_/r)_. Lo \j JJ\J

Schonstatt international — Reflexion und Dialog

ZEICHEN DER ZEIT
Das Land erneuern -
Roman Herzogs Impuls zur vierfachen Innovation

* %
*

Geistgewirkte Bindungen
Das Heilig Geist-Jahr und die Sendung des 31. Ma|

Gertrud Pollak
Ein Fest der Berufung
50 Jahre »Provida Mater«

Diskussion ﬁber\die Situation der Kirche — 10 Thesen
Ein Interview mit Professor Heinz Schiirmann

Heinz-Werner Schneider
Schonstatt in Siidafrika

BUCHBESPRECHUNGEN

‘l Februar 1998
32.Jahrgang




P

"~ ZEICHEN DER ZEIT

Das Land erneuern — |
Roman Herzogs Impuls zur vierfachen Innovation (L. Penners) 1

* %
*

Geistgewirkte Bindungen
Das Heilig Geist-Jahr und die Sendung des 31. Mai 5

Gertrud Pollak
Ein Fest der Berufung
50 Jahre »Provida Mater« 14

Diskussion iiber die Situation der Kirche — 10 Thesen
Ein Interview mit Professor Heinz Schiirmann S 27

SCHONSTATT INTERNATIONAL
Schoénstatt in Siidafrika

Der Besuch des Griinders vor 50 Jahren
(H.-W. Schneider) 34

BUCHBESPRECHUNGEN 39

REGNUM = Schénstatt international — Reflexion und Dialog
ISBN 0341-3322 '

Verleger: Schénstatt-Patres Deutschland e. V. ;
Verlagsanschrift: Patris Verlag, Postfach 11 62, D-56179 Vallendar-Schénstatt

Redaktionskomitee: Barbara Albrecht, Rainer Birkenmaier, Giinther M. Boll (verant-
. wortlich), Lothar Penners, Herta Schlosser, Angel L. Strada

Anschrift ! Patris Verlag * Redaktion Regnum ~
der Redaktion: Postfach 11 62, D-56171 Vallendar

Layout: Roland Aull

Herstellung: Fuck, Druck + Verlag, Rilbenacher Strale 88

56072 Koblenz

Bestellungen und geschéftliche Mitteilu'ngen sind an den Verlag, Manuskripte und
Anregungen an die Redaktion zu richten. Unverlangt zur Besprechung eingesandte
Biicher werden u. U..nur kurz angezeigt.

REGNUM erscheint vierteljahrlich. Preis des Abonnements: Inland DM 31,00 zzgl.
DM 5,00 Porto und Versand. Ausland DM 31,00 zzgl. DM 8,00 Porto und Versand.
Preis des Einzelheftes DM 8,50 zzgl. Porto und Versand.



Zeichen der Zeit

DAS LAND ERNEUERN. Bundesprasident Roman Herzog halt keine unverbind-
lichen Sonntagsreden. Er beschrénkt sich in seinen AuBerungen auch nicht auf .
Grundsatzerkldrungen zur politischen Kultur - was man dem vormaligen
Présidenten des Bundesverfassungsgerichtes zugute halten wiirde. Das deutsche
Staatsoberhaupt redet konkret, informiert mit Belegen und appelliert ohne
Umschweife. Es findet Resonanz in breiten Teilen der Bevélkerung.

Spatestens seit seiner — ersten — berithmten Berliner Rede weill man, daB ihn
offensichtlich ein Grundanliegen nicht loslaBt: die Innovationsbediirftigkeit
unseres Landes und seiner Bevélkerung.

»Ich komme gerade (Frithjahr 1997, Anm. Red.) aus Asien zurlick. In vielen
Ladndern dort herrscht eine unglaubliche Dynamik. Staaten, die noch vor
kurzem als Entwicklungsldnder galten, werden sich innerhalb einer einzi-
gen Generation in den Kreis der fithrenden Industriestaaten des 21. Jahrhun-
derts katapultieren. Kithne Zukunftsvisionen werden dort entworfen und
umgesetzt und sie befliigeln die Menschen zu immer neuen Leistungen.

Was sehe ich dagegen in Deutschland? Hier herrscht ganz iiberwiegend
Mutlosigkeit, Krisenszenarien werden gepflegt. Ein Gefiihl der Lahmung
liegt ber unserer Gesellschaft. Dabei stehen wir wirtschaftlich und
gesellschaftlich vor der groBten Herausforderung seit 50 Jahren ...

Lassen wir uns nicht tauschen: Wer immer noch glaubt, das alles gehe ihn
nichts an, weil es ihm selbst noch relativ gut geht, der steckt den Kopf in
den Sand.«

Wenn auch Roman Herzog beileibe nicht der einzige ist, der ernste Gedanken
hegt Uber die Zukunft des vereinigten Deutschland: er tut es von hdchster Warte
aus; er tut es kontinuierlich: \Roman Herzogs Reden hintereinander gelesen sind
ein Zukunftskompendium, eine Handlungsanleitung fiir Regierung und Opposi-
tion, fiir Arbeitgeber und Gewerkschaften, fiir alle. Der Bundesprdsident ver-
korpert die GroBe Koalition des Fortschritts, die so dringend notwendig wére, ...
um die Ldhmung abzustreifen« (vgl. R.H., Das Land erneuern. Reden zur Lage der
Nation, hrsg. von M. Bissinger, Hamburg 1997,S.11).



Ausgangspunkt: die wirtschaftlich-technische Entwicklung

Die VerIautbarungeri des Prasidenten lassen unschwer erkennen, was ihn
zundchst veranlaRt zu betonen, daB es nicht einfach weitergehen kann, wie es
lduft: Es ist offensichtlich die Sorge, dal Deutschland — in etwa Westeuropa
iiberhaupt - sich nicht geniigend flexibel halt angesichts der Herausforderungen
eines globalen Kréftespiels in der technischen und wirtschaftlichen Entwicklung.

In frilheren Jahrzehnten sind neue wissenschaftlich-technische Errungenschaften
auch im eigenen Land umgesetzt worden in wirtschaftliche Produktivitat. Die
USA und Japan reagieren schneller, umsichtiger, mit mehr Blick fiir Trends.

Mit einer gewissen Berechtigung habe man bislang von den westlichen
Gesellschaften als »Belehrungskulturen« gesprochen, von den asiatischen etwa
hinsichtlich des okzidentalen Vorsprungs von »Lernkulturen«: »Ich bezweifle aber,
daB das auch fiir die Gegenwart gilt und besonders fiir die iiberschaubare
Zukunft« (vgl. aa0., S. 122).

Fazit: eine vierfache Innovation steht an

Um fiir die Gegenwart und mutmaRBliche Zukunft geriistet zu sein, bedarf es in
der Sicht des Bundesprasidenten auch, aber nicht nur, eines beherzten Mitgehens
mit der wirtschaftlich-gesellschaftlichen Entwicklung. Er sieht insgesamt die
Notwendigkeit einer vierfachen Innovation:

- einer technischen Innovation, welche durchaus Ja sagt zur wissenschaftlich-
technischen Weiterentwicklung von der Informatik bis zur Gen-Technologie -
in menschlich-ethischer Reife gegeniiber einer oftmals verbreiteten apokalyp-
tischen Untergangsstimmung: es gibt keine Alternative zur modernsten Tech-
nik;

- einer institutionellen Innovation, welche Verkrustung los wird, bewihrte
Konzepte, wie das der sozialen Marktwirtschaft, nicht einfach tradiert, sondern
neu durchdringt und schépferisch anwendet (»Lebensféhige soziale Netze in
einer dynamischen Marktwirtschafts);

- einer gesellschaftlichen Innovation — Stichworte: »Aufbruch in die Infor-
mationsgesellschaft«: neue Spielrdume fiir die Sozialpartnerschaft«; »Verjiin-
gung der Gesellschaft durch Starkung der Families.

Zunehmend deutlich bis zur zweiten Berliner Rede: die Zukunft des Bildungs-
systems: »Bildung mul in unserem Land zum ‘Megathema' werden ... Wissen ist
die wichtigste Ressource in unserem rohstoffarmen Land.«



- einer mentalen Innovation: Gebraucht wird letztlich ein neues Denken. In
diesem Zusammenhang spricht Herzog u.a. von »Wagniskulturs; von gegen-
seitiger Mobilisierung von Denken und Handeln; gar von »Pragmatismus als
Strategie der Erneuerunge.

Geschrieben ins deutsche »Stammbuch«?!

Gerade die nmentale« Erneuerung betreffend, die Herzog fiir unumgénglich halt,
hat man den Eindruck, da3 der Bundesprasident weil3, wo die Schwache seiner
Landsleute liegt: in der mechanistischen Trennung von Grundsatzlichem und
Praktischem, von Wissenschaft und Leben, von Einsicht und Handeln. Hier wird
fiir einen deutschen Bundesprésidenten der Hinweis auf I. Kant natiirlich fast
unverzichtbar; »Die Notwendigkeit zu entscheiden reicht weiter, als die Mdg-
lichkeit zu erkennens (S. 203).

So ist weder risikofreies Nichthandeln noch blinder Aktionismus die L&sung.
Amerikanischer Pragmatismus? — Wenn er Erkennen und praktisches Vorgehen
in eine Verbindung bringt und Austausch begiinstigt zwischen Reflexion und
Anwendung - fiir Roman Herzog offensichtlich: durchaus!

»Warum kann in Amerika ein Harvard-Professor wie H. Kissinger AuBenminister
werden oder ein erfahrener Diplomat wie George Kennan Princeton-Professor,
wahrend man in Deutschland als Professor héchstens Bundesprésident (!)
werden kann?« (S. 202). ‘

Natiirlich optiert Herzog fiir eine Mentalitatsanderung, in der sich Wissenschaft und
Politik, Handeln und Reflexion, Engagement und kritische Uberpriifung stérker
finden: »Wir brauchen in Deutschland deshalb mehr mentale Standortfahigkeite.
Sein Ideal? Vielleicht die Kennzeichnung, die er mit den Worten L. Erhards von
Franz Oppenheimer, einem der Vater der sozialen Marktwirtschaft, gibt:

(Der) »war ein Mann, der mit heiBem Herzen, aber mit kithlem Kopfe an die
Probleme herangegangen ist und der alle verachtete, die ... mit schwiilem Kopf
und kaltem Herzen ein Volk begliicken zu kénnen glaubten. Er hatte das rechte
Augenmal fir die Dinge«.

Etwas von dieser Mischung durchzieht auch die Reden Roman Herzogs: der
niichterne Blick auf die kontextuelle Zeit-Entwicklung Deutschlands und die
Gestimmtheit der Bevolkerung, die mehr von Besitzstandwahrung als von
Veranderungsbereitschaft gekennzeichnet ist. Ebenso: ein offensichtlich zu-
nehmendes Engagement, Voraussetzungen zu benennen, die auf dem Weg in die
Zukunft gegeben sein miissen; zu insistieren, bis AnstdBe sich auswirken. Mit
Blick auf die Bedeutung der Familie stellt er fest: »lch kann lhnen heute
versprechen: Ich werde in dieser Frage keine Ruhe geben.«
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Ein nLand erneuern« — natiirlich keine Kleinigkeit!

Im Blick auf die Voraussetzung mentaler Erneuerung

Erneuerung Deutschlands als »mentaler« Standort: das ist, wie unschwer ein-
sehbar, der eigentliche Knackpunkt. Hieran hangt letztlich alles. Der Prasident
geht ihn geschickt an, eben von der wirtschaftlich-technischen Seite, dem Mit-
halten-Kénnen, der Wettbewerbsfahigkeit. Das sichert seinem Appell, wenigstens
grundsatzlich, einen breiten Konsens.

Wieviel tatsdchliche Verdnderungsbereitschaft in Gang kommt, ist freilich eine
andere Frage. Hierfiir ist jede Initiative »von oben« angewiesen auf eine vielfaltige
Bundesgenossenschaft aller mentalititsbildenden Krafte in einem Volk. Dazu
gehoren in Deutschland nicht zuletzt die Kirchen. Ob sie schlecht beraten wéren, die
Impulse Herzogs gegenzulesen im Hinblick auf die eigene Situation?

Gibt es nicht gerade auch in ihnen Ldhmung und Resignation? Resignative
Kirchen kénnen schlecht »Lebensprinzip der Gesellschaft« sein!

Im Sinne einer mentalen Erneuerung miiBte wohl auch nachzudenken sein iiber
das, was G. Rohrmoser etwa mit »geistigem Vakuume« nach den Wandlungen der
Kulturrevolution der sechziger Jahre bezeichnet; einschlieBlich der ausge-
bliebenen geistigen "Wende« in den achtziger Jahren, nicht zuletzt auch (iber die
junge Generation und ihr Lebensgefiihl in den beiden Grundstrémungen unserer
Kultur:

Zwischen »Moderne und Postmodernex«

Wenn in den Analysen und Prognosen Herzogs Unumgangliches getroffen ist,
wird die georderte Erneuerung wesentlich davon abhangen, ob beispielsweise
falsche Alternativen als solche erkannt werden. So die zwischen »moderner« und
»postmoderner« Mentalitat.

Der Impuls zur Erhaltung der Wettbewerbsfahigkeit Deutschlands mag in manchen
postmodernen »Ohren« auffallend stark, vielleicht lastig, nach »Moderne«, nach
rationaler Leistungsgesellschaft klingen.

Ob sich die sog. postmoderne Mentalitat und ihr Lebensgefiihl samt ihren Wert-
prioritaten hinsichtlich des »Ganzheitlichen«, Emotional-Erlebnismé&Bigen, Beliebigen
und Individuellen »verstandigen« kann mit der Konzentration auf einen innovativen
Schub in den nachsten Jahrzehnten, ist im ganzen méglicherweise ausschiaggebend.

Dabei wird es vor allem um die Gewinnung der Jugend gehen, welche die Innovation
tragen wird oder nicht. Roman Herzog spricht immer wieder auch tber die Situation
der jungen Leute, nicht zuletzt im Kontext der Arbeitsproblematik.
Ob die junge Generation insgesamt die Herausforderung annimmt?

Lothar Penners



Geistgewirkte Bindungen
Das Heilig Geist-lahr und die Sendung des 31. Mai

* k.
*

1. »Niemand setzt ein Stiick neuen Stoff auf ein altes Kleid; denn der neue Stoff
reiBt doch wieder ab, und es entsteht ein noch gréBerer RiB« (Mt 9,16).

Dieses Wort Jesu greift eine Erfahrung aus dem alltéglichen Leben auf. Nach
langem Gebrauch wird ein Stiick Stoff diinn und briichig. Es braucht nicht viel
und er reilt. Der aufgenahte Flicken ist in sich zwar fest, aber das ganze Gewebe
ist schwach. Die gut gemeinte Reparatur kann das Malheur nur noch verschlimmern.
Mit diesem Bild verdeutlicht Jesus eine gewisse Unvereinbarkeit der Lebensform, die
sich im Anbruch des Reiches Gottes ergibt, mit der traditionellen jiidischen Denk-
und Lebensweise seiner Zeit.

Das Bild 146t sich auch auf Erneuerungsbemithungen in der Kirche, nicht zuletzt
in unserer Zeit, anwenden. Wie viele Stiicke wurden nicht schon auf das alte Kleid
der Mutter Kirche in unserem Jahrhundert aufgenaht, Stiicke, die in sich wertvoll
und zukunftversprechend waren. Man kdnnte an die liturgische Erneuerung, die
Gemeindekatechese oder an neue Konzepte des Religionsunterrichts denken. Der
Durchbruch zu einer grundlegenden Erneuerung scheint nicht zu gelingen. Viele
Teilreformen verdndern doch nicht die Hilflosigkeit in einem groen Umbruch.
Die Grundlage, auf denen diese MaBnahmen greifen kénnten, ist nicht mehr
ausreichend — der Stoff ist miirbe.

In diesem Bild 148t sich verdeutlichen, um was es Pater Kentenich im Letzten
ging. Das zentrale Datum, an dem er sein Lebensanliegen in einem wagemutigen
Schritt prophetischer Kritik der kirchlichen Autoritat gegeniiber darlegte, war der
31.Mai 1949. Die Schonstattfamilie in aller Welt bereitet sich in diesem Jahr auf
die 50. Wiederkehr dieses Tages vor. Dieses Datum wurde vom Griinder selbst als
»Meilenstein« der Schonstattgeschichte gedeutet, d.h. als eines der ganz groen
gnadenhaften Ereignisse der Wegfiihrung, an dem sich ein wichtiger Aspekt der
Sendung Schénstatts fiir die Kirche festmachen |&8t. An diesem Tag sandte Pater
Kentenich einen Brief an den Bischof von Trier, in dem er — im Sinn des Bildes

* % Artikel erscheinen in der Verantwortung der Redaktion und wollen auf Ereignisse
oder Trends aufmerksam machen, in denen sie eine Herausforderung fiir Schénstatt
sieht.




vom alten Kleid und neuen Flicken - zeigen wollte, dal’ viele Bemiihungen in der
Kirche nicht zum Ziel fithren, ja sogar zerstérerisch sein kénnen, weil sie die
tieferliegende Glaubensunfahigkeit des modernen Menschen auBer Acht lieBen.
Der Griinder sah die Notwendigkeit, gleichsam den Stoff neu zu weben, das
seelische Wurzelgeflecht, aus dem allein tragféhiger und widerstandskraftiger
Glaube wachsen kann. Es geht ihm dabei wesentlich um eine Kultur seelischer
Beziehungen und Bindungen.

Die Vorbereitung der Schénstattfamilie auf das Jubildum des 31. Mai 1949 fallt
nach dem Plan Gottes zusammen mit der Vorbereitung der Gesamtkirche auf das
Jubildum 2000. In diesem Jahr liegt dabei der Akzent besonders auf der Person
und dem Wirken des Heiligen Geistes. Uns scheint, dal3 dieses Zusammentreffen
von Ereignissen und Daten nicht zufallig ist, sondern einen tieferen Sinn hat.
Papst Johannes Paul Il. sagt in »Tertio millennio adveniente«:
»Die Kirche kann sich auf das zweitausendjahrige Jubildum in keiner anderen
Weise als im Heiligen Geist vorbereiten. Was 'in der Fiille der Zeit' durch das
Wirken des Heiligen Geistes geschah, kann heute nur durch sein Wirken im
Gedéchtnis der Kirche erwachen ... Zu den wichtigsten Aufgaben der
Vorbereitung auf das Jubeljahr gehdrt daher die Wiederentdeckung der
Anwesenheit und Wirksamkeit des Geistes« (TMA 44 und 45).
Schénstatt darf im Glauben {iberzeugt sein, daB in seiner Geschichte - und
besonders an ihren Héhepunkten — der Heilige Geist mit seinen Gaben gewirkt
hat. So glauben wir, daB ein tiefer Zusammenhang besteht zwischen der
spezifischen Sendung des Heiligen Geistes in der Heilsgeschichte und dem
Ereignis und der Sendung des 31. Mai. Der Griinder hat auf diesen Meilenstein
der Schénstattgeschichte die Inschrift angebracht: »Stehen in géttlicher Kraft«. Er
war davon iiberzeugt, dall nur »in der Kraft aus der Hohe« die Sendung
verwirklicht werden kann, die mit diesem Ereignis verbunden ist. Zudem ist der
historische Ort dieses Ereignisses das Heiligtum von Bellavista/Chile, das als
Coenaculumsheiligtum besonders auf Pfingsten hinweist.

