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nEine seltsame Aufgeschlossenheit
fiir alles Lebendige«

Der Student Karl Leisner zwischen Theologie und Ideologie*

Joachim Schmied|

Vom Sinn und Geheimnis des Wachsens im Leben von Notur und Gnade - 50
betitelte der Klever Theologiestudent Karl Leisner seine Wissenschaftliche
Arbeit, die er im Januar 1938 an unserer Fakultidt bei Michael Schmaus ein-
reichte. Rein formal betrachtet, war es eine Arbeit mit vielen Fehlern, ange-
fangen von der duBeren Gestaltung bis hin zu ungeniigender Zitierung. Nach
heutigen MafBstidben ware ein Zitat von zwei Seiten Ldnge ohne Angabe, dal es
sich nicht um eigene Erglisse handelt, und ohne Nachweis der Quelle an sich
schon Grund genug fiir die Nichtannahme einer solchen Arbeit. Unter diesen
Umstdnden war die Note »befriedigends, die der groBe Dogmatiker dem
23jahrigen Studenten gab, mehr als gerechtfertigt. Und auch wir kénnten diese
Arbeit auf sich beruhen lassen.

Was es dennoch reizvoll und interessant macht, sich nach 60 Jahren noch einmal
mit einer Diplomarbeit zu beschaftigen, sind der Auter und die Zeitverhéltnisse,
unter denen dieses 29seitige Opus entstand. Beim Autor handelt es sich um
einen mittlerweile als Martyrer seliggesprochenen Priester des Bistums Mdnster,
dessen Martyrium ausdriicklich als Akt des religiésen Widerstands gegen den
Nationalsozialismus qualifiziert wurde.! Die Zeit, in der diese Arbeit abgefaBt
wurde, stellte den Héhepunkt nationalsozialistischer Machtentfaltung vor dem
Beginn der usurpatorischen Ausgriffe auf das Sudetenland und Osterreich dar. Es
war eine Zeit, in der offener Widerstand nur auf geringe gesellschaftliche
Unterstlitzung rechnen konnte. Um so interessanter ist die Frage nach dem
mdglichen Widerstandspotential, das sich auch in einer Wissenschaftlichen
Arbeit ausdriicken kann.

*  Antrittsvorlesung an der Katholisch-Theologischen Fakultdt der Westfilischen
Wilhelms-Universitat Miinster, 8, Januar 1998

1 »Egli & stato una figura di resistenza, ma di resistenza refigiosa: a lui, come a molti
altri giovani cattolici, non interessava tanto la caduta del Nazionalsocialismo, quanto
la liberta della Chiesa.« — ESZER, Ambrogio, Presentazione, 9, in: CONGREGATIO DE
CAUSIS SANCTORUM, Monasterien. Beatificationis seu Declarationis Martyrii Servi
Die Caroli Leisner in odium fidei, uti fertur, interfecti (+ 1945) Positio super Martytio,
Vol. |, Ram 1995,
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Nun ist jede theologische Auseinandersetzung mit einem Thema, so objektiv und
zeitlos es auch formuliert sein mag, immer auch eine Aufarbeitung eigener,
subjektiver Fragen. Das steht besonders bei Karl Leisner auBer Frage. Aus seinem
Auswdrtssemester in Freiburg im Breisgau war er, der Priesteramtskandidat, bis
iber beide Ohren verliebt zurlickgekommen. Ob er weiterhin den Weg zum
Priestertum gehen kdnnte ader ob nicht vielmehr der Weg der Ehe fiir ihn der
richtige sei — diese Fragen beschaftigten ihn bis unmittelbar vor dem Eintritt ins
Priesterseminar. Sie finden sich indirekt auch in seiner Diplomarbeit, beispiels-
weise in den folgenden Satzen:
»lm leiblich-geistigen Wachsen des Menschen erleben wir seine ganze
Spannweite, aber auch die ganze Mdglichkeit des Sich-entscheiden-Kénnens
fiir diesen oder jenen Weg, die Freiheit der Wahl und Entscheidung. Das ist
gerade das, was die Wiirde des verniinftigen Menschen ausmacht, die ihn
himmelweit vom instinkthaft sicheren, aber doch so dumpfen Sein des Tieres
unterscheidet. Die Freiheit und auch die Wucht dieser Entscheidung kann
der junge Mensch oft nicht alleine tragen, zumindest hat er das Bedlirfnis
nach Geborgenheit.«2
Hier soll jedoch weniger dieser biographische Zugang zur Diplomarbeit Karl
Leisners untersucht werden, sondern der Frage nachgegangen werden, in
welchem theologischen und politischen Kontext sie geschrieben wurde. In ihrem
theologischen Gutachten fiir den SeligsprechungsprozeB iiber die Schriften Karl
Leisners hoben Arnold Angenendt und Wilhelm Damberg hervor, daB die Arbeit
durch die gewdhlte Thematik eine Reflexion tber einen zentralen Punkt des
Verhdltnisses zwischen Kirche und nationalsozialistischem Staat darstelle.3 Wenn
dem so ist, dann muB auch die Frage gestellt werden, ob und inwiefern die
theologischen Strdmungen der Zwischenkriegszeit Nihe und Distanz zum
Nationalsozialismus bestimmt haben.

2 LEISNER, Karl, Vom Sinn und Geheimnis des Wachsens im Leben von Natur und
Gnade, Wiss. Arbeit, Miinster 1937, 19.

3 Vgl ANGENENDT, Arnold/DAMBERG, Wilhelm, Judicium alterius Theologie Censoris, 6,
in: CONGREGATIO DE CAUSIS SANCTORUM, Monasterien. Beatificationis seu Decla-
rationis Martyrii Servi Die Caroli Leisner in odium fidei, uti fertur, interfecti (t 1945)
Positio super Martyrio, Vol. I, Rom 1995,
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1. Vom Sinn und Geheimnis des Wachsens im Leben
von Natur und Gnade -
Zum Inhalt der Diplomarbeit Karl Leisners

wEine seltsame Aufgeschlossenheit flir alles Lebendige geht durch unsere
Zeit. Der Mensch sehnt sich nach dem Leben in einer tiefen Sehnsucht, aus
der vielleicht auch ein Mangel an urspriinglichem Lebensbesitz spricht.
Vielleicht redet man heute soviel van den Dingen des organischen Lebens
und seinem Werden, weil man spiirt, daB die sogenannte Zivilisation und
Kultur bei uns modernen Menschen manches Urspriingliche hat einfrieren
lassen, Aber das ist schon der erste Ansatz zu neuem Lebensverstandnis, zu
neuem Aufbruch auf ein volles Leben hin.u4

Der Ausgangspunkt Karl Leisners in seiner Wissenschaftlichen Arbeit ist eine

organologische Lebensphilosophie. Ihn beschaftigt — ein groBes, so nicht ein-

geldstes Programm - ndie Sinnfrage nach dem Wachsen fiir den Menschen als

Einzel- wie als Gemeinschaftswesen sowie auch im Geschehen der Mensch-

heitsgeschichte, zumal der Heilsgeschichte«®. In einer ersten Uberlegung stellt er

die Frage nach dem Ursprung des Lebens und der Erschaffung des Menschen als

Leib, Ceist und Gnade. Die Zerstérung des paradiesischen Lebens, des har-

monischen Urzustands, deutet er als Grund fiir den Schrei des Menschen nach

Gott und Erlgsung, der erst in Jesus Christus seine Erfiillung findet:

»Bei allen Voélkern ist diese Erkenntnis da: Es ist etwas (ber uns, in dem
unser Sein letzte Erfiillung erfédhrt. Aber es liegt die unerléste Finsternis der
Gottferne tiber diesen Menschen.«®

Den Hauptteil gliedert Karl Leisner in finf Abschnitte:

e Zundchst beschéftigt er sich mit dem natiirlich-leiblichen Leben. Er spricht sich
gegen »jede Verbiegung des natiirlichen Wachstumsu aus’, sieht den mensch-
lichen Leib als »Symbol fiir héheres Leben, ja géttliches Lebend® und beklagt die
seiner Meinung nach noch zu geringe Resonanz auf die Aufforderung Leos XIII. an
Kleriker und Laien zu vertiefter naturwissenschaftlicher Forschung.

e Der zweite Paragraph behandelt in der Reihenfolge der scholastischen Stufung
menschlicher Seelenkrédfte das geistige Wachstum. Darin eingebaut ist ein

4 LEISNER, Karl, Vom Sinn und Geheimnis des Wachsens im Leben von Natur und
Gnade, Wiss. Arbeit, Miinster 1937, 1.

LEISNER, Sinn, 2.
LEISNER, Sinn, 6.
LEISNER, Sinn, 10.
LEISNER, Sinn, 10.
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psychologischer Uberblick iiber die Entwicklung des Jugendlichen, wie sie durch
Eduard Sprangers Psychologie des Jugendalters damals allgemeines Bildungs-
gut war. Die Entelechie des individuellen Reifens sieht Leisner in der sozialen
Eingebundenheit:
oIn diesem individuellen Wachstumsprozell vollzieht sich zugleich auch
wieder das langsame Hineinwachsen in den geistigen Gesamtorganismus
der Menschheit.«®

o Der dritte Abschnitt behandelt den Menschen als »Einheit von Leib und Geist-
seeleq, der ein |dealbild von sich selbst erkennt und verwirklichen méchte. Hier
rekurriert Leisner besonders auf die religitse Bedeutung eines Heimat-
erlebnisses.

e Den Abschnitt dber Die Gnade als sich organisch entfaltendes, wachsendes
gdttiiches Leben bestreitet Karl Leisner fast ausschlieBlich mit einem langen Zitat
aus der Abhandlung Martin Grabmanns tiber das Leben bei Thomas von Aquin.'0

e Den AbschluB bildet eine Reflexion (iber den Sinn des gnadenhaften Wachs-
tums des Menschen. Leisner betont, daB die Kirche keine »Verkleinerung der
Natur«!1 wolle, aber den ganzen Menschen im Blick habe: nlhr groBer Sinn ist
die Vergéttlichung des Menschen«1?, das Wachsen zum »Vollalter Christiu:
nChristianus alter Christus!«13

Es fallt auf, daB die Diplomarbeit, ganz entgegen heutigen universitdren Stan-
dards, auf FuBnoten vollig verzichtet. Auch die angegebene Literatur ist recht
diirftig: sie weist lediglich elf Titel auf, unter ihnen eine Ausgabe der Heiligen
Schrift und von Goethes Faust. Von den Autoren hat er jedoch die heraus-
gegriffen, die die theologische Diskussion seiner Zeit bestimmten: Karl Adam,
Martin Grabmann, Romano Guardini, Ferdinand Kastner. Die innere Entelechie,
die diese Arbeit jedoch fir Karl Leisner hatte, lag in einem tieferen Verstdndnis
der Gnade als Grundvoraussetzung fir christliches Leben. In seinem Tagebuch
liest sich das so:

nTieferes Verstandnis der Gnade! Ja so ist's: Ohne das Leben der Gnade ist

unsere Natur to(t)geweiht; darliber kann eine gesunde Veranlagung

besonders in der Kraft der Jugend hinwegtauschen. Aber es ist schon so:

9  LEISNER, Karl, Sinn,186.

10 Vgl. GRABMANN, Martin, Die /dee des Lebens in der Theologie des hl. Thomas von
Aquin, Paderborn 1922, 75-78.

11 LEISNER, Sinn, 27.
12 LEISNER, Sinn, 28.
13 LEISNER, Sinn, 29.
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Gnade adelt uns, Gnade ist das Tiefste fiir den Menschen. Ohne die Gnade
kein Priestertum, keine Heiligkeit. Lebe in der Gnade Gottes - das ist der
groBe Ruf dieses Tages.«14

2. Das theologische Programm

In der Tat stellte die Gnadenlehre einen der groen theologischen Fragen-
komplexe der Zwischenkriegszeit dar. Die Auseinandersetzung um »Natur und
Gnadet, um den inneren Zusammenhang von christlichem Gottesglauben und
rechter Lebenspraxis, bildet den theologiegeschichtlichen Hintergrund der
Arbeit Karl Leisners. Ein Stichwort dieser Jahre war das von der Umsetzung einer
. dogmatischen Wahrheit in das konkrete christliche Leben, vom nLebenswert der
Dogmen«!s,
1926 verdffentlichte der Bonner Privatdozent Kar! Eschweiler (1886-1936) eine
Untersuchung liber die theologische Erkenntnis bei Georg Hermes und Matthias
Joseph Scheeben. Der Titel dieses Buches wurde zum Programm: »Die zwei Wege
der neueren Thealogie« (Augsburg 1926). Im Vorwort schreibt Eschweiler:
»Das Schwanken zwischen religidser Kulturbegeisterung und mystischer
WeltentduBBerung, das Bejahen und Bezweifeln einer 'katholischen Kunst',
einer 'katholischen Politik', eines ‘katholischen Bildungsideals' und was
auch immer die Oberfldche des modernen Katholizismus aufrihren mag, -
alle diese Fragen griinden in dem einen Grundproblem der Theologie,
welches ‘Natur und Gnade' heilt. Diese Formel umschreibt nicht nur den
theologischen Lehrstoff; sie bezeichnet zugleich den prinzipiellen Gesichts-
punkt, von dem das theologische Denken geformt wird.«10
Die beiden rheinischen Theologen Georg Hermes und Matthias Joseph Scheeben
sieht Eschweiler als paradigmatische Vertreter zweier grundsatzlicher Maglich-
keiten, Theologie zu betreiben. Hermes habe eine »Theologie der kritischen
Vernunfts betrieben, Scheeben dagegen eine »Theologie aus dem Glaubend17.

14 TB 22,83, 11.Januar 1938.

15 GUARDINI, Romana, Berichte iiber mein Leben. Autobiographische Aufzeichnungen,
Aus dem Nachla herausgegeben von Franz Henrich (Schriften der Katholischen
Akademie in Bayern, 116), Disseldorf 3 1985, 84,

16 ESCHWEILER, Karl, Die zwei Wege der neueren Theologie. Georg Hermes — Matth. Jos.
Scheeben. Eine kritische Untersuchung des Problems der theologischen Erkenntnis,
Augsburg 1926, 10.

17 ESCHWEILER, Zwei Wege, 12. Zusammenfassend heil3t es:
uln der Geschichte des neuzeitlichen Katholizismus hat Georg Hermes allein eine
Theologie verwirklicht, die grundsétzlich und ausschlieBlich auf die verniinftige Bil-
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Die Frage, die Eschweiler aufwarf, war: Kann es sich Theologie leisten, lediglich
dem Erkennen zu folgen, oder mufB sie nicht auch vom Erleben her inspiriert und
getragen sein? Eschweiler plddierte daftir, daB zum Erkennen im Sinne einer
geistigen Aneignung des Glaubens auch das wpraktische Erlebens und die
nerlebende Subjektivitats'8 hinzukommen miBten.

Das Buch Eschweilers steht fiir eine Richtung im deutschen Katholizismus der
Zwischenkriegszeit, die dogmatisch eine Wendung von der »ration zum »Lebens
vollzog19. So publizierte der Freiburger Dogmatiker Engelbert Krebs (1881-1950) in
den 20er Jahren zwei Bande mit dem Titel »Doegma und Leben« (Paderborn 1921 —-
1925). Der Bonner Apologetiker Arneld Rademacher (1873-1939) sah sein
Werk »Religion und Leben« ausdriicklich als nBeitrag zur Ldsung des christlichen
Kulturproblems« (Freiburg 21929).
Wegweisend fiir die Entwicklung einer »Lebenstheologie« wurde eine kleine
Studie (iber »Die Idee des Lebens in der Theologie des hl. Thomas von Aquins, die
der Miinchener Dogmatiker und Medidvist Martin Grabmann 1922 verdffent-
lichte. Die These dieses Buches lautete:
nDie Theologie wird um so héheren Lebenswert besitzen, wird um so
fruchtbarer fiir das Leben sein, je mehr ihr Inhalt sich uns als Leben enthdillt
und so in uns wieder Leben entfacht. Und in der Tat, die spekulative
Theologie hat zum Inhalt das Leben.«20

dung des judicium credibilitatis eingeengt ist, so dal sie folgerichtig jedes andere
Verfahren neben ihrer Vernunftmethode fiir gegenstandslos erklaren mulite. Dieser
apologetische Radikalismus war nur méglich, weil Hermes das Wesen des religidsen
Glaubens in der psychologistisch-kritizistischen GewiBheit zu erschépfen meinte, Wo
aber sonst der theologische Stoff mit rein philosophischen und historischen Metho-
den angegangen worden ist, da ist — in der Regel stillschweigend - vorausgesetzt,
daB neben dieser ‘wissenschaftlichen' Theologie auch eine Theologie 'aus und durch
den Glauben’ maglich oder niitzlich oder notwendig sei. Umgekehrt hat Matth. Jos.
Scheeben, der wie kein zweiter Neuscholastiker rein aus dem Glauben und
‘unapologetisch’ gedacht hat, in der theologischen Wissenschaftslehre nicht umhin
gekonnt, eine 'doppelte Form' der Theologie anzuerkennen. Die zwei Wege der
neueren Theologie laufen isoliert auseinander und stocken doch wieder in einem
unentschiedenen Nebeneinander; denn keiner kann in seiner Isoliertheit konsequent
durchgefiihrt werden, ohne dal seine Unzuldnglichkeit an dem Cegenstand der
theolegischen Erkenntnis allzu deutlich spiirbar wiirde.« — ESCHWEILER, Zwei Wege,
182 F.

18 ESCHWEILER, Zwei Wege, 254.

19 Vgl. SCHEFFCZYK, Leo, Grundziige der Entwicklung der Theologie zwischen dem
Ersten Weltkrieg und dem Zweiten Vatikanischen Konzil, in: JEDIN, Hubert / REPGEN,
Konrad (Hrsg.), Handbuch der Kirchengeschichte. Band VII: Die Weltkirche im 20.
lahrhundert, Freiburg-Basel-Wien 1979/1985, 263-301; hier: 267.

20 GRABMANN, Martin, Die Idee des Lebens in der Theologie des hl. Thomas von Aquin,
Paderborn 1922,5 1.
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Diese These exemplifizierte Grabmann an Thomas von Aquin, nder seine
Theologie nicht bloR gedacht, sondern auch gelebt hate, und fafite dessen
Theologie des Lebens in zwei Hauptgedanken zusammen: ndas innere Leben des
dreieinigen Gottes und die Teilnahme an diesem géttlichen Leben durch die
Gnade, das géttliche Leben in Gott und das gbttliche Leben in uns«?1, In
konsequenter Auslegung der thomasischen Theclogie wurde von Grabmann ein
Briickenschlag zu lebensphilosophischen Strdmungen gesucht. Die Anwendung
blieb jedoch weitgehend auf den Bereich des individuellen christlichen Lebens
beschrankt.

