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ZEICHEN DER ZEIT

UT UNUM SINT! Am Fest Christi Himmelfahrt (25. Mai 1995) hat Papst
Johannes Paul II. seine 12. Enzyklika - ein kirchengeschichtlich gar nicht
hoch genug einzuschitzendes Dokument! - unterzeichnet.

Er dankt darin ausdriicklich fiir die Friichte der 6kumenischen Bemiihun-
gen seitens katholischer und nichtkatholischer Theologen in den letzten
Jahrzehnten. Er dankt weiter fir den geistlichen Einsatz vieler Gemein-
schaften und Beter auf allen Seiten im Dienst an der Uberwindung der
Spaltung der Christenheit und verbindet damit einen von vielen nicht fiir
moglich gehaltenen frischen ékumenischen Impuls und eine kriftige
Ermutigung zum ,,Weitermachen® (2). Und dies im Blick auf die orthodo-
xen ,Schwesterkirchen® (55) und die reformatorische Christenheit. Es gibt
~ nur den ,unumkehrbar® verpflichtenden ,Weg der Suche nach der Oku-
mene” und damit zum dynamischen Antrieb, ,,auf den Geist des Herrn zu
héren, der uns lehrt, aufmerksam die ,Zeichen der Zeit' zu lesen” (3).

Mit dieser Enzyklika hat der bei uns meistens als Verhinderer der Einheit
charakterisierte Papst nicht nur das Okumene-Dekret des letzten Konzils
aktualisiert. Er hat auch die theologischen, pastoralen und spirituellen Vor-
aussetzungen fiir ein neues und befreiendes Klima der Offenheit fiir einan-
der geschaffen: ,Die Perspektive, gemifl der nach der vollen Einheit
gesucht wird, (soll) jene der Einheit in der legitimen Verschiedenartigkeit”
sein (54). Dies jedoch so, dafy Papst Johannes Paul zuerst selber das voll-
zieht, was er im Ausblick auf das hl. Jahr 2000 in seinem Schreiben ,Tertio
Millennio Adveniente® (1994) bereits fiir alle Glieder der Kirche gefordert
hat: ehrliche Reue tiber die unselige, jahrhundertelange Feindschaft zwi-
schen Christen, Bufle fiir alle Siinden gegen die von Jesus Christus
gewlinschte Einheit, Umkehr und Bitte um Vergebung bei den Betroffenen.
Eine solche geistliche Haltung hat es in 2000 Jahren Kirchengeschichte von
héchster Warte aus 1m Blick auf ,,die anderen® noch kaum gegeben. Und
dafl es sich nicht um ein blofles Lippenbekenntnis handelt, hat der Papst
bei seinen diesjihrigen Besuchen in Tschechien und der slowakischen
Republik gezeigt. Im Zusammenhang mit der Heiligsprechung des zur Zeit
der Gegenreformation von Protestanten zu Tode gefolterten Priesters Jan
Sarkander bat er die Nichtkatholiken um Verzeihung fiir alles Unrecht, das
umgekehrt Katholiken ihnen im Laufe der Geschichte angetan haben. Posi-
tiv verweist der Papst dariiber hinaus in der neuen Enzyklika auf das Zeug-
nis der Heiligkeit des Lebens auch vieler Nichtkatholiken: ,In der
Ausstrahlung, die vom ,Erbe der Heiligen® ausgeht, die allen Gemeinschaf-
ten angehdren, erscheint der ,Dialog der Bekehrung® zur vollen und sicht-
baren Einheit nun unter einem Licht der Hoffnung" (84).
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Die bei uns weithin iiblich gewordene negative Interpretation pipstlicher
Verlautbarungen konnte nun aber zu der Meinung fithren, er sei von einem
Extrem ins andere gefallen. Das stimmt nicht. ,Es geht ... nicht darum, das
Glaubensgut zu modifizieren, die Bedeutung der Dogmen zu indern, ... die
Wahrheit an den Zeitgeschmack anzupassen, bestimmte Artikel aus dem
Credo zu streichen mit der falschen Vorgabe, sie wiirden heute nicht mehr
verstanden. Die von Gott gewollte Einheit kann nur in der gemeinsamen
Zustimmung zur Unversehrtheit des Inhalts des geoffenbarten Glaubens
Wirklichkeit werden. Was den Glauben betrifft, steht der Kompromif? in
Widerspruch zu Gott. Wer konnte im Leib Christi, der ,der Weg, die Wahr-
heit und das Leben® ist (Joh 14,6), eine Versbhnung fiir rechtmifRig halten,
die um den Pries der Wahrheit erreicht wiirde?® (18). ,Der Anspruch der
Wahrheit mufl bis auf den Grund gehen. Ist das etwa nicht das Gesetz des
Evangeliums?® (79).

Das Schreiben, das zum gemeinsamen Gebet, zum Dialog der Wahrheit
und der Liebe (60), zur wissenschaftlichen Forschung und zum gemeinsa-
men sozialen Handeln anregt, ist ein entschiedenes Bekenntnis zum Herrn
und zur Wahrheit des ganzen in der Kirche bewahrten Evangeliums; dies
aber nicht unter dem Aspekt schmerzlichen Ausgrenzens, sondern in Ver-
wirklichung des dankbaren Blickes auf die Schatze, die die anderen Getauf-
ten in Jahrhunderten der Spaltung bewahrt haben. So sind sie denn
ebenfalls ,nicht fern vom Reich Gottes” (Mk 12,34). Alle Christen miis-
sen auf dieses Ziel und also auf ein tragfihiges neues Miteinander hin noch
ihre je eigene mithevolle Wegstrecke durchmessen (vgl. II1, 77).

Dieser Papst weifl - ,im vollen Bewuf3tsein“ seiner eigenen ,menschlichen
Schwachheit” (4) - was dabei katholischerseits fiir die anderen Christen oft
so anstdflig ist. Und so ist er bereit, im 125. Jahr nach der Verkiindigung
des Felsen-Dogmas von der pipstlichen Unfehlbarkeit auch dieses Thema
erneut dem theologischen Denken und Meditieren auszusetzen. Es geht
darum, ,eine Form der Primatsausiibung zu finden, die zwar keineswegs
auf das Wesentliche ihrer Sendung verzichtet, sich aber einer neuen Situa-
tion offnet” (95). ,Konnte die zwischen uns allen bereits real bestehende,
wenn auch unvollkommene Gemeinschaft nicht die kirchlichen Verant-
wortlichen und ihre Theologen dazu veranlassen, iiber dieses Thema mit
mir einen briiderlichen, geduldigen Dialog aufzunehmen, bei dem wir jen-
seits fruchtloser Polemiken einander anhéren kénnen, wobei wir einzig
und allein den Willen Christi fiir seine Kirche im Sinn haben ...2* (96).

Voraussetzung fiir das Gelingen dieser unabweisbaren ungeheuren Aufgabe
(vgl. 96) ist es, daran ,festzuhalten, daf} die Schwachheit des Petrus und des
Paulus offenbar macht, dafl die Kirche auf der unendlichen Macht der
Gnade griindet® (91). Das sind wahrhaftig Worte voll Heiligen Geistes von
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seiten des ,,Dieners der Diener Gottes®! Sie entspringen einer letzten gliubi-
gen GewiSheit, daf sich die Wahrheit des Glaubens in der Liebe durchset-
zen und mit ihrer Leuchtkraft die noch getrennten Christen {iberzeugen,
anziehen und vereinigen wird.

Wenn aber Papst Johannes Paul ,jeden niitzlichen Schritt fordern® mochte,
»damit das Zeugnis der gesamten katholischen Gemeinschaft in seiner vol-
len Reinheit und Konsequenz verstanden werden kann® (3) -, sind wir
dann nicht in den Bistiimern, Gemeinden und geistlichen Gemeinschaften
unseres Landes zu allererst gefordert, uns selbst ehrlich um die innerkatho-
lische Einheit zu miithen? Und dies unter Ausmerzung ,jenes nicht dem
Evangelium entsprechenden Sich-Abkapselns in die Verdammung der
,anderen’, einer Verachtung, die aus einer unlauteren Anmafung herriihrt®
(15). Nichts ist so dringend, als daf wir untereinander die Mauern des Mifi-
trauens niederreifen und dem aufrichtigen Willen Raum geben, einander
zu verzethen - ,mit einem von der gottlichen Barmherzigkeit belebten
Blick®™ (2). Dabei muf allerdings ,,jede Form von Verkiirzung oder leichtfer-
tiger ,Ubereinstimmung’ absolut vermieden werden. Die ernsten Fragen
miissen gelost werden; denn wenn das nicht geschihe, wiirden sie zu einem
anderen Zeitpunkt in gleicher Gestalt oder unter anderem Namen wieder

auftauchen® (36).

Alles in allem durchweht eine einzigartige Hoffnung dieses pipstliche
Schreiben. ,Auch nach den so vielen Siinden, die zu den historischen Spal-
tungen beigetragen haben, ist die Einheit der Christen maglich, vorausgesetzt,
wir sind uns demiitig bewufit, gegen die Einheit gestindigt zu haben, und
von der Notwendigkeit unserer Bekehrung tiberzeugt® (34). Bleibt nur zu
hoffen, dafl wir uns von dem Geist dieser ,,Reform von oben® in einer tie-
fen ,gemeinsamen Bekehrung zum Evangelium® (41) ergreifen und drin-
gen lassen!

B.A,
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Suzanne Duncan

Pflege personaler Beziehungen,
emotionale Reife und geistliches Leben

In unserer Gesellschaft gibt es viel Gewalt, Miflachtung der Menschen-
rechte und Zusammenbruch des Familienlebens. Wenn wir uns bemi-
hen, das emotionale und geistliche Leben in unseren Familien zu
kultivieren, leisten wir gerade damit einen wesentlichen Beitrag zur inne-
ren Erneuerung von Ehe und Familie und damit zu einer neuen Gesell-
schaftsordnung.

Aus dem breiten Feld von Aspekten personaler Beziehungen und ihrer
Pflege will ich hier einige praktische Wege herausgreifen, die illustrieren
sollen, wie in unseren Familien solche Beziehungen aufgebaut und
gepflegt werden konnen.

GNADE BAUT AUF NATUR

Ein wesentlicher Aspekt der Selbsterziechung im Kontext von Beziehun-
gen ist die Sorge um die Entfaltung unseres Menschseins. Wenn wir
unsere Naturanlage, unser natiirliches Menschsein und unsere Gefiihle
ignorieren und meinen, wir kénnten ein religiéses Leben fithren, ohne auf
diese natiirlichen Voraussetzungen und unsere persdnliche Lebens-
geschichte zu achten, sind wir in einem groflen Irrtum befangen. Fiir Pater
Kentenich war es klar, dafl trotz einer energischen Selbsterziehung nichts
von unserem emotionalen Reichtum verlorengehen darf. Gnade baut
immer auf der Natur, den psychologischen Voraussetzungen unserer
Natur auf. Jeder von uns ist in seiner Umgebung dazu berufen, zwi-
schenmenschliche Beziehungen zu fdrdern und unser eigenes emotiona-
les Leben wie das der anderen zu entfalten. Die Familie, die sorgfiltig
liebende Bezichungen untereinander kultiviert und auch den Ausdruck
von Freude und Arger erméglicht, hilft die Grundlage zu schaffen, auf der
ein geistliches Leben sich entfalten kann. Wir miissen die ganze Person
beachten, wenn wir heute reife religiose Persdnlichkeiten schaffen helfen
wollen.

Die ganzheitliche Entfaltung unseres Menschseins kann am besten gedei-
hen in einer Atmosphire dauernder Liebesbeziehungen. Unsere Mensch-
lichkeit kann sich nicht entwickeln, wenn wir in Isolation leben.
Deshalb sagt das Konzil: ,Die Familie ist eine Art Schule reich entfalte-
ter Humanitdt® (Gaudium et Spes 52). Die idealen Bedingungen finden
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sich im Rahmen von persénlichen Beziehungen aufgrund bedingungsloser
Liebe und personaler Bindung im ,Heiligtum® der Familie. Wenn Eltern
ganz selbstlos den natiirlichen menschlichen Bediirfnissen ihrer Kinder
dienen, helfen sie ihnen zu threm emotionalen und spirituellen Wachstum,
aber sie reifen auch selbst in diesem Prozefl. Das gilt fiir uns alle. Unsere
Liebe erwacht und reift im Mafe, als wir uns lieben lassen und uns bedin-
gungslos einer anderen Person hingeben, dem ,geliebten Du®.

GEGENSEITIGER AUSTAUSCH

Bedingungslose Liebe ist das freie Geschenk meiner Liebe, die sich unge-
hemmt geben kann. Es ist selbstloser marianischer Dienst. Wir lieben
und akzeptieren einander, stehen im Austausch miteinander, nicht um
irgend etwas zu erreichen oder etwas davon zu haben, einfach um den
anderen zu zeigen: ich bin gliicklich, daf Du da bist, daf§ es Dich gibt.

Die Pflege personaler Beziehungen ist eine delikate Sache - in unseren
Familien, unseren Gemeinschaften, zwischen den Familien und Gemein-
schaften, in unserer ganzen Bewegung. Wir wissen alle, wie schwierig es
ist, die richtige Atmosphire zu schaffen, in der jeder sich wohlfiihlt und
ausdriicken kann, was er wirklich denkt.

Heute spricht man oft von ,Verhandlungen®. Der Prozefl des Verhan-
delns ist nur moglich in einer Atmosphire von echtem, offenem Aus-
tausch, der von einem hohen Grad an Dienstwilligkeit, gegenseitiger
Annahme und Liebe bestimmt ist. Damit Menschen ehrlich ihre persén-
liche Meinung sagen, miissen sie sicher sein konnen, dafl man ihnen
zuhort, sie respektiert und ernst nimmt. Wir miissen dafiir sorgen, dafl sie
sich wohlfithlen, ganz praktisch und menschlich. Wenn wir das in unseren
Familien nicht erreichen, geht es erst recht nicht in der Kirche, in politi-
schen Kreisen und iiberhaupt in der Gesellschaft.

Wo es um diesen gegenseitigen Austausch geht, spielen die Frauen eine
besondere Rolle wegen ihrer natiirlichen Nihe zum Leben. Die meisten
Frauen spiliren intuitiv, wenn sich schwierige Situationen ergeben und
Verlegenheit, Unsicherheit und Spannung entsteht zwischen den Perso-
nen. Denken Sie an die Gottesmutter in Kana: sie spiirte die Verlegenheit
des jungen Paares und hat sofort in einer feinfithligen und bedachten
Art reagiert, ohne unnétig die Aufmerksamkeit auf sich selbst zu lenken.
In Diskussionen zwischen Minnern und Frauen geschieht es sehr leicht,
dafl man den andern zuriickweist oder nicht geniigend beachtet, was er sagt
oder ausdriicken méchte. Teilweise hingt das mit der unterschiedlichen Art
und Weise zusammen, wie Menschen sich austauschen. Die verschiedenen
Stile im Umgang miteinander fithren zu Spannungen in zwischenmensch-
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lichen Beziehungen, wenn sie nicht erkannt und beriicksichtigt werden.
Wir miissen uns fragen: wie kdnnen wir die positiven Anlagen verstirken
und die Spannungen abbauen, die entstehen kénnen?

Eine andere Quelle von Schwierigkeiten im Austausch untereinander, in
unseren Familien wie in unseren Gruppen, ist die Annahme, daf wir uns
schon kennen und deshalb gleich verstehen, was der andere sagen will, was
er fiihlt oder denkt. Das ist ein Irrtum. Wenn wir uns sinnvoll austauschen
wollen, miissen wir geduldig hinhdren und eine demiitige und tolerante
Haltung entwickeln.

Kommunikationsprobleme entstehen, wenn wir sozusagen darauf warten,
das zu héren, was wir héren wollen und nicht wirklich hinhéren, was bei
dem Gesagten tatsichlich mitschwingt. Dieses Problem kénnen wir nur
lésen, wenn wir unsere eigenen Vorstellungen beiseite lassen und so selbst-
los und objektiv wie méglich versuchen, echt hinzuhéren und das zu héren
und herauszuhéren, was der andere sagen will, auch wenn es nicht klar
genug ausgedriickt wird. Wir miissen uns bemiihen, den Hintergrund zu
verstehen, um das ganze Bild in seinem Zusammenhang aufnehmen zu
kénnen. Das bedeutet aber auch, dafl wir zuhéren miissen, ohne den ande-
ren zu unterbrechen und nicht sofort reagieren auf das Gesagte oder Folge-
rungen ziehen, noch bevor der andere ausgeredet hat. Diese Zuriickhaltung
[afit den Respekt vor dem anderen und seiner Meinung erkennen. Es setzt
inneres Schweigen, eine Art innerer Sammlung voraus, eine aufnchmende,
hilfsbereite Haltung und die Groflziigigkeit, jede Meinung ruhig zu wiirdi-
gen. Wir sollten immer zuerst zuhdren und Fragen stellen, um besser zu
verstehen, was der andere denkt und meint, und erst dann unsere eigene
Meinung duflern, wenn sie gefragt ist und der Sache dient.

Wie sollen wir uns in Situationen verhalten, in denen ernsthafte Meinungs-
verschiedenheiten aufeinanderprallen? Wenn ein Mitglied der Familie oder
der Gruppe versucht, so zu argumentieren, dafl ein schneller Mehrheits-
beschluff zustande kommt, wirkt das zerstdrerisch. Das fithrt dazu, daf die
Kommunikation untereinander ins Stocken gerit, weil die Beziehungen
belastet sind. So kénnen zum Beispiel Teenager ihre Eltern mit gewichtigen
Fragen bombardieren und sofort eine Antwort verlangen. Da kann es hel-
fen, daff man zunichst einmal den Fragepunkt auf die Seite riickt und eine
Antwort verschiebt, ohne schnell eine Entscheidung zu treffen. Das gibt
allen Beteiligten Zeit, nachzudenken und die ganze Sache realistisch zu
iiberlegen.

Aber es ist nicht allein die Aufgabe des Zuhorers, den Austausch positiv
und bereichernd zu gestalten, auch der Sprecher hat eine solche Verant-
wortung. Er sollte nachdenken und beten, bevor er seinen Standpunkt
vortrigt; wenn irgend moglich, sollte er vorher seinen Partner bitten,
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seine Gesichtspunkte zu erginzen. Sie kennen das Sprichwort: Wenn Du
akzeptiert werden willst, mach Dich akzeptabel.

PERSONALE LIEBE

Um gute Beziehungen zu schaffen und andere in ihrem inneren Wachstum
zu unterstiitzen, miissen wir personale Liebe schenken und auch empfan-
gen. Das bedeutet, dem Partner oder dem Kind ungeteilte Aufmerksamkeit
zu schenken, so daf} sie sich ganz angenommen fithlen und spiiren, daf
man thnen zuhdrt. Persdnliche Liebe ist nicht etwas, das man dem anderen
ab und zu schenken kann, wenn es die Zeit erlaubt. Es ist das absolut stirk-
ste Bediirfnis jeder einzelnen Person. So brauchen Kinder zum Beispiel die
Aufmerksamkeit von Vater und Mutter. Hier spielen Frauen eine wichtige
Rolle als ,,Briickenbauer”. Wegen ihrer naturhaften Nihe zu den Kindern
hat die Mutter eine Vermittler-Rolle zwischen ihnen und dem Vater.

