipko bezeichnet dieses
schwer zu iiberwindende Denken als ,,das stalinistische Denken®, das sich
auf Ideale stiitzt, ,die sehr tief in unserem Bewuftsein verwurzelt sind: auf
die Ideale der Aufklirung und den Traum von einem reinen Menschen und
einem reinen Sozialismus.”

Demgegeniiber gestatte ,,das Christentum mit seinem Begriff der Erb-
siinde” eine ,rationale Bewertung der menschlichen Natur®, Auch Marx
und Engels - so Zipko - blieben stets Dialektiker, obwohl sie ,mit den Ideen
der Aufklirung aufgewachsen waren®.

Es diirfte fiir Zipko allerdings schwer sein, diese seine These vom
»widerspriichlichen Wesen® des Menschen als ontologisch-anthropolo-
gisches Grundkonzept des Marxismus im ,,Gegensatz zu Rousseau® anhand
der Werke von Marx und Engels liickenlos zu beweisen.

Doch wie dem auch sei: Mit seinem Vorstof zu einer »Philosophie der
Grenzen anstelle einer Philosophie der Triume® bereitet er eine Basis des
Konsenses auf einer héheren Ebene vor.

VI. DIE NEUE EBENE FUR EINEN KONSTRUKTIVEN DIALOG

Der Vorstof von Zipko hebt noch andere Aspekte des Menschseins ins
Bewufltsein: Man solle sich iiber die ,Erkenntnis freuen, daf der Mensch
das Recht hat, erselbst zu sein, daf er das Recht hat, sich seiner Leidenschaf-
ten nicht zu schimen, nach persénlichem Erfolg zu streben, doch gleich-
zeitig Einsamkeit, Alter und Tod zu fiirchten. Er hat das Recht, allein zu
sein, wenn dies seinem tiefsten inneren Wunsch entspricht, und er hat
ebenfalls das Recht, Mitleid zu verspiiren, Barmherzigkeit und Gnade zu
zeigen”. Zipko spricht von Reue und Scham. Die Scham sei der Ausgangs-
punkt der Perestroika und der ,moralischen Revolution® gewesen. Keine
Nation habe je ein derartiges ,Maf an Selbstvernichtung gekannt®.
Zipko spricht von Schuld und fragt, wie es méglich sein konnte, ,,daR
die herrschende Ideologie jahrzehntelang jeden Gedanken an Gut und
Bose, an Schuld und Siihne verbot?* Nicht nur die Philosophen, sondern
auch die Politiker und die Produktionsmanager ,verloren die Orientie-
rung”, weil sie den Menschen vergessen hatten und vorzutiuschen versuch-
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ten, ,daf} es kein Problem des intellektuellen Seins gebe, daf dies sich nur
um eine Erfindung von Theologen und Existentialisten handele®.

Jahrzehntelang - so Zipko - ,weigerten wir uns einzugestehen®, daf§
die Theorie des Klassenkampfes keineswegs alles erklirt, und daf es neben
vielen anderen Problemen auch ,die dauernden Probleme der Unbedeu-
tendheit, des Neides, der Habgier, des Machthungers und sogar unmoti-
vierter Grausamkeit und Aggressivitit® gibt.

Zipko geht in seiner Argumentation noch weiter: ,Fiir den groben,
erzwungenen Atheismus ist ein hoher Preis gezahlt worden. Wir haben
nicht nur Kirchen zerst6rt und dadurch die Wiirde und die Gefiihle der
Gliubigen sowie die heiligen Rechte der Menschen verletzt, sondern wir
haben auch viele Jahrhunderte der Kultur zerstort, in denen der Mensch
gelernt hat, das Bestialische in sich zu ziigeln. Wir tiuschten uns selbst,
indem wir uns einredeten, daf der Mensch allmichtig sei“, obwohl doch
die Geschichte das Gegenteil beweist: wie schwach der Mensch ist.

Dies ist in der Tat ein neues Denken! Verhaltener und mit der Inten-
tion, in reale Politik umgesetzt zu werden, klingt es auch bei Schewardnadse
an.

Das ist - ihm zufolge — der Leitgedanke des ,neuen Denkens®: Keine
Polarisierung! Vorrang haben die ,allgemeinen menschlichen Werte®. Frei-
heit ,bedeutet nicht Verantwortungslosigkeit gegeniiber anderen.” In
zwischenmenschlichen und zwischenstaatlichen Beziehungen miissen sich
»die Prinzipien der Offenheit und Transparenz durchsetzen.” Man kann
den Sozialismus akzeptieren oder ablehnen, aber das sozialistische Ideal hat
eine starke Prigekraft. Wir wollen nicht versuchen, ,jemand zu unserem
Glauben zu bekehren.* Dabei spricht keiner ,derart freimiitig und hart iiber
seine eigenen Fehlkalkulationen, Fehler und Sinnentstellungen® wie wir
selbst, ,um ein neues Leben zu beginnen.” Denn: ,Durch geiibte Selbst-
kritik wird eine Nation keineswegs herabgemindert. Diese Norm ist univer-
sell und trifft nicht nur fiir uns zu.*

Und so erstaunt es auch nicht mehr, dafl ,von der sozialistischen Vision®
gesprochen wird. Auch Zipko gebraucht den Begriff ,neue Vision des Sozia-
lismus®. Von Vision spricht auch Viclav Havel, und zwar in einem Sinn, der
schon mit angeklungen ist, dadurch aber klar hervorgehoben wird.

Nach ihm ist die ,von allen bisherigen gefihrlichste Illusion: die
Fiktion einer vom konkreten Menschsein befreiten Objektivitdt, das Kon-
strukt eines rationalen Verstindnisses des Alls, ein abstraktes Schema an-
geblicher, historischer Notwendigkeit‘ und als Gipfel all dessen die Vision
eines wissenschaftlich berechenbaren und rein technisch erreichbaren
Wohls aller’.* Und so haben ,die totalitiren Systeme etwas weitaus War-
nenderes, als der westliche Rationalismus zugeben méchte. Sie sind in der
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Tat vor allem ein konvexer Spiegel seiner gesetzmifRigen Folgen. Das
grotesk vergroflerte Bild seiner eigenen® Entwicklung und daher ,eine
héchst belehrende Information iiber seine eigene Krise.”

Ich vertrete die These, daf Zipko mit dem Ansatz einer Philosophie der
Grenzen einen Konsens auf héherer Ebene vorbereitet.

Lassen Sie mich zum Abschlu erliutern, wie ich das meine. Ich
spreche nun nicht mehr als Philosophin, sondern als Christin: Die Erfah-
rung der sozialistischen Linder bestitigt nicht nur die ewigen Werte, die
alten humanistischen Ideale, sie zeigt auch den Menschen in seiner Ohn-
macht, Hilflosigkeit und Sterblichkeit.

Miifite da nicht die christliche Botschaft von dem unendlich erbar-
mungsreichen Gott aufs beste vorbereitet sein? Dann brauchen die Men-
schen keine Angst mehr zu haben, ,die Wahrheit tiber sich selbst zu erfah-
ren”, iiber ihre Schwiche und ihre Schuld. Dann kénnen Scham und Reue
zur Erfahrung einer ,gliicklichen Schuld® werden.

Es ist mir sehr ernst, wenn ich meine Uberzeugung dufere: Hier diirfen
wir Christen nicht versagen! Wir miifiten denen, die so ehrlich ihren Bank-
rott erkliren und neue Wege suchen, mit ausgestreckten Hinden entgegen-
gehen und ihnen helfen, keineswegs nur wirtschaftlich, sondern vor allem
geistig, keineswegs gdnnerhaft, sondern in einem ehrlichen Austausch und
Dialog, in dem beide Dialogpartner Gebende und Nehmende sind, in dem
auch wir die Nehmenden sind und aus ihrer bitteren Erfahrung und aus
ihrem Mut zur Wahrheit lernen.

Mo&gen auf der hier angedeuteten, neu gewonnenen Ebene der Ge-
meinsamkeiten in der Sicht des Menschen die sozialistische Vision und die
christliche Zukunftsvision einander im Dialog herausfordern!
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Lothar Penners
Leitsterne glaubiger Existenz in dieser Zeit (ll)

In Fortsetzung der bisherigen Uberlegungen geht es darum, die Leitsterne
der schonstittischen Pidagogik auf die Bedeutsamkeit hin zu untersuchen,
die sie iiber das im engeren Sinne Erzieherische hinaus signalisieren.— Nur
der, der sich von ibnen in seinem gesamten Leben leiten ifSt, kann unter ihrem Vor-
zeichen auch erziehen, ist das Kernanliegen dieses Artikels.

III. VERTRAUEN

Wenn wir die Menschen nur nehmen, wie sie sind, so machen wir sie
schlechter; wenn wir sie behandeln, als wiren sie, wie sie sein sollten, so
bringen wir sie dahin, wohin sie zu bringen sind®, heifit es bei Goethe. ,Die
Grundeinstellung, mit der der Pidagoge dem Kinde gegeniibersteht, ist ...
eine eigentiimliche Mischung von realistischem und idealem Sehen ...%, so
H. Nohl. Ist VERTRAUEN lediglich eine pidagogische Kategorie?

Signatur der Zeit

Blickt man in die Zeit, so zeigt sich, dafl eine immer kleiner werdende, aber
plurale Welt in ausgesprochenem Mafe des Vertrauens bedarf, damit Vor-
behalte abgebaut und Briicken vielfiltiger Art geschlagen werden kénnen.
Fiir die Gemeinschaft in und die Bewegung um Taizé, die sich in besonderer
Weise dem Anliegen der Versshnung verpflichtet wissen in einer konfessio-
nell, sozial und kulturell zerrissenen Welt, gehort VERTRAUEN zu den
bewuflt gepflegten und erstrebten Haltungen, aus denen heraus Entschei-
dungen fiir Gott und zum Engagement in der heutigen Welt mdglich
werden. ,Wire das Vertrauen des Herzens aller Dinge Aufgang, es machte
dich verfiigbar, mutig, ein Ja fiir das ganze Leben zu wagen ...” (R. Schutz).
VERTRAUEN scheint eine grundlegende Sache zu sein in einer Welt, die in
einem fundamentalen Sinne immer mehr eine Welt imr Werden ist; einer
Welt, die nur mehr und tiefer eins werden kann, wenn es ihr gelingt, Griben
zu iiberwinden.

Grundlagendiskussion
Auch in grundsitzlicher Weise hat sich unsere Zeit mit dem Vertrauen aus-
einandergesetzt. Aus anthropologischer Sicht ist hier vielleicht an erster

Stelle das von E.H. Erikson in die Diskussion gebrachte Phinomen des
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»Grundvertrauens® (,basic trust®) zu nennen. Erikson ist der Uberzeugung,
daf dieses umfassende Vertrauen die bleibende Grundlage aller spiteren
Personlichkeitsentwicklung darstellt. Es bildet sich in der Beziehung zur
Mutter wie dem familidren Bindungsraum tiberhaupt, um sich spiter auszu-
weiten auf die Welt, wobei es fiir dieses Lebensvertrauen von entscheiden-
der Wichtigkeit ist, ob es sich mit dem religidsen Vertrauen auf Gott verbin-
den kann als letztem Grund von méglicher Zuflucht und Zuversicht.

»Die fundamentale Bedeutung des VERTRAUENS gehort nicht nur,
wie das insbesondere die Ubersetzung von ,basic trust® mit ,Urvertrauen®
nahelegen kénnte, einer infantilen Anfangsphase der Persénlichkeitsent-
wicklung an, die der Mensch im Fortgang seiner Entwicklung hinter sich
lassen miif8te. Vielmehr handelt es sich um den ersten und grundlegenden
Schritt einer Differenzierung des symbiotischen Zusammenhanges, der das
Individuum mit seiner Welt verbindet (W, Pannenberg).

In diesem Zusammenhang verdient auch angemerkt zu werden, dafl
beispielsweise H. Kiing den Versuch unternommen hat, die Problematik des
fundamentalen Lebensvertrauens zu verbinden mit der Frage nach Gott:
wer vorbehaltlos Ja sagt zu Dasein und Welt, bejaht ein Uberhaupt und
bewegt sich somit im Horizont des Absoluten; nur wer Gott bejaht, hat
einen sinnvollen Grund, auch vorbehaltlos Ja zu sagen zum Leben.

Fiir den Zusammenhang von VERTRAUEN und Erkenntnis sei eben-
falls erinnert an den Lebens-und Denkweg von Peter Wust. Die Briicke zwi-
schen dem Menschen und dem Sein ist fiir ihn jeweils gekennzeichnet von
einem urspriinglichen VERTRAUEN oder Miftrauen. Die Naivitit kind-
hafter Seinsbindung miisse und kénne - oftmals nach mancherle] Phasen
kritischer Skepsis ~ hinfinden zu einer Haltung erneuerten Seinsvertrauens,
zur ,Pietit” als einer Art zweiten, weise gewordenen ,Naivitit®.

Fiir den theologischen Bereich und seine Grundlagendiskussionen sei
lediglich konstatiert, daR der in den letzten Jahrhunderten oftmals heraus-
gestellte Gegensatz zwischen einem mehr katholischen, inhaltlichen Glau-
bensverstindnis und einem mehr reformatorischen Vertrauensglauben sich
in etwa relativiert, wenn man die Entstehung des Glaubens vorallem an die
Begegnung des Menschen mit der Offenbarungsgestalt gekniipft sieht, die
VERTRAUEN erméglicht und sich in Jesus Christus als die Wihrbeir der
Liebe gezeigt hat (H. U. von Balthasar).

Die existentielle Dimension

Es liegt auf der Hand, daR VERTRAUEN nur existentiell hergestellt werden
kann: eine ,essentialistische® Verfliichtigung von Vertrauen gibt es nicht. -
Fiir die Zielrichtung dieser Uberlegung sei vorallen Dingen betont, daR hier
mehr in den Blick genommen werden soll als die Haltung von Einzelnen.

17



Von ihrem Gesamtsinn her ist eine BEWEGUNG wie Schénstatt nur als
VERTRAUENSsbewegung denkbar: vielleicht der Blickrichtung nach in
einem unterschiedlichen, aber doch dhnlichen Sinne wie die von Taizé -
denkt man etwa an die vom Griinder signalisierte, stark betonte Zukunfts-
orientierung; an die Uberzeugung vom werkzeuglichen Dienst an einer
nova creatura in Jesu et Maria® im gegenwirtigen kulturellen Umbruch,
d.h. die immanente Zielsetzung vom ,neuen Menschen in der neuen
Gemeinschaft®, den es ohne das schdpferische VERTRAUEN priesterlicher
Viter und Miitter nicht geben kann. Die Schonstatt-BEWEGUNG wird
aber auch daran zu messen sein, wieviel VERTRAUENSspotential von ihr
ausgeht — hinein in die Kirche mit ihren vielfiltigen Polarisierungen und
mit der Kirche in die Bereiche der Welt, welche sich weithin ja immer mehr
abgekoppelt erlebt von einer vorsehenden Weltregierung Gottes als der Ur-
Garantie eines gesunden geschopflichen Selbst-VERTRAUENS. Christen-
tum in einer sikularistischen Welt heiflt heute sicher zu einem guten Teil:
als Gemeinde des VERTRAUENS mitzuwirken an einer Kultur des VER-
TRAUENS. Werkzeugliche Dienste nach dieser Richtung sind nicht még-
lich als verbale Trockeniibungen. Nur wenn die gliubige Existenz einen
Wagnisvorsprung hat im Umgang mit dem abenteuerlichen Gott, wird sie
fiir cine ,Welt® interessant sein konnen, die ihre eigenen Mdglichkeiten und
Wagnisse seit langem und nicht endend experimentiert.

Unter den Leitsternen insgesamt ist der des VERTRAUENS vielleicht
der unscheinbarste. Fiir jede Form von Werden und Wachstum aberderent-
scheidende.

IV. BINDUNG/BINDUNGSORGANISMUS
Zeithezug

DaR die Bindungsproblematik untrennbar mit dieser unserer Umbruchs-
zeit verbunden ist, ist von Pater Kentenich so markant herausgearbeitet
worden, daR diesbeziiglich nur an seine vielfltigen Darlegungen erinnert
suwerden braucht. Aus ihnen geht auch hervor, da8 er die Bindungsproble-
matik nicht nur im Blick hatte in bezug auf den Werdegang Einzelner, son-
dern in ihr so etwas wie den Brennpunkt der gesamten Kulturlage, der ,See-
le im technischen Zeitalter* (Gehlen) gesehen hat.