Ganz deutlich wurde jedoch »die Absicht, die dogmatische Theologie dem
modernen Lebensgefiihl anzundhern und sie fir den lebendigen Glauben
fruchtbar zu machen«22, von Karl Adam (1876-1966) realisiert, der seit 1919
Dogmatiker in Tiibingen war. Sein Hauptwerk tiber »Das Wesen des Katholizismus«
{1924 erstmals erschienen) wurde zu einem Standardwerk, das innerhalb von zwdlf
Jahren acht Auflagen erlebte. Hervorgegangen aus Vorlesungen fiir Horer aller
Fachbereiche und gedacht als Antwort auf die gleichnamige Schrift des
Marburger Religionshisterikers Friedrich Heiler (1892-1967), wollte es einerseits
im mehrheitlich protestantischen Tlibingen das Interesse fiir den Katholizismus
wecken, verstand sich aber auch als Bekenntnis des katholischen Theologen zu
seinen eigenen Wurzeln:
»50 wird die Wesensforschung des Katholizismus von selbst zu einem
Bekenntnis, zu einem Ausdruck des katholischen BewuBtseins. Sie ist nichts
anderes und will nichts anderes sein als die schlichte Analyse dieses BewuBt-
seins und wird von selbst zu einer Analyse jenes BewuBtseins, das die Kirche
von sich hat. Sie ist die Antwort auf die Frage: Wie erlebt der Katholik seine
Kirche, wie wirkt sie auf ihn, wo liegen fiir ihn die schopferischen Krafte des
Katholizismus, der Kern seiner schopferischen Wesenheit?«23
Katholizismus war fiir Adam
»seinem ganzen Wesen nach das volle starke Ja zum ganzen Menschen, zum
Menschen der Fiille in all seinen Lebensbeziehungen. Der Katholizismus ist
die positive Religion schlechthin, urspriingliche Bejahung ohne Abstrich
und im Vollsinn, urspriingliche These.n24
Die Methode, die Karl Adam in seinen Vorlesungen anwendete, unterschied sich
deutlich von der Grabmanns. Er ging beschreibend vor, versuchte Verstdndnis zu

21 GRABMANN, Idee, 7.

22 SCHEFFCZYK, Grundziige, 268.

23 ADAM, Karl, Das Wesen des Katholizismus, Diisseldorf 81936, 13.
24 ADAM, Wesen, 20.
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wecken, sprach das Lebensgefiihl seiner Zuhdrer an. Hans Kreidler charakterisiert

den Stil Adams wie folgt:
nEr geht vom GlaubensbewuBtsein der katholischen Kirche aus, analysiert es,
betrachtet seine Inhalte und dringt in diese ein, da in ihnen Objektivationen in
Erscheinung treten, die Teil der Offenbarung und als solche Gegenstand zuerst
des schlichten Claubens, dann erst der wissenschaftlichen theologischen
Deutung sind. [..] Seine Wesensschau nimmt alle Krdfte seiner Person in
Anspruch, weil sie den Katholizismus als ganzheitliches Phanomen aus einem
ganzheitlichen Erleben heraus erfassen will .25

Man kénnte noch eine Reihe weiterer Theologen bzw. inhaltlicher Bezugspunkte
flir diese theologische Richtung nennen. Sie blieb nicht unhinterfragt. Der
Freiburger Erzbischof Conrad Gréber beispielsweise sah in ihr den Grund fiir eine
seiner 17 »Beunruhigungen«vom 18. Januar 1943:
»Es beunruhigt mich 3. eine neue Begriffsbestimmung des Glaubens, wonach
der Glaube sei: ein 'irrationales ErfaBtsein’, ein sich 'BewuBtwerden des
Einsseins mit Christus' oder eine ‘innere Schau' oder ein religifses Erlebnis’
oder eine 'Ergriffenheit und Hingebung'.«26

3. Das geistige Panorama der 20er und 30er Jahre

Die Antwort Karl Rahners auf diese Einwendung Erzbischof Grébers machte nun

allerdings, auf dem Hoéhepunkt des Zweiten Weltkriegs, deutlich, dall es um mehr

ging als sublimes Theologengezank. Die Aufgabe der heutigen Theologie sei:
nEs miissen die christliche Wahrheit und ihre metaphysischen Voraus-
setzungen in einer [ebendigen, zeitnahen, fiir die Situation des heutigen
Menschen aufgeschlossenen Weise verkiindet werden. Es kann und mul
dabei ruhig an jene zeitbedingte seelische Disposition angekniipft werden,
die nun einmal der heutige Mensch mitbringt und die gerade ihm den
Zugang zum Christentum erleichtern soll.«27

25 KREIDLER, Hans, Eine Theologie des Lebens. Grundziige im theologischen Denken Karl
Adams (Tiibinger theologische Studien, 29), Mainz 1988, 233.

26 Memorandum des Freiburger Erzbischofs Conrad Grober vom 18. Januar 1943, in:
MAAS-EWERD, Theodor, Die Krise der Liturgischen Bewegung in Deutschland und
Osterreich. Zu den Auseinandersetzungen um die »liturgische Frage« in den Jahren
1939 bis 1944 (Studien zur Pastoralliturgie, 3), Regensburg 1981, 544,

27 RAHNER, Karl, Theologische und phifosophische Zeitfragen im katholischen deutschen
Raum (1943). Herausgegeben, eingeleitet und kommentiert von Hubert Walf,
Ostfildern 1977, 175.
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Diese nseelische Dispositionu war nun seit Anfang des 20. Jahrhunderts ganz auf
das Leben eingestellt.

Der Grundimpuls, unter dem sich ab 1896 die ersten Jugendlichen zu selbst-
gefithrten Gruppen zusammenfanden und auf diese Weise die Anfdnge der
Jugendbewegung begriindeten, war die Sehnsucht nach Echtheit und Eigen-
standigkeit des Lebens. Es ging zundchst um Protest:
»Der Aufbruch der deutschen Jugendbewegung a8t sich darstellen als ein
kraftig wachsender Widerspruch gegen die Gesellschaft des ausgehenden
19. Jahrhunderts, gegen die Erziehungsformen der Schule (und Kirche),
gegen die biirgerliche Lebens-, Berufs- und Kulturauffassung.«28
Das Streben nach Freiheit, nach Ungezwungenheit, nach einer alternativen
Lebensform und -gestaltung durchzog die ansonsten weltanschaulich recht
" unterschiedlichen Gruppierungen. Cb es sich um sozialistische Arbeitergruppen,
um freideutsche Biinde, um Schiilervereine oder konfessionell gebundene
Gruppierungen handelte — gemeinsam war ihnen allen die »jugendbewegte
Lebensformu, Dabei spielte die alkoholische Abstinenz eine wichtige Rolle, das
Wandern, die Einfachheit und Wahrhaftigkeit, die Neuentdeckung von Lied, Tanz
und Spiel. Auch wenn der Erste Weltkrieg in die Reihen der Jugendbewegung
groBe Liicken riB, wurden die Gedanken und Formen dieser Aufbriiche nicht in
Mitleidenschaft gezogen. Die Jugendbewegung kniipfte nach dem Zusammen-
bruch des Kaiserreichs quasi nahtlos an die Vorkriegs-Traditionen an.

Die katholische Jugendbewegung hatte, wiewohl sie in einzelnen Biinden, wie
dem Quickbarn, bereits auf die Zeit vor dem Ersten Weltkrieg zuriickgeht, ihren
Hohepunkt in den 20er und 30er Jahren. Der Jesuitenpater Erich Pryzwara, in
den 20er Jahren Akademikerseelsorger, brachte die Grundziige der katholischen
Jugendbewegung préagnant auf drei Punkte:
nEs ist der Wille zum Eigenwert der Person im Gegensatz zur Verknechtung
unter die Sachwerte von Beruf und Amt. Es ist zweitens der Wille zum
freien, inneren Wachstum der Liebe im Cegensatz zur rein &uferen
Knechtschaft der Nur-Pflicht. Es ist endlich drittens der Wille zu solchen
Formen und Gesetzen, die der duBere Ausdruck des inneren Wesens des
Lebens sind, im Gegensatz zu Formen und Gesetzen, fir die das Leben nur
knechthaftes 'Anwendungsgebiet’ ist.«29

28 GERL, Hanna-Barbara, Romano Guardini 1885-1968. Leben und Werk, Mainz 1885,
154,

29 PRZYWARA, Erich, Gottgeheimnis der Welt. Drei Vortrdge tiber die geistige Krisis der
Gegenwart (Der Katholische Gedanke, 6), Miinchen 1923, 48 f.
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Durch die Verbindung mit der gleichzeitig aufbrechenden Liturgischen Bewe-
gung war der innerkirchliche Konnex gegeben und gesichert. Steht Odo Casel,
der Laacher Benediktiner, fiir die theclogische, mysterienhafte Sicht der Liturgie
und in diesem Sinne fiir die Rickkehr zu den Quellen, zur Antike, zu den
Kirchenvatern, so verbindet sich mit dem Namen Romano Guardini der praktisch-
padagogische Vollzug der Liturgie in Gemeinschaft. Die geistige Fiihrungsrolle,
die Guardini im Quickborn und auf dessen Burg Rothenfels spielte, verschaffte
einerseits dem theologischen Programm der liturgischen Erneuerung eine
gewisse Breitenwirkung. Sie sorgte aber auch dafiir, daf die Jugendbewegung an
die kirchlichen Hauptstrdmungen dieser Jahre gebunden blieb - in der
Umbruchsphase nach dem Ersten Weltkrieg eine beachtliche Leistung.
Guardini selbst deutete dieses Aufeinander-Verwiesensein ven Jugendbewegung
und Liturgischer Bewegung als einen Pendelschlag gegen den Subjektivismus
und Individualismus seiner Zeit;

nEin religiéser Vorgang ven unabsehbarer Tragweite hat eingesetzt: Die

Kirche erwacht in den Seelen.«30
Er konstatierte ein neues wWirklichkeitshewuBtsein«31, das auf dem Erleben
basiere. Dadurch sei auch wieder ein Zugang zur Metaphysik méglich gewarden.
In der Gemeinschaft — auch das ein Schliisselbegriff der Zwischenkriegszeit -
erfahre der Einzelne ein »BewuBtsein der Zusammengehérigkeit«32, das zunichst
vilkisch begriindet §ei, sich aber ausdehne auf eine »lebendige Einheit des
Menschengeschlechts«33. Daraus entstehe eine ngeformte Gemeinschafty, in der
auch der »Strom des Vitalen« seinen Platz habe34,

Guardini verstand es, Zeitstrémungen sensibel zu registrieren. Cleichzeitig formte
er durch solche Ausfiihrungen auch das BewuBtsein und Lebensgefiihl einer
ganzen Jugendgeneration. Was katholische Jugendbewegung in der Zwischen-
kriegszeit charakterisierte, war ein sehr objektiver Zug. Die Gebundenheit an
religiose Wahrheiten, an Kirche, an kirchliche Autoritdt, an eine gepragte und
feststehende Form der Liturgie war groB. Dieser Zug manifestierte sich
dogmatisch-theologisch in der Erneuerung der Gnadenlehre. Der einzelne Christ
und sein Gott wurden thematisiert unter dem Stichwort »Gotteskindschafte, die

30 GUARDINI, Romano, Vom Sinn der Kirche — Fiinf Vortrdge, Die Kirche des Herrn —
Meditationen liber Wesen und Auftrag der Kirche (Romano Guardini Werke), Mainz-
Paderborn 1990, 19.

31 CGUARDINI, Sinm, 23.
32 GUARDINI, Sinn, 25.
33 GUARDINI, Sinn, 26.
34 GUARDINI, Sinn, 26.
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Gemeinschaft der Christen - die Kirche - unter dem Stichwort »Christusglied-
schafte. Auf die Herausarbeitung der theclogischen Streitfragen kann hier
verzichtet werden. Wichtig ist, daf es sich um eine Theologie aus der Zeit heraus
handelte, die nicht nur unter Professoren ausgetragen wurde, sondern (ber
Akademikertagungen, Studenten- und Jugendtreffen den geistig regsamen und
beweglichen Teil der katholischen Bevdlkerung erreichte.

4. Die Herausforderung durch den Nationalsozialismus

Angefragt, herausgefordert und auf die Probe gestellt sah sich diese Theologie
und Lebenspraxis durch den Nationalsozialismus. Und es war ausgerechnet der
bereits erwdhnte Karl Adam, der in den ersten Monaten nach der Macht-
ergreifung versuchte, den eben skizzierten Zusammenhang zwischen Theologie
und Leben auf die neue Situation anzuwenden. Seinen Aufsatz mit dem Titel
nDeutsches Volkstum und katholisches Christentumu begann er mit den Worten:
nDie nationale Revolution, deren stiirmische Wellengange uns tragen, ist
wesenhaft Aufbruch, Durchbruch, Umbruch zum deutschen Volkstum.«33
Der scholastische Grundsatz, daB die Gnade die Natur voraussetze, sie nicht
zerstore, sondern erganze und vollende - ein Fundamentalaxiom der katho-
lischen Theologie der Zwischenkriegszeit —, diente Adam als Beleg dafiir, dafl das
Christentum auf den in johanneischen, messianischen Termini beschriebenen
Adolf Hitler3® und seine nationale Bewegung zugehen misse. sNatur« in diesem
Sinne verstand Adam als Staat, Volkstum, »Blut und Bodenu. Sie sei Voraus-
setzung fiir die »Gnade« — also Glaube, Religion, kirchliche Bindung, Geist. Daraus
ergaben sich unterschiedliche Aufgabenbereiche fiir Staat und Kirche, wodurch
Seelsorge einen notwendigen wolkischen Einschlagu37 erhalte:
aUnsere Frage kann sich vielmehr nur auf eine inhaltliche Unterscheidung
der beiden Aufgabenkreise beziehen, insofern dem Staat an der Bereitung
des homo Germanus, an der Erziehung zu aufrechter, tapferer, abge-
harteter, dem Volkswoh! restlos ergebener Mannlichkeit gelegen ist, der
Kirche aber an der Auferbauung des homo Christianus, an der Weckung und
Ausgestaltung seines tbernatiirlichen Lebens, an der Erziehung zum Kind
Gottes. Allein so verschieden diese Aufgabenbereiche sind, so liegen sie

35 ADAM, Karl, Deutsches Volkstum und katholisches Christentum, in: ThQ 114 (1933),
40-63; hier: 40.

36 »Und er kam, Adolf Hitler. Aus dem Siiden, aus dem katholischen Siiden kam er, aber
wir kannten ihn nicht.« — ADAM, Volkstum, 41.

37 ADAM, Volkstum, 56.
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doch nicht duflerlich nebeneinander, sondern greifen organisch ineinander,

ganz dem dargelegten Verhdltnis von Natur und Ubernatur entspre-

chend.«38
Karl Adam gehdrt zu jenen Theologen, die in der Anfangszeit des National-
sozialismus Wege der Kollaboration suchten, geblendet von Schlagworten wie
wnationale GroBew, »Volkstume, »Bewegung«. Der irrationale Vitalismus des
Nationalsozialismus beeindruckte auch andere Theologen, wie den Paderborner
Moraltheologen Josef Mayer, der im nationalsozialistischen Konzept des
stirkeren Lebens ein »Grundgesetz der Sittlichkeits erblickte, dadurch aber zu
einem katholischen Vorreiter des Euthanasie-Programms wurde3®. Auch Michael
Schmaus, der Minsteraner Dogmatiker und Lehrer Karl Leisners, sah nach dem
Abschlufl des Reichskonkordats Maglichkeiten von »Begegnungen zwischen
katholischem Christentum und Nationalsozialismuse. Gerade in der gemeinsamen
Gegnerschaft zum Liberalismus sowie in der gemeinsamen Akzentuierung von
Gemeinschaft und Autoritdt sah er Grundlagen fiir eine fruchtbare Zusammen-
arbeit.10

Ganz anders die Haltung Kar! Leisners. Die ersten Begegnungen des Gymna-
siasten Karl Leisner mit dem Nationalsozialismus geschahen (ber die Presse. Als
der medienwirksam aufgebaute »Star« des politischen Katholizismus, der Reichs-
kanzler Heinrich Briining, gestiirzt wurde, empfand Leisner diesen Tag als »dies
ater« flir Deutschland. Die Reichstagswahlen nach der Machtergreifung Hitlers

38 ADAM, Volkstum, 55.

39 Vgl den SchluB seiner akademischen Antrittsrede als Rektor der Paderborner
Universitat am 20. Oktober 1935;
wDie so durch den Glauben an Christus ins Leben aufgenommen sind, das sind keine
Feiglinge, keine Schwachlinge und keine Lebensfeinde, sie kennen und fithlen den
Kraft- und Lebensstrom, der in ihnen flieBt, der ein lebensstarkes, edelsinniges,
pflichttreues, heldenmiitiges Geschlecht erzeugt. Sie sind zu unbedingtem Lebens-
einsatz bereit und fiirchten den Tod nicht mehr, ja verlieren sogar das Grauen vor
dem Tode, weil hinter allem Kampfen, Wagen und Opfern das wahre Leben als
Siegespreis winkt!
Auf dieser Lebensidee kann man erst ein sittlich hochstehendes und groBes Leben
aufbauen. Und es kann jeder bauen, jung und alt, Gesunde und Kranke. Solche
Lebensauffassung kann auch erst die véllige Erneuerung der Familie und die
Regeneration eines Volkes bringen. In Christus ist die grofle Unbekannte zur Losung
des Lebensratsels und zur Rettung des Lebens offenbar geworden.s - MAYER, Josef,
Das Leben als Grundgesetz der Sittlichkeit, in: ThGI 28 (1936), 1-19; hier: 19. Die
Bedeutung losef Mayers fiir das nationalsozialistische Euthanasie-Programm hat
Ingrid Richter in ihrer Dissertation iberzeugend herausgearbeitet.