Wie ein Junge zum Beispiel sich und seinen Kérper sieht und wie er aufler-
halb der Familie angenommen wird, hingt entscheidend davon ab, wie sein
Bediirfnis nach persénlichem Geliebt- und Angenommensein von seinem
Vater oder anderen wichtigen minnlichen Bezugspersonen befriedigt wird.
Ohne persénliche Aufmerksambkeit von seinem Vater wird er immer dngst-
lich bleiben, weil er spiirt, daf§ alles andere und alle anderen wichtiger sind
als er selbst. Deshalb ist er unsicher und in seinem gefithlsméifligen und
psychologischen Wachstum gehemmt. Solche Jungen sind dann weniger
reif als solche, deren Viter sich die Zeit genommen haben, ihr Bediirfnis
nach Beachtet- und Angenommenwerden zu befriedigen. Sie haben oft die
Neigung, sich zuriickzuziehen und bekommen Schwierigkeiten im
Umgang mit Gleichaltrigen. Sie kénnen emotional vielen Herausforderun-
gen nicht entsprechen und reagieren vor allem in Konfliktsituationen ganz
schwach. Auflerdem tendieren sie dazu, zu stark von der Mutter abhiingig
zu bleiben oder von einem Lehrer bzw. anderen Erwachsenen.

Midchen, die keine echte Vaterbeziehung haben, reagieren anders als
Jungen, die nicht geniigend Liebe empfangen. Im vorpubertiren Alter
sind solche Midchen dann mitteilungsbediirftig, reden viel, versuchen
immer wieder, andere zu manipulieren, werden dramatisch, in kindi-
scher Weise verfiihrerisch und werden als frithreif empfunden. Sie geben
den Anschein von Pseudo-Reife. Wenn sie dlter werden, wird ihr Verhaltens-
muster nicht anders und besser - sie wirken mehr und mehr unnormal.
Wenn sie in die Adoleszenz kommen, werden sie unbeliebt, ber Gleichaltri-
gen wie bei Eltern, besonders ihrem Vater. Aber auch in dieser spiten Phase
kann liebende Aufmerksamkeit und echtes Annehmen von seiten des
Vaters oder einer viterlichen Person noch sehr viel erreichen, um das selbst-
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zerstorerische Verhalten des Kindes zu dndern. Diese wichtige Beziehung
der Viter zu ihren Kindern ist aber nicht méglich ohne die Ermutigung
und Unterstiitzung der Mutter.

Personliche Sorge und Aufmerksamkeit von seiten der Erwachsenen ist
wohl das stirkste Bed{irfnis von Teenagern und jungen Erwachsenen, weil
es entscheidend wichtig ist fiir die Entfaltung ihres Selbstwertgefiihls. Es
beeinflufit auch ihre Fihigkeit zum Kontakt mit Geschwistern und Gleich-
altrigen. Junge Menschen kénnen nicht ihr Bestes geben, wenn sie nicht
diese kostbare Gabe personlicher Liebe empfangen.

Es ist eine der schwierigsten Aufgaben der Eltern, Zeit zu haben fiir ihre
Kinder, in der sie mit thnen allein sind und nichts anderes tun. Gerade in
unserer hyperaktiven Zeit und Gesellschaft ist das schwer, vor allem,
wenn Teenager ihre eigenen Interessen haben, mit denen Eltern dann in
Konkurrenz stehen. Wenn die Kinder ilter werden, mufl diese Zeit des
Beisammenseins eher noch ausgedehnt werden. Meine persénliche Uber-
zeugung 1st, dafl Kinder, je dlter sie werden, um so mehr Zeit und Aufmerk-
samkeit brauchen. Das gilt in gleicher Weise fiir Thre jungverheirateten
Kinder. Denken Sie bitte nicht, daff Sie dann frei werden und viel Zeit fiir
sich haben, wenn Thre Kinder verheiratet und aus dem Haus sind. Thre Ver-
pflichtung als Eltern wird in dieser Phase, noch mehr als zuvor, zu einer
ernsten Forderung. Ich wiirde sogar sagen, daf die Zukunft der Ehe Ihrer
Kinder wesentlich abhingt von Ihrer Verfiigbarkeit und Ihrer Unterstiit-
zung sowie von Threm Beispiel.

Man konnte leicht zu der Annahme kommen, daf} Teenager, gerade weil sie
immer unabhingiger werden wollen von der Familie und immer mehr
Selbstindigkeit fordern, immer weniger Zeit mit ihren Eltern verbringen
wollen. Das wire der grofite Irrtum. Kinder in der Pubertit und junge
Erwachsene brauchen mehr Zeit und Aufmerksamkeit von seiten der
Eltern.

Es ist immer schwierig, an Teenager heranzukommen, vor allem, wenn sie
in lustloser Stimmung sind und nichts von sich erzihlen wollen, wie das so
oft zu Anfang der Pubertit passiert. In solchen Situationen ist es gut, sich
daran zu erinnern, daf bei launischen Teenagern die psychologischen Ver-
teidigungsmechanismen schnell hochgehen und daf Geduld, Verstindnis
und Wirme nétig sind, um diese Abwehr langsam abzubauen, so dafl der
junge Mensch aus sich herausgehen und von sich erzihlen kann, von dem,
was wirklich in thm vorgeht. Es braucht Zeit und Einfithlungsvermégen,
um das rechte Klima zu schaffen. Aber Sie kénnen sicher sein: der Teenager
wird es nie riskieren, von sich zu sprechen, wenn er nicht spiirt, daf} seine
Eltern wirklich fiir ihn da sind und ehrlich daran interessiert, thm zu—
zuhoren, dafl sie thm ihre ganze Aufmerksamkeit schenken, ohne ihn
gleich zu verurteilen oder ihm moralische Ratschlige zu geben.
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Wir neigen leicht dazu, das Bediirfnis nach persénlicher Aufmerksam-
keit und Liebe in unseren Beziehungen zu unterschitzen, denn all die
Arbeit, die Aufgaben und vielerlei Haushaltssorgen sind wie ein Ersatz
fiir die Zeit, die wir miteinander verbringen sollten. Denken Sie nur
daran, was alles an einem Tag geschieht im Leben einer Mutter und Haus-
frau oder der Minner und Frauen, die arbeiten gehen! Wir sind von
morgens bis abends eingespannt, nur um das zu tun, was unbedingt getan
werden muf.

Der Grund, warum Teenager und junge Erwachsene - ob verheiratet oder
nicht - ein scheinbar unstillbares Bediirfnis nach Unterstiitzung und Besti-
tigung von den Eltern haben, ist, daff der Prozef} des Wachstums zu emo-
tionaler Reife sehr langsam vor sich geht. Als allgemeine Regel kann gelten,
daf junge Menschen einen Grad emotionalen Wachstums erreichen, den
wir als Reife bezeichnen kdnnen, wenn sie etwa 35 Jahre alt sind. Das heiflt,
daf das chronologische Alter kein Gradmesser fiir emotionale Reife ist.

Pater Kentenich spielte auf solche Sachverhalte an, wenn er in der Vorgriin-
dungsurkunde von 1912 sagte: ,,Selbsterziehung ist ein Imperativ der Zeit.
Man braucht nicht sonderlich viel Welt- und Menschenkenntnis zu haben,
um sich klar dariiber zu werden, dafl unsere Zeit mit all threm Fortschritt,
mit all ihren Entdeckungen den Menschen die innere Leere nicht nehmen
kann. Alle Aufmerksamkeit, alle Titigkeit hat ja ausschliefllich den Makro-
kosmos zum Gegenstande, die Welt im groflen, die Welt aufler uns... Aber
eine Welt, die ewig alt und ewig neu bleibt, eine Welt - der Mikrokosmos,
die Welt im kleinen, unsere eigene Innenwelt, die bleibt unerkannt und
undurchforscht... Der Grad unseres Fortschritts in den Wissenschaften
mufl der Grad unserer inneren Vertiefung, unseres seelischen Wachstums
sein.

Wenn Eltern es fiir das wichtigste erachten, daff es ihren Kindern innerlich
gut geht, wichtiger noch als intellektueller Fortschritt oder Sport, dann
kénnen ihre Kinder besser mit den starken Einfliissen zurechtkommen, die
von auflen auf sie einstiirmen, weil sie wissen und spiiren, daff ihre Eltern
sich wirklich um sie kiimmern und fiir sie auch gefihlsmiflig da sind.
Wenn Eltern sich Zeit nehmen, um diese Bediirfnisse zu befriedigen, wer-
den ihre Kinder das Vertrauen aufbringen, selbst zu entscheiden, welche
Werte fiir sie und ihr Leben entscheidend sein sollen. Kinder lernen solche
Werte kennen und schitzen, wenn sie sie zu Hause erleben. Werte kénnen
nicht intellektuell aufgenommen werden, indem man den Kindern sagt,
was sie denken und an was sie glauben sollen. Kinder lernen Werte und
moralische Mafistibe, indem sie beobachten und erfahren, was fiir ihre
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Eltern solche Werte und moralischen Uberzeugungen bedeuten. Hier
stehen wir vor einer riesengrofen Herausforderung.

VORRANGIGKEIT DES GEISTLICHEN LEBENS

Der Druck, unter dem wir in unserem tiglichen Leben stehen, macht es
uns schwer, ein inneres, religises Leben zu fiihren. Das verlangt von uns
Schweigen, Nachdenken und Gebet. Die Schwierigkeit liegt in zwei Berei-
chen: Zeit und Prioritit. Zeit: es ist einfach nicht méglich, jeder Aufgabe
und jeder Verantwortung gerecht zu werden, wie wir das gerne méchten.
Setzen von Priorititen: es scheint, daff dringende Verpflichtungen sich uns
einfach aufdringen und die Kontrolle iiber die Verwendung unserer Zeit
{ibernehmen. Das wire recht, wenn diese dringenden Verpflichtungen auch
die wichtigsten fiir uns wiren. Das ist leider sehr oft nicht der Fall. Es gibt
einfach nicht geniigend Zeit in unserem Leben, als daf wir uns von den
dringenden Angelegenheiten kontrollieren lassen und gleichzeitig fiir die
wirklich wichtigen dasein kénnten. Die Losung dieses Dilemmas ist gar
nicht einfach. Wir miissen selbst die Priorititen bestimmen, unsere Ziele
klar definieren und unsere Zeit entsprechend planen. Mit anderen Worten:
wir brauchen eine geistliche Tagesordnung. Wir selbst, nicht die Zeit, miis-
sen unser Leben kontrollieren, um fiir die wirklich wichtigen Dinge Zeit zu
haben. Die richtige Rangordnung unserer Priorititen ist: Gott, Partner,
Kinder; oder: Gott und unsere personalen Bindungen.

DAS GEISTLICHE LEBEN UNSERER KINDER

Wo es darum geht, das religiése Leben zu férdern, glaube ich, daf Kinder
zunichst auf ihre Eltern schauen und von ihnen Wegweisung erwarten fiir
den Bereich moralischer, ethischer und religidser Werte. Ob sie auch fin-
den, was sie brauchen, hingt von zwei Dingen ab:

zunichst, daf} ihre Eltern selbst ein persénliches Verhiltnis zu Gott haben -
und zweitens, daf} das Kind die Sicherheit hat, bedingungslos geliebt zu
werden.

Die erste Voraussetzung dafiir, daff Kinder Wegweisung fiir ein sinnerfiilltes
Leben erhalten, ist das personliche geistliche Leben ihrer Eltern. Wir
wissen, dafl die Familie der wichtigste Ort ist, an dem Evangelisierung
geschieht. Evangelisierung besagt: ... die Frohbotschaft in alle Bereiche der
Menschheit zu tragen und sie durch deren Einfluf von innen her umzu-
wandeln und die Menschheit selbst zu erneuern® (Paul VI, Evangelii
nuntiandi 18). ,Die Menschheit von innen her umzuwandeln® bedeutet,
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die Kinder zu einer tieferen Glaubenserziehung zu fiihren; die Erziehung
zur Gerechtigkeit zu fordern; in den Kindern den Respekt vor den anderen
zu wecken, was Toleranz gegeniiber unterschiedlichen Auffassungen, ande-
ren Kulturen, Sprachen und Traditionen einschlieft. Es meint Respekt vor
den Menschenrechten im weitesten Sinn des Wortes. Nirgendwo kann eine
bessere Grundlage gelegt werden fiir eine neue soziale Ordnung in unserem
Land als in der Familie. Denn in diesem ,,Heiligtum® wird eine Kultur der
Menschenrechte letztlich gesichert.

Um einer solchen Herausforderung gerecht zu werden, miissen Eltern ein
geistliches Fundament haben, auf das sie ihr Leben griinden, d.h. eine
personliche Beziehung zu Gott, zu Christus und zur Gottesmutter als ihren
ersten und treuesten Partnern. Das ist es, was junge Menschen sehen und
erfahren miissen an ihren Eltern. Denn sie suchen selbst nach einem festen
~ Halt, nach einem Sinn in ihrem Leben, nach etwas, an das sie glauben
koénnen, das thnen Sicherheit gibt auch dann, wenn alles zu zerbrechen
scheint. Aber wir diirfen uns keine Illusionen machen: was Eltern tun, trigt
nicht immer gleich Frucht. Sie kénnen ihr Wissen und den Inhalt ihres
Glaubens weitergeben an ihre Kinder. Aber es ist Gott, der zu seiner Zeit
ihnen die Fihigkeit schenkt, auch personlich glauben zu kénnen. Glaube
ist Gottes freies Geschenk.

Die zweite Voraussetzung fiir die Férderung des geistlichen Lebens ist, daff
die Kinder sich mit thren Eltern identifizieren, die Werte, moralischen
Mafstibe und die Spiritualitit sich persdnlich aneignen, die sie bei ihren
Eltern erleben. Damit ihre enge persénliche Verbundenheit mit Gott, wie
Eltern sie leben, auch ihren Kindern zuteil wird, tun sie gut daran, ihnen
erlebnismifig zu zeigen, daf sie wirklich geliebt und umsorgt sind und ein-
fach akzeptiert werden, so wie sie sind. Warum? Weil gerade so Gott uns
liebt - bedingungslos. Beide Eltern, Vater und Mutter, sind Abbilder Gottes
auf Erden. Sie geben ihm viterliche und miitterliche Ziige. Es ist aufleror-
dentlich schwierig fiir Kinder, an die Liebe Gottes zu glauben, wenn sie
nicht die Liebe ihrer Eltern erfahren. Fiir viele Menschen stellt das ein
grofles Hindernis dar fiir ihre Liebe zu Gott. Eltern kénnen ihren Kindern
helfen und sie geistlich vorbereiten, wenn sie all thre menschlichen und
emotionalen Bediirfnisse befriedigen. Kinder, die warme, herzliche Bindun-
gen haben an ihre Eltern, haben auch die richtige Grundlage und den
rechten Ausgangspunkt fiir religidse Erlebnisse. Das ist aber kein automati-
scher und einfacher Prozef.
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DIE ERINNERUNG BEI KINDERN

Der nichste wichtige Aspekt, wenn wir die Pflege des religidsen Lebens von
Kindern betrachten wollen, ist, wie ihr Erinnerungsvermogen beschaffen
ist. Denken Sie daran, dafl Kinder mehr emotional als rational eingestellt
sind. Deshalb erinnern sie sich viel mehr an Gefiihle als an Fakten. Kinder
kénnen sich viel lebhafter daran erinnern, was sie in einer bestimmten
Situation gefithlt haben als an die Details des Vorgangs. So wird sich ein
Kind im Religionsunterricht viel mehr daran erinnern, was es gefiihlt hat
als daran, was alles gesagt und gelehrt wurde. Deshalb ist es im allgemeinen
viel wichtiger, ob das Erlebnis fiir das Kind schén und angenehm ist, als
die Einzelheiten des Unterrichtsstoffs. Wenn ich hier von einem ,,schénen
Erlebnis® spreche, meine ich, dafl das Kind subjektiv erlebt, ob es geachtet
wird und freundlich, liebevoll behandelt wird. Es muf} sich wohlfiihlen, es
darf keine Atmosphire herrschen, in der es stindig kritisiert und gedemii-
tigt wird. Natiirlich ist es wichtig, was gelehrt wird. Aber wenn der Unter-
richt langweilig ist und das Kind herabgesetzt wird, wird es auch den Inhalt
ablehnen. Diese Art von Erlebnissen fiihrt sehr oft dazu, daf das Kind eine
Abneigung gegen religiése Dinge iiberhaupt entwickelt und Kirchenleute
als iberheblich einschitzt.

Wenn eine solche Einstellung aus negativen Erfahrungen entstanden ist,
kann man sie nur schwer wieder indern. Andererseits ist die Erinnerung an
den Religionsunterricht sehr positiv, wenn sich schone Erlebnisse damit
verbinden. Dann wird Religion auch leichter Teil des eigenen Lebens.

Aus all dem kann man schen, dafl Emotionalitit und Spiritualitit nicht
einfach zwei getrennte Dinge sind. Das eine hiingt eng mit dem anderen
zusammen. Deshalb miissen wir zuerst und vor allem uns um das emotio-
nale Wohlbefinden unserer Kinder kiimmern, wenn wir ihr religiéses Leben
térdern wollen.

Dieser Prozef! der Erneuerung wichst langsam, von unten, vom Zentrum
der Familie her - vom Hausheiligtum. Praktisch heifit das: Ausgangspunkt
und Grundlage des geistlichen Wachstums ist die sorgfiltige Pflege des
Menschseins und des emotionalen Lebens jedes einzelnen Gliedes der
Familie.
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Paul Vautier

Person und Sendung Pallottis Il
4. IDEE UND SPEZIFISCHE SENDUNG PALLOTTIS

Wie bereits erwihnt, sieht Pater Kentenich den hl. Vinzenz Pallotti als cha-
rismatische Persénlichkeit, die mit ihren Anliegen der Zeit weit vorauseilt.
Es sind vor allem vier Ideen, die er als herausragende Punkte sieht: das
Laienapostolat, eine weltweite Organisation aller apostolischen Gemein-
schaften der Kirche (,Weltapostolatsverband"), geliibdelose Gemeinschaf-
ten und ihre ausgesprochene Mittelstellung zwischen Ordensleuten und
Weltleuten (d.h. mit ,,Bindegliedcharakter®).

_Die Zeit war noch nicht reif fiir das, was Pallotti wollte: weder reif fiir den uni-
versellen Apostolatsgedanken noch reif fiir die Art, wie es verwirklicht werden
sollte. Der erste Punkt diirfte klar sein: daff man noch nicht reif war fiir das, was
Pallotti wollte, fiir den Gedanken des Weltapostolates. Wir gaben wihrend des
(ersten Welt-)Krieges ein Biichlein von Dr. Eder heraus {iber das ,Laienapostolat
im Weltkrieg'. Das wurde von Trier sehr beanstandet und fand scharfe Zensur
und Kritik beim Ordinariat.""?

