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ZEICHEN DER ZEIT

EHELOS — UND/ODER GANZER MENSCH? In der Kirchenkrise unse-
rer Tage geht es nicht mehr um die eine oder andere Seite am Erscheinungs-
bild der Kirche - die gesamte Substanz und alle Ausdrucksformen des Chri-
stentums und des christlichen Lebens stehen auf dem Priifstand. Pater Ken-
tenich hat es in einem simplen Bild beschrieben: es ist, wie wenn jeder ein-
zelne Stein am Gebiude mit einem kriiftigen Hammer abgeklopft wiirde auf
seine Festigkeit. Und es ist schon verwunderlich, zum Teil erschreckend,
was bei diesem wiitenden Abklopfen an Unechtem und Unlebendigem, oft
auch Krankhaftem zutage tritt.

Einer der Bereiche, an dem besonders heftig »geklopft® wird, ist die
Ehelosigkeit der Priester und Ordenslente in der katholischen Kirche. Freiwillige
Ehelosigkeit war seit den friihesten Zeiten eines der charakteristischsten
Kennzeichen des Neuen, das mit dem Christentum in die Welt gekommen
ist. Der Pflichtzélibat der Weltpriester, der erst relativ spdt eingefiihrt wur-
de, steht heute im Vordergrund der Diskussion. Aber man tiusche sich
nicht: im Hintergrund, oder besser: im Untergrund wiihlt eine viel radikale-
re Fragestellung. Man darf wohl sagen, daf fiir die grofle Mehrheit der heu-
tigen Menschen Ehelosigkeit ,un des Himmelreiches willen “zu den »abgestorbe-
nen Symbolen™ gehort, wie Paul Tillich das genannt hat, Symbolen, die
stumm geworden sind, nicht mehr sprechen von dem, fiir was sie urspriing-
lich standen. Wie in einem Brennpunkt spiegelt sich dieses Unvermdgen zu
mitvollziehendem Verstehen in der Frage: kann ein ehelos lebender Mensch
iiberhaupt ein ganzer Mensch sein? Ein Beispiel zur Illustration: ,,Publik-
Forum® veréffentlichte vor einiger Zeit einen ,ziemlich offenen Liebesbrief
an Franz von Assisi“. Der Autor, Peter Roos, schreibt: ,Lieber Franz, hast
Du mitihr geschlafen oder nicht? Entschuldige, daf ich mit der Tiir ins Bett
falle und so gleich zur Sache komme. Ich muf nun endlich wissen, was
zwischen Dir und Klara war ... Erklir's mir bitte nicht mit spiritueller Eksta-
se. Es war mehr. Irgendwann ist der Funke zwischen Dir und ihr ja gesprun-
gen ... Wir wollen klaren Tisch. Und keine platonischen Faxen® (Publik-
Forum Nr.16, 10.8.90). Was hier auf jeden Fall klar auf dem Tisch liegt, ist
die Voraussetzung der Anfrage: ein so vollbliitiger Mensch, so naturverbun-
den und menschennah, so innerlich gel6st und heiter — da muf einfach
»mehr gewesen sein. Was soll der arme heilige Franz noch sagen — der
Autor weiff es ja: ,Es war mehr.”

Diese Voraussetzung ist heute alliiberall gegenwirtig. Bei dieser geistig-
seelischen Zeitlage greifen keine apologetischen Gedankenginge. Die
Sprengkraft dieser existentiellen In-Frage-Stellung liegt darin, daf8 sie nur
auf einem einzigen Weg iiberzeugt werden kann: durch Menschlichkeit,



vorgelebtes, menschlich erfiilltes Leben. Und das nicht auf Anhieb - ganz
langsam muf wieder die Ansprechbarkeit fiir ein solches Symbol wachsen.
Das Charisma, das die Kirche in dieser Situation am dringlichsten braucht,
ist ganzmenschliches Leben aus dem Glauben. :

Hier braucht man nichts zu verschweigen oder zu beschénigen. Noch
weniger braucht man den Stab zu brechen iiber einem, der den Kampf
unterwegs aufgibt. ;

Pater Kentenich hat versucht, einen Weg gangbar zu machen: wie Ehe-
losigkeit als genuin christliche Lebensform menschlich {iberzeugend vorge-
lebt werden kann. Bezeichnend ist sein anthropologisch-pidagogischer
Ansatz: erst Mensch — dann Christ — dann ganzer Mensch. In dieser verein-
fachenden Zuspitzung wird das ganzheitliche Menschenbild deutlich, das
ihm vor Augen schwebte. Die Gnade baut auf der Natur auf, hat aber auch
eine heilende und erginzende Funktion, macht gesundes und erfiilltes
Menschenleben moglich.

Im geschlechtlichen Bereich liegt fiir Pater Kentenich der Ausgangs-
punkt in einer ganzheitlichen Auffassung von menschlich-personaler Sexualitdt.
Gegeniiber einer unheilvollen Verkiirzung von ~Sex” einzig auf die korper-
liche Betitigung hilt er daran fest, daf der Geschlechtstrieb eine dreifache
Dimension hat: neben der korperlichen auch eine seelische, dazu aberauch
die geschlechtlich gefirbte schopferische Selbstverwirklichung. Freiwillig
iibernommene Ehelosigkeit bedeutet einzig Verzicht auf die kérperliche Er-
fiillung der Geschlechtlichkeit. Entscheidend ist die Einsicht, daf8 dieser
odreigegabelte® Geschlechtstrieb eine beachtliche Plastizitit besitzt, das
heiflt, daf er sich in verschiedenen Lebensentwiirfen verwirklichen kann.
Fiir den chelos Lebenden heifit das konkret: wenn sich die seelische Dimen-
sion der personalen Liebesfihigkeit entfaltet und die sexuell bestimmte
Selbstverwirklichung in Lebens- und Werkgestaltung zum Zug kommt, ist
blutvolles, menschlich unverkiirztes und erfiilltes Leben moglich.

Zu der ganzheitlichen Entfaltung der im Menschen angelegten Liebes-
fihigkeit gehort fiir den Zlibatir wesentlich auch die Liebe zu Gott. Daf8
dieses Liebesbiindnis mit Gott sich tatsichlich entwickelt, ist letztlich aus-
schlaggebend. Die eigentliche Uberzeugungskraft eines vorgelebten erfiill-
ten Mann- oder Frau-Seins liegt darin, daf etwas von der Leben pragenden
Kraft der Gnade, des lebendigen Glaubens an die Realitit der Ubernatur
spiirbar wird. Im Ahnen, daf} das menschlich erfiillte Leben eines solchen
Menschen durch sein Verbundensein mit Gott ermdglicht wird, fingt das
Symbol des ehelosen Lebens ,um des Himmelreiches willen® langsam wie-
der an zu sprechen. ,Der iibernatiirlichste Mensch miifste der natiirlichste sein”,
hat Pater Kentenich dieses hohe Ziel umschrieben. So oder so dhnlich hitte

wohl auch der heilige Franz seine Erfahrung beschrieben.
GMB



Peter Locher
Padagogischer Umgang mit Schulderleben*

Die Erfahrung zeigt, wie sehr der Mensch von Schuldgefiihlen und fal-
schem Stindenbewuftsein krank werden kann und deswegen Hilfe und
Heilung braucht. Aus derselben Erfahrung weil der Erzieher auch, wie
schwierig es ist, mit Schuldgefiihlen richtig umzugehen, Krankhaftes von
Gesundem zu unterscheiden und so zu helfen, daf bei dem Versuch, vor-
dergriindige Ubel abzuschaffen, nicht gleichzeitig tiefere Schiden verur-
sacht werden. Solange die Frage nach Schuld und Schuldgefiihl rein psy-
chologisch angegangen wird, sie also nur als ein Konflikt innerhalb der eige-
nen Natur und der Gesellschaft verstanden wird, ist das Schuldgefiihl nur
ein unangenehmes Phinomen, das es zu beseitigen gilt. Die Behandlung
bleibt an der Oberfliche.

Etwas ganz anderes ist es, wenn jemand mit seiner Schuld zu einem
barmherzigen Gott findet und die Erfahrung macht, daf er seine Schuld ab-
laden, ja sie sogar ,schenken® kann. Gelingt es einem Erzieher, die Barm-
herzigkeit Gottes so zu vermitteln, kann das Annehmen von Schuld befrei-
end und heilend wirken. Die Du-Beziehung - letztlich zu Gott ~ wird durch
so bewiltigte Schuld nicht gest6rt, sondern vertieft. Es ist eine Herausforde-
rung an die Pidagogik, den Menschen so zu fithren, daf durch die verschie-
denen Erfahrungen von Schuld hindurch er zu einer grofleren Ausreifung
seiner Persénlichkeit, zu einem Wachstum in der Liebe und zu einer Vertie-
fung seines Gottbezuges kommt. Was dies im einzelnen besagt, 1t sich an
drei Stichworten aufzeigen: Verantwortung - sittliche Norm - ganzheit-
licher Vollzug.

VERANTWORTUNG

Der Mensch ist von seinem Wesen her dialogisch. Er geht Beziehungen und
Bindungen ein, sucht Austausch mit seiner Umwelt, vor allem mit anderen
Menschen, mit Gott. Als dialogisches Wesen erfihrt er sich als Geschopf
und als Mitmensch. Weil der Mensch also auf Grund seiner dialogischen
Struktur wesentlich auf den Bund angelegt ist, erhilt der Bindungsorganis-
mus ~ so Pater Kentenich —, der ihn in die Umwelt, in die menschliche
Gesellschaft und in das Leben Gottes hineinbindet, die Bedeutung eines
archimedischen Punktes. Im Gefiige seiner Bindungen muf der Mensch
sein Leben vollziehen. Diesem dialogischen Charakter seines Wesens st
nun die Frage nach Schuld und Siinde zuzuordnen.



Die Voraussetzung dafiir, daf der Mensch Schuld erfahren kann, besteht in
der Tatsache, da er als ein dialogisches Wesen zur Antwort gerufen wird.
Daraus erwichst Ver-Antwortung. Die Erfahrung, ver-antworten zu sollen,
ruft beim Menschen eventuell ein Erschrecken hervor. Dieses Erschrecken
hat nichts mit Schuld zu tun, sondern entspringt aus der Erfahrung: Ich bin
gerufen, bin angesprochen und werde gefordert.

Wenn ich zum Beispiel vor einer wichtigen Lebensentscheidung stehe
oder in einer Notsituation mir plotzlich bewuB8t wird: ,,Jetzt muf ich mich
festlegen; jetzt muf ich handeln®, dann erschrickt meine Natur — in einem
durchaus positiven Sinne —, weil ich erlebe, daf} ich mich - letztlich von
Gott - angesprochen weif. In dieses groflere anthropologische Konzept ist
die Situation nach dem Siindenfall im Buch Genesis einzuordnen. Als
Adam den Ruf Gottes hort: ,2Adam, wo bist du? wird das, was er getan hat,
in Verbindung mit Gott gebracht. Jetzt mufl er sich dem von Gott herkom-
menden An-Spruch stellen. Es kommt hier ein Urvorgang zum Ausdruck,
der in der Natur des Menschen liegt und aus dem heraus ithm Verantwor-
tung erwichst.

Immer dann nun, wenn der Mensch meint, einem solchen Anspruch
nicht gewachsen zu sein, wenn er ihn verfehlt oder ihm ausweicht, empfin-
det er eine Schuld. Diese Schuld entspricht dem, was die Theologie von der
Siinde sagt: Sie ist das Aufkiinden einer Lebensgemeinschaft, und zwar in
dem Sinne, daB ich in bezug auf Gott oder meinen Mitmenschen nicht die
rechte Antwort gebe. In diesem Zusammenhang sei auf Paul Tournier
(Echte und falsche Schuldgefiihle, Humata-Verlag) verwiesen, der sagt, daf
die wahre Schuld des Menschen das ausmacht, was Gott ihm in der Verbor-
genheit seines Herzens vorwirft. Nur der Betreffende selber vermag diese
Schuldzuweisung zu erkennen. Tournier meint, dafl dieser Vorwurf nicht
mit dem zu vergleichen sei, was Menschen einander vorwerfen. Insofern ist
die Frage der Schuld im Grunde eine Frage meines Gewissens, das mir sagt,
wo ich mich Gott und der von ihm festgesetzten Ordnung versagt habe,
indem ich die Antwort im Dialog, im Bund nicht richtig gegeben habe.

Daraus ergeben sich fiir die Pidagogik zwei Konsequenzen:

1. Eine blofSe Gesetzesgerechtigkeit geniigt nicht. Im Gleichnis vom wverlorenen
Sohn® ist der dltere Bruder nicht deswegen schon der Bessere, weil er stets
die Gebote befolgt hat. Fiir eine Bewegung im Geiste Pater Kentenichs oder
fiir spirituell ausgerichtete Menschen ist es deshalb wichtig zu betonen, daf8
es nicht darauf ankommt, nur die dufferen Formen zu beachten und die
Gesetze zu halten. Soweit bei der heutigen Jugend Schuldbewuftsein und
Schuldbekenntnis noch vorzufinden sind, kann auch zunehmend die
Erfahrung gemacht werden, daff das Gewissen der jungen Menschen nicht
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so sehr auf Verfehlungen gegen positive Normen reagiert als vielmehr auf
die unterlassene Antwort.

2. Verantwortung als eine in schopferischer Freiheit gegebene Antwort
schlie8t notwendig Entscheidung und Wagnis ein. In René Gétschis Buch
(Der Mensch und seine Schuld, Benziger) trigt ein Kapitel die Uberschrift:
Mut zur Schuld. Natiirlich handelt es sich dabei nicht um eine Aufforde-
rung, mutig darauf los zu siindigen. Uberschrift und Kapitel méchten dar-
auf aufmerksam machen, dafl der Mensch, wenn er in Freiheit sich zum
Handeln entscheidet, unter Umstéinden durch sein Tun schuldig werden
kann. Das Risiko ist nicht auszuscheiden. Trotzdem ist es besser, daf ich
den dialogischen Kontakt mit Gott und meiner Umgebung aufrecht erhalte
und bereit bin, sogar auf die Gefahr hin, schuldig zu werden, die Verantwor-
tung dafiir zu ibernehmen. Es gibt die reizende Spruchkarte: ,Leute, die
viel arbeiten, machen viele Fehler. Leute, die wenig arbeiten, machen wenig
Fehler. Es soll Leute geben, die keine Fehler machen.“ Auf das Thema
»Schuld® angewandst, liefie sich die Karte leicht umschreiben: Leute, die viel
entscheiden, werden in vielem schuldig ... Es soll Leute geben, die keine
Schuld haben; eben deswegen, weil sie sich hiiten, etwas zu entscheiden.
Die Schuldfrage ist also durchaus mit der Frage nach dem verantwortlichen
Handeln verknlipft. Es gibt deshalb therapeutische Schulen, die im Zusam-
menhang mit Schuld bei dem Begriff der Verantwortung ansetzen. Der
Therapeut Dr. Kruse sagt: ,Seelisch gesund ist fiir mich jemand, der Verant-
wortung tibernehmen kann und zur Selbstsetzung fihig ist.”

Ein kurzer Blick auf die schénstittische Spiritualitit und die Lebens-
geschichte Pater Kentenichs zeigt, wie zentrale Werte und Ereignisse von
diesem dialogischen Charakter geprigt sind.

Das Leben aus dem Liebesbund verlangt von mir, auf den Anruf Gottes
zu antworten. Unser Vorsehungsglaube ist aktiv. Er schlieRt das Suchen
ein, den Willen Gottes zu erkennen, um darauf zu antworten. Unser Sen-
dungsglaube ist geprigt von dem Wissen um den Anspruch Gottes an uns
und der Bereitschaft, uns von ihm senden und als Werkzeug gebrauchen zu
lassen. Dabei ist Ausgangspunkt immer das, was C. G. Jung in seinem Indi-
viduationskonzept mit der inneren Normierung der individuellen Persén-
lichkeit bezeichnet, und was Schénstatt mit dem Personlichen Ideal meint;
nidmlich das verantwortliche Handeln nach dem Grundzug und der Grund-
stimmung meiner Seele. Josef Engling wufite sich schuldig, wenn er gegen
diese innere Norm seiner Seele, nimlich ,allen alles® zu sein, gefehlt hat,
weil darin fiir ihn die Erfillung seiner Persénlichkeit und sein Gottesauftrag
zum Ausdruck kam.



Wir stellen in unserer Zeit zweifellos ein Erwachen zu groflerer Indivi-
duation fest. Wenn sie dem Einzelnen auch durch Pluralismus, der die her-
gebrachten Ordnungen auflést, zum Teil aufgezwungen wird, so kann darin
doch auch ein positiver seelischer Grundzug festgestellt werden. Es ergeben
sich daraus Konsequenzen fiir Pidagogik und Pastoral: Wie soll man auf
schwindendes Siinden- und Schuldbewuftsein reagieren? Die erste Konse-
quenz darf nicht sein, im Blick auf moralische Normen und Gesetze ein
Schuldbewuftsein wachzurufen. Die erzieherische Bemiihung muf$ viel-
mehr dahin gehen, das BewuBtsein im Menschen zu wecken, daf8 er ange-
rufen ist und Verantwortung trigt. In dem Mafle, in dem es gelingt, Verant-
wortung und Bereitschaft zum Dialog zu wecken, wird auch die Frage nach
dem richtigen und falschen Handeln gestellt werden. Die Frage nach dem
richtigen Handeln wiederum vertieft das Verantwortungsbewufitsein, so
dafB als Folge davon auch ein richtiges Schuldbewuftsein wachsen kann.

Dieses Schuldbewufltsein, das sich also nicht an den allgemeinen
Geboten und Verboten orientiert, sondern am konkreten Willen Gottes,
nennt Pater Kentenich das waszetische Schuldgefiibl*. Der Mensch mdchte
eine liebende Antwort auf einen Anruf geben, den er als an ihn gerichtete
Einladung erfihrt. So gesehen ist durchaus verstindlich, daf er dann auch
cine gewisse Unruhe oder Angstlichkeit dariiber verspiirt, ob er richtig ant-
wortet. Diese Sorge, motiviert von der Liebe, ist die Grundlage des aszeti-
schen Schuldgefiihls. Der Erzieher muf allerdings darauf achten, daff ein
solches Schuldgefiihl nicht lihmt. Wire das der Fall, wiirde es sich nicht um
cin gesundes Schuldgefithl handeln; denn dieses befliigelt mich und fiihrt
weiter. Ebenso wire darauf zu achten, da mich dieses Schuldgefiihl nicht
in ungesunder Weise antreibt. Auch dann handelt es sich nicht um ein asze-
tisches Schuldgefiihl, das in die Liebe eingebunden ist, sondern eher um ein
Lschlechtes Gewissen®, das in kompensatorischer Weise zu héheren Anfor-
derungen antreibt. Unter aszetischem Schuldgefiihl ist jene innere Sorge zu
verstehen, ob die Antwort, die jemand in Liebe gibt, auch geniigend ist. Ein
solcher Mensch mag zwar an seiner Unvollkommenbheit leiden, aber weil
sein Bewufltsein der Unzuldnglichkeit in die Liebe eingebunden und von
Gott bereits vergeben ist, macht es ihn nicht mutlos. Man muf§ die Krite-
rien sorgfiltig priifen. In dem Augenblick, da jemand zu wenig Vitalitit,
Liebeskraft besitzt und sich dennoch nach einem hohen aszetischen Ideal
ausrichtet, wird dieses sehr bald als Pflichtkodex empfunden. Kann er sich
dann von einem solchen als zu starke Pflicht empfundenen Anspruch nicht
richtig distanzieren, sondern treibt ihn ein Schuldgefiihl weiter an, dann
handelt es sich eben um kein von der Aszese geprigtes Schuldgefiihl, son-
dern eher um ein zwanghaftes, das verkrampft.



SITTLICHE NORMEN

Es ist hier zunichst ganz grundsitzlich die Frage nach dem Sinn der Norm im
menschlichen Verhalten gestellt. Es sei gestattet, hier das Wort ,,Sitten® zu
gebrauchen - bei C. G. Jung ist sehr viel von den ,Mores* die Rede -, weil
dieser Begriff weiter ist und neben den moralischen Gesetzen auch Briu-
che, allgemeine Verhaltensweisen und Vereinbarungen einschlief3t.