40 Vgl. DAMBERG, Wilhelm, Moderne und Milieu (1802-1998) (Geschichte des Bistums
Minster, V), Miinster 1998, 240 f.
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sah er als Alternativentscheidung zwischen Wahrheit und Lige, Geschrei und
demitigem Handeln an. Fiir die Kirche erhoffte er sich kein »Stacheldrahtu-,
sondern ein »Mitten«-Christentum. Als »deutscher Katholik« konnte sich Karl
verstehen. Flr swohlverstandene Ordnunge und nechte Freiheite war er bereit,
sich einzusetzen, nicht jedoch fiir sGesinnungsknebelei« und nUnterdriickungu,41
Einen wichtigen Impuls fiir diese klare Haltung gegen Hitler hatte eine Tagung
fir Gymnasiasten gegeben, die Karl Leisner mit einigen Freunden in der
Karwoche 1933 in Schonstatt bei Koblenz besucht hatte. Sie wurde von Pater
Alexander Menningen (1900-1994) gehalten, einem jungen Pallottiner, der in
Rom studiert und promoviert hatte und nach seiner Riickkehr 1927 als Leiter der
Schonstédtter Gymnasiastenbewegung eingesetzt wurde. Die Vortrige der
Tagung standen unter dem Eindruck der Machtergreifung der National-
sozialisten42, Begierig nahm Karl die vorgetragenen Gedanken auf, die in groBer
Klarheit — zwei Monate, nachdem Adolf Hitler das Amt des Reichskanzlers
libernommen hatte — den Erfolg der Nazi-Propaganda analysierten, das Positive
und Ubernehmenswerte herausstellten, gleichzeitig aber vor der dahinter-
stehenden Ideologie warnten. Menningen bezeichnete Hitler als »Diktatory,
sprach von »Gottlosigkeit im Namen des nationalen Gedenkens« und demaskierte
die nErziehung zum Massenmenschenu als Ziel des »Bolschewismus« sowohl in
seiner sowjetischen als auch in seiner deutschen Variante.

Diese deutliche Denunzierung des Nationalsozialismus als Ideologie half Karl
Leisner, eine klare Haltung zu beziehen beim alltdglich zu leistenden rkleinen
Widerstande. Bei aller Ahnlichkeit der Formen, Lieder und Symbole mit denen der
katholischen Jugendbewegung wuBte er dennoch klar zu unterscheiden. Ein
innerer Widerwille baute sich auf gegen vereinheitlichendes Reglement (»Flossen
hoch« beim Horst-Wessel-Lied), gegen Propagandareden und gegen Versuche
von seiten einiger Lehrer des Klever Gymnasiums, die katholischen Schiiler
einzuschiichtern. Leisners Stellung zum Nationalsozialismus verdnderte sich auch
in den Jahren seines Studiums nicht, so daB seine Verhaftung am 9. November
1939 zwar urséchlich auf eine ungeschickte MeinungséuBerung zuriickzufithren
ist, ihre Wurzel jedoch in einer bereits seit langem durchdachten Unterscheidung
zwischen nationalsozialistischer Ideologie und christlich-katholischer Welt-
anschauung liegt.

41 TB9,11f,2. Mai 1933.
42 vgl.TB7,11-22.
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5. Ausblick

nEine seltsame Aufgeschlossenheit fiir alles Lebendige geht durch unsere Zeit.u43 —
Intuitiv empfand der Theologiestudent Karl Leisner die Ambivalenz, die in den
Stromungen einer Lebensphilosophie und -theologie lag, sowie in dem theologi-
schen Deutungsschema von der Gnade, die die Natur voraussetzt, ergdnzt und
vollendet. Diese Strdmungen konnten im Sinne einer klaren Unterscheidung der
Geister ein Widerstandspotential gegen den Nationalsozialismus in sich bergen. Sie
konnten aber auch zur Anpassung, ja zur Anbiederung filhren. Bedeutende
Theologen, wie Karl Adam und Michael Schmaus, brauchten eine gewisse Zeit,
um die auf den ersten Blick verwandte Wertestruktur von Christentum und dem
Nationalsozialismus als dessen neuheidnischer Variante zu decouvrieren. Der
Wechsel in der theologischen Methode, der sich in der Zwischenkriegszeit
vollzogen hatte, von der »ration zum Leben, eine starker phanomenologisch-beob-
achtende Methode, machte zwar das Eingehen auf gesellschaftliche Verdnde-
rungen und Stromungen leichter, erschwerte jedoch eine klare Positions-
bestimmung. So bleibt uns Heutigen nach 65 Jahren immer noch die nicht in
Angriff genommene Aufgabe, die anfianglich zustimmende Haltung einiger -
nicht aller — theologischer Lehrer zum Nationalsozialismus zu erheben und
aufzuarbeiten. Dabei geht es nicht um ein Scherbengericht, sondern in erster
Linie um Verstehen. lan Kershaw hat schlieBlich in seiner jingst erschienenen
Hitler-Biographie iiberzeugend herausgearbeitet, wie schwer sich selbst enge
Mitarbeiter Hitlers taten, hinter die geheimnisvolle und faszinierende Fassade
seiner Personlichkeit und rhetorisch meisterhaft vorgatragenen Reden zu blicken.
Da taten sich in der Jugendarbeit engagierte Schiiler wie Karl Leisner leichter.
Das Erleben der konkreten Spannungen und Auseinandersetzungen vor Ort
schérfte ihren Blick dafiir, wo eine neue Ideologie ihren totalitdren Anspruch zu
erheben begann. Die Reflexion und die Suche nach eventuellen Gemeinsam-
keiten folgte der zunichst intuitiv gewonnenen Uberzeugung der Differenz
zwischen den beiden Weltanschauungen nach. Fiir Karl Leisner war allerdings
klar, daB es sich dabei immer um ein schwieriges Geschaft handelte. Und so
lassen sich die Worte, mit denen er in seinem Tagebuch am 12. Februar 1938
seine wissenschaftliche Beschaftigung mit dem Leben von Natur und Gnade
resiimiert, sowohl im religiésen wie im politischen Sinn verstehen:

»Wir wandern ber Vulkane — das spiir ich heute wieder wie nie. — O unsere

menschliche Unsicherheit, was kénnen plotzlich Brinde aus unergriind-

lichen Tiefen aufbrechen und einen (berkommen, wie Lava, die glihend

43 LEISNER, Sinn 1.
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unheimlich dem Vulkan entspringt und alles mit urméchtigem FluB
tiberstromt und verbrennt. — O Tiefen des Herzens! Und doch ist die Gnade
nicht ein scheinheiliger Firnis#4, wie man in solchem Uberfall vermeinen
kénnte — Nein, in ihr findet der Mensch sich wieder zu seiner Ganzheit, zu
seinem hdchsten Vorbild, nicht nur, daB man da auf einmal wieder geistig
klar sdhe, nein, mehr: Der Geist gewinnt wieder Kraft und Macht tiber alles,
auch liber diese furchtbaren Krafte der Sinne und der Gesamtnatur — und
weil sie sogar einzustellen in den Dienst am héheren Ziel. Der ganze Adel
des Menschseins, des Gotteskindseins iiberglanzt einen dann wieder - und
man findet wieder: sein Ganzsein.«4>

44 TB-Original: Firniss
45 TB23,10f, 12, Februar 1938.
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Edith Stein und Joseph Kentenich —
Zwei auf einem Weg*

Claudia Mariéle Wulf

Am 11. Oktober 1998 wurde Edith Stein in Rom heiliggesprochen. Mit der
Heiligsprechung Edith Steins wurde ein Mensch zur Ehre der Altdre erhoben,
dessen Leben und dessen Ideen viele Ahnlichkeiten und Gemeinsamkeiten mit
dem Leben und den Ideen Joseph Kentenichs aufweist.

Im Jahr des 50jahrigen Jubildums des 31. Mai 1949 méchte ich daher Leben und
Werk Edith Steins und Joseph Kentenichs unter diesem Aspekt betrachten.

1. Der 31. Mai als Botschaft vom organischen Denken,
Leben und Lieben

Der Brief, den Pater Kentenich am 31. Mai 1949 auf den Altar des Heiligtums in
Bellavista legte, mahnte das organische Denken, Leben und Lieben an: ein
Denken, das Verbindungen schafft, statt durch Analysen alles auseinander-
zureien: ein Lieben, das von der Liebe zwischen Menschen zur Liebe Gottes
weiterschreitet und ein Leben, das sich in diesen Bindungen vollzieht.

Das organische Denken charakterisierte der christliche Philosoph Boetius (T 524)
so: »Verkn(ipfe, soviel du kannst, die Vernunft mit dem Glauben.« Im Sinne Pater
Kentenichs lieBe sich der Satz umfassender formulieren: »Verkniipfe, soviel du
kannst, die Natur mit der Ubernatur.« Ausgefaltet in die Bereiche organischen
Denkens, Lebens und Liebens heiBt das: »Verknlipfe, soviel du kannst, die
Lebensgeschichte mit der Vorsehung, die Vernunft mit dem Glauben, die Lehre
mit dem Leben, das Geschapf mit dem Schdpfer und die Freihzit mit der Liebe.
Diese Schritte machte ich skizzenartig im Leben Edith Steins und Joseph
Kentenichs aufzeigen.

*

Diese Betrachtung ist erwachsen aus einem Referat vor der Schénstattfamilie in
St. Gallen am 26.11.1998,
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2. Verkniipfe, soviel du kannst ...
2.1 Verkniipfe, soviel du kannst, die Lebensgeschichte mit der Vorsehung!

Edith Stein wurde 1891 in Breslau geboren, Pater Kentenich 1885 in Gymnich
bei Kéln - sie sind also Zeitgenossen. Beide werden von einer sehr frommen
Mutter erzogen: Frau Stein ist eine strenggldubige Jiidin und leitet ihre Kinder
zum Glauben an. Frau Kentenich weiht ihr Kind, als sie sich auBerstande sieht,
weiter flir ihren Sohn zu sorgen, der Gottesmutter.

Beide Kinder wachsen ohne ihren Vater auf - eine Tatsache, die fiir das Leben
beider von entscheidender Bedeutung ist. Edith Stein verliert ihren Vater im Alter
von knapp zwei Jahren. Der Vater aber ist in der jiidischen Familie fiir die
Aufrechterhaltung des hauslichen Kults verantwartlich, eine Aufgabe, die die
dlteren Brider Edith Steins in der Nachfolge des Vaters nur widerwillig wahr-
nehmen, so daB Edith Stein den jiidischen Glauben nicht richtig kennenlernt und
sich immer mehr davon entfremdet, bis sie sich mit 15 Jahren das Beten bewuBt
abgewdhnt. Sie sucht fortan nach der Wahrheit und bewahrt sich immer die
Offenheit dafir. :

Joseph Kentenich muB im Waisenhaus aufwachsen und entbehrt schmerzlich die
menschlichen Bindungen, die fiir ein Kind so wesentlich waren. Das sensibilisiert
ihn fir die Bedeutung der personalen Bindungen und laRt ihn nur um so tiefer
spiiren, daf sie Mittel, Sicherung und Ausdruck der Bindung an Cott sind.

Edith Steins Suche nach der Wahrheit fiihrt sie in die Welt der Wissenschaft,
insbesondere der Philosophie. Nach ihrem Studium, das sie 1916 mit der
Doktorarbeit abschlieBt, wird sie Assistentin ihres Lehrers Edmund Husserl, des
Begriinders der Phdnomenologie. Ihre quélende Suche nach der Wahrheit kommt
jedoch in der Philosophie nicht zum Ziel. 1918 verabschiedet sie sich aus der
Aufgabe als Assistentin und bleibt bis 1921 eine Suchende. Die Konversion zum
katholischen Glauben verandert ihr Leben radikal. Sie zieht sich aus der Wissen-
schaft zuriick und wendet sich der Ausbildung junger Menschen zu. Ihr padagogi-
sches Talent wird haufig unterschatzt. Die stille Konvertitin begleitet aber viele
junge Menschen sehr persénlich und (iber Jahre hinweg. In ihrer Obhut finden
viele den Weg zum Glauben und ihren eigenen Lebensweg. Eine junge Frau
fragte sie um Rat, ob sie Dominikanerin oder Schénstitter Marienschwester
werden soll. Edith Stein hat also um Schonstatt gewuBt, ist aber, soweit bekannt,
dem Griinder nie begegnet.
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Padagogik war das Leben Pater Kentenichs. Zwischen den ersten pddagogischen
Bemiihungen des jungen Paters und der bis ins hohe Alter reichenden
erzieherischen Tatigkeit des Vaters einer weltweiten Familie liegen 60 Jahre
unermidlicher pddagogischer Tétigkeit im Sinne der Formung des neuen
Menschen in der neuen Gemeinschatft.

Im Leben Edith Steins wie Joseph Kentenichs liegen Scheitern und Weitergehen
nahe beieinander. Dazu je nur ein Beispiel: Edith Stein kann den Weg, den sie
sich gewtinscht hatte, namlich Professorin zu werden, nicht gehen. Die damalige
Rechtslage (Frauen war der Weg zur Habilitation grundsétzlich verschlossen) und
personliche Ressentiments verwehren ihr diesen Schritt. Doch gibt es neben
dieser verschlossenen auch eine noffene Tiiry, die ihr 1933 den Weg in den Kélner
Karmel ermdglicht, in dem sie ihre eigentliche Erfiillung findet.

Auch Pater Kentenich wurde in seinen Bemlhungen immer wieder verkannt bis
hin zur 14jéhrigen Verbannung. Sie war eine ngeschlossene Tiirs, die sich erst mit
seiner Riickkehr 1965 offnete, wobei dann die Sendung Schonstatts um so
deutlicher hervortrat: die Sendung des 31. Mai, die das Liebesbiindnis in seiner
ganzen Fiille umfaBt.

SchlieBlich ist noch eine Parallele aufzuzeigen: Edith Stein wie Joseph Kentenich
werden Opfer des Nationalsozialismus: Edith Stein als geblrtige Jidin, die zum
katholischen Glauben konvertiert war. Damals weilte sie im Karmel in Echt in
Holland, in den sie 1938 nach der Reichskristallnacht (ibergesiedelt war, um ihre
Mitschwestern in Koln nicht zu gefdhrden. Dennoch bietet Edith Stein ihr Leben
in einem Gebet bewuBt Gott an und nimmt in ihrer Hingabe ihren Tod vorweg.
Inzwischen hatte der Krieg Holland Gberrollt. Als die hollandischen Bischofe die
Judenverfolgung in einem Hirtenbrief angeprangert hatten, nahmen die Scher-
gen der Nazis gezielt katholisch gewordene Juden gefangen.! So auch Edith
Stein. Am 9. August 1942 wurde sie in Auschwitz vergast. Sie hatte sich bewuBt
Cott als Opfer fiir ihr jiidisches Volk angeboten.

1941 wurde auch Pater Kentenich gefangengenommen. Auch er sprach — fir
seine geistliche Familie - sein bewuBtes Ja zu diesem Leidensweg, aber er wurde
nicht nach Auschwitz oder Mauthausen verbracht, was auch fiir ihn den Tod
bedeutet hitte, sondern nach Dachau — und bekam so die Chance zum Uber-
leben.

1 Im Archiv des Kolner Karmel existiert ein schriftliches Dokument, das diesen Entschlufl
der Nationalsozialisten dokumentiert.
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2.2 Verknlpfe, soviel du kannst, die Vernunft mit dem Glauben!

Was Edith Steins philosophische Bemiihungen vorantrieb, war ihre Suche nach
der Wahrheit. In der phdnomenologischen Methode, die sich bemiiht, ohne
Theoriebefrachtung und vorurteilsfrei vorzugehen, sah Edith Stein das geeignete
Mittel dazu. Die junge Frau machte in dieser Disziplin so groRe Fortschritte, dal3
ihr, was zu Anfang dieses Jahrhunderts eine groBe Ausnahme war, die Mdg-
lichkeit geboten wurde, in der Philosophie ihre Doktorarbeit zu schreiben und
Assistentin ihres Lehrers zu werden, der sie allerdings in einem solchen Mafle
beansprucht, daf ihr zu eigener philosophischer Arbeit keine Zeit mehr bleibt.
Edith Stein gibt darum ihre Assistentinnentatigkeit auf und bemiiht sich, in ihrem
philosophischen Forschen nach dem Wesen der Person weiterzukommen. Aber
. alles Forschen befriedigt sie nicht. Sie spurt, daB sie mittels ihres Verstandes
nicht zu der Wahrheit vorzudringen vermag, aus der heraus ihr Leben Sinn
bekommt. SchlieBlich setzt sie eine Zeitlang ganz aus und arbeitet auf der
Apfelplantage ihrer Freundin Hedwig Conrad-Martius. In deren Haus féllt ihr
eines Abends die Autobiographie Teresa von Avilas in die Hand. Teresa schildert
ihre mystischen Erfahirungen und betont immer wieder, dal der arme Verstand
die Wahrheit Gottes zu begreifen gar nicht in der Lage sei. Edith Stein ist
fasziniert von dieser neuen Botschaft. Sie liest die ganze Nacht durch und
schlieBt das Buch in der Uberzeugung: Das ist die Wahrheit!

Erst im Loslassen ihrer intellektuellen Bemihungen dringt sie zu der existen-
tiellen Wahrheit vor, die ihr Leben zu tragen imstande ist. Spéter wird sie in
einem Artikel mit dem Titel »Der Intellekt und die Intellektuellen« ihre eigene
Grundhaltung geiBeln: das Festhalten an der eigenen Erkenntnis, das ihr den
Weg zur eigentlichen Wahrheit versperrt hatte, Sie begreift mit der Hilfe Teresa
von Avilas, dal8 die Wahrheit nicht ein abstractum ist, sondern eine Person, Jesus
Christus, und daB, wer die Wahrheit will, sich ihm hingeben und sich von ihm
ergreifen lassen muB.

Von Pater Kentenich wissen wir, daB er in seiner Studienzeit eine dhnliche Krise
durchlief. Im analysierenden Studium schien dem intelligenten Studenten, als
[6se sich sein Glaube in Nichts auf. Diese Erfahrung beschwor eine schwere Krise
herauf, Erst die vorbehaltlose und vollkommene Hingabe an die Gottesmutter
|3ste seine Not. Auch er erkannte, daB der Geist die Wahrheit nur begreift, wenn
das Herz sich in Liebe hingibt und sich beriihren 1d8t. Diese Erfahrung wird er
spater mit dem Beqgriff »Inscriptioe, Herzenseinschreibung, bezeichnen.

Beide also, Edith Stein wie Joseph Kentenich, miissen den Todessprung des
Verstandes und des Herzens wagen, sie milssen die organische Verbindung
zwischen Vernunft und Glauben wagen, um so zum Leben zu finden.
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Die Frucht, die beide aus diesem Sprung ernten, ist die Gnade des Gebetes. Von
Joseph Kentenich wie von Edith Stein wird berichtet, daB sie unaufhorlich beten
konnten und daB nichts sie darin stéren konnte. Beide erfahren auch, daf die
Verbindung zu Gott die Quelle weiterer Erkenntnis ist. Fir Joseph Kentenich ist es
der Vorsehungsglaube; die Erkenntnis des gottgebundenen Menschen nennt er
intuitive Wahrheitsschau«. Edith Stein erkennt, daB sie noch zu oft, wie sie sich
ausdriickt, ihrem »armseligen Verstand« traut, statt sich der Intuition zu bedienen.
Diese ist fiir sie (gemaB phanomenologischer Aussage) zwar eine wissenschaftliche
Erkenntnisart, Edith Stein entdeckt jedoch im Glauben, daB Intuition zu weit tieferer
Erkenntnis fahig ist, als die Philosophie annimmt. Aus dieser neu gewonnenen Sicht
heraus versucht sie nun, zwischen philosophischer und glaubiger Erkenntnis zu
vermitteln, was sich in ihren philosophisch-theologischen Werken ausdrtickt.
»Verkntipfe, soviel du kannst, die Vernunft mit dem Glauben.« Diese Maxime trifft
also auf das Leben beider zu.

