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Erziehung im Dienste der Gnade”

Von Jaime Fernandez

Bei ihrem Bemithen um Erneuerung ist die Kirche darangegangen, sich auf ihre Wahrheit
hin zu iiberpriifen. Sie ist bestrebt, so klar wie moglich das Zeugnis abzulegen, das ihr
anvertraut ist. Zweifellos muf man die in dieser Hinsicht vom II. Vatikanischen Konzil
angeregte Arbeit, die Ideale zu kliren, grofartig nennen. Nach der Kldrung des Ideal-
bildes aber macht sich nun mit immer griéBerer Dringlichkeit die Notwendigkeit bemerk-
bar, shnliche Klarheit iiber die Wege zu bekommen, wie das Ideal sich verwirklichen l48t.
Die grofien pastoralen Ideen reichen nicht aus, um auf unsere Unruhe, die nicht unbe-
griindet ist, Antwort zu geben. Wir miissen in die Welt der Pddagogik und Aszetik ein-
dringen. In ihr méchten wir die Antwort finden auf die Frage, die fiir unser religidses
Leben existentiell ist: Wie wir am entsprechendsten mit der géttlichen Gnade mitwirken
kénnen, um den Menschen und die Gemeinschaft zu formen, die das Zeichen, das die
Kirche sein soll, in unserer Zeit transparent werden lassen.

Die Wege dazu wurden bisher wenig beschritten, weil sie in eine neue Zeit verweisen.
Deshalb geschehen die ersten Schritte zégernd, und zwar in der Weise, da wir einige
Grenzen aufzeigen und bestimmte Begriffe zu kliren versuchen.

Sich mit dem Bereich der geistlichen Erziehung einlassen, bedeutet, in einen Lebensbereich
eindringen, der immer geheimnisvoll ist; es bedeutet, sich darum zu bemiihen, seinen
Rhythmus zu erlauschen; etwas von seinen Gesetzen kennenzulernen und seine Dyna-
mik zu ertasten, um dadurch mitzuhelfen, ein Milieu fiir seine gesunde Entwicklung zu
schaffen. Wenn hier auch die menschliche Wissenschaft zu geniigen scheint, die sich auf
die Beobachtung des Lebens stiitzt, so miissen wir trotzdem von vornherein ihre Be-
grenzung feststellen. Gott, der Schopfer und Herr des Lebens, ist auch sein Lenker. Des-
halb wire es mehr als gewagt, in der religidsen Bildung einen rein wissenschaftlichen
MafBstab anlegen zu wollen. Grundlegend scheint uns, die spirituelle Ansprechbarkeit zu
wecken fiir den Ruf der Stimme Gottes, der unser Leben fiihren will. Insofern die Wis-
senschaft sich auf die sorgsame und ehrfiirchtige Beobachtung der Wirklichkeit stiitzt und
die Gesetze ergriindet, die der Schopfer ihr eingeprigt hat, ist sie offensichtlich eine
Weise, Gott selbst zu hiren, Deshalb ist sie eine notwendige, aber nicht die einzige Hilfe;
denn Gott spricht auf vielfache Weise,

* Der Originaltext dieses Beitrags erschien zuerst in ,Testimonio”, der Zeitschrift fiir Ordens-
leute und Sikularinstitute in Chile.
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In einer Erziehung durch und Fiir Gnade ist Gott selbst offensichtlich der grofe Pddagoge.
Der Urheber der mensdhlichen Natur kennt ihre Gesetze, die Triebfedern ihres Han-
delns, ihre Begrenzungen und Schwiichen; er weif}, was notig ist, sie zu ihrer Vollendung
zu Fiihren. Er zeigte seine grofen pidagogischen Prinzipien bei der Fithrung Israels; er
bestitigte sie in der Fithrung des von Christus losgekauften Volkes und er liGt sie auch
von denen erfahren werden, die sich in einem authentischen Glaubensleben mit ihm
einlassen. Gottes erzieherisches Handeln muf der selbstverstindliche Orientierungspunkt
sein fiir ein Urteil iiber das, was sich zu dieser Materie beitragen lit. Unter diesem Blick-
winkel wollen die folgenden Seiten gelesen werden; dabei gilt es im Auge zu behalten,
daB letztlich der Heilige Geist es ist, der erzieht und fithrt.

I. Das Heimweh nach dem Unendlichen

Wenn wir uns fragen, was Erziehung auf Gnade hin beabsichtigt, so lautet die Antwort,
die wohl alles beinhaltet: Persinlichkeiten zu formen, die tief in Gott verwurzelt und
vollstindig seinem Volke verpflichtet sind.

Die Hindernisse, die sich dieser harten Arbeit in den Weg stellen, sind vielfiltig, und man
kénnte den Eindruck haben, sie alle einzeln beantworten zu miissen. Das wire jedoch
eine Aufgabe ohne Ende. Wir wollen vielmehr einen anderen Ausgangspunkt fiir die
Lsung unserer Aufgabe wihlen, und zwar wollen wir bei dem ansetzen, was allgemein
bei allen Menschen die Voraussetzung bildet, sie zu Gott zu fithren. Wir glauben, daf der
Mensch trotz aller moglichen und wirklichen Abweichungen von seinem Weg zu Gott
einen Trieb aufweist, der ihn unermiidlich nach Dem suchen 148t, der sein Ursprung und
sein Ziel ist. In dieser Tatsache scheint uns die Voraussetzung einer Pddagogik hin auf
Gnade zu liegen. Nach Art einer These zusammengefafit 146t sich dies wie folgt aus-
driicken:

Das Herz eines jeden Menschen ist vom Heimweh nach dem Unendlichen erfiillt.
Unter bestimmten Umstinden konkretisiert dieses Heimweh sich als Hunger nach
Gott und dem Gottlichen. Diese Sehnsucht der menschlichen Seele kann verdringt
oder irregeleitet, niemals aber ausgerottet werden.

1. Es gibt zwei groBe Gruppen von Ursachen, die eine Verdringung der Sehnsucht nach
dem Unendlichen bewirken kénnen, so daf diese sich nicht zur Religiositit verdichtet.
Die erste liegt im Bereich des Irrationalen und Unbewuften, die zweite im Bereich des
Rationalen.

Die irrationalen Griinde fithren uns in die Welt des UnbewuBten. Hier stofen wir auf die
schmerzendsten Wunden des modernen Menschen, Es handelt sich um eine Welt, in
welcher der Mensch heimgesucht wird von Frustrationen, unerfiillten Wiinschen und Un-
zufriedenheit. Die Gnade baut auf der Natur auf und sieht nicht von ihr ab. Ist die Natur
krank, so kann sie in der normalen Ordnung der Entwicklung zu einem Hindernis fiir die
Gnade werden. Dies trifft heutzutage zu, weil die personalen Beziehungen nicht gesund
sind. Wenn das Vater- und Muttererlebnis sehr unvollkommen war oder ganz fehlte, so
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verliert der Mensch die natiirliche Fihigkeit, eine gesunde Beziehung zu Gott zu gewin-
nen. Der moderne Mensch hat in fortschreitendem Mafe die Anlage zur Kindlichkeit
verloren und zwar auf Grund der Entstellung des Vaterbildes. Bedeutende Autoren
haben diesen Verlust der Kindlichkeit als die griofite Tragodie unserer Kultur bezeichnet.
Begegnet der Mensch Gott, so iibertrigt er die Affekte, die er zu seinen Eltern hat, auf
ihn, Weckt das Bild des Vaters ein gesundes Kindesgefiihl, so wird die Begegnung mit
Gott entsprechend dieser Voreinstellung ausfallen; wenn dagegen der Vater sich als
gleichgiiltig, verantwortungslos oder grausam zeigte, so wird daraus ein Hindernis fiir
das religitse Leben. In diesem Falle stirbt das Heimweh nach dem Unendlichen nicht, es
wird verdringt und kann sich in einer Rebellion entladen. Ahnen wir nicht etwas von
diesen tragischen Vorgingen in der gegenwirtigen Autorititskrise und Gewalttitigkeit
unserer Jugend?

Es gibt aber auch rationale Ursachen, die mit nicht geringerer Kraft eine Verdringung der
Sehnsucht nach dem Unendlichen bewirken. Einerseits ist hier an die Entstellung des
Gottesbildes zu denken. Fiir die einen ist er ein Gott, der in der Hauptsache von Gerech-
tigkeit bestimmt wird, fiir andere ist er ein grausamer oder ferner und unzuginglicher
Gott, und fiir viele bietet er sich als ein etwas schwachktpfiger Opa dar, der alles zuldfit
und keinerlei Erziehung ausiibt. In der Tat kann keines dieser Bilder geniigen. und des-
halb beschlieBen die Menschen, sie zu lassen, ochne daf8 dadurch die Sehnsucht nach Gott
befriedigt wird. Andererseits hat man mit der Freiheit MiBbrauch getrieben und eine
vergiftete Atmosphire entstehen lassen. Wir leben heute in einem Milieu, das von Got-
tesflucht gekennzeichnet ist, mit ihren verschiedenen Spielarten des Atheismus und Siku-
larismus. Sein massives Produkt ist der praktische Atheismus oder Indifferentismus.
AuBerdem hat eine Weltsucht die Vergniigungs- und Habgier verschirft, wodurch der
Mensch sich selber in den Mittelpunkt stellt. Schlieflich hat der starke Strom kollektivi-
stischer Vermassung zu einer deutlichen Depersonalisierung und in vielen Fillen zu einer
ausgesprochenen Dehumanisierung gefiihrt. Der menschliche Wille, der in sich schwach
ist, unterliegt endlich dieser auBergewdhnlichen Spannung, wendet sich von seinem
wahren Ziel ab und fiihrt so eine wirkliche Verdringung seiner Sehnsucht nach Hingabe
an ein unendliches Sein herbei.

2. Das Heimweh nach dem Unendlichen kann in die Irre gehen, und zwar so, daf es sich
félschlich mit Ersatzgtttern zufriedengibt. Unsere Zeit hat in vielfiltiger Weise Idole als
Gottesersatz geschaffen.Bei einigen handelt es sich um nichts weiter als die Produkte der
Vergniigungssucht oder des Ehrgeizes. Viele sind kiinstliche Gebilde, die dem Mangel
der rechten Sicht menschlicher Werte entspringen. Jeden Tag kann man an dem tiuschen-
den Himmel der Welt Kiinstler, Sportler oder Politiker aufsteigen sehen, die zu Idolen
umgeformt worden sind. Mit gleicher Schnelligkeit sieht man sie allerdings auch ver-
schwinden; doch in der Zwischenzeit halten sie die Aufmerksamkeit der Menschen vom
wahren Gott fern. Die Werte verlieren ihren Platz in der rechten Ordnung und Teilwerte
setzen sich absolut: Besitz, Macht, Fortschritt, Gerechtigkeit — die alle echte Werte sind,
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solange sie in der Ordnung verbleiben, die aber auferhalb der Ordnung den Durst nach
Gott irrefithren und in betriigerischer Weise stillen.

Die so dargestellten Faktoren — der Mangel an gesunden, natiirlichen Bindungen, die
Entstellung des Gottesbildes, eine fiir die Freiheit schidliche Atmosphire und die Schaf-
fung von Ersatzgittern — machen die Aufgabe, den Sinn fiir das Religidse zu wecken,
immer schwieriger. Wir kénnen mit Grund sagen, daB die Fihigkeit zu einer lebendigen
Aufnahme des Glaubens schwach geworden ist und damit die Moglichkeit einer person-
lichen Begegnung mit Gott. Solange man diese Fihigkeit nicht zuriickgewinnt, ist es nicht
moglich, auf sicherem Wege zu Gott zu fithren.

%, Trotz der Grofle der Hindernisse Fiir eine religidse Erziehung kinnen wir sagen, daf
der Ausgangspunkt intakt bleibt: die Sehnsucht nach dem Unendlichen 148t sich ver-
dringen oder in die Irre fithren; aber niemals gelingt es, sie auszurotten. Sie ist ein Ur-
trieb, der zur menschlichen Natur selbst gehtrt. Der Mensch ist nicht nur ein denkendes,
sondern auch ein religitses Wesen.

Damit ist die Grundeinstellung dieser Arbeit umrissen. Wir rechnen mit dem Urtrieb des
Menschen nach Verwurzelung in Gott; wir rechnen indes auch damit, daB seine Fihigkeit,
diesen Trieb zu einer persénlichen Liebe des wahren und wirklichen Gottes werden zu
lassen, abnehmen kann. Unser Problem vereinfacht sich so und 48t sich auf die Frage
zuriidkfiihren: Wie kann man diese verlorene Fihigkeit wiedergewinnen? Wie kann man
die Seele des modernen Menschen heilen? Wir diirfen nicht vergessen, daB diejenigen,
die den Stand der evangelischen Rite erwihlen, Menschen unserer Zeit sind, die an den
Angsten unserer Zeit leiden und die gleichen Probleme mit sich herumtragen wie die
iibrigen Menschen. Es wire falsch zu meinen, daf sie von den Fragen der Zeit verschont
bleiben blof auf Grund der Tatsache, dal sie das Leben des Ritestandes zu leben ver-
suchen. Auch bei ihnen miissen wir dafiir sorgen, daf8 sich die Anlage zu personaler
Liebe erneuert, damit ihr Glaube lebendig und nicht blutleer ist. Nur so kénnen wir sie
tief in Gott beheimaten.

1I. Die iibernatiirliche Atmosphire
Wenn wir uns mit der Aufgabe befassen, die Seele fiir das Religitse zu erschlieflen, so
treffen wir auf einen Faktor, der das, was wir im Auge haben, zusammenfaft. Diesen
zweiten Schritt in unserer Erdrterung konnen wir, wie den ersten, in einer These ver-
einigen:
Die Sehnsucht nach dem Unendlichen wird wach und verdichtet sich zur Religiosi-
tit, wenn der Mensch in Kontakt kommt mit einer ausgepriigt tibernatiirlichen
Atmosphiire.

Um den genauen Inhalt dieser Behauptung zu verstehen, ist es angebracht, den Sinn des
Begriffes ,iibernatiirliche Atmosphire” zu verdeutlichen.

1. Was verstehen wir unter , iibernatiirlicher Atmosphire”?
Wir sprechen von einer iibernatiirlichen Atmosphire, wenn ein Einbruch des Géttlichen
in das Irdische und eine Offnung des Irdischen fiir das Géttliche gegeben ist.
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Einen Einbruch des Gottlichen kénnen wir immer annehmen, weil Gott sich stindig in
seinen Geschopfen bekundet. Dessenungeachtet miissen wir feststellen, daf seine Kund-
gabe verschiedene Grade kennt: Es gibt Personen, Orte, Zeiten und Situationen, die das

Antlitz Gottes mit groferer Klarheit sehen lassen. In jedem Fall kann ihn jeder finden,
der ihn sucht.

Das Problem besteht jedoch nicht in der Tatsache des Einbruches Gottes, sondern in der
Gebffnetheit des Menschen. Es ist viel weniger problematisch zu wissen, wo und wie Gott
sich bekundet, als zu wissen, wie man den Menschen befdhigen kann, seine Gegenwart
wahrzunehmen und sich an ihn zu binden. Mit anderen Worten: Die Unbekannte, die
hier ausfindig zu machen ist, bezieht sich auf das psychologische Fundament der Offnung
fiir das Religise. Dabei geht es nicht darum, aus der religigsen Erziehung ein Spiel der
Psychologie zu machen, sondern darum, die Konsequenzen zu ziehen aus dem, was Gott
in der menschlichen Seele getan hat, um sie zu sich hinzufithren.

Mit dem ersten Faktor der Bildung einer {ibernatiirlichen Atmosphire, dem Einbruch des
Gottlichen, kénnen wir in irgendeiner Weise immer rechnen. Darum geben wir uns mit
ihm in dieser Arbeit nicht weiter ab. Das zweite unverzichtbare Element, die Gedffnetheit
des Menschen fiir das Géttliche, kann man unter psychologischem Gesichtspunkt defi-
nieren als die Anlage zum religisen Erleben. Danach heift religivse Erziehung: Hin-
fiihren zu tiefen religisen Erlebnissen. Der Begriff ,religitses Erlebnis” ist scheinbar
einfach, in Wirklichkeit aber sehr komplex. Sein Inhalt bildet den Schliissel, um den Vor-
gang des Einwurzelns in Gott zu verstehen. Versuchen wir ihn auseinanderzulegen.

2. Was verstehen wir unter religitsem Erlebnis?

Das religitse Erlebnis ist jene Erfahrung, durch die der ganze Mensch in einer bestimm-
ten Dimension fiir das Ubernatiirliche gewonnen wird. Nicht nur der Verstand und der
Wille, sondern der ganze Mensch wird fiir das Religitse gewonnen.

Lange Zeit hindurch glaubte man, die Grundvoraussetzung fiir die Vermittlung des Glau-
bens sei die Mitteilung von Wahrheiten. Solange das Volk eine natiirliche Erlebnisfahig-
keit hatte, war es kein grofes Problem, daf dieser Glaube in ganz selbstverstindlicher
Weise das Leben erfafte. Nachdem aber die Schwierigkeiten der Zeit die Offenheit fiir das
Religise geschwiicht haben, geschah es, daB der Glaube, der nur als Lehre vermittelt
wurde, ohne Seele blieb. Er war nichts weiter als der Besitz einer Sammlung unlebendiger
Wahrheiten.

Was nottut, ist die Eroberung des menschlichen Herzens fiir das Religitse, sonst wird der
Mensch nicht fiir Gott gewonnen. Das Herz ist die Briicke, die alle Fihigkeiten des Men-
schen zusammenFfat, Wir beniitzen diesen Ausdruck hier im biblischen Sinne, also nicht
nur als Sitz des Gefiihls, sondern als Integrationszentrum der Personlichkeit. Die Wahr-
heiten des Glaubens miissen mit dem Herzen aufgenommen und verarbeitet werden. Es
reicht nicht — um es einmal so auszudriidken —, sie im Verstand zu archivieren. Wenn sie
nicht vom Affekt aufgenommen werden und nicht tief ins UnterbewuBtsein eindringen,
entsteht kein persénliches Engagement. Das aber ist es, was der Glaube erfordert: das
Engagement der ganzen Persom.
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Die Unbekannte, die wir bisher zu umreifen versuchten, erhilt nach diesen Uberlegungen
eine neue Nuance: Wie kann man jene Erlebnisse herbeifithren, die das ganze Wesen
des Menschen durchdringen? Wie kann man eine Erfahrung der Wahrheiten machen, daf
die ganze Person gewonnen wird? Bevor wir darangehen, diese Fragen zu beantworten,
diirfte es gut sein, den Inhalt des religitsen Erlebnisses noch weiter zu untersuchen.

3. Welche Rolle spielt das religise Erlebnis?

Seine grundlegende Rolle ergibt sich aus dem, was wir bereits auseinandergesetzt haben:
Es falt zusammen und integriert die Welt des Glaubens zu einem lebendigen Ganzen. Es
ist ein Schritt iiber die Erkenntnis der Wahrheit und die Disposition des Willens hinaus.
Es bewirkt, da der Glaubensakt in seiner lebendigen Erfahrung mittels des Herzens den
ganzen Menschen ergreift. Dadurch vervollstindigt sich der Glaubensakt, er wird abge-
rundet, sichert und integriert sich, um alle Fasern der Seele zu ergreifen. Dieses integrie-
rende Ergreifen bedeutet, daB der Glaube mit den tiefsten Schichten der Seele in Verbin-
dung kommt. Es ist ein Eindringen in die grundlegenden Voreinstellungen und Strebun-
gen, ein Eingehen in die Tiefe des Herzens, wo die stirksten schépferischen Kriifte ihren
Sitz haben. Es heifit, den Glauben eintauchen lassen in die vielschichtige Welt des Unter-
und UnbewuBten.

Diese bedeutende Wirklichkeit hat man in der Pddagogik der Gnade bis vor weniger Zeit
aufler acht gelassen. Mit Recht weist die moderne Psychologie die evidente betrichtliche
Rolle des Unter- und UnbewuBten in den bewuBten Handlungen und Verhaltensweisen
des Menschen auf. Auch diese Welt muf getauft und Fiir Gott erobert werden. Das reli-
gidse Erleben muf zu einer Sublimierung der Strebungen des Unterbewuften Fiihren.

Letzten Endes muf man sagen, daf8 alles im Menschen zu einer personalen Begegnung
mit Gott beitragen muf: sein Temperament, seine vorherrschende Leidenschaft, sein Ge-
schlecht, sein Charakter, seine ersten Eindriicke, Affekte und Begriffe. Alles muf fiir den
Glauben und die Liebe erfaflt werden.

4. Welches ist der normale Weg der Fithrung zu Gott?

Der Mensch bildet keine Ausnahme von dem Gesetz, nach dem Gott die Welt regiert. Er
beniitzt die einen Geschépfe, um die anderen zu fithren. Er ist sowoh! der Urheber wie
der permanente und hauptsichliche Anreger des Lebens. Doch macht er es so, daf auch
die Geschopfe sich gegenseitig beeinflussen: Zwischen ihnen besteht nicht nur eine gegen-
seitige Beziehung, sondern auch eine bestimmte Interdependenz. Es handelt sich um eine
untergeordnete Kausalitit, untergeordnet unter Ihn, der die Universalursache ist.

Dem Gesagten zufolge ist der Weg zur Begegegnung mit Gott ein Weg iiber die Ge-
schipfe. Jeder Gedanke, der ihn erfassen will, jeder Affekt, der uns mit ihm verbindet,
muf eine natiirliche Grundlage haben. Gott als Vater begreifen setzt z. B, den Begriff
eines natiirlichen Vaters voraus. Sich ihm in einem Kindesaffekt verbinden, hat gleicher-
weise ein Erlebnis der Kindlichkeit zur Voraussetzung. Ohne ein solches Frlebnis kann
man weder einen Begriff noch tatsichlich die affektive Fihigkeit fiir die gemeinte Be-
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ziechung zu Gott haben. Wir miissen uns also fest einprégen, daff der Mensch weder rein
iibernatiirliche Begriffe noch rein iibernatiirliche Affekte hat.

Der normale Weg, auf dem Gott den Menschen zu einer Begegnung mit sich fithren will,
beginnt mit der stufenweisen Mitteilung seiner Vollkommenheiten an die Geschdpfe.
Diese Vollkommenheiten iiben von Natur aus eine Anziehung aus, und wir fithlen uns,
wenn wir ihnen in den Geschtpfen begegnen, von ihnen angezogen. Diese Anziehung
wedckt ihrerseits den Affekt. Dieser Affekt muf schlieSlich auf Gott, sein wahres und
letztes Ziel iibertragen werden, Der Weg besteht deshalb in einer Anziehung und einer
Weiterleitung von Affekten: Die Kindesliebe gegeniiber dem leiblichen Vater mu zum
Fundament der kindlichen Liebe zum Vatergott werden. Der irdische Vater weckt meine
kindliche Liebe, da er mir etwas abbildet von der Macht, Weisheit und Giite Gottes. Seine
Aufgabe muf darum sein — wie bei jedem Erzieher —, den gesunden Affekt anzuregen
und zu Gott zu lenken. Es ist das ein notwendiger Lebensvorgang, der allerdings ge-
wohnlich nur dem Erzieher bewuft ist.

