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Zeichen cler Zeit

LN

DER BUND ERWACHT IN DEN HERZEN. Bei seinem Schritt vom 31. Mai 1949
ging es Pater Kentenich darum, die Blicke der Verantwortlichen in der Kirche auf
das neue Lebensgebilde »Schonstatt« zu lenken, weil er davon iberzeugt war, da
* sich hier eine Form des christlichen Lebens entwickelt und bewéahrt habe, die fiir
die Kirche auf ihrem beschwerlichen Weg in die Zukunft eine Hilfe sein kdnnte.
Um das deutlich zu machen und inmitten einer weithin selbstsicheren Mentalitat
Gehdr zu finden, erhob er seine kritisch-warnende Stimme: unter der scheinbar
friedlichen Oberfliche kirchlichen Lebens seien bereits deutliche Verfalls-
erscheinungen spiirbar, die auf eine falsche und- gefahrliche Denkhaltung
zuriickgehen. Seine ungeschminkte Kritik wurde nicht verstanden, der kirchliche
Machtapparat versuchte mit allen Mitteln, diese Stimme zum;Schweigen zu
bringen. :

Fast 50 Jahre sind vergangen, vieles hat sich verdndert. Noch immer und
dringlicher als je sucht die Kirche nach Wegen in die Zukunft. Die konkrete
Gestalt ihrer Erscheinung und ihres Glaubenslebens, wie es sich in den
vergangenen Jahrhunderten herausgebildet hatte, ist unwiderruflich zerfallen.
Welches Gesicht wird die »neueste Kirche in der neuesten Zeit« tragen?

Die Reflexion (iber solche Fragen hat den Begriff der »glaubensgeschichtlichen
Wende« geprdgt. Er meint jenen epochalen Wandel, der der Kirche abverlangt
wird. Es geht um jenen ProzeB, der aus tiefen Griinden des Lebens der Kirche
- aufsteigt und das ganze Glaubensgebéude ein- und umschmilzt, so daB nicht nur
einige duBere Veranderungen und Kurskorrekturen geschehen, sondern so etwas
.wie eine neue »Geburt«. Das Anliegen Pater Kentenichs war es, der Kirche in
dieser glaubensgeschichtlichen Wende seine Griindung als eine originelle Form
dieser Neuwerdung zur Uberpriifung vorzulegen.

Das Jubildum dieses Tages stellt seine Familie vor die Herausforderung, dieses
gleiche Anliegen in der verdnderten Situation ‘von heute aufzugreifen und
weiterzufiihren. : - '

Anstelle grundsatzlicher Uberlegungen méchte ich an einem Beispiel zu zeigen
versuchen, wie solches Ankniipfen an heutige Strémungen und dabei das
Verstandlich-machen der Anliegen Schénstatts aussehen kénnte.
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AniaB ist das Buch des Paderborner. Dogmatikers Heribert Mihlen, der als einer
der theologischen Wortfilhrer der charismatischen Erneuerung bekannt
geworden ist: »Kirche wdchst von innen — Weg zu einer glaubensgeschmhthch
neuen Gestalt der Kirche« (Paderborn 1996). '

In seiner Einleitung formuliert er programmatisch: »Insgesamt versteht sich die
Veréffentlichung als Schritt zu einer glaubensgeschichtlich neuen Themati-
sierung des alles einschlieBenden und umfassenden Bundesangebotes Gottes ...
Der Bund erwacht in den Herzen der Gldubigen« (S.22).

»Der Bund erwacht in den Herzen« — dieses Wort, das offensichtlich dem
vielzitierten Guardini-Wort aus der Friihlingszeit der aufbrechenden biblischen
und liturgischen Bewegung in Deutschland nachgebildet ist: »Die Kirche erwacht
in den Seelen« - es kénnte zum Programmwort einer neuen Etappe der
Kirchengeschichte werden.

Dafiir kann Pater Kentenich mit seiner Griindung als Zeuge stehen. Hat er doch
das Griindungsgeschehen Schénstatts als BlindnisschluB begriffen und das darin
geschlossene Liebesbindnis mit Maria und dem Dreifaltigen Gott als innerste
Mitte und Lebensquelle seines Werkes verstanden..Er nennt es »eine originelle,
konkrete Form des Bundes ..., den Gott mit den Menschen im Paradies
geschlossen hat und durch die Heils- und Weltgeschichte verwirklichen will ... Fiir
uns ist das Liebesbiindnis mit der Gottesmutter ... eine tiefgreifende Erneuerung,
Festigung und Sicherung des Taufbundes, d.h. des Biindnisses mit Christus und
dem dreifaltigen Gott ... Der Biindnisgedanke ist ... tief in unser BewuRtsein und
Lebensgefiihl hineingewachsen ... Ich wei8 nicht, ob es irgendeine religiése
Gemeinschaft in der Neuzeit gibt, die das im selben AusmaBe von sich aussagen
kann« (Das Lebensgeheimnis Schénstatts, 2. Band, »Blindnisfrommigkeit«, S.23ff.).

Das Buch von Miihlen stellt, soweit ich sehen kann, ein Novum dar. Einmal
deswegen, weil es mit aller Deutlichkeit und groBer Sicherheit die »Neuent-
deckung« des Bundes in den Mittelpunkt riickt und den Kern der Gotteskrise
letzlich als Bundeskrise qualifiziert. Er spricht von.einem Kairos fiir Kirche und
Christenheit, der auch verfehit werden kénne: wenn es stimmt, daB »Bundv«
seinem innersten Wesen nach immer Bundesangebot von seiten des souverdnen
gnadigen Gottes ist, dann kénnen wir unsere geschichtliche Situation als ein
solches neues Bundesangebot verstehen. Dann hdngt alles davon ab, ob wir
dieses Angebot des bundeswilligen Gottes erkennen und annehmen.

Die zweite Seite seines iber Gewohntes hinausgehenden Buches liegt darin, daB
er nicht bei theologischen Deutungen stehenbleibt, sondern zur Formung des
Glaubenslebens durchstéBt. Er setzt an bei der 'sakramentalen Grundlegung
unseres Christseins, bei der Taufe, und entdeckt darin die Grundstruktur des
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Tauf-Bundes. Er sieht die pastorale Chance zum bundesgemaBen Glaubensleben
in einer Hinflhrung zur Tauferneuerung: »Sie ist der bewuBte und freie Ich-
EinschluB eines/einer jeden einzelnen in den Bund, den Gott in Jesus Christus
neu mit seinem ganzen Volk geschlossen hat« (S. 26). Das ist sein besonderes
Anliegen. Der letzte Teil seines Buches ist der Dokumentierung einer
»Reformliturgie« gewidmet, die aus seiner pastoralen Erfahrung erwachsen ist. In
einer sich ausbreitenden Welle so verstandener Tauferneuerung und der damit
verbundenen personalen Aneignung des Lebens aus dem Bund mit Gott sieht er die
Antwort auf die Herausforderung der Kirche durch unsere pluralistische Cesell-
schaft, die eine Epoche der Volkskirche beendet. Darin erkennt er den »epochalen
Schritt von der Selbstverstandlichkeit ‘selbstverstandlicher' gesellschaftlich-
kirchlichen Sozialisationsprozesse, wie sie die vergangenen Jahrhunderte gekenn-
zeichnet haben, zur eigenen, ... freien Annahme des direkten, ganz und gar
unselbstverstandlichen Bundesangebotes Gottes in der Gemeinschaft der
Claubendenc (S. 32f.).

Im Vergleich mit vielen anderen Veréffentlichungen zum Thema »Bund« - die in
den letzten Jahren sich wieder mehren — entdecken wir aus der Glaubens-
erfahrung Schonstatts mit Freude und Zustimmung, daB Miihlen die befreiende
Antwort auf die ' Claubenskrise unserer ‘Ubergangszeit in der gelebten
Bundeswirklichkeit findet. Aus der gldubigen Uberzeugung Pater Kentenichs
vom Wirken des Gottesgeistes in Schdnstatt spiren wir dankbar, daB derselbe
Geist in anderen wirksam ist und offenbar auf ein gemeinsames Ziel hinfiinhrt:
eine neue Kirche in einer neuen Zeit, die im Biindnis mit dem geschichts-
schépferischen Gott lebt.

Aus der Fille des in diesem Buch Gebotenen seien noch einige charakteristische
Ziige kurz erwahnt. So spricht Mihlen des oOfteren davon, daB Gott der
ngeschichtlich Handelnde« ist, der in konkreten Situationen sein Bundesangebot
erneuert. Er vermerkt aber auch, da eine starke Schicht der heutigen Mentalitat
einer solchen Sicht ablehnend gegentibersteht: »Vielleicht irgendeine Religion -
ein persénlich handelnder Gott nein.« Fiir die Schdnstattspiritualitdt ist die sich
gegenseitig fordernde und fordernde Kraft des praktischen Vorsehungsglaubens
und gelebten Liebesbindnisses charakteristisch. Dem entspricht auch die
Beobachtung Miihlens, daB in der Vorbereitung auf die Tauf- und Bundes-
erneuerung Widerstdnde angemeldet werden - teils aus den Gemeinden selbst,
weil wirim religiésen Leben, wie wir es weitgehend gewohnt sind, nicht gern aus
der privaten Innerlichkeit heraustreten; vor allem aber kommen solche Wider-
stande von Priestern und hauptamtlichen Seelsorgern, die entweder Angst davor
haben, sich Gott schutzlos auszuliefern, oder auch, weil ihnen dieses Tun zu
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»naive vorkommt und vor dem Forum der kritischen Vernunft nicht bestehen
kann. Es waren solche Erfahrungen, die Pater Kentenich 1949 veranlaBten, auf
Gefahrenherde im landlaufigen Glaubensleben aufmerksam zu machen.

Im Blick auf unsere schénstattische Bindniserfahrung seien auch zwei Aspekte
erwdhnt, die Mihlen nicht behandelt. Da ist zum einen der marianische Charakter
unseres Bindnisschlusses, d.h. die Erfahrung, dal die Bindung an Maria uns vital in
den gelebten Bund mit Gott fiihrt. Zum anderen 138t uns eine konsequent
angewandte Bindungs- und Bilindnispaddagogik im natiirlichen, zwischenmensch-
lichen Bereich Vorerfahrungen machen, die das Leben im Gottesbund erméglichen
und schiitzen.

~ Wassich aus all diesen Uberlegungen ergibt? Alle, die das geheimnisvoll-zielstrebige

Wi rken des Geistes in der Kirche wahrehmen, sollten.aufeinander zugehen und sich

" inifiren Bemiihungen um die »neue« Kirche ver-biinden. In diesem Sinn sei das weg-
weisende Wort des Heiligen Vaters zur Neu-Evangelisierung Europas zitiert: »Es gilt
also, mit der Evangelisierung zu beginnen, indem wir um den Geist bitten und
suchen, wo er weht. Manche Zeichen solchen Wirkens des Geistes sind zweifellos
im heutigen Europa gegeben. Um sie zu finden, zu starken und zu entwickeln,
wird man bisweilen erstorbene Schemata aufgeben miissen, um dorthin zu gehen,
wo das Leben beginnt ...« (11. Oktober 1985).

GMB
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Zwischen Jahrhundertmitte und Jahrtausendwende

Zur Zeitentwicklung im Umkreis des dritten Meilensteins

Lothar Penners

1949 erfolgte die Antwort Pater Kentenichs auf den offiziellen. Bericht der .- ...

bischéflichen Visitation seiner Griindung, in welcher er sich ausfihrlich éuBer_t zu
kontroversen Fragen. Er tut es auf dem Hintergrund der Zeitentwicklung, die
durch zahlreiche Bezugnahmen streiflichtartig standig gegenwartig ist. lhrem
gesamten Charakter nach ist die sog. »Epistola perlonga« ein prophetisches
‘Dokument. Das legt es nahe, "aus AnlaB des bevorstehenden Jubildums bei
einigen relevanten zeitgeschichtlichen Zusammenhangen zu verweilen, dariiber
hinaus aber auch in den Blick zu nehmen, wie die Zeitentwicklung weitergegangen
ist.

Wenn davon ausgegangen werden kann, daB8 Pater Kentenich nicht ohne ein
Lumen propheticum gewesen ist ~ jene Hellsichtigkeit im Glauben fiir die Ab-
sichten Gottes angesichts der »Strukturlinien einer kommenden Weltordnung« -,
miiBte sich erweisen, daB die Zeitentwicklung ihn bestatigt. »Zwischen Jahr-
hundertmitte und Jahrtausendwende« meint aber noch ein wenig mehr als nur: |
nach 50 Jahren kann von einer gewissen schdpferischen Resultante ausge-
gangen werden fiir die Richtigkeit seiner Zeitdiagnose. Der Bezug auf die
Jahrtausendwende will nahelegen, dariiber nachzudenken, daf die Intentionen
Pater Kentenichs méglicherweise auf gréBere Zusammenhénge verweisen als die
vergangenen Jahrzehnte, daB sie vielmehr hineinreichen in die Zdsur eines '
Epochenwechsels gréBeren AusmaRes. '

Eigenstandigkeit und Eigengesetzlichkeit Schonstatts -
in Bezug zur Zeit-Entwicklung

Im gleichen Jahr 1949 schreibt Pater Kentenich in einem geschichtlichen
Riickblick auf die zurlickliegenden Jahrzehnte seit der Griindung Schénstatts
1914 vom »Aufleuchten .des géttlichen Antlitzes aus der Familien- und der
Zeitgeschichte« und davon, dal €s fiir seine Sichtweise so etwas gibt wie eine
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vorwaltende Beziehung zwischen der eigenstindig gewordenen Griindung und
der parallel verlaufenden Ceschichte in Kirche und Welt:

#1914 leuchtete uns nur ein kleiner Lichtstreifen, vergleichbar der ganz von
Ferne aus der Dunkelheit sich langsam loslésenden Morgenréte. Wir konnten ja
erst auf zwei Jahre Familiengeschichte zurt‘jckblickeh und schiichterne Deutungs-
versuche wagen ... In der Folge sprach Gott durch die Verhéltnisse deutlicher.
Jahr fiir Jahr stieg sein Licht hoher und hoher. Klarer und heller leuchtete sein
Antlitz aus Familien- und Zeitgeschichte. |

Die Ereignisse um Schénstatt und in Schonstatt 'hoben sich mehr und mehr
eigenstdndig und eigengesetzlich aus dem Dunkel der Zeit ab und erleichterten
die vorsehungsgldubige Deutung. Gottes Stimme q;rang verstandlicher an unser
aufhorchendes und sich standig schulendes Ohr« (Oé 1949, 5.14).

Die mit dem dritten Meilenstein verbundene Intention:
Wahrnehmung Schénstatts als Gesamtphdnomen

Fiir das geschichtliche BewuBtsein Pater Kentenichs gab es so etwas wie ein
Ausschau-Halten nach der Stunde, in der es zur Beriihrung kommen wiirde
zwischen dem eigengesetzlich gewordenen »Schénstatt« und der Kirche, in
gewisser Weise auch mit dem kulturellen BewuBtsein.

Mit diesem Ausschau-Halten verband sich zweifellos die Hoffnung auf eine
schdpferische Begegnung zundchst mit Vertretern dbr offiziellen Kirche. Als diese
im Zuge der zundchst bischéflichen und dann schlieBlich papstlichen Visitation
“mehr und mehr konfliktiven Charakter annahm, war es ihm ein Anliegen, nicht
nur kontroverse Fragen zu kldren, sondern die Wéhrnehmung Schénstatts als
solchem zu erméglichen. Und dies nicht nur un{j in erster Linie, um seiner
Griindung einen legitimen Platz in der Kirche zu isichern sondern dieser eine
gelebte Antwort auf den Totalwandel der gesellschafthchen und kulturellen
Verhéltnisse zu unterbreiten.

Pater Kentenich wollte, wie gerade aus der begleltenden Korrespondenz mit
seinen Mitarbeitern und Vertretern des kirchlichen Amtes jener Zeit hervorgeht,
nicht »Schénstatt« rechtfertigen, sondern Einblick geben in »Prinzipiens, in
Grundkrafte und Erfahrungen des Lebensgebildes Schonstatt um sie der »Kirche«
zugénglich zu machen.

Das Phériomen »Schénstatt« — eine Umschreibung von »aulBen«

{
Immer wieder hat Pater Kentenich Auskunft gegeben (iber das gewordene
Schénstatt und seine immanenten Grundkréfte. An einem Verdichtungspunkt
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seines langen Antwortschreibens erfolgt: eine Deskription- des ' geschichtlich
gewordenen Schénstatt — gewissermaBen von auBen — unter dem Gesichtspunkt
der fiir Kirche und Kultur gleichermaBen gegebenen Grundaufgabe, in einer
Zeitenwende -unterscheiden zu ‘lernen zwischen einem Festhalten am- (ber-
zeitlichen »Geist« und »neuen Formenc je wechselnder geschlchtllcher Verwirk-
lichung. Im Text heiBit es: . S > i C
»Das ist die Aufgabe, die Schdnstatt von Anfang -an mit groBem sittlichem Ernst
und lastendem VerantwortungsbewuBtsein zu |sen versucht.-Es war.ihm nie um
leichtfertiges Spiél mit Worten zu tun,-nicht um sensationell aufgeputschte
Theorien oder um demagogisches Hatscheln von Neigungen und Leidenschaften. Es
rangimmer.um das Letzte. . ‘ ;

Es wollte den reinrassigen Katholizismus unverfalscht werbefahlg und wegwensend
in die neue Zeit hineinretten helfen. Deshalb die sorgféltige Orientierung an der
Vergangenheit, deshalb das starke Drdngen zu metaphysischer Schau und Sicherung
letzter Prinzipien, deshalb die Beweglichkeit .in Anpassung- an flieBende Ver-
héltnisse, deshalb..der Wagemut in Formulierung und .Lebensgestaltung. Die
Geschichte wird zeigen, ob und wieweit wir richtig gegriffen.haben. Das alte
Wort: Die We|tgesch|chte ist das Weltgericht - mag.auch hier eine sinngemiBe
Anwendung finden. : : R < :

Die Weltkrise spitzt-sich zu ... So erklért sich das Dréngen» Schbnstatts in die
Offentlichkeit und Weite ...« = . e :

L4Rt man die - auch - gegebene apologetische Intention des Textes einmal
beiseite: es hat etwas Faszinierendes, die Sicherheit und den umfassenden
Charakter der Kriterien auf sich wirken zu lassen, die es nach Pater Kentenich
nerste, aber eben »auch« erlauben sowohl Schénstatt als zeitgerechtes Lebens-
gebilde in der Kirche addquat zu beurtellen als auch dariber hinaus die
kirchliche Befahlgung zu gesch|cht||chem Fuhren und pastoraler Strategie einer
Uberpriifung zu unterziehen.