2.3 Verknlipfe, soviel du kannst, die Lehre mit dem Leben!

AusfluB der Verkniipfung von Wissen und Glauben ist die Verkniipfung von Lehre
und Leben. Auch diese Verkniipfung findet sich im Leben Edith Steins wie Joseph
Kentenichs.

Edith Steins Leben ist ngelebte Lehrew; Was sie schreibt, das setzt sie auch in
ihrem eigenen Leben um: Ihre Wahrheitssuche schldgt sich in ihrem philosophi-
schen Werk nieder; wahrend der ersten Auseinandersetzung mit dem Glauben
schreibt sie eine religionsphilosophische Studie, nach ihrer Konversion versucht
sie, Philosophie und Theologie zu verbinden, und schlieBlich wendet sie sich der
Mystik zu. Es ist sicher ein Wink der Vorsehung, daB ihr letztes Werk »Kreuzes-
wissenschafte heifit und mit dem Tod des Johannes vom Kreuz endet. Am selben
Tag wird Edith Stein verhaftet und findet eine Woche spéter den Tod in den
GCaskammern von Auschwitz. Edith Stein hat ihr philosophisch-theologisches
Werk nicht zu Ende geschrieben, sondern zu Ende gelebt.

Die Lehre Pater Kentenichs erwichst aus dem Leben. Er schreibt und spricht (iber
das, was ihm in Seins-, Zeit- und Seelenstimmen begegnet. Er lehrt das, was ihn das
Leben lehrt. Seine Botschaft ist somit ngelehrtes Leben«, was sich u.a. darin aus-
driickt, daB das, was wir als NachlaB von ihm besitzen, zumeist gesprochenes, an
konkrete Menschen gerichtetes Wort ist und nur sehr wenige schriftliche Abhand-
lungen von ihm vorliegen. Wie fiir das richtige Verstandnis der Werke Edith Steins
ihre Rickbindung an den Lebenslauf und die geistige Entwicklung der Autorin
wichtig ist, so fiir die Lektlire der Werke Joseph Kentenichs, welchen »Sitz im Lebenu
sie haben.
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2.4 Verkniipfe, soviel du kannst, die geschaffene Natur des Menschen und sein
Urbild, den Schépfer!

Edith Steins wissenschaftliches Interesse gilt der Kldrung der Frage: Was ist der
Mensch, und wie kann ich sein Wesen erkennen? Sie erarbeitet das Wesen der
Person zunichst rein philosophisch, deckt die Struktur der menschlichen Seele
auf und zeigt die personale Eigensténdigkeit wie die wesenhafte Einbindung des
Menschen in die Gemeinschaft auf, Sie arbeitet so gewissenhaft, daB sich diese
philosophisch aufgedeckte Wahrheit mit der Glaubenslehre (iber den Menschen
deckt. Die Tiefe der menschlichen Seele, in der (philosophisch betrachtet) der
Mensch zu sich findet, in der er frei (iber sich entscheidet und sich frei in Liebe
binden kann, entspricht dem innersten Raum der »Seelenburge, die Teresa von
_ Avila beschreibt. In seinem Innersten, in seiner Tiefe begegnet der Mensch Gott
und in Gott sich selbst. Hier vollzieht sich die freie Hingabe des Geschépfes an
seinen Schépfer. Was Edith Stein philosophisch als Wesen des Menschen
aufgezeigt hatte, gilt ihr nun als die von Gott geschaffene Natur des Menschen,
die fahig ist, Gott zu begegnen.

loseph Kentenich geht von der geschaffenen menschlichen Natur aus und faBt
den von Edith Stein formulierten Gedanken folgendermaBen: In der liebenden
Begegnung zwischen Gott und Mensch treffen die Ergdnzungsbedurftigkeit des
Menschen und die Ergdnzungsfdhigkeit Gottes aufeinander. Gott hat den
Menschen so geschaffen, daB der seiner bedarf, und er 148t sich auf sein Ceschopf
ein. Das geschieht letztlich im Liebesbiindnis.

Gott hat dariiber hinaus von jedem Menschen ein Bild, Pater Kentenich bezeich-
net dies als wpersénliches Ideals; Edith Stein fordert den christlichen Erzieher dazu
auf, sich sein Erziehungsziel von Gott vorgeben zu lassen: eben das Bild, das Gott
von diesem Menschen hat. Auf dieses Bild hin ist der Mensch zu erziehen. Beide,
Edith Stein wie Joseph Kentenich sehen, daf sich die eigentliche Erziehung in der
Selbsterziehung vollzieht. Erziehung kann immer nur ein Appell an die Freiheit
des Zu-Erziehenden sein, so dalB er seine Selbsterziehung beginnt. Hier lieBen sich
z.T. fast wortgleiche Parallelen zwischen Edith Stein und Joseph Kentenich
finden. Das gilt insbesondere auch fiir die Einordnung des Menschen in die
Gemeinschaft. Beide verlangen eine freie und verantwortliche Mitarbeit des
Einzelnen in der Gemeinschaft: »vollkommene Gemeinschaft aufgrund voll-
kommener Persanlichkeitena.

Eine weitere Parallele liegt in der Sicht der Frau. Bei beiden findet sich zur
Beschreibung des Wesens der Frau der Ausdruck Virgo-Mater: die Frau ist ihrem
Wesen nach Jungfrau und Mutter. lhre Aufgabe ist, das Sich-Verschenken und
Sich-Bewahren in eine organische Verbindung zu bringen.
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2.5 Verkniipfe, soviel du kannst, Freiheit und Liebe!

Die Grundausrichtung der Anthropologie Edith Steins wie Joseph Kentenichs
trifft sich im Verhaltnis von Freiheit und Liebe.

Edith Stein zeigt in ihrem philosophischen Werk auf, da8 zum Menschen Freiheit
gehort: jeder Mensch ist frei, sich zu formen, er ist frei, sich und sein Leben selbst
in die Hand zu nehmen. Und er ist darum auch verantwortlich fiir sein Leben.
Woher aber kommt die menschliche Freiheit? Schon in ihrem philosophischen
Werk stoBt Edith Stein darauf, dall die Quelle der Freiheit jenseits des Menschen
liegt. Aber in diesem Kontext kann sie das Woher der Freiheit noch nicht klaren.
Erst als sie sich mit Theologie zu beschéftigen beginnt, stéBt sie darauf, daB Gott
den Menschen aus Liebe geschaffen hat und maochte, dall dieser sich ihm
wiederum in Liebe zuwendet. Damit das méglich ist, muB Gott den Menschen frei
erschaffen. Freiheit und Liebe sind nur zwei Seiten einer Medaille. Damit die
liebende Beziehung zwischen Gott und Mensch méglich wird, ist Freiheit nétig. So
offenbart sich Gott als die Quelle von Freiheit und Liebe.

nGott will keine Galeerenskiaven, sondern freie Ruderer.« Mit diesem Bild greift
Pater Kentenich denselben Grundgedanken auf. Nach dem »Weltgrundgesetz der
Lieben ist der Mensch zur freien Hingabe an Gott befreit und berufen. Alles
geschieht aus Liebe, durch Liebe und auf die Liebe hin. Aus Liebe schuf Gott den
Menschen als freies und damit auch fehlbares Geschoépf. Durch Liebe verbinden
sich Gott und Mensch in freier Entscheidung flreinander. Und das Ziel ist
wiederum Liebe: das Liebeshiindnis zwischen Gott und Mensch.

Im Rahmen dieses Artikels konnten nur einige Parallelen zwischen Edith Stein
und Joseph Kentenich aufgezeigt werden. Zwei Menschen mit sehr unter-
schiedlicher Herkunft und sehr unterschiedlicher Art und Weise, ihre Botschaft zu
kiinden: Edith Stein als Wissenschaftlerin und Autorin und Pater Kentenich als
Erzieher und Griinder einer groBen Bewegung. Doch beide vollziehen: »Ver-
kniipfe, soviel du kannst, die Natur mit der Ubernaturu. Edith Stein hat organisch
gedacht, gelebt und geliebt. In der Heiligsprechung hat die Kirche erklart, daB ihr
Leben endgiiltig gelungen ist und Vorbild fir alle Christen sein kann. Es ist an
uns als Schonstattbewegung, das organische Denken, Leben und Lieben, das
unser Vater und Griinder kiindete, so zu verkdrpern, dall die Kirche eines Tages
erklért, dal auch sein Leben endgliltig gelungen ist.

zu Edith Stein s. REGNUM 3/1998: Berufen fiir alle — im Zeichen des Kreuzes.
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Pater August Ziegler:
Bundesgenosse des Griinders

Niklaus Stadelmann

nUnsere marianische Sendung hat mich nie zur Ruhe
kommen lassen, hat mir Mut und Kraft gegeben, die
ganze Welt abzugrasen, um Bundesgenossen fiir die
vollkommene Erfillung dieser Sendung zu finden.«
Pater Kentenich (16.12.1953)

Pater Kentenich hat nie allein gehandelt. Die Stimme anderer und deren tétiges
Mittragen war ihm in jeder Phase der Griindung seines Werkes innerste Grund-
haltung und Lebenspraxis. Das »Wir, nicht ich« der ersten Stunde (1912) hat ihn
immer geleitet, auch am 31.5.1949. Er spricht von der sgemeinsamen Arbeit, die
wir fiir sie (die Gottesmutter) fertiggestellt haben« und dankt fiir Gebet und Opfer
der Schwestern. Nicht er, »wir libernehmen eine Last, die Menschenschultern,
wenn sie sich selbst fiberlassen sind, nicht tragen kénnen« (Texte S. 6). Am Schluf
der Ansprache stellt er fest:

»Wie gliicklich diirfen wir sein, dafl wir alle miteinander die Griindergeneration
sein diirfen...« Er schlieBt dann: »Wir wollen einander treu bleiben: ineinander,
miteinander, fiireinander im Herzen Gottes... Wir gehdren einander fiir Zeit und
Ewigkeit...(Texte S. 13).

Auf dem Weg in die Verbannung {1952) sprach Pater Kentenich in Bella-
vista/Chile erstmals vor Vertretern der Bewegung tiber das Ereignis des 31. Mai
1949. Er gewann junge Studenten, mit ihm die Verantwortung zu tragen. Bei
seinem Abschied von Bellavista meinte er:

vWenn ich jetzt weggehe, dann weif8 ich, dal8 das Programm vom 3 1. Mai in guten
Hdnden ist; dal8 wir von hier aus jetzt auch weiterkommen ohne mich. ... und so
wollen wir denn gemeinsam und doch jeder Zweig getrennt dem einen groflen Ziel
zustreben...« (Texte S. 40).

Was Pater Kentenich am 31. Mai 1949 anzielte, ist auch heute noch nicht
erreicht. Er braucht und sucht auch heute »gute Hdnder und »Bundesgenossen«
fiir die »vollkommene Erfillunge seiner »marianischen Sendungu.

Zwar werden sich Vorgdnge und Herausforderungen, die in den vergangenen 50
lahren in der Folge des 31.Mai 1949 zu meistern waren, kaum wiederholen, Aber
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Vergleiche geben Orientierung. Das innere Profil der ersten Bundesgenossen
kann uns heute MaB und VerheiBung zugleich sein.

Als Beispiel bietet sich P. August Ziegler an (2.6.1913 - 21.6.1972). Er war
weder 1949 noch 1952 Zeuge der Geschichte. Er hat im Hintergrund gelebt.
Aber aufgrund der Wirkungsgeschichte des 31. Mai hat er mehr und mehr
Beziehungen gekniipft und Kontakte gepflegt mit Menschen und Gemein-
schaften in allen Kontinenten. Er hat nie einen »Prophetenmantel« getragen,
stand aber treu im Dienste des »Propheten« Pater Kentenich.

Eine biographische Notiz

P. August Ziegler, Schénstattpater der Schweizer Provinz, lernte Schénstatt 1928
auf der Nachwuchsschule der Pallottiner in Gossau (Schweiz) kennen. Im Sommer
1929 fuhr er mit zwei Kameraden dieser Schule nach Schinstatt. Diese Ver-
bindung mit dem Ursprungsort sollte nicht mehr abbrechen. P. August Ziegler
zéhlt zu den ersten und bedeutendsten Mitgriindern Schonstatts in der Schweiz
Im Sommer 1939 wurde er als Pallottiner zum Priester geweiht. Er erwarb sich
eine tiefe Kenntnis der Persénlichkeit und der Apostolats-Konzeption Vinzenz
Pallottis, und er férderte seine Verehrung in Blichern und Schriften.

Die Bindung an Schdnstatt, das Bindnis im Heiligtum einerseits und die Hoch-
schiatzung fiir die Person und die Sendung Pallottis — die Verknipfung aller
apostolischen Krafte — andererseits weckten in P. Ziegler alle Krdfte. Er lebte und
arbeitete flir die Einheit von Pallotti und Schinstatt.

Erzieher der ersten Zeugen

Mit dem Ereignis des 31. Mai kam P. Ziegler ab 1953 in Berlihrung. Im Sommer
dieses Jahres entschloB sich ein Teil jener Studentengruppe, die von Pater
Kentenich ein lahr zuvor in die Mitverantwortung fiir den 31.5.1949 genommen
wurde, flir die Gemeinschaft der Pallottiner.

Die Limburger Provinz wollte die ersten chilenischen Studenten, die von 1951-1953
in Olpe im Noviziat weilten, nicht in Deutschland behalten. Ebenso wollte sie keine
neuen Novizen aufnehmen. Pater Turowski, der General der SAC, bat die Schwei-
zer Proving, fiir diese Studenten und Novizen Verantwortung zu tibernehmen.

P. Ziegler stellte sich sofort als Erzieher zur Verfiigung. Er lernte spanisch und
ristete sich fiir die Aufgabe des Novizenmeisters. Die jungen Mitbriider — 1954
werden es 24 sein - finden in Fribourg in der Villa Thérése Platz und an der
Universitat Studiengelegenheit.
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Die Studenten berichten tiber den Vorgang des 31. Mai. So wird P. Ziegler darauf
aufmerksam. Er 148t sich — wieder durch Vermittlung der Studenten - von Pater
Kentenich, der inzwischen ldngst in Milwaukee ist, dariiber informieren.

So entsteht ein tiefes Vertrauensverhéltnis. Pater Kentenich hat einen neuen
Bundesgenossen gefunden.

Im Dienste der Frauen von Schonstatt

Schon ein Jahr zuvor, im Sommer 1952, begann ein anderer LebensprozeR. Durch
diesen wurde P. Ziegler fiir seine »Bundesgenossen-Aufgaben vorbereitet. Eine
Gruppe berufstatiger Frauen interessierte sich fiir das Sakularinstitut der Frauen
von Schonstatt. Frau Gramlich, die Generaloberin dieses Instituts, bat P. Ziegler,

© der Gruppe die priesterlichen Dienste anzubieten. Daraus ergaben sich in den
folgenden Jahren der Auseinandersetzungen tragféhige Verbindungen, die Ende
der fiinfziger Jahre und danach sehr wichtig werden sollten.
So stellte Pater Kentenich in einem Brief an P. Ziegler {zwischen 18.3. und 16.4. 1958)
fest:

»Meine Auffassung (daB P. Ziegler in besonderer Weise gefiihrt wird) findet

darin Bestdtigung, daf8 ER lhnen gleichzeitig eine Anzahl strebsamer Seelen

anvertraut hat, in denen ER offenbar dieselbe Wirksamkeit entfalten will.«
Die Kontakte mit den Frauen von Schénstatt wachsen tatsichlich ab 1952 immer
mehr in die Tiefe. P. Ziegler tragt viel zur Schulung und Geistpflege der Gemein-
schaft bei. Wiederholt halt er der ganzen Gemeinschaft die Exerzitien, trigt die
Schulungsarbeit mit und hilft so dem Institut, in den Jahren der Auseinander-
setzung die Einheit zu bewahren.
Die Nachschrift eines solchen Kurses schickte er Pater Kentenich. Dieser hat sich
dardber offenbar sehr gefreut, denn er bestellte umgehend zehn Exemplare, um
Weihnachtsgeschenke machen zu kénnen.

Ein Zeichen: das Kreuz der Einheit

Das Kreuz der Einheit hat in der ganzen Schanstattfamilie »Geschichte gemacht.
Es steht in enger Beziehung zu Bellavista — und fiir vKenner« mit Stuttgart,
naherhin mit der schwébischen Regio der Frauen von Schénstatt. Dieses Kreuz ist
ein anschauliches Zeichen der Sendung Schénstatts, fiir die Pater Kentenich am
31.5.1949 aus Liebe zur Kirche alles gewagt hat.
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Es sollte nicht (ibersehen werden, daB das Kreuz im Kreise jener Studenten und
jungen Priester entstanden ist, die zum Teil durch die Schule von P. Ziegler
gegangen sind. Nicht von ungefahr hat dieser selber veranlaft, dafl im Sions-
heiligtum in Horw, Schweiz, dieses Kreuz als Erinnerungszeichen seines Lebens-
angebotes stehen soll. !

In der Leitung der Schweizer Pallottiner

P. Ziegler stand auch in der Schweizer Pallottiner-Pravinz als Mitglied des Provinz-
rates in Leitungsverantwortung. Seine Sachkenntnis, die er durch dauerndes
Studium und durch die Beziehungen zu Schonstattgemeinschaften, mit den chile-
nischen Mitbriidern und vor allem mit Pater Kentenich erworben hatte, kamen
der Schweizer Provinz zugute.

Es sprengt den Rahmen dieses Artikels, die Entwicklung der Pallottiner-Provinz
von 1953-1965 zu zeichnen und den Beitrag P. Zieglers darzustellen. Es sei nur
gin Vorgang der letzten Phase kurz dargestellt, weil sich hier sein geistig-
geistliches Profil offenbart.

Im Generalkapitel 1959 hatten die mit Schonstatt verbundenen Provinzen und
Regionen der Pallottiner ein Sonderrecht erkdmpft, das fir die weitere Zu-
sammenarbeit mit Schonstatt bedeutsam wurde. Diese Regelung war auch der
Hintergrund dafir, daB Papst Paul V1. in seinem Brief vom 18. Okt.1964, der die
Eigenstandigkeit Schonstatts verfiigte, darauf dréngte, daB einzelne Teilgemein-
schaften der Pallottiner auch kiinftig mit Schénstatt zusammenarbeiten sollten. -
Im Generalkapitel der SAC 1965 wurde aber jede weitere gemeinschaftliche
Zusammenarbeit mit Schénstatt verunmaéglicht.

