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Glaube und Glaubensgemeinschaft™

Von Engelbert Monnerjahn

Das Thema, das wir uns gestellt haben, hat gegenwirtig ein besonderes Gewicht. Das
nicht nur deshalb, weil der Heilige Vater zum 1goojihrigen Gedichtnis des Martertodes
der Apostelfiirsten Petrus und Paulus ein Jahr des Glaubens proklamiert hat, sondern
weit mehr aus dem Grunde, weil die Glaubensfrage, die Frage nach der Stirke oder
Schwidhe unseres Glaubens, die Frage, was Glaube fiir uns heute heifen kann, die Frage,
ob Glaube heute iiberhaupt noch méglich ist, sich in den letzten Jahren mit zunehmender
Geschwindigkeit und Schirfe als die Grundfrage innerhalb der Christenheit entpuppt
hat?. Es hat sich bestitigt, was Pater Kentenich 1949 in seinem , Oktoberbrief” an die
Schonstattfamilie schrieb: ,Der Prozef der Verweltlichung des Denkens und Lebens ist
in alle — auch in christliche — Kreise gedrungen. Er ist noch nicht zum Stillstand gekom-
men. Nicht nur Glaubensschwidhe, sondern auch Glaubenslosigkeit und Glaubenshaf3
beherrschen die Welt und lassen sie nicht zur Ruhr kommen.” Und weiter sagte Pater
Kentenich damals: ,Die Schwierigkeit liegt darin, daB der Glaube in der Wurzel krank
geworden ist. Das Glaubensgut hat man vielfach ausgehthlt und den Glaubensbegriff

"o

von der Offenbarung getrennt.

Wir wollen aber nicht nur vom Glauben, von der heutigen Glaubensfrage, sondern auch
von Glaubensgemeinschaft sprechen, oder, wenn wir die Formulierung unseres Themas
,Glaube und Glaubensgemeinschaft” genau ins Auge fassen und dabei vor allem auf das
,und” achten, von dem Verhiltnis, das zwischen Glaube und Glaubensgemeinschaft waltet.
Das dadurch bezeichnete Thema ist allerdings so umfangreich und vielfiltig, da8 wir es
unméglich in solcher Kiirze ausschpfen kénnen. Wir zeigen deshalb nur einige Gesichts-
punkte auf, die dazu dienen sollen, unser eigenes Denken zum Weiterdenken anzuregen.

L

Zunichst werfen wir im Licht unserer Themastellung einen Blick in die Heilige Schrift.
Dabei machen wir eine ebenso interessante wie wichtige Beobachtung: Wo es in der

* Der Beitrag ist die gekiirzte und iiberarbeitete Wiedergabe eines Vortrags, der am 22. Okto-
ber 1967 vor Vertretern der Schweizer Schonstattfamilie in Quarten 5G gehalten wurde.

1 Vgl. dazu das bald nach diesem Vorirag erschienene Buch ,Das Ende des konventionellen
Christentums” von W. H. van de Pol.

® S, 111/12.
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Heiligen Schrift um Glauben geht, geht es zugleich immer um Glaubensgemeinschaft.
So sehr Glaube Anruf an den einzelnen und dem einzelnen von Gottes freier Huld ge-
schenkte Gnade ist, so sehr die Annahme dieser Gnade im Glaubensakt Tat des einzelnen
Menschen ist und sein muf}, der Anruf wie auch die Gnade Gottes und der durch die
Gnade ermoglichte Glaubensakt zielen nach der Heiligen Schrift immer auf Glaubens-
gemeinschaft. Uberaus deutlich, so scheint mir, bringt diesen Sachverhalt der 1. Johannes-
brief in seinem 1. Kapitel zum Ausdruck: ,Was wir gesehen und gehirt haben, kiinden
wir euch, damit auch ihr Gemeinschaft habt mit uns und unsere Gemeinschaft Gemein-
schaft sei mit dem Vater und mit seinem Sohn Jesus Christus” (1 Joh 1,3). Man tut gut
daran, die Unterscheidungen nicht zu iibersehen, die hier getroffen werden: Es ist zu-
néchst die Rede von der Gemeinschaft der Glaubigen ,mit uns”, d. h. mit den Aposteln,
die das, was sie gesehen und gehort haben, verkiindigten, und dann davon, da8 ,,unsere
Gemeinschaft”, die Gemeinschaft des Glaubens zwischen den Aposteln und den Gliubigen
also, zugleich Gemeinschaft mit dem Vater und seinem Sohn Jesus Christus sei, wobei
deutlich wird, daB die Glaubensgemeinschaft mit den Aposteln unumgingliche Voraus-
setzung fir die Gemeinschaft mit dem Vater und seinem Sohne ist.

DaB es dem sich offenbarenden, sich zeigenden oder rufenden Gott nach dem Alten und
nach dem Neuen Testament auch dort, wo er sich zuniichst an einzelne wendet, um Ge-
meinschaft, und zwar um Glaubensgemeinschaft zu tun ist, kénnen wir anhand einiger
markanter Stationen der heiligen Geschichte aufweisen.

Als Gott seinen Ruf an Abraham ergehen lieB: ,Zieh hinweg aus deiner Heimat, aus
deiner Verwandtschaft und aus deinem Vaterhaus in ein Land, das ich dir zeigen werde!”
(Gen 12,1), da handelte es sich nicht um Abraham allein. Abraham sollte nur ein Anfang
sein. Der ,Vater unseres Glaubens” wurde als Stammvater gerufen, als Erster einer
groBen Gemeinschaft, der eine gewaltige Zukunft eréffnet wurde: ,Ich will dich zu einem
grofien Volke machen und dich segnen” (Gen 12,2). Weil Gott in Abraham nicht einen
einzelnen, sondern den Ersten und den Vater vieler sah und entsprechend mit ihm ver-
fuhr, deswegen dnderte er seinen Namen von Abram in Abraham, was nach Aussage der
Genesis , Vater einer Vélkermenge” heift (Gen 17,5). Im gleichen Sinne sagt Paul VI. bei
Jean Guitton: , Abraham kiindigte ein ganzes Volk an.”?

Als der Herr dem Moses im brennenden Dornbusch erschien und ihm seinen Namen
~Jahwe” = ,Ich bin da” kundtat, da stellte er sich zunichst vor als ,der Gott deines
Vaters, der Gott Abrahams, der Gott Isaaks und der Gott Jakobs” (Ex 3,6), das heift: als
der Gott einer ganz bestimmten geschichtlichen Gemeinschaft, und die Offenbarung an
Moses geschah wiederum, wie jeder von uns weif}, nicht um dieses einzelnen Mannes wil-
len, sondern darum, daf er die Gemeinschaft seines Volkes aus dem Sklavenhause Agyptens
heraus und in die Wiiste fithre zum Berge Sinai, wo sie durch Vermittlung des Moses
im Héren auf das an sie ergehende Wort Gottes zur Glaubensgemeinschaft werden sollte:
<Wenn ihr getreu auf meine Stimme hért und meinen Bund haltet, so werdet ihr unter

? Jean Guitton, Dialog mit Paul VI., Wien 1967, 5. 140.
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allen Vilkern mein besonderes Eigentum sein . . . Ihr sollt mir ein Kénigreich von Prie-
stern und ein heiliges Volk sein” (Ex 19,5.6).

In der dramatischen Geschichte Israels, in welcher das Volk soundso oft Verrat an dem
mit Gott geschlossenen Bunde begeht, hingt immer wieder alles davon ab, daf sich
Glaubensgemeinschaft bildet, die auf die Seite Gottes tritt und dem Bundesgott die Treue
hilt. Um solche Glaubensgemeinschaft zu erwecken und zu sammeln, werden die Pro-
pheten geschickt, die das Volk in die Entscheidung rufen, und nach der Heimkehr aus
dem babylonischen Exil, als das Fundament fiir eine neue Existenz des Volkes im Gelob-
ten Land gelegt werden soll, da wird dies vollzogen durch eine Neukonstituierung der
Glaubensgemeinschaft: ,Der Priester Esra brachte das Gesetz in die Versammlung der
Méinner und Frauen und aller, die imstande waren, es zu verstehen . . . Er las daraus auf
dem Platz vor dem Wassertor vom frithen Morgen bis zur Tagesmitte . . . Das ganze Volk
lich sein Ohr dem Buch des Gesetzes . . . (und) antwortete mit erhobenen Hiinden: ,Amen.
Amen’” (Neh 8,2.36).

Als dann in der Fiille der Zeit Gott seinen Sohn sandte, geboren von der Frau (Gal 4,4),
da war es die Aufgabe des Erlosers, wie der Galaterbrief sagt, ,alle, die unter der Ge-
setzesherrschaft standen, daraus loszukaufen”; sie sollten ,das Recht von Kindern
empfangen” und kraft des Geistes des menschgewordenen Sohnes ,Abba = Vater”
rufen diirfen (Gal 4,5-7). Das aber bedeutet: das Werk, das von Jesus zu vollbringende
Werk war: ,die zerstreuten Kinder Gottes zur Einheit zu sammeln” (Joh 11,52), zur
Einheit der Familie Gottes. Man hat in einseitig eschatologischer Interpretation nach-
weisen wollen, da@ Jesus niemals die Absicht gehabt habe, eine feste Glaubensgemein-
schaft um sich zu scharen, die bis zu seiner Wiederkunft dauern soll. Die Aussage der
Evangelien, wenn man sie in ihrer Ganzheit nimmt, ergibt demgegeniiber klar, dal der
Herr in seinem Wirken auf Gemeinschaft zielte: von Anfang an sammelte er Jiinger
um sich, zundchst, um das auserwiihlte jiidische Volk im Sinne seiner Sendung zu ge-
winnen. Nach seiner Ablehnung durch die Repriisentanten Israels begann er, an der Be-
griindung einer neuen Gemeinschaft, des neutestamentlichen Israels, zu wirken, so durch
die Wahl der Apostel, vor allem durch die Beauftragung des Petrus. Im Hinblick auf
diese neue Gemeinschaft feierte er mit den Seinen am Abend vor seinem Leiden das
Passahmahl und stiftete dabei die Eucharistie. Als Auferstandener erteilte er bestimmte
Auftrige, in denen er seinen Jiingern die Fortsetzung des von ihm Begonnenen befahl
und ihnen die entsprechenden Vollmachten verlieh. Die von Jesus gewollte und in seinem
Blute freigekaufte Glaubensgemeinschaft konstituiert sich in Jerusalem unter dem Wehen
des Heiligen Geistes, wobei bezeichnenderweise Maria, die Mutter Jesu, inmitten der
Schar der Gliubigen weilt. Die Apostelgeschichte sodann hebt wiederholt hervor, wie
die junge Kirche in Jerusalem in inniger Glaubensgemeinschaft lebt: ,Alle, die zum
Glauben gekommen waren, hielten fest zusammen und hatten alles gemeinsam” (Apg
2,44), und: ,Die Menge derer, die sich dem Glauben zugewandt hatten, war ein Herz
und eine Seele” (Apg 4,32). Fiigen wir dem hinzu, wie es dem hl. Paulus in seiner
rastlosen und weit ausgreifenden Missionstitigkeit um nichts anderes als um die Griin~
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_ dung und den Aufbau von méglichst vielen lebenskriftigen Glaubensgemeinschaften an
hervorragenden Punkten des Rémischen Reiches ging.

I

Was der Heiligen Schrift des Alten wie des Neuen Testamentes eine Selbstverstindlich-
keit ist, da® Glaube und Glaubensgemeinschaft zusammengehren, muf heute ohne
Zweifel mit besonderer Ausdriicklichkeit gesehen und betont werden. Man behauptet
nicht zuviel, wenn man die Meinung vertritt, daB die Glaubenskrise der Gegenwart ohne
Aufwertung und nachdriickliche Pflege von Glaubensgemeinschaft nicht gemeistert wer-
den kann. Was macht Glaubensgemeinschaft heute mehr als in verflossenen Jahrhun-
derten notwendig? Wir wollen im folgenden, wenn auch ziemlich kursorisch, auf drei
Griinde eingehen: 1. auf das Schwinden bzw. auf den Wandel bisheriger Glaubens-
gemeinschaften; 2. auf den objektiven Geist der Zeit und 3. auf das verinderte Weltbild.

1. Bisherige Glaubensgemeinschaften schwinden und verschwinden oder sind in einem
Wandel begriffen. Das sind Vorginge, die wir alle, einerlei, wo wir beheimatet sind,
erfahren. Wo noch in unserer Kindheit oder bis vor wenigen Jahren Gemeinschaften, zu
denen wir gehorten, etwa die Gemeinschaft eines Dorfes, einer Kleinstadt, einer Land-
schaft, eines Stammes auch im katholischen Glauben eins und einheitlich war, da ist das
in zunehmendem MaBe nicht mehr der Fall. Die groSen und fast unaufhorlichen Wan-
derungsbewegungen unserer Zeit, ob es sich um erzwungene Wanderung (Vertreibung,
Flucht) oder um durch die moderne Umstrukturierung zur industriell-technischen Welt
bedingte Wanderungen handelt, die Geschlossenheit von Gemeinschaften, wie man sie
frither kannte, wird bis ins letzte Dorf hinein gelockert, und damit 16st sich auch immer
mehr die mit diesen Gemeinschaften frither identische Glaubensgemeinschaft. Die Kirche
macht, wie Pater Kentenich bereits 1934 bemerkte, einen Prozef der Entterritorialisierung
durch; es gibt immer weniger geschlossen katholische Territorien, dafiir nimmt die Zer-
streuung, die Diasporaisierung zu. So pflegen wir zwar noch vom ,christlichen Abend-
land” zu sprechen; doch miissen wir uns dabei mehr und mehr vor Augen halten, da€ es
ein , christliches Abendland” im Sinne eines geschlossen christlichen Raumes nicht mehr
gibt.

Von der groflen Glaubensgemeinschaft, welche die Kirche darstellt, brauchen wir auf
Grund der gottlichen VerheiBung zwar nicht zu befiirchten, daf sie einer vélligen Auf-
losung verfillt. Sie ist aber schon seit lingerem, und mit dem II. Vatikanischen Konzil
bewuBt, in einen, wie ebenfalls Pater Kentenich 1934 sagte, Entformungs- und Um-
formungsprozeB eingetreten, der auf die Glaubensfrage und -krise von heute sicher nicht
ohne Einfluf ist. Durch diesen Prozef, bei dem die Kirche iiberalterte, verkrustete Formen
abstreift und sich in neue gottgewollte Formen hineinzuentwickeln sucht, ist in der Kirche
eine den meisten Katholiken ganz und gar ungewohnte Freiheit und Offenheit ent-
standen. Und was ist nicht alles in Bewegung geraten: in der Liturgie, in der kirchlichen
Disziplin, nicht zum wenigsten in der Theologie und in der Glaubensverkiindigung. Viele
Katholiken klagen, da8 es kaum noch etwas unangetastet Festes gebe, und dabei war die
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Festigkeit und Einheitlichkeit es doch gerade, die ehedem an der Kirche gerithmt und
geschitzt wurde. Als Reaktion auf eine jahrhundertelange Zentralisierung hat nun in
der Kirche mit Recht eine Dezentralisierung begonnen, Dabei kann es kaum ausbleiben,
daBl gelegentlich zentrifugale Kriifte sich iibermiBig bemerkbar machen. Dadurch ent-
stehen Unruhe, Unklarheit, Verwirrung,

In dieser Situation tut die Pflege noch bestehender und die Bildung von neuen Glaubens-
gemeinschaften not. Der einzelne Christ darf nicht alleine gelassen werden. Der Weg
durch die Verwirrung muff gemeinsam gesucht und gegangen werden, und wenn die
Kirche am Ufer der Zukunft Wurzeln schlagen und eine zukunftgestaltende Kraft wer-
den soll, so wird das in einem ausschlaggebenden Mafe davon mitbestimmt sein, ob sie
selbst lebendige Glaubensgemeinschaft ist und in sich méglichst viele lebendige Glau-
bensgemeinschaften enthilt.

2. Der objektive Geist unserer Gegenwart, der Geist, der sie beherrscht und Denken und
Handeln der Menschen mehr bestimmt, als ihnen bewuft wird, kann weithin wahrhaftig
nicht als dem Glauben férderlich bezeichnet werden, im Gegenteil: er erschwert das
Glauben des einzelnen Christen oder wiirgt es ab, weil er den Glauben im Sinne der
christlichen Offenbarung als unméglich erscheinen 18t Welches sind die Hauptstrsmun-
gen dieses objektiven Geistes der Zeit? Wie sieht die Atmosphire aus, die er schafft und
verbreitet? Wo hat er seine Quellen?

In diesem Zusammenhang, so scheint mir, mufl man zunichst immer noch an erster Stelle
Immanuel Kant und seine Philosophie nennen. Zwar ist der Kénigsberger Philosoph
schon mehr als 160 Jahre tot; mit seinem Denken aber oder gewissen Wirkungen seines
Denkens ist er meines Erachtens héchst gegenwirtiz und lebendig. Sein Denken ist
heute auf breiter Front — vergrébert freilich, wie das bei solchen Vorgiingen zu sein
pflegt — neu aufgebrochen, Kant ist bei dem beriithmten ,Mann der Strafe” angekommen.
Das scheint mir vor allem zuzutreffen fiir das, was er iiber Gott und die Bezichungen
des Menschen zu Gott dachte und schrieb. Grundlegend ist hier, daff Kant zwischen Gott
und uns Menschen einen radikalen Schnitt vornahm, einen uniiberbriidkbaren Abgrund
legte. Er tat dies, indem er durch seine kritische Philosophie die Moglichkeit einer Gottes-
erfahrung und Gotteserkenntnis a priori, von vornherein, verneinte. Wenn es einen Gott
gibt, so ist er fiir uns absolut unzuginglich. Alle Beweisginge, die wir anstellen, um zur
Erkenntnis Gottes zu gelangen, fithren zu nichts, sind nicht schliissig. Was aber ist das
denn, worauf sich der Mensch bezieht, wenn er von Gott spricht und ihn verehrt? Dieser
Gott ist lediglich ein Begriff, eine Idee, genauer: eine transzendentale theologische Idee,
die der Mensch notwendigerweise denken muf, wie er auch aus der Summe der Er-
scheinungen um sich die Idee ,Welt” und als Einheit seiner persénlichen Erfahrungen
die Idee ,Ich” folgert. Somit ist der Gott, mit dem der Mensch sich zu schaffen madht,
seine eigene , Erdichtung”.

Aus alldem zieht Kant konsequent den Schlug, da® es keine Gottesverehrung geben darf.
Ein Beten zu Gott ist unsinnig und unniitz, und von sich selber bekannte er einmal, daf
er sich schimen wiirde, wenn ihn jemand beim Beten ertappen sollte. Die wahre Religion
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besteht vielmehr in einem Leben nach dem ,kategorischen Imperativ”, fillt demnach mit

" der Ethik zusammen, und zwar mit einer Ethik, die autonom begriindet sein mu8.

Man braucht sich diese Gedanken Kants nur vorzulegen, um sofort zu empfinden, wie
modern, d. h. wie maBgeblich und wirkkriftig sie heute sind. Kant hat, wie man zu-
treffend sagt, eine wahrhaft ,kopernikanische Wende” fiir sich vollzogen und fiir die
Welt eingeleitet: Der Mensch steht im Zentrum der Welt, nicht Gott. Es gibt keine dem
Menschen vorgegebene Ordnung, die fitr ihn verbindlich wire; er selber nur kann und
mue sich seine Ordnung und sein Gesetz geben.

Von der Kant'schen Wendung, die alles auf den Menschen zentriert und vom Menschen
her erklirt, gingen zwei Wissenschaftler aus, deren Denken die Strémungen und das
Klima der geistigen Welt von heute nicht weniger bestimmen als der Konigsberger:
Marx und Freud. Bezeichnete Kant Gott als eine dem menschlichen Denken notwendiger-
weise zu denkende Idee, so wird fiir Marx und Freud jede Religion zu einem Produkt
subjektiver oder objektiver menschlicher Zusténde. Bei Marx erklirt sich das Phinomen.
der Religion aus den total und radikal ungeordneten und unbefriedigenden sozialen und
wirtschaftlichen Verhiltnissen und der dadurch verursachten Entfremdung des Menschen
von sich selbst, wodurch die Religion als ,Opium des Volkes” zu seiner Betiubung an-
gesichts der unmenschlichen Zustinde nétig wird und tatsichlich entsteht. Bei Freud
wurzelt Religion in den verdringten Komplexen des individuellen UnbewuBten, ist also
eine Projektion des menschlichen Subjekts, nicht aber Initiative, Stiftung und Gnade von
oben, von einem personalen Gott her. Der Gott, den der Mensch verehrt, ist Gemiichte
des Menschen, der im Grunde auf eine raffinierte Weise, deren er sich nicht bewuft ist,
damit sich selber zu seinem Gott sublimiert. Wir sehen im iibrigen daran, daf die Gott-
ist-tot-Bewegung nicht erst von heute ist; ihre Wurzeln und Anstife gehen mindestens
zweihundert Jahre zuriick, und da Kant an ihr sehr beteiligt ist, hat sein Zeitgenosse,
der Dichter Jean Paul in seinem Roman ,Siebenkis” 1796/97 bereits auf wahrhaft er-
schiitternde Art geschildert.

3. Weltbild und Glaube haben zu allen Zeiten viel miteinander zu tun gehabt. So ist es
auch nicht zufillig, daB die heutige Glaubenskrise zeitlich mit einer geradezu atem-
beraubenden Verinderung unseres Weltbildes zusammenfallt. Diese Verinderung er-
eignet sich unter dem Stichwort von der Evolution und beriihrt das Selbstversténdnis und
Selbstbewultsein des Menschen in einem MaBe, das wir heute wohl noch nicht recht ab-
zuschitzen vermdgen. An drei Gedankengingen soll der Versuch gemacht werden auf-
zuzeigen, was gemeint ist.

Erster Gedankengang: Wie haben die von der Tatsache der Evolution angeregten For-
schungen unser raumliches Weltbild verdndert! Um das zu begreifen, ziehen wir zum
Vergleich das Weltbild heran, das noch bis vor kurzem, wenn es auch wissenschaftlich
lingst iiberholt war, die Vorstellungen der meisten Menschen bestimmte, das sogenannte
,dreistockige” Weltbild: da war die Erde in der Mitte, unterhalb der Erde (oder in ihrem
Innern) die Welt des Chaos, oberhalb der Erde wolbte sich der Himmel mit seinen
Sphiren, iiber deren letzter sich der Bereich Gottes und der Seligen befand. Da war also
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eine klare, {ibersichtliche Ordnung, ein Aufbau von unten nach oben, es gab feste Rich-
tungen. Der Mensch nahm eine bestimmte Stelle ein, und er wufSte auch, wohin er im
Tode gehen wiirde: nach oben oder nach unten, je nachdem. Dieses schiine, gegliederte,
harmonische Weltbild ist in unseren Tagen auch in der Vorstellung des gewshnlichen
Menschen beseitigt, es ist als nicht vorhanden entlarvt. Die Welt ist rdumlich nicht mehr
iiberschaubar, Sie ist kein statisches ,Weltgebiude”, sondern in einer duflerst dynami-
schen Entwicklung begriffen. Soweit ihre riumliche Erstreckung fiir uns noch feststellbar
und ausriidkbar ist, geben wir die Entfernungen in Lichtjahren wieder. Es gibt kein Oben
und kein Unten, keine fixen Richtungen. Die Erde l#8t sich nicht mehr als der Mittelpunkt
der sich ungeheuer dehnenden Welt ansehen; das Zentrum der Welt kann iiberall sein.
Vor allem: Wo ist in dieser Welt der Ort Gottes?