Ohne die Erfahrung der Geborgenheit und der Sicherheit in menschlichen Personen ist
es schwierig, in eine enge personliche Beziehung zu Gott zu kommen. Von daher leuchtet
auf, wie umfassend die Folgen eines Mangels an personlichen Bindungen auf der natiir-
lichen Ebene fiir die Welt des Religitsen sind. Die Erfahrung eines gesunden Organismus
personaler Bindungen ist die Grundlage religiésen Erlebens.

5. Wie sieht die Situation des heutigen Menschen hinsichtlich des
religitsen Erlebnisses aus?

Wir kommen nicht herum, behaupten zu miissen, da@ der heutige Mensch seine Fahig-
keit in dieser Hinsicht zum grofen Teil eingebiift hat. Diagnostizierend kénnen wir
sagen, daB er Symptome einer geistigen Rachitis aufweist: Eine Unfahigkeit, die Wahr-
heiten des Glaubens lebendig aufzunehmen; eine grofie Schwierigkeit — die sich in
naturalistischen und sikularistischen Tendenzen zeigt —, die Zusammenhinge zwischen
dem Irdischen und dem Ubernatiirlichen zu verstehen und zu erfahren; eine Verarmung
des Vermégens zu tiefen und dauerhaften Gefithlen auf Grund von verfrithten starken
emotionalen Erfahrungen und eines Ubermafes an Vergniigungen; eine Zunahme des
Subjektivismus und bestimmter Formen des Sentimentalismus; Hindernisse, klar zu
sehen und sich in einer Weise zu entscheiden, daf man sich mit seinem ganzen Sein fiir
immer verpflichtet.

Uber diese geistige Rachitis hinaus bringt eine Diagnose deutliche Zeichen einer inneren
Auflgsung zutage. Darunter ist die Tendenz zu verstehen, sich von allen verniinftigen
Fihigkeiten oder Trieben der Seele unabhingig zu machen. Der Prozef der Reife der
Personlichkeit miifte an sich zu einer lebendigen Integration aller menschlichen Vermdgen
fithren. Es sieht so aus, daf der Mangel an gesunden familiiren Beziehungen im Pro-
zef der Reifung Anomalien hervorgebracht hat. Man hat extrem i ntellektualistisch
oder triebverhaftete oder sentimentale Persinlichkeiten geschaffen. Da das religidse Er-
lebnis eine ausgeprigt integratorische Funktion hat, so wirkt alles, was die natiirliche
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Integrationsfihigkeit beeinfluBSt, sich auch auf sie aus. Zusammenfassend ist zu sagen,
daf der heutige Mensch, wenn er den Weg der personalen Liebe zu Gott finden will, die
zahllosen Klippen iberwinden muf, die dazu beigetragen haben, seine Fihigkeit zu
einem lebendigmachenden Glauben verkiimmern zu lassen, als da sind:

— das Fehlen eines gesunden natiirlichen Bindungsorganismus;

— die Entstellung des Vater- und Mutterbildes;

— die Verzerrung des Gottesbildes und

— die Symptome der genannten geistlichen Rachitis und Auflésung.

Im Wissen um dies alles miissen wir einen pidagogischen Weg finden, die verlorene oder
verkiimmerte Fihigkeit des heutigen Menschen wiederherzustellen, um ihn dadurch zu
einer engen perstnlichen und dauerhaften Beziehung zu Gott zu Ffiihren.

6. Wie kann die Fihigkeit zum religitisen Erleben wieder hergestellt werden?

Fiir die Erziehung des heutigen Menschen allgemein und der Mitglieder des Ritestandes
im besonderen gibt es drei grundlegende Mittel zur Wiederherstellung seiner Anlage
zum religisen Erleben: Die Bindung an eine religitse Gemeinschaft, die Bindung an eine
geordnete Welt von Wahrheiten und die Bindung an Menschen, die die Ideale in ausge-
zeichneter Weise verkorpern.

Bindung an Gemeinschaft

Der Mensch ist von Natur aus ein soziales Wesen. Zu seiner normalen Entwicklung muf
er sich in Gemeinschaft integrieren. Das ist fiir ihn so notwendig wie das Wasser fiir den
Fisch. Hat er keinen Zugang zu Gemeinschaft, so setzt er sich seelischen Erkrankungen
aus. Wie man sagt, ist die soziale Disintegration ein Grund fiir die psychosomatischen
Krankheiten des heutigen Menschen. In unserer tiglichen Erfahrung kinnen wir diese
Tatsache feststellen, daff Menschen, die nicht in einer Gemeinschaft verankert sind, auf
die Dauer psychisch und physisch krank werden. Ist jemand nicht in einer Gemeinschaft
geborgen und gesichert, so macht das die Seele unzufrieden. Wenn es stimmt, daB kein
Eindruck auf die Seele verlorengeht, sondern ins Unter- und Unbewuflte einsinkt und
von dort her Einflu nimmt auf den ganzen Menschen, so muf eine Situation fortwih-
render Ungeborgenheit und Ungesichertheit das Innere eines Menschen vergiften. Von
daher begreifen wir das unerwartete Anwachsen der Psychotherapie. Ein Mensch, dessen
Seele keine Ruhe hat, weil seine grofen Sehnsiichte unerfiillt bleiben, muf2 nach und nach
Abnormititen und seelische Verwicklungen zeigen.

Zwar neigt der Mensch von heute zu informativem Kontakt. Er ist fortwihrend dabei,
Ereignisse zu erfahren und mitzuteilen. Das aber ist nicht gleichbedeutend mit sozialer
Integration und ebensowenig mit Bindung an und Geborgenheit in Gemeinschaft. Seine
Seele leidet trotzdem unter Isolierung und Einsamkeit. Sie bleibt ohne Glauben an die
anderen und gelangt nicht in einen inneren Dialog. Alles in allem bleibt der Mensch
allein mit seinen Gedanken und Problemen. Das wird gefordert durch die Illusion, die
Film und Fernsehen schaffen. Das Ubermaf der Isolierung hat die Anlage zu tiefem per-
stnlichem Kontakt verlorengehen lassen. Im gleichen Mafe aber, in dem der Mensch dem
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Perséinlichen aus dem Wege geht, strebt er intensiv danach, und das vergréfert natiirlich
die seelische Spannung. Man méchte diesen Mangel durch den Mifbrauch der Kommuni-
kationsmittel und durch Organisationen beminteln; doch entsteht dadurch nur die Ilu-
sion einer Gemeinschaft.

Der Erzieher mug sich auf diese Probleme von Anfang an einstellen. In unseren Bildungs-
hiusern muB ein ausgeprigtes Klima des ZusammengehérigkeitsbewufBtseins entstehen.
Die Berufung zum Vollkommenheitsstande ist ein Ruf von Gott. Das erste Band, durch
das Einheit entsteht, ist, genau genommen, die im Glauben gegebene Antwort auf den
gemeinsamen Ruf. Aus ihr wichst das Bemiihen um Solidaritit als Antwort der Liebe.
Gemeinschaft ist daher mehr als Kameradschaft. Sie griindet in Gott. Die Antwort des
Menschen muB in ihrer letzten Konsequenz Gemeinschaft der Herzen zustande bringen.
Sie beginnt damit, daf sie Gemeinschaft des Glaubens und der Erwihlung ist, und dann
muf sie Gemeinschaft der Herzen werden: Bei Minnern durch Akzentuierung der Auf-
gabengemeinschaft, bei Frauen, indem der Ton auf Lebensgemeinschaft gelegt wird. Die
Verwurzelung in einer festen, gut strukturierten und dynamischen Gemeinschaft ist die
beste Sicherung fiir religitses Leben und seelische Gesundheit. Die Gemeinschaft gibt
Antwort auf das Bediirfnis nach Geborgenheit und Sicherheit; gleichzeitig iibt sie eine
gesunde persdnliche Kontrolle aus. Natiirlich ist die Teilhabe an einer Gemeinschaft
nicht ohne Opfer miglich, ganz im Gegenteil: Der Familientisch ist ein Opfertisch. In
jedem Falle aber handelt es sich um ein Opfer, das die Miihe lohnt.

Abschliefend lift sich sagen, daB die aktive Teilnahme an einer lebendigen religigsen
Gemeinschaft, die gut strukturiert ist, ein ausgezeichnetes Mittel darstellt, um die religitse
Erlebnisfihigkeit wiederherzustellen. Sie bringt in Verbindung mit einer Welt gesun-
der natiirlicher Bindungen; sie vermittelt die Erfahrung der Geborgenheit und Sicherheit;
sie regt das Herz zu Affekten an und gewihrleistet gleichzeitig das rechte Klima fiir die
Weiterleitung der Affekte zu Gott.

Bindung an eine Welt geordneter Ideen und Werte

Die Faktoren, die wir bisher erdrtert haben, machen ihren Einfluf vorzugsweise auf der
Ebene des Irrationalen, des Unter- und Unbewuften geltend und fithren dadurch zu einer
inneren Bereitschaft fiir den Weg zu Gott und stellen so die innersten Sehnsiichte der
menschlichen Natur zufrieden. Die gesunde, zur Ruhe gekommene Natur ist das Sub-
jekt, das der Gnade gemif ist. Der Mensch braucht jedoch nicht nur eine Befriedigung
seiner Gefiihle und Triebe. Als verniinftipes Wesen muf8 er Antwort finden auf sein
Streben nach Wahrheit und Wert. Das Meisterstiick der Padagogik besteht gerade darin,
die Spannung zwischen dem Irrationalen und dem Rationalen auszugleichen, d. h. eine
geordnete Beziehung zwischen den verschiedenen Schichten des Menschen zustande zu
bringen. Wenn wir an den Vorgang der Sublimierung des Un- und Unterbewuften den-
ken, sehen wir, daf er unméglich vor sich gehen kann ohne Einschaltung der Erkenntnis-
und Willenskréfte. Dasselbe trifft zu auf den schwierigen Weg, sich von der géttlichen
Gnade durchdringen zu lassen. Dabei miissen die untersten Hiillen der Seele durchdrungen
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werden; aber dabei spielen Verstand und Wille eine hervorragende Rolle. Daher bedarf

die menschliche Seele zusammen mit der Sublimation der Gefiihle und Triebe auch einer

Klaren Schau der Wahrheiten und Werte. Mit der Bindung an Personen muf die Bindung
an die Wahrheit, an ein Ideal einhergehen.

Die Verwurzelung in einer Welt klarer und geordneter Wahrheiten 148t nicht nur die
Wirklichkeit erkennen; sie gibt auch Geborgenheit, Sicherheit und Hilfe. Sie 6ffnet die
Seele fiir den personalen Kontakt und erméglicht ein tieferes Vorankommen in der Be-
gegnung mit Gott.

Auf der anderen Seite miissen wir daran denken, daf die Religion nicht die Forderung
an uns richtet, in einer Welt der Triume auszuruhen, sondern das Leben zu gestalten.

Religion ist in ausgesprochener Weise normativ, da sie sich ja darin auswirken will, dem
Leben Normen zu geben. Sie will es formen und gestalten. Sie hat eine Tendenz auf die
Praxis und will die Wirklichkeit eines jeden einzelnen erreichen. Sie mdchte den verant-
wortlichen Menschen erziehen, der das wirkliche Leben beherrscht und es zu einem Weg
der Heiligkeit macht. Unsere religiose Welt muf8 ein schopferisches Lebensgefiihl ver-
mitteln sowie das BewuBtsein, an der Gestaltung der Geschichte mitzuwirken.

Aber die Religion ist nicht nur normativ; vor allem anderen ist sie normiert: Sie ist ja
Offenbarungsreligion. Sie entsteht nicht aus der Sublimierung einer religisen Anlage,
wie die Modernisten am Anfang unseres Jahrhunderts meinten. Thr Gegenstand und ihr
,Stoff” ist das Geheimnis — die Dreifaltigkeit, die Erlésung, die Kirche usw. Es geniigt
deshalb nicht, die religiose Anlage in Bewegung zu setzen; es ist notwendig, lebendig
hinzufithren zur Erkenntnis der geoffenbarten Wahrheiten, die unsere Glaubenswelt
bilden.

Diese Lebensweisheit, nach der man bei religitser Erziehung streben mu8, findet ihren
Ausdruck in der Heraushildung von vitalen Haltungen und Entscheidungen. Thr Hinter-
grund ist ein geordneter, einheitlicher Komplex von Wahrheiten und Werten. Wir nennen
ihn ,Ideal”.

Was die intellektuelle Bildung unserer heutigen Christen angeht, so offenbart unsere Er-
fahrung ein etwas bedriickendes Panorama. Sie machen Fortschritte auf der Ebene der
profanen Kultur, manchmal viel mehr als frither, aber ihre religiése Bildung bleibt in-
fantil, auf der Stufe des Katechismus. Dadurch verliert die Religion ihre gestalterische
Lebenskraft und bedeutet keine Hilfe bei der Bewiltigung der Wirklichkeit. Oftmals
fithrt das Fehlen einer klaren und geordneten Kenntnis der Offenbarung zu einem ge-
wissen Irrationalismus und zu einer Verzerrung des Gottes- und Kirchenbildes.

Der Erzieher muf also vor allem darauf absehen, die Wahrheiten so darzubieten, daB sie
ein organisches Ganzes bilden. Er muff dazu anleiten, das Wesentliche vom Unwesent-
lichen zu unterscheiden. Wie oft trifft man auf Ordensleute, die ihre Frémmigkeit auf
Auferlichkeiten von zweifelhafter Bedeutung konzentrieren. Man muf} fortwihrend den
zentralen Wahrheiten zugewandt bleiben, die wie Fluchtpunkte die ganze Innenwelt in
eine Ordnung bringen. Dasselbe ist zu sagen von den Werten: Es gilt, eine geordnete
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Werthierarchie zu schaffen und mit einer anziehenden Synthese zu arbeiten, die anregend
wirkt und gleichzeitig eine Art Flubett fiir die Gestaltung des Lebens bildet. Diese Syn-
these von Werten, die einer Gemeinschaft angemessen ist und ihrem besonderen
Charisma entsprechen muf}, nennt man gewbhnlich ,Ideal”. Es mufl der Gemeinschaft als
ihre Lebenskraft vermittelt werden.

Wenn man bei Ordensleuten nicht wenige Anzeichen einer Unbestindigkeit beobachtet,
so scheint uns darin das Fehlen einer solchen wohlbegriindeten, klaren und geordneten
Welt der Wahrheiten und Werte sichtbar zu werden. Das Trachten nach einer iibernatiir-
lichen Atmosphire, in der unser Drang nach Gott sich in Religiositit umsetzt, schlieft
den Kampf um diese religise Weisheit ein.

Das verkérperte Ideal

In der geistlichen Erziehung ist es noch wichtiger als in der allgemeinen, daf der Erzieher
das von ithm gekiindete Ideal selber darstellt, Das heifit nichts anderes, als daf der Er-
zieher selbst erzogen sein muf. Wollen wir diese Behauptung in der Fachsprache aus-
driicken, so miissen wir davon sprechen, daf der Erzieher notwendigerweise triebméBig
dem Trachten der Zsglinge nach dem Ideal entsprechen muB. Es handelt sich hierbei nicht
darum, daf8 der Erzieher ein Muster an Vollkommenheit sein mug, der das ganze Ideal
verkdrpert. Ein solcher Erzieher wire schwerlich zu finden. Erfordert ist aber eine Ge-
meinsamkeit der Bemiihungen um das Ideal. Von den Ziglingen erwartet man nicht nur
die Kenntnis des Ideals; allerdings auch nicht die tatsichliche volle Verwirklichung, wohl
aber das Streben danach. Das gilt auch fiir den Erzieher. Worauf es auch bei ihm an-
kommt, das ist das ernste Streben nach dem Ideal. Die jungen Menschen wollen in ihren
Erziehern ein lebendiges, tatkréftiges und fruchtbares Ideal sehen, nicht etwas, was man
zur Kenntnis nimmt und dann irgendwo verstaut, sondern etwas, wovon das Leben fort-
wihrend angespornt wird.

In unserer Zeit, in der die Krise des Wortes offen zu Tage tritt, kann die Lésung der
Probleme junger Menschen nicht in auswendig gelernten Formeln liegen. Man muf ein
Ohr fiir ihre Probleme haben. Aber es gilt noch weiterzugehen. Der Erzieher muf ihren
Kampf in seiner Brust mitkimpfen. Er muB das Problem, das sie bedringt, in seinem
Innern austragen. Dann wird die Losung, die er ihnen gibt, sie persnlich treffen. Alle
Probleme, Schwierigkeiten und Fehler derer, die wir zu erziehen haben, miissen zuerst,
bevor sie iiber unsere Lippen kommen, durch unser Herz gegangen sein. Hier, im Herzen,
miissen sie verarbeitet werden, bis sie an die letzten Wurzeln unseres Seins rithren. Nur
so haben wir als Erzieher die Kraft, Leben zu formen. Bin ich fiir die Werte des Zsglings
aufgeschlossen, so wird er sich fiir das 6ffnen, was ich ihm zu geben habe. Das setzt aber
ein Hiren- und Verarbeitenkonnen in der Stille unseres Inneren voraus.

Die Gemeinsamkeit des Strebens mu8 schlieglich triebmiBig sein. Eine blof ideologische
oder geistige Gemeinsamkeit geniigt nicht, um zu erreichen, was man erreichen will. Man
muf bis in den Bereich des Unterbewufiten gelangen; denn nur wenn man den Trieb und
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den Affekt, wenn man das Herz gewonnen hat, hat man den ganzen Menschen gewon-

_nen. Will man heute ernsthaft erziehen, so kann der Erzieher auch nicht davon absehen,

sein eigenes UnterbewuBtsein zu kldren. Auch das Triebleben und das Unterbewufte
miissen auf das Ideal orientiert sein. Welche praktischen Ziele mufl der Erzieher sich in
diesem Ringen stecken? Wir kénnen wiederholend sagen, daB er jede Spur von Infan-
tilismus iiberwinden muf, Er muf iiberwinden, was in seinem Herzen, seinem Sinn und
Leben primitiv ist. Fiir gewdhnlich ist da in jedem von uns die Selbstsucht, d. h. die un-
geordnete Selbstliebe, die einen um sich selber kreisen lift, um seinen Geschmadk, seine
Ideen, seine Entschliisse. Unter Infantilismus verstehen wir die Disharmonie, die zwi-
schen den erreichten Lebensjahren und der Haltung gegeniiber dem Leben klafft. Oder
wenn man darauf aus ist, zu empfangen und angesehen zu sein, statt selber zu geben und
andere zu beachten. Auf der gleichen Linie liegt das Mifverhiltnis zwischen Selbst- und
Nzchstenliebe oder die Neignung zur Flucht ins Unpersonliche, oder die unbewufte
Sehnsucht nach den Zirtlichkeiten der Mutter, die uns in der Kindheit vor Hindernissen
bewahrte und so die Schlige und Hirten des Lebens ersparte. Oder der Mangel an Selb-
stindigkeit, der uns danach streben liB8t, verstanden zu werden, wo wir Verstindnis
schenken miiften. Es ist auch infantilistische Einstellung, wenn wir unseren Kérper nicht
als Werkzeug des Geistes zu gebrauchen wissen, wenn wir ihn nicht verfiigbar halten,
weil wir weichlich mit ihm umgehen und er gegen uns rebelliert. Wenn wir aus Miidigkeit
unsere intellektuelle Bildung vernachlissigen und uns allmahlich trennen lassen von den
Stromungen der Zeit. Letztlich sind die Formen des Infantilismus so vielfiltig wie das
Leben selbst.

Der Erzieher, der den Infantilismus in seinem Innern iiberwunden hat und mit seinem
ganzen Wesen nach dem Ideal strebt, das er kiindet, ist imstande, Leben zu wedken. Die
Fruchtlosigkeit vieler heutiger Erzieher, die offenbar gut vorgebildet sind, wurzelt genau
in ihrem Intellektualismus: Sie geben viele Lehren und leben sie zuwenig vor. Der Er-
zieher muf aber mehr durch seine Haltung als durch Worte erziehen. Der Erzieher, der
in Gott beheimaten will, mug selbst fest in der iibernatiirlichen Welt verankert sein. Von
einem solchen Menschen geht eine iibernatiirliche Atmosphire aus. Der heutige Mensch
weif zuwenig von einer solchen Atmosphire, aber er hat eine grofe, unbewuBte Sehn-
sucht nach ihr. Die Begegnung mit einem Menschen, der bis ins Unterbewufte von Gott
durchdrungen ist, weckt alles, was es Edles in der menschlichen Natur gibt. In der Gegen-
wart kostet es allerdings viel, iibernatiirlich zu sein. Die Welt zieht an und zieht ab. Der
heutige Mensch mu8 in bestimmten grundlegenden GesetzmiBigkeiten gesichert sein und
braucht zur selben Zeit Sicherheit in einer Vaterschaft als Triger von Prinzipien. Die
Haltung des Erziehers muf priesterlich-viterlich sein: verankert in der Wahrheit und fest
in dem einen, das echte Sicherheit gibt: im Glauben. Die Persinlichkeit eines solchen Er-
ziehers bringt Leben hervor und lenkt das Leben. Sie setzt nicht nur Kenntnisse voraus,
sondern auch persénliche Erfahrungen, Erlebnisse, die sich zu Lebenshaltungen ausge-
formt haben. Er muf sich Achtung erworben haben, und seine Absicht muff von einer
triecbmiBigen Reinheit geprigt sein. Ohne das ist er unfihig, Leben zu wecken und zu
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fithren, und das um so weniger, wo es sich um das géttliche Leben im Menschen handelt.
Fiir seine Befihigung zum Erzieher ist es gleicherweise erforderlich, daf er einmal an
seinem eigenen Leibe die Erfahrung personlicher Schwachheit gemacht hat, die sich zur
Demut verdichtet hat. Zusammenfassend kann man sagen, dal der echte Erzieher ein
Mensch ist, der um Heiligkeit ringt, bis er ganz von Gott durchdrungen ist, um ein ge-
lehriges Werkzeug des Heiligen Geistes zu sein. Die Bindung an eine Person, die in sol-
cher Weise die grofen Ideale verkorpert, 6ffnet die Seele fiir das Gottliche. Durch sie
kénnen ungeniigende Erlebnisse nachgeholt und grofle Sehnsiichte zum Leben gebracht
werden. Er ist darum ein wirksames Mittel, die Fihigkeit zum religitsen Erleben wieder
herzustellen.