1.949 und danach: drei Perspektiven. :

Pater Kentenich selbst also fordert auf, sein Handeln als Griinder - und damit
auch sein-Handeln beim sog. dritten Meilenstein - im- Lichte der weiteren
Geschichte zu beurteilen. Im Vollsinn miiBte dies u:a. anhand der.genannten
Gesichtspunkte geschehen. Sie sollen ausdriicklich den Hintergrund bilden und
prasent sein. Vordergriindig soll es gehen um Streiflichter im Hinblick auf die
kirchliche, die politisch-gesellschaftliche und kulturelle Entwucklung zwischen
1949 und 1999 bzw. dem Jahr 2000. ‘e
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Der dritte Meilenstein und die kirchliche Entwicklung
Die Entwicklung unmittelbar vor und nach dem dritten Meilenstein fiel
weitgehend zusammen mit der Regierungszeit Pius IXH. - in einer Beurteilung H.
Jedins die nglanzendste Erscheinung« in der Reihe der Papste des 20.
Jahrhunderts. Fiir viele Menschen der damaligen Zeit verkorperten die Kirche und
gerade auch dieser Papst nach dem Zusammenbruch des Zweiten Weltkrieges
und angesichts der bolschewistischen Bedrohung §c|1|echthin das, woran man
sich halten konnte: Unverbriichlichkeit in der Lehre und moralische Integritdt von
Person und Institution. Weite Teile der Weltkirche und ihr Episkopat, nicht zuletzt
auch der deutsche, partizipierten an der Wiirde und einem gewissen Glanz, der
liber dem »Zentrume, liber der »ewigen« Stadt Ronﬁ wie eine Art liberzeitliche
Weihe zu liegen schien. Kontroversen mit dem kirchlichen Amt hatten leicht
einen »sakrilegischen« Beigeschmack. 1
DaR diese Kirche ernsthaft in die Erschiitterung des geschichtlichen Wandels
hineingezogen werden kdénne, schien wenig wahrscheinlich. - In wichtigen
Landern West- und Mitteleuropas (Italien, Frankreich, Deutschland) nahm gerade
die katholische Kirche liber dezidiert christliche Politiker einen gesellschaftlichen
EinfluB wie seit der Franzésischen Revolution nicht mehr.
Diese Kirche von innerer Auszehrung bedroht zu sehen, schien einen Untergangs-
propheten zu verraten. Offensichtlich blickte jemand wie Pater Kentenich iiber
den »schénen Optimismus der Aufbaujahre« (Welte) hinaus, die kirchlich und
gesellschaftlich eine Ubergangszeit waren. :
Aus der Riickschau betrachtet, gilt das auch fiir das Pontifikat Pius XII. In wichtigen
Teilen seiner Lehrverkiindigung weist er »nach vornje« - auf das Il. Vatikanische
Konzil zu (wie in seinen Enzykliken (iber die Interpretation der Heiligen Schrift,
die Liturgie und die Kirche, seinen aktuellen Stellun‘énahmen zu vielen Bereichen
des gesellschaftlich-kulturellen Lebens). “
Auf der anderen Seite ist nicht zu iibersehen, daB nicht nur Pater Kentenich,
sondern eine ganze Reihe »Vor-Denker« der spateren konziliaren Erneuerung
damals ihren Konflikt »mit Rom« hatten und mit' Lehr- und Schreibverboten,
Zensurierung und Einschrankungen bedacht wurden. Offensichtlich reichte die
Kombination von pastoraler Aktualitdt im Praktischen und Orientierung an der
nklassischen« Theologie im Grundsatzlichen - naturgemaRB das Ideal des kirch-
lichen Amtes — damals nicht aus, um mit anstehenden wichtigen »neuen Fragen«
und Fragestellern fertigzuwerden. 4

i
Wenn spater Kardinal Bea duBerte, Pater Kentenich hatte ohne das Il. Vatika-
nische Konzil keine Chance gehabt, respektiert und (inwieweit?!) verstanden zu
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werden, lag dies nicht nur am gewachsenen innerkirchlichen Dialog als solchem

und damit auch an einem anderen Klima im Verhéltnis zwischen kirchlicher

Autoritdt und »Charisma«. Ein groBeres Verstandnis hing sachlich gerade damit

zusammen, daR die konziliare Erneuerung zumindest tendenziell nicht Weniges

umfaBte; was in der programmatischen AuBerung Pater Kentenichs aus dem Jahr

1949 anklingt in dem, was »hinter« dem Lebensgebilde »Schénstatt« steckt:

- eine bestimmte neue Sprachgestalt bei aller Orientierung an der Tradition

- die Befdhigung zur Theorie-Bildung in offenen Fragen (wie im Anliegen der
Tiefenpsychologie) '

- der-Sinn fiir metaphysisches Denken

- die Frage nach der geschlchthchen Anpassung und gesellschaftlichen Werbe—
fahigkeit .. . - :

Insgesamt: d|e Frage nach der Zukunf‘tsgestalt wreinrassiger« Katholizitat.

Es ISt leicht nachzuwe|sen daB das Konzil und Pater Kentenich mcht voneinander
nabgeschrieben« haben. Um so bedeutsamer ist es festzuhalten, daB es eine fun-
damentale Glelchgenchtethe|t gibt nicht nur zwischen »Schonstatt« insgesamt,
sondern gerade auch zwischen dem sog. wdritten Mellensteln« und dem II. Va-
tlkanum

DaB Pater Kentenich seinem Verstandnis nach in e|n|gen zentralen Punkten noch
tiber das Konzil hmausgmg (hinsichtlich der Gottesfrage und der Zweitursachen
als Bindungsinstanzen), zeugt nochmals von seiner Hellsicht in Fragen der Zeit-
und Kulturentwicklung, wie beispielsweise die Gott-ist-tot- Theologie und der
Psychoboom deutlich machen. ,

Blickt man von.der Konzils- und Nachkonzilszeit mit ihrer Aufbruchsstimmu'ng in
die kirchliche Situation der Gegenwart, ist man wiederum lberrascht, wieviel
prophetlsche Hellsicht hinter dem »Widerstand« Pater Kentenichs gegen eine
Emebnung Schénstatts im allgememen und einem historischen Dokument wie
der »Epistola perionga« im besonderen steckt.

Zur kirchlichen Situation heute: hier wére zunachst an einzelne Trends zu denken,
etwa daB der bestimmende EinfluR der Systematischen Theologie, in etwa auch
- der Biblischen Theologie, merklich zuriickgetreten ist gegeniiber den Fragen des
christlichen Lebensvollzugs, der Pastoraltheologie und -psychologie, der pastoralen
Praxis liberhaupt, Fragen des christlichen Lebens und der spirituellen Erfahrung.
Gerade in diesem Kontext verdient angemerkt zu werden, wie stark der Erneuerungs-
entwurf Schdnstatts seine Schwerpunkte von der pddagogischen und pastoralen
Erfahrung bekommen -hat, -ohne der theologischen Orientierung im engeren
Sinne zu entbehren. DaB christliche »Erziehung« weltweit nicht mehr greift, ist
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samt der Frage nach den Ursachen Dauertenor ‘Fater Kentenichs in seinen
Reiseberichten aus den verschiedenen Kontinenten nach dem Zweiten Weltkrieg.
Anderes ware namhaft zu machen.an Einzeltrends: wie etwa das Erstarken der
nichteuropdischen Kontinente und-ihrer Bedeutung fiir das kirchliche Leben, eine
Entwicklung, welche die pastorale Strategie Paterf Kentenichs von einer welt-
" weiten »Bundesgenossenschaft«.im Sinne’gégenseifciger Inspiration, Ergdnzung
und apostolischer Unterstlitzung bestatigt. ~
|
Nimmt man die pastorale Situation der Kirchen in q;er sog. Ersten Welt global in
den Blick, kann einen betroffen machen, dal8 Pater Kentenich bereits 1949 eine
pastorale-Grundstimmung ausmacht - zunachst im protestantischen Raum -,
welche von »nachchristlichem Zeitalter« und von »Solidaritdt der Ratlosigkeit«
spricht — im Blick auf die Aufgabe, dem Nihilismus Einhalt zu gebieten, einer
sterbenden Welt neues Leben einzuhauchen, den Niedergang kirchlichen Lebens
aufzuhalten und ndie geschéndete Wiirde des Menschen« wiederherzustellen ... (So
M. Niemoller auf ‘der Weltkirchenkonferenz 1948 in Amsterdam, von Pater
Kentenich zitiert am Beginn des Dokumentes). Sprachllch nicht in alleweg dem
gleichend, was einem heute begegnet; sachlich jedoch nicht weit von dem
entfernt, was einem heute an »Verdunstungsresiimees« religiés-kirchlichen
Lebens bisweilen entgegenkommt —, von Aufbriichen abgesehen, die es natiirlich
auch gibt.

Es ist jedenfalls bezeichnend - und letztlich ermutigend -, daB Pater Kentenich
den Blick bewuBt auf die mégliche Talsohle kirchlichen Lebens richtet, um
gleichsam vom Nullpunkt aus Wege aufzuzeigen zu dem, was wir heute Neu-
evangelisierung nennen. Auf das Kernmoment sonEher Neuevangelisierung im
Sinne Pater Kentenichs — das Wachstum eines neuen Bindungsorganismus (vgl.
nGeistgewirkte Bindungen«, REGNUM 1, 1998) - sen hier nicht nochmals naher
eingegangen.

In einer ersten Uberlegung sollte deutlich werden daB die pastorale Zeit-
diagnose Pater Kentenichs aus der Jahrhundertmltte immer noch Licht wirft auf

die Situation am Vorabend der Jahrtausendwende.
W\

Der dritte Meilenstein und die po/itisch—geée{/schaﬁ/iche
Entwicklung

: i
Es war bereits davon die Rede, daB Pater Kentenichs VorstoB mit »Schénstatt« in
die »Weite und in die Offentlichkeit« unter dem Eindruck einer Zuspitzung der

Weltlage erfolgte: I

58




er-rechnete ernsthaft mit der Mdglichkeit eines Krie_ggs zwischen West und-Ost
und einem wie immer gearteten VorstoB des kommunistischen Blocks, Mittel- und
Westeuropa bis zum Atlantik in die.Hand zu-bekommen. . . R
Diese duBere Bedrohung ging fiir seine Analyse einher mit der inneren .eines
wachsenden gesellschaftlich-kulturellen.Bindungszerfalls. Beide Momente sah er
in einer gewissen Verklammerung: Gesellschaft und Kultur kénnen einem Angriff
ausgesetzt sein durch militant-ideologische »Bolschewisierung« von auen (und
sich innerlich bis zu einem gewissen Grad.dagegen behaupten); sie kénnen sich
aber auch von,innen, her, gewissermaBen funktional, aufldsen, wenn der
Zusammenhang. hiumaner und. re|igib§er;_Gebundenheit zuriicktritt-und- sie die
Kraft einer innerer:l Immunisierung zunehmend verlieren. T

Unter beiden Gesichtspunkten legt sich ein Blick auf die Zeitentwicklung nahe.
Der 4uBere Verlauf setzt Pater Kentenich — oberflichlich betrachtet — ins
Unrecht. Er scheint sich getduscht zu haben; der Dritte Weltkrieg hat - bislang -
nicht stattgefunden Deutschland und Westeuropa smd mcht unter sowjetische
Herrschaft gekommen. . Pt : e

Etwas anderes ist tiberraschend emgetreten In der "Wende« von 1989/90 ist der
»real existierende Sozialismus« als politisch-wirtschaftliches GroR- -System zusammen-
gebrochen - merkwiirdigerweise zu einem Zeltpuukt in dem d|e Akzeptanz von
seiten des Westens'relativ groB war. S . :

Es wére in der Tat.oberfldchlich, aus dem Nichteintritt des Kriégsfalles in Europa
auf »lritume zu schlieBen, ganz abgesehen davon, daB es in Teilen der Welt
durchaus erhebllche militarische Auselnandersetzungen zwrschen den verschie-
denen Lagern gegeben hat. ° '
Rﬁckblickend auf die Zeit von '49 bis '89/'90 bleibt festzuhalten, daB die von
Pater Kentenich konstatierte »Zuspitzung der Weltlage« ca. 30 Jahre-lang
ununterbrochen angedauert hat — »Eurokommunismus« und der vom Ostblock
aus gesteuérte Térrorismus‘der'siebziger und beginnenden achtziger-Jahre
nehmen sich aus wie der letzte, getarnte ‘Versuch politisch-strategischer Art,
Westeuropa doch noch in die Hand zu bekomrmen. Eine unmittelbare politische
Wirkung - hat Pater Kentenich mit dem dritten Meilenstein seiner ganzen
Denkweise nach nicht angestrebt. Wohl zéugt es von der Weitsichtigkeit seiner
pastoralen- Stratégie, auch politische -Faktoren in seine Planung mitein-
zubeziehen. So betrieb er die Ausgestaltung von Schonstatt-Zentren in den USA
und Lateinamerika auch unter dem Gesichtspunkt; daR Westeuropa " unter
kommunistische Herrschaft geraten kénne und eine Inspiration der weltweiten
Schénstattbewegung von Ur- Schonstatt aus snch vorubergehend als unmdglich
erweisen wiirde. :
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Von der Zeitentwicklung her kann ebenfalls gesagt werden, daB die innere
Erosion der Gesellschaftsordnung in dem von Pater Kentenich vorausgesehenen
AusmaR in etwa konstatiert werden kann, ja muB. DaB in Deutschland

. gegenwartig jede dritte Ehe — Tendenz auf jede zweite Ehe — scheitert, hatte

Pater Kentenich selbst im Jahr 1949 kaum zu »flirchten« gewagt.

DaB mittierweile sogar »linke« Kultusministerien und Bildungsbeh&rden »Werte-
Erziehunge« propagieren, ist nicht nur auf dem Hintergrund der Kulturrevolution
von 1968 und der folgenden Jahre bemerkenswert. Es zeigt insgesamt, daB die
inneren Bindekrafte in unserer Gesellschaft sich 'immer weniger von selbst
tradieren, sondern immer mehr einer je neuen ‘reflexiven Erarbeitung und
Aneignung bediirfen. ‘

Letzteres weist bereits hiniiber auf eine dritte Perspektive:

Der dritte Meilenstein und die kulturelle EntWick/ung

~Das Antwortschreiben Pater Kentenichs an die Vertreter des Deutschen

Episkopates hat nicht nur die kirchliche und die gesellschaftlich-politische
Entwicklung im Blick. Er formuliert seine Rechtfertigung Schénstatts und die
positive Ausrichtung seiner Griindung immer wieder auch ausdriicklich unter dem -
Gesichtspunkt der Situation des »zerbrochenen Abendlandes«. »Zerbrochen« war
das Abendland buchstdblich am Ende des Zweiten Weltkrieges, namentlich in
seiner europdischen Mitte — Deutschland lag in Schutt und Asche -, aber auch

~ weit dariiber hinaus durch die Zerstérungen, die derKrieg insgesamt angerichtet

hatte. Fiir die Diagnose Pater Kentenichs war das »Abendland« aber vor allen
Dingen in dem Sinne in Auflésung begriffen, als sein gewachsener, christlich
strukturierter Bindungsorganismus sich in den Wandlungsvorgangen des geschicht-
lichen Umbruchs immer mehr verfliichtigte. 1

Das kulturelle BewuBtsein jener Jahre unmittelbar nach dem Zweiten Weltkrieg
sei fiir diesen Zusammenhang exemplarisch festgemacht an den beiden Studien
Romano Guardinis »Das Ende der Neuzeit« und »Die Macht«. Mit seiner Schrift
iber »Das Ende der Neuzeit« wirkte Guardini weit liber den katholischen Raum
hinaus. Offensichtlich war die Einsicht in die Art des Epochenwechsels, in dem
man sich wuBte, in jenen Jahren noch nicht ohne weiteres selbstverstandlich.
\

Im Blick auf diesen Beitrag Guardinis zur BewuBtseinslage verdient unter der
Ricksicht der geistigen Welt Pater Kentenichs ein‘Doppeltes eine Anmerkung:
schon sehr friih findet sich bei ihm die Uberzeugung von einem grundlegenden
Epochenwechsel zwischen der Neuzeit und der »neuesten Zeite. Aus vielfdltigen
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Aussagen und Uberlegungen geht hervor, daB ihn das BewuBtsein eines solchen
Umbruchs seit den ersten Jahren der Griindung Schénstatts reflexiv beschéftigte.
Darliber hinaus ist es bemerkenswert, da und wie er in der Unterscheidung
zwischen »mechanistischem und organischem Denken« ein Resiimee der kultu-
rellen und religidsen Entwicklung zeichnet und einem neuen Denken zum
Durchbruch verhelfen wollte.

In der Beschéftigung mit dem, was Pater Kentenich als smechanistisches Denken«
bezeichnet, hat sich in der Schénstattbewegung immer mehr die Uberzeugung
gebildet, daB in der wahrgenommenen Trennung zwischen Idee und Leben,
zwischen Natur und Ubernatur und zwischen Kopf, Herz und Willen schwer-
punktmaBig die geistige und kulturelle Entwicklung gefat werden kann. Der
positive Zuschnitt der geistigen Welt Pater Kentenichs - mit ihren Schwer-
punkten: Spiritualitat, Pddagogik und Beitrdgen zur Sozial- und Kulturtheorie —
ist maBgeblich zustande gekommen im Blick auf eine positive Uberwindung
dieser »Relikte« der neuzeitlichen Geistesgeschichte. Mit der programmatischen
Forderung Pater Kentenichs nach einem neuen »organischen Denken« und seinen
Grundeigenschaften: zentriert, universal, symbolisch und ganzheitlich — umreiBt
er Konturen einer nach-neuzeitlichen geistigen Haltung und Kulturprdgung. Das
diagnostisch-therapeutische Moment ist im Denken Pater Kentenichs gegeniiber
einer lediglich deskriptiven Kennzeichnung des Epochenwechsels nicht zu
libersehen.

Mit seiner zweiten geschichtsphilosophischen Schrift »Die Macht« hat Guardini
ebenfalls Zentrales fiir die Entwicklung der letzten Jahrzehnte und wohl auch
einer Ié’rligerfristigen Zukunft getroffen. Die moderne, hochtechnisierte Gesell-
schaft und die dem Menschen durch die Humanwissenschaften gegebenen
Kenntnisse lber sich selbst stellen einen ungeheuren Zuwachs an »Macht« dar.
Diese ist nur mit einem im gleichen MaBe wachsenden Verantwortungs-
bewuBtsein positiv zu bewaltigen. Es ist aufschluBreich, diese Studie Guardinis zu
vergleichen mit der Lehre Pater Kentenichs von den Zweitursachen.