Dazu gehdren auch die Verkehrsregelungen. Es ist Sitte, die Schnell-
straffen durch Leitplanken zu begrenzen. Jeder Autofahrer, vor allem dann,
wenn er im Nebel fihrt, ist sehr dankbar, wenn er sich an den Leitplanken,
an den Riickstrahlern des vor ihm fahrenden Autos oder an der weilen Mit-
tellinie auf der Strale orientieren kann. Sie helfen ihm, sicherer vorwirts-
zukommen. Wenn ich nun allerdings zuviel Angst habe, gegen die Leitplan-
ken zu fahren, fixiere ich mich auf'sie. Sie hindern mich dann am Vorwirts-
kommen. Wenn wir nun sogar annehmen, daf} jemand ganz und gar im
Nebel verloren und vélligvon der Angst besetzt ist, dafl ihm etwas zustofen
kénnte, so wiirde ein solcher wohl gar nicht mehr weiterfahren, sondern
sich an der Leitplanke festklammern.

Unsere heutige Zeit ist durchaus von Nacht- und Nebelcharakteristika
geprigt, die den Menschen in eine Konfliktsituation bringen kénnen.
Wenn er nun, um im Bild zu bleiben, die Leitplanke zum alleinigen Ge-
sichtspunkt seines Fahrens auf der Strafe macht, wenn er also bestimmte
sittliche Gebote verabsolutiert und nicht mehr die Fahrtrichtung, die Ant-
wort, die er im Dialog geben soll, erkennt, dann entsteht ein SchuldbewufSt-
sein, das sich als Angst meldet. Diese Schuld als Synonym der Angst hat vor
allem Freud und die Psychoanalyse im Blick. Die anthropologische Psycho-
therapie weist darauf hin, daff Schuld als Angst auftritt, wenn ein Teil-
bereich verabsolutiert wird.

Was ist jetzt Schuld? Man kann jenen Tiefenpsychologen verstehen,
der diese Frage objektiv, d. h. moraltheologisch, gar nicht stellen will, son-
dern dem es vor allem darauf ankommt, dafl bei seinem Patienten sich die
Fixierung auf die Leitplanke 16st.

Die Moraltheologie sagt uns, daf eine Handlung objektiv mit Be-
stimmtheit falsch, also siindhaft ist, wenn ihre inneren Grundlagen falsch
sind. Nun kann auch ein verabsolutiertes Gesetz, eine »Leitplanke®, zu
einem Gottersatz werden und die iibertriebene Fixierung darauf schuldhaft
sein. Gerade deswegen ist es von so grofier Bedeutung, in der Erziehung
eine Antwort im Bund, das Wagnis der Verantwortung, zu betonen. Erst
dann, wenn diese grundsitzliche Ausrichtung gegeben ist, sind auch mora-
lische Normen und ein Sittenkodex richtig einzuordnen. Pater Kentenich
hat hiufig auf den Konflikt zwischen Geist und Form hingewiesen. Wenn
der Geist schwach ist und nicht geniigend Lebenskraft besitzt, beginnt der
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Mensch an den Formen hingen zu bleiben. Er fixiert sich auf Gesetz und
Sitten und klammert sich dngstlich daran fest. Um wieder in Bewegung zu
kommen, muf in einer solchen Situation das Augenmerk vom Gesetz abge-
lenkt werden.

Natiirlich wiire es falsch, deswegen Normen und Sitten abzuschaffen,
um so der Fixierung entgegen zu wirken. Bei der Verkehrsregelung wiirde
dies kein verniinftiger Mensch gutheiflen. Leider kommt dies in der Men-
schenfiihrung, in Psychologie und Psychotherapie durchaus vor. Auch ein
Therapeut darf nicht, wenn er krankem Seelenleben helfen will, einfach die
sLeitplanken” wegnehmen. Vielmehr miifite er seinen Patienten so moti-
vieren, daf dieser sich innerlich auf ein Ziel zubewegt, einen inneren Sinn
bejaht und sich dadurch von der Fixierung auf ,Leitplanken® abl&st.

Der Vergleich mit den Verkehrsregeln macht auch darauf aufmerksam,
daf verschiedene Verpflichtungsgrade mit diesen Regeln verbunden sind.
So gibt es auch verschiedene Verpflichtungsgrade der Normen und Sitten.
Die Grade lassen sich von der menschlichen Natur ableiten. Verstofie im
einen Fall wirken zerstérerischer. Im anderen sind sie weniger gefihrlich.

Zu den in der Natur liegenden Verpflichtungsgraden kommen hiufig
noch die Umstinde einer konkreten Situation hinzu. Wenn vor dem Auto-
fahrer sich ein Unfall ereignete, wiirde er selbstverstindlich eine durchge-
zogene weifle Linie auf der Strafe iiberfahren, um einen Zusammenstof zu
vermeiden. Im konkreten Leben gibt es immer wieder Situationen, in denen
ich in der Tat verantwortlich handle, wenn ich gewisse Normen verletze,
um Schaden zu vermeiden oder schwererwiegende Normen einzuhalten.
Normen und ihre verschiedenen Grade der Verpflichtungen miissen grund-
sitzlich erhalten bleiben. Das verantwortliche Handeln aus einem dialo-
gischen Gottesverhiltnis und aus innerer Freiheit - bei aller grundsitzli-
chen Bindung an die Normen - kann dariiber hinausfiihren.

Solche eher grundsitzlichen Erwigungen kénnen durchaus auch zeitbezo-
gen betrachtet werden. Wir leben heute in einer Zeit, in der viele Sitten und
leider manchmal auch moralische Gesetze abgebaut werden. Selbstver-
stindlich miissen dann die moralischen Gesetze verteidigt und gute Sitten
moglichst erhalten werden. Genau so wichtig ist es aber auch, eine solche
Umbruchsituation mit den ihr eigenen Gesetzmifigkeiten wahrzuneh-
men.

Wir befinden uns in einem Wachstumssprung in die kommende Zeit hin-
ein. Die Erkenntnis des Vorganges miifite uns an sich zunéchst einmal duld-
samer machen. Einerseits der Kirche gegentiber, die sich in solchen Zeiten
schwer tut, Normen und Richtlinien der verdnderten Situation anzupassen.
Andererseits miif8te die Kirche auch dem Einzelnen gegeniiber duldsamer
werden. Pater Kentenich hat schon in den sechziger Jahren darauf aufmerk-
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sam gemacht, da es nach dem Konzil schwerer sei, Christ zu sein. Wih-
rend vor dem Konzil der Gliubige stets gewuft habe, was zu tun sei, habe
das ,aggiornamento® fiir den Einzelnen zunichst viel Verunsicherung
gebracht und zu vielen Konflikten und Kollisionen gefiihrt. Es ergibt sich
von selbst, daf} dadurch zum einen Schuld und Schulderfahrungen bei den
Menschen zugenommen haben. Zum anderen liegt in der neuen Situation
allerdings auch die Chance, daf der Einzelne nun in gréferer Eigenverant-
wortung aus seinem Gottesbund leben kann.

Dabei ist noch nicht ausgemacht, ob es sich in einer Gesellschaft besser
leben Idft, in der zunehmend mehr Lebensbereiche der persénlichen Ent-
scheidung des Einzelnen iiberlassen bleiben. Eine grofere personliche Frei-
heit verweist notwendig auf groere persdnliche Verantwortung. Unsere
Erfahrung sagt uns, daf sowohl in soziologischer wie in individualpsycho-
logischer Hinsicht oft genug kein Zuwachs an eigentlicher Freiheit festzu-
stellen ist, sondern eher wachsende Verwilderung und Verwahrlosung; ein
Zustand also, der auch deswegen von zunehmender Antriebsschwiche des
Einzelnen charakterisiert ist, weil Formlosigkeit und Sittenlosigkeit die
Fithrungsfunktion der Wegweisung und die Schutzfunktion der Leitplan-
ken abgeschafft haben.

Macht ein Mensch in einem solchen seelischen Zustand und in einer
solchen Desorientierung sich schuldig? Vom psychologischen wie vom
moraltheologischen Gesichtspunkt her wird man sagen diirfen, daf dies
immer weniger der Fall sein wird. Die Erzichung mufl dem Rechnung tra-
gen. Gleichzeitig mufl sie aber auch richtig einordnen und wertschitzen,
dall gerade in einer solchen Zeit eine Autoritit wie der Heilige Vater sehr
deutlich macht, wo Wegweiser und Leitplanken sind und sich gegen die
grundsitzliche Aufldsung der Normen wehrt.

Welche péidagogischen Konsequenzen ergeben sich aus dem bisher Gesagten?

Zum einen: Pater Kentenich hat hiufig auf die B edentung von Brauchtum und
Sitte hingewiesen. An den entsprechenden konkreten Formen ist nicht fest-
zuhalten wie an den Zehn Geboten. Dies wiirde nur zu Formalismus fith-
ren. Je mehr aber sich solche zeitbedingten Formen abbauen, um so mehr
wire positiv ein Lebensstil mit neuen Sitten aufzubauen, eine neue Kultur
des christlichen Lebens in unserem Jahrhundert und den kommenden zu
schaffen. Mit einem solchen Lebensstil ist durchaus eine Art Normierung
gemeint, die ebenfalls einen gewissen Verpflichtungsgrad enthilt und des-
wegen auch bei Verletzung ein entsprechendes SchuldbewuRtsein hervor-
rufen kann, ohne daf es sich bei Ubertretungen um Siinde im eigentlichen
Sinne handeln wiirde. Ein solcher Lebensstil wiirde vielmehr eine innere



Verpflichtung zur Formung und Gestaltung des persdnlichen Lebens
bilden.

Zum anderen kime es in der Erziechung darauf an, daff es bei der Schaf-
fung solch neuer Verantwortlichkeiten auch wesentlich um die Bindung des
Gemiites geht. Eine Verfehlung dagegen wiirde also nicht nur ein Schuld-
bewufRtsein, sondern auch ein Schuldgefiihl verursachen. Und genau in der
richtigen Pflege eines solchen Schuldgefiihles driickt sich die freie Bindung
des Einzelnen und seine letzte Sicherung gegen Verfehlungen aus. Dabei
darf ruhig zugestanden werden, dafl in therapeutischen Prozessen ein
krankhaftes Schuldgefithl zunichst einmal abgebaut werden mufl. Ist
SchuldbewuRtsein aber auf Verkehr und nicht auf Leitplanke bezogen, und
handelt der Mensch im Bund verantwortlich auf ein verstehendes persona-
les Du hin, dann ist es konsequent und richtig, daff er in seinem Handeln
auch ganzheitlich getroffen wird; also nicht nurin seinem Bewufitsein, son-
dern auch in seinem Gefiihl; nicht nur von Schuldbewsftsein, sondern auch
von Schuldgefiihl.

Selbstverstindlich diirfen ein solches Schuldbewufitsein und Schuld-
gefiihl nicht vorausgesetzt werden. Seine Entwicklung darf aber auch nicht
allein dem persénlichen Gewissen iiberlassen bleiben. Der erzieherische
Mittelweg besteht darin, daB ich ein Gewissen, das Schuld nicht mehr kon-
statiert und gleich gar nicht empfindet, zwar feststelle, dann aber in kluger
Weise helfe, daf sich das persénliche Gewissen und SchuldbewufStsein wie-
der auf die Regel des menschlichen Lebens ausrichtet und sich daran auch
gemiithaft bindet; fraglos ein schwieriges und oft langwieriges Unterfan-
gen. Es kann aber nicht aufgegeben werden, solange wir uns iiberhaupt
noch um eine christliche Kultur und ganzheitliche Menschenbildung
bemiihen.

Was bestehende Sitten und Briuche betrifft, lassen sich fiir den pidagogi-

schen Umgang folgende Regeln aufstellen:

— Den AbbauprozeR nicht aktiv férdern, sondern die Menschen zu einer
grofleren inneren Freiheit und Verantwortung fithren und, wo moglich,
bestehende Briuche und Sitten beseelen.

— Verstindnis dafiir aufbringen — vor allem bei der jiingeren Generation -,
wenn bestehende Formen nicht mehr sprechend sind und deshalb abge-
schafft werden wollen.

- Mithelfen, daf neue Formen gefunden werden und neues Brauchtum
entsteht.

In diesem Zusammenhang miifite auch mehr studiert werden, was Pater

Kentenich meint, wenn er dazu auffordert, das Schamgefiihl zu pflegen.

Dabei wire sicher zu beriicksichtigen, welche Prozesse im Innern eines

Menschen ablaufen und wie Verhalten von Menschen auf Auflenstehende
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wirkt. Die Art und Weise, wie Frauen sich heute kleiden, wire vor zwei
Generationen von ihnen selbst und von den Auflenstehenden als héchst
anst68ig empfunden worden. Die Erziehung wird deshalb in so ungeform-
ten Zeiten wie den unsrigen auf der einen Seite ein grofles Verstindnis fiir
die Motivlage des einzelnen Menschen zeigen miissen, auf der anderen Sei-
te aber auch immer versuchen, ein Empfinden fiir die eigene Intimitit, fiir
Schicklichkeit, fiir Schamgefiihl zu wecken und auf die Konsequenzen ent-
sprechenden Verhaltens aufmerksam zu machen.

DER GANZHEITLICHE VOLLZUG

Der anthropologische Ansatz fiir diese Betrachtung besteht in dem zneren
Zusammenhang zwischen Vollkommenbeit und Vollstindigkeir. Wohl ist wahr,
daf8 ein seelisch kranker Mensch durchaus heilig werden kinnte, und daR
ein seelisch gesunder Mensch nicht notwendig schon aszetisch vollkomme-
ner ist. Dennoch besteht eine innere Beziehung zwischen beiden Kompo-
nenten. Die Tradition hat immer schon darauf aufmerksam gemacht, daf
die Gnade die Tendenz hat, die Natur zu heilen, zu erheben und zu heili-
gen. Es gehort deshalb durchaus zum Ideal des aszetisch Vollkommenen
dazu, die Natur so gesund und vollstindig wie méglich zu machen, Umge-
kehrt stimmt es dann auch, daf} die Siinde und das Bése nicht nur die sancti-
tas, sondern auch die sanitas schwicht. Die kirchliche Lehre von der Erb-
siinde macht dies sehr deutlich: Das Nein zu Gott fithrt zur Storung der
Harmonie in der menschlichen Natur.

Gerade in unserer heutigen Gesellschaft, in der die persdnliche Verant-
wortung des Menschen fiir sein Handeln, also seine moralische Schuld,
immer mehr abnimmt, zeigen sich deshalb zunehmend Phinomene von
Krankheit, Stérung und von Bésem, die nicht mehr eindeutig auf Kausali-
titsrethen von personal sich verantwortender Schuld zuriickzufiihren sind,
sondern die sich als {iber Generationen angesammeltes Erbe vielfiltigen
Fehlverhaltens zeigen. Der Einzelne ist hiufig vielen Konflikten aus gesetzt,
die ihn selbst seelisch krank machen und sein verantwortliches Handeln
beschrinken. Er selbst gibt in seinem Verhalten solche Konflikte weiter und
wird zur Ursache immer neuer Stérungen. Diese Vorginge sind mit Bewuf3t-
sein oder mit Gefiihlen von Schuld begleitet; natiirlich nicht immer und
bei allen bewufit, merkwiirdigerweise aber zum Teil bei den Verursachern
und zum Teil bei den Betroffenen oder den Zeugen. Kinder fithlen sich
schuldig fiir den Streit der Eltern und das Auseinanderbrechen von deren
Ehe. Oft sind solche Schuldgefiihle gar nicht mehr auf konkrete Ereignisse
bezogen, sondern sind Grundbefindlichkeiten des Menschen. Er fiihlt sich
einfach schuldig! Der Moraltheologe wiirde sagen — vor allem bei Men-
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schen, die eher Opfer als Verursacher solcher Konflikte sind -, dall dieses
Schuldgefiihl falsch ist. Die Psychologie hat inzwischen gelernt, daf8 solche
Schuldgefithle ernst zu nehmen sind. Auch die Pidagogik sollte es tun. Die
anthropologische Psychotherapie nennt solche Schulderlebnisse weXisten-
zielles Schuldbewufltsein®, Pater Kentenich spricht vom aszetischen
Schuldgefiihl“ oder ,Schuldgefiihl der Natur”. Es handelt sich um ein
Schuldgefiihl, das eine Storung der natiirlichen Harmonie anzeigt, ohne daff
derjenige, der dieses Schuldgefiih] empfindet, dafiir personlich verantwort-
lich ist. Im Grunde ist ein solches Schuldgefiihl der natiirliche Hinweis dar-
auf, daf der Natur eine Seinsordnung zugrunde liegt. Verstof8t der Mensch
dagegen, schligt die Natur Alarm, der sich als Schuldgefiihl meldet.

Bei Pater Kentenich hat das ,aszetische Schuldgefiihl® nicht nur den
Aspekt einer gestdrten Harmonie im Sinne eines Konfliktes. Er stellt fest -
und unsere Erfahrung mag dies bestitigen —, dafl sich im Menschen ez
Schuldgefiibl findet, das anf das 1deal ausgerichtet ist. Auch dieses gehdrt zur
Natur des Menschen, der ja stindig in der Spannung zwischen Sein und Sol-
len lebt. Das aszetische Schuldgefiihl meldet sich also auch, wenn sich in
der Ausrichtung des Menschen auf eine innere Entelechie seiner eigenen
Natur hin Fehler einstellen.

Es ist eine der groRen Aufgaben in der Pidagogik, unterscheiden zu lernen,
ob das Schuldgefiihl, das sich in einem Menschen meldet, ein krankhafies
und zwanghafies Schuldgefiihl ist, das es abzubauen gilt, oder ein moralisches
Schuldgefiihl, das sich auf eigene Fehlleistungen bezieht und wofiir durchaus
personliche Verantwortung zu iibernehmen ist, oder ein aszetisches Schuld-
gefiihl, das an sich die Feinfiihligkeit des Menschen gestorter Ordnung
gegeniiber oder idealer Gesinnung gegeniiber anzeigt. Letzteres Schuld-
gefiihl ist nicht abzubauen, sondern geradezu zu unterstiitzen.

Gibt es Kriterien, um den Unterschied zu erkennen? Es mag gentigen,
hier auf das krankbafie Schuldgefiibl einzugehen, das anders behandelt wer-
den muf als die beiden Letztgenannten:

— Das krankhafte Schuldgefiihl ist disproportioniert. Es ist nicht auf die
eigentlichen Ursachen bezogen. Hinter einem krankhaften Schuldgefiihl
versteckt sich meist andere Schuld. Gerade deshalb ist es autonom und
zunichst persénlicher Einsicht oder fremder Vorstellung nicht zuginglich.
Mit einem solchen Schuldgefiihl ist eine Sperre verbunden. Es niitzt in
einem solchen Falle nichts, ein solches Schuldbewuftsein durch Erklirung
von Kausalzusammenhingen oder moralischen Prinzipien fiir gegenstands-
los zu erkliren. Das Schuldgefiihl bleibt. Selbst wenn ein Seelsorger kime
und sagte: ,Ich nehme Thnen die Schuld ab®, bliebe sie. C. G. Jung nennt
solche Schuldkomplexe: ,Autonome Teilpsyche”. Die anthropologische
Psychologie redet in diesem Zusammenhang von ,Verweigerung der Verant-
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wortung”. Im Grund will ein derart kranker Mensch von seiner Schuld gar
nicht befreit werden. Er arrangiert sich - so Ausfithrungen Adlers — und
bezahlt mit Schuldgefiihl, um nicht mit der cigentlichen Ursache seiner
Schuld konfrontiert zu werden. Dabei muR noch einmal betont werden,
daf§ es sich nicht notwendig um moralische und deshalb personal zu verant-
wortende Schuld handelt. Viel hiufiger tritt ein solch krankhaftes Schuld-
gefiihl dann auf, wenn der Mensch nicht bereit ist, sich den Schiden seiner
Natur zu stellen, die ihm angetan wurden und die er auch lernen muf anzu-
nehmen, dafiir Verantwortung zu iibernehmen. Er zieht es vor, sich schul-
dig zu erleben, sich als Siindenbock zu bekennen, weil die Aufarbeitung sei-
ner Konflikte, der wahren Schuld also, ihm noch viel schwerer oder leidvol-
ler scheint; wobei solche Vorginge nicht bewuft, sondern unterbewuft
sich vollziehen. Erst wenn ein solcher Mensch bereit ist, sich dem inneren
Zusammenhang zwischen seinem Schuldgefiihl und der eigentlichen Ursa-
che zu stellen, ist es méglich, mit thm erzieherisch zu arbeiten.