Laienapostolat - dies ist wohl das Anliegen, in dem die Kirche am meisten
in die von Pallotti angestrebte Richtung im Laufe der Jahrzehnte gewach-
sen ist, bis zum Dekret ,,Uber das Laienapostolat” des II. Vatikanischen
Konzils und der Verankerung von Recht und Pflicht zum Apostolat der
Laien im neuen kirchlichen Gesetzbuch.

Um die zweite Idee, die Schaffung einer weltweiten Organisation, die alle apo-
stolischen Krifte der Kirche koordinieren, beseelen und einen sollte und
als deren ,Pars motrix et centralis® auch Pater Kentenich (bis 1956) die
Gesellschaft der Pallottiner sah, entbrannten bald die Auseinandersetzun-
gen. Wollte Pallotti nur das Apostolat pflegen, auf der ganzen Welt und mit
allen Mitteln? Oder strebte er tatsichlich einen gewissen organisatorischen
ZusammenschluR an, dhnlich wie sich im Internationalen Roten Kreuz
oder in den Organisationen der UNO weltweit Organisationen und Helfer
zusammenfinden? Fiir Pater Kentenich besteht darin sogar die eigentliche
spezifische Sendung Pallottis, die er festgehalten wissen wollte - sonst habe
man den ,ganzen Pallotti“ noch nicht erfaflt. Die Zeit sei heute fiir eine
solche ,Mammutidee® giinstiger als im letzten Jahrhundert:

,Die Gesamtlage der Kirche ist einer apostolischen Weltapostolatsorganisation
im Sinne Pallottis heute giinstiger als ehedem. Die Geister scheiden sich ja
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allenthalben mehr und mehr. Viele Grenzen zwischen Lindern, Vélkern und
Nationen fallen itber Nacht zusammen. Zusammenballung der Menschen und
Unternehmungen auf der einen Seite verlangen Konzentration und Lenkung der
Krifte auf der anderen Seite. Darum wird der Papst nicht miide, nach Samm-
lung, Beseelung und Lenkung aller apostolischen Krifte - unbeschadet ihrer
Eigenart - zu rufen. Damit tritt der Plan wiederum in den Vordergrund, den Pal-
lotti vor hundert Jahren entworfen hat, aber nicht durchfiihren konnte.*?

Die dritte wegweisende Idee ist nach Pater Kentenich die gelithdelose Gemein-
schaft. Uber Jahrhunderte haben in der Kirche - und auch in anderen Reli-
gionen! - die religidsen Gemeinschaften sich mit Geliibden konstituiert.
Zum Willen der vollkommenen Nachfolge Christi tritt die einzigartige
Bindung durch ein direktes, unlésliches Versprechen an Gott selbst, das
von kirchlichem und staatlichem Recht besonders behandelt wurde. Der hl.
Vinzenz Pallotti wollte fiir seine Gemeinschaft - entgegen seiner personli-
chen Hochschitzung und Praxis der Geliibde - keine solche. Man kann in
diesem Willen eine rechtliche Marotte sehen - Pater Kentenich hat von
seinem Zielbild des neuen Menschen und der neuen Gemeinschaft her in
diesem Punkt keimhaft das Ideal eines ganz anderen Typs von religidser
Gemeinschaft verankert und symbolhaft dargestellt gesehen - nicht dem
Gesetz und der Form verhaftet, sondern von Freiheit und Hochherzigkeit
beseelt.

»[Pallotti] hatte noch andere Aufgaben, er wollte einen neuen Menschen in
einer neuen Gemeinschaft schaffen, das heiflt den geliibdelosen Menschen in
der gellibdelosen Gemeinschaft. Da haben Sie es: eine geliibdelose Gemein-
schaft. Es gab zwar solche schon in der Kirche zur damaligen Zeit, aber die
éffentliche Meinung in der Kirche war eine andere. Seit seinem Tode hat sich in
der Kirche auch nach der Richtung vieles gewandelt. Spiter wurden in den
Codex aufgenommen die sogenannten ,societates ohne Geliibde', dann sind spé-
ter durch die Konstitution ,Provida Mater Ecclesia’ auch die Sikularinstitute

anerkannt worden, und zwar unter den Sikularinstituten auch solche, die ohne
Geliibde sind.*?!

Es mag sein, daft Pater Kentenich in diesem Punkt vieles von seiner eigenen
Sicht in Pallottis Absichten und Texte hineinlegte - jedenfalls ist das der
Punkt, weswegen er sich mit Pallotti in den Fragen der Pidagogik und des
Menschenbildes im Prinzip einig und verwandt fiihlt. Fiir das Schonstatt-
werk ist dieser Punkt auch geschichtlich von grofler Bedeutung gewesen.
Denn der Hinweis auf Pallotti und die kirchliche Anerkennung seiner
Priester- und Briidergemeinschaft ohne Geliibde waren wichtige Helfer in
den Verhandlungen mit den rémischen Stellen, die bis in jiingste Zeit
hinein Schwierigkeiten mit der Bindungsform hatten, die Pater Kentenich
aus seiner pidagogischen Konzeption heraus vorgesehen hatte. Das zeigt,
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wie stark der Gedanke der Geliibde und der rechtlichen Sicherung bis heute
noch wirkt.

Die vierte ,grofle Idee®, jene des Bindegliedcharakters (Pallotti spricht vom
spunto di mezzo"“), ist mit den beiden vorhergehenden verbunden.

»Vinzenz Pallotti hat [die Menschen] gesehen unter dem Gesichtspunkt der bei-
den Stinde: Ordensstand und Weltstand, Weltleute und Ordensleute. Nun hat
er sich so gedacht: damit wir nun, wenn wir jetzt pars motrix sind, unter diesen
beiden Stinden arbeiten konnen, schickt es sich, eine Lebensform zu wihlen,
die seinsgemifl einen Bindegliedcharakter hat; deswegen ,character intermedia-
rius ligationis'. Das Wirken folgt dem Sein. Wenn wir wirken wollen in beiden
Stinden, ist es psychologisch am besten, wenn wir auch seinsgemifl beide
Stinde in uns verkérpern. Seinsgemifl ragen wir hinein in den Weltstand
dadurch, dafl wir keine Geliibde haben, seinsgemif8 ragen wir hinein in die Welt
der Ordensleute, da wir uns pflichtmifiig bemithen, zu ringen nach der héch-
sten Vollkommenheit wie die Ordensleute. [..] Wenn ich das vor Augen habe,
dann bewundere ich die Genialitit der Idee von Vinzenz Pallotti. Er hat das
nicht reflexiv gesehen; das mufl der Heilige Geist ihm eingegeben haben, von
welcher Bedeutung der Bindegliedcharakter der pars motrix ist.“**

Es ist hier nicht der Ort, um nilher auf die Bedeutung dieser Fragen einzu-
gehen; allein das Ringen um neue Formen des religitsen Lebens, das in den
Vorformen schon in die Armutsbewegungen des Mittelalters zuriickgeht
und sich in unserm Jahrhundert mit der Entstehung vieler neuer Gemein-
schaftsformen neuen Platz geschaffen hat, zeigt, daff iiber die Bedeutung
dieser Ideen noch nicht das letzte Wort gesprochen ist, wenn sie auch nicht
so schnell die Aufmerksamkeit der groflen Offentlichkeit auf sich ziehen
werden.

Von diesen vier groflen Ideen hat Pater Kentenich die zweite als die spezifi-
sche Sendung Pallottis bezeichnet, auch in dem Sinne, daff Pallotti in den
andern drei Punkten nicht alleine steht. Pater Kentenich hat sich in diesen
Punkten auch nicht prinzipiell von Pallotti abhiingig gesehen - zu tief sind
diese Elemente mit dem Menschen- und Gemeinschaftsbild verkniipft, das
er als seine eigenste, von Gott gegebene Sendung betrachtete.

5. MYSTIK UND SPIRITUALITAT DES HL. VINZENZ PALLOTTI

Vielleicht ist der Leser erstaunt, daff bis jetzt die Mystik und Spiritualitit
des hl. Vinzenz Pallotti noch nicht erwihnt wurde. In der Tat sieht Pater
Kentenich die eigentliche Briicke zwischen den beiden Partnern in den
oben erwihnten Punkten und nicht so sehr in der spirituellen Dimension.
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Er hat auch Pallotti in dieser Dimension fiir das Schénstattwerk nicht als
mafigebend angesehen und hier seine Eigenstindigkeit reklamiert.

Der hl. Vinzenz Pallotti ist mit seinen geistlichen Texten, mit seiner
Sprache und Aszese vielen Menschen unseres Jahrhunderts fremd geblie-
ben. Manchen scheint es sogar, daf} Pallotti auf diesem Gebiet sich nicht
besonders von der reichen Andachtsfrommigkeit des 19. Jahrhunderts
abhebt; ein grofler Klassiker der spirituellen Literatur ist er jedenfalls nicht
geworden.

Pater Kentenich hat zu einem Punkt der Spiritualitit Pallottis besonders
klare Distanz markiert: zur auferordentlichen, mystischen Seite Pallottis.
Nicht daf er sie nicht anerkannt hitte: fiir Pater Kentenich ist Pallotti ganz
klar ein Dreifaltigkeits- und ein Unendlichkeitsmystiker. Er hat auch hiu-
fig auf die ,,mystische Vermdhlung” mit Maria, einem besonderen Ereignis
im Seelenleben Pallottis im Jahre 1832, hingewiesen. Fiir die Spiritualitit
des Schénstattwerkes wollte Pater Kentenich aber ganz eindeutig auf dem
»normalen® Weg bestehen. Die Weihe an die Mutter Gottes, das Liebes-
biindnis, ist ein Lebensvorgang, der allen Gliubigen offensteht, auch jenen,
die weder zum Mystischen geneigt sind noch sich dazu berufen fithlen.

»unser Liebesbiindnis schlieft alle Faktoren in sich, die Pallottis geistige
Verlobung mit der Mutter der Barmherzigkeit am Ende des Jahres 1832 enthilt.
Freilich bleibt ein wesentlicher Unterschied bestehen: Seine Verlobung ist ein
brautliches Liebesbiindnis und gehort einer héheren, nicht alltdglichen, einer
mystischen Ordnung an, wihrend das unsere ein kindliches und ein Akt der
gewohnlichen Gnadenordnung ist. Es bewegt sich auf einer Ebene, die jedem
strebsamen Katholiken zuginglich gemacht werden kann. Das hindert jedoch
nicht anzuerkennen, daf die Gnaden, die aus dem Biindnis hiiben und driiben
herausflieflen, viel Ahnlichkeit miteinander haben. Es ist ja schliefilich die {iber-
natiirliche Ordnung, um die es sich in beiden Fillen handelt.“*

Es geniigt auch ein fliichtiger Blick auf den spirituellen Reichtum der Texte
Pater Kentenichs, um zu sehen, dafl es in der Spiritualitit Schénstatts
keinesfalls um eine blofe Ausfaltung pallottischer Themen geht.

Auf der anderen Seite mochte ich hier festhalten, daf sich Pater Kentenich
trotz aller Unabhingigkeit und Andersartigkeit Pallotti in nicht wenigen
Punkten verwandt fiihlte. Die Ubereinstimmung in wichtigen Zielen lifit
eine Verwandtschaft - trotz aller Unterschiede in den Details - auch erwar-
ten. Hier ist sicher einmal die Parallelitit des ,Infinitismus® Pallottis und
des Strebens nach dem Universalen in Schénstatt zu nennen, dann die
Betonung, die Pallotti auf die unendliche Liebe legt und die Stellung des
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~Weltgrundgesetzes der Liebe®, wie sie Pater Kentenich herausgehoben hat
(vel. dazu besonders die ,,3. Griindungsurkunde®).

Die Studie, die Pater Kentenich der spirituellen Dimension Pallottis
widmete - der ,,Oktoberbrief 1949% -, handelt {iber weite Strecken iiber die
Zeitanalyse Schénstatts und ist in threr ganzen Terminologie ein typisches
Eigengewichs Pater Kentenichs. Und doch fithrt sie den aufmerksamen
Leser zu einigen wichtigen und aktuellen Punkten pallottischer Spirituali-
tit.

»Der moderne Geist, der den Weg zu Gott zuriickgefunden, wird und muf in
irgendeiner Weise sein Gottesbild von Pallotti mitprigen lassen. Er wird und
muf Gott stirker im Glanze der Unendlichkeit sehen. Dann erst hat er eine
beruhigende Antwort auf das moderne Weltgefithl. Ob er die Luft durchsegelt
oder sich auf der Sternwarte ans Fernrohr stellt, ob er sich von den Atomfor-
schern in ithre Geheimnisse einfithren lifit: alles, was er sieht und hért, stort
nicht mehr seinen Glauben. Im Gegenteil! Alles, alles ist ein machtvoller Hin-
weis: Ascende superius. Deus semper maior. Wer aus dieser Haltung heraus
Pallottis Person und Lehre auf sich wirken lifit, liest mit innerer Freude sein
stammelndes Staunen vor dem Unendlichen, dem Unermefilichen. Er findet in
seiner Person und Seelenhaltung die treffende Antwort auf die tiefsten Sehn-
sitchte des eigenen Herzens."*!

Neben dem Gottesbild Pallottis weist Pater Kentenich auf den Umgang
Pallottis mit seelischen Realititen wie Sehnsucht, Erfahrung der Kleinheit
und Schuld, die Polaritit von Demut und Vertrauen und vor allem die
Erfahrung der Liebe Gottes hin. Immer wiederkehrende, z.T. auffallende
Momente pallottischer Texte werden herausgehoben, im Horizont Pater
Kentenichs neu formuliert und dadurch auf eine neue Weise dem heutigen
Menschen zuginglich gemacht.

Vielleicht mag das folgende Zitat, das aus der Zeit stammt, in der sich die
Gesellschaft der Pallottiner und das Schonstattwerk am nichsten fithlten,
den Geist gut zu schildern, in dem sich Pater Kentenich daran machte,
Pallotti in seiner spirituellen Dimension zu wiirdigen und aufzunehmen:

we Als sie [die 3. Griindungsurkunde] fertig war, wurde uns erst klar, daff wir
mit ihr das persdnliche Ideal Pallottis, das nach allen Richtungen auf Unend-
lichkeit eingestellt ist, aufgefangen, in unserer Familie sinngemil} beheimatet
und so das Verstindnis fiir sein inneres und dufleres Leben vorbereitet haben.
Unsere juridische Vermihlung mit dem Rest seiner Gesellschaft ist der Aus-
druck dieser geistigen Verwandtschaft und Einheit,"?’

Unter die Pallotti-Forscher ist aber Pater Kentenich nicht gegangen. Er
betonte sogar ausdriicklich, daff er mit Ausnahme der Vorbereitung des
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Oktoberbriefes 1949 sich nie Pallotti-Studien hingegeben habe, um die
Originalitit des eigenen Werkes zu schiitzen und damit die tiefere Einheit
der beiden Griindungen sich als Ergebnis der géttlichen Fithrung heraus-

stelle. Er hat sich schon friih

- bewuflt gesagt: Du studierst um keinen Preis jetzt [von] Pallotti mehr als du
weillt. Wissen Sie, aus welchem Grund? Das ist immer Ehrfurcht vor der Fiih-
rung Gottes. Ich wollte mich vom lieben Gott nach den gewshnlichen Gesetzen
fithren lassen, um noch einmal neu den Beweis zu bekommen, daR Gott das
wollte. Deswegen ist das [die Ubereinstimmung, die sich spiter herausstellte] fiir
mich immer auch ein neuer Beweis gewesen. %

6. AUF DEM WEGE ZUR VERWIRKLICHUNG DER SENDUNG

Fiir Pater Kentenich ist, wie oben bereits ausgefithrt worden ist, die Idee des
»Weltapostolatsverbandes® die eigentliche Sendung Pallottis. Diese Zielset-
zung hat Pater Kentenich seit 1916 konsequent angestrebt, wenn auch lang-
sam und ohne das an die grofe Glocke zu hingen. Zunichst war es auch
thm nicht klar, wie das im einzelnen geschehen sollte:

»Welche Gestalt und Umrisse einmal das Werk im einzelnen annehmen sollte,
lag fiir mich in tiefes Dunkel eingehiillt. Das alles lag vor mir wie eine undurch-
dringliche terra incognita. Wie in all meinen Planungen war und blieb ich auch
hier in vollendeter Weise auf das Gesetz der gedfTneten Tiire und schépferischen
Resultante angewiesen. So tappte ich denn vorliufig nach allen Richtungen hin
im Dunkeln.**’

In einigen Punkten sollte sich aber das Konzept bald verdeutlichen. Dazu
gehort einmal eine organisatorische Entscheidung und Anderung. Pater
Kentenich hatte die Idee Pallottis zunichst in der Form des ,Prokuren-
systems” kennengelernt: daf} die Sammlung und Koordination der aposto-
lischen Krifte iiber Sachgebiete des Apostolates (Missionen, Jugend,
Caritas...) geschehen sollte. Fiir eine weltweite Apostolatsorganisation in
unserem Jahrhundert fand Pater Kentenich diesen Ansatz eng und zu
wenig flexibel.

.Die Art und Weise, wie man apostolisch organisieren kann, ist eine zweifache:
entweder nach der Art der apostolischen Arbeit oder nach dem Grad derselben.
Pallotti organisierte nach der A7t der apostolischen Arbeit und wir organisieren
nach dem Grad derselben. Darauf ist die ganze Bewegung aufgebaut.“*®

In diesem Zitat wird auch deutlich, daf§ Pater Kentenich nicht nur fiir den
griimen Tisch plante, sondern dies gleich in der Schénstattbewegung
umsetzte. Seine Bewegung ist der Struktur nach als apostolischer Welt-
verband gedacht, als ein Grundstock desselben, an den sich spiter, in einer
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zweiten Phase, vieles anlagern kann. Wie die Bewegung im einzelnen gewor-
den ist - die foderative Struktur, der Stufenaufbau von Mitarbeitern und
Mitgliedern der Liga, Biinde, Struktur und Aufgaben der Verbinde - ist
von Pater Kentenich immer auch von der Frage her bestimmt worden:
taugt das strukturell fiir einen apostolischen Weltverband? Mit der Bewe-
gung sollten Modell und Kern geschaffen werden, und solange als méglich
hat Pater Kentenich auch den Platz der ,,pars motrix et centralis® fiir die
Pallottiner freigehalten.

Es kam also ein zweistufiges Konzept zustande: einmal der Aufbau einer
apostolischen Bewegung und eines Werkes, das verschiedenste Kreise und
Gemeinschaften foderativ vereinigt und ein Modell fiir apostolische
Zusammenarbeit in der Kirche darstellt, und dann in der zweiten Stufe der
Versuch, auch andere, schon bestehende Kérperschaften zu einer solchen
Zusammenarbeit zu gewinnen, ohne sie deswegen zu Pallottinern oder
Schonstittern zu machen - jeder sollte seine Eigenstindigkeit voll bewah-
ren.