In markanten Strichen hat er die Auswirkung des Bindungszerfalls be-
schrieben als Isolierung und Zerstiickelung der seelischen Krifte. Umge-
kehrt umschreibt er Gesundheit, Vitalitit und Reichtum der Person, die
Waurzeln schlagen kann in vielfiltiger Gebundenheit. Die Kulturanalyse
Pater Kentenichs geht jedoch weit iiber eine Typologie der Bindungsproble-
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matik in der technisierten Massengesellschaft hinaus. Sie libergreift die
gegenwirtige Zeit; denn - nach seiner Ansicht — steht dje westliche, d. h.
vom Abendland geprigte Kultur bereits seit Jahrhunderten unter dem Ein-
flufl einer mechanisierenden Denkhaltung. Durch sie seien Wahrheit und
Leben, Natur und Ubernatur sowie dje Bereiche der Kultur und die seeli-
schen Vermégen des Menschen immer mehr voneinander getrennt worden.
Erst auf diesem geschichtlich vorbereiteten Boden, den das neuzeitliche
Denken hinterlassen habe, werde die Bindungsproblematik der Gegenwart
voll einsichtig. Es scheint, daf die programmatische Unterscheidung
zwischen mechanistischem und organischem Denken durch Pater Kente-
nich gesehen werden muf in dem vielfiltigen Chor der Stimmen, welche
am ,Ende der Neuzeit“ (Guardini) zu einer Bestandsaufnahme der ,Moder-
ne” aufrufen und sich nach leitenden Gesichtspunkten fiir eine postmoder-
ne Epoche umschauen.

Die Ebene der Grundlagendiskussion

Hier lohnt es sich, zunichst einmal bej der Tatsache zu verweilen, daf
dieses Grundwort lange Zeit hindurch nicht zu den ctablierten Begriffen in
den Handbiichern der Psychologie und Pidagogik gehérte (vgl. neuerdings
Art. ,Bindung® im ,Praktischen Wérterbuch der Spiritualitit® sowie im
»Frauenlexikon®, beide Herder 1989). Offensichtlich hat es lange gedauert,
bis er darin Eingang fand, und auch heute noch scheint es sehr schwierig zu
sein, den Begriff ,BINDUNG® exakt zu umschreiben.

Auch bei Pater Kentenich wird das Phinomen der seelischen Gebun-
denheit mehr umkreist als exakt »definiert”, was wiederum vielleicht darauf
verweist, dafl seelische Gebundenheit zu jenen Urphinomenen gehort, die
{iberhaupt kaum exakt zu definieren sind, nicht zuletzt deswegen, weil sie
erst im Zerfall in ihrer virulenten Problematik offenbar werden. Fiir Pater
Kentenich ist seelische Gebundenheit wohl schwerpunktmiRig die Frucht
eines seelischen Reifungsweges, sei es als Durchgangsstadium oder End-
stadium der Seele, dessen entscheidende Voraussetzung Geschenk von und
Befihigung zu ganzheitlicher Liebe bildet — dies gesehen als Einheit von
snaturhafter, natiirlicher und tibernatiirlicher® Liebe. So sehr dje Fassung
von BINDUNG und Gebundenheit bei Pater Kentenich mehr im Deskrip-
tiven verbleibt, umfaft seine Sichtweise dennoch einen Ansatz auch in der
Theoriebildung. Es sei hingewiesen auf die programmatisch entwickelten
GesetzmiRigkeiten (,Weltgesetze®) zum transzendierenden Bindungs-
geschehen im Rahmen von natiirlicher und ibernatiirlicher Gebunden-
heit. Fiir das Bindungskonzept Pater Kentenichs ist es auch charakteristisch,
daB8 in ihm die Trias von personaler Bindung, die Bindung an seelische
Lebensriume (,lokale Gebundenheit®) und die an Wahrheiten und Werte
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(»ideelle Bindung®) besonders betont ist. Die Gesamtheit dieser Bindungen
nennt er in einem spezifischen Terminus ,BINDUNGSORGANISMUS*.
Fiir die Grundworte BINDUNG und BINDUNGSORGANISMUS ist dar-
auf hinzuweisen, daf in ihnen zentrale Grundlagenprobleme anklingen,
vor die sich namentlich unsere Epoche gestellt sicht. In jeder seelischen
BINDUNG zeigt sich ein dialektisches Moment von Abhingigkeit und
Autonomie, das letztlich unaufhebbar ist und weltanschauliche, weil meta-
physisch-letzte Implikationen enthilt. Verdeutlicht an der therapeutischen
BINDUNG: der seelisch bediirftige oder auch kranke Mensch begibt sich,
letztlich um der Wiederherstellung seiner personalen Autonomie willen, in
cine ihn mehr oder weniger prigende Beziehung zum Therapeuten. Ahn-
lich im Erziehungsgeschehen iiberhaupt. Die jeweils gegebene Kombina-
tion von ,Abhingigkeit* und angestrebter Autonomie ist spositivistisch®
nicht aufldsbar. Sie ist auch nicht ablésbar vom konkreten Prozef, sondern
nur vom zu durchlaufenden Lebensvorgang her verstehbar und sinnvoll.
Letztlich gewinnt jede Form einer Bindungsinstanz den Charakter einer
seinsmiRigen Stellvertretung im Horizont von diesseitiger und transzen-
denter Gebundenheit. Die so aufleuchtende dialektische Verschrankung
von ,Abhingigkeit und ,Autonomie” im Bindungsgeschehen verweist
letztlich auf die Kreatiirlichkeit des Menschen. Die Kategorie BINDUNG
erginzt indessen eine rein metaphysische Sicht des Menschen als Geschopf
um deren ,,Psychologie®: im Bindungsgeschehen erscheint der Mensch als
das notwendigerweise prozeRhaft reifende Wesen kreatiirlicher Freiheit.
Fin Ausblick in diesem Zusammenhang schlief8lich hinsichtlich der
Rezeption des Bindungskonzeptes Pater Kentenichs im Kreis seiner eigenen
Griindung: es scheint, dafl im Rahmen des gesamten Konzeptes die ideellen
Bindungen die ,Stiefkinder” in der Rezeption geblieben sind, in einer ge-
wissen Abhebung von personalen und riumlichen Gebundenheiten. Nicht
als ob die Schonstattbewegung aufgehort hitte, auch Ideenbewegung zu
sein; nicht zuletzt deswegen, weil ihr das reiche geistige Depositum ihres
Griinders immer mehr aufgeht, sie daraus schépft und auch bemiiht ist, der
Zeitentwicklung auf der Spur zu bleiben. Dennoch scheint die hier aufge-
stellte Behauptung etwas Richtiges an sich zu haben. Es liegt in der Natur
der Sache, daR die von Pater Kentenich betonte Verwurzelung in einem
Wahrheitsganzen iiber das Erzieherische in einem engeren Sinne hinaus-
geht. An diesem Punkt geht ein wie immer geartetes Erziehungskonzept, in
diesem Falle das Konzept Schonstatts, im Grunde iiber in ein umfassendes
Bildungskonzept christlicher Weltanschauung, woriiber eigens nachge-
dacht werden muR. Fiir ein solches Bildungskonzept, das sowohl grundsétz-
liche Fundamente wie auch variable Faktoren, Momente ,letzter Wahrhei-
ten® wie auch sich wandelnde Anschauungsmodi (Welt-Bild!), Uberzeit-
liches wie Zeitbedingtes umfassen muf, konnte der Griinder und ,Meta-
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physiker® Pater Kentenich aus der Natur der Sache heraus lediglich einen
Ansatz, aber nicht die volle Durchfithrung bereitstellen. An diesern Punkt
der vollen Realisierung dessen, was Pater Kentenich unter der Neuverwurze-
lung der modernen Kultur in einem psychologisch reflexiver erfaRten
christlichen BINDUNGSORGANISMUS versteht, sind alle von der
Schénstattbewegung betriebenen Bildungsinstitutionen von der Sache her
aufgerufen, Bausteine und Leitlinien beizusteuern, deren eine grundsitz-
lich christliche Weltanschauung bedarf, um den Menschen der Gegenwart
neu in der Wahrheit des Christlichen zu beheimaten und Grundrisse christ-
licher Lebensgestaltung zu entwerfen.

Die existentielle Dimension

In der Schénstattbewegung existiert ein breiter Lebensstrom zur Pflege von
BINDUNGEN. Dabei geht es auf der einen Seite um die Neubeseelung ge-
wachsener Bindungen, auf der anderen Seite aber gerade auch um das Ent-
stehen neuer Bindungsorganismen. Das Prinzip fiir Lehre und Praxis von
BINDUNGSORGANISMUS heifit nicht konservativ, sondern ganzheit-
lich!

In diesem Sinne wird es in zunehmendem MaRe wichtig sein, daf} es
Einzelnen, Gemeinschaften und ihren Strémungen immer mehr gelingt,
im Riicken von personaler und lokaler Verwurzelung (man denke an die
zahlreichen Schénstattzentren!) auch die Dingwelt und Sachbereiche der
technisierten Zivilisation transparent zu machen auf ihre Bedeutung im
Schépfungsganzen und somit einzubeziehen in das Beziehungsnetz christ-
licher Weltgestaltung: Beruf und Alltag, Medien und Kommunikation,
Wirtschaft, Kunst und Politik. - Von Saint-Exupeéry heiflt es, es sei ihm in
gleicher Weise gelungen, das Haus seiner Kindheit wie die Welt der Fliegerei
in Verbindung zu bringen mit dem »geheimnisvollen Knoten der Dinge,
der alles zusammenhalt®,

Die strukturale Dimension

Dafl gerade ein Moment wie BINDUNG nur struktural verstanden und
wirksam werden kann, gilt apriorisch! Auf einiges sei indessen ausdriicklich
hingewiesen. Die hier gewihlte Darstellung der Leitsterne hat zunichst ein-
mal gewissermafien ,alles” gelten lassen, zumal unter den Aspekten BEWE-
GUNG, VISION und VERTRAUEN. Es liegt auf der Hand, da an einem
Punkt des ,Systems® auch die Normativitit ihren Platz erhalten mug.
Auch in einer dynamisch sich entwickelnden Struktur wie dem im
Licht der Leitsterne sich entfaltenden Leben kann und darf nicht vom Prin-
zip dispensiert werden: ordo essendi est ordo agendi. Dies aber erhilt gerade
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in einer existentiellen Logik, auf die das ,System® der Leitsterne hinaus-
Jiuft, seinen sinnvollen Ort unter dem Gesichtspunkt der Bindung. Jede
(Neu-) Verwurzelung des Denkens kann ihm keine andere Heimat zuweisen
als die des ,Seins®. Nicht von ungefihr sah Pater Kentenich Hidealistisches
Denken® in einem weitesten Sinne als einen Wegbereiter zur Auflésung des-
sen, was er BINDUNGSORGANISMUS nennt; in diesem aber geht es zu-
nichst um das ,Leben®, d.h. um das konkret-dynamisch sich entfaltende
Dasein des Menschen und seine Beziehungen. Dies hat grundsitzlich und
praktisch Implikationen fiir die Erkenntnis. Erkenntnismifig folgt das
,Sein® dem ,Handeln“; seinsmifig kann alles Handeln nur einem Wesens-
grund entspringen. Auch von dieser Uberlegung aus gesehen scheint es
sinnvoll, die Logik der Leitsterne mit der BEWEGUNG beginnen zu lassen,
die Frage ihrer Verwurzelung im Sein aber unter die Frage der Bindungen zu
subsumieren.

V. BUNDNIS/BUND/FODERATIVITAT
wLiebeshiindnis” und Signatur der Zeit

Die drei Begriffe BUNDNIS/BUND und FODERATIVITAT sind nicht
umsonst miteinander verkniipft: das originelle Marienbiindnis Schén-
statts, das unmittelbares Ziel der durch alle Leitsterne inaugurierten Erzie-
hung als Biindnispidagogik bei Pater Kentenich ist, verweist auf den heils-
geschichtlichen Gottesbund, der seinerseits wiederum zum Ursprung
wurde fiir eine foderative Sozialstruktur.

Auf die Bedeutung féderativen Denkens und féderativer Sozialmodel-
le fiir unsere Zeit ist gerade in den letzten Jahren hingewiesen worden. Stim-
men der Gegenwart sprechen vom Werden einer polyzentrischen Welt und
Kirche. Beider Schicksal hingt wesentlich ab von einem foderativen Stil des
Miteinander. Ein Blick in das Selbstverstindnis vorhandener Bundesstaa-
ten und Staatenbiinde weist allerdings aus, daf die biblisch-heilsgeschicht-
lichen Wurzeln von Biindnisstrukturen weithin in Vergessenheit geraten
sind: die entscheidende Bedeutung, welche die ,dialogische Analogie®
zwischen dem Menschen und Gott fiir das Verhéltnis zwischen den
Menschen hat. In diesem Sinne ist es eirf nicht unerheblicher Beitrag zur
neuen Evangelisierung, wenn sich etwa mit Blick auf das Bundesjubildum
in der Schweiz 1991 Krifte regen, die diesen fiir die politische Kultur ent-
scheidenden Zusammenhang neu einsichtig machen wollen.
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Grundlagenebene

Bund ist ein zu zentraler Begriff der Heiligen Schrift und deswegen auch der
Theologie, als daR er diese nicht immer wieder beschiftigte. Gerade des-
wegen aber sind mit thm sowohl grundsitzliche wie aktuel]e Probleme ver-
bunden. Es mag die Lage der technologischen Mentalitit der Gegenwart auf
seine Weise beleuchten, wenn vor wenigen Jahren ein bekannter deutscher
Exeget dem Mitglied einer Schénstattgemeinschaft bedeutete, es werde
auch - historisch-kritisch betrachtet - so viel vom alttestamentlichen
»Bund® bleiben, daR eine Biindnisspiritualitit wie die der Schénstattbewe-
gung sich zu Recht auf ein biblisches Fundament berufen konne (1). - Dafs
»Bund“ bislang die systematische Theologie relativ wenig geprigt hat
- sieht man von der reformatorischen Foderaltheologie ab -, wird von ver-
schiedenen Stimmen konstatiert. - Auf diesem Feld miifiten sich Vertreter
Schénstatts sicher auf die Dauer noch mehr engagieren als das bislang ge-
schah. Die Vorgaben Pater Kentenichs hinsichtlich eines Zueinander von
Bundes-,Theologie“ und anthropologischen Daten wie dem Personlichen
Ideal und psychischen Reifungsprozessen (Bindungslehre) harren wohl
ebenfalls noch einer breiteren Aufarbeitung iiber das Geschehene hinaus.

Die existentielle und strukiurale Dinzension

Die beiden Perspektiven des Existentiellen und Strukturalen sind hier
bewuflt zusammengezogen. Das Gesamt oder »System® der Leitsterne sollte
Ja - wie dargelegt - in einer Art existentiellen Logik so aufscheinen, daf es
als ein Wegerscheint (BEWEGUNG), der, von einer VISION inspiriert, sich
auf sein IDEAL zubewegt; ein Weg, der seine Identitit findet und wahren
kann in einem Bindungsganzen von Natur und Ubernatur, von personalen,
lokalen und ideenmiRigen Momenten, die insbesondere VERTRAUEN
ermdglichen, um schlieflich im BUNDNIS seine Einschaltung in den
heilsgeschichtlichen GottesBUND zu finden. Das Biindnis mit dem Gott
der Geschichte - {iber das Liebesbiindnis mit Maria — bildet die Synthese
der verschiedenen Leitsterne.

Struktural sei hier speziell das Verhiltnis von BINDUNG und BUND
gegeneinandergehalten.