Einem Menschen, bei dem sich solch krankhaftes Schuldgefiihl zeigt,
wire zunichst einmal zu raten, es zu ertragen. Er muR sich ihm stellen. Er
darf nicht ausweichen, sondern muf versuchen, dem Schuldgefiihl ,ins
Auge” zu schauen. Wenn der Mensch vor seinem Schuldgefiihl nicht fliht,
kénnen therapeutische Prozesse einsetzen, die zu den wahren Ursachen
und deshalb zur eigentlichen Schuld fithren. Der ProzeR ist nicht einfach.
Die verdringte Schuld ist ja mit Angst besetzt. Der so geplagte Mensch
braucht alle Zuwendung und Ermutigung, um sich in seine eigene Angst
hineinfallen zu lassen.

- Ein krankhaftes Schuldgefiihl wirkt zerstérerisch; und zwar in bezug auf
den einzelnen Menschen selbst. Es lihmt ihn und erzeugt Minderwertig-
keitsgefithle. Es wirkt auch zerstorerisch im Verhiltnis zu anderen
Menschen und zu Gott. Thnen gegeniiber fiihlt sich der Mensch unwert. Er
weigert sich, auf Bindungen einzugehen. Er mag schlieflich in Aggressio-
nen ausbrechen.

Man kann wohl verstehen, dafl die unmittelbare Reaktion auf solches
Verhalten darin besteht, Schuldgefiihle abschaffen zu wollen. In Wirklich-
keit darf nicht das Gefiihl beseitigt werden — es wire sowieso nur verdrin gt-,
sondern das Krankhafte im Schuldgefiihl muf erhellt werden, damit dann
wahres Schuldbewuftsein wachsen und zu einem gesunden Schuldgefiihl
filhren kann.

Damit wire das Schuldgefiihl jenes innere Steuerungsorgan der Natur,
das aus sich heraus auf die Harmonie der menschlichen Natur und auf das
Zusammenspiel von ,heil® und ,heilig” hinstrebt.
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Pater Joseph Kentenich
Aszetisches Schuldgefihl

Die heutige Menschheit leidet - auch die Geistreichen, die Strebsamen, die
Religiésen — an unverstandener und uneingestandener Schuld. Unverstandene
Schuld - was heift das? Viele, besonders stark strebsame Menschen und
ganz besonders in jungen Jahren, in denen alles glitht vor Begeisterung, von
Idealismus, vergessen, was wir doch glauben: dafl wir alle die Erbsiinde in uns
tragen. Dann ist es ganz selbstverstindlich, dal unsere Natur oft in
irgendeiner Weise hinter dem Ideal zuriickbleibt. Ich darf also kein falsches
Ideal von ,Vollkommenheit® haben. Wenn man junge Menschen hindurch-
fithrt, hindurchgeleitet durch viele Klippen des Lebens, muf man zunéchst
helfen, und zwar mit grofRer Freundlichkeit, Giite und Liebe helfen zu
unterscheiden: sind das jetzt Schwichen der Natur oder sind das wirklich
Fehler, Siinden? Das ist an sich niichterne Lebensweisheit, daf? wir uns zu-
gestehen: ohne Armseligkeit, ochne Schuld und Schuldgefiihle kénnen wir
auf die Dauer nicht leben. Das ist ein grofles Stiick echter Erziehung, die
Gefolgschaft anzuleiten, wie man mit seinen Schwichen zurechtkommt,
sogar zu lernen, wie man auch aus seinen Schwéchen Nutzen zieht. Wenn
wir in unserer Aszese immer wieder hervorheben, daff es fiir uns vor-
sehungsglidubig eine Selbstverstindlichkeit ist, an alle Dinge die sLeiter” an-
zulegen, um auf ihrer Spitze Gott zu finden, darf nichts ausgeschaltet blei-
ben, alles will im Licht Gottes gesehen werden. Wenn wir dann sagen wiir-
den: aber nicht unsere Schwichen, wire ja ein ganz groffer Bereich unseres
Lebens gelost von unserer Hingabe an Gott! Welchen Sinn haben dann die
Schwichen? Wie bringe ich es fertig, meine Schwichen zu ertragen? Wie
bringe ich es fertig, innerlich nicht roh zu werden? Wie bringe ich das fertig,
ein Schuldbewouftsein und ein Schuldgefiihl zu pflegen und nicht zu unterdriicken?
Das sind ganz wesentliche Fragen fiir die Gesundung unserer Natur. Ich
habe gleich zu Anfang meiner scelsorglichen Titigkeit einen Ausdruck
gesucht, der ein klein wenigals Schliissel benutzt werden kann. Sie ahnenja
wohl, wissen es vielleicht auch zum Teil, wie man vielfach in Priesterkreisen
den Kopf schiittelt, wenn strebsame Menschen beichten kommen, und
sagt: Was beichten die denn alles, das sind doch keine Siinden. Da stellt
man sich zu einseitig auf den Boden: die Beichte ist nur dazu da, Stinden zu
bekennen. Deswegen sind die Priester sehr hiufig die Ursache, dafl ein
gesundes Schuldbewufitsein und Schuldgefiihl unterminiert wird.

Es ist natiirlich schwer, hier zu unterscheiden: was ist das fiir ein
Schuldgefiihl? Ich habe da seinerzeit einen Ausdruck gepragt, der, wenn er
richtig verstanden wird, so ein wenig die Richtung weisen kann. Ich habe
unterschieden: ein moraltheologisches und ein aszetisches SchuldbewnfStsein. Das
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moraltheologische Schuldbewuftsein meldet sich, wenn ich wirklich eine
Stinde begangen habe, das aszetische regt sich, wenn meine Natur vom
Ideal abgewichen ist.

Nehmen Sie einmal einen edlen Menschen, der irgendwelche Schwie-
rigkeiten hat, der spiirt, daf seine Natur aufgewiihlt ist. Natiirlich: das ist
nicht Siinde, dafiir kann erja nichts. Ich weif nicht, ob Sie nachfiihlen kén-
nen, wie in der Natur nachher aber doch ein Schuldgefiihl da ist. Natiirlich
muf ich das zundchst kliren: ist keine Siinde, brauche ich deswegen auch
nicht zu beichten. Aber wenn ich jetzt nicht doch verstehe, daf daraufhin
ein Schuldbewuftsein, ein Schuldgefiih] der Natur wach wird, dann werde
ich kaum fihig sein, einem solchen Menschen zu helfen, ich verstehe ihn
einfach nicht. Darum ist es so wichtig, die rechte Art zu lernen, wie wir
unser Schuldbewuftsein pflegen und beantworten kénnen.

Da miissen wir als erstes festhalten: das SchuldbewuRtsein, und doppelt das
Schuldgefiibl, das in uns wach wird, nie totdriicken! Sehen Sie, aszetisches
Schuldbewufltsein wird schon wach in einer edlen Natur, wenn stirkere
Versuchungen den Kérper oder die Seele durchfurchen. Theologisch - auch
psychologisch ~ weif} ich natiirlich, daf ich dafiir nichts kann. Aber da ist
doch immer so das Gefiihl: es ist ein Fremdkorper in meine Natur hinein-
gekommen. Es ist die Frage: was soll ich damit machen? Soll ich einfach
sagen: das ist keine Siinde, also schnell dariiber hinweg? Das schadet unge-
mein, wenn man das tut. Also zunichst muf ich die Seele davor bewahren,
dafl sie kein falsches Schuldbewuftsein bekommt. Auf der anderen Seite
aber auch nicht so plump beseitigen, was da in der Natur sich regt. Es gibt
eben so viele edle, feine Dinge, die wir heute fast gar nicht mehr kennen.
Wir miissen einfach festhalten, daff wir ohne derartige Dinge auf die Dauer
gar nicht existieren kénnen. Heute bricht da, morgen von einer anderen
Seite irgendein Fremdkérper in unsere Natur ein. Und das spiiren wir auch.
Gewif3, ich kann jetzt durch den Verstand das Gefiihl kliren und ihm sagen:
das ist ein Uberraschungsfehler, keine Siinde. Aber wenn ich jetzt dariiber
hinweggehe, dann morde ich eigentlich, téte ein iiberaus feines Empfinden
in meiner Natur.

Nachdem ich die Diagnose gestellt, daf§ es zunichst mit Siinde nichts
zu tun hat, mul ich lernen anzuerkennen: derartige Armseligheiten gebiren zu
meinem tdglichen Brot, solange ich erbsiindlich belastet bin - ich muf ein-
fach damit rechnen, dafl Schwichen auf Schwichen in irgendeiner Weise
aufbrechen in meiner Natur. Jetzt diirfen Sie nicht meinen, derartige zarte
Empfindungen wiren nur der Frauenseele reserviert. Je nidher ich Gott
geriickt bin, desto tiefer und klarer merke ich jedes Stiubchen. Wissen Sie,
wenn die Seele geformt werden will, kommt es auf diese Kleinen Dinge an. Ich mufl
also die Kunst lernen, mit derartigen Dingen fertig zu werden. Und was
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heift das? Ich muR derartige Dinge ausnutzen, daff sie mich zum lieben
Gott hinbringen. Das ist fiir uns immer das wichtigste: wir miissen alles be-
nutzen, um ausgesprochen jenseitige Menschen zu werden. Deshalb hingt
es davon ab, von welchem Standpunkte aus wir unser Leben zu leben ver-
suchen — auch nachzuleben suchen: wollen wir blof die erste Bekehrung in
unserem Leben nachkosten, von der Abkehr zu Gott zur Hinkehr zu ihm -
oder dreht es sich hier, wie die alten Aszeten sagen, um die zweite Bekehrung?
Hier geht es um das Ideal der Heiligkeit, unserer originellen Heiligkeit. Und
da geht es darum, da wir die gebeimen Vorbehalte aus unserem Herzen her-
ausbekommen. Es geht darum, daf wir all die nicht verarbeiteten, im
UnterbewuRtsein lebendig wirkenden Eindriicke unseres Lebens ausklin-
gen lassen im Lebensrhythmus Gottes.

Deshalb haben strebsame Seelen den starken Drang, auch ganz kleine
Stiubchen immer wieder einzugestehen. Nur muf ich dann mithelfen, daf8
das Erlebnis der Begrenztheit und Schwiiche immer ausmiindet in den
Affekt der Frende. Wenn ich das eingestehe, ziehe ich Gottes besonderes
Wohlgefallen auf mich herab. Dann wird religids alles vital in mir, dann bin
ich innerlich stindig in Bewegung. Dann weif ich: es ist jemand, der mich
fiihrt. So kommt ein gewisser Vitalismus in meine Natur.

(Leicht geglittete Nachschrift aszetischer Vortrige)
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Ulrich Wickert

In Maria gegriindet*
Christliches In-der-Welt-Sein und européische Sicht (Il)

VERWINDUNG DES NEUZEITLICHEN AUTONOMEN SUBJEKTS

Wir sind daran gewdhnt, unseren Umgang mit der Assumpta im Sakral-
bereich der Kirche, im Kontext von Heilsgeschichte, in unserer individuel-
len Frdmmigkeit anzusiedeln. Ungewdhnlich scheint es, dem Mysterium
Marianum auch fiir die Geistesgeschichte eine Bedeutung einzuriumen.
Wo es geschieht, ist moglicherweise ein Schritt getan, marianische Frém-
migkeit ein fiir allemal von dem Verdacht zu befreien, es handle sich bej {hr
um eine Art Sektiererei im Winkel,

In seinem 1950 erschienenen Buch ,Das Ende der Neuzeit handelt
Romano Guardini von der Ausbildung des neuzeitlichen Persénlichkeits-
bewufitseins: ,Der selbstherrlich handelnde, wagende und schaffende
Mensch entsteht, der von seinem ingenium (dem schépferischen Geist)
getragen, von fortuna (vom Schicksal) gefiihrt, von fama (von dem, was die
Leute sagen) und gloria (dem glinzenden Ruhm) belohnt wird.“ Mit dem
Auftreten dieses seiner selbst gewissen Menschen verbindet sich in schein-
barem Widerspruch die ,neuzeitliche Angst®, die ,nicht zum wenigsten aus
dem Bewuftsein® entsteht, ,weder symbolhaften Standort, noch unmittel-
bar iiberzeugende Bergung mehr zu haben; aus der bestdndig sich erneuern-
den Erfahrung, daf die Welt dem Menschen keine das Sinnbediirfnjs iiber-
zeugende Stelle des Existierens gewihrt®. Solche Angst ist vorhanden,
obwohl! der neuzeitliche Mensch an der Natur orientiert ist, die zunichst
nicht allein das unmittelbar Gegebene, sondern auch das letztlich Tragende
des Urgrunds meint. Aber die neuzeitliche Orientierung an der Natur
geschicht am Ende so, daR der erkennende Mensch aus der Natur heraus
und ihr gegeniiber tritt. Kraft solcher Selbstdistanzierung vom Umgreifen-
den der ,Natur® konstituiert sich dasjenige, was man die Subjektivitit des
neuzeitlichen Menschen nennt. Beides, die Natur und der Mensch, wird als
ein ,fraglos Erstes” empfunden: Die mittelalterliche Relation von Schépfer
und Geschopf trigt hier nicht mehr.

Uber die von Guardini gebotene Analyse hinaus muf man nun freilich
doch sehen, daf} es Ansiitze zur Selbstkonstituierung dessen, was man die
neuzeitliche Subjektivitit nennt, in der Geistesgeschichte lingst vorher
gegeben hat. Die Neuzeit tritt in dieser Hinsicht ein Erbe an. Um das zu ver-
deutlichen, kontrastiere ich fliichtig einen mittelalterlichen und einen neu-
zeitlichen Denker.
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Anselm von szterbugr, 1033-1109 - man nennt ihn den ,Vater” der
mittelalterlichen Scholastik -, hatte sich vorgenommen, den Inhalt und die
Giiltigkeit der kirchlichen Lehre ,sola ratione®, allein durch die Vernunft zu
beweisen. Er zog also die Schuhe des Glaubens aus und stellte sich mit den
bloRen Fiilen der Ratio daneben, iiberzeugt, man komme mit der blofen
Ratio ebensoweit wie in der Hiille des Glaubens. Anselm hatte zwar die
Autoritit der Kirche immer im Riicken und wollte partout nichts anderes
sagen als sie: Aber den Aufbruch zur eigenstindigen Ratio hat er vollzogen,
so sehr, da Thomas von Aquin ihn deswegen meint tadeln zu miissen.

Von 1632 bis 1704 lebte der englische Philosoph John Locke. Ex konze-
dierte gern, vermittels der Offenbarung sei der Mensch miiheloser zur
Erkenntnis der Wahrheit gekommen, als dies durch eigene Anstrengung
méglich gewesen wire. Aber er war doch andererseits {iberzeugt, der Kern
des Christentums lasse sich durch das natiirliche Licht der Vernunft allein
erkennen. Der Schritt des Aufklirungsphilosophen {iber den mittelalter-
lichen Scholastiker hinaus ist deutlich: Das Pathos ,sola ratione” kehrt wie-
der, aber die Bindung an die kirchliche Autoritit ist nicht mehr in gleicher
Weise zwingend wie noch im 11. Jahrhundert. Die Vernunft blickt in sich
selbst hinein und erhebt die Wahrheit aus ihren eigenen Denkstrukturen.
Das heifdt ja, im neuzeitlichen Sinne autonom sein: Der Mensch nimmt
jene Miindigkeit fiir sich in Anspruch, die am Ende weder fiir ihr Denken
noch fiir ihr Tun einer Weisung von auflerhalb der Grenzen der blofen Ver-
nunft bedarf.

Die Einsicht, daf John Locke in Anselm von Canterbury einen respek-
tablen Urvater hat, wird uns davor bewahren, die neuzeitliche Autonomie —
ein europiisches Gewichs — unter ein borniertes Verdikt zu stellen. Aus
weitriumiger geschichtlicher Perspektive wird man zu der Vermutung ge-
dringt, es habe seinen guten Sinn gehabt, wie iiber Jahrhunderte hinweg
Schritt um Schritt der Mensch zu sich selbst gefithrt und in gewisser Weise
auf sich selbst reduziert worden ist. Es konnte sich zeigen, was in ihm steck:
Kénnte man nicht hierin eine Absicht der gottlichen Vorsehung erkennen?
Und das besonders, nachdem sich dem Menschen das technische Ver-
mégen wider alles Erwarten und iiber alles Maf in die Hinde gespielt hat.
Freilich jetzt, am Ende der durch Renaissance und Humanismus eingeleite-
ten Epoche, haben wir vor Augen, wie sich der auf sich selbst zurtickgewor-
fene Mensch verausgabt hat; wie das aufgeklirte vage Gottesbewufitsein
einem allgegenwirtigen theoretischen und praktischen Atheismus gewi-
chen ist; und wie das technische K&nnen nicht nur den Menschen selbst,
sondern auch die ihn tragende Natur zu zerstéren droht. Was jetzt als Auf-
gabe vor uns steht, ist nicht die Verdringung, aber auch nicht im platten
Sinne die ,Uberwindung® der neuzeitlichen Subjektivitit - beides ist

18



unmdglich; was einmal geschichtliches Profil gewonnen hat, 38t sich nicht
schlicht annullieren. Unsere Aufgabe ist, was in der Uberschrift dieses Para-
graphen die ,Verwindung® heift, sprich: Verwandelnde Integration.
Gemeint ist: Wir miissen es lernen, uns so zurlickzunehmen, daf unsere in
der Neuzeit mit uns selbst gewonnene Erfahrung zu unserem Heil in ein
umgreifendes Ganzes eingeborgen bleibt, das uns an der Grenze, an welcher
wir jetzt stehen, vor dem Absturz bewahrt.

Das Mittel, welches anzuwenden wire, ist sozusagen homéopathisch:
Gleiches wird durch Gleiches geheilt. Das im wohlverstandenen Sinne
»autonome Subjekt”, das unserem Glauben zu Hilfe kommt, ist eben
jene Assumpta, die bei Gott Vollendete, die in ihrem Freisein zum Dienst,
als jungfrauliche Mutter der Christenheit, jeden einzelnen von uns und uns
alle insgesamt in das komplexe Heilshandeln Gottes zurlickzubergen ver-
mag und die Selbstmichtigkeit, die wir als neuzeitliche Menschen mit uns
herumtragen, durch eine Verwandlung unserer Freiheit gleichsam ent-
schirft. Das geschieht, indem wir durch sie und in ihr und von jhr durch-
stimmt niedrig und demiitig werden, aus innen dazu ermichtigt, in der Hin-
wendung zu Gott (der in ihr wohnt, wie wir in ihr wohnen) unserem ange-
mafiten Anspruch zu entsagen. Dieser tiefgreifende Wandel, der sich da in
uns begibt, betrifft keineswegs nur unser jeweils isoliertes Subjekt; er macht
aberauch nicht bei unserer mitmenschlichen Bezogenheit halt. Er birgt uns
zugleich, in einem tief begriindenden Akt des Angenommenseins, in den
Schof8 der ,Natur®, von welcher wir neuzeitlichen, europiischen Men-
schen uns distanziert haben, um in hartem Zugriff iiber sie zu herrschen.

Dies ist zugestandenermafen ein schwieriges, fiir Mifverstindnisse anfilli-
ges Kapitel. In einem geschichtlichen Augenblick, in welchem der durch
technischen Eingriff zu bewirkende Ruin der vorfindlichen Welt das eigent-
liche Risiko ist, lit sich die Unmittelbarkeit zu dem, was frither ,Natur®
hiel3, weder praktisch noch philosophisch restituieren. Der Abgrund hat
sich ein fiir allemal aufgetan, ,Natur® kann erhalten werden, aber sie birgt
nicht mehr; die Distanz bleibt. Auch das im Glauben erfahrene und erkann-
te Mysterium Marianum vermag jene Unmittelbarkeit nicht wieder zu
schenken. Es stellt solche Unmittelbarkeit vielmehr zu sich selber her, inso-
fern Maria Assumpta die heile Dimension von ~Welt®, die erlgste Schop-
fung reprisentiert - in dem Sinne, daf sie kraft ihrer communjo mit dem er-
hohten Christus den Lebensraum offnet, den Horizont erschlieft, den tra-
genden Grund erfahren liR¢ (er heilt Christus), der uns aufatmend zu
lebendigen Gliedern des Einen und Ganzen werden l3Rt. Wer Maria kennt,
wer sich ihr zur Liebe ergibt, der kennt nicht nur sie; er kennt zugleich den
Innenraum und gleichsam das Herz der Schépfung; so wie derjenige, der
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Christus kennt und sich ihm zur Liebe ergibt, das Herz und gleichsam den
Innenraum Gottes kennt. Er wird an sich halten und jene Behutsambkeit ler-
nen, die es nicht wagt, durch unheilvolle Machenschaften der Welt, in der
wir leben, zu nahe zu treten.