M.a. W., die Methode Pater Kentenichs, langsam den Winken Gottes in der
Geschichte nachzutasten,

- dringte zunichst nicht zum Zusammenschluff bestehender apostolischer
Vereinigungen zu einer geschlossenen Phalanx (der Grund dafiir ist ohne weite-
res einsichtig), sondern zu vielfiltigen originellen Neugriindungen und zu ihrer
Zusammenfithrung zu einem in sich geschlossenen Block, der sich mit der Zeit
mehr und mehr als rechtmifliger Fliigel des geplanten Weltverbandes erlebte,
der sich aber auch bemiihte, mit der Zeit sich einen zweiten Fliigel anzu-
eignen...?
Der ,einsichtige Grund®, warum das Ziel des Weltapostolatsverbandes
nicht direkt und mit grofler Propaganda angestrebt wurde, liegt wohl vor-
nehmlich in der Grofe und Schwierigkeit dieses Planes. Wohl ist unsere
Zeit mehr auf internationale, weltweite Organisationen angewiesen als im
letzten Jahrhundert, und es finden sich auch mehr Leute, die sich fiir so
etwas einsetzen - aber wenn jemand die Idee eines Zusammenschlusses aller
apostolischen Krifte der Kirche in einer Art innerkirchlichen UNO oder
UNESCO fiir verriickt findet, kann man das niemandem verargen. Pater
Kentenich sprach gerne von der ,Mammutidee® oder dem ,Mammutwerk®
und hat die Aufgabe, so etwas zunichst in einem eigenen Werk zu begin-
nen, dann die Pallottiner (wieder) dafiir zu gewinnen und spiter andere
Kreise dafiir zu interessieren, als wirklich sehr schwierig angesehen. Daher
hat er auch immer die Meinung vertreten, ein solches Werk sei ohne beson-
dere Gnadenhilfe nicht zu verwirklichen. Neben der Entscheidung, den
Weltverband organisatorisch anders anzugehen als der hl. Vinzenz Pallotti,
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hat er daher an der These festgehalten, dafl dieser Verband nur durch die
Gnadenkrifte des Heiligtums in Schénstatt zu realisieren sei.
Darum formuliert er, wie wir bereits gesehen haben:

»2. [Es] gilt als zweites ,Dogma® derselben Art, daR Pallottis Leithild seines Wer-
kes nicht verwirklicht werden kann, wenn die Gesellschaft die eigengesetzliche
Lebensquelle Schénstatts nicht genau so iibernimmt, wie Gott sie ihr anbietet:
als gleichwertige Lebensquelle neben Pallotti.®"

Die Erfahrung von der Fruchtbarkeit des Wirkens der Mutter Gottes in
Schoénstatt ist fiir Pater Kentenich die Grundlage, auf der er die Sendung
Pallottis wieder aufzugreifen und zu verwirklichen sucht.

Weil hinter der organisatorischen Konzeption Schénstatts der Gedanke des
Weltverbandes des hl. Vinzenz Pallotti stand, konnte es Pater Kentenich in
den fiinfziger Jahren auch nicht einfach hinnehmen, daf! die rémischen
Kongregationen hier Anderungen vornehmen wollten, die er als Tod der
Sache ansah (besonders das Verlassen des streng f&derativen Prinzips). Es
wird verstindlich, warum sich die Auseinandersetzungen um die Schon-
stattbewegung bald zur ,Leitbildfrage” wandelten, zur Frage, was Pallotti
eigentlich wollte.

Die faszinierend grofle Idee des apostolischen Weltverbandes wirft natiir-
lich noch viele Fragen auf, die im Moment noch niemand beantworten
kann - auch uns bleibt in vielem nur vorsehungsgliubiges Tasten. Zu ver-
schiedenen Einzelfragen hat sich Pater Kentenich noch geiufert - die
nihere Behandlung dieser Gesichtspunkte wiirde aber den Rahmen dieser
Ausfiithrungen sprengen.

7. AUSBLICK

Wir haben versucht, uns einen Uberblick zu verschaffen iiber die Sicht, die
Pater Kentenich vom hl. Vinzenz Pallotti und seiner Sendung hatte. Vieles
kéonnte und miifite noch detaillierter dargestellt werden. Aber bereits die
Ziige, die hier zur Sprache kamen, zeigen, wie unzertrennlich nach Pater
Kentenich Schénstatt und Pallotti sind. Die Tatsache, dafl der Weg zur
Realisierung dessen, was hier als zentrale Sendung des hl. Vinzenz Pallotti
aufschien, so lang 1st, stellt uns immer wieder vor die Aufgabe, uns diese
Ziele vor Augen zu stellen und uns dafiir einzusetzen. Fiir Pater Kentenich
war es aber klar, daf§ das Studium dieser Dinge allein nicht geniigt. Leicht
wird eine Idee blafl, und umfangreiche Papiere iiber Pline und Organisa-
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tionen landen leicht im Biichergestell. Daher ist es sehr einsichtig, dafl
Pater Kentenich anliflich der Heiligsprechung Pallottis sagte:

LAber seine Sendung fruchtbar, wirksam @bernehmen zur Konstituierung eines
derartigen Mammutwerkes, das setzt an sich moralisch voraus, dafl wir mit der
ganzen Glut unseres Herzens auch an ihm [V. Pallotti] hingen.“*!

Daher hat auch Pater Kentenich innerhalb des Schénstattwerkes zunéchst
nicht eine Theorie iiber den Weltapostolatsverband aufgestellt. Als er im
Umbkreis der Seligsprechung Pallottis 1950 etwas beitragen wollte, um die
Bewegung fiir Pallotti zu gewinnen, schrieb er den ,,Oktoberbrief 1949%, in
dem der Weltapostolatsverband nicht mit einer Silbe vorkommt, in dem
aber die geistige Gestalt Pallottis aufleuchtet. Und in dem Fazit, das er fiir
die Schénstattfamilie aus der Bewihrungsprobe von Verfolgung, Gefingnis
und Konzentrationslager in den Jahren 1939-1945 zieht, steht die Forde-
rung nach dem ,Liebesbiindnis zwischen der Familie und Vinzenz Pallotti®
(OW 1950, S. 371).

Anmerkungen

19 Allgemeine Prinzipienlehre 1928, S. 19 20 Studie 1956, S, 675

21 Brasilienterziat 1952, Bd. [, 5. 29 22 Brasilienterziar 1952, Bd. 11, S. 81F, 171
23 Oktoberbrief 1949, S. 103 24 a.a.0,8.112

25 Briefzum 20. Mai 1948, S. 54 26 Vortrige 1963, I11, S. 185F.
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Pater Joseph Kentenich

Konzentration aller katholischen Krafte*

Die Gesamtlage der Kirche ist einer apostolischen Weltapostolatsorganisation
im Sinne Pallottis heute giinstiger als ehedem. Die Geister scheiden sich ja
allenthalben mehr und mehr. Viele Grenzen zwischen Lindern, Vélkern
und Nationen fallen iiber Nacht zusammen. Zusammenballung der Men-
schen und Unternehmungen auf der einen Seite verlangen Konzentration
und Lenkung der Krifte auf der anderen Seite. Darum wird der Papst nicht
miide, nach Sammlung, Beseelung und Lenkung aller apostolischen Krifte
- unbeschadet ihrer Eigenart - zu rufen. Damit tritt der Plan wiederum in
den Vordergrund, den Pallotti vor hundert Jahren entworfen hat, aber nicht
durchfithren konnte. Auch der Papst ist bislang einsamer Rufer in der
Wiiste geblieben. Wohl versucht P. Lombardi sich auf seine Seite zu stellen
und seine Ideen zu verwirklichen. Ob aber das hoffnungsfroh angefangene
Werk ihm wirklich gliickt? Das hingt davon ab, ob er eine ausgesprochen
gottliche Sendung hat. Andere gewichtige Stimmen vereinigen sich mit
dem Rufe des Papstes. Auf den diesjihrigen Salzburger Hochschulwochen
brach Friedrich Heer eine Lanze fiir eine Weltkommunikation der Christen
und fir die Vitalisierung, Aktualisierung und Spiritualisierung der christ-
lichen Institutionen. Geht diese Forderung nicht nach derselben Richtung
wie Pallottis Planung? Ahnlich will die Forderung verstanden werden, die
M. Klomp¢ auf dem Katholikentag in Kéln erhoben hat. Mehrfach traf ihr
Vortrag Probleme, die uns seit Jahr und Tag dringend beschiftigen. Wir
pflegen sie unter dem Stichwort Laienlage, Laienaszese und Laienrecht zu
registrieren.

Zur Lage der Laien in der Kirche verwies die groflangelegte Rede auf die
Sikularisierung des offentlichen Lebens und auf deren Sinndeutung fiir
Stellung und Sendung der Laien. Wir lesen: ,Die Sikularisierung des
offentlichen Lebens hat auch einen Gewinn gebracht. Man muf diese Tat-
sache eigentlich unter einem doppelten Aspekt betrachten. Verlust liegt
darin, daff die Kirche in der Welt aus Bereichen verdringt wurde, in denen
sie ein Recht hat zu wirken. Verlust liegt auch darin, daff das éffentliche
Leben entchristlicht wurde. Als Gewinn ist jedoch anzusehen, daff die pro-

*  Aus dem Brief an P. General Méhler von 1956. - Die sehr umfangreiche Briefstudie
ist ein Beispiel, wie Pater Kentenich zeit seines Lebens alle Ereignisse und Strémun-
gen wach aufnahm und sie zu den Anliegen Schénstatts in Beziehung brachte (vgl.
den Artikel von P. Vautier in diesem Heft, S, 109)
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fane Welt aus der Bevormundung entlassen und die Eigenstindigkeit der
Welt entdeckt wurde. Dadurch kam die Rolle des Laien besser zur Geltung.
Die Bliite des Laienapostolates, die von den Pipsten unserer Zeit so drin-
gend gewiinscht wurde, erméglicht der mystischen Gemeinschaft, die die
Kirche darstellt, eine gréfere Entfaltung und eine grofere Fiille in der Zeit.
Das Verstindnis fiir das Wesen der Kirche und die Stellung der Laien wurde
vertieft und bereichert. Ist dies nicht ein Gewinn? Unter dem Druck der
gejagten Zeit, die der autonome Mensch am Beginn des Atomzeitalters
erlebt, fragen viele wieder nach dem Sinn des Lebens. Im Gegensatz zur
Selbstgeniigsamkeit des vorigen Jahrhunderts stellen wir heute wieder bei
vielen einen religidsen Hunger fest. Wie sehr er auch durch das Zeitliche in
Anspruch genommen wird, das Verlangen nach Unendlichkeit kann im
Menschen nicht getotet werden, der Schopfer hat dieses Verlangen in ihn
gelegt. Ist das neue Verlangen nach religiésen Idealen kein Gewinn?*

Zum Laienrecht erklirte der Vortrag:

,Der Gedanke der Universalitit der Kirche muf bei der Bildung der Gliu-
bigen einen grofen Raum erhalten, und die Ehrfurcht im christlichen Sinn
fiir andere Vélker und Kulturen muf} betont werden. In den gewdhnlichen
Predigten und nicht nur in den Missionspredigten mehr Weltweite und
mehr Verstindnis fiir die praktische Aufgabe des Laien in der Welt. So kann
die Angst vor der Materie und vor den ,Gefahren der Welt® einer positiven
Haltung weichen, in der die Gnade des Heiligen Geistes wieder ihre recht-
mifige Rolle erhilt. Damit im Zusammenhang steht auch ein iibrigens
schon oft ausgesprochener Wunsch nach gréferer Aktivierung der Laien,
damit die Laien in ihren eigenen Aufgabenbereichen auf den gefihrlichen
Stellen eingesetzt werden kénnen: bei der Einigung Europas, bei den vielen
internationalen Organisationen, im Leben der Organisationen.. Im
Anschluf daran will ich eine Klage zum Ausdruck bringen, die zugleich
einen Wunsch enthilt und die ich am besten mit einem Zitat aus Karl
Rahners ,Schriften zur Theologie® erliutere: ,Jm heutigen Kirchenrecht ist
der Umfang der auch dem Laien als Laien bleibenden, grundsitzlich nach
gottlichem Kirchenrecht méglichen und moralisch zumutbaren und durch
menschliches Kirchenrecht faktisch {ibertragbaren Aufgaben, Rechte und
Pflichten nur in ganz geringem Mafle festgelegt. Ich wage der Meinung zu
sein, dafl - solange dies so bleibt - wir nie eine Katholische Aktion der
Laien haben werden, wie wir sie uns wiinschen. Wirkliche Verantwortung
und Pflicht wird nur dort aufgenommen und getragen werden, wo ein
gewisses Deld rechtens zugesprochener Freiheit in der selbstindigen Erfiil-
lung dieser Pflichten und Aufgaben grundsitzlich (wenn auch nur jure
romano) gegeben ist. Solange der Laie in der Katholischen Aktion in jedem
Einzelfall nur der Exekutor eines fremden, wenn auch priesterlichen oder
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bischéflichen Willens ist, ohne jede Eigenstindigkeit, die, wenn auch
immer und nur als von der Hierarchie zugestanden, doch auch von der
Hierarchie im Einzelfall respektiert wird, solange es mit anderen Worten
kein genauer geregeltes Laienrecht in der Katholischen Aktion gibt, das den
Laien auch gegeniiber der Hierarchie schiitzt, solange werden wir vergebens
auf eine Katholische Aktion als unmittelbare Zusammenarbeit mit dem
Klerus und der Hierarchie warten.”

Zur Laienaszese wurde hervorgehoben:

»Das BewuRtsein, daff wir die Wahrheit besitzen und daff Gott immer mit
der Kirche ist, die Jahrhunderte vor und hinter sich hat, m.a. W, das
Gefiithl, geistliche Garantien zu haben, hat uns oft satt und behibig
gemacht. Ist es dann ein Wunder, daff der Streit zwischen dem Statischen
und dem Dynamischen in der Kirche so unfruchtbar ist? Ist nicht auch
unsere Haltung zu passiv, warten wir fiir Neuerungen in der zeitlichen
Ordnung nicht zu sehr auf die Richtlinien in der Kirche, und vergessen wir
dabei nicht, daf} wir selbst verantwortlich sind, damit diese zustande kom-
men? Auch der Laie hat hier seine eigene Verantwortung... Wie steht es mit
dem richtigen Verhiltnis zwischen dem Bleibenden, Statischen und dem
Dynamischen in unserer Kirche? Reagiert die Kirche als Ganzes nicht oft
zu statisch und wahrlich nicht nur in dem, was ihre Verwaltungssphire
betrifft? Die Kirche hat die Aufgabe, eine Botschaft zu bringen; deren Kern
wird immer wieder in konkrete Formen gekleidet, die aber Ballast werden
kénnen... Wo liegt die Grenze zwischen Ballast und Kern? Versteht es die
Kirche immer, ihrer Botschaft auch die richtige Gestalt zu geben?...*
Besonders wertvoll sind jedoch in unserem Zusammenhang die Gedanken
des Vortrags liber Konzentration der katholischen Krifte. Wir lesen:

sIst es nicht moéglich, dafl man innerhalb der Kirche zu einer gréfleren
Konzentration iiber die Grenzen hinweg aller jener Krifte gelangt, die uns
durch ihre Studien und Informationen helfen, in der Seelsorge jene
Elemente in den Vordergrund treten zu lassen, die der heutige Mensch
notig hat? Ich denke dabei an Theologen, Soziologen, Ethnologen, Volks-
wirtschaftler, Politiker, Priester und Laien...

Vielleicht werden Sie mir den Vorwurf machen, daf ich zu den Reformern
gehore, die als Kinder ihrer Zeit in ihrem Titigkeitsdrang zu schnell vor-
wirtsschreiten wollen und zu organisatorisch denken. Was das erstere
betrifft, leben alle Wiinsche, die ich ausgesprochen habe, bereits in der
Kirche. Jeder, der versucht, iiber die Verdffentlichungen und Ergebnisse
von Studienkongressen im In- und Ausland laufend unterrichtet zu wer-
den, weifl, daff es in der Kirche bei Priestern und Laien girt. Ein Girungs-
prozef, der heilend wirken kann und der neue Formen fiir eine neue Zeit
suchen und finden lifit. Aber dies gelingt erst, wenn jeder von uns mit-
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denkt und der Heilige Geist uns als sein unvollkommenes Werkzeug ver-
wendet, damit wir iiber die vielen Experimente zu einem neuen
Aufschwung gelangen.

Was das zweite betrifft, so entsprangen meine Wiinsche nicht einer iiber-
triebenen Sehnsucht nach neuen Instituten, sondern dem Bediirfnis, nach
Mitteln zu suchen, die den Menschen besser befihigen, in dieser Welt
Zeuge zu sein. Ich bin mir tief bewuflt, dafl alle diese Mittel dem Wesen
nach nebensichlich sind und dafl alle prichtigen Organisationsformen
nichts ausrichten, wenn wir nicht in unserem tiglichen Leben, jeder an
seiner Stelle, in den gewthnlichen miihsamen Dingen des Alltags wirklich
Christen und Zeugen sind. Dies ist der allererste Auftrag und daher der
beste Weg, um eine Synthese von Kirche und Welt zu finden in den neuen
Verhiltnissen, in denen wir leben.”

Eine letzte Stimme. Der vertriebene Erzbischof von Nanking sandte an die
antikommunistische Weltkonferenz, die kiirzlich in Frankfurt stattfand,
ein Gruflwort mit der Devise: ,,Zusammenarbeit verleiht Riesenkraft!”