Es ist evident, daB Guardini vor allen Dingen abhebt auf die ethische Prob-
lematik: die Machtfiille, die dem Menschen zugewachsen ist und die er
verantwortlich zu verwalten bestimmt und aufgerufen ist. Guardinis Motiv,
wonach Wissenschaft und Technik gleichsam eine Wiederholung des Schép-
fungsbefehls Gottes an den Menschen darstellen, findet sich bei Pater Kentenich
aufgenommen und zitiert.

Die Zweitursachenlehre Pater Kentenichs fligt der ethischen Komponente in
gewisser Weise die »psychologische« hinzu: auch er sieht die Notwendigkeit, daB
der Mensch das ihm gegebene Wissen und die Macht gebraucht, ohne daB er
selbst und die Schdpfung Schaden nehmen. Fiir Pater Kentenich ist es dariiber
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hinaus ‘wichtig, daB:die Welt der Zweitursachen soizu gestalten ist, daB sie als
beheimatender Lebensraum erfahren wird, in dem auch die Bindung an das
Absolute wachsen kann — nach dem Gesetz der Ubertragung und Weiterleitung.

. Ganz zweifellos will auch Guardini gerade die swymbolhafte Dimension der
* Wirklichkeit in ihrer Transparenz auf das Absolute erhalten wissen (dem galt u.a.
sein jahrzehntelanger Einsatz fiir die Férderung der Liturgie). Insgesamt stellt
aber die Konzeption Pater Kentemchs von einem neu gewachsenen »natiirlichen
und ubernaturllchen Bmdungsorgamsmus« ein p05|tLv konstruktives Konzept dar,
mit dem er 5|ch in die Gestaltung einer nach- neuzeitlichen Kultur einbringt.
‘\

Beide, Guardini sowohl als auch Pater Kentemch bewegen sich mit ihren
Ausblicken nicht nur im geschlchthchen Rahmen der letzten lahrzehnte, sondern
im offenen Horizont einer groBraumlgeren Zukunft,; einer sich immer deutlicher
artikulierenden “»neuesten Zeit«. Ihre hier herangezogenen Stellungnahmen
erfolgten um die Jahrhundertmitte. Sie zielen indessen auf jene Zukunft, auf die
sich Kirche und Kultur zubewegen - auf die Ankunftffeines neuen Jahrtausends.

M
I
{
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Der Weg des Gottesvolkes durch »Wiiste« heute*
Barbara Albrecht

i
oy

Es ist nicht zu iibersehen: Wir stoBen heute in vielen Teilen der mittéleuropaischen
Kirche auf Erosion des kirchlich-geistlichen Lebens. Nachdenkliche und kompetente
Diagnostiker der gegenwartigen Lage wie z.B. der Frankfurter Dogmatiker Medard
Kehl SJ 1 und der Amsterdamer Studentenpfarrer Bernard Rootmensen2 haben
daher als Code-Wort zur Beschreibung und Beantwortung der Situation die
Metapher »Wiiste« gewahlt, also ein urbiblisches Wort. Es hat mit Gottes Plan und
der Fiihrung seines Volkes vor allem z.Zt. des Ersten Bundes zu tun. Doch es
offnet sich auf Unheils- wie Heilsgeschichte hin (gerade im Blick auf das von
Papst Johannes Paul II. unmittelbar vor der Schwelle zum Eintritt in das dritte
Jahrtausend der Geschichte der Kirche angeregte »Heilig-Geist-Jahr«) geistlich
auch fiir eine »Wiisten-« und eine »Oasenspiritualitit« (B. Rootmensen) heute.
Fiir welche Erfahrungen steht das genannte Code-Wort?

Wiistenerfahrungen .
Was ist »Wiste? Natiirlich denken wir zunachst an die sich so erschreckend
ausweitenden Sandwijsten Afrikas, die unendlichen Schnee- uid Eiswiisten der
Antarktis, die’ Steppen Slbmens des asiatischen RuBlands und Chinas; doch wir
sprechen auch von den Stein- und Betonwisten unserer anonymen Millionen-
Metropolen rund um den’ Erdball. Alle diese Wiisten verbindet das Bedrohliche,
Unhelmhche das, was viel groBer ist als wir, was Angst macht, unsere MaBe sprengt
unsere vermeintliche Macht in Ohnmacht wandelt und uns die Wahrheit unserer
Geschopflichkeit vor Augen riickt: Himmel und Erde Hltze und Kélte, Drre,
Gefahren und Versuchungen vielerlei Art ..

Wisten im Ubertragenen Sinn reichen bis in unsere persdnliche Situation: Krankheit,
Einsamkeit, Depression, Unverstandensein, innere Leere, manchmal Lustlosigkeit,
Trockenhe:t ja »Versteppungu unseres ge|stI|chen Lebens das »Verdorren unserer

*

Vortrag aus einem Zyklus 1996/97 fiir gelstllche Gememschaften zum Fhema
»sKirche heute« (gekiirzte Fassung).

T M. Kehl: Wohin geht die Kirche? Eine Zeiidiagnose; Freiburgv 1996."

2 B.Rootmensen i: Vierzig Worte in der Wiiste. Diisseldorf 1991. ders. II: Oasen in der
Wiiste. Lebensréi"ume fiir den Glauben. Diisseldorf 1995. .
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Seele«3 . »Was ist meine Wiiste?«, so hat Weihbischof Angerhausen von Essen
(t 1990) einmal gefragt. Und jeder von uns sollte diese Frage bedenken und sich
seiner persdnlichen Wiiste stellen.

' Dies vorausgesetzt, geht es nun um den biblischen Befund. Durchgangig héren

und lesen wir: Gott hat einst sein Volk aus Agypten herausgefiihrt, er hat es
befreit — aber nicht anders als durch 40 lahre Wiistenerfahrung hindurch. Gott
hat sein Volk aus der Fron der Verhaltnisse herausgefiihrt. Doch der Zug ging
nicht schnurstracks ins Gelobte Land. Gott fiihrte sein Volk vielmehr zuné&chst in
die Wiiste. Nicht fiir einen interessanten Tagesausflug, nicht fiir ein paar Tage,
ein paar Monate, sondern fiir lange Zeit, fiir die Zeit von mehreren Generationen.
Der Zug verlief tberdies nicht auf einer geraden, gefestigten StraBe. Es ging
querfeldein, hin und her; ja Gott lieB sein Volk sogar riesige Umwege machen
(vgl. Ex 13,18). Von unten her gesehen und erlitten, war es ein sinnloser
Zickzack-Kurs; in gldubiger Interpretation hlngegen verlief der Zug nach Gottes
weisem Liebesplan: heilsam und gut.

Die Menschen jedoch murrten. lhnen erschien die Situation total aussichtslos,
deprimierend. Mit ihrem Schreien und Jammern, ihrer Unzufriedenheit und ihrem
Unglauben forderten sie den Herrn heraus. Sie bdumten sich auf gegen die von
ihm eingesetzten Hirten, sie wollten nicht l&nger Gottes erwahltes Eigentumsvolk
sein. Darum wandten sie sich den Gétzen zu, die sie in Ruhe lieBen, sie nicht
storten. Und sie verlangten zurtick nach den »Fléischtépfen Agyptense, zuriick in
ein tberschaubares, gesichertes Leben, auch wenn es eine Zeit der Fron gewesen

- war. Aber die war inzwischen vergoldet ..

DaB Gott am Ende doch bei seinen Z|e|en ankam und sich seine Langmut, sein
langer Mut mit dem siindigen Volk machtiger erwies als aller Abfall der Seinen
von ihm - das wird seither vom alttestamentlichen Gottesvolk gefeiert. Ja, in der
Riickschau wurde der schwere Auszug aus Agypten und der jahrzehntelange,
unendlich mithevolle Weg durch die Wiste fir dle Glaublgen erkennbar als
rettende Befreiungstat, als Heilstat des Herrn zugunsten seines Volkes, jedes
einzelnen Stammes und Gliedes. |

Noch etwas muB im Blick auf Wiisten bedacht werden. Sie haben stets ein
»Doppelgesichte, denn sie werden nicht nur als schaurig und gefahrvoll erfahren,
sondern auch als einzigartig schon. Erfahrene Wiistenkenner unseres Jahr-
hunderts wie St. Exupéry, Ch. de Foucauld und die Kleinen Briider und Schwestern
lesu, C. Carretto, G. Greshake u.a. - sie alle haben in der Wiste tiefste
Gotteserfahrungen machen dirfen: die zahllosen kleinen und groBen Wunder

il

3 B.Rootmensen Il: a.a.0. 9.
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seiner Hilfe und- liebenden' Fiirsorge, seiner Nahe, wenn auch verhiillt im
Wolkendunkel oder Sandsturm. Genau so war es 3000-2000 Jahre zuvor schon
dem ganzen Volk und den groBen Vorldufern und Nachfolgern des Herrn
ergangen: Mose, Elija, Johannes dem Taufer, Paulus und vielen mehr. Sie alle
wurden von Gott in der Wiiste gepriift und erzogen (vgl. Dtn 8), und so wurden
sie horfahig flir Gottes Willen. Sie lernten das groe Schweigen und - aus ihm
geboren — das wahrhaftige, liebende und anbetende Gespréch von Herz zu Herz
mit I[hm. Sie lernten das kindliche Vertrauen auf Gott und seine Fiihrung. Sie
erfuhren sich als Arme vor Gott, als Bettler, als Kinder, und sie lernten, dazu Ja zu
sagen. Gerade darum konnte Gott sich ihnen in der Wiiste schenken mit seinem
ganzen Reichtum 'und allem, was sie am Leben erhlelt sein Wort, seine Gebote,
sein Manna, sein Lebenswasser ..

“Immer wieder wurden Menschen in der Wiiste angeruhrt von Gott, betroffen von
seinem Ruf. Sie gewannen Kraft zum Aufbruch in ihre Lebenssendung,
Ermutigung und Stdrkung im Glauben an Ihn, der in Wahrheit »da« ist und »da«
bleibt, der als der Emmanuel« mit seinem Volk ist.

Solche Erfahrungen mit seinem Gott hat auch Jesus selbst gemacht wéhrend der
40 Tage, da er - getrleben vom Gottesgeist (!) - in der Wiiste den schwersten
Priifungen und Versuchungen fiir seine Sendung ausgesetzt war und sie in der
Kraft eben dieses Geistes iiberwand und bestand: der Werbung fiir die eigene
Sache durch Sensation und publicity, Macht und Erfolg bei den Massen, Abfall
von der Anbetung 'des wahren Gottes ..

Solchen Versuchungen war auch die Klrche zu allen Zeiten ausgesetzt; sie ist es
aber heute mehr denn je. Ob der Herr sie in seinem Geist gerade deshalb so tief
in die Wiiste treibt und sie in eine sehr konkrete »Wustensplrltualltat« (B.
Rootmensen) einfiihrt? ihr eine solche Spiritualitat zumutet?

|

Die Reaktion dés Volkes und Gottes Plan

Das alttestamentllche Gottesvolk konnte nach den Jahrzehnten mit seinem Gott
in der Wiiste dank der Bemuhung den Bund zu halten und den Willen des Herrn
zu befolgen, schlieBlich siedeln und ein starkes Volk werden. Und das.sollte so
bleiben - allerdings immer unter der selbstverstandlichen Voraussetzung, daB
die Ubereignung Israels an den Herrn, seine Erwahlung als Eigentumsvolk Gottes
»Konsequenzen auf der realen geschichtlichen Ebene hatte* und jede
Generation bereit war, neu und unabgeschwicht auf den Willen des Herrn zu

4 G.von Rad: Theologie des Alten Testaments |, Miinchen 1961, 193,
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horen, seine Gebote zu befolgen, unter seinem Angesncht und Anspruch zu leben.
Dies eben geschah nicht. i

Es gibt die erschiitternde Frage des Herrn, die Jeremia ausrufen muB: »Bin ich
~ denn fiir Israel eine Wiiste geworden? Warum sagt mein Volk: wir wollen frei
umherschweifen, wir kommen nicht mehr zu dir? ;.. Mein Volk .hat mich ver-
gessen seit ungezdhlten Tagen« (Jer 2,31f.). Das-is‘t das totale MiBverstandnis
von Freiheit, »auf den Punkt gebracht« von Gott selbst und gtiltig damals wie

heute.

Israel wurde ein bequemes Volk, eine materiali’stiéfch eingestellte Wohlstands-
geselischaft, ein Volk, das auf seine Macht vertraute und auf die Menge seiner
Krieger (vgl. Hos 10,13), auf »die groBe Zahl« ..., Die Armen und Schwachen
wurden unterdriickt, das Gesetz des Herrn, Recht ljnd Gerechtigkeit miBachtet.
Das Volk und seine Fiihrer gedachten der Erwahlung Israels nicht mehr; man
paBte sich der Umwelt an, opferte den Baalen —, Wie alle anderen auch. Israel
war zur »Dirne« geworden ... A '

»Dem seBhaft gewordenen Israel, in den Segnungen des Kulturlandes ein-
genistet, wurde die Vorstellung eines Lebens in def Wiiste immer unfaBlicher.«5
Der Wiistenzeit erinnerte man sich nur noch mit Grauen (vgl. Dtn 8,15-18). Kurz
und gut: Mit Wiiste im Sinne einer von Gott geschenkten Chance zur inneren
Erneuerung, zu Umkehr und Bekehrung der Herzen wollte man nichts mehr zu
tun haben.

Es war nur konsequent daB man auch Propheten W|e Amos, Jeremia und andere,
- die dber die Zeiten hin fast immer vergebliche Rufer angesichts der inneren
Wiiste und Herzensverhartung des Volkes waren, mcht héren wollte. Man steinigte
sie oder (ibergoB sie doch wenigstens mit Hame Spott und Verleumdungen, nahm
ihnen ihren guten Ruf, stellte sich taub, schickte sie ins Exil ...

Dabei waren es nicht etwa nur Droh-, Mahn- und Gerichtsworte, die die von Gott
gesandten Propheten aller Zeiten zu verkiinden l‘hatten. Sie hatten auch die
Erinnerung zu wecken an den einzigartig zartlichen Liebesbund zwischen Jahwe
und seinem Volk in der Wiiste: »lch zog sie an mich mit den Ketten der Liebe. Ich
war flir sie da wie die Eltern, die den Sdugling an ihre Wange heben. Ich neigte
mich ihm zu und gab ihm zu essen ... Doch sie haben sich gewelgert umzukehren .
Sie haben nicht erkannt, daB ich sie heilen wollte .. Je mehrich sie rief, desto mehr
liefen sie davon ... Mein Volk verharrt in der Treu|05|g‘ke|t« (Hos 11).

Doch dann - angesichts aller Gottes- und Bun&esvergessenheit des Volkeé
eigentlich nicht mehr zu glauben - darf Hosea noch einmal das Liebesangebot
des Herrn verkiinden: »Wie kdnnte ich sie preisgeben ...? Mein Mitleid lodert auf

5 G.vonRad:a.a.0.281.
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... Ich bin (ja) Gott, nicht éin Mensch, der Heilige in deiner Mitte« (Hos 11,8f.).
Was also soll geschtehen? Von seiten Gottes dies: »Ich will sie (aufs neue!) indie
Wiiste hinausfihren und sie umwerben« (Hos 2,16). Dem Volk aber wird gesagt:
»Es ist Zeit, den Herm zu suchenc, seinen Willen, Ihn selbst als die Wahrheit und
gerade so die ‘Wahrheit iber euch selbst - in der Wiiste! Hosea darf die
VerheiBung weitefgeben: »Dann wird er kommen und euch mit Heil iber-
schiitten« (10,12). |Jesaja darf denen, die bereit sind zu neuem Aufbruch in die
Wiiste, als Spruch des Herrn sogar noch mehr ankiindigen: »Seht her, nun mache
ich'etwas Neues. Schon kommt es zum Vorschein. Merkt ihi es denn nicht? ... Ja,
ich lege einen Weglan durch die Steppeé ..""ich lasse in der Steppé Wasser flieBen
und Stréme in der Wiiste, um mein Volk, mein erwahltes, zu tranken« (Jes
43,19f). '

vlch mache’ etwas Neues. Schon kommt es zum Vorschein. Merkt ihr es denn
nicht?« — ein Wort, das -aller Resignation,-aller ‘Hoffnungslosigkeit den Boden
entzieht und Mut schenkt zu einem neuen Anfang in-def Kraft des Geistes Gottes

. [}

- wie damals so heute! : ) 4

)

S N

Ein neuer Wiistenzug heute? = o
Wir leben inzwischen - viele spﬂréﬁ‘es —in einem ge\A}aItigen, rasanten Umbruch
unserer 'gesells'chaftlichen Verhéltnisse, 'unse.r‘er_ Wirtschaft, Kultur und
Wertewelt. Davon betroffen ist in'sbesondére die Kirche. Sie »wird - wie einst
Israel in Agypten - jaus jahrhundertelang vertrauten Lebens- und Strukturformen
herausgerissen«S . ‘ ‘
In Deutschland (ge‘hauer gesagt:’ih der Bundesrepublik vor dem Fall der Mauer
und der Verein’igl!mg' mit der ehemaligen DDR) hat die Kirche seit der
Nachk"riegszeit eine noch nicht dagéweséne materielle Entwicklung erlebt. Sie ist
eine Wohfstandskiril:h'e Qewdrden, und so hat sie weltweit sehr viel Gutes getan
und tut es noch heute, und die Orden hatten und haben daran groBen Anteil. Die
Kirche bei uns ist dariiber hinaus eine unerhért durchorganisierte * Kirche
geworden, in der »Ei%etrieb«, naction« (nach dem Vo_rbildxdg*r Welt) hoch im Kurs
steht. »Die Kirche sallte ... 1« : o

Genau diese 'Kircl1e|3'ist in all dem jedoch innerlich, geistlich verarmt. Sie ist
weithin eine ausgé‘zehrte,.geistlicﬁ'schwache Kirche geworden, eine sitzende
Kirche, eine »Behorde« eingezwéngt in die Mauern burokratischer Apparaturen
und die verstaubte Luft von Aktenbergen und immer neuen kurzfristigen,
mittelfristigen undi langfristigen Pastoralplanen, ... und zugleich harm an

J . . .
6 B.Rootmensen, zit. von M. Kehl, in: "Wohin geht die Kirche?« a.a.0. 18.
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Bescheidenheit, arm an Zufriedenheit, arm an Opferbereitschaft« (Erzbischof J.
Dyba, Fulda). :

Daher sei die Frage gestellt: Sollte der Herr der Kirche uns (1) - wie einst seinem
Volk Israel — eine n e u e Wiistenzeit s ch e n ke nwollen? Zur Gesundung, als
»Medikamentx, als »VitaminstoB«, um uns eine neue Zukunft zu er6ffnen? Es sieht
alles danach aus. Doch wie reagiert die Kirche auf dieses Geschenk? auf die ihr
von Gott zugemuteten neuen Wiistenwege?