Verehrte Anwesende, was ich hier miihsam stammelnd umschreibe, muf
viel besser erkannt, muf angeeignet und eingeiibt werden. Wenn wir damit
den Anfang machten, so hitten wir die Chance, zu unserem Teil Europa
und die durch Europa geprigte iibrige Welt von innen zu wandeln und in
einem viel tieferen Sinn, als das iibliche Gerede vermeint, auf den Weg des
Friedens zu fithren. ,Europa® ist derzeit ein durchaus politischer, ein profa-
ner Begriff, der kaum noch Momente des einstmals christlichen Abendlan-
des impliziert. Um hier verlorenes Terrain zuriickzugewinnen, mag es wohl
niitzlich sein, das Missionswerk des Bonifatius beschworend in Erinnerung
zu rufen oder den einstmals wirkkriftigen heiligen Benedikt zum Patron zu
erheben. Aber heute und hier brauchen wir Kraft und Ermutigung; nicht
historische Reminiszenz, sondern lebendige Prisenz ist vonndten. Man
muf tiefer, inniger und auch sozusagen absichtsloser ansetzen, im Herzen
der Dinge selbst, um einen Weg zu revidieren, den Europa seit gewif schon
mehr als einem Jahrtausend nicht ganz im Irrtum, aber auch nicht ganz in
der Wahrheit gegangen ist. Die Wahrheit, die wir jetzt notig haben, kommt
dadurch zum Vorschein, da nunmehr eine neue Epoche, vielleicht die ent-
scheidende, in der Menschheitsgeschichte gesetzt ist; eine Epoche - das
mag nun so ,mythisch® klingen, wie es will -, in welcher sich die Frau,
Unsere Liebe Frau, zu erkennen gibt, dazu bestimmt, eine gewandelte Welt
(sofern sie sich wandeln 1d8t) dem Sohn zu Fiilen zu legen.

VERWINDUNG DER ZERSPALTENHEIT DES LEIBES CHRISTI'®

Die Einheit der Christen ist seit dem vorigen Jahrhundert das Thema der
skumenischen Bewegung. Durch die Person des Papstes Johannes® XXIII.
und durch das Zweite Vatikanische Konzil hat sie dringende geschichtliche
Aktualitit gewonnen. Aber trotz der {iberraschend mittlerweile gewonne-
nen Nihe zwischen den Konfessionen: Was in den Dokumenten des Zwei-
ten Vatikanum zur Einheit der Kirche gesagt ist, kann schwerlich schon das
letzte Wort zur Sache gewesen sein. Zwar ist die Romische Kirche darauf
aufmerksam geworden, daff es authentisches Christentum auch aufierhalb
ihrer Mauern gibt. Aber dies nichtrdmische authentische Christentum galt
den Vitern des Konzils sozusagen als iiber Bord gegangener romischer
Katholizismus, der rechtens der Rémischen Kirche gehort, in ithr zur Ein-
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heit dringend und dazu bestimmt, von ihr aufgenommen und integriert zu
werden.

In dieser Konzeption, so ,fortschrittlich® in ihrer Art sie bereits ist,
entdeckt der Nichtkatholik den grundlegenden Fehler, daf bei den anderen
Konfessionen nur jeweils das als akzeptabel gilt, worin die Rémische Kirche
sich selber wiedererkennt. Es handelt sich aber bei den nichtrémischen
Kirchen und Konfessionen um geschichtlich gewachsene, eigenstindige
Gr6fen, die jeweils vom Ursprung her ihre eigene innere Form und ihren
spezifischen Aspekt auf die Wahrheit gewinnen. Es gibt drei geschichtlich
gewachsene Grundgestalten von Kirche, deren exemplarische Bedeutung
dazu einlidt, sie hier beispielshalber wenigstens fliichtig zu Gesicht zu
bekommen. Da ist erstens die Griechisch sprechende Kirche des Altertums,
die in der &stlichen Orthodoxie heute noch unter uns fortlebt. Der fiir das
Heilige transparente kosmische Raum scheint die Sphire zu sein, in wel-
cher sich diese Kirche bewegt. Da ist zweitens die Lateinisch sprechende
Kirche des Altertums, die in der R6misch-Katholischen Kirche heute noch
unter uns ist. Die zwischen Tradition und Fortschritt sich dehnende Zeit ist
der Weg, auf welchem diese pilgernde Kirche, im Papst konzentriert, vor-
wirtsstrebt. Da sind zum dritten die reformatorischen Kirchen, deren
authentische, paulinische Botschaft von der Rechtfertigung des Siinders
heute und hier das im ,Jetzt“ sich ereignende Heil erschlieft - dasjenige,
was die Fachsprache der Theologen den ,eschatologischen Augenblick®
nennt. Transparenter kosmischer Raum, sich dehnende Zeit, eschatologi-
scher Augenblick: Drei Grundgestalten von Kirche sind damit schematisch
bezeichnet.

Der knappe Hinweis soll hier nur der Illustration davon dienen, daf! selbst
die Romisch-Katholische Kirche, von dieser Seite betrachtet, nur eine
Grundgestalt von Kirche unter anderen ist, daf sie, fiir sich genommen,
nicht das Ganze der Kirche, sondern einen Aspekt von Kirche reprisentiert.
Es kann in diesem Zusammenhang nicht niher begriindet werden, daf
andererseits die im Papsttum gipfelnde Rémisch-Katholische Kirche einen
universalkirchlichen Auftrag hat; und zwar gerade den, fiir die Einheit der
Christen einzustehen. Aus dem widerspriichlichen Befund ergibt sich die
Konsequenz: Gerade indem die Rémisch-Katholische Kirche ihre eigene
Partikularitit erkennte und anerkennte, wiirde sie allererst ihren universal-
kirchlichen Auftrag erfiillen konnen. Es muf ein Unterschied sein zwi-
schen dem Papst als Primas der lateinischen, westlichen Kirche und dem
Papst als Bischof der universalen Kirche. Als Bischof der universalen Kirche
miiffite der Papst imstande sein, die Grenzen der eigenen Konfession zu
iiberschreiten, um zum Treuhinder und Sachwalter auch derjenigen For-
men authentischen Christentums zu werden, die, ohne der christlichen
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Wahrheit zu widersprechen, dem rémischen Katholizismus von Hause aus
fremd sind.

Was soll dieser ganze Komplex im Kontext mariologischer Erérterungen?
Wir haben uns dessen zu erinnern, dafl durch Maria Assumpta ein Lebens-
raum gedffnet, ein Horizont erschlossen, ein tragender Grund gezeigt 1st,
der gerade dort, wo die Kirche handeln soll, von fundamentaler Bedeutung
ist. Indemn der Papst die Grenzen der eigenen Konfession zu anderen Kon-
fessionen hin iiberschritte, vollzoge er gleichurspriinglich (und gleichsam
eine Schicht tiefer) den Uberschritt zur alles umgreifenden Instanz Maria
Assumpta. Im vorigen Abschnitt war Maria der Weg zur heilen Schopfung;
in diesem ist sie der Weg zur Einen Kirche, die sie selber, kraft ihrer Gemein-
schaft mit Christus, wesentlich ,ist“. An ihr, der Umgreifenden, zeigt sich
klar: Das Ganze der Kirche ist mehr als die Summe seiner Teile. Als Mutter
der Kirche ist sie es, welche die Christentiimer — nicht nur die Romische
Kirche, und allenfalls noch die Orthodoxie - in ihrem Schofie birgt. Sie lafit
sich nicht in die Mauern einer Konfession oder Kirche einzwingen; sie ist
dariiber hinaus. Und wer zu ihr hiniibergeht, ist gleichfalls dariiber hinaus:
Er falt gleichsam von der anderen Seite her das Ganze der Kirche in eines
zusammen. Bedingung wire auch hier eine spezifische Entsagung, kraft ver-
wandelter Freiheit eine Riicknahme seiner selbst, die Integration ménn-
licher Herrschaft in ein Freiheit gewihrendes weibliches Walten; die Affini-
tit zur Verwindung der neuzeitlichen Subjektivitit im Herzen der heiligen
Mutter liegt klar am Tage. Wenn der Papst so hingegeben, wie es der Augen-
blick fordert, mit der heiligen Mutter kooperierte, dann hitte er mit einem
Schlage weltweit die universalkirchliche Initiative in seinen Hinden. Er
wiirde aus dem durch die Assumpta erschlossenen umfassenden Horizont
den innerweltlichen christlichen Denominationen gegeniibertreten und sie
zusammen mit sich und der Rémischen Kirche in den marianischen Schof8
der Una Sancta Ecclesia zuriickbergen: Im Zuge auch hier einer Verwin-
dung, die dazu ermichtigt ist, Differentes verwandelnd zu integrieren. Und
zum ersten Mal in der Geschichte des Christentums wire der Papst das, was
er immer schon sein will: Pastor pastorum, der Hirte schlechthin, weil er
seinen Ort in der Virgo Mater gefunden hitte.

SCHLUSS

Aus europiischer Sicht sollte ein Ganzes, nimlich das durch Maria
Assumpta erméglichte In-der-Welt-Sein des Christen in den Blick kommen.
Die Verwindung der autonomen Subjektivitit im eher weltlichen Bereich;
die Verwindung der Zerspaltenheit des Leibes Christi im eher kirchlichen
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Bereich: In beider Hinsicht ist Maria die Schliisselfigur, gleichsam das Zen-
tralindividuum, an das wir uns zu halten haben (vorausgesetzt, daf} wir
gleichurspriinglich bei Christus sind), wenn es darum geht, uns aus unserer
haltlosen Zerstreutheit in ein Eines und Ganzes und Heiles zuriickzuneh-
men. Aber wer nimmt sich dieser Aufgabe an? Wer versteht, daf der leben-
dige, der dreieinige Gott ,in, mit und unter” Maria prisent ist? Noch kurz
vor seinem Tode hat Pater Kentenich, im Anschluf an Louis-Marie Grig-
nion de Montfort, die Losung ausgegeben: ,Durch Mariens Weltherrschaft
zur Weltherrschaft Christi, und deshalb zur Verherrlichung des Dreifaltigen
Gottes.” Falls man die Vokabel ,Weltherrschaft“ im Zeichen jener verborge-
nen Selbstriicknahme (und damit letztlich des Kreuzes Christi) verstiinde,
die fiir Gott und seine Heiligen eigentiimlich ist, dann diirfte man sagen:
Das ist der Weg!

Anmerkangen
9) Romano Guardini, Das Ende der Neuzeit, Basel 1950.

10) Was im folgenden nur gleichsam als Annonce erscheint, wurde zuletzt ausfithrlich in
meinem Vortrag erdrtert: ,Einheit in der Vielfalt: Die Rekapitulation der Kirchen-
geschichte im Mysterium Marianum®, in: Eichstitter Hochschulreden 67, Miinchen
1989,
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Rene Lejeune
Karl Leisner und das neue Europa

Es war im November 1988, in einer schlaflosen Nacht. Ich war mit der Bio-
graphie von Karl Leisner ungefihr bis zur Hilfte gekommen. Mehrere
Monate lang hatte ich mich in seine Tagebiicher vertieft, die er von seinem
zwolften Lebensjahr an gefiihrt hatte. Die 27 Hefte bilden ein ernsthaftes,
interessantes, aber auch schonungsloses Werk der Introspektion. Ich war
bei der Zeit seines Theologiestudiums in Miinster angekommen und hatte
ein Idares Bild von seinem Wesen gewonnen. Ich wufite, daff man ihn mit
einem einzigen Wort bezeichnen kénnte. In der biblischen Konkordanz
schlug ich unter dem Stichwort ,Feuer” nach. Zunichst blieb ich an der
Jeremiasstelle hingen: ,Ich will meine Worte in deinem Mund zum Feuer-
brand machen.” Das hitte es sein kénnen — wenn ihm ein langes Leben zu-
gedacht gewesen wire. Dann wire der Mahner zum Wegweiser, der Kiinder
zum Bahnbrecher geworden. Ich suchte weiter. Da fand ich im Buch der
Weisheit die Stelle: ,Wie Gold im Feuer erprobte er sie und nahm sie wie ein
Brandopfer an® (3,8). Sie — die Seelen der Gerechten. Das war mein Titel:
Wie Gold im Feuer. Aber es sollte noch eine unerwartete Bestitigung
kommen. Zwei Wochen spiter fuhr ich nach Sankt Blasien, wohin Karl im
Juni 1939 gekommen war. Seit dem Friihjahr hustete er drger und drger, bis
man Ende Mai entdeckte, daf8 er an Tuberkulose erkrankt war. Er muf8te so-
fort sein Theologiestudium unterbrechen. Die Krankheit hatte er sich im
RAD, dem Arbeitsdienst, zugezogen, als er wochenlang in einem Sumpf-
gebiet arbeiten mufite. Er ist 24 Jahre alt, als er im ,,Fiirstabt-Gerber-Sanato-
rium® ankommt. Unterwegs hatte er in Schénstatt haltgemacht und der
Gottesmutter seine Bitte vorgetragen: ,Himmlische Mutter, ich lege alles in
Deine Hinde. Wenn Du weifdt, da8 ich ein guter Priester werden kann,
dann hilf mir, daR ich gesund werde und das Ziel erreiche. Wenn Du siehst,
daR ich ein schlechter Priester werde, dann lafl mich vorher sterben.®
Ich war eben dabei, die Dokumente aus jener Zeit durchzuarbeiten. Da
stieR ich auf eine Karte, die Karl am Tag nach seiner Ankunft in St. Blasien
geschrieben hatte. Sie wurde fiir mich zu einer erschiitternden Bestétigung,
ich traute meinen Augen nicht. Die Karte war gerichtet an Elisabeth Ruby
in Freiburg. Karl hatte sie wihrend seiner Freisemester an der dortigen Uni
kennengelernt und in sein Herz geschlossen. Es war um die Zeit, da er
schwer um seine Berufung kimpfte. Sollte er Priester werden oder eine
Familie griinden? Elisabeth hat ihm schlieflich selbst geholfen, seine Ent-
scheidung fiir das Priestertum zu fillen. An sie richtete eralso die Karte vom
6. Juni, die mit den Worten beginnt: ,Tamquam aureum in fornace Domi-
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nus probavit electos suos® - ,Wie Gold im Feuerofen erprobte der Herr
seine Auserwihlten.”

Karl konnte nicht ahnen, daf8 dieses Feuer ihn langsam zu Tode brin-
gen wiirde.

DER PROPHET

In der verhidngnisvollen Welt seiner Zeit war Karl Leisner ganz und gar
Feuer. Er bleibt Feuer fiir kommende Zeiten. Er war ein Prophet. Der
Prophet kiindet nicht - oder nur ganz selten - bestimmte Ereignisse im vor-
aus. Erist vielmehr ein hellsichtiger, inspirierter Beobachter seiner Zeit und
hat ein feines Gespiir fiir das Kommende. Er sieht, wie das Bose im Volk die
Oberhand gewinnt. Durch die innere Stimme belehrt, ruft er seine Mit-
menschen zu Besinnung und Umkehr. Aber er bleibt nicht dabei, er kiindet
vielmehr Zeiten des Segens an, wenn die Menschen sich besinnen und sich
vom Bosen abwenden.

So war Karl Leisner Prophet in einem doppelten Sinn: er warnte durch
Wort und Tat vor der Katastrophe; dariiber hinaus lebte er in diisterer Zeit
ein neues Zeitalter voraus. Und da er tief verwurzelt war in Heimat und
Vaterland, lebte er im voraus ein neues Deutschland in einem neuen
Europa.

Als Erwachsener lebte Karl in einer unseligen, fiir einen freien Men-
schen aussichtslosen Zeit der deutschen und europdischen Geschichte. Das
»tausendjdhrige Reich® wurde mit jedem Tag michtiger und verwegener.
Auf europiischer Ebene vollzog sich der Aufschwung der marxistischen
Ideologie, die sich vom ,Wind der Geschichte® getragen fiihlte. Fiir die Frei-
heit schien es da nur mehr wenig Raum zu geben.

Somit hatte Karl zunichst volle Klarheit in sich selbst zu schaffen. Die
Grundfrage, die er sich stellte, war die Frage an jedes deutsche Gewissen:
»Wie soll ich mich zu Hitler und dem Nazismus stellen?”, schreibt der Acht-
zehnjdhrige am 2. Mai 1933 in sein Tagebuch. ,Soll ich mitlaufen, mit-
schreien, mitziehen? Nein, das tu ich nicht ... Der Drill, die Schnauzerei,
die Lieblosigkeit gegen die Gegner, ihre fanatische Nationalititsbesessen-
heit kann ich nicht teilen. Ich bin aber trotzdem Deutscher und liebe mein
Vaterland und meine Heimat. Aber ich bin auch und an erster Stelle Katho-
lik.“ Er schlieRt dieses Bekenntnis: »Flr echte Freiheit kimpfe ich.” Solche
Menschen waren damals und sind heute Bausteine einer besseren Zukunft.
Die jiingsten Ereignisse auf unserem Kontinent weisen nachdriicklich in
diese Richtung. Die mittel- und osteuropdischen Vélker treten erst jetzt aus
der langen, grausamen Nacht hervor, durch die Karl sich durchkimpfen
mufite, deren Opfer er schlieflich wurde, damit Deutschland und Europa
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wieder die Freiheit erlangen konnten. Unzihlige Gleichgesinnte muflten
ihr Leben opfern, damit unser Kontinent, auf dem das Unheil entstanden
war, wieder ein Hoffnungszeichen fiir die Welt werden konne. Dieser
Kampf fiir die Freiheit ist nie zu Ende, auch heute nicht.

Karls Leben zeigt den Weg, er ist durch innere Festigkeit bestimmt.
Dazu muf noch etwas kommen, was heute leider eine seltene Gabe gewor-
den ist, die Begeisterung, das heiflt das Begliicktsein iiber ein hohes, locken-
des Ziel. Karl war ein solcher in Gott Begeisterter: ,Dir verspreche ich feier-
lich, Herr, allmichtiger Gott, Dein Werkzeug zu sein ... In heiffer Liebe hin-
ge ich am deutschen Volk ... Alles Bose will ich vergessen, Gutes denken und
wirken. Deutsches Volk soll wieder christliches Volk werden .0 Erist ent-
schlossen, sich fiir die Jugend einzusetzen, fiir den Glauben und die Zu-
kunft seines Vaterlandes, das in jenem Augenblick einer t8dlichen Gefahr
ausgesetzt war. Es waren nicht viele damals, die so hell in die Gegenwart
und in die Zukunft sahen, wie es diesem jungen Menschen gegeben war.
Einige Zeit vorher hatte Karl ein ganz anderes Gesprich auf dem Friedhof
von Kleve. Zwei Mitbiirger gaben ihm unmifiverstindlich zu verstehen,
daR Deutschland im Fithrer den endgiiltigen Retter gefunden habe. Wer
diesen neuen Glauben nicht teile, habe in Deutschland nichts mehr zu
suchen. Karl 1a8t sich nicht einschiichtern. Am 1. Mai 1934 schreibt er in
sein Tagebuch: ,Christus, Du bist meine Leidenschaft. Heil!®

Die Frage nach der Einstellung zur herrschenden Ideologie ist immer
aktuell, auch heute, da die beiden groffen europiischen Ideologien unseres
Jahrhunderts verdimmern. Nicht so sehrim Politischen ist die herrschende
Ideologie angesiedelt, sondern im Ethisch-Kulturellen: Ichsucht, Angeber-
tum, Geldprotzerel, Sex, Ungebundenheit, Hybris ... Das alles macht sich
in den Medien breit, in Frankreich vielleicht noch mehrals in Deutschland,
infiltriert die Psyche. Auf ganz andere Weise ist die Freiheit in Gefahr: ,Fiir
echte Freiheit kimpfe ich!“, hatte Karl gesagt.