ITI. Die ewige Heimat

Das bisher auf den vorangehenden Seiten iiber das Fundament einer Pidagogik der
Gnade Gesagte zusammenfassend, kiinnen wir eine dritte These formulieren:

Einer letzten Analyse stellt das Heimweh nach dem Unendlichen sich dar als der
Trieb zur ewigen Heimat, zum Ort der endgiiltigen Ruhe der Seele, zur wahren
Seligkeit.

Der Mensch der Gegenwart leidet unter der Angst der Ungeborgenheit. Er ist in jeder
Beziehung ein wahrer Zigeuner: ein Zigeuner in seinen Gefiihlen, die unstet geworden
sind; ein Zigeuner in seinen Ansichten, die sich von Ideologie zu Ideologie wandeln; ein
Zigeuner in seiner Liebe; ein Zigeuner noch im Bereich des Materiellen: er zieht von
Haus zu Haus, von Stadt zu Stadt. Die tiefste Aufgabe des heutigen Erziehers besteht
darin, eine ganzheitliche Beheimatung zu erreichen und zu vertiefen und dem zigeunern-
den und vagabundierenden Menschen seine wahre Heimat zu schenken.

Der Mensch erfihrt sich selber als die Mitte eines Netzes von Gebundenheiten, etwa wie
eine Spinne in ihrem Gewebe. Seine Sicherheit hingt, wie bei der Spinne, von der Dauer-
haftigkeit und dem Reichtum seiner Beziehungen ab. Sind diese gering und schwach,
dann fiihlt er sich unsicher und ungeborgen. Er geht deshalb daran, sich ein Heim zu
schaffen, ein Zentrum der Geborgenheit und Sicherheit, und zwar dadurch, daf er in
seinem Handeln innerhalb der ihn umgebenden Wirklichkeit dauerhafte Bindungen
kniipft.

Damit von Heimat die Rede sein kann, sind zwei wesentliche Elemente erforderlich.
Heimat wird einerseits gebildet von den Elementen, die den Lebensraum eines Menschen
und das Material seines personlichen Bindungsorganismus ausmachen: Personen, Ideen,
Dinge, Orte, zu denen er in Beziehungen steht. Andererseits muf, damit Heimat ent-
steht, der Uririeb nach Geborgenheit und Schutz erfiillt werden. Das Vorhandensein der
materiellen Elemente geniigt nicht; sie miissen vielmehr so vorhanden sein, daf sie den
Menschen bergen und schiitzen.

157



Der reale wie der psychologische Ausgangspunkt der Heimat besteht in einer gesunden,

_ natiirlichen Liebe zum eigenen Sein. Es ist das eine triebmiiBige Liebe, die Gott als Funda-

ment jeder Selbstverwirklichung gegeben hat. DemgemiB bedeutet Heimat schaffen das,
was den Lebensbereich bildet, in sein eigenes Ich hineinzunehmen und zu integrieren: es
sich zu eigen zu machen.

Der vollstindige Begriff der Heimat ist mit der iibernatiirlichen Heimat verwirklicht, in
welcher der Mensch letzte Geborgenheit und Sicherheit findet. Der Erzieher muf sorgen,
daB die psychologische Heimat, die Liebe zum eigenen Selbst, nach und nach zusammen-
£illt mit der Liebe zur iibernatiirlichen Heimat, die die Liebe zu Gott ist. Dieses Zusam-~
menfallen bewirkt, daff die Liebe bis in die Wurzeln der Seele reicht.

Wenn es gelingt, die ganze Umwelt in ihrem echten 5inn zu erfassen, so da8 in ihr die
Gegenwart Gottes aufleuchtet, der Geborgenheit und Schutz gewihrt, dann ist es gelun-
gen, aus der irdischen Heimat ein Symbol der himmlischen zu machen; dann ist sie ein
vollkommener Weg zu einer engen und tiefen Bindung an Gott.

In vorsehungsglidubiger Sicht kénnen wir sagen, daB die Heimat betrachtet werden kann
als der Ort, in dem Gott mich in der Zeitlichkeit angesiedelt hat, und gleichzeitig der Ort,
wo er mich birgt und erzieht, um mir zu begegnen.

Wollen wir das bisher Gesagte zusammenfassen, so miissen wir sagen: Alle Fasern der
Seele miissen erfafit werden. Die Heimat ist wie ein Kern, in dem alles integriert ist. Die
religiosen Erlebnisse miissen das ganze Sein erfassen, bis ins Unterbewufte, und es zu
einer ganzheitlichen Integrierung bringen, dadurch dag die Gnade bis in die tiefste Tiefe
dringt. Der Erzieher muf ein Kiinstler sein, der jedem zu helfen vermag, das Erlebnis
seiner eigenen Beheimatung zu machen. Das Ziel des Erziehungsvorganges besteht gerade
darin, einen harmonisch integrierten Organismus von natiitlichen und {ibernatiirlichen
Bindungen zu schaffen, Das i€t sich nicht verwirklichen, ohne daff das Herz seine inte-
grierende Rolle wahrnimmt. Erinnern wir uns an das, was wir gesagt haben: Gewinnt
man nicht das Herz des Menschen, so hat man ihn selbst nicht gewonnen. Heimat ist wie
das Erlebnis eine Frucht. Es ist der ganze Bereich, in dem ich Geborgenheit und Sicherheit
gebe und empfange und der zugleich Symbol und Weg ist zum endgiiltigen Vaterland,
zur ewigen Heimat. Wird sie Bezugspunkt, Assoziationszentrum aller neuen Eindriicke,
dann ist sie Ort der Ruhe und Dauerhaftigkeit.

Endgiiltige Ruhe und Sicherheit erlangt man also nur in Gott. Die Dinge, Personen und
Ideen, die meinen Lebensbereich bilden, verleihen Geborgenheit und Sicherheit nur in
dem Mafe, als sie etwas von Gott spiegeln. Der Erzieher ist der Mensch, der die Welt
transparent werden 138t, damit die Gegenwart Gottes in ihr sichtbar wird. Ein Mensch,
der ganz in Gott verwurzelt ist, weifd seine Spuren iiberall zu entdecken. Erziehung aus-
iiben bedeutet, zu einem dauernden und tiefen Dialog mit Gott in der Wirklichkeit fihig
machen, den prophetischen Gehalt der Wirklichkeit, die uns umgibt, zu ergriinden, eine
grundlegende Geborgenheit vermitteln, da man im Leben bestehen kann mit der Festig-
keit einer echten, reifen Perstnlichkeit.
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Der Mensch im Marxismus und in der
Schonstattbewegung (I1)*

Von Herta Schlosser

Nach marxistisch-leninistischer Auffassung ist die Entwicklung eines ,neuen Menschen”
in einer ,neuen Gesellschaft” Ziel des historischen Prozesses. Dieser ,,neue Mensch” soll
gemifl der gegenwiirtigen Version marxistisch-leninistischen Selbstverstindnisses die
freie schopferische Person in der freien klassenlosen Menschengemeinschaft werden.

Die Feststellung mag zunichst iiberraschen, dal die Leitidee der Schénstattbewegung
»der neue Mensch in der neuen Gemeinschaft” in der #&uferen Formulierung der des
Marxismus-Leninismus #hnlich ist. In der folgenden Konfrontation wird allerdings die
materiale Verschiedenheit, ja Gegensitzlichkeit deutlich werden, trotz der vielen Berith-
rungspunkte und weitgehender terminologischer Ahnlichkeit. Nicht nur die beiden welt-
anschaulichen Positionen werden verglichen, sondern auch die beiden davon bestimmten
anthropologischen Konzeptionen. Um jedoch die beiden weltanschaulichen Positionen
konfrontieren zu konnen, ist es erforderlich, sowohl einige Elemente der Offenbarungs-
wahrheit als auch deren zeitgem#Be Interpretation durch die Schinstattbewegung heraus-
zustellen.

1. Allgemeine theologische Voraussetzungen

Vom Marxismus-Leninismus wird als unterscheidendes Kriterium der marxistisch-leni-
nistischen Weltanschauung , Wissenschafilichkeit”, der religitsen Weltanschauung in un-
versohnlichem Gegensatz dazu ,Glaube” zugeordnet. Das Verhiltnis von Wissen und
Glauben vom Standpunkt der katholischen Theologie aus sei daher Ansatzpunkt der
kurzen theologischen Ausfithrungen. Nach katholischer Theologie ist das Verhiltnis
zwischen Wissen und Glauben nur ein Teilaspekt des umfassenderen zwischen Natur
und Gnade, Diese Beziehung wiederum ist weder statisch noch abstrakt zu sehen, son-
dern als der historisch-konkret vollzogene Dialog zwischen Gott und Mensch.

* Die unter dieser Uberschrift in der vorliegenden und in den folgenden Nummern unserer
Zeitschrift verdffentlichten Beitriige stellen Ausziige aus einer Arbeit dar, die im Dezember
1968 von der Philosophischen Fakultit der Johannes-Gutenberg-Universitit Mainz als
Dissertation angenommen wurde. Die ganze Arbeit erscheint demniichst im Verlag Anton
Hain, Meisenheim am Glan, in der Reihe ,Monographien zur philosophischen Forschung”
und zwar in zwei Binden, der erste Band unter dem Titel ,Marxismus und Religion”, der
zweite unter der Uberschrift der hier publizierten Beitrige.
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Unter diesen drei Gesichtspunkten seien die theologischen Voraussetzungen geordnet.

a) Verhiltnis zwischen Wissen und Glauben

Marxistisch-leninistische Autoren versuchen an Hand von mehr oder weniger begriindeten
Hypothesen und Theorien, die sich auf Fakten vor allem naturwissenschaftlicher Art
stiitzen, den eigenen weltanschaulichen Deutungsversuch der Gesamtwirklichkeit als
wissenschaftlich zu beweisen. Die bisherigen Ergebnisse machen allerdings bereits ersicht-
lich, daB der Begriff der ,Wissenschaftlichkeit” wohl fiir Teilwahrheiten, nicht aber fiir

das System des Marxismus-Leninismus als Ganzes zutrifft.

Neben diesem positiven Beweisgang, mit Hilfe einzelwissenschaftlicher Ergebnisse das
eigene System zu stiitzen, bedienen sich marxistisch-leninistische Autoren negativer Be-
weise — und zwar grundsitzlicher und geschichtlicher Art —, um die Unversghnlichkeit
zwischen Wissen und Glauben herauszustellen. Der grundsitzliche Widerspruch wird vor
allem im Inhalt der OHenbarungswahrheiten gesehen, der verstandesmifiger Einsicht
widerspreche. Ferner legen marxistisch-leninistische Autoren an Form und Inhalt der
Bibel die MafBstibe moderner wissenschaftlicher Ergebnisse; das gilt vor allem fiir den
Schdpfungsbericht und Ffiir die Wunderberichte. Dariiber hinaus vertreten sie vielfach
eine lingst iiberholte Bibelkritik, die sie von Engels iibernommen haben. Aber nicht nur
die Glaubensquellen, sondern auch das geschichtlich wahrnehmbare Phinomen Kirche
wird zum Beweis des Widerstreites zwischen Wissen und Glauben herangezogen, indem
marxistisch-leninistische Autoren die Tatsache auswerten, daf sich das im Prinzip wider-
spruchslose Verhiltnis zwischen Wissen und Glauben in der historischen Entwicklung
spannungsreich vollzogen hat. AuBerdem vertreten marxistisch-leninistische Autoren die
These, Glaube beeintrichtige die menschliche Erkenntnis negativ auch im Hinblick auf
die Erkennbarkeit der Welt.

Im Zusammenhang mit unserem Thema sei nur das folgende hervorgehoben:

Vom Standpunkt der katholischen Theologie aus betrachtet, sind Glauben und Wissen
aktive Akte der Bejahung und der Annahme von Wahrheit; aber sie unterscheiden sich
qualitativ voneinander. Wissen als Verstandeseinsicht empirisch nachweisbarer
Fakten, unmittelbar gegebener oder mittelbar gefolgerter Evidenz steht dem Glauben
nicht-evidenter Offenbarungswahrheiten gegeniiber. Damit ist schon ausgedriickt, daf
sich dieser fundamentale Unterschied zwischen Wissen und Glauben sowohl auf den
menschlichen A kt des Wissens bzw. Glaubens bezieht als auch auf deren Inhalt. Wah-
rend Inhalt des Wissens empirisch nachweisbare oder logisch evidente Fakten sind, gehdren
zum Inhalt des Glaubens das Mysterium Trinitatis et Incarnationis und die damit zusam-
menhingende Heilsordnung. Diese Glaubensinhalte entziehen sich fiir immer wissen-
schaftlicher Beweisfiihrung; sie sind wissenschaftlich nicht erschlieBbar, sondern nur vom
Standpunkt des Glaubens aus Gegenstand spekulativen Denkens. Von diesem Stand-
punkt her kann die vom Glauben erleuchtete Vernunft allerdings eine gewisse Einsicht
in Glaubenswahrheiten gewinnen, ein Wissen aus dem Glauben. So versteht sich die
Theologie als Glaubenswissenschaft; dies aber nie im Sinne eines wissenschaftlichen
Beweises der Glaubensinhalte. Wohl erlaubt die Schépfung als erfahrbare Welt — sei es
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die Innenwelt des Menschen oder die ihn umgebende Mit- und Umwelt — Schliisse auf
den Schépfer. Auch sind die Glaubensquellen wissenschaftlicher Forschung zuginglich.
Diese dem Glauben vorausliegenden und zu ihm hinfiithrenden Erkenntnisse nennt die
katholische Theologie , pracambula fidei”. Auferdem ist die Kirche als historisch wahr-
nehmbares Phinomen unter den verschiedensten Aspekten erforschbar, nie aber die
eigentlichen Glaubensinhalte. Dem wissenschaftlichen Beweis gegeniiber steht auf seiten
des Glaubens die Vermittlung durch die glaubende Person: das Zeugnis.

Wihrend der Verstand einem stringent wissenschaftlichen Beweis, vor allem im Sinne
des naturwissenschaftlich gesicherten Wissens, zustimmen muf, ist die Annahme des
Glaubensinhaltes frei, da dieser niemals in einer stringent zwingenden Form bewiesen
werden kann. Glauben wird einer glaubwiirdigen personalen Autoritit gegeniiber voll-
zogen. Wihrend daher Wissen die Gewifheit verstandesmédBiger Einsicht gibt, ist Glau-
bensgewiBheit von ganz anderer Art. Sie ist aus der Erfahrung des Glaubensvollzuges zu
gewinnen, nicht aber aus der logischen Durchdringung der einzelnen Glaubensartikel.
Der existentielle Glaubensvollzug entbehrt nie des Wagnisses; die Annahme des Glau-
bensinhaltes geschieht freiwillig.

Glaube ist demnach nicht nur ein Akt des Intellektes, sondern ein den ganzen Menschen
erfassender und ins Engagement rufender Akt, ist die personale Antwort des Menschen
auf den Anruf Gottes. Zwar legte die traditionelle theologische Interpretation des Glau-
bens den Akzent stirker auf ,, Annahme der Wahrheit”, das heift, sie hob mehr das Fiir-
wahrhalten von Glaubensinhalten in den Blick. Aus dieser Akzentuierung folgte eine
gewisse Einengung der Auffassung des Glaubens: auf seiten des Menschen wurde er vor-
wiegend als Erkenntnisweise, auf seiten des in der Geschichte sich offenbarenden Gottes
vor allem als Wahrheitsmitteilung gesehen. Ohne diese traditionelle Sicht zu vernach-
lassigen, hebt die Theologie der Gegenwart dagegen mehr den Glauben in seiner per-
sonalen Struktur hervor, indem sie die personale Begegnung zwischen Gott und Mensch
zum Ausgangspunkt nimmt. Dieses Verhiltnis des Menschen zur Person des sich offen-
barenden Gottes schlieft den Glauben an das von ihm Geoffenbarte mit ein; die freie
Entscheidung fiir seine Person umfaft zugleich die gliubige Annahme der geoffenbarten
Geheimnisse,

An diesem Punkt wird ersichtlich, daff Glaube vom Standpunkt der katholischen Theo-
logie aus gesehen nicht nur ein wissenstheoretisches Problem ist. Sowohl geschichtlich als
auch sachlich gesehen, muff wegen der verschiedenen Heilsbedeutung von Wissen und
Glauben der wissenstheoretische durch den heilsgeschichtlichen und heilspidagogischen
Blickpunkt ergiinzt werden. Denn der Glaube ist heilsnotwendig, nicht aber die Aneig-
nung wissenschaftlicher Erkenntnisse.

Die vorangehenden Ausfithrungen verdeutlichen bereits die gegenseitige Hilfsfunktion
von Wissen und Glauben in der Sicht der katholischen Theologie. Denn daB es Spannun-
gen zwischen Wissen und Glauben geben kann und sie im Laufe der Geschichte tatsiich-
lich gegeben hat, hindert die katholische Theologie nicht daran, Wissen und Glauben in
ihrer gegenseitigen Hilfsfunktion zu sehen. Die Wechselwirkung zwischen Wissen und
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Glauben ist unterschiedlich, je nachdem ob sie in bezug auf das Objekt des Glaubens oder

in bezug auf das Objekt des Wissens betrachtet wird. Hinsichtlich der geoffenbarten

Wahrheiten fungieren wissenschaftliche Erkenntnisse jeder Art, besonders aber Erkennt-
nisse, die der Glaubenszustimmung vorausgehen, als praecambula fidei. Die Glaubens-
wahrheiten andererseits kénnen als Primissen und Hypothesen fiir wissenschaftliche
Erkenntnisse fungieren.

Die marxistisch-leninistische These: Glauben und Wissen stehen in unvershnlichem
Gegensatz zueinander, ist demnach vom Standpunkt katholischer Theologie aus in diffe-
renzierter Weise zu beantworten: Soweit es sich um den Inhalt der geoffenbarten Wahr-
heit handelt, schliefen sich Wissen und Glauben grundsitzlich und geschichtlich
uneinholbar aus, denn es handelt sich um einen ,{ibernatiirlichen” Gegenstand. Die dem
Glauben an die Offenbarungswahrheit vorausgehende Erkenntnis der Maglichkeit einer
Selbsterschliefung und Selbstmitteilung Gottes — besonders die matiirliche Erkenntnis
der Existenz Gottes und die geschichtlich-rationale Erkenntnis der Existenz Christi und
seiner Lehre — sind bisher durch gegenteilige wissenschaftliche Ergebnisse marxistisch-
leninistischer Autoren nicht widerlegt.

Was die marxistisch-leninistische These betrifft, daR sich Glauben und Wissen in bezug
auf die Dinge der Welt ausschliefen, so wird an dem exemplarischen Fall der Schonstatt-
bewegung in einem spiteren Zusammenhang nachzuweisen sein, da der Standpunkt des
Glaubens an die Person Gottes das Denken nicht nur hypothetisch auf bestimmte Inhalte
richtet, sondern auch das erkennende Subjekt in besonderer Weise dispeniert fiir wissen-
schaftliche Erkenntnis. Nach katholischer Theologie handelt es sich jedoch hinsichtlich des
Glaubens nicht nur um einen ,iibernatiirlichen” Gegenstand, sondern auch um einen
iibernatiirlichen” menschlichen Akt, den Glaubensakt, der den Menschen mit Gott in
Beziehung setzt. Auf dieses Verhiltnis zwischen Ubernatur (Gnade) und Natur geht der
folgende Abschnitt ein.

b) Spannung zwischen Natur und Gnade

Die katholische Theologie sieht das Verhiltnis zwischen Wissen und Glauben nicht nur
unter erkenntnistheoretischem Aspekt, sondern auch unter ontologischem, némlich im
Gesamtzusammenhang des Verhilinisses von Natur und Gnade. Wissen und Glauben
verhalten sich wie das im folgenden kurz darzulegende Verhaltnis zwischen Natur und
Gnade. Mit Natur ist in diesem Zusammenhang nicht der philosophische Naturbegriff
gemeint, sondern der Naturbegriff der theologischen Anthropologie.

Entgegen der marxistisch-leninistischen Auffassung, die den Gedanken der Entwicklung
und des Fortschritts auch auf den Menschen anwendet und ihm ungeahnte Moglichkeiten
natiirlicher Vollendung sowohl in kérperlich-geistig-ethischer als auch in mit-
menschlicher Hinsicht zuschreibt, geht die katholische Theologie von der anthropologi-
schen Konzeption aus, da@ der Mensch zur visio beatifica, der seligen Schau
Gottes, bestimmt ist, Danach ist die Vollendung des Menschen nicht welt- und geschichts-
immanent — wie es die marxistische Anthropologie einschlieBt —, sondern welt- und
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geschichtstranszendent. Die Erfiillung des menschlichen Seins in der ewig liebenden Schau
Gottes, seine Vollendung in der Glorie, ist dem Menschen anfanghaft allerdings schon
wihrend der Zeit seines irdischen Lebens erdffnet in der Gnade; das Gnadenleben ist eine
inchoatio gloriae, ein Beginn der Glorie.

Gnade wird von der katholischen Theologie interpretiert als personale Teilnahme am
géttlichen Leben. Sowohl die Selbstmitteilung Gottes als auch die Annahme von seiten
des Menschen ist ungeschuldetes, freies Geschenk Goites. Diesen Sachverhalt der unge-
schuldeten Ermoglichung der Teilnahme am innergéttlichen Leben bezeichnet die katholi-
sche Theologie als ,iibernatiirlich”, da sie dem Menschen als Geschdpf nicht konnatural
ist. Die Teilnahme am gottlichen Leben dufert sich vor allem in der durch Gnadenhilfe
Gottes ermoglichten Realisierung des Glaubens, der Hoffnung und der Liebe, die auf
seiten des Menschen den Dialog zwischen Gott und Mensch bestimmen. Die Akte des
Glaubens, der Hoffnung und der Liebe sind demnach ,iibernatiirliche” Akte.

Die freie Selbstmitteilung Gottes und deren von Gott erméiglichte Annahme von seiten
des Menschen setzen im Menschen eine VerfaBtheit voraus, die von der katholischen
Theologie als Natur des Menschen bezeichnet wird. Auch in ihrem natiirlichen Sein ist die
menschliche Person Ebenbild Gottes, zur Erkenntnis Gottes und zur liebenden Antwort
fihig und verpflichtet. Der Begriff der natura pura, der die menschliche Natur meint, wie
sie ohne Gnade, aber auch ohne die Folgen der Erbsiinde ist, gilt in der katholischen
Theologie als Hilfsbegriff, denn als solche ist die menschliche Natur geschichtlich nicht
existent und daher nicht erfahrbar. Aus dem Gesagten ist das Verhiltnis der Zuordnung
von Natur und Gnade bereits ersichtlich. Die Gnade setzt die Natur voraus, sie zerstdrt
die Natur nicht, sondern erhebt und vollendet sie. Gott ist ja der Ursprung sowohl der
Schépfung als auch der Neuschtpfung in der Erlosungstat Christi.