2. Der Heilige Geist ist allen Christen geschenkt im Glauben und durch die Taufe.
Sein Wirken zeigt sich nicht nur in auBergewdhnlichen Phdnomenen und
besonderen Gnadengaben. Er wirkt zunéchst still und unauffallig. Mit einem
Begriff aus der geistigen Welt Schénstatts kénnte man sagen: er ist es, der den
natiirlichen und iibernatiirlichen Bindungsorganismus schafft. Als das lebendige
Band in Gott selbst — zwischen dem Vater und dem Sohn — bewirkt er auch, dal
die geschaffene und erléste Welt von innen heraus zueinander findet.



Die Heilige Schrift beschreibt seine schopferische und beseelende, aber auch
seine verbindende Wirksamkeit in der Geschichte: Schon in der Genesis erscheint
er als die Kraft Gottes, die tiber dem Chaos schwebt und es in einen Kosmos
verwandelt, der voll Leben ist (Gen 1,2). Die gleiche Funktion kommt in der
grandiosen Vision des Ezechiel zum Ausdruck: Vertrocknete und zerstreute
Knochen auf einem weiten Feld werden mit Leben erfillt und vereinigen sich
wieder unter dem Hauch des Gottesgeistes (Ez 37). Die Vision symbolisiert das
zerschlagene und zerstreute Volk im Exil und stelit eine Botschaft der Hoffnung
und ein Versprechen neuen Lebens dar. — Die Herabkunft des Heiligen Geistes
am Pfingstmorgen bewirkt das Wunder, daB Menschen voll Angst und Zweifel zu
Aposteln und Martyrern des Herrn gewandelt werden. Sie bilden die erste
christliche Gemeinschaft, und die frohe Botschaft beginnt sich auszubreiten.

Die Evangelien und der Apostel Paulus beschreiben die Wirksamkeit des Geistes
als eine Kraft, die von oben kommt und ein Netz von Bindungen mit dem Himmel
und mit der Erde schafft:

- Erist die Kraft, die im Herzen der Menschen das ‘Abba, Vater' ruft (Gal 4,6). Er
ist die Gabe des Vaters, der uns nicht zu Waisen werden 148t (Joh 14,18), denn
ndie Liebe Gottes ist ausgegossen in unsere Herzen durch den Geist, der uns
gegeben ist« (R6m 5,5).

- Erist der Geist Christi, die Kraft, die uns Jesus als den Herrn erkennen 1aBt, den
Erléser des Menschen und der Welt, die bewirkt, daB Er in uns wohnt (vgl. 1 Kor
12,3; Eph 3,16).

- Erist der Geist, der uns fiir die Mitmenschen &6ffnet und Communio unter den
Menschen stiftet {vgl. 1 Kor 12,13).

- Er ist der Geist, der in der ganzen Schépfung wirksam ist und sie auf die
endgiiltige Erldsung hoffen 1dBt (Rém 8,19).

- Er ist die Kraft, die im Innern des Menschen wirkt und ihn von der Unordnung
der Siinde befreit, ihm die Freiheit der Kinder Gottes schenkt und ihn zu einer
neuen Schdpfung in Christus macht (vgl. Rém 7,5; Eph 2,15).

Nichts bleibt seinem EinfluB entzogen. Durch seine Einwirkung entstehen
Liebesbindungen, wie es seinem Personalcharakter als Liebesband zwischen
Vater und Sohn entspricht.

3. Der Geist wirkt dieses Netz der Bindungen zwischen Himmel und Erde und ldBt
sie im Herzen der Menschen einwurzeln. Seine Sendung ist es, die ewig giiltige
Botschaft lesu immer neu zu aktualisieren und im Innern der Menschen wirksam
werden zu lassen. »Es ist in der Tat der Geist, der die von Christus den Menschen



gebrachte einzige Offenbarung in der Kirche aller Zeiten und aller Orte
aktualisiert, indem er sie im Herzen eines jeden Ilebendig und wirksam werden
15Rt« (TMA 44). Der Geist kommt von oben, er ist Gabe und Geschenk. Aber er
wird wirksam im Innern des Menschen als Kraft, die zur Innerlichkeit fiihrt: »Denn
er wohnt in euch und ist bei euch« (Joh 14,17). Er ist das innerste Prinzip neuen
Lebens. Er ist nicht aufgezwungen oder von auBen hinzugefiigt. Von innen
heraus durchdringt er die originelle Personlichkeit jedes Einzelnen, er paft sich
seiner Eigenart an, heilt sie von ihren Mdngeln und hebt sie auf eine héhere
Ebene. Am Pfingstmorgen bewirkte der Geist, daB die Botschaft des Petrus von
jedem Einzelnen in seiner eigenen Sprache verstanden wurde. So machte er es
moglich, daB ein herzliches Einverstdndnis mit Petrus und untereinander ent-
stand und so alle dem neuen Volk eingegliedert wurden. Paulus beschreibt
spater, daB es in diesem einen Volk eine Vielzahl von Gaben, Charismen und
Diensten gibt, und daB der Geist sie nach seinem Willen jedem Einzelnen zuteilt
(1 Kor 12,11). Jeder nimmt — je nach der Gabe, die ihm verliehen wurde — teil am
gleichen Geist und ist Glied am gleichen Leib (1 Kor 12,8-11).

Diese Einheit in aller Verschiedenheit darf aber nicht auf das Innere der Kirche
beschrénkt bleiben, sie ist Botschaft und Sendung fiir alle Menschen und Vélker.
Es ist fiir die Ekklesiologie des Konzils besonders bezeichnend, dal3 es zwischen
Communio und Missio, zwischen Gemeinschaft und Sendung einen tiefen inneren
Zusammenhang gibt. Beide sind Frucht des Geistes als der dynamisierenden Kraft,
die innere Einheit schafft und gleichzeitig zur Sendung antreibt.

4. Es war das groBBe Anliegen unseres Griinders, das ihn zum Schritt des 31. Mai
bewegt hat, diese Fiille und Vitalitdt der Bindungen aufzuzeigen, die zum echten
und ganzheitlichen Menschsein befdhigen, aber auch die Verwurzelung des
Glaubens in den Tiefenschichten der Seele erméglichen. Ihm ging es in diesem
Sinn vor allem um die psychologischen, pddagogischen und pastoralen Voraus-
setzungen fiir das Wachstum des Glaubens. Dal3 dies mdglich wird, stellt in seiner
Sicht 'die' Herausforderung dar, die eine sich radikal wandelnde Welt an uns
stellt. Dafiir aber ist eine neue Mentalitdt notwendig und muB die heute weithin
herrschende Mentalitédt iiberwunden werden, die wie eine Mauer den Zugang zu
dieser neuen Weise des Denkens und Lebens verhindert. Diese Einsicht begleitete
Pater Kentenich schon seit der Griindung Schénstatts. Aber nach seiner
Heimkehr aus Dachau, nach dem Zusammenbruch des Nationalsozialismus und
unter der Bedrohung des Kommunismus wird das Drangen in ihm immer stérker,
seine Einsicht und die Erfahrungen in Schénstatt weiterzugeben. Die herrschende
Mentalitdt eines trennenden Denkens, das die innere Einheit zwischen Gott und




Mensch, der Menschen untereinander und mit der Schépfung hindert, muB durch
ein neues, organisches Denken und Lieben liberwunden werden.

Vor allem steht ihm die Erfahrung seiner eigenen Familie vor Augen, die wahrend
der Zeit seines KZ-Aufenthaltes in Dachau das menschliche und christliche Reifen
bestimmt hat. Seine Bereitschaft, in voller Freiheit sein Leben zu wagen im Ja zu
Gottes Willen fiir die innere Freiheit seiner Familie, wurde zum Ausldser einer
bliilhenden Hoch-zeit der Geschichte Schénstatts. Es waren tiefe Bindungen der
Solidaritdt seiner Familie mit ihm als Haupt und Griinder, aber auch der Glieder
untereinander gewachsen. Diese gewachsene Solidaritdt hat ganz konkrete
Wurzeln: eine tiefe Verbundenheit aller im Liebesblindnis mit Maria, die
Beheimatung im Heiligtum als lokalem Zentrum, die Zugehérigkeit zu einer geist-
lichen Familie mit einem gemeinsamen Vater und das Erleben geschwisterlicher
Verbundenheit, die sich im geistlichen Einsatz fiireinander auswirkt, und schlieB-
lich ein starkes SendungsbewuBtsein bei aller Unterschiedlichkeit der Berufungen
und Lebenswege. Die Stiirme des Konzentrationslagers, die Leiden des Weltkriegs
und der Kampf gegen ein unmenschliches und atheistisches Regime konnten nur
bestanden werden in der Kraft dieses Netzes an menschlichen und religi6sen
Bindungen. Diese Erfahrung echter Familienhaftigkeit im Glauben inspirierte
Pater Kentenich auf dem Weg der eigenen Griindung: »Wir lassen uns dadurch
anregen, den bisher beschrittenen Weg zielstrebig weiterzugehen bis zum Ende.
Wir begniigen uns nicht mit sorgféltiger Pflege des seelischen Ineinander. Wir
gehen weiter und versuchen iiberall die Konstituierung von ldealfamilien — mag
es sich dabei um die natiirliche, wie beim Familienwerk, handeln oder um die
geistige Familie, wie in den Verbdnden.«

Aber andererseits drangte ihn die Erfahrung der Tragkraft eines reichen
Bindungsnetzes, dieses Potential an Einsicht weiterzugeben in den Raum der
Kirche hinein. Denn dabei sind GesetzmaBigkeiten zu Tage getreten, die vielen
als Orientierung und Hilfe dienen kénnen.

5. Der Schritt vom 31. Mai 1949 kann nur in diesem Zusammenhang verstanden
werden: aus dem entschiedenen Willen, der Kirche (und dariiber hinaus weiten
Kreisen der Gesellschaft) die Frucht dieser Erfahrungen anzubieten. Drei
einprdgsame Ausdriicke aus diesen Jahren verdeutlichen den Vorgang:

- »Heraus aus der Enge«. Was Schonstatt geschenkt wurde, darf nicht eifersiichtig
festgehalten werden, sondern soll der ganzen Kirche dienen.

- »Hinein in die Kirche« Schonstatt miiht sich in diesen Jahren um die
Eingliederung seiner Sakularinstitute und aller Gliederungen in den Rechts-




organismus der Kirche. Aber vor allem ging es darum, die geistlichen Erfahrungen
weiterzugeben und zu zeigen, dal8 die padagogischen und pastoralen Prinzipien,
die dahinterstehen, fiir den Weg der Kirche in eine neue Zeit hilfreich sein
kénnen.

- »Hinaus in die ganze Welt«: Mit einer prophetischen Intuition erkennt Pater
Kentenich die Zeichen einer Enteuropdisierung der Kirche und das Herauf-
kommen einer Weltkultur. Deshalb verlaBt er Deutschland und Europa und
versucht, die Schénstéatter Internationale zu konsolidieren und Kontakt
aufzunehmen mit anderen Ortskirchen und unterschiedlichen Kulturen.

Dieser damit angedeutete Lebensprozell hat sein treffendstes heilsgeschicht-
liches Paradigma im Pfingstereignis. Es ist die Kraft des Heiligen Geistes, die die
Apostel dazu antreibt, in der ganzen Welt zu verkiinden, was sie selbst in der
Intimitat Jesu erlebt hatten. Der gleiche Geist, der ihnen gegeben wird zur
_Erinnerung an alles Erlebte, ist es auch, der sie antreibt zur Mission. Er bewirkt in
ihrem Herzen den Glauben an den Herrn, der gestorben und wieder auferstanden
ist, er 148t sie ein Herz und eine Seele werden, er bewegt sie zum Sprengen der
engen Grenzen der jiidischen Religion und 6ffnet sie fiir die Vélker und Kulturen.
Das geht nicht ohne Spannungen und Kadmpfe. Einer davon ist die Auseinander-
setzung zwischen Petrus und Paulus um Wert und Verpflichtung jldischer
religidser Brauche. Auch in solchen Situationen ist es der Heilige Geist, der
dariiber wacht, daB die Botschaft Jesu zur Kraft wird fiir die Communio und nicht
ihre universale missionarische Kraft verliert.

6. Der Brief, den Pater Kentenich am Abend des 31. Mai 1949 auf den Altar des
Heiligtums in Bellavista legt, enthéalt den ersten Teil seiner Antwort auf die Kritik
des Weihbischofs von Trier nach seiner Visitation in Schénstatt. Sie kreist im
wesentlichen um die Art, wie Pater Kentenich mit seiner Familie verbunden ist. Es
ist eine Bindung, die durch die geistliche Vaterschaft des Griinders und die
kindliche Liebe seiner Gefolgschaft gekennzeichnet ist. Die Ablehnung solcher
Bindungen sieht Pater Kentenich in einem weiten Zusammenhang: Es ist der
Widerstand gegen jede Art von menschlichen, natiirlichen Vermittlungen zwischen
Gott und Mensch. Im Grunde geht es um die zentrale Frage der christlichen
Offenbarung: Welche Wege benutzt Gott, um zu den Menschen zu kommen, und
wie kommen die Menschen zu Gott? Ist es ausschlieBlich der scheinbar
nobjektive« Weg, der durch die Heilige Schrift, die Sakramente und die Dogmen,
schlieBlich durch die Gebote bestimmt ist? Oder schlieBt er doch auch die
vielféltigen Bindungen mit ein, die der Mensch mit seinen Mitmenschen, mit der
Schopfung und den Dingen eingeht? Gibt es nicht ein gottgewolites In- und
Miteinander menschlicher und gnadenhafter Erfahrungen?
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Es ist eine der schwerwiegendsten Fragen einer Neu-Evangelisierung der heutigen
Welt und Kultur, wie eine Antwort auf diese Problematik gefunden werden kann.
Viele Menschen entscheiden sich fiir die rein innerweltliche Erfahrung, ohne jede
Offnung fiir das Religiése, fiir die Transzendenz. Viele zentrieren ihre Ent-
scheidung in der Selbstverwirklichung, der individuellen Freiheit, oft lediglich in
Konsum und Vergniigen. Fiir andere ist die menschliche Erfahrung schmerzlich
gepragt durch die materielle Armut und die soziale Ausgrenzung, fiir wieder
andere kommt der Schmerz aus der Einsamkeit und Kontaktlosigkeit. Aber
insgesamt muB man sagen, dall weithin die weltlichen Dinge keinen Zusammen-
hang mehr haben mit Religion und Glauben. Christliche Religion kann fiir sehr
viele zum Beispiel in ihrer Liturgie nicht mehr zur Erfahrung bringen, dal das
Gefeierte und Gehorte etwas mit ihrem Leben und Erleben zu tun hat.

Seit Jahren konstatieren wir ein anderes Phanomen: Es gibt in weiten Schichten
der Gesellschaft eine Suche nach religiosen Erlebnissen, aber am Rand des
Christentums oder auBerhalb. Die »neue Religiositdt« sucht ihre Ankniipfungs-
punkte im positiven Denken, in Harmonie mit der Natur, in Parapsychologie und
Esoterik. Sie findet nicht zum Glauben an Jesus Christus, den Erl6ser.
Andererseits gibt es auch die glaubenden Christen, die zwar die Existenz Gottes
und die Person Christi bejahen und suchen, aber ihn einschlieBen in dogmatische
Formeln, ethische Normen und liturgische Riten — ohne tiefere Verbindung mit
den Realitdten des taglichen Lebens. Das ist eine andere Form, die Briicken
abzubrechen zwischen Himmel und Erde, Gott und Mensch.

Uberall geht es um den Vorgang natiirlich verwurzelter iibernatiirlicher Bindungen.

In »Tertio millennio adveniente« spricht der Heilige Vater die Notwendigkeit dieser

neuen Synthese an und zeigt die Rolle, die der Heilige Geist dabei spielen mu@:
»Der Geist ist auch fiir unsere Zeit die Hauptkraft der Neu-Evangelisierung. Es
wird also darauf ankommen, den Geist als den wiederzuentdecken, der im
Laufe der Geschichte das Reich Gottes aufbaut und seine volle Offenbar-
werdung in Jesus Christus dadurch vorbereitet, daB er die Menschen innerlich
anregt und im menschlichen Erleben die Keime der endgiiltigen Rettung, die
am Ende der Zeiten eintreten wird, aufgehen 1aBt« (TMA 45).

DaB »im menschlichen Erleben die Keime der Rettung« aufgehen kénnen — darum

geht es. Dazu ist eine entsprechende Pddagogik und Pastoral erforderlich.

Es ist gar nicht einfach, in wenigen Sétzen diese »Voraussetzungen« des Glaubens
zu konkretisieren. Pater Kentenich hat eine Ausdrucksweise der theologischen
Tradition aufgegriffen, sie aber charakteristisch umgeformt, um diesen Wurzelgrund
des Glaubens zu beschreiben. Er sprach von »praeambula fidei irrationabilia«, den
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irrationalen, bis in die Tiefenschichten der Seele reichenden Voraussetzungen
vitalen Glaubens (in Abhebung von rationalen Voraussetzungen, von denen die
scholastisch gepragte Theologie gesprochen hatte). Heute schauen in der Kirche
viele danach aus, Gemeinschaften oder konkrete Modelle fiir eine »schnelle«
Lésung der Probleme zu finden, die mit der epochalen Krise verbunden sind. Man
denkt unwillkiirlich an das Bild Jesu vom alten Kleid und den neuen Flicken —
sschnelle« Losungen sind wahrscheinlich »Flickens, die letztlich kein neues
Gewebe ergeben.

Schénstatt hat durchaus originelle und interessante Modelle anzubieten. Sie
werden vielen zu nkompliziertx oder in ihrer Bedeutung nicht einsichtig erscheinen.
Verstanden werden kénnen sie nur im oben ausgefiihrten Zusammenhang: als
Ausdruck und Einlibungsfelder einer groBen, umfassenden Konzeption. Aber man
muB sich auf Langzeitprozesse einstellen, um ihre Zukunftstrachtigkeit zu ahnen.