DIE INNERE LAUTERUNG

Wie Karl sich gegen dufieren Zwang von Ideologie und Totalitarismus auf-
gebiumt hatte, so kimpfte er auch hart und unentwegt gegen den inneren
Versucher, sinnlichen Druck und Anreiz. Im Tagebuch kann man diesen
inneren Kampf verfolgen, der mehrere Jahre dauerte. ,Tiefere Demut®,
schreibt er am 6. Mai 1934 in sein Tagebuch, ~mehr Umginglichkeit, weg
von der Ichsucht; dann tiefere Ruhe, BewufStsein der Geborgenheit in
Gotts Erist bemiiht, in seinem inneren wie im dufSeren Leben Ordnung zu
schaffen, in den kleinen Dingen um sich herum wie im Groflen. So wuchs
er langsam in die grofSe Tugend einer globalen Freiheit hinein. Alles das war
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mit der wichtigsten Entscheidung seines Lebens verbunden, mit seiner
Berufung zum Priestertum. Im Mai 1937 besucht er Dresden und ist bezau-
bert von der barocken Schénheit. In der Hofkirche hért er eine Messe von
Schubert. Auf dem Weg zur Elbe hinunter spiirt er das Aufbrechen heftig-
ster Gefiihle, eine tiefe Unruhe seines Herzens: ,Wie ist’s schwer, sich fiir
eine Bahn im Leben zu entscheiden. Ist Opfer alles, kann ich auf ein grofles,
wunderbares Geschlecht verzichten? Aufall die Freuden und Kimpfe eines
heiligen Bundes mit einem lieben Menschen? Und doch strebr alles in mir
zur Heiligkeit und restloser Hingabe an den Herrn

»In Karls Leben erkennen wir unseren eigenen herben Weg", schrieben
mir neulich drei Seminaristen aus Paris, ,sein Kampfist der unsere. Karl hat
gesiegt. Sein Sieg bestirkt uns in unserem Vorsatz und Wollen.*

Selbsterziehung zu Charakterstirke, Selbstlosigkeit, Edelmut, Enthalt-
samkeit, Opferwillen - Karl Leisner hat das hohe Ethos reinster Mensch-
lichkeit verkorpert. Er ringt um Heiligkeit, aber nicht in sengelhafter”,
lebens- und erdfremder Weise. Mit Geist und Leib, Seele und Sehnsucht war
er ganz Mensch, ein erdverbundener und himmelwirts strebender Mensch,
der Angriffen von aufen und von innen ausgesetzt blieb, fand aber auch
immer wieder Ansporn und Hilfe in Familie, Jugendbewegung und Kirche.
Mit seinem festen Glauben und seinem unbeugsamen Mut, der ihn antrieb,
nach jedem Sturz weiter und hoher zu streben, ist Karl Leisner als Zeuge
Christi zum Leitstern fiir den beherzten Teil der christlichen Jugend gewor-
den.

»UM CHRISTI WILLEN IN KETTEN® (Phil 1,13)

Am 6. Juni 1939 hatte er den Vers aus dem Buch der Weisheit hingeschrie-
ben, ohne seine tragische Bedeutung fiir sich selbst zu ahnen. Fiinf Monate
spiter erhalten die biblischen Worte ihren konkreten Inhalt: ,Wie Gold im
Feuerherd ...“ Von diesem Tag an, dem 9. November 193 9, beginnt sein
Kreuzweg. An diesem Morgen spielt er in der N amenstagsmesse fiir Schwe-
ster Matutina, die ihn so liebevoll betreut, das Harmonium. Am Abend sitzt
er mutterseelenallein in einer kalten Zelle im Freiburger Gefingnis. Die
Gestapo hatte zugeschlagen. Drei Monate spiter schreibt Karl aus dem KZ:
»Ich tuealle Dinge aus innerer Freude und Bereitschaft, in stindiger Opfer-
gemeinschaft mit allen meinen Kameraden.“ Sachsenhausen war nur Uber-
gang, der Ort seines Hinsiechens war Dachau. Dort wurde eram 14. Dezem-
ber eingeliefert. Er glaubte, der Arme, daf ,,die Hohenluft der Lunge einen
angenehmen Wechsel” bringen werde. In Wirklichkeit verschlimmerte sich
seine Lungenkrankheit stindig. In der Nacht zum 15. Mirz 1941 kam es zu
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einem Blutsturz, er wurde mit hohem Fieber ins Krankenrevier gebracht.
Dort sollte er fast die gesamte Dachauer Zeit verbleiben.

In der Tuberkulose-Abteilung liegen in jedem Raum 120 bis 150 Kran-
ke, das Keuchen und Husten nimmt Tag und Nacht kein Ende. Auch das
Sterben nicht. Nur eine in sich gefriedete Seele kann in dieser Holle gelas-
sen bleiben. Karl streift die letzten Schlacken ab. Im unerbittlichen Feuer
wird das Gold geldutert. So oft er aufstehen kann, geht er von Bett zu Bett,
um andere zu ermuntern und zu trésten. Man nennt ihn den ,Engel des
Trostes®. Er kiimmert sich vor allem um die von aller Welt verlassenen russi-
schen Gefangenen. Er hat ein paar Brocken Russisch gelernt und erzihlt
ihnen vom Sterben Jesu und seiner Frohbotschaft. Seit drei Jahren ist Karl
nun Diakon, Diener. Er versucht, iiberall zu dienen. Manchmal unter-
schreibt er seine Briefe mit ,,Jmmerfroh®.

Monate vergehen und Jahre, zweimal wird er von Mithiftlingen vor
der Gaskammer gerettet. Nur selten bringt ihn seine starke Konstitution
wieder ein wenig auf die Beine. Drauflen geht es Hitler und seinen Schergen
allmihlich an den Kragen. Das Jahr 1944 dimmert schicksalhaft herauf.
Die schénen deutschen Stidte, beredte Zeugen hoher Kultur, stiirzen eine
nach der anderen zusammen. Am 6. September tritt ein véllig unerwartetes
Ereignis ein, das ;Wunder von Dachau®, wie man es genannt hat, das Karl
zum Gipfel seines Lebens fithren und seine tiefste Sehnsucht erfiillen wird:
Bischof Gabriel Piguet von Clermont-Ferrand wird in das KZ eingeliefert.
Er war am Pfingstmontag nach dem Hochamt festgenommen worden. Ich
kannte diesen giitigen Menschen gut. Damals war ich Student an der Uni
Straburg, die in Clermont-Ferrand untergebracht war.

Sofort lief es wie ein Lauffeuer durch das Lager, vorallem unter den fast
300 Priestern: ,Karl Leisner soll geweiht werden!” Der Bischof war einfach
»gesandt® worden, um den deutschen Diakon zum Priester auf ewig zu wei-
hen. Victor in vinculis®, Sieger in Ketten, steht auf dem Erinnerungsbild-
chen, das von einem Hiftling gemalt wurde, nachdem die Schonstattgrup-
pe das Motto ausgewihlt hatte.

Das unglaubliche Ereignis geschieht im geheimen am 17. Dezember
1944, am Sonntag ,Gaudete“: Freuet euch! Der 58jdhrige franzosische
Bischof weiht den 29jihrigen Deutschen. Karl wurde im Revier abgeholt,
seine Wangen glithten vor Fieber. Nun liegt er ausgestreckt vor den 300 tief
bewegten Priestern und Seminaristen. Der Bischof streckt die Hinde aus
iiber ihn: ,Daf Du, o Herr, diesen Erwdhlten segnen, heiligen und weihen
mogest!® Drauflen spielt ein Jude Geige, um die Aufmerksamkeit der SS-
Wachen abzulenken. Nach der Messe gibt es ein reichhaltiges Frithstiick,
das eine Gruppe evangelischer Pfarrer liebevoll vorbereitet hat. Europi-
ische Weihe und 6kumenische Weite kennzeichnen das grofie Ereignis. ,Es
fehlte nichts an der religitsen GroBe dieser Weihe, die in den Annalen der
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Geschichte einmaligist”, schrieb Msgr. Piguet nach dem Krieg. Ostern 1991
traf ich in Belfort einen Priester, der als Seminarist teilgenommen hatte. Er
bestiitigte mir, daB alle Einzelheiten, die ich in meinem Buch beschrieben
hatte, der Wirklichkeit entsprechen.

Véllig erschopft kehrte Karl in das Krankenrevier zuriick. Es war wohl
der letzte mégliche Zeitpunkt gewesen, wenig spiter hitte der Diakon die
physische Kraft nicht mehr gehabt. ;Wenn Du weift, daf ich ein guter Prie-
ster werde ...% hatte er zur MTA in Schénstatt gebetet. Am 26. Dezember
feierte er seine erste und letzte heilige Messe.

Am 29. April 1945 wird das Lager Dachau von den amerikanischen
Truppen befreit. Am 2. Mai fihrt Karl mit dem Jesuitenpater Pies, seinem
Beichtvater und Freund, heimlich durch das Tor ins Sanatorium nach
Planegg. ,Ubergliicklich! Danken, danken, Eucharistial®, schreibt der Tod-
kranke in sein Tagebuch. Am 25. Juli steht als letzter Eintrag im letzten
Heft: ,Segne auch, Héchster, meine Feinde!® Drei Wochen spiter stirbt
Karl.

So gestaltete sich das grofle Geschick eines jungen freien Deutschen. In
einer langen und schmerzlichen Priifung an einem grausamen Ort wuchs
Karl in seine kiinftige Sendung hinein. ,Ganzer Deutscher, ganzer Katho-
lik, ganzer christustreuer starker Jungmann will ich sein®, hatte er 1933
geschrieben. Er sollte noch weit dariiber hinauswachsen. In Dachau kam er
mit Priestern und Laien aus ganz Europa zusammen. Er, der eine tiefe Bin-
dung an Heimat und Vaterland hatte, wuchs schlieRlich zur grofieren Bin-
dung an die Kulturen Europas. Den konzentrischen Kreisen seiner persén-
lichen Identitit — Familie, Kirche, Heimat und Vaterland — durfte er vor sei-
nem Tod noch einen weiteren, umfassenderen hinzufiigen, den europi-
ischen. Davon zeugt seine Eintragung im Tagebuch vom 16, Juni 1945:

»Nur eins!

Du armes Europa,

zuriick zu Deinem Herrn Jesus Christ!

Dort ist die Quelle fiir das Schénste,

was Du trigst.

Zurlick zu den frischen Quellen

der gottlichen wahrhaftigen Kraft!

Heiland, laf§ mich ein wenig Instrumentum sein.

O, ich flehe Dich an!®
Am 8. Oktober 1988, 48 Jahre spiter, stellte Johannes Paul II. Karl Leisner
der europiischen Jugend als Modell vor Augen, in Stralburg, vor 42 000
Jugendlichen aus allen Lindern Europas.
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KARL LEISNER UND SCHONSTATT

Am 5. April 1933 - Hitler ist seit zwet Monaten an der Macht - startete Karl
mit drei Kameraden mit dem Fahrrad nach Schonstatt. Der Achtzehnjihri-
ge war von einem Schulkameraden - dem jetzigen Pater Josef Vermeegen —
auf die Einkehrtage in Schénstatt wihrend der Karwoche aufmerksam
gemacht worden. Pater Menningen hielt die Vortrige mit dem Thema: ,Ein
Vorbild der Heiligkeit fiir die Jugend von heute.” Diese Exerzitien sind fiir
Karls innere Entwicklung von entscheidender Bedeutung geworden. Er
schreibt selbst: ,Ostern 1933, die herrlichen Schénstattexerzitien. Von da
ab Wende zum Apostolat an derJugend® (22.7.35). Wihrend des Theologie-
studiums in Miinster tritt er einer Schénstattgruppe bei. Sein langjdhriger
Gruppenfiihrer war der spitere Bischof Tenhumberg. ,Ja, es ist so: immer
wieder hat die liebe Gottesmutter, die giitige, heilige Jungfrau, sich ihrer
Schénstitter als Werkzeuge bedient, um mich zu fiihren zu meinem einzig
wahren Selbst, zum héchsten persdnlichen Ideal, das da in meinem Herzen
brennt: Priester Jesu Christi, ihres gottlichen Sohnes, zu werden® (11.2.38).

In Dachau stand Karl in Verbindung mit einer der Gruppen von Schon-
stattpriestern. Pater Kentenich und Pater Fischer lieen ithm die ,Schon-
statt-Horen™ zukommen, ein »Stundenbuch der MTA®, aus dem er grofie
Freude schopfte, fiir das er sich bedankte. Er gab auch einem Schonstatt-
priester monatlich Rechenschaft tiber seine geistliche Tagesordnung.

Manche wollen in ihm einen kritischen Schénstitter” sehen, ,der
aulerhalb des Werkes seinen eigenen leidvollen Weg beschreitet.” Trotz-
dem darf man ihn als einen Schénstitter betrachten. Sein Leben bezeugt,
daf Karl von hohen menschlichen Werten und der Spiritualitit Schonstatts
geprigt war.

René Lejenne, Wie Gold im Fewer geldntert. Karl Leisner (1915 = 1945). Parvis-Verlag, Hauteville/
Schriseiz, 301 S., 24.80 DM. Das franzdsische Original ist im gleichen Verlag erschienen unter
dens Titel: Comme Uor passé au fen.
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SCHONSTATT SPIRITUELL

Zweite Bekehrung
Ein zentraler Vorgang christlichen Lebens

Am Anfang der Verkiindigung Jesu steht der Ruf: ,Die Zeit ist erfiillt, und
das Reich Gottes ist nahe. Bekehrt ench, und glaubt an das Evangelium!“ (Mk
1,14). Der Ruf zur Umkehr, zum Um-denken, ist im Christentum nie mehr
verstummt. Fiir alle Zeiten und fiir jeden Einzelnen ist Bekehrung notwen-
dig, um das Neue und Verheifungsvolle der Frohen Botschaft fassen zu
konnen, das unserem rein menschlichen Denken so fremd ist. Den ,Weisen
und Klugen® sind die Geheimnisse des neuen Reiches nicht zuginglich:
»Wenn ihr nicht umkehrt und werdet wie die Kinder, kénnt ihr nicht in das
Himmelreich kommen® (Mt 18,3). Die Geschichte des Christentums, des
Innenlebens der Kirche, ist auch die Wirkungsgeschichte des Unmbkebr-Rufes

Jesu.

Die frithe Kirche hat das Mithen um die je neue Bekehrung erfahren als
cinen ,uenen Weg”. Die gliubig Gewordenen, die vertrauensvoll die Frohe
Botschaft vom Reich angenommen hatten, erlebten sich als ~Weggemein-
schaft” mit Christus. Paulus verfolgt die »Anhinger des (neuen) Weges®
(Apg 9,2). Mit diesem uralten Symbolwort, das in vielen Religionen eine
Rolle spielt - der Buddhismus versteht sich als »Pfad®, das chinesische ,Tao®
heiflt Weg -, ist ein Wesensmerkmal christlicher Bekehrung eingefangen:
Umkehr ist ein Weg, ein ProzeR, ein lebenslanges Miihen und Suchen,
nicht ein einmaliges Ereignis. Auch wenn es Bekehrungserlebnisse gibt (wie
bei Paulus), erdffnet sich damit doch erst ein Weg, der geduldig und beharr-
lich gegangen sein will. Das immer tiefere Eindringen in die Héhen und
Tiefen der unergriindlichen Geheimnisse Gottes ist ein stets neues Suchen
und Finden, ein immerwihrendes Abenteuer.

Eine weitere Ausprigung erhielt der Umkehrruf Jesu, indem der Weg als
»Aufstieg” auf den Berg des vollkommenen christlichen Lebens verstanden
wurde. Es ist die Erfahrung des Aufbruchs, der von der Sehnsucht nach dem
lockenden Gipfel der liebenden Vereinigung mit Gott inspiriert ist. Es ist
aber auch die Erfahrung der geforderten Ausdauer, wenn der Weg lang und
steil ist und der Gipfel zeitweise aus dem Blick kommt. Der »Aufstieg zum
Berg Karmel” des Johannes vom Kreuz ist das wohl bekannteste und wir-
kungsreichste Beispiel dieser Aufstiegsmystik in der Neuzeit.

Vielleicht am stéirksten hat das Konzept des christlichen Lebens in dem
Dreischritt won Reinignng - Erlenchtung - Einigung suchenden Christen
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Orientierung und Verstindnishilfe fiir ihre wechselnden Erfahrungen gebo-
ten. Offensichtlich sind darin wiederkehrende seelische Vorgidnge aufgefan-
gen, GesetzmiRigkeiten beim Hineinwachsen in die neue Realitit der
Beziehung zu Gott, die Jesus uns im Reich seines Vaters erschlossen hat. Im
Gegeniiber zu Gott und in der Sehnsucht nach ihm erlebt der Mensch sich
als Klein und unwiirdig. Umkehr und Hinwendung schliefen darum not-
wendig auch Reinigung mit ein. Allerdings wichst beim echten Christen
dabei auch gleichzeitig das Vertrauen auf die Barmherzigkeit des Vaters, der
sein Kind immer neu an sich zieht. Dabei geht Reinigung immer mehr in
Erleuchtung iiber: der kleine Mensch versteht im Glauben und der wach-
senden Erfahrung, daff Gott letztlich nicht strafender Richter, sondern
bedingungslos liebender Vater ist. Solches ~Nerstehen® ist immer Wirken
des versprochenen Heiligen Geistes, der in die ,Wahrheit" einfiihrt, die
Christus uns gebracht hat. Die Seele erlebt das wie ein trostliches Licht, in
dem langsam das cigene Selbstverstindnis wie auch die Auffassung von
Leben und Welt umgewandelt wird. So gibt es denn im Vorauserleben des
ewigen Hochzeitsmahles schon auf unserem Umkehrweg Momente der be-
gliickenden Einigung.

Die mit diesem Beitrag erdffnete Artikelfolge im laufenden Jahrgang von
REGNUM méchte die Wirkungsgeschichte des Unikelr-Rufes Jesn weiterschrei-
ben, indem sie seine Ausgestaltung /n der Spiritualitét Schonstatls zeigt. Dabet
werden viele traditionelle Elemente aus der Spiritualititsgeschichte der
Kirche auftauchen, aber immer zusammen mit neuen Aspekten, wie sie sich
aus der gewandelten geistig-seelischen Situation des heutigen Menschen
ergeben.

In den Dachaugebeten von Pater Kentenich findet sich der Vers: ,Lal3,
Vater, endlich ganz die KEHR mich finden ..." Er spielt auf den Vorgang der
zweiten Bekehrung“an, der fiir Pater Kentenich eine zentrale Rolle im Leben
des Christen spielt. Darin ist seine eigentliche Antwort auf den Umkehr-
Ruf Jesu enthalten.

UMKEHR ALS BERUFUNG

Eine erste Besinnung kreist um den Vorgang der Berufung. In unserer plurali-
stischen Umwelt riickt die ur-biblische und ur-christliche Erfahrung einer
persdnlichen Berufung wieder zentral in den Vordergrund einer zeitgemd-
Ben Spiritualitit und Pastoral. Und zwar nicht nur fiir einzelne ,besonders®
Berufene — zum Priester- und Ordensstand -, wie die Engfithrung des Aus-
drucks es jahrhundertelang nahelegte und darin die gesellschaftliche Situa-
tion der Kirche als ,Christenheit® widerspiegelte. Vielmehr geht es heute in
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der Verlebendigung der Erfahrung der Urkirche darum, daB jeder einzelne
Christ in der verwirrenden Vielfalt von Weltanschauungen und Lebenssti-
len seine urpersénliche Berufung entdeckt und lebt. Der Umkehr-Ruf
Jesuwird so zu einem Ruf an jeden Einzelnen: ,Komm und folge mir!“ Nur
wer die Verkiindigung Jesu in dieser Weise als an sich personlich gerichtet
erfihrt, kann den Weg“ in der »Weggemeinschaft der Berufenen® als
seinen Weg erkennen und gehen. Fiir Pater Kentenich spielt dieser Vor-
gang in unserer Zeit des zu Ende gehenden ,Nachwuchschristentums® und
der beginnenden Epoche eines akzentuierten »Wahlchristentums® eine ent-
scheidende Rolle. Er méchte durch seine Spiritualitit helfen, den ,,Gott des
Lebens® zu entdecken, der in den Erfahrungen unseres biographischen
Lebensweges zu uns sprechen und uns auf seinen Weg fithren will. Der
»Gott der Biicher® und der kirchlichen Glaubensbekenntnisse wird nur
dann wirklich in mein Leben eintreten, wenn ich im Glauben seine Stimme
als an mich gerichteten Ruf vernehmen lerne. Es gibt die Erfahrung vieler
Menschen, die in der Berithrung mit der Glaubensgemeinschaft Schén-
statts, die ganz von der Spiritnalitiit des Vorsebungsglaubens durchdrungen ist,
diesen nahen und persénlichen Gott entdeckt haben. Das gilt selbstver-
stindlich auch von vielen anderen Formen der Begegnung mit Glaubens-
gemeinschaften: immer da, wo gotterfiillte Menschen leben, die andere
zum Horen und Vernehmen der Stimme Gottes in ihrem Leben fithren kén-
nen. Das muf8 durchaus nicht immer mit einem besonderen sBekehrungs-
erlebnis® verbunden sein. Der Kern ist die Erfahrung: Gott lebt und wirkt in
meinem Leben. Das kann auch ein langsames Innewerden sein, durch das
ich im Licht des Glaubens die Umrisse und die Gestalt Gottes immer deut-
licher wahrnehme, der mich von Ewigkeit erdacht und geliebt hat, mich
ganz persdnlich an sich ziehen will und mich deshalb mit seinem leisen,
eindringlichen Ruf trifft.