Das war fiir P. Ziegler und fir die Schweizer Provinz ein schwerer Schlag. Doch die
Religiosenkongregation griindete das neue Sakularinstitut der Schénstattpatres.
Dies lieB hoffen.

Die Lasung der vielfaltigen Fragen wurde aber im Laufe des Sommers immer
schwieriger. Immer neue Hindernisse wurden aufgebaut. Weder die ganze
Provinz noch eine Gruppe davon konnte mit einem Teil der Werke (Gymnasien)
den Weg zur neuen Gemeinschaft gehen. Jeder muBte alles verlassen und seinen
Weg ins Ungewisse suchen in der Hoffnung, einmal Mitglied der ersehnten
Gemeinschaft werden zu kdnnen.

Dahinter stand ein Machtdenken, das schwere Folgen hatte: wer seinem Ge-

1 Zur Geschichte des Kreuzes der Einheit vgl. B. Pereira: Das Kreuz der Einheit. Eine
Geschichte — eine Sendung. Patris Verlag, Vallendar-Schénstatt 1997,
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wissen folgte, muBlte ins Ungewisse gehen. Aber auch bedeutenden Werken der
Pallottiner drohte schwerer Schaden. So waren die Monate September und Ok-
tober 1965 nicht nur im Hinblick auf die Rehabilitierung von Pater Kentenich
dunkle Wochen, sondern auch fiir P. Ziegler und seine Geféhrten. Davon zeugt ein
Brief, den eram 21. Oktober 1965 schrieb:
»Am Nachmittag des 18. fuhr ich nach Luzern und traf dort P. E, um mit ihm
die ganze Lage zu besprechen. Es war, menschlich gesehen, ein hartes und
bitteres Ergebnis, zu dem wir gekommen sind. Der ganze 10jGhrige Kampf
um Schinstatt, den gerade wir zwei als Exponenten wie sonst niemand am
eigenen Leib erlebten und erlitten, scheint fiir uns verloren zu sein. Der
Unglaube (Schénstatt gegendber), Lieblosigkeit, Ungerechtigkeit, Macht ...
haben, wenigstens vorldufig, den Sieg davon getragen. Nur noch ein Ein-
greifen des Himmels kann uns retten. Es ist sehr schwer, solches erleben zu
miissen.
Wir waren beide traurig, nicht so sehr (iber unser eigenes Schicksal, als
tlaritber, dafl in der Kirche Gottes, in Rom, solche Dinge mdglich sind; und
dall unsere Provinz, die eine so verheiungsvolle Entwickiung nahm, nun
ihrer schansten Aufgabe und ihrer tiefsten Krdfte beraubt werden soll. Fs
war diesmal ein gedriickter Abschied wie noch nie, als wir uns trennten,
obwoh! wir in den vergangenen Jahren schon manche schwere Stunde
miteinander erlebten. Als ich nachher Richtung Bern heimfuhr, war es mir,
als fahre ich in die dunkle schwarze Nacht hinaus. Die Finsternis von
Golgotha hat sich iber uns herabgesenkt. Ich war aber trotz allem innerlich
ganz ruhig und gefalt — fiaf voluntas tua. Und ich versuchte, dieses fiat
auch in dieser Stunde 'simplement, joyeusement, veillement’ (schlicht, heiter
und wach) zu sagen. £s gelang mir ziemlich gut, d.h. der Herr schenkte mir
die Gnade dazu.«

In diesen Zeilen ist P. Ziegler ganz er selber:

- Er kennt die ganze Geschichte, tragt alles in seinem Herzen. Mit reiner
Gesinnung hat er fiir die Einheit von Schénstatt und Pallotti gearbeitet. Alles
scheint umsonst zu sein.

- Er ist Realist genug, die Ausweglosigkeit klar zu sehen; Unrecht und Lieb-
losigkeit beschdnigt er nicht.

- Trauer und Schmerz treffen ihn nicht wegen personlicher Verletzungen. Nicht
das eigene Schicksal bedriickt ihn, sondern «daB in der Kirche Gottes ... solche
Dinge mdglich sind ... und dafl die Provinz ihrer schinsten Aufgabe und ihrer
tiefsten Krdfte beraubt werden soll.« Aber schon am Schlu8 dieses Briefes folgt
ein Bekenntnis, das das tiefste Lebensgeheimnis von P. Ziegler ahnen 14Bt:
uSo schlimm das Spiel ist, das manche Menschen treiben, selbst in hohen
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kirchlichen Stellen, tiber allem lebt und wirkt die heiligste Dreifaltigkeit, und sie
lenkt alles weise und gut. Darum sind wir zuversichtlich trotz allem.«
w... liber allem lebt und wirkt die heiligste Dreifaltigkeit, und sie fenkt alles weise
und gut.a
DaB dies nicht nur ein frommer BriefschluR, sondern tiefste Lebenstiberzeugung
von P. Ziegler ist, bestatigt er einige Tage spater dem gleichen Adressaten:
»Wie bin ich nachtrdglich froh, dal8 Gottes Vorsehung uns zuerst in die dunklen
Stunden von Golgotha hineingefiihrt, wo es schien, als wdren wir verlassen, als
wdre alles verloren, wo nur noch der nackte Glaube und das Hoffen wider die
Hoffnung und die Opferung des Liebsten mdglich war. Bei den Werken und
Werkzeugen Gottes muli es ja so sein, dal3 sie einmal die ganze Ohnmacht der
eigenen Krdfte erleben miissen, um dann das rettende Eingreifen von oben, die
Realitdt des gdttlichen Wirkens erfahren zu kdnnen. Nachher kann einen nichts
mehr umbringen. Und aus der vollkommenen Opferung der Natur wdchst eine
vollkommene Verkldrung und Fruchtbarkeit.« (4.11.1965)
Diese Briefausschnitte lassen ahnen, aus welchen Tiefen P. Ziegler gelebt hat.
Sein menschliches Empfinden ist feinfiihlig, verwundbar, er blutet. Aber er weil3,
wofiir er lebt und kdmpft. Auch in Schmerz und Leid bleibt er nicht allein. Er kann
sich mitteilen. Er hat Gefdhrten des Glaubens, die ihn begleiten und die das Kreuz
mittragen. »Dein Mitleiden in dieser Stunde hat mich getristet«, schreibt er im
oben zitierten Brief vom 21.10.1965.

Sein Geheimnis

Der SchluBsatz im Brief vom 21.10.1965, der Hinweis auf den Dreifaltigen Gott,
bedarf tieferer Ergriindung. Zweifellos: P. Ziegler war ein Mann von groBer
Geistesscharfe. Er war in breiten Sparten modernen Wissens sehr belesen. Er
verstand es, Lesefriichte fiir sich und fiir andere zu sammeln. Ist in solchem FleiB
und Studium die Erklarung zu suchen?
Seine Tagebuchnotizen — soweit sie zur Zeit lesbar sind - weisen in eine andere
Richtung. Da istam 3.12.1957 vermerkt:
»lch mdchte tagelang nichts anderes tun, als das Geheimnis der heiligsten
Dreifaltigkeit studieren, betrachten, anbeten. Es ist die grdfite Realitdt, mit der
sich ein Menschengeist befassen kann. Man kann alles letztlich nur von diesem
Geheimnis her verstehen. Ich bin unbegreiflich dumm und blind gewesen, daf
ich Giber vierzig Jahre alt werden mufBte, bis ich die Schénheit und die Bedeu-
tung dieses gréfiten Geheimnisses allmdhlich zu ahnen beginne.
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Am 4.12.1957 ist zu lesen:
wich wollte, ich miite nicht mehr schiafen und essen und nichts AuBeres mehr
tun, um mich ununterbrochen dem Betrachten der heiligsten Dreifaltigkeit
widmen zu kénnen. Wie herrlich muf8 das Leben im Himmel seinl« (Der
Unscheinbare S. 128)

Was P. Ziegler dem Tagebuch anvertraute, haben seine nachsten Mitbriider nicht
bemerkt. Er selber aber blieb davon bewegt. Am 6.2.1959 schrieb er:
»ich habe nie geahnt, dal8 ein Mensch solche Freuden empfinden und erleben
kann, wie sie mit der tieferen Erkenntnis des Geheimnisses der Heiligsten Drei-
faltigkeit verbunden sind. Wie oberfidchlich, schal und diinn sind die Freuden
der Welt im Vergleich zu diesen Freuden an der Heiligsten Dreifaltigkeit.«

Die Verbindung zu Pater Kentenich war inzwischen so stark und tief, daB er bei
ihm Kldrung und Bestatigung fiir seine inneren Erlebnisse suchte. Seine Briefe an
Pater Kentenich sind zur Zeit nicht verfiigbar. Aberam 11.12.1957 schrieb dieser
anP. Ziegler:
»Kirzlich schrieben Sie mir von dem Dreifaltigkeitserlebnis, das Ihnen geschenkt
worden ist. Wiederholt sich diese Gnade, so wird sie mit der Zeit manche
Hemmnisse wegrdumen und Ihre (ibernatiirliche Ergriffenheit um ein Erkleck-
liches mehren. Das wiinsche ich Ihnen von Herzen. Je mehr unser Herz von oben
entziindet ist, je umfassender unser Erfahrungswissen in géttlichen Dingen wird,
desto fdhiger werden wir fiir die Botschaft der lieben Gottesmutter. Freilich
miissen Sie wohl auch damit rechnen, dal der Weg nach oben liberreich mit
Dornen besdt ist.«

Aus Briefen von Pater Kentenich kann man schlieen, daB P. Ziegler ab Dezember
1957 diesen standig auf dem laufenden hielt iber seine Dreifaltigkeitserleb-
nisse. Am 22. Januar 1958 nahm Pater Kentenich ausfihrlich Stellung. Er war
berzeugt, daB P. Ziegler seiner Aufgabe wegen in besonderer Weise begnadet
ist. Zudem verwies er ihn auf sHimmelwértse, um ihn flir das Wirken Cottes
aufzuschlieBen. Ganz zentral ist seine Aussage:
»... S0 sieht die Gnade der eingegossenen Beschauung aus .. .«
»Lesen Sie bitte einmal nach, wie stark Himmelwdrts auf Trinitdtsfrémmigkeit
hinweist. Vater ist fir uns schon dem Wortklange nach Symbol fiir Drei-
faltigkeit. Was Sie in letzter Zeit so auBerordentlich tief und begliickend erfah-
ren durften, ist eine geheimnisvolle Beheimatung in diesem letzten Ruhepunkte.
Es ist gut, daB Sie nicht (ber sich selbst reflektieren. Es wdre aber Undank-
barkeit, wenn Sie nicht schlicht, demiitig und freudig bekennen wollten: so sieht
die Gnade der eingegossenen Beschauung aus. Dali die Erlebnisse, wenn auch
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nur kurz, so oft wiederkehren, ist ein besonderes Geschenk. Es hdngt nun viel
davon ab, daB3 Sie innerlich wach bleiben. Solite es Ihnen mdglich sein, jemanden
zu finden, der Ihnen Wegweiser sein kann, so tun Sie gut daran, seine Hand zu
ergreifen. Steile Hihen ersteigt man nicht ohne kundigen Bergfiihrer. Finden Sie
aber niemanden, so diirfen Sie gewdrtig sein, daf3 die Gottesmutter Sie weiter an
die Hand nimmt.« (22.1.1958)

Pater Kentenich 138t es nicht dabei bewenden. Nachdem sich P. Ziegler seiner

geistlichen Begleitung anvertraut hat, fihrt er ihn weiter: er erzieht ihn zu tiefer

Kreuzesliebe. Am 18.3.1958 schreibt er ihm:
u... Freilich miissen Sie bei Ihrer augenblicklichen inneren Fiihrung damit
rechnen, dafi Sie friiher oder spdter alle 14 Stationen des Kreuzwegs passieren
diirfen. Ich wiirde mich an lhrer Stelle von vorneherein darauf einstellen. Sie
meinen, ich persénlich wiirde unter der Situation stark leiden. Nachdem ich
selber gleich am Anfange meiner Tétigkeit nach aulen getan, was ich lhnen
rate, gibt es wohl kaum etwas, was mich tberraschen kann. Versuchen Sie bitte
auch einmal, sich zu fragen, welches Leid Ihnen am schwersten fallen wirde.
Dann lassen Sie nicht locker, bis Sie dazu ein herzhaftes Ja’ und ‘Bitte' gesagt.
Das ist der Weg, den ich immer zu beschreiten pflegte.«

Ein paar Wochen spater fithrt er diese Gedanken weiter aus:

sFerner wiirde ich an lhrer Stelle Gott volle Freiheit (iber meine Seele und deren
Entwicklung einrdumen. Es ist seine Sache zu schenken, was er will, wann er will,
im MaBe er will und solange er will. Es ist eine grofSe Frage, wann die Seele es
besser hat: ob unter der Leitung der Beschauungsgnade oder ohne sie. Im
ersteren Falle wirkt das beseligende Licht sich normalerweise auch als
verzehrendes und reinigendes Licht aus. Stellt deswegen erhdhte Forderungen
an die Reinigung der Seele, nimmt diese aber gleichzeitig in die Hand. Ich wiirde
deshalb lieber beten: Idése mich vollkommen von mir, ziehe mich ganz an Dich
und dann mache mit mir, was Du willst. Entdecken Sie irgendeinen Punkt, wo die
Seele ein Zaudern erfalSt, und wo sie bitten und betteln mdchte: lieber Gott, alles,
nur das nicht, da diirfen Sie ein besonders klares Ziel fiir Ihr Streben entdecken.
Die Antwort kann nur sein: ich lasse nicht locker, bis ich mit ganzer Seele dem
lieben Gott die Freiheit gebe, auch hier zuzugreifen. Nur so ringen wir uns mit
der Zeit zur vollen Freiheit der Kinder Gottes durch und werden in Wahrheit
Spielball in seiner Hand oder Federflockchen fiir seinen Atem. In solchem
Zustande herrschi allezeit tiefste Ruhe auf dem Grunde der Seele und vollendete
Opferbereitschaft.c
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Der Bundesgenosse wird fiir seine Aufgabe gertstet. Er soll Beziehungen kniip-
fen, Biindnis stiften, Einzelne und ganze Gruppen - gar tiber Kontinente hinweg
- miteinander in Beziehung bringen. Aber solche Arbeit vollzieht sich vor allem
am Kreuz. Deshalb wird P. Ziegler von seinem Geistlichen Begleiter zielstrebig
weitergefiihrt. Schon am Aschermittwoch 1955 macht er ihn darauf aufmerksam:
»... Ich wiirde mich an Ihrer Stelle mehr noch als bisher darauf einstellen, jeden
Kreuzessplitter als einen Splitter des Heilandskreuzes aufzufassen und mit
ganzer Seele zu umfangen ... Der Heiland will nun einmal in Ihnen und durch Sie
die heutige Welt erldsen. Und die MTA hat die Aufgabe, Sie zu dieser
Kreuzesliebe zu erziehen, aber auch gleichzeitig neben lhrem Kreuze zu stehen,
von dem aus ein grofles Stiick heutiger Welterldsung verwirklicht werden will.«

Pater Kentenich erkennt zudem, da8 P. Ziegler dariiber hinaus das simmerwih-
" rende Gebet« pflegen darf. Er schreibt zwischen dem 18.3. und dem 16.4. 1958
(der Brief ist nicht genau datiert):
»Wie Sie das ganze Tagewerk durch schlichtes Beten in Verbindung mit Gott
bringen, pfiegen Sie das immerwdhrende Gebet. Das ist ein Wesensbestandteil
unseres inneren Lebensstiles.«
Diese besondere Gnadengabe stellt Pater Kentenich aber in gréBere Zusammen-
hédnge:
Einerseits ist er (iberzeugt, daB P. Ziegler fiir die ihm anvertrauten Aufgaben im
Schénstattwerk — wie sie oben kurz dargestellt wurden - solch tiefe Einheit mit
Gott braucht. Andererseits:
lhr Bericht als Ganzes scheint als besonderes Ziel géttlicher Fithrung den
idealen Schénstattpriester zu entschleiern.« (zw.18.3. und 16.4.1958)
Und schon am 22.1.1958;
#lm Ubrigen sind Sie auf dem Wege, die Verkirperung unserer umfassenden
Geistigkeit zu werden. Im MaBe das wahr wird, werden Sie erst der verldssige
Zeuge der Wandlungsmacht unserer MTA und der Interpret unserer ganzen
Seins- und Lebensweise. Darum einen herzlichen Gliickwunschla
In diesen Zeilen wird deutlich, wie hach der Criinder seinen »Bundesgenossen«
ginschéatzt,

Offensichtlich ist Pater Kentenich viel daran gelegen, daB die Gnade der Be-
schauung in seinem Gefahrten lebendig bleibt, weiterwdchst und gute Friichte
bringt. So regt erihn am 16.4.1958 an:
nVielleicht holten Sie sich verpflichtet, allmonatiich iiber Ihr Innenleben zu
berichten. Wenn Sie das von innen heraus gerne tun, ist es in Ordnung. Als
strenge Pflicht sollten Sie es jedoch nicht auffassen. Unter dem Gesichtspunkte
der Pflicht geniigt es an sich, jdhrlich ein- oder zweimal die Richtung iiberpriifen
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zu lassen, die die Seele genommen hat. Ich hebe das deshalb hervor, damit Sie nicht
etwa aus Irrtum sich Belastungen auferlegen, die fhre Freiheit einzuschrdnken
imstande sind.«

Die Gnade der eingegossenen Beschauung

Pater Kentenich deutet das »Dreifaltigkeitserlebnis« von P. Ziegler als »Gnade der
eingegossenen Beschauungs. Solch gnadenhafte Lebensvorgange sind nicht
alltdglich. Eine kurze Kldrung scheint deshalb angebracht zu sein.