Hier soll nur ein Beispiel angedeutet werden. Pater Kentenich war davon
Uberzeugt, dall der Mensch unserer pluralistischen Gesellschaft nur dann
christlich-religits werden und bleiben kann, wenn er gesicherten Halt bekommt.
Gesundes menschliches und geistliches Wachstum braucht Halt an Orten, in
Personen und Grundwahrheiten. Die Bindung an einen Ort — um nochmals
paradigmatisch ein Element herauszugreifen — scheint vielen innerhalb der
Kirche zur Zeit ganz nebenséchlich zu sein. Gemeinschaften, auch ernsthaft
strebende, treffen sich an einem Ort, an dem gerade ein Haus frei ist. Pater
Kentenich wollte alle menschlichen Bezugspunkte aufgreifen und in den ProzeR
des Christwerdens integrieren, um so stabile christliche Personlichkeiten zu
erziehen. Er pflegte deshalb bewuRt das »Kreisen« um lokale Mittelpunkte.
Gerade in einer mobilen Welt braucht es geistliche Bezugspunkte, die aber eine
reale Erdung haben miissen. Fiir Schdnstatt sind das die Schénstatt-Heiligtiimer.
»An sich« kénnte man auf solche lokalen Bezugspunkte verzichten, weil man an
jedem Ort beten kann. Aber der Mensch kann leider nicht im luftleeren Raum des
»an siche Mensch werden und als Christ leben. Er braucht auch lokale
Verwurzelungen, die sich aber den gewandelten gesellschaftlichen Verhaltnissen
anpassen miissen. Sie sind gleichsam »fliegende Inseln«. Wiirde man nun aber
diese Bezugspunkte isoliert sehen und anwenden, wéren sie selbst auch wieder
nur »Flicken«. Im Verstédndnis von Pater Kentenich sind sie Teilmoment eines
groBangelegten Versuches — das Ganze nennt er »Bindungsorganismus« und sieht
darin sowohl natiirlich gewachsene als auch gnadenhaft-libernatiirliche
Bindungen aufgefangen. Es ist gleichsam das Garn, aus dem das ganze Kleid des
Mensch- und Christseins gewoben werden muB, damit es reifest und haltbar
werden kann.
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7. Wir kénnen die Aktualitdt des Programms, das am 31. Mai 1949 vorgelegt
wurde, auch daran ermessen, wieviel Ahnlichkeit es hat mit dem Programm des
Heiligen Vaters. Der Aufruf zur Neu-Evangelisierung geht davon aus, dal neue
Antworten gefunden werden miissen fiir die Herausforderungen unserer Zeit. Es
geht darum, den ganzen Reichtum des christlichen Lebens und der christlichen
Wahrheit zu entfalten. Die Voraussetzungen dazu und die Wege dafiir aufzuzeigen,
war das zentrale Anliegen Pater Kentenichs.

Er selbst hat die Einsichten und Erfahrungen, die zu seinem padagogischen und
pastoralen Konzept gefiihrt haben, durchaus als gnadenhaftes Geschenk des
Heiligen Geistes gewertet und spricht darum von einer »charismatischen
Sendung« Schénstatts. Darum schreibt er auf den Meilenstein des 31. Mai:
»Stehen in géttlicher Kraft.« Uns fiir das Wirken - das Weiter-Wirken — des
Heiligen Geistes zu 6ffnen, ist darum die Anforderung an uns. Nur so kénnen wir
die Aufgabe anpacken, die mit diesem Tag verbunden ist und heute —~ nach 50
Jahren — noch genau so giiltig und aktuell ist, ja an Dringlichkeit noch immer
zugenommen hat. »Send uns des Heilands Geist der Kraft ...«
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Ein Fest der Berufung
50 Jahre »Provida Mater«

Gertrud Pollak

Bei einer Tagung zur Berufungspastoral im September dieses Jahres (1997) sagte
ein Teilnehmer des Podiums: »Wir miiBten ofter eine Berufung feiern«. Der Satz
fiel mir in die Seele und lieB mich spontan an den heutigen Tag denken. Ist unser
Jubildum nicht ein Fest fiir eine Berufung?!

Der AnlaB fiir das Fest

AnlaB ist formal ein Schriftstiick. Wir gedenken der Konstitution »Provida Mater«, mit
der Pius XII. vor 50 Jahren eine neue Form der Nachfolge in den evangelischen
Raten kirchenrechtlich erméglich hat: die Sakularinstitute. Der AnlaB fiir unser
Jubilaum ist die Verdffentlichung dieses Dokumentes vom 2. Februar 1947.

Die Ursache unseres Feierns geht freilich tiefer. Was vor fiinf Jahrzehnten als
Lebensform auf Papier formuliert wurde, ist nicht in vatikanischen Schreibstuben
ausgedacht worden. Wie sonst hdtten in Rom ein Jahr danach bereits 46
Gruppierungen ihre Unterlagen um Anerkennung als Sakularinstitut eingereicht?
1949 stieg die Zahl auf 83.1 Was »Provida Mater« erfaBt hat, ist zuvor ein breiter
Lebensstrom gewesen — entstanden durch Fragen aufmerksamer Christen. Vor
allem in europdischen Landern waren geistig und geistlich wache Frauen und
Méanner auf der Suche, wie sie engagiertes Christsein mit gesellschaftlichen
Entwicklungen ineinsbringen kénnten. Der Einflul8 der Kirche und ihrer offiziellen
Vertreter schwand zusehens. Gleichzeitig wurde es vielen Laien immer wichtiger,
die Worte und Werte des Evangeliums auch im 20. Jahrhundert lebendig und
fruchtbar zu halten. Sie fragten sich: Welche persénliche Herausforderung ist
dieses Auseinanderdriften von Glaube und Gesellschaft an mich als Christ? Was
will Gott von mir und fiir mein Leben?

Schon im Umkreis des Ersten Weltkriegs gab es solches Suchen, solches Fragen nach
der personlichen Berufung in den Umbriichen einer sich rasant verandernden Welt.
Es galt, Gottes Wunsch und Anruf in all diesen Entwicklungen zu entdecken. Die

1 vgl. A. Oberti, Mitten in dieser Welt, Meitingen-Freising 1968, S. 32
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Antworten waren vielféltig und dhnelten sich doch in ihrem Kern. Christen
sollten deutlich erlebbar machen, daB Verfiigbarkeit fiir Gott und Einsatzfreude
in der Welt keine sich ausschlieBenden Gegensatze sind. Einzelne und kleine
Gruppen fanden ihren Weg. Sie wollten die evangelischen Rate leben in der
gleichen, die ganze Existenz prédgenden Intensitat wie bei den herkémmlichen
Orden, aber das eben nicht in einem Kloster, sondern mittendrin. Christusnachfolge
auf den StraBen der Welt! Das Ineinander von Weihe und besonders betontem
Weltbezug wird zum unterscheidenden Charakteristikum dieses neuen Weges,
den »Provida Mater« und die kirchlichen Folgedokumente beschreiben. Dahinter
aber steht wirklich eine géttliche Initiative, Berufungen - gehérte Anrufe und
nicht selbsterdachte neue Konzepte. Ursache unseres Jubildums also: Wir feiern
eine neue go6ttliche Initiative in unserem Jahrhundert. Wir begehen ein Fest fir
eine Berufung.

Damit feiern wir freilich nicht nur die damals neue und heute schon etwas in die Jahre
gekommene »Lebensforme als solche, die — wie es »Provida Mater« formuliert -
gegriindet wurde, »um die evangelischen Rate in der Welt treu zu befolgen und
die Werke der Néchstenliebe in groBerer Freiheit auszuiiben, an deren Vollbringung
die Orden durch die Ungunst der Zeit weitgehend oder ganzlich gehindert
wurden« (PM 9).

Wir feiern auch noch in einem zweiten Sinn ein Fest dieser Berufung. Wir freuen
uns an der Vielzahl und Vielfalt der Berufungen, die in den Jahren aus demselben
Aufbruch wachsen und durch »Provida Mater« einen Platz in der Kirche finden
durften — wir feiern das Charisma eines jeden Sakularinstituts in der Auspragung,
die seine Griinderin, sein Griinder aus den jeweiligen Umsténden ihrer Situation
als Anruf Gottes ernstgenommen haben - Laieninstitute fiir Frauen und Manner,
Priesterinstitute. Jede Gemeinschaft war zur Zeit ihrer Griindung eine konkrete
Antwort und eine Chance, dieser neuen Lebensform Gestalt zu geben. Selbst
wenn einige Gemeinschaften heute erleben miissen, dal Gott keine neuen
Berufungen in ihre Reihen schenkt, wenn sie vielleicht spiiren, dal ihr Ursprungs-
impuls seine Aktualitat verloren hat — jedes Sakularinstitut hat dennoch seine
unverwechselbare Berufungsgeschichte. Und jede Gemeinschaft — ob sie sich grof3
oder eher klein durch die Jahre entfaltet hat, besitzt einen eigengeprdgten
Reichtum und eine Fruchtbarkeit, die nicht nur in vorzeigbaren Erfolgen zu
messen sind. Das bloBe Vorhandensein, die Tatsache, dal Menschen ihr ganzes
Leben mit einem solchen Institut verwoben haben, schon das ist wahrlich Grund
genug, heute dankbar ein Fest ihrer Berufung und Treue dazu zu feiern.

Wir feiern also zum einen die Lebensform als solche. Zum anderen danken wir
Gott und einander fiir die Vielfalt der gemeinschaftsinternen Auspragungen.
Doch damit hat das Fest fiir diese Berufung noch nicht alle Dimensionen. Ich
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wiinsche mir, daB jede und jeder, der heute diesen Festakt begeht, auch das
Unselbstverstandliche seiner ganz individuellen Berufung hinein in diese Lebens-
form neu dankbar bedenkt. Alle, die wir hier sind, feiern unsere personliche
Berufung und den schon langen oder noch kiirzeren Weg der Treue dazu.

Wir heutigen Mitglieder von Sédkularinstituten denken dariiber hinaus an die
Berufung all jener, die wahrend dieser fiinf Jahrzehnte in unseren Gemeinschaften
mitten in der Welt gelebt haben. An einige herausragende Personlichkeiten wird
bei diesem Jubilaum durch Wort und Bild eigens erinnert. Wir feiern ein Fest fiir
eine Berufung in tausendfachen individuellen Auspragungen.

Reiches Leben

Wir spiiren wohl, welch facettenreiches Jubildum wir begehen. Es gabe vieles in
diesen 50 Jahren, was wert wdre, ndher angeschaut und angesprochen zu
werden: Der Blick zuriick auf das, was die Sakularinstitute gewagt und was sie
gewonnen haben. Die Erhebung dessen, was sie vielleicht (ibersehen und
versdumt haben. Beschaftigen muB uns in jedem Fall die Frage, wie es heute mit
uns aussieht und wie es um die Profilierung unserer Lebensform in der Kirche
steht.

Fiir eine solche Bestandsaufnahme wére es gewiB interessant, darzulegen, wie
einzelne Sékularinstitute seit ihrem Bestehen Schwerpunkte gesetzt, Akzente
unterstrichen oder verdndert haben. Wir kdnnten die konkreten Ausgestaltungen
in den Instituten skizzieren und damit beschreiben, wie vielfaltig »Provida Mater«
in diesem halben Jahrhundert Leben geworden ist.

Um die Fruchtbarkeit dieser Lebensform zu dokumentieren, wére es dariiber
hinaus sicher besonders aufschluBreich, einen Blick in das Leben vieler einzelner
Mitglieder zu wagen, um dort zu sehen, wie vielseitig sich Berufung in ein Sakular-
institut buchstabieren 148t — in welch unterschiedlichen Berufen, Apostolatsfeldern
oder Einzelaktionen sie &6ffentlich als Licht oder verborgen als Sauerteig gewirkt
haben und wirken. Da kdme vielerlei ans Tageslicht, eine Buntheit, die der von
manchen als trocken und knorrig empfundene Text von »Provida Mater« vielleicht
gar nicht erwarten lie3.

Ohne all dem im einzelnen nachgehen zu kénnen, stellen wir im Rickblick
dankbar fest: reiches Leben ist geworden. Auch die Statistiken lassen etwas
davon ahnen. Zwischen 1947 und 1967 wurden 278 Antrage auf Genehmigung
als Sakularinstitut gestellt. Zwanzig Jahre nach »Provida Mater« waren 89
Gemeinschaften ordentlich errichtet2. Derzeit, 50 Jahre danach, gibt es weltweit

2 vgl.aa0.5.184
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199 Sékularinstitute. Die iibergroBe Zahl ist in Europa entstanden und auch dort
verbreitet, gefolgt von Amerika, Asien, Afrika. 85% der Mitglieder von S&kular-
instituten sind Frauen - eine Richtzahl, mit der wir heute bei unserem Jubildum
wohl den Weltproportionen entsprechen.

Die aktuelle Situation in Deutschland spiegelt der zum heutigen Jubildum fertig
gewordene Prospekt mit Selbstdarstellungen von 34 Gemeinschaften, die in
unserem Land bzw. auch in der Schweiz und Osterreich als Sdkularinstitute
anerkannt sind; wenige davon sind gerade erst auf dem Weg dahin. In
Deutschland leben derzeit knapp 3000 Mitglieder. Ich hoffe und wiinsche, daB
wir in den Begegnungen dieser Tage viel vom hinter den Zahlen stehenden
Leben aufspiiren und Uber Gemeinschaftsgrenzen -hinweg einander erzdhlen
kénnen.

Selbstkritische Anfragen

Die Einholung der Geschichte kann sich freilich nicht auf das Gesagte beschranken.
Der Blick auf das Leben entdeckt die aufgegangene Saat, das Gelungene. Er st6Rt
aber auch auf manches, was in die Dornen oder auf felsigen Grund gefallen ist3:
nicht eingeléste Hoffnungen, was teilweise in kirchlichen Kreisen zu spiiren ist
(ftir mich beispielsweise ein Eindruck bei der Bischofssynode zum Gottgeweihten
Leben 1994); Méngel und Hilflosigkeiten aber auch, die wir selbst empfinden
oder genauer entdecken, wenn wir uns intensiver mit der Profilklarung unserer
Berufung befassen. Das Gebet zum Jubildumsjahr 1997, das alle deutschen
Sékularinstitute bekommen haben und in den letzten Monaten wohl auch als
Briicke zueinander gebetet haben, fat beides ins Wort: »Wir danken Dir fiir alles,
was in den fiinf Jahrzehnten gelingen durfte.« Aber auch: »Vergib, wo wir lau,
phantasielos und ohne Mut waren und so unserer Kultur Deine Pragekraft
vorenthalten haben.« Solcher Dank und solche Gewissenserforschung gehéren
wohl beide zu einem Fest wie dem heutigen. Jede und jeder einzelne kann sich
fragen, wo er oder sie Verantwortung dafiir tragt, daB wir unserer Kultur Jesu
Pragekraft vorenthalten haben. Jedes Institut kann solche Besinnung anstellen
und sich dabei auch messen am Griindungsauftrag der eigenen Gemeinschaft.

Auch einem Pestvortrag steht solche Nachdenklichkeit gut an. Lassen Sie mich
deshalb selbstkritische Anfragen nicht aussparen. Ich mochte versuchen, dazu
nicht aus der Einzel- oder Institutsperspektive etwas zu erheben, sondern eher
vom Ganzen her, vom Gesamtkontext, in dem »Provida Mater« damals stand und

3 vgl.Mk4,1-9
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die Sakularinstitute heute stehen. Wie steht es um die Wurzeln und Grund-
anliegen dieser Lebensform am 50. Geburtstag? Welcher Spannungsbogen vom
Damals zum Jetzt 148t sich zeichnen?

Das Gebet zum Jubildumsjahr 1997 skizziert in knappen Formulierungen
Grundelemente der Lebensform der Sédkularinstitute. Wir wenden uns in der
Anrede betend an den »menschgewordenen Gott, Jesus Christuse. Schon darin
liegt ein Programm. Dal die Zusammenschliisse von Gldubigen, die »Provida
Mater« beschreibt, ausgerechnet »Sakularinstitute«, deutsch »Weltgemein-
schaften« heiBen, verweist nicht nur rdumlich auf den Ort der Ausiibung ihrer
Lebensform, sondern spiegelt auch dessen Bewertung. Christen, die in der
Nachfolge des menschgewordenen, ja weltgewordenen Gottes leben, wollen die
Welt von Gott her verstehen und werten. Sie mdchten in ihr so gegenwartig sein
und wirken, dal nicht ihre eigenen Vorlieben bestimmend sind, sondern etwas
von der endlosen Liebe Gottes zur Welt durch sie aufscheint. Sie kénnen sich nie
in eine weltlose Innerlichkeit zuriickziehen. Menschen in S&kularinstituten
miissen ‘in' bleiben. Sie diirfen sich nicht einfach miide heraushalten. Unser
Jahrhundert braucht flexible Christen, die Dynamik ausstrahlen, Kraft und
Bewegung, Frauen und Manner, deren Leben davon geprédgt ist, daB sie sich
standig um eine »Dynamik des Mitgehens« bemiihen. Das ist der Grundton
unserer Lehensform von Anfang an. Und doch muB gerade diese »Dynamik des
Mitgehens« stets neue Tdne hervorbringen, damit sich der alte Grundton in
einem klangvollen Akkord im Hier und letzt entfaltet. Welch unterschiedliche
Melodien daraus durch die Jahrzehnte entstanden, méchte ich wenigstens fiir
zwei zentrale Stichworte unserer Lebensform anklingen lassen: Welt und Weihe.