Zweiter Gedankengang: Wie hat die von der Tatsache der Evolution ausgehende For-
schung unsere Vorstellung von Zeit und Geschichte verindert! Noch in meiner Volks-
schulzeit lernten wir, daf die Welt 6ooo Jahre alt ist: 4000 Jahre waren es von der Er-
schaffung der Welt bis Christi Geburt, und von dort bis heute sind es nicht ganz 2000
Jahre. Wiederum: wie iiberschaubar war alles! Doch kann nunmehr dieses Bild von der
Geschichte, diese kurze Zeittafel, nicht mehr aufrechterhalten werden. Auch zeitlich
dehnt sich die Welt ins uniiberschaubar Uferlose. Nach Aussagen von Astronomen sind
seit dem Urknall, mit dem unsere jetzige Welt sich zu entwidkeln begann, etwa 10 Mil-
liarden Jahre vergangen, und noch yo Milliarden Jahre soll sie, wie man berechnet hat,
kraft der in ihr wirkenden Energien bestehen kinnen. Von neuem meldet sich da die
Frage: Wo ist angesichts dieser Entwicklungen und ihrer GesetzmiBigkeiten Platz Ffiir
Gott? Ferner: Wie winzig nimmt sich demgegeniiber der einzelne Mensch mit seiner
kurzen Lebensspanne aus!

Dritter Gedankengang: Er schlieBt sich an die auf den Menschen und seine Herkunft
angewandte Evolutionslehre, an die Abstammungslehre an. Wéhrend es frither unter
Christen allgemeine Uberzeugung war, da8, nach dem wértlichen Verstindnis der Bibel,
der erste Mensch unmittelbar von Gott aus dem leblosen Stoff erschaffen wurde — eine
Uberzeugung, die von den kirchlichen Instanzen bis vor wenigem entschieden als allein fiir
einen Katholiken annehmbare bezeichnet wurde —, sehen wir nun auch den Menschen
durch die Abstammungslehre in eine Entwicklungskette eingereiht, die ihn mit der Ge-
samtevolution der Welt verbindet. Fiir weiteste Kreise unserer Offentlichkeit ist diese Ab-
stammungslehre mit einer Erschaffung des Menschen durch Gott unvereinbar; sie stelit
fiir sie eine Erklirung der Herkunft des Menschen dar, die ohne Gott auskommt. Noch
einmal fragen wir: Was bedeutet in solchen modernen Perspektiven Gott? Was bedeutet
der Mensch? Was bedeuten die Aussagen der Offenbarung und die Lehre der Kirche?

ML

Im letzten Teil unserer Uberlegungen soll es uns darum gehen, auf dem Hintergrund der
eben skizzierten Situation einige Hinweise fiir unser Leben als Glaubensgemeinschaft in
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heutiger Zeit zu geben, dies nicht allein im Hinblick auf die Bewahrung der eigenen
Glaubensgemeinschaft, sondern auch um des Zeugnisses vor den anderen willen. Dabei
greifen wir zunichst die Frage auf, die heute schlechthin zentral ist: die Frage nach Gott,
die zugleich Frage nach dem rechten Gottesbild und nach dem Verhiltnis Gottes zur
Welt und der Welt zu Gott ist.

1. Heutige Glaubensgemeinschaft muB sich wohl mit Nachdruck um das rechte Gottesbild
mithen, Es ist vor allem von zwei Linien gekennzeichnet: von der géttlichen Transzendenz
und von der gottlichen Immanenz. Der transzendente Gott: das ist der ,Deus semper
maior”, der immer noch gréfere Gott. So grof, ja so ufer- und endlos sich die Welt auch
fiir uns dehnen mag, so wenig wir sie auszumessen und zu {iberschauen vermégen: Gott
ist der Welt immer {iberlegen. Er ist weder mit ihr identisch, noch etwa ein Teil von ihr.
Auch wenn wir aus der Welt auf Gott schliefen, auf seine Wirklichkeit, seine Eigen-
schaften, so miissen wir uns im klaren bleiben, daff er unsere Erkenntnis und Kenntnis
in unendlicher Weise iibersteigt. Er ist unendlich groBer als alles, was wir von ihm er-
kennen und denken kénnen. Bei aller Bekanntheit bleibt er der Unbekannte, der ganz
andere, der unerschtpflich Geheimnisvolle.

Hier miiften wir uns vielleicht iiberpriifen, ob Gott in dieser Weise vor uns steht oder
nicht; ob er in unseren Vorstellungen nicht doch etwa ein Ding ist wie die Dinge der
Welt, als ein Teil von ihr, wenn auch erhabener, gewaltiger. In heutiger Glaubensgemein-
schaft, die es wirklich sein will, muf der transzendente Gott in seiner weltiiberlegenen,
unbegreiflichen Majestit wieder gesehen und erschauernd verehrt werden.

Zusammen mit der Transzendenz und nie von ihr getrennt mufl das Gottesbild heutiger
Glaubensgemeinschaft in ausgeprigter Weise eine gottliche Immanenz kennen. Der
iiberweltliche Gott neigt sich zur Welt, er ist in der Welt, er regiert sie. Doch auch hier
muf uns bewuft bleiben, daff der weltimmanente Gott, der uns niher ist als wir uns
selbst (Augustinus), mehr unbekannt als bekannt ist und bleibt. Gott zeigt sich und ver-
birgt sich in einem. Angewandt auf seine Regierung der Welt heiBt das: er regiert sie
nicht unmittelbar und alleine, sondern, wie besonders der hl. Thomas von Aquin heraus-
gestellt hat, durch Zweitursachen; er nimmt geschopfliche Mittel und Mittler in seinen
Dienst, in denen er titig wird und zugleich zuriicktritt.

Das Gesetz der Weltregierung durch Zweitursachen, das Gott sich selbst auferlegt, weil
er die Liebe ist und es ihm um unsere Liebe geht, ist nicht zuletzt in dem Falle feststellbar,
von dem wir hier sprechen: im Falle der Glaubensgemeinschaft. Auch bei ihrer Begriin-
dung und in ihrer Fithrung beniitzt Gott Menschen als seine Werkzeuge. Da diese Ver-
haltensweise fiir uns Heutige von besonderem Interesse sein muf, wollen wir uns ein

wenig niher mit ihr bekannt machen, und zwar an den schon einmal vorgefiihrten
biblischen Gestalten.

Zunichst an Abraham., Wir sagten oben, daf es Gott bei der Berufung Abrahams nicht
um ihn allein zu tun war, sondern um die gréBere Glaubensgemeinschaft, die mit thm
beginnen sollte. Das darf uns aber nicht daritber hinwegsehen lassen, da der gtttliche
Ruf sich unmittelbar nur an ihn richtete. Thm allein auch erschien Gott. Er allein also
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machte eine unmittelbare Gotteserfahrung, auf die er im Glauben antwortete. Die an-
deren kamen zum Glauben und wurden Glaubensgemeinschaft durch ihn und mit ihm,
indem sie die ihm zuteil gewordene Gotteserfahrung auch als sie selbst betreffend er-
kannten und anerkannten. Nicht nur gleichzeitig mit Abraham Lebende wurden durch
ihn, in der Gemeinschaft mit ihm, zur Gemeinschaft des Glaubens an den wahren Gott,
sondern auch die Nachfahren: der Gott, auf den das israelitische Volk sich bezog, war
der Gott Abrahams, mit dem Abraham seine Glaubenserfahrung gemacht hatte.

Ahnliches gilt von Moses, der anderen riesengrofen Glaubensgestalt des Alten Testa-
mentes: Israel wurde Glaubensgemeinschaft in der Gefolgschaft gegeniiber dem Moses.
Thm war Gott im brennenden Dornbusch erschienen, zu ihm hatte er gesprochen. Die
israelitische Glaubensgemeinschaft konstituierte sich wesentlich dadurch, da sie an die
Gottesbegegnung des Moses und an den Gott des Moses glaubte. So heif3st es im Buche
Exodus nach dem rettenden Durchgang durch das Schilfmeer und nach der Vernichtung
der verfolgenden Agypter: ,(Israel) glaubte an Jahwe und an Moses, seinen Diener”
{Ex 14,31). Gewil: am Sinai widerfuhr dem Volke sein eigenes, unmittelbares Gottes-
erlebnis; aber Moses blieb trotzdem der unentbehrliche Kontaktmann hin zu Gott und
der menschliche Garant des rechten Glaubens. Das zeigte sich vor allem wihrend der
vierzig Tage und vierzig Nichte, da Moses vom Volke abwesend war und bei Jahwe auf
dem Gipfel des Berges weilte. Das Volk, dem Aaron und dem Chur anvertraut, fillt
sogleich vom eben geschlossenen Bunde, von der Glaubensgemeinschaft ab.

Hierbei handelt es sich nicht um Einzel- oder Ausnahmefille. Wir beobachten die gleiche
GesetzmiBigkeit, die gleichen Tatsachen in der ganzen Geschichte Israels: Wenn der
Glaube in Israel schwach wird, wenn die Glaubensgemeinschaft zerfillt, dann hingt das
immer auch damit zusammen, daf entweder die Minner eines grofen Glaubens, die
Minner mit Gotteserfahrung, die der Gotteserfahrung gewiirdigt werden, fehlen, oder
daf Israel sich solchen Minnern nicht auf- und anschliefit, sie oft genug sogar verfolgt
und tdtet. Darin sieht der Heiland die eigentliche Verfehlung und das fundamentale
Versagen des Volkes: es hat keine Augen mehr fiir die Wirksamkeit Gottes gemiff dem
Gesetz der Zweitursachen, seine Religion ist einseitiz Gesetzes- und Werkfrémmigkeit
geworden. ,Jerusalem, Jerusalem, du mordest die Propheten und steinigst, die zu dir
gesandt sind” (Mt 23, 37).

Das Gesetz, daf8 Gott durch Zweitursachen wirkt, gilt schlieBlich nicht weniger in der
Glaubensgemeinschaft des Neuen Testamentes. ,,Was wir gehort und mit unseren Augen
gesehen, was wir geschaut und mit unseren Hinden berithrt haben vom Worte des
Lebens, das verkiinden wir euch” (1 Joh 1,1.3). Unser Glaube bezieht sich auf die Gottes-
erfahrung der Apostel, die ihnen im Umgang mit dem menschgewordenen Ewigen Worte
geschenkt worden war, mit dem, ,der am Herzen des Vaters ruht” (Joh 1,18). Wir sind
Glaubensgemeinschaft im Glauben an die Botschaft der Apostel, die sie aus ihrer Gottes-
erfahrung verkiinden, und diirfen uns, wenn wir die von Christus gewollte und ge-
stiftete Glaubensgemeinschaft bleiben wollen, weder von der Botschaft der Apostel noch
von diesen selbst trennen.
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Die Gotteserfahrung der Apostel in Jesus Christus ist von einzigartigem Rang; aber sie
ist nicht die einzige Gotteserfahrung, die Gott seinem Volke schenkt. Noch in keinem
Jahrhundert hat Gott der Kirche Minner und Frauen eines besonderen Glaubens und
einer besonderen Gotteserfahrung versagt, durch deren Leben und Wirken sich der
Glaube erneuerte und die Glaubensgemeinschaft erstarkte. Ein Studium der Kirchen-
geschichte unter diesem Gesichtspunkte 148t uns erkennen, daB Kraft oder Kraftlosigkeit,
Wachstum oder Schwichung des Glaubens und Glaubenslebens in der Kirche ent-
scheidend beeinfluft wird von dem Vorhandensein von solchen Minnern und Frauen
und von der Aufmerksamkeit und Aufgeschlossenheit, die ihnen in der Kirche entgegen-
gebracht oder verweigert wird. Das trifft nicht nur auf die grofe Glaubensgemeinschaft
der Kirche zu, es gilt von jeder Glaubensgemeinschaft innerhalb der Kirche, sei es die
Kirche eines Landes, einer Dibizese, sei es eine Gemeinschaft des Vollkommenheitsstandes,
eine Pfarrei, eine Familie. Es gilt auch von unserer Schinstattfamilie und ihrem Ver-
hiltnis zu dem Werkzeug, durch das Gott sie zur Glaubensgemeinschaft hat werden
lassen.

2. Neben der Bemithung um das rechte Gottesbild sollte es heutiger Glaubensgemein-
schaft — das folgert aus der Erkenntnis des rechten Gottesbildes — um die sorgsame Be-
achtung der ihr zuteil werdenden géttlichen Fithrung zu tun sein. Das heifit einmal: sich
von Gott nach dem Gesetz der gottlichen Weltregierung durch Zweitursachen fithren
lassen. Voraussetzung dafiir ist, da@ man in heutiger Glaubensgemeinschaft die Fahigkeit
und Fertigkeit entwickelt, ,Gott zu suchen, zu finden, zu lieben in allen Dingen, Per-
sonen und Ereignissen”, die uns betreffen, wie Pater Kentenich in leichter Abwandlung
cines Wortes des hl. Ignatius von Loyola immer wieder sagt. Zu dem Beachten der
gottlichen Fithrung gehort weiter, daf sie in allen ihren AuBerungen dankbar registriert
und meditiert, daf ihr Gediichtnis immer neu, zumal dort, wo es sich um die bedeuten-
deren Meilensteine der gittlichen Fithrung handelt, gepflegt wird. Auch hier kann die
Heilige Schrift uns Hinweise und Aufschliisse geben. So berichtet sie uns, daf8 Gott
selber Anweisung an Israel gab, seine Fithrungen nicht der Vergessenheit anheimfallen
zu lassen, iiber allem nicht die Tat der Errettung aus Agypten: ,Dieser Tag soll euch zu
einer Erinnerung sein, ihr sollt ihn als ein Fest fiir den Herrn feiern. Fiir kommende
Geschlechter sollt ihr ihn als eine immerwihrende Einrichtung begehen” (Ex 12,14). Die
alttestamentlichen Viter setzten zum Gedichtnis ihrer Gottesbegegnung und -erfahrung,
daR diese auch iiber ihren Tod hinaus lebendig bliebe, Gedenksteine: ,Jakob stand am
friihen Morgen auf, nahm den Stein zu seinen Hiupten und setzte ihn zu einem Denk-
steine” (Gen 28,18). Als Gedichtnisfeier seiner Heilstat stiftete Christus die hl. Eucha-
ristie, die bis ans Ende der Zeiten begangen werden soll, um das Andenken an sein
Leiden und die Kraft seines Leidens stets gegenwirtig zu halten.

Dieses Beachten, dankbare Bedenken und Bewahren der Fithrungen Gottes ist nicht
nur eine von lebendiger Glaubensgemeinschaft als selbstverstindlich empfundene Plicht.
Es hat eine unersetzliche Bedeutung fiir das Leben der Glaubensgemeinschaft. So bewahrt
es davor, in jene kurzsichtige Haltung zu geraten, die Gott in der Welt und im eigenen
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Leben nicht gewahr werden kann. Es fiihrt ferner den Glauben aus der blo8 intellektuellen
Dimension heraus und liBt ihn vor den Ereignissen, in denen Gottes Wirken sich mani-
festiert und anerkannt wird, zum konkreten Vollzug werden. Zugleich hilt es offen fiir
weitere, kiinftige gottliche Fithrung. Vor allem aber schenkt dieses Beachten und Be-
wahren, wenn es nicht nur gelegentlich gepflegt wird, eine Gotteserfahrung: da8 es Gott
gibt, daf Gott sich um den Menschen kiimmert, daB er tatsichlich auch fiir mich der
Emannuel, der Gott-mit-uns ist — all das bleibt nicht mehr bloB eine theoretische Lehre,
die ich nicht leugne, sondern wird im Lichte des Glaubens erfafite Tatsache.

Solche Erfahrung ist gerade heute, da weder eine christliche Atmosphire noch eine christ-
liche Gesellschaft tragen und stiitzen, héchst wichtig und notwendig. Die in der Wirk-
lichkeit des eigenen Lebens gemachte Erfahrung Gottes macht es moglich, in einer glau-
benslosen, glaubensunfihigen Welt als Glaubender zu stehen und zu bestehen. Sie be-
fihigt zu einem Bezeugen der Wirklichkeit und Wirksamkeit Gottes sowohl vor der
Glaubensgemeinschaft, zu der man gehért und die man dadurch stirkt, als auch vor
denen, die nicht zu glauben vermégen.
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Der heilige Ort (Ill)

Von Benjamin Pereira

In der christlichen Religion ist der heilige Ort sichtbares Zeichen Christi, in dem uns die
gesamte gnadenhafte Wirklichkeit erschlossen ist (vgl. REGNUM 111/1). Jede konsekrierte
Kirche ist vermittelndes Zeichen hin zur Person des Erlosers, dessen von der Gottheit
durchseelter Leib das eschatologische Heiligtum menschlicher Heilserfahrung ist. Die
personale Vermittlung ist das Unterscheidend-Christliche im Gesamtphénomen des reli-
gios bedeutsamen Ortes. Was ihn damit von den heiligen Orten der iibrigen religitsen
Welt abhebt, ist die neue Konzeption von Raum und Zeit, die durch die christliche Offen-
barung gegeben ist. Die christlichen Heiligtiimer stellen weniger Markierungspunkte
einer neuen, wenn auch gottgestifteten innerwelilichen Ordnung dar, sondern wesentlich
den Einbruch des Gottlichen in Raum und Zeit unserer menschlichen Geschichte und
werden damit lebendiger Hinweis auf die Vollendung der Gottesherrschaft, die neue
Schopfung, das himmlische Jerusalem, das erstehen wird, wenn der totale Sieg des Lichtes
iiber die Finsternis errungen ist. Der heilige Ort stellt eine Antizipation der zukiinftigen
Stadt dar, er erinnert an den endzeitlichen Sieg Gottes und macht ihn in unserer Welt
zeichenhaft und keimhaft gegenwirtig. Das sei nun dargestellt an der Ausprigung des
ortsgebundenen Kultes in der christlidien Frommigkeit, namentlich des marianischen
Wallfahrtsortes, zu dessen Typus auch Schénstatt zu rechnen ist.

L

Der heilige Ort innerhalb der Kirche geht in seiner Entstehung darauf zuriick, da@ die
Christen sich von Anfang an versammeln mufSten, um ,das Brot zu brechen” (Apg 2,42
und 20,7), gemeinsam zu beten und das Wort Gottes zu héren. Der Versammlungsort
wechselte dabei. Immer mehr bildeten sich feste Stitten heraus, die einen gewissen heili-
gen Charakter bekamen, den bisher nur die Gemeinschaft besaB, die sich in ihm versam-
melte!, Das urspriinglichste Beispiel fiir diese Entwicklung haben wir wohl im Gebrauch
des Begriffes ,ecclesia”. Anfangs bezeichnete man damit eine Gruppe von Christen, die
eine Ortsgemeinde bildeten. Bald erhielt von daher der Versammlungsort seinen Namen.
Der heilige Symbolcharakter driickt cich klar in den Basiliken aus. Mannigfache Beweise

1 1. Sauer: Symbolik des Kirchengebiudes, Freiburg i. Br., 21924, S. 98 ff.
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lassen sicher darauf schlieen, daf die Basiliken das in der Apokalypse beschriebene
himmlische Jerusalem darstellen wollen. Die Zuflere Form dieser Kirchen ist orientiert
an der kaiserlichen Baukunst Roms, doch suchte man sich von der erdverhaftet-imperialen
Kunst dieser Epoche abzusetzen durch weitgehende Entmaterialisierung und Sublimation.
Cyrill von Jerusalem sagt in einer um das Jahr 345 gehaltenen Katechese, daf die Ver-
gegenwirtigung des himmlischen Jerusalem die christliche Kirche von heidnischen Bauten
unterscheide. Dieser Gedanke ist bei den Vitern weit verbreitet. Die Anlehnung der
christlichen Baukunst an die kaiserliche Architektur der Antike wihrt von der konstan-
tinischen Zeit bis ins 7. Jahrhundert®.

Der Ubergang zur romanischen Baukunst ist gekennzeichnet durch einen ganzheitlichen
Stilwechsel. Die christlichen Gebiude dhneln nicht mehr so stark einer Stadt, dem himm-
lischen Jerusalem, sondern einer Burg. Beherrschend fiir die Symbolik ist das Aufere.
Der Turm liegt im Osten, dort, wo die Basilika ihre Kuppel hatte. Mit Vorliebe weihte
man die Kirchen dieser neuen Epoche dem hl. Michael, der die ,Pforte des Himmels”
gegen die bosen Michte verteidigt. Die Kathedralen des Hochmittelalters bringen eine
weitere Ausprigung des christlichen Baustils. Auch sie wollen Abbilder des Himmels
sein, so sagen jedenfalls zeitgendssische Autoren. Sie sollen den Glanz des himmlischen
Hofes darstellen, damit der Gliubige schon jetzt Anteil daran habe. Dank groferer tech-
nischer Méglichkeiten dominiert in der Gotik die vertikale Linie; die zwischen den Pfei-
lern entstehenden grofen Flichen werden durch Fenster ausgefiillt. Die Portale sind mit
figiirlichen Darstellungen des Jiingsten Gerichtes geschmiickt: Man befindet sich gleich-
sam am Eingang zum Himmel, dessen Bild die Kathedrale ist.

Die Renaissance kennt keinen Unterschied im Stil zwischen Sakral- und Profankunst.
Gegeniiber dem himmelanstrebenden Driingen der Gotik kommt es der Renaissance vor
allem auf die Harmonie der Proportionen an. Sollte in der Kathedrale der Himmel selbst
geheimnisvoll Wirklichkeit werden, so betrachten die Baumeister der heraufziehenden
Neuzeit die Kirche nur als ein Mittel der Verbindung mit dem Himmel, das aber ver-
schieden von ihm selbst ist. Die Harmonie der Formen geht dann abhanden im Manieris-
mus des 16. Jahrhunderts.

Die Gegenreformation findet ihren kiinstlerischen Ausdruck im Barock. In der Zeit von
1568 bis 1584 baut Vignola die Basilika ,Il Gesu” in Rom. Er gibt ihr die Form eines
Kreuzes mit zentraler Kuppel und legt damit die Grundform fiir lange Zeit fest. Darin
wird ein Hauptmerkmal des barocken Kirchbaus angekiindigt: die Synthese, die Ver-
schmelzung von Langhaus und Zentralbau. Das barocke Kirchengebéude stellt einen
Weg ins Licht dar und soll so ein Vorraum des Himmels sein?.