B. Rootmensen hat in seinem Buch »Vierzig Worte in der Wiiste« Wege skizziert,
die zum Heil und solche, die nicht zum Heil fiihren. Wir sollten seine (wenn auch
etwas holzschnittartige) Diagnose m.E. gerade im Heilig-Geist-Jahr sehr ernst
nehmen.

Es gibt immer noch kirchliche Kreise, die wollen die gegenwartige Krise nicht
sehen und stecken gewissermaBen den Kopf in deh Sand. »Vogel-StrauB3-Flucht«
nennt Rootmensen das (I, 65f.): "Mach’ s mal nicht so kompliziert!« »So schlimm
ist es doch gar nichtl« (I, 80), s. Papstbesuche, Katholiken- und Kirchentage ...
Diese Art Relativierung ist bis zu einem gewissen Grad sogar notwendig, weil es
ja wirklich nach wie vor und Gott sei Dank viel Positives in Gemeinden, geist-
lichen Gemeinschaften und Bewegungen gibt. Doch die totale Leugnung jeglicher
Krise wdre ein Irrweg. 1hn gehen die, die die Probleme herunterspielen, sie
individualisieren (als handle es sich bei den Schwierigkeiten nur um Einzelfélle). Sie
»schénen« die Verhaltnisse oder aber sie treten die »Flucht nach vorn« an und
finden immer neue Siindenbdcke, denen sie die Schuld an allem zuschieben: dem
Papst, den Bischofen, den Theologen, den kirchlichen Akademien, den Eltern, der
Jugend ... ”

Es gibt sodann nach Rootmensen die »Flucht nach hinten«: in die Kirche wie sie
friiher war: mit ihrer machtvollen Hierarchie und einer einzigen bestimmten
Tradition und Liturgie ... Das »Friher« wird zur Norm fiir das nHeute« (1, 67).
Glaubige, die den Fluchtweg nach hinten gehen, in die Vergangenheit, schaffen
sich oft selbst Ghettos, sie schotten sich gegenubér den anderen ab. Sie bauen
sich ihre eigenen Iglus oder ihre Felsenburg hoch iiber den anderen — mit
geschlossenen Fenstern ..

Andere versuchen es mit dem »Fluchtweg nach innen«: in die volle Privatisierung.
Der Glaube der Kirche wird ihnen zur reinen Privatsache, die Glaubens-
gemeinschaft der Kirche insgesamt bedeutet ihnen nichts mehr ... Auch das ist
kein Weg zum Heil — ebensowenig wie die »Flucht nach auBen« in Politik und
Gesellschaftskritik, in die Medien, als bestes Verbreitungsmittel fiir wirksame
Kirchenkritik.

i
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SchlieBlich sei noch der »Fluchtweg nach unten« genannt, Flucht in Untergangs-
stimmung, und dies sogar mit einer gewissen Lust daran. Es gibt eine weit
verbreitete »Kirchenapokalyptik« (M. Kehl) und andere FIuchtversuche mehr, alles
Wiistenwege, die nicht zum Heil fihren. - o ‘

Ich-méchte nun aber noch von einem anderen Ansatz aus uber|e|ten zu

Wustenwegen die ;‘

1

In der »Wiistensc

Der heiligeEBenedik

Moénch bereit sein s

fir den Dienst des

Benediktiner und E

insgesamt. Offensic

wieder lemen, im
wanderer durch die
verheiBenen himmli

um Heil fiihren.

hule« des Herrn

t spricht im Prolog seiner Regel bekanntlich davon, daB der
oll, den Weg des Heils, auf den er gerufen ist, als eine »Schule

Herm« zu verstehen (Prolog 45). Das gilt ‘nicht nur fiir
enediktinerinnen, sondern fiir alle Orden, ja fiir die Kirche
htlich sollen wir alle als Getaufte in der Schule des Herm
Ja-Geist und im Wir-Geist »peregrini« zu werden, Wiisten-
Zeit, pilgerndes Gottesvolk auf der groBen Wallfahrt — dem
schen Jerusalem entgegen.

An erster Stelle sind.als (iberzeugende peregrini die gelstllchen Gememschaften

gefordert: Anfiihre
MaBe, als sie sich
Fiihrung des Herrn

r der ganzen Kirche sollen sie sein! Und sie sind es in dem
selbst ganz konkret in vorsehungsldubigem Vertrauen der
iberlassen und so Wiiste bestehen lernen, d.h. Wiistenwege

. als Wege zum Heil verstehen lernen.

Zum Eigenartigen, |
nicht erst besucht, e
Examen macht und

nLeiter der Schule«

heute eine duBerst
(also »Wiistenspirit

a Spezifischen der. »Schule des Herrn« gehort es, daB man sie
inen Einfiihrungskurs fiir Wiistenspiritualitat belegt, dann ein
sich danach auf eigene Faust in die Wiiste wagt. Der géttliche
nutet vielmehr seinen Schiilern und Schiilerinnen wie einst so
ypraxisnahe Ausbildung« in Gemeinschaft zu. Wiiste bestehen

ualitat«) lernt man in der Schule des Herrn nirgendwo anders

als in der Wiste selbst, auf dem Wege, in gemeinsamen »groBen Exerzitienc,

»"Wander-Exerzitien
forderung und Cha
im kleinen.”

- Am aufregendste
Augenblick, da w
beschéftigt, uns d

anderen. Und wir s
unser Ja sagen lerne

«, bei denen Er mitgeht, die Er halt - heute! Als Heraus-
nce zur Lauterung und Erneuerung der Kirche im groBen wie

n ist flir die meisten wohl dies: Der Herr ist zur Zeit, in einem
fr gar nicht darauf vorbereitet waren und sind, damit
e »Fleischtdpfe Agyptens« zu nehmen, einen nach 'der_n
ollen noch vor Beginn des eigentlichen »Unterrichts« dazu
2n — nicht verbittert, verdrossen, griesgramig oder verangstigt

7 vgl. B. Rootmense‘n I, 51.
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als »Weltmeister im Jammern«, sondern locker und vertrauensvoll im Glauben
daran, daR Er uns Besseres geben will. . i .
Doch wen wundert’s, daB das zundchst zu erheblichen »Entzugserscheinungen«
fiihrt? Unser Murren und Selbstmitleid (nach der Litanei nLasset uns jammern
dem Herrn«), unsere Wehleidigkeit und unser Kleinmut als Kirche im groBen und:
im kleinen - alles dies ist zwar lautstarke Emporung zum Himmel hin; aber wir
werden den Herrn ganz sicher nicht dazu bewegen, uns in einer bequemen Kirche
nach unserem Geschmack und nach der neuesten Mode zu belassen. Es geht
immer deutlicher um die gottgewollte Einlibung eirjes neuen Ja zur Armut nicht
nur dem Geiste des Evangeliums nach, sondern inkarniert in das Leben der Kirche
insgesamt, Eintibung in vielgestaltiges Fasten, irg das Aushalten von unge-
sicherten Lebensverhéltnissen und anderes mehr. Auch Einlibung in das Nicht-
verstanden-Werden, Erfahrung von Widerstand und Spott, aber auch eigenes
Widerstand-leisten gehért zur Einlibung von Wﬂster:;SpirituaIitét.

- Wiiste bestehen lernen ist nur dem maéglich, der hungern und diirsten lemnt
nach Gott, seinem Wort und Willen, seiner Gegenwart Es geht darum, Hunger
und Durst nicht l&nger mit »fadenscheinigen Ersatzbefnedlgungen« zu stillen8,
sondern zu lernen, ihn auszuhalten bis zu der vom Herrn bestimmten Stunde.
Oder wie C. Carretto formuliert: » Den Mut habené , iber dem armen Himmel
unseres Herzens das groBe Fenster eines Iebendlgen Glaubens an die Vorsehung

eines allmachtigen Gottes aufzumachen: das tut heute not.«®
l

- Wichtigi ist sodann ein neues Nachdenken darﬂbér, was unbedingt und was fiir
Kirche nicht unbedingt erforderlich ist: jedenfaljls kein- groBer Aufwand an
»Gepacke« und irdischen Sicherungen, wie sie in der Welt iiblich sind, all die Dinge,
2.B. die neueste Technik, alles, was die Kirche angeblich haben muB, um Wiiste zu
bestehen ... Unbedingt nétig aber ist die Einiibung in das beharrliche Gebet um
einen sichtlosen Clauben, eine sich durchhaltend‘e Hoffnung, eine tragfahige
Liebe und das Gebet um duBerste Sensibilitat fiir die rechte Unterscheidung der
Geister. In der Wiste, auf den Wiistenwegen zum Hell muB man wissen, woher
der Wind weht! 'f

— Wir sollen in der Schule des Herrn das »WUstenvsja‘ridern« lernen. Gefordert ist
dafiir Beweglichkeit, Veranderungsbereitschaft im Heiligen Geist, eine innere
Flexibilitat, die nicht notwendig gebunden ist aﬁ das biologische Alter. Alte

8 G. Greshake: Die Wiiste bestehen. Erlebnis und gelstllche Erfahrung, Freiburg 31981,
55.
H

9  C. Carretto: Wo der Dornbusch brennt. Freiburg 191987, 77.
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Schwestern sind jmitunter viel elastischer im geistlichen Leben und seinen
konkreten Anforderungen als jungere. Die Alteren haben oft den ldngeren Atem.

Sie werden aufgru‘nd ihrer Erfahrungen mit Gott oft leichter mit Enttduschungen
fertig, ohne zu verbittern.

~ Erforderlich fiiridas Bestehen von Wiiste und die Einlibung von Wiistenspiri-
tualitat ist auch eine neue Bereitschaft zum geistlichen Kampf gegen die eigene
Tréagheit, Lauhei‘;', MittelmaBigkeit, die Einfliisse und Einfliisterungen - des
Diabolus mit allen seinen Versuchungen. Am gefdhrlichsten ist. die, daB man,
wenn man gefallen oder »eingesandet« ist (was auch auf Wiistenwegen zum Heil
immer wieder passiert), liegenbleiben, aufgeben méchte, nicht mehr weiter-
wandern will. Man ist-die Anstrengungen leid, man mdchte am liebsten Gottund .
sich selbst davonlaufen ;- -wie einst Jona, Elija und andere. Es gibt ein an

Deutlichkeit kaum zu-iiberbietendes-Wort des heiligen Augustinus: »Du bist tot

an dem Tage, da du sprichst: Es ist genug!«10

- Der Lernstoff in der Schule des Herrn ist umfangreich. Es geht auch um ein
neues Sehen-lernen. Zur Wiistenerfahrung gehért die unendliche Weite, die
unseren normaler‘1 kleinen Horizont, alle gewohnten OrientierungsmaBstabe,
GroBenverhaItmsse und EntfernungsmaBstébe »auf den Kopf stellt ... Die Wiiste
ist in lhrer GrenzenI05|gke|t und UnermeBlichkeit selbst der neue und allein
zusténdige MaBstcj‘ib Das Begrenzte zeigt sich in der’Erf‘ahrung des Unbegrenzten
in ganz neuem Licht«11. ' '

Neu sehen lernen i in der Wiiste des personllchen und gemeinschaftlichen AIItags
bedeutet, die kleinen und groBen Signale der Hilfe und Treue Cottes
wahmehmen lemen, die von Ihm geschenkten Lebensrdume des Glaubens, die
nOaseng_(B. Ro‘otrhensen) Sie sind ja alles andere als selbstverstandlich! Wir
mlissen sie suchen‘ entdecken, ja selber mit- schaffen lernen.

Neu sehen lernen verlangt, die eigenen Ansmhten wie der Weg weitergehen
miiBte und wie O‘asen .auszusehen hatten vom Herrn jederzeit korrigieren zu
lassen. Das neue Sehen fordert daruber hmaus die eigenen Belastungen zwar
nicht zu verschwelgen sie aber doch auch nicht zu dramatisieren. Gelernt werden
muB, sie in ihren, MaBen nchtlg emzuschatzen = auch in Solidaritat mit den
vielleicht viel groBeren Belastungen der anderen Alles, was in der Leere und
Weite und Uniiberschaubarkeit unserer je verschiedenen Wiistenwege zum Heil

geschieht, will wanrgenommen werden in seiner Transparenz fiir GroBeres, ja »fiir
|

10 zit. von A. Griif 0SB, in: Auf dem Wege. Zu einer Theologie des Wanderns. Miin-
sterschwarzacher Kleinschriften Nr. 22, 25.

11 G. Greshake:a.a,0.47; 49. -

I
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den GréBeren schlechthin, fiir Gott«12. Was will Gott uns mit dieser Begebenheit,
mit diesem Hindernis ... sagen oder zeigen? So wird denn erkennbar: »Er ist nicht
fern von unsl« (Apg 17,27).

"~ Damit ist ein weiterer Lernstoff unmittelbar verbunden: beten lernen, immer
wieder neu! Das fordert die Blickwende: weg von unserem eigenen vermeint-
lichen Kénnen, unseren Bedirfnissen und denen der Kirche - hin zum Herrn! Er
weifl, was wir in der Wiiste brauchen; er weid es besser als wir, und er weil auch,
was das fiir uns Bessere ist. In die vordersten Reihen hoit er gerade deshalb die
stillen Beter, die nichts von sich, sondern alles von Ihm erwarten, die Anbeter im
Geist und in der Wahrheit, die Fiirbitter und Fiirleider ... Und das sind meist
gerade die, die in der gdngigen Meinung der anderen Mitwandernden die
Schwichsten zu sein scheinen: die kranken und alten Mitschwestern und
Mitbriider. Sie haben eine unersetzliche Aufgabe,teinen »Lehrauftrag« in der
Schule des Herrn fiir alle Wiistenwanderer, flir die ganze Gemeinschaft.

—~ Zu lernen ist sodann die »Einsicht, daB Christen (auch und zumal Ordens-
christen und solche in anderen geistlichen Lebensfc‘irmen) zuallererst das ihnen
im Glauben Gebotene (das Officium, das Gemeinschaftsleben, die gemeinsamen
Dienste fiir die Menschen ...) moglichst selbstverstidndlich und absichtslos in
~ Treue tun sollen, ohne dabei stiandig nach rechts oder links zu schauen und auf
Beifall zu warten«. Das kann und sollte »befreiend und entlastend wirken. (Diese
Einsicht) ist ein Mittel sowohl gegen vorschne‘lle Resignation angesichts
fehlender sichtbarer Erfolgserlebnisse wie gegen ein UbermaB an Betrieb-
samkeit«!31

— Zu lernen ist darum auf den Wﬂstenwegeh zum i—ieil auch das Loslassen des
Glaubens an die Statistik, an »die groBe Zahl« von Mltwanderern Mitschwestern
und Mitbriidern auf dem Weg.

Der Herr hat uns gesagt: »Fiirchte dich nicht, du’ kleine Herde! (Lk 12,32).
Gemeint ist jene FurchtI05|gke|t im Dienst unseres Gottes, um die wir an jedem
neuen Morgen im Benedictus beten. Auch fiir die Einﬂbung von Furchtlosigkeit
aus dem Glauben gibt es in der Schule des Herrn ‘das Angebot von »Intensiv-
kursen«. Die Geschichte der Orden ist um der Kirche, ja um aller Menschen willen
gerade heute »die Geschichte einer Handvoll Menschen, die Gott bei jeder

12 ders. a.a.0.76. ‘
13 U. Ruh: Kein Grund zur Resignation, in: Herder Korrespondenz Heft 10/1993, 3.
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Gelegenheit immer wieder fragt: Glaubst du an mich?«14 Glaubt ihr an mich? »ich
bin doch der, der|{immer fiir euch da ist!« Es geht also um das »Leben und
Bezeugen« des eigenen und gemeinsamen Glaubens in der GewiBheit, daB das
heilsam und desh‘alb sinnvoll ist fiir die Welt, auch wenn es von seiten einer
Minderheit geschiéht, die in Demut und Wahrhaftigkeit zugibt, daR sie hinter

dem Anspruch immer zuriickbleibt.15

- Bei derinneren Bereitung fiir Gottes neuen- Wiistenzug mit seinem Volk, seiner
Kirche, muB -jedes‘ Pochen auf Macht, Amter und Positionen zuriickgelassen
werden. Es geht vielmehr nur um die immer verlaBlichere Einlibung in konkrete
Solidaritat, in konk!reten Wir-Geist. In ihm sind alle miteinander flireinander »das.
Sie helfen einand‘er, die Lasten zu tragen, sie verhelfen einander zu einem
nlangen Ateme, zu|Vertrauen in die sichere Fiihrung Gottes auf dem Wiistenweg
eines jeden neuen Heute.

»... Gott ist mit uns am Abend und am Morgen und ganz gewi an jedem neuen
Tag!« Diese Wijste{nerfahrung D. Bonhoeffers, niedergeschrieben kurz vor seiner
Hinrichtung durch!die Machthaber des Dritten Reiches, muB heute von jedem
Christen immer neu nachvollzogen ‘v{/erden »mit dem Geschmack der Hoffnung

auf der Zunge«®. |
»Menschen des ne@en Weges« — so wurden die Christen.im Anfang genannt (Apg
9,2). Als solche mﬂiBten wir Getauften heute wieder erkennbar sein. Und Christen
in geistlichen Gen%einschaften, Bewegungen und Lebensformen allen voran -
nicht nur im »Heilig-Geist-Jahr«, sondern alle Tage unseres Lebens!

N . * | i . .

i
14 C. Carretto: a;a.é. 32. -
15 vgl. U.Ruh: a.a.0. 2.

|

16 . N..Lohfink: Der Geschmack der Hoffnung. Christsein und christliche Orden. Freiburg
1983, 10. ' )
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Umgang mit Schuld und Siinde
Bernhard Sill , o

»Mit der Schuld ist es wie mit emer Fessel: sie kann nur Iosen
wer den Schlissel hat. Und den hat auch die stdrkste Sehn-
sucht meines Herzens nicht. Mit der Schuld ist es wie mit
meiner Zellentiir. Da hilft mir 5élbst der Schliissel nichts, den
ich hdtte. Sie hat innen kein Schlusselloch Sie kann nur von

aulen geoffnet werden.« ;
T A Alfred Delp

1
L]

Prognose eines Dichters und Diagnose eine'% Papstes '

Quizfrdge: Gibt es bei allem Unterschied eine Gememsamkelt zwischen dem
Dichter HEINRICH HEINE (1797-1856) und PAPST PIUS XII. (1876-1958)?