Welt

Das erste Stichwort — »Welt« Die Glaubens- und Lebenssituation zur Zeit der
Griindung der S&kularinstitute unterschied sich markant von Entwicklungen
heute. Zwar brachen schon zu Beginn unseres Jahrhunderts und um den Zweiten
Weltkrieg herum gewachsene kulturelle Verflechtungen zwischen Gesellschaft
und Kirche auseinander. Die den Grundanliegen der Sékularinstitute verwandte
Katholische Aktion setzte durch personliche Heiligung und soZialen Einsatz
Gegenakzente und versuchte, die ungldubig Gewordenen zu Christus zuriick-
zufithren. Sie wollten das erreichen durch die Anpassung ihres Apostolates an die
schnell wechselnden Bedingungen des modernen Lebens. Im Vergleich zu heute
gab es dafiir noch weit stabilere Ansatzpunkte. Es bestand quer durch die
Gesellschaftsschichten ein breiter Konsens dariiber, was »sich schickt«, was smane«
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tut oder zu lassen hat. Es gab klarere Eckdaten innerhalb derer sich Denken und
Leben bewegte. Ich mdchte keine heile Welt vorgaukeln, aber doch andeuten,
daB unsere gegenwadrtige Situation im Vergleich dazu pluriformer und uniiber-
schaubarer ist. Die Sakularisierung brachte eine Verdrangung institutionell
normierter weltanschaulicher Uberzeugung aus der Offentlichkeit. Der EinfluB
der Kirchen schwindet gegen Null. Doch gleichzeitig gibt es in der offenen
Gesellschaft manche'Gegenbewegung. Ein neues WertbewuBtsein — etwa fiir die
Natur — ist gewachsen, und religiése Bediirfnisse daullern sich auBerhalb der
traditionellen Institutionen. Einerseits stimmt es: je offizieller die Medien und
6ffentliche Meinung gesellschaftliche Werte pragen, desto selbstverstandlicher
gerdt Religion ins Abseits, wird Glaube exklusive Privatsache. Andererseits belegt
die religionssoziologische Forschung auch: je offizieller Sakularitat bestimmend
wird, desto verborgener treten religiése Ersatzformen auf — Fetische und
Praktiken neuer Religiositdt, Sektiererisches und Magie. Eine vor wenigen
Wochen veréffentlichte Emnid-Untersuchung zeigt, daB noch knapp 57 % der
Deutschen an einen Gott glauben. Unter dem Begriff »Gott« wird dabei sehr
Verschiedenes verstanden und subsumiert. Die christliche Vorstellung, daB Gott
ein personliches Gegeniiber des Menschen sei, haben gerade noch 17 % der
Befragten4, ein Blitzlicht auf die Situation 50 Jahre nach »Provida Mater, das
aufhorchen laBt! Gleichzeitig belegt dieselbe Umfrage, »dal} die Beziehungen zu
nahen Menschen als das wichtigste im Leben bewertet wurden«.>

Was heien solche Ergebnisse fiir uns Mitglieder von S&kularinstituten? Was
fordern sie im Sinne der »Dynamik des Mitgehens«? Sind wir solche »nahen
Menschene, die mitten drin, auf den StraRen eben dieser Welt das Verwirrende
einer offenen Gesellschaft aushalten, das vage religiése Suchen aufgreifen und
weiterfithren? Wir gehdren wohl zu den 17 %, die an einen persdnlichen Cott
‘glauben - wo sonst solite Christusnachfolge ansetzen! Wir haben vielleicht
gerade noch gelernt, als Christen unter Christen zu leben — weniger wie es geht,
als Christen unter den 83 % anders ausgerichteter Mitmenschen zurecht-
zukommen. In gewisser Weise haben wir in all dem, was um uns in FluR geraten
ist, noch einen Standort. Wir versuchen auch heute, die Welt mit den Augen
Gottes zu sehen. Das kann uns helfen, auch die Offenheit und Widerspriiche im
Menschen auszuhalten. Widerspriiche, die wir keineswegs nur um uns, sondern
doch auch in uns selbst erfahren. Wir leben nicht nur in der Welt. Wir sind ein Teil
von ihr. Die BewuBtmachung unserer persdnlichen Verflochtenheit in die vielen
Licht- und Schattenseiten der heutigen Welt steht als Aufgabe vor uns. Nur in

4  Vgl.KNA-1IDNr.31/32/30.07.1997,S.3
5 ebd.
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echter Tuchfiihlung und gleichzeitig besonnener Distanz wird uns eine diskrete
Bereitung des Milieus gelingen und ein welthaftes Apostolat, das nach der
Deﬁnition.von »Primo Feliciter« — dem Motu proprio, das ein Jahr nach »Provida
Mater« Prazisierungen formulierte — eben »nicht nur in der Welt, sondern aus
dem Innern der Welt heraus«® erfolgen soll. '

Der Austausch iiber unser Stehen in der Welt, iiber unsere Weltwahrnehmung
muB Gespréchsstoff sein in unseren Instituten. Einzeln und miteinander gilt es,
nach den Herausforderungen zu fragen, die heute von uns zu bewéltigen sind.
Personliche und gemeinsame Orientierungsversuche sind unverzichtbare Basis
fiir eine hilfreiche, zeitgemé&Be Fruchtbarkeit unserer Lebensform. Wir haben
viele EinfluBmaglichkeiten und Chancen in unseren berufiichen Feldern. Nur - ist
damit genug abgedeckt und erreicht fiir das Zeugnis, »wie mitgestaltende
Hinwendung zur Welts” in Verbundenheit mit Christus sich auswirkt? Es ist
reiches und vielfdltiges Leben gewachsen aus »Provida Mater« — doch ist es mit
den gesellschaftlichen und kirchlichen Verdnderungen ausreichend mitge-
wachsen? Wo sind wir als Sakularinstitute mit unseren Wirkmdglichkeiten
tatsdchlich pluriformer geworden und vielseitiger? Fiir andere Lander méchte ich
nicht sprechen, aber zumindest fiir Deutschland haben wir — nicht zuletzt in der
Vorbereitung dieses Jubildumsjahres feststellen miissen, daB ganze Berufs-
sparten und Lebensfelder in unseren Instituten praktisch nicht oder nicht
pragend vorkommen. Sind wir beispielsweise mittendrin in den o&ffentlich-
rechtlichen oder privaten Redaktionen und Fernsehstudios, die taglich
stundenlang vermitteln oder gar bestimmen, was heute Geltung hat? Oder - ich
interessiere mich inzwischen zwar auch nicht mehr sonderlich fiir FuBball, und
trotzdem will und muf ich wahrnehmen, welchen Stellenwert diese Szenerie im
Lebensgefiihl und Selbstverstandnis von Millionen Bundesbiirgern hat. Die vom
Sieg heimkehrende Nationalelf brachte ein Mehrfaches an Menschen auf die
Stral8e und bringt in ihren Herzen mehr zum Schwingen als ein Papstbesuch oder
Katholikentag in unserem Land. Kein Grund zum Lamentieren, aber zu fragen:
Was heilt hier nDynamik des Mitgehens«?

Sicher diirfen wir uns als Sakularinstitute nicht die Grundprobleme der gesamten
Kirche aufladen und die Entfremdung weiter Kreise der Bevélkerung vom
christlichen Glauben zu unserem alleinigen Problem machen. Wenn wir aber
unsere Griindungsimpulse ernstnehmen, dann gilt es auch 1997 zu verheutigen,
was Papst Paul VI. beim WeltkongreB 1976 in das uns bekannte Bild faB3t: »Wenn
sie ihrer Berufung treu bleiben, werden die Sakularinstitute gleichsam zu

6 PF3
7 Jubildumsgebet 1997
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‘Versuchslaboratorien’, in denen die Kirche die konkreten Mdoglichkeiten ihrer
Beziehungen zur Welt einer Probe unterzieht.«® Wie bestehen wir diese Probe
heute auf dem Weg ins Dritte Jahrtausend? Paul VI. fahrt konkretisierend fort:
»Das eigentliche Feld ihrer (sc. Sakularinstitute) evangelisierenden Tatigkeit ist
die weite und schwierige Welt der Politik, des Sozialen und der Wirtschaft, aber
auch der Kultur, der Wissenschaft und Kiinste, des internationalen Lebens und
der Massenmedien.«® Wir sollten diesem Papst heute noch danken, daB er sich so
intensiv mit unserer Lebensform befa8t und sie bei verschiedenen Anldssen so
markant beschrieben hat. Spatere Texte, einschlieBlich das AbschluRdokument
der letzten Bischofssynode »Vita consecratas, haben nicht mehr diesen »BiR«,
diese provozierende Konkretheit. Die Griinde daftr diirfen nicht einlinig gesucht
werden. Schuldzuweisungen in welche Richtung auch immer - wie: man versteht
uns eben nicht - sind nicht angebracht. Wir sollten uns wirklich selbst den
Spiegel vorhalten und die Konturen unseres Profils ehrlich auf uns wirken lassen.
Es ist doch angemessen und tiblich in den Spiegel zu schauen, wenn man sich fur
ein groBes Geburtstagsfest riistet. . Sind wir »hibsch genuge, anziehend und
interessant fiir unsere Umgebung?

Mich beschaftigt und beunruhigt die Entwicklung der letzten Jahre. Viele
Dokumente und kirchliche Aussagen zu unserer Lebensform zitieren einfach
Fritheres Lnd wiederholen, was schon oft zu Papier gebracht ist. Sind wir bereits
so archivierungswiirdig? Was erwarten wir selbst nach unserem 50. Geburtstag?
Wenn ich die Texte des Symposiums zu den Jubildumsfeiern der Weltkonferenz
der Sakularinstitute in Rom, im Februar dieses Jahres, auf mich wirken lasse — ich
habe alle auf diesen Tag hin gelesen — dann wundert es mich10 keineswegs, daB
man iiber uns nichts prickelnd Neues oder wenigstens noch aktuell Interessantes
zu sagen hat. Ich staune eher, daB unser Papst es bei der Jubildumsaudienz
geschafft hat, eine wohl offene und herzliche Atmosphare zu verbreiten, die doch
auch Ausdruck seiner Hoffnung ist, daB er, daB die Kirche von uns noch etwas
erwartet. In seiner ‘Ansprache betont er das jedenfalls: »Die Lebensform der
Sékularinstitute erweist sich heute mehr denn je als eine:von der Vorsehung
gewollte und wirksame Art, das Evangelium zu bezeugen in den von den
heutigen kulturellen und sozialen Bedingungen bestimmten Verhaltnissen, worin
die Kirche zu leben und ihre Sendung zu erfiillen berufen ist ... Als demiitige und
zugleich stolze Trager der umgestaltenden Kraft des Gottesreiches sowie mutige
und konsequente Zeugen der Aufgabe und Sendung, die Kulturen der Vélker zu

8 Paul VI, WeltkongreB der Sdkularinstitute 1976, Nr. 70
9 ebd.

10 mit einer Ausnahme
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evangelisieren, sind die Mitglieder der Sakularinstitute in der Geschichte Zeichen
einer Kirche, die Freundin der Menschen ist, fahig, Trost fiir jede Art Betriibnis
anzubieten, aber zugleich unerbittlich gegeniiber jeder Entscheidung zu Tod,
Gewalttat, Liige und Ungerechtigkeit. Sie sind fiir die Christen auch Zeichen und
Aufruf zu einer Aufgabe, sich im Namen Gottes einer Schépfung anzunehmen,
die Gegenstand der Liebe und des Wohlgefallens ihres Schépfers bleibt.«!1 Bei
einer Ansprache vor den Sakularinstituten 1983 schon verwies Papst Johannes
Paul Il. noch auf einen anderen Bereich, der unsere Aufmerksamkeit braucht: »Bei
aller Achtung ihrer Wesensmerkmale miissen die Sakularinstitute die dringlichen
Pastoralsorgen der Ortskirchen verstehen und auf sich nehmen.«12

Bei aller Konzentration auf unsere Lebensform stellt der Papst gleichzeitig eine
Briicke her, die wir bei der Ortung unserer Situation — auch zu unserer eigenen
Entlastung — nicht unterbewerten sollten. Im Unterschied zu 1947 teilen wir uns
die Aufgabe einer weltbejahenden Evangelisierung inzwischen mit mehr anderen
als damals. Ich erinnere nur kurz an zwei Bereiche: Einerseits stehen wir heute
auf einer veranderten theologischen Ausgangsbasis durch das Il. Vatikanische
Konzil. In dessen Ekklesiologie ist deutlich hervorgehoben, daB es Aufgabe aller
Cetauften und Gefirmten ist, entsprechend ihrem Weltcharakter Gott und Welt
an ihrem Platz zu verbinden.!3 Die im Konzil geweiteten Horizonte im Welt- und
Laienverstandnis sowie im Kirchenbild sind nicht ohne Auswirkungen geblieben
auf theologische Akzente unserer eigenen Lebensform — ich nenne als Beispiel
nur die verdnderte Bewertung des vor »Provida Mater« nicht méglichen
Ineinander von Evangelischen Raten und ‘Welt'. Andererseits ein zweiter Bereich:
Es haben auf dem Lebensweg kirchliche Verbénde, Neue Geistliche Bewegungen
und weitere Aufbriiche, wie die sogenannten ‘Neuen Formen', manches von dem
aufgegriffen, was auch unseren Auftrag ausmacht. Eine starkere Weltzuwendung
und Veranderungen bei manchen Orden und Kongregationen tun das ihre dazu.
Inmitten uns verwandter Aufbriiche sind deshalb Suchbewegungen zum eigenen
Selbstverstdndnis einfach notwendig. Entlastendes und Schwierigeres in der
Prazisierung unseres Charismas tritt zutage. Ein eigengearteter Appell an die
nDynamik des Mitgehense, ein Aufruf, auszusortieren und zu bewahren.

11 Johannes Paul Il. am 02.02.1997. ORD 27. Jg. Nr. 7 (14.02.1997) Abschn. 2 und 5

12 Johannes Paul Il. am 06.03.1983. Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls Nr. 73,
S.36

13 vgl.etwalG31u.a.
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Weihe

Vieles vom Gesagten gilt auch fiir das zweite Stichwort, fiir das ich die verdnderten
Melodien zum Grundton unserer Berufung beschreiben méchte. Mein zweites
Stichwort: »Weihex,

Wieder moéchte ich an unserem Jubildumsgebet ankniipfen. Es formuliert: »Du
hast uns berufen, dazubleiben, wahrend viele Dir und der Kirche den Riicken zu-
kehren.« Unsere Lebensentscheidung zu den evangelischen Réaten, unsere
kirchlich anerkannte Weihe, ist eine deutliche Standortmarkierung. Wir antworten
auf eine Berufung durch Gott und verbinden uns bewuBt und mit unserem ganzen
Menschsein Christus und seiner Kirche. Das Jubildumsgebet beschreibt das
Besondere dieser Berufung: »Du hast uns berufen, durch unsere ganze Existenz
dafiir Zeugnis zu geben, wie mitgestaltende Hinwendung zur Welt in
Verbundenheit mit Dir mdglich ist.« Der Weltcharakter der Sékularinstitute ist
nicht zu denken ohne Weihe, ohne die Verbundenheit mit Christus — und: er ist
nur zu denken als »Mitgestaltunge, als Mit- und Nachvollzug einer géttlichen
Grundbewegung: Gottes grenzenlose Liebe und Hinwendung zu seiner
Schépfung, zu uns erldsungsbediirftigen Menschen. Gottes Weltzuwendung
erfahrt ihre Verdichtung in der Tatsache, dal er selbst Mensch wird. Unsere
Hinwendung zur Welt, in Verbundenheit mit Jesus, muBl wie ein Wasserzeichen
stets diesen inkarnatorischen Stempel tragen.

Hat nicht diese Seite unserer Berufung gerade momentan eine besondere
Aktualitat? Die ganze Weltkirche ist auf dem Weg zum Jahr 2000 und bereitet
sich auf dieses Gedenken an die Geburt Jesu vor. Die ganze Menschheit wollen
wir Christen daran erinnern, daB sich durch die Menschwerdung Gottes in Jesus
Entscheidendes fiir Geschick und Geschichte der Schépfung ereignet hat. Gerade
in diese Vorbereitungsphase, exakt ins Christusjahr fallt unser 50jahriges Bestehen.
Feiern wir heute nicht auch das Fest dieser »Berufungs und Sendung Jesu Christi?
Hier verbergen sich fiir uns gewiB Impulse, denn es gilt auch dieser Satz unseres
Jubildaumsgebetes: »In uns willst Du neu zur Welt kommen und die Menschen
umarmen.« Jesus Christus soll in uns zur Welt kommen. Was wir fiir die Welt
einzubringen haben, ist auch, aber nicht nur unsere eigene menschliche und
berufliche Kompetenz. Gott ist in Jesus die Wege der Menschen gegangen4. In
unserem Leben der Nachfolge sollen wir heute — durch ihn, mit ihm und in ihm -
diese Wege mitgehen. Die »Dynamik des Mitgehens« mit der Welt, mit den
Menschen, ist eben gleichzeitig immer auch die »Dynamik des Mitgehens« mit
Ihm. Mit Jesus Christus auf den StraBen unserer Welt!

14 vgl. Vorbereitungsgebet der Bischofe zum Jahr 2000: »... bist in ihm die Wege der
Menschen gegangen«
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Dableiben, in Christus sein — wie Paulus christliche Existenz umschreibt!5 — uns
Jesus zuwenden, darum geht es in vielen Formen. Vielleicht mag uns manchmal
das meditative Dableiben im Gebet leichter fallen, als es mittendrin im Weltgetdse
auszuhalten — oft so, daB wir die Verwobenheit mit thm nicht mehr spiiren oder
wirklich bewuBthaben. In Jesus bleiben, ohne sich in eine weltverneinende
Innerlichkeit zu flichten, dableiben und genauer hinsehen, weiche Heraus-
forderungen und Schéatze »die Welt« fiir uns bereithélt - formt solches Denken
und Bemihen unsere Art als Mitglied eines Sakularinstitutes zu beten? Prégt
welthaftes Gebet unser Miteinander in den Gemeinschaften, unsere Umsetzung
der Weltzuwendung Gottes im Leben? Auch hier sind wir mit unserer Lebensform
nicht allein auf weiter Flur. Unser Jahrhundert hat mehrere spirituelle Aufbriiche,
die eine deutlich weltbezogene Frommigkeit entwickelt haben. Als Sékular-
institute sollten wir dabei aus unserer Berufung eine Vorreiterrolle spielen. Wo
stehen wir? Eher bei der Nachhut? :

Die Herausforderung der Stunde

Mit einem zweiten Schritt mochte ich unter dem Stichwort »Weihe« auch hier
noch einen vergleichenden Hinweis auf die Zeit der Abfassung von »Provida
Mater« versuchen. Lebensformen der Nachfolge nach den Evangelischen Réten
hatten, von Ausnahmen abgesehen, vor 50 Jahren noch eine grundsatzliche
Akzeptanz, nicht selten eine ehrliche Hochschatzung. Heute kénnen wir davon
keineswegs ausgehen. Die Griinde wdren zu erheben. Sie reichen von mangelnder
Kenntnis, Unverstandnis bis zu allgemeiner oder verdchtlicher und verspottender
Ablehnung. Das Gespiir fiir die Werthaftigkeit des Verzichts auf materielle oder
personale Werte, auf korperliche Befriedigungen und auf die Ausiibung des
eigenen Willens, ist fast ganz geschwunden. Wenn nur 17 % an einen personalen
Gott glauben, wird es schwer sein, Verstdndnis zu finden fiir eine Lebensform, die
Gott in Jesus Christus menschlich so-ernst nimmt, daB sich alle Formen der
Liebesfahigkeit einer Person auf Ihn konzentrieren. Diesem Du gehért in einer
ganz anders gearteten Umwelt und Atmosphére unsere ganze jungfrauliche
Liebe. Sie muB sich verstrdmen in der Welt, unter den Menschen: »Du hast uns
berufen, in Deiner Kraft dahin zu gehen, wo geistige, spirituelle oder materielle
Armut und Orientierungslosigkeit herrscht« — so das Jubilaumsgebet. Wie
kraftvoll gelingt uns dieses Zeugnis? Ohne in unsere Kultur eingepaBte
Radikalitat wird es wohl kaum durchdringen - auffallen wird es nicht durch die

15 vgl.2 Kor 5,17
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duBeren Formen, wie es etwa im Ordensleben zeichenhaft vor Augen steht.
Unsere Liebe darf nicht altjiingferlich und zimperlich daherkommen. Sie braucht
Phantasie und kraftvolle Erdung, damit etwas davon zu spiiren ist, wie wir der
Liebe wegen Ehelose sind und nicht Singles aus Bequemlichkeit oder Trend.
Gerade junge Menschen heute haben dafiir einen Sensus, ein feines Gespir fiir
das Echte. Und gerade auch die Jiingeren aus unseren Reihen sind gefragt und
gefordert, neu einen Lebens- und Umgangsstil zu pragen, der glaubwiirdig
macht, daB Menschwerdung Jesu und die Hingabe an lhn auch unsere Mensch-
werdung geschehen 1aBt - ganzheitlich! Gerade hierzu, zu einer wirklich welt-
zugewandten Verwirklichung der evangelischen Rate brauchen wir noch viel
mehr Mut und erfinderische "Liebe zu unserer Berufung. Wie im Vorfeld der
Entstehung von »Provida Mater« bedarf es auch heute geistig und geistlich
wacher Menschen, die fragen, wie die Konturen ihrer Berufung jetzt aussehen
sollen. Sakularinstitute diirfen keine trdumerische Harmonie erwarten. Vielmehr
miissen wir uns auf die Suche begeben nach neuen christlichen Tugenden der
Weltnahe: Wachheit, Uneigenniitzigkeit, Sachlichkeit, Gelassenheit, Kompetenz,
Mut und das MaR, alles von innen her voranzutreiben. Ein neues geistliches Lied,
das heute in unserem Gottesdienst eine Rolle spielen wird, bringt die Heraus-
forderung ins Wort: "Wagt euch zu den Ufern, stellt euch gegen den Strom«. Und
das Lied nimmt noch eine andere Grunddimension unseres Festes auf: »Geht auf
Gottes Spuren. Geht, beginnt von vorn.« Die Herausforderung der Stunde hei3t
nicht einfach: wir miissen uns etwas Neues ausdenken unter dem Motto »Jump to
the future« — »Sprung in die Zukunft, so der Titel eines Jugendfestivals zum
50jahrigen Bestehen einer Hochschulgemeinde. Unser Sprung in die Zukunft
heiBt nicht einfach Ablésung vom Gewesenen, sondern er ist ein ankniipfender
Schritt. In der Besinnung auf die Urspriinge unserer Lebensform haben wir die
Spuren Gottes nachvollzogen und spiiren daraus gleichzeitig die Notwendigkeit,
sie ins Heute weiter zu verfolgen. Wir haben gelungene Friichte gesichtet, aber auch
manch Karges: »Geht, beginnt von vorn.« Wir brauchen beides: Kontinuitdt
schiitzende Krafte und neue Startlécher — mit anderen Worten: schopferische Treue.