Zundchst ist eine Eingrenzung wichtig: P. Ziegler hatte — soweit bekannt - keine au-
RBergewdhnlichen oder gar sinnenhaften mystischen Gotteserfahrungen. Positiv ge-
sagt: Die Gnade der eingegossenen Beschauung ist eine tiefe, innere Schau von Gott
und von allem, was auf Gott hinweist. Diese Tiefenschau regt zu inniger Liebe an.
Um P. Ziegler in dieser besonderen Begnadung tiefer zu begegnen, sollen drei
Kldrungsschritte versucht werden:

1. Die Gnade der Beschauung im Verstandnis Pater Kentenichs
Nach seinem Verstindnis zu fragen dringt sich auf, da er das »Dreifaltigkeits-
erlebnis«von P. Ziegler als nGnade der Beschauung« deutet. (Brief 22.1.1958)
In der Priestertagung »Wachstum im héheren Gebetsleben« (1941) beschreibt
Pater Kentenich diese Gnade so:
»Was verstehen wir nun unter der eingegossenen Beschauung? Ein liebendes,
beschauendes, unreflektiertes, unzweckhaftes Hingegebensein an Gott und
géttliche Dinge als Frucht einer tiefgreifenden Wirksamkeit der Gaben des
Heiligen Geistes und einer eigenartigen gnadenhaften Erkenntnis.« (5. 124)
Bei dieser Beschreibung ist wohl auf die ausdricklich genannten Eigenschaften
des nHingegebenseins« zu achten. Hingabe entspringt nicht einer durch Reflexion
erworbenen Einsicht. Die Gaben des HI. Geistes bewegen zu solcher Hingabe. Fiir
Pater Kentenich sind die Gaben des Geistes die Krafte, welche uns derart an Gott
binden, daB géttliche Kréfte uns ergreifen und bewegen kénnen. So umschreibt
er die Gaben des Geistes als »gdttliche AnschluBkréftes. Demnach bewirkt die
Gnade der Beschauung eine so tiefe personale Einheit mit Cott, dall wir aus
innerer Schau die Pline Gottes authentisch, auf géttliche Weise, erkennen
kénnen. Fiir diese Plane kénnen wir dann alle Krafte, die eigenen und die gottli-
chen, zielstrebig einsetzen. So ist eine liebende, unreflektierte Hingabe maglich.
Ein reiches, schdpferisches Leben ist die Frucht.

DaB Pater Kentenich am 11.12.1957 mit seiner Deutung des »Dreifaltigkeits-
erlebnisses« von P. Ziegler richtig greift, belegt dessen Tagebuchnotiz vom
8.2.1956:
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»Die Heiligste Dreifaltigkeit zu kennen, sie lieben, in innigster Verbundenheit
mit ifr leben zu dirfen, ist das allergréfte Gliick, das einem Menschen zuteil
werden kann in dieser wie in der anderen Welt: ein unbeschreibliches Gliick,
liber das man nie genug staunen, danken, jubeln kann.

Je mehr wir im Dreifaltigen leben, desto unabhdngiger werden wir von den
Ereignissen in der Welt und in unserer Umgebung. Was in der Welt vor sich
geht, hat wenig zu bedeuten im Vergleich zu dem, was in Gott vor sich geht und
was zwischen Gott und einer begnadeten Seele vor sich gehit. Und was Menschen
tun, hat wenig zu bedeuten im Vergleich zu dem, was der Dreifaltige fortwdh-
rend tut.« {Der Unscheinbare S. 129)

2. Ein Vergleich

Pater Kentenich hat gerne Vergleiche angestellt. Dies hilft, Unterschiede und

Gleiches festzustellen. So kommt man dem Wichtigen naher, greift sicherer. Louis

Lallement (1576-1635) schreibt in vDie Geistliche Lehrew:
»Wenn nach langem Bemiihen um Herzensreinheit Gott in eine Seele einzutreten
und in der Gabe seiner heiligen Gegenwart — der Anfang seiner (ibernatiirlichen
Gaben — sich ihr zu offenbaren beginnt, findet sich die Seele in solcher Eni-
ziickung tiber diesen neuen Zustand, dali es ihr scheint, sie habe noch nie Gott
gekannt oder geliebt. Sie staunt iiber die Verblendung und Stumpfsinnigkeil der
Menschen; sie verurfeilt die Faulheit und Mattheit, in der wir gewdhnlich
dahinleben; sie beweint die Verluste, die sie in ihirer Feigheif gemacht zu haben
glaubt; sie hilt dafiir, daf3 das Leben, das sie bis jetzt gefiihrt hat, den Namen Leben
nicht verdiene und dafl sie erst am Anfang des Lebens stehe.

Am 3.12.1957 vermerkte P. Ziegler in seinem Tagebuch: »/ch bin unbegreiflich
dumm und blind gewesen ...« Die Ahnlichkeit der Selbsteinschdtzung ist
frappierend. Diesen kleinen Vergleich bestatigt Pater Kentenich in seiner Deu-
tung der Dreifaltigkeitserfahrung.

3. Die besondere Qualitat

Auch diese 4Bt sich wohl nur aus einem Vergleich erarbeiten. Der oben schon

erwdhnte Louis Lallement schreibt liber die Beschauung:
uvin der Beschauung kann man die menschlichen und zeitlichen und die tiber-
natiirlichen und himmlischen Dinge durchschauen. Man sieht jene so niedrig
und so verdchtlich, da man zur Uberzeugung kommt, sie hoch schdtzen sei die
grdfite Tduschung der Welt; und daran sein Herz hdngen sei die grdBte aller
Unordnungen ...«
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Auch P. Ziegler hat menschliche und zeitliche, iibernatiirliche und himmlische
Dinge ndurchschaut«. Aber sein »Durchblicke hat nicht nur das Niedrige und
Verdchtliche hinter sich gelassen. Vielmehr hat er in allem Geschdpflichen das
Gottliche gesucht und gefunden und sich in reiner Liebe daran gebunden. Gerade
dies macht P. Ziegler zu einem glaubwiirdigen Bundesgenossen von Pater Ken-
tenich und der Sendung, die dieser am 31.Mai 1949 aus Liebe zur Kirche
ergrifien hat. Er bekennt: »Wir sind erst dann ihre (der Dreifaltigkeit)
vollkommenen Abbilder, wenn wir auch immerfort aufs innigste miteinander
verbunden leben.« (11.4.1972; Der Unscheinbare S. 96)

Das Verbundensein mit Menschen und eine tiefe und innige Liebe haben P. Ziegler
gepragt und erfllt:

wJeder Mensch, den Gott mir auf den Weg durchs Leben zuschickt, ist mir gegeben,
damit ich ihn ‘unendlich’ liebe.«

Das herzliche, innige Mit- und Ineinander der Menschen hat P. Ziegler erfiillt:
nDie Gnade, Lieb' und Freude des einen strdmt in des andern Herz und macht es
froh und stark.« (Der Unscheinbare S. 93)

Was er hier im Blick auf den Mitmenschen sagt, lebte er auch im Umgang mit den
Dingen. Aus dieser Schau gestaltete er sein Zimmer und freute sich (ber wohn-
lich eingerichtete Gemeinschaftsrdume.,

Nicht weniger tief und innig war seine Beziehung zu der ganzen Schopfung, zu
Mineralien und jeglichem Leben: »Der Dreifaltige ist aufs herrlichste am Wirken in
Jjedem Stern und Stein, in jedem Strauch und Tier.« (1.11.1971)

Es ist angezeigt, hier auf die Mystik Vinzenz Pallottis hinzuweisen, so wie P. Ziegler
diese verstanden hat. Er charakterisiert Vinzenz Pallotti als wkosmischen
Heiligen«. Es war ihm viel daran gelegen, die lebens- und weltbejahende
Frdmmigkeit dieses Mystikers herauszustellen. Er liebte Pallotti als eine Per-
sonlichkeit mit einem wauBerordentlich weiten Horizont, mit weltweiten Bezie-
hungen und Grundhaltungen...« (Der Unscheinbare S. 40)

Was er an Pallotti hochschatzte, hat er in seinem eigenen Leben dargestellt.
Damit hat er aber auch gelebt, was Pater Kentenich ihm am 22.1.1958
attestierte: »Sfe sind auf dem Weg, die Verkdrperung unserer umfassenden
Geistigkeit zu werden.u

Es war immer P. Zieglers Anliegen, den natiirlich-ibernatiirlichen Bindungsorga-
nismus zu vermitteln: Bundesgenosse der Sendung des 31. Mai 1949!

Mit der Gnade der eingegossenen Beschauung wurde P. Ziegler zugleich die Be-
standigkeit dieser Gnade geschenkt. Nach den Lehren des Geistlichen Lebens ~
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auch Pater Kentenich teilt diese Einschatzung - ist dies nicht selbstversténdlich.
Wer damit beschenkt ist, kann nicht auf Dauer damit rechnen.

Ein erster Querschnitt durch P. Zieglers Tagebuchnotizen und Briefe seit Ende
1957 macht deutlich, daB er standig in einem Zustand solcher Beschauung leben
durfte.

Dies mag eine von P. Ziegler oft gebrauchte Redewendung verdeutlichen. Wenn
er etwas erklaren oder festhalten wollte, leitete er seine Einsichten oft mit den
Worten ein: « ... da fiieBen mir diese Gedanken zu..» Zudem weisen die schrift-
lichen Zeugnisse durch all die folgenden Jahre deutlich aus, daB P. Ziegler in der
Beschauung gelebt hat und daran innerlich gewachsen und fruchtbar geworden
ist.

Ob dies nicht in innerer Beziehung zu der dreifachen Gnade unseres Biindnisses
steht?

Pater Kentenich hat vor 50 lahren »die ganze Welt abgegrast, um Bundes-
genossen zu findene, P. August Ziegler lieR sich kihn auf dieses Wagnis ein. Die
Art und Weise, wie er seine Aufgabe ldste, ist auch Hinweis flir uns, wie wir die
uns aufgetragenen Aufgaben erfiillen sollen: im Biindnis.
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Christliche Pop- und Rockmusik —
Eine neue Volksfrommigkeit

Franz-Josef Tremer

In Wohlstandsgesellschaften besteht immer die Gefahr einer Claubensverdunstung
oder -verfliichtigung. Schon im Alten Testament wird das Volk ermahnt, im Gelobten
Land, wo Milch und Honig flieBen, Jahwe nicht zu vergessen. Oft ist aber der Glaube
nicht verschwunden, er ist vielmehr abgewandert in Ersatzreligionen. So gibt es in
unserer westlichen Kultur des endenden zweiten Jahrtausends wissenschaftliche
Suchbewegungen, die Ausschau halten nach Cott und nach Christus.! Auch die
vorliegende Studie reiht sich in diese Suche ein.

Kirche und Volk

Israel wird im Alten Testament Volk Gottes durch seine Erfahrung der Rettung
am Schilfmeer und den BundesschluB am Sinai. Es ist Schépfung und Eigentum
Gottes. Im Neuen Testament wird die Glaubensgemeinde Jesu zum neuen Volk
Gottes. Die Kirche erscheint als wanderndes Gottesvolk durch die Zeiten. Es ist
aber nicht mehr national bestimmt, sondern soll alle Vélker umfassen. Das
Zweite Vatikanische Konzil hat diesem Kirchenbild kraftvoll zum Durchbruch
verholfen. Es zeichnet eine Theologie des Volkes, indem es vor allem die
Bedeutung des Laien in der Kirche hervorhob. Niermann schreibt dazu: vDer
Laienstand gewinnt ein bisher nicht gekanntes BewuBtsein des ihm Eigen-
timlichen im kirchlichen Leben. Das 1. Vatikanische Konzil hat diese in der
Kirche ... lebendige Erfahrung aufgegriffen, indem es in ihr das unverkennbare
Wirken des Heiligen Geistes erkannte und hat ihr lehramtlichen Ausdruck
verliehen. Im Gesamt seiner Lehre (nicht nur in den die Laien ausdriicklich
ansprechenden Abschnitten!) hat es eine Fiille unerlaflicher Elemente fiir die

1 Hierwerden vorallem die Suchstudien bei Pop- und Rockmusik genannt. Es gibt auch
Untersuchungen von anderen Bereichen: H. Trimpel, Seelsorge bei Dr. Sommer,
Religion und Religiositat in der Jugendzeitschrift Bravo, Miinchen 1997; L. Friedrich,
M. Vogt, Sichtbares und Unsichtbares, Facetten von Religion in deutschen Zeit-
schriften, Wiirzburg 1996.
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weitere Entwicklung eines KirchenbewuBtseins gegeben, das dem Laien den ihm
zustehenden Platz einrdumt.«?

Eine wichtige Ausdrucksform dieser Theologie des Volkes Cottes auf dem Konazil ist
die Einfihrung der Volks- bzw. Muttersprache in die Liturgie. Die Liturgie-
konstitution lehrt, daB der Volksgesang im Gottesdienst gepflegt werden und die
Volksmusik der einzelnen Lander beachtet werden soll: »Da die Vélker mancher
Lander, besonders in der Mission, eine eigene Musikiiberlieferung besitzen, die in
ihrem religiosen und sozialen Leben groBe Bedeutung hat, soll dieser Musik
gebiihrende Wertschdtzung entgegengebracht und gebiihrender Raum gewahrt
werden, und zwar sowohl bei der Formung des religiésen Sinnes dieser Vélker als
auch bei der Anpassung der Liturgie an ihre Eigenarte (Art. 119). Man darf - die
Denkrichtung dieser Bestimmung aufgreifend — wohl sagen: aus einer Theologie des
_ Volkes Gottes ergeben sich auch Forderungen an die Kirchenmusik: sie mu@ zu einer
Kirchenmusik des Volkes werden, zu einer populdren Kirchenmusik.

Zur Theologie des Volkes

1978 erschien die Studie »Theologie des Volkess, herausgegeben von Adolf Exeler
und Norbert Mette3. Das Buch versucht, aus verschiedensten theclogischen
Fachperspektiven eine Theologie des Volkes zu zeichnen — aus der Sicht der
Exegese, der Dogmatik, der Fundamentaltheologie, der Kirchengeschichte, der
Padagogik und der Pastoraltheologie. Es fehlt die Sicht der Liturgie und der
Kirchenmusik. Exeler stellt zundchst die Situation einer Sprachohnmacht des
Glaubens fest. Diese Krise der Sprache fiihrt zum Ruf nach einer nTheologie des
Volkess. Er erinnert an den Ursprung des Glaubens: nDer Geist wird (iber alle Arten
von Gldubigen ausgegossen, nicht nur (iber die Alten, auch dber die lungen ... Die
offenkundige Sprachméchtigkeit der jungen Gemeinden flihrte dazu, daB in reichem
MaBe Hymnen, Lieder und Erzéhlungen entstanden. Vor allem fiihrte sie dazu, daB
sich die frohe Botschaft wie ein Lauffeuer ausbreitete.«? Exeler zeigt die »bleibende
Bedeutung der 'Kleinen's auf. Hier geht es aber auch darum, die Praxis der
Gemeinden, der Gruppen von Christen, der einzelnen Christen und sogar der
kirchlich distanzierten Christen in ihrem Alltag zur Sprache zu bringen. Eine
nTheologie des Volkes« fordert ein Zusammenwirken von Volk, Fachtheologen und

2 E. Niermann, Art. Laie, in: K. Rahner {Hg.), Herders Theologisches Taschenlexikon Bd. 4,
Freiburg 1972, 267. Vgl. K Rahner, H. Vaorgrimler, Kleines Konzilskompendium,
Freiburg, 15, Auflage 1981,383-421,

3 A Exeler, N. Mette (Hg.), Theologie des Volkes, Mainz 1978.
4 in: A. Exeler, N. Mette (Hg.), Theologie des Volkes, a.a.0. 17.
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Kirchenleitung. Es geht um ein neues Héren: "Wo der amtlich beauftragte Seelsorger
und der Religionslehrer das Glaubenszeugnis des Volkes ermst nimmt, wird er nicht
mehr sich selbst nur als Gebender vorkommen, sondern zugleich als Beschenkter.
Seine Wirksamkeit bekommt von hier her moglicherweise neuen Glanz und sogar
festlichen Charakter: Man lernt staunen, man entdeckt ‘Bodenschatze', man kann
von dem erzahlen, was man bei 'den Leuten' festgestellt hat. Wenn der Glaube vom
Hdren kommt, so gilt dies auch fiir die Amtstrdger und Fachtheologen. Sie miissen
lernen, nicht nur auf die Bibel zu héren, sondern auch auf die Zeugnisse gelebten
Glaubens in der jeweils gegenwartigen Kirche.«

Eine andere Art der Theologie des Volkes stellt die lateinamerikanische Befreiungs-
theologie dar, die ihre Blitezeit in den siebziger und achtziger Jahren hatte. Der
Brasilianer Luis de Boni schreibt: »Bevor die Kirche (iberhaupt anfangen kann zu
evangelisieren, muf sie erst vom Volk evangelisiert werden ... Die heute von der
Kirche benutzten Worter werden vom Volk vollkommen anders verstanden. lhre
Riten haben filr sich selbst eine andere Bedeutung als fiir das Volk. Deshalb ist sie
aufgefordert, Gott mehr im Volk zu suchen und zu finden als ihn zum Volk zu
bringen.«® Es ist eine Theologie von unten, eine Theologie von den Subjekten aus.
So schreibt de Boni; »Kirche wird vom Volk in dem MaBe verstanden, in dem sie Volk
wird. Die Theologie der Inkarnation zeigt, wie der Sohn zu den versklavten Menschen
ging, indem er Knechtsgestalt annahm und den Menschen gleich wurde (Phil 2,7) ...
Es geniigt nicht, zum Volk zu gehen, wenn man nicht Teil des Volkes wird, seine
Sprache nicht verinnerlicht und sich das Volksleben nicht zu eigen macht.? Die
Kirche mu88 sich tief biicken hinunter zum Volk, zu den jungen Menschen, zu den
alten Menschen.

Theologie von unten treiben, das versucht auch die »neuere politische Theologies in
Deutschland. Ihr bekanntester Vertreter, Johann B. Metz, schreibt in seinem
Hauptwerk »Glaube in Geschichte und Gesellschaft«® in einem Kapitel auch iiber
»Kirche und Volk. Vom vergessenen Subjekt des Glaubens.« Er konstatiert zunéchst
ein Auseinandergehen von Kirche und Volk. BewuBtseinssoziologisch beschreibt
er diesen Zustand als »Schismaw. Die Kirche soll nicht nur eine Kirche fiir das Volk,
sondern auch eine Kirche des Volkes sein. Fiir Metz nehmen die Kirche und die
Theolegie die Leidensgeschichte des Volkes zu wenig ernst. Das Volk muB

5 Ebd 35.

6 in: F. Castillo {Hg.), Theologie aus der Praxis des Volkes. Neuere Studien zum
lateinamerikanischen Christentum und zur Theologie der Befreiung, Miinchen-Mainz
1978, 166. Zur Volksfrommigkeit in Lateinamerika val. auch 1. Alliende-Luco, Wall-
fahrt und Fest, Vallendar-Schénstatt 1986.