Die Moderne ist hauptsiichlich bestimmt durch die sinngemédfe Anwendung neuartiger
Baumittel, wie sie durch den Fortschritt der Technik mdglich wurden. Die ersten Ver-
suche dazu finden wir in Deutschland im Jahre 1918, 29 Jahre nach der Errichtung des
Eiffelturmes, dem Symbol des neuesten Zeitalters. Es wire verfriiht, sich abschliefend

* H. Sedlmayr: Die Entstehung der Kathedrale, Ziirich 1950, S. 112 ff.
3 W. Hager: in Art. Kirchenbau im 16.—1g. Jh,, R. G. G., Band II, *1959, c. 1372—1304.
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iiber die entscheidenden Charakteristika des modernen Kirchenbaus zu duflern. Doch ist
‘wohl eine gewisse Antinomie zu konstatieren zwischen funktionaler Rationalitit und
symbolischem Ausdruck. Die kirchlichen Richtlinien fiir heutigen Kirchenbau halten am
symbolischen Charakter der Gotteshiuser fest. In den Verordnungen der Erzditzese
K&ln fiir den Bau ihrer Kirchen ist zum Beispiel zu lesen: ,Sie (die Kirche) ist zuerst das
dem lebendigen Gott von den Glaubigen als Weihegabe dargebrachte Haus, in dem der
Herr Wohnung nimmt . . . GemiR der Tradition der Kirche ist das katholische Gottes-
haus ein Abbild des himmlischen Jerusalem (Apk 4; 5; 21) und des mystischen Christus
(Eph 2,21 und 22), darum die Heimat der Christen.” 4

Zusammenfassend kénnen wir sagen, daf die Reprisentation des himmlischen Jerusalem
zentrales Thema und Anliegen christlicher Symbolik beim Kirchenbau ist. Doch ist dieses
Motiv nicht das einzige. Es gibt auch Bauten, denen, wenn auch nicht in ihrer &ufferen
Gestalt, so doch in ihrem inneren Gehalt, das Motiv des Schiffes oder des salomonischen
Tempels oder der Bundeslade zugrunde liegt.

Die genannten Symbole sind Ausprigungen einer typisch christlichen Geschichtsauf-
fassung. Die Heiligtiimer sind Zeichen der Erinnerung an das Eingreifen Gottes in die
Geschichte seines Volkes, sodann Zeichen seines dauernden Wirkens und schlieBlich
Abbild und Vorwegnahme der Vollendung im himmlischen Jerusalem. Alle diese Beziige
sind sozusagen gebiindelt und zentriert im Geheimnis Christi, der uns den Sinn der
Heilsgeschichte enthiillt hat. Eignete dem heidnischen Heiligtum vor allem ein statischer
Charakter, beruhend auf einer zyklischen Geschichtsauffassung, so iiberwiegt beim
christlichen das dynamisch-eschatologische Moment.

IL.

Gilt das oben Gesagte grundsitzlich von jedem christlichen Kultort, so wird mancher
Bezug noch einmal besonders deutlich bei den Wallfahrtsorten. Zu Beginn des christ-
lichen Zeitalters hing die Verehrung bestimmter Orte nicht vom Vorhandensein heiliger
Gebiude ab. Die ersten Auferungen eines Ortskultes finden wir vor an den Stitten, die
der Herr wihrend seines Lebens und Sterbens berithrt hat, sodann dort, wo Martyrer
begraben wurden. Erst spiter, als man iiber den heiligen Stitten Gebiiude errichtete, kam
die Verbindung von Kirchenraum und Pilgerstitte zustande. Zur Zeit des hl. Augustinus
wurde es Brauch, unter dem Altar Mirtyrerreliquien aufzubewahren. Damals begann
man auch, die Kirchen einem bestimmten Mysterium, einer der Gsttlichen Personen, der
Heiligsten Jungfrau Maria, den Engeln und Heiligen oder verehrungswiirdigen Gegen-
stinden, z. B. dem Heiligen Kreuz, zu weihen. Der Ortskult der Mirtyrer wurde wesent-
lich gefordert durch den Kult, den man im Romischen Imperium den Toten zuteil werden
lieB. Mit einigen Anderungen iibernahm man diesen Kult, wobei man die stark heid-
nischen Elemente weglieR. War der Totenkult mehr auf die Familie beschriankt, so dringt
die Mirtyrerverehrung mehr die die Offentlichkeit; denn an ihr ist die ganze christliche

%+ Klner Didzesansynode 1954, Kéln 1954, ¢. 793.
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Gemeinschaft eines Ortes oder einer Gegend beteiligt. Anfangs wurden die Mirtyrer
noch nicht in speziellen Gribern bestattet, sondern auf christlichen Friedhifen unter den
iibrigen Gliubigen. Man feierte die Jahrestage ihres Todes an den Gribern, wobei die
eucharistische Liturgie das Zentrum der Feier bildete. Dieser Brauch zeigt die alte Ver-
bindung zwischen eucharistischem Mahl und Heiligenverehrung. Doch ist der Mirtyrer-
kult nicht einfach Totenkult. Was man verehrt, sind nicht in erster Linie ihre Gebeine
oder ihr heroisches Schicksal, sondern die Tatsache, da8 sie Zeugen des Hermn geworden
sind. In diesem Sinn gab es urspriinglich sogar einen Ortskult ohne Reliquien. So war ja
auch das Grab des Herrn leer, und doch wurde es ein Ort des Kultes. In Seleukia, einer
Stadt Kleinasiens, besaf das Heiligtum der hl. Thekla, das ilteste einem Heiligen ge-
weihte Heiligtum, keine Reste von ihr, was man freilich spiter als einen Mangel emp-
fand. Man kann sagen: in den ersten Zeiten verehrte man vornehmlich die, die mit ihrem
Glauben Zeugnis abgelegt hatten fiir das Evangelium. Deswegen konzentrierte sich seit
der Mitte des 2. Jahrhunderts der Ortskult auf die Mirtyrer, Der Christuskult nahm
dhnliche Ziige an. Die Grabeskirche wurde das Hauptzentrum der Pilgerschaft in
Jerusalem$,

Das erste ausdriickliche Zeugnis einer ortsbezogenen Frémmigkeit, das wir besitzen, gab
Bischof Alexander von Kappadozien. Nach Eusebius soll Alexander eine Vision gehabt
haben, sein Amt aufzugeben und nach Jerusalem zu pilgern, in der Absicht, die Erde
betend zu beriithren, die der Herr einst betreten hatte. Das war im Jahre 212.

In der konstantinischen Ara beginnt eine neue Periode von Wallfahrten zum Heiligen
Land. Viele Gldubige machen sich nun auf den Weg nach Jerusalem. Im Jahre 326 tut dies
auch die Mutter Konstantins, die Kaiserin Helena. Auf ihre Veranlassung entstehen die
wunderbaren Bauten, die diesen Orten so viel Glanz verliehen haben. Kurz nach der
Weihe der Basilika vom Heiligen Grabe erhilt diese die Reliquie des Heiligen Kreuzes.
Nach Cyrill von Jerusalem wird dadurch der Zustrom von Pilgern aus allen Teilen der
Welt erheblich gesteigert. In dieser Zeit wurde der Felsen von Golgatha fiir die Christen,
was der Sion fiir die Juden ist: Zentrum und Nabel der Welt in der ganzen Bedeutungs-
fiille, die mit dieser religidsen Vorstellung verbunden ist. So kam man dazu, hier den
Ort anzunehmen, an dem Adam erschaffen wurde und an dem Abraham seinen Sohn
Isaak opfern sollte.

Heiligenverehrung setzte in Jerusalem spiter ein. Im Dezember 415 entdeckte man die
Reliquien des hl. Stephanus, dessen Verehrung in der ersten Hilfte des 5. Jahrhunderts so
grofle Popularitét erreichte.

Angesichts der Tatsache, da8 der Kult der Heiligen sich an ihren Grébern und Reliquien
zu entfalten begann, ist es leicht erklirlich, daf ein Ortskult zu Ehren der Allerseligsten
Jungfrau spiter einsetzte. Es gab keine Reliquien von Maria, noch kannte man den Ort
ihrer Himmelfahrt. Obgleich es recht alte Zeugnisse der Marienverehrung gibt, wie das
Gebet , Unter deinen Schutz und Schirm” aus dem 3. Jahrhundert, in dem sich der Glaube
an ihre fiirbittende Macht bekundet, wurde ihr Kult doch bei weitem von dem der Mar-

% H. Delehaye: Les origines du culte des martyrs, Briissel 21933, 5. 32 ff.
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tyrer iibertroffen. Mit Sicherheit wissen wir, daf es im Jahre 530 eine Marienkirche im
Tal Josaphat gab, wo die Jungfrau gewohnt haben und gestorben sein soll, wie die Pilger
von Piacenza um das Jahr 570 bezeugen. In dieser Zeit diirfte auch eine Marienkirche
auf dem Berg Sion und eine andere neben dem Teiche Siloe existiert haben. Konstantin
errichtet eine Basilika in Bethlehem: ,ecclesia speluncae Salvatoris”, Kirche der Geburts-
grotte des Heilandes, wie Hieronymus sie nennt. Sie geht zuriick auf das 4. Jahrhundert
und war Christus und seiner Mutter geweiht. Schon im 3. Jahrhundert war die Hohle
von Bethlehem bekannt, wenngleich nicht feststeht, daf zu dieser Zeit ein Marienkult
hier gepflegt wurde. Auch in Agypten gab es im 4. Jahrhundert ein Heiligtum, das der
Muttergottes geweiht war. Desgleichen in Ephesus zu Beginn des 5. Jahrhunderts, wie wir
aus dem Ablauf des dortigen Konzils (431) wissen.

Verschiedene Faktoren erméglichten im 5. Jahrhundert die Férderung eines speziellen
Marienkultes. Fundamental war zweifellos die Definition der gbttlichen Mutterschaft.
Im AnschluB an die Dogmatisierung bekam Maria einen hervorragenden Platz im Kult
der Kirche, und ihr zu Ehren wurden mehrere Kirchen erbaut. So weihte Papst Sixtus III.
thr in Rom die Basilika auf dem Esquilin und benannte sie nach einem alten rémischen
Heiligtum (,Maria Maggiore”). Auch in Paldstina war ein Erstarken des Marienkultes
zu verzeichnen. Unter Bischof Juvenal von Jerusalem (425—468) baute die Frau eines
rmischen Beamten zu Ehren der Gottesmutter eine Kirche an der StraBe, die Jerusalem
mit Bethlehem verbindet. Im Jahre 485 errichtete Kaiser Zeno eine weitere mit dem
Titel ,, Theotokos” 8.

Die politische Anerkennung im Rémischen Reich lief die Christen nach neuen Formen
unbedingter Christusnachfolge suchen. Die Eremiten und Aszeten itbernahmen das Erbe
der Mirtyrer, und schon bald begann im Orient ihre Verehrung. Es kam zu Wallfahrten
an die Orte, wo Minner von berithmter Heiligkeit gelebt hatten. Mit dem Aufkommen
des Bilderkultes gewann die christliche Botschaft ein wirksames, wenn auch bald um-
strittenes Werkzeug, in die Seele des einfachen Volkes einzudringen. Die Bilderverehrung
machte auch das Marienleben fiir die Christen anschaulicher. Ein Beweis dafiir sind die
drei beriihmten Marienbasiliken in Konstantinopel, die Blacherne, Chalkopratia und
Odegh, alle erbaut im 5. Jahrhundert. Die Basilika von Odeghi enthilt das berithmte
Marienbild, das der hl. Lukas gemalt haben soll, und das das ilteste verehrte Bild der
Gottesmutter sein diirfte. Diese Ikone wurde um das Jahr 435 von Eudoxia aus Jerusalem
der Kaiserin Pulcheria geschickt. Das bezeugt der Historiker Theodor Lektor (T 520). Die
beiden anderen Basiliken, die urspriinglich Reliquien der Muttergottes aufbewahrten,
erhielten ebenfalls Bilder von ihr, die sie als Orante darstellen. Die Hagia Sophia ist nicht
nur dem Herrn, sondern auch, wie die Fenster beweisen, seiner heiligen Mutter geweiht,
die dort als ,Mutter der gottlichen Weisheit” verehrt wurde. Weitere Beweise fiir den
marianischen Frithling im 5. Jahrhundert finden sich in Syrien, Agypten, im christlichen
Afrika, in Saloniki und Bulgarien. Im 6. Jahrhundert entstehen Heiligtiimer an ver-
schiedenen Orten Italiens, Galliens und Spaniens’.

¢ B, Kstting: Peregrinatio Religiosa, Miinster 1950, 5. g4—297.
T C. Cecchelli, Mater Christi, Band I, Rom 1946, 5. 215 fE.
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In der ersten Epoche des Mittelalters ist die christliche Wallfahrt sehr verbreitet. Doch
wird die Verehrung der Reliquien durch deren bedenkenlose Vervielfiltigung immer
fragwiirdiger. So kommt es, daf sich in der zweiten Hilfte des Mittelalters nur die Heilig-
tiimer von auBerordentlichem Ruf einer grofen Volkstiimlichkeit erfreuen, etwa Rom
und Santiago de Compostela. Unter den marianischen Heiligtiimern ragen Aachen,
Cornelimiinster, Compiégne und Chartres hervor. In dieser Zeit haben die Wallfahrten
zu den Bildern der allerseligsten Jungfrau die zu den Reliquien von Mirtyrern und an-
deren Heiligen deutlich iiberfliigelt. Die Verehrung Mariens wurde vor allem durch den
Zisterzienserorden, den heiligen Bernhard an der Spitze, geftrdert. Dieser Orden ist der
erste, der sich Maria weiht und den Hauptaltar seiner Kirchen Unserer Lieben Frau
dediziert. Ahnliches wollen der heilige Norbert und die Primonstratenser. Im 12. Jahr-
hundert entstehen auch zahlreiche Marienlegenden. Viele Zisterzienserkirchen werden zu
Pilgerzentren.

Im 13. Jahrhundert sind es die Mendikantenorden, die sich besonders um die Marien-
verehrung verdient machen. Sie bemiihen sich um eine volkstiimliche Ausgestaltung der
Heiligtiimer. Nach der Glaubensspaltung des 16. Jahrhunderts nimmt die Zahl der
marianischen Heiligtiimer im Zusammenhang mit der katholischen Reform betriichtlich
zu. In einer von Kriegen und Pest heimgesuchten Zeit sucht und findet das katholische
Volk Zuflucht bei der Mutter des Herrn. Um das Jahr 1700 treffen wir nach Beiflel in
fast jeder Gegend Stitten, an denen Bilder Mariens verehrt werden®.

Eine besondere Rolle spielt der Marienkult bald bei den neubekehrten Vélkern Latein-
amerikas. Schon von Anfang an schrieb man die Bekehrung der Indianer der Allerseligsten
Jungfrau zu. Der Ortskult gewann eine entscheidende Bedeutung. Es mag geniigen, einige
Heiligtiimer in Erinnerung zu rufen, die bis heute bedeutsam geblieben sind: Das Heilig-
tum der Erscheinung von Tepeyac (Mexiko), Pires (Brasilien), Guadalupe {Peru), Copa-
cabana (Titicaca-See). Die Wallfahrtsorte waren fiir diese Vélker eine grofie Hilfe, das
Christentum lebensmifig zu assimilieren, es in ihre vlkische Eigenart aufzunehmen.

Auch in der griechischen Kirche war im 16. Jahrhundert ein Erwachen der Marienfrém-
migkeit festzustellen. Indirekt iibte die katholische Reform in Polen und Litauen einen
Einfluff darauf aus.

Zu Beginn des 19. Jahrhunderts war die marianische Frémmigkeit in der lateinischen
Kirche im Riickgang begriffen; Aufklirung und Franzdsische Revolution hatten ihre
Wirkung getan. Doch die Erscheinungen Unserer Lieben Frau, vor allem die in Lourdes
und Fatima, bewirkten ein Wiederaufleben, das mit einer tiefgreifenden Erneuerung und
dem Entstehen einer regelrechten marianischen Bewegung verbunden war. Gegenwirtig
zihlen die marianischen Heiligtiimer in Lourdes und Fatima mit der Ewigen Stadt, den
heiligen Stitten in Paldstina, mit Assisi und Lisieux zu den meist besuchten Wallfahrts-
orten der katholischen Christenheit.

Nach dieser kurzen Darstellurig des lokalen Kultes in der Kirche kann man zusammen-
fassend und wertend sagen, da diese Ausprigung der Frémmigkeit im Leben der Kirche

8 5t. Beifel, Wallfahrten zu unserer lieben Frau in Legende und Geschichte, Freiburg i. Br.,
1913, S. 4 ff.
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und der Christen eine bedeutende Rolle gespielt hat und auch noch heute spielt. Ihre Be-
deutung liegt darin, da8 der ganze christliche Kosmos, reprisentiert in Kirche und heili-
gem Ort, in der Verbindung mit einer heiligen Person aufscheint. Die Marienheiligtiimer
nehmen dabei einen besonderen Rang ein; sie machen all das priisent, was die Allerseligste
Jungfrau in ihrer Verbindung mit Christus fiir die Heilsgeschichte bedeutet. Thre eigen-
artige Anziehungskraft ist letztlich eine Auswirkung der Stellung und Aufgabe, die Gott
der Mutter seines Sohnes in der Heilsordnung zugewiesen hat.

AbschlieBend sollen einize wesentliche Charakteristika der Wallfahrtsorte gedréngt
wiedergegeben werden (wobei diese Merkmale nicht exklusiv, sondern affirmativ zu
verstehen sind):

a) Ein Gnadenort griindet auf einem Handeln Gottes. Im Falle der marianischen Gnaden-
orte diirfen wir mit Sicherheit eine spezielle Fiirbitte Mariens annehmen. Aufgabe der
kirchlichen Autoritit ist es, die gottliche Wirksamkeit an einem Ort gegeniiber allzu
menschlichen Wiinschen festzustellen. Um zu dem Urteil zu gelangen, daB es sich tat-
sichlich um ein Wirken Gottes (bzw. der Muttergottes) handelt, hilt die kirchliche
Autoritit Ausschau nach Zeichen, die auf dieses gottliche Eingreifen schliefen lassen.
Solche Zeichen miissen nicht notwendigerweise Wunder sein; auch eine Mehrung von
Glaube, Hoffnung und Liebe, von Heiligkeit also, rechnet darunter.

b) Ein vereinzelter Gnadenerweis macht noch keinen Wallfahrtsort aus. Er entsteht erst,
wenn das iibernatiirliche Eingreifen sich iiber einen lingeren Zeitraum erstreckt und
auf diese Weise eine Tradition aufkommen laEt.

¢) Eine dritte Bedingung fiir das Zustandekommen und die Anerkennung eines Heilig-
tums ist die Reaktion des christlichen Volkes. Der heilige Ort mufB sich einsenken in
das Bewuftsein der Glaubigen und sie immer wieder veranlassen, Pilgerfahrten dort-

hin durchzufiihren.

d) SchlieBlich bedarf ein Heiligtum der kirchlichen Anerkennung. Diese Anerkennung
ist kein konstitutives Element eines Wallfahrtsortes, da er ja schon vor der kirchlichen
Approbation bestanden hat, wohl aber ein Zeichen der Sicherheit und Echtheit. Die
kirchliche Anerkennung kann in verschiedener Weise ausgesprochen werden, etwa
durch Erhebung der Wallfahrtskirche in den Rang einer Basilika, oder durch Gewih-
rung von Ablissen und besonderen Privilegien oder durch die Krénung des Wall-
fahrtsbildes seitens einer hohen kirchlichen Personlichkeit wie z. B. eines Pépstlichen
Legaten. Selbstverstindlich bedeutet die kirchliche Anerkennung eines Wallfahrts-
ortes nicht, daf diesem Gnadenort irgendeine Heilsnotwendigkeit eignet. In erster
Linie besagt die Anerkennung nichts anderes, als daf die Wallfahrt zu einem be-
stimmten Heiligtum nicht gegen Glaube und Sitte verstBt. In der Billigung einer
Wallfahrt darf man aber zugleich auch eine Empfehlung sehen, die Gnadenhilfe des
betreffenden Ortes anzunehmen und dadurch auf dem Wege zur Einigung mit Gott
gefordert zu werden®.

* B, Puschmann: Der Begriff des Sanktuariums, Sonderdruck aus: Trierer Theologische Zeit-

schrift 5/6 (1949).
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II.

Das Heiligtum in Schénstatt mit seinen Filialheiligtiimern ist ein typisches Beispiel fiir
einen heiligen Ort in der Kirche, wenn es auch auf den ersten Blick vielleicht nicht so aus-
sehen mag. Zunichst diirfen wir das Werden dieses Heiligtums auf einen ggttlichen
Plan und eine gittliche Absicht zuriickfiihren. Dieses planende Eingreifen Gottes geschah
allerdings nicht auf auBergewdshnlichem Wege wie etwa in Lourdes, sondern auf eine
viel unscheinbarere Weise: Ein Spiritual und die ihm anvertrauten Schiiler boten ihr
ernstgenommenes Heiligkeitsstreben an, damit die Gottesmutter sich in der Kapelle ihrer
Marianischen Kongregation niederlassen und eine gnadenhafte Wirksamkeit ausiiben
mége. DaB dieses Anerbieten des Spirituals und seiner Schiiler angenommen, da8 ihr
Handeln von Gott gewollt war, wurde bestitigt durch die Friichte, die die darauf folgende
Entwiddlung zeitigte. Die Kapelle wurde Wiege einer religidsen Familie, einer inzwischen
in der ganzen Welt verbreiteten Bewegung, deren Mitglieder aus der Verbindung mit
dem Heiligtum nach einem heroischen christlichen Leben streben, um dadurch wieder ein
Zeugnis fiir das in Schonstatt erfolgte Eingreifen Gottes abzulegen. Wer sich in die bis-
herige Geschichte Schonstatts, die im wesentlichen eine Griindungsgeschichte ist, ein-
gehender vertieft, trifft immer wieder auf Fakten, Ereignisse und Vorgénge, die fiir einen
gliubigen Menschen rein natiirlich und menschlich nicht erkldrbar sind und damit auf ein
dahinterstehendes gottliches Wirken verweisen. Das gilt im besonderen von den beiden
entscheidenden Wachstumsperioden Schénstatts im Ersten und Zweiten Weltkrieg. Die
Vitalitit der Bewegung, die sich gerade in jenen duflerst schwierigen Jahren zeigt, lenkt
die Aufmerksamkeit des Becbachters auf das Heiligtum der Mater ter admirabilis in
Schinstatt als einer Stelle, an der sich menschliche Schwiche mit himmlischer Kraft ver-
mihlt, um Mensdhen innerlich umzuwandeln in Werkzeuge zur Mitarbeit an der Sendung
Christi und seiner Kirche fiir die Rettung der Welt. Im Vordergrund der Wallfahrten
zum Heiligtum in Schénstatt stand von Anfang an nicht der Gedanke an physische
Whunder, sondern die Bitte an die Gottesmutter, von hier aus eine apostolische Erneue-
rungsbewegung erstehen zu lassen. Entsprechend lesen wir in der Ersten Griindungs-
urkunde vom 18. Oktober 1914: ,Eine groRere apostolische Tat kénnten wir ohne Zweifel
nicht vollbringen, ein kostbares Erbe unseren Nachfolgern nicht zuriicklassen, als wenn
wir unsere Herrin und Gebieterin bewegen, hier in besonderer Weise ihren Thron auf-
zuschlagen, ihre Schitze auszuteilen und Wunder der Gnade zu wirken.” 1°

Nicht nur Kontaktstelle zum Ubernatiirlichen und nicht nur Kraftquelle ist das Heiligtum
der Dreimal Wunderbaren Mutter in Schonstatt, sondern auch, wie der christliche Kirch-
bau zu allen Zeiten, Symbol fiir die ganze geistige Welt der Schonstattbewegung. Dies
vor allem deswegen, weil die Allerseligste Jungfrau der Mittelpunkt des Heiligtums ist.
Durch die Bindung an sie hat die Schénstattfamilie sich zugleich an Christus, an sein
Leben und die ganze von ihm begriindete gnadenhafte Wirklichkeit gebunden. Ausdruck
dafiir ist u. a. das Schonstatt-Offizium, das der Griinder in Dachau geschaffen hat; jede
Hore dieses Offiziums vergegenwirtigt ein Mysterium Christi, wie es innerst von der

18 Schinstatt: Die Griindungsurkunden, Schénstatt 1967, 5. 24.
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Allerseligsten Jungfrau miterlebt und mitvollzogen wurde. Durch die im Heiligtum und
vom Heiligtum aus erfahrene Wirksamkeit der Gottesmutter ist in der Schonstattfamilie
ein starker Lebensstrom patrozentrischer Frémmigkeit aufgebrochen. Von besonderem
Interesse sind die verschiedenen Symbole, die von einzelnen Gliedgemeinschaften der
Schinstattfamilie im Heiligtum angebracht worden sind. Sie zeugen alle von bestimmten
religisen Strémungen, die fiir die jeweilige Gliedgemeinschaft einen existentiellen Zu-
gang zu zentralen Wirklichkeiten der iibernatiirlichen Welt vermitteln. Deswegen kénnen
wir vom Heiligtum in Schénstatt sagen, daB es ein neues Sion geworden ist. Es ver-
gegenwirtigt, so bescheiden es in jeder Beziehung duferlich aussieht, den Himmel, und
wer daher versucht, ,im Heiligtum zu leben”, mit allem, was dieser Ausdruck in der
Schinstattfamilie umschlieBt, erfiillt die Mahnung des hl. Paulus: ,Euer Wandel sei im
Himmel” (Phil 3,20). So wird das Heiligtum nicht zuletzt auch zu einem Zeichen Fiir das
Endziel, zu dem wir als Pilger unterwegs sind. Es fithrt uns zum Gott des Lebens und
der Geschichte. Es vereinigt die Menschen, die sich in seinem Schatten und unter seinem
Dach begegnen, zusammen zu einer neuen Gemeinschaft, die allerdings erst in der
Parusie ihre Vollendung erreicht.