Das in dieser Auffassung mit dem Marxismus-Leninismus Gemeinsame liegt darin, daf
der konkrete Mensch nicht als vollkommener, wohl aber als der Vervollkommnung fihig
gesehen wird. Wihrend aber der Marxismus-Leninismus die unbegrenzte Entfaltungs-
und Vervollkommnungsméglichkeit des konkreten Menschen weltimmanent versteht,
hebt die katholische Theologie in Verbindung mit der innerweltlichen eine die Welt
transzendierende Entfaltungs- und Vervollkommnungspotenz hervor. Jedoch nicht nur
die Deutung der Méglichkeiten menschlicher Vollendung ist unterschiedlich, sondern auch
die Begriindung, warum der konkrete Mensch nicht vollkommen ist, sich aber auf dem
Wege der Vervollkommnung befindet. Wihrend die Marxisten-Leninisten die Ursache
der Unvollkommentheit des konkreten Menschen in den sozial-Skonomisch bedingten,
aber historisch iiberholbaren Klassenverhiltnissen sehen, geht die katholische Theologie
von der innerweltlich nie ganz {iberholbaren Grundbefindlichkeit der menschlichen Natur
aus. Die Unvollkommenheit des konkreten Menschen hat ihre Ursache einmal in der
Struktur des Menschen als eines werdehaften und relationalen Wesens, zum anderen in
einem heilsgeschichtlichen Ereignis: der Erbsiinde,

Es gehort zum Wesen des Menschen, daB sich sein Leben in stéindiger Spannung vollzieht,
da er als Leib-Geistseele-Wesen, als individual-soziales Wesen, sowie als gottbezogenes
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und gnadenempfingliches Wesen im Zentrum vielfiltiger Spannnungsverhiltnisse steht.
Spannung ergibt sich zunichst aus dem Faktum, daf den Wesenskonstituentien des
Menschen auch in der substantiellen Einheit eine je eigengesetzliche Entfaltungstendenz
verbleibt: die des vital-psychischen und die des geistigen Lebens. Diese in der Eigen-
gesetzlichkeit der Wesenskonstituentien begriindete Spannung war im vorerbsiindlichen
Zustand durch die aufer- und iibernatiirlichen Gaben harmonisch-schopferische Zuord-
nung. Nach katholischer Glaubenslehre bestand jedoch nicht nur innerhalb der natiir-
lichen mensdnlichen Krifte, sondern auch zwischen der geschaffenen Natur und der
ungeschuldet geschenkten Gnade im urspriinglichen Zustand Harmonie. Diese ging durch
die persénliche Schuld Adams verloren. Erbsiindliche Belastung bedeutet demnach das
mysterium fidei, daB die personliche Schuld Adams als Schuld der Natur auf alle Men-
schen iiberging. Sie dufert sich als Gebrochenheit der Natur in der erfahrbaren inneren
Zwiespiltigkeit des Menschen als Folge des Verlustes der iibernatiirlichen und aufer-
natiirlichen Gaben und der Verwundung der natiirlichen Kréfte. Dogmengeschichtlich
gesehen haben sich in bezug auf den Grad der Verwundung der natiirlichen Krifte ver-
schieden akzentuierte Auffassungen gebildet, eine mehr pessimistische und eine mehr
optimistische. Grunddogma aber ist, daB der Mensch der Gnade bedarf, um in den
Zutand des Heiles zu gelangen, was grundsitzlich jedem Menschen méglich ist durch die
Erlgsungstat Christi.

Wie immer die im Gang befindliche Diskussion innerhalb der katholischen Theologie auch
die Akzente setzt und welche Seite des Problems sie bewufst macht, der Kern des kom-
plexen Sachverhaltes bleibt unverindert: Der Mensch erlangt nicht in der Weiter-
entwicklung seiner natiirlichen Ausstattung als geistbegabte Kreatur, das heifit aus
eigener Kraft die Fahigkeit zur personalen Teilhabe am géttlichen Leben, zu einem Leben
der Gnade.

Entgegen der marxistisch-leninistischen Auffassung, die Blickrichtung ins Jenseits wirke
sich storend auf die Vervollkommnung des Menschen aus, kommt nach theologischer
Auffassung der menschlichen Natur gerade von der Ubernatur her ihre Vollendung zu.
Denn die Gnade setzt die Natur nicht nur voraus, sondern erhtht und vollendet sie. Die
Wiederherstellung der urspriinglichen Harmonie zwischen den natiirlichen Kriften inner-
halb der individuellen Natur sowie zwischen Natur und Gnade ist nach dem Siindenfall
innerweltlich nur bis zu einem gewissen Grade moglich. Bei diesem ProzeR ist die Gnade
in ihrer Wirkméglichkeit mitbestimmt durch die Fassungskraft, Aufnahmebereitschaft
und die Bereitschaft des Menchen, mitzuwirken. Denn die Gnade bewirkt nicht allein die
Vollendung der menschlichen Person, vielmehr ist stindige Selbsterziehung notwendig.
Wihrend nach marxistisch-leninistischer Auffassung die Vollendung des Menschen durch
allseitige Befriedigung der natiirlichen Bediirfnisse erreicht wird, ist nach der Auffassung
der katholischen Theologie dauernder und zeitweiliger Verzicht auf natiirliche Bediirf-
nisse notwendig. Das liegt schon in den Spannungsverhiltnissen begriindet, die sich aus
der Eigengesetzlichkeit der Wesenskonstituentien des Menschen ergeben und die zur
Spannungseinheit zu bringen sind; es liegt aber besonders in der Gebrochenheit der Natur
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durch die Erbsiinde begriindet. Verzicht ist also nicht um des Verzichtes willen gefordert,
sondern indispensable Voraussetzung fiir die Vollendung und Erhéhung der Natur iiber
sich selbst hinaus in eine iibernatiirliche menschliche Existenzweise hinein, in die
personale Teilhabe am gottlichen Leben.

Wie diese die Welt transzendierende Vollendungspotenz des Menschen durch ein heils-
geschichtliches Ereignis — die Erbsiinde — zerstdrt wurde, so ist sie auch durch heils-
geschichtliche Ereignisse neu erméglicht: durch Jesu Tod und Auferstehung als untrenn-
bare Einheit.

Durch die Taufe Christus eingegliedert sein bedeutet als Teilnahme an der Sohnschaft
Christi dem Vatergott gegeniiber Kindsein in und wie Christus; das gilt auch fiir die
Leidensnachfolge. Die erwartete Bereitschaft dazu kann nur auf freiwilliger Entscheidung
beruhen als freie Antwort auf den Anruf Gottes. In der Teilnahme an Christi Leid wird
jedes menschliche Leid sinnvoll. Daritber hinaus macht diese personale Annahme des
Leides einsichtig, daf der Christ, je niher er Christus steht, um so tiefer in sein Leid hin-
eingezogen ist. Das bedeutet aber im Gegensatz zur marxistisch-leninistischen Auffas-
sung, daf trotz Fortschritt in Wissenschaft und Technik und der damit zusammenhéngen-
den Umgestaltung in den verschiedensten Bereichen menschlicher Existenz das Leid inner-
weltlich nie aufzuheben ist, mag sich auch die Art des Leides in mancher Hinsicht wandeln.
Dennoch ist mit der Teilnahme an Christi Leben auch innerweltlich schon der Anfang der
Vollendung gegeben. Aus der immer tieferen Umgestaltung in Christus kann der Christ
die Paradoxe des menschlichen Lebens bewiltigen. Weil Gott der unendlich barmherzig
liebende Vater und der Mensch durch Christus in ein Kindesverhiltnis zu thm getreten
ist, kann er die Spannung des Menschseins, auch des Christseins, zwischen ,,Grée” und
»Elend” in seinem Leben sinnvoll zum Ausgleich bringen.

Das angedeutete Verhiltnis zwischen Natur und Gnade ist allerdings nichts Statisches,
sondern konkret-historisches Geschehen, worauf im folgenden einzugehen ist.

¢) Die Heilsgeschichte als Gottes Offenbarung

Die bisherigen Ausfithrungen machen deutlich, daB die marxistisch-leninistische Anthro-
pologie die Dimension der Transzendenz ausschlieBt, abgesehen von der zeitlichen eines
irdischen Paradieses. Dem steht die katholische Glaubenslehre gegeniiber, die die iiber-
natiirliche Dimension in die Sicht des historischen Geschehens einbezieht und Geschichte
als Heilsgeschichte sieht. Sie versteht Heilsgeschichte als Dialog zwischen géttlicher und
menschlicher Person bzw. Gemeinschaft, sei es einer Gliedgemeinschaft oder der Mensch-
heitsgemeinschaft als solcher.

Gilt schon die Schpfung ohne den Menschen als Offenbarung Gottes — vestigium Dei —,
so ist die Kommunikation zwischen gottlicher und menschlicher Person bzw. Menschen-
gemeinschaft im geschichtlichen Ereignis eine hihere Form der Gottesoffenbarung. Im
Laufe des historischen Prozesses hat sich Gott als der Eine und zugleich Dreipersonale
geoffenbart. In Jesus Christus hat die Offenbarung ihren uniiberbietbaren und unein-
holbaren Hoéhepunkt erreicht und ist mit den Aposteln, den Zeugen dieser Offenbarung,
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abgeschlossen. Die katholische Kirche versteht sich als Hiiterin und Vermittlerin des
Offenbarungsgutes. Durch sie wird die Offenbarung als Ganzes und in allen ihren
Dimensionen jeweils anwesend gemacht und jeder Zeit vermittelt und erschlossen. Das
Zentralgeheimnis der Offenbarung ist das Mysterium Trinitatis et Incarnationis, Letzte-
res umfalt die Glaubenswahrheit von dem einen Gott in drei Personen und deren innez-
trinitarischem Leben. Dieses Geheimnis interpretiert die katholische Theologie in folgen-
der Weise: Die gegenseitigen Beziehungen konstituieren die drei gottlichen Personen.
Gottvater spricht sich selbst aus im Logos; dieses Sich-Aussprechen und Sich-Erkennen
des Vaters ist identisch mit dem Zeugungsvorgang des Sohnes. Das Wort des Vaters
und die Ant-Wort des Sohnes im gegenseitigen Sich-Erkennen wird zum gegenseitigen
Lieben, und diesen innertrinitarischen Lebensvorgang bezeichnet die katholische Theo-
logie als ,Hauchung des Heiligen Geistes”, der dritten gittlichen Person. Vom Vater geht
daher der innertrinitarische Lebens- und Liebesstrom aus und zu ihm flutet er zuriick.

Das innertrinitarische Leben setzt sich in die personale Schépfung hinein fort, denn die
Ordnung der begnadeten Kreatur ist eng verbunden mit dem Mysterium Trinitatis. Das
groBe Thema der innertrinitarischen personalen Beziehungen wiederholt sich abbildhaft
mit dem menschlichen Partner in der Zeit. Im Gottmenschen Jesus Christus ist jeder
Mensch und die Menschheit als ganze mitgedacht und im Heiligen Geiste mitgeliebt.
Ahnlich wie das innertrinitarische Leben ist daher auch die Schépfungs- und Heilsord-
nung patrozentrisch strukturiert. Abbildhaft zu den Beziehungen der gottlichen Personen
vollzieht sich auch innerhalb der begnadeten Menschheit eine Bewegung vom Vater zum
Vater. Die gittlichen Personen — der Logos und der Heilige Geist — sind vom Vatergott
zur Menschheit gesandt, um diese zum Vater zu holen. Der ausgehenden Bewegung der
gottlichen Personen entspricht daher eine riickliufige. Denn Gott ist auch Ende und Ziel
der Geschichte. Vom Vater zum Vater: das ist die grofe Linie des gittlichen Schipfungs-
und Heilsplanes, dessen Grundgesetz die Liebe ist. Die aufgezeigte grofe Linie des Heils-
planes: cum Christo — in Spiritu Sancto — ad Patrem erfihrt ihre Realisierung als
dynamischer Lebensvollzug zwischen gottlichem und menschlichem Partner im Hier und
Jetzt der Geschichte.

Diese dynamische Beziehung zwischen Gott und Mensch im historischen Handeln Gottes
und Mithandeln des Menschen ist heilsgeschichtlich gesehen ein Bund; Heilsgeschichte ist
Biindnisgeschichte, Der alttestamentliche Bund Gottes mit dem israelitischen Volk war
Vorbereitung fiir die Erfifllung im neutestamentlichen Gottesbund, der in und durch
Jesus Christus, den Gottmenschen, gestiftet wurde und in der Kirche seine historische
Entfaltung erfihrt. Dieser reale Eintritt des Gottmenschen Jesus Christus in die
Geschichte und das gesamte Handeln Gottes im geschichtlichen Ablauf zielen darauf hin,
die Menschheit zum Vatergott zu fithren im heilsgeschichtlichen Gottesbund des neuen
Volkes Gottes. Christus wurde jedoch nicht Mensch ohne die freie Zustimmung der
Menschheit in einem Reprisentanten, in Maria. Maria, die ,hier auf Erden die erhabene
Mutter des Erlisers, in einzigartiger Weise vor anderen seine grofmiitige Gefihrtin und
die demiitige Magd des Herrn” (Lumen Gentium) war, hat — in den Himmel aufgenom-
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men — ihre ,heilbringende Aufgabe nicht abgelegt” (ebda.). Auf Grund ihrer geschicht-
lichen Teilnahme an der Verwirklichung des Werkes Christi gibt Gott den Menschen, die
in die Entscheidung Mariens eintreten, auf Mariens Fiirbitten jene Gnaden, die das Werk
Christi erschlossen hat. Was in der Gestalt Mariens in besonders universaler und aus-
gezeichneter Weise verwirklicht ist, gilt von jedem Menschen, wenn auch in weit abge-
stufter Bedeutung und in unterschiedlichem Grade, Denn im Taufbund wird der einzelne
Mensch Christus eingegliedert, und diese Teilnahme an Christi Leben ist Hineingezogen-
sein in seine Sohnschaft dem Vater gegeniiber, ist Gotteskindschaft. Sein Leben wird
dadurch ein Nach- und Mitvollzug der Heilsgeschichte.

Gottes grofer, aber geschépflich unterlegener Gegenspieler in der Geschichte und Repré-
sentant der sich geschichtlich gegen Gott auflehnenden Wesen mit freier Verfiigungs-
macht ist der Diabolus. Die Auseinandersetzung der meta-historischen Prinzipien — des
gottlichen und des diabolischen — setzt sich in das vordergriindige historische Geschehen
hinein fort. Der Mensch steht in freier Entscheidung zwischen beiden Michten. Als freier
Partner Gottes — oder seines Widersachers — gestaltet der Mensch die Geschichte wesent-
lich mit. Ihm fillt eine geschichtsschépferische Rolle zu, wie es in klassischer Weise das
historische Faktum der Inkarnation verdeutlicht. Das freie Ja Mariens zur Mensch-
werdung Gottes in ihr ist von eminent historischer Bedeutung; denn ohne diese freiwillige
Zustimmung Mariens wire die Geschichte nicht so verlaufen, wie sie tatséchlich verlaufen
ist. Der Mensch — als einzelner und in Gemeinschaft — als natiirliches und iibernatiirliches
Ebenbild Gottes ist aufgerufen zur freien Antwort aus Liebe. Die liebende Vereinigung
des Geschépfes mit seinem Schipfer, des Gotteskindes und des Gottesvolkes mit dem
Vatergott zu dessen Verherrlichung ist daher Sinn der Schipfung, Ziel des Menschen-
lebens und der Menschheitsgeschichte. Mit anderen Worten: Heimholung des Gottes-
kindes und der gesamten Menschheit zum Vatergott ist Sinn und Thema der Heils-
geschichte als Biindnisgeschichte.

Nach dieser theistischen Geschichtsauffassung, die sich von der atheistischen des Marxis-
mus-Leninismus in diesem wesentlichen Punkte abhebt, ist der Haupthandelnde in der
Gesdchichte Gott selbst und diese somit auch eine creatio continua. Gott ist demnach nicht
nur Schapfer der Welt, sondern auch Lenker der Geschichte. Er lenkt jede Epoche der als
Einheit zu betrachtenden Menschheitsgeschichte, so wie er in jeder Phase der individuellen
Lebensgeschichte des einzelnen Menschen mit seiner Vorsehung gegenwiirtig ist. Das be-
deutet niherhin folgendes: Gott leitet die Geschichte der Menschheit, jeder menschlichen
Gemeinschaft und jedes einzelnen Menschen nach einem nur ihm bekannten Plan, da er
allein das je originelle Ziel kennt, das er in der Zeit verfolgt und das hingeordnet ist auf
das welttranszendente der visio beatifica. Durch die Offenbarung sind dem Menschen
Ziel und Weg im allgemeinen, aber nicht in Einzelheiten bekannt. Der historische Proze88
selbst enthiillt den jeweiligen Plan.

Wie sich die Schonstattbewegung als Gliedgemeinschaft der katholischen Kirche auf
dieser skizzierten theologischen Grundkonzeption selbst versteht, wird im n#chsten Teil
dargestellt.
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Hildebrand und Hadubrand

- Ein Vater-Sohn-Konflikt am Beginn der deutschen Dichtung

Von M. Evamaris Humperdinck

Am Beginn der schriftlich fixierten und iiberlieferten deutschen Dichtung steht ein soge-
nanntes Heldenlied, das einzige erhaltene seiner Gattung. Der Held dieses Liedes ist eine
Vater-Gestalt: Hildebrand, der alte Waffenmeister Dietrichs von Bern.

Inhalt des Hildebrand-Liedes ist der tragische Zweikampf des Vaters mit dem Sohn, in
knapper, uns nur als Fragment iiberlieferter Gestaltung, diese aber von einer dichte-
rischen Kraft und Groflartigkeit, die seinen unbekannten Verfasser in die Reihe der
grofien Dichter der Weltliteratur stellt.

Seit der Erstausgabe des Liedes durch Joh. Georg v. Eckart (Wiirzburg 1729) und der
Ausgabe der Briider Grimm (1812) fordert dieser bruchstiickhafte Anfang der deutschen
Dichtung den Scharfsinn der Forscher bis in unsere Gegenwart hinein immer wieder
heraus. Namen wie Karl Lachmann, Franz Saran, Andreas Heusler, Georg Baesecke,
Wolfgang Mohr, Jan de Vries, Siegfried Beyschlag und viele andere gehoren in die Ge-
schichte dieser Forschung, deren Ergebnisse jedem weiteren Interpretationsversuch zu-
grunde gelegt werden miissen.

Dies vorausgesetzt, sind es nicht so sehr philologische oder literar-historische Aspekte,
die mich zur griindlichen Beschiiftigung mit dieser Dichtung gefiihrt haben, sondern es ist
die Vater-Gestalt des alten Hildebrand, wie sie sich in der Dichtung verwirklicht im
tragischen Gegeniiber zur Sohn-Gestalt des Hadubrand, und es ist die Tatsache, daf diese
Vatergestalt, diese Vater-Sohn-Begegnung unsere deutsche Dichtung eréffnet.

Hildebrand, Dietrichs alter Waffenmeister, der einst — wie das Lied, in Umkehrung der
geschichtlichen Tatsachen, voraussetzt — mit seinem Herrn vor dem Haff des Qdoaker
aus Oberitalien ostwirts zu den Hunnen an Attilas Hof gefliichtet ist und seine junge
Frau und sein kleines Kind schutzlos zuriicklassen muBte, kehrt nach dreifig Jahren des
Lebens im ,Ellende” nun (mit Dietrich) an der Spitze eines hunnischen Heeres, vom
Hunnenkénig thm zum Schutz mitgegeben, in seine Heimat zuriick. Unterwegs st er auf
Hadubrand, der an der Spitze eines Heeres (des Odoaker?) zur Landesverteidigung gegen
das vermeintlich einen feindlichen Einfall planende Hunnenheer heranzieht. Es war
Brauch der damaligen Zeit, dafl die beiden Anfiihrer oder zwei besonders angesehene
Kdmpfer der feindlichen Heere zu einer Art Vorentscheid der Schlacht im Zweikampf
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gegeneinander antraten, und zwar im Angesicht beider Heere, in der Mitte zwischen den
Linien sozusagen. So geschieht es auch hier. Unsere Dichtung setzt ein mit dem Augen-
blick, da ,sich Herausforderer einzeln trafen, Hildebrand und Hadubrand in der Miite
zwischen den beiden Heeren”.

Mit dem nichstfolgenden Wort bereits gibt der Dichter bekannt, wer sich hier gegeniiber-
steht: Sohn und Vater sind es, die sich hier zum bevorstehenden Zweikampf riisten.

Ein solcher Zweikampf hatte (wie Beyschlag anfiihrt!) seine ganz bestimmten festen For-
men und Regeln. Zunichst wird die Erkennungsfrage gestellt, und zwar kommt sie zuerst
Hildebrand als dem ilteren der beiden ,Herausforderer” zu.

Hildebrand — wortkarg und (als unerkannt dem eigenen Volksstamm gegeniiberstehen-
der Heimkehrer aus dem Ellende) innerlich erregt zugleich — fragt , mit wenigen Wor-
ten”: Er fragt seinen jungen Herausforderer, wer dessen Vater sei bzw. aus welchem Ge-
schlecht er stamme. Hildebrand, der Vertraute seines Kinigs, kennt ja die Geschlechter
seines Volkes alle, die er vor dreiffig Jahren verlassen hat, und es muf8 ungeheuer er-
regend fiir ihn sein, zu erfahren, wem er nun als ersten hier gegeniibersteht. Es geht ja
auch darum, ob dieser erste, wenigstens durch Horensagen, um Hildebrand und sein
Flitchtlingsschicksal weif, wenn der sich zu erkennen geben wird, und ob dadurch ab-
gewendet werden kann, daf Hildebrand als Heimkehrender gegen seine eigenen Lands-
leute kiimpfen muf.

+Wenn du mir einen deines Geschlechtes nennst”, ruft er dem Gegner zu, ,dann weifs
ich alle anderen im Kinigreiche, denn bekannt ist mir das ganze GroBvolk.”