Jede Bindung ist eine lebensmiRige Verkniipfung seelischer Art, die
sich bewufit vollzichen kann, sehr oft aber auch vorbewuf3t wirksam bleibt
- in gegenseitiger Lebensiibertragung, wo es sich um personale Bindungen
handelt; als Identifizierung mit bestimmten Wahrheiten, denkt man an die
ideenmifigen. - Nicht jede gewachsene Bindung jedoch fithrt auch zu
einem ausdriicklichen Biindnis. Es gibt viele Christen, die eine wirkliche
Liebe zu Maria besitzen und pflegen; nicht alle driicken dies aus in einer
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Marienweihe, etwa in Form des Liebesbiindnisses. Viele Gldubige leben
eine wirkliche Hingabe an den Gott ihres Lebens, ohne indessen eine aus-
driickliche Lebensiibergabe vollzogen zu haben. Das Biindnis scheint der
gewachsenen Bindung ein formelles Element hinzuzufiigen: das einer refle-
xiven, geschichtlich fafbaren Ausdriicklichkeit. Bis zu einem gewissen
Grade wird man sagen kénnen: Gebundenheit/BINDUNG ist die Seele des
Biindnisses; der ausdriickliche BUND ist die Form einer Beziehung. Diese
Form der Beziehung scheint Pater Kentenich nicht nur aus geschichtlichen
Griinden, wie dem Festhalten am Ursprungsbiindnis vom 18. Oktober
1914 wichtig gewesen zu sein, sondern auch grundsitzlich. Im ausdriick-
lichen Biindnis artikuliert sich eine gewachsene Bindung geschichtlich,
u. U. auch sozial, wenn ebenfalls eine Gemeinschaftsbeziehung gesucht
und eingegangen wird (vgl. die sog. ,Vertragsweihe® im Rahmen der Verbin-
de Schénstatts). Struktural gesehen ldsen sich aber vom organischen Zen-
tralpunkt BINDUNG/BUND auch die gesamten Leitsterne nochmals ein:
eine BINDUNG, die nicht der IDENTITAT von Person und Gemeinschaft
dient, und damit der IDEALbildung, kann keine Bindung im Sinne des an-
gestrebten Konzeptes sein; ein BUNDNIS, in das nicht die Person mit ihrer
zentralen Lebensdynamik eingeht (BEWEGUNG), bleibt formalistische
Zutat. Nur iiber das VERTRAUEN als Frucht einer inneren Gebundenheit
wird das Wagnis eines ausdriicklichen Biindnisses, das Bauen auf seine Ver-
heifungen und das Stehen zu seinen Verpflichtungen moglich.

Es liegt auf der Hand, dafl gerade die Momente BINDUNG und
BUNDNIS fiir eine Bewegung stilbildenden Charakter haben und auf diese
Weise wirksam werden sollen. In den letzten Jahren fiel im Raum der Bewe-
gung des dfteren das Wort, ein Schénstitter miisse als ,BUNDNISkniipfer”
wirksam und erkennbar sein! Fiir die gesamte Bewegung scheint es entwick-
lungsmiRig immer bedeutsamer zu werden, ob es ihr gelingt, durch einen
foderativen Stil im Raum der Kirche und der Gesellschaft prigend zu
werden.

War die Griindungszeit Schénstatts weithin eine Zeit der Entfaltung
der ureigenen Akzente und eine Epoche des Ringens um deren Legitima-
tion in der Kirche, wird ihre Zukunft wohl wesentlich mit der Frage einer
stilbildenden Lebensweitergabe zusammenhingen.

Ob der Grundgedanke Pater Kentenichs aber schlieflich einmal seinen
Standort als prigender Leitstern am Himmel der geistigen Welt bekommt,
wird wesentlich davon abhingen, inwieweit seine Griindung je schépfe-
risch neu sich mit ihm auseinandersetzt: ,Auf einen Stern zugehen — nur
dieses!”
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Elisabeth Otto
Edith Steins Weg zur geistigen Gesundung

Am 12. Oktober 1991 feiern wir den hundertsten Geburtstag Edith Steins.
Sieist durch ihren aufSergew8hnlichen Lebensweg ein helfendes Vorbild fiir
Menschen, die keinen Zugang mehr finden zur Wirklichkeit Gottes, weil sie
eine autonomistische Sicht von Mensch und Welt vertreten. Sie sehen von
der Dimension des Geheimnisses ab, vernachlissigen oder verleugnen sie.
Auch Edith Stein fand iiber zwei Jahrzehnte ihres Lebens keinen Zugang
zur Geheimnisdimension des Menschen und wollte ihn auch gar nicht fin-
den, weil sie letzte Klarheit von der Philosophie erwartete, d. h. die Losung
ihres persénlichen Problems: Was ist die menschliche Person?*

Will man die Philosophie Edith Steins verstehen und auch den Weg
kennenlernen, auf dem sie dorthin gelangte, so muf man aufihre persén-
liche Lebensgeschichte eingehen.

Die Familie, aus der Edith Stein stammte, hatte als politischen, sozialen
und religisen Hintergrund das damalige schlesische Judentum. Auch sie
betraf das Emanzipationsedikt, das Konig Friedrich Wilhelm III. 1812 in
Preuflen erlief. Dieses Gesetz erlaubte den Juden, alle Berufe zu ergreifen.
Es hob die Beschriinkungen in der Ortswahl und im Heiraten auf. Die reli-
gibsen Verhiltnisse der Juden aber blieben ungeordnet und die jidische
Religion wurde nicht als gleichberechtigt anerkannt. Die Ungeordnetheit
im ReligiGsen hat ihre Ursache in dem ,Ausbruch aus dem Ghetto, der am
Vorabend der Franzésischen Revolution durch den Dessauer Juden Moses
Mendelssohn (1729-1786) eingeleitet worden war; (er) erschiitterte das
Judentum in seinen religidsen und sozialen Grundfesten, die bis dahin in
der strengen Befolgung des Talmud gelegen waren. Hatte es die soziale
Situation der Abgeschlossenheit im Ghetto erlaubt, ein religioses Eigen-
leben zu fithren, so brachen durch die Emanzipation viele Dimme, die bis
dahin eine selbstverstindliche Weitergabe des Viterglaubens durch die
Generationen gewihrleistet hatten.®

Obwohl das Judentum in Schlesien unter dem Einfluf des strenggliu-
bigen osteuropiischen Judentums stand, orientierten sich auch dort die
Familien an der westlichen Kultur. Die Mutter von Edith Stein war eine
strenggldubige Jiidin. Obwohl bei ihr das Interesse an Bildung und Kultur
eine grofie Rolle spielte, pflegte sie in ihrer Familie die religidsen Briuche
des Judentums. Mit Bedauern nahm sie zur Kenntnis, daf ihre Kinder sich
in einem bestimmten Alter nur noch zu Hause an die religidsen Vorschrif-
ten hielten. Sie teilten nicht mehr den Glauben der Mutter, sondern iiber-
nahmen den Atheismus. Diese Entwicklung fand auch bei Edith Stein statt.
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Mit vierzehneinhalb Jahren verlief sie Ostern 1906 die neunklassige hShe-
re Midchenschule und lie sich nicht umstimmen, noch ein Jahr linger zu
bleiben. Zwei Jahre frither hatte sie den Wechsel ins Gymnasium abgelehnt.
In ihrer Autobiographie nennt Edith Stein die Griinde fiir ihr Verhalten:
4Aberich glaube, das eigentlich Ausschlaggebende war damals und jetzt ein
gesunder Instinkt, der mir sagte, daf8 ich nun lange genug auf der Schulbank
gesessen hitte und mal etwas anderes brauchte. Gerade im 7. Schuljahr
hatten meine Leistungen etwas nachgelassen. Ich behauptete immer noch
einen der ersten Plitze, aber es kam doch manchmal vor, dafl ich versagte.
Zum Teil lag es wohl daran, daf8 mich mancherlei Fragen, vor allem welt-
anschauliche, zu beschiftigen begannen, von denen in der Schule wenig die
Rede war. Hauptsichlich ist es aber wohl durch die kérperliche Entwick-
lung zu erkliren, die sich vorbereitete ... So verlieR ich die Schule und fuhr
einige Wochen spiter nach Hamburg.*

Edith blieb zehn Monate in Hamburg bei ihrer erkrankten Schwester
Else, die dort mit einem Dermatologen verheiratet war. Sie hatte drei
Kinder. Uber ihren Aufenthalt dort schreibt Edith Stein: ,Die Zeit in Ham-
burg kommt mir, wenn ich jetzt darauf zurlickblicke, wie eine Art Puppen-
stadium vor. Ich war auf einen sehr engen Kreis eingeschrinkt und lebte
noch viel ausschlieRlicher in meiner inneren Welt als zu Hause. Soviel die
hiusliche Arbeit es erlaubte, las ich. Ich horte und las auch manches, was
mir nicht guttat. Durch das Spezialfach meines Schwagers kamen manche
Biicher ins Haus, die nicht gerade fiir ein Mddchen von 15 Jahren berechnet
waren. AuRerdem waren Max und Else vollig unglaubig, Religion gab es in
diesem Hause iiberhaupt nicht.

Hier habe ich mir auch das Beten ganz bewufit und aus freiem Ent-
schluff abgewdhnt. Uber meine Zukunft dachte ich nicht nach, aber ich
lebte weiter in der Uberzeugung, daff mir etwas Grofles bestimmt sei.“

Edith betreute in dieser Zeit die drei Kinder ihrer Schwester Else und
beobachtete sie sehr genau. Die Andersartigkeit von jedem Kind faszinierte
sie und konfrontierte sie erneut mit ihrem persénlichen Problem: Was ist
die menschliche Person? Sie entschlofl sich, das Abitur doch noch zu
machen, um studieren zu kénnen.” Von der Wissenschaft erwartete sie die
Antwort auf ihre Frage. Wenn sie nach ihren Studienplinen gefragt wurde,
nannte sie ihre Lieblingsficher Deutsch, Geschichte® und Latein, in denen
sie Staatsexamen machen wollte; aulerdem stand die Philosophie auf
ihrem Programm. Sie begann ihr Studium im Sommer 1911 an der Univer-
sitdt ihrer Heimatstadt Breslau.

Fiir Edith Stein ,trifft die Aussage Heinrich Liitzelers zu, die dieser in bezug
auf Max Scheler gemacht hat: Sie ,ist Philosoph(in) geworden, weil ,sie’
darauf brannte zu wissen, was eigentlich der Mensch seit 7
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In Breslau waren Philosophie und Psychologie keine getrennten
Ficher. Edith Stein hérte eine vierstiindige Einfiihrung in die Psychologie
bei William Stern, dem Extraordinarius fiir Psychologie. Sie bezeichnete
Stern als absoluten Atheisten. In sein Fahrwasser kam sie hinein und verlor
jegliche Beziehung zu ihrer jiidischen Religion. Sie nannte sich selbst
Atheistin.

Auch bei Richard Hénigswald, dem Privatdozenten fiir Philosophie,
besuchte sie ein einstiindiges Kolleg iiber Naturphilosophie. Schon im
ersten Semester nahmen Stern und Hénigswald Edith Stein in ihr Seminar
auf.® Welche Art von Psychologie lernte sie in Breslau kennen? In der Ein-
fihrung wurde die experimentelle Psychologie Wilhelm Wundts vorge-
stellt. Er ,war Mediziner und Physiologe von seiner Grundausbildung her
und wurde durch seine psychologischen Arbeiten einer der einflureich-
sten Vertreter der damaliqen Psychologie.*” In seinem bedeutendsten
Werk!%,nahm die Psychologie der Sinneswahrnehmungen den breitesten
Raum ein. Wahrnehmungsexperimente und Empfindungsversuche bilde-
ten die Grundlage der Arbeit und der daraus gewonnenen Erkenntnis®.!!
Wundt mufte bald einsehen, daR er die Empfindungen, die bei ihm unbe-
stritten die Elemente des Seelischen darstellten, nicht zu objektiven Gegen-
stinden der Betrachtung machen konnte, weil sie einer fortwihrenden
Wandlung unterworfen sind. Seine Schiiler aber bewegten sich noch eine
Weile auf dem eingeschlagenen Weg; in Wiirzburg entstand ein neues
Zentrum der Forschung, nachdem ein Schiiler Wundts, Oswald Kiilpe,
einen Ruf an die Universitit erhielt. Die Theorien der ,W' tirzburger Schule”
bildeten den Gegenstand der Seminare, die Edith Stein bei Prof. Stern
besuchte. Anhand von Experimenten versuchte diese Schule auch, kompli-
ziertere seelische Vorgéinge zu erfassen. ,Kiilpe ,wollte dem Experiment und
der durch das Experiment ermdglichten Empirie auch auf Gebieten wie
jenem des Denkens zu ihrem Recht verhelfen®.*'? Der Denkprozef an sich
konnte jedoch damit nicht auf den Begriff gebracht werden.

Edith Stein lernte durch die Beschiftigung mit den Methoden der
Wiirzburger Schule einen ihrer schirfsten Gegner kennen: Edmund Hus-
serl. Riickblickend schreibt sie: ,Im Sommer 1912 und im Winter 1912/13
wurden in Sterns Seminar Probleme der Denkpsychologie behandelt,
hauptsichlich im AnschluR an die Arbeiten der W tirzburger Schule®
(Kiilpe, Biihler, Messer usw.). Ich iibernahm in beiden Semestern ein Refe-
rat. In den Abhandlungen, die ich dafiir durchzuarbeiten hatte, fand ich
immer wieder Edmund Husserls ,Logische Untersuchungen® angefiihrt,
Eines Tages traf mich Dr. Moskiewicz bei dieser Beschiftigung im Psycholo-
gischen Seminar. ,Lassen Sie doch all das Zeug®, sagte er, ,und lesen Sie das
hier; die andern Leute haben ja doch alles nur daher.® Er reichte mir ein

27



dickes Buch: es war der II. Band von Husserls ,Logischen Untersuchun-
gen‘“!?

Wegen der laufenden Semesterarbeiten kam Edith erst in den nichsten
Ferien zum Studium der ,Logischen Untersuchungen®. Dieses Buch faszi-
nierte sie so sehr, dafl sie zu der Uberzeugung kam: Husserl ist der Philo-
soph unserer Zeit.'" Er zeigte ihr mit seiner phinomenologischen Methode
seinen neuen Weg in das Reich der Seele®.! Edith war enttiuscht von der
Psychologie, ,welche seelische Vorginge analog zu Kausalititsprinzipien
der ... Naturwissenschaften erkliren wollte®;'® sie war enttiuscht iiber eine
»Psychologie ohne Seele“.!” Riickblickend berichtet sie: ,Mein ganzes
Psychologiestudium hatte mich ja nur zu der Einsicht gefiihrt, daf diese
Wissenschaft noch in den Kinderschuhen stecke, daf8 es ihr noch an dem
notwendigen Fundament gellirter Grundbegriffe fehle und daf sie selbst
nicht imstande sei, diese Grundbegriffe zu erarbeiten. Und was ich von der
Phinomenologie bisher kennengelernt hatte, entziickte mich darum so
sehr, weil sie ganz eigentlich in solcher Klirungsarbeit bestand und weil
man sich hier das gedankliche Riistzeug, das man brauchte, von Anfang an
selbst schmiedete “'®

Wie kam es, daf Husserl mit einem einzigen Werk, dem zweiten Band der
,Logischen Untersuchungen®, nicht nur bei Edith Stein, sondern allgemein
eine so grofle Wirkung erzielte? Was fiir ein Mensch war Husserl? Was fiir
eine Philosophie vertrat er?

Husserl war beeinflufit von Bernard Bolzano (1781-1848) und von
Franz Brentano (1838-1917). Er iibernahm von Bolzano die Einsicht, daf§
Philosophie eine strenge Wissenschaft zu sein habe. Bei Brentano fand er
die Ansitze fiir seinen Intentionalititsbegriff. Durch seine intensive
Beschiftigung mit Aristoteles und seine Kenntnis der Scholastik war Bren-
tano darauf aufmerksam geworden, daf unsere Erkenntnis stets Erkenntnis
von etwas ist. Dieser intentionalen Struktur der Erkenntnis und der Philo-
sophie als strenger Wissenschaft wollte Husserl mit Hilfe der phdnomeno-
logischen Methode entsprechen. Allein diese Methode schien ihm zu
garantieren, a priori giiltige Gesetze der Wirklichkeitserfahrung aufzu-
decken und die Sachen selbst in ihrer Gegebenheit fiir unser Bewufitsein zu
erreichen."’