Die ortsbezogene Frommigkeit hat in der Kirche von jeher auch Widerstand erfahren.
Wir sprachen davon bereits im ersten Teil unserer Artikelreihe (vgl. REGNUM Oktober
1967, 5. 168). Die kirchliche Autoritit 1iBt jedem die Freiheit, sich zu den Gnadenorten
und den mit ihnen verbundenen Gnadenangeboten zu stellen, wie er will. Wer aber
iiberzeugt ist, daf an einem bestimmten Orte die gottliche, die iibernatiirliche Welt ein-
gebrochen ist in unsere Verginglichkeit, und wer an einem solchen Orte seine glaubende
und liebende Gottbegegnung erfahren hat, wird auf seiner Pilgerschaft zum himmlischen
Jerusalem nicht nur immer wieder an diesem Orte Einkehr halten, sondern ihm zeit-
lebens verbunden bleiben.
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Mario Hiriart

Ein Leben fiir Schénstatt in Chile

Von Benito Schneider

Mario Hiriart ist in den Kreisen des internationalen Schénstattwerkes kein Fremder mehr.
Schon bald nach seinem Tode wurde sein Name in allen Schénstattgemeinschaften
bekannt. Noch nicht so bekannt ist sein Leben und die Linie dieses Lebens, das sich frith
im Dienste der Dreimal wunderbaren Mutter von Schonstatt vollendete. Natiirlich kann
auf dem beschrinkten Raume eines Zeitschriftenbeitrags nur ein erster Aufrifs und Umrif,
nur ein erster Eindruck vermittelt werden. Wer mehr erwartet, mufl auf die in Vorberei-
tung befindliche Biographie verwiesen werden.

Einige Lebensdaten

Mario Hiriart wurde am 23. Juli 1951 in Santiago de Chile geboren und verstarb am
15. Juli 1964 in einem Krankenhaus in Milwaukee (USA). Er ist also nicht ganz 33 Jahre
alt geworden. Seine Eltern gehirten dem chilenischen Mittelstande an und waren weder
arm noch reich.

Die humanistischen Studien machte Mario am Privatgymnasium Alonso de Ercilla seiner
Vaterstadt, das von spanischen Maristenbriidern geleitet wird. Nach einem glinzend
bestandenen Abitur trat er als Student in die Ingenieurschule der Katholischen Universitit
von Santiago ein, in der er wihrend des ganzen Studiums der beste Mann seiner Klasse
war. In den letzten zwei Jahren am Gymnasium bekam er durch einen Priester, der dort
unter den Schiilern der Katholischen Aktion titig war, Kontakt mit Schinstatt. Gleich
nach dem Abitur griindete er zusammen mit einem Freunde an der Universitit die erste
Schinstattgruppe. Das war Anfang 1948.

Dieser Mitstudent und Freund war religits ungemein interessiert und stark apostolisch
tdtig. Auch Mario galt als eifrig in religitisen Dingen. Doch muff man sagen: Hitte er
nicht diesen guten Freund gehabt, so wire er wohl in Gefahr gekommen, wie so viele
im breiten Strom der MittelmiBigen und Lauen zu schwimmen.

Als am 18. Oktober 1948 in Bellavista bei Santiago der Grundstein zum Bau des dortigen
Schinstattkapellchens gelegt wurde — der Griinder selbst war anwesend und segnete den
Stein —, war Mario mit seinem Freunde zugegen. In den ersten Jahren seiner Zugehorig-
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keit zu Schénstatt machte er allerdings nicht den Eindruck eines besonders strebsamen
oder begeisterten Studenten, noch viel weniger den eines ,Heiligen”. Ehemalige Gruppen-
kameraden wissen von ihm zu erzdhlen, daf er ihnen ganz und gar wie ein gewdhnlicher
Sterblicher vorkam. Einer berichtete, wie Mario zum Beispiel auf sein leibliches Wohl-
ergehen bedacht war: sonntags nach der hl. Messe in Bellavista pflegte er sich beim Friih-
stiick im Hause der Marienschwestern zuerst seine Brotchen, seine Butter, zwei Wiirfel
Zucker und den Brotaufstrich zu sichern, ehe er sich in ein Gesprich mit seinen Kameraden
cinlie@. Mario habe auf ihn zundchst den Eindruck eines gutmiitigen, aber etwas phleg-
matisch-trigen jungen Mannes gemacht, der nicht gerade danach aussah, daf man mit ihm
die Welt erobern oder erneuern kinne. In der Tat war Mario in jenen ersten Jahren, da
er mit Schisnstatt bekannt wurde, nichts weiter als ein sittlich unverdorbener Junge und
Student. Er war nicht einmal, anders als sein Freund aus Alonso de Ercilla, ein im eigent-
lichen Sinne frommer Typ.

Natiirliche Anlniipfungspunkte

Man behauptet nicht zu viel, wenn man sagt, daff Mario durchaus dem Christentum den
Riicken hitte kehren kénnen, wie so manche seiner Mitschiiler vom Gymnasium das taten.
Wenn das nicht geschah, so ist das nicht zuletzt darauf zuriickzufiihren, daf Mario trotz
aller Schwierigkeiten am Kontakt mit Schonstatt und speziell mit seiner Gruppe festhielt.
Obwohl die Versammlungen der Schonstattgruppe, der er angehérte, von 1948 ab sams-
tags nachmittags stattfanden, zu einer Zeit, in der seine Familie sich bei der Grofmutter
einzufinden pflegte, begab er sich doch immer zu seiner Gruppe. Vom Gymnasium her
war er durch den Priester, der ihn dort fiir Schonstatt gewonnen hatte, angeleitet worden,
an sich selbst zu arbeiten und sich von Hindernissen nicht abschredken zu lassen. Dieses
zundchst aus wohlbedachter Uberlegung ethisch-sittlich akzentuierte Streben war aber
von Anfang an religids-iibernatiirlich orientiert. Dadurch fithlte Mario sich in seiner
edlen natiirlichen Art bestitigt und bekréftigt, zugleich jedoch auch angeregt, sich um
das zu bemiihen, was ihm noch fehlte. Dabei ging es vor allem um echte personliche, von
der Liebe getragene und geformte Beziehungen zu Jesus und Maria.

Der erste Exerzitienkurs Fiir die Gruppe wurde im Mai 1948 gehalten. Das Thema lautete:
,Maria und das wahre Menschenbild”. Der Kurs verhalf fast allen Kameraden Marios zu
einem personlich-warmen Verhiltnis mit der Gottesmutter. Von ihm kann man das nicht
ohne weiteres sagen. Seine stark ethisch-intellektuelle Art hatte sich mehr an den Gedan-
ken iiber die anthropologische Fragestellung begeistert. Indirekt freilich hatte der Kurs
aber auch seine Seele fiir eine noch wie von ferne wirkende Hochachtung vor der Gestalt

der Gottesmutter getfinet.
Ein Erzieher hat es fiir gewdhnlich mit verschiedenen Charaktertypen zu tun und aufler-
dem steht jeder Typ nochmals mit seiner besonderen Wertempfinglichkeit differenziert

vor ihm, je nachdem in welcher Entwicklungsphase er sich befindet. Der Erzieher mub es
verstehen, bei jeweiliger organischer Betonung bestimmter Wertkomplexe und -inhalte
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den ganzen Organismus natiirlich-iibernatiirlichen Lebens ins Spiel zu bringen. So wird
jeder Zogling eine Hilfe und Bekriiftigung finden in dem, was er schon irgendwie hat,
aber auch Ausweitung und Ergénzung erfahren in dem, was ihm noch mangelt. Gerade
der Erzieher darf nicht ein Mensch des verengten ,Entweder-Oder”, sondern muf ein
Meister des ,,Sowohl-Als-auch” sein. Nur muf er wirklich jeweils kraftvoll den Ton auf
das legen, was die organische Entwicklung eines Menschen (oder auch einer Gruppe) im
gegebenen Falle erheischt. In Mario Hiriarts erster Entwicklungsstufe als Schonstitter
lag der Ton sehr auf ethischen Idealen, auf sittlicher Selbsterziehung und auf der Erarbei-
tung grofler origineller Gedanken, Der personale Bezug der Liebe und personale Liebes-
begegnungen waren erst schwach in ihm lebendig; hierin hatte er sogar Hemmungen zu
iiberwinden.

Obergiinge mit Widerstinden

Im Jahre 1948 las Mario in einem damals in seiner Gruppe viel benutzten Arbeitsheft
(,Unser Glaube an die Macht der Dreimal wunderbaren Mutter”), das ein Jahr zuvor
entstanden war, wie die Sodalen der Marianischen Kongregation von Schéinstatt wihrend
des Ersten Weltkrieges ein hohes sittliches Streben mit inniger Marienliebe zu verbinden
wuBten. Die Idee der Beitrige zum Gnadenkapital der Dreimal wunderbaren Mutter in
ihrem Heiligtum, von der er damals hérte, lieBen eine Vorstellung in ihm aufsteigen, wie
man kraftvoll sittlich streben und doch auch zugleich einen gewissen und sogar herz-
lichen Bezug zu Maria aktualisieren kénne. Wenn es ihm zunéchst auch nicht recht gelin-
gen wollte, so wurde er doch im Laufe der nichsten zwei, drei Jahre durch die Atmosphire
marianischer Begeisterung, die sich in der Gruppe ausbreitete, mehr und mehr dorthin
geleitet.

Es kam hinzu, daf Mario sich in den Ferien nach dem Abitur unvermerkt in ein Midchen
verliebte. Es war in Elqui, in jener Gegend, in der er sich gerne aufhielt. Er war damals
sechszehneinhalb, das Midchen etwa dreizehn oder vierzehn Jahre alt. Mario schrieb
spiter einmal dariiber in sein Tagebuch, daB er ein ganzes Jahr brauchte, um sich dariiber
Rechenschaft zu geben, daB er wirklich verliebt war. Indes, es handelte sich nicht um ein
Verhiltnis; man schrieb sich nicht; aber Eros war aufgebrochen in seiner Seele.

Mario Hiriarts Entwicklung ging von dem aus, was auch im erbsiindlich verwundeten
Menschen an Gutem geblieben ist. Er gehtrte zu den Menschen, denen die irdischen Dinge
und profanen Wirklichkeiten durchaus schitzenswert erscheinen, die sie ernst nehmen,
ja lieben. Diesen Sinn fiir den Wert des Natiirlichen hat er auch auf hsherer Ebene nicht
abgelegt. Allerdings: wenn wir sagen, daf er in seiner ersten grofen Entwicklungsperiode
noch stark im Ethischen verblieb, so hat das bei einem Siidamerikaner einen etwas
anderen Klang als bei einem Mittel- oder Nordeuropier. Im lateinamerikanischen Men-
schen ist die ,,anima naturaliter christiana”, die von Natur aus christliche Seele, mit ihrer
religisen Anlage und Grundverfassung weit unmittelbarer wirksam als in unseren
Breiten. So stand auch Mario der christlichen Wertwelt von Natur aus viel niher, als es
vielleicht auf den ersten Blick zu erkennen war. -



Alles in allem war in ihm nichts von einem unerleuchteten Supranaturalismus, von jener

Art Glidubigkeit und Frémmigkeit, die von dem natiirlichen Menschen, seinen Gaben und

Ezhigkeiten nichts mehr wissen will. Mario hat im Gegenteil die ,logoi spermatikoi”, die
gottlichen Samenkérner, die der Schipfer in seine Natur hineingelegt hatte, nicht ver-
nachlissigt, sondern immer mehr zur Entfaltung gebracht. Bei diesem Bemiihen lieB er
sich ganz von Schinstatt her inspirieren und leiten, so von Josef Engling, von dem er
auch die erste vorldufige Formulierung seines Perstnlichen Ideals fibernahm: ,Ordinaria
extraordinarie = das Gewdhnliche auBergewdhnlich gut tun”. Darin zeigt sich fiir den
Kenner an, da@ Mario kein Mann pomp#ser Formulierungen war. Er liebte es iiberhaupt
nicht, viele Worte zu machen, aber in wenigen driickte er viel aus.

Wandlungen

Wire Mario auf der beschriebenen Anfangsstufe stehen geblieben, hitte seine Person-
lichkeit sich darin erschopft, so wire aus ihm vielleicht ein fleifiger Gelehrter, ein frei-
christlicher Philanthrop oder humanitirer Freidenker geworden, wie es deren in Siid-
amerika nicht wenige gibt. Aber allmzhlich und immer mehr ging ihm Schnstatt in seinen
iibernatiirlichen Quellgriinden auf. Grundsitzlich hatte er sie immer anerkannt; nun
jedoch fing er an, sich den iibernatiirlichen Kriften, die in Schonstatt wirksam sind, auch
lebensmifig zuzuwenden. Als er mit sieben anderen seiner Gruppe am 29. Mai 1949 seine
erste Weihe an die Dreimal wunderbare Mutter in dem eben am 20. Mai erdffneten
Kapellchen von Bellavista ablegte, lieB er sich noch sehr von dem iibernatiirlichen Impuls,
der in seinen Gruppenkameraden lebendig war, mittragen. Aus sich hitte er die Weihe
noch nicht getitigt. Nach Jahren, bei einem Riickblick auf seine Entwicklung, vermerkte
er dazu in seinem Tagebuch, da die Gespriche, die iiber die Weihe gefiihrt wurden, ihn
nicht sonderlich interessiert hatten. Nachdem er sie aber vollzogen hatte, drang er auf eine
ganz personliche Weise in den Geist des Liebesbiindnisses mit der Mater ter admirabilis
ein, und das geschah unter dem Bild des heiligen Gral, in dem seine Gruppe ihr Gruppen-
ideal gefunden hatte. Zuniichst allerdings erfate Mario fiir sich mehr den eucharistischen
Gehalt der Gralssage; dafiir war er von Anfang an, als der Gruppe das Ideal aufgegangen
war, Feuer und Flamme. Doch nach und nach verband sich mit dem eucharistischen Thema
die Erfahrung und Innigkeit des Marianischen, und in den Jahren 1950 bis 1952 wurde ihm
im Kapellchen von Bellavista, durch Maria also, das Erlebnis eines Gnadenaufbruchs
zuteil, der sich nicht nur auf ihn selbst, sondern auch auf seine Gruppe und die auf-
blithende Schonstattfamilie in Chile erstreckte.

War er bis dahin in seiner Gruppe einer unter den anderen gewesen, so gab er fortan
mehr und mehr fiir alle den Ton an. Er wurde der Anwalt des Liebesbiindnisses, der auf
die Hingabe an die Gottesmutter und die Gebundenheit an das Kapellchen dringte. Er
steuerte die besten und tiefsten Beitriige zur Verwirklichung des Gruppenideals bei. Seine
Kameraden ahnten dabei nicht, da Mario, wenn er zu ihnen redete, im Grunde von
seinem Personlichen Ideal sprach, das inzwischen, nach der geschilderten tiefgreifenden
Wandlung, eine neue Formulierung angenommen hatte; es hief jetzt: ,Lebendiger Kelch,
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ewiger Triger der Botschaft Christi”. Das Heiligtum von Bellavista war seine Gralsburg,
Maria die Gralskénigin; im Gnadenkapital sah er die Kraft des hl. Gral. in seiner Grup-
pengemeinschaft die Rittergemeinschaft der Tafelrunde, die, geriistet mit der Kraft des
Grals, hinauszieht zur Eroberung seiner Heimat und der Welt,

Der Laie in der modernen Welt

Als einige Kameraden aus seiner Gruppe sich zum Theologiestudium entschlossen —
einer tat es nach einem Jurastudium von zehn Semestern —, blieb Mario unentwegt auf
der Linie eines bewuft gelebten Laienideals. Bemithungen, seine Freundin von Elqui der
Schonstattbewegung zuzufithren, schlugen fehl. Er nahm das nicht ganz leicht; iiberhaupt
wollte eine tiefere Freundschaft mit thr nicht gelingen. Nach harten Kimpfen und mancher
dunklen Stunde entschied er sich 1955 endgiiltig fiir das Leben eines Laien in der Welt.
Er sah sich nicht zum Priestertum berufen, wollte sich aber trotzdem restlos der Gottes-
mutter von Schonstatt und ihrer Sendung verschreiben, und zwar in der Weise, daf er
fiir sich das Jungfriulichkeitsideal wihlte. Diese Entscheidung reifte in ihm als Antwort
auf einen inneren Ruf, als er sich 1955 auf die Inscriptioweihe vorbereitete. Andere seiner
Gruppe hatten die Weihe schon vor ihm abgelegt. Bei Mario ging es langsamer, aber dann
mit einer unwiderstehlichen Kraft, die alle Hindernisse itherwand.

Mittlerweile waren, seinem Lebensalter und seiner Ausbildung entsprechend, neue Auf-
gaben vor sein geistiges Auge getreten, So begann er sich damit auseinanderzusetzen, wie
er helfen kinne, die irdischen Wirklichkeiten und die profanen Sachgebiete unserer vom
naturwissenschaftlichen Denken geprigten Zeit wieder in eine neue christliche Synthese
einzubringen. Es ging ihm darum, die moderne Kultur in einer ihr gemifen Weise
»bréutlich” mit Gott zu verbinden. Aus dieser Sicht heraus wollte er selbst sich briutlich
an Gott verschenken und beschlof, dem Institut der Schénstitter Marienbriider beizu-
treten. Von der Ingenieurschule der Universitit war er als bester Absolvent seiner Klasse
preisgekront abgegangen. Drei Jahre hatte er zunichst in der staatlichen Behorde Fiir die
ErschlieBung und Planung neuer Produktionsquellen (CORFO) gearbeitet. Da entschlof
er sich, fiir weitere drei Jahre nach Brasilien zu gehen, um sich dort in die Gemeinschaft
der Marienbriider einschulen zu lassen. Anfang 1960 kehrte er wieder nach Chile zuriick.
Nach der Riidkkehr nahm er fiir ein Jahr die Stelle eines Sekretirs der Ingenieurschule an,
an der er studiert hatte. 1961 begann er mit Vorlesungen iiber Materialwiderstand ; 1962
bis 1964 iiber analytische Geometrie. In seinen freien Stunden widmete er sich den Jung-
ménner- und Studentengruppen der Bewegung in Santiago, Vifia del Mar und Quillota.

In seiner persénlichen Frommigkeit, in der Gestaltung seines Lebens als Christ war er
unterdessen lingst iiber das landldufige Mittelmaf hinausgewachsen. Obwohl noch ver-
hilinismiBig jung, war er ein grofer und ausgesprochener Beter geworden. Aber er
wuflte Weltferne immer wieder mit Weltnihe zu verbinden und wirkte bestindig daran,
sein Tun auf Gott hin durchsichtig werden zu lassen, nicht nur an der Universitit unter
immer ein wenig rebellischen Studenten, sondern auch daheim im Hause seines Vaters
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und bei geselligen Zusammenkiinften, bei Lied und Scherz. Nach der Inscriptioweihe 1955
wudhs er zunehmend mit Josef Engling in die Ganzhingabe an die Mater ter admirabilis
im Liebesbiindnis. SchlieBlich bot er sich mit dem gleichen Gebet, das Josef Engling Ende
Mai 1918 als Ausdruck seines Opfers formuliert hatte, seinerseits als Opfergabe fiir das
Werk der Gottesmutter von Schénstatt in Chile an. Inmitten der Beschiftigung und
Anspannung seines Berufes, in der Welt der Zahlen, der Messungen, im Laboratorium,
erneuerte er dieses Angebot immer wieder, so dal man sagen kann, daf er aus diesem
Angebot lebte. Entsprechend dieser Entwicklung erginzte Mario sein Personliches Ideal
und fiigte ihm ausdriicklich die marianische Note bei. Jetzt hie@ es: ,Wie Maria — leben-
diger Kelch, ewiger Triger der Botschaft Christi”.

Im Geiste des Konzils

Wer sich vor Augen hilt, was das I Vatikanische Konzil lehrt iiber die Berufung aller
Gliubigen zur Heiligkeit, der vermag zu verstehen, daf man Mario Hiriart so etwas wie
einen ausgezeichneten Fall der Erwartungen des Konzils nennen kann. Die dreidimen-
sionale Spiritualitit Schonstatts in Werktagsheiligkeit, Biindnis- und Werkzeugfrommig-
keit hat in Mario Hiriart eine sehr reine Auspragung gefunden. Im Liebesbiindnis mit der
Gottesmutter von Schiinstatt wurde er jener ,neue Mensch in der neuen Gemeinschaft”,
wie er seit den Tagen der Griindung Schdnstatts dem Griinder, Pater Joseph Kentenich,
als Voll- und Idealgestalt des Christen vor Augen steht.