In diesem Satz steht noch ein bedeutungsvolles Wort: ,Kind”. So redet Hildebrand sein
Gegeniiber an, Das ist, inmitten einer #uferst gespannten kriegerischen Situation, ein
personliches und herzliches Wort, ein Wort, mit dem ein alter Mensch einen jungen ge-
legentlich anredet; hier schwingt aber wohl noch mehr mit. , Kind” nennt der alte Waf-
fenmeister den Exponenten seines eigenen, so lang entbehrten Volkes, zu welchem ihm
seine Generation und seine Stellung an der Seite des Kénigs eine in gewissem Sinne
viterliche Beziehung geben. Im Gegensatz zu den doch immer fremden Hunnen, unter
denen Hildebrand mit dem Kénig solange gelebt hat, sind ihm alle Angehérigen seines
eigenen Volkes gleichsam wie eigene Kinder — und es kommt hinzu, daB er ja tatsdchlich
ein eigenes Kind, das von ihm gezeugte Sohnlein, im Lande zuriicklassen mufte und die
Hoffnung haben kann, den nun erwachsenen Sohn irgendwo daheim wiederzufinden. —
Auf die dem Brauch entsprechende Erkennungsfrage antwortet Hadubrand: ,Das sagten
mir unsere Leute, alte und weise, deren Leben in frithere Zeiten zuriidkreicht, dafl Hilde-

brand geheiffen habe mein Vater. Ich heiffe Hadubrand.”

Auch in der Antwort Hadubrands, auf die Frage nach seinem Vater, schwingt Erregung,
wie besonders in der ausfiihrlichen Schilderung der Person und des Schicksals seines
Vaters spiirbar wird, die er seiner Namensnennung anfiigt. Die Frage ,Wer ist dein

! Siegfried Beyschlag: Hiltibrant enti Hadubrant untar heriun tuem, in: Festgabe Ffiir L. L.
Hammerich, Kopenhagen 1962, 5. 22.
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Vater?” hat den vaterlos Aufgewachsenen ins Herz getroffen. Aus seiner Schilderung des
Vaters, dessen Name ihm, dem bei fremden Leuten Aufgewachsenen?, nur vom Héren-
sagen bekannt ist, spricht Bewunderung, wird das heldische Idealbild erkennbar, das
Hadubrand von dem fernen unbekannten Vater in sich trigt, und schmerzlich-ungestillte
Vater-Sehnsucht schwingt in den Worten, mit denen er seine Antwort an den gegneri-
schen Herausforderer abschlieft: ,Ich glaube nicht, daB er noch am Leben ist.”

Auf die, mit der warmen personalen Anrede ,Kind”, gestellte Erkennungsfrage Hilde-
brands hat Hadubrand die seinerseits tief ins Personale gehende Antwort gegeben — eine
eigenartige Situation, mitten zwischen zwei sich feindlich zum Angriff gegeniiberstehen-
den Heeren. Es ist, als seien die beiden fiir einige kurze Augenblicke herausgehoben aus

dem Hic et nunc und seinen sachlichen Anforderungen.

Nun weif Hildebrand, wem er gegeniibersteht. Tief bewegt klingt der Ruf: ,Wettu
Irmingot”, mit dem Hildebrand den groBen Gott zum Zeugen anruft dafiir, ,da du
dennoch niemals mit so naheverwandten Mann (wie mir) Verhandlung gefiihrt hast.”
Er windet den (oder die) spiralenférmig gewundenen Ring(e) vom Arm, ein Geschenk des
Hunnenherrschers an ihn, und reicht ihn (sie) Hadubrand ,bi huldi” — in viterlicher
Huld, in treuer Gesinnung, um die Liebe des Sohnes zu wecken oder was immer dieses

Wort noch auszudriicken vermag.

Hadubrands Antwort aber ist schroffste Abweisung. Wie ist das zu verstehen? Im brauch-
tiimlich festgelegten Ablauf eines 6ffentlichen Zweikampfes folgt auf die Erkennungs-
frage die Streitrede, der Gelf — das sei geniigend aus der sonstigen Heldenepik bekannt,
sagt Beyschlag. Und er fahrt fort:

,Demzufolge hat Hadubrand nach der gegenseitigen Namensnennung nun die Reizreden
zu erwarten; er muf seinerseits gewappnet sein, ihr zu begegnen, denn sie hat auch den
Zwedk, ihn durch die Reizung zu Uniiberlegtheiten, zur ,Wut’ und damit zu Blsfen zu
verlocken. Hadubrand ist also eingestellt, alles zu parieren, was von seiten des Gegners
kommt>.” Der Dichter hat Hadubrand schon in seiner ersten, der Namensnennungs-Ant-
wort, iiber die erstaunlichen Andeutungen seines Gegners in bezug auf genaue Kenntnis
aller Geschlechter im Volk und Kénigreich Hadubrands hinweggehen lassen. Vielmehr:
indem er dem Frager das erzihlt, was dieser angeblich allein schon durch die Namens-
nennung zu wissen vorgibt, legt er eine abweisende Schranke zwischen sich und den sich
vertraut gebenden Unbekannten im fremden Heer. Die Haltung Hadubrands liegt von
Anfang an fest.”

Auch Hildebrands erschiitterte Anrufung Gottes scheint Hadubrand nicht zu vernehmen.
Die Behauptung Hildebrands, er seit ihm ein ganz naher Verwandter (,mit sus sippan
man®), der wahrscheinlich sogar die in der bruchstiickhaften Uberlieferung verlorenge-
gangene Namensnennung (,ich bin Hildebrand!”) gefolgt ist, wird von Hadubrand eben-

® Franz Saran, Das Hildebrandslied, Halle 1915, 5. 167.
3 Beyschlag, a.a.0.
4 3,a.0,, 5. 20.
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so kalt abgewiesen wie das Geschenk der gewundenen Goldarmringe, das Hildebrand
dem Sohn hinhilt ,bi huldi”. ,Mit dem Speer”, sagt Hadubrand, ,,soll der Mann Gabe
empfangen, Spitze wider Spitze. Du bist ein ganz durchtriebener alter Hunne, mit deinen
Worten verlodkst du mich, um mich — sobald ich mir eine Bls8e gebe — mit deinem Speer
zu treffen.”

Hadubrand sieht in dem an der Spitze des Hunnenheeres Gekommenen, mit hunnischem
Schmudk und hunnischer Waffenriistung Augestatteten nur den Feind. ,Daher weist er
alles ab, was ihn irgendwie gegeniiber dem Gegner unsicher machen kéinnte, so jene an-
gebliche Vertrautheit des ,Feindes’ mit Land und Leuten, so die nach seinem Wissen
falsche Behauptung, Hildebrand, der Vater zu sein. Anstelle der erwarteten echten Na-
mensnennung mufl ihm diese Behauptung mitsamt der Gabenreichung als Versuch er-
scheinen, ihn durch solche unvorhersehbare Uberraschung schwankend und unvorsichtig
zu machen. Mit seinem offenherzigen Bericht iiber sich und den landvertriebenen Vater
hat er dem ,Hunnen’ selbst das Material zu seinem Betrugsversuch geliefert. Folgerichtig
begegnet Hadubrand solcher vermeintlichen Verfilschung der Namensnennung mit der
einzigen Moglichkeit: dem (eigenen) Gelf (Reizrede). Er besteht darin, da Hadubrand
nicht nur den augenblicklichen Versuch als Hinterlist kennzeichnet, sondern iiberbietend
den Gegner als Betriiger von je brandmarkt ,so du ewin inwit fortos’ (wie du ewig, immer
schon auf Betrug aus warst). Dieser Gegenschlag ist so gezielt, daf der ,Feind’ entweder
die Auslgschung seiner Kriegerehre hinnehmen oder eben jetzt (rasend gemacht) zur
Waffe greifen muff — der Zweck der ganzen Begegnung®.” Zumal Hadubrand seinem
Gegenschlag noch das Wort angefiigt hat, das Hildebrands Namensnennung zunichte
macht: ,Seefahrer haben mir sichere Kunde gebracht, dag Hildebrand im Kampf gefallen
ist. Tof ist Hildebrand, Heribrands Sohn.”

In dem leider nur liidkenhaft iiberlieferten Text miifiten jetzt Worte Hildebrands folgen,
mit denen er den Sohn zu itberzeugen versucht, daf er als Verbannter, Landfliichtiger zu
den Hunnen gekommen ist und dort gelebt hat. Worauf dann die miBtrauisch ironische
Antwort Hadubrands erfolgt: ,, Wohl sehe ich an deinen Riistungen, daff du daheim einen
guten Herrn hast, daff du unter dessen Herrschaft noch kein Landfliichtiger, Vertriebener
wurdest.” Nimmt man indessen keine Liicke im Text an, dann wiirden diese Worte Hilde-
brand zufallen, mit dem Ausdruck bitterer Ironie dem Sohn gegeniiber, der ihn, den
Alten, Landvertriebenen so schmachvoll mideutet.

Wieder ruft nun Hildebrand Gott an, den iiber die Welt Herrschenden, den Waltenden:
»Welaga nu, waltant got, wewurt skihit!” (Ach wohl nun, Weltregierer Gott, Unheil,
furchtbares Wehegeschick wird geschehen.) DreiBig Jahre lang sei er, Hildebrand, aufier
Landes gewandert, in so vielen Schlachten dabeigewesen, und dennoch habe ihm nie ein
Gegner den Tod beibringen kénnen. Nun aber, ,nu soal mich suasat chind suertu
hauwan” — ,nun soll mich das eigene Kind mit dem Schwerte hauen . . . und nieder-
strecken — oder ich ihm zum Tode werden”. Noch einmal versucht Hildebrand diesem

5a.a0,s. 22,
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schicksalhaften Entweder-Oder zu entgehen: Er weist auf sein Alter hin, um so vielleic
eine Regung des Mitleids bei dem Jungen zu erwecken, die den Zweikampf zwisch
Vater und Sohn noch verhindern kiinnte, der unredit ist, wider gottliches und mensc
liches Recht.

Die Antwort Hadubrands hierauf fehlt im Text, eine empfindliche Liicke: Vermutli
enthielt sie den Vorwurf typisch hunnischer Feigheit, den Hadubrand, gereizt durch fo
withrende ,, Vortiuschung” der Vaterschaft des anderen {,,nun soll mich das eigene Ki
mit dem Schwerte hauen®), unwiirdig Mitleid heischendes Auf-sein-Alter-Hinweise
und gar noch dem Jungen das Recht zu diesem Kampf und zu der Beute, der glinzend
Riistung, die ihm ins Auge sticht, absprechen — den also Hadubrand, auf solche Wei
gereizt, dem Gegner ins Gesicht schleudert.

Nun kann der Vater, Hildebrand, nicht weiter gehen. Auf seine vertrauliche Anre
,Kind” und sein sich schon halb und halb zu Erkennengeben (,,mir sind alle Geschlechi
deines Volkes bekannt”) hat Hadubrand mit seiner ausfithrlichen Erzihlung vom Vat
den er ausdriidklich nicht mehr am Leben glaubt, ,eine abweisende Schranke zwisch
sich und den sich vertraut gebenden Unbekannten im fremden Heer® gelegt.

Hildebrands enthiillendes Wort vom , verwandtesten Mann” mit wahrscheinlich folge
der Nennung seines Namens sowie die Uberreichung des einzigen, was er als kostbai
duferes Zeichen seiner Vaterliebe und -treue dem Sohne in dieser Situation schenk
kann, werden von Hadubrand mit kalter und absichtlich verletzender Antwort abgew
sen. Und , Hildebrand ist tot” Fiigt er abschliefend hinzu.

Auf Hildebrands vermutlichen Hinweis seines Landfliichtigenlebens bei den Hunn
folgt die Antwort: ,, ... dat du . . . reccheo ni wurti (daB du noch niemals ein Landw
triebener geworden bist) ; mit dieser Formulierung ,wird dem Gegner alles aus der Ha
geschlagen, womit er einen ,gefilschten’ Sieg erreichen wollte™” Hildebrands , Krieg
ehre nicht nur, seine ganze Existenz als Hildebrand, der mit seinem Herrn Theoderich
die Landfliichtigkeit gegangen, der sich in dreifigjahriger Verbannung bewzhrt u
Ruhm erworben, wird in Gegenwart von Freund und Feind kalt in den Staub getreten
Und nun muf er sich — weil er immer noch, mit Hinweis auf sein Alter und auf ¢
tiefer griindende Unrecht solchen Kampfes, den Zweikampf mit dem eigenen Sohn
umgehen sucht — von diesem vermutlich noch den Vorwurf seiner hunnischen Feigh
entgegenschleudern lassen, eine Beleidigung, die nicht nur ihn selbst, sondern das gar
Hunnenvolk, dessen Kénig ihn giitig aufgenommen hat und dessen Heer hier anwese

ist, ins Gesicht schligt.

,der si doh nu argesto ostarliuti, der dir nu wiges warne” (,Der wire ja nun doch ¢
srgste der Ostleute, der dir nun noch linger den Kampf verweigerte”). Das ersche

¥ a.a.0., 5. 21,
72.2.0,, 5. 23.
8 a.a.0.
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wirklich als die einzig noch iibrigbleibende SchluBfolgerung Hildebrands. In dem zwei-
maligen ,diirfen” seiner letzten Antwort (,versuche, der darf” und ,wer sich heute der
Gewinder rithmen diirfe”) klingt m. E. noch einmal das ihm, dem Wissenden, tief und
schmerzlich bewufite Unrechtmiifige des Vater-Sohn-Zweikampfes auf Leben und Tod
auf. Der nichterkennende Sohn hat den erkennenden Vater in dieses schlechthinnige Un-
recht hineingedréngt — , wewurt skihit!”

So beginnt nun unausweichlich dieser furchtbare Zweikampf: Zuerst gleiten die eschenen
Lanzen in scharfen Schauern hiniiber und heriiber, bleiben in den Schilden stecken — nun
stapfen sie aufeinander zu, Vater und Sohn, bis ihre Schilde (Buntborde?) aneinander-
klingen, hauen mit ihren Schwertern auf die schiitzenden Schilde ein — ,,heuwun harm -
licco” (sie hieben harmuvoll) sagt die Dichtung! — bis diese zerkimpft und zerhackt
sind . . . Hier endet die Niederschrift.

Rekonstruktionsversuche des fehlenden Schlufiteils der Dichtung — etwa durch Vergleich
mit dem Jiingeren Hildebrandslied, der Thidrekssaga, dem Hunnenschlachtlied u. a. —
haben bei allen Forschern das mehr oder weniger iibereinstimmende Ergebnis vom tragi-
schen Ausgang des alten Hildebrandsliedes gezeitigt, von der Tétung des Sohnes durch
den ungliicklichen Vater.

Ich méchte auf die Einzelheiten, die zu diesem Ergebnis fithrten, hier nicht weiter ein-
gehen. Mir kommt es auf etwas anderes an, das vielleicht die folgenden Seiten ein wenig
herauszustellen vermégen.

Deutsche Dichtung beginnt mit der Darstellung einer in ihrem inneren Adel und ihrer
tragischen Gréfle wahrhaft erschiitternden Vater-Gestalt.,

Im folgenden will ich versuchen, die Kontur dieser Gestalt noch einmal und méglichst
genauso nachzuzeichnen, wie sie sich in dem aus der Friihzeit (etwa 7. Jahrhundert, Stoff
und miindliche Uberlieferung reichen wohl in die Zeit der Vilkerwanderung zuriick) zu
uns Heutigen gelangten Dichtungsfragment abhebt.

Das Hildebrandslied umfaft nach Baesecke nur 53 Zeilen (nach anderer Zihlung 67), so
wie es uns bruchstiickhaft iiberliefert ist. Auf diesen Zeilen schildert es uns eine, streng
in der Einheit von Ort und Zeit und einer einzigen Begebenheit gehaltene, hochdrama-
tische Szene. Sie beginnt mit einer kurzen Handlung, der ein Wechselgespriich von stin-
dig sich steigernder Spannung und Wucht folgt, und schlieRt mit der (im Fragment nicht
zu Ende gefithrten) Handlung, auf die der Anfang vorbereitet hatte.

Die Eingangshandlung enthilt das Zusammentreffen der beiden Herausforderer zwischen
ihren Heeren und ihre Vorbereitung zum Zweikampf. Die SchluBhandlung zeigt den
Beginn dieses Zweikampfes in knappen Ziigen bis zu dem Augenblick, da die beiden
Kémpfer sich mit den Schwertern gegenseitig ihre Schilde zerhauen (und nun schildlos

dastehen, das Schwert in der Hand, kinnte man erginzen). In diesem Augenblick bricht
die Dichtung ab.
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Auf insgesamt neun Zeilen der Dichtung (nach Baeseckes Zihlung) wird Handlung
schildert, die iibrigen 42 Zeilen gestalten den Dialog. Etwa ein Drittel des Dialogs w
von Hadubrands Schilderung seines Vaters Hildebrand ausgefiillt.

Hadubrand hat seinen Vater nie gesehen, aber alte und weise Miinner haben ihm erzil
daB sein Vater Hildebrand geheiBen habe. Sie haben ihm seine Sohnschaft bezeugt, u
seine Kenntnisse iiber den Vater stammen aus ihren Erzihlungen, die in dem Hérenc
ein ganz bestimmtes Bild seines Vaters erzeugt haben.

In hoher Gefolgschaftstreue zu seinem Kénig Dietrich hat Hildebrand voreinst mit dies:
die Heimat verlassen miissen, landfliichtig vor dem HaB des Odoaker nach Osten reites
mufBte er sein eigenstes Eigen, seine junge Frau und sein kleines Kind, in seinem Has
schutzlos zuriicklassen. Er mag damals so alt gewesen sein wie Hadubrand jetzt. Dietri
der vertriebene Kénig, bedurfte seiner dringend — war Hildebrand ihm doch der lieb
und werteste seiner Degen. Dieser ist leidenschaftlicher Gegner Odoakers, des Fein
seines Konigs, und leidenschaftlicher Kdmpfer, immer an der Spitze des Kriegsvolkes,
liebte den Kampf und war durch seine Tapferkeit bei kithnen Ménnern und Helden |
kannt. So ist er dem Sohn iiberliefert: als strahlendes Heldenbild: so hat das Herz |
Sohnes sich den Vater ausgemalt.

Der jetzt nach dreifig Jahren der Verbannung Heimkehrende ist alt geworden, er |
Welt und Menschen gesehen, er hat die Gastfreundschaft der Hunnen genossen, die
bei den Germaren nicht gerade in hohem Ansehen stehenden Volkes — er hat keine V
urteile mehr, weder einzelnen noch Vélkern oder Rassen gegeniiber: An der Spitze eil
ihn freundschaflich geleitenden Hunnenheeres, geschmiidit mit dem Huldgeschenk «
Hunnenfiirsten kehrt er in die Heimat zuriick. Sein Alter hat ihn nicht kampfuntiich
gemacht, immer wieder hat er draufen seinen Mann gestanden im Kriegsvolk, unter
Speerwerfern oder Schiefenden, unter die er eingereiht wurde im Kampf gegen Bury
und Stidte, und seine Tapferkeit und Stirke war so groff, daB kein Feind ihm den 1

bringen konnte.

In den dreiflig Jahren in der Fremde hat er wohl erfahren, was Heimweh ist; er hat se
Heimat nicht vergessen kénnen, und nun kehrt er zuriick. Reif und weise ist er draul
geworden und in ein fast viterliches Verhdltnis zum eigenen Stammesvolke hinein
wachsen: So redet er den ersten seines Volkes, dem er — wenn auch in schwierigster L
— begegnet, freundschaftlich mit ,Kind"” an.

Er hat in der langen Zeit, die er im ,Ellende” zubrachte, weder seinen Gott noch s
eigenes Kind vergessen — wie es der Text der Dichtung ergreifend bezeugt.

In seiner Frage an Hadubrand, wer sein Vater sei oder zu welchem Geschlecht er geht
kann man wohl ohne Uberinterpretation auch die Frage und Sehnsucht nach dem eige:
Sohn innerlich mitschwingen horen. Der Vater muB damit rechnen, daB sein Sohn wic
ein Krieger, ein ,Degen” geworden ist und sich vielleicht sogar im Heer befindet, das d
driiben dem hunnischen Heer gegeniiber halt. (Vielleicht hat auch schon vor den ers
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Worten, beim blofen Anblick von Gestalt und Gebirde, im Vater die ,,5timme des Blu-~
tes” fiir den Sohn gesprochen — aber das kann man nur vermuten.) Hadubrands erster
Satz schon schafft vollig Klarheit fiir den Vater: ,, . . . da Hildebrand geheiflen habe
mein Vater. Ich heifle Hadubrand.” Aus Hadubrands — sowohl fiir diese Zweikampf-
situation als auch fiir die Kiirze und Knappheit des ganzen Gedichts — erstaunlich weit-
liufiger Antwort kann Hildebrand weiteres entnehmen:

In Hadubrand lebt eine tiefe Kindessehnsucht nach dem nie gesehenen Vater; sogar die
Mutter erwihnt dieser Kriegsmann. Vom Vater hat er eine hohe Meinung, ein leuch-
tendes Idealbild. Aber er glaubt nicht, daB der Vater noch am Leben sei. Nun steht er dem
unerkannten, Fir einen Hunnen gehaltenen, alt und grau gewordenen Vater zum Zwei-
kampf geriistet gegeniiber, im Angesicht beider Heere, um den Hunnen den vermeint-
lichen Einfall in seine Heimat auf Tod und Leben zu wehren.

Blitzhaft erkennt, durchschaut und iiberschaut Hildebrand wihrend der Antwort Hadu-
brands die Situation — in feierlicher Anrufung nimmt er den Groflen Gott oben vom
Himmel zum Zeugen Ffiir die Wahrheit seiner nichsten Worte an Hadubrand, dag dieser
noch niemals mit so naheverwandtem Mann ,dinc” gefiihrt habe. ,Dinc” kann ,Ver-
handlung” heifen — dann hitte der Satz die Meinung: Daf8 du noch nie im Leben mit
einem dir so nahe verwandten Mann iiber etwas verhandelt hast, iiber irgend etwas ins
Gesprich gekommen bist. — Es kénnte hier aber auch ,Kampf” bedeuten, und dann lige
eine dringende Warnung vor dem (wissentlichen oder unwissentlichen) Kampf mit Bluts-
verwandten in Hildebrands Worten. Aber wie sollte Hadubrand in dem ,Hunnen” vor
ihm einen Blutsverwandten vermuten? Dennoch: Hadubrand weiff, daB sein Vater mit
Dietrich einst ostwiirts geflohen ist, weit aufer Landes — wire die Vorstellung so abwegig
fiir ihn, daf der Vater einmal aus dem Osten zuritickkommen kénnte? Freilich — er hilt
ihn fiir tot, auf Horensagen fremder Seefahrer hin.

Was im Herzen des alten Vaters vorgeht, sagt die Dichtung nicht, aber sie Ii8t es durch
sein ,Gebaren” erraten. Er sucht nach irgendeiner Méoglichkeit, den Sohn zu iiber-
zeugen: 1. daf er nicht als Feind vor ihm steht; 2. daf er selbst, er wirklich der von Hadu-
brand bewunderte, ersehnte und totgeglaubte Vater ist; 3. da er den Sohn nicht ver-
gessen hat in der Fremde, sondern ihn treu in seinem Herzen bewahrt hat und ihn viter-

lich liebt.