Quizantwort: Es gibt eine Gemeinsamkeit zwwchen\dem Dichter und dem Papst,
und diese Gemeinsamkeit hat mit dem Thema Schuid, hat mit dem Thema Siinde
zu tun. Was der Dichter ndmlich zu seiner Zeit pro(jnostizierte - das Schwinden
der.Slinde bzw. des SiindenbewuBtseins —, das diagri’ostizierte der Papst zu seiner
Zeit. PAPST PIUS XII. sprach in seiner Radiobotschaft vom 26. Oktober 1946 an
den Nationalen Katechetischen KongreB der Verelmgten Staaten von Amerika in
Boston den denkwiirdigen Satz, »die Stinde des Jahrhunderts (sei) der Verlust des
BewuBtseins von Siinde«!. Diese Diagnose des Pabstes hat ihr Pendant in der
Prognose des Dichters HEINRICH HEINE, in dessen Epos »Deutschland. Ein
Wintermarchen« aus dem Jahre 1844 die Utopie eines kommenden siindenlosen
Geschlechts, das die Siinde endlich und endgiiltig Io]s ist, beschworen wird.

Es wdchst heran ein neues Geschlecht
Ganz ohne Schminke und Siinden,
Mit freien Gedanken, mit freier Lust —
Dem werde ich alles verkiinden.?

Des Papstes Blick in die Gegenwart gut hundert ’Jahre spater sieht eben das

gekommen, was der Dichter kommen sah, und das‘ ist eine Zeit, die von Siinde
i

1 PAPST PIUS XII.: Discorsi et Radiomessaggi V11l (1946), 288.

2 HEINE, HEINRICH: Deutschland. Ein Wmtermarchen Nach dem Erstdruck: hrsg V.
Werner Bellmann, Stuttgart 1979, 73. ‘
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nichts mehr weiB |bzw. nichts mehr wissen will und'die auch nichts dabeifindet,
daB deriv so ist. Es ist eine Zeit, die mit Stinde nichts tehr im Sinn hat. Soll'man
daran Gefallen finden oder nicht? Soll man, sagt der Dichter'HEINRICH HEINE,
der das als Glicksfall ansieht; soll man nlcht sagt PAPST PIUS XII., der das als
Siindenfall des Jalirhunderts ansieht.

o N

Doch —so ist zu f agen — Iassen sich die »Zelchen der Zelt« 50 und nur so deuten
daB es m|t Schuld\bewuBtsem und SundenbewuBtsem génzlich aus |st7 Hat sich
das mit ‘Schuld L‘md Sunde hat sich das mit SchuldbewuBtsein und Sunden-
bewuBtsein in dieser Zeit dberlebt? Ist dem so oder scheint dem nur so, daB diese
Zeit keinen »Smn fiir (dle) Schuld«3 keinen »Smn fiir die Sunde«4 mehr hat? Hat diese
Zeit endgultlg »Abschied von der Schuld«>, Abschled von der Stinde genommen oder
hat sie das nicht?|Hat diese Zeit das, was einmal Schuld, was_einmal Sinde hieg,
nabgeschafft«?6 oder hat sie das nicht? Ist in dieser Zeit die Frage, ob es das glbt das
Phinomen Schuld, das Phanomen Siinde, »anthu1ert«7 oder ist sie das nicht?

Die Fragé, auf die sich alle Fragen zuspltzen ist.die Frage: Deuten d|e »Zelchen
der Zeit« tatsdchlich auf den Untergang des Themas Schuld und Siinde, oder sind
die Dinge nicht.doch so.zu sehen, daB auch diese Zeit: mit diesem sperrigen
Thema umgehen muB, da sie es nicht umgehen kann7 T

. - . N > : R Al
T e LT LR L R

»Schuldig Wéfdéh' ist nicht 'scH,v've‘rA,‘ s,ch'uldicj’séir;‘ d-a‘ée_dwer’l' se‘h'r!«

N i :
D,ler'Trap»pist THOMAS MERTON (1 915-1968) erzahlt |n semem Buch»Slnfome fiir
einen Seevogel« eine Geschichte aus der Welt der chmemschen Phllosophle8 die

3 KAUFMANN, ARTHUR: Das  Problem der Schuld. aus. strafrechtlich-rechts-
'phllosophlsche Sicht, in: Képke- Duttler A. (Hg.): Schuld - Strafe - Versohnung Eln
|nterd|52|p||nar(ls Gesprach (Moraltheologle mterdlsuplmar) Ma|n21990 34 53 35

4 PAPSTJOHANNES PAUL Il »Offnet die Tiiren dem Erléseri« Verkundlgungsbulle des
L JubllaumSJahre,, -aus AnlaB dér 1950-Jahrfeier der Erldsung vom 6: Jantar, in:
i L'Osservatore Romano. Wochenausgabe in deutscher Sprache 13 (1983) Nr. 4 = 28:
, Januar 1983 -,|1.4-6, 5 (Zitat!). el - ”

5 RIESS, RICHARD (Hg.): Abschled von der Schuld? Zur Anthropologle und I'heologle
- von_ Schuldbekenntnis, Opfer und Verséhnung (Theologlsche Akzente;..Bd. 1),
Stuttgart-Berlin-KéIn 1996. :

6  SIEVERNICH, MICHAEL: Ist die Siinde abgeschafft?, in: Sti‘minen der Zeit 113 (i_g:as)
363-376. - | -+ SRR R

7 GRON, ANSELM Die Erfahrung der Schuld im heutigen Menschen und das Kreuz in:
Lebendlges Zeulgms30(1975) Heft 2, 22 33 22, o

8 . Sinfonie. fir. einen Seevogel und andere Texte des Tschuang tse, hg V. THOMAS
MERTON. Mit einem Vorwort von Bernardin Schellenberger,,Diisseldorf 1991,.130.
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der Limburger Bischof FRANZ KAMPHAUS in den gedanklichen Duktus seines
Hirtenworts »Vergebung der Siinden« zur Osterlichen BuBzeit 1984 eingeflochten
hat. Es ist die Geschichte: ?§

Der Mann und sein 5chatten

Es war einmal ein Mann, den verstimmte der Anblick seines eigenen
Schattens so sehr, der war so ungliicklich tiber seine eigenen Schritte, dali er
beschloB3, sie hinter sich zu lassen. Er sagte zu sich.' Ich laufe ihnen einfach
davon. ‘ ;
So stand er auf und lief davon. Aber jedesmal, wenn er seinen Ful§ aufsetzte,
hatte er wieder einen Schritt getan, und sein Schatten folgte ihm miihelos. Er
sagte zu sich: Ich muB8 schneller laufen. Also lief er schneller und schneller,
lief so lange, bis er tot zu Boden sank. ,
Wdre er einfach in den Schatten eines Baumes gétreten, 50 wdre er seinen
eigenen Schatten losgeworden, und hdtte er sich hibgesetzt, 50 hdtte es keine
Schritte mehr gegeben. Aber darauf kam er nicht. *
Ist das unter Umstdnden die richtige Chiffre, den Umgang dieser Zeit mit dem,
was Schuld, was Siinde heiBt, zu deuten? -
Es spricht alles dafiir und nichts dagegen, die D|nge m|t der Geschichte aus dem
alten China so zu sehen, sagt jedenfalls der leburger Bischof. Seine These
lautet: Diese unsere Zeit lauft sich am Ende tot, da sie nicht davon ablassen kann,
dem Schatten der Schuld, dem Schatten der S[Jnde\,;(:javonzulaufen. Das Gesicht
dieser Zeit also geprégt auch durch Menschen, die alle zeitlebens auf der Flucht
sind — stimmt das oder stimmt das nicht?

In seinen anthropologischen Uberlegungen zum Bejriff‘ »Schuld« schreibt GERD
HAEFFNER (Professor fiir Philosophische Anthropologle und Geschichte der
Philosophie an der Hochschule fiir Philosophie SJ ||n Miinchen) einmal in Ab-
wandlung eines bekannten Spruchs von WILHELM BUSCH: »Schuldig werden ist
nicht schwer, schuldig sein dagegen sehr!«® - und bringt damit gekonnt stimmig
und giiltig auf den Punkt, was das Problem ist, das diese Zeit im Umgang mit
Schuld hat. Denn ist nicht tatsdchlich eben das das P‘;roblem, das der Zeitgenosse
hat: daB es ganz leicht ist, wieder und wieder schuldig zu werden, doch gar nicht
leicht, wieder und wieder auch zuzugeben, schuldig zﬁ sein?

FRIEDRICH NIETZSCHE (1844-1900) hatte das kommen sehen, denn im Spruch

9 HAEFFNER GERD: »Schuld«. Anthropologische Uberlegungen zu einem ebenso
problematischen wie unverzichtbaren Begriff, in: "Ders.: Schuld und Schuldbe-
waltigung. Keine Zukunft ohne Auseinandersetzung mit der Vergangenheit (Schriften
der Katholischen Akademie in Bayern; Bd. 149), Diisseldorf 1993, 14.
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Nr. 68 seiner 1886 erschienenen Schrift »Jenseits von Gut und Bdse«10 schrieb
der Philosoph, daB doch mehr und mehr regelméBig diese Logik im Leben des
einzelnen sich abzeichne: . o o

" »Das habe ich

getan«, sagt mein Geddchtnis. »Das kann ich nicht getan

" haben« — sagt mein Stolz und bleibt un_erbitt/ich. Endlich — gibt das

" Geddchtnis nach.

-Die Ffage ist nur; Geht die“I.=ogik diesgfvLebensrechnung.‘a.uf, oder ist sie nicht
doch arg gefélscht? MuB man nicht doch mit dem dunklen Kapitel der Schuld im
Buch, das sich das eigene Leben nennt, leben? Man muB, meint jedenfalls der in

Frankfurt am Mai

n lehrende Philosoph JURGEN HABERMAS (*1929), allerdings

wprinzipiell trostlos«'1, das heiBt: ohne den Trost der Philosophie, ohne den Trost

\

der Religion, ja, ganzlich ohne Trost. . .

Dieser Philosoph

|z~:ag’c nicht: Schuld - das gi‘bt es nicht, paktiert nicht mit denen,

die nicht wahrhah')en wollen, daB es das gibt: Schuld, weiB er doch: Schuld - das

gibt es, und wer lebt, muB damit leben. Das Spezifische des Umgangs, den diese Zeit

mit dem Phinom

‘en Schuld hat, steht - so jedenfalls die Sicht des Philosophen

JURGEN HABERMIAS — im Zeichen einer groBen Trostlosigkeit, was dann eben auch
heiBt, daB der Umgang mit Schuld, den diese Zeit hat, ein von viel Ratlosigkeit
und von viel Hilflosigkeit gekennzeichneter Umgang ist.

nZe;i.t der Schuldlosen«?

Stimmen zur Zeit aus Dichtung und Literatur der Gegehwé rt

Es ist daher gewill kein Zufall, daB das Thema Schuld auch die Dichtkunst
schaffenden Frauen und Médnner in der Gegenwart immens beschéaftigt. »Nicht
Autoren suchen sich ihre Stoffe, ein Stoff ist hinter seinem Autor her «12, sagt die
1923 in‘Ebensw;lee bei Berlin geborene Schriftstellerin EVA ZELLER, und da
wundert es nicht, daB in.jingerer und jiingster Zeit unter den Themen, die den
Stoff fiir die mal ‘gréBeren und mal kleineren Werke der Dichtkunst der Gegen-

wart abgeben, immer wieder einmal auch die Schuld Thema ist.

10 NIETZSCHE, FF{!IEDRICH: Jenseits von Gut und Bose. Vorspiel einer Pﬁilosophie de} _

Zukunft, in: De‘rs.: Werke I-V. Herausgegeben von KARL SCHLECHTA, Frankfurt/M. -
Berlin — Wien 1976, Band I, 9-205,71.

11 HABERMAS, JURGEN: Legitimationsprobleme im Spatkapitalismus (edition suhrkamp
623), Frankfurtjam Main 1973, 165.

12 Podiumsdiskussion: Ist »Gott« heute literarisch darstellbar?, in: JENS, WALTER -
KUNG, HANS - KUSCHEL, KARL-JOSEF (Hg.): Theologie und Literatur. Zum Stand des
Dialogs, Miinchlen 1986, 245-263,255. . : :
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I
Der Blick in den Spiegel der Dichtung der Gegenwart zeigt jedenfalls deutlich,
daB da das Thema Schuld nicht ausgespart und ;ausgesperrt ist. Denn den
Schriftstellerinnen und Schriftstellern der Gegenwért gestattet dieses Thema
nicht das Schwelgen sondern nur das Schreiben. Es kann daher nur Gewinn sein,
von Zeit zu Zeit in den Spiegel der Dichtung der Gegenwart zu schauen; denn wer
das tut, kann dabei wieder und wieder die Erfahrung des »Da geht mich etwas
an« und des »Da geht mir etwas auf« machen. So etwa bei diesem Gedicht, das
der 1938 in Berlin geborene Dichter HANSJURGEN B‘]ULKOWSKI geschrieben hat.

Gebet der BILDzeitungslesér

unsern taglichen i
Mord :

gib uns heute |
und verschweig ‘
uns unsere Schuld!3

Ein solches Gedicht beansprucht nicht, Ort der danzen Wahrheit Uber den
~ Umgang mit Schuld in dieser Zeit zu sein. Es bescheldet sich damit, uns Bescheid
zu sagen, daB das nicht in Ordnung ist, wenn Menschen nicht wahrhaben wollen,

[

daB es das gibt, was die Sprache Schuld nennt. i

Das Gedicht, das HANSJURGEN BULKOWSKI geschriében hat, ist Platzhalter der
Lebensfrage, die die Schuldfrage ganz gewiB ist. D‘:enn es sorgt dafiir, da die
Frage nach dem rechten Umgang mit Schuld Frage bleibt, daB sie als Frage nicht
abhanden kommt; und es ist wahrlich nicht das ei‘;nzige Gedicht, das sich zur
Problematik des Umgangs mit Schuld in letzter Zeit gemeldet hat. Wie ratlos, wie
hilflos Menschen dieser Zeit im Umgang mit Schuld sind, dieses trostlose Bild
zeigt sich in der Tat dem Blick in den Spiegel der chhtung der Gegenwart wieder
und wieder. Da8 diese Zeit keine »Zeit der Schuldlosenu ist, hat uns der Schrift-
steller SIEGFRIED LENZ (*1926) in seinem so betltelten - 1961 in Hamburg
uraufgefiihrten - Stlick gesagt.4 Zu fragen haben WII' uns jetzt nur: Was ist denn
unsere Schuld? ' i

Ist es die Schuld, die ganze Schuld den Verhéltnisseh in die Schuhe zu schieben
und sich dabei an BERT BRECHT (1898-1956) und seme 1928 in Berlin uraufge-
flihrte »Dreigroschenoper« zu halten: “

»Die Welt ist arm, der Mensch ist schlecht.
Wir wdren gut — anstatt so roh,

i

13 Das Gedicht ist abgedruckt in: PRO, blétter fiir neue Iitératur, Heft 9, April 1968.
14 LENZ, SIEGFRIED: Zeit der Schuldlosen und andere Sti]c’ke, Miinchen 1988, 7-79.
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Doch die Verhdltnisse, sie sind nicht s0.«15?

Ist es die Schdld; ;/v:iéleiatus seine Hande in Unschuld zu waschen, was‘u'p's’ der
1924 in Wien geborene und da 1969 auch gestorbene Dichter GERHARD
FRITSCH in einem seiner Gedichte zu bedenken gibt? Es ist das Gedicht

. Pilatus

‘Was sich Pontius Pilatus dachte;
als er seine Hénde in Unschuld
’ zu waschen vorgab?
Warst nicht einmal
auch du Statthalter in Judda? -
Dieser Jesus begegnet uns
- in seltsamster Verkleidung.

Wir kommen nur '
nicht mehr ins Credo.6

Ist es die Schuld, ein gutes Gewissen aus-Mangel an Gewissen zu haben und es
dabei so zu macher( wie derjenige, den der 1909 geborene und 1966 gestorbene
polnische Schriftsteller STANISLAW JERZY LEC in seinen.»Neue(n) unfrisierte(n)
Gedanken« so bescll|1reibt: : : '

o : Sein Gewissen war rein. Er benutzte es nie.i17?. -

Ist es die Schuld, |.. Ja, was ist unsere Schuld? Die Dichtung gibt uns da zu
denken, und das ist gut so. Sie mutet uns den schmerzenden Bescheid zu, daB es
das gibt: die Schuld. Doch damit nicht genug. Sie findet, es sei eigentlich auch
richtig, daB wir au%richtig zu unserer Schuld stehen, da zum »aufrechten Gange«
(ERNST BLOCH) des Menschen nun einmal gehére, daB der Mensch auch auf-
richtig zu seiner Schuld stehe.

)

=

Die »Kunst, es nicht gewesen zu sein«
und die »Kunist, es andere gewesen sein zu lassen«

Eigentlich spricht alles dafiir und nichts dagegen, so zu denken. Doch denken wir
Menschen so? Skeptisch gibt sich da der 1928 geborene GieBener Philosoph ODO

15 BRECHT, BERTOLT: Die Dreigroschenoper. Nach John Grays »The Beggar's Opera«
(edition suhrkamb 229), Frankfurt am Main 1968, 44. ‘

16 FRITSCH, GERH/'\RD: Gesammelte Gedichte. Herausgegeben von Reinhard Urbach,

Salzburg 1978, 199. ,

17" LEC, STANISLAW|JERZY: Neue unfrisierte Gedanken. Herausgegeben und iibertragen
von Karl Dedecius. Bilder von Daniel Mroz, Miinchen 1964, 53. : :
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MARQUARD. Der bezweifelt ndmlich, daR wir Menschen in Sachen Schuld so
richtig aufrichtig sind, sieht er uns Menschen doch als Meister in einer Kunst, in
der wir besser keine Meister wéren; und die Kunst, an die er dabei denkt, ist die
»Kunst, es nicht gewesen zu sein«.18 Diese Kunst, in der wir Menschen es wahrlich
zur Meisterschaft gebracht haben, paart sich rege'iméBig - sagt der Philosoph
gleich dazu - mit der »Kunst, es andere gewesen sein zu lassene, 19 und sorgt
somit dafiir, daB jeder sich zu entschuldigen und andere zu beschuldigen weiB.
Die dabei ablaufende Logik, die ODO MARQUARD sichtbar macht, ist
zugegebenermaBen raffiniert. Es ist die Logik: Da ich es ja nicht gewesen sein
kann, da ich ja nicht schuld sein kann, miissen es die anderen gewesen sein,
missen die anderen schuld sein. DaB diese Logik nicht nur ab und zu nicht
stimmt, macht denen, die sich in der »Kunst, es nicht gewesen zu sein« und in der
»Kunst, es andere gewesen sein zu lassen« (iben, éllerdings nichts aus. Haupt-
sache - die Schuld bei sich nicht wahrhaben missen!