Wenn wir zum AbschluB unserer kurzen Darlegungen iiber Leben und Entwiddung
Marios den Blick noch einmal an den Anfang zuriickgehen lassen, dann diirfen wir den
SchluB wagen, da@ die Gottesmutter an ihm im Laufe der Jahre eine Art moralisches
Wunder gewirkt hat. Mario selbst notierte in spateren Jahren, als er iiber seine Vergan-
genheit nachdachte, einmal, daB er sich den Gang seines Lebens mit seiner inneren Fiih-
rung nur so erkliren kénne, daf Maria ihn an sich gezogen habe, und das, obwohl e
anfangs so viele gemiithafte Hemmungen gegen allzu stark personale Bindungen hatte. Ir
den ersten Jahren seiner Zugehorigkeit zu der Schénstitter Studentengruppe an de
Universitit bezeichnete er sie einfach als Maria” oder ,die Gottesmutter”, bis ihm
schlieRlich Ausdriicke wie ,Mutter” und sogar ,mein Miitterchen” (,madrecita”, ,patron
cita”) in die Feder flossen. Sein Herz hatte sich geldst, die Affekte der Liebe waren zun
FlieBen gekommen, eine reife Kindlichkeit hatte die Fiihrung iibernommen. Die Lieb
siegte iiber den Ethiker und Intellektuellen, und nachdem er sich vor Maria als Kin
erlebte, wuchs er in Weiten und Tiefen hinein, die er frither nicht einmal geahnt hatte.

In dieser Hinsicht hat Mario lebensmiBig, durch innere religidse Erfahrung, den tiefel
Sinn des Titels ,Maria, Mutter der Kirche”, den Papst Paul VL. am Ende der dritte
Sitzungsperiode des Konzils verkiindigte, bestitigt, oder genauer gesagt: auf seine Weis
vorweggenommen, Das hat mit dem Wesen der Kirche zu tun, und zwar in dem Sinn¢
wie es der hl. Augustinus meint: ,Wenn die Kirche neue Glieder gebiert, so ist sie dari
der Muttergottes ganz dhnlich.” Oder in den Worten des zu seiner Zeit hochberithmte



Bischofs Jakob von Batnd in Sarug: ,Maria ist die grofie Heerstrafe, auf der die Men-
schen zu Gott gelangen sollen.”

In diesem Zusammenhang darf man nicht vergessen, daB in der lebendigen Verbunden-
heit mit der Gottesmutter, die Mario geschenkt wurde, wiederum in seiner Natur ange-
legte ,gottliche Samenkérner” fruchtbar geworden sind. Gemeint ist hier das gute, ja
innige Verhiltnis, das ihn mit seiner leiblichen Mutter verband. Uber dieses Verhiltnis
erfahren wir aus Tagebuchaufzeichnungen, die Mario nach ihrem Tode niederschrieb.
Feinsinnig, wenn auch ohne es selbst reflexiv zu beabsichtigen, zeigte er dabei die gnaden-
psychologischen Ansatzpunkte fiir die Liebe zu seiner himmlischen Mutter auf. ,Miitter-
chen”, so lautet eine Eintragung, in der er sich an die Gottesmutter wendet, ,zweifellos
lernte ich dich intensiv verstehen durch sie (d. h. die leibliche Mutter), und wegen ihrer
Liebe zu mir und der meinen zu ihr war es mir natiirlich, mit der Intensitit, Freude und
Ehrfurcht, die meine Beziehungen zu ihr kennzeichneten, auch dich zu lieben.”

In qualvollen Leiden hat Mario auf seinem Sterbebett an der Hingabe und Liebe zu Maria
festgehalten. Alle, die ihn damals sahen, bezeugen, daR er ein Beispiel konsequenter
Treue in dieser Hingabe war. Der Griinder Schéinstatts, der zu den Besuchern an seinem
Sterbebett gehorte, fafite seinen Eindruck iiber Mario in die Worte: ,Eine seltene
Harmonie von Natur und Gnade.”
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Vermogen wir noch das Vaterunser zu beten?

Von Pater Joseph Kentenich

Die theologische Unruhe, mehr: die Glaubensunruhe, die viele befallen hat unc
die keinem erspart bleibt, der ehrlich zu denken und wahrhaftig zu fiihlen ver
sucht — diese Unruhe scheint sich einem kritischen Punkt zu nihern. Man kénnt,
ihn in der Frage formulieren: Vermdgen wir noch das Vaterunser zu beten?

Walter Dirks in ,Hochland”, Februar/Mirz 1968

Wir wollen zu einer Frage Stellung nehmen, die schon lange in uns aufgestiegen ist: Wi
liegen die tieferen Griinde fiir die betriibliche Tatsache, daB der lebendige Glaube an dil
besondere gottliche Vorsehung dem Menschen schlechthin, besonders aber dem heutige
Menschen fast uniiberwindlich schwerfillt? Alle Einzelantworten, die sich geben lassen
versuchen wir auf zwei zuriickzufithren. Wir glauben feststellen und sagen zu dirfen
dem objektiven biblischen Gottesbild fehlen in der persénlichen Aufnahme die wesent
lichen Vaterziige und dem subjektiven irdischen Vatererlebnis mangeln Ganzheit, Tief
gang und Dauerhaftigkeit.

Charakteristisch fiir die Antwort ist der innere Zusammenhang zwischen jenseitigen
Vaterbild und diesseitigem Vatererlebnis. Da begegnen wir wieder in konkretester Forr
den Beziehungen von Natur und Gnade oder dem natiirlichen und iibernatiirlichen Bin
dungsorganismus in seinem Sein und in seiner gegenseitigen Wechselwirkung. Vor unse
rem geistigen Auge stehen die beiden Menschen- und Gemeinschaftstypen, in dere:
Antlitz wir uns schon so hiufig vertieft haben, die immer von neuem unseren For
schungstrieb wecken und Entdecker- und Erobererfreuden mehren: auf der einen Seit
der allseitig entbundene, entwurzelte und entheimatete Massenmensch, auf der andere
Seite der in die Ganzheit eines natiirlichen und fibernatiirlichen Bindungsorganismu
hineingewachsene und dort verwurzelte, verpersonlichte Gemeinschaftsmensch, den wi
in unseren Kreisen gern den Schénstattmenschen nennen.

1.

Das neutestamentliche Gottesbild trigt ausgeprigte Vaterziige. Davon haben wir un
im Laufe von Jahrzehnten in unseren Kreisen so oft und tief iiberzeugt, daf hier de
bloRe Hinweis geniigt. Es ist uns in Fleisch und Blut iibergegangen, daf der Heiland di
Aufgabe hatte, diese Ziige seiner staunenden Zuhgrerschaft und Gefolgschaft zu en'
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schleiern und uns in geheimnisreicher Weise in seine Kindschaft hineinzuziehen. Im
Hohenpriesterlichen Gebet iiberschligt er sein ganzes Leben und gibt sich vor seinem
himmlischen Vater das Zeugnis: ,Ich habe Deinen Namen” — den Vaternamen — ,den
Menschen kundgetan” (Joh 17,6). Wie er selbst stets und in allem — im Gebet, bei der
Arbeit, im Leid — um den Vater kreiste, so zieht er alle, die sich ihm anschliefen, in
diesen Liebesstrom hin zum Vater hinein. So hat er es zu seinen Lebzeiten auf Erden
getan, so tut er es jetzt noch in der Liturgie und durch innere Anregungen. Niemand
kommt ja zum Vater, es sei denn durch ihn (Joh 14,6). Dann erst hat er seine Sendung
erfiillt, wenn alle Auserwihlten den Weg zum Vater seins-, gesinnungs- und lebens-
milig gefunden haben. Er legt den Seinigen den Vaternamen auf die Lippen und ins
Herz und lehrt sie beten: Vater unser. Mit hinreifender Begeisterung und farbenprich-
tigen Bildern kiindet er deshalb nicht nur die Frohbotschaft von der allgemeinen Vor-
sehung des Vaters, sondern auch und vor allem die von der besonderen. Die allgemeine
Vorsehung war seinen Zuhorern, die durch die Schule des Alten Testamentes gegangen
waren, bekannt; es war ihnen nicht neu, dafl Jahwe sich um die ganze Schopfung sorgte,
daB er die Vigel des Himmels niihrt und die Lilien des Feldes kleidet. Sie wufSten, dal
Israel Jahwes Liebling war, sein auserwihltes Volk. Sie kannten auch aus ihrer Geschichte
Fille genug, in denen sich die ganz besondere Vorsehung Gottes auswirkte, sie brauchten
nur an die Patriarchen und Propheten zu denken. Wie oft hat sich im Laufe vergangener
Jahrhunderte wiederholt, was die Hl. Schrift von Moses berichtet, ,daf? der Herr zu ihm
sprach von Angesicht zu Angesicht, wie ein Mann spricht zu seinem Freunde” (Ex 33,11).
Neu dagegen war fiir sie, daB der Vater bei jedem einzelnen Menschen an jeder kleinsten
Kleinigkeit hiichstpersonlich interessiert ist und sich viterlich so darum sorgt, da€ nicht
einmal ein Haar ohne ihn, chne sein Wissen und seinen Willen, chne sein Zutun vom
Haupte fillt. Das ist die Botschaft von der individuellen oder besonderen Vorsehung
Gottes, die uns darauf aufmerksam macht, daf Gott nicht blofl das ganze grofie Welt-
geschehen mit den innewohnenden und wirksamen GesetzmiBigkeiten umgreift und
weise zu einem grofen geplanten Ziele hinlenkt, da8 er dabei nicht nur einige grofle
Fiihrergestalten im Auge behilt, sondern sich gleichzeitig und gleicherweise um jeden
einzelnen sorglich kiimmert.

Das alles wissen wir. Ungezihlt viele Male haben wir es uns sagen lassen. Und doch
miissen wir gestehen: Der Kopf ist davon iiberzeugt, das Herz aber ist nicht davon
ergriffen, wenigstens nicht so, wie wir es haben méchten und miiBten. Wohl hat die
Mater ter admirabilis uns kraft des Liebesbiindnisses an die Hand genommen und zum
Vater gefiihrt. Seit der Zeit ist uns auch eine neue Welt aufgegangen. Trotzdem miissen
wir gestehen: Wenn wir uns etwa mit Paulus vergleichen, der Gottes Auge stets liebend
auf sich persénlich gerichtet fithlte und Auge in Auge, Herz an Herz urlebendig mit ihm
verbunden war und verkehrte, so kommen wir uns Tag fiir Tag kleiner und hilfloser vor,
als hitten wir iiberhaupt das Abc des Kind-Vater-Verhiltnisses noch nicht begriffen. Wer
von uns kann ehrlich Paulus nachsprechen: ,Mit villig gutem Gewissen bin ich bis auf
diesen Tag vor Gott gewandelt” (Apg 23,1), oder: ,Das ist unser Ruhm, das Zeugnis
unseres Gewissens, da wir in heiligem Streben und in redlicher Gesinnung zu Gott nicht
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in natiirlicher irdischer Weisheit in der Welt gewandelt sind, sondern in Gottes Gnade’
(2 Kor 1,12). Wir spiiren, daf Paulus gelebt hat, was er lehrte, als er mahnte: ,Eue
Wandel sei im Himmel” (Phil 3,20), das heift: bei, mit und in Gott, dem Vater unsere:
Herrn Jesus Christus, dem Vater, der so an uns interessiert ist, daf er nicht nur stindi
auf uns schaut, sondern auch Herz und Nieren durchforscht (vgl. Apk 2,23). So innig is

er mit uns verwachsen.

2.

Wo mogen die Griinde fiir solche Zwiespiltigkeit zwischen Wissen und Leben liegen? E
gibt ihrer viele. Sie knnen im Verstand, im Herzen und im Willen zu suchen und z
finden sein. Wille und Herz kreisen dann um falsche Gotter, um selbstgeschnitzte Gotzer
bilder, und der Verstand — das sei hier besonders hervorgehoben — ist nicht tief un
allseitig genug in die Welt des Glaubens hineingewachsen, er ist zu wenig vom gottliche
Licht durchleuchtet. In seiner geschopflichen Begrenztheit steht er hilflos vor der unenc
lichen Fiille des gbttlichen Seins und dem Spannungsreichtum und der Ordnungseinhe
seiner Eigenschaften. Er mift mit menschlichen MaRstiben und ist darum nicht f&hig, d:
gottliche Vaterbild in seiner Ganzheit in sich aufzunehmen. Im Lichte des Glaubens fal
er zwar, da@ Gott das gesamte endlos groBe und verwidkelte Weltsystem in seiner méd
tigen Hand hilt und daB er Gesetze in Welt und Weltgeschehen hineingelegt hat, @
denen seine unendliche Heiligkeit, Wahrheit und Gerechtigkeit bei der Weltregierur
unerbittlich festhalten und die er sanktionieren muf, um den grofen Plan zu verwirl
lichen, den er von Ewigkeit her entworfen und durch die Weltgeschichte zielsicher verwit!
lichen will. Dabei dringt sich aber sofort die Frage storend in den Vordergrund: Wi
Gott wegen seiner Unparteilichkeit kein Ansehen der Person kennen darf, muf er «
nicht rein sachlich und objektiv, nicht so sehr die individuelle Person als solche, sonde
vielmehr die guten oder bosen Eigenschaften gleichsam mit geschlossenen Augen belohn
oder bestrafen? Beinhaltet iibrigens eine Auffassung, die Gott ein personlich warm
Interesse an den einzelnen Menschen und Liebe zu ihnen um ihrer selbst willen zusprid
nicht eine Unvollkommenheit, die sein gottliches Wesen zerstdrt? Und selbst wenn ei
solche Auffassung moglich wire und dem objektiven Sachverhalt entspriche, kinr
Gottes personliche Liebe wegen seiner Geistigkeit soviel EinfluB auf uns ausiiben v
etwa die warme Glut edler Eltern- und Freundesliebe? Dem Gliubigen mag eingeh
daB Gott — eben weil er Vater ist oder sein soll — durch seine nach ewigen Gesetzen n
mierte und regulierte Weltregierung das Wohl der einzelnen Menschen wenigstens su
marisch miteinkalkuliert, so hnlich etwa, wie ein Mensch, der von Natur aus gii
veranlagt ist, iiberall Giite ausstrahlt, wo er geht und steht. Es hat dann zwar den #
schein, als ob jeweils personlichstes Wohlwollen dahintersteckte, es ist aber nicht so. |
solcher Mensch liebt, ohne jedoch deshalb an den einzelnen, die ihm begegnen, '
besonderes, ein warmes individuelles Interesse zu haben, das ihn ganz personlich &
nehmen 148t an seinen Hoffnungen und Befiirchtungen, an seinen Freuden und Leid
an seinen Angsten und Erwartungen, kurz: an seinem Wohl und Wehe, wie ein Fret
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das alles hat und bekundet am Leben eines Freundes, oder wie Vater und Mutter es den
leiblichen Kindern gegeniiber empfinden.

Wohl sagt der Glaube, da8 Gott in geheimnisvoller Weise beides ist: der Gott der Wahr-
heit, Gerechtigkeit und Heiligkeit, der in der Gesamtfithrung der Welt- und Heils-
geschichte nicht um Haaresbreite von den von ihm gezogenen Linien und eingeschlossenen
Gesetzen abweicht, aber auch der Gott der Liebe, der stets das Gesamtwohl der Schdpfung
sorgsam im Auge hat und sich dabei so um jeden einzelnen und seine grofien wie kleinen
Anliegen bekiimmert, als hitte er — wir sprechen nach menschlicher Weise — nur dieses
und kein anderes Kind zu betreuen. Ja mehr noch: da er allezeit Wahrheit und Gerech-
tigkeit und Heiligkeit in den Dienst der Liebe sowohl] im allgemeinen wie im einzelnen
stellt, oder, wie 5t. Gregor sagt, daff Gottes Vorsehung sich sowohl iiber eine Seele wie
iiber eine ganze Stadt, iiber eine Stadt wie iiber ein Volk, iiber ein Volk wie iiber das
ganze Menschengeschlecht erstreckt, aber so, daB er auf jedes einzelne achtet, als hitte er
sich um nichts anderes zu kiimmern, und zugleich auf alles zusammen in einer Weise, als
kiimmere er sich nicht um das einzelne. Aber diese Glaubenswahrheit bleibt fiir gewhn-
lich im Kopf sitzen, sie geht nicht tiefer, geht nicht ins Herz hinein, ja sie wedkt recht
héufig nicht einmal im Kopf entsprechend gefiillte Vorstellungen, weil in der irdisch-
menschlichen Welt dafiir meist die Vergleichspunkte fehlen. Wie selten kommt es vor,
daB Transparente Gottes sich als anschauliche, wenn auch schattenhafte Abbilder gott-
licher Meisterschaft in der Verbindung der allgemeinen und besonderen gottlichen
Vorsehung ausweisen und so nach den Gesetzen der Affektiibertragung deutlich iiber sich
hinaus auf den Vatergott hinweisen und zu ihm hinfithren. Da berithren wir wieder die
Bedeutung echter Viter fiir die Erneuerung der Welt.

Mit anderen Worten: Der Glaube an die besondere gittliche Vorsehung wird gar nicht
oder doch nicht genug lebendig, er bleibt blasse, religits verbramte Idee. Praktisch fiihlt
und weiff man sich von Gott — gewif aus allgemeinem Wohlwollen — fiir bestimmte
Zwecke der Weltregierung gebraucht, wenn nicht gar mifbraucht, nicht aber so ganz
personlich und individuell aufgenommen und umsorgt, umhegt und umpflegt. Dadurch
erlebt sich die Perstnlichkeit nicht tief genug in Gott verankert, nicht von ihm geschiitzt
und gestiitzt, sondern — wenn auch fiir géttliche Ziele — entpersénlicht, verzweckt und
vermafBt. So kommt es, daf der Vorsehungsglaube keine GroBmacht im Leben der einzel-
nen Menschen noch ganzer Vélker wird und daf aufergewdhnliche Zeitkatastrophen uns
heillos in Verwirrung bringen und gottfeindlichen Strémungen und Bewegungen in die
Arme treiben.

Das trifft vor allem dann zu, wenn diese — wie heute — darauf ausgehen, Gott die all-
gemeine Vorsehung durch wirtschaftliche Riesenorganisationen mit dem Charakter einer
glinzend funktionierenden Weltversorgungsmaschine bewuft aus der Hand zu nehmen,
innerweltlich woméglich, wenn auch nur scheinbar, noch besser als bisher zu gestalten
und von ihm vollstindig zu l6sen; und wenn sie durch Theorie und Praxis, d. h. durch
Lehre und Leben Vermassung und Entpersénlichung mit Wirme und Glut, mit Lock- und
Droh- und Gewaltmitteln als einzige Rettung aus der Not der Zeit kiinden und als Ideal
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preisen, das den einzelnen in der Masse untergehen 48t und den blassen, religits gefirb-
ten Schein von besonderer gottlicher Vorsehung dort, wo sich davon noch spirliche
Reste vorfinden, mit einem Schlage wegfegt.

B

So stehen sich heute Gott und sein Affe, der Teufel, wie iiberall, so auch auf dem Gebiete
der Vorsehung gegeniiber. Mag sein, daB frither oder spiter die unterdriickte anima
naturaliter christiana, die von Natur aus christliche Seele, sich dagegen aufbiumt und
wieder nach einer metaphysischen, einer religidsen Verankerung schreit und den Weg
zum persénlichen Gott findet. Wann aber mag das geschehen?! Miissen nicht, menschlich
gesprochen, Generationen ins Grab steigen, bis eine solche Wende zu erwarten ist? Das
mag die jetzt lebende Generation davon iiberzeugen, da@ sie die Sendung hat, der Zeit
auf Jahrhunderte so oder so die Weichen zu stellen. Wer aus dieser grofen Sicht heraus
Lehre und Leben aus dem praktischen Vorschungsglauben sieht und deutet, der ahnt,
von welcher Bedeutung die gleichnamige Schnstattbotschaft und das entsprechende
Charisma fiir Individuum, Volk und Volker swecks Rettung von Personlichkeit und
Gemeinschaft und der Anerkennung Gottes im Weltgeschehen ist.

Wer die heutige Weltlage kennt, weiB, da@ der Kollektivismus als geistige Macht itberal
wenigstens als fiinfte Kolonne siegreich marschiert; daf die ,Pest aus dem Osten’
(Dostojewski), die man mit Recht auch die Pest Satans nennt, bereits Verwiistunger
und Zerstorungen angerichtet hat, die apokalyptische Ausmaffe angenommen haben
ohne da® ein Ende der Ansteckungsgefahr abzusehen ist. Ist das nicht ein dringende:
Appell an uns alle, die Botschaft vom praktischen Vorsehungsglauben zur leitenden Ide
unseres Lebens und Wirkens zu machen? Wir treffen dann in einem Punkte fast all
Kernfragen der heutigen Zeit, vornehmlich, wenn wir sie im Sinne Schonstatts mit den
Biindnis- und Werkzeugs- oder Sendungsglauben verbinden. Wir diirfen dabei allerding
nicht vergessen, daf der Druck des heutigen Lebens uns alle fiir kollektivistische Irrlehre
wenigstens praktisch anfillig macht, Was zu allen Zeiten schwer war, gliickt heute nu
wenigen Auserlesenen: Kreuz und Leid als Zeichen besonderer personlicher Intimitédt un
Kostbarkeit von seiten Gottes aufzufassen und zu umfassen. Und doch verlangt Gol
dieses Meisterstiick von allen Vorsehungskindern. Umgekehrt ist es verstindlich, da
alle, die irgendwie von dem ,,Gift aus dem Osten” angesteckt sind, mit der Zeit wenigster
auf weite Strecken ihres Lebens das Organ, die Aufnahmefihigkeit und Empfinglichke
fiir das Heilsserum des praktischen Vorsehungsglaubens verlieren. Das gilt dann besor
ders, wenn eine iiberspitzt einseitige mechanistische Denkstruktur den Sinn fiir org
nische Ganzheitsschau und Lebensvorginge triibt. (195
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BLICK IN DIE ZEIT

Hippies und LSD

In den vergangenen Monaten brachten die Zeitungen und Zeitschriften immer wieder
Berichte iiber die sogenannte ,Hippy-Bewegung”. Diese ging von San Franzisko in Kali-
fornien aus, verbreitete sich rasch iiber die Vereinigten Staaten von Nordamerika und
griff bald auf andere Linder und Kontinente iiber. Die , Schweizer Weltwoche” brachte in
ihrer Nummer vom 22. September 1967 einen ersten Bericht ihres Mitarbeiters Roger
Schawinski, der eigens einige Monate in San Franzisko in Kontakt mit den Hippies ver-
brachte, um die Bewegung in ihrem Ursprung kennenzulernen. Er schreibt iiber seine
Beobachtungen und Erfahrungen:

»Die Hippies sind im Begriff, das Straflenbild der Stadt zu veridndern — ein Quartier
wurde nicht nur ihr Refugium, sondern bereits zu einer Touristen-Attraktion. Die Aus-
strahlungskraft der Hippies ist statistisch kaum erfafbar, ihr publizistischer Erfolg hin-
gegen weltweit. Was einen echten Hippy von einem Gammler unterscheidet: der Hippy
lebt eigenen Ideen nach, hat konkrete Vorstellungen von seinem Wollen, mochte auf-
bauen, nicht zerstéren. Sein Symbol ist die Blume, man gibt sich sanft und freundlich
und nimmt Rauschgift.” , ... ,Rauschgift spielt eine wichtige Rolle in der Hippy-Bewe-
gung, die Suche nach der Erweiterung des BewuBtseins ist der Grund des enorm hohen
Drogen-Konsums. Es werden allerdings diejenigen Drogen abgelehnt, die siichtig machen
kénnen. An erster Stelle steht LSD, die eigentliche Hippy-Droge. Im Slang wird LSD
gewbhnlich ,acid’ genannt, man nimmt es in Pillenform zu sich. Eine Pille kostet 5 Dol-
lar, wird auf der Strafe angeboten und verhilft einem zu einem ,trip’, das heiflt einem
Rausch von ungefihr acht Stunden. An zweiter Stelle folgt Marihuana, auch dieses
Rauschgift ist sehr billig, eine Zigarette ist schon Fiir etwas iiber 30 Cent zu haben.