7  Ebd. 167.
8 I B.Metz, Glaube in Geschichte und Gesellschaft, Mainz 4. Auflage 1984, 120-135.
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Subjekt der Kirche werden. Gibt es eine solche Kirche des Volkes, hat es sie
einmal gegeben? Mit Blick auf die Kirchengeschichte schreibt er: »Diese
Bewegungen, in denen, wie Franziskus und Dominikus sich ausdriickten, das
Evangelium 'non equester sed pedester’ zum Volk kam, also sozusagen auf
dessen eigenem Niveau, wirkten nicht selten wie ein heilsamer Schock in der
GroBkirche, wie eine geféhrliche Erinnerung daran, daB das Subjektwerden des
Volkes in der Kirche nicht vergessen werde. Bezeichnenderweise waren diese
Bewegungen oft sehr theologiearm. Die Bibel verstanden sie nicht priméar als ein
Buch fiir Exegeten, sondern vor allem als Volksbuch, als mystische Biographie des
Volkes, in dem seine Leiden und Hoffnungen selbst géttlich gedeutet sind.«? Eine
Theolegie des Volkes braucht ndie in den Symbolen und Erzahlungen des Volkes sich
niederschlagende religiose Erfahrunge.'0 Die Theologie kommt allzuleicht in die
Gefahr, die Mythen, Symbole und mystischen Chroniken des Velkes zu stark zu
kritisieren und sich damit in die Geschichtslosigkeit und Abstraktheit zu begeben.
Hier stecken viele Impulse fiir die (Kirchen)Musik und inre Lieder des Volkes. Metz
zeichnet am SchluB seines Abschnittes (iber das Volk die Vision einer Weltkirche als
Kirche des neuen Volkes: »Das Gelingen einer solchen Kirche diirfte von groBtem
Belang fiir die Zukunft der Kirche, fiir die Zukunft der Religion Gberhaupt sein. Denn
die Gefahren fiir die Identitat des kirchlichen Lebens sind groB — auch in jenen
gesellschaftlichen Systemen, in denen christliche Religion durchaus nach einen Platz
zugewiesen bekommt.u! !

Seine Vision erscheint merkwiirdig blaf, er zeichnet eigentlich nur vom Negativen
her. Aber solche Visionen sind lebendig in aktiven Gemeinden und in geistlichen
Bewegungen.

Lieder des Volkes

Der katholische Theologe Wolfgang Schuhmacher weist in seinem Aufsatz
»Gregorianik contra Sacropop. Theologische Argumente im Streit um populdre Musik
in der Liturgie«!2 auf eine Kirchenmusik des Volkes hin: »Theologisch wichtig scheint
mir ein Impuls, den Norbert Weidingerim AnschluB an A, Exeler unter dem Stichwort
nTheologie des Volkes« eingebracht hat ... Bezliglich des Streits um populdre
Kirchenmusik sollte dies m. E. bedeuten, die Vielfalt der musikalischen Pragungen

9 Ebd. 129
10 Ebd.131.
11 Ebd. 134,
12 in: P. Bubmann, R. Tischer {Hg.), Pop & Religion, Stuttgart 1992, 135,
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und Bediirfnisse innerhalb des Volkes Gottes wahrzunehmen, zu priifen und nach
Méglichkeit in das Gemeindeleben zu integrieren. Die verschiedenen musikalischen
Kréfte der Gemeinde sind zusammen als Teil des wandernden Volkes Gottes
unterwegs.«!3 Schon Exeler hat die Linie hin zur Kirchenmusik des Volkes gesehen.
Er schreibt: »Wenn man den Begriff 'Volk' nicht zu proletarisch einengt, dann
gehdren zu dem Volk, mit dem zusammen Theclogie zu entwickeln wére, alle, die
nicht ein Leitungsamt in der Kirche innehaben und die nicht zum Kreis der
Fachtheologen gehdren. Dann darf man den ungeheuren Reichtum an religiésen
Kunstwerken — in Musik, Dichtung, Liturgie, in Architektur, Malerei und Plastik — in
den Prozef der Entwicklung einer solchen Theologie einbeziehen. Diese Dokumente
sind Ausdruck und Zeugnis eines von ‘Leuten aus dem Volk' zum Ausdruck
gebrachten Glaubens.«14

Die Anschauungen von Schuhmacher und Exeler werden in einem Artikel von
Norbert Weidinger unter dem Titel »Die modernen religidsen Lieder - Ausdruck
einer Theologie des Volkes« expliziert.!> Er meint mit modernen religidsen Liedern
»Negro-Spirituals, Gospelsangs, religidse Chansons, religiose Folklore, neue geistliche
Lieder (Sacro-Pop), religidse Schlager.« Das Volk wird Subjekt, es sucht seine Lieder
selbst aus gegen die bevormundenden Profis aus den Reihen der Theologen und
Kirchenmusiker. Weidinger meint, daB sich das Volk durchgesetzt hat. Er schreibt;
nlm Riickblick scheint sich die Initiative von unten auf breiter Basis eindeutig
durchgesetzt zu haben; denn nicht nur bei Jugendfestivals und Katholikentagen,
sondern auch bei Firmungen in der Gemeinde und dhnlichen Anlassen singen
Bischdfe und Gemeinde unisono eifrig die neuen Lieder.«1® Dem Volk fillt die
Subjektrolle zu, Amtstrager und Fachtheologen sollen Geburtshelfer sein, die beim
Schreiben und Spielen der modernen religiésen Lieder mithelfen. Er nennt einige
dieser nGeburtshelfer« mit Namen: Pater Duval, Pater Perne, Pater Paul und die
Redemptoristenband »Raising Starse. Diese GCeburtshelfer sollten darangehen,
Sanger, Bands und Jugendgruppen zu schulen, ihren eigenen religiésen Erfahrungen
im Lied Ausdruck zu geben. Sie kénnten in Gottesdiensten, die mit neuen religidsen
Liedern gestaltet sind, in Predigten und Ansprachen die darin ausgesprochenen
Erfahrungen refiektieren und deuten.

Zu diesen Ceburtshelfern zdhlen aber auch Musiker — Kirchenmusiker, Schulmusiker
oder auch Rockmusiker —, die vor allem heute mit ihren Liedemn auch in die
Gottesdienste und Liturgien kommen, weil in den achtziger und neunziger Jahren im

13 Ebd. 136.

14 in: A. Exeler, N. Mette (Hg.), Theologie des Volkes, a.a.0. 21.
15 in: Diakonia, 12. 1g. Heft 27 / M&rz 1981, 110-116.

16 Ebd. 114,
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Pop- und Rockbereich eine leichte Offnung auf Religion und Spiritualitit hin zu
verzeichnen ist. Die Musiker und Dichter sind die ersten Geburtshelfer der neuen
religiosen Lieder. Weidinger faBt seine Auffassung zusammen: »Im Phanomen der
modermen religidsen Lieder ist m. E. etwas aufgebrochen von dem, was die
‘Theologie des Volkes' meint und umschreibt: Das Volk, die Glaubigen werden sich
ihrer Subjektrolle bewuBt. Vor allem junge Menschen (aber nicht nur sie) entdecken
in diesen Liedern eine addquate Ausdrucksform ihrer eigenen Theologie, ihrer
eigenen Frommigkeit ... Wo immer Gruppen innerhalb der Gemeinde iiber die
modernen religidsen Lieder zu ihrer religidsen Identitat finden, sie als Ausdruck ihres
Glaubens benutzen méchten, sollte dem Raum gegeben und vor allem der Versuch
unterstlitzt werden, diese Lieder nur als Folie zu benutzen, die man textlich wie
melodisch nochmals auf die konkrete Situation umgestalten kann.«17

Rock- und Popmusik - eine neue Volksfrommigkeit

»Auf dem Weg zu einer neuen Volksfrémmigkeit?« untertiteln die Herausgeber Peter
Bubmann und Rolf Tischer das Buch iiber »Pop & Religiont'8, Was hier noch mit
einem Fragezeichen steht, kann man bejahen, wenn man sich weitere Forschungs-
ergebnisse in diesem Bereich vergegenwdrtigt. Hubert Treml schreibt in seiner
Dissertation »Spurensuche nach einer Spiritualitit der Subjekte. Anrequngen fiir die
Religionspédagegik aus dem Bereich der Rockmusike9 als Zusammenfassung des
Abschnitts »Das spirituelle Potential der Rockmusike: »Rockmusik kann sich als eine
bedeutende zeitgendssische Form religidser Erfahrungsméglichkeit im Leben der
Jugendlichen erweisen. Im individuellen, zumeist nicht-reflexiven Umgang mit
rockmusikalischem Ausdruck lassen sich Anhaltspunkte fiir einen Lebensstil

17 Ebd.116.

18 Peter Bubmann, Rolf Tischer {Hg.), Pop & Religion. Auf dem Weg zu einer neuen
Volksfrommigkeit?
Literatur zu diesem Thema (in Auswahl): B. Schwarze, Die Religion der Rock- und
Popmusik, Stuttgart 1997. I. Kégler, Die Sehnsucht nach mehr. Rockmusik, lugend
und Religion, Graz 1994, R. Siedler, Feel it in your body. Sinnlichkeit, Lebensgefiihl
und Moral in der Rockmusik, Mainz 1995. V. Schiitz, Auf der Suche nach dem eigenen
inneren Geheimnis, Rockmusik als Symbol jugendlicher Religiositat, in: Musik und
Unterricht, 21,1893, 15 ff. H. Rising (Hg.), Zwischen wJesus Christ Superstar« und
ssympathy for the devile. Rock/Pop/Jazz und christliche Religion, Beitrdge zur
Popularmusikfarschung, Hamburg 1890,

19 H. Treml, Spurensuche nach einer Spiritualitdt der Subjekte. Anrequngen fiir die
Religionspadagogik aus dem Bereich der Rockmusik, Diss. Wiirzburg 1996,
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erkennen, der als Gestaltwerdung jugendlicher Religiositdt gedeutet werden
kann.«20 Auch der niederldndische Jesuit und Reckmusikfan Jan Koenot 5J sieht in
der Rockmusik Elemente der Religiositdt und Spiritualitat: »\Rock bringt verschiedene
Schichten der religiosen Dimension ins Spiel. Urphdnomene wie hypnotisierende
Rhythmen, euphorisches gemeinsames Singen, ekstatisches Erleben und der
Opfermechanismus tun dort wieder ihre Wirkung. Musik greift die spirituelle
Sensibilitidt auf und bricht das BewuBtsein fiir das Hohere auf. Alteingesessene
religidse Apparate werden meist abgelehnt, aber viele Sdnger und Musiker haben
ein BewuBtsein von Gott, und einige sehen in der Person Jesu eine Quelle von
Inspiration ...

So enthdlt die Rockkultur mit all ihren Exzessen und ihrer Konfusion durch die
Konfrontation mit einer libersteigenden Wirklichkeit Ansdtze fiir ein religidses
BewuBtsein.n?! Koenot zitiert am SchluR seines Buches die Reaktion von Richard
Smith auf ein Konzert von »Oasis«: »Als Liam meinte: Das ist gerade Rock and Roll,
immer und immer wieder — da dachte ich mir: Aber es ist nicht so. Es ist Magie und
Geheimnis. Es ist Seelensuche und Herzbrechen. Es ist lebensfordernd und
lebensrettend. Es ist alles und mehr.«?2

Diese These der Religiositat in der Rockmusik wird von verschiedensten Seiten
bestatigt. So stellt E. Hurth fest, daB »in der Rock- und Popmusik sich vor allem seit
der Mitte der 80er Jahre eine kontinuierliche und auch sprachlich explizit artikulierte
Beschaftigung mit religiésen Themen feststellen 1aBt.23

Zu den Symbolen, Mythen, Erzdhlungen und mystischen Chroniken, von denen J.
B. Metz spricht, gehdren indirekt auch die Lieder eines Volkes. Auch sie sind fiir
Lyriker oder Musiker manchmal gewoéhnungsbediirftig, weil sie eine andere,
seinfache« Asthetik haben. Sie sind musikalisch einfach strukturiert in Penta-
tonik, von den Melodien her und in der Harmonik nur zwischen Tonika, Sub-
dominante und Dominante hin und her schwingend. Dazu gehéren religidse
Lieder, Kinderlieder, Liebeslieder und eben auch schon einige Rocksongs und
auch neue geistliche Lieder.

Fazit: Man kann also wirklich von einer neuen Volksfrémmigkeit in der Rock- und
Popmusik sprechen.

20 H.Treml, ebd. 239.

21 J. Koenot, Hungry for Heaven. Rockmusik, Kultur und Religion (aus dem Nieder-
landischen), Diisseldorf 1997, 215 f,

22 Zit. aus Melody Maker 14,10,1995, in: J. Koenot, a.a.0., 217, Zit. in Englisch, Uber-
setzung von mir.

23 E. Hurth, Wenn Religion ein Hit wird. Anmerkungen zum Gottesbild in der Rock- und
Popmusik der Gegenwart, in: Communio, Heft 6/1996, 553 ff.,
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Buchbesprechungen

Die wPHILOSOPHIE DER ERZIEHUNG«, die in
der Schonstattfamilie geltend gemacht wird,
basiert, laut Pater Joseph Kentenich, auf dem
nKATHOLISCHEN ~ MENSCHENBILD«  und
orientiert sich an der »CHRISTLICHEN ZU-
KUNFTSVISION«. Was diese Aussage naher
besagt, gewinnt durch die Lektiire der gleich-
namigen drei Werke des Griinders Schén-
statts genauere Konturen, Herta Schlosser
hat die Edition der vorliegenden Schriften
mustergiiltig besorgt, mit informativer Ein-
leitung und erstem philosophisch einord-
nenden Kommentar versehen,

Die Edition »Phifosophie der Erziehungn
lag bereits 1991 erstmals vor, war aber
rasch vergriffen und erfuhr 1993 eine wei-
tere und erweiterte Auflage. Sie enthalt
zwei Schriften: die im Mai 1961 von Pater
Kentenich in Milwaukee, Wisconsin (USA),
verfalite Arbeit »What ist my philosophy of
education?v (43-96) sowie Ausziige aus
dem sogenannten Amerika-Bericht Pater
Kentenichs aus dem Jahre 1948, ein Be-
richt, den der Autor selbst mit »Auf dein
Wort hin werfe ich die Netze ause {iber-
schrieb (97-161). Die zuerst genannte Ar-
beit ist trotz des englischen Titels ein Werk,
das von Pater Kentenich urspriinglich in
deutscher Sprache verfaBt wurde.

Beide Werke gehdren zu den wichtigsten
Texten in Schénstatt iiberhaupt. Wird hier
doch in wenigen Strichen vom Griinder der
Cemeinschaft selbst eine »allgemeine und
spezielle Charakteristike seines padagogi-
schen Konzeptes geboten. Wahrend Pater
Kentenich in der ersten Schrift starker die
Erzieherpersénlichkeit in Blick nimmt, re-
flektiert er in der zweiten deutlicher den
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sein pddagogisches Konzept aufgreifenden
nallseitigen Bindungsorganismusu (6),

Das in Schénstatt gelehrte und ge-
pflegte Erziehungssystem sei, so Pater
Kentenich, »eine moglichst vollkommene
Verbindung zwischen Wissenschaft und
Leben oder eine zeitgerechte und sinn-
gemaB angewandte Theologie und Phi-
losophie, eine gleichgeartete Psychologie
und Soziologie und Biologie. Alliiberall
werden von diesem Standpunkt aus die
Ergebnisse der modernsten Forschungen zu
Rate gezogen, schopferisch miteinander
verbunden und auf die praktische Erziehung
angewandt« (45). Dall dabei aber dennoch
nicht unkritisch die einzelnen wissenschaft-
lichen Disziplinen, genauer, ihre je verschie-
denen und wechselnden wissenschaftlichen
Theorien, sondern das christliche Menschen-,
Welt- und Wirklichkeitsverstandnis das letzte
Wort haben, wird sogleich deutlich, sobald
die »drei Grundprinzipien« artikuliert wer-
den, auf denen das padagogische Konzept
Kentenichs beruht:

ledes padagogische Tun richtet sich
nach dem Sein oder, klassisch formuliert;
ordo essendi est orde agendi (46-51).

Die harmonische, arganische und rhyth-
mische Verbindung von Natur und Gnade
ist anzuzielen, getreu dem theologischen
Grundprinzip: Gratia praesupponit naturam,
gratia non destruit sed perficit et elevat
naturamu (51-62). Denn der Mensch nge-
hort nach Gottes Absicht beiden Ordnun-
gen an, der Natur- und Gnadenordnung«
{51). Welch grundlegende Bedeutung allein
diesem Prinzip in der gegenwartigen Aus-
einandersetzung um ein tragfahiges reli-



gionspddagogisches Konzept zukemmen
konnte, wird etwa durch die Lektiire der
1998 erschienenen Dissertation von David
Berger: Natur und Gnade in systematischer
Theologie und Religionspadagogik von der
Mitte des 19. Jahrhunderts bis zur Gegen-
wart (Regensburg 1998), unmittelbar
evident.

Das dritte von Pater Ketenich formu-
lierte Grundprinzip greift gewissermaBen
auf das erste zuriick: Es gelte, die Liebe als
Welt-, Lebens- und Erziehungsgrundgesetz
wahrzunehmen und anzuwenden {63-71).
Damit wird der zuerst genannte nordo
essendi« deutlich genug als nordo amandie,
als Liebesordnung, inhaltlich néher be-
stimmt und handlungsarientiert geltend ge-
macht.

Vom Erzieher fordert die Beachtung ge-
nannter Prinzipien ndie Haltung priester-
licher Vaterlichkeit« (71), von der Erzieherin
die der npriesterlichen Mitterlichkeit« (86).

Die von Pater Kentenich gepragte Erzie-
hung setzt ein klares Menschenverstandnis
voraus. Es geht um das Erziehungskonzept
auf der Grundlage christlicher Anthro-
pologie. Diese aber steht und fallt mit dem
christlichen Gottes-Glauben selbst. In der
Schrift, die mit wDas katholische Men-
schenbildn iiberschrieben wurde, weist
Pater Kentenich auf diesen Zusammenhang
zwischen Gottes-Glaube und Menschen-
verstindnis deutlich genug hin. In seiner
kurz skizzierten »Zeitanalyseu (9-31) spricht
er von einer allseits zu beobachtenden
nGottesfluchts (24). Diese diagnostizierte er
als den »Kern der Krankheit« des heutigen
Menschen. nDie Frage lautet: Wie steht die
heutige Kultur zum persénlichen Gott, zum
Offenbarungsgott, zum Christengott? Was
auf der Gegenseite lebendig ist, finden wir
vielfach auch in unseren eigenen Reihen:
ein Stiick Gottesflucht. Wir miissen die
Cottessucht kultivierenu (25).