Darum ist die Antwort des Menschen auf diese Einladung so wichtig.
In der Biindnisspiritualitit Schonstatts liegt deshalb eindeutig der Akzent
auf der personalen Entscheidung des Menschen, der im Glauben den Ruf
der Einladung vernommen hat: im liecbenden Antworten geht er den Bund
mit Gott ein. Auf diese ,Wahl* freier Selbstentscheidung kommt es an. Das
ist kein irgendwie geartetes ,Verschmelzen® mit dem All, wie fernéstlich
inspirierte New-Age-Strémungen nahelegen. Christlich ist Berufung immer
Einladung zu personaler Begegnung, eben zum Liebesbiindnis, Das ist im
Gesamtzusammenhang der Fiihrungsgeschichte Gottes im Einzelleben das
personale Einholen des Taufbiindnisses. Das wird an einem bestimmten
Moment der Lebensgeschichte einmal grundlegend geschehen, wird sich
aber bei wichtigen Einschnitten wiederholen. Wenn es jedesmal mit einer
personalen Neuentscheidung verbunden ist, wirkt es dem Trend zur Entper-
sonlichung entgegen, der in unserer geistigen Umwelt so virulent ist.
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Darmit ist ein letztes angedeutet: die Ubernahme kirchlicher Frommig-
keitsformen wird von vielen als ,Entfremdung® erlebt. Ein starker Zug zur
Selbstverwirklichung durchzieht unsere Zeit, sicherlich als vitale Reaktion
auf die Bedrohung durch die anonyme Massengesellschaft. Was die Bibel
immer wufte — daf Gott in seinem Umkehr-Ruf in seine Nihe spricht: ,Bel
deinemn Namen habe ich dich gerufen - du bist mein® (Jes 43,1), das mdchte
Schonstatt psychologisch und padagogisch in seiner Praxis des Personlichen
Ideals aufgreifen und in die heutige Situation hineinstellen. Berufung heifSt
nie Entfremdung in ein religidses Kollektiv hinein. Sie setzt im Eigensten
und Persdnlichsten des Menschen an, indem Gott diesen Einzelnen
anspricht und ihn in seinen Bund ruft. Fir viele ist es befreiende Erfahrung
geworden, daf sie gerade im antwortenden Eingehen auf den Ruf Gottes
sich selbst tiefer finden und verwirklichen kénnen.

So konnte sich jeder von uns fragen:

Wo habe ich in meinem Leben den Ruf Gottes zu Umbkehrund Leben in sei-
ner Nihe erfahren? Was war mein ,Dornbusch-Erlebnis®, in dem Gott aus
den Umstinden meines Lebens zu mir gesprochen hat?

Wie war meine Antwort? Habe ich mich in aller inneren Freiheit zum Bund
mit dem Gott meines Lebens entschieden?

Was sage ich ihm jetzt?
Giinther M. Boll
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700 Jahre Bund der Eidgenossenschaft

Eine Initiative aus dem Ranft

Der Vorgang ,Ranft 91% in der Schweiz diirfte fiir »Regnum®Leser von einem gewissen Inter-
esse sein. Die Hauptverantwortlichen, nimlich ein Schonstatt-Pater als Bruder-Klausen-
Kaplan und eine Marienschwester als Sekretirin, haben versucht, in einer konkreten kirch-
lichen und geistigen Situation aus dem weiteren Fundus Pater Kentenichs eine Antwort zu
geben. Die verschiedenen Mitglieder der Schénstatt-Familie und anderer kirchlicher Grup-
pierungen haben ,Ranft 91“ ohne Etiketten mit Freude und Eifer tragen geholfen.

Im Jahre 1991 feierte die Schweiz ihren 700jdhrigen Bestand. Im Sommer
1988 erklarte der - katholische — Prisident der bundesritlichen Projektkom-
mission, es sei fiir den Stellenwert der Religion in unserer Gesellschaft
bezeichnend, daff alle méglichen Gruppen ,,meterweise” Material an die
Projektkommission ablieferten, auf seiten der Kirche aber fast Stillschwei-
gen herrsche. In einer solchen Situation Bruder-Klausen-Kaplan in Sach-
seln, d. h. Treuhénder und Animator im Sinne des Heiligen zu werden,
bedeutete einen Anruf. Indes nimlich die Griindungsvorginge der Schweiz
um 1291 historisch nicht so eindeutig erhellt sind, ist die Vers6hnung von
Stans um 1481 durch den heiligen Einsiedler Bruder Klaus historisch und in
ihrer prigenden Bedeutung bis zur Gegenwart unbestreitbar. Und wenn die
Offentlichkeit eines Landes durch den Markt und den Widerstreit sikulari-
sierter und aktueller Werte beherrscht wird und die Kirchen und die
Christen selbstzweiflerisch abseits stehen und nur skumenische Zeichen
noch als vertretbar finden, ist dies ein umso deutlicherer Anruf, auf letzte
Dinge der Christen zu lenken: auf den Bund Gottes mit uns und sausere
Bundestrene Thm gegeniiber, auf unsere christliche B erufung zur Stellvertretung,
etwa im Sinne von Genesis 18,20 ff, oder Exodus 17,8 ff. oder von Lumen
Gentium Nr. 9: ,,So ist denn dieses messianische Volk, obwohl es in Wirk-
lichkeit nicht alle Menschen umfafit und gar oft als kleine Herde erscheint,
fiir das ganze Menschengeschlecht die unzerstdrbare Keimzelle der Einheit,
der Hoffnung und des Heils.“ Auch geht es um die Erinnerung an das Urei-
genste dieses Staates, in Bundesgesinnung und nach Bundesart miteinander umzu-
geben. Dafiir ist Bruder Klaus wie kein anderer Zeuge: Bergbauer, Familien-
vater, Politiker bis zum 50. Lebensjahr mitten in der Welt, Einsiedler und
durch das Fastenwunder bis zu seinem Tod (1 1487) im 70. Lebensjahr aus-
gezeichnet und eben als Einsiedler Retter und eigentlicher Begriinder der
Eidgenossenschaft.
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GEISTIG-GEISTLICHE VORZEICHEN

Im Vorfeld der 700Jahr-Feier begannen sich die Kritik und der elementare
Zweifel am weiteren Sinn der Eidgenossenschaft bithnenwirksam zu mel-
den. Da sich der Ostblock fast friedlich aufloste und die Europdische
Gemeinschaft mehr und mehr Aufwind zeigte, war dies verstindlich. Indes
hatte der protestantische Theologe Walter Nigg schon 1976 zu bedenken
gegeben: ,Gegenwirtig fehlt eine eingehendere Reflexion; man besitzt kei-
ne Gesamtschau mehr und lebt von der Hand in den Mund. Jedes Volk, das
schuweizerische so gut wie das deutsche, ist nur so lange lebendig, als es sich die
Frage nach seiner speziellen Aufgabe im Gesamtplan des Abendlandes vorlegt
und sich durch nichts von diesem Nachdenken ablenken 138¢."

Im medienwirksamen Boom und Kampf rein sikularer Diskussion
taten sich die institutionellen Kirchen schwer, wirksam mitzusprechen.
Man wollte sich auf einige ausschlieflich Skumenische Initiativen
beschrinken, wobei die erkennbare Initiative fast ausschlieflich auf prote-
stantischer und freikirchlicher Seite blieb. Demgegeniiber oder, besser, dar-
- rief nun die Drei-Einbeit der Personlichkeit von Bruder Klaus und seiner
cinzigartigen Sakrallandschaft um den Ranft und die Botschaft von Bruder
Klaus, nimlich seine vorrangige Treue im Bund mit Gott und die daraus
machtvolle und sogar politische Bundes- und Friedensstiftung unter den
Menschen, zum spezifischen erginzenden Aufbruch.

VOR-GANGE

Von einem kleinen Kreis in der Bruder-Klausen-Pfarrei der Bundesstadt
Bern ging schon 1986 unter dem Namen , Wache fiir Land und Volk" eine Ini-
tiative aus. Die Idee war zunichst, entsprechend den 30 bzw. 31 Tagen jedes
Monats, 31 ,Wichter® zu finden, die bereit wiren, je einen bestimmten Tag
jedes Monats als Tag besonderer Fiirbitte fir Land und Volk zu leben. Es
waren nicht einfach bestimmte Gebete gemeint, sondern ein ganzes stan-
desgemiR gottgefilliges, groimiitiges Tagewerk in Gesinnung und Tat - zu-
sammen mit dem heiligen Landesvater Bruder Klaus und mit der Landes-
mutter, Unserer Lieben Frau von Einsiedeln. Das Erstaunliche: Die Zahl
der Wichter® wuchs wie von selbst rasch itbers ganze Land auf iiber 3 000.
Und ebenso rasch zeigte sich der Wille, nicht nur im 500. Todesjahr von
Bruder Klaus 1987, sondern bis und mit dem Jubiliumsjahr der Eidgenos-
senschaft 1991 die ,Wache® durchzuhalten. Jeder Wichter” bekam jeden
Monat auf seinen Wachetag hin einen je neu motivierenden ,Wachebrief®.

Im Gedanken daran, daR in der engsten Heimat von Bruder Klaus im
Kleinen das GroRere fiir das ganze Land vorausgelebt sein wolle, kamen im
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Kanton Obwalden im 500. Todesjahr die ., Mai-Ginge® von 1987 bis und
mit 1991 in Gang. Der Kanton Obwalden mit seinen heute ganzen 28 000
Einwohnern ist die Heimat von Bruder Klaus. An drei bzw. vier Samstag-
Nachmittagen jedes Mai-Monats pilgerten Freiwillige von der Zelle des Bru-
der Klaus im Ranft durch die Wildnis nach Maria Melchtal, zum Marien-
wallfahrtsort Obwaldens. Und jeweils vom Pfingst-Samsta g friih bis Pfingst-
Sonntag-Mittag pilgerte eine kleine Schar vom Ranft bis Maria Einsiedeln,
zumeist zu Fuff. Das Anliegen war immer: Fiir Land und Volk, fiir seine gel-
stige, sittliche, religidse Erneuerung.

DANN EIN BUCH ...

Im Herbst 1988 beauftragten die Regierung von Obwalden und die Bruder-
Klausen-Stiftung zusammen den Bruder-Klausen-Kaplan, ein Buch heraus-
zugeben, das im Geiste von Bruder Klaus sowohl dem ,Bund der Eid-
Genossen® als dem Ureigenen der Eidgenossenschaft wie dem Zukunfistréch-
tigen filr ein neues Europa, aber auch dem jiidisch-christlichen Heilsbund als
Hochbild fiir Christen im Dienst fiir Staat und Gesellschaft nachgehen soll-
te. Das Buch ist erschienen im Mai 1990. Es ist kein Reifler geworden, aber
es ist als elementar christliche und aktuelle Besinnung nicht nur zur 700-
Jahr-Feier, sondern auch zur brennenden Problematik Europas anerkannt.

SCHLIESSLICH ,RANFT 91 - NETZ UBER DEM JUBELLAND!

Auf das Jubiliumsjahr 1991 zu begann sich in der Schweiz eine ganze Ver-
anstaltungs-Pyramide von den Gemeinden und Korperschaften aller Art
iiber die Kantone bis zum nationalen Bund hinauf zu bilden. Die Gihrung
im eigenen Land wie jene in Europa riefen indes umso dringender nach dem
Sinn und dem Weg des Landes. Das war ein neuer und umfassender Anruf,
Christen auf die stelfvertretende Bundestrene vor Gott und auf die Bitte zu len-
ken, daf} Er die Politiker lenke und den Vélkern im In- und im Ausland zZu
dauerhafter Ordnung und Wohlfahrt helfe. Das wuchs sich unter dem Leit-
wort »Ranft 91% zu einer eigentlichen Bewegung aus, auf der Ebene der Par-
reien, der religiosen Gemeinschaften, der Familien und der Alleinstebenden. Auf
jeder der drei Ebenen bildeten sich sogenannte sKetten®. Jede Kette zihlte
entsprechend den 52 Wochen eines Jahres 52 Glieder. Das Ketten-Jahr
erstreckte sich vom Bettag im September 1990 bis zum Bettag 1991. In der
»Kette der Sonntage” folgten sich so je 52 Pfarreien: es bildeten sich deren
sechs, nach Di6zesen geordnet. In der Kette ,Hohenfeuer® folgten sich je
52 Kloster/Kommunititen: es bildeten sich deren vier, drei von Frauen/
Schwestern, eine von Mannern. In der Kette ,Herdfeuer® folgten sich je
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52 Familien oder Alleinstehende: es bildeten sich deren, als groBe Uber-
raschung, 142 Ketten!

Jedes Kettenglied widmete sich in seiner Woche der Besinnung auf den
Gottesbund, auf die Schweiz als Bund und dem Dank, der Bufle und Bitte
fiir das Land und seine Zukunft. Jede Kettenart bekam eine Handreichung
mit vielen Anregungen. Aber jedes Kettenglied war frei, wie und wie an-
spruchsvoll es seine Woche gestalten wollte.

Symbole: Allen Ketten gemeinsam war ein Bundessignet, das in Kreuzform
den Bund Gottes mit der Schépfung im Menschen darstellt. In der Kette
der Pfarreien und der Kommunititen wanderte es als schmales, farbschones
Altar-Antependium von Glied zu Glied, in den Ketten der Familien wander-
te es als Kerze in einem Windlicht von Haus zu Haus. In jeder Kette ging ein
Wanderbuch mit, in dem jedes Ketten-Glied etwas von seinen Erfahrungen
in Wort und Bild weitergab.

ERFAHRUNGEN

Noch ist das Ganze, zumal ,Ranft 91%, etwas wie ein Natur- bzw. Gnaden-
Ereignis vor uns. Niemand hatte erwartet, daf es, bewuflt, sozusagen ohne
Publizitit und iibliche Werbung solchen Anklang und dazu geradezu eine
Welle von Freude und Glaubensfreude auslésen wiirde. Von den rund zwei
Millionen Katholiken der deutschsprachigen Schweiz haben sich an die
3000 Familien und Alleinstehende beteiligt, um 200 Kloster mit ihren
kleineren und gréReren Kommunititen, um die 300 Pfarreien mit ihren
Hunderten und Tausenden Gliubigen. Die Welle der Frende zeigt sich nun,
besonders nach dem Abschluf, als Bedauern oder gar Wehmut iiber das
Ende und die neue Stille; Glaubensfreude zeigt sich in den Eintragungen in
die Wanderbiicher; im freudigen Staunen, dafl man als Familie oder Kloster
oder Pfarrei doch nicht so allein steht; in der anspornenden Glaubenserfah-
rung, von Gott zur Fiirbitte fiir ein ganzes, selbst sikularisiertes Land beru-
fen zu sein.

Fine andere bezeichnende Erfahrung: Die BruderKlausen-Stiftung
hatte mutig den finanziellen Gutstand iibernommen, aber niemals die Gro-
Re des Aufwandes von gut einer Viertel Million Franken vorausgesehen. Im
nachhinein haben die Kettenglieder gegen Zweidrittel und kirchliche Kor-
perschaften einen Drittel des Aufwandes freiwillig gespendet.

Oder auch: Die Deutschschweizer Ordinarien-Konferenz hat zu Be-
ginn in Riicksicht auf die Gkumenischen Vorbaben der Initiative aus dem Ranft
nur zégernd zugestimmt; die nicht deutschsprachigen Ordinarien erkldrten
sogar ihren Verzicht. Im nachhinein sind die Bischofe erstaunt und erfreut
iiber diese Erfahrung mit ihren Glaubigen. Die Schwestern-Gemeinschaf-
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ten der italienisch-sprachigen Schweiz hatten auf eigene Verantwortung
eine ganze Kette ,Hohenfeuer” gebildet, und ihr Bischof freute sich dann,
mit ithnen zusammen in Lugano einen feierlichen Schlufgottesdienst zu
feiern!

Einige aufschluBreiche Einzelerfabrungen: Sehr schnell bildete sich die
Gewohnbheit, die Wanderzeichen nicht per Post weiterzusenden, sondern
persénlich zu iiberbringen, so von Familie zu Familie, von Kloster zu Klo-
ster, von Pfarrei zu Pfarrei, oft iiber weite Distanzen. Neuartige, begliicken-
de Begegnungen! Manche ,,Herdfeuer“-Ketten wollen zusammenbleiben,
weitermachen, bisweilen zu besonderen Anlissen in ihrer Pfarrei, zum Bei-
spiel zu einem eigenen Jubilium oder als Bitte um einen neuen Pfarrer.
Oder das Windlicht steht in der Krypta und kann von Glaubigen in beson-
deren Anliegen fiir eine Zeit nach Hause mitgenommen werden ... Zumal in
kleinen Pfarreien, wo man sich nur zu gut zu kennen glaubte, entdeckte
man, zum Beispiel im Wanderbuch, fast betroffen die Gliubigkeit und den
guten Willen anderer. Ein neues Wir-Gefiihl wuchs! Viele berichten, daf in
der Familie das gemeinsame Gebet, besonders das Tischgebet, wieder in
Gang gekommen sei. In der Kette ,Hohenfeuer: Man [ud Beh&rden-Per-
sonlichkeiten ein, um einmal ihre tieferen Sorgen und Erfahrungen zu ver-
nchmen. Es wurde zum Erlebnis und zur Entdeckungspremiere beidseits!
Und die Okumene? Im Sinne des heiligen Bruder Klaus konnte es von An-
fang an keine Frage sein, daf man sich um das Miteinander bemiihen woll-
te. Darauf waren alle Handreichungen angelegt, und dazu wurden sorgfilti-
ge Kontakte gepflegt. Doch in allen drei Ketten-Arten kam es zu zahlen-
miéflig nur wenigen, dann aber zu geradezu ergreifenden Ketten-Bildungen
und Begegnungen. Gesamthaft blieb man leider auf wortloser Distanz, bis
zur erkldrten Abgrenzung von evangelikaler Seite ...

Vom Beginn der ,Wache“ 1986 in Bern bis zur Schluffeier von »Ranft 91
Ende September 1991 im Ranft kann man wohl von einer Spur der ,,Kirche
am neuen Ufer® sprechen.

= Im kirchlichen Bewuftsein ist der Heilsbund Gottes mit uns und die
christliche Berufung zur Stellvertretung fiir Land und Volk vor Gott wie-
der bewufSter geworden.

— Die besonderen Heiligen und ihre heiligen Orte im Land, also Bruder
Klaus im Ranft und Unsere Liebe Frau von Einsiedeln, haben tiefe
Schichten des Glaubens angesprochen und in Bewegung gebracht.

~ Als Frage bleibe, wie weit zum Beispiel der Vorsehungsglaube, das Ein-
gehen auf die Zeichen der Zeit, wie weit Ideal-, Vertrauens-, Freiheits- und
Bewegungs-Pastoral Pater Kentenichs hier wiederzuerkennen sind.

Auf jeden Fall: ,Es wichst viel Korn in der Winternacht® (Fr.-W. Weber).