Was dies konkret bedeutet, schildert Edith Stein folgendermafien: ,,In
einer fiir die phinomenologische Methode charakteristischen Weise geht
sic aus von dem Sinn der Worte, scheidet sorgfiltig die verschiedenen
Bedeutungen, die den Worten sprachiiblich zukommen, und dringt durch
die Herausstellung eines prizisen Wortsinns allmihlich zu den Sachen
selbst vor: Das ist ein Schritt, der sich notwendig ergibt, weil wir Wort-
bedeutungen nur prizis abgrenzen kénnen, indem wir uns die Sachen
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selbst, die mit den Worten gemeint sind, zu klarer anschaulicher Gegeben-
heit bringen. Die Sachen selbst aber, die durch den Sinn der Worte getrof-
fen werden sollen, sind nicht einzelne Dinge der Erfahrung, sondern wie
der Wortsinn selbst etwas Allgemeines: die Idee oder das Wesen der Dinge.
Dementsprechend ist die Anschauung, die uns solche Sachen zur Gegeben-
heit bringt, nicht sinnliche Wahrnehmung und Erfahrung, sondern ein
geistiger Akt eigener Art, den Husserl als Wesensanschauung oder Intuition
bezeichnet hat.® Diese Methode verband Husserl mit der Theorie eines
reinen Bewufitseinsbereiches, in dem die Sachen selbst urspriinglich er-
scheinen und der Sinn aller Dinge konstituiert wird.

Edith Stein formulierte in ihrer Dissertation: ,Ist aber das geleistet, was wir
vorhin als Forderung aufstellten, die Konstitution der transzendenten
Objekte im immanent Gegebenen, dem reinen Bewufltsein, dann haben
wir letzte Klarheit, und es bleibt keine Frage mehr offen.**!

Das Ringen nach Klarheit lief sie jedoch nicht mehr zur Ruhe kom-
men. Die Philosophin, die von sich sagte, daf sie von ihrem 14. bis zum 21,
Lebensjahr Atheistin war, geriet in seelische Not, als sie sich auf ihre
Doktorpriifung vorbereitete. Sie schreibt in ihren autobiographischen Erin-
nerungen: ,Zum erstenmal begegnete mir hier, was ich bej jeder spiteren
Arbeit wieder erfahren habe: Biicher niitzen mir nicht, solange ich mir die
fragliche Sache nicht in eigener Arbeit zur Klarheit gebracht hatte. Dieses
Ringen nach Klarheit vollzog sich nun in mir unter groffen Qualen und lief
mir Tag und Nacht keine Ruhe. Damals habe ich das Schlafen verlernt, und
es hat viele Jahre gedauert, bis mir wieder ruhige Nichte geschenkt
wurden.“*

Edith Stein war es bisher gewohnt, alle Probleme 16sen zu kénnen, auf
alle Fragen eine Antwort zu finden, manches Unmdgliche méglich werden
zu lassen. Sie machte von klein auf die Erfahrung: was ich will, das kann ich.
Jetzt tat sich plétzlich in ihr selbst eine Grenze auf; sie erfuhr die Desinte-
gration der eigenen Person, die innere Last der Vereinsamung und Isolation.
Sie schreibt: ,Nach und nach arbeitete ich mich in eine richtige Verzweif-
lung hinein. Es war zum erstenmal in meinem Leben, daf ich vor etwas
stand, was ich nicht mit meinem Willen erzwingen konnte. Ohne daf ich es
wullte, hatten sich die Kernspriiche meiner Mutter: Was man will, das kann
man‘ und ;Wie man sich’s vornimmt, so hilft der liebe Gott* ganz tief in mir
festgesetzt. Oft hatte ich mich damit gerithmt, daff mein Schédel hirter sei
als die dicksten Mauern, und nun rannte ich mir dje Stirn wund, und die
unerbittliche Wand wollte nicht nachgeben. Das brachte mich so weit, daff
mir das Leben unertriglich schien. Ich sagte mir oft selber, daR das ja ganz
unsinnig sei. Wenn ich die Doktorarbeit nicht fertig brichte - fiirs Staats-
examen wiirde es doch wohl reichen; und wenn ich keine grofie Philoso-

29



phin werden kénnte, dann doch vielleicht eine brauchbare Lehrerin. Aber
die Vernunftgriinde halfen nichts. Ich konnte nicht mehr iiber die Strafle
gehen, ohne zu wiinschen, daf8 ein Wagen iiber mich hinwegfithre. Und
wenn ich einen Ausflug machte, dann hoffte ich, daf ich abstiirzen und
nicht lebendig zuriickkommen wiirde.

Es ahnte wohl niemand, wie es in mir aussah. In der Philosophischen
Gesellschaft und in Reinachs Seminar war ich gliicklich bei der gemein-
samen Arbeit; ich fiirchtete nur das Ende dieser Stunden, in denen ich mich
geborgen fiihlte, und den Wiederbeginn meiner einsamen Kimpfe. >

Edith Stein weif} also aus Erfahrung, daf die Integration der Person
nicht aus eigener Kraft gelingen kann. In auswegloser innerer Bedringnis
erlebte sie das Einstromen einer Kraft, die nicht die ihre war. Sie beschreibt
das Erlebnis folgendermaflen: ,Es gibt einen Zustand des Ruhens in Gott,
der volligen Entspannung aller geistigen Ttigkeit, in dem man keinerlei
DPline macht, keine Entschliisse fat und erst recht nicht handelt, sondern
alles Kiinftige dem gottlichen Willen anheimstellt, sich ginzlich ,dem
Schicksal iiberlif¢t‘. Dieser Zustand ist mir in etwa zuteil geworden, nach-
dem ein Erlebnis, das meine Krifte iiberstieg, meine geistige Lebenskraft
vollig aufgezehrt und mich aller Aktivitit beraubt hat. Das Ruhen in Gott
ist gegeniiber dem Versagen der Aktivitit aus Mangel an Lebenskraft etwas
villig Neues und Eigenartiges. Jenes war Totenstille. An ihre Stelle tritt nun
das Gefiihl des Geborgenseins, des aller Sorge und Verantwortung und Ver-
pflichtung zum Handeln Enthobenseins. Und indem ich mich diesem
Gefiihl hingebe, beginnt nach und nach neues Leben mich zu erfiillen und
mich - ohne alle willentliche Anspannung - zu neuer Betitigung zu treiben.
Dieser belebende Zustrom erscheint als Ausfluf einer Tdtigkeit und einer
Kraft, die nicht die meine ist und, ohne an die meine irgendwelche Anfor-
derungen zu stellen, in mir wirksam wird. Einzige Voraussetzung fiir solche
geistige Wiedergeburt scheint eine gewisse Aufnahmefihigkeit zu sein, wie
sie in der dem psychischen Mechanismus enthobenen Struktur der Person
griindet.“**

Diese Erfahrung personaler Integration fiihrte Edith Stein zum Glauben an
Gott. Die ihr geschenkte innere Wirklichkeit, das neue Leben, versucht sie
zu erliutern und schreibt: ,In der Tat ist es zweifellos, daf die Seele bei der
Wiedergeburt aus dem Geiste eine radikale Wandlung erfihrt ... Dennoch
wird das, was wir Individualitit nannten, das Eigenste der Seele, nicht aus-
geloscht. Diese Individualitit ist ja keine Disposition zu bestimmten Reak-
tionen, keine psychische Fihigkeit, die sich zuriickbildet, wenn sie sich
nicht in aktuellen psychischen Zustindlichkeiten ausleben kann. Sie steht
hinter allen natiirlichen Anlagen, Dispositionen, Reaktionen. Sie driickt
ihnen, wo sie vorhanden sind, ihren Stempel auf, ist aber selbst von ihnen
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unabhéngig und verschwindet nicht mit ihnen ... Auch die Gnade wird von
Jeder Seele in ihrer Weise aufgenommen. Thre Individualitit wird von dem
Geist des Lichts nicht ausgetrieben, sondern vermihlt sich ihm und erfihrt
dadurch wahrhaft eine neue Geburt. Denn die Seele lebt sich in ihrer Eigen-
art nur ganz und rein aus, sofern sie bei sich bleibt ... So erhilt sie durch die
Gnade sich selbst zum Geschenk ... DaR es ein Geschenk ist, das gehért
wesentlich dazu ... Das Eigentiimliche des seelischen Lebens ist, daf} es der
Seele zustromen muf. Und gerade je mehr es jhr eigenes, innerstes Leben
ist, desto weniger ist sie imstande, es sich zu verschaffen.“ Der Wandel der
Person als Verwandlung durch eine Macht, die auerhalb der Person und
aller natiirlichen Zusammenhiinge liegt, in die sie verflochten ist, zeigt ihr
die Grenze ihres erkenntnistheoretischen Ansatzes.

Sie weill aus eigener Erfahrung, daf sie nicht nur Fragen hat, sondern
sich selbst eine Frage ist, auf die sie letztlich keine Antwort geben kann. Sie
rithrt in ihrer Rationalitit an ein Letztes und Auferstes, an die Dimension
des Geheimnisses. Es wird ihr immer stirker bewuflt, dafl das Geheimnis
ciner véllig anderen Ordnung angehért als ein wissenschaftliches Problem;
dieses kann prinzipiell sukzessiv gel6st werden, das Geheimnis dagegen ist
wesensmafig unaufhebbar. Edith Stein kam zur Uberzeugung, dafl der
Mensch ein bleibendes Geheimnis ist. In ihrer Studie ,Kreuzeswissen-
schaft® entwirft sie eine Philosophie der menschlichen Person; sie skizziert
in dieser die Grundgesetze des geistigen Seins und stellt die Frage nach dem
Wesen des Menschen als Ich, als Freiheit, als Geist, als Person und als Glau-
bender. In diesen Betrachtungen duRert sich die Phinomenologin, aber die
epoche, das Einklammern und Weglassen, erhilt einen mystischen Sinn.
»Das Weglassen und Sich-Enthalten verbindet sich mit dem Anhalten und
Hinhalten zu Gott. Fiir Edith Stein, ,die in ihrem reinen Essentialismus nie-
mals die System-Form eines Transzendentalismus annahm, wird die epoché
des Anhaltens zu jener radikalen epoché des Hinhaltens, wie in den Stufen-
lehren des hl. Johannes vom Kreuz die Seele radikal und total sich der geist-
lich-geistigen Welt eines geistig unsichtbaren Gottes hinhilt.. “*6 Diese
mystische Begegnung versteht Edith Stein als Einheit mit dem Willen
Gottes. Sie schreibt: ,Die Hingabe unseres Willens ist das, was Gott von uns
allen verlangt und was wir leisten kénnen. Sie ist das MaR unserer Heilig-
keit. Sie ist zugleich die Bedingung der mystischen Vereinigung, die nicht in
unserer Macht steht, sondern freies Geschenk Gottes ist. 2’ Djese Hingabe
unseres Willens und das Sichéffnen auf das gottliche Geheimnis hin be-
zeichnet Edith Stein als Haltung des Kindes.

Ihren Weg der geistigen Gesundung zeigt sie einem Freund, der sich
psychisch bedringt und eingeengt fithlte: ,Meinen Rat habe ich Ihnen
gesagt: zum Kinde werden und das Leben mit allem Forschen und Griibeln
in des Vaters Hinde legen. Wenn man das noch nicht fertigbringt: bitten,
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den unbekannten und angezweifelten Gott bitten, daf er einem dazu ver-
hilft. Nun gucken Sie mich recht erstaunt an, daf ich mich nicht scheue,
Thnen mit so einfiltiger Kinderweisheit zu kommen. Es ist Weisheit, weil es
einfiltig ist, und alle Geheimnisse sind darin verborgen. Und es ist ein Weg,
der ganz sicher zum Ziel fithrt <2
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Mitten in der Welt — im Géttlichen verwurzelt
Gedanken zur Umbettung von Maria Laufenberg

»Die stirbt keines natiirlichen Todes, die verzehrt sich von innen!® Das war
der Eindruck, den Pater Eise von Maria Laufenberg hatte, als er sie 1936 bei
der Studentinnentagung in Schénstatt erlebt hatte. Auch manche ihrer
Mitstudentinnen hatten das Erlebnis, in Maria einem Menschen begegnet
zu sein, der aus einer groffen Tiefe lebte. Der ganze Reichtum ihrer Person
aber ist erst nach ihrem Tode offenbar geworden.

Am 7. Oktober 1990 hat sich nun der Wunsch ihrer Mitschwestern
erfiillt, die sich seit Jahrzehnten darum bemiiht hatten, Maria Laufenberg
zum Heiligtum der Frauen von Schénstatt hinter Haus Regina umbetten zu
lassen.

Wer war diese Frau? Was bedeutet sie uns?

Der duffere Ablauf ihres Lebens weist keine besonderen Ereignisse auf, ihr
Schicksal war dem vieler Zeitgenossen dhnlich. Am 13. Mai 1910 jm damals
zum Deutschen Reich gehdrigen Lothringen geboren, erleidet sie am Ende
des ersten Weltkriegs wie alle Deutschen in diesem Gebiet mit ihrer Familie
die Vertreibung. Nach Zwischenaufenthalten kommen die Laufenbergs
nach Duisburg. Der Vater findet voriibergehend eine Stelle in der Stahl-
industrie. Da keine geeignete Wohnung zu bekommen ist, werden die
sicben Kinder zunichst auf verwandte Familien aufgeteilt. Maria besucht
die Volksschule, dann das Gymnasium in Duisburg und macht 1931 das
Abitur. AnschlieBend studiert sie in K6ln und Miinster und legt 1934 das
Examen als Mittelschullehrerin ab.

Darauf folgt Arbeitslosigkeit, die mit Aushilfsstellen wechselt. Maria
erteilt Nachhilfeunterricht und arbeitet zeitweise als Privatlehrerin in Fami-
lien. Erst im Oktober 1937 bekommt sie eine Aushilfsstelle im Staatsdienst
an einer Volksschule in Osnabriick. Der nationalsozialistische Lehrerbund
hatte sich die Einfithrung der ,Gemeinschaftsschule® zur Aufgabe ge-
macht, um die Konfessionsschulen abzuschaffen. Auch Maria wird mit
diesem Ansinnen bedringt. Sie weigert sich aber, fiir die Gemeinschafts-
schule zu votieren und fillt damit unangenehm auf. Die Konsequenz lif3t
nicht auf sich warten: Ostern 1938 (also nach neun Monaten Schuldienst)
wird sie strafversetzt. Die Lebensbedingungen am neuen Schulort im Ems-
moor sind sehr schwierig. Der weltanschauliche Kontrast zwischen Maria
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und ihren Kollegen — vier von ihnen wohnen im gleichen Gasthaus und
miissen im gleichen Raum ihre Arbeiten erledigen - gibt Anlaf} zu starken
Spannungen. Gehissige Bemerkungen und Spott iiber die Kirche, zu der
Maria sich &ffentlich durch ihre tigliche Teilnahme am Gottesdienst
bekennt, sind an der Tagesordnung. In dieser Stelle infiziert sich Maria mit
Tbe. Von Ostern 1940 bis zum Jahresende kann sie keinen Dienst machen.
Sie wird zur Kur geschickt. Ein weiteres halbes Jahr ist sie dienstunfihig.
Erst am 1. August 1941 beginnt sie wieder mit dem Dienst in einer Volks-
schule in Dissen bei Bad Rothenfelde. Nach zwei Jahren tritt die Tbc erneut
auf. Ab September 1943 muf} sich Maria im Sanatorium aufhalten. Sie
stirbt am 7. Mirz 1944 im Krankenhaus in Mechernich bei Euskirchen.

In ihrer Kindheit gilt Maria als still und scheu, aber auch als klug und flei-
Rig. Thre spiter immer wieder beschriebene Zuriickhaltung und Beschei-
denheit ist auch schon friih in der Familie spiirbar. Einige Ereignisse lassen
darauf schlieRen, da sie bereits als Kind sehr selbstindig ist und ihren
eigenen Weg geht. Mit 13 Jahren werden zum ersten Mal Magengeschwiire
festgestellt - eine Krankheit, die sie iiber viele Jahre quilt und auf ihre
iibergroe Sensibilitit hinweist.

