K3412 F

ntbllull

Internationale Vierteljahresschrift der Schonstattbewegung

Aus dem Inhalt:

Konservativ - progressiv?

Joseph Kentenich (1)

Die heilsgeschichtliche Stellung
Mariens und die

Friihzeit Schdnstatts

Angel Strada
Zum theologischen Verstandnis
der ,Zeichen der Zeit"”

Herta Schlosser

Der Mensch im Marxismus
und in der
Schonstattbewegung (SchluB)

Engelbert Monnerjahn
Das Jahr 1944 in Dachau

Blick in die Zeit
Berichte

Buchbesprechungen

6. Jahrgang Heft 4 Oktober 1971



Inhalt:

Konservativ - progressiv? 145

Joseph Kentenich ()

Die heilsgeschichtliche Stellung
Mariens und die

Friihzeit Schonstaits 147

Angel Strada

Zum theologischen Versténdnis
der ,,Zeichen der Zeit“ 154

Herta Schiosser

Der Mensch im Marxismus

und in der

Schénstaitbewegung (SchluB) 167

Engelbert Monnerjahn

Das Jahr 1944 in Dachau 175
Blick in die Zeit 180
Berichte 183
Buchbesprechungen 190

REGNUM - Internationale Vierteljahresschrift der Schonstattbewegung

Herausgeber: Humberto Anwandter (Chile), Joseph J. Haas (USA), Dr. Rudolf Weigand
(Deutschland), August Ziegler (Schweiz)

Schriftleitung: Dr. Engelbert Monnerjahn

Anschrift der Schriftleitung: 5414 Vallendar-Schénstatt, Hohrer StraBe 91.

Verlag: ORBIS Wort und Bild GmbH., 44 Miinster, Postfach 6329, Telefon 60435
Herstellung: Cramer, Greven

Bestellungen und geschéitliche Mitteilungen sind an den Verlag, Manuskripte und Anre- ‘

gungen an die Schriftleitung zu richten. Unverlangt zur Besprechung eingesandie Bicher
werden u. U. nur kurz angezeigt.

Erscheint vierteljahrlich. Preis des Abonnements DM 13,20 zzgl. Porto. Preis des Einzel-
heftes DM 4,—



In der Regelung von Leitung und Struktur des Schénstattwerkes lieferte er einen Beitrag
zur Bewiltigung der Autoritits- und Strukturprobleme in der gegenwirtigen Kirche von
hochst antizipatorischem Charakter. In den Leitungsgremien der Schénstattbewegung
arbeiten schon seit Jahrzehnten Priester und Laien in einer Weise zusammen, die jeden
Klerikalismus unméglich macht oder, wenn er sich breitmachen méchte, seine Unfrucht-
barkeit bald erweisen wiirde. Den von nicht wenigen Progressiven geradezu als Ehren-
sache betrachteten Konflikt mit der ,Amtskirche” hat Schonstatt bereits vor Jahr-
zehnten auf sich genommen, als eine allzu konservative Einstellung das junge und neue
Werk in die herkommlichen Kategorien einzuebnen versuchte, seinen Griinder in die
Verbannung schickte und vierzehn Jahre in der Verbannung hielt.

Wire demnach Schonstatt sowohl konservativ als auch progressiv? Oder miifite
man vielleicht sagen, daf es weder konservativ noch progressiv ist? Wire es iiber-
haupt nicht in dieses Schema einzuordnen?

In der Tat verhilt es sich so. Die Alternative ,Konservativ — progressiv” 148t sich auf
Schonstatt — wie auf alles Lebendige — nicht anwenden, und ein Schonstitter sollte sich
von dieser unbrauchbaren Alternative auch nicht in Verlegenheit bringen lassen. Der
Standpunkt Schonstatts ist weder im Lager der Konservativen noch bei den Progressiven;
sein Standpunkt ist vielmehr der seines Griinders.