Josef Gemperle
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Neues Uber Dr. Friedrich Kuhr

Vom 8. bis 10. November 1991 fand auf Burg Rothenfels am Main eine
Fachtagung statt unter dem Rahmenthema ,Katholische Erneuerung und
politischer Einsatz im Weimarer Staat”. Es ging dabei um die Rolle, die frii-
he ,Quickborner” im aufkommenden Nationalsozialismus gespielt haben,
insbesondere auch um den inneren und uferen Widerstand gegen die
,Bewegung® Hitlers. In diesem Zusammenhang — vor allem wegen seiner
Weggefihrtenschaft mit einem der fiihrenden Quickborner ~ wurde auch
Friedrich Kiihr behandelt.

Unter der sachkundigen Leitung von Vincent Berning, Professor fiir
Philosophie an der Technischen Universitit Aachen und Sohn von August
Heinrich Berning, befaf3te sich die Tagung, an der ca. 40 Personen teilnah-
men, zunichst mit dem Anfang der Quickborn-Bewegung, die nach dem 1.
Weltkrieg auf Burg Rothenfels als Tagungsort ihren geistig-geographischen
Mittelpunkt fand.

Viele fiihrende Kopfe des geistig-kulturell-sozialen Katholizismus der
Weimarer Zeit, der katholischen Jugendbewegung und der liturgischen
Bewegung fanden und entfalteten sich im Umkreis von Quickborn und
Burg Rothenfels. Thre Wirkungsgeschichte ist bis in unsere Tage nachweis-
bar. Man braucht nur einige Namen zu nennen: Romano Guardini, Robert
Schuman, Joseph Aufiem, Alois Dempf, Walter Dirks, Ida Friederike
Gorres, Joseph Pieper u. a. Diese mehr zufillige Reihung dokumentiert aber
zugleich auch schon eine wichtige Einsicht: Der Quickborn war kein ein-
heitliches Gebilde, es gab Richtungskimpfe und Abspaltungen. Und in die
Richtung einer differenzierenden Betrachtung ging auch das Anliegen Ber-
nings, der etwa in der These H. Rupperts, der Quickborn sei eigentlich
nicht zur Reife gelangt, weil er kein Verhiltnis zur konkreten Politik (des
Weimarer Staates und der Realitdt der parlamentarischen Demokratie) ge-
funden habe, eine unzureichende Verengung sieht.

Zwar ist s sicher richtig, daR eine Richtung des Quickborn, beeinflufit
vom Wandervogel und der freisinnigen Jugendbewegung, nicht ganz frei
von einem neuromantischen und sabenteuerlichen® Freiheitsdrang ein
eigenes Jugendreich fern von den Konflikten der Wirkichkeit suchte (die
Vision des Reiches®). Aber es gab eben auch die Richtungen der litur-
gischen Erneuerung, der Griindung des Katholischen Akademikerverban-
des und der politisch Interessierten.

In diesem Sinne referierte Berning iiber Theodor Abele als eine ,der
Schliisselfiguren der geistigen Erneuerungsbewegung des deutschen Katho-
lizismus® nach dem 1. Weltkrieg und iiber August Heinrich Berning als ,poli-
tischen Programmatiker, Chefredakteur und Journalist®. Zwei weitere
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Kinder von A.H. Berning, Dr. Stephan Berning (Universitit Wuppertal)
und Frau Dr. Schmitz-Berning (Universitit Diisseldorf), rundeten das Bild
des vielseitigen Vaters durch Vorstellung seiner beachtlichen Lyrik und
durch Lesung aus seinen Lebenserinnerungen aus seiner Zeit als Redakteur
der ,Schildgenossen® (Zeitschrift des Quickborn) und Verlagsleiter auf Burg
Rothenfels ab. Das Ganze erhielt eine dichte Authentizitit durch den
genius loci: man befand sich in den Riumen der damaligen Zeit, dem barok-
ken ,Amtshaus®, dem ,Au-Haus®, der Burgkapelle (Guardini), man schritt
iiber das von den Quickbornern damals selbstverlegte Pflaster des Burg-
innenhofes, sah im Garten auf die »Reigen-Wiese® usw. - jeder Stein atmet
gleichsam Geschichte.

Prof. Fastenrath, Dogmatiker der Theologischen Fakultit Fulda, sprach
sodann tiber Joseph Aufiem als Jugendseelsorger, Burgkaplan, Generalsekre-
tir des Volksvereins und Professor fiir Pastoraltheologie in Aachen. Der letz-
te Teil der Tagung behandelte Friedrich Kiihr als Politiker, Wirtschaftsredak-
teur und christlichen Gewerkschaftler sowie die Zusammenarbejt von A. H.
Berning und E. Kiihr als Programmatiker des politischen Katholizismus zur
Zeit der Weimarer Republik und ihren Kampf als christliche Demokraten
gegen die Extreme von Rechts und Links, den Nationalsozialismus und den
Marxismus/Kommunismus. Der kiirzlich verstorbene Nestor der katho-
lischen Soziallehre in Deutschland, Oswald von N ell-Breuning §J, der
beide gut gekannt hatte, bezeichnet sie in einem Vorwort zu einem dem-
niichst erscheinenden Buch als ,,das Gewissen der Zentrum-Partei” in der
Weimarer Zeit.

Der Historiker Prof. Homig (Universitit Kéln und Dortmund) lieferte
sodann eine zeitgeschichtliche Einordnung und kritische Wiirdigung der
neu aufgefundenen Aufldirungsschriften von Berning und Kiihr aus der
damaligen Zeit, mit der sie versuchten, insbesondere die Zentrumswihler
gegen den braunen Zeitgeist zu immunisieren. Dies gelang ithnen mit gro-
Rem Erfolg. Die Schriften erreichten Millionenauflage und weisen Berning
und Kiihr aus als mit die ersten und frithesten Warner vor dem National-
sozialismus.

Diese z. T. neuen Tatsachen sind natiirlich fiir Schénstatt aufgrund der
Rolle, die Kiihr bei der Griindung des Familienwerkes gespielt hat, beson-
ders interessant, und so diirfte auch das von Berning, Hémig und Martin als
Herausgeber angekiindigte Buch ,August Heinrich Berning und Friedrich
Kithr. Christliche Demokraten der Weimarer Republik gegen Rechts und
Links. Der politische Katholizismus im Kampf gegen Hitler und die extre-
me Linke® besonderes Interesse finden.

Berning und Kiihr erginzten sich in idealer Weise, und aus der anfangs
mehr zufilligen Zusammenarbeit erwuchs eine freundschaftliche Gefihr-
tenschaft tiber viele Jahre, die erst durch Exil und Konzentrationslager aus-

41



einandergerissen wurde. Die relative Immunitit des Zentrums gegen die
nationalsozialistische Ideologie ist nach iibereinstimmendem Urteil von
Fachleuten zuriickzufithren auf die ausgedehnte Vortragstitigkeit und lite-
rarische Schaffenskraft der beiden in ganz Deutschland und ihre schon
erwihnte Schrift, die auch ins Franzosische iibersetzt wurde. Berning und
Kithr wurden Initiatoren einer neuartigen Form der gesellschaftspoliti-
schen Erwachsenenbildung. Thr Ziel war schon in den 30er Jahren, eine
katholische Volksbildung auf breiter Grundlage zu verwirklichen, ein Vor-
haben, das durch den Nationalsozialismus dann blockiert wurde.

Prof. V. Berning gelang es, durch akribische Forschungsarbeit manches
aus den 30er und 40er Jahren — u. a. auch aus Kiihrs Zeit in Osterreich und
den Konzentrationslagern Flossenbiirg und Dachau - zu erhellen, was bis-
her so nicht bekannt war, z.B. Kiihrs Verbindung zu Dietrich von Hilde-
brand und zum spiteren dsterreichischen Bundeskanzler Klaus, seine Ver-
bindung zu Kurt Schumacher (im KZ), mit dem ihn eine wirkliche Freund-
schaft verband. Kiihr war auch einer der Griinder und engsten Mitarbeiter
des sog. »Konigswinterer Kreises, der unter Leitung von Gustav Gundlach
§J die Grundlagen der Enzyklika ,Quadragesimo Anno® erarbeitete. Man
kann also auf das neue Buch iiber Berning und Kiihr gespannt sein.

Norbert Martin
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BUCHBESPRECHUNGEN

DER BUND GOTTES MIT DEN MEN-
SCHEN. Im Juni 1991 haben die franzdsi-
schen Bischéfe den neuen Katechismus fiir
Erwachsene der Offentlichkeit iibergeben -
ein Gegenstiick zu dem seit einigen Jahren
vorliegenden deutschen Erwachsenenkate-
chismus. Eine Besonderheit dieses franzisi-
schen Buches ist dic konsequente Entfaltung
aus einer einheitlichen Grundidee: dews Bund
Gottes mit den Menschen. Die Disposition
zeigt, dafl die ganze Realitit des Himmels,
der Erde und des Menschen in diesen grofen
Rahmen des Bundes eingespannt wird. Das
erste grole Kapitel ist dem Gott des Bundes
gewidmet (41-94): Gott, der menschen-
freundliche Gott, eréffnet den Bund und
lddt den Menschen ein, weil er sich schenken
will in einem freien Angebot seiner unend-
lichen Liebe, Er ist der Vater Jesu und unser
Vater, der Vater der Liebe und Barmherzig-
keit. Dabei ist er viterlich und miitterlich zu-
gleich. - Ein langes Kapitel ist dem Neuen
Bund in Christus gewidmet (97-169). Die
Grundfragen der Christologie werden klar
dargestellt und flieBen ein in das Geheimnis
der Trinitit. Clemens von Alexandrien:
»Gott ist ein Gott, der uns nahesein will®, er
will sich hinschenken und sucht Mitlieben-
de. Der Dreifaltige Gott lebt in sich Biindnis
und weitet es aus auf den Menschen und die
Schépfung. Christus ist der Mittler, der den
Menschen zum Bund befihigt, ihn verséhnt
und in die gdttliche Communio hinein-
nimmt. Immer wieder unterstreichen die
Verfasser das Moment der Freiheit von seiten
Gottes und der freien Antwort des Men-
schen im Biindnisgeschehen. Im Kapitel
iiber die Kirche wird das Bundesthema kon-
sequent weitergefiihrt: ,,Die Kirche, das Volk
des Newen Bundes® (173-220). Sie ist in Chri-
stus in gewissem Sinn Sakrament, Zeichen
und Mittel der Einheit mit Gott und der Ein-
heit der Menschen untereinander (Lumen
gentium). Der Einflu des I1. Vatikanischen
Konzils ist in diesem Kirchenkapitel beson-
ders spiirbar. Es zeigt die Vielfalt der Kir-
chenformen in der einen Kirche. Ganz dem
Geist des Konzils entsprechend, hat darin
auch die Mariologic ihren Platz. Diese kurz-
gefalite Mariologie ist integriert in den
Grundtext aller Glaubensaussagen und
kénnte ein gutes Beispiel sein fiir dhnliche

Bemithungen im deutschsprachigen Raum.

Im Kapitel iber die Sabramente des Newen
Bundes (221-284) wird auf ihre zutiefst
menschliche Dimension aufmerksam ge-
macht. Im Biindnisverstindnis der christ-
lichen Existenz kommt der Taufe ein beson-
deres Gewicht zu, sic er6ffnet das perstin-
liche Bundesverhiltnis des Menschen zum
Dreifaltigen Gott. Dem eigentlichen Bun-
dessakrament der Eucharistie wird viel Raum
gegeben. In ihm kulminiert die ganze Ge-
schichte des Neuen Bundes. Das Sakrament
der Buffe wird in den biblischen Zusammen-
hang der Zusage géttlichen Erbarmens, in
die Hochzeitsgeschichte zwischen Gott und
Israel gestellt. Auch bei den Sakramenten
von Priesterwethe und Ehe werden die
Aspekte herausgearbeitet, die sie in den gro-
Ben Rahmen der Bundeswirklichkeit hinein-
stellen. Ein Kapitel ist dem ,,Lebensgesetz des
Nenen Bundes® gewidmet (289-362). Es geht
darin um die Nachfolge Christi. Nach einem
Jahrzehnt, in dem man zeitweise glaubte, auf
moralische Normen verzichten zu kénnen,
spricht man heute wieder von einer Riick-
kehr zur Moral, chne die ein menschenwiir-
diges Zusammenleben nicht méglich ist.
Maflgebend kann dabei nur sein ein morali-
sches Gesetz, das zum echten Wohl des Men-
schen und der menschlichen Gemeinschaft
fithrt. Dabei ist das Gesetz des Neuen Bun-
des ein Gesetz der Liebe, Die Siinde verletzt
den Bund, die Verséhnung mit Gott stellt
ihn wieder her, Die zehn Gebote sind Weg-
weisungen, um in der Liebe leben zu kén-
nen. Nur in der Liebe erkennen wir erstaunt
die Gnade Gottes, seine Zirtlichkeit, aber
auch seine Gréfe. Auch die Politik wird in
den Handlungsradius des Christen integriert
als Dienst der Licbe und Gerechtigkeit. Die
Sexualitit als fundamentale menschliche
Energie mufl sich humanisieren lassen, um
ein Ort der Wertschitzung, Begegnung und
Liebe zu werden.

Das SchlufSkapitel spricht schlieflich
tiber die Vollendung des Bundes im Reich Gottes
(363-393). Der Neue Bund im Blute Christi
ist ein ewiger Bund. Bis zur Vollendung des
Bundes leben wir in der Erwartung Gottes,
wach und aufmerksam auf die Zeichen der
Zeit achtend. Die Ewigkeit strahlt schon in
das Heute des Glaubens. Der Christ lebt sejt
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seiner Taufe gleichsam bei ,getffnetem
Himmel®. Der Bundesschlufl wird endgiiltig
besiegelt im definitiven und unwandelbaren
oJa“ Gottes zum Menschen und im ,Ja" des
gliubigen Christen zu seinem Bundesgott in
Christus.

Schon die erste Lektiire dieses Buches
vermittelt einen Eindruck von dem klaren
Konzept, das ihm zugrunde liegt. Die Ein-
ordnung der Glaubenslehre und des Glau-
benslebens in das Bundesgeschehen zwi-
schen Gott und Mensch hat - gerade filr
Schonstatt — etwas Faszinierendes. Die
Grundaussagen der Heiligen Schrift im
Alten wie im Neuen Bund werden auf das
Leben des Einzelnen und der Kirche tibertra-
gen und erweisen sich als prigende Kraft. So
wird der Bund lebensmichtig. Dabei ist die
Darstellung sehr lebendig, Texte der Heili-
gen Schrift, der Kirchenviter, von Konzilien
und aus der Liturgie lockern auf, beleuchten
die stirker lehrhaft geprigten Ausfithrungen
und machen es zu einem Buch der Betrach-
tung. Man darf wohl sagen, dafl der Kate-
chismus ein gelungener Versuch ist, ein
Lebensbuch fiir den suchenden und gliubi-
gen Menschen von heute.

Les éveques de France, Catéchisme pour adulles,
LAlliance de Dien avee les Homnies. Paris 1991,
450 S., 99 FF.

Marieluise Becker

MARIA, DIE MUTTER DES HERRN. Die-
se in langjihriger Bemiihung von den Catho-
lica-Beauftragten der Vereinigten Evange-
lisch-Lutherischen Kirche Deutschlands
und des Deutschen Nationalkomitees des
Lutherischen Weltbundes erarbeitete und
verantwortete Handreichung fiir lutherische
Gemeinden ist im Bereich der Okumene
sicher eine der wichtigsten Neuerscheinun-
gen. Sic zeigt an, daf die evangelischen
Christen Maria neu entdecken und sehr be-
wult mit den katholischen und orthodoxen
Christen ins Gesprich iiber Maria kommen
wollen. Das setzt gegenscitige Kenntnisnah-
me voraus, und zwar des Gemeinsamen
ebenso wie des Trennenden. Diese Intention
ist alles andere als selbstverstindlich. Sie
widerlegt die gingige Meinung, das Skume-
nische Gesprich stagniere vllig.

Das schmale Bindchen enthilt zunichst
eine yevangelische Besinnung” auf Maria im
Neuen Testament, das gemeinsame christ-

44

liche Erbe (Apostolicum, frithchristliche
Konzilien), die Wertschitzung Marias bei
den Reformatoren und neue Entwicllungen
in der katholischen Kirche (Stellungnahme
zu den Dogmen von 1854 und 1950). - Ein
11. Teil ist ,Maria in der evangelischen Frém-
migkeit® gewidmet. Es zeigt sich eine liber-
raschende Vielfalt an Mdglichkeiten, ihrer
auch evangelischerseits im Kirchenjahr zu
gedenken. Bereichert wird dieser mehr medi-
tative Teil durch Marienbilder mit zugeh®ri-
gen Schrifttexten, deren Auslegung, Kir-
chenliedern w.a.m. - Der lIL. Teil schlieflich
will ausdriicklich dem ,Gesprich unter
Christen® dienen. Die ecinzelnen Kapitel
werden von den Autoren und Autorinnen
persénlich verantwortet: Maria in der ortho-
doxen Kirche (Gisela Athanasia Schréder),
in der romisch-katholischen Kirche (Wolf-
gang Beinert), in evangelischer Sicht (Ulrich
Wilckens), in der feministischen Theologie
(Susanne Heine).

Etliche Passagen des Buches sind Anlaf
zu dankbarer Freude angesichts des spiir-
baren Bemithens um Maria und die Entdek-
kung von viel Gemeinsamem. So, wenn
gleich zu Beginn die ,,Frage nach der Mutter
Jesu® aus dem Skumenischen Suchen neu
begriindet wird: ,Da die Gegenreformation
Maria als Symbol rémisch-katholischer
Frommigkeit gegen den reformatorischen
Glauben herausgestellt hat, wurde das Nein
zur Marienverehrung jahrhundertelang zu
cinem Kennzeichen evangelischen Chri-
stentums. Dabei darf es um des neutesta-
mentlichen Zeugnisses und der gemein-
samen Glaubensiiberlieferung aller Kirchen
willen nicht bleiben® (10 £). Und doch
bleibt ein tiefer Schmerz. Bischof Wilckens
muf feststellen, daf es im Bereich der Lehre
{iber Maria ,gegenwirtig immer noch mehr
Uneinigkeit gibt als Ubereinstimmung®
(119). Der Kern der Unterschiedlichkeit liegt
immer wieder in der verschiedenen Sicht des
gnadenhaften ,Mitwirkens® Marias mit
Christus: ,.Die katholische Mariologie sah
und sieht in Marias Antwort an den Engel:
,Siehe, ich bin des Herren Magd, mir gesche-
he, wie du gesagt hast* (Lk 1,38), das freie Ja
des Menschen zum géttlichen Heilswillen
und findet darin den Grund fiir die Hoft-
nung, dal Maria zu allen Zeiten fiirbittend
fiir das Heil der Gliubigen eintritt. Martin
Luther dagegen 138t in seiner Auslegung des
Magnificat aus dem Jahre 1521 Maria sagen:



JIch bin nur die Werkstatt, darinnen er wirkt,
aber ich habe nichts zum Werk getan*™ (18).
Oder wie Bischof Wilckens die Sorge der
evangelischen Kirche im Blick auf die beiden
letzten Mariendogmen und das Marienkapi-
tel der Kirchenkonstitution des Konzils for-
muliert: ,;Wird also hier nicht im mariologi-
schen Zusammenhang im Grunde eine Leh-
re von der Kirche vorgetragen, in der die Kir-
che - wie Maria selbst - so nahe Christus zur
Seite geriickt und den Glaubigen als Mutter
gegeniibergestellt wird, daf sie an seinem
Heilswerk selbst mitwirkt - statt daf sie der
Raum ,in Christus’ ist, in dem er durch sein
Wort und Sakrament an seiner Kirche
wirkt?” (119). Fiir katholisches Denken lie-
gen die Dinge so, daft Maria ganz auf die Sei-
te der erlosungsbediirftigen Menschen ge-
hért, von Gott in reiner Gnade zur Mutter
seines Sohnes erwihlt wurde, aber um als Be-
gnadete seine Gefihrtin und Gehilfin beim
Erlosungswerk zu werden. In diesem Sinn ist
Maria tatsichlich Bild der Kirche und Bild
des erlosten Menschen, ist Mariologie inner-
lich mit der Lehre von der Kirche verbunden
und derIdealfall christlicher Anthropologie.
Das demiitig-geduldige aufeinander Héren
und aufeinander Zugehen aller christlichen
Bekenntnisse wird hier weiter die Fiihrung
und Erleuchtung durch den Geist Christi er-
bitten miissen, der uns in walle Wahrheit ein-
fithren* muf. Der Beitrag iiber Maria in der
orthodoxen Kirche diirfte insgesamt eine
deutliche Unterstiitzung des katholischen
Vertrauens in die Mutter des Hermn als eini-
gende Weggeleiterin (,,Flodegetria®) zu Chri-
stus sein.