Maria zeigt schon als Kind grofies Interesse an religiosen Fragen. In den
letzten Jahren vor dem Abitur steht sie unter dem Einfluf der katholischen
Jugendbewegung. Die Teilnahme an einer Arbeitsgemeinschaft bringt sie in
Kontakt mit der liturgischen Bewegung. Ihre Tagebiicher lassen erkennen,
dafl sie alle Gedanken und Anregungen intensiv und personlich verarbeitet.

In der nichsten Stufe ihrer geistig-seelischen Entwicklung stolen wir
auf den Karmel-Wunsch. Maria war ihrer Persdnlichkeitsstruktur nach auf
ganzheitlichen Lebensvollzug und Radikalitit eingestellt. Ihre Sehnsucht
nach totaler Ganzhingabe an Gott meint sie nur durch den Eintritt in den
Karmel verwirklichen zu kénnen. Eine andere Moglichkeit hatte sich 1hr
noch nicht er6ffnet.

In dieser Zeit erlebt Maria in iiberaus starkem MaR die Unsicherheit,
Begrenztheit und Fragwiirdigkeit der menschlichen Existenz. In der dufie-
ren Berufsnot, im Erleben, nicht gebraucht zu werden, dringen sich ihr
Fragen nach dem Sinn ihres Lebens auf. Am 6. April 1936 lesen wirinihrem
Tagebuch: ,Um eine Stunde - und ich hitte eine Stelle gehabt. Warum
immer diese Hoffnung und dann das Versagen? Gott, Du weifit weshalb. -
Es soll ja nicht mein, sondern Dein Wille geschehen. Ich will auch fiir die
Versager dankbar sein. Gottesmutter, hilfl Der Weg zum Karmel ist so
dunkel.”

Ihr melancholisches Temperament wird nur schwer mit diesen Bela-
stungen fertig. Die Not frifit sich tief in ihr Gemiit und fiihrt sie zu letzten
Fragen nach ihrem Wert vor Gott: ,Viel Mut und Freude brauchte ich. Aber
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ich glaube, den gewinne ich erst, wenn ich vor eine richtige Aufgabe gestellt
wiirde. Doch iiberall werde ich nur halb gewertet oder gar nicht. Wo soll ich
eine Aufgabe suchen? Gott selbst weist mich ab, da, wo ich glaube, von ihm
gerufen worden zu sein. Ich stehe in einer dunklen Leere, und doch soll
auch das Gottes Wille sein?!” (9.6.1936)

Gleichzeitig erkennt Maria aber auch, dafl sie sich diesen Gefiihlen
nicht einfach iiberlassen darf: »In den letzten Tagen bin ich sehr haltlos
gewesen. Alles erschien mir so sinnlos und machte mich mutlos. Warum -
ich suche nur mich, zumindesten zuerst mich. Es kommt ja nur darauf an,
da Gottes Wille geschieht. Nicht alles, was mir gut und recht erscheint, ist
Gottes Wille, d. h. ist auch das beste fiir mich. Gottesmutter, hilf, daf ich
nur das ersehne, was Gottes Wille ist. Auch in der Ode des Lebens kann
Gottes Fiille liegen. Ich muf mich nur bemiihen, ganz wahr zu leben
(17.7.1936)

Maria ringt tapfer nicht nur um Erkenntnis und Erfiillung des gtt-
lichen Willens, sondern um frohe Bereitschaft. Thre Haltung findet Aus-
druck in dem Motto: ;Was dem Vater Freude macht, tue ich allezejt!® Noch
ist sie ganz darauf ausgerichtet, etwas fiir Gott zu fun, ,etwas Ganzes vor
Gott zu leisten, wie sie am 3. und 6, Juli 1936 in ihr Tagebuch schreibt.

Mit Schénstatt kommt Maria zum ersten Mal 1935 in Kontakt. Unauffillig
gliedert sie sich in die Gemeinschaft der Studentinnen ein. Aufmerksame
Beobachter spiiren jedoch die Intensitit ihrer Auseinandersetzung und die
Emnsthaftigkeit ihres Strebens. So darf sie im Anschluf an die Werkwoche
1936 an den ignatianischen Exerzitien teilnehmen, die eigentlich nur fiir
den internen Kreis derer gedacht waren, die bereits lange an der Arbeit teil-
genommen hatten und sich auf den Eintritt in dje werdende Gemeinschaft
der Frauen von Schénstatt vorbereiten wollten.

Diese Karwoche ist entscheidend geworden fiir Marias weiteres Leben.
In ihren Tagebuchnotizen kommt sie immer wieder auf die Erlebnisse
dieser Woche zuriick. Sie erkennt ihre Berufung, weiff aber noch nicht, wie
sie sie verwirklichen kann. Der Wunsch nach totaler Hingabe im Karmel
und die bereits gewachsene Bindung an Schénstatt sind ihr gleichermafBen
wichtig und erzeugen in ihr eine grofle Spannung. Den Riickweg von
Schénstatt an diesem Karsamstag kann sie nicht beenden: vom D-Zug weg
muf sie mit einem durchbrochenen Magengeschwiir zur Operation in ein
Krefelder Krankenhaus gebracht werder.

Maria sucht weiter nach Klarheit. Immer mehr spiirt sie, dafl sie ihre
Berufung zur totalen Hingabe an Gott verwirklichen muR in engster Ver-
bindung mit Schénstatt. Voriibergehend meint ste, dafl sie fiir Schoustart in
den Karmel gehen sollte. SchlieRlich wird ihr die Klarheit geschenkt: sie
entschlief8t sich, in die Gemeinschaft der Frauen von Schénstatt einzu-
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treten. Zwar muf sie noch warten, aber die Gewiftheit, ihren Weg gefunden
zu haben, schenkt ihr frohe Gelassenheit und Freude sowie Offenheit fiir
andere, die den Weg mit ihr gehen oder denen sie im Alltag begegnet.

Zum 25jihrigen Jubildum Schonstatts ruft der Griinder zur Blankovoll-
macht auf. Maria ist sehr hellhérig fiir alle AnstoRe und beginnenden Str6-
mungen. Sie greift auch diesen Impuls auf fiir ihr eigenes Leben und fiir die
Studentinnen, deren Fithrung man ihr inzwischen mitanvertraut hat. In
cinem Brief nach der Sommertagung 1939 an die Fithrerinnen der Studen-
tinnen schreibt sie: ,... Ob wir nicht gerade in diesen Wochen vor dem
18. Oktober die liebe Mutter noch einmal bestiirmen wollen? Einmal durch
ein ganz bewufites Ringen um das Ideal und um die groffe Gnade, noch ein-
mal Griindergeneration sein zu diirfen, ganz besonders fiir unsere Familie? ...
Ob wir in diesen Tagen die liebe MTA nicht anflehen sollten durch Opfer
und intensives Gebet, dafl sie unsere Gemeinschaft so befruchten moge,
daf einzelne (oder eine) das Opfer Josef Englings bringen diirfen fiir unsere
Gemeinschaft ...?* Sie selber schenkt sich in ihrem Weihegebet am 18. Ok-
tober: ,Gottesmutter, liebe Dreimal Wunderbare Mutter von Schonstatt,
nimm heute und fiir immer meine ganze Freiheit, meinen Verstand, mein
Gedichtnis, nimm meinen ganzen Willen. Alles, was ich habe und besitze,
hat der giitige Dreifaltige Gott mir durch Dich geschenkt. Siehe, heute
schenke ich Dir alles ganz und gar zuriick, damit Du dariiber verfiigst, nach
Deinem Willen und Deiner Wahl. Nur Dich 1a mich immer mehr lieben.
Dich und Dein Werk, das die Verherrlichung des Vaters durch die Umgestal-
tung der Welt durch Christus in der Kraft des Heiligen Geistes ist. Gottes-
mutter, sieh, nun habe ich nichts mehr, was mir gehort. Noch lafit Du mir
mein Leben. Darf ich unwiirdigste von all Deinen Kindern bitten, wenn es
sich mit Deinen Plinen vereinbaren lift: Nimm mein Leben bald an fiir
Schénstatts Werk und Sendung, insbesondere fiir unsere Studentinnen-
familie. Nimm mein Leben bald, lutere mich zuvor griindlich und dann,
bitte, Suscipe!*

Maria hat nun alles Gott zur Verfiigung gestellt. Sie weif, daf8 allein
darin die ,Leistung® des Menschen Gott gegeniiber bestehen kann. Nur zu
hiufig hat sie inzwischen erfahren, dafl sie ihre hochgesteckten Ziele nicht
aus eigener Kraft erreichen kann; ja, dafl Gott nicht Leistung von ihr will,
sondern da allein die licbende Hingabe an ihn und an die Menschen, die
er ihr zur Aufgabe macht, wertvoll ist.

Am 1. September 1939 bricht der Zweite Weltkrieg aus. Die Bedingun-
gen fiir das dufere wie fiir das geistige Leben werden immer schwieriger.
Maria lebt in ihrem Moordorf und leidet an der spannungsgeladenen
Atmosphire des weitgehend nationalsozialistisch gepragten Kollegiums,
der Armlichkeit ihrer Behausung und an der Nihe der Aufenstelle des KZ
Ravensbriick. In der Gemeinde erscheint sie froh und ausgeglichen. ,So
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eine Lehrerin wie Friulein Laufenberg haben wir noch nie gehabt®, heifdt es
spiter voller Anerkennung. Den Studentinnen schreibt sie zwei Freuden-
briefe, in denen sie sie auffordert, Freudenkiinstler und Freudenapostel zu
sein, um ,den Freudenbestand in der Welt nach Moglichkeit zu mehren®
(16.7. und Fronleichnam). Am Ende des Freudenbriefes gibt Maria ihre
Anschrift fiir die nichsten Wochen bekannt: ein Sanatorium im Schwarz-
wald. Gott war auf ihr Angebot eingegangen. Von den Empfingern des
Briefes ahnen wohl nur wenige diesen Hintergrund.

Am 15. August 1941 soll die Aufnahme ins Noviziat der Frauen von
Schénstatt stattfinden. Die Situation in Schonstatt ist inzwischen so
gefihrlich geworden, daf keine offiziellen Treffen mehr stattfinden diirfen.
Pater Eise war nach einem Treffen mit Studentinnen denunziert und verhaf-
tet worden. Hochste Vorsicht ist geboten. Trotzdem entschlieft sich ein Teil
der Postulantinnen, den Weihetag in Schénstatt zu verbringen. Gut getarnt
und nicht als Gruppe erkennbar, versuchen sie, einen Kontakt mit dem
Griinder herzustellen. Erst am Abend bekommen sie Nachricht, mit der
Einladung, um 20.00 Uhr ins Schisf8chen zu kommen. Maria stellt in Eile
eine Andacht zusammen, in der die Gruppe bittet: ,,O Gott, Iaf mich so die
Martyrin der Liebe werden.“ Der Griinder greift in seiner Ansprache die
Gedanken der Andacht auf. Er lift ihre Herzen »ergliihen in kindlicher
Liebe zur Gottesmutter und zur Bereitschaft, ihr zu folgen auf dem Weg des
Kreuzes®, sagt die Chronik. Die neu aufgenommenen Novizinnen haben
das Bewufitsein, jetzt ein Kurs zu sein. Maria ist Kursprafektin, ihr Kurs-
ideal ist ,Mirtyrin der Liebe®. Da die Novizenmeisterin unter stindiger
starker Kontrolle durch die SS steht, bekommt Maria den Auftrag, den Kurs
zu fithren und zu schulen. Obwohl ihre Lungenerkrankung gerade erst ab-
geheilt ist und sie eine neue Stelle angetreten hat, besucht sie in zahllosen
Reisen ihre Kursschwestern, da ein Treffen des gesamten Kurses zu gefihr-
lich ist.

Im Frithjahr 1943 zeigt eine Rontgenaufnahme, daf auch der zweite
Lungenfliigel infiziert ist, Ende 1943 wird ein frischer Herd festgestellt,
Maria schreibt ins Tagebuch: ,Nur eines ist grof8, die Erfiillung des gott-
lichen Willens aus Liebe. Hitte ich nur immer dieses tiefe Schweigen und
diese Reinheit, diesen heiligen Willen in Treue kindlich zu erfiillen!® Am
15. August sollte das Noviziat abgeschlossen werden. Maria, die sich zur
Erholung in Wien aufhilt, bekommt keine Erlaubnis, die lange Reise auf
sich zu nehmen. Natiirlich trifft sie diese Absage sehr hart. In einem Brief
schreibt sie: ,Der 15. 8. — der grofle Erntetag unserer Lieben Frau! Ob ihre
Liebe mich trotz allem in die Garbe eingebunden? Aber auch die achtlos
liegengebliebenen Halme wird sie eingesammelt haben wie die getreue
Ruth. Recht schwer war mir’s schon an diesem Tag, den ich mit solcher
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Sehnsucht so lange erwartet habe. - Aber lassen wir das! Reich war er trotz
allem. Da hast Du mich!®

Am 15. September wird sie ins Sanatorium in Sackenbach aufgenom-
men. Der Krifteverfall aber ist nicht aufzuhalten. Zu Beginn des Jahres
1944 wurde klar, da Maria nicht mehr gesund werden wiirde. In dem Haus
in Sackenbach darf - so verlangen es die Statuten — niemand sterben. Des-
halb muf Maria verlegt werden. Eine Frau von Schonstatt hat die schwere
Aufgabe, Maria diese Tatsache mitzuteilen. Sie macht die erstaunliche
Erfahrung, daf Maria mit dem Leben bereits abgeschlossen hatte und ohne
Beklemmung iiber das Sterben sprechen kann. Maria trostet die Freundin:
,Warum quilst Du Dich? Ich freu mich doch so. Und Du mufit auch ganz
froh mit mirsein!“ In einem Briefvom 21. Januar schreibt sie: ,,Gottes Wille
- meine Freude! Was ist schon alles Tagesgeplinkel‘ (das wohl zwicken darf)
gegen das eine Grofe, das wirklich Geschichte macht.” Sie leidet grofle Qua-
len, kann kaum noch Nahrung zu sich nehmen und leidet an Atemnot. Sie
legt ihre Lebensweihe ab, strahlt Frieden und Freude aus. Auf die Bemer-
kung ihrer Novizenmeisterin: ,Maria, der liebe Gott hat Dich wohl ganz
besonders lieb“, antwortet sie: ,Ich weif}, sonst kénnte ich nicht so viel
Liebe weiterschenken. Thren Kursschwestern 148t sie noch in den letzten
Tagen ausrichten: ,,(Sie) sollen mich nicht so sehrals Person sehen, sondern
als Fundament. Ich lasse Euch nicht allein. Ihr steht doch alle auf mir. Ein
Fundament kann nicht verloren gehen.”

In ihren letzten Lebenstagen wird ihr ein Traum geschenkt: wDenlmal,
welch seltsamen Traum ich hatte. Ich war in Schonstatt und ging den Berg
zum Bundesheim hinauf, Von der anderen Seite stieg Pater Kentenich den
Berg hinauf. Er war mit schwerem Gepick beladen. Niemand erkannte ihn.
Nur ich lief ihm entgegen und half ihm.“ Hier wird im Bild klar, worin
Maria den Sinn ihres Lebens erkannt hat: Sie geht dem Griinder entgegen,
der die Last einer grofen Sendung trigt.

Wenn wir heute auf Maria Laufenberg schauen, tun wir es nicht, um sie ,auf
den Sockel zu stellen®, sondern um uns vom Wirken Gottes inspirieren zu
lassen, das in ihrem Leben sichtbar geworden ist. Wie in Josef Engling die
Griindungsgeschichte vorausgelebt wurde, so erkennen wir in Maria wie in
einem Bild, welcher Auftrag uns, die wir mitten in der Welt stehen und doch
tief im Géttlichen verwurzelt sein wollen, fiir heute zuteil wurde: nicht die
groRe Leistung vor Gott, sondern das Hinhorchen auf seine Stimme und
die Erfiillung seiner Wiinsche aus einer selbstvergessenen, groffen Liebe, im
hinschenkenden Opfer.