Hippies betrachten ihre Bewegung als Amerikas letzte Chance, sie allein glauben, ein
Versinken im Sumpf der Durchschnittlichkeit verhindern zu kénnen.”

Die ,Hippy-Welle” ist nicht die einzige, die ungezihlte Jugendliche zum Gebrauch von
Rauschgiften verfiihrt hat. Der ,Rheinische Merkur” brachte in Nummer 26 einen Be-
richt iiber den stindig wachsenden Konsum von Rauschgiften unter den Jugendlichen der
skandinavischen Linder. ,Gefahr fiir die Humanitit / Rauschgift — die todliche Mode /
Schwedens Jugend lebt mit Narkotika”, so lautet die Uberschrift des Artikels von Robert
Braun, Uppsala. Er berichtet: ,Schweden im Jahre 1967 ist ein von Rauschgiften iiber-
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schwemmtes Land. Die Presse, der Rundfunk, das Fernsehen bringen stindig neue Mel-
dungen vom Auslands-Schmuggel, von Narkotika-Nestern in Stodkholm und Umgebung,
von Verzweiflung der Eltern, die ihre verschwundenen Téchter suchen, vom Tod junger
Narkomanen.”

. ... In Schweden spielt Preludin die dominierende Rolle unter den Rauschgiften (in
Norwegen Marihuana). Man hat frither die relativ harmlose Pille — etwas kleiner als
Aspirin, mit einem P versehen —, die man in den Fabrikationslindern ohne Rezept
erhielt, als eine Art Hausmittel verwendet. Da entdedcte man hier — in keinem andern
Land sonst —, daB sie, in Wasser gelost und injiziert, Rauschzustinde hervorruft. Seither
kommt Preludin in Massen illegal ins Land: von Spanien, Andorra, Italien usw. Der
Bedarf ist nicht zu stillen. Ein trainierter Narkomane verbraucht innerhalb von 24 Stun-
den 200 Pillen, was nicht wenig kostet: zwei bis drei Kronen per Stiick.”

War der Gebrauch von Rauschgiften urspriinglich fast nur in den Kreisen der studieren-
den Jugend verbreitet, griff er mit der Zeit immer weiter um sich, nach unten zu den
Schiilern, nach oben zu den Erwachsenen hin. ,Es ist heute eine Tatsache, daf Haschisch,
Preludin, Marihuana, Morphin, Opium, Amfetamin, das tiickische LSD usw. langst nicht
mehr allein von erwachsenen Jugendlichen, sondern in ziemlichem AusmalB von den
hheren Klassen der ,Grundschule’ konsumiert werden. Nun schlieBen sich die ,Verbrau-
cher’ dort zusammen, so daf die Eltern keine Ahnung bekommen, wer die Séhne und
Tochter versorgt. Vom Ausland her arbeiten ganze Organisationen daran, das Rausch-
gift einzuschleusen, aber kein jeweils Verhafteter kennt den Namen seiner Lieferanten.
Es ist deshalb noch nicht gelungen, das weitverzweigte Netz aufzudecken. Die Klein-
hindler machen sich an die Schulhéfe ganz entlegener Orte heran. Sogar in einem welt-
fernen Idyll Alt-Schwedens, in Vimmerby in Samland, hat man Narkotika bei Schiilern
gefunden.”

Verhiingnisvoll ist, daf Journalisten, Radioreporter und selbst gewisse Pddagogen den
Gebrauch der Rauschgifte als harmlos hinstellen oder ihn gar empfehlen. Der Bericht-
erstatter in der ,Weltwoche” fillt trotz der offenkundigen und schweren Entgleisungen
und MiBstinde, die in der Hippy-Bewegung zutage treten, ein merkwiirdig positives
Urteil. ,Drogen helfen das BewuBtsein erweitern, der Horizont wird grofer. Mittels
Drogen ist Susan (eine Verkduferin) fihig, aus ihrem kleinen Laden in unerreichbare
Hihen und Tiefen auszubrechen.” . . . Die ,Hippy-Welt ist eine Synthese zwischer
unserer westlichen Kultur und derjenigen des Ostens. Dieses Streben nach Vereinigung
der beiden Geistesrichtungen #uBert sich vor allem in der Musik . . . Wenn der Mensd
als Ganzes erfaBt werden soll, so miissen diese beiden Komponenten vereinigt werden
und genau das ist das Streben aller Hippy-Musik . . .“ ,Hippies sind optimistisch, faszi
niert von der schnellen Verbreitung ihrer Bewegung sehen sie eine Hippy-Zukunft, it
der die Liebe zum Menschen den heute herrschenden Egoismus besiegt hat.”

Im ersten Heft 1967 der Zeitschrift ,Ord och Bild“, die in Stockholm herauskommt un
in ganz Skandinavien verbreitet ist, wird den Jugendlichen in der Pubertit empfohlen
Rauschgift zu gebrauchen. Warum? ,Zu ihrer inneren Befreiung im Sinne des demokrati
schen Westens.”



Sind die Rauschgifte so harmlos, oder gar so empfehlenswert, wie sie hier dargestellt
werden? Der Berichterstatter aus Schweden schreibt: ,,Da Narkomanie ein Luxus ist,
filhrt das Anschaffen des Materials zu der weitverzweigten Kriminalitit von Einbriichen,
Scheckbetriigereien, Diebstihlen. Man braucht grofle Summen.” Die Sucht nach Rausch-
giften Fiihrt indes nicht nur zu iibermifigen Ausgaben, zu Betriigereien und Diebstihlen,
noch schlimmer sind andere Begleiterscheinungen. ,Hat der Narkomane das Ding in sich”,
berichtet Oerjan Ander, ,fiihlt er sich selig im Rausch, sexuell stimuliert und denkt
leicht . . . bleibt im Quartier und dost. Er it und trinkt nichts . . . entbehrt weder Wein
noch Branntwein . .. Hat er aber einen Tag lang die Sache gepriift, findet er sie plotzlich
nicht mehr lustig. Das wissen die Anfénger nicht, die den Rausch als lustbetonte Wirk-
lichkeit empfinden. Einmal wird dann das Maximum erreicht. Der Kérper hat sich an das
Gift gewshnt. Er mufl es wieder zu sich nehmen . . .”

Der Schweizer Arzt Dr. K. Ernst hat kiirzlich im Jahresbericht eines Nervensanatoriums,
dessen Chefarzt er ist, sehr niichtern die Auswirkungen der Rauschgift- und Tabletten-
sucht aufgezeigt, wie die Arzte sie zu Gesicht bekommen. Dabei hat er nicht einmal an
erster Stelle die verheerenden Folgen vor Augen, die sich beim stiindigen Gebrauch der
schweren Narkotika wie LSD, Marihuana, Preludin einstellen, sondern die iiblen Aus-
wirkungen, die schon der stindige und iibermiBige Gebrauch von an und fiir sich harm-
losen Mitteln, wie Antischmerz-, Schlaf-, Beruhigungs- und Anregungstabletten mit sich
bringt. Dr. K. Ernst schreibt: ,Es diirfte nicht iiberfliissig sein, hier zunichst zu defi-
nieren, was wir unter Sucht verstehen wollen. Nach dem &rztlichen Sprachgebrauch ist
ein Mensch dann siichtig, wenn er gewohnheitsmifig schiidliche Stoffe einnimmt und
diese Gewohnheit auch dann nicht aufgibt, wenn er iiber ihre schlimmen Folgen orientiert
worden ist. Es ist also fiir das Vorliegen einer Sucht nicht nétig, daf die Menge der ein-
genommenen Mittel allmihlich gesteigert wird.

Das ist zwar bei manchen Betiubungsmittelsiichten, wie etwa beim Morphinismus, die
Regel, nicht aber beim Alkoholismus und auch nicht bei den meisten Formen des Tablet-
tenmiflbrauchs. Eine schwerste, ja sogar lebensgefihrliche Sucht kann deshalb schon bei
verhiltnismifig geringen Tagesmengen bestehen, bei Quantititen, die in der Form
von gelegentlichen Einzeldosen an und fiir sich unschidlich wiren.”

Weldhes sind die schidlichen Auswirkungen der Rauschgift- oder Tablettensucht? Die
Arzte, die sich mit den Folgen dieser Siichte zu befassen haben, sind auffallend einig in
der Beschreibung der schlimmen Folgen. Diese sind zu offenkundig und zu eindeutig, als
daB man dariiber verschiedener Ansicht sein kdnnte. Sie lassen sich auf drei Gebieten
feststellen. Der stindige und starke Gebrauch der Narkotika fithrt zu schweren krper-
lichen Schiden, zu seelischen Defekten, sowohl intellektueller wie geistiger Natur, und
zu schweren Stérungen des menschlichen Zusammenlebens. Geben wir Dr. K. Ernst das
Wort: ,Die kérperlichen Folgen der chronischen Vergiftung mit diesen Medikamenten
sind im Laufe der letzten zehn Jahre im Publikum bereits etwas bekannt geworden. Hier
sei nur daran erinnert, daR die Schidigungen vor allem die Blutbildung, die Nieren, die
Leber und das Gehirn betreffen, und zwar nicht selten bis zu t&dlichen Folgen. Aber
nicht nur einzelne Organe und Organsysteme, sondern auch der Allgemeinzustand der
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Siichtigen leidet; die Abmagerung, die Bewegungsunsicherheit und das ausgemergelte
Aussehen kénnen auch den Laien unter Umstinden auffallen.” , . . . Hier sollen indes
nicht die kérperlichen, sondern auch die seelischen und die sozialen Folgen der Tabletten-
sucht im Vordergrund der Diskussion stehen. Wir wollen sie mit dem Stichwort der
siichtigen Wesenverinderung kennzeichnen.” , . . . Was bei fast allen siichtig wesens-
verinderten Menschen (iibrigens einschlieBlich der Alkoholiker) auffillt, ist der Niveau-
verlust der Persénlichkeit. Die Kranken verlieren allmahlich ihre hiheren Interessen und
ihre differenzierten Ambitionen. Sie bauen ihre mitmenschlichen Beziehungen immer
mehr ab. Anstelle der Durchsetzungsfahigkeit tritt bei ihnen eine gehissige Reizbarkeit,
die Arbeit wird liederlich erledigt, die eheliche Gemeinschaft lodkert sich, die Kinder wer-
den vernadhlissigt. Ubrig bleiben lediglich die primitiveren egozentrischen Strebungen.
Das Denken bewegt sich in engen Kreisen um die immer gleichen, durch die Drogen-
abhingigkeit unterhaltenen leiblichen MiRempfindungen und um Probleme der Beschaf-
fung des Suchtmittels. Im Zusammenhang damit gewShnt sich der Kranke daran, den
Bezug des Mittels zu vertuschen, die Tablettenschachteln zu verstecken, die eigenen
Duselzustinde zu beschénigen und seine Leistungseinbufe zu bagatellisieren, bis er
schlieBlich selber nicht mehr unterscheiden kann, was er eigentlich fiir wahr hilt und was
nicht. In schweren Fillen kommt es zum manifesten sozialen Abstieg. Die Gleichgiiltigkeil
der eigenen Person gegeniiber steigert sich bis zur Ungepflegtheit, Verschmutzung und
Verwahrlosung, zu einem Bild des Elends also, das alarmierender aussehen kann ale
manche schwere Geisteskrankheit. Diese schwersten sozialen Suchtfolgen entziehen sid
unseren Blicken in der Regel deshalb, weil die Kranken sich allmihlich sozial zu isolierer
pflegen.” Was den Zustand der Siichtigen besonders schlimm macht, ist die Tatsache, dafl
sie trotz aller Aufklirung nicht mehr den Willen und die Kraft aufbringen, sich vor
ihrer Sucht zu 18sen. ,Immer wieder ist man erschiittert zu erleben, wie rein gar nichts
selbst das klarste Wissen um das eigene Verderben, wo bereits eine, wenn auch unschein
bare siichtige Wesensverinderung besteht. Es liegt im Wesen der Drogengewthnung
daf nur das momentane Bediirfnis; nicht aber ein weiter ausgreifender Zukunftsgedank
den Ausschlag fiir das konkrete Verhalten des Kranken gibt. Erwigungen iiber Lebens
erwartung, personliches Ansehen und finanzielle Folgen verfangen beim Stichtigen nicht.’
Als Faustregel kann man etwa sagen, dafé nur derjenige erhebliche Chancen hat, in ab
sehbarer und niitzlicher Frist von einer suchtgefahrlichen Gewohnheit loszukommen, de
nach einmaliger individueller Beratung auf sein Suchtmittel villig verzichten kann.

Kann man angesichts solcher Tatsachen den stindigen Gebrauch von Tabletten un
Rauschgiften noch als harmlos hinstellen? Ist es nicht unverantwortlich, zumal Jugend
lichen gegeniiber, den Gebrauch von Narkotika zu empfehlen? Miiften nicht alle Ver
antwortlichen die Jugendlichen auf das eindringlichste davor warnen und sie iiber di
verheerenden Folgen aufkldren, bevor sie ein Experiment machen mit solchen Giftstoffe
und dann nicht mehr aufhéren kénnen, nachdem sie einmal angefangen haben?

Aber mit dieser Aufklirung und Warnung vor den drohenden Gefahren ist es nicht gt
tan. Gewif greifen heute viele Jugendliche zu Narkotika, weil sie von Erwachsenen ode
Kameraden dazu aufgemuntert werden und sich die Mittel mehr oder weniger leicht b
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schaffen kénnen. Sicher ist die Verfithrung von auBen grof wie noch nie, weil es ge-
wissenlose Hersteller und Hindler dieser Giftstoffe gibt, denen es nur um Geld und
Gewinn geht, mag die ganze Jugend eines Landes dabei schwersten Schaden erleiden.
Aber man mug sich auch fragen: Warum greifen so viele Jugendliche — und immer mehr
auch Erwachsene — zu solchen Tabletten und Rauschgiften, selbst wenn sie um die Ge-
fahren und Folgen wissen, die damit verbunden sind? Daf kein innerer Widerstand mehr
da ist gegen den Gebrauch der Tabletten und Rauschgifte, das ist das Betriibliche, Ver-
hingnisvolle. Woher kommt es, daB so viele Jugendliche und Erwachsene es nicht mehr
fertigbringen, auf ein voriibergehendes Wohlbefinden, auf fliichtige Lustgefiihle und
selige Traumzustinde zu verzichten, die ihnen mit einer Tablette oder einer Spritze
winken?

Arzte wie Erzieher haben schon lange auf das Grundiibel aufmerksam gemacht, das all
diesen Erscheinungen zugrunde liegt: die moderne Jugend, der moderne Mensch wird
nicht mehr erzogen zum Entsagen, zum Opfer bringen, zum Verzicht auf diesen oder
jenen Genuf. Er wird nicht mehr dazu erzogen, Unannehmlichkeiten, Miihen und Schmer-
zen auf sich zu nehmen und mannhaft zu tragen. Ein verweichlichtes, verwthntes, zimper-
liches Geschlecht wichst heran, das nur noch eines erstrebt: méglichst viel Genuf und
moglichst wenig Anstrengung. Ist es da verwunderlich, wenn solche Menschen gerne
zugreifen, wenn ihnen durch eine Tablette sofortige Befreiung von einer Miidigkeit, von
einer Enttiuschung, von einer Sorge, von einem Schmerz und die Versetzung in einen
Zustand des Wohlgefiihls versprochen wird?

Und warum sind so viele Menschen unserer Zeit nicht mehr bereit, ein hartes Leben,
eine grofle Anstrengung, einen freiwilligen Verzicht auf sich zu nehmen? Weil sie keine
Ideale mehr haben. Nur wer ein grofes Ideal erstrebt, ist selbst zu groBen Opfern fihig
und bereit, Und hier liegt wohl der tiefste Grund, warum so viele Jugendliche heute auf
eine verhidngnisvolle Bahn geraten, warum sie keine ernste Arbeit mehr leisten und
keine Opfer bringen wollen: die Erwachsenen zeigen ihnen keine Ideale auf, fiir die sie
leben und sterben kénnten. Ein biirgerliches, sattes Wohlstandsdasein ist kein Ideal, das
eine jugendliche Seele packen und erfiillen kénnte. Schawinski berichtet von seinen Be-
obachtungen in San Franzisko: ,Susan, ein 18jihriges Midchen, das hinter dem Laden-
tisch steht, erzihlt mir iiber ihre Art zu leben. Sie ist anstindig und sauber angezogen,
ein erstaunlicher Kontrast zu vielen Hippies auf der Strafe. Sie unterscheidet sich dufler-
lich nicht von einer hheren Ziircher Tochter. Susan ist in einer Kleinstadt in Kalifornien
aufgewachsen, sie und ihre Schwester spiirten eines Tages den Drang, aus dieser
muffigen Atmosphire auszubrechen.”

An den Entgleisungen und Fehlentwicklungen der modernen Jugend sind an erster Stelle
die Erwachsenen, vor allem die Erzieher schuld, die ihr keine Ideale aufzeigen und vor-
leben, die sie nicht in den Dienst einer grofen Sache rufen, die keine Forderungen an sie
stellen.

Der spanische Kulturphilosoph Ortega y Gasset hat die heutige Lage der Jugend vor
Jahrzehnten vorausgesehen, als er schrieb: ,Ohne Forderungen, die uns zu gewissen
Lebensweisen verpflichten, verharrt unser Leben in blofer Bereitschaft. Das ist die furcht-
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bare innere Lage, in der sich heute unsere beste Jugend befindet. Ein Leben zur Dispositiot
ist schlimmere Lebensverneinung als der Tod. Denn Leben heifit etwas Aufgegebene
erfiillen; und in dem Mafe, wie wir vermeiden, unser Leben an etwas zu setzen, ent
leeren wir es. Es wird nicht lange dauern, bis von dem ganzen Planeten wie das Heule
unzihliger Hunde ein Schrei zu den Sternen aufsteigen und nach einer Kraft verlange:
wird, die gebietet, die ein Tagewerk, eine PHicht auferlegt.” (Aus ,Der Aufstand de
Massen”, Rowohlt Taschenbuch Nr. 10, Seite 101.)

Was kann, was muf} getan werden, um die heutige Jugend vor einem stindig weiter ur
sich greifenden Abgleiten zu bewahren oder zu retten? Die Krankheit kann nicht dadurc
aufgehalten werden, da8 man ihre Symptome unterbindet. Es ist nicht damit getan, da
man die Jugendlichen vor den Narkotika warnt und deren Herstellung und Verkauf eine
strengen Kontrolle unterstellt. Heilung und Rettung ist nur zu erwarten, wenn die jur
gen Menschen von innen her, aus einer inneren Haltung heraus jeden Gebrauch di
Narkotika ablehnen. Das wird nur der Fall sein, wenn man ihnen hohe Ideale aufzeig
fiir die sie sich begeistern, fiir deren Verwirklichung es sich lohnt, harte Arbeit und Ve
zichte auf sich zu nehmen. Eine Erneuerungsbewegung, die junge Menschen wieder 2
den hochsten Idealen aufruft, die groBe Forderungen an sie stellt, die harte Verzichte vc

ihr fordert, wire in der Lage, die Not, in der sich die Jugend heute befindet, zu iibe

winden. A..

,Populorum Progressio” und Schonstatt

Wer sich beim Radarschirm auf Wachtposten befindet, muB stindig bereit sein, je
Signal zu registrieren und zu deuten. Im vergangenen Jahr meldete der Radarschirm 1
allem wieder ein Signal: das Entwicklungsproblem. An erster Stelle war es Paul VL,
durch seine Enzyklika ,Populorum Progressio” (= PP) die Aufmerksamkeit der W
eindeutig auf diesen Punkt richtete: ,Die soziale Frage ist weltweit geworden” (PP
Fiir Schinstatt sind Zeitenstimmen schon seit langem Gottes Stimmen. Also wollen
auch diese Stimme vernehmen und, wenn auch nur in einer ganz bestimmten Perspekti

beantworten.
1. Diese Frage erhilt eine geradezu dramatische Bedeutung, wenn wir an die ,Dr
Welt” denken, und noch konkreter an Lateinamerika. Dieser Kontinent macht eine Ph
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grofier und tiefgreifender Verdnderungen durch, und das mit einer sozialen Dynamik
ohnegleichen. Die Vorginge unter den Universititsstudenten, die Guerillas . . . sind
Symptome dieses Brodelns. Der Tod von ,Che” Guevara ist fiir viele zu einem Symbol
geworden. Die Kirche ist auf diese Situation aufmerksam geworden und sucht eine Ant-
wort. Hier nun einige Marksteine in besagtem ProzeB: Dezember 1965 — die Verdffent-
lichung der Pastoralkonstitution ,Gaudium et Spes”. Oktober 1966 — Tagung des
CELAM in Mar del Plata mit dem Thema ,Die aktive Teilnahme der Kirche an der
Entwicklung und Integrierung Lateinamerikas”. Mérz 1967 — ,Populorum Progressio”.
Dezember 1967 — die Erklirung des brasilianischen Episkopates. Fiir August 1968 ist eine
lateinamerikanische Synode in Bogota angekiindigt; sie soll die Beziehung der Kirche zur
sozialen und kulturellen Situation Lateinamerikas behandeln.

Als ermutigendes Faktum konstatieren wir eine wachsende soziale Sensibilitit weiter
Kreise der lateinamerikanischen Kirche. Bis vor relativ kurzer Zeit — 10 oder 20 Jahre? —
vollzog sich religidses Leben betont in , vertikaler” Richtung (Beziehung Gott — Mensch).
Religiositit zeigte einen vorherrschend individuellen, geistigen und statischen Zug. Und
nun entdeckt man die ,Horizontale”: die Offnung hin auf das soziale Froblem. Man
wird sich mehr und mehr der gegenseitigen Solidaritit aller mit allen bewufit. Die Kirche
beginnt, gegeniiber dem Sozialen ihre ,prophetische” Sendung wahrzunehmen. Einige
Namen diirfen an dieser Stelle in Erinnerung gerufen werden: P. Hurtado und Monsenor
Larrain in Chile, Camilo Torres in Kolumbien, Helder Camara in Brasilien . . . Diese
Akzentverlagerung schlieBt gleichzeitig eine Gefahr in sich: nimlich daf durch die Uber-
betonung der ,Horizontalen” die Lebendigkeit der , Vertikalen” — Innerlichkeit, Medita-
tionshaltung, lebensmifige Verwurzelung in Gott — zu kurz kommt.