Kentenichs Diagnose wie sein Therapie-
vorschlag wurden noch im Oktober 1998

mehrfach bestatigt; und zwar beim soge-
nannten »theclogischen Gipfelgesprachs,
das zwischen Joseph Kardinal Ratzinger,
Johann Baptist Metz, Jiirgen Moltmann u.a.
im westfélischen Ahaus gefithrt wurde;
denn genau darin, so zeigte es sich, waren
und sind sich Ratzinger wie Metz einig: es
geht heute in Kirche und Welt langst nicht
mehr um Fragen bloB praktischer, sondern
grundsatzlicher Natur. Nur wenn die grund-
satzlichen Fragen richfig beantwortet
werden, besteht die Aussicht, auch die
praktischen Einzelprobleme angemessen
ldsen zu kénnen. Im Hintergrund der
anthropologischen Krise, auch der heute
vielbesprochenen nKirchenkrises, steht, wie
Metz formuliert, letztlich die nGatteskrises.
Der »im Bann kultureller Amnesie« ste-
hende neuzeitliche Mensch hat sich von
Gott geldst, ihm ist »Gott abhanden ge-
kommenu (vgl. Nietzsche). Der Gottvergesse-
ne aber verliert sein MaB und kommt, um
noch einmal Metz zu zitieren, dabei gerade
nin dem abhanden, was wir bisher empha-
tisch seine 'Menschlichkeit’ genannt haben.u
Um seine Menschlichkeit wiederzuge-
winnen, muB sich der Heutige, wie Pater
Kentenich allenthalben betonte, von
neuem von Gott ansprechen und in An-
spruch nehmen lassen. Um diesen Gedan-
ken zu verdeutlichen, wendet der Griinder
Schénstatts das Stilmittel der Kontrastie-
rung an: dem entgdttlichten und entchrist-
lichten Menschen wird idealtypisch der
ndurchgottlichte und  durchchristlichte
Menschu (33-44) gegeniibergestellt, dem
wwirklichkeitsfremden, jenseitsfliichtigen,
an das Diesseits versklavten Menschenu
nder wirklichkeitsgeladene, jenseitsdurstige,
der diesseitsmachtige Mensche {45-71),
und dem wselbstherrlichen« und »selbstver-
gotzendens Menschen setzt er den ngottver-
herrlichendens und ngottanbetendens Men-
schen gegeniiber (71-76). Im dritten und
vierten Kapitel wird auf die biblische Sicht
des Menschen rekurriert. Im Blick auf Jesus

92



Christus erkennen wir, wer und wie wir sind,
wer und wie wir im Sinne Gottes sein und
wie wir handeln sollen. Dabei ist der
Mensch gut beraten, wenn er sich um
Christi willen an Maria halt; »Kein Mensch
hat das Bild Christi so vollkommen darge-
stellt wie die Gebenedeite unter den Wei-
bern. Sie ist die vollendete Christusgestaltu
(133).

Allerdings mul8 das, was in der vor-
liegenden Edition zum katholischen Men-
schenbild von Pater Kentenich gesagt wird,
mit jenen zahlreichen Texten zusammen
gelesen werden, in denen sich der Griinder
Schinstatts zum gleichen Thema Auferte.
Es darf nicht vergessen werden: Der hier
edierte Text beruht auf einer Mit- und
Nachschrift jener Vortrige, die Pater
Kentenich kurz nach seiner Entlassung aus
dem KZ Dachau iber das christliche
Menschenverstandnis gehalten hatte. Das,
was fir das literarische Genus »Vortragu
generell gilt, trifft im vorliegenden Fall in
besonderer Weise zu: Der Vortrag ist keine
systematische Studie noch eine historische
Abhandlung. Um das Gemeinte gerade im
Blick auf die konkreten Zuh@rer smglichst
eindeutig herauszustellens, muf der Vor-
tragende nicht selten didaktisch reduzieren,
mitunter auch verkiirzen, auslassen, pla-
kativ und undifferenziert sprechen. Da im
vorliegenden Fall der edierte Text nicht
einmal auf das Redemanuskript des Vor-
tragenden rekurriert, sondern auf eine
enicht immer wértlich genaue Nachschrift
der Vortrageu (4), gilt bei der Interpretation
des Textes doppelte Vorsicht. Was hier
allenfalls geboten wird, ist eine »im
wesentlichen« (4) richtige Wiedergabe der
vorgetragenen Gedanken.

Den Ausfilhrungen angehéingt (»An-
hange, 135-161) sind Exzerpta jener reli-
gionspadagogischen Vortrige, die Pater
Kentenich 1946 ebenfalls zum Thema
nchristliches Menschenverstandnis« in Rol-
tenmanster gehalten hat. Besondere Be-
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achtung verdienen dabei seine geschichts-
theologischen Gedanken (137-150), die
bereits die wchristliche Zukunftsvisiona
aufleuchten lassen. Sie wird aber erst im
gleichnamigen, an dritter Stelle genannten
Editionsband ausdriicklich und ausfithrlich
thematisiert. Dieser enthalt drei Briefe des
Griinders sowie mit »Glossen« betitelte
Ausfiihrungen aus dem Jahr 1962. Der
erste Brief (3-41) ist datiert vom 6. Mai
1948. Er wurde anldBlich der offiziell
didzesanrechtlichen Errichtung des Institu-
tes der Schonstatter Marienschwestern als
nlnstitutum  saeculare« verfaft. Die Er-
richtung wurde am 20, Mai 1948 feierlich
durch den Bischof von Trier vorgenommen,
drei Jahre nach der Entlassung Pater
Kentenichs aus dem KZ Dachau. In diesem
Brief geht es darum, das »Ereignis vom 20.
Mai 1948« auf dem Hintergrund des
geschichtlich Gewordenen und im Sinne der
christlichen  Zukunftsvision  vorsehungs-
gldubig zu deuten. Diese komme biblisch im
Magnifikat Mariens (Lk 1,52 zu Wort und
in der Geheimen Offenbarung in »gldnzen-
den Bildern« zu Gesicht. Es gehe darum, die
christliche Zukunftsvision »in ihrer vollen
Pracht und Herrlichkeit aufgehen zu lassena
(7) und dabei das wgestaltlos kommende
Chaos zu einem neuen, christlichen Kosmos
zu formenu {4).

Der hier an zweiter Stelle edierte Brief
vertieft und entfaltet die christliche Zu-
kunftsvision im Selbstverstandnis Schén-
statts. Es handelt sich dabei um Ausfiih-
rungen Pater Kentenichs, die in Schdnstatt-
kreisen eher als »Oktoberbrief 1948« be-
kannt sind. Adressat dieses am 1. Oktober
des genannten lahres von Santiago de
Chile aus abgesandten »Briefes« war die seit
1945 jahrlich im Oktober stattfindende
Delegiertenversammlung der Internationa-
len Schonstattbewegung. Pater Kentenich
legt den Delegierten dar, was die offizielle
Eingliederung der Schinstitter Marien-
schwestern in den Rechtsorganismus der



Weltkirche fiir die ganze Schonstattfamilie
bedeute. So sei durch die neue Rechtslage
auch neine neue Richtung in der Formung
von Mensch und Gemeinschaft« (87) in der
Kirche beheimatet. Ziel dieser neuen
Richtung sei es, ernsthaft und mit neuen,
zeitgemdBen Methoden an der Verwirk-
lichung der christlichen Zukunftsvision zu
arbeiten. wKrampfhaft festgehaltene biir-
gerliche Haltung fithrt leicht zu Spielbiir-
gerlichkeit, konservative Einstellung zur
Erstarrung, Traditionstreue zu Mumien-
haftigkeit. Wer intuitiv die Zukunft durch-
schaut ader durch Erfahrung am eigenen
Leibe oder Beobachtung in Kollektivs, etwa
in Konzentrationslagern, hellsichtig gewor-
den ist, weiB, um was gespielt wird ... Wir
sind aus der Zeit und flr die Zeit von Gott
berufen, darum auch in allen Verzwei-
gungen und LebensauBerungen durch die
Zeit gepragt und auf Uberwindung des
Zeitgeistes und Schilderhebung des Geistes
der Zeit eingestellt« (63 £).

Pater Kentenich zeigte selbst in seinem
Leben, was es heit, die christliche Zu-
kunftsvision glithend zu kiinden und
konsequent zu leben. Fiir die christliche
Zukunftsvision lieB er sich verdachtigen,
beschuldigen, {bel nachreden. For die
christliche Zukunftsvision war er noch mit
66 Jahren, also in einem Alter, in dem
andere ihren wohlverdienten Ruhestand
genieBen, selbstverstdndlich bereit, auf
GeheiB des Heiligen Offiziums ins Exil zu
gehen: nach Milwaukee, Wisconsin, USA.
Dort blieb er fast vierzehn Jahre lang. Aus
dieser Exilszeit stammen die beiden an-
deren der hier edierten Schriften. Die soge-
nannten »Glossen« und der dritte Brief, auch
die kurzen Bemerkungen iiber die »Un-
sterblichkeit der Seelew. In den »Glossenu
{99-136) nimmt Pater Kentenich differen-
ziert Stellung zu bestimmten Fragen nach
Modernisierung und Reformierung des
Schonstattwerkes, und zwar wiederum in
grundsatzlicher Weise und im konzen-

trierten Blick auf die christliche Zukunfts-
vision (99-136). Der dritte  Brief
(139-162), verfaBt im Juni 1962, stellt
eine apologetisch gehaltene Erklarung sei-
ner tiefenpsychologischen Erkenntnisse und
Methoden dar, die er bei der Verwirklichung
der christlichen Zukunftsvision geltend zu
machen suchte. In dieser Stellungnahme, in
der Pater Kentenich von sich selbst in der
dritten Person und als »Angeklagteru
spricht, nennt er noch einmal, jetzt aus
psychologischer Sicht, um was es ihm zu tun
ist; nEs ging ihm immerdar darum, die Seele
fiir Gott zu 6ffnen und sie mit ihm
unzertrennlich in Verbindung zu bringen.
Das verlangte aber unabdinglich, dafiir zu
sorgen, daB die Seele womaglich bis in die
letzten Tiefen fir Gott und Gottliches
gedffnet wiirde und gedffnet bliebu (140).
Wie sehr diese »Visionu durch Gottes und
der Gottesmutter Hilfe realisiert werden
konnte, belege die Zeit des Natio-
nalsozialismus. In der Tat ist Schonstatt der
NS-Propaganda, ihrem Terror und ihrer
Weltanschauung »nicht im geringsten zum
Opfer gefallens (142). Das genaue Gegen-
teil ist eingetreten. Schonstatt hat seine
vielverzweigten Wurzeln tief, unzerreiBbar
tief ins Herz Gottes und der Gottesmutter
hineingesenkt, und gdttliche Filhrungsweis-
heit hat fiirsorglich sich dafir eingesetzt,
dal die Gelegenheiten zum Tiefer-Hinein-
wachsen ins Géttliche und Ewige sich
dauernd mehrten« (143). Auch die Exilszeit
des Griinders und die damit verbundenen
schwierigen Zeiten fir Schanstatt innerhalb
der Kirche kommen zur Sprache: »Denkt
man an die Stiirme seit 1948 und 18t man
auf sich wirken, daB die Eiche immer noch
nicht geknickt ist, daB sie im Kerne vielmehr
gestarkt und gefestigt dasteht, so sieht man
sich unwillkiirlich vor die Frage gestellt: Wie
ist das alles nur maglich in einer Zeit, wo
der Glaube vielfach bloB im Kopf
steckenbleibt und nicht das Herz und den
ganzen Menschen [...] erfaBt?u {143),
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Der Herausgeberin ist herzlich zu dan-
ken, daB sie sich mit groBem Erfolg uner-
miidlich fiir die sorgfaltige Edition der opera
omnia Pater Kentenichs einsetzt. Wenn
Schonstatt qualifiziert Rechenschaft von
seinem spezifischen Leben aus dem Glau-
ben ablegen will (1 Petr 3,1 5), ist es im zu-
nehmenden MaBe auch auf schriftlich vor-
liegende und sorgféltig edierte Quellen an-
gewiesen,

Pater Josef Kentenich: Philosophie der
Erziehung. Prinzipien zur Formung eines
neuen Menschen- und Gemeinschaftstyps.
. Bearbeitet von Herta Schiosser, Vatlendar, 2.
neubearbeitete Auflage 1993, 17,80 DIM.

— ders.: Das katholische Menschenbild. Be-
arbeitet von Herta Schiosser, Vallendar
1897,29,50 DM.

— ders.: Christliche Zukunftsvision. Situg-
tionsbedingte Einzelbeitrige zu Grund-
satzfragen. Bearbeitet von Herta Schiosser.
Vallendar 1998, 29,50 DM,

Manfred Gerwing

DEN WEG ZUM VATER FINDEN, und zwar in
einer waterlosen Gesellschafte, ist das
Anliegen, das den Mailinder Kardinal
Martini im aJahr Gottes des Vaters« veran-
laBt hat, ein entsprechendes Pastoralschrei-
ben an seine Ditzese zu veroffentlichen. In
einer kleinen Vorrede, einem betenden
Gesprich mit Papst Paul VI, der
1854-1963 Bischof von Mailand war und
1957 die groBe Mission unter das Thema
nGott-Vaters gestellt hatte, [4Bt sich
Martini von seinem Vorgdnger dazu
inspirieren, das Gleichnis vom verlorenen
Sohn und barmherzigen Vater (Lk 15) zum
Ausgang seines Schreibens zu nehmen.
Martini kennt und nennt die Schwie-
rigkeiten heutiger - vor allem junger —
Menschen mit ihren eigenen Vatern, mit
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Vitern in der Kirche und nicht zuletzt mit
Gott-Vater. Er verweist aber darauf, dal
schon Jesus solche Schwierigkeiten sei-
tens beider Séhne angesprochen hat. In
einem ersten Abschnitt wLaBt uns zum
Vater gehenls¢ kommen nder unruhige
Weg des einzelnen« und der »der ganzen
Epoche« zur Sprache. Fiir Schonstatter
sehr vertraut und im Zusammenhang mit
dem Gleichnis Jesu nachdenkenswert
ditrfte der Gedanke sein, daf »das Leben
einen Sinn hat, wenn wir es als groRe
Riickkehr zum Vater sehen« (13;31), Das
zeigt der jiingere Sohn, in dem, ausgel@st
durch die Grenzerfahrung seines Elends,
die Sehnsucht nach dem Vater und einem
Ort, an dem er angenommen wird, am
Ende wieder durchbricht. Der Vi warnt
allerdings davor, das Bild des Vaters — sei
es verdiistert, sei es hell = von uns aus
nallzu leichtfertig auf Gott zu iibertragen«
(21). »Vater« und »Mutter« sind Meta-
phern fir den geheimnisvollen wganz
anderenw, der sich uns in Jesus als »Du«
geoffenbart hat. »DaB Gott uns entgegen-
kommt und sich als Vater geoffenbart hat,
verleiht der Riickkehr zu ihm, der
‘Wiederentdeckung des Vaters' iiberhaupt
erst Sinn. Und dieser Weg zu ihm ist der
Weg eines jeden Menschen auf Erdens
(23).

Auf die in der Diagnose sehr genaue
Skizze der wunruhigen Wege einer ganzen
Epochen folgt der zentrale biblische Teil
»Was uns der Vater von sich offenbart« als
Vater Israels, als Abba Jesu und Vater der
Jinger. Da Jesus selbst seine Jiinger auf-
fordert sWenn ihr betet, so sprecht: Vater...u
(Lk 11,2), folgt eine dichte kleine Medi-
tation einiger Vaterunserbitten mit Gedan-
ken, die denen Pater Kentenichs (iber-
raschend nahekommen: Das Leitbild einer
Gemeinschaft, die das Vaterunser betet, ist
ndas Herz des Vaters. Im Herzen des Vaters,
das auf ewig unser Zuhause sein wird, ist
unsere eigentliche Wohnungu (53).



Dieser Gedanke leitet tber zu jenem
Teil, der in jiingster Zeit der aktuellste ist:
nZueinander finden im Vater aller Men-
schene. Darin zeigt Martini, wie Begegnun-
gen von Christen mit Nichtchristen, die an
Gott glauben, mit Nichtglaubenden und mit
den Armen beschaffen sein miissen. Der
Grund des Zueinanderfindens: nleder
Mensch ist von dem einen, einzigen Vater
geliebte (57). Der Vf. nimmt allerdings
deutlich Stellung gegen das beriihmt
gewordene Wort seines Mitbruders Karl
Rahner von den nanonymen Christen«. Mar-
tini meint: »Mit dieser Bezeichnung lauft
man wohl doch Gefahr, die Wirklichkeit
{iberzustrapazieren, insofern Menschen, die
nicht an Jesus glauben, eine Ausrichtung
zugesprochen wird, die diese selbst nicht
akzeptieren wiirdenu (58).

Was aber maglich ist und den inter-
religidsen Dialog begriindet, ist dies: »1. die
vertrauensvolle Hingabe an das gbttliche
Geheimnis; 2. der Respekt vor jedem Men-
schen; 3. die Bereitschaft, sich auf den Weg
zum gemeinsamen Vater zu begeben« (59).

Auch eine tiefe Begegnung mit Nicht-
glaubenden ist méglich, vorausgesetzt, dab
auch der Christ ein Fragender und Suchen-
der bleibt, einer, der weil, daB auch sein
eigener Glaube gefahrdet ist und immer
neu erbeten sein will, Weil aber »die richtig
gelebte Beziehung mit dem Vater« ein nver-
zehrendes Feuers ist, tagtaglich gendhrt
vom Wort Gottes und vom Gebet, kann es
auch fiir den Gleichgiiltigen zur Provo-
kation werden. Der lebendige Christ wwird
ihm nicht Antworten geben, sondern ver-

suchen, in ihm die verborgenen, zuge-
schiltteten Fragen zu wecken« (68).

Es folgt eine kieine Meditation iiber Eph 1
wZum Lob des Vaterse, von dessen gott-
lichem Plan Welt und Geschichte und auch
wir selbst umschlossen sind. Im Zusammen-
hang mit diesem Schrifttext ist kurz von
Maria die Rede, die uns zeigt, was es heiBE,
»auf den Vater zu vertrauen und zu seinem
Lob zu lebenu (78). Fragen zur Reflexion
bieten eine gute Hilfe sowohl fir die per-
sdnliche Gewissenserforschung  wie  fir
Gruppengespriche.

Als Anhang ist unter dem Titel nDas
Vaterunser im Alltage ein Ausschnitt aus
ginem Brief des Kardinals an Familien
beigefiigt. Darin spiegelt sich nicht nur die
personliche Nahe Martinis zu Menschen
jeglichen Alters, besonders zu Kindern, son-
dern auch seine Gabe, den Eltern zu zeigen,
welche Verantwortung sie haben fiir das
positive oder aber negative Gottesbild ihrer
Kinder als der niichsten Generation. Martini
knilpft dafir in faszinierend einfacher und
iiberzeugender Weise an die Vaterunser-
bitten an. -

Das schmale Bandchen ist nicht nur
fliissig geschrieben, sondern auch flilssig
iibersetzt. Es ist besonders fiir Familien-
kreise sehr zu empfehlen.

Carlo Maria Martini: Den Weg zum
Vater finden. Gott-Vater in einer vater-
losen Geselfschaft. Verlag Neue Stadt,
Miinchen 1999, 96 S., 19,80 DM.

Barbara Albrecht
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