Die Sehnsucht nach totaler Hingabe an Gott wurde in Marias Leben
zunichst in ihrem Karmelwunsch deutlich, in dem sich auch ihre Neigung
zu Einsamkeit und Geborgenheit hitte erfiillen konnen. In der Begegnung
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mit Schonstatt erkannte sie die dringende Sendung fiir die Welt. Sie lernte
beides zu verbinden und verwirklichte so die Idee der Sikularinstitute. Wir
diirfen uns auf das Wort berufen, das sie an ihren Kurs gerichtet hat, und sie
als Fundament betrachten fiir das Leben der ganzen Gemeinschaft. So
wurde ihr Leben gerade in aller Belastung und Schwiche ein lebendiges
Zeugnis fiir die Vorliebe Gottes, der das Kleine und Schwache erwihlt, um
darin seine Gréfe zu offenbaren. Was sie schreibt, hat sie selbst erfahren:
»Inscriptio, wenn sie ernst genommen wird, macht einfach. Darum gibt es
nur noch eines: Vaters Wille, meine Freude.”

Gisela Bartsch
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BUCHBESPRECHUNGEN

DIE SOZIALE FRAGE, mit der sich Pater
Kentenich 1929/30 in der hiermit erschiene-
nen Vortragsreihe beschiftigt, ist nicht iiber-
holt, obwohl der zeitgeschichtliche Kontext
nach 60 Jahren selbstverstindlich ein ande-
rer ist. Und die Auseinandersetzung mit den
beiden Wirtschaftssystemen Sozialismus
und Kapitalismus ist in der gegenwirtigen
geschichtlichen Situation des geistigen Um-
bruchs hoch aktuell. Pater Kentenich verbin-
det die soziale Frage mit der Erziehungs-
frage, es ist eine ,Industriepidagogische
Tagung®.

Diese vor 60 Jahren gehaltenen Vortrige
sind ein zeitgeschichtliches Dokument. Es
ist eine noch zu I&sende Aufgabe der Histori-
ker, dieses Dokument in den zeitgeschicht-
lichen Kontext einzuordnen. Dariiber hin-
aus aber handelt es sich um Erkenntnisse, die
gemif dem ,Gesetz der schépferischen
Resultante® durch 60 Jahre Geschichte ihre
Bestitigung erhalten haben, das heifft, durch
Erfahrung erhirtet sind.

Das gilt zunichst fiir den Zentralgedan-
ken des von Pater Kentenich umrissenen
christlichen Reformprogramms: Die unbe-
dingte Achtung jeder Persénlichkeit — im
zeitgeschichtlichen Kontext 1930 auch des
Lohnarbeiters! — bei gleichzeitiger Beriick-
sichtigung der Gemeinschaft (Prinzip Fami-
lienhaftigkeit, 300 ff). Ausgangspunkt ist
der Mensch als Individualitit und soziales
Wesen nach dem Urbild des dreipersonalen
Gottes (47 £.). ,Es gibt keine Gemeinschaft,
die nicht durch kraftvolle Persénlichkeiten
getragen und zusammengehalten wird® (92).
Wegen der Tendenzen zur Vermassung
(1930!) muB das gréfite Gewicht auf Persén-
lichkeitserziehung gelegt werden. Zur Zeit,
da in Deutschland nach der Wiedervereini-
gung am 03.10.1990 zwei Teile zusammen-
wachsen miissen, die sich 40 Jahre in der
bekannten Konfrontation zwischen Ost und
West entwickelt haben, ist es von Bedeutung
zu beobachten, dafl Vertreter des ,Ostens”
neuerdings selbst zur Erkenntnis desselben -
freilich innerweltlich verstandenen — Zen-
tralgedankens vorstofien. Es sei nur ein Bei-
spiel genannt: ;Wie sich herausstellt, kann
nur ein freier Mensch, eine unabhingige Per-
sonlichkeit ein wahrer Kollektivist sein ...
Ein Kollektivist mit einer unterentwickelten
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Personlichkeit ... ist im Grund ... nur ein ge-
horsamer Sklave der Mehrheit® (Zipko).
Dies ist eine nicht hoch genug einzuschit-
zende, durch Erfahrung bestitigte Gemein-
samkeit.

Aus der Fiille der Gedanken, die Pater
Kentenich anschneidet, seien nur einige her-
vorgehoben, die in der gegenwirtigen Situa-
tion als Handlungsmaximen dienen kénnen.
Pater Kentenich lehnt (1930) den Sozialis-
mus als Weltanschauung, als bewufiten
Atheismus, entschieden ab. Aber ,es ist
etwas wesentlich anderes, ob ich den Sozia-
lismus als System oder den einzelnen Sozia-
listen vor mir habe, das heif3t den einzelnen
sozialistischen Menschen® (274). Er ist der
Auffassung, ,daf viele Sozialisten gar nicht
schuld sind an ihrem Irrtum®, daff das .Be-
kenntnis zum Sozialismus weiter nichts (ist)
als der Ausdruck einer groflen Enttiu-
schung® (274 £.) am Kapitalisten, an der Kir-
che, an den Priestern, die die Kirche vertre-
ten. Es ist der Ausdruck einer groflen Enttdu-
schung wegen .des grobverletzten Gerech-
tigkeitsempfindens® (275). Diese Aufforde-
rung Pater Kentenichs, ,Milderungsgriinde
... bis zum Aufersten” (275) zu beriicksichti-
gen, diirfte auch gegenwirtig eine gute Aus-
gangsbasis sein fiir den uns bevorstehenden
Prozel des Zusammenwachsens. Es handelt
sich dabei um eine die Extreme — hier uner-
bittliche Geltung letzter Prinzipien, dort Be-
stimmung durch die konkrete Situation -
ausgleichende Grundhaltung: Anpassungs-
fihigkeit aus Prinzipientreue (149 ff).

Als Schuld der Kirche - ,nicht der héch-
sten Spitze, wohl aber der anderen unter-
geordneten Qrgane” (109) - bezeichnet
Pater Kentenich das Versiumnis, dafl das
Prinzip der Gerechtigkeit und das Gesetz der
Liebe ,vor allem dem 6ffentlichen Gewissen
des Kapitalisten® (109) nicht geniigend ein-
geprigt wurde. Ja, er scheut sich nicht zu
sagen: ,In den wirtschaftlichen Verhiltnis-
sen von heute, die das Biirgertum gewissen-
los ausniitzt, zeigt es sich unchristlicher als
das Proletariat. Es mag kirchlich sein, aber es
ist nicht christlich® (381).

Den Sozialismus als Atheismus lehnt
Pater Kentenich grundsitzlich ab. Anders ist
es mit dem Sozialismus als Wirtschaftsord-
nung. ,Man braucht nicht Sozialist zu sein®



(277), um eine Besserung der Verhiltnisse fiir
das Volk zu fordern. Pater Kentenich ging es
nie nur um die Erneuerung der Gesinnung
durch Erziehung, sondern immer auch um
die Gesundung der Verhiltnisse aufsozialem
Gebict, wie er in vielen Variationen einfiih-
lend darlegt. Abhingigkeit — ja ,Sklaven-
schaft® - und Wurzellosigkeit kennzeichnen
den modernen Lohnarbeiter, Er ist wstand-
los, berufslos, heimatlos, wurzellos, arbeits-
los, hoffnungslos® (226). Die Verhiltnisse
miissen geindert werden.

Was das Grundprinzip des Sozialismus
betrifft ~ kein Privateigentum an Produk-
tionsmitteln —, so hilt Pater Kentenich
unentwegt fest am Recht auf Eigentum (auch
an Produktionsmitteln), aber ,dariiber hin-
aus ist das eine Frage des praktischen
Lebens* (277), ob nicht mehr Betriebe vom
Privateigentum in Gemeinschaftseigentum
ibergehen kénnen. Schon 1930 () macht
Pater Kentenich darauf aufmerksam, dafl
w»der Eigentumsbegriff soziale Bindungen®
(291) einschlieRt (vgl. Artikel 14 und 15
Grundgesetz fiir die BRD). Im Sozialismus
als Wirtschaftsordnung sieht Pater Kente-
nich also durchaus Ankniipfungspunkte zu
einer christlich verstandenen Wirtschafts-
ordnung.

Wie Pater Kentenich zwischen Sozialis-
mus als Weltanschavung und als Wirt-
schaftsordnung unterscheidet, so auch zwi-
schen kapitalistischem Geist und kapitalisti-
scher Wirtschaftsordnung. Die kapitalisti-
sche Wirtschaftsordnung, deren Grundten-
denz ,der persénliche Erwerbstrieb® ist, ist
=etwas Indifferentes” (289).

Der schrankenlos sich auslebende Ep-
werbstrieb aber - kapitalistischer Geist
gleich mammonistischem Geist (288) - ist
unsittlich. Kapitalistischer Geist mufl be-
kimpft werden, denn er ist ,eine Hiresie des
christlichen Lebens, wie der Sozialismus (als
Atheismus) eine Hiresie der christlichen
Lehre ist® (288). Aber der Kapitalismus hat
trotz aller Schattenseiten ,,Probleme geldst,
er hat sie in einer Weise gel@st, wie es bisher
kein anderes System fertiggebracht® hat, so
duflert sich Pater Kentenich 1949,

Diese differenzierte Sicht beider Wirt-
schaftssysteme scheint mir sehr deutlich zu
signalisicren, wo das christliche Engagement
gegenwirtig ansetzen miifite. 1948 nach der
Erfahrung des Zweiten Weltkrieges merkt
Pater Kentenich an: ,Zwischen Ost und West

gibt es keine deutlich erkennbare Demarka-
tionslinie. Auf beiden Seiten ist die Grund-
lage dieselbe: der Materialismus. Deshalh
unterscheiden sich auch die Ziele nicht
wesentlich: Eine Welt ohne Gott!* (Ameri-
ka-Bericht). Ein Menschenbild ohne Gott ist
demnach in beiden Systemen abzulehnen,
auch nach der Aufhebung der Konfronta-
tion. Positiv gewendet, diirfte im Hinblick
auf das Zusammenwachsen der beiden 40
Jahre getrennten deutschen Staaten und ein
neues Europa der ebenfalls 1948 formulierte
Imperativ gelten: ein ,klares System heraus-
zuarbeiten, das den Mut hat, die brauch-
baren Bausteine zu verwerten, die Kapitalis-
mus und Sozialismus zur Verfiigung stellen®,
Es gehtalso darum, in diesem wichtigen zeit-
geschichtlichen Prozef den christlichen
Prinzipien zum Durchbruch zu verhelfen,
Pater Kentenich nennt 1930 zwei Punkte,
»die als Schuld zugegeben werden diirfen
und miissen ... Wo Schuld, ist Erkenntnis der
Schuld der erste Schritt zur Besserung”
(115). Neben dem Versiumnis, Liebe und
Gerechtigkeit in geniigendem MaRe dem
»Gewissen der Offentlichkeit® (110) einge-
prigt zu haben, nennt er als zweiten Punkt
der Schuld, ,,dafl wir es nicht fertiggebracht
haben, Minner und Frauen ... zu erziehen,
die draufien an der Peripherie im Wirt-
schaftskampf mutig in die Rider des Kamp-
fes eingegriffen (115) hitten. Diese Er-
kenntnis sollte eine Herausforderung sein,
alle Anstrengungen zu machen, damit nicht
wiederum spiter ,die Zeitverhiltnisse uns
der Fehlerhaftigkeit iiberfiihren® (115).
SchlieGlich weist Pater Kentenich 1930
noch auf ein Problem hin: Der Abfall eines
grofien Teiles der Arbeiter geht nicht so sehr
auf eine Glaubenskrise, sondern vielmehr
auf eine Vertrauenskrise zuriick. In einer
Zeit, in der die Weitergabe des Glaubens als
Problem bewufit ist, obwohl eine neue Auf-
geschlossenheit fiir Religion zu beobachten
ist bei gleichzeitiger Ablehnung der [nstitu-
tion Kirche, ist sicher auch diese vor 60 Jah-
ren gemachte Feststellung im neuen ge-
schichtlichen Kontext von Bedeutung. ,Die
grofe Krise der heutigen Zeit ist (letztlich)
nicht eine Glaubenskrise, sondern eine Ver-
trauenskrise. Das Volk vertraut seinen Fijh-
rern nicht mehr... Was das Volk von der Kir-
che vielfach fernhilt, ist Mangel an Ver-
trauen® (42 £). Um das Vertrauen des Volkes
zuriickzugewinnen, fordert er, einfach zu
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sein ,in der ganzen Lebenshaltung® (42) und
sich auszuzeichnen durch Dienstgesinnung
dem Mitmenschen gegeniiber. Man muf
den Menschen kennen und sich ihm liebend
zuwenden. ,Fin dreifach erkennendes Lie-
ben ist heute notwendig: Bildendes, empor-
bildendes und chrfiirchtiges Verstehen®
(470). Damit zeichnet Pater Kentenich einen
neuen Stil der Fithrung, der einem neuen
Freiheits- und Autorititsverstindnis ent-
spricht, allerdings an die fiihrende Person
hohe Anforderungen stellt. Diese muf fihig
sein, den Willen des personalen Gegeniiber
frei in Bewegung zu setzen, so dal der Ange-
sprochene in Identitit mit sich selbstaus der
eigenen Mitte handelt, wie es der Wiirde der
menschlichen Person entspricht.

AbschlieBend sei nur noch hingewiesen
auf das - ,zeitgeschichtlich, kulturphiloso-
phisch gesehen® (51) - hochbedeutsame an-
thropologische Problem der Bindungen, das
Pater Kentenich bereits 1930 erortert. Beja-
hung oder Verneinung von Bindungen ist
das Unterscheidungskriterium fiir das christ-
liche oder bolschewistische Menschenbild.
Das ,Ideal der bolschewistischen Erzie-
hung® ist die ,L&sung von jeder Bindung®
(49). Diesem Ideal miissen wir ndas Pro-
gramm der religidsen Erziehung® gegeniiber-
stellen: den ,radikalisierten, alle gottgewoll-
ten Bindungen von innen heraus bejahen-
den Gemeinschaftsmenschen® (50).

Pater Josef Kentenich, Zur sozialen Frage. Indu-
striepidagogische  Tagung, Schinstalt-Verlag,
Vallendar 1990, 490 ., 35— DM

Herta Schlosser

GEHEIMNIS DES GLAUBENS. In der
Konstitution iiber die Liturgie hatte das Kon-
zil im Hinblick auf die Erneuerung der
Eucharistiefeier erklist, es miisse sorgfiltig
darauf geachtet werden, daf die Gliubigen
ydiesem Geheimnis des Glaubens nicht wie
Aufenstehende und stumme Zuschauer bei-
wohnen; sie sollen vielmehr durch die Riten
und Gebete dieses Mysterium wohl verste-
hen lernen und so die heilige Handlung be-
wuflt, fromm und titig mitfeiern” (Nr. 48).
25 Jahre sind seither verflossen. Die Liturgie-
reform hat das Gesicht der nachkonziliaren
Kirche nachhaltig geprigt. Aber die im Kon-
zilstext genannte Aufgabe bleibt noch heute
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ein vordringliches Postulat, ja, sie wird ange-
sichts unseres ,Glaubensnotstandes” immer
aktueller. Darum ist es sehrzu begriifen, dafd
in den letzten Jahren vermehrt Biicher er-
scheinen, die uns den Sinn der hl. Messe
tiefer erschlieBen und ihr gliubig-waches
Mitfeiern fordern. Fanden in den ersten Jah-
ren nach der Liturgiereform vor allem litur-
giegeschichtliche Kommentare grofie Beach-
tung, so werden jetzt vermehrt spirituelle
Zuginge freigelegt. Im Folgenden seien eini-
ge Neuerscheinungen der letzten Jahre kurz
vorgestellt.