Es sei nur noch auf den Beitrag von S.
Heine hingewiesen. Er enthilt eine knappe,
aber erhellende Darstellung dessen, was
evangelische und katholische feministische
Theologinnen iiber Maria sagen. Die be-
kannte Autorin verbindet in {iberzeugender
Weise Zustimmung mit kritischer Priifung
der zum Teil recht widerspriichlichen Argu-
mentation und trigt so hilfreich und ener-
gisch zur innerfeministischen Auseinander-
setzung bei. Diese findet nimlich immer
noch ,zu wenig” statt (122),

Positive und negative Erfahrungen mit
Maria kommen ebenso zur Sprache wie
grundsitzlich unterschiedliche Ansitze der
theologischen Beschiftigung mit ihr, S. Hei-
ne weist insbesondere hin auf die ,wilde Exe-
gese” (128) und die ,kolonialisierende® Art

des Umgangs mancher feministischer Theo-
loginnen mit den biblischen Texten, die
weinem ihnen fremden Interesse unterwor-
fen" werden (129) und zum ,Ausblenden des
Selbstverstindnisses anderer® fithren (129).
Insbesondere verweist die Autorin auf ,das
feministische Motiv der oppositionellen
Umbkehr® (135), die unfruchtbar bleibt und
nichts zum Positiven verindert. Ziel wiire es,
»von einer Opposition zwischen den Ge-
schlechtern wegzukommen auf eine Ge-
meinschaft von Frauen und Minnern hin -
innerhalb, aber auch auferhalb der Kirchen
--. ohne gegenseitige Diskriminierungen®
(135).

Das Buch vermittelt auf knappstem
Raum einen klaren Uberblick iiber den der-
zeitigen Stand der evangelischen Bemiihung
um Maria, Darum miifite es unter allen, die
am Skumenischen Gespriich wahrhaft inter-
essiert sind (und das sollten eigentlich alle
Christen sein!) weit verbreitet werden.

Maria, die Mutter unseres Herrn. Eine evangeli-
sche Handreichung. Erarbeitet und verantwortet
vom Arbeitskreis der gliedkirchlichen Catholica-
Beaufiragten der Vereinigten Evangelisch-Luthe-
rischen Kirche Dentschlands und des Dentschen
Nationalkomitees des Lutherischen Welthuudes
(Catholica-Arbeitskreis), brsg. von Manfred
Kiefiig, Lahr (Verlag Ernst Kanfinann) 1991,
136 S., 19,80 DM

Barbara Albrecht

NIMM SEIN BILD IN DEIN HERZ! Unter
diesem an-sprechenden Titel hat uns Henri
Nouwen eine ecinzigartige geistliche Deu-
tung des Rembrandtschen Spitwerkes ,Die
Riickkehr des Verlorenen Sohnes* ge-
schenkt. Hervorragend im Blick auf die
Ubertragung ins Deutsche durch Ulrich
Schiitz, aber auch in Bildwiedergabe und
Druck, wirkt dieses neue Werk des bekann-
ten Priester-Schriftstellers wie die reife
Frucht seines persénlichen zweiten Beru-
fungsweges: weg von der pastoraltheologi-
schen Professur an berithmten US-Universi-
titen hin zum gemeinsamen Leben mit Be-
hinderten in der von J. Vanier gegriindeten
Bewegung .,Die Arche®.

Und doch ist dieser Bildmeditationsband
weit mehr, nimlich Aufrufan jeden Betrach-
ter, das Meisterwerk Rembrandts nicht blof
anzuschauen, sondern sich so tief hineinzu-
schauen, daB er den Maler, den Deuter und
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schlieBlich sich seibst in den einzelnen Ge-
stalten erkennt: Der jlingere, insbesondere
aber auch der iltere Sohn bin ich! Dessen
nicht genug: In Ruf und Antwort lidt Nou-
wens oIch® den Betrachter leise und ein-
dringlich ein, iiber alle psychologische und
geistliche Selbsterkenntnis hinaus sich ihm
anzuschlieBen auf dem Weg in die Mitte des
Bildes: hin zum Vater (Teil I1I).

Auf diesemn Heimweg zum Vater entdeckt
Nouwen in den beiden Séhnen (Teil I, IT) -
theologisch und spirituell iiberzeugend - so-
gar die SpurJesu, ,des” geliebten Sohnes, der
uns Siindern diesen Heimweg aus der Frem-
de in unser Zuhause nicht nur erschlossen,
sondern uns Gott als unseren barmherzigen
Vater in sich selbst nahegebracht hat:
Komm! LaR dich von ihm suchen, empfan-
gen, umarmen, lieben! Du bist dem Vater
teuer und wert, bist bedingungslos immer
von ihm zuerst geliebt (126). Und dein Bru-
der ebenso! Dieser Vater vergleicht nicht, er
liebt alle seine Kinder als seine ,Lieblings-
kinder® (123).

Nouwen verdeutlicht und deutet in jeder
Einzelheit der Gestalt des Vaters, in seiner
Haltung, seinen Augen, der Geste seiner
Hinde, der Farbe und Art seines Gewandes
..., worum es in Rembrandts Bild zuerst und
zuletzt geht: ,um den menschlichen Aus-
druck von géttlichem Erbarmen® (112).

In seiner geisterfiillten Deutung gelingt
es Nouwen zugleich, am Bild dieses Vatersin
aller Ruhe den spirituellen Wahrheitsgehalt
brisanter Themen der theologischen Diskus-
sion unserer Tage aufzuzeigen. Hier wird ein
Vater-Gott erkennbar, der in seinem
Schauen, wie das Antlitz zeigt, »in unend-
lichem Mitleid um das Leid derer weif, die
sich entschieden haben, das Zuhause zu ver-
lassen® (114). An ihm bewahrheitet sich dic
Rede vom ,Schmerz® Gottes, der seinen Kin-
dern dennoch wahre Freiheit Lifit, dessen
Liebe niemanden zwingt. — Auch die von
Rembrandt so unterschiedlich gemalten
Hinde des Vaters lassen eine gegenwarts-
nahe Deutung zu. Die linke, kriftige Hand
beriihrt den Sohn nicht nur, sie scheint ihn
auch zu halten — nicht ohne einen festen
Griff. Die rechte hingegen wirkt sanft, zirt-
lich, will tristen. ,Es ist die Hand einer Mut-
ter ... Der Vater ist nicht einfach ein groBer
Patriarch. Er ist ebenso Mutter wie Vater”
(119). Und ,sein einziger Wunsch ist es zu
segnen” (116). Dieser Vater-Gott will seinen
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Kindern Gutes sagen (benedicere). ,Es liegt
ihm nicht daran, zu bestrafen ... (Er) will sie
einfach wissen lassen, dafl die Liebe, nach
der sie auf ... verkehrtem Wege suchten, da
war, da ist und immer fiir sie da sein wird"”
{ebd.). Der Vater méchte ihnen mit seinen
vergebenden, segnenden Hinden sagen:
,Du bist es, den ich liebe; auf dir ruht mein
Gefallen!® Und Nouwen gesteht: ,Hier ist
der Gott, an den ich glauben mdchte (116).

Dach auch das ist noch nicht alles. Die
Geschichte von den beiden S6hnen und von
ihrem Vater, die Rembrandt gemalt hat, for-
dert nicht nur zum Glauben auf. In einem
letzten Schritt geht es in Nouwens Interpre-
tation darum, zu ,werden wic der Vater® (143
ff). Die Hinde, dic willkommen heiffen,
vergeben, triisten, segnen und zur Freude
des Festmahls einladen, miissen ,meine eige-
nen werden® (141); es gilt, die Welt und
jeden einzelnen Menschen immer mehr
Lmit seinen Augen” zu sehen (149), .Vater
und Mutter fiir andere zu werden” (144). Das
fordert z.B. ganz konkret gelebte Autoritit
des Erbarmens® (115), nicht die der Macht
und Kontrolle. Aber méchte ich denn iiber-
haupt wie der Vater sein? 2Machte ich nicht
nur der sein, dem vergeben wird, sondern
auch der, der vergibt? Nicht nur der, der zu
Hause willkommen geheiflen wird, sondern
auch der, der zu Hause willkommen heifit?
Nicht nur der, der Erbarmen empfingt, son-
dern auch der, der es schenkt?* (145). In sol-
chen Fragen spiirt der Leser und Mit-
Betrachter den durch Nouwen als Werkzeug
wirkenden ,storenden® Geist Gottes, der uns
ins Herz treffen und zu neuen Menschen
wandeln will. ,Der radikalste Satz, den Jesus
je sprach", das ,Herz" seiner Botschaft (148),
ist vielleicht seine Aufforderung an alle, die
wahre Sohne und Téchter des Vaters im
Himmel sein und immer mehr werden wol-
len: ,Seid barmherzig, wie euer Vater barm-
herzig ist” (146).

In einem Epilog »Das Bild leben” zeigt
uns Nouwen: Nicht nur in der ,Arche” als
einer Gemeinschaft von Armen im Geist will
die konkrete Wahrheit dieses Bildes gelebt
werden, sondern in jeder Gemeinde und Ge-
meinschaft von reif gewordenen Séhnen
und Téchtern des Vaters, insbesondere
natiirlich von denen, die in der Kirche geist-
liche Viter und Miitter sind — oder sein soll-
ten.

Dem Meisterwerk Rembrandts in der



meisterlichen Deutung Nouwens sind viele
empfingliche Betrachter und ,Ubersetzer®
in gelebtes gliubiges Leben als vertrauende
Kinder des Vaters zu wiinschen. Zumal sol-
che aus der geistigen Welt Schénstatts kdn-
nen in diesem Werk zentrale Anliegen Pater
Kentenichs - wenn auch auf andere Weise
dargestellt - in Dankbarkeit und Freude
wiederfinden.

Henri J. M. Nouwen: Nimm sein Bild in dein
Herz. Geistliche Dentung eines Gemdildes won
Rembrandt, Freiburg — Basel — Wien (Herder)
1991, 171 S., 39— DM

Barbara Albrecht

»GRUPPE UND GEMEINSCHAFT, Prozef
und Gestalt.” Diese Studie entstand im Rah-
men des Schénstatt-Kolloquiums, einem
interdiszipliniren Kreis von Wissenschaft-
lern und Fachleuten aus der Praxis, die sich
dem zum grofen Teil wissenschaftlich noch
unreflektierten und unaufgearbeiteten gei-
stigen Erbe Pater Kentenichs verpflichtet
wissen und dem Gesprich zwischen seinem
Denken und den Anliegen des heutigen Gei-
steslebens ,neue Impulse” (7) geben wollen.
DaR das auf hohem Niveau in niichterner
Sachlichkeit und ohne Schénstittische
Sprachbarrieren iiberhaupt méglich und
noch dazu gelungen ist, zeigt dieser Band in
erstaunlichem Mafle.

Aus der Fiille kann nur Weniges angedeu-
tet werden. In einem ersten grundlegenden
Beitrag von Inge Birk wird das wissenschaf-
liche ,Handwerkszeug” fiir die Gesamtthe-
matik vorgelegt: ,Theorien und Modelle der
sozialen Gruppe". Zur Sprache kommen Ge-
schichte und Stand der gegenwirtigen Grup-
penforschung und Gruppenpidagogik, Ge-
setze des Werdens und Regeln sozialer Bezie-
hungen innerhalb von Gruppen, Fiihrungs-
stil und Gruppenverhalten, u.a.m.

Grundlegend fiir alles Folgende ist aus
Schénstittischer Sicht das sich anschlieen-
de Thema ,,,Alte* und ,neue* Gemeinschaft
nach Pater J. Kentenich®. Der Autor, P. Her-
bert King, weist nach, daf Pater Kentenich
schon van friih an erfiillt war von einem ein-
zigen grofen Gedanken: der Formung neuer
Menschen im Sinne originirer christlicher
Personlichkeiten und der Formung eines
entsprechenden soziologisch neuen Typs
von Gemeinschaften. Das ,Neue® an der
neuen Gemeinschaft besteht in der Sicht

Pater Kentenichs in der Uberwindung eines
seelenlosen Formalismus und eines bloR
duleren Nebeneinanders mit Hilfe der Be-
griindung, Heilung, Pflege und Neugestal-
tung von Bindungen, ,speziell ,seelischen’
Bindungen® (42). Und dies iiber eine ,Ver-
schiebung des Verhiltnisses von vorgegebe-
ner, selbstverstindlicher und normativer
Eingebundenheit hin zu einer stirkeren
gemeinschaftlichen Selbstgestaltung® (34).

Elisabeth Badry ist der Frage nachgegan-
gen, ob ,Gemeinschaft® eine iiberholte so-
ziale Gestalt sei. Denn ,die Bezeichnung
,Gemeinschaft’ kommt als Fachwort in der
Soziologie so gut wie nicht (mehr) vor und
wird auch in der Alltagssprache nur noch sel-
ten gebraucht” (52). Der ,Nicht-mehr-Ge-
brauch von Wértern® aber ist ,ein Indiz fir
verinderte Weltsicht® (53). Eine sehr in-
struktive Zusammenstellung und kritische
Interpretation von Quellentexten zum The-
ma ,Gemeinschaft* von den Anfiingen unse-
res Jahrhunderts an bis in die Gegenwart
miindet in eine tiberzeugende Rechtferti-
gung des Gebrauchs dieses Wortes speziell in
Schonstatt.

In den beiden folgenden Beitrigen von
Herbert King geht es um ,Gemeinschaft als
Proze® und die ,Gestalt der Gemeinschaft®
nach Pater ]. Kentenich. Dabei steht im Vor-
dergrund das, was der Mensch selber zum
Aufbau von Gemeinschaft einbringen mug.
Die Aufgabe heiflt: Beziehungen kniipfen,
Bindungen aufbauen, Initiative ergreifen aus
Verantwortung - und damit zugleich be-
miiht sein um die Uberwindung einer Hal-
tung des Konsumierens und der Erwartung
dessen, was einem von seiten anderer »gebo-
ten” wird. Deutlich wird, daf nach Pater
Kentenich Gemeinschaft auch den persén-
lichen Austausch von Ideen und Vorstellun-
gen, von Erfahrungen und persénlicher
Lebensgeschichte fordert und also im tief-
sten nach der »Lebensmitteilung” ihrer Glie-
der untereinander verlangt, dies allerdings
ohne zur ,Tyrannei der Intimitit* zu werden
(85). Der Autor bringt in diesem Zusammen-
hang eine sachliche und gerade deshalb be-
achtenswerte Kritik an manchen Methoden
sruppendynamischer Schulen. Zu allem,
was den Prozel ,Neue Gemeinschaft* von
der subjektiven Seite aus anzeigt, kommt
hinzu, daff dieser Prozef$ auch von der objek-
tiven Seite gesehen werden muf: Gemein-
schaft als vorgegebene GroRe, die den Nach-
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vollzug verlangt von seiten des Einzelnen
wie aller gemeinsam. Daf der objektive und
subjektive Pol in Balance und Einheit ver-
bleiben, ist in Schonstatt durch die so
fruchtbare neuartige Doppelstruktur von
offizieller®  (PAlicht)Gemeinschaft und
Jfreier” Kursgemeinschaft gesichert.

Damit ist der Ubergang geschaffen zu
dem fundamentalen Kapitel »Gestalt der Ge-
meinschaft®. P. King hat darin ethische, psy-
chologische, religidse und formale Elemente
der Gemeinschaft gebiindelt, Elemente, die
nach Pater Kentenich allesamt die Polaritiit
von Einzelpersonlichkeit und Gemeinschaft
stabilisieren. Vor allem in den Abschnitten
,Kriterien der Selbstindigkeit und Freiheit®,
,Liebe und Verantwortung” und ,Geist (Le-
ben) und Form® wird der Denler, Lehrerund
Praktiker gemeinschaftlichen Lebens, Pater
Kentenich, erkennbar. Die Art, wie P. King
das Geistesgut des Griinders Schonstatts
konzentriert und doch zugleich ,durchsich-
tig" darbietet, macht das vorliegende Buch
im besten Sinn zu einem Kompendium des-
sen, was Schinstatt ist und einzubringen hat
in das Gesprich der weltlichen und kirch-
lichen Fachwelt.

Eine echte Orientierungshilfe zum The-
ma ,Gruppendynamik-Positionen und Ver-
gleiche” legt Erika Frombgen vor. Thre ausge-
wogene knappe Darstellung lebensnaher Er-
gebnisse der gruppendynamischen For-
schung (z.B. der Katalog mdglicher Korro-
sionswirkungen bei Miffbrauch der Autori-
tit, 195 £), die straffe Darbietung der Ver-
gleichspunkte zu gruppendynamischen Fra-
gen und Erkenntnissen im Werk Pater Kente-
nichs und schlieRlich die Art, wie sachliche
Kritik geduBert wird, muf erwihnt werden,
weil ein solcher Stil heute weithin im welt-
lichen wie im kirchlichen Bereich verloren-
gegangen ist.

Eine ebenfalls echte Hilfg sind die von
Hubertus Brantzen und Erika Frémbgen ge-
meinsam verantworteten ,Reflexionen zur
Themenzentrierten Interaktion (TZI) und
Methodenfrage in der kirchlichen Gruppen-
arbeit®, Insbesondere der Vergleich zwi-
schen dem Konzept der TZ1 und dem reli-
gionspidagogischen Konzept Schonstatts
diirfte fiir jede verantwortungsbewufite
kirchliche Gruppenarbeit wichtig sein.
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Gleiches gilt fiir einen weiteren groBange-
legten Beitrag von P. King zum Thema ,Lei-
tungsstil nach Pater J. Kentenich®. Es geht
um demokratische und autorititsmiige
Aspekte des Leitens. ,Zur ;qeuen’ Gemein-
schaft gehort ein ,never’ Leitungsstil. Dabel
ist es unbedeutend, ob sie mehr Lebens- und
Herzensgemeinschaft oder mehr Ideen- und
Aufgabengemeinschaft ist ... Der Leitungs-
stil bestimmt wie kaum etwas anderes die
konkrete Erscheinungsweise einer Gemein-
schaft. Deswegen handelt es sich hier um
eine Schicksalsfrage fiir die ,neue’ Gemein-
schaft, wenn sie wirklich neu sein und einen
neuen Typ* darstellen will“ (246). Dieses
Kapitel kénnte im Blick auf jeden einzelnen
Punkt ecine eindringliche Gewissenserfor-
schung sein fiir jedwede Leitung innerhalb
und auRerhalb Schinstatts, im kirchlichen
und weltlichen Bereich.

Das folgende ,Plidoyer fir ein perspekti-
visches Denken® von Manfred Gerwing ist
gewissermafen der SchluBstrich unter das
ganze Werk und das Anliegen aller Autoren:
die Briicke zu schlagen zwischen Wahrheit
und Leben. Nach Pater Kentenich ist unter
operspektivischem Denken® die Tatsache zu
verstehen, dafl alle Lebensvorginge, alles,
was auf der Seinsordnung basiert, von ver-
schiedener Perspektive aus gesehen werden
kann. Der Historiker M. Gerwing greift die-
sen Ansatz auf und zeigt, da auch andere
Forscher seiner Disziplin den vieldiskutier-
ten Methodenwandel! in der Geschichtswis-
senschaft wirklichkeitsgemifer heute als
Wandel der Perspektiven® verstehen und ak-
zeptieren (299).

Das Buch ist jedem zum eingehenden
Studium zu empfehlen, der sich angesichts
unserer verwirrten Situation fragt, wie es mit
unserer Kirche, unserem Volk und unserer
Welt weitergehen soll, wo die Ursachen fiir
den gegenwirtigen Zustand liegen und wo
der Wandlungs- und Heilungsprozell anzu-
setzen hat: bei Gruppe und Gemeinschaft.

Manfred Gerwing / Herbert King (Hrsg.), Grup-
pe und Gemeinschaft, Prozef wund Gestalt.
Schinstatt-Studien Band 7, Vallendar-Schén-
statt (Patris Verlag) 1991, 348 S, 42,— DM

Barbara Albrecht