Die Schuld regelmaBig nicht bei sich zu suchen, heit dann zwangsléufig, sie
regelmiBig sogenannten »Stindenbécken« in die Schuhe zu schieben. DaB unsere
Zeit mehr und mehr »Siindenbdcke« braucht, bei denen sie die ganze Last der
Schuld abladen kann, das sei ohne jeden Zweifel so, sagt die Zeitkritik des
Philosophen Odo Marquard, der in dem »exorbitanten Stindenbockbedarf«20
unserer Zeit kein gutes Zeichen der Zeit sieht.

Die Weise, sie »Stindenbdcken« aufzuladen, ist in der Tat keine gute Weise, mit
dem Phdnomen Schuld umzugehen. Lauter Unschuldslimmer auf der Jagd nach
lauter Siindenbdcken - das kann nicht gut gehen. Denn so lange es das gibt, so
lange gibt es dann auch das, was der Salzburger Dogmatiker GOTTFRIED BACHL
- Gedanken des Philosophen Odo Marquard weiterdenkend — »Die Lust am
Tribunal«2! nennt. !

GOTTFRIED BACHL fragt sich und seine Leser; MuB der Umgang mit Schuld, der
die Schuld in jedem Fall »alibi« — anderswo - sucht, nicht friher oder spater dazu
fiihren, das nliingste Gericht« zur Sache des Menschen in der Zeit zu machen,
statt es Sache Gottes am Ende der Zeit sein zu lassen? und schreibt dazu diese
Satze:

18 MARQUARD, 0DO: Ende des Schicksals? Einige Bemerkungen iiber die Unvermeid-
barkeit des Unverfiigbaren, in: Ders.: Abschied vom Prinzipiellen. Philosophische
Studien, Stuttgart 1981, 67-90, 82. !

19 a.a.0.,83. ;
20 aa.o.,82. ‘

21 BACHL, GOTTFRIED: Die Lust am Tribunal, in: Ders.”:; Gottesbeschreibung. Reden und
Lesestiicke, Innsbruck-Wien 1990, 26-29.

i
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»Das Jiingste Gericht wird zur Veranstaltung in der Geschichte, abgehalten
von Leuten, die sich die Befugnis dazu selbst gegeben haben. Es fehlt nicht
an absoluter Moral, denn alle sitzen zu Gericht — iiber andere. Das Jiingste
Gericht in der Hand der Menschen heiB3t:

Man weil3 genalu und mit endgiiltiger Klarheit, wo das Bdse ist, ndmlich
immer beim anderen. Ffromme Leserbriefschreiber identifizieren Menschen
anderer Meinung im Namen der géttlichen Liebe mit Satan, und ihre Urteile
unterscheiden sich nicht von den vernichtenden Urteilen absoluter Parteien
wie der KPdSU, |die das Bdse aulSerhalb plazieren, weil sie selbst schon den
reinen Platz des|Guten besetzt haben. .
Wenn Ubles geschieht, dann bin gewiB8 nicht ich es gewesen, andere miissen
es gewesen sein. Gericht zu halten ist die Kunst, das Bdse auf andere
Gewissen zu verladen. Die Luft der Offentlichkeit ist voll von dem Geschrei
nach dem Einbekenntnis der Schuld, das von den anderen zu leisten ist.

Die Lust der Anklage tobt sich nach allen Richtungen aus, in willkirlicher
Rundumbeschuldigung, die keine Unterschiede macht. Das Jiingste Gericht
in unserer Gesellschaft ist ein Gericht absoluter Gnadenlosigkeit. Es wird
nicht vergessen|und nicht verziehen. Wo wire denn auch eine Instanz, der

die Macht der Vergebung geglaubt werden kénnte?«22

Das sind Gedank
plastisch, daB die

Schuld umzugeher,
die beiden Kiinste

andere gewesen s
in der Regel nicht
woich bin, daist S

en, die zu denken geben. Denn sie zeigen drastisch und
Weise, »Lust am Tribunal« zu haben, keine gute Weise ist, mit
. Denn gescheit ist dieser Umgang mit Schuld und Siinde, den
- die »Kunst, es nicht gewesen zu sein« und die »Kunst, es
ein zu lassen« — da ins Werk setzen, wahrlich nicht. Er ist eben
wahr, der Satz, der sagt: »Wo Schuld ist, da bin ich nicht; und
chuld nicht.«

Die »nBeichtvater des 20. Jahrhunderts«

Wenn also die W
gewesen zu seine,

absolut keine gesa
Zweifel angebrach

ist, die diese stets

»drinnen« - bei sic

aise dieser beiden Kiinste — die. Weise der »Kunst, es nicht
und die Weise der »Kunst, es andere gewesen sein zu lassen« -
heite Weise ist, mit Schuld und Stinde umzugehen, da massive
t sind, ob das »die richtige Erfahrung von Siinde und Schuld«?3
ndrauBen« — bei den anderen - statt ab und zu auch einmal
h - ortet, dann ist die Frage ja die: Hat diese Welt (iberhaupt

22 a.a.0.,27-28.

23 MIETH, DIETMA

kraut wéachst de
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Orte, die dem Menschen einen gescheiten Umgang mit seiner Schuld und seiner
Stinde gestatten?

Das hat diese Welt nicht, sagt der evangelische Theologe GERHARD EBELING
(*1912), denn es »ist eine Welt, die weder die Sprache besitzt, (Schuld und)
Siinde auszusprechen, noch Orte der Vollmacht, um von (Schuld und) Siinde
loszusprechen«24. Doch ganz stimmt die These dieses Theologen nicht. Denn da
sind sehr wohl Orte, an denen Schuld so nicht zur Los-, so doch zur Aussprache
kommen kann, und diese Orte sind die Sprechzimmer der »Beichtvater des 20.
Jahrhunderts«25, welche bekanntlich die Sprechzimmer der Psychologen, Psycho-
therapeuten und Psychiater sind.

Es stimmt wohl, was MICHAEL SIEVERNICH SJ, Professor fiir Pastoraltheologie in
Frankfurt am Main, sagt: »Nicht die Beichten sind zurﬁckgegangen, sondern ihr
Ort hat gewechselt.«26 Die Beichte als der ehemals »klassische Ort«27, seine
Schuld zur Sprache zu bringen, hat in letzter Zeit diese ihre Funktion mehr und
mehr eingeblBt. Das Sprechen des Schuldigen iiber seine Schuld — so ist zu
beobachten — hat gewissermaBen den Ort gewechselt, ist aus- und abgewandert
zu den »Schulen« der Psychologen, Psychotherapeuten und Psychiater. In deren
Sprechzimmern ist das Thema Schuld und Schuldgefiihle jedenfalls ein Thema,
das immer wieder in den da gefiihrten Gesprachen zur Sprache kommt.

Wenn es denn stimmt, daB begangene Schuld nicht umgangen, sondern ange-
gangen sein will, kein Wunder dann, daB Psychologen, Psychotherapeuten und
Psychiater alle Hande voll zu tun haben, bieten sie doch Orte an, an denen die,
die das wollen, die sie qudlenden Schuldgefiihle — seien diese berechtigt oder
nicht berechtigt — geschitzt zur Sprache bringen kénnen.

Ob allerdings jeder Klient, der in Sachen Schuld und Schuldgefiihle psychologi-
sche, psychotherapeutische oder psychiatrische Hilfe sucht, die gesuchte Hilfe
immer auch findet, ist fraglich. Denn nicht jede »Schule« der Psychologie, Psycho-
therapie und Psychiatrie ist auch gut »geschult« fiir den Umgang mit der Schuld
und dem Schuldigen. Eine psychologische Karikatur aus einer amerikanischen
i
24 EBELING, GERHARD: Theologie zwischen reformatorischem Siindenverstandnis und
heutiger Einstellung zum Bosen, in: Ders.: Wort und Glaube. Dritter Band: Beitrdge

zur Fundamentaltheologie, Soteriologie und Ekklesiologie, Tiibingen 1975, 173-204,
197. :

25 So der deutsche Tiel des 1972 in Ziirich erschienenen und von ULLA LEIPPE iiber-
setzten Buches des in den USA lebenden ungarischen'Soziologen PAUL HALMOS, das
1965 in London unter dem Titel nThe Faith of the Counsellors« erschien.

26 SIEVERNICH, MICHAEL: Die Botschaft von der Siindenvergebung, in: Diakonia 27
(1996) 101-108, 101.

27 Ebd.
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Zeitschrift spricht d

fogie und Psychot}
gefiihle« in der Int

Jahre 1984. Die Ka
Sitzung. Der hinter

Couch liegenden |

Psychoanalyse und

Drei Jahre Therabi

a Bande. ALBERT GORRES, Professor fiir medizinische Psycho-
1erapie, zitiert sie in seinem Aufsatz »Schuld und Schuld-
ernationalen katholischen Zeitschrift »*Communio« aus dem
rikatur zeigt das klassische Setting einer psychoanalytischen
der Couch sitzende Psychoanalytiker sagt da zu dem auf der
Klienten vorwurfsvoll: »Drei Jahre sind Sie nun schon in
haben immer noch Schuldgefiihle, schamen Sie sich!«28

F miiBten Schuldgefiihle eigentlich »wegtherapiert« haben,

lautet die Botschaft dieser Karikatur. Es muB erlaubt sein riickzufragen: Weliche

Schuldgefihle sind
wie sie sich etwa b

peutisch zu beseitig

sie in echter Schuld

Das gehéren sie we
gesunden sittlichen

gegeben ist, zeigt

»wegtherapierenu z

und wer kann das e

Jenseits von Sch

Es heiBt nicht diffe
dariiber rein objekti

es heiBt die »Zeiche
den Geist der Zeit d
abzumelden. Sie sti
sei Zeit jenseits von

die »Zeichen der Ze
Siinde angeht, grc

Hilflosigkeit«29 befi

Ist das nicht ein Ze
nicht anders zu he

wwegzutherapieren«? GewiR sind krankhafte Schuldgefthle,
ei Menschen mit skrupuldser Uber-Ich-Struktur finden, thera-
en. Doch was ist mit den Schuldgefiihlen, die gesund sind, da
griinden? Gehéren die auch »wegtherapiert«?
hl nicht, denn Schuldgefiihle am rechten Platz sind Zeichen
Empfindens. Schuldgeflihle da zu haben, wo echte Schuld
an, daB das Gewissen in Ordnung ist. Solche Schuldgefiihle
u wollen, hieBe das Gewissen »wegtherap'ieren« zu wollen,
nstlich wollen?

uld und Siinde? — Zur Kritik pauschaler Zeitkritik

renziert genug tber Schuld und Siinde denken, wenn man
vistisch, rein aktualistisch und rein personalistisch denkt, und
n der Zeit« nicht differenziert genug wahrnehmen, wenn man
amit beschaftigt sieht, das Thema Schuld und Siinde ganzlich
mmt eben nicht, die pauschale These, die da sagt, diese Zeit
Schuld und Stinde. Das ist diese Zeit gewiB nicht. Eher deuten
it« darauf, daB diese Zeit, was den Umgang mit Schuld und
)Be Probleme hat und sich in »einer Phase ... (groBer)

%det.

ichen groBer Hilflosigkeit, wenn Menschen dieser Zeit sich
Ifen wissen als so, daB sie das »Schwarze Peter«Spiel der

28 GORRES, ALBERT]:
nCommunio« (19§

POTTMEYER, HE
von Schuld und Sii
KAUFMANN, GIS

29

Umgang mit der
Miinchen-Wien-Z
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Schuld und Schuldgefiihte, in: Internat|onale katholische Zeitschrift
34) 430-443, 430.

RMANN J.: Heutige Schulderfahrung und das christliche Sprechen
tinde. Verstehensvermittiung als Beitrag zur Schuldbewaltigung, in:
BERT (Hg.): Schulderfahrung und Schuldbewaltigung. Christen im
Schuld (Schriften zur Padagogik und Katechetik; Bd. 3]) Paderborn -
tirich 1982, 93-140,102.




»Kunst, es nicht gewesen zu sein«, und der »Kunst, es andere gewesen sein zu las-
sen«, spielen? Ist das nicht »ein kollektiver seelischer Notstand«39, wenn Men-
schen dieser Zeit nicht gentigend »Orte« haben, wo sie in der Not der Schuld, in
der Not der Siinde hilfreiche Hilfe finden?

Wenn der zeitkritische Befund nicht tduscht, dann ist davon auszugehen, da8
auch die Menschen dieser Zeit ihre liebe Not mit Schuld und Siinde haben, ganz
gleich,. ob ihnen das bewuBt ist oder nicht. Es gibt auch in dieser Zeit den
Menschen belastende, bedriickende, ja bedrdngende Schuld und Siinde. Seel-
sorge mulB daher »Ort« sein, an dem hilfreiche Helfer Menschen dazu verhelfen,
auch dber die dunkle Schattenseite ihres Lebens, die Schuld, die Siinde heiBt, zu
sprechen. Gut tut jedenfalls der seelsorgliche Umgang, der hilft, Sprachlosigkeit
zu (iberwinden. Es ist daher immer wieder die groBe Chance der Einzelseelsorge,
Gesprache, besonders auch Beicht-Gesprache, anzubieten, in denen das Thema
Schuld, in denen das Thema Siinde zur Sprache kommen kann.

Zu seiner Schuld, zu seiner Siinde stehen kann der Mensch dann und nur dann -
das sieht der Miinsterschwarzacher Benediktiner ANSELM GRUN ganz richtig -,
wenn er »gleichzeitig die Erfahrung macht, in seiner schuldhaften Existenz
angenommen zu sein«31, Die Frohe Botschaft, die daher in guten Gespréachen
liberspringen mugB, ist dann eben die Botschaft, auch mit seiner ganzen Schuld,
auch mit seiner ganzen Siinde von Gott angenommen zu sein. Gott reicht seine
Gnade ja durch die Hand solcher Gesprdche weiter, die den Menschen, da sie ihm
die unbedingte Annahme seiner Existenz durch Gott zusprechen, dann auch zur
Annahme seiner Schuld, zur Annahme seiner Slinde befdhigen.

Christlicher Umgang mit Schuld und Siinde weiB sich plaziert in der Botschaft der
Frohbotschaft, und die Botschaft dieser Frohbotschaft ist, da der Mensch, was
den Umgang mit seiner Schuld und seiner Siinde angeht, Gott als Partner auf
seiner Seite hat. Ohne diesen Partner an unserer Seite wéren Schuld und Siinde
letzte Worte; mit diesem Partner an unserer Seite sind sie das nicht.

30 STOBBE, HEINZ-GUNTHER: Den Kopf des Kénigs. Zum Problem der Schuld in der
gegenwdrtigen Gesellschaft, in: rhs. Religionsunterricht an héheren Schulen 39
(1996) 73-80, 78-79.

31 GRUN, ANSELM: Die Erfahrung der Schuld im heutigen Menschen und das Kreuz, in:
Lebendiges Zeugnis 30 (1975), Heft 2, 22-23, 27.
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Zur Diskussion gestellt

Werte-Erziehung als padagogisches Programm

Erika Frombgen

Mit dem Beitrag von Michael Hochschild zu den Ausfiihrungen von Wolfgang
Brezinka ist die hier eingeleitete Diskussion um eine »Werte-Erziehung heute«
durch eine pointiert begriindete Riickfrage »Warum so und nicht anders?«
erweitert worden.!| Fir den interdisziplindren Dialog zwischen Padagogik und
Soziologie vermiBt Hochschild bei Brezinka eine bis zur Plausibilitdtsgrenze
hinreichende Begriindung fiir dessen Argumentationsdichte zugunsten einer
Erziehung aus dem Werthorizont der Tradition in einer vom Pluralismus
gekennzeichneten Gesellschaft. ‘
Hochschild diskutie:krt die Frage nach der Wertevermittlung mit Verweis auf den
Verlust einer verbi‘ndlichen_Orientierung, »den archimedischen Punkte, fiir die
Werte-Auswabhl, die letztlich das »Geschaft von Profis« sei, mit der Aufgabe,
»Entscheidungen und Handlungen im Probierstil» zu entwerfen.

Nach seiner Auffa.?sung vermag die nAmbivalenz» zwischen Wissenschaft und
Tradition (in der Doppelfunktion des Offensichtlichmachens und Verbergens)
iber den »Modus der Vorldufigkeit» zugleich die ngesellschaftliche AnschluB-
fahigkeit» als ﬁberg&eordnetes Erziehungsziel zu sichern. Der soziologisch begriin-
dete Anspruch an die Erziehung lautet demnach: »Umstellung von der Perfektion
auf Perfektibilitat» jund Erweiterung der Tradition zur Traditionalitat. Vorlaufig-
keit und Mobilitdt sind — so verstanden — nicht nur hervortretende Merkmale der
allgemeinen Kulturszene; sie sollten auch als libergeordnet generalisierte Erzie-
hungsziele gelten und demnach die Werte-Auswahl in der Erziehung regulieren bzw.
maBgebend bestimmen. Brezinkas Appell »Erziehung wider den Zeitgeist» wandelt
sich tber den soziologisch intendierten Reflexionsweg bei Hochschild geradezu ins
Gegenteil, wenn dieser zu dem Ergebnis kommt: die »Orientierungsqualitdt der
Werte besteht in ihrer Anpassungsfdhigkeite.