Damit ist Pallottis Kernanliegen wiedergegeben, das er durch seine Gesell-
schaft zu l6sen sich berufen glaubte. Sie sollte die Konzentration aller aposto-
lischen Krifte in der Gesamtkirche in gebithrender Abhingigkeit von
Hierarchie und Papst hauptamtlich dauernd in die Hand nehmen. Es ging
ihm also nicht bloff um ein Apostolat auf allen Gebieten - das findet sich
auch sonstwo bei vielen religiosen Gemeinschaften -, sondern, wie wir
schon so oft sagen durften, um eine universelle Weltapostolatsorganisation.
Ich weifl wohl, kann auch verstehen, dafl viele aus unseren Reihen, die
nicht ganz {ibernatiirlich eingestellt sind, solche Zielsetzung wenigstens fiir
unsere Genossenschaft von vornherein schlechthin, doppelt und dreifach
nach offizieller Proklamation der Katholischen Aktion fir eine Utopie,
wenn nicht gar als Ausgeburt eines kranken Hirns und Herzens betrachten
und ablehnen. Ich glaube aber nicht, daf sie Pallotti auf threr Seite wissen
diirfen. Oder ob man der Meinung ist, Pallotti sei sich nicht auch der
Ungeheuerlichkeit seiner Idee bewuflt gewesen? Daff die Zeit fiir 1hre Ver-
wirklichung damals nicht reif war, konnte thm nicht entgehen. Dafiir hatte
er zu reichlich Gelegenheit, tief in die Verhiltnisse der Kirche in damaliger
Zeit hineinzuschauen. Das war also nichts Besonderes. Viel stirker mufite
fiir ihn die unleugbare Tatsache ins Gewicht fallen, daff es grofle Orden
und Genossenschaften in der Kirche Gottes auf Erden gab, die sich Jahr-
hunderte lang bewihrt hatten und die an Geist und Kraft, an Zahl und
Brauchbarkeit der Mitglieder sowie an Ansehen vor der kirchlichen Offent-
lichkeit seine mindeste Gesellschaft weit, weit hinter sich zuriicklieflen.
Seine Gesellschaft war wirklich die mindeste zu seinen Lebzeiten. Bei
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seinem Tode zihlte sie nur eine Handvoll Mitglieder, und wie viele von den
wenigen waren von der Idee des Institutes innerlich ergriffen und bereit,
schwerste Opfer dafiir zu bringen? Und wo waren endlich die charismati-
schen Personlichkeiten fiir Verwirklichung eines solch unerhért grofien
Planes, den bisher wohl noch niemand in der Kirchengeschichte zu entwer-
fen und durchzufithren gewagt hatte! Und um dem Ganzen die Krone auf
zusetzen, darf nicht iibersehen werden, daf} die Gesellschaft beim Ableben
des Stifters weder organisatorisch noch lebensmiflig vollendet dastand. Von
hier aus ist ihre sonderbare und verwunderliche Entwicklung in den folgen-
den Jahrzehnten leicht verstindlich. Pallotti scheint das alles geahnt, wenn
nicht gar vorausgesehen zu haben. Und trotzdem hielt er gliubig an der
gottlichen Sendung dieser Gesellschaft, die er die mindeste nannte, fiir
diese ungeheuerliche Aufgabe fest. Vor seinem Tode suchte er der kleinen
Schar seiner unmittelbaren Gefolgschaft - es war nur eine Handvoll -
diesen unerschiitterlichen, iibernatiirlich verankerten Sendungsglauben
unaustilgbar einzuimpfen. Das ist der Sinn des siegesgewissen Wortes, das
erst auf diesem Hintergrunde seine ganze Fiille entschleiert: Erit societas
haec benedicta a Deo - et hoc dico non tantum cum fiducia, sed cum certitudine
(Diese Gemeinschaft wird von Gott gesegnet sein - und das sage ich nicht
nur mit Vertrauen, sondern mit Sicherheit). Dahinter steht offenbar die
unerschiitterlich zuversichtliche Hoffnung, daf andere nach ihm zu vollen-
den berufen seien, was er offensichtlich als Stiickwerk zuriicklassen muflte.
In der Schonstattfamilie lebt seit 1916 die wohlbegriindete gliubige Uber-
zeugung, dafl sie aus unbegreiflicher gottlicher Weisheit und Giite zur Voll-
endung dieses Stiickwerkes am Anfang des Atomzeitalters berufen und
ausgestattet ist.
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Herbert Schneider OFM

Berufen zur Mitliebe
Nach dem Seligen Johannes Duns Skotus

Zu den charakteristischsten Merkmalen der Denl- und Arbeitsweise Pater Ken-
tenichs gehorte es, dafl er gern und oft kiirzere oder ldngere Zitate von Grofien der
Geistes- und Kirchengeschichte in seine Vortrige und Schriften einflocht. Dabei ist
es nicht immer leicht zu unterscheiden, wo sie einen Einflufl auf das Werden sei-
ner geistig-geistlichen Welt ausgeiibt haben und wo er in ihnen Bundesgenossen
und Geistesverwandte gesehen hat.

Auffillig ist, dafl er eine ganze Reihe von Autoren immer wieder in bestimmten
Zusammenhingen zitierte, so dafl man unschwer erkennen kann: das waren fiir
ihn Kronzeugen fiir wichtige Anliegen sciner Geisteswelt. So beruft er sich zum
- Beispiel immer wieder auf den heiligen Franz von Sales und sein ,,Weltgrundgesetz
der Liebe®, das auch fiir Pater Kentenich Kernstiick seiner Spiritualitit ist. In
diesem Zusammenhang zitierte er gern ein Wort von Duns Skotus, das ihm als
Charakterisierung des dadurch gekennzeichneten Gottes- und Menschenbildes
offenbar besonders treffend und artverwandt erschien: ,,Deus quaerit condiligentes
se - Gott sucht Mit-liebende.

Wir haben einen Kenner der skotistischen Theologie gebeten, uns das wenig
bekannte Gesamtbild der Auffassungen des groflen Franziskanertheologen darzu-
stellen, so dafl Aussage und Stellenwert des von Pater Kentenich so oft zitierten
Wortes deutlicher werden (GMB).

Am 20. Mirz 1993 hat Papst Johannes Paul II. dem Franziskanertheologen
Johannes Duns Skotus (geb. 1265 in Duns/Schottland und gest. 1308 in
Kéln) die liturgische Anerkennung als Seliger in einer Feierlichen Vesper
im Petersdom zu Rom erwiesen. Skotus wurde seit seinem Tode als Seliger
bzw. Heiliger verehrt. Sein bedeutendes theologisches Beten und Denken
findet bis in unsere Zeit regen Zuspruch, und es gibt Perspektiven frei fiir
die Zukunft. Wir wenden uns einem einzigen Grundgedanken zu, dem der
Mitliebe.

Fiir Johannes Duns Skotus ist die Mit-Liebe mit Gott, zu der der Mensch
berufen ist, die irdische Gestalt der Selbst-Liebe Gottes. Im Bemiihen, von
Gott das Hochste zu denken, kommt Skotus zu folgendem Ergebnis:
Gottes Wille ist wesenhaft frei. Diese Fretheit ist ithrem inneren Kern nach
Liebe. Diese Liebe ist ein Akt des freien Willens Gottes.

Gott wendet sich mit seinem Willen frei zu sich selbst als dem héchsten
Wert und Gut. Gott liebt nicht, um sich etwa selbst zu erhalten, sondern
um seines eigenen Gutseins willen. Seine Liebe ist einfach die Gestalt seiner
selbst, ist das im Vollzug, was er dem Wesen nach ist.
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Es gibt eine Ordnung der Liebe, die Skotus immer tiefer zu erfassen sucht
und als Mitliebe auf der Ebene des Menschen versteht. Horen wir ihn
selbst:

»Ich behaupte also:
An erster Stelle liebt Gott sich selbst.

An zweiter Stelle liebt Gott sich im anderen,
und diese Liebe ist ungetriibt rein.

An dritter Stelle will Gott geliebt sein

von irgend jemandem,

der ihn im héchsten Mafe zu lieben vermag,

und hier spreche ich von der Liebe zu sich von auflen her.

An vierter Stelle sieht Gott

die Vereinigung zwischen sich und diesem Wesen voraus,
das ithm hochste Liebe zollt,

selbst wenn unter den geschaffenen Wesen keines wire,
das diese Liebe verraten hitte.

An fiinfter Stelle sieht deshalb Gott
erst den Mittler kommen als einen,
der leidet und sein Volk erldst.”

(Schriften des Skotus: Reportata Parisiensis III, d. 7, a. 4)

1. GOTT LIEBT SICH SELBST

1.1 Gott liebt sich selbst in absoluter Selbstbejahung und Vollendung. Er
liebt sich einfach, weil sein Wesen Liebe ist. In ithm gibt es keinen Zweck,
um dessentwillen er liebt, etwa weil es fiir ithn gut, niitzlich oder berei-
chernd wire. Gott braucht keinen Gewinn aus seiner Liebe. Er ist schon
vollendet. Seine Liebe ist eben Vollzug seines eigenen vollendeten
Wesens.

Daher kann diese Liebe Gottes nicht anders sein als zuriickbezogen auf
Gott selbst. Diese Liebe ist aber nicht lediglich ein Vorgang, sondern
erfiillt von Freude. Daher spricht Skotus Gott in einem Gebet u. a. an:

,Du bist freudvollste Liebe!”
{De Primo Principio, c. 4, n. 91)

1.2 Skotus mochte das Hochste von Gott denken, und zwar aus dem Glau-
ben heraus. Seine Abhandlung tiber das Erste Prinzip (De Primo Principio)
beginnt mit dem Glauben:
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»Das erste Prinzip der Dinge gewihre mir,

das zu glauben, zu verstehen und vorzutragen,
was seiner Majestit gefillt

und unseren Geist zu seiner Beschauung erhebt.”

Hier zeigt sich die Verbindung von Glauben und Denken. Skotus wird
Gottes ansichtig, der sich in Liebe absolut selbst besitzt, allem Zwanghaften
und Notwendigen enthoben. Er ist in Liebe in sich selber da, nicht der
Ordnung der Dinge unterworfen, vielmehr der Liebes-Grund dieser Ord-
nung. Die Ordnung der Welt folgt der Ordnung der Liebe, und diese
beginnt mit der grenzenlosen Liebe Gottes zu sich selbst, die einzig jede Art
der Mitliebe begriindet, wie sich zeigen wird. In seinem Denken folgt
Skotus dieser Ordnung der Liebe, wie sie im eingangs zitierten Text vorge-
stellt wird.

- Es gibt weder eine ununterbrochene Kette der Dinge und Ereignisse noch
ein chaotisches Hin und Her, vielmehr besteht ein Grund der Dinge und
eine Zuordnung der Dinge zu diesem Grund. Anerkennt der Mensch das,
dann kommt er selbst in Ordnung. Anerkennt er es nicht, verkommt er
und verfillt fremden Géttern, die ihn in ihren Abgrund reifien. Ohne Gott
kann der Mensch nicht lieben, und zwar geordnet lieben.

2. GOTT LIEBT SICH IM ANDEREN

2.1 In der Schépfung ist Gott in seiner Liebe gegenwirtig. Gott, der sich im
anderen liebt, tut es, weil er sich selber liebt. Weil er wesentlich in sich
selbst freier Akt der Liebe ist, kann er mit freiem Willen sich auch im ande-
ren lieben. Die eigene Freiheit Gottes wird von ihm, Gott, liebend im ande-
ren gehalten.

Das ist dann auch die héchste Seinsqualitit des anderen. Das andere, die
Schdpfung, ist nicht ein Abfallprodukt von Gott oder ein Zufallsereignis,
auch nicht eine Entfremdungsgestalt von Gott, sondern umfangen von der
Freiheit, mit der Gott sich in Liebe selbst bejaht. Im anderen umfingt Gott
zugleich sich selbst und damit als Liebe seiner selbst.

2.2 An anderer Stelle sagt Skotus kurz:

»Gott will lieben,

und will geliebt werden -

und er will andere Mitliebende seiner selbst.”
(Opus Parisiense [, 3,d. 7, q. 4, n. 4)

Wenn Gott selber Mitliebende will und dies die Art des Menschen ist, dann
kann auch nur der Mensch selbst Mitliebender mit Gott sein, wenn er mit
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anderen Menschen zusammenlebt und sie liebt. Dann gilt es, die Kraft der
Mitliebe im Mitmenschen zu erspiiren und zu stirken.

Der Mensch darf sich in der Liebe Gottes wiedererkennen, wenn er liebt,
und dies nicht nur in sich selbst, sondern in jedem Mitmenschen diese
Liebe wiederlieben.

Daher kann Skotus den Menschen nicht definitiv schlecht denken, mag
seine Liebe noch so entstellt sein. Der Mensch ist fiir den Menschen der
Helfer, die Liebe stark zu machen, die schon von Gott her in thm ist. Die
Menschen diirfen einander die Wiirde schenken, sich als Mitliebende Got-
tes zu verstehen und zu entfalten.

Der Wert des Menschen bemift sich zuerst nicht nach seinen Werken, son-
dern nach seiner Wiirde als Mitliebender, und diesen Wert hat jeder
Mensch. In einer pluralistischen und konkurrenzorientierten Gesellschaft
kann der Mensch schnell sich als Schnittpunkt verschiedener Interessen
verstehen, die seine Wiirde auch beschadigen kénnen; als Mitliebender
jedoch hat er seine Mitte und findet er stets in seine Mitte zuriick. Es geht
also darum, diese Mitte als Kraft der Mitliebe zu stirken und zu férdern.

3. GOTT IM HOCHSTEN MASSE GELIEBT

3.1 Nur in einer Person ist héchste Liebe auflerhalb Gottes méglich. Weil
Freiheit heifit, lieben kénnen, kann Gott aus Eigenem aus sich heraustreten
und auf eine Person zugehen, in der er seine eigene Liebe hat. Der Wert der
Person besteht darin, eine Antwort der Liebe zu geben, d.h. Antwort-
Gestalt der in ihr lebendigen Gottesliebe zu sein. Die Liebe, mit der Gott
geliebt wird, ist eine Liebe, in der Gott sich im anderen liebt. Indem Gott
sich 1m anderen liebt, will er den Wert der Person, der in der Liebe besteht,
in diesem gottlichen Ansich.

Dies schafft von vornherein eine innere Einheit zwischen Gott und den
Personen, von denen er geliebt wird, weil diese Personen mit dem Ver-
mogen seiner Liebe - Gnade! - seine Liebe wiederlieben. Es ist dies die
Wirklichkeit reiner und uneigenniitziger Liebe. Der Mensch, der Gott wirk-
lich liebt, will, daff Gott sei, wie er ist und nicht, wie er ihn haben méchte.

3.2 Die Verantwortung der Person fiir ihre eigene Freiheit geschieht in der
Liebe zu sich selbst und in der Bejahung und Forderung dieser von Gott
herkiinftigen Liebe im anderen. Nicht weil sie dazu verpflichtet oder gar
gezwungen wire, will die Person dies tun, sondern weil es dem Wesen ihrer
Liebe entspricht.

Gerade hier kommt das Wort Jesu zur Geltung: Liebe deinen Nichsten wie
dich selbst. Die Selbstliebe ist die Grundlage der Nichstenliebe, in der ich
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wiinsche und helfe, daff der andere selbst lieben und sich als Person ausge-
stalten kann, und dies eben gerade als Antwort auf die Liebe Gottes.

Der Mensch ist nicht einfach in die Schépfung hineingestellt, und dann
steht er Gott gegeniiber. Er ist von vornherein kein Wesen in sich, sondern
fiir einen hoheren Ausdruck bestimmt, den der Liebe. Mitunter hat der
Mensch von heute zu wenig positive Vorstellung von sich. Entweder geniigt
und langweilt er sich, weil er schon alles hat, oder er sucht Zustandsinde-
rungen ohne Ziel, aber er erhebt sich nicht zu seiner vollen Gréfle, die -
wie Skotus zeigt - die Gréfle der Mitliebe ist.

4. VEREINIGUNG ZWISCHEN SICH
UND DEM WESEN HOCHSTER LIEBE

4.1 Freiheit als Liebe verstanden, die sich im reinsten Sinne selber hat, fithrt
nach Skotus zu einer Person, die im hoéchsten Mafle eben Person im Voll-
zug der Liebe mit Gott ist. Die freie Liebeszuwendung Gottes zu sich selbst
fihrt auch zur freien Liebesantwort der anderen Person.

Die vollgiiltige Antwort der Liebe, die sich als Mitliebe mit Gott erweist,
stellt der Gottmensch Jesus Christus dar. Es ist eine einzigartige personale
Bezichung, die in dieser Mitliebe sich zeigt. Jesus Christus ist also nicht
zuerst der Menschen wegen in seiner gottlich-irdischen Gestalt, sondern der
Mensch ist auf den Gottmenschen hin erschaffen. Der Endplan Gottes mit
der Welt hat als abschliefende und vollendende Gestalt den Gottmenschen.

4.2 Die Welt ist ein ,gelungener Entwurf”. Ist doch das Wesen der Welt
Liebe, die von Gott kommt und im Gottmenschen Jesus Christus ihre
Erfiilllung findet. Weil ein einziger, der Gottmensch Jesus Christus, die
Liebe Gottes vollkommen beantwortet hat, ist die Welt in thm schon in
ithre Erfillung gekommen.

Skotus denkt final, vom Ziel her. Gott hat im Blick auf die Antwort des
Gottmenschen die Welt erschaffen, so daff alle Menschen mit dem Gott-
menschen zusammen Mitliebende werden. Nicht die Welt wurde geschaffen
und dann kam der Gottmensch hinzu. Vielmehr war der Gottmensch das
Ziel, auf den hin von Anfang an die Welt erschaffen wurde.

Im Gottmenschen hat die Menschheit schon ihre siegreiche Erfiillung
gefunden. Das Werk der Schépfung kann nicht mehr miflingen. Gott hat
ber der Schépfung zuerst an den Gottmenschen gedacht, in welchem die
Schépfung in seiner, d.h. in Gottes Liebe ist. Der Gottmensch wird der
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Welt nicht nachtriglich gegeben, vielmehr ist die Welt dem Gottmenschen
unter- und zugeordnet.

Die Welt trigt schon das Antlitz des Gottmenschen. Ihre endgiiltige Gestalt
ist schon vorgezeichnet. Darum wissen wir, worauthin wir in der Welt
arbeiten und leben kénnen. Nur in der Linie des Gottmenschen kann der
Mensch sich in seiner ganzen Bewegung der Liebe verstehen.

Skotus traut Gott nicht das Minimum, sondern das Maximum zu. Das
Minimum wire gewesen, dafl der Sohn angesichts der Siinde des Menschen
Fleisch annahm. Duns Skotus denkt das Maximum: Der Sohn ist immer
schon als Gottmensch gewollt, und der Mensch ist von Anfang an auf ihn
ausgerichtet. Skotus erklirt sich selber:

~Wenn es um Christus geht,

dann will i1ch lieber dadurch fehlen,

dafl ich ihm zuviel als zuwenig Lob zuschreibe...”
(Opus Oxoniense, 1, 3, d. 3, g. 1, n. 10)

5. VOLLE LIEBE DES MITTLERS

5.1 Der Mensch gibt infolge seines Versagens die Antwort der Liebe nur
briichig oder gar nicht. Gott ist dies aber nicht gleichgiiltig. Denn fiir ihn
ist der Mensch nicht nur Geschopf auf der naturalen Ebene, sondern ein
zur Mitliebe berufenes, eben auf personaler Ebene gewolltes Wesen. Indem
Gott den Menschen nicht nur als Geschopf anerkennt, sondern als Person,
die dazu imstande ist, ihn in Liebe zu bejahen und anzuerkennen, vollzieht
der Gottmensch die volle Mitliebe inmitten der gefallenen Menschheit und
fir ste.

Ohne das Versagen des Menschen wire dennoch der Gottmensch die volle
Gestalt der Mitliebe. Nun aber, nachdem der Mensch gefallen ist, tritt er in
die siindenverfallene Lage der Menschen, leidet in ihr und erlst sie kraft
seiner aufrechterhaltenen Mitliebe. An anderer Stelle macht Skotus mit
einer schonen Aussage dies erneut deutlich:

,Christus hitte uns auch anders erlésen kdnnen.
Er hat uns aber so - durch das Kreuz - erlést,

um uns zu seiner Liebe hin zu locken,

und weil er wollte, daf§ der Mensch fiir Gott

noch liebenswerter werde.” (Op. Ox. I1J, d. 20, n. 10)

Infolge der Siinde geschieht die Anwort der Liebe iiber das Kreuz. Gott
freut sich nicht iiber das Kreuz, aber iiber die Liebe des Gottmenschen am
Kreuz.
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5.2 Menschen, in denen sich Gott lieben will, wie Skotus hervorhebt,
kénnen also nicht beziehungslos oder gar einander herabwiirdigend beiein-
ander leben. Als Personen, in denen sich Gott lieben will und die darin ihre
eigene Liebe erfiillen, sind sie berufen, in Achtung und Ehrfurcht vorein-
ander zu leben und in wechselseitiger Verbindung das Band der Liebe zu
kniipfen.