Wie aber kann er das deutlich machen, hier zwischen den feindlichen Heeren, in aller
Angesicht, einen Augenblick vor dem Beginn des im Namen beider Heere auszutragenden
Zweikampfes? Wirklich eine verzweifelte Situation!

Nach damaligen Anschauungen hitte der Kampf nur in einem einzigen Fall umgangen
werden kénnen: eben in dem Fall, daB beide, Vater und Sohn, einander erkennen — in
diesem Fall hitten sie iiberhaupt nicht miteinander kdmpfen diirfen.

Hildebrand muf also alles daran setzen, dafs der Sohn ihn erkennt; die ganze Beweislast
ihres Vater-Sohn-Verhiltnisses liegt auf dem Vater. Da 138t Hildebrand sein Herz, das
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schon vorher in der Befragung Hadubrands mitschwang, noch lauter und deutlicher spr
chen. Er tut, was Klugheit dem listigen Krieger hier verbieten wiirde, der mit dem Mi
trauen des Feindes rechnen muf: Hildebrand windet den herrlichen Goldschmuck vo
Arm und reicht ihn dem Sohn hin: ,dat ih dir it nu bi huldi gibu®. (Es ist sehr schwt
die innerste Meinung dieses Satzes ins Neuhochdeutsche zu {ibertragen.)

Wie Hadubrand darauf reagiert, wurde bereits gezeigt, aber ich mdchte noch nachhole
daR hier, in der Gebirde der Liebe (Hildebrand) und der kalten Abweisung (Hadubran
,mit geru scal man . . .* antwortet er auf das ,bi huldi gibu” des anderen) m. E. ¢
Peripetie dieser Dichtung liegt, mit der sie umschligt in die Katabasis bis hin zum kat
strophischen Ende. Zwar, der Vater wird auch auf den schmihlichen Schimpf dieser Re
rede und das endgiiltige und abschliefende Totgesagtwerden hin noch alles versuche
was ihm auf dem schmalen Grat dieser Begegnung zu tun moglich ist.

Vermutlich (Textliicke) versucht er Hadubrand klarzumachen, da€ er, wiewohl an ¢
Spitze des Hunnenheeres, doch selbst kein Hunne ist, sondern als Landfliichtiger 1
diesem Volke gelebt hat — aber was soll eine rein verstandliche Erklirung noch ausris
ten, wo die lautere Sprache des Herzens nicht nur nicht verstanden, sondern so schmai
voll mildeutet wird? Das kann keinen Erfolg haben. Hadubrand spottet nur iiber d
angeblich Landfliichtigen in der kostbaren hunnischen Riistung.

Aus tiefster seelischer Not und Dunkelheit steigt der Schrei des Vaters: +Ach wohl wel
Weltregierer, waltender Gott — Wehgeschick wird geschehen! . . . Nun soll mich ¢
eigene Kind mit dem Schwerte hauen . . . und niederstrecken — oder ich ihm zum Tc
werden”, dem einzigen Sohn, mit dem sein Stamm ausgeléscht wird aus der Geschichte,

Und obwohl Hildebrand weiR, daf hier nichts mehr zu retten ist, daB diese ,wewu
jhren ehernen Gang gehen wird, versucht er das letzte was ithm moglich ist, er wirft se:
Ehre hin: Wie Mitleid heischend (obwohl er der Stirkere und Erfahrenere ist) weist
Hadubrand auf sein Alter — aber seine Wiirde verliert er nicht, seine Vaterwiirde:
liegt in dem kleinen Satz: ,ibu du dar enic reht habes” — es wiirde dir wohl nicht schy
werden, einem so alten Manne die Riistung abzukimpfen, wenn du dazu (zu dies
Zweikampf iiberhaupt) auch nur irgend ein Recht hittest”. — Nein, es gibt keine Ma
und keine Situation der Welt, kein noch so grofes Gewirr von MiBverstindnissen, D
kel, Verhiilltheiten, das einem Schn das Recht gdbe, seinen Vater im Kampf zu iib
winden oder zu téten— selbst wenn er den Vater nicht erkennt. (Thomas Mann iibrig
wiirde zu der Situation unserer Dichtung hier vielleicht sagen, wie im »~Erwihlten”: Gi
tief drinnen, ,da, wo die Seele keine Faxen macht”, weif Hadubrand, daf dieser runzl
alte, verachtete Hunne sein Vater ist.) Nie und niemals hat ein Sohn das Recht, sei
Vater zu téten — das spricht der Vater Hildebrand hier aus, das ist seine Wiirde.

Aber da steht nun natiirlich sofort die Gegenfrage auf: Hat ein Vater je und jemals .
Recht, seinen Sohn zu téten? Vor diese Frage stellt uns das Hildebrandslied.

Ehe ich darauf eine Antwort zu versuchen wage, ist noch einmal ein Riickblick in die Di
tung notig. Wir miissen nochmals fragen: Wie ist es moglich, daf Hadubrand seil
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Vater nicht erkennt, den bewunderten und ersehnten Vater nicht erkennt, obwohl sich
das Herz seines Vaters ihm bis zum in dieser Situation &uBerst Moglichen enthiillt hat?
Oben ist schon einiges zur Charakterisierung Hadubrands und seiner Situation angefiihrt
worden.,

Kurz die einzelnen Daten tiber Hadubrand zusammenfassend, wire etwa folgendes noch
einmal aufzuzeigen:

Der vaterlos aufgewachsene, vielleicht auch schon frith Vollwaise gewordene Hadubrand
hat von Leuten, bei denen er vielleicht im Hause gelebt hat, Namen und Wesenbild seines
Vaters iiberliefert bekommen, beides mag sich dem einsamen Kindesherzen tief einge-
prigt haben, und die Phantasie des Knaben und jungen Mannes wird an dem Sehnsuchts-
bild des in geheimnisvoll unzuginglicher Ferne lebenden Vaters weitergearbeitet haben.
Jedenfalls war das von den Alten und Weisen ihm iiberlieferte Bild Hildebrands das des
etwa dreiBigjdhrigen, treuen und tapferen Helden, als welcher er einst nach Osten ge-
ritten war, und es wundert nicht, daf Hadubrand unter dem Einfluf} dieses Vaterbildes
selber zu einem tapferen, kampfbegierigen Helden heranwuchs, der jetzt an der Spitze
seines (des Odoakers?) Heeres steht. Freilich, ein wirkliches, den Sohn entscheidend for-
mendes Zusammenleben, Sich-Auseinandersetzen und Wieder-Zusammenfinden, Erproben
und Bewihren und was alles dazu gehort, konnte das Idealbild nicht ersetzen, es blieb
doch in etwa Theorie. Eines Tages gelangt dann — durch westlich iiber das Mittelmeer
schiffende Seefahrer — die Kunde zu Hadubrand, da@ sein Vater Hildebrand im Kampf
gefallen sei. Immerhin ist es in den unsicheren Zeiten der Vélkerwanderung eine unsichere
Nachricht, deshalb sagt auch Hadubrand bei seiner ersten Antwort in unserer Dichtung
nur: ,Ich glaube (meine, wihne) nicht, daR er noch am Leben sei.”

Der ohne den Schutz und die Wirme der eigenen Familie aufgewachsene, vielleicht vom
Leben herumgestofene Hadubrand ist miBtrauisch und vorsichtig. Friedrich Maurer
meint, zum MiBtrauen vor allem gegen die Feinde, gegen die aus dem verachteten Hun-
nenland kommenden geradezu erzogen.

Er ist sozusagen von vornherein festgelegt — auf ein ganz bestimmtes Wunsch-Vaterbild,
dem nacheifernd er es zur Stellung eines tapferen und angesehenen Heerfiihrers (unter
Odoaker?) bringt —, auf ein Vorurteil gegen alles, was Hunne heift — auf einen nach
genau festgelegter Regel ablaufenden Zweikampf als Vorentscheid vor der Schlacht zwi-
schen feindlichen Heeren. Aus diesem starren Schema seiner Begriffe kann und will er
nicht heraustreten. In dieser Erstarrung wirkt er greisenhaft, und der alte Hildebrand mit
seinem warmen, vorurteilslosen, immer neu den anderen, das Kind suchenden Vater-
herzen geradezu jung dagegen.

Der Vater in dieser Dichtung hat ein tiefes, religits verwurzeltes Gemiit — das sucht er
auch in seinem Kinde anzusprechen, aber bei Hadubrand findet es sich nicht. Die Hal-
tung Fladubrands, sagt Beyschlag, ist kalt. ,Die Schirfe und Treffsicherheit, mit der der
Dichter die Antworten des immerhin bereits iiber dreiBigjahrigen Hadubrand ans Ziel
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gelangen 4Bt schliefen die Vorstellung von jugendlicher Hitzkopfigkeit, Erregtheit . . .
usw. aus. Die Haltung Hadubrands ist aus der Sache heraus eisige Ablehnung und kalte
Uberlegtheit. Wie fiir den Vater wird auch fiir ihn die Auseinandersetzung mit dem
Gegner zu einer Rechtsfrage nach der eigenen Existenz. Er muf beweisen, daf er nicht der
Sohn dieses Hunnen ist".” Wem muf er das und will er das beweisen? Vermutlich vor
allem sich selbst. Der DreiBigjihrige will nicht mehr umdenken, neu lernen, ein Herz
umorten lassen auf die wirkliche Vater-Realitiit, auf eine neue Wertordnung in seinem
Leben, auf eine neue, vorurteilsfreie und vertrauensvolle Einstellung zu den Mitmenschen
— denn all dies wiirde ihn aus dem starren Panzer unerschiitterlicher Selbstsicherheit, mit
der er in der Dichtung auftritt und die doch vielleicht nur die tiefe Unsicherheit des weder
im religitsen noch im menschlichen Bereich wirklich Verankerten iiberdecken soll, heraus-
werfen, verwundbar machen — das aber heifit: lebendig machen.

Fiir Hadubrand gibt es keine ,wewurt”, kein furchtbar auf das Menschenherz heran-
dringendes Wehegeschick — fiir ihn gibt es keinen ,irmingot”, den man als Zeugen an-
rufen, keinen ,waltant got”, zu dem das bedringte Gemiit in tiefster Not aufschreien
kann (und somit ist er eigentlich ein recht moderner Mensch) — fiir ihn gibt es auch keine
Erkenntnis des anders als in der von ihm gewiinschten und erwarteten Gestalt auftreten-
den Vaters. , Tot ist Hildebrand, Heribrands Sohn” erklirt er sachlich und abschlieSend
dem mit dem liebevollen Vater-Anspruch auf ihn eindringenden Hildebrand.

Was geht hier in der Tiefe vor sich, da, wo nach Thomas Mann »die Seele keine Faxen
macht“? Ich meine fast, 50 etwas wie ein geistiger Vatermord. Hadubrand hat sich ein
Bild von seinem Vater gemacht, das der Wirklichkeit nicht entsprach. Den wirklichen
Vater, diesen Vater, wie er ihm nun zum ersten Mal gegeniibertritt, den nimmt er nicht
an. Die Blindheit gegeniiber allem, wodurch der Vater sich hier in dieser Situation dem
Sohn offenbaren kann und will, ist so radikal und so auffillig, daf sie einer inneren Ent-
scheidung, nicht sehen zu wollen, sehr nahe kommt. Dem Sohn fehlt jegliche ,Hellhérig-
keit, den Klang der Echtheit aus den Worten des Vaters zu erspiiren und das falsche
Wissen von dessen angeblichem Tod zu korrigieren. Der Zwang zur Selbstbehauptung
138t die Untertdne der Wirklichkeit iiberhort werden, in welchen die Vermeidung der
Katastrophe lige??.”

Dieser grausige Zwang zur Selbstbehauptung, den der Vater Hildebrand nicht kennt,
li8t den Sohn Hadubrand erstarren und vereisen.

,Tot ist Hildebrand, Heribrands Sohn”, mit diesem Ruf ins Angesicht des lebendigen
Vaters sind fiir Hadubrand die Dinge des Herzens erledigt und abgeschlossen. Was
danach Ffiir ihn noch bleibt, ist ein Zweikampf um Ehre und Macht, um Recht, um die
Beute. Nun ist dem Vater jeder Zugang zum Sohn endgiiltig verschlossen — dieser hat
nur noch die furchtbarsten Beleidigungen fiir den , feigen Hunnen” auf den Lippen.

¥ a.a.0,5. 24.
1 a,a.0.
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Nun erst ist auch fiir Hildebrand der Kampf mit dem Sohn, nach dem vergeblichen
KampF um den Sohn, unausweichlich geworden.

Es scheint mir nun auch vom innersten Gehalt der Dichtung her zwingend, daB der Vater,
wiewohl zerrissenen und blutenden Herzens, das Gericht an dem Sohn vollzieht, der
nicht Sohn sein will, der den Vater nicht erkennt und nicht erkennen will und ihm jede
Maglichkeit zur Versshnung oder doch zur Umgehung des Zweikampfes aus der Hand
schldgt.

Es liegt eine endlose Trauer iiber diesem kleinen Fragment einer wahrhaft grofien Dich-
tung — man wird nicht fertig mit diesen wenigen Zeilen, die sich mit immer neuer Frische
und Wucht dem horchenden, betrachtenden Gemiit darbieten. Diese Dichtung, die an-
geblich trotz christlicher Herkunft noch so ganz heidnisch-germanisch empfunden sein
soll, 158t einen immer wieder aufhorchen: Ist es nicht ein uraltes Thema der Mensch-
heitsgeschichte, dieses Thema vom Vater, der aus geheimnisvoller, unerreichbarer Ferne
kommend sich liebevoll dem Sohn zuneigt, von diesem aber nicht erkannt und anerkannt,
sondern abgelehnt wird? Dieses Thema vom Sohn, der im ,dimonischen” Zwang zur
Selbstbehauptung den Vater ins Angesicht hinein tot erklirt und schlielich vom Vater
zerrissenen Herzens gerichtet wird? — Aber auch, was einzig solcher Tragik abhelfen
kann, leuchtet auf in der Gestalt des Vaters Hildebrand: Selbstentiuferung statt Selbst-
behauptung, dem anderen sich 6ffnen an Stelle von Sich-Abkapseln, vorurteilsfreies,
immer neues Vertrauen statt des alles verzerrenden und vergiftenden Mifitrauens, Liebe
statt HaBl, ,Man sieht nur mit dem Herzen gut — das Wesentliche ist fiir die Augen
unsichtbar.”
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.,Neues Zeitenufer” und marianische Modalitét

Von Pater Joseph Kentenich

L

Nur wer die umstiirzende Wurzellosigkeit der heutigen Zeit versteht und ernst nimmt,
ist geniigend wach fiir die Eigenart, Bedeutung und Verkniipfbarkeit von Lebensfiden,
die man unter normalen Verhiltnissen kaum beachtet hat. Sie waren da, waren mitein~
ander verbunden und bildeten ein wohlgeordnetes Ganzes. Darum kamen sie den meisten
nicht oder wenigstens nicht reflexiv zum BewuBtsein. Es ist hier dhnlich wie bei einem
Prachtbau, einem Monumentalwerk aus dltesten Zeiten, dessen innere Strukturgesetze
dem heutigen Architekten nicht mehr ganz zuginglich sind. Bricht der Bau aus irgend-
welchen Griinden zusammen, so werden erst Linienfithrungen und Zusammenhinge
sichtbar und faflbar, die vorher nicht oder nicht deutlich und sicher genug gesehen und
erkannt werden konnten, die aber nunmehr beim Neuaufbau sorgfiltigst beachtet wer-
den kénnen und wollen. Dieser Prachtbau ist die christliche Gesellschaftsordnung, die
zertriimmert vor unseren Fiifien liegt.

Dem sorgfiltigen Beobachter fallen bei ernstem Studium drei charakteristische Merkmale
vor allem auf: Die alte christliche Ordnung war ganz in die iibernatiirliche Wirklichkeit
hineingebaut; sie lebte gleichzeitig in der {ibernatiirlichen Welt und verstand es, beide
Seinsstufen organisch-harmonisch miteinander zu verbinden.

Besonders stark tritt der iibernatiirliche Charakter der christlichen Gesellschaftsordnung
und darin vordringlich die Stellung der Gottesmutter in Erscheinung, Man hat letztere
zwar allezeit geahnt, hat ihr da und dort, bald mehr bald weniger, Rechnung getragen.
Jetzt aber, wo der ganze Bau am Zerbrickeln und ein Neubau fiir eine neue Menschheit
Fillig ist, tritt die Gottesmutter mit ihrer Sendung und Bedeutung und damit der maria-
nische Charakter oder die marianische Modalitit der christlichen Lebens- und Gesell-
schaftsordnung erst ins volle WachbewuBtsein der christlichen Uffentlichkeit und will
sorgfiltig beachtet werden,

Die Pipste des letzten Jahrhunderts haben das Ihrige getan, um diese Erkenntnis zu
fsrdern. Wir Schonstitter diirfen dankbar dafiir sein, da8 wir bereits seit 1914 um diese
grofe marianische GesetzmifBigkeit wuflten, dafi wir unser Schonstattreich von Anfang
an darauf aufgebaut und allezeit mit zdher Konsequenz allen Schwierigkeiten zum Trotz
daran festgehalten haben. Blittere einmal in einer Einfithrungstagung aus der Friih-
geschichte der Familie. Dort findest Du nicht nur volle dogmatische Klarheit iiber die
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marianische Modalitit des Christentums, sondern auch den bedeutenden Hinweis, der
hischst modern anmutet: Wir hitten wegen unseres originellen Menschen- und Gemein-
schaftstyps mehr als andere darauf zu achten, daR wir uns bis ins duferste und feinste
den Veristelungen der iibernatiirlichen Seinsordnung anpassen, sonst kénnten und wir-
den wir mit den wenigen pflichtmi@igen juridischen Bindungen mitten im Strudel eines
stiirmischen modernen Lebens nie unsere Sendung erfiillen. Nur wenn wir unser Bau-
gesetz: ,Ordo essendi est ordo agendi” auch mit Riicksicht auf die Marienverehrung bis
ins letzte festhielten und durchfithrten, seien wir gut beraten und kénnten unser himmel-
hohes Ziel erreichen. Zur Wesensstruktur des Christentums gehére aber in der konkreten
heutigen Heilsordnung eine recht stark betonte marianische Prigung. Deshalb sei das
Festhalten an unserer marianischen Struktur und Sendung schlechthin eine Existenzfrage
fiir Schonstatt, ganz abgesehen davon, daB das alte Gesetz des Sallust: ,Omne regnum
iisdermn mediis continetur quibus conditum est” ohnehin schon denselben Imperativ fiir
uns bedeutet . . .

Die Kirche der Zukunft muf in weit groferem Ausmafe marianisch sein als bisher.
Deshalb stehen wir vor einem marianischen Zeitalter, wie die Zeit es bisher noch nicht
gesehen und erlebt hat. Es muf so sein! Laf mich dafiir drei Griinde anfiihren:

Erster Grund: Die Kirche hat die Aufgabe, auch eine Menschheit als rettende
Arche zu bergen und wohlbehalten ans Gestade der Ewigkeit zu bringen, die infolge der
technischen Entwicklung erstmalig als ganze an Lebensfiille und Macht eine frither un-
vorstellbare Vollendungsmaglichkeit erreicht hat. Ganzheit und Vollendung auf der
einen Seite verlangt naturgemiB ein gleiches auf der anderen Seite; verlangt deshalb auch
in der itbernatiirlichen Seins- und Lebensordnung eine Zhnliche Abrundung und Voll-
endung. Andernfalls ist EbenmaR und Gleichgewicht gestért. Zur Abrundung der iiber-
natiirlichen Welt gehrt aber wesentlich ihr marianisches Gepriige oder ihre marianische
Modalitit. Beachte wohl: Ich spreche nicht von méglichen Ordnungen. Der unendliche
Gott konnte in seiner unendlichen Allmacht ihrer ohne Zweifel endlos viele schaffen. Ich
rede nur von der gegenwiirtigen konkreten Heilsordnung. Es ist also selbstverstindlich,
daR Gott hitte eine Ordnung wihlen kinnen, in der Maria keine besondere Rolle ge-
spielt hitte. Dasselbe gilt iibrigens auch von Christus; will heifien: Es wire eine Ordnung
mbglich gewesen, in der auch Christus keine besondere Stellung eingenommen hitte.
Darum geht es jedoch hier nicht. Wir sprechen nicht von Moglichkeiten. Wir sehen nur
die Ordnung, die Gott tatsichlich gewihlt hat, und die ist im besagten Sinne marianisch.
Noch einmal: Die Kirche am anderen Zeitenufer mu £ stark marianisch betont sein.

Als zweiten Grund dafiir hebe ich abermals den Charakter der kommenden Zeit
hervor. Fiir den Kenner ist es ja selbstverstindlich, da8 die bevorstehende Epoche mehr
und stirker als die vorhergehende in einem stindigen Schwebezustand sich befindet. Das
hingt naturnotwendig mit der Uberwindung der Ferne zusammen. Mensch und Vilker
und Nationen, Linder und Kontinente riicken infolge der modernen Verstindigungs-
und Verkehrsmittel einander fast greifbar nahe. Im MaRe die Moglichkeiten fiir Zusam-
menschluf der Menschheit als Ganzes wachsen, nimmt auch das Abhingiglkeitsverhiltnis
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des Individuums von der Masse, das heifit: seine BeeinfluBbarkeit durch die Masse zu.
Damit ist von selbst ohne weiteres die Gefahr eines dauernden beengenden persénlichen
Schwebezustandes verbunden. Strémungen und Bewegungen, die an einem Ende der
Erde bestehen, eilen mit Windeseile, ja mit Blitzeseile zum entgegengesetzten Erdwinkel
hiniiber und wirken sich dort entweder vorteilhaft oder nachteilig aus.

Wieviel Standfestigkeit, wieviel Chrakterkraft braucht da das Individuum, um nicht ein-
fach von der Masse gewaltsam mit weggerissen, weggeschwemmt und entpersénlicht zu
werden! Das geht nicht ohne ein reiches Maf, ohne ein iiberreiches Maf von Gnaden.
Dazu kommt, da die menschliche Natur seit der Erbsiinde von innen heraus zum Bésen
geneigt ist, und daf} die Menschheit als Ganzes leichter und williger auf die Stimmen von
unten als von oben hért. Nicht umsonst geht deshalb seit Jahrzehnten das Wort in un-
seren Reihen um: Gemeinschaft und Masse ist kondensierte Erbsiinde. Wird sie nicht
gleichzeitig durch Eingriff von oben kondensierte Gnade, so diirfte normalerweise in der
kommenden Zeit die Anstecdkungsgefahr fiir den einzelnen so groB sein, dafl nur schwer-
lich Bewahrung vor und Heilung von der Uberflut von Krankheitsbazillen ohne ein ge-
riitteltes und geschiitteltes Maf von Gnaden méglich zu sein scheint. Wohlgemerkt: Das
gilt nicht nur fiir die krisenreiche Ubergangszeit von Zeitalter zu Zeitalter — das hilt
jeder Zeitenkenner fiir selbstverstindlich —, sondern auch fiir das Endstadium und die
dauernde Ansiedlung am jenseitigen Zeitenufer.