1 Wolfgang Brezinka, Erziehung und Tradition, Regnum 4/1996, und Michael Hoch-
schild, Tradition|und Modernitat, Soziologische Riickfragen an W. Brezinka, Regnum
4/1997.
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Der perspektivische Unterschied

Erweitert man flir Brezinka den Diskussionsradius‘fauf seine Schriften, vorzugs-
weise auf die zur Werte-Thematik in der Erziehung, verringern sich die von
Hochschild aufgezeigten »Evidenzliicken« erheblich.2 Hier wird zumindest
deutlich, daB Brezinka die aktuellen gesellscha&lichen Bedingungen fiir die
konkrete Erziehung als Ziel- und Funktionsradius fiir eine wissenschaftlich
reflektierte und verantwortete Padagogik weit differenzierter in den Blick nimmt
und analysiert, als sie in dem vorliegenden Artikel,als Diskussionsgrundlage zur
Sprache kommen. Als konkrete und primére Erziehungsrdume gelten fiir ihn
vorzugsweise Familie, Schule, Berufs- und Arbeitswelt. Auf sie hin ist die Auswahl
der Wertkomplexe bezogen, die er als zielorientierte Bedingungsfaktoren so
gebiindelt wissen will, daB »Lebenstiichtigkeit« als allgemeines paddagogisches
Richtziel anvisiert und moglichst weitgehend erreicht wird.3

Mit Blick auf die in Qualitat und Quantitat nicht mehr verfligbaren (iberschau-

baren bzw. geschlossenen Kulturraume als Erznehungsfelder diagnostiziert ereine

sich stetig fortsetzende Kulturkrise, bestehend aus »Onenﬂerungsknse Wertungs-

krise und Erziehungskrise». Was unter sozxologlschem Aspekt eine so oder s0

festgestellte /st-Vorgabe bedeutet, fordert den Padagogen als Soll-Vorgabe

heraus, und das in zweifacher Hinsicht: |

- einmal als sténdig wirksame EinfluBgrdBe mit entsprechendem Anpassungs-
druck im Sinne funktionaler Erziehung,

- sodann zusatzlich als bildungs- und wirtschaftspolitischer Meinungs- und
Entscheidungsfond, wo (iber den Realwert von}fgesetzten und angestrebten
Erziehungszielen und ihre Kosten-Nutzen-Relation 6ffentlich diskutiert und

entschieden wird. !

Mit Blick auf die konkreten Erziehungsraume — Familie, Schule und Berufswelt -
differenziert Brezinka die pddagogisch wirksamen Bedingungsfaktoren der modernen
Gesellschaft in einen politischen und einen weltanschaulichen Pluralismus. Diese
werden zusdtzlich erganzt durch die Auswirk‘ungen des fortschreitenden
Individualismus, die sich ebenfalls pluralisierend in der konkreten Erziehung wie in
der allgemeinen Kulturszene durchsetzen.4

2 Wolfgang Brezinka (u. Bernhard ClauBen), Wertwandel und Erziehung in der Schule,
Hannover 1984; ders., Erziehung in einer wertunsicheren Gesellschaft, Beitrage zur
praktischen Padagoglk Miinchen 1985; ders., Glaube, Moral und Erziehung, Miin-
chen 1992. ‘

Vgl. ebenda, 5.45 ff. |

i

Vgl. in: Erziehung in einer wertunsicheren Gesellschéift, S.19.



Die gleichzeitig
Soziologie signali

virksame Tendenz zur Globalisierung, wie sie derzeit in der
siert und diskutiert wird, findet bei Brezinka bereits 1961 im

Ansatz unter dem Aspekt »Weltweite Erziehung« ein Forum, indem er mit der

Festausgabe zu
Pddagogik in inte
die padagogische

Das allgemeine R

80. Geburtstag von Friedrich Schneider die »Aufgaben der
rnationaler Sicht« durch ein ausgewahltes Autorenkollegium in
Diskussion einbringt.

‘lchtziel »Lebenstiichtigkeit» hat bei Brezinka dementsprechend

drei deutlich hervorgehobene Aspekte: eine sogenannte »gesellschaftlich-

politische Seiten,
der Personlichkei

eine »weltanschauliche Seiter und eine auf die »Individualitat
i» bezogene Seite. Seine theoretische Erdrterung zeigt zudem,

daB sie auf den eigenen persdnlichen Orientierungsradius bzgl. »Glaube, Moral
und Erziehung» bezogen und diesem verpflichtet bleibt auch dann, wenn sie

Gegenpositionen

aus Vergangenheit und Gegenwart aufzeigt, um daran die

eigene Position deutlicher zu gewichten und zu begriinden.> Das geschieht
jedoch — wie es der Padagogik und der. praktischen Erziehung entspricht — nicht
iber den Weg der sich selbst lbersteigernden Abstraktion, sondern eher als
deren Gegenbewegung: bis in die konkrete Beschreibung von pddagogisch

wirksamen Entscheidungs- und Handlungseinheiten.

Fiir die spezielle Diskussion einer Werterziehung steuert Brezinka einige wichtige
Unterscheidunsgsllriterien bei, indem er Werte als Ziele und damit als Erziehungs-
ziele, Werte als Giiter in einer »Giiter-Erziehung», Werte als »normative Orien-
tierungsgliter» mi!t Blick auf die moralische Erziehung, »Wesenseinheiten» in der
Erziehung zur We]rtentdeckung durch »Wertschau», Persénlichkeitseigenschaften
in der »Erziehunéy zur Werteinstellung» und »Wertungsakte» in einer »Bewer-
tungserziehung» Unterscheidet.5

Aus dem bisher |diskutierten Dissens zwischen Brezinka und Hochschild ergibt

sich fiir den primar aus padagogischer Perspektive Argumentierenden die Frage,
ob hier genﬁgend zwischen den Positionen einer intentionalen und funktionalen

Erziehung unterschieden wird. Genauer: fiir den intentional auf Werte-Erziehung,

hier speziell auf L

ebenstiichtigkeit, ausgerichteten Padagogen ist das gesellschaft-

liche Umfeld immér ein relativ unbestimmter und nur schwer zu kontrollierender wie

auch wenig beein}

das je konkrete s‘

phase fir Individ

fluBbarer Erziehungspartner. Gleichzeitig urteilt jedoch gerade
oziale Umfeld bereits in jeder Erziehungs- und Entwicklungs-
uum und Gruppe Ulber die Qualitdt der pddagogisch erstrebten

5 Vgl in: Glaube
6 Ebenda, S. 152
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i
Lebenstiichtigkeit. Das geschieht auch dann, wenn man zu Recht das negativ
beurteilende soziale Umfeld als Verhinderungsursache namhaft machen kann.

Werterziehung als lebenslanger LernprozeB |

[
Unabhangig davon, ob und wie Brezinka selbst oder andere auf den Diskussions-
beitrag von Hochschild eingehen, méchte ich memerse|ts einige Uberlegungen in
den bislang entwickelten Diskussionsradius elnbrmgen die sich aus der pada-
gogischen Konzeption Schénstatts ergeben, wie 5“? Pater Kentenich ins Wort
bringt, da er sein padagogisches Programm ausdriicklich als christlich orientierte,
religids-sittliche Werte-Erziehung verstanden wissen will.7 Sie ist in ihrem Entwurf
nicht auf eine konkrete Erziehungsinstitution angeleg"t oder ausgerichtet, sondern
vermag jede Erziehung komplementér zu begleiten 'und ist dariiber hinaus auf
»lebenslanges Lernen» ausgerichtet. Lothar Penners nennt sie titelgebend fiir
seinen systematisierenden Uberblick »eine Pédagogik des Katholischen».8 Einige,
in der Diskussion angesprochene Aspekte sollen hier zur Sprache kommen.

Die Dimension »Zeit» ‘i

ZeitgemaBe Padagogik bezieht nach Pater Kentenich grundséatzlich die Dimen-
sion »Zukunft» als noch nicht festgelegter und festzulegender Bewahrungs-
horizont flir konkretes padagogisches Denken und Handeln hier und jetzt jeweils
so ein, daB die Differenzierung und Auswahl von Erziehungszielen, -inhalten und
-mitteln wie auch die Frage nach »zeitbedingt« und »iiberzeitlich« standig zur
Disposition stehen.

Fiir die Zeitdimension Zukunft mit Blick auf die Kirche und die Gesellschaft von
morgen und libermorgen verwendet er bezeichnenderweise immer wieder die
Metapher »am neuen Ufer«, mit Blick auf eine entsbrechende Auswahl dessen,
was auf dem Weg dorthin pddagogisch zu verarjtworten ist, das biblische
Bildsymbol der »Arche« {vgl. Gen 6,14-8,15). }

»Die Zeichen der Zeit pddagogisch verantwortlich deuten kénnen« ist unter dem

Aspekt der Zeit das (ibergeordnete Lernziel, das nach Pater Kentenich durch ein

nLeben aus dem praktischen Vorsehungsglauben« — wenn auch nicht leicht oder
|

7 Vgl. M. Erika Frdombgen, Neuer Mensch in neuer Gen;einschaft, Zur Geschichte und
Systematik der paddagogischen Konzeption Schonstatts, Vallendar 1973.

8 Lothar Penners, Eine Piddagogik des Katholischen, Vallendar 1983.
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gar bequem - zu er

In die Zeitspanne
wieder neu mit de

Das »alte Ufem, gelj
den Blick auf das

reichen ist.%

von Vergangenheit und Zukunft ist die Gegenwart immer

r Entscheidungsfrage nach Bewahren und Bewdhren belegt.
auer: die tradierenden Anteile in der Erziehung diirfen weder
»neue Ufer verstellen oder gar verzerren, noch diirfen

Individuum und Gruppe daran gehindert werden, mit Mut und Elan, mit

Besonnenheit und

Hochherzigkeit dorthin auf dem Weg zu bleiben. Andererseits

kann und darf die »Arche» mit ihren Bewohnern nicht leer, d.h. nicht ohne

existentielle Mitgift

Die Beschreibungs

spannungsreichén
und den Gemeins

einlassen, eine h

abverlangt. Pater

seiner Systematik b

Wandlung und Neu

kreatives statt pas

fiir die Zukunft, am »neuen Ufer» ankommen.-

kriterien lassen erkennen, daB es sich hier um einen
Lebens- als Erziehungsvorgang handelt, der dem einzelnen
chaften, die sich auf eine so angelegte Werte-Erziehung
‘ohe Mobilitdat im Sinne von Veréndevrungsbereitschaft
{entenich benennt diesen komplexen Erziehungsvorgang in
ezeichnenderweise mit »Bewegungspadagogik», bezogen auf
Werden (als ErziehungsprozeB), auf »Zeiten-Wende» und aktiv
sives GeschichtsbewuBtsein (als Orientierungsrahmen), auf

»neuer Mensch» und »neue Gemeinschaft» (als padagogische Zielgestalt).19

Nach Pater Kenten

bestdndigen Orient

- wie er es nennt.!
Erziehung im Sinne

von Brezinka zur Di
Impulse beachten, d

Erziehung konstruk

Als ein Ergebnis a

sprochenes», also
Teilziel, wenn er z.

ich verlangt pddagogisches Denken und Handeln nach einer
ierung an den aktuellen »Stimmen von Sein, Zeit und Seele«
! Eine direkt kontrdr zum aktuellen Zeitgeist intendierte
eines »Neo-Konservatismus« — wie sie nach den Ausfiihrungen
skussion steht — wiirde nach seinem Versténdnis zu wenig die
ie bei kritischer Wiirdigung der Zeitdimension den ProzeR der
tiv begleiten. . ‘

us diesem ProzeB postuliert er gegebenenfalls ein »ausge-
ein sehr konkretes Gegensatzbewuftsein als padagogisches
b. dem Bindungslosen ein bindungsbewuBtes, dem Formver-

sklavten ein formbeseeltes, dem Ceistlosen ein geistbeseeltes, dem Unfreien ein
freiheitsbewuBtes Leben als erstrebenswert gegeniiberstellt.12

Pédagogisches De

ken und Handeln auf der Basis des praktischen Vorsehungs-

9
ders., Oktoberwo
des Gottesgeiste

10 Vgl. Frémbgen,

Vallendar 1996:

12
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che 1949, Vallendar 1970. Herbert King, Neues BewuBtsein, Spuren
in unserer Zeit, Schonstatt-Studien, Bd. 10, Vallendar 1995.

<

Neuer Mensch in neuer Gemeinschaft, S.262. Schénstatt-Lexikon,
»Bewegungspadagogike.

ich, Weihnachtsfagung 1967,S.44 ff, »

euer Mensch in neuer Gemeinschaft, u.a. S.97.




glaubens vollzieht sich also nicht nur vor dem Gott der Geschichte, sondern erst
recht im Dialog mit dem Gott des Lebens hier und jetzt.

Erziehung in der Relation von »Bindung und Freiheit»

Unter diesem Aspekt 1aBt sich die gesamte Padagogik Schdnstatts entfalten,
sofern es darum geht, den einzelnen zu befdhigen, diese Relation fiir sich und
andere moglichst wert-gerecht und umfassend auszuloten und zu gestalten. Dazu
soll der erzieherische Grundsatz anleiten: Freiheit soweit als mdglich, Bindung
soweit als nétig und Geistpflege soviel als mdglich.
Die personale Freiheit — auch als »Freiheit der Kinder ﬁ]ottes« bezeichnet — wird pada-
gogisch gestiitzt und geschiitzt durch einen »Bindungsorganismuse, in dem lokale,
personale und ideelle Bindung — nach Art, Grad und Inhalt verschieden ausgestattet —
den einzelnen und ganze Gruppen padagogisch begleiten und inspirieren.'3
Pater Kentenich hat gerade die Dimension »Binden und Lésen» mit immer neuen
Wertimpulsen ausgestattet und diese zu padagog|schen Richtzielen gebiindelt
(z.B. in seinen Studien zur »Werktagsheiligkeit« und »Werkzeugsfrommigkeit«).14
Der Freiheitsaspekt hat — pddagogisch betrachtet — fiir Pater Kentenich immer
insofern Vorrang vor dem Bindungsaspekt, als es ihm um einen Menschen geht,
der den Vermassungstendenzen in der Modernew‘ - ganz gleich, von welcher
Ideologie intendiert — mit einer personal begriindeten Entscheidungs- und Durch-
setzungskompetenz begegnet und damit widersteht. Dieses Leitziel setzt als
unterstiitzendes Teilziel ein ausgepragtes Selbst-BewuBtsein und ein kultiviertes
UnterbewuBtsein im Sinne innerer Unabhangigkeit voraus: das »frei sein von«
zugunsten des »frei sein fiir«.'5 Im Konzept der Schénstattpidagogik hat die
konkrete Umsetzung der Bindungs- und Bundmspadagoglk dieser Wertorien-
tierung zu entsprechen. _

h
»ldeal« und Personlichkeit ‘?
Um der Volistédndigkeit willen und bezogen auf de;1 oben genannten Individual-
aspekt im padagogischen Krisenkonzept bei Brezinka soll - last not least — noch
kurz die »ldealpddagogik» erwdhnt sein. In ihr verbirgt sich der schwierigste und
zugleich bedeutsamste Anteil der pddagogischen Konzeption Schdnstatts. Denn

13 Vgl. Schonstatt-Lexikon: »Bindungsorganismuse.

14 M. A. Nailis, Werktagsheiligkeit, Ein Beitrag zur religiésen Formung des Alltags,
Vallendar 1974. '
Pater Josef Kentenich, Marianische Werkzeugsfrommigkeit, Vallendar 1974.

15 Vgl. Schonstatt-Lexikon: »Bindungspadagogike, »BUanispédagogik«, »Freiheit«.
i
:
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hier soll die je individuelle Personlichkeit in ihrem Eigenwert und Selbstwert fiir
einen addquaten [Erziehungsvorgang erkannt und pddagogisch ernstgenommen
werden. Das aber|setzt eine hohe Sensibilitdt und entsprechende Wertschatzung
fiir fremde Art und Eigenart voraus, verbunden mit der Fahigkeit, in einem daraus
qualifizierten Dialog eine Wertsicht im Gegeniiber fiir dessen »Persénliches Ideal»
mit seinen Ist- und Soll-Komponenten als Eigenwert zu erschlieBen. Die pdda-
gogische Intention ist das Werden des »neuen Menschen«, theologisch formuliert: die
mdglichst volle Er*tfaltung der je einmalig von Gott gedachten und geschaffenen
und sich in Gott zuivollendenden Persdnlichkeit.16

In dem hier zu gestaltenden padagogischen Dialog muB sich zeigen, ob und
inwieweit die pédégogische Konzeption ihre »Nagelprobe» besteht. Was dialogisch
auf den Weg gebracht wird, hat sich in der Auseinandersetzung zwischen Idealitat
und Realitdt, zwischen Originalitdt und sozialer Integration und nicht zuletzt in der
Wertschdtzung.all dessen im einzelnen zu bewahren, was wert ist, so bedacht und
behandelt zu werden.

Gibt es eine Begriindung bis zur Plausibilitdtsgrenze?

Zu der Frage, ob eine so oder auch anders entworfene, praktizierte und zum Teil
bereits bewdhrte paddagogische Konzeption dem oben genannten Anspruch nach
Begriindung »bis zur Plausibilitdtsgrenze» zu geniligen verm'ag, stellt sich mir die
Gegenfrage: ob es eine solche Grenze in objektivierter oder objektivierbarer Form
iberhaupt gibt und geben kann. Ich bin der Meinung, daB pdadagogische
Konzepte und Ent‘w[irfe — auch solche, die wie »Schénstatt» aus einer bestimmten
charismatischen [ntention und Spiritualitat entstanden sind - von denen auf
Plausibilitat gepriiift werden, die sich mit ihrem eigenen LebensprozeB auf sie
einlassen. Nur so ist m.E. zu erkldren, daB sie von Menschen ganz unter-
schiedlicher Herkunft, Bildungsanspriiche und Zielvorstellungen zunachst einmal
an- und ernstgenammen werden. ‘

Pddagogische Konzepte, besonders jene, die sich der religiésen und ethischen
‘Wertvermittlung verpflichten, dirften zudem weit weniger einer Plausibilitdts-
priifung unterliegen, statt dessen aber einer fortgesetzten Glaubwiirdigkeits-
kontrolle von innen und auflen unterworfen sein. Die Relation von An-Spruch und
Zu-Spruch entscheidet somit iiber Fortbestand und Wirkradius, wie die Geschichte
der Padagogik wie auch die Geschichte konkreter religiéser Aufbriiche und
Bewegungen belegen. : v

BRAUCHT GOTT DIE KIRCHE? Der Neutestamentler Gerhard Lohfink legt unter dieser

16 Vgl. Schénstatt-Lexikon: »Persénliches Ideal«, nldealpadagogike.
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Buchbesprechungen

Titelfrage ein ungewdhnliches Buch zur
Theologie des Volkes Gottes vor. Man hat
den Eindruck: Dieses Buch »muBte«
geschrieben werden. Begriindung: Neu
geschenkte theologische Einsichten und
Erkenntnisse haben das 1982 verdffentlich-
te, international verbreitete Werk »Wie hat
Jesus Gemeinde gewollt?« gewissermaBen
niiberholte, zumindest in wesentlichen As-
pekten erganzungsbediirftig gemacht. Da-
mit verbunden ist die bewegende per-
sonliche Filhrungsgeschichte Lohfinks, die
den eigenen Exodus vom Tiibinger Lehr-
stuhl fir neutestamentliche Exegese in die
»Katholische Integrierte Gemeinde« forder-
te -, eine unvorhergesehene Fiihrungs-
geschichte, zu der sich der Vf. dankbar be-
kennt und deren theologische Voraus-
setzungen im Blick auf die gottgewollte,
biblisch erkennbare Gesamtkonzeption von
Kirche sich wie ein roter Faden durch das
ganze Buch ziehen.