Im Versagen an dieser Liebe, die auch ein Versagen am Gottmenschen ist,
beschidigt oder zerstdrt sogar der Mensch seine personale Antwortfihig-
keit. Indem Christus in dieses Versagen eintritt und die vollkommene Liebe
durchhilt, greift er von innen dieses Versagen des Menschen auf und erlést
ihn zu einer neuen Fihigkeit zur Mitliebe.

Fiir den seligen Johannes Duns Skotus steht hier Maria. Sie ist als Immacu-
lata die in besonderer Weise zusammen mit ithm, dem Gottmenschen, Mit-
liebende, und dies auf Grund der Vorerlésung durch ihn. In diesem Sinn
ist die Unbefleckte Empfingnis gerade die besondere Gnade Marias zur
Mitliebe mit ihrem Sohn Jesus Christus, dem Gottmenschen.

So wird in ihr der erléste und erneuerte Mensch ansichtig, wie er in Einheit
mit Jesus Christus, dem Gottmenschen, Mitliebender sein kann. Maria ist
ihrer ganzen Existenz nach in diesen Vollzug der Liebe des Sohnes einbe-
zogen und eingestiegen. In ihrem Ja gibt sie dieser Liebe vollen Raum.

Um der vollkommenen Liebe Jesu Christi willen ist Maria selbst vorerlost.
So kann sie als Ersterlste voll einstimmen in diese Liebe als Mitliebe.

Die Menschheit, vom Verlust ihres Sinnes bedroht, erkennt mit Skotus ihre
Grundrichtung wieder: sie gelangt in Jesus Christus, auf den sie angelegt
ist, zur hochsten Antwort der Liebe als Mitliebe.

Der Mensch braucht Perspektiven, wenn er in Hoffnung sein Leben gestal-
ten soll. Die Aktualitit des seligen Johannes Duns Skotus riihrt aus dem
Gespiir fiir die Méglichkeit her, mit ihm eine grundlegende christliche
Perspektive fiir unsere Zeit zu gewinnen und danach zu leben.
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SCHONSTATT SPIRITUELL
,REGNUM" — ein missionarischer Auftrag

»Dein Reich komme!®. Jeden Tag bitten wir darum. Dieses Reich ist schon
gekommen. Es ist bereits in der Person Jesu angebrochen. ,Das Reich
Gottes 1st (schon) mitten unter euch” (Lk 17, 21). In der Tat: in uns ist das
Leben, das Jesus fiir alle Menschen und Vélker in Fiille brachte. In seinen
Worten und Werken, vor allem in seinem Kreuz und seiner Auferstehung
ist die Herrschaft Gottes sichtbar geworden. Eine Herrschaft der Liebe iiber
den Haf}, der Zuversicht tiber die Angst, des Lichtes iiber die Finsternis, der
Gnade iiber die Siinde. Das ist die frohe Nachricht des Reiches: Gott ist
uns nahe. Er eroffnet einen neuen Lebensraum fiir alle, die an Jesus glau-
ben. Niemand, kein Mensch und kein Volk, ist ausgeschlossen. Lifit sich
vom unendlichen Gott etwas anderes als eine unendliche Liebe erwarten?

»Bleibt in meiner Liebe® ist die Einladung Jesu an die Seinen (Jo 15, 9).
Und ,geht hinaus zu allen Volkern® ist sein Auftrag (Mt 28, 19). Beides
gehort zusammen: Intimitit mit dem Herrn und Engagement fiir seine
Sendung. Denn das Reich ist schon da, soll aber wachsen. Es ist einem
Senfkorn gleich, das sich noch zu einem vollen Baum entwickeln mufl
(Mk 4, 30-32). Es wichst nicht von allein. Das Mittun des Menschen wird
verlangt. Man muf ,fiir das Reich Gottes arbeiten® (Kol 4, 11). Das Reich
ist eine Gabe an den Menschen, aber zugleich eine Aufgabe. Jesus ist der
Griinder, braucht aber freiwillige Mitgriinder. Dafiir griindet er die Kirche
und stellt sie ganz in den Dienst des Reiches, dessen Anfang und Werkzeug
sie ist. In ihr ist jeder Getaufte unersetzlicher, einmaliger Triger einer
gemeinsamen Sendung. Der Geist Gottes ist ihre treibende, schépferische
Kraft, auch inmitten menschlichen Versagens und der Schwachheit.

Der Aufbau des Reiches beginnt im Herzen des Menschen. Dort ist die
erste und entscheidende Stelle, wo Gott herrschen will. Das Herz ist der
Ort der Begegnung und Wandlung, dort hinein legt Gott das Samenkorn
des Reiches. Wenn das Herz eines Menschen sich 6ffnet fiir die Liebe
Christi, dann wiichst das Reich. Denn die Liebe wird ihn dringen, das neue
Leben weiterzugeben, Taten der Liebe im alltiglichen Leben zu setzen. Das
Reich Gottes wird dort gebaut und bezeugt, wo der selbstlose Dienst am
anderen, wo Solidaritit und Freude, Verséhnung und Opferbereitschaft im
alltaglichen Leben regieren und die zerstorenden Krifte des Anti-Reiches,
wie Egoismus, Zwiespalt, Traurigkeit, Mutlosigkeit oder Angst besiegen.
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Aber das gentigt nicht. Das Reich kann nicht in den engen Raum des
personlichen und familidren Lebens eingeziunt werden. Seine Krifte:
Liebe, Gerechtigkeit, Wahrheit, Frieden wollen wie ein Sauerteig wirken
und alle Bezichungen des Menschen und die Riume der Gesellschaft
durchsduern. Denn ,,die Gegenwart und das Handeln des Geistes beriihren
nicht nur einzelne Menschen, sondern auch die Gesellschaft und die
Geschichte, die Vélker, die Kulturen, die Religionen. Der Geist steht
ebenso am Ursprung edler Ideale und guter Initiativen der Menschheit auf
deren Wege“ (Johannes Paul II., Redemptoris missio, 28). Das Reich des
Vaters ist universell. In thm gibt es breiten Raum fiir die Entfaltung sowohl
des Einzelnen als jeweils einmalige Existenz wie auch fiir die Vielfalt der
Kulturen der Vélker. Der konkrete Einsatz fiir die Herrschaft der Liebe
unter den Menschen ist Beitrag fiir das Reich.

Schénstatt weifl sich berufen, am Reich mitzubauen. ,Im Schatten des
Heiligtums...” ist Verheifung und zugleich Auftrag. ,Mit Maria hoffnungs-
freudig und siegesgewifl in die neueste Zeit®, war die letzte Botschaft des
Griinders. Das Reich ist immer am Kommen. Seine Vollendung ist noch
nicht da. Ste liegt in der Zukunft, wenn am Ende der Zeit der Herr wieder-
kommen wird. Unsere ,,Zwischenzeit® ist Zeit der hoffnungsvollen Erwar-
tung und der tatkriftigen Gestaltung.
»Das marianische Vaterreich® ist bleibendes Programm fiir die Schénstatt-
familie. Kann man etwas anderes von einer Bewegung erwarten, deren
Lebensquelle ein Bund mit Maria ist? Denn im Glauben Mariens, in threm
Jawort, hat das Reich des Vaters unter den Menschen angefangen. Am Ende
der Zeit ist ihr Sieg gegen den Drachen der Anfang der endgiiltigen Voll-
endung (Offb 12). Und in der Zwischenzeit, in unserer Zeit, sucht sie Ver-
biindete, mit denen sie beim Aufbau des Reiches Gottes zusammenarbeiten
kann. Eine Frucht echter Bindung an Maria ist gerade die Entziindbarkeit
fir das Grofle. Sie weckt Verantwortungs- und Sendungsbewufltsein. ,,Der
Reichsgedanke steckt uns im Blut®, sagte der Griinder. Aber er verlangt,
daff wir ,aus der Enge herausgerissen und in die Weite getragen werden®
(Krénungswoche 1946, 54). Diese Weite, die aus einer universellen Sendung
entspringt, fiihrt dazu, Losungen grofer Probleme im kleinen Kreise zu ver-
suchen. Sie verlangt auch den Kampf gegen Resignation, Kleinkariertheit...
Und ist eine Gnade, die zu erflehen ist: ,Herrsch iiber uns, so wie es Gott
gefillt, mach uns zum Salz und Sauerteig der Welt; ...benutz uns als dein
Werkzeug immerdar, und laff die grofle Sendung uns erfiillen, die du erfleht
uns hast nach Vaters Willen® (Himmelwirts, 143).
Dafiir will auch REGNUM einen Beitrag leisten.

Angel L. Strada
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Dem Denken Pater Kentenichs auf der Spur
25 Jahre Josef-Kentenich-Institut

SCHONSTATT INTERNATIONAL

Am 8. Juli dieses Jahres sind es 25 Jahre seit der Griindung des Josef-Ken-
tenich-Institutes. Es ist uns Grund, zu feiern und auf den Weg zuriickzu-
schauen, den wir seither zuriickgelegt haben. Es stellt sich die Frage nach
dem, was wir wollten und dem, was uns bewegt auf Zukunft hin. Dabei
schreibe ich nicht aus der Distanz des Historikers, sondern als Beteiligter
und Engagierter, als einer der Griindungsmitglieder und heutiger Prisident

des JKI.

ZUR ENTSTEHUNG DES INSTITUTS

Am Anfang steht das Suchen und Fragen von Theologiestudenten und jun-
gen Priestern Ende der 60er Jahre in Freiburg. In Kirche und Gesellschaft,
in Theologie und Wissenschaft war Bewegung gekommen und Umbruch
zu spiiren. Mitten in dieser Situation radikaler Riickfrage gegeniiber dem
Bisherigen und der Aufbruchstimmung nach dem Konzil fanden wir uns
in Freiburg als Theologen und junge Priester, die sich dem Priesterverband
angeschlossen hatten. Hinter dieser Entscheidung stand die Erfahrung, in
Pater Josef Kentenich einen Mann gefunden zu haben, der in diesem
Umbruch und auf Zukunft hin ein Charisma, eine prophetische Botschaft
hat. Da war auf der einen Seite die Erfahrung, daff dieser Mann fiir uns
viele Werte und Ziele, spirituellen Reichtum und geistliche Erfahrung ver-
kérperte. Da war auf der anderen Seite die Wahrnehmung, daff manches
von dem, was thm wichtig war, im Wissenschaftsbetrieb der Uni geradezu
unterging, anderes bei ihm in einer Sprache und Theologie vorgetragen
war, die nicht die unsere war. Die neue Theologie von vornherein zu diffa-
mieren und fundamentalistisch Kentenich zu rezipieren, kam fiir uns nicht
in Frage. Wir suchten nach der Begegnung zwischen seinem Denken und
dem der Theologie, wir suchten und fragten nach der Moglichkeit der
slntegration®. Wir waren bereit, die Miihe der geistigen Auseinanderset-
zung auf uns zu nehmen. Mir war klar, wenn ich z.B. die mariologischen
Aussagen Pater Kentenichs nur ,,mit einem schlechten Gewissen® als Theo-
loge vertreten kann, wird das auf Dauer keine Zukunft haben.
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Da wir an der Uni damals keine Mariologie als Traktat héren konnten, ent-
schlossen wir uns zu einem ,mariologischen Seminar® in freier Initiative.
Dr. Robert Zollitsch, damals Repetitor am Collegium Borromaeum, war
praktisch der Leiter unseres freiwilligen Projekts. Wie an der Uni gewohnt,
erarbeiteten wir Referate, stellten sie einander vor und diskutierten, dafi es
eine Freude war. Unser Ziel war es, uns selbstindig einen Zugang zu den
biblischen und mariologischen Aussagen iber die Gottesmutter auf dem
Stand der neuesten Literatur zu erarbeiten und mit dem mariologischen
Denken unseres Griinders ins Gesprich zu bringen.

Dabei wurde uns bewuflt, daf Josef Kentenich zu Lebzeiten selbst immer
wieder dieses Gesprich mit groffem Interesse gesucht und geleistet hat. Dar-
iiber hinaus regte er immer wieder an, diese Auseinandersetzung anzu-
gehen. Durch Dr. Robert Zollitsch erfuhren wir, wie sehr unserem Griinder
an dieser wissenschaftlichen Durchdringung und Auseinandersetzung
gelegen war. Als Student hatte er Pater Kentenich im Exil aufgesucht und
von ihm dieses Anliegen mitgebracht.

Aus der gemeinsamen Erfahrung des ,mariologischen Seminars® und dem
Wissen um das Interesse des Griinders wuchs 1n unserem Kreis mehr und
mehr die Idee und der Entschluf, auf Dauer in diesem Sinn zu arbeiten
und uns zusammenzuschlieffen. So kam es im Sommersemester 1970 zur
Ausarbeitung einer Satzung und zur Griindung des Josef-Kentenich-Insti-
tuts als ein e.V., der dem Priesterverband zugeordnet sein sollte.

Im Kommuniqué zur Griindung heifit es: ,Leben und Werk unseres Vaters
und Griinders, Pater Josef Kentenich, sind der Entwurf des neuen Men-
schen in der neuen Gemeinschaft in der Nachfolge Jesu Christi fiir diese
Zeit. Als ein von Gott gerufener Prophet hat er dieses Charisma hineinge-
sagt in die Kirche und so neues Leben in 1hr geweckt. Die Gemeinschaften
der Internationalen Schénstatt-Bewegung tragen das einzigartige Charisma
ithres Griinders weiter. Sie versuchen, sich selbst, ihr ganzes Leben darauf
auszurichten und im Liebesbiindnis mit Maria, der Mutter unseres Herrn,
alles in Christus zu erneuern und die Welt zum Vater zu fithren.

Die lebendige Verwirklichung des Charismas unseres Vaters und Griinders
geschicht in der Zeit und steht darum in einer Auseinandersetzung mit ihr.
Weil ihr Anliegen das einer Begegnung mit dem Gott des Lebens ist, bedarf
sie zur Grundlegung einer theologischen Erfassung und Darstellung des
Charismas Pater Kentenichs. Diese muf in Fragestellung und Aussageweise
die Anliegen gegenwirtiger Theologie aufnehmen und eine Antwort ver-
suchen.”

Der erste Paragraph der Arbeitssatzung des JKI formuliert das Selbstver-
stindnis des Institutes so:
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»§ 1: Das Josef-Kentenich-Institut ist eine wissenschaftliche Arbeitsgemein-
schaft zur theologischen Erfassung und Darstellung des Charismas Pater
Josef Kentenichs in Begegnung mit der heutigen Theologie.”

DAS INSTITUT BEGINNT ZU ARBEITEN

Da unser Institut sozusagen aus dem ,mariologischen Seminar® herausge-
wachsen war, ergab sich als erster Schritt in die Offentlichkeit die Heraus-
gabe der Ergebnisse des mariologischen Seminars als Buch. Es trigt den
Titel: ,,Maria, der neue Mensch in Christus. Integration 1 - Ein theologi-
scher Deutungsversuch des Marienbildes Schénstatts”, Freiburg 1970.

Das Buch fand grofles Interesse und war mit seiner Auflage von 600 Exem-
plaren bald vergriffen.

Die Herausgabe des Marienbuches hatte manche Kraft gekostet, mufiten
doch die vielen Einzelreferate und die Diskussionsergebnisse ineinander
gearbeitet werden, so daf ein lesbares Buch daraus entstand. Doch nach-
dem diese Arbeit geleistet war, galt es die kiinftige Arbeit zu strukturieren
und die Thematik auszuwihlen.

In unserer Arbeitsweise wollten wir die positiven Erfahrungen mit dem
mariologischen Seminar aufgreifen. Wir hatten uns zur Regel gemacht, dafl
jedes Mitglied pro Jahr zwei Referate ausarbeitet und dem Institut zur Ver-
fiigung stellt. Karl-Heinz Mengedodt als erster Prisident sorgte dafiir, dal
die Referate an die Mitglieder versandt wurden und erstellte als Kommuni-
kationsorgan die sog. Arbeitsberichte des JKI. Um die Referate auszuwerten
und die gemeinsame Reflexion voranzutreiben, bildeten wir in Freiburg
einen Arbeitskreis. Spiter kam Wiirzburg dazu. Zur Koordination unserer
Arbeit und als Herausforderung, die Reflexion voranzutreiben und zu biin-
deln, hielten wir die sog. Jahrestagungen des JKI.

In den beiden Jahren 1971-1972 konzentrierte sich die thematische Arbeit
des jungen Instituts auf die Frage nach Gehorsam und Freiheit. Es ging uns
um das neue Gehorsamsverstindnis Pater Kentenichs. In der Auseinander-
setzung mit der Stromung der antiautoritiren Erziehung, ja einer grund-
sitzlich kritischen Einstellung zu Autoritit in der damaligen Diskussion
ging es uns darum, die Frage nach einer theologisch christlichen Begriin-
dung von Autoritit und Gehorsam neu zu stellen und aufzuarbeiten. Uns
interessierte die Frage nach verschiedenen Typen des Gehorsamsverstind-
nisses in der Geschichte der Orden und schliefflich die originelle Sicht des
Gehorsams bei Josef Kentenich. Dabei mithten wir uns nicht nur um Kli-
rung der Idee oder Theorie, sondern auch um die Konsequenzen fiir Erzie-
hung zu Gehorsam und Austibung der Autoritit. Die wichtigsten Arbeiten
aus diesem Themenfeld sind publiziert: ,Das Gehorsamsverstindnis bei
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Pater Kentenich®, Jahrestagung des Josef-Kentenich-Instituts, Berichte und
Referate, Vallendar 1971. Und ein Jahr spiter: ,Erziehung zum Gehorsam?
Jahrestagung des Josef-Kentenich-Instituts, Berichte und Referate, Vallendar
1972.

DIE GROSSE FRAGE NACH DEN ,,ZWEITURSACHEN*®

Aus der Beschiftigung mit dem Gehorsamsverstindnis Pater Josef
Kentenichs ergab sich die viel weiterreichende und grundlegendere Frage-
stellung nach der Zweitursachenlehre, die in seinem Denken eine zentrale
Rolle spielt. Immer wieder stieflen wir in seinen Texten, besonders aus der
Milwaukeezeit, auf die Begrifflichkeit und Theorie der ,Zweitursachen-
lehre®. Uns wurde immer klarer, damit einem fiir ihn typischen Denken
auf die Spur zu kommen. Wir wollten wissen, wo die Vorstellungen und
Gedanken ihre Wurzeln haben. So entstand in den folgenden Jahren eine
Rethe von Referaten, die nach den philosophischen und theologischen
Grundlagen der Zweitursachenlehre fragten. Aus dieser Zeit liegen viele
unverdffentlichte Arbeiten vor, die von einem ernsten Suchen und Reflek-
tieren zeugen. Eine spite Frucht dieses Jahre dauernden Miihens ist eine
Textsammlung, die erstmals in Schénstatt wichtige Texte zu dieser Thema-
tik vorlegt. Die Veréffentlichung trigt den Titel ,,Causa Secunda. Textbuch
zur Zweitursachenlehre bei P. Josef Kentenich®, Freiburg 1979. Mit dieser
zunichst recht theoretisch und philosophisch klingenden Fragestellung
eroffneten sich uns immer neue Kontexte und Verbindungslinien im Den-
ken unseres Griinders. Von hier aus ergaben sich Zuginge zum ,,Organis-
musgedanken® und zu dem groflen Anliegen unseres Griinders vom
»organischen Denken und Lieben®. Mit Interesse verfolgten wir seine Ideen
von der ,Psychologie der Zweitursachen® und wollten lernen und ver-
stehen, was ithm die ,Rettung der Sendung des Abendlandes® bedeutet.