Ich bin gewiB, jede und jeder einzelne bekommt als Geburtstagsgeschenk diese
befreiende Chance, wieder anzufangen, manches anders, manches intensiver zu
versuchen. Jede Gemeinschaft kann in gewisser Weise von vorn beginnen, sich
neu auf die Urkrafte der Griindung besinnen und Gottes Spuren suchen fiir die
weiteren Jahre. Auch unsere Lebensform der Sakularinstitute als solche hat diese
Maglichkeit — morgen frith werden wir miteinander nach der Zukunft fragen.
»Geht, beginnt von vorn« — findet Schritte, wie die »Dynamik des Mitgehens« mit
Jesus Christus auf den StraBen unserer Welt heute aussehen kénnte.
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Der Impuls des eingangs zitierten Podiumsteilnehmers stimmt wohl: »Wir miiten
ofter eine Berufung feiern.« Dieses Fest fiir unsere Berufung soll Friichte tragen.
So hoffe ich und wiinsche, daB in Erfiillung geht, was beim rémischen Jubildum
im Februar Mons. Dorronsoro, der Untersekretadr der Kongregation (CIVCSVA) uns
Sakularinstituten gesagt hat: »Diese Gedéchtnisfeiern des 50. Jahrestages von
Provida Mater miissen dazu dienen, Eure herrliche Berufung neu zu entdecken,
die von Gott kommt und deren die Welt so sehr bedarf;, ja wir miissen die
Gelegenheit niitzen fiir ihre dynamische Neubelebung.« Tun wir's!
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Diskussion iiber die Situation der Kirche — 10 Thesen

Ein Interview mit Professor Heinz Schiirmann

- REGNUM

Sie haben Anfang 1997 zehn Thesen zur »Diskussion tber die Situation der
Kirche« veroffentlicht (Christ in der Gegenwart, 2/97). Es geht lhnen darin
offensichtlich um eine geistliche Orientierung in unserer Zeit, um einen Vorgang
der »Unterscheidung der Geisters aus dem Glauben. Wir machten lhnen gern einige
. Fragen stellen, die Sie veranlassen kénnten, manches von lhnen Formulierte zu
prazisieren oder weiterzufiihren. '

SCHURMANN
- Mein Manuskript fiihrte die »Zehn Thesen« als »fragwiirdige« ein, welche Charakteri-
sierung im Druck leider entfallen ist. So bin ich dankbar fiir |hre Fragen.

These 1: Die heutige »Krise der Kirche in der modernen Welt« diirfte die
groBte seit 2000 Jahren sein.

These 2: Der gegenwartige EntchristlichungsprozeB ist — allen kirchlichen
MiBstanden zum Trotz — letztlich nicht hausgemacht, sondern
zutiefst umweltbedingt. Wenn die internen Mi8stande behoben sein
werden, wird das Umwelt-Verhaltnis kritisch bleiben. Nicht die
Kirche ist in einer Krise, sondern die moderne Cesellschaft. Von
daher gibt es eine gewisse Krise im Kirche-Welt-Verhéltnis.

These 3: Der derzeitige EntchristlichungsprozeB der Gesellschaft kann nicht
nur auf eine Ursache zuriickgefiihrt werden, drei Faktoren zumindest
kommen hier zusammen.

Soziologische Faktoren: die »Modernex.

Geistesgeschichtlich: der »ipsistisch« gesteigerte Individualismus
einer iberheblichen Selbst-Verwirklichung fiihrt zu Sakularismus
{der sich freilich auch esoterisch gebarden kann).
Existentiell: das Streben des »ich-verkrimmten Menschen-Herzensu
(Augustinus, Martin Luther) nach Profit (\Habsuchtx), Konsum (»GenuR3
sucht”), Karriere l(»GeItu ngssucht«) verhindert tranzendentales Erfahren.
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REGNUM
~ Zu lhrer ersten These: An welche geschichtlichen Vergleiche denken Sie etwa,
wenn Sie die Krise unserer Zeit als die groBte seit 2000 Jahren bezeichnen? - Zu

These zwei und drei: In Ihrer zweiten These suchen Sie die eigentliche Wurzel der
Krise in der modernen Gesellschaft, in der dritten These benennen Sie ver- .

schiedene Ursachen fiir den EntchristlichungsprozeB innerhalb der Gesellschaft.

Aber liegt nicht auch eine Ursache bei der Kirche selbst, in ihrer mangelnden '

Fahigkeit, auf die Herausforderungen der sich wandelnden Gesellschaft in der
»Modernex angemessen zu reagieren?

SCHURMANN

Der Text formulierte zweideutig: Nicht die Kirche ist in unserer Zeit in der

ngroBten Krise; im Gegenteil, die moderne Gesellschaft ist in der Krise {vgl. These
2; 5-8 und 9). Von daher ist dann das Verhaltnis »Kirche-Gesellschaft« gestort. Es
wére zu verstehen: Das Verhdltnis »Kirche-Gesellschaft« ist in der modernen
Industriegesellschaft (und dberall dort, wo diese sich global ausbreitet) in eine
Krise geraten.

»Seit 2000 Jahren« bediirfte der Korrektur: seit ca. 250-340, aufgipfelnd in der
‘Konstantinischen Wende' (312), da das Christentum die Gesellschaft des
Romischen Reiches in wechselvoller Geschichte zu durchdringen begann und zur
Staatsreligion (bzw. vom Staat okkupiert) wurde. Diese Periode diirfte im Zeit-
alter der »Moderne« zu Ende gehen.

Zu These 2:
Dieser Entchristlichungsprozel der Gesellschaft ist — allen kirchlichen MiBstanden

zum Trotz, die gewil an dieser Entwicklung mitschuldig sind - letztlich doch

nicht hausgemacht, sondern zutiefst und letztlich umweltbedingt. Wie »modern«
miiRte die Kirche werden, um auf die Moderne zu reagieren, ohne von ihr verein-
nahmt und »egalisierts zu werden? Was miBte sie tun, wenn sie die »Zeichen der
Zeit« verstehen und gottgewollt auf sie reagieren wiirde, ware die Frage. Fehlt
heute nicht der Mut zu »unmoderner« BuBpredigt nach innen (vgl. die bank-
weisen Kommunionen ohne die notwendige Rekonziliationsbeichte) und nach
auBen wider die »Moderne« (siche nachstehend)?

Zu These 3:

»Christ« im eigentlichen Sinn ist erst der, der den Christus-Glauben bekennt (vgl.
Mk 16,16) und sich zu diesem und in diesem »bekehrt« (vgl. Apg 2,38) hat. Wir
kénnen die Christusbotschaft nicht unsern »Vetternk, den »Orang-Utanse,
verkiinden; vermutlich wére auch der Neandertaler noch nicht fahig gewesen, sie
aufzunehmen. Jesus predigte nur solchen, »denen es vom Vater gegeben« war
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(Joh 6,65), die ihm der Vater »gegeben« hat (Joh 17,2.6 u.6.), die der Vate
~»ziehts (Joh 6,44). Es muB mit der Mdglichkeit gerechnet werden, daR auch
| heutigen Menschen - mit oder ohne Schuld - diese Fahigkeit nicht gegeben ist,
weil ihre »verfinsterten Herzen« (Rém 1,21) kaum noch »transzendentale Erfah-
rungen« haben, weil sie »die Wahrheit durch Ungerechtigkeit niederhalten« (R6m
1,18). :

Es werden drei Faktoren genannt, die transzendentale Erfahrung zum Schwinde
bringen. Es kann Schuld der Kirche sein, daB in ihr die flammende prophetisch
Predigt — 1. wider das »Modern-wie-alle-sein-Wollene, 2. das Ideal selbst-siichtige
nSelbst-Verwirklichung« und 3. das Profit-Konsum-Karriere-Streben -, mit der di
alttestamentlichen Propheten gottgesandt in Israel auftraten, kaum mehr z
héren ist. .

Freilich miiBte die kirchliche Gestalt und miiRte ihre Predigt selbst frei von diesen
drei modernen Verhaltensweisen sein, wenn ihre Predigt glaubwiirdig ankommen
soll.

—

C— (D ="M 3

These 4: Die gesellschaftliche Abneigung der Umwelt und die weItweittle
Diffamierungskampagne der Massenmedien in unseren Tagerla
gefahrdet im allgemeinen nicht glaubensentschiedene Christen, die

geistlich in Gemeinde und Kirche leben, sondern das Traditions:-
christentum im kirchlichen Umfeld. In der Moderne stirbt mit allen

Traditionen auch das Traditionschristentum frither oder spéater.

REGNUM
Ist die restaurative, einseitig riickwarts gerichtete Haltung der Kirche nicht auch
eine Hauptursache fiir die Entwicklung des Traditionschristentums bzw. die
- mangelnde geistliche Kraft weiter Kreise?

SCHURMANN
Es mag sein, daB eine Kirche, die in alten Gewandern einhergeht, die nuf
konservativ nach riickwarts schaut und nicht die »Zeichen der Zeit« verstehti,
unfahig wird zu der vorstehend genannten »zeitgemdBen (prophetischen)
Verkiindigungs. Es ist sicher richtig, daB mit den Traditionschristen und den{1
Traditionschristentum auch eine sich selbst bewahrende (und sich anpassende)
Traditions-Kirche dahinschwinden wird. Aber ist nicht die »erneuerte Kirche von
morgen« schon in Sicht seit den zwanziger Jahren und dem Konzil (1962-1 965)':,
das wahrhaft prophetisch (vgl. Th. 5) sprach und sich gewiB in Balde auswirken
wird (s.u.zu Th. 8)?
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These 5: Der heute unter Christen umgehenden Héresie des »affektiven |

Defatismus« (also die gefiihlsgeladene Mutlosigkeit und geistliche

Schwarzseherei) ist zu widersprechen. Wir sind in unseren Tagen |

Zeugen und Trédger einer epochalen kirchlichen Erneuerungs-
bewegung im geistlichen Kern der Kirche, deren Anzeichen sichtbar
gemacht werden miissen.

These 6: Diese innerkirchliche Erneuerungsbewegung griindet in den Auf-
briichen der zwanziger Jahre, deren Erfahrungen in den Bedréngnissen
der dreiBiger Jahre gefestigt wurden und die in den ersten Jahren nach
dem Zweiten Weltkrieg wieder neu und vertieft zum Durchbruch
kamen.

These 7: Das Zweite Vatikanische Konzil griff diese Erneuerungshewegungen
der letzten Jahrzehnte bewuBt auf und stelite deren Anliegen
universalkirchlich auf den Leuchter.

REGNUM

Ganz besonders wichtig fiir den gldubigen BewuBtwerdungsprozel3 in der gegen-
wartigen Krisensituation scheint mir lhre Wahrnehmung einer »epochalen Erneue-
rungsbewegung im geistlichen Kern der Kirche«. Worin sehen Sie die Griinde
dafiir, daB sich diese Erneuerung aus der Mitte noch nicht sichtbar und spiirbar in
der kirchlichen Offentlichkeit durchgesetzt hat?

SCHURMANN

Den Thesen 5-7 stimmen Sie zu, haben aber zu These 7 am Ende eine Frage.
Dazu: Hubert Jedin hat einmal gesagt, alle gro8en Konzilien hatten sich erst 50
Jahre spdter ausgewirkt. Ob das auch fir das il. Vatikanische Konzil im Jahre
2015 Geltung haben wird? Die geistliche Dynamik der zwanziger/dreiRiger Jahre
und deren konziliare Universalisierung 148t das erwarten. — Auf die Konzilsjahre
(1962-1965) folgte die Bewegung der »Generation 1968¢, welche die geistliche
Erneuerung ausblendete und andere Interessen hochspielte, aber — nach heute
weithin bereinstimmendem Urteil — gescheitert ist. Es beginnt bei einzelnen
durchaus schon ein neues Fragen.

These 8: /m Heute zeigen sich Anzeichen einer kirchlichen Erneuerung
besonders in den »Geistlichen Bewegungen«, die zeichenhaft eine
umfassendere Gesamterneuerung im innersten Kern der Kirche
signalisieren, in der epochal neuen »theologischen Theologie« — mit
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ihrem Blick auf das Mysterium des sich offenbarenden Gottes - und
deren Ganzheitsgestalt. Ferner in einem wachsenden Reform
bewuBtsein beziiglich kirchlicher Strukturen — und zwar das glelchze|t|g
im allgemeinen Glaubenssinn der Glaubigen und bei nicht wenigen
Trégern des Lehramtes, was zu Hoffnungen berechtigt.

REGNUM
Sie sehen den Aufbruch der »neuen geistlichen Bewegungen als Zeichen einer
umfassenden Gesamterneuerung der Kirche und nennen zwei Ausdrucksformén.
Kénnten Sie das naher beschreiben?

SCHURMANN
Kirchliche Erneuerungen sind primar immer geistliche Erneuerungen, die eine
neue Spiritualitdt und Lebensform aus sich heraussetzen,
Es scheint, daB in den recht unterschiedlichen Geistlichen Bewegungen urpd
Gruppierungen unserer Tage Gemeinsamkeiten sichtbar werden, die gemein-
kirchlich zu sein scheinen: die Erfahrung der Verlassenheit Jesu — von Gott und
den Menschen — am Kreugz, seine »Karriere nach unten«, und das: Einheit stlftend
— »mitten in der Welts, welche Grunderfahrung diese oder jene Glauber{s-
erfahrung dann spezifisch zentriert und bestimmt.

Die soziologischen Lebensformen, in denen diese neue Spiritualitat gelebt wird
und zur Darstellung kommt, sind nicht so sehr die Wiiste, auch nicht abgle-
schlossene Orden, Kongregationen oder Institute, sondern »Personalgemeinder{«,
die eine dreifache Zugehérigkeit kennen: Im »Kern« leben - als Arbeitsteam oder
auch in vita communis — Mitglieder die »eschatologisch-alternative Lebenswemle«
der »drei Rate«. Um diesen Kern scharen sich partizipierende Mitglieder, die
weiterhin in ihren Familien leben, aber das Leben der Rate dem Geiste nach
mitleben. Jener Kern und dieser Ring der Personalgemeinde haben ihre Aus
strahlung in einen weiten Kreis von »Sympathisantens, so daf Persona|
gemeinden entstehen.
Diese konnen sehr fruchtbr werden fiir die Ortsgemeinde und die Gesamtkirche,
wenn sie sich nicht absondern, sondern sich in diese hinein integrieren. Van
solcher Integration ware viel Befruchtung der Lokalgemeinden und eine
(pluralistische) Spiritualisierung der Universalkirche zu erwarten.
Kardinal Ratzinger hat einmal gesagt, insbesondere die deutsche Kirche mus<e
ninstitutionell abspecken« — was nur méglich wird, wenn sie geistlich neu beseelt
wird.

GroBen neuen theologischen Entwiirfen gingen immer neue spirituelle Erfahrungen
voraus: Auf Benedikt folgte die frithmittelalterliche Theologie, auf Franziskus

31 \

|




Bonaventura, auf Dominikus Thomas von Aquin, auf Ignatius die Jesuiten-
theologen des 16./17. Jahrhunderts, auf die Erneuerung der zwanziger Jahre die
Konzilstheologie (die noch ihren pragenden Heiligen erwarten darf).

Zur Frage der neuen Theologie als »theologische Theologie« sind hier nur Andeu-
tungen mdoglich ... Sie ist notwendig eine »spirituelle Theologie«, die nur mit
geistlicher Erfahrung verstanden werden kann und die geistlich ansprechen will.
Dieser Neuansatz wird in unseren Tagen deutlich bei R. Guardini, K. Barth,
E. Przywara, besonders ausgepragt bei H. U. von Balthasar.

These 9: Die bedrohlichen Krisensituationen der heutigen Geselischaft werden
mit groBer Wahrscheinlichkeit katastrophal ausreifen. Es werden sich
dann — im Morgen - in der angstgeschiittelten Menschheit vielleicht
neue Ankniipfungspunkte fiir die christliche Heilsverkiindigung
erdffnen.

These 10: Es ist nicht angebracht, Prognosen iiber die Entwicklung der Moderne
zu stellen, auch nicht, nach umfassenderen Pastoralkonzepten zu
suchen. Die Re-Evangelisierung des Abendlandes scheint derzeit ein
utopisches Pastoralprogramm. Freilich: das Abendland ist nicht die
Menschheit. Und: die in Gang gekommene Erneuerung in der Kirche
ist Gotteswerk, nicht ein Menschenwerk. Gott wird sein Erneuerungs-
werk, das er begonnen hat, vollenden. Wir miissen es nur im Blick
behalten und glauben: »Schaut hin, ihr Verachter, staunt und
erstarrt. Denn ein Werk tue ich in euren Tagen, ein Werk, das ihr
nicht glauben wiirdet, wenn es euch jemand erzdhlen wiirde« (Apg
13,41;vgl. Mal 1,5).