In seinem Buch ,Lalt uns mit ihm gehen.
Eucharistiefeier als Weggemeinschaft® legt
der Miinchner Dogmatiker Gerhard Ludwig
Miiller Gedanken {iber die hl. Messe vor, wie
er sie in einem achttigigen Exerzitienkurs
einer kontemplativen Schwesterngemein-
schaft vorgetragen hat. Der Titel macht die
Grundidee des Werkes deutlich, »in dem die
Eucharisticfeier als Weggemeinschaft mit
dem Gottes Reich verkiindigenden, leiden-
den, gekreuzigten, auferstandenen mensch-
gewordenen Sohn Gottes oder, so kénnte
man auch sagen, als sakramentale Gestalt der
Nachfolge Jesu begriffen ist.” Der Verfasser
stellt entsprechend dieser Grundperspektive
die einzelnen Teile der hl. Messe vor, und
zwar die Eroffnung als .Begegnung mit dem
menschgewordenen Gott in der Kirche Jesu
Christi®, den Wortgottesdienst als ,Ver-
gegenwirtigung der Botschaft Jesu vom
Reich Gottes” und die eucharistische Mahl-
feier als ,Gemeinschaft mit dem gekreuzig-
ten und auferstandenen Christus®. In die-
sem Teil setzt er sich ausfihrlich mit der
Frage des Opfercharakters des eucharisti-
schen Mahles auseinander. Sein Kerngedan-
ke: das Eigentliche am Opfer Christi ist
nicht auf sein Sterben einzugrenzen, son-
dern in seiner Liebeshingabe an den Willen
des Vaters zu sehen, die dann bis zur letzten
blutigen Konsequenz am Kreuze durchgetra-
gen wird. Unser Opfer besteht darin, dal wir
uns in diese radikale Ganzhingabe Jesu hin-
einzichen lassen: ,Der christliche Opfer-
begriff kann seinen genauen Sinn nur erhal-
ter: auf dem Hintergrund der Gemeinschaft
von Vater, Sohn und Heiligem Geist. In sei-
ner SclbstentiuRerung bietet Gott sich im
Sohn dar, den er zur Opfergabe fiir die
Menschheit macht, Im Sohn werden auch
wir aus unserem Egoismus und unserer Gott-



entfernung herausgerissen und iiber uns hin-
aus hineinbezogen in die opfernde Selbst-
hingabe der Liebe, wodurch wir am Leben
des dreifaltigen Gottes teilnehmen® (S.144).
Weg- und Schicksalsgemeinschaft - Ganz-
hingabe an den Willen des Vaters - hinein in
die Lichesbewegung des Dreifaltigen Gottes:
die Stichworte mégen deutlich machen, wie
anregend die Lektiire dieses Buches fiir den
schénstittischen Leser auf dem Hintergrund
der geistigen Welt des 20. Januar 1942 sein
kann.

Von ganz anderem Zuschnitt ist das Biich-
lein des Pariser Kardinals Jean-Marie Lusti-
ger ,Die Heilige Messe®. Ein Seelsorger-
Bischof spricht iiber Rundfunk zu seinen
Digzesanen und versucht, ihnen in mehre-
ren Folgen das ,Geheimnis des Glaubens®,
die hl. Messe, zu erschlieRen, Gleich die
ersten Sitze machen deutlich, daR er sich
iiber die Sitvation seiner Zuhorer im klaren
ist: ,;Heute ist Sonntag, Sie zégern, sich zur
Messe aufzumachen. SchlieRlich entschlie-
Ben Sie sich. Sagen Sie eher: Gott hat fiir Sie
den Entschlufl gefalt. Gott holt einen jeden
aus seiner Einsamkeit, seiner Vereinsamung
heraus, um ein Volk zu bilden, das aus dem
Glauben lebt und in Christus seine Einheit
findet.” Der Kardinal spricht mit seinen Leu-
ten von etwas, was er genau kennt und liebt.
Die hl. Messe ist fiir ihn ein lebendiges und
in jedem Teile iiberaus sinnvolles, im Him-
mel und auf Erden verankertes Geschehen,
das in seinem klar durchkomponierten Ab-
laufkeine von Menschen, vielmehreine von
Gott fiiralle Menschen und Zeiten gestaltete
Feierist, ,Quelle und Hohepunlkt des christ-
lichen Lebens®. In einer auch dem Fernerste-
henden zugiinglichen Sprache umkreist der
Rednerimmer neu Gottes wunderbares Han-
deln an uns Menschen und unsere lobprei-
sende Antwort in der grofen Danksagung
der Eucharistie. Als besonders bereichernd
werden viele Leser die Hinweise auf dje judi-
schen Wurzeln einzelner Gebete und Riten
unserer Eucharistiefeier empfinden. Auch
hier sch6pft der Verfasser aus ureigenster Er-
fahrung, entstammt er doch einer jiidischen
Familie.

Eher meditativen Charakter hat das Buch
des niederlindischen Liturgikers Jo Her-
mans ,Die Eucharistiefeier — Gegenwart
Christi®. Wiederum macht der Titel deut-

lich, welchen Akzent der Verfasser besonders
deutlich herausarbeitet: die Feier der Gegen-
wart Christi. Christus in Einheit mit seiner
Kirche, gegenwirtig in seinem betenden
Volk, in der Person des Priesters, im Wort der
Heiligen Schrift, in den eucharistischen
Gaben. Kurze Meditationen zum Ablauf der
eucharistischen Feier werden jeweils mit
einem entsprechenden Gebet aus der erneu-
erten Liturgie verbunden. Die Einsicht soll
zum Beten fithren. Der Verfasser méchte ein
Buch anbieten, ,das man nicht in einem
Atemzug liest, sondern immer wieder zur
Hand nimmt, etwa in der Kirche wihrend
der letzten Minuten vor dem Beginn der
Messe®.

Vom gleichen Verfasser liegt ein weiteres,
inseiner Art ungewdhnliches Werkvor: ,Die
Eucharistiefeier im Zeugnis der Heiligen.
Eine MeRerklirung in Geschichten®. Ge-
schichten aus dem Leben der Heiligen erzih-
len von den einzelnen Teilen der MeRfeier —
von der Eréffnung bis zum Schluflsegen.
Beispielhaft und eindringlich erhellen sie
deren religiéisen Sinngehalt. Die leicht ver-
stindliche Sprache, die lebendige Darstel-
lung und die 16 farbigen Abbildungen
machen die Erzihlungen zuginglich fiir
Jugendliche und Erwachsene, Sie sind fiir die
geistliche Lesung ebenso wie fiir die kateche-
tische Unterweisung geeignet. Jede Ge-
schichte wird durch eine knappe und infor-
mative theologische Aussage zum entspre-
chenden Teil der hl. Messe abgerundet,

An den Priester als den verantwortlichen
Liturgen richtet sich das Buch des im letzten
Jahr verstorbenen Homiletikers von Regens-
burg Michael Griinwald. Die Schrift ist ent-
standen als Anleitung fir die Diakone des
Priesterseminars zur Feier des gottlichen
Mysteriums. ,Bedenke, was du tust, ahme
nach, was du vollziehst .., diese Mahnung
des Bischofs bei der Priesterweihe bleibt eine
immer neu einzulésende Verpflichtung, und
da kann es auch in spiteren Priesterjahren
niitzlich und hilfreich sein, sich wieder neu
auf den beseelten Vollzug der heiligen Feier
zu besinnen. - Im einleitenden Kapitel legt
der Verfasser besonderes Gewicht auf das
Einschwingen unserer irdischen Liturgie in
die himmlische Liturgie. ,Was ist die dyna-
mische Epiphanie, die in unserer Liturgie ge-
schieht? Sie ist die Erscheinung der himm-
lischen Liturgie, die Christus im Himmel fej-
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ert als der Hohepriester der ganzen Welt.
Diese Liturgie des Himmels, die er anfiihrt,
ist die immerwihrende Osterfeier. Sie hat in
seiner Himmelfahrt begonnen und wird sich
durch seine Parusie zur Osterfeier des gan-
zen Kosmos entfalten. Und diese Osterfeier
wird ewig wihren: im ewigen Empfangen
und Schenken des Lebens in Gott. Lukas hat
diesen Beginn der Messe im Himmel auf
hinreifende Weise angekiindigt. Er zeigt uns
als Schlufl seines Evangeliums den in den
Himmel eintretenden Herrn als segnenden
Priester: ,Dann fithrte er sie hinaus in die
Nihe von Betanien. Dort erhob er scine
Hinde und segnete sie. Und withrend er sie
segnete, verlieR er sie und wurde zum Him-
mel emporgehoben; sie aber fielen vor ihm
nieder. Dann kehrten sie in grofier Freude
nach Jerusalem zuriick. Und sie waren
immer im Tempel und priesen Gott* {Lk
24,50)°. Ob uns diese Perspektive nichtauch
wieder stirker den Priester in seiner segnen-
den Gestalt nahebringen kénnte?

SchlieBlich sei noch auf die beiden letzten
Bindchen der Reihe ,Aus dem Glauben
leben® hingewiesen, mit Predigten, die Pater
Kentenich von November 1964 bis Mirz
1965 vor seiner deutschen Gemeinde in Mil-
waukee gehalten hat. Die meisten kreisen
um die hl. Messe und verfolgen das Ziel, die
Gliubigen mit der Liturgiereform vertraut
zu machen, die am 1. Adventssonntag 1964
in Kraft trat. Es ist heute, 25 Jahre spiter,
sehr aufschluBreich zu schen, wie der Pfarrer
Pater Kentenich mit seiner Gemeinde um-
geht, wie er die Notwendigkeit dieser Reform
begriindet und worauf er bei der Feier des
gottlichen Mysteriums besonderes Gewicht
legt. Scine Gedanken wirken auch heute
noch - und gerade im Vergleich zu den be-
reits erwihnten Neuerscheinungen — aktuell
und originell.

Ich méchte nur drei Aspekte erwihnen,
die in dieser Deutlichkeit von den anderen
Verfassern nicht angesprochen werden. Da
ist zunichst die Begriindung der notwendig
gewordenen Liturgieerneuerung aus dem
Sendungsgedanken, aus der neuen Sicht des
Konzils iiber die Sendung der Kirche und
darin besonders auch des Laien in der heuti-
gen Welt. ;Wenn die Kirche wieder die Seele
der heutigen Welt, die Lebensform, das
Lebensprinzip der heutigen Welt werden
will, dann darf sie nicht im Hintergrund nur
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eine Reliquie sein von uralten Auffassungen,
die einmal der damaligen Zeit entsprachen,
aber dem heutigen Menschen kaum etwas zu
sagen haben; dann miissen wir die Wand-
lung guittieren im Interesse der groflen Sen-
dung der Kirche, wohl auch im Interesse der
Sendung, die wir einzeln haben: wir miissen
die Kirche gegenwirtigsetzen, und zwar die
Kirche, wie sie heute eine Sendung hat. ...
Sinn der Wandlung besteht ja darin, dafl wir
lebendig, aktiv in die Heilsordnung hinein-
gezogen werden, und zwar in die Heilsord-
nung, wie sie heute sich darbietet, damit wir
fihig werden, an dem Platz, wo wir stehen,
auch selbstindig die Kirche darzustellen®
(Bd. 15, S. 44 £).

Zweitens kommt in diesen Predigten stark
zum Tragen, wie sich die marianische Moda-
litit der Heilsordnung auch in der hl. Messe
auswirkt: sowohl in ihrem objektiven Gehalt
wie dem subjektiven Vollzug. .Wenn wir die
heilige Messe in ihrer Substanz, ja die gesam-
te Liturgie richtig erfassen, dann sehen wir
jedesmal beim Kreuzesopfer neben dem Ge-
kreuzigten die Gottesmutter als die mater
dolorosa. Dann ist jede heilige Messe fiiruns
ein starker Appell: Hinein, tief in das Herz
der Gottesmutter, um mit dem Herzen der
lichen Gottesmutter das heilige Mefopfer
zu feiern!® (Bd. 15, S. 48).

Schlieflich sei noch als Drittes auf die
Darstellung des MeRopfers als Verewigung
des Lichesbiindnisses des ewigen Gottes mit
seiner geistigen Kreatur® hingewiesen. Die
Entfaltung dieser Perspektive kénnte die Lie-
besbiindnis-Strémung in der Schonstatt-
familie ungemein befruchten. Es wiirde sich
sehr lohnen, diesen Gedanken nicht nur auf
die hl. Messe als Ganzes anzuwenden, son-
dern ihre einzelnen Teile (Eréffnung, Wort-
gottesdienst, Gabenbereitung, Hochgebet,
Kommunion) als Biindnisschritte zu sehen
und mitzuvollziehen. ,Dein Bund - unser
Leben®, die Melodie, die seit dem Gedenk-
jahr weiterklingt, wiirde dann, auf die Eucha-
ristiefeier bezogen, lauten: ,Die Feier Dei-
nes Bundes - unser Leben!*

Gerbard Ludwig Miller, Lafit uns mit thm
geben.  Encharistigfeier als Weggemeinschaft.
Freiburg 1990, 222 8., 29,80 DM

Jean-Maric Kardinal Lustiger, Die Heilige Mes-
se. Einsiedeln/Trier 1989, 140 8., 19,— DM



Jo Hermans, Die Eucharistiefeier - Gegenwart
Christi. Erwignngen und Gebete zu den einzel-
nen Tetlen der Mefsfeier. Kevelaer 1987, 144 S,
15,80 DM

Jo Hermans, Die Eucharistiefeier im Zengnis der
Heiligen. Eine Meferblirung in Geschichten.
Kevelaer 1988, 154 8., 28,— DM

Michael Griimwald, Eucharistie Sfeiern. Eine
geistliche  Anleitung fiir Priester. Regensburg
1990, 148 8., 16,80 DM

Pater Josef Kentenich, Aus dem Glauben leben.
Predigten in Milwaukee Bd. 15, Vallendar
1988, 15,80 DM (Band 16 erscheint im Friih-
jabr 1991)

Josef Fleischlin

MEDJUGORJE HEUTE. Der kleine Ort in
der jugoslawischen Herzegowina ist in den
letzten Jahren mit einer stindig wachsenden
Anziehungskraft in den Mittelpunkt des In-
teresses der kirchlichen Offentlichkeit gera-
ten. Millionen Pilger aus der ganzen Welt
wallfahren dorthin, die geistliche Ausstrah-
lung ist iiberall spiirbar. Das vorliegende
Buch will Antwort geben auf die Frage nach
dem ,Geheimnis® und der Bedeutung dieses
Wallfahrtsortes.

Das reiche Bildmaterial gibt die religisse
Atmosphire wieder und wird manchmal zu
bildhaften Meditationen. Pilgernde und be-
tende Menschen im steinigen und dornen-
reichen Gelinde gehen den Spuren der Er-
scheinungen nach, die seit 1981 dart statt-
finden. Ergriffenheit und geldste Sammlung
prigen die Gestalten der Betenden, der
Jugendlichen, der ,kleinen Leute® und ihrer
franziskanischen Seelsorger. Die Schlicht-
heit der Menschen in Gebirde und Klei-
dung, ihre von den Sorgen des Lebens durch-
furchten, aber ganz gesammelten Gesichter
lassen ahnen, daf hier die Botschaft des
Evangeliums bereite Empfinger gefunden
hat. Hinde und Fiife der Pilger sprechen
dabei eine eigene Sprache. Der Mensch, sein
Haus, seine Tiere und sein religiéses Brauch-
tum sind in die karge Landschaft der Wein-
berge und des Tabaks, aber auch der Dornen
und Steine einbezogen. Die biblische Bot-
schaft der Umkehr spiegelt sich in den Fotos
der Kreuze wider -~ vom Kreuz am Rosen-
kranz bis zu dem 14 Meter hohen Beton-
kreuz auf dem Krizevac. Pilger aus aller Welt

haben sie dort gelassen als Zeichen, dafl
Maria sie zur Botschaft der Erlésung gefiihrt
hat. — Der Betrachter, dem Medjugorje in
diesern Band zum ersten Mal begegnet, wire
fiir cine gelegentliche Erklirung der Bilder
dankbar und wiirde gern ein Bild von allen
Sehern darin finden, die ja die entscheiden-
de Vermittlerrolle spiclen in diesem religio-
sen Drama,

Im Zextteil kommen markante Persénlich-
keiten zu Wort. Unter verschiedenen Aspek-
ten kreisen ihre Beitrige um die Botschaft
von Medjugorje: Friede - Verséhnung und
Umbkehr — Glaube, Beten und Fasten.