Was bedeutet das? Wir wollen es kurz so umreilen:

Der Kirche ist von ihrem Herrn und Heiland der Beistand des Hl. Geistes zugesichert.
Dieser Beistand wird ihr immer zuteil, vor allem aber in Zeiten, da vieles auf dem Spiele
steht, so in Verfolgungen oder, wie gegenwirtig, in Zeiten der Wende, des Umbruchs
und Aufbruchs. Wie die Kirchengeschichte zeigt, erweckt der Geist in solchen Zeiten
Mainner und Frauen, die er mit den entsprechenden Gaben zur Bewiltigung der jeweiligen
Situation und Aufgabe ausriistet und die daher in der Kirche Fithrung — eine Art neuer
Moses-Rolle — ausiiben konnen und sollen. Einen solchen Mann, von Gott erwihlt,
erweckt und gesandt, darf die Schonstattfamilie in ihrem geistlichen Vater und Griinder
Pater Kentenich erblicken. Er wurde ihr geschenkt, da er sie in der gegenwirtigen
Umbruchszeit vom ,alten Ufer”, vom Ufer der zu Ende gehenden geschichtlichen Epoche
der sogenannten Neuzeit, an das ,neue Ufer”, das Ufer der ,neuesten Zeit”, wie er sie
zu nennen pflegte, hiniiberfiihre. Speziell zu diesem Zwecke hatte Gottes Geist ihn mit
den dazu nétigen Gnaden und Gaben in reichem Mafle versehen. Wie wenige Menschen
unserer Zeit war er auf den Umbruch und Aufbruch, der sich heute in Kirche und Welt
vollzieht, eingestellt. Wie wenige griff er die Kern- und Kardinalfragen, die damit
aufgeworfen sind, auf, setzte sich mit ihnen im Lichte der Offenbarung wie der Zeichen
der Zeit auseinander und fiihrte sie einer Lésung zu, einer Losung nicht blof auf dem
Felde der Theorie, sondern in praktischer, lebenzeugender Verwirklichung.

Aus solcher Sicht der Dinge ist es nur konsequent und eine bare Selbstverstindlichkeit,
wenn Schonstatt sich in der gegenwirtigen Situation an Pater Kentenich orientiert, seinen
Standpunkt einnimmt, seiner Fithrung folgt, und dies mit einer starken Ausschlielichkeit.
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Es folgt dabei, wenn man es recht bedenkt, der Fiihrung Gottes und seines Geistes, der
ihm Pater Kentenich zum prophetischen Fiihrer gegeben hat. Darauf aber kommt es
heute mehr als sonst an. Der ,lange Marsch” zum ,neuen Ufer” kann und wird auf diese
Weise gelingen. —hn.

Die heilsgeschichtliche Stellung Mariens und die
Fruhzeit Schonstatts

Von Pater Jos. Kentenich

Die marianische Modalitit der Heilsordnung, die nach Gottes Planung und Bestimmung
in der einzigartigen und universellen Mittlerstellung Mariens wurzelt und sich in der
Gegenwart als ein besonders Gottesgeschenk an eine vom Untergang bedrohte Menschheit
erweist, (ist) nicht nur die dogmatische Grundlage der papstlichen Weltweihe, sondern
auch der Schonstattweihe. Diese Uberzeugung stand mit grofler Klarheit und Sicherheit
und gewinnender Anziehungskraft bereits am Morgen unserer Familiengeschichte; sie
hat sie allezeit in wachsende Lichtfiille und begliickende Warme gehiillt und ihr Leben
und Wirken allseitig wesentlich mitbestimmt. Sie hat wie eine gemeinsame GrofSmacht
die Griindungsurkunde mitgestaltet und fiir ihre planmaBige und dauernde Verwirk-
lichung gesorgt.