REGNUM

In den beiden letzten Thesen richten Sie den Blick in eine mutmaBliche Zukunft.
Was 148t Sie hoffen, da auch angesichts moglicher Katastrophen die christliche
Heilsverkiindigung weitergehen wird?

Warum erscheint Ihnen die Ausrichtung auf eine Neu-Evangelisierung der
europaischen Vélker ein utopisches Programm?

Was gibt lhnen den Mut, in aller Dunkelheit unseres menschlichen Kalkiils auf die
Treue Gottes in der Zukunft zu bauen, sein begonnenes Heilswerk zu vollenden?

SCHURMANN

Die Notzeiten unseres Jahrhunderts — der Erste Weltkrieg, Inflation und Arbeits-
losigkeit der zwanziger Jahre, die Zeit des Nationalsozialismus, der Zweite
Weltkrieg und die Not der Nachkriegszeit, die 40 Jahre »real existierender
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Sozialismus« in der DDR - haben uns belehrt, daB »Not« nicht immer »beten
lehrt«. Aber vielleicht waren die Notzeiten doch nichts in dem Vergleich zu de:m,
was als Menschheitskatastrophe — im Atomzeitalter und den politisch kaum melhr
zu meisternden gesellschaftlichen Entwicklungen - von vielen Denkern fiir
moglich gehalten und von breiten Kreisen Mitdenkender befiirchtet wird.

Auch in solcher Zukunft wird es nur einzelne Beter geben, die auf den
Gekreuzigten schauen. Schwerlich werden solche zukiinftigen katastrophalen

|
Entwicklungen »volkskirchlichs zu neuen »christlichen« Gesellschaftsstrukturen

fiihren. Warum ich die Re-Evangelisierung der Vilker des Abendlandes fiir eilne

Utopie halte, kann ich wieder mit den Worten von Kardinal Ratzinger sagen: »»ILh

wiirde nicht zu sagen wagen, wir stiinden vor den Anfangen des christlichelan
Zeitalters.« Das schlieBt aber nicht aus, daB auch »ein Zeitalter eines quantitativ
reduzierten Christentums ... eine neue Lebendigkeit dieses bewuBten Chrlsten
tums hervorbringen kann.« Elne Re-Evangelisierung wird von den kleinen ZeIIen

der Minderheitskirche ausgehen und Einzelne erreichen, nicht aber zu elnler

neuen Christianisierung der V6lker des Abendlandes und ihrer gesellschaftlichlen
Lebensbereiche fiihren.

Was mir den Mut zu zuversichtlicher Hoffnung gibt, mochte ich wiederum mit
Worten von Kardinal Ratzinger auf der Kirchenversammlung in Toronto 1986
beantworten (ich gebe aus dem Gedachtnis eine Radiosendung wieder, die |ch
nur mit eigenen Worten niederschreiben kann). Auf die Frage von Journallstén.
»Sind Sie beziiglich der Zukunft der Kirche Optimist oder Pessimist?«, antwortete
der Kardinal:» Optimismus und Pessimismus sind keine theologischen Termini, ich
habe 'Hoffnung'.« Die weitere Frage: »Worauf stiitzt sich |hre Hoffnung?«. »Da
muB man unterscheiden — meine Hoffung fiir Ostasien: Wenn es mal zu einer
tiefen Begegnung des Christentums mit den- 6stlichen Hochreligionen kommt,
wissen wir noch nicht, was das der Kirche einbringen wird. — Wenn die Afrikaner
mit ihrer tiefen natiirlichen Religiositat betende Christen werden, kann das|in
groRe mystische Hohen fithren. - Fiir Lateinamerika setze ich meine Hoffnunglin
die Basisgemeinden. — Fiir die Welt des real existierenden Sozialismus darin, daB
in Moskau kein fiihrender Marxist mehr an die marxistische Ideologie glaubt
(1986!) und daB dort eine bedeutende Glaubenserneuerung zu erwarten sein
wird. — Fiir die Erste Welt (Europa und Nordamerika) setze ich meine Hoffnungiin
die ‘movimenti’, die iiberall aufbrechenden neuen Bewegungen der Laien, der
Jugendu« (vgl. These 8). ’

Meine zuversichtliche Hoffnung griindet in der Kontinuitdt der Geistlichen
Erneuerungen, wie sie in den Thesen 5-8 skizziert wurden. Der Geist Gottes bleibt
sich treu und halt uns die Treue. Im iibrigen: die Hoffnung ist eine »eingegossene
gottliche Tugendy, die sich nicht weiter begriinden muB, die aber sehen lehrt.
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Schonstatt International

Schonstatt in Siidafrika

Der Besuch des Griinders vor 50 Jahren

Die Schénstattfamilie in Stidafrika bereitet sich auf die 50. Wiederkehr des
Besuches von Pater Kentenich in ihrem Land vor. Die zweite groRe Weltreise des
Griinders nach seiner Befreiung aus Dachau (Abflug von Genf am 27.12.1947,
Riickkehr nach Europa und Ankunft in Rom am 1.2.1950) begann mit einem
Besuch in Siidafrika (31.12.1947-4.4.1948). In diese Zeitspanne seiner zweiten
Weltreise fiel das wichtige Datum des 31. Mai 1949, des sogenannten »dritten
Meilensteines« der Schénstattgeschichte.

Das Land am Kap der Guten Hoffnung war das erste Gebiet, in das die damals
noch sehr junge Gemeinschaft der Marienschwestern Missionarinnen ausgesandt
hatte: Seit lanuar 1934 arbeiteten Schwestern in der Prafektur Queenstown, seit
1935 auch in Qudtshoorn, beides Gebiete, in denen deutsche Pallottiner seit der
Zeit nach dem Ersten Weltkrieg wirkten. Seit 1938 iibernahmen Schwestern auch
Aufgaben in Kapstadt, wo der Pallottinerbischof Hennemann der Ortsordinarius
war, ein enger Vertrauter von Pater Kentenich aus der Griindungszeit Schén-
statts.

Mit seinem Besuch wollte Pater Kentenich den Schwestern fiir ihre unentwegte
Treue unter schwierigsten Bedingungen danken. Trotz der Isolation von der
Heimat — wéhrend der Kriegsjahre und unmittelbar nach dem Krieg war kein
Briefverkehr moglich, waren die Schwestern véllig auf sich gestellt — und trotz
gewisser Spannungen mit dem Klerus, die bei der Zusammenarbeit mit einer
solch neuartigen Gemeinschaft praktisch unvermeidbar waren, hatten sie an
ihrer schénstattischen Lebensweise festgehalten. Dank war, wie er sagte, aber
nicht der einzige Grund seiner Reisen. Es ging ihm darum, Schdnstatt in méglichst
vielen auBerdeutschen und auBereuropdischen Landern einzuwurzeln. Ein
besonders wirksames Motiv fiir ihn war die Einsicht, daB die Kirche in Deutsch-
land und in Europa durch einen mdoglichen bevorstehenden Ansturm des
Kommunismus bedroht war. Darum wollte er versuchen, »neue Regimenter im
Ausland aus dem Boden zu stampfen.«
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Die katholische Kirche in Siidafrika war damals eine kleine, fast verschiichterte
Minderheit in einem weitgehend protestantischen Land. Die groBe Mehrheit der
herrschenden Schicht der WeiBen war kalvinistisch. Darum konnte Pater Kentenich
sich mehr als anderswo wahrend seines Besuches auf die Schwesterngemeinschaft
konzentrieren. Er schreibt: »Wenn die Arbeit auBerhalb der engeren Familien-
kreise nicht so umfassend geworden wie in Siidamerika, so liegt der Grund
lediglich darin, daB hier nur ein ganz geringer Bruchteil der Bevdlkerung katho-
lisch ist. Vor breiter Offentlichkeit aufzutreten war fiir den Augenblick deshalb
nicht gut, weil die politischen Gegensétze fiir und gegen Deutschland noch nicht
geniigend entspannt sind« (Afrikabericht — alle Zitate dieses Artikels sind diesem
Bericht Pater Kentenichs entnommen).

Nur fiir die Pallottinerpatres beider Prafekturen hat er in diesen Monaten
Exerzitien gehalten (er war seit dem Generalkapitel der Gesellschaft 1947 vom
neugewadhlten Generalobern, Pater Turowski, zum Generaldelegaten ernannt
worden).

Am Ende seines Siidafrika-Besuches schrieb Pater Kentenich einen ldngeren
Bericht iiber seine Beobachtungen und die Ergebnisse seines Besuches. Hierin
schildert er zun&chst den dunklen politischen und religiésen Hintergrund fiir die
Arbeit der Schwestern. Es heiBt dort: »Alle hiesigen Lebensverhéltnisse steuern
unaufhaltsam der Auflésung zu. Selbst jahrtausendealte, wurzelstarke Lebens-
formen der Natives (d.h. der Schwarzafrikaner) sind in FluB geraten ... Nirgendwo
Stetigkeit, Festigkeit, Klarheit, Durchsichtigkeit; alle (berlieferten Formen
zerbrechen. Und die neuen, wie sie auch heiBen modgen, entbehren der
umgestaltenden Wirkkraft. Am starksten tritt in Erscheinung ein eigenartiger
Rassen- und Religionsmischmasch ... Der Rassengegensatz macht sich auch im
kirchlichen Bereich bemerkbar ... Die Seelsorge wird durch das aufgerolite
Rassenproblem stark belastet. Sie wachst sich aus zu auBergewdhnlich harter
Steinbrucharbeit durch Wettstreit und Gegensatzlichkeit zahlreicher religidser
Bekenntnisse.«

Diese Schilderung wurde geschrieben kurz vor der offiziellen Einfiihrung der
Apartheidpolitik, die die ganze Situation weiter verschirfte und die Auflésungs-
tendenzen zum Teil systematisch vorantrieb. Das war das Umfeld, in dem sich die
junge, noch unerfahrene Schwesternschaft zu bewéhren hatte. Und das Ergebnis
des wagemutigen Experimentes — es ist gegliickt. So lautete das Ergebnis seines
Besuches. In seinem Bericht schreibt er, dal nicht nur die einzelnen Schwestern,
sondern die schonstattische Erziehung und Lebensart sich in extrem schwieriger
Situation glanzend bewd&hrt haben. »Der gezeichnete Hintergrund ist recht
dunkel und weckt leicht pessimistische Anwandlungen. Voriibergehend hatten
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auch wir damit zu tun. Es dauerte aber nicht lange, da standen wir wieder auf
beiden FiiBen und suchten das Leben zu meistern. Heute diirfen wir als Sieg
einen dreifachen Erfolg buchen: eine vielgestaltige Seinsvollendung, eine
allseitige gesunde Selbstdndigkeit und vielféltige apostolische Fruchtbarkeit.«

In die Zeit des Siidafrika-Besuches fiel die offizielle Anerkennung der Schwestern-
gemeinschaft als Sdkularinstitut. Das Dekret wurde am 1. Februar 1948
unterzeichnet, fast auf den Tag genau ein Jahr, nachdem diese neue Form des
gottgeweihten Lebens durch Papst Pius XII. approbiert worden war (2.2.1947).
Dieses wichtige Ereignis war fir Pater Kentenich AnlaB, iiber sein Lebensan-
liegen zu meditieren, die neue Konzeption der christlichen Personlichkeit, wie die
heutige Zeit und Welt sie erfordert. Er sprach darum oft und eindringlich iiber den
»neuen Menschene, die total in Gott und in der Ubernatur verankerte Persén-
lichkeit, die aus innerer Uberzeugung und ohne &uBeren Schutz (wie zum Beispiel
Klostermauern) oder starke Bindungen (im Gewissen verpflichtende Geliibde) die
ihr von Gott gesetzte Aufgabe zu erfiillen sucht. Sicher hat das Kontrasterlebnis
einer zum Kollektivismus geneigten Gesellschaft in Siidafrika dazu beigetragen,
die endgiltige Version seiner Umschreibung des »neuen Menschens, wie er ihn
der Kirche und der Gesellschaft anbieten wollte, hier zu finden: »AbschluB und
Kronung unserer Untersuchungen bildete der tiefere Einblick in Sinn und Zweck,
in Wert und Bedeutung der Constitutio Apostolica 'Provida Mater Ecclesia’. Jetzt
sehen wir und verehren wir bewuBt in unserer Nova Creatura den Menschen, der,
gestiitzt auf das vollkommene Liebesbiindnis mit der MTA, fahig und gewillt ist,
ohne viele und starke pflichtmaBige duBere Bindungen und ohne umfassenden
auBeren gesicherten Schutz sich und seine Lebenskraft groBmiitig und dauernd
dem Dreifaltigen Gott und seiner Lieblingsschépfung, dem Schénstattwerk, zu
weihen.«

Die Inhalte der Botschaft des 31. Mai wurden zwar nicht in der gleichen Prag-
nanz wie spéter in Siidamerika hier artikuliert, sind aber deutlich erkennbar in
den Prioritdten seiner Wirksamkeit wahrend seines Aufenthaltes. Vor allem
bewegte ihn das Zeugnis der schonstattischen Lebensweise der Schwestern-
gemeinschaft als ein Beispiel der Bewdhrung des organischen Lebens und
Denkens unter schwierigsten Bedingungen. Aus diesem Grund sandte er den
ganzen Afrikabericht mit allen Einzelheiten an den Bischof von Trier, um, wie er
spater schrieb, »an einem klassischen Beispiel Fruchtbarkeit und Umfang
organischer und synthetischer Denk- und Lebensweise zu veranschaulichen.«

Es gibt eine Reihe von Aussagen Pater Kentenichs aus der Zeit seines Besuches
am Kap der Guten Hoffnung, die darauf hinweisen, daB Schonstatt in Siidafrika

36



nicht lediglich eine Kopie von Schénstatt am Rhein sein sollte, sondern eine
spezifisch gepréagte Gnadenquelle und Bewegung — natiirlich immer in Verbindung
mit Ur-Schonstatt — werden miisse fiir die Sendung des Christentums in diesem Teil
der Welt. Mit geradezu prophetischen Worten weist er hin auf die Bedeutung
Afrikas fiir die Gestaltung der kommenden Welt: »Wir ahnen die Rolle, die Afrika
im Kampfe um die kiinftige Weltgestaltung spielt. SchlieBt der Kontinent sich
einmal zusammen, so ist jedes Stiick Land, das sich dem Katholizismus gedffnet
hat, von groBer Bedeutung fiir das Gesamthild. Und dafiir sich zu opfern, ist
etwas GroBes, auch dann, wenn die Natur achzt und stéhnt unter den Néten
scheinbarer Unfruchtbarkeit ... Afrika wird im Kampfe um die Verchristlichung
der Welt frither oder spater eine groBe Rolle spielen. Und wir sind dazu berufen,
sein Schicksal mitzubestimmen. Wir glauben aber auch, kraft unserer originellen
Struktur fiir hiesige sakularisierte Verhaltnisse besonders geeignet zu sein ...«

Er widerstand der lllusion — in der auch weite Kreise der Kirche befangen waren -,
daB Siidafrika in seiner Denk- und Lebensweise eine Enklave Europas sei und nur
gangbare Wege gefunden werden miiBten, damit das auch so bleibe. Besonders
ging es dabei um die Frage der schwarzen Bevélkerung. Eine Méglichkeit, die
dabei ins Gesprach kam, war die Verdrangung des schwarzen Elementes durch
eine Millionen-Einwanderung von Europdern. Dazu schreibt Pater Kentenich:
»Gliickt die Einwanderung nicht, so wird man sich frither oder spéter in der
Hauptsache mit den Natives auseinandersetzen miissen. Und dann heiBt es, das
Problem des kollektivistischen Menschen ernster sehen und erleuchteter und
tatkraftiger in Angriff nehmen. Auch jetzt tun wir schon gut daran, den Schwarzen
unsere ganze Liebe und Aufmerksamkeit zu schenken. Sie bilden ja das
Hauptkontingent der hiesigen Bevélkerung, und ihr Schicksal bestimmt in
hervorragender Weise die Geschichte des Landes ... Weitaus der grofte Teil der
hiesigen Bevolkerung gehért zu den Schwarzen, den Natives ... Haben wir die
MTA zur Kdnigin von Siidafrika gekrént, so haben wir sie damit auch anerkannt
als Konigin der Schwarzen und die Pflicht iibernommen, die Botschaft
Schénstatts auch ihnen zu kiinden.« Er riet den Schwestern, bald eine wirkliche
Mission in einem Schwarzengebiet zu iibernehmen. Bei der Bestellung der neuen
Provinzleitung wurde eine Schwester beauftragt, hauptsachlich dafiir zu sorgen,
»dal} die Liebe zu den Natives in der Familie wachst und sich praktisch auswirkt.«
Zeit seines Aufenthaltes bewegte ihn die Frage des einheimischen Nachwuchses
und einer schwarzen Schwesternschaft.

Nach fiinfzig Jahren gibt es eine zahlenmaRig kleine, aber lebendige Schénstatt-
familie in Studafrika. Es gibt fiinf Schonstattheiligtiimer in drei verschiedenen
Di6zesen des Landes. Vor allem in Kapstadt und Johannesburg hat sich eine
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vitale Schonstattbewegung entwickelt, die zahlenmaBig nicht so stark sein mag
wie in anderen Landern mit einem groBeren Prozentsatz an Katholiken, die aber
eine beachtliche Ausstrahlungskraft auf die Kirche im Land entwickelt hat.

Die Kirche in Siidafrika ist — wie auf dem ganzen afrikanischen Kontinent -
weitgehend unabhangig von Europa geworden und bemiiht sich ernstlich und
verantwortungsvoll darum, die Botschaft Christi gemaR der eigenen Kultur und
Mentalitat ins Leben zu iibertragen. Es gibt eine Reihe namhafter afrikanischer
Theologen, die zwar in der breiteren kirchlichen Offentlichkeit noch relativ
unbekannt sind, die aber einen wichtigen Beitrag zur Inkulturierung des Glau-
bens in Afrika leisten und sicher auch zur Bereicherung des theologischen
Denkens der Kirche unserer Zeit zu liefern haben. Nach dem Aufbruch afrika-
nischen Lebens in den letzten Jahrzehnten und der wachsenden Einwurzelung
der Kirche in den afrikanischen Kulturen ist der Augenblick sicher nicht fern, daR
die ehemalige Missionskirche geistige Impulse fiir die Weltkirche ausstrahlt.
Dabei méchte auch das siidafrikanische Schénstatt mithelfen.