Der personliche Rahmen am Anfang
und Ende: »Weshalb ich dieses Buch
schreibe« und »Wie es mir mit der Kirche
gegangen ist« — umgreift vier bibeltheolo-
gisch dichte Teile: 1. Wozu Gott ein
eigenes Volk braucht; Il. Kennzeichen
Israels; 11l. Jesus und die Figur der Zwolf;
IV. Kennzeichen der Kirche. Anhand des
gesamten biblischen Befundes zeigt der
Vf. iiberzeugend (und in verstindlicher
Sprache!): nDie Geschichte der Sammlung

n
]

des Gottesvolkes von Abraham bis heute
ist niemals nach einem Modell verlaufen.
Es war immer der Geist Gottes selbst, der
in der Kirche neue Aufbriiche gewirkt hat,
oft véllig Uberraschend und gegen alle
Erwartungen. Die Plane Gottes decken
sich nicht mit unseren menschlichen PIla-
nen. Dem Plan Gottes folgen heiBt des-
halb, seinen VerheiBungen trauen und
auf menscﬁlich Unvorhersehbares zuge-
hen — im Wissen und in der Sicherheit,
gehalten und gefiihrt zu sein« (9).

Ja, noch mehr: Die Bibel zeigt auf fast
jeder Seite,ldaB Gott an einem konkreten
Ort, in einer bestimmten Stunde und
durch Menschen handelt, »die er sich
auswahlte (10) - nicht um sie zu bevor-
zugen vor dgn anderen, sondern um sie zu
beauftragen fiir die anderen (vgl. 57).
»Wenn wir_ das nicht wieder begreifen,
wird es in pnseren Tagen keine Erneue-
rung der Kirche geben. Denn dieses alte
Prinzip der Heilsgeschichte gilt auch
heute« (10), selbst wenn die Rede von
nErwdhlungu viele drgert und die meisten
Glieder der:Kirche gar nicht damit rech-
nen, »daB Gptt auch heute an seinem Volk
handelt, daB er auch heute Neues schafft«
(10) und uns im Hier und Jetzt dieser
konkreten, :anstoBigen Kirche sein Heil
schenken will« (171).

Um abet lernend »nachzubuchstabie-

. | . .
ren, wieé Gott handelt und wozu er sein
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Volk erwéhlt« (11), bedarf es der Priifung
dieser Geschichte.|»Im Licht der Erfah-
rungen des Gottesvolkes« (50) — [Exodus-
Erfahrungen (89ff.), Erfahrungen mit der
Tora als Gesellschaftsentwurf (98ff.), Er-
fahrungen mit der Geschichte des eigenen
Widerwillens (115)\, aber auch Erfahrun-
gen bei der Suche nach der Form und den
Strukturlinien des Gottesvolkes (136 ff.)]

- werden der Weg
erkennbar.

Gottes und sein Wille

Der Riickblick beginnt nicht erst bei

Abraham, sondern

im Vorfeld der Frage

nach Gott selbst, nach der Schopfung und
— geradezu spannend! — nach. Evolution

und Geschichte. Lo
frage also in den
dessen, was Gott
Schopfungs- und
ganze Welt (nicht
geoffenbart und

hfink stellt seine Titel-
umfassenden Horizont
uns von sich, seinem
-rlosungsplan fir die
etwa nur fir Israell)
in Jesus und seiner

Stiftung des endzeitlichen Gottesvolkes

vollendet hat. Abe
geschehens, seiner

in diesem »Stiftungs-
|»sakramentalen Grund-

strukturs (189ff.) LJnd einer Vielzahl von
Berufungen (gemeint sind die unaufgeb-
bare »Figur der Zwélf«, die Jiinger und das
Volk) »ist der Boder fiir die Kirche bereitet

worden. Die Kirche
Jesu selbst zuriicke
" sie nicht als ein n

das an die Stelle d
ablosen sollte, son

geht auf das Handeln
(205). Doch Jesus hat
eues Volk geschaffen,
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Gesellschaft im ne
den wird.

uen Jerusalem vollen-
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geformte Gestalt, den Lebensstil und die
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dem biblischen B

ser im Geist Jesu
dt auf dem Berge« aus
efund herausgehoben

hat (die Stadt steht im Dienst Gottes an

der Erlésung der V
Gott gewollt und
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olker; dafiir ist sie von
wird sie von ihm ge-

braucht), ist angesichts aller Verwirrung
im Blick auf die - derzeitige Kirchen-
theologie und das Leben als Kirche und in
der Kirche heilsam, heilend und in seiner
katholischen Weite klarend und trostlich.
Dem Buch sind daher viele Leser zu
wiinschen - besonders aus der Schar je-
ner, die nach der Kirche Jesu Christi
suchen, nach dem Geist und der Gestalt,
in der er sie gewollt hat.

Es sei aber noch ein Hinweis erlaubt:
Wenn (nach Lohfink) die Ekklesia als Ver-
sammlung von einer intensiven biblischen
Geschichtstheologie lebt und ihre eigene
Situation heute aus dem fritheren Han-
deln und Sprechen Gottes deutet (vgl.
278), dann folgt daraus jener »praktische
Vorsehungsglaubey, um den es dem Griin-
der Schbnstqtts geht. — Wenn Lohfink
feststellt, da?Z es auch heute Propheten
gibt, »namlich Menschen, die mit ihrer
ganzen Existenz glauben und denen von
Gott die Gabe der Unterscheidung ge-
schenkt worden ist« im Blick auf die
wirkliche Lage von Kirche und Welt (281),
dann werden schonstattische Leser
wiederum ihren Griinder vor Augen
haben. - Auch fiir Schonstatt ist »inte-
gration« (wie fiir die. Integrierte Ge-
meinde) ein zentrales Anliegen, und zwar
fiir das, was Pater Kentenich »norganisches
Denken, Leben und Lieben« nennt. —
SchlieBlich will auch Schonstatt »Werk-
zeug Gottes fiir die Welt werden« (289)
und sich so von Gott gebrauchen lassen.
So wird denn in diesem Buch eine innere
Verwandtschaft erkennbar, die ein fiir die
Gesamtkirche und die Welt fruchtbares
Miteinander ermoglichen kénnte,

Bleibt zum SchluB das Eingesténdnis
der Rezensentin, daB sie sich am Titel des
Buches ein wenig »stoBt«. Gott nbraucht«
die Kirche zu seinem dreifaltigen Leben
und seiner dreifaltigen Seligkeit nicht.
Aber er wwille sie »gebrauchen«. Die
Interpretation von »brauchen« im Sinn von




sgebrauchen wollen« findet sich innerhalb
des Textes mehrfach und am SchluB des
Buches in aller Eindeutigkeit: Gott will »in
der Welt ein Volk haben ..., das allen
anderen Vélkern zum Segen wird« und an
dem sie lernen konnen, »daB Gott an
seinem Volk handelt, unablassig, immer
neu, und daB Glaube nicht zuerst ein
Festhalten toter Satze ist, sondern ein
Setzen auf Gottes Verheiungen« (371).

Gerhard Lohfink: Braucht Gott die Kirche?
Zur Theologie des Volkes Gottes. (Herder)
Freiburg 1998, 432 S., 39.80 DM

Barbara Albrecht

GOTT, MENSCH, WELT. »Was sagt christ-
licher Schopfungsglaube?« Der Autor,
Franz Courth SAC, Professor fiir Dogmatik
und Dogmengeschichte an der Theolo-
gischen Hochschule der Pallottiner in
Vallendar, legt einen »Leitfaden zur
Schopfungslehre« vor. Dieser ist zunachst
als Handreichung fiir Studierende der
Theologie gedacht; jedoch mochte er
auch die erreichen, die »nden Glauben an
Gott, den Schopfer des Himmels und der
Erde, neu in ihr christliches Selbstver-
standnis zu integrieren« versuchen (Vor-
wort). Das diirfte iber dieses knappe,
unerhdrt konzentrierte Werk zumindest
fiir eine gute Wegstrecke moglich sein.

In einer Einfilhrung werden theolo-
gische Herausfoderungen an den Traktat
skizziert, z.B. die 6kologische Krise, die
Gottesanklage angesichts der leidenden
Schopfung, Ergebnisse der neuen Exegese
und der modernen Naturwissenschaft.
Waéhrend der Autor im exegetischen und
systematischen Teil auf die anstehenden
Probleme ausfiihrlicher eingeht, werden
Anfragen der Philosophie (Naturalismus,
Strukturalismus, Positivismus und Biologis-

mus) nur anéedeutet

In einem |. Kapitel kommt das Zeugnis
der b|b||schen Offenbarung zur Sprache. Im
Il. Kapitel geht es um die Entfaltung der
biblischen Aussagen im Raum der Tradi-
tion, vor allem um die patristische und
mittelalterliche Gestalt der Erbsiindenlehre.
Sehr dicht wird die erstaunlich gegen-
wartsnah wirkende Position von Irendus,
sehr differehziert die von Augustinus und
schlieBlich die des Thomas von Agquin
skizziert. Die Diskussion dieses Themas z.B.
im Horizont der heutigen Evolutionstheorie,
der sozial-theologischen Perspektive und im
tiefenpsychologischen Kontext zeigt nicht
nur die Aktualitdt der Gesamtthematik an,
sondern auch die iiberzeugende Bemiihung
von Theologen unserer Tage, den Glauben
der Kirche unverfalscht mit neuen wissen-
schaftlichen Erkenntnissen der Anthro-
pologie und Naturwissenschaft und deren
Anfragen an die kirchliche Lehre in Ver-
bindung zubringen und auf solche Weise
alte Mauern vom Ansatz her abzubauen, Es
gelingt dem Vf. eindrucksvoll, die Unter-
schiedenheit der theologischen von der
naturwissenschaftlichen Fragestellung auf—
Zuzeigen.

Das abschlieBende IIl. Kapitel rollt die
Schopfungslehre in dogmatischer Sicht auf.
Es geht uﬁ Gott als den absolut freien
Schopfer und Erhalter der Welt, um seine
creatio ex nihilo, die jeden ontologischen
und ethischen Dualismus ausschlieft. Es
geht um Gottes Vorsehung und um die
Christusbezogenheit der ganzen Schépfung.

Dem theologischen steht der anthro-
pologische Gehalt des biblisch-christlichen
Schopfungslgaubens gegeniiber: die Gott-
ebenbildlichkeit des Menschen (eines je-
den!), die Schopfungsverantwortung des
Menschen u.a.m.

Es ist von den guten und bdsen
Méchten und Gewalten die Rede (der
Bose ist »Person als Un-Person« — nach
einer Formujllierung J. Ratzingers, der sich
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der Autor anschlieBt). Erfreulicherweise

wird wiederholt die Bedeutung der Engel

firr die Liturgie der K
Zusammenhang mit
Engelwelt ist kritisch

irche angedeutet. Im
der Erwahnung der
und fundiert schlieB-

lich auch vom »Engelwerk« (Opus Ange-

lorum) die Rede.

Ein Vorzug des vo
die gestraffte Darste
gelischen Position |

liegenden Buches ist
llung auch der evan-

(n Annaherung und

" Unterscheidung von (lier katholischen. -

Literaturangaben
sammenfassungen a
sowie ein ausfiihrlic
laden zur Weiterark
aber ist ja der Vorz
fadens; er kann und
ein Wegweiser Richt
Ziele
wecken, sie griindlic

anzeigen Ui

und inhaltliche Zu-
m Ende der Kapitel
hes Namensregister
eit ein. Genau das
ug eines jeden Leit-
will weithin nur wie
ungen und lohnende
id das Verlangen
her kennenzulernen.

Das Studium selbst v

erbleibt Aufgabe des

Studierenden. Doch hat er anhand dieses

Leitfadens eine hinre'ichend deutliche und -

nwetterbestandige« Markierung des We-
ges. Dafiir ist dem‘Autor im heutigen
Gewirr von Meinungen {ber das, was
angeblich katholische Lehre sein soll,
ausdriicklich zu danken.

Franz Courth: Gott —|Mensch — Welt. Was
sagt christlicher Schopfungsglaube? Leit-
faden zur Schdpfungs!lehrel EOS Verlag der
Erzabtei St. Ottilien| 1996, 206 Seiten,
36,-DM
Barbara Albrecht

ABSCHIED VOM MIL|EU? Unter diese fast
wehmiitig klingende Frage stellt der
Miinsteraner Kirchehhistoriker Wilhelm
Damberg seine Stuéie iber die Veran-
derungen im westdelutschen und nieder-
landischen Katholizismus. Mit Kompetenz

und groBer Detailtreue werden die Ent-
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wicklungslinien nachgezeichnet, die das
Bistum Minster in den Nachkriegsjahr-
zehnten durchlaufen hat. Am Anfang
stand das Bemilhen, die durch den
nationalsozialistischen Kirchenkampf zer-
storten Vereins- und Verbandsstrukturen
wieder herzustellen. Durch  Bischof
Michael Keller wurde wie wohl in keine
andere deutsche Didzese die Katholische
Aktion hineingetragen. Doch bereits in
den 50er Jahren zeichneten sich Verén-
derungen ab: Ein Wandel in der religidsen
Praxis hatte eingesetzt, der Priester-
mangel wurde anfanghaft spirbar. Das
Zweite Vatikanische Konzil traf auf ein
Bistum, das die iiber 100 Jahre auf den
verschiedenen  Ebenen  aufgebauten
Strukturen nicht mehr. ungeprift weiter-
filhren konnte. »Dialoge war angesagt,
und es folgte der Aufbau eines »Réte-
systemse, das in einem organisatorisch gut
durchdachten Miteinander von Klerus und
Laien die Weichen fir die Zukunft, fiir die
Zeit vnach dem Milieus, stellen konnte. An
zwei Beispielen fithrt Damberg diese
allgemeinen Beobachtungen naher aus:
an der Entwicklung der Jugendarbeit und
dem Kampf um das Schulwesen. Ein
Vergleich mit dem unmittelbaren Nach-
barn, den Niederlanden, und der dortigen
Entwicklung rundet die Arbeit ab.
Damberg liefert mit dieser Studie eine
musterhafte Anwendung der vom Miin-
steraner »Arbeitskreis fiir kirchliche Zeit-
geschichte« betriebenen Forschungen
zum katholischen Milieu. Dieses pragte in
Minster von etwa 1830 an bis in die
1960er lahre hinein mit seinen Vereinen
und Verbanden, seinem sozialen Netzwerk
auf Gemeindeebene sowie der bis etwa
1935 zunehmenden Sakramenten- und
Gottesdienstpraxis das kirchliche Leben.
Dabei werden immer wieder Personen
genannt, die auch in der Schonstatt-
Bewegung eine Rolle gespielt haben, wie
Heinrich Roth (unmittelbar nach dem




Zweiten Weltkrieg Didzesanjugendseel-
sorger in Miinster, von 1959 bis 1962
Generalassistent der Schonstatter Marien-
schwestern) und Wilhelm Wissing (Nach-
folger Roths als Jugendseelsorger, beson-
ders beim Aufbau der Katholischen Land-
jugend; in Schonstatt: Generalassistent
der Frauen von Schénstatt und der
Marienschwestern sowie erster General-
oberer der Schonstatt-Patres). An vor-
derster Stelle beteiligt an den Versuchen
der Reorganisation nach dem Zweiten
Weltkrieg und dem Ringen um eine neue
Gestalt der Kirche nach dem Zusammen-
bruch der Milieustrukturen war seit 1948
Heinrich Tenhumberg. Zunéchst als Dom-
vikar, dann als Leiter der Seelsorgs-
abteilung und spater als Weihbischof und
Didzesanbischof war Tenhumberg an
allen wesentlichen Entwicklungen mit
beteiligt. Damberg weist darauf hin, daB
bei ihm »seine religiose Pragung durch
das Schonstatt-Werk« hervorzuheben sei
(5.30). Die von Tenhumberg mitgetra-
genen und initiierten pastoralen Akzente
lassen sich, ohne daB Damberg darauf
eigens eingeht, auf P. Kentenich, den
Grinder der Schénstatt-Bewegung, zu-
riickfihren, bei dem sich etwa zeitgleich
teilweise ahnlich lautende Aussagen
finden lassen. Der von Tenhumberg 1951
entworfene Rahmenplan der Pfarrei als
nacies bene ordinata« weist eine Ver-
wandtschaft mit der in Schonstatt von
Vinzenz Pallotti {ibernommenen Konzep-
tion des Apostolischen Weltverbands auf,
wenn etwa dem Pfarrfithrungskreis die

Aufgabe der »Koordinierung aller Laien-
krafte auf dem Boden der Pfarrei« (S. 147)
zugeschrieben wird. Noch deutlicher
scheinen | die - pastoral-pddagogischen
Schwerpunktsetzungen P. Kentenichs
durch, wenn Tenhumberg 1970 den Ab-
schied von der »Normpédagogik« propa-
giert, um statt dessen durch »Motivierung
fir Gebot:und Weisunge« »eine ganz neue
Personwerdung als Freiheitserziehunge
anzuzielen (S. 302). Die teilweise wért-
lichen Anklange an die Padagogischen
Tagungen, die P. Kentenich in den Jahren
1950 und.1951 hielt, sind uniibersehbar.

Die Studie von Wilhelm Damberg wird
so nicht nur fir Zeitgeschichtler und
Interessenten an der Minsteraner Didze-
sangeschichte zu einer gewinnreichen
Lektiire, sondern zeigt auch, wie an
prominenter Stelle in der deutschen
Kirche in' den Jahrzehnten nach dem
Zweiten Weltkrieg die Umsetzung pasto-
raler Prinzipien der Schonstatt-Bewegung
geleistet wurde.

Damberg, Wilhelm, Abschied vom Milieu?
Katholizismus im Bistum Miinster und in
den Niederlanden 1945-1980 (Veréffent-
lichungen: der Kommission fiir Zeitge-
schichte, Reihe B: Forschungen, 79), Pa-
derborn 7997, 6755, 138—-DM
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