2. In diesem Kontext ist ,Populorum Progressio” ein prophetisches Dokument. Es er-
innert uns daran, daf ,Entwicklung nicht einfach gleichbedeutend ist mit wirtschaftlichem
Wachstum. Wahre Entwicklung mufi umfassend sein, sie mufl den ganzen Menschen im
Auge haben und die gesamte Menschheit” (PP 14). Hier haben die beiden Dimensionen,
in denen sich das Leben des Menschen entfaltet, ihren Raum. Einerseits sagt die Enzyklika
ja zur sozialen Wirklichkeit des Menschen. ,,Der Mensch ist auch Glied der Gemeinschaft.
Er gehért zur ganzen Menschheit” (PP 17). Es geht darum, ,eine Zivilisation weltweiter
Solidaritit zu bauen” (PP 73). Die Kirche mdchte auch eine gerechtere, menschlichere,
solidarischere Sozialordnung férdern.

Die Enzyklika erinnert jedoch gleichzeitig daran, daf eine wirklich menschenwiirdige
Entwicklung sich nicht in der ,Horizontalen” erschopft. Sie geht davon aus, muB aber in
die , Vertikale” einmiinden. Die Entwicklung setzt den Besitz gewisser materieller Giiter
voraus. Kultur und soziale Kommunikation miissen vorhanden sein. Aber noch mehr:
»das deutlichere Wissen um die Wiirde des Menschen, das Ausrichten auf den Geist der
Armut, die Zusammenarbeit zum Wohle aller, der Wille zum Frieden.” AuBerdem: ,die
Anerkennung letzter Werte und die Anerkennung Gottes, der Glaube und die Einheit in
der Liebe Christi, der alle gerufen hat, als Kinder am Leben des lebendigen Gottes teil-
zunehmen, des Vaters aller Menschen” (PP 21). Insgesamt gesehen fordert die Kirche
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einen ,vollen Humanismus®, einen wirklichen Humanismus, der auf das Absolute hi
gedffnet ist” (PP 42). Dieser Humanismus setzt voraus und fordert jene der Kirch
eigene ,umfassende Sicht des Menschen und der Menschheit” (PP 13).

3, In dieser Perspektive knnen wir besser den Beitrag verstehen, den Schonstatt zut
Entwicklungsproblem leisten kann und muf. Kurz gesagt, es ist ein neuer Mensch gt
fordert — eine Forderung des ganzen Menschen — und eine neue Gemeinschaft, basieren
auf dem Gesetz der Solidaritit —. Dieses Ziel verfolgt Schinstatt seit 50 Jahren: die Fo:
mung des neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft. Dafiir arbeitet und kimpft Schér
statt: um diesen ,vollen Humanismus” zu erreichen, von dem wir oben gesprochen habe
Darin unterscheidet es sich von all jenen, die die Verwirklichung des Menschen dadur
zu bewirken suchen, da sie vornehmlich seine wirtschaftlichen Nate und materiellen B
diirfnisse befriedigen — sei es, daB sie die personliche Freiheit iiberbetonen zum Nachte
der sozialen Néte, oder sei es, daB sie die Gesellschaft verabsolutieren zum Schaden d
Werte der Person. Die einen wie die anderen besitzen nur eine partielle und vereng
Sicht des Menschen und der Menschheit und bauen sich somit selbst Hindernisse auf £
ihre vollstindige Befreiung, fiir ihre Erlésung.

Schinstatt kiindet eine organisch-ganzheitliche Weise zu denken, zu leben und zu liebe
und bemiiht sich, sie zu inkarnieren. Diese Ganzheitsschau der Wirklichkeit iiberwind
die Gegensitzlichkeit zwischen ,Horizontaler” und ,Vertikaler”: sie integriert in ein
genialen Synthese Person und Gemeinschaft, Geistliches und Weltliches, Statik w
Dynamik, Tradition und Fortschritt, diese Welt und die jenseitige. Beschreiten wir dies
Weg, so kénnen wir die unbesiegbare Hoffnung haben auf eine neue menschliche C
meinschaft, auf jenes Reich des Vaters, das wir sehnsiichtig erwarten und das, obglei
immer vom Kreuz Christi gezeichnet, uns doch schon in dieser Welt ,eine umriBhal
Vorstellung von der kiinftigen Welt geben kann” (Gaud. et Spes 39). E.
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Berichte

SCHONSTATT IN ALLER WELT 19067. DER
folgende Bericht versucht einen Uberblick
iiber das Leben der Schonstattfamilie in der
ganzen Welt wihrend des Jahres 1967 zu
geben, ohne dabei Anspruch auf Vollstindig-
keit zu erheben. Beginnen wir in den Ver-
einigten Staaten von Amerika! Hier wurde im
vergangenen Jahr der Bau des geplanten in-
ternationalen Zentrums der Schonstattfamilie
in Delafield/Wisconsin begonnen. Die Fami-
lien spanischer Zunge in Milwaukee entfal-
teten, wie aus ihrer Zeitschrift ,Caminando”
hervorgeht, eine sehr lebhafte Aktivitit. Das
Heiligtum in Delafield hatte viele Besucher
zu verzeichnen, so besonders bei den Wall-
fahrten im Maimonat und anldBlich der
Fithrertagung im August. — Im Karibischen
Raum (Portoriko und Santo Domingo) hat
das Wachstum der Schdnstattfamilie ange-
halten. Zwischen Santo Domingo, Portoriko
und Delafield ging ein stindiger Lebensaus-
tausch hin und her. Auch kamen des tfteren
Besucher aus dem Ausland auf die Inseln,
darunter P. Menningen, P. Humberto An-
wandter, P, Patricioc Gonzales (Chile) und
Studienrat Falch (Wiirzburg/Deutschland). —
In Ekuador arbeitet seit seiner Riidkkehr aus
Europa P. German Pumpin. In Guayaquil
wurde der kleinen Schénstattfamilie ein Platz
fiir die Errichtung eines Heiligtums geschenkt.
— Das innere Leben der Schénstattfamilie in
Chile wurde 1967 stark von der Tatsache ge-
kennzeichnet, daf sich drei Heiligtiimer im
Bau befinden: in Vifia del Mar, in Concepcion
und in Temuco. Die ganze chilenische Schon-
stattfamilie beteiligt sich materiell und gei-
stig an diesen Vorhaben. Aufs Ganze gesehen
dall_'E die Schénstattbewegung im Lande ein
kréftiges Wachstum ihrer Vitalitét registrieren.
Die Patres und Schwestern, die in der Bewe-
gung titig sind, arbeiteten gut zusammen und
versuchten gemeinsam, die aktuelle Pro-
blematik ihres Landes und der Kirche in
ihrem Lande im Lichte Schiinstatts zu kliren.
In Bellavista wurde mit den Pldnen fiir ein
Exerzitienhaus begonnen, das einen ganzen
Gebiudekomplex im Bungalowstil umfassen
wird. Von besonderer Bedeutung war die De-
legiertentagung, die aus AnlaR der Oktober-

woche in Bellavista stattfand. Aus ganz Chile
waren etwa 150 Fiihrer und Fiihrerinnen zu-
sammengekommen, Man erlebte dabei eine
tiefe Familienhaftigkeit und erstellte Pléne
fiir die kiinftige Arbeit. Fiir die Aktivitit der
chilenischen Schénstattfamilie nach aufien
waren zwei Tatsachen bezeichnend, die zu-
gleich Zeugnis geben von ihrem tiefen En-
gagement fiir die Kirche in Chile. Zundchst
ist die seelsorgliche Titigkeit am National-
heiliptum von Maipli zu erwdhnen, Das
Hauptereignis in diesem Zusammenhang war
die groBe Volkswallfahrt aus Anlaf der E:-
dffnung der Synode der ErzdiGzese Santiago,
an der ungefihr 8oooo Menschen teilnah-
men. An zweiter Stelle ist die Teilnahme
einer Gruppe von Schonstittern — Patres,
Schwestern und Laien — an der erwihnten
Synode zu nennen. Unter den Synodalen
konnte man eine gute Aufnahmebereitschaft
fiir die Botschaft von Schonstatt feststellen.
Zwei Schénstattpatres arbeiteten mit an der
Extranummer, die von der Redaktion der
Zeitschrift ,Mensaje” itber die Synode her-
ausgebracht wurde. — In Villa Warcalde bei
Cérdoba in Argentinien wurde am 2. Juli
1967, dem Fest Marid Heimsuchung, der
Grundstein fiir das kommende Heiligtum ge-
legt, dessen Bau man im neuén Jahre zu be-
enden hofft. Gegen Ende des Jahres erstand
die Zeitschrift ,Tierra joven” in neuem For-
mat. An ihr sind Laien, Schwestern und Prie-
ster beteiligt. — Die bedeutendste Neuigkeit
fiir die Schonstattfamilie von Brasilien war
der Einzug von Patres der pars motrix et
centralis in ihr Haus in Jaragua bei Sao
Paulo. In Sao Paulo selbst erdffneten sich
schbne Mbglichkeiten einer Arbeit unter
Gruppen von Universititsstudenten. Die Er-
richtung eines Schonstatizentrums in dieser
bedeutendsten Stadt Brasiliens ist bereits ins
Auge gefaBt. Am 31. Mai fand die Grund-
steinlegung fiir das Heiligtum statt, das die
Marienschwestern in der City errichten wol-
len. In Santa Maria, im Staate Rio Grande
do Sul, konnte Herr Juan Possobon 1967 auf
volle siebzehn Jahre seines originellen maria-
nischen Apostolats mit dem Bilde der Drei-
mal wunderbaren Mutter von Schinstatt zu-
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-ij:kblicken. In dieser Zeit gelang es ihm.
nicht weniger als yooo Familien fiir ein we-
nigstens einmaliges Beten des Rosenkranzes
im Monat zu gewinnen. — In Siidafrika nahm
das Leben am Zentrum von Constantia bei
Kapstadt weiter zu. Von allen Gliederungen
der dortigen Schonstattbewegung ist das
Familienwerk am meisten gewachsen. Bemer-
kenswert war auch wiederum die liturgische
Arbeit, die im Geiste des IL Vatikanischen
Konzils in Constantia geleistet werden
konnte. Durch sie ist das Haus zu einem
Treffpunkt fiir Priester, Ordensfrauen und
Laien geworden, — Zur Verstirkung der Ge-
meinschaft der Marienschwestern kamen im
Februar 1967 in Australien fiinf weitere
Schwestern aus Deutschland an. Die Vorbe-
reitungen zum Bau eines Schonstattheilig-
tums in der unmittelbaren Umgebung von
Sidney sind im Gange. — Von den Freunden
Schinstatts in Asien hat Gott im Laufe des
vergangenen Jahres zwei Bischéfe in die
Ewigkeit gerufen. Der eine war Bischof For-
tunato Coutinho von Camp Belgaum in In-
dien, der 1965 in Schénstatt zu Besuch ge-
wesen war und sich entschlossen hatte, der
Wegbereiter Schonstatts in seiner Didzese
und in seinem Vaterlande zu werden. Der
andere war Erzbischof Karroum von Hassabe
in Syrien, der nach einem Verkehrsunfall 14
Monate lang das Bett nicht mehr hatte ver-
lassen konnen. Auch er hatte im Laufe des
Konzils Schénstatt besucht. Auf seinem
Sterbebett sagte er: ,Ich opfere meine
Schmerzen auf fiir die Verbreitung des Schén-
stattwerkes in aller Welt.” — Reom, die Ewige
Stadt, war wahrend des Jahres 1967 wie in
fritheren Jahren das Ziel einer 'ganzen Reihe
von Pilgergruppen aus der Schonstattfamilie.
Besonderer Erwihnung wert ist eine Pilger-
fahrt, die von Mitgliedern des Schonstitter
Dibzesanpriesterverbandes in der Woche nach
Ostern durchgefiihrt wurde. Den letzten Ab-
schnitt legten die Teilnehmer in drei Tage-
mirschen zu Ful zuriick, Im iibrigen gingen
die Bemithungen um das Rom-Heiligtum und
den Bau des Romzentrums gut voran. — Wie
fiir Brasilien, so war auch fiic die Schonstatt-
familie der Schweiz die Bildung der ersten
Priestergruppe der pars motrix et centralis
{Schénstattpatres), die sich in Luzern nieder-
gelassen hat, ein herausragendes Ereignis.
Zwei Mitglieder dieser Gruppe widmeten sich
mit Erfolg der liturgischen Schulung von Seel-
sorgpriestern der Ditzese Basel. Des weiteren
ist zu berichten, daB das Institut der Frauen
von Schisnstatt in Luzern ein Haus eréffnen
konnte, — Die Todesstelle Josef Englings und
das ,Heiligtum der Einheit” bei Cambrai in
Frankreich zogen auch 1967 vor allem in der
giinstigeren Jahreszeit ununterbrochen Grup-
pen und Einzelpilger aus der Schonstattfa-
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milie an. Dieser Zustrom wird sich im lau-
fenden Jahr aus AnlaB des 50. Todestages
Josef Englings (f 4. Oktober 1918) ohne
Zweifel erheblich steigern.

Das Hauptlebenszentrum der Schonstatt-
familie in Deutschland ist seit der Riickkehr
des Griinders auch wieder dAuferlich sichtbar
und feststellbar der Ursprungsort der Bewe-
gung beim Heiligtum in Schonstatt. Pater
Kentenich selbst leistete mit seinen 82 Jahren
ein Arbeitspensum, das erstaunlich ist. Von
Januar bis Dezember hielt er 31 Exerzitien-
kurse mit insgesamt etwa 2750 Teilnehmern
AuRerdem bestritt er in der Hauptsache dic
beiden Delegiertentagungen im Oktober unc
nach Weihnachten mit durchschnittlich dre
Vortrigen am Tag, zu denen ungefihr 280c
Personen nach Schinstatt gekommen waren
Dazu kamen 84 Predigten bei verschiedener
Gelegenheiten, ferner die nicht geringe Inan
spruchnahme durch das Generalkapitel dei
Marienschwestern und die Tagung Ffir dil
Leitungen des Instituts der Frauen von Schiin
statt. Am 21. und =22. Januar besuchte e
Fulda und das nahebei gelegene Heiligtum
Dietershausen. Am 7. Februar hatte er ein
Audienz bei Bischof Joseph Hoffner in Miin
ster. Am 16. Juli weilte er zum 2s5jdhrigel
Jubilium der Griindung -der Marienbriide
und des Familienwerkes im ehemaligen Kon
zentrationslager Dachau, wo er die Festan
sprache hielt, Am 3. und 4. September reist
er zu dem Jahrestreffen der Schinstattfamili
der Erzditizese Freiburg in Oberkirch. Vor
22, bis 25. August gab er im internationale
Studentat der Schinstattpatres in Miinste
einen Exerzitienkurs. Am 25, Novembs
wurde er von Bischof Franz Hengsbach vo
Essen empfangen und nahm am gleichen Ta
an einer Sitzung des Didzesanrates ds
Schonstattfamilie der Ditzese Essen teil. As
Orte Schinstatt selbst segnete er am 50. M
das Haus ,Klein-Regina” der Frauen va
Schinstatt ein. Am 14. Mai nahm er die B
nediktion des Heiligtums bei Haus Marier
gart am Fufie des Marienberges vor. Nid
ganz eine Woche darauf wohnte er der Weil
der vier Glodken fiir die Anbetungskirche at
Berg Schonstatt bei, die Prilat Schifer ve

Trier vollzog. — Ein bedeutsames Ereign

war in Schinstatt das Generalkapitel d

Marienschwestern, das am 8, September, de

Feste Marid Geburt, begann. Auf ihm wurt

unter dem Vorsitz des Bischofs von Trie

Bernhard Stein, die bisherige Oberin der br.

silianischen Provinz, Schwester M. Emm

nuele, als Nachfolgerin der hochverdients

Schwester M. Heriberta zur neuen Generz

oberin gewshlt. — Gegen Ende des Jahr

konnten die Marienschwestern ihr neues Mt

terhaus auf Berg Schonstatt beziehen, d:

wie die Anbetungskirche, von dem Miinch
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ner Architekten Freiherr von Branca entwor-
fen worden war, — Im Oktober erschien die
erste Nummer einer neuen Volkszeitschrift
.Basis”, die im Patris-Verlag in Schénstatt
herauskommt und in P. Karl Lukaschek einen
vor allem in der Schweiz sehr bekannten Re-
dakteur besitzt, — Uber die Besuche auslin-
discher Bischéfe in Schonstatt und ebenso
iber die Aktivitit der Schonstattfamilie in
den einzelnen deutschen DiSzesen wurde in
der Januar-Nummer von REGNUM, Seite 40
und 42, ausfithrlich berichtet. — Alles in allem
hat die Schonstattfamilie in allen Erdteilen
Grund genug, fiir den erhaltenen Segen, den
ihre Aktivitdt bezeugt, von Herzen zu dan-
ken.

UNSERE ZEITSCHRIFT HAT ES SICH ZUR
Aufgabe gemacht, regelmiBig diber das Leben
der Schénstattfamilie zu berichten, nicht nur
iiber das Leben am Ort Schinstatt selbst,
sondern auch an den Schénstattzentren der
einzelnen Didzesen und Linder, So brachten
wir bisher Berichte iiber die Zentren in Wiirz-
burg, Oberkirch, auf der Liebfrauenhéhe, in
Quarten, Cambrai. Diesmal soll das Schén-
stattzentrum der Ditzese Fulda kurz vorge-
stellt werden. —

Auf der Marienhthe am Eingang des Dorfes
Dietershausen, im Angesicht der ragenden
Kuppen der Rhon, nicht weit von der Zonen-
grenze, steht das Heiligtum der Schonstatt-
familie der Dibzese Fulda. Am 22, Januar
1967 legte Pater Kentenich, als er in Dieters-
hausen weilte und zu einer grofien Schar von
Schénstittern aus der Didzese Fulda sprach,
ihm den Namen ,Heiligtum der Liebe” bei.
Er deutete damit die bisherige Geschichte
dieses Heiligtums und der Fuldaer Schéinstatt-
familie und wies zugleich auf die Aufgabe
hin, die sich der Fuldaer Schinstattfamilie
von diesem Heiligtum aus stellt. Pater Ken-
tenich sagte: ,Wir wissen, [daB die Gottes-
mutter vor zehn Jahren hier ein Heiligtum
erwihlt hat, daB sie sich hier niedergelassen
hat, um als Erzicherin titig zu werden. Die-
ses Heiligtum ist ein Heiligtum der Liebe.
Maria hat es durch ihre Wahl zu einem
Liebesheiligtum gestempelt, daf es zu einer
Quelle fiir Liebeshelden und heroische Liebes-
apostel werde.”

Die Anfinge der Schinstattfamilie in der
Ditzese Fulda liegen in den zwanziger Jah-
ren. Die Liga war zunichst das Sammelbek-

ken Fir alle im Fuldaer Land, die zu Schén-
statt gefunden hatten. Weil ihre Zahl, ver-
glichen mit anderen Dibzesen, nicht sehr grof
war, wurde erst im Kriege, 1940, eine Auf-
gliederung nach Stinden vorgenommen. Im
letzten Kriegsjahr durfte die Fuldaer Didze-
san-Schénstattfamilie in Rosa Schneider-Os-
wald aus Engelhelms, die am 27. Dezember
1944 im Alter von 24 Jahren bei einem Bom-
benangriff ums Leben kam, ein wertvolles
Opfer fiir das Werk der Dreimal wunder-
baren Mutter bringen. In der Schriftenreihe
»Gelebtes Schénstatt” hat ihr Leben eine Dar-
stellung gefunden, aus der man ahnen kann,
welch ein ungemein edles, ganz in Gott ver-
ankertes Menschenkind sie gewesen ist.

Nach dem Krieg stand die Arbeit der Ful-
daer Schinstattfamilie vorwiegend unter dem
Gedanken: Fuldaer Land — Marienland. Aus
dieser Sicht faBte und unterstiitzte man ver-
schiedene Resolutionen — so 1950 und wieder
1952 —, um Bestrebungen nach einer Weihe
Deutschlands an die Gottesmutter zu fordern,
die dann auch auf dem Katholikentag 1954
in Fulda in Erfiillung gingen. Es versteht sich
von selbst, daf man neben der Gottes-
mutter im Fuldaer Bistum vor allem die Ge-
stalt des hl. Bonifatius nicht {ibersah. Als die
Fuldaer Schénstattfamilie 1951 und 1952 in
groBeren Gruppen nach Schénstatt wallfahr-
tete, wurden thr dort in den Vortrigen Werk
und Erbe des Apostels der Deutschen in Ver-
bindung mit der Sendung Schénstatts nach-
driicklich vor Augen gestellt. Im Jahr des 1200.
Todestages des hl. Bonifatius — 1954 — reifte
der Entscheid, im Raum des Bistums Fulda
und nicht zu weit von der Bischofsstadt ent-
fernt ein Schonstattheiligtum zu bauen, Die
Wahl fiel auf Dietershausen, nicht zuletzt
auch deswegen, weil dort bereits eine Ge-
meinschaft der Marienschwestern bestand,
die als Bautriger auftreten und spiter das
Heiligtum in ihre Hut nehmen konnte. Nach-
dem ein ganzes Jahr lang Pline geschmiedet
worden waren, erteilte die bischéfliche Be-
hérde unter dem 18. Oktober 1955 die kirch-
liche Baugenehmigung. Bei der Genehmigung
durch das Landratsamt gab es zunichst eine
Schwierigkeit, weil der zustindige Baurat —
wie das in solchen Fillen &fters zu sein
scheint — nicht recht verstehen konnte, warum
das Kapellchen haargenau mit dem Heiligtum
in Schonstatt iibereinstimmen sollte. Am
8. September 1956 wurde der erste Spaten-
stich getan; drei Wochen danach, am 30. Sep-
tember, segnete und legte Stadtpfarrer Prilat
Dr. Hermann Schmidt, ein Schonstattpriester
der ersten Generation, den Grundstein. Zur
Einweihung am 24, Mirz 1957, einen Tag vor
dem Feste Maria Verkiindigung, kam Weih-
bischof Generalvikar Adolf Bolte, der heutige
Bischof von Fulda, auf die Marienhshe, um
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die Benediktion vorzunehmen. Aus der gan-
sen Ditzese waren Omnibusse mit Mitglie-
dern der Schnstattfamilie eingetroffen, wohl
zwischen 500 bis 600 Menschen, die das neu-
erbaute Heiligtum wiihrend der Weihehand-
lung und der Pontifikalmesse fiillten bzw.
umstanden. Die erste Biindnisandacht im
neuen Heiligtum fand vier Wochen spiiter am
Ostersonntag statt, wihrend die erste grofere
Wallfahrt sich am 1. Mai betend und singend
zur Marienh8he bewegte. Am 26. Mai des
gleichen Jahres schenkte die Schonstattfamilie
der Ditzese fiir das Bild der Mater ter admi-
rabilis eine Krone, die von der Jugend er-
opfert worden war. Die Krénungsansprache
hatte wiederum Prilat Dr, Schmidt iibernom-
men.