Heinz-Werner Schneider

38



Buchbesprechungen

AFRIKANISCHE KIRCHE. Das Erwachen
eines afrikanischen KirchenbewuBtseins
ist ein sehr bewegender Vorgang, der in
der Gesamtkirche durch die Afrikasynode
1994 sichtbar wurde. Die gleichzeitigen
Ereignisse des Volkermordes in Ruanda
bilden die negative und fast diabolische
Seite, die alle Hoffnunigen ibertreffenden
Anstrengungen um Wiederverséhnung in
Stdafrika zeigen das Potential flr ein
neues Kirchesein als Familie Gottes.

Das vorliegende Buch entstand aus
Vorlesungen iiber Strémungen in der
afrikanischen Theologie fiir das Institut
Catholique in Paris. Weitere Gesprachs-
runden in Tibingen und Rennes fiihrten
zu den reichen Ertragen dieser Studie, die
uns der nigerianische Spiritanerpater
Uzukwu vorlegt. Ein wesentliches Element
der Theologie Afrikas wird uns da zu-
gangig gemacht: Die Kirche ist in ihrem
Wesen »Palaverkirche« nicht oberflach-
licher und endloser Debatten, sondern
intensiver Dialoge mit viel Hinhéren (S.
128). Der Titel des Buches zeigt den
radikalen Wandel im Kirchenverstandnis
an. Die bislang so aktiv missionierende
Kirche des Westens wird eingeladen, sich
im tiefgldubigen Hinhéren auf die Ce-
schichte und das Glaubensleben des afri-
kanischen Kontinents zu bewahren.

Es ist eine erschiitternde Lektlre, den
Wunden und Narben im Gesicht Afrikas
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nachzugehen. Erst nach dem Zweiten
Weltkrieg setzte die Entkolonialisierung
fur alle Lander Afrikas ein, viel Unafri-
kanisches in Politik, Wirtschaft und Gesell-
schaft verursacht bis heute einen recht
stockenden EntwicklungsprozeB mit Gewalt,
Krieg, Verbrechen und schier endlosen
Konflikten. Die Folgen des Sklaverihandels
und vieler anderer KolonialmiRbrauche,
die christliche Lander z. T. mit papstlicher
Zustimmung begangen haben, missen
erst ausheilen. Ein sehr tiefgehendes
Kapitel dieses Buches befal3t sich mit der
Dringlichkeit, das wiederherzustellende
afrikanische Gemeinschaftsleben mit den
Prinzipien der Demokratie und der Kirche
zu vereinen. Unser westliches Menscheribild
mit der starken Betonung des Individuums
muB das tiefe Bezogensein des Einzelnen
auf die Gemeinschaft in Afrika entdecken
und entfalten.

Theologie in dieser Krisensituation muf3
sich vom negativen Urteil der Vergan-
genheit l6sen und die Chancen echter Er-
ganzung, Erweiterung und Vertiefung
durch Afrika freudig annehmen. Unser
westliches Christentum hat in der Missio-
nierung Afrikas vieles Gute nicht erkannt
oder vernachlassigt und verachtet. Es gibt
einen berechtigten Protest gegen die mit
Kolonialméachten verbiindete Kirche. Solch
schmerzliche Ablehnung kann uns helfen,
eine echte Inkulturation einzuleiten, die




das volle afrikanische Menschsein respek-
tiert und im ErlésungsprozeB zur vollen
Reife kommen l4Bt. Die Pflege der tradi-
tionellen Bindungen im afrikanischen
Organismus der Familie, des Stammes und
Volkes gibt uns die Mittel und Wege,
genuin afrikanische Kirche zu werden.
Personliche Erfahrungen in der Kandida-
tenwahl und Ausbildung des afrikanischen
Klerus liefern uns ein erschreckendes Bild
vernachldssigter Moglichkeiten oder auch
Notwendigkeiten, einen afrikanischen Kle-
rus wachsen zu lassen. Westliche Elite-
seminare kénnen das gewachsene afri-
kanische Fiihrertum nicht ersetzen. Wir
héren aus den eigenen Erfahrungen des
Autors viel Erstaunliches in Richtung eines
christusadhnlichen Dienstes in der Familie
Gottes, die fiir die gesamte Kirche alte
Wabhrheiten neu verkiindet.

Solch voll entwickelte Ortskirchen tun
sich schwer in unserer stark zentralisierten
Kirche. Afrikanisches Denken wurde schon
vom hl. Cyprian von Karthago klar for-
muliert und dem Papst vorgelegt. Eine
weithin unabhangige Kirche am Ort ist
nicht nur eine Filiale Roms und braucht
eine andere Art von Fiihrung, die vor allen
Dingen den Primat geistlichen Lebens
ausibt. Die Streitpunkte der alten Orts-
kirchen in Nordafrika mit dem damaligen
Rom zeigen den miihsamen Weg zur Uber-
einstimmung in wesentlichen Fragen und
einer Toleranz und geduldigen Offenheit,
die Jesu personliches Lieben und Leben
neu aufscheinen lassen.

Die Werte der inneren, moralischen
Einheit in jeder Ortskirche sind im Gemein-
schaftsfiihlen und -denken afrikanischer
Menschen vorgegeben und sollten in Chri-
stus vollendet werden. Koloniales Unver-
standnis dieser Anlagen verhinderte bis in
unsere Tage das Wachstum entspre-
chender Kirchenformen einer Solidaritat,
die den ganzen Menschen erfalt und
lebenslang betreut in einer liebenden und

sorgenden Gemeinschaft, wo Machtaus-
Gibung in der uns geldufigen Verwaltungs-
mentalitdit den Geist des Evangeliums
gefahrden kann.

Schépferische Beitrdge der neuen Kir-
che Afrikas sind vor allem in Richtung der
Kirche als Familie eine Art prophetischer
Botschaft, die Néte unserer Zeit zu beant-
worten in den Dienstleistungen persén-
licher Kontakte und dem Angebot der
inneren und duBeren Beheimatung in der
Kirche Jesu. Die Schulden Afrikas und der
Mange! der Entwicklung moderner Lebens-
formen werden ein anderes Gesicht be-
kommen, wenn wir die Schuld der Skia-
verei und des Kolonialismus nicht nur
sehen und anerkennen, sondern Bereit-
schaft zur Wiedergutmachung vorweisen.
Das Ansprechen dieser brennenden Fra-
gen Afrikas macht das Buch zu einer Fund-
grube des neuentdeckten Evangeliums
Jesu. Man méchte nur wiinschen, da bald
eine Ubersetzung ins Deutsche diesen
Schatz vielen zugénglich macht.

Elochukwu E. Uzukwu: A Listening Church.

Autonomy and Communion in African

Churches. New York 1996. X und 182 §.
Albert Ripberger

WIR FURCHTEN DIE WAHRHEIT NICHT.
Auf dem Weg zum Jahr 2000 soll die Kir-
che, so wiinscht es Papst Johannes Paul Il.,
sich einer ernsthaften Gewissenspriifung
iber ihr Versagen gestern und heute
unterziehen. Diesem Anliegen dient auch
die vorliegende Sammlung von Texten
zum Thema »Schuld der Kirche und der
Menschen«. Es handelt sich um Ausziige
von Ansprachen, gehalten bei den viel-
faltigsten Gelegenheiten, die zeitlich das
gesamte bisherige Pontifikat durchziehen
und inhaltlich die gesamte Geschichte der
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Kirche betreffen. Nicolino Sarale hat die
Fiille an »Material« geordnet, das Ganze mit
einem Vorwort und die finf Teile jeweils
mit einer kurzen Einleitung versehen.

Bekanntlich hat cer Papst Kommissio-
nen von Fachleuten eingesetzt, die die
Schuld der Kirche (noch vor dem Jubeljahr
2000!) wissenschaftlich aufarbeiten und
aufdecken sollen, so z.B. im Blick auf den
»Fall Galilei«, die Inquisition, das Unrecht
gegeniiber Juden und Nichtkatholiken
(Jan Hus u.a.). Das sollen und kénnen die
kleinen Texte hier natirlich nicht leisten.
Aber sie vermitteln doch das Bild einer zu
ehrlicher Reue und Umkehr bereiten Kir-
che. Und der Papst geht dabei — der Wahr-
heit verpflichtet — allen voran.

Seine eigene Scham angesichts dessen,
was »gestern« geschehen ist, zeigen z.B.
die Texte zum Sklavenhandel mit Afrika-
nern, die von Christen zu Abertausenden
nach Mittelamerika verkauft wurden.
AnlaBlich seines Besuchs im »Sklaven-
haus« auf der Insel Gorée/Senegal sprach
der Papst von »diesem afrikanischen
Heiligtum des schwarzen Schmerzes«
(123) und vom »Drama der Zivilisation,
die sich christlich nannte« (121) und
heute in der neuen Form organisierter
Prostitution wiederum der »Siinde des
Menschen gegen den Menschen und
gegen Gotte front.

Auch was Johannes Paul Il. den Indios
in Santo Domingo 1992 aus Anla des
500jahrigen Gedenkens an die Kolo-
nisation und die Mitverantwortung vieler
Christen an schwerwiegenden Formen der
Ungerechtigkeit und sozialer Ausgren-
zung {vgl. 145) gesagt hat, gilt fiir alle in
dem vorliegenden Buch erwdhnten
Menschengruppen, denen gegeniber
Glieder der Kirche schwer schuldig ge-
worden sind: »Man muB die MiBbrauche,
die es gegeben hat, in aller Ehrlichkeit
zugeben, sie beruhen darauf, dall bei
manchen handelnden Personen die Liebe
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gefehlt hat und daR sie in den Einge-
borenen nicht ihre Brider, Kinder des-
selben Vatergottes, zu sehen vermochten«
(124).

Ein anderes wichtiges Beispiel: 1995
hat der Papst den Priester-Martyrer Jan
Sarkander aus dem 17. Jh. in Tschechien
heiliggesprochen, ein Akt, der von hefti-
gem Widerspruch seitens der nichtkatho-
lischen Bevdlkerung begleitet war. Es
dirfte erstmalig gewesen sein, daB ein
Papst zu allen sagte: »Heute bitte ich ...
im Namen aller Katholiken um Vergebung
fur das Unrecht, das an den Nichtkatho-
liken im Laufe der stiirmischen Geschichte
dieser Vélker veriibt wurde, und zugleich
versichere ich sie der Vergebung der ka-
tholischen Kirche fiir all das Ubel, das ihre
Kinder erlitten haben. Moge dieser Tag ei-
nen neuen Anfang signalisieren...« (128).

Zu diesen bewegenden Texten aus
dem zentralen Ill. Teil »Das Drama der
Vergangenheite, in denen es darum geht,
das Gedachtnis vom Hall der Vergan-
genheit zu reinigen (vgl. 131), gehéren
auch die Bemithungen um Aufarbeitung
des Verhaltnisses zwischen Katholiken
und Orthodoxen, Kirche und Mafia und
nicht zuletzt die Aufarbeitung der
Benachteiligung der Frau in der Kirche
(147 ff.). Manche dieser Texte wirken sehr
euphorisch, und doch ist es insgesamt
wichtig, daB der Papst eine gréBere Pra-
senz der Frauen im Leben der Kirche an-
mahnt (154 f.) und dafiir auch anspruchs-
volle praktische Mdéglichkeiten benennt,
die in weiten Teilen der Weltkirche noch
keineswegs realisiert werden.

Da die Glieder der Kirche auch in
Schuld und Siinde immer Kinder ihrer Zeit
sind, ist es gut, daB im einfiihrenden er-
sten Teil der Blick auf »Die moderne
Gesellschaft. Beunruhigungen und Wider-
spriiche« gelenkt wird. Der Papst legt den
Finger auf Wunden wie »Die moralische
Anarchie« und die Mitschuld von Christen,




das »Schwinden des Sinns flir das Bosex,
das MiBverstandnis von »Freiheit als
Willkdr« ...

Im Il. Teil erinnert der Papst die Kirche
daran, dal3 sie »An der Seite der leidenden
Menschheite zu stehen hat, z.B. bei den
Aidskranken, und daB sie »Die Botschaft
des Kreuzes« nicht vergessen darf.

Teil IV und V enthalten Worte der
»Sorge um die Zukunft der Gesellschafte,
fur deren Mistande (etwa beim »Umwelt-
Holocaust« und »Paradox des Uber-
flusses«) auch die Glaubigen mitver-
antwortlich sind. SchlieBlich erweist sich
der Papst als Wegweiser zum »Vertrauen
in die Vorsehunge, der zur »Wahl der
Gewaltlosigkeit« rdt und die »Wahrheit,
die frei machte, verkiindet. In diesem
Zusammenhang finden sich klarende
Worte zum Dialog mit den Religionen.

Diese Publikation ist einmal mehr ein
bewegendes Zeugnis dafiir, wie bewuft
Johannes Paul Il. den inneren Erneue-
rungsprozeB der Kirche vorantreibt und
auf diesem Weg selbst vorangeht. Die
Lektiire dieses Buches sei allen Christen,
insbesondere den Kritikern von Kirche und
Papst, nachhaltig empfohlen.

Johannes Paul I1.: Wir fiirchten die Wahr-
heit nicht. Der Papst iiber die Schuld der
Kirche und der Menschen. Verlag Styria,
Graz-Wien-Kéln 1997, 240 S., 30,— DM
Barbara Albrecht

GESCHICHTE DER CHRISTLICHEN SPIRI-
TUALITAT. Im Il1. (letzten) Band geht es
um »Die Zeit nach der Reformation bis zur
Gegenwart« (zu Bd. I: REGNUM 2/1995;
zu Bd. Il: 3/1996). Die Herausgeber ha-
ben diesmal auf die bisherige Zweiteilung
von mehr geschichtlichen und mehr the-
matischen Beitrdgen verzichtet. Doch ist
nach der Lektlre des Bandes der im Vor-

wort von J. Sudbrack geduBerten Ansicht
zuzustimmen: »Die Oberschdumende Viel-
falt christlicher Lebensentwiirfe, die ...
vorgestellt werden, wirde durch thema-
tische, querlaufende Vergleiche in ihrer
sprudelnden Vitalitat auf eine kalte Syste-
matik heruntergezogen« (11).

Die ausgezeichnete Einfiihrung von
seiten der Herausgeber L. Dupré und Don
E. Saliers verweist vorweg auf das, was
gerade diesem Band ein starkes Profil
gibt: »Trotz einer nicht zu leugnenden
Kontinuitat mit der Vergangenheit, vor
allem in den katholischen und orthodoxen
Traditionen, spiegelt die moderne Frémmig-
keit in geistiger Einstellung und Haltung
dennoch deutlich den EinfluB der grund-
legenden Verdnderungen wider, die den
Beginn der Neuzeit kennzeichnen« (13).
»lm Fortgang des neuen Zeitalters fand
die Weise eines spirituellen Lebens, das
Teil der sie umgebenden Kultur war, ein
Ende. Es muBte nun bewuBt ‘erwahlt’ oder
wenigstens frei angenommen werdenc
(16). Diese individuelle Wahl entsprach
der Zersplitterung der Einen Kirche in Kon-
fessionen, Freikirchen und andere Gruppie-
rungen. Zusammengenommen ergab das
alles jedoch »eine noch nicht dagewesene
Explosion wahren spirituellen Lebens«
(14). Dieses konnte sich »neue Kanéle
schaffen ... mit einer eigenen Sprache,
Organisation und Lehrschulen, die in be-
zug auf traditionelle kirchliche Strukturen
relativ selbstandig waren«. Und so konnte
das spirituelle Leben (trotz seines
isolierten Charakters am Rande des allge-
meinen Lebens) »seine enorme religiose
Energie urplétzlich entladen« (16).

Diese wenigen Satze lassen bereits das
erkennen, was den gesamten Band
kennzeichnet: Der Blick geht nicht auf den
Mangel, sondern primar auf das Wirken
des Heiligen Geistes in der Vielfalt seiner
Ausdrucksméglichkeiten. Diese Sicht ist
gewil3 der angloamerikanischen Herkunft
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nahezu aller Autoren zu verdanken.

Inhaltlich handelt der I. Teil von »Ré-
misch-katholische(n) Schulen und Bewe-
gungen«: z.B. von der friihen jesuitischen,
franzésischen, spanischen Spiritualitat im
16./17. Jahrhundert, von Jansenismus
und Quietismus. Das 19./20. Jahrhundert
ist ausdriicklich gekennzeichnet als »Ein-
heit in Vielfalts. GroBe spirituelle Ge-
stalten, deren Wirkung eigentlich erst
richtig im 1l. Vatikanischen Konzil zum
Durchbruch gekommen ist, werden vor-
gestellt, vor allem Kardinal Newman und
Friedrich von Hiigel. Ein faszinierender
Abschnitt in diesem Teil befalt sich mit
Teilhard de Chardin. Unter den pragenden
spirituellen Gestalten unseres Jahrhun-
derts kommen auch groRe Theologen wie
Karl Rahner und Hans Urs von Balthasar
in Sicht. Die Anfange einer mystisch-
prophetischen Spiritualitat werden vorge-
stellt im Blick auf Thomas Merton und
Dorothy Day ... ,

Teil 1l betrifft die »Nachreformato-
rische protestantische und anglikanische
Spiritualitat«. Hier wird die Fiille origina-
ren Neuaufbruchs auf der Grundlage
lutherischer und reformierter Spiritualitat
erkennbar: nicht nur die anglikanische,
sondern auch die puritanische Spiritu-
alitat sowie die der Baptisten und Quéaker.
Das bewegendste Kapitel dieses Teiles
aber dirfte fiir viele Leser gewiB jenes
sein, das sich mit der »Spiritualitadt der
afro-amerikanischen Traditionen« befaft.

Teil 11l handelt (ber »Orthodoxe
Spiritualitate, und Teil IV betrachtet »We-
ge im 20. Jahrhundert«: die Pfingstbe-
wegung, christlich-feministische Spiritua-
litdt (mit etlichen undifferenzierten Be-
hauptungen zur Tradition!), schlieBlich
christliche Spiritualitdt in einem o&ku-
menischen Zeitalter.

Ein ausfihrliches Sach- und Personen-
register erweist sich als tiberaus hilfreich.
Hingegen hatte man auf die Bilder (in
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schlechter Druckqualitat!) ruhig ver-
zichten sollen. Die Ubersetzung ins
Deutsche ist gut lesbar, wenngleich nicht
immer gegliickt (Der ‘Pantokrator’ - z.B. S.
491 - ist doch eher ‘Allherrscher’ als
‘Allbeherrscher; und mit ‘sakularen Insti-
tuten' - z. B.S. 190 - sind wokil die ‘Sakular-
institute’ gemeint).