Ein fliichtiger Riickblick in die verflossenen vierzig Jahre bestitigt diese Tatsache in
unzweideutiger Weise. Ausdriicke und Formulierungen wechselten zwar bisweilen, so
wie das Gesetz der gedffneten Tiire es verlangte: aber die gliubige Uberzeugung von
der einzigartigen objektiven Stellung der Gottesmutter im Heilsplane blieb unentwegt
dieselbe. Sie wuchs fortwihrend mit den religiosen Erfahrungen und Beobachtungen,
die wir Jahr fiir Jahr an uns und anderen in iiberreichem Mafe machen durften. Sie fand
eine glinzende Bestitigung und vertiefte Begriindung in den mariologischen Forschungen
der folgenden Zeitepoche sowie in den offiziellen weitestgehenden Auflerungen der
Pipste des letzten Jahrhunderts. Dieser Glaube hat die Griindungsurkunde spiter
inspiriert. Wie hitte die Mariengestalt sonst darinnen als Biindnispartnerin auftreten,
wie hitte sie herbste Biindnisforderungen stellen und groangelegte Biindnisversprechen
machen konnen! ,Dann werde ich mich gerne dort niederlassen und reichlich Gaben
austeilen, dann will ich kiinftig von hier aus die jugendlichen Herzen an mich ziehen,
sie erziehen zu brauchbaren Werkzeugen in meiner Hand . . .“ Thr sollt (als Werkzeug
in meiner Hand) ,Euer Vaterland von seinen iibermichtigen Feinden befreien und
(in religios-sittlicher Beziehung) an die Spitze der alten Welt stellen.”
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Dieser Glaube hat die Parallele Ingolstadt-Schonstatt gestaltet. Er hat die Leitidee der
Familie dauernd bestimmt, ganz gleich, welche zeitbedingte Form sie annahm. Das
Kernstiick — ,,auserlesenes Werk und Werkzeug in der Hand der Gottesmutter als der
Dreimal wunderbaren Mutter und Kénigin von Schonstatt zur sittlich-religiésen Er-
neuerung (oder zur marianischen Christusgestaltung der Welt) von Schénstatt aus” —
blieb immer dasselbe, ob wir spiter vom ,Schonstattgeheimnis” oder von der Schén-
stitter Zukunftsvision sprachen. Dieser Glaube durchzog wie ein roter Faden alle
marianischen Vortragsreihen durch Jahrzehnte hindurch. Der getreue Niederschlag davon
ist nicht nur deutlich in personlichen Aufzeichnungen der verstorbenen Schénstattkinder
— denke z. B. an Josef Engling — sondern auch in den zahlreichen verdffentlichten und
nicht veréffentlichten Dokumenten zu finden. Nimm — um die Probe auf das Exempel
zu machen — das Buch ,Unter dem Schutze Mariens” zur Hand. Es enthilt authentische
Aktenstiicke aus der ersten Griindungszeit. Lies (aus der ersten Auflage) z. B. auf
Seite 336:
»Dafl unsere Patronin kraft ihrer Stellung im Reiche Gottes einen groffen Anteil
haben wird und muf8 an der religios-sittlichen Neugestaltung der Dinge, davon
iiberzeugen mich nicht nur theologische Erwidgungen, sondern auch historische
Erkenntnisse; dafl sie dabei — gerade wie Gott selbst kraft gottlicher Anordnung —
an menschliche Mitwirkung gebunden ist, leuchtet dem ohne weiteres ein, der die
gegenwirtige Heilsokonomie einigermaflen kennt. Freilich, an bestimmte Werk-
zeuge ist Maria nicht gebunden. Es ist eine grofe Gnade, von ihr erwihlt, benutzt
zu werden. Aber ich meine, wir Sodalen hitten da ein besonderes Vorzugsrecht.”
,Die Sache, der wir dienen, wird und mu8 siegen. Dafiir biirgt die Autoritit Gottes.
Wir erleben ja nur eine kleine Phase des gigantischen Ringens zwischen Gott und
Teufel, zwischen Geist, Fleisch und Welt. So siegreich auch der Weltgeist vorwirts
stiirmt — Gott wird triumphieren. Seinen Triumph wollen wir als Apostel der
Marienverehrung verbreiten helfen, damit die arme Menschheit in der Ewigkeit
nicht zu sehr seine Ubermacht, seine Allgewalt und Gerechtigkeit zu fithlen be-
kommt. Etwas Ganzes oder gar nichts . . .” (5. 338)

Der Text ist deswegen so aufschlulreich, weil er in gedringter Form die Vortrige der
damaligen Zeit wiedergibt. Oder lies Seite 343:
»Alle unsere grofen und kleinen Selbstiiberwindungen und guten Werke, alle
unsere apostolischen Versuche wollen wir unserer himmlischen Mutter im Ka-
pellchen als Gnadenkapital anbieten, damit sie es von da aus beniitzt zur sittlich-
religiésen Erneuerung der Welt.”
Oder denke — wenn Du willst — an die beliebte Formulierung, die sich schon recht friih-
zeitig Hausrecht in der Familie erworben und allezeit gesichert hat: Die Gottesmutter hat
Sitz und Stimme im Rate des dreifaltigen Gottes. Gott entscheidet und bestimmt nicht
ohne sie . . .

Eine historisch getreue Darstellung kennt aber nicht nur Kapitel mit solch allgemeiner
Linienfiihrung, sie weifl auch dauernd und warm von markanten Einzelziigen zu berichten.
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Es sind vornehmlich drei charakteristische Merkmale, die dabei stark und iiberragend
in Erscheinung treten: Hinordnung der Mariengestalt und Marienrolle zu Christus
und zum Vater und zur Formung und Fiithrung der heute so stark bedrohten Mensch-
heit hin.

Schon die Griindungszeit entrollte ungezihlt viele Male als giiltiges Marienbild die grofe
christusgestaltete und christusgestaltende apokalyptische Frau. Sie wurde nicht miide,
sie als die Christusgebirerin, die Christustrigerin von amtswegen darzustellen.

Fiir sie war die beliebte Darstellung der Mutter mit dem Kind auf dem Arme oder auf
dem Schofle nicht nur Erinnerung an ein einmaliges, bedeutsames geschichtliches Ereignis,
sondern der symbolhafte Ausdruck fiir Mariens indispensables Daueramt in der Heils-
geschichte. Sie schaute wieder und wieder an Hand der Entwicklungsgeschichte religioser
Stromungen im Morgen- und Abendland, wie Mariens Gestalt und Sendung Schutz
und Verlebendigung des Christus- und Gottesgedankens, des Christus- und Gottes-
bildes bedeutet. Das ,soli Deo” (= Gott allein) wurde in dem Zusammenhang in den
verschiedensten Formen und Gestaltungen abgewandelt. Gott allein: Maria ist nicht
Gott, darum — so kiindet die Geschichte vieler Haresien — fort mit ihr! In der Person
Christi — so heifit es wiederum anderswo — ist noch ein menschliches Element; deswegen
auch fort damit! Jetzt steht Gott in seiner transzendentalen Ferne und Einsamkeit da,
jetzt erst — so sagt man — hat das ,soli Deo” seine volle Berechtigung. Es dauerte aber
nicht lange, da wurde auch dieser geistige Gott weggefegt, und was iibrigblieb, war die
Vergottung der Natur. Jetzt will das ,soli Deo” so gedeutet werden: Heil dem Sonnen-
gott! — und das alles, weil der Schutz fiir das Christus- und Gottesbild, die Mariengestalt
nicht den gottgewollten Platz dauernd einnahm. Zur Vertiefung dieser groflen Zusammen-
hinge entschleierte die Griindungszeit in vielfiltigen Vortrigen Sinn und Geschichte des
historischen marianischen Lobpreises: ,Omnes haereses (christologicas, antitrinitarias,
ecclesiologicas, anthropologicas) tu sola interimisti in universo mundo.” Sie studierte die
Aufklirungszeit und lief sich an ihr zeigen, wie man damals unbarmherzig alle
marianischen Lebensiuflerungen im Interesse des ,Wesens des Christentums” drosselte,
bis schliefllich nichts mehr