Der franzésische Theologe und Mario-
loge René Laurentin befat sich schon lange
mit dem Phinomen der Erscheinungen, hat
auch mehrere Biicher dariiber verdffent-
licht. Bahnbrechend war seine Zusammen-
arbeit mit dem Arzt Dr. Joyeux bei der medi-
zinischen und psychologischen Unter-
suchung der Seher: ,Fiir das Studium der
Ekstasen war dies eine wirkliche wissen-
schaftliche und theologische Revolution.®
Ahnlich wie andere Verfasser stellt Laurentin
das Ereignis von Medjugorje in cine Reihe
mit anderen groRen Marienerscheinungen
in der Welt und erkennt eine einheitliche
Linie gottlicher Pidagogik, die sich in Lour-
des, Fatima und Medjugorje offenbart als
Gnadenangebot an unsere Zeit. Der Alt-Erz-
bischof von Split Dr. Frane Franié schreibt:
»1983 machte ich (in Medjugorje) eine tiefe
persénliche Gebetserfahrung. Es war wie
eine unerwartete grofie Erleuchtung, in der
ich auf bestimmte Weise, nicht nur intellek-
tuell, sondern mit meinem ganzen Wesen er-
lebte, daR Gott Liebe ist ... Ich habe sofort
und unmittelbar eingesehen, daf ich noch
nicht ,Liebe‘ bin und daf ich mich indern
sollte ... Dieses Erlebnis war so tief, daf} es
mich auch heute noch begleitet - als einc
+Anregung fiir eine ununterbrochene Bekeh-
rung’ ... Es freut mich, daB die Pilgerfahrten
nach Medjugorje nicht aufgehért haben,
sondern daf ihre Anzahl nach so vielen Jah-
ren weiter ansteigt. Ich bin der Meinung, daR
in der Zustimmung zu diesen Erscheinun-
gen das echte Glaubensgefiih| der Gldubigen
zum Ausdruck kommt - der ,sensus fide-
lium®, Fiir mich ist das ein Beweis zugunsten
von Medjugorje. Deshalb erwarte ich mit
grofler Hoffnung das endgiiltige Urteil des
Heiligen Stuhles® (8. 62 £.). Der Wallfahrts-
seelsorger P. Slavko Barbari¢, Theologe und
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Psychotherapeut, schreibt tiber seine ,per-
sonlichen Erfahrungen®: ,Vor allem konnte
ich feststellen, daf wir Priester im Grunde
von der Seele gar nichts verstehen. Wir kén-
nen nicht zur Seele finden ... Hier kommt
der Mensch und 8ffnet seine Seele ... Ich bin
sehr froh, dafl ich diese Dimension meines
priesterlichen Lebens gefunden habe® (S.
70). Das wird immer wieder berichtet: daf?
der Andrang zur Beichte ganz ungewthnlich
stark ist und sich immer neue Bekehrungs-
wunder vollziehen. So verwundert es nicht,
dafl Maria in Medjugorie als ,die groffe Mitt-
lerin und Eszieherin® erfahren wird. Das be-
ginnt mit den Seherkindern, die inzwischen
junge Erwachsene sind. Maria erzicht sie
,durch Worte und Botschaften, Einladun-
gen und Warnungen, Ermutigungen und
gelegentlichen Tadel, die verstindlich sind,
wenn wir davon ausgehen, dafd sie ihre Kin-
der dadurch nach und nach ihre eigene Spiri-
tualitit lehrt und ihnen beibringt, so zu
leben, wie sie gelebt hat* (S. 26). Die Erzie-
hung an den Sehern setzt sich fort in der
Pfarrei und an den zahlreichen Pilgern aus
aller Welt. Einen interessanten Beitrag liefert
der Wiener Pastoraltheologe Paul M. Zuleh-
ner: ;Medjugore, eine mystagogische Lek-
tion®. Thn interessiert besonders die Zu-
kunftsdimension des Ereignisses Medjugor-
je. Die Botschaften ,kreisen vor allem um
das futurologisch brisante Thema des Welt-
friedens; Friede, Friede, Friede! Versthnt
euch!® (S. 28 ff). ,Auf diesem Hintergrund
wird verstindlich, wofiir Maria, die ,K&nigin
des Friedens', ihre ,Seher’ und durch sie dic
Horer* ihrer Botschaft gewinnen will: Sie
sollen Wege gehen, die zum Frieden fiihren®
(S. 32). Diese Wege sind Gebet, Beichte und
Fucharistiefeier, Schriftlesung und vorallem
auch Fasten. Verdienstlich ist die Dokumen-
tation des Wortlauts der ,Botschaften®, die
vom 2. Januar 1986 bis zum 8. Januar 1987
jeden Donnerstag an die Seher ergingen und
durch sie an die Offentlichkeit weitergege-
ben wurden. Ab 25. Mirz 1987 dndert sich
der Rhythmus der Botschaften. Seitdem er-
gehen sie — bis heute - an jedem 25. eines
Monats. Der Aufruf zum Gebet durchzieht
alle Botschaften, ebenso die Bitte zu fasten
bei Wasser und Brot, zweimal in der Woche,
am Mittwoch und Freitag. Inzwischen haben
sich auf Initiative der Pilger weltweit Gebets-
gruppen gebildet. Zur spirituellen Weiterbil-
dung dieser Gruppen finden regelmifig

46

Gebetsleitertreffen statt. Es wird auch iiber
erste Gemeinschaften berichtet, die ganz aus
dem Geist der Botschaften leben, z.B. die
Oase des Friedens® bei Vicenza in Italien.
Zulehner urteilt: ,Aus der Erscheinungs-
bewegung ist jedenfalls eine pastorale Er-
neuerungsbewegung geworden® (S. 34), und
Laurentin kommt zu dem Schluf: ,Erschei-
nungen sind auBergewdhnliche Gnadenge-
schenke. Man kann iibrigens die fritheren
Fille nicht auf die moderne Form der Er-
scheinungen anwenden, die eine besondere
Eigenart haben: sie sind nicht nur mystisch,
sondern auch prophetisch und enthalten
eine offentliche Botschaft an Kirche und
Welt® (S. 9).

Es wire sicher interessant, Ahnlichkeiten
und Unihnlichkeiten im Vergleich zwischen
Schénstatt und Medjugorje herauszustellen,
so wie der Griinder das seinerzeit zwischen
Fatima und Schonstatt getan hat.

AbschlieRend kann man sagen, daf der
Band einen guten Durchblick iiber Medju-
gorje und seine weltweiten Verzweigungen
und Einfliisse vermittelt. Man denkt unwill-
kiirlich an die Worte Papst Johannes Pauls
1L.: ,Die wahren Mittelpunkte der Geschich-
te sind die stillen Gebetsorte der Menschen.
Hier vollziehen sich in besonders dichter
Weise die Begegnungen der irdischen Welt
mit der iberirdischen Welt ... Hier geschieht
Groferes und fiir das Leben und Sterben
Entscheidenderes als in den groffen Haupt-
stidten, wo man meint, am Puls der Zeit zu
sitzen und am Rad der Weltgeschichte zu
drehen.”

Franz Hummer/Tomislav Rastic, Medjugore
beute. Verlag Styria, Granz-Wien-Koln 1990,
128 8., 39,80 DM

Marieluise Becker

.SABBAT. Seine Bedeutung fiir den heuti-
gen Menschen®. Verfasser dieser kleinen
Schrift ist der international bekannte Reli-
gionsphilosoph und Rabbiner Abraham Jo-
shua Heschel, geboren 1907 in Warschau,
als Theologe titig am Jiidischen Lehrhaus
zu Frankfurt/Main. 1938/40 muBte er iiber
Polen und England in die USA emigrieren.
Dort lehrte er an mehreren Hochschulen
jiidische Ethik und Mystik. Heschel war
aktiv beteiligt am Gffentlichen Leben, wih-
rend des Vietnamkrieges ein prophetischer



Mahner zum Frieden. An der Seite Martin
Luther Kings galt sein Einsatz der Gleichstel-
lung der Schwarzen in den USA. Mit Kardi-
nal Bea war er beteiligt an der Abfassung der
sog. Judenerklirung des II. Vatikanischen
Konzils, Nostra Aetate (Nr. 4), Er starb 1972.

Heschel setzt an mit der unterschied-
lichen Einstellung des Menschen zu Raum
und Zeit. ,Mit der Technik hat der Mensch
den Raum erobert, Dieser Triumph wurde
hiufig nur dadurch errungen, daf der
Mensch einen wesentlichen Teil seiner Exi-
stenz opferte, nimlich die Zeit. Im Bereich
der Technik verbrauchen wir Zeit, um Raum
zu gewinnen® (1); es geht um immer mehr
Macht und Haben unter weitgehendem Ver-
zichtauf Sein und Zeit. Vor der Zeit, die sich
nicht festhalten 138t, haben viele Menschen
sogar Angst.

Die Bibel hingegen ist, nach Heschel,
»mehr an der Zeit interessiert als am Raum,
mehr an Geschichte als an Geographic® (5).
Und so ist denn das Judentum ,eine Religion
der Zeit, die auf die Heiligung der Zeit ab-
zielt” (6), seitdem Gott selbst den siebten Tag
gesegnet, ihn heilig gemacht (Gen 2,3) und
dem Menschen geboten hat, diesen Tag sei-
nerseits zu heiligen (Ex 20,8.11). Darum ist
der Sabbat ,kein Intermezzo®, um neue
Krifte fiir die Arbeit der Woche zu gewin-
nen, sondern ,Hohepunkt des Lebens® (12),
cin Tag, auf den sich der gliubige Jude freut,
auf den er sich bewuft vorbereitet. Denn im
Inneren dieses Tages begegnet er Gottes hei-
ligem Geist, dem Geist der Ewigkeit in Ge-
stalt der Zeit. Der Sabbat ist ,ein Bereich, in
dem der Mensch bei Gott zu Hause ist* (14),
ein Freudentag fiir Seele und Leib, ein Tag
der inneren Freiheit und »Unabhingigkeit
von der Herrschaft der Dinge® (70), ,kein
Kalenderdatum, sondern eine Atmosphire®
(19).

Dem Sabbat gilt die tiefe Liebe der Gliiu-
bigen, denn er ist, wie Heschel sagt, ,ein Hei-
ligtum, das wir bauen, ein Heiligtum in der
Zeit”™ (25) aus geheiligter Zeit, ,ein Tag des
Lobpreisens, nicht des Bittens™ (27), an dem
»wir uns der Gegenwart Gottes in der Welt
bewufit* sind (69). Gerade darum ist der Sab-
bat zugleich der Tag, an dem der Mensch
wSeine Wiirde wiederfinden kann®, seine
Gottebenbildlichkeit (26).

Fazit der kleinen Betrachtung ist die Er-
kenntnis: ,Eine Weltin der Zeit ist eine Welt,
die durch Gott weitergeht, Verwirklichung

eines unendlichen Planes ... Wir kéinnen das
Problem der Zeit nicht durch Eroberung des
Raumes |8sen, weder durch Pyramiden noch
durch Ruhm. Wir kénnen das Problem der
Zeit nur durch Heiligung der Zeit 15sen®
(79). Das aber setzt voraus, daf wir die geist-
liche Kraft entdecken, die im Sabbat verbor-
gen ist: Gottes Geschenk an die Welt des
Raumes, der von seiner Ewigkeit gesetzte Tag
(vgl. 79).

Dem Neukirchener Verlag ist sehr zu dan-
ken, daf er im Zusammenhang mit dem gei-
stig-geistlichen Gesamtwerk dieses groflen
Reprisentanten des Gottesvolkes der Juden
aus unserem Jahrhundert dessen 1951 ent-
standenes, 1981 in 7. Auflage in den USA er-
schienenes opusculum in einer einfiihl-
samen Ubersetzung von Ruth Olmesdahl
jetzt  (1990) erstmals im deutschen
Sprachraum herausgebracht hat. Der Inhalt
geht nicht nurjiidische Leser, er geht uns alle
an, insofern wir Menschen, Gottes geschaf-
fenes Ebenbild, sind. Dariiber hinaus diirf-
ten wir Christen uns einmal mehr der Kraft
unserer jiidischen ,Wurzel® bewuft werden
und die davon so reich gefiillten Gedanken
des Verfassers angesichts des bedrohlichen
Verlustes an Sinn fiir den Sonntag in Theolo-
gie, Predigt und Unterweisung dankbar mit
zu Hilfe nehmen.

Im Zusammenhang mit dem Thema ,Sab-
bat® sei noch auf eine wichtige Neuerschei-
nung christlicher Herkunft hingewiesen:
»Und er ruhte am siebten Tag. Friihjiidische
Uberlieferungen zur Feier des Sabbats®, Der
V£, Piet van Boxel, ist katholischer Bibelwis-
senschaftler und derzeit Dozent im Fach-
bereich Neues Testament der Universitit
Utrecht. Seine profunde Kenntnis und eine
entsprechende Vorstellung von eindrucks-
vollen atl. und rabbinischen Quellen sowie
von Texten aus Qumran dienen dem Nach-
weis, da der Sabbat fiir die Juden immer ein
gottgeschenkter Tag im Dienst des Lebens
ist. ,Der Sabbat ist fiir den Menschen da®
{Mk 2,27) - dieses Jesuswort entspricht, so
van Boxel, zutiefst der jiidischen Tradition.
JesuKonflikte mit den Pharisiern seiner Umn-
welt betreffen nur die weitere oder engere
Interpretation dessen, was den Sabbat zu
einem Tag im Dienst des Lebens macht. In
der Argumentation zeigt sich jedoch immer
wieder die Bemithung Jesu, ,sein Verhalten
zu legitimieren, keineswegs jedoch der Wil-
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le, frmlich ein Sabbatgebot zu iibertreten®
(89). Der Sabbat als solcher war fiir Jesus und
seine Jiinger nie etwas Abzuschaffendes,
sondern ,etwas Selbstverstindliches® (75).

Der Sabbat ist fiir den Menschen da“ -
darum die Freude an der nach Gottes Yor-
bild® lebenslinglich festgehaltenen feiertig-
lichen Sabbatruhe, die Freude an der Befrei-
ung von aller Versklavung an die Arbeit und
nicht zuletzt die Freude an den von Gott ge-
schenkten Giitern der Erde und deren
Genufl. Alles zusammen ist Vorausbild der
zukiinftigen messianischen Zeit. Doch anall
dem soll vorweg auch der Arme teilhaben.
Darum der innere Zusammenhang von Sab-
batfeier und Sabbatgeboten, zumal dem der
streng verpflichtenden Sorge fiir die Armen
und ihr ,Leben-kénnen®, das heifit vor
allem: in Freude den Sabbat feiern kénnen.

Der Sabbat steht im Dienst des Lebens
auch in der Weise, daR er ,eine Quelle von
Inspiration und theologischer Reflexion®
(26) sein konnte fiir eine dem Christentum
weithin fehlende ,Theologie des Geniefens®
(26). Von diesem Ansatz aus gelingt es dem
Vf, mit dem kaum je hinterfragten christ-
lichen Vorurteil ,JJudentum=Legalismus® im
Sinne des Lastenden, Bedriickenden aufzu-
riumen.

Insgesamt ist van Boxel, dem man viele
am christlich-jiidischen Dialog interessierte

und theologisch wie pastoral engagierte
Leser wiinscht, etwas von seiten der Christen
gegeniiber der Glaubenswelt der Juden sehr
Seltenes gelungen: eine fachlich zutreffen-
de, wissenschaftlich fundierte (und sogar
leicht lesbarel) Darstellung der Sabbatthe-
matik, in der man zugleich ein tiefes Verste-
hen des Herzens verspiirt. Das Nachwort des
Bremer Rabbiners B.Z. Barslai klingt daher
wie ein Echo: ,Beim Lesen des vorliegenden
Buches ... kam ich aus einem positiven Stau-
nen nicht heraus. Hier werden Sinn und
Interpretation der Schabbatvorschriften in
Tora, Mischna und Talmud aus der Sicht der
Evangelien aufgezeigt in einer Weise, die
auch einem orthodoxen Talmudgelehrten
den Weg zum interkonfessionellen Gesprich
ebnet® (117). Kann es eine bessere Empfeh-
lung geben?

Abrabam Joshua Heschel, Sabbat, Seine Beden-
tung fiir den bentigen Menschen. Reibe: Informa-
tign Judentum, bg. von Y. Aschkenasy, E. L. Ebr-
lich und H. Kremers, Bd, 10. Neukirchen-Viuyn
1990, 79 S., 26,80 DM

Piet van Boxel, ,Und er ruble am siebten Tag."
Frithjiidische  Uberlicferungen zur Feier des
Sabbats. Regensburg (Pustet) 1990, 125 8.,
19,80 DM
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