Der so gegebene, erhtht bedenkliche Schwebezustand liegt einfach in der Struktur der
heranbrausenden neuesten Zeit begriindet. Man muf mit ihm wie mit einem Dauer-
zustand rechnen. Niemand kann ihm in der Folge entgehen. Es hat darum auch keinen
Sinn, Vogel-Strauf-Politik zu treiben, das heifit die Augen zu schlieBen und sich iiber die
Eigenart und die Gefahren der neuesten Zeitepoche hinwegzutiuschen. Besser ist es, statt
dessen die rauhe Wirklichkeit niichtern zu sehen und die verfiigbaren Gnadenquellen
reichlich fliefen zu lassen und aus ihnen Gnade um Gnade, Licht um Licht, Kraft um Kraft
zu schépfen.

Alle wesentlichen Gnadenquellen des Christentums riicken so stirker ins Blickfeld des
kommenden Menschen. Gottes Weisheit, Gottes Giite und Allmacht kommt unserer Hilf-
losigkeit in begliickender Weise zu Hilfe. Sie macht uns durch Leo XIII. darauf aufmerk-
sam, daff jede Gnade, die uns in gegenwirtiger Heilsordnung gegeben wird, schlechthin
eine dreifache Quelle hat: Gott — Christus — Maria. Ich zitiere wortlich: ,Omnis gratia
quae huic saeculo communicatur triplicem habet processum. Nam a Deo in Christum, a
Christo in Virginem, a Virgine in nos ordinatissime dispensatur.” Ist es da nicht selbst-
verstindlich, daff die Gefahrenzone der neuesten Zeit unter dem Einfluf des Heiligen
Geistes die auBergewdhnlich hilflose bedringte Menschheit zu reichlichem Schopfen aus
allen drei Quellen — also auch aus der Marienquelle! — hindriingen! Das ist aber genau
das, was wir unter marianischem Zeitalter im auBergewthnlichen Sinne verstehen.

Gewil ist es wahr, ja es muf} als selbstverstindlich gebucht werden, weil es zum Wesen
einer echten Mutter gehort, da Maria als echte Gottes- und Menschheitsmutter auch
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ohne unsere Bitten mit warmem Mutterblick iiber uns wacht und mit aufrichtiger Sorge
fiir unser Heil bedacht ist und so Gnade um Gnade, gleichsam durch ihre reichen und
giitigen Mutterhénde fliefen ld6t. Sie tut es reichlich, ja iiberreichlich. Sie mu8 es so tun,
sonst rast der Wagen der Weltgeschichte unaufhaltsam in den Abgrund. Die widerchrist-
lichen Michte haben sich unter diabolischem Einfluf zu einer Grofimacht mit Vernich-
tungsmitteln aller Art in den Hinden und mit einem Vernichtungswillen im Herzen, sie
haben sich zu einem Block zusammengeschweifit, der durch menschliches Bemiihen und
gewdhnliches Gnadenmaf nicht gesprengt werden kann. Wir brauchen heute chne jeden
Zweifel mehr Gnade als sonst, brauchen deshalb auch mehr als sonst die Mittlerin aller
Gnaden, brauchen fiiglich in diesem Sinne ein marianisches Zeitalter.

Lafl mich wiederholen: Das alles ist wahr und selbstverstindlich. Jeder verantwortungs-
bewuBte religidse Zeitenkenner und Zeitendeuter sagt dazu unbedenklich ja, MuB es ihm
aber nicht auch ebenso selbstverstiindlich sein — weil in der Natur des Grundverhilt-
nisses zwischen Mutter und Kind begriindet —, daB8 wir Menschen — gemessen an dieser
objektiven Tatsache — ein personlich iiberaus inniges Verhiltnis zu dieser Mutter suchen
und pflegen, sobald und im Mafle wir sie als solche, das heifft: als unsere treusorgende
Mutter in krisenreicher Zeit erkennen und anerkennen? Miissen wir darum nicht auch in
diesem Sinne ein marianisches Zeitalter herauffiihren helfen und so uns bemiihen, die
Harmonie zwischen objektiver Seins- und subjektiver Gesinnungs- und Lebensordnung
herzustellen?

II.

Vergif endlich nicht, daf die Gottesmutter sich nicht zu irgendeiner Zeit, sondern ganz
betont und bewuBt 1914 Schénstatt als Ort ihrer besonderen Erziehungs- und Fithrungs-
arbeit erwihlt hat, also im Moment des ansetzenden letzten katastrophalen Zusammen-
bruches einer alten Welt und mit der Perspektive der Formung einer neuen Weltordnung.
Das ist von groBer Bedeutung . . . Es geht um letzte Entscheidungen in einer beispiellosen
Entscheidungsstunde der ganzen Menschheit. Zeitenkenner sagen uns unverbliimt: ,Noch
ohne klares Wissen wird immer entschiedener bewuBt, in einem Augenblick der Welten-
wende zu stehen, die nicht an einer partikuliiren geschichtlichen Epoche der vergangenen
Jahrtausende gemessen werden kann” (Jaspers). Biblisch ausgedriickt heiflt das: Das
Mysterium gratiae et iniquitatis stehen gegenwiirtig in erbittertem Kampfe einander
gegeniiber. Sowohl das eine wie das andere Mysterium nimmt schlechthin apokalyptische
AusmalBe an. Der Anprall der diabolischen Michte — wie sie in Individualismus und
Liberalismus und neuerdings im Kollektivismus wirksam sind — ist so stark, daf8 er nur
durch ein iiberflieBendes GnadenmaB iiberwunden werden kann, Und das mu und soll
und wird uns in der grenzenlosen Hilflosigkeit unserer Lage durch Ganzhingabe an
Maria, die amtliche Dauerhelferin des Herrn, die Siegerin in allen Schlachten Gottes,
geschenkt werden ... Das ist in konkreter Prigung der letzte Sinn der Schonstatter
Griindungsurkunde mit ihrer Weihe in Form eines originellen und die Schénstatt-
geschichte tiefeingreifend beherrschenden und bestimmenden Liebesbiindnisses. Es geht
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also da und dort nicht etwa nur um eine fromme Ubung, um eine leere Geste oder um
einen sentimentalen Akt, sondern um eine Lebens- und Existenzfrage der modernen

Menschheit.

Vergifs nicht, was ich bereits ausgefiihrt habe: Jetzt erst ist durch die Entwicklung der
Technik und Umformung des Zeitgeistes eine Zusammenfassung der Menschen und der
menschlichen Krifte und Interessen zu einer geschlossenen Menschheit méglich. Das
Problem lautet so: Soll diese neue Mensch- und Menschheitswerdung unter der Herr-
schaft der Gottesmutter und — was dasselbe ist — unter dem Zepter Christi oder unter
der Oberhoheit ihres eingefleischten Gegenspielers, des Teufels, vor sich gehen? Oder,
anders geformt: Soll die Menschheit am jenseitigen Zeitenufer als Corpus Christi
mysticum oder als Corpus diaboli in die Weltgeschichte eingehen?

Es geht also um das dringende, ewig alte und ewig neue Anliegen der Weltgeschichte:
um Gottes- oder Teufelsherrschaft — jedoch mit einem Unterschiede gegen frither: daf
der Kampf heute ungeheuerliche AusmaBe angenommen hat, und daf deshalb auch der
Ausgang von einzigartiger Bedeutung ist und unsere ganze Verantwortung fiir das kiinf-
tige Geschick der Welt weckt und wecken muf, Der Teufel geht heute buchstiblich umher
wie ein briillender Léwe, suchend, wen er verschlinge. Und er hat wahrhaftig reiche, iiber-
reiche Beute eingeheimst. Das beweist der zur Weltgefahr gewordene gottlose Kollek-
tivismus. Seine amtliche Gegenspielerin nihert sich in ihrer Art mit grofer Liebe und
warmer miitterlicher Sorge der Welt, der sie von Amts wegen Christi Antlitz einprigen
darf und soll. Es ist fast so, als hielte sie den Atem an, als miite sie fiirchten, im letzten
Augenblicke wiirde ihr in bedenklicher Situation ihr Erbe entrissen und einem Straf-
gerichte Gottes ausgeliefert. Deshalb macht sie ihre Pilgerfahrt durch die Vélker der
Erde, um sie heimzusuchen und heimzuholen, um sie Christus, dem Haupte, einzeln und
als Ganzheit einzugliedern und in ihm zu einer tiefen Gemeinschaft der Gotteskinder
zusammenzuschlieBen. Sie weil ja viel besser als wir, was auf dem Spiele steht. Deshalb
das starke Dringen in ihr.

So hat sie auch 1914 den Weg nach Schénstatt ins Heiligtum gefunden. Dort hat sie sich
niedergelassen, um von dort aus die Menschenherzen an sich zu ziehen und zu erziehen
und sie als Werkzeuge in ihrer Hand als ,acies bene ordinata” im Kampfe gegen den
iibermiichtig gewordenen Teufel einzusetzen und zum Sieg zu fithren. (1954)
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Blick in die Zeit

Fiir Siegmund Freud und seine psychoanalytische Schule ist der Mensch mit seinem
Schicksal wesentlich von der Vergangenheit her bestimmt: von den Erlebnissen und Kon-
flikten seiner Kindheit, von Michten wie dem Super-Ego und dem Id, die ihre Herrschaft
angetreten haben, bevor ein Mensch sich dessen bewuft geworden ist. Diese Sicht des
Menschen wird seit einigen Jahren von einer anderen Richtung der Psychoanalyse, die
sich die existentialistische nennt, grundsitzlich in Frage gestellt. Das Kernproblem des
Menschen besteht fiir diese Schule nicht in Begebnissen und Tatsachen der Vergangenheit,
sondern in einem unbemeisterten, nicht akzeptierten Ergebnis der Zukunft: im Tod, in
der unausweichlichen Tatsache des Sterbenmiissens.

In der Tat diirfte eine Diagnose des heutigen abendlindischen Menschen, die einiger-
mafen Anspruch auf Giiltigkeit haben will, seine Rat- und Hilflosigkeit vor dem Tod
nicht iibersehen. André Malraux zitiert in seinen vor einigen Jahren erschienenen , Anti-
Memoiren”, die wie die meisten seiner Biicher eine Pflichtlektiire fiir den darstellen, der
wissen will, was mit dem modernen westlichen Menschen los ist, AuBerungen Nehrus,
nach denen Entwicklung und Verhalten des Abendlandes, vor allem sein vehementer Kult
der Technik, fiir asiatische Lebensauffassung und -weisheit nicht ohne den zwar nicht
offen zugestanden, aber um so verbisseneren Kampf gegen den Tod zu erkliren sind.
Wir alle beobachten im iibrigen, wie das Faktum des Todes in unseren Breiten soviel wie
mdglich aus den Augen der Lebenden, aus dem normalen Lebensablauf und aus den
Familien verbannt wird. Heutzutage stirbt man in Krankenhiusern, in Alters- und Pflege-
heimen, wo ein routiniertes Personal mit Sterbenden umzugehen weif.

Gegeniiber dieser Rat- und Hilflosigkeit vor dem Tod aber muf man fragen: Was kann
der Rechtes mit seinem Leben anfangen, der mit seinem Tod nichts anzufangen weifi?
Anfang aller Weisheit — wohlgemerkt: der Lebensweisheit! — ist nach Plato die
,meditatio mortis”, das fragend-betrachtende Sichversenken in den Tod, der nicht ein-
fach nur Tatsache, sondern Geheimnis ist.

Auf den gleichen Standpunkt stellt sich die existential-psychotherapeutische Richtung,
von der eingangs die Rede war. Den Tod fest ins Auge zu fassen, mit dem Tod zu leben,
ist nach ihr kein Widerspruch zum Leben, sondern eine Aufgabe, die unablésbar zum
Leben gehort, wie der Tod selbst ja Teil des Lebens ist. Die Verlegenheit vor dem Tod:
da man an ihn nicht erinnert sein will, da8 er einfach als das grofe Ungliick erscheint,
hat seine Ursache selbstverstindlich in dem Abbau des Einflusses der christlichen Religion
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und dem korrespondierenden Unvermégen des modernen abendlindischen Menschen, an
ein Leben jenseits des Todes zu glauben. Doch vor welch verwirrende Alternative ist er
dadurch gestellt! Entweder muB er, da éww;eits
bezogen werden IEBB’ ihn bei sich selber suchen oder er muf zu dem Schluf kommen,
JaE das Leben keinen Sinn hat. Die meisten Menschen haben sich fiir die zweite Auf-
fassung entschieden, oder richtiger gesagt: sie hingen der zweiten Auffassung an, weil
sie zu einer wirklichen Entscheidung nicht mehr fihig sind. Was fiir Folgen ergeben sich
daraus? Rollo R. May, einer der fithrenden Vertreter der Existential-Psychoanalyse, weist
auf drei Auswege oder Ersatzwege hin, die der Mensch einschlégt:

1. der Weg der Liebe, des horizontalen menschlichen Zusammenriickens. Doch ist dieser
Weg von vornherein eine Sackgasse, weil der heutige Mensch nicht eigentlich mehr lieben
kann, und zwar aus zwei Griinden: a) er vermag sich selbst nicht mehr loszulassen und
sich preiszugeben; b) er vermag sich nicht mehr zu entscheiden und zu binden. Entscheidet
er sich, so impliziert das, daf er sich auf eine Person, Sache und Richtung festlegen muB.
Das aber bedeutet, daf er auf anderes verzichten muf, und genau das mag der moderne
Mensch nicht. Er will und kann sich nicht engagieren. Das Nicht-Engagement fiihrt
zwangsliufig zur Kontaktlosigkeit, Kontaktlosigkeit zu apathischer Gleichgiiltigkeit; von
dieser Apathie aber ist es fiir den Wissenden nur ein Schritt zur Gewalttiitigkeit, wie sie
heute immer wieder ausbricht.

2. die Sexualisierung, Die zunehmende Sexualisierung hat ohne Frage mit der empfun-
denen Sinnlosigkeit des Lebens und der Ratlosigkeit vor dem Tode zu tun. Sexuelle
Betitigung ist Protest gegen den Tod. Sie wird zur Bestdtigung, daf man noch jung, attrak-
tiv und vital, der Tod noch fern ist. Bei einer solchen Bewertung des Sexus ist klar, daf3
der Akzent vor allem auf der physischen Seite des Geschlechtlichen liegt und alles sich
auf den Geschlechtsakt konzentriert, wobei die damit verkniipften Verbindlichkeiten
absichtlich ausgeschaltet werden. Eine wirkliche Hilfe bedeutet das indessen nicht. Zwar
scheint der Mensch im geschlechtlichen Handeln aus seiner Anonymitat und Einsamkeit
herauszutreten; doch wird das Gefithl der Wertlosigkeit durch die momentanen Erleb-
nisse nicht grundlegend aufgehoben. Sexualitit kommt ihm auf die Dauer wie eine
Selbsttiuschung vor, gegen die — wie gegen viele andere Téuschungen — es zu rebellieren
gilt. Also steht auch hier am Ende Gewalttitigkeit. Fiir die Selbstbestitigung vieler be-
deutet es im tibrigen keinen Unterschied, ob man gehaft oder geliebt wird.

3. das Robotertum. Die Menschen stiirzen sich, um das Gefiihl der Sinnlosigkeit des
Lebens und die damit verbundene Lebensangst nicht zu empfinden, in die Arbeit. Sie
werden , Frohliche Robotor” und ,lebendige Maschinen”. Im Grunde wollen sie gar nicht
leben, das heift ein bewuBtes menschliches Leben fiihren, sondern sich treiben lassen.
Gie verzichten auf ihr menschliches Sein. Titig sein, arbeiten, produzieren ist ihnen
leichter als einfach zu sein. Das stille, milde Sich-Freuen am Sein, von dem vor gut hun-
dert Jahren Adalbert Stifter noch sprechen konnte, ist eine schiere Unméglichkeit. Der
Preis, der fiir diese negative Grundeinstellung zu Sein und Leben bezahlt wird, ist hoch
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und heifit: Depersonalisierung. Diese aber ist, wie May aus seiner reichen Praxis zu be-
legen weil}, eine psychische und spirituelle Agonie, die schwerer zu ertragen ist als
kérperlicher Schmerz.

*

Wir haben uns inzwischen daran gewdhnt, in einer Zeit umfassender und radikaler
Verinderungen zu leben. Woran wir uns aber noch nicht gewhnt haben und noch ge-
wohnen miissen, ist die Tatsache, daf der Strom der Veriinderungen so bald nicht verebbt,
daB er im Gegenteil immer miichtiger wird; da die Verinderungen nicht nur immer zahl-
reicher werden, sondern auch mit immer groferer Schnelligkeit auf uns zukommen. Das
bringt eine Unmenge von Auswirkungen mit sich, die gegenwirtig noch nicht abzusehen
sind.

Eine Frage stellt sich aber schon jetzt: Wie wird der Mensch auf diese Flut von Verénde-
rungen und das Tempo, mit dem sie auf uns einstiirzen, reagieren? Wird der Mensch in
der Lage sein, sich unaufhérlich, wie das notwendig ist, anzupassen? Ist seine Plastizitét
und Adaptierbarkeit in dieser Beziehung unbegrenzt?

Seit es den Menschen gibt, haben Verinderungen Anforderungen an ihn gestellt. Schlie@-
lich ist es der Mensch selbst, der viele und tiefgreifende Verinderungen hervorgebracht
hat und hervorbringt. Doch vollzog die Entwicklung sich bis in unser Jahrhundert hinein
in einem Rhythmus, der dem Menschen geniigend Zeit lieB, sich um- und auf die neuen
Gegebenheiten einzustellen. Das ist heute grundlegend anders geworden. Die Verin-
derungen geschehen so tasch, daf wir bereits beobachten kénnen, wie Menschen nicht
mehr mitzuhalten vermgen und resignieren. Am deutlichsten zeigt sich das in Industrie
und Wirtschaft, wo zunehmend Kenntnisse gefordert werden, die vor allem &ltere Men-
schen nicht mehr aufweisen und nicht leicht erwerben.

Fachleute rechnen damit, daf der Mensch infolge dieser Vorginge vor allem geistig, in
seiner Perstnlichkeit erkranken kann. Da er alles anstiirmende Neue nicht aufnehmen
und verarbeiten kann, zumal von einer bestimmten Altersstufe an nicht mehr, ist er nicht
imstande, sich geniigend zu orientieren. Er fiithlt sich in wachsendem MaBe an seine
Umwelt ausgeliefert, gerit in gréfere Abhingigkeit von ihr und wird dadurch unfahiger,
Entscheidungen zu treffen und sich zu behaupten. Schon glaubt man, Neurosen feststellen
zu konnen, die in der Wucht der Verinderungen ihre Ursache haben. Auch bestimmte
Akte von Zusammenrottungen und Gewalttitigkeiten meint man von hierher erkldren
zu kénnen (wie vordem im Falle der Maschinenstiirmer in England).

Doch nicht nur der einzelne Mensch wird hier in Zukunft vor grofien, zum Teil noch
unbekannten Problemen stehen; auch die Institutionen der menschlichen Gesellschaft
werden ihre Unzulinglichkeit erweisen. Sie kinnen so, wie sie geworden sind und be-
stehen, die Verinderungen mit ihren Folgen nicht integrieren noch fiir dieMenschen inter-
pretieren. Es miissen daher die vorhandenen Institutionen entsprechend angepaflt bzw.
neue geschaffen werden, die sich durch eine grofle Offenheit und Anpassungsfihigkeit
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auszeichnen, so da sie mit der jeweils neuen Situation zu Rande kommen und dem einzel-
nen Menschen die Hilfe bieten, ohne die er als Mensch im Strom der Verdnderungen
nicht bestehen kann. Man sieht: Die Formung neuer Menschen und neuer Gemein-
schaften ist eine Forderung und eine Aufgabe, die nach jeder Hinsicht an Dringlichkeit

gewinnt.
*

Der Westdeutsche Rundfunk K&ln lie vor einiger Zeit, um neueste Unterlagen Fiir seine
religitsen Sendungen zu bekommen, unter der Bevélkerung des Landes Nordrhein-
Westfalen eine Umfrage iiber Art und Grad des religigs-kirchlichen Engagements durch-
fithren. Die Ergebnisse der Umfrage diirften auch fiir die Seelsorge Orientierungswert
haben. Darum seien einige im folgenden wiedergegeben:

Von den befragten Erwachsenen sagten 84 Prozent, daf sie sich fiir das Thema Kirche
interessieren — sicher ein erstaunlich hoher Prozentsatz. Etwas mehr als zwei Drittel,
nimlich 67 Prozent bezeichneten sich als kirchlich gebunden. Diese Bindung beruht
allerdings — und diese Zahl diirfte wichtig sein — nur bei 26 Prozent auf einer bewuft
getroffenen perstnlichen Entscheidung. 41 Prozent sind demnach nur aus Tradition oder
Gewohnheit noch an eine Kirche gebunden. Bei Katholiken, Frauen und dlteren Men-
schen hat die Bindung an die Kirche eine intensivere gefithlsmifige Note, wihrend bei
der Jugend und bei Angehérigen hoherer Bildungsschichten ein sachliches Interesse
vorherrscht.

85 Prozent der Katholiken kritisieren ihre Kirche in verschiedenen Punkten. Uberraschen-
derweise ist nach der Umfrage die entsprechende Prozentzahl bei Protestanten niedriger;
sie betrigt 73 Prozent. Was halten die Katholiken ihrer Kirche am hiufigsten vor? Dafl
sie unmodern, riickstandig und intolerant sei; daff sie in der Vergangenheit oft versagt
habe und noch immer Glauben an Dinge fordere, die man heute nicht mehr gut glauben
kénne.