Bei einer derartigen Fille kann man-
ches natiirlich nur am Rande erwéhnt
werden. Manche groBe Bewegung und
Region hatte aber doch wohl! profilierter
zur Sprache kommen miissen, z.B. der
asiatische Raum (Koreal), die Bewegung
von Taizé, die Sakularinstitute und
schlieBlich die neuen Geistlichen Bewe-
gungen lberhaupt (Focularini, Katholisch-
charismatische Erneuerung, Schénstatt,
die Gemeinschaft der Seligpreisungen,
Emmanuel und andere). Um diese neue
Fiille geistlichen Lebens zu fassen, wére
ein IV. Band wiinschenswert gewesen, an
dem auch mehr européische, afrikanische
und asiatische Autoren mitgewirkt hatten.
Doch auch ohine einen solchen Band ist
das ganze Unternehmen ein groBRartiges
Werk geworden, das den Blick weitet und
uns mit Freude dartiber erfillen kann, wie
»symphonisch« die Wahrheit ist (H. U. von
Balthasar), wenn wir sie im Heiligen Geist
vernehmen.

Fiir alle theologisch-spiritualitatsge-
schichtlich Interessierten, insbesondere
fiir Verantwortliche von Geistlichen Bewe-
gungen und Gemeinschaften ist das vor-
liegende Gesamtwerk eine Fundgrube
nicht nur, um einen Uberblick zu gewinnen
Uber die groBen Linien spiritueller Ent-
wicklungen seit den Anfédngen des Christen-
tums {berhaupt (insbesondere die der
letzten vier Jahrhunderte), sondern auch,
um in groBem Vertrauen und neuer Freude
zu staunen (ber die Fille an geistlichem
Leben auf unserem kleinen Erdball an der
Schwelle vom 2. zum 3. Jahrtausend der
Geschichte des Christentums.




Geschichte der christlichen Spiritualitdt.
Dritter Band: Die Zeit nach der Reforma-
tion bis zur Gegenwart, hrsg. von Louis
Dupré und Don E. Saliers in Verbindung
mit John Meyendorff. Vorwort von Josef Sud-
brack. (Echter) Wiirzburg 1997, 584 Seiten,
88-DM

Barbara Albrecht

NEUERE KONZILSLITERATUR. 30 Jahre
nach AbschluB des Zweiten Vatikanischen
Konzils boomt die wissenschaftliche Aus-
einandersetzung mit diesem Ereignis.
Soweit es die Quellenlage bereits zulaRt,
werden die einzelnen Dokumente auf ihre
Entstehung untersucht. Umfassendere
Darstellungen sind in Erarbeitung. Einige
sollen in dieser Sammelrezension kurz
vorgestellt werden.

(1) Es muB schon etwas Besonderes
sein, wenn ein mehrbandiges Werk gleich-
zeitig in allen Weltsprachen erscheint. Die
Forscherequipe um Giuseppe Alberigo
plant das mit den finf Banden der Ge-
schichte des Zweiten Vatikanischen Kon-
zils. Und es lohnt sich, wie bereits der
erste Band zeigt, dieses Ereignis aus den
stereotypen Vereinfachungen herauszu-
holen. Der erste Band — geschrieben von
ausgewiesenen Konzilsexperten aus lta-
lien (Giuseppe Alberigo), Frankreich
(Etienne Fouilloux), den USA (Joseph
Komonchak), Brasilien (José Oscar Beozzo)
und Deutschland (Klaus Wittstadt) —
leistet dazu die beste Vorarbeit. Denn es
ist das erste Mal, daB die spannende und
verworrene Vorgeschichte des Konzils
untersucht wird. Die meisten anderen
Blicher Gber das Konzil schweigen sich
Uber diese Periode entweder aus oder

gehen mit dem BewuBtsein dariber
hinweg, daB nachher doch alles anders
gekommen sei. Das stimmt zwar. Dennoch
ist es wichtig zu sehen, daB das Konzil in
eine weltgeschichtliche Umbruchsphase
hineingekommen ist; daB ohne die Person
Johannes' XXIII. das Konzif berhaupt nicht
einberufen worden ware; daf die vor-
bereitenden Kommissionen mit einem
ungeheuren FleiB letztlich nur Makulatur
produziert haben; und da8 Katholiken und
Mitglieder der anderen christlichen Kon-
fessionen ebenso wie Politiker und gesell-
schaftliche Kréfte aller weltanschaulichen
Ausrichtung mit groBer Erwartung dieses
Ereignis begleitet haben. Das alles wird
duBerst sachkundig und das erste Mal aus
den Archiven gearbeitet dargestellt. Trotz
des wissenschaftlichen Anspruchs, der zu
keiner Zeit verlassen wird, 148t sich dieses
Buch gut lesen. Fiir diejenigen, welche die
Zeit des Konzils miterlebt haben, wird
manches in der Erinnerung lebendig wer-
den. Und fir die »Nachgeborenen«? Sie
kénnen vielleicht ermessen, welch groBen
Wandel das Konzil fiir die katholische
Kirche bedeutete — und dadurch auch der
Kirche unserer Tage Wandlungsfahigkeit
und Lernbereitschaft zugestehen.

(2) Mit einem Teilaspekt der Litur-
giereform, namlich der Erneuerung des
Stundengebets, und dem Beitrag des Inns-
brucker Liturgiewissenschaftlers Josef
Andreas Jungmann dazu, setzt sich Rudolf
Pacik auseinander. Ausgehend von einem
weiten Liturgiebegriff als »Gottesdienst der
Kirche«, worunter er — gegen Widerstand
von Odo Casel und Johannes Pinsk — auch
die Volksfrommigkeit faflte, vertrat Jung-
mann schon in den 30er lahren die An-
sicht der Reformbedirftigkeit des Stun-
dengebets als Gebet aller Glaubigen. Per-
sonlich unzufrieden mit der vorkonziliaren
Praxis des Breviergebets, setzte sich
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Jungmann flr eine Reform ein, die dem
Stundengebet seinen Charakter als »geist-
liche Nahrung« (131) wiedergeben sollte.
Wie sich diese Auffassung auf dem Konzil
durchsetzte, schildert Pacik anhand der
verdffentlichten Quellen sowie des Jung-
mannschen Nachlasses. Mit Ausnahme
der fast kaum beriicksichtigten Voten der
Bischéfe zur Themenfindung wird der
EntstehungsprozeB der das Stundengebet
betreffenden Teile der Liturgiekonstitution
aus der deutsch-6sterreichischen Perspek-
tive erzahlt, reflektiert und in die liturgie-
wissenschaftlichen Diskussionen jener Jah-
re eingeordnet. DaB freilich auch nach
dem Konzil das Stundengebet nicht auto-
matisch eine Bereicherung der priester-
lichen (und - neuentdeckt - [aikalen)
Spiritualitdt darstellt, deutet der Autor
durch das nicht aufgeldste Fragezeichen
im Titel seiner Schrift an.

(3) Eine italienischsprachige Disser-
tation, in einer deutschen wissenschaftli-
chen Reihe publiziert und mit einer deutsch-
sprachigen Einfiihrung (von Michael Sey-
bold) versehen, beschaftigt sich mit dem
zentralen Dokument des Konzils, der Kon-
stitution tiber die Kirche. Stefano Alberto
geht von der Kontroverse um die »beiden
Ekklesiologien« des Konzils, der mehr am
Bild des mystischen Leibes Christi orien-
tierten und der Communio-Ekklesiologie,
aus und versucht zu zeigen, wie im ersten
Kapitel von Lumen gentium die Rezeption
der Enzyklika Pius’ XII. Mystici corporis
nach wie vor eine entscheidende Bedeu-
tung behélt. Nach einem kenntnisreichen
Uberblick iiber die Leib-Christi-Theologie
mit einem Schwerpunkt auf der Vor- und
Nachgeschichte der 1943 von Pius XII.
veréffentlichten und auf der theologi-
schen Arbeit des hollandischen Jesuiten-
paters Sebastian Tromp fuBenden Enzyk-
lika, geht der Autor sehr detailliert den
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konziliaren Entwicklungen nach: von den
schriftlich geduBerten Themenwinschen
der Bischéfe Gber die Arbeit der theolo-
gischen Vorbereitungskommission und die
Einwande der Zentralkommission bis zu
dem in drei Sitzungsperioden endgiiltig
formulierten Text, dessen einzelne Redak-
tionsstufen vorgestellt und diskutiert wer-
den. Dabei scheint die Sympathie Albertos
fur den Sekretdr der Theologischen
Kommission, Sebastian Tromp, immer wieder
durch. Es wird deutlich, dall die unter-
schiedlichen Schichten der Erarbeitung
jeweils neue theologische Gesichtspunkte
erbracht haben. Am Ende bleibt der
Eindruck: Im Verlauf des Konzils hat zwar
eine quantitative Zuriickdrdngung der
Leib-Christi-Ekklesiologie stattgefunden,
jedoch auch eine inhaltliche Bereicherung
derselben durch neue biblische Bilder, die
ein vertieftes Selbst-BewufBtsein der
Kirche zum Ausdruck bringen.

(1) Alberigo, Giuseppe/Wittstadt, Klaus
(Hrsg.), Geschichte des Zweiten Vatikani-
schen Konzils (1959-1965). Band I: Die
katholische Kirche auf dem Weg in ein neues
Zeitalter. Die Ankiindigung und Vorberei-
tung des Zweiten Vatikanischen Konzils
(Janurar 1959 bis Oktober 1962), Mainz-
Leuven: Griinewald/Peeters 1997, 592 S,
98,— DM (Subskriptionspreis 83,- DM)

(2) Pacik, Rudolf, »Last des Tages« oder
»geistliche Nahrung«? Das Stundengebet im
Werk Josef Andreas Jungmanns und in den
offiziellen Reformen von Pius X|I. bis zum |I.
Vaticanum (Studien zur Pastoralliturgie,
12), Regensburg: Pustet 1997, 446 Seiten,
88,- DM

(3) Alberto, Stefano, »Corpus Suum mystice
constituit« (LG 7). La Chiesa Corpo Mistico
di Cristo nel Primo Capitolo della »Lumen




Gentiume. Storia del Testo dalla »Mystici
Corporis« al Vaticano Il con riferimenti alla
attivita conciliare del P. Sebastian Tromp 5J
(Eichstdtter Studien, XXXVII), Regensburg:
Pustet 1996, 663 S, 128~ DM

Joachim Schmied|

MENTALITATEN UND MILIEUS. Die Er-
forschung der deutschen Geschichte des 19.
und 20. Jahrhunderts sieht sich zusehends
mit der Frage nach dem Stellenwert des
Religiésen und Konfessionellen konfron-
tiert. Die These einer zunehmenden Saku-
larisierung der Gesellschaft setzt eine vor-
angegangene religiése Bindung und Ver-
kirchlichung voraus. Diesem Phanomen
geht ein Sammelband mit Aufsdtzen
jingerer Historiker (iberwiegend Bielefelder
Provenienz nach. Sie beschéaftigen sich vor
allem mit der Zeit des Deutschen Kaiser-
reichs (1871-1914). Untersucht werden
Teilaspekte des Katholizismus, des Prote-
stantismus, des Judentums sowie einer
freidenkerisch, liberal oder nationalistisch
transformierten Religiositat. Zwei Leitbe-
griffe durchziehen die verschiedenen Artikel
(hier soll vor allem auf die den Katholi-
zismus betreffenden Beitrdge Bezug ge-
nommen werden).

1. Es geht um die Herausarbeitung pragen-
der Mentalitdten, geistiger Dispositionen
und Interpretationshorizonte. Die religiése
Mentalitat der Kaiserzeit lebte von einer
starken  Abgeschlossenheit  gegeniiber
anderen Anschauungen. »Ein entschei-
dendes Paradigma religiéser Mentalitat war
der Dualismus« (18). Am Beispiel der
Entwicklung, Férderung und massenhaften
Durchsetzung des Herz-Jesu-Kults zeigt
Norbert Busch (136-165), wie durch die

Frommigkeitsform die depressive Grund-
haltung und die Gegenposition gegen alles
Moderne aufgegriffen und in ein ge-
schlossenes System integriert wurde. Auch
lokale Kultformen konnten zur Mentalitéts-
ausbildung gebraucht werden, wie es in
Fulda fir die Bonifatiusverehrung nachzu-
weisen ist (Siegfried Weichlein, bes. 201:
»Die Bornifatiusverehrung kann als Muster-
fall einer binnenkirchlichen Standardisie-
rung der Frémmigkeitstraditionen und da-
mit einer Verkirchlichung der Religionen
dienen«). Vermittelt wurde diese katho-
lische »Weltanschauung« durch den Prie-
ster, der immer mehr sakralisiert und den
»normalen Glaubigen« entriickt wurde. Der
Priester war im Glanz eines seit Pius IX.
wiedererstarkten  pépstlichen  Glanzes
»Platzhalter des Papstes und Inhaber
géttlicher Autoritat« (101). Doch lieBen sich
nicht alle Katholiken gleichermaBen in
diese Mentalitatspragungen einbinden. Der
Herz-Jesu-Kult war weitgehend eine Do-
mane der Frauen und des katholischen
Adels. Fir das rheinische Biirgertum weist
Thomas Mergel eine »Distanz zur ex-
pressiven ultramontanen Frommigkeit«
nach und konstatiert das Entstehen einer
bargerlichen Frdmmigkeit, »welche die
innersten Empfindungen eines Menschen
nicht flr ausdriickbar hielt und dadurch
einer Subjektivierung der Religiositat
Vorschub leistete, die den Geistlichen
unverstandlich war« (188). Doch trotz
dieser modernen Durchblicke bleibt als
Ergebnis: »Im Katholizismus und im konser-
vativen Protestantismus ist die traditionale
Religiositat bis mindestens 1945 ein be-
deutendes Resistenzphanomen gewesenc
(19).

2. Der zweite Leitbegriff, der in der kirch-
lichen Zeitgeschichte mittlerweile durch-
gangig zustimmend und kritisch diskutiert
wird, ist das Milieu. Die Autoren schlagen
eine sehr differenzierte Definition vor,
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nachdem unter Milieu konzentrische soziale
Kreise (Teilmilieus von der Mikro- bis zur
Makroebene) verstanden werden, in denen
aus der Sicht des Individuums der Religion
neine dominierende Geltungsmacht« (53)
eingerdumt werde. Diese »Subkultur« habe
eine groBe Relevanz fiir die starker oder
schwacher ritualisierten Handlungsvoll-
zlige. Insgesamt ist die Orientierung an
einem Milieu und die Einbindung in ein
solches fiir Katholiken starker als fir
Protestanten gewesen. Wann der zeitliche
Hoéhepunkt dieser Milieubindung anzuset-
zen ist, ist in der Forschung umstritten. Die
Autoren des Bielefelder Sammelbandes
machen erste Auflésungserscheinungen
bereits in der ausgehenden Kaiserzeit fest.
Andere, wie der Miinsteraner »Arbeitskreis
flir kirchliche Zeitgeschichtes, sehen die
groRte Dichte des katholischen Milieus in
den spéten 20er und der ersten Halfte der
30er Jahre unseres Jahrhunderts.

Die Existenz solcher Milieus aufzuweisen, ist
den Autoren gut gelungen, auch fiir einige
protestantische Gegenden. Indikator fir die
Zugehdorigkeit ist der groBere oder gerin-
gere Grad an Organisation der Glaubigen.
Hierbei nimmt das Vereinswesen {vgl. den
Beitrag von Josef Mooser, 59-92) einen
besonderen Stellenwert ein. Der &lteste Typ
sind die Bruderschaften, Kongregationen
und Sodalititen mit teilweise langer
Tradition, oft aber auch als Neugriindungen
im Umkreis der Volksfrommigkeit des 19.
Jahrhunderts. Als »Reaktion auf die Massen-
armut der 1840er Jahre« (68) entstanden
caritative Vereirie. Vor allem der zweiten
Halfte des 19. Jahrhunderts gehéren Stan-
des- und Berufsverbdnde an. Fir die
Bildungs- und Kulturvereine stehen der
Borromausverein, die Gorresgesellschaft
und der «Volksverein fir das katholische
Deutschlande. Nach 1900 gehérte ein
Drittel bis die Halfte der katholischen
Bevélkerung einem konfessionellen Verein
an. Propagiert und geférdert wurde die
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Zugehdrigkeit zu einem Verein durch die
Priester, die sich als regelrechte »Milieu-
manager«  (Blaschke) erwiesen. Die
Prasidesverfassung sah die Geistlichen als
geborene Leiter der Vereine. Aber auch
sonst zeichnete das Milieu eine Dominanz
der Priester aus. Sie waren es, die zur Wahl
des Zentrums als katholischer Partei ermun-
terten, ja ihren EinfluB Gber Beichtstuhl,
Predigt und bischéfliche Hirtenbriefe dazu
manchmal miBbrauchten. Auch katholische
Literatur und Presse wurde wesentlich
durch Geistliche geschrieben und geférdert:
»Mehr als jede zweite Veréffentlichung, die
dem ,guten Katholiken’ vorlag, entstammte
der Feder eines Klerikers« (122). Dieser
herausgehobenen Stellung entsprach das
wachsende SelbstbewuBtsein der Priester,
das sich in entsprechend zahlreichen Beru-
fungen &uBerte. So nahm zwischen 1889
und 1919 im Bistum Fulda die Zahl der
Priester um zwei Drittel zu.

Doch darf dieses Bild nicht dartiber hinweg-
tduschen, dall es auch in der Kaiserzeit
bereits milieuresistente Kreise gab. Der
Sammelband erwahnt fiir den katholischen
Bereich das rheinische Biirgertum und die
starke Durchmischung von Katholiken und
Sozialdemokraten in Minchen (Karl Hein-
rich Pohl, 233~253) sowie fiir den evangeli-
schen Bereich die nur in Ansdtzen gelun-
gene Milieubildung in Oldenburg (Dietmar
von Reeken, 290-315).

Jeder, der sich iiber Prozesse der Men-
talitdts- und Milieubildung in den Reli-
gionen und Konfessionen des Deutschlands
der Jahrhundertwende kenntnisreich infor-
mieren mochte, wird mit Gewinn zu dem -
leider etwas zu teuer geratenen — Band
greifen. Fir ein besseres Verstehen der
Griindungsgeschichte der Schénstatt-Be-
wegung findet man nicht nur vereinzelte
Hinweise (wie die Erwahnung des Jesui-
tenpaters und »volkstiimlichen  Viel-
schreibers« Franz Hattler als Propagan-
disten des Herzens Jesu, vgl. 148), sondern




gewinnt auch ein besseres Verstandnis fiir
die Geschlossenheit einer katholischen Sub-
gesellschaft, die einen guten Nahrboden fiir
die Entstehung einer Bewegung bot, die ein
funktionierendes Milieu zwar voraussetzte
und nutzte, jedoch auch dariiber hinaus-
zugehen suchte.

’

Blaschke, Olaf / Kuhlemann, Frank-Michael
(Hrsg.), Religion im Kaiserreich. Milieus —
Mentalitdten — Krisen (Religidse Kulturen
der Moderne, 2), Giitersloh: Chr. Kaiser —
Giitersloher Verlagshaus 1996, 542 Seiten,
148 - DM
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