AUSSTRAHLUNG UBER DEN RAUM SCHONSTATT HINAUS

Im Friihjahr 1975 wurde das JKI erstmals auflerhalb der Schonstattbewe-
gung mit seiner Arbeit bekannt. Fiinf Mitglieder des Instituts wurden ein-
geladen, als Referententeam die Jahrestagung der deutschsprachigen
Sikularinstitute zu gestalten. Die Tagung hatte das Thema: ,Geist und
Form religiosen Gehorsams heute” und fand in Leitershofen bei Augsburg
statt. Die Referate wurden anschlieffend unter dem Titel der Tagung im
Patris-Verlag verdffentlicht. In manchen Instituten werden die Referate bis
heute als Schulungsmaterial in der Formation verwendet.
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UMSETZUNG DER REFLEXION IN DER PASTORAL

Nachdem die ersten 10 Jahre der JKI-Arbeit stark von der Reflexion geprigt
waren, ist in den 80er Jahren ein verstirktes Engagement im Blick auf
pastorale Fragestellungen zu konstatieren. Dem Institut wuchsen in diesen
Jahren die Aufgabe und Chance zu, eine Reihe groflerer ,Schonstitter
Pastoraltagungen” zu gestalten, zu denen Priester, Minner und Frauen aus
pastoralen Berufen eingeladen waren. Dabei gelang es, die Reflexion der
zuriickliegenden Jahre umzusetzen und fruchtbar zu machen. Im Hinter-
grund stand immer wieder die Frage: Welche Impulse ergeben sich aus dem
Charisma unseres Griinders fiir eine kiinftige Pastoral? Die erste Pastoralta-
gung in der Verantwortung des JKI trug den Titel: ,Welthafte Pastoral.
Ganzheitliche Seelsorge aus der Spiritualitit der Schénstattbewegung®. Sie
fand 1982 statt und stief} auf so grofles Echo, daf} sie 1983 wiederholt wer-
den mufite.

Danach erhielt das JKI den Auftrag, eine Pastoraltagung zu erarbeiten im
Blick auf die Fragen um geistliche Begleitung. Unter diesem Stichwort
wurde neu aktuell, was in Schénstatt als Seelenfithrung frith bereits eine
Rolle spielte.

Die Schonstitter Pastoraltagung 1985 hatte das Thema: ,,Geistliche Fiih-
rung. Wegbegleitung zum miindigen Christsein®. Das grofle Interesse an
dieser Tagung ermutigte uns zur Veroffentlichung der Referate, Sie erschie-
nen im Patris Verlag unter dem Titel: ,,Wegbegleitung. Geistliche Fiihrung
zu mindigem Christsein®, Hrg. Karl-Heinz Mengedodt, Vallendar-Schén-
statt 1987 (2. Aufl. 1993).

Von dieser Tagung und ihrer Verdffentlichung ging auch der Impuls aus zu
einem bis heute stark gefragten Angebot des JKI: Grundkurs ,,Geistliche
Begleitung”. Methodisch baut der Kurs auf der Erfahrung der Teilnehmer
auf und versucht, thre Kompetenz im Dienst am konkreten Leben zu ver-
bessern. Jeder Kurs besteht aus sieben Reflexionstreffen im Zeitraum von
drei Jahren. Er wird immer wieder durchgefithrt und ist inzwischen durch
ein weiterfiihrendes Kursangebot erginzt. Die letzte grofle Pastoraltagung
richtete das JKI im Jahr 1987 aus. Sie versuchte, die schonstittische Erfah-
rung vom Liebesbiindnis zu reflektieren und fiir die Pastoral fruchtbar zu
machen. Das Tagungsthema hatte die Formulierung: ,Gottespartnerschaft -
Eine biindnisorientierte Pastoral®, Leider fehlten anschlieflend die Zeit und
Kraft zur Veréffentlichung.

Im gleichen Zeitraum bildete sich in Freiburg unter den Mitgliedern des
JKI der ,Pastorale Arbeitskreis”. In ihm treffen sich in regelmifigen
Abstinden Mitbriider des Priesterverbandes aus dem Interesse, ihre pasto-
rale Arbeit im Kontext des Charismas unseres Griinders zu reflektieren.
Hier ist immer wieder ein fruchtbarer Austausch zwischen Theorie und
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Praxis zu erleben. Leider sind alle Beteiligten so sehr in ihre pastoralen Auf-
gaben eingebunden, dafl es kaum gelingt, die Ergebnisse der gemeinsamen
Reflexionen iiber ein Protokoll hinaus in schriftlicher Weise zu sichern und
einem groferen Kreis zuginglich zu machen. Bei einer Reihe von Frage-
stellungen aus der Pastoral in diesem Arbeitskreis hitte sich eine Veréffent-
lichung wirklich gelohnt.

JKI IM EINSATZ FUR DEN PRIESTERVERBAND

Waren bei den Pastoraltagungen unsere Adressaten die Mitbriider aus allen
Priestergemeinschaften und pastoral-engagierte Mitglieder der ganzen
Schénstattfamilie, so konzentrierte sich in den sog. ,Studienwochen® der
Einsatz auf die Schulung im Priesterverband. Seit 1983 hilt das JKI jéhrlich
eine Studienwoche im Auftrag der Generalleitung des Schonstatt-Instituts
Dibzesanpriester. Die Themen werden von einer Arbeitsgruppe des JKI vor-
geschlagen und von der Generalleitung festgelegt. Diese Studienwochen
sind zu einem Begriff geworden und bilden einen wertvollen Beitrag zur
Formation des Priesterverbandes.

Uber diesen Auftrag im Blick auf die Schulung hinaus war und ist das JKI
auch engagiert, wo es um Ausarbeitungen fiir Texte des Priesterverbandes
geht. So hat eine Arbeitsgruppe des JKI schon in den 70er Jahren eine
umfangreiche Vorlage tiber die ,Evangelischen Rite® ausgearbeitet. Seit
1990 arbeitet ein Kreis von JKI-Mitgliedern aus dem Priesterverband an
einer systematischen Darstellung der Spiritualitit Schonstatts.

NEUE ANLAUFE ZUR ARBEIT AN DEN GRUNDLAGEN

Die zunchmende Beanspruchung der Mitglieder in ihrem Beruf und die
starke Anfrage im Blick auf Gestaltung und Durchfithrung von Tagungen
brachte es mit sich, dafl ein ganz urspriingliches Anliegen, an den Grund-
lagen zu arbeiten, verdringt wurde. Ein Versuch, erneut zu grundlegender
Reflexion vorzustoflen, bestimmte die Institutsarbeit 1990/91 mit Studien
zu dem Begriffspaar ,,Geist und Form®, das im Denken und Sprechen unse-
res Griinders eine grofle Rolle spielt. In seinem reflexiven, ja geradezu meta-
physischen Denken hilft es ihm, Lebensprozesse, religiose Traditionen,
menschliche Werte und vieles mehr zu durchdringen und zu beschreiben.
Sein Interesse gilt dem notwendigen Unterscheidungsprozef}, um in einer
Zeit des Umbruchs Zeitbedingtes und Uberzeitliches zu erkennen. Immer
wieder fragt er nach GesetzmiRigkeiten fiir den inneren Zusammenhang
von Geist und Form, um auf Zukunft hin fiihren zu kénnen. In diesem
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Denken entgeht er der Gefahr des Fundamentalismus und des Progressis-
mus. Es ist eine gute Schulung fiir unser eigenes Denken, bis in viele Ver-
zweigungen hinein dieser Spur seines Denkens zu folgen, um so
gleichzeitig Freiheit und Orientierung zu finden. Es fiihrt hin zu der span-
nenden Frage, was im Lichte seines Charismas als ,Altes Ufer” und »Neues
Uter” der Kirche auszumachen ist.

So schliefit sich in der Arbeit des Instituts das derzeitige Arbeitsthema an,
das nach der Ekklesiologie Pater Kentenichs fragt. Es geht uns darum zu
erheben, was seine Sicht der Kirche ist, die ithn von innen her leitet bei all
dem, wie er sein Werk aufbaut. Unser Interesse geht dahin, sowohl friihe
Texte der Griindungszeit auf eine ,implizite Ekklesiologie® hin zu unter-
suchen als auch in Ausfithrungen der letzten Jahre seine ausfithrlich und
bewufit reflektierte Sicht der Kirche zu studieren und mit der Ekklesiologie
des Konzils zu vergleichen. Mit diesen Arbeiten stehen wir noch am
Anfang und es bleibt noch viel zu tun.

MIT UNSEREM ANLIEGEN NICHT ALLEIN GEBLIEBEN

Die Initiative aus Freiburg im Jahr 1970 zielte auf ein Anliegen, das wohl
immer gréfer ist als die Krifte des JKI. Das geistlich-geistige Erbe unseres
Griinders ist von einem Ausmaf, daf es eine Gemeinschaft und ein Insti-
tut allein nicht wird bewiltigen konnen. Es braucht viele, die sich dieser
Herausforderung eines Charismas von kirchengeschichtlicher Gréfle stel-
len. Es braucht im Raume unserer Schénstattfamilie viele Initiativen, die
mit geistlicher und wissenschaftlicher Kompetenz sich dieser Aufgabe der
Erschliefung und Reflexion, der Umsetzung und Integration widmen. Wir
waren und sind nicht die einzige Initiative in dieser Richtung. Da ist die
beharrliche und anregende Redaktionsarbeit der Internationalen Viertel-
jahresschrift der Schénstattbewegung ,REGNUM®. Da sind die beiden Ver-
lage am Ort mit ihren herausgeberischen Initiativen: der Schénstatt-Verlag
der Marienschwestern und der Patris Verlag der Schonstattpatres. Unter den
Schénstattpatres arbeitet seit Jahren ein Team, das ganz dem Anliegen unse-
res Griinders von einer Schénstatt-Hochschule verschrieben ist. Dazu kom-
men I[nitiativen wie das Schénstatt-Kolloquium und die Herbstakademie,
die beide erstaunlich viele junge Leute aus verschiedenen Wissensgebieten
ansprechen und motivieren, das Gesprich zwischen Josef Kentenich und
der Wissenschaft zu suchen. Da ist die Initiative der Zeitschrift »lntegra-
tion®, die inzwischen auch seit zehn Jahren sich am Gesprich um Schén-
statt engagiert beteiligt.

An der Universitit Koblenz-Landau ist seit 1987 das Forschungsprojekt
»Editionen und Kommentare zur Anthropologie und Sozialphilosophie
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Josef Kentenichs* in Gang gebracht, mit dem das Josef-Kentenich-Institut
als Drittmittelgeber zusammenarbeitet.

Das JKI ist mit seinem Anliegen nicht allein geblieben. Das deutlichste
Zeichen dafiir ist die engagierte Beteiligung an der Griindung des Interna-
tionalen JosefKentenich-Instituts fiir Forschung und Lehre e.V. (IKF), das
allen Initiativen in dieser Richtung offensteht und sie durch Kommunika-
tion und Austausch fruchtbar und effektiv machen will.

Erlebbar wird die Biindelung der Krifte derzeit vor allem in der Erarbei-
tung eines gediegenen und informativen Schénstatt-Lexikons auf der Ebene
des IKF. In gewisser Weise wird dieses Lexikon ein Dokument des derzei-
tigen Reflexionsstandes zu vielen Themen (Stichworten) unserer schénstit-
tischen Geisteswelt. Es soll vielen in und auflerhalb Schonstatts helfen,
unserem Griinder und seinen Anliegen auf die Spur zu kommen und ein-
laden, ithm zu folgen.

Fiir mich hat sich in der Arbeit und im Austausch der letzten 25 Jahre
gezeigt, dafl es sich lohnt, der Spur seines Denkens zu folgen. Ich habe die
Angst verloren, er konnte unseren modernen Anfragen nicht standhalten.
Er hitte es verdient, daf noch viel mehr nachgefragt wird.

Peter Wolf
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BUCHBESPRECHUNGEN

MARIA - SPIEGEL FUR DIE KIRCHE.
Der Autor des so betitelten Buches, italieni-
scher Kapuziner, war Professor fiir
Geschichte der frithen Kirche an der katho-
lischen Universitit in Mailand und ven
1975-1981 Mitglied der Internationalen
Theologenkommission. Er widmet sich
inzwischen ganz dem pastoralen Dienst als
Leiter von Exerzitien, Kursen der Glaubens-
erneverung u.a.m. und ist seit 1981 auch
pipstlicher Hausprediger.

Sein Anliegen ist es, uns Maria in den
zentralen Geheimnissen unseres Glaubens -
Menschwerdung,  Ostergeheimnis  und
Pfingstwunder - als ,Spiegel” fiir die Kir-
che, d.h. als dessen Urhild und Vorbild
nahezubringen. Und dies nicht nur, um
scheinbar verbrauchte Glaubenswahrheiten
iiber Maria vom biblischen Fundament her
tiefer zu verstehen und zu neuem Leben zu
erwecken (14), sondern um mit Hilfe der
Jimitatio® Mariens (13) persdnlich und als
Kirche insgesamt einen Weg der Heiligung
zu beschreiten und zu {iben, ,der vollstin-
dig auf der Mutter Gottes basiert” (8). Es
geht auf diesem Weg darum, ,das Wort
Gottes zu hoéren und zu befolgen®, und
zwar so, dal}, wie einst Paulus den Korin-
thern, so auch Maria zu uns sagen kann:
sNehmt mich zum Vorbild, wie ich Chri-
stus zum Vorbild nehme"” (1 Kor 11, 1).
Eine Fiille an biblischen Aussagen iiber den
Christen in der Nachfolge des Herrn, Aus-
sagen von Kirchenviitern (vor allem Augu-
stinus), Ikonenmotive, aber auch Worte
von Dichtern und Denkern der letzten
Jahrhunderte (z.B. Péguy und Kierkegaard)
bis hin zu zentralen Aussagen des II. Vati-
kanums (in Lumen Gentium und Dei Ver-
bum) werfen, wie der VE. zeigt, helles Licht
auf die erste Christin, Maria. Indem sie das
ihr von Gott geschenkte Licht der Gnade in
dem, was sie ist und tut, von innen her
reflektiert, gibt sie es weiter. [hr Ziel ist es,
auch uns zu bewegen, die Gnade Gottes,
den uns in der Taufe geschenkten Geist
Gottes auf unserem Pilgerweg in der
Gemeinschaft der Kirche in lebendigem
Glauben, Hoffen und Lieben und in einer
tiefen Magnificat-Freude zum Leuchten zu
bringen -, damit die Welt zum Glauben
kommel!
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Fiir nichtkatholische Christen, die einen
Zugang zu Maria suchen (s. REGNUM 2/
1995, S. 83fF), diirfte der eingeschlagene
Weg der Betrachtung - nicht von dogmati-
schen Sitzen und nicht von ,Privilegien®,
sondern von der Gnade und vom Glauben
Mariens aus - hilfreich sein. So wird deut-
lich, daff Maria das ,personifizierte
JAmer * und , Ja" zu Gottes Willen (57) ist.
Wer seinen Pilgerweg in der Betrachtung
ihrer Mutterschaft geht (,Mutter Gottes” ist
»der einzige Skumenische Titel“, 94), fiir
den heiflt ,imitatio® Mariens dann: das
Wort im Herzen empfangen..., Christus
durch den Glauben gebiren und so selber
»Mutter Christt werden (97). Umgekehrt
kommt aber auch zur Sprache, was es heif3t,
Christus zu empfangen und nicht zur Welt
zu bringen. Das ist ,geistiger Abort” (100)!

Uberraschend ist in diesem Betrachtungs-
buch immer wieder die aufgezeigte Briicke
zwischen dem biblischen Wort, Maria und
uns. So gewinnen z.B. die fiir viele so
unverstindlichen  Zuriickweisungen der
Mutter Jesu und ihr Stehen unter dem
Kreuz neue Tiefe, wenn man alle ihre Kreu-
zeserfohrungen: ihre wahre ,Nacht des
»Glaubens®, ihre ,EntiuBerung”, das
wSchwert” in ihrer Seele - in Verbindung
bringt mit dem Wort, das im Hebrierbrief
auf Jesus Christus bezogen ist: ,,Obwohl er
der Sohn war" .., obwohl sie die Mutter
war, hat auch sie ,durch Leiden den Gehor-
sam gelernt (Hebr 5, 8). Wenn aber auch
Maria auf ihrem Pilgerweg Glauben und
Gehorsam gelernt hat, folgt daraus: Wir
haben keine Mutter, die nicht mitfihlen
kénnte mit unserer Schwiche, unserer
Erschépfung, unseren Versuchungen... (vgl.
Hebr 4, 15; 114), Der Blick auf Christus
und gerade deshalb - ,unter angemessener
Wahrung der Proportionen® (113) - auch
auf seine Mutter in den vielen Gestalten
threr Entiuferung auf ihrem Glaubens-
weg, ermoglicht es sogar, den Christushym-
nus Phil 2, 6-11 mit ihr in Verbindung zu
bringen: ,Maria war die Mutter Gottes,
hielt aber nicht daran fest, Gott nahe zu
sein; sie entiuflerte sich, wurde wie eine
Sklavin und nach auflen hin jeder anderen
Frau gleich. Sie erniedrigte sich und war
gehorsam bis zum Tod des Sehnes, bis zum



Tod am Krenz. Darum hat Gott sie erhéht
und ihr den Namen gegeben, der nach dem
Namen Jesu grofler ist als alle Namen,
damit... jeder Mund bekenne: Maria ist die
Mutter des Herrn, zur Ehre Gottes, des
Vaters" (197).

Das vorliegende Buch ist nicht nur
Ausdruck einer anregenden Zusammen-
schau von biblischem Fundament, Theolo-
gie, Marienglaube und geistlichem Leben.
Es ist auf jeder Seite das Zeugnis einer
groflen Liebe zu Maria-Kirche. Da das Werk
im sprachlichen Stl einfach gehalten ist,
eignet es sich fiir persdnliche Exerzitien, fiir
religise Besinnungstage in Gruppen und
ékumenische Gespriichskreise. Dies um so
mehr, als der VE sein Buch ausdriicklich
oden protestantischen Briidern gewidmet®
hat. Sein Herzensanliegen ist durchgingig
spiirbar: er méchte gerade ihnen von der
HI. Schrift aus, aber auch mit Hilfe iiber-
raschender Zitate von M. Luther (z.B. 13)
Augen und Herz 8ffnen fiir die, die Urbild
und Vorbild und reiner Spiegel einer noch
ganz heilen, ungespaltenen Kirche war und
ist. Wie niemand sonst kann Maria deshalb
neue Sehnsucht nach der Einheit wecken,
zur Wiederherstellung der Einheit der Kir-
che aufrufen und mit sich selbst beitragen,
Bleibt mit dem VE. nur zu hoffen, daff auf
das Jahr 2000 der Geburt ihres Kindes auch
Maria als seine Mutter und Mutter der
Gliubigen neu ins Bewufitsein riickt und
gemeinsam geliebt wird (vgl. 188).