Der Gedanke, das Kapellchen in Dietershau-
cen vor allem im Zeichen der Liebe zu sehen
und hier Gnaden einer hochlodernden Gottes-
und Nachstenliebe zu erbitten und zu erwar-
ten, fand das erste Mal seinen Niederschlag,
als die weiblichen Gliederungen am 18. Mai
1959 das sogenannte Inscriptio-Kreuz fiir den
Altar schenkten. In dem zu_diesem AnlaB
verfaBten Gebet heiBt es: ,Im BewuBtsein
unserer Schwachheit, unserer Zaghaftigkeit
und Opferscheu bitten wir Dich, o Mutter und
Konigin, schlieBe in dieser Stunde erneut und
vertieft mit uns Deinen Liebesbund und
schenke uns die Kreuzesliebe, wozu unser
Vater und Griinder uns am 2o. Januar 1942
aufgerufen hat. Laf uns in Deiner Liebes-
schule reifen und lehre uns so das Geheim-
nis der ewigen Liebe im Kreuz erkennen.
Schreibe uns tief in Dein und Deines Schnes

Herz, daf auch unser Herz weit wel
Deiner und Deines Sohnes Liebe..
sichtbares Zeichen Deiner Gnadenwir
keit mehre und eine unsere Didzesanf
unter diesem Deinem Kreuz und schen
ein herzliches Mit- und Fiireinander i
besbiindnis.”

Als dann Pater Kentenich zur Feier ¢
Jahrestages der Einweihung des Heil
nach Dietershausen kam, konnte er ar
Gedanken und Stromungen in der I
Schénstattfamilie ankniipfen und
,,Gott ist die Liebe’, schreibt der hL
nes, und Duns Skotus, einer der groBen
logen des Mittelalters, entschleiert un
stes iiber das Geheimnis des Weltgesd
wenn er das Wort pragt: ,Deus quaer
diligentes se.’ Das will zuniichst heiBer
hat mich geschaffen, damit er mich
kann. Und weiter: Gott hat mich, h
hat die ganze Welt geschaffen, nicht r
mit er uns lieben kann, sondern daf -
ihm lieben, was er liebt und wie er es
Ferner: ,Der Sinn des Lebens, der 5
Weltgeschehens, der Sinn der Heilsge
ist ein spannungsreiches Liebesspiel z
Vatergott und Vaterkind.” Und schl
,Das Meisterstiidk unseres Lebens
darin, Gott zu suchen, Gott zu find
Gott zu lieben in allem: in allen Dir
allen Menschen, in allen Umsténden
eignissen. Mehr als je ist das heute d.
Aufgabe. Es gilt nicht nur, iiber Gott
denken, zu theoretisieren, sondern !
ein Leben mit Gott einzulassen.”
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Buchbesprechungen

EINE EINGEHENDE BESCHAFTIGUNG MIT
dem hl. Paulus im Lichte der gegenwirtigen
Situation und Aufgabe der Kirche wiire ohne
Zweifel von besonderem Reiz. Der Vélker-
apostel hiitte zu dem Gestaltwandel, in den die
Kirche mit dem II. Vatikanischen Konzil aus-
driicklich eingetreten ist, hiichst Beachtliches
zu sagen, ist er doch das Hauptwerkzeug fiir
den ersten groBen Gestaltwandel der Kirchen-
geschichte, den aus der jiidisch-palistinen-
sischen Urgemeinde hinein in die Welt des
romischen Reiches, gewesen. In diesem Zu-
sammenhang kann man auf den ersten Band
eines Werkes aus der Feder des in Stodk-
holm wirkenden und schwedisch schreibenden
franzisischen Dominikaners Jean Paillard
hinweisen, mit dem Titel ,Ringen um Pau-
lus”. Zwar gilt die Absicht des Autors nicht
exakt der oben angedeuteten Thematik; er
macht vielmehr in erster Linie den Versuch,
unser Bild vom Vélkerapostel — wie er es
selbst nennt — ,zu entmythologisieren”
(S. 71), das heift: den genuinen Paulus vor
Augen zu bekommen. ,Wonach ich heute
suche, ist nicht eine weitere Paulus-Studie —
man hat ihn ja durch und durch studiert —,
sondern eine neue Art, ihm nahe zu kom-
men. Natiirlich auf Grund sicherster wissen-
schaftlicher Ergebnisse” (5. 6g). Wieviel aber
kann es gerade fiir uns heute bedeuten, mit
dem echten Paulus in Kontakt zu kommen,
ihn selbst unverfilscht zu vernehmen!

Paillard, der das Buch im Ich-Stil geschrieben
hat (wohl um einer gewissen Lebendigkeit
und der Identifikation mit dem suchenden
Menschen von heute willen), fithrt im ersten
Teil (,Nzher zu Paulus”) den Leser von ver-
schiedenen Ansitzen her an Paulus heran
und legt dabei die Mauern vielfiltiger Mif3-
verstindnisse und Mifdeutungen, denen ein
50 genialer und vielseitiger Mann wie Paulus
Immer wieder ausgesetzt ist, mit geschidcten
Griffen nieder. Im zweiten Teil (.Paulus und
5_eneca") wendet der Verfasser sich zunichst
historisch-kritischen Fragen zu, so der Ge-
schichtlichkeit des Apostels und seines Wir-
kens, der Echtheit der Paulus-Briefe, ihrer

Chronologie, den Etappen in seiner Gedan-
kenentwicklung. Danach konfrontiert er —
und das ist sehr anregend — Paulus mit sei-
nem etwas &lteren Zeitgenossen Seneca, dem
stoischen Philosophen und Ratgeber Neros,
vor dessen Lieblingsbruder, den Statthalter
Junius Gallio, Paulus bei seinem ersten Auf-
enthalt in Kerinth geschleppt wurde (Apg 18,
12—15}, um aus dieser Gegeniiberstellung die
Gestalt des Vélkerapostels deutlicher heraus-
wachsen zu lassen, und zwar in seiner Stel-
lung zur Sklaverei, zum Staat (,Der Staat —
gottlich oder menschlich?”), zur Frau und zur
Ehe: alles Themen, deren Aktualitit auch im
Falle der Sklaverei keineswegs der Vergan-
genheit angehtrt. Eigenart und Welt des
Apostels sind dabei so kriftig hervorgetreten,
daB P. Paillard im dritten Teil (,Habe ich
nicht Jesus gesehen?”) in aller Breite und
Tiefe das zentrale Kerygma des hl. Paulus,
die Botschaft oder das Zeugnis von der Auf-
erstehung des Herrn, angehen kann. Die
Frage, um die es sich dabei dreht, formuliert
der Autor mit groBer Genauigkeit: ,Sind die
Tatsachen, auf denen das Christentum ruht,
wirklich Tatsachen?” (S. 290} Als Schonstit-
ter vermerkt man mit besonderer Freude, was
in den beiden letzten Abschnitten des dritten
Teils {,Morgendimmerungsmystik”, ,Mor-
genddmmerungsethik”) iiber die Begriindung
der christlichen Ethik aus der seinshaften
Teilhabe des Christen am Leben des aufer-
standenen Herrn gesagt wird.

Der erste Band von Paillard hat damit be-
deutsame Themen des hl. Paulus aufgegrif-
fen; aber, wie man sieht, sind nicht weniger
bedeutsame offenbar dem zweiten Band vor-
behalten. Zu verbessern: die Stadt der Ko-
losser heiBt nicht ,Kolossos” (S. 236, 241,
242), sondern (wie auch richtig auf den bei-
gegebenen Karten) ,Kolossae”,

Jean Paillard O. P., Ringen mit Paulus. Aus
dem Schwedischen iibertragen von Rita Oh-
quist, Frankfurt am Main: Verlag Josef
Knecht 1967, Leinen, 392 5., DM 24,80,

E. Monnerjahn
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NACHDEM NUN ALS EIN WEITERER
Schritt in der liturgischen Erneuerung auch der
Kanon der hl. Messe in derMuttersprache gebe-
tet werden darf und eine authentische deutsche
Ubersetzung vorliegt, muB man Professor
Theodor Schnitzler, dem Pfarrer an 5t. Apo-
steln in Koln, und dem Verlag Herder dank-
bar sein, daf sie zur rechten Zeit ein nicht
zu umfangreiches und auch nicht zu teures
Bindchen iiber den rémischen MeBkanon, und
zwar Ffiir Betrachtung, Verkiindigung und
Gebet vorgelegt haben. Der Text verrdt den
Fachmann, jedoch nicht etwa dadurch, da8 er
nur dem Fachmann verstiindlich wére, son-
dern im Gegenteil durch eine lichte und
schlichte Sprache, die van grofler theoretischer
wie praktischer Kenntnis zeugt. Priester und
Laien konnen sich hier den Kanon, der dem
Verstindnis zunichst mancherlei Schwierig-
keiten bietet, aufschlieBen lassen: seine Ge-
schichte, seine kunstvolle Architektonik, sei-
nen Gehalt, seinen Sinn., Besonderer Hervor-
hebung wert scheint mir, was der Autor im
VIIL. Kapitel zum Gehalt der einzelnen Worte
des Abendmahlsberichts sagt. Gerade hier fut
wahrhaft fromme Vertiefung in den Wort-
laut not, da die Gliubigen, die bisher an die-
ser Stelle meistens nur ein Fliistern horten,
ob der Einfachheit der Worte, die sie nun in
ihrer eigenen Sprache vernehmen, zunichst
wohl mit einer gewissen Erniichterung zu-
rechtkommen miissen. Welche Anforderun-
gen stellt freilich das Sprechen dieses ein-
fachen Textes wie auch des ganzen Kanons
an den Priester!

Eine Frage, die Schnitzler selbst stellt, scheint
mir noch nicht zufriedenstellend beantwortet,
und zwar die durchaus gewichtige Frage: Wo
bleibt die Stille? Wenn Schnitzler sagt: ,Man
darf ,abschalten’. Man darf sich in sein eige-
nes Gesprich mit Gott vertiefen” (5. 19), so
bleibt offen, wie das geschehen kann, wenn
der Priester den Kanon laut, vielleicht sogar
noch durch ein Lautsprechersystem verstirkt,
rezitiert, Besteht nicht iiberhaupt die Gefahr,
daf, nachdem der Priester auch noch den
Kanon spricht, im Vergleich zu der versam-
melten Gemeinde seine Stimme allzu viel den
Kirchenraum durchtént?

Schnitzler erwihnt an der einen oder ande-
ren Stelle, daB es neben dem rimischen
Kanon noch weitere Kanonformulare geben
wird, und gibt der Hoffnung Ausdruck, daB
diese ,reicher, wortgewaltiger” (5. 24), .far-
benreicher” (S. 93) werden méchten als es das
rémische ist. Ob wir in unserer Zeit, bei der
allgemeinen sprachschépferischen Kraftlosig-
keit, dazu in der Lage sind? Wir sollten un-
sere Maglichkeiten nicht iiberschiitzen. Wir
sind, was Sprache angeht, arm und titen ver-
mutlich gut daran, in aller Bescheidenheit
nicht mehr zu versuchen, als uns gegeben ist.
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Theodor Schnitzler, Der Romische Mefkar
in Betrachtung, Verkilndigung und Geb
Freiburg—Basel—Wien: Verlag Herder, ka
Iam., 96. 5., DM 6,80.

E. Monnerja

NICHT ERST SEIT UND NACH DI
II. Vaticanum spricht man allerorten wi
,Gestaltwandel der Kirche”. Die Soziolog
und besonders die erklirterweise auch kir
lich engagierten Religionssoziologen hat
schon lange vor dem Konzil auf die Tatsa
hingewiesen, daf die Kirche in der moderr
industriellen Gesellschaft nicht in ihrer al
Gestalt — worunter sie hauptsichlich
Gemeinde- und Volkskirchenkonzept versti
den — weiterbestehen kénne, als wiirden
umwiilzenden Neuerungen der ,sdkula
Gesellschaft” sie nicht tangieren.

Osmund Schreuder, niederlindischer Fran:
kaner und Professor fiir Religions- und !
storalsoziologie an der Universitit Ni
wegen, legt eine Sammlung von sechs Rac
vortrigen vor, die er in der Zeit vom Jan
1966 bis Mirz 1967 im Bayrischen und Wi
deutschen Rundfunk gehalten hat. Die
Umstand ist wohl der Grund fiir die rhe
rische und damit wissenschaftlich weni
durchgefeilte Ausfiihrung (z. B. Zitate ol
Belege).

Zieht man die Summe dessen, was Schreu
als Gestaltwandel der Kirche verstanden v
sen will, so 138t sich die These herausde:
lieren: Die Kirche muf sich von der Vo
kirche zur Freiwilligkeitskirche wandeln. T
ser These ist auch nach einem einleiten
Vortrag iiber das Verhiltnis von Glaube |
Religion (dem man im grofen und gan
zustimmen kann), der zweite Vortrag gev
met.

Zustimmen” ist vielleicht schon zuviel
sagt, denn bereits hier gewinnt der L
einen seltsam zwiespiltigen Eindrud, der
in der weiteren Lektiire verstdrkt. Nir
nimlich Schreuder einerseits eine heute w
verbreitete  institutionsfeindliche Betr,
tungsweise der Religion aufs Korn (S. 3¢
womit 1. a. sicher Luckmann gemeint is
so operiert er an anderer Stelle (S. 22, 32
passim) frischweg mit der Markttheorie,
besagt, dal am weltanschaulichen plural
schen Meinungsmarke die Religionen
Waren gehandelt werden. Es ist hier nicht
Platz, niher auf diese Theorie einzuge
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aber ich halte sie nicht nur fiir inaddquat,
sondern auch fiir gefihrlich, Der Grund da-
fiir sei in aller Kiirze formuliert: Die Markt-
theorie setzt voraus, daf Religion in ihrem
Ursprung individuell ist, und das ist soziolo-
gisch nicht zu halten, wie insbesondere Durk-
heim und letzilich sogar Malinowski gezeigt
haben. Religion hat vielmehr ihren Ursprung
und ihre Grundlagen in der Sozietit.

Man ist erstaunt zu erfahren, daf die restau-
rativen Tendenzen in der Bundesrepublik zur
Hilfte darauf zuriickzufiihren seien, daff die
Katholiken ,soviel Schliisselpositionen im
tffentlichen Leben (besitzen), daf von einem
soziologischen Ubergewicht gesprochen wer-
den muB” (5. 48). Abgesehen davon, daf3 es
natiirlich nur ein ,soziales” Ubergewicht sein
kann (,soziologisch” wird auch von deutschen
Soziologen oft mit ,sozial” verwechselt) fragt
man sich, ob die durch viele empirische Ar-
beiten so gut belegte Unterreprisentanz der
Katholiken in den Schliisselpositionen von
Rundfunk, Fernsehen, Verlagen, der Politik,
des Zeitungswesens und besonders der Hoch-
schulen ein Geriicht ist? Werden hier nicht be-
stimmte Klischees unbesehen iibernommen?

Einerseits sagt Schreuder, daf die ,Symbol-
unempfindlichkeit des modernen, rationalen
Menschen ein unbewiesenes Schlagwort sei”
(5. 53), womit er doch wohl die Bedeutung
von Liturgie, Kuit und Ritus unterstreichen
will — andererseits spricht er davon, daf die
neue Seelsorge hauptsiichlich im ,pastoral
counseling”, in Betreuung bestiinde, und daf
sich die Pfarreien schlieflich zu ,,service
stations’ eines pastoralen GroBbetriebes”
entwickeln werden (S. 58). Im Vortrag iiber
r.l"‘.l'iesi:er und Laien” (5. 61 ff) werden die
Priester gar kurz und knapp zu ,Angestell-
ten fiir religitsen ,service™ (S. 70).
Hier ist offensichtlich das Marktmodell zu
Ende gedacht, ein Ende, in dem der Priester
— bisher Mittler, Repriisentant sowohl der
Gemeinde als auch ChrisH, der ,im Namen”
beider Kult und Opfer vollzog — schlieflich
afs_ Tankwart seine Existenzberechtigung er-
weist. Es ist zu fragen, welcher Unterschied
dann noch zwischen dem von den modernen
Theoretikern so verabscheuten mittelalter-
llch'en Laien, der als ,tumber Christ” sich
lediglich in der Kirche etwas ,abholte” {(Wei-
hEIEC Segen, Sakramente), und dem heutigen
»miindigen” Laien, der doch offensichtlich an
er ,service station” auch etwas ,abholt”,
begteht. Sollte vielleicht die ganze ,Miindig-
keit” in der Freiheit der ~Benzinmarkenwahl”
zu sehen sein, um in der Sprache des Markt-
modells zu bleiben?
Mir scheint, daf die zentrale ,Funktion” des
Priesters auch und gerade in der Zukunfts.
gesellschaft im Kult und im Opfer liegt, Quali-
titen, die man wohl kaum mit Kategorien

wie ,service station” oder gar ,Tankwart”
(der sich natiirlich sofort assoziiert) addquat
beschreiben kann.

Es liefen sich noch viele Stellen anfiihren, die
den Verfasser in seiner Haltung zwiespiltig
erscheinen lassen. Manchmal flieBen die ex-
tremen Formulierungen nur allzuleicht aus
der Feder (z. B. lapidar: , Die kirchliche Fiih-
rung wiinscht Ruhe und Uniformitdt”, 5. 54)
und man weiff nicht so recht, ob man dem
Optimismus des Verfassers folgen soll, wenn
er das Ubergewicht des Laien in den Nieder-
landen nur als ein ,Reaktionsphinomen, das
wieder verschwinden wird”, bezeichnet. Wenn
man auch nicht der vom Autor selbst zitier-
ten Meinung eines Mitglieds der General-
synode der niederldndisch-reformierten
Kirche ist, das den derzeitigen hollindischen
Katholizismus schlankweg als ein ,institutio-
nalisiertes Irrenhaus” bezeichnet (5. 10), so
muff man als Soziologe doch bedenken, daf§
man in falsche Bahnen gelenkte Entwicklungs-
richtungen — und das meint ja wohl Schreu-
der mit ,Ubergewicht” — nicht durch Trei-
benlassen steuern kann.

Es kann hier nur exemplarisch auf die vielen
Stellen verwiesen werden, die zur Auseinan-
dersetzung reizen. So konnte man z. B. fra-
gen, ob die Kritik der Laien an den Priestern
(5. 61) nicht auch umgekehrt werden kénnte
in der Frage: wo sind denn die ,miindigen
Laien” — und ist die Rede vom ,miindigen
Laien” nicht selbst schon inzwischen ideolo-
gisch so iiberformt und verfestigt, daf eine
kritische Reflexion dariiber dialektisch sofort
unter Ideologieverdacht gerdt? Es ist doch
nur eine Frage der Zeit, bis das Pendel dia-
lektisch umschlédgt und man nach dem ,miin-
digen Priester” ruft.

Im letzten Vortrag ,ldeologie in der Kirche”
weist Schreuder der Soziologie und insbesen-
dere der Religionssoziclogie die Aufgabe zu,
,durch das Sammeln von empirischem Mate-
rial den ideologischen Charakter bestimmter
Auffassungen und Theorien direkt nachzu-
weisen” (5. 124) und nennt im folgenden vier
migliche Quellen religiser und kirchlicher
Ideologien. Das Handicap dieser These liegt
darin, daf8 hier der Soziclogie die Rolle eines
narbiter elegantiarum® im Streit der Ideolo-
gie aufgebiirdet wird, eine Rolle, die sie im-
mer zu erfitllen beansprucht hat — aber wer
die Geschichte der Soziologie kennt, weif3, dafi
ihr Weg selbst mit Ideologien gepflastert ist.
Vor allen Dingen bleibt Schreuder uns das
Kriterium schuldig, nach dem die Soziologie
die Entlarvung betreibt. Jedenfalls kann es
nicht im ,Sammeln von empirischem Mate-
rial” liegen, denn dieses spricht selbst erst
wieder im Lichte von Theorien, die ihrerseits
wieder auf ideologische Einsprengsel abzu-
klopfen wiren. Konkret gesprochen: Die Geg-
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ner der Konfesslonsschule arbeiten gerne mit
empirischen Belegen, aber niemand wird zwei-
feln, daR ihre Argumente von Interessen ge-
nihrt werden und das heiBt fiir Schreuder:
ideologisch durchsetzt sind.

Einerceits heift es: ,die Familie stellt nicht
mehr die Zelle der Gesellschaft dar” (5. 128),
andererseits wird zwei Seiten weiter ,auf die
alles entscheidende Bedeutung der Familie”
als Instrument der Erziehung der Perstnlich-
Leit hingewiesen. Wenn diese Grundfunktion
nicht zellenbildend ist, was soll es dann sein?
Am Schluf allerdings wird Schreuder dann
doch deutlicher: Nachdem er zundchst selbst
die Frage nach dem Kriterium stellt und es
im ,Tatsachenwissen” der Soziologie sieht
(5. 141), schreibt er dem Soziologen die Auf-
gaben zu:

— Werturteile zu fillen (5. 143)

— sich aktiv fiir irgendeine Reform einzu-
setzen (S. 143),

— mit ,hemmenden Gegenkrdften aufzuriu-
men” (S. 143),

— 1deologieenthiillung und -verdacht zu trei-
ben als Versuch, gegen Siinden wider den
Heiligen Geist in der Kirche zu kimpfen

(5. 144),
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— gegen ,falsches BewuBtsein” und Jverbol
gene Systemsiinden, von denen €s :
Kirche zu befreien gilt”, zu kimpfen
(S. 144).

Das Fatale, weil Unkritische und damit selb

Ideologische an diesem Anspruch ist nicht di

Anspruch selbst, sondern, da er von von

herein nur Ffiir die Neuerer gilt, fiir die For

schrittlichen, die mit ,hemmenden Gegel

kriften aufriumen” — ein Vocabularium, d.

fiir sich spricht. Der Heilige Geist wird hi

mit einer Selbstverstindlichkeit Fiir die Neu

rer vereinnahmt, die erschrecken laBt. W,

aber tut Schreuder, wenn ein Soziologe di

Progressisten  ideologische  Implikation

nachweisen sollte, zu welchem Unterfang

das Marktmodell einige Angriffsfiichen bt

Schreuder spielt im Brodeln des ,Niederld

dischen Konzils” keine Nebenrolle. Ol

Zweifel liest sich sein Buch spannend. Es bi

tet eine Fiille von Einsichten und Ansétze

wenn auch, wie mir scheint, sein Hauptvorz
ist, daff es an vielen Stellen zum Widerspru

und damit zum klareren Durchdenken d

eigenen Positionen anreizt und herausforde

Osmiund Schreuder, Gestaltwandel der Kird
Vorschliige zur Ernemerung, Olten und Fr
burg: Verlag Walter 1967, (theologia publi
5), kart.,, 145 5., DM 12,00. Norbert Marl