17 Prozent der Bevolkerung Nordrhein-Westfalens haben sich schon einmal mit dem
Gedanken getragen, aus ihrer jeweiligen Kirche auszutreten. Allerdings gaben nur
2 Prozent an, da® sie den Austritt tatsichlich vollziehen wollen. Als Griinde wurden
vorzugsweise allgemeines religidses Desinteresse oder die nach ihrer Meinung zu hohe
Kirchensteuer genannt. Bei denen, die schon einmal an Kirchenaustritt gedacht haben,
ihn aber nicht vollziehen wollen, spielt die Riicksicht auf die Kinder und deren Erziehung
eine grofle Rolle. Uberhaupt ist man allgemein der Ansicht, den Kirchen sollte ein ent-
ccheidender Anteil an der Kindererziehung verbleiben. So méchten nicht weniger als
go Prozent der Bevilkerung den Religionsunterricht in der Schule erhalten sehen. Fiir
die Hilfte davon soll er allerdings nur den Charakter einer Information iiber die ver-
schiedenen Religionen haben und nicht etwa Verkiindigung einer bestimmten Religion
sein. Zwei wohl besonders nachdenkenswerte Ergebnisse der Umfrage seien zum Schluf
mitgeteilt: Wihrend 83 Prozent der Bevdlkerung von Nordrhein-Westfalen an Gott
glauben oder sonst ein hiheres Wesen annehmen, rechnen nur etwa 50 Prozent mit
einem Fortleben des Menschen nach dem Tode.
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Buchbesprechungen

VON PIET SCHOONENBERG, DEM HOL-
lindischen Jesuiten und Dogmatiker, neben
dem Dominikaner Edward Schillebeeckx der
fithrende Theologe der Kirche in den Nieder-
landen, ist nach seiner bemerkenswerten
+Theologie der Siinde” unter dem Titel ,Ein
Gott der Menschen” ein gewichtiges Christus-
buch erschienen. Genauer gesagt, ist nur das
zweite, freilich weitaus grofere Kapitel des
Buches (von 5. 52 bis 5. 204) eine Christo-
logie. Das erste, kiirzere Kapitel gilt dem all-
gemeineren Thema des Zusammenwirkens von
Gott und Geschdpf, insbesondere des Men-
schen. Es geht hierbei also um das von Pater
Kentenich als Grundproblem unserer Zeit, der
christlichen Verwirklichung wie der Theclogie,
signalisierte Verhiltnis von gottlicher Erst-
und geschdpflicher Zweitursache, ohne dessen
Lésung ja weder die brennend aktuell gewor-
dene Gottesfrage noch die Frage nach einem
mbglichen christlichen Selbstverstindnis des
modernen Menschen zu beantworten ist. Was
Schoonenberg hierzu zu sagen hat — die Stu-
die stellt eine Uberarbeitung seiner Antritts-
vorlesung an der Universitdt Nimwegen im
Jahre 1965 dar —, kann man als eine solide
und wohl auch gegliickte Durchleuchtung die-
ses Fragenkomplexes bezeichnen. Gott und
Mensch sind auf der Biihne der Welt nicht,
wie das in der Vergangenheit (man vergleiche
den sog. Gnadenstreit zwischen Thomisten
und Molinisten), aber auch in der Gegenwart
(siehe die Leugung Gottes um der Freiheit des
Menschen willen) verstanden, d. h. mifiver-
standen wurde, Konkurrenten. ,Gott oder
Mensch” ist, wie Schoonenberg herausarbei-
tet, ,eine falsche Alternative”. Vielmehr gilt,
+dal Gottes transzendente Schépfungsursich-
lichkeit die Wirklichkeit von Welt und Mensch
nicht schmélert, sondern gerade verwirklicht”
(5. 24 E). ,Gott und innerweltliche Ursache
gehen zusammen” (5. 15). ,Gerade durch
seine Transzendenz steht Gott nicht neben
einer weltlichen Ursache, sondern er ist dieser
ganzen Ursache und aller Wirklichkeit der
Welt immanent” (5. 25). ,Auch die deutlich-
ste Initiative Gottes erginzt nicht, sondern
fithrt die Welt selbst zu ihren optimalen
Akten ... Alles ist durch innerweltliche Fak-
toren zu erkliren, aber wenn diese Faktoren
zur Wirkung kommen, hat Gott die Initiative,

ist Gott die Initiative” (5. 27). Das trifft ge-
nauso auf den Menschen und sein Handeln in
Freiheit zu: Gott , konkurriert nicht mit unse-
rem AkE, sondern verwirklicht ihn gerade auf
jene Weise, wie er unser Akt ist; er realisiert
ihn als freien Akt” (5. 24). Das trifft auch zu
auf den Bereich der Gnade oder, wie Schoo-
nenberg licber sagt, der ,Bundesbezichung
zwischen Gott und Mensch” (5. 45). ~Auch
diese bringt Gott zustande, indem er ein an-
deres Geschopf einschaltet” (S. 4o0). Dabei ist
natiirlich zu beachten: ,In dem von Menschen
vermittelten Gnadendialog ist stets ein Ele-
ment enthalten, das iiber die Vermittlung hin-
ausgeht, das ihr zuvorkommt. Mehr noch als
im allgemeinen Geschdpfverhiltnis wird Gott
in der Gnade als Initiative sichtbar” (5. 44).

Diese Grundsicht des ersten Kapitels seines
Buches will Schoonenberg im zweiten Kapitel
auf Christus und die Christologie anwenden.
Dabei wird er von einem dringenden An-
liegen getrieben: er méchte Wirklichkeit und
Bedeutung Christi in einer Weise theologisch
bedenken und aussagen, die der moderne
Mensch im Kontext der heutigen Welt eher
mitvollziehen und sich aneignen kann. Kon-
Lkret heifit das fiir Schoonenberg, die Christo-
logie der Kirche, wie sie entscheidend durch
das Konzil von Chalkedon 451 bzw. die nach-
chalkedonische Theologie geformt wurde,
konstruktiv in Frage stellen. Héren wir ihn
selbst: ,In dieser Studie wird die chalkedoni-
sche Christologie sorgfiltiger auseinander-
gefaltet, indem aus ihr nicht nur weitere
Folgerungen gezogen werden, sondern auch
und vor allem das spitere Dogma wieder mit
der vorausgehenden Uberlieferung verbunden
wird, mit der Christologie des Neuen Testa-
mentes, mit dem ihr zugrunde liegenden
Kerygma und mit der Gestalt Jesu selbst, der
uns in diesem Kerygma entgegentritt” (5. 53).
Bei der Ausfilhrung seiner Absicht geht
Schoonenberg so voran, dafi er in einer Ein-
leitung ,Das chalkedonische Modell”, ,das
Denkmodell von dem einen Christus in zwei
Naturen, der géttlichen und der menschlichen
(5. 59) und die Einwinde dagegen erbrtert.
Gegeniiber dem ,chalkedonischen Modell”
stellt er vor allem die Frage: ,Hat Jesu
menschliche Natur ein eigenmenschliches Per-
sonsein oder nicht?” In etwas schwierigerer

189



Fachsprache ausgedriickt: Ist die menschliche
Natur Jesu ,enhypostatisch im Logos auf eine
Art und Weise, die ihre eigene Hypostase be-
stehen 148t (und echt zum Dasein bringt),
oder ist sie durch diese Enhypostasie sogar
,an-hypostatisch’?” (S. 62). Das ist die ent-
scheidende Frage der ganzen Studie. Beant-
wortet wird sie in einem ersten mehr speku-
lativ-dogmatischen Teil ,Der Mensch, der
Gottes Sohn ist”, und die Antwort lautet: Vom
ganzen Bild her, das Schrift und Uberliefe-
rung von Jesus zeichnen, ,darf ein mensch-
liches Personsein und damit ein eigenes
menschliches Sein und Werden und ein
menschliches In-der-Geschichte-Stehen, nicht
nur nicht ausgeschlossen werden; sie miissen
Jesus Christus positiv zuerkannt werden”
(S. 77). Weiter: ,Vom Verhiltnis zwischen
Gott und Geschpf her” — d. h. aus der Uber-
legung, daf Gott die Titigkeiten und Seins-
vollkommenheiten seiner Geschopfe nicht aus-
schaltet, sondern soviel wie mdglich einschal-
tet — ,spricht also alles gegen die Vernei-
nung eines elgenen menschlichen Personseins
und menschlichen Seins in Jesus Christus.
Und noch mehr: Vom Gott-Geschdpf-Verhilt-
nis her spricht alles fiir die Bejahung dieses
Personseins” (5. 78).

Was bedeutet das? ,Die hier entwickelte Auf-
fassung von Christi Personsein ist eine Um-
kehrung des chalkedonischen Modells . . . Jetzt
ist nicht die menschliche, sondern die gottliche
Natur in Christus anhypostatisch . . . nicht die
menschliche Natur (ist) enhypostatisch in der
gottlichen Person, sondern die gittliche Natur
enhypostatisch in der menschlichen Person”
(5. g2). Schoonenberg nennt diese seine Auf-
fassung ,die Theorie von der Enhypostasie
des Wortes” (S. 94). Er glaubt dadurch eine
,Christologie ohne Zweiheit” zu ermdglichen.
In dieser Christologie sind die ,zwei Naturen
einer einzigen Person durch die alles beherr-
schende Gegenwart Gottes in dieser mensch-
lichen Person” ersetzt (5. g7). ,Gott erfiillt
diesen Menschen in allen seinen Dimensionen”
(5. 99). Er ist Gottes Sohn: ,in dem Menschen
Jesus hat Gott einen Eingeborenen” (S. g3).
Die gottliche Sohnschaft (ist} in den Men-
schen Jesus verlegt” (S. 96).

Solche Spekulationen sind natiirlich nur denk-
bar, wenn man in der Frage nach der Prd-
existenz des gbttlichen Wortes und seiner Per-
sonalitit eine bestimmte Position einnimmt.
Schoonenberg 148t uns iiber seine Position in
diesem Punkte nicht im unklaren. Eine per-
sonale Priexistenz des Wortes oder des Sch-
nes, so sagt er an einer Stelle, wolle er weder
behaupten noch verneinen (S. 113). Aus der
Botschaft des Neuen Testamentes kann sie
nach seiner Meinung durchaus fortgedacht
werden (5. 105). Wichtig ist vor allem dies:
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Alles, was iiber die Gottlichkeit des Wortes
oder Sohnes ,in ihrer Priexistenz gesagt wird,
ist im Zusammenhang mit Jesus Christus ge-
sagt, und nichts davon steht auferhalb dieses
Zusammenhangs” (S. 85). ,Alles iiber den
Sohn, auch in dessen Priexistenz, (muf) in
Verbindung mit dem konkreten Gottmen-
schen interpretiert werden” (5. 87). Das heifBit
insbesondere im Hinblidk auf Schoonenbergs
Kernthese von der menschlichen Personalitit
Jesu: ,Was — durch Schrift, Uberlieferung
und Lehramt — von der prédexistenten gott-
lichen Person gesagt wird, kann nie diese eine
und menschliche Person aufheben” (5. 87).

Nach diesem Versuch einer grundlegenden
Neuorientierung der Christolagie  zieht
Schoonenberg von der eingenommenen Basis
aus im zweiten Teil, betitelt ,Das irdische
und das verherrlichte Leben Christi” eine
Reihe von Folgerungen zu einigen geldufigen
christologischen Thesen der Schultheologie. Er
pladiert an erster Stelle fiir ein Ernstnehmen
der geschichtlichen Existenz Christl und Iehnt
im Zusammenhang damit u, a. das scholasti-
sche ,viator simul et comprehensor”, das Pil-
ger und zugleich Besitzer” der seligen Schau
als genuiner Geschichtlichkeit widersprechend
ab. Er nimmt sodann Korrekturen an den bis-
herigen Auffassungen iiber das Wissen
Christi, sein Selbst- und SendungsbewuBtsein,
seinen Willen, seine Siindelosigkeit (wobei er
die Unsiindlichkeit Jesu auf die tatsiichliche
Stindenfreiheit reduziert), seinen Glauben
(der im Unterschied zu dem unseren eine un-
mittelbare, unvermittelte Hingabe an Gott
selbst” war [S. 63]), vor, Den AbschluB bildet
eine Erdrterung iiber die himmlische Vollen-
dung des Hermn, in der er sich des lingeren
mit der Entmythologisierung der Auferstehung
Jesu seitens protestantischer Theologen (W.
Marxsen) kritisch und verstindnisbereit zu-
gleich einldBt. In einem Nachwort von immer-
hin dreizehn Seiten spitzt Schoonenberg seine
Gedanken noch einmal auf bestimmte aktuelle
Fragestellungen zu, so besonders auf die Gott-
ist-tot-Theologie.

Was kann, was soll man zu diesem Buche —
und mit dieser Frage beziehen wir uns aus-
schlieflich auf die christologische Studie —
sagen? Es ist (wir erwihnten das schon) ein
Versuch. Es will in Bewegung bringen, auf-
reiflen, verfliissigen, die alte Wahrheit in neue
Formen gieBen. Das ist nicht nur legitim,
das ist notwendig. Ist der Versuch so gelun-
gen, da man ihm, besonders in seinem Kern,
zustimmen kann? Wir haben in den entschei-
denden Gedankengiingen den Verfasser selbst
sprechen lassen, damit der Leser diese Frage
wombdglich selbst beantworten kann, Uns
scheint nach der Lektiire des Buches, daff man
vielleicht zwei Uberlegungen anstellen miifste:




1. Verbleibt die Weise, wie der Verfasser mit
der Formel von Chalkedon und der auf ihr
basierenden anderthalbtausendjihrigen Lehre
der Kirche und der Theologie verfihrt, noch
innerhalb der Treue, die man der Formel des
Konzils und der kirchlichen Lehrtradition ent-
gegenbringen muf? 2. Ist die Sicht, die der
Verfasser von Jesus Christus entwirft, sein
+Moadell”, von groBerer Treue gegeniiber der
Wirklichkeit und dem Geheimnis Jesu als die
Aussage des Konzils von Chalkedon und die
Verkiindigung der Kirche seither? Gewib,
alles, was wir Menschen iiber Wirklichkeit
und Geheimnis Christi zu sagen versuchen,
ist, gemessen an der Wirklichkeit und diesem
Geheimnis, im Grunde immer nur unzurei-
chendes Gestammel, Die Frage wire, welches
Gestammel die treffendere Antwort auf die
Frage: ,Wer ist dieser?” darstellt, Schoonen-

WIRD ES DEMNACHST IN DER KIRCHE
weibliche Priester geben? In nichtkatholischen
Kirchen scheint die Zulassung der Frau zum
geistlichen Amt sich jedenfalls immer weiter
auszubreiten und akzeptiert zu werden. Wird
das in der katholischen Kirche Schule machen?
Oder behilt in der katholischen Kirche die
These Geltung: ,Empfinger des Weihesakra-
mentes ist, und zwar auf Grund gottlichen
Rechtes, allein der (getaufte) Mann?“ Bis vor
wenigen Jahren sahen darin so gut wie alle
Katholiken keine Frage. Nun ist das Selbst-
verstindliche wie in vielen anderen Fillen so
auch hier im Zuge der nachkonziliaren Ent-
widklung der Kirche zu einer Frage geworden,
die immer nachdriicklicher gestellt wird, gefor-
dert und begriist von den einen, von den
anderen als eine weitere Degenerationser-
scheinung abgelehnt.

Bei Karl Rahner wurde bereits 1962, als er
noch Professor in Innsbruck war, eine Disser-
tation mit dem Titel ,Priestertum der Frau?”
geschrieben, die sich gut fiir einen Einstieg zur
Ertrterung dieser Frage eignet. Verfasser der
Doktorarbeit ist der holldndische Jesuit Haye
van der Meer. Sieben Jahre lang lag die Ar-
beit nur in maschinengeschriebener Form vor,
bis sie im vergangenen Jahr in der Reihe der
.Quaestiones disputatae” im Druck erschien.

Der Verfasser setzt mit seinen Uberlegungen
an einem Punkte an, den man als sehr tref-
fend gewihlt bezeichnen darf. Er will sich in
der Arbeit weder fiir noch gegen die Moglich-
keit von Frauen als Priestern aussprechen.
Auch méchte er kein Urteil iiber die bisherige
These der Dogmatik, nach der die Frau von
der Priesterweihe ausgeschlossen war, und die
entsprechende Praxis der Kirche féllen. Es ist
ihm vielmehr um eine kritische Priifung der
Beweise zu tun, die in der katholischen Dog-
matik gewthnlich fiir die AusschlieBung der

berg klagt das nachchalkedonische Christus-
bild als eine geheime Verleugnung des
wesensgleich mit uns” Menschen an (S. 193).
Vernachldssigt der Versuch, den er vortrigt
und von dem er meint, da er ihn, ohne zu
kentern, an Szylla und Charybdis vorbei-
bringe, nicht das ,geboren aus dem Vater vor
aller Zeit, Gott von Gott, wahrer Gott vom
wahren Gott... eines Wesens mit dem
Vater?” Die Reaktion der Theologen wie der
kirchlichen Offentlichkeit auf das Buch darf
man mit Spannung erwartern.

Piet Schoonenberg, Ein Gott der Menschen.
libersetzt von Heinrich A. Mertens, Ziirich-
Einsiedeln-K&ln: Benziger Verlag 1969, 204 5.,
Ln., DM zg.80.

E. Monnerjahn

Frau vom Weihepriestertum vorgetragen wur-
den. Hierbei folgt er dem Schema, nach dem
in dogmatischen Lehrbiichern eine These be-
griindet wurde: 1. untersucht er die Argu-
mente aus der HI. Schrift, besonders die Texte
aus 1 Kor 11, 1 Kor 14 und 1 Tim 2; 2. priift
er die einschligigen, immer wieder herangezo-
genen Aussagen der Kirchenviter; 3. wiirdigt
er die Stellungnahmen des kirchlichen Lehr-
amtes; 4. setzt er sich mit der spekulativ-
theologischen Begriindung der These ausein-
ander, die sich in der Hauptsache auf den hl.
Thomas stiitzte. Trotz dieser schulmdBigen
Einteilung ist aus der Arbeit alles andere als
eine trodken-langweilige Abhandlung gewor-
den. Man liest das Buch mit wachsender Inter-
essiertheit, Aus dem reichlich erhobenen
Material der Jahrhunderte wird zugleich in
vielfacher Beleuchtung Position und Bewer-
tung der Frau im Laufe der Theologie- und
Kirchengeschichte sichtbar. Wenn dabei in
nicht wenigen Fillen eine Betrachtung der Frau
zum Vorschein kommt, die heute schockierend
wirkt, so darf man zwei Umstinde nicht iiber-
sehen: a) daf die sich ZuBernden Theologen
Menschen ihrer Zeit waren, die viele ihrer
Zeit selbstverstindlichen Dinge (ebenso wie
wir) als selbstverstindlich hinnahmen; b} daf
trotz dieser Unzulinglichkeiten durch die
Kirche und ihre Botschaft ein grundlegend
neues Bild der Frau in die Welt gebracht und
eine Entwicklung in Gang gesetzt wurde, die,
aufs ganze gesehen, eine Neubewertung der
Frau Wirklichkeit werden lieG.

Als Ergebnis seiner Untersuchung glaubt van
der Meer formulieren zu konnen, daB die
Frage, ob Frauen auf Grund gottlichen Rech-
tes nicht zur Priesterweihe zugelassen werden
ktnnen, theologisch keineswegs geldst ist; die
katholischen Dogmatiker diirften nicht mei-
nen, ,es sei nach dem heutigen Stand der
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Theologie schon (oder: noch immer) wissen-
schaftlich feststehend, da das Amt de iure
divino-den Frauen verschlossen bleiben soll”
(S. 14). Tatsichlich staunt man, wie verhdlt-
nismiBig leicht van der Meer die theologi-
schen Argumente zerpfliicken kann. Allerdings
wird man dariiber auch stutzig und nachdenk-
lich. Wie, wenn die AusschlieBung der Frau
vom Weihepriestertum in der Kirche gar nicht
so sehr auf den in den dogmatischen Lehr-
biichern gebotenen Argumenten beruhte, son-

DAS INTERNATIONAL ALS STANDARD-
werk fiir die Bereiche Staat, Recht, Wirtschaft
und Gesellschaft anerkannte Staatslexikon
wurde 1963 mit dem 8, und letzten Band ab-
geschlossen. Da sich in den seither vergange-
nen Jahren das gesamte politische Klima
innen- wie aufenpolitisch sehr verindert hat
(gesellschaftspolitische Reformen, Wihrungs-
gleichgewicht geriet ins Wanken, Reform des
gesamten Bildungswesens, Kirchenreform
u. a.), sahen sich die Herausgeber, die Gorres-
gesellschaft und der Verlag Herder, aufgefor-
dert und verpflichtet, den acht Binden ein Er-
ginzungswerk hinzuzufiigen, das diesen
neuen Entwicklungen Rechnung tragen soll.

Der erste Band des auf drei Binde berechne-
ten Ergdnzungswerkes liegt nunmehr vor. Die
beiden noch fehlenden sollen im Herbst abge-
schlossen werden.

Zwischen den Stichwértern , Abriistung” und
Finanzverfassung” bietet der erste Band auf
984 Spalten Bx namentlich gezeichnete Stich-
wortartikel, die entweder als Nachtragsartikel
(36) solche Stichworter des achtbéndigen
Grundwerkes auf den neuesten Stand brin-
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dern diese Argumente nur ein Faktum zu er-
kliren versuchten, das auf die Steuerung der
Kirche durch den Hl. Geist zuriickgeht? Ob
dieser Gesichtspunkt nicht stidrker in die theo-
logische Reflexion einbezogen werden sollte?
Haye van der Meer, Priesterfum der Lrau?
(Quaestiones disputatae, Bd. 42), Freiburg-
Basel-Wien: Verlag Herder 1969, 214 5., kt.
lam., DM 24,80,

E. Monnerjahn

gen, die durch die Entwiklung der letzten
Jahre erginzungsbediirftiy geworden sind
(z. B. Atheismus, Automation, Geburtenrege-
lung, Europa, Evangelische Kirchenvertrige,
Film), oder als neue Stichworter (45) aufge-
nommen wurden (z. B. Adenauer, Datenver-
arbeitung, Familienpolitik). Jedem Stichwort-
artikel sind wie bei den acht Binden des
Grundwerkes umfassende Literaturangaben
angefiigt. Ein spezielles Verweissystem schafft
auf einfache Weise die Verbindung zwischen
tangierten Stichwértern des Grundwerkes, der
Zusatzbinde oder, wo erforderlich, zwischen
Stichwiortern  beider  Informationswerke,
Tabellen und Ubersichten erginzen und er-
leichtern die schnelle Information.

Wenn alle drei Erginzungsbinde vorliegen,
werden wir an dieser Stelle nochmals néher
darauf eingehen.

Staatslexikon, Recht — Wirtschaft — Gesell-
schaft, hrsg. von der Gérresgesellschaft, g Bd.,
1. Ergiinzungsband, Freiburg-Basel-Wien:
Verlag Herder 1970, 984 Spalten, 508 5., Sub-
skriptionspreis DM g8,00.

N. Martin