Raniero Cantalamessa: Maria - ein Spiegel
Sfiir die Kirche. Koln (Adamas Verlag) 1994,
3128, 34- DM

Barbara Albrecht

VORSEHUNGSGLAUBE. Ein fliichtiger
Blick in das Inhaltsverzeichnis der Augs-
burger Dissertation lifit schon die unge-
wohnliche Breite des gesichteten Materials
ahnen. Wie der Titel andeutet, wird die
Fiille des Stoffes unter dem Gesichtspunkt
der damit gegebenen ,Herausforderungen®
an Lehre und Praxis des Vorsehungsglau-
bens behandelt. Seine [nitialfeststellung: die
Herausforderungen, vor die die Neuzeit
den Vorsehungsglauben gestellt hat, sind
bisher véllig unzureichend erkannt und
aufgearbeitet worden. Eine fruchtbare Kon-
frontation hat so gut wie nicht stattgefun-

den. ,Angesichts der iiberbordenden Fiille
von Literatur auf anderen theologischen
Gebieten (..} ist die mangelnde Aufarbei-
tung der Vorsehung erstaunlich® (32). Es ist
eine Tatsache, dafl seit vier Jahrzehnten
das Thema der Vorsehung in ciner umfas-
senden Systematik nicht mehr angegangen
worden ist” (35).

Vielschichtig in Frage gestellt ist der Vor-

sehungsglaube durch tefgreifende Wand-
lungen im neuzeitlichen Welt- und
Menschenbild: durch die dem Menschen
(als homo faber) durch den technischen
Fortschritt zugeflossene Machtfiille, durch
die evolutive Weltsicht und die Existential-
philosophie. Kocher setzt es sich zum Ziel,
sich diesen Wandlungen und den damit
gegebenen Herausforderungen zu stellen; er
will - wie der Untertitel sagt - ,,.Die Lehre
von der Vorsehung im Horizont der gegen-
wirtigen Theologie” aufarbeiten.
Dabei fithrt Kocher einen Dialog nicht nur
mit Vertretern der katholischen und pro-
testantischen Theologie, sondern auch mit
reprisentativen Richtungen der Naturwis-
senschaften. Die zentrale Fragestellung der
Forschungsarbeit wird im Titel des 7. Kapi-
tels kurz und prignant formuliert: ,Das
Handeln Gottes in der Welt” (214). Wie
wird dieses gottliche Handeln in unserem
Jahrhundert wahrgenommen, beschrieben,
kritisch angefragt und denkerisch ausge-
sagt?

Als Ausgangspunkt seiner Darlegungen
wihlt Kocher erlebte und erlittene Erfah-
rungen des Menschen unseres Jahrhun-
derts. Der beobachtende Blick fillt dabei
auf gegliickte und miflungen-problemati-
sche Erfahrungen des Wirkens Gottes in
unserer Welt. In Kap. 2 geht Kocher dem
yMiflbrauch des Begriffs der Vorsehung”
nach. Hitlers Sendungsbewufltsein mit
Berufung auf die Vorsehung und die Litera-
tur um die beiden Weltkriege, insbesondere
der Aufschrei bei Wiechert und Borchert,
kommen zur Sprache. Daran schliefit sich
in Kap. 3 ein positives Kontrastbild an: als
sexemplarische Verdeutlichungen gelebten
Vorsehungsglaubens” werden uns Josef
Benedikt Cottolengo, Maximilian Kolbe
und Nijole Sadunaite vor Augen gefiihrt.

Der eigentliche Schwerpunkt der Disser-
tation liegt wohl in den Kapiteln 4 bis 6.
Hier geht es um einen interdisziplindren
Dialog mit Vertretern und Richtungen der
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Naturwissenschaft. Im Horizont der quan-
tenphysikalischen Entdeckungen wird die
Problematik von Determination und Auto-
nomie erértert (Kap. 4). Ausfiihrlich
kommt das recht vielschichtige Feld des
Evolutionismus zur Sprache. Die Auseinan-
dersetzung beschiiftigt sich neben Darwin
und Haeckel mit den Neodarwinisten und
ihren Positionen beziiglich Teleologie und
Antiteleologie (Kap. 5). Ein eigenes Kapitel
(6) st der Wunderproblematik gewidmet.
Die Fragestellung, die den Dialog durch-
zieht, ist die nach der Méglichkeit und der
Art des Eingreifens Gottes in innerweltliche
Geschehensabliufe. Ausgiebig wird die phi-
losophisch-theologische Zweitursachentheo-
rie. von B. Weissmahr vorgetragen und
kritisch unter die Lupe genommen (Kap. 7).
Weissmahr vertritt die Ansicht, daf! Gottes
Wirken in der Welt ,,ausnahmslos durch
zweitursichlich-eigenstindiges Wirken der
Jinnerweltlichen® Krifte vermittelt” (220)
gedacht werden darf. Ein unmittelbares,
direktes gottliches Einwirken auf die
Geschichte, innerhalb der Welt, ist fiir
Weissmahr ,absurd” (221). Damit ist ,der
Handlungsradius Gottes erheblich einge-
schrinkt” (252). Gott nimmt deutlich de-
istische Ziige an, Weltgeschichte als Heils-
geschichte zu sehen und zu erfahren wird
damit letztlich unméglich gemacht.

Andere Fragen der Praxis des Vor-
sehungsglaubens kommen in den Kapiteln
8-10 zur Sprache: das Bittgebet, die Frage
nach der Erkennbarkeit gottlicher Vorse-
hungswege und die Theodizeeproblematik.

Allein diese summarische Inhaltsangabe
|8t schon etwas von der immensen Arbeit
und dem Anspruch ahnen, die hinter der
Dissertation von Kocher stehen. Der Mut,
heiffe Eisen anzufassen, klirend Positionen
und Aporien aufzudecken; die Ernsthaftig-
keit, genau hinzusehen und Pauschalisie-
rungen bewuflt zu vermeiden; die Weite,
wissenschaftliche Theorien und gelebtes
Leben in die Reflexion einzubeziehen; und
eine bisweilen minutiés bis ins Detail
gehende Analyse von Argumenten charakte-
risieren das Buch.

Von den vielfiltigen Anregungen, die in der
Arbeit zu finden sind, méchte ich auf drei
besonders hinweisen:

1. Die wohltuende Verzahnung von Theorie
und Praxis: Die Arbeit Kochers schliefit mit
dem gleichsam programmatisch zu ver-
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stehenden Imperativ: ,,Deshalb dringt die
wissenschaftlich vorgetragene Lehre iiber
die Vorschung auf die Umsetzung im
Leben® (373). Lehre und Leben sind im
Vorsehungsglauben so aufeinander bezo-
gen, dafl eines ohne das andere auf Abwege
gerit und schlieflich miflgliickt. Somit
gehort zum Vorsehungsdenken ein doppel-
ter Dialog: zwischen Theologie und ande-
ren Wissenschalten; und zwischen systema-
tisierter Vorsehungslehre und reflektierter
Glaubenserfzahrung inmitten der Welt.

2. Die Einbringung des Beitrages von J.
Kentenich: Kocher hat sich mit der Vor-
sehungslehre J. Kentenichs beschiftigt (35)
und sicht seinen Beitrag vor allem in der
Frage der ,Erkundung der Wege der Vor-
sehung” (302-315). Wenn die konkreten
Vorschungswege Gottes auch notwendiger-
weise in das Mysterium Gottes eingehiillt
sind, kommt der Mensch doch nicht
umhin, sich je neu auf die Entzifferung der
Wiinsche und Absichten Gottes in der Welt
einzulassen. Was Pater Kentenich iiber die
Erkenntnisquellen (Zeit, Seele, Sein), iiber
die Differenzierung von Zeitgeist und Geist
der Zeit, tber das ,Handlungsgesetz der
gedffneten Tiir" und das ,Feedback” durch
die schéplerische Resultante zu sagen hat,
bezeichnet er als eine Synthese, die faszinie-
rend sei (313).

3. Die Weite der Wirklichkeitsbetrachtung;
Vorsehung umgreift das Ganze der Wirk-
lichkeit: 1hre Fiille und Tiefe, ihre Breite
und Vernetzung. Kacher weist auf folgen-
reiche Verengungen im neuzeitlichen Wirk-
lichkeitsverstindnis hin. Sie manifestieren
sich in Einseitigkeiten, die ausschlieflen.
Dann wird ein unversdhnlicher Gegensatz
aufgebaut zwischen Transzendenz (Weltent-
hobenheit, Weltferne} und Immanenz
(Innerweltlichkeit, Weltnihe) Gottes, zwi-
schen einem sachlich-ursichlichen und
einem personal-liecbenden Wirken Gottes,
zwischen menschlicher Freiheit und gott-
licher Macht. Kocher weist auf eine fir
neuzeitliches Denken charakteristische Hal-
tung hin, die immer auf die Konstruktion
von sich ausschlielenden Gegensitzen hin-
tendiert (272f). Seine Beobachtungen wei-
sen in die Richtung: Vorsehungsdenken
erfordert einen neuen Denkstil, der fihig
und bereit ist, sich auf die Fiille der Wirk-
lichkeit einzulassen, ohne sie in Bereiche
einzuteilen, die untereinander keine Beriih-



rung haben diirfen (215-218). Diese neue
Denkform miifite eine synthetisch-polare
Strukturierung aufweisen. Vorsehungsden-
ken wird nicht umhinkommen, die Polari-
titen des Lebens und der Wirklichkeit in
die Reflexion miteinzubeziehen. Erkenn-
barkeit und bleibendes Geheimnis, mensch-
liche Freiheit und gottliche Souverinitit,
Nihe und Unverstindlichkeit Gottes miis-
sen denkerisch so zusammengebracht wer-
den, daf? sie einen Platz im Ganzen finden.
Reform der Vorsehungslehre erfordert cine
entsprechende ganzheitliche Denkstruktur.
Solch ein synthetisch-polarer Denkstil ist
genau das Gegenteil von einem vielgesichti-
gen Deismus, der sich mit halbherzigen
Kompromissen zufrieden gibt: der glaubt,
er miisse Gott depotenzieren (in seinem
" Wirken und in seiner Macht einschrinken),
um den Menschen in seiner Freiheit auf
werten zu kénnen; er miisse Gott aus der
Welt vertreiben, um so fiir den Menschen
einen Wohn- und Wirkraum freizumachen.
Die Breite, in der die Arbeit angelegt ist,
zeigt beides gleichzeitig: ihre Leistung, aber
auch ihre Grenze. Dem Leser wird eine
umfingliche kritische Sichtung von Mate-
rial angeboten, er wird mit einer ganzen
Rethe von neuen Ansitzen vertraut
gemacht  (dynamischer  Kreationismus,
Schépfung als Raum des con-vivinm zwi-
schen Gott und Mensch, die personale
Dimension des gottlichen Weltwirkens, das
Konzept der schépferischen Impulse, zahl-
reiche biblische Hinweise). Als Ausblick
erhilt der Leser Orientierungslinien fiir
sein Weiterdenken. An diesem Punkt wird
gleichzeitig die Grenze der Arbeit sichtbar:
die Erarbeitung einer Gesamtschau oder
eines ,glaubwirdigen Modells” steht weiter-
hin aus. Sowohl fiir die Theologie als auch
fiir den Glaubensvollzug ist es ,,von lebens-
wichtigem Interesse, ein glaubwiirdiges
Modell fiir das Handeln Gottes in der Welt
vorzulegen. Zu viel steht auf dem Spiel, als
daf man davon absehen kénnte® (219). So
steht am Ende das zu Beginn geduflerte
Desiderat nach einer aktuellen ,wissen-
schaftlichen Monographie® (34), nach einer
wumfassenden Systematik“(35) des Themas
Vorsehung erneut im Raum, ungelést. Man
wiirde sich wiinschen, daf} der Autor selbst
die von ihm kurz skizzierten Ansitze deut-
licher durchgehalten und ausgebaut hitte,
so daf sie einc tragende Kraft hitten ent-

falten kénnen. Mir scheint, es wiirde sich
lohnen, bet J. Kentenich niher hinzusehen
auf seine Verankerung der Vorsehungslehre
in Schopfung, Geschichte und Bund. So ist
denn zu wiinschen, daff das Buch inspirie-
rend wirkt, auf dem Weg der Erarbeitung
einer umfassenden Systematik und eines
glaubwiirdigen Modells weitere Schritte zu
unternehmen.

Richard Kocher, Herausgeforderter Vorsehungs-
glaube. Die Lebre von der Vorselnmg im Hori-
zont der gegenwdrtigen Theologie. St Ottilien
(EOS-Verlag) 1993, 397 §., 48,- DM

HansWerner Unkel

.DER NEUE MENSCH - Zur sikularen
Religionsgeschichte der Moderne®. Ziel der
Habilitationsschrift ist es, die Moderne -
also die mit der Renaissance beginnende
Neuzeit - als sikulare Religionsgeschichte
zu verstehen. Nach der Uberzeugung des
Verfassers lassen sich die Genese und Ver-
laufsgeschichte der europiischen Moderne
nicht verstehen ,ohne das Studium der
sikularreligitsen Hoffnungsziele und Glau-
benskrifte, die in ihr wirkmichtig wurden®
(9). Als zentrales Hoffnungsziel steht dabei
wder Neue Mensch® im Mittelpunkt, das
der Moderne in ihren verschiedenen Stré-
mungen und Bewegungen einverwoben war.
Kiienzlen gibt im Vorwort an, aus welcher
Perspektive seine Arbeit geschrieben ist. Er
sieht sich in der Schule einer historisch
orientierten Kultursoziologie, fihlt sich
insbesondere Max Weber und Friedrich
Tenbruck als geistigen Mentoren verpflich-
tet. Das Werk hat eine klare und iibersicht-
liche Linienfithrung, die Sprache ist
allgemein verstindlich und auch dem
.Laien" zuginglich. Dem Text ist ein Litera-
turverzeichnis beigefiigt.

In Kap. | (25-62) bemiiht sich der Verf. um
eine anthropologische Verortung seines
Themas. Angesprochen werden Fragen wie
die Befihigung des Menschen zu Selbsttran-
szendenz als ,elementare Voraussetzung fiir
die Méglichkeit des Menschen, nach einem
Neusein seiner selbst zu fragen® (31). Hinzu
kommt die ,anthropologische Dynamik"
der ,Handlungsunsicherheit® und der
.Daseinsohnmacht” (ebd.), die den Men-
schen immer wieder zur Suche nach einem
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Neusein seiner selbst zwingt. Weiterhin
zeigt der Verf. die christentiimliche Veran-
kerung der Idee des ,,Neuen Menschen®.
Kap. 2 (6392) beleuchtet die sikulare Reli-
gionsgeschichte der Moderne. Der Autor
benennt die ,,Geschichte” als das ,Buch der
Biicher® (76) der sikularen Religionsge-
schichte, das ,politisch-revolutionire Han-
deln® (93), durch das der ,Neue Mensch”
geschaffen werden sollte, und die Wissen-
schaft als ,,Glaubensmacht™ (84).

In Kap. 3 (93-138) geht der Verf. den ,,Gei-
stigen Wegbereitern® (138) nach, die die
Suche nach dem ,,Neuen Menschen® in der
sikularen Religionsgeschichte der Moder-
ne bestimmt oder doch vielfiltig beeinflufit
haben.

Einen relativ breiten Raum nimmt Kap, 4
ein (139-225). Zeigte das dritte Kapitel eine
mehr ,ideengeschichtliche” Betrachtung, so
geht es hier korrespondierend um die
»Realgeschichte” (138) der Vorstellungen
vom ,Neuen Menschen”. Dargestellt wer-
den die russische Intelligenzija (vorrevolu-
tiondr und frithsowjetisch), die Deutsche
Jugendbewegung (in den ersten Jahrzehnten
unseres Jahrhunderts), die deutsche Studen-
tenbewegung von 1968 und schliefilich die
Psychoanalyse als sikularreligiése Bewe-
gung.

Kap. 5 (227-260) beschiftigt sich mit der
gegenwirtigen Situation der sikularen Reli-
gionsgeschichte der Moderne: Sie ist nach
Meinung des Verf. in die Krise geraten,
symptomatisch festgemacht am kulturellen
Bedeutungsschwund der Wissenschaft, am
Verlust der orientierenden und motivieren-
den Kraft politischer Heilslehren und am
Verlust des Fortschrittsglaubens, ein Zei-
chen fiir den Glaubensschwund hinsicht-
lich der sikularen Heilshedeutung der
Geschichte. Kennzeichnend fiir die neue
Kulturlage ist das Aufkommen der New
Age-Bewegung, verbunden mit einem
Schwund futurisch-eschatologischer Hoff
nungen zugunsten des Verlangens nach
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oNeu-sein, Erfilllung in der wwmittelbaren
Gegenwart” (247).

In der resiimierenden Schluflbetrachtung
(261-276) geht der Verf. nochmals der Frage
nach einem giiltigen Verstindnis der gei-
stig-kulturellen Lage der Gegenwart nach,
insofern sie Anhalt und Ziel fiir die heutige
Suche nach dem ,Neuen Menschen® bietet.
Er ist sich der Schwierigkeit einer solchen
Diagnose bewuflt, bedingt durch das Fak-
tum, dafl in der aktuellen Kulturlage gleich-
zeitig die unterschiedlichsten Daseinsauf
fassungen nebeneinander bestehen bzw.
miteinander konkurrieren (Stichwort ,,Plu-
ralismus®). Flinzu kommen Prozesse der
Internationalisierung und der Globalisie-
rung, die auch die okzidentale Kulturent-
wicklung neu bestimmen. Bedenkenswert
scheint mir dabei die SchluRaussage des
Verf, daf} bei aller gegenwirtigen kulturel-
len Uniibersichtlichkeit eines sicher zu sein
scheint: ,Die Geschichte der Suche und
Sehnsucht nach einem Neuen Menschen
wird weiter gehen” (276).

Die Darlegungen Kiienzlens finden in
jemandem, der sich der ersten Zielgestalt
Schénstatts vom ,,neuen Menschen in der
neuen Gemeinschaft mit universellem apo-
stolischem  Gepriige” verpflichtet weif,
sicherlich einen aufmerksamen Leser.
Durch seine Arbeit erhellt der Verf. den
Hintergrund, auf dem dieses Kernanliegen
Pater Kentenichs in seiner gegenwirtigen
Wichtigkeit verstanden werden kann. Die-
ser hat das zentrale Hoffnungsziel der
Moderne mit der ihm innewchnenden
Dynamik aufgegriffen und den Versuch
unternommen, es fiir eine chrstliche
Lebens- und Weltgestaltung nutzbar zu
machen.

Gottfried Kiienzlen, Der Newe Mensch. Zur
sikularen  Religionsgeschichte der Moderne,
Wilhelm Fink Verlag, Miinchen 1994, 292 S,
48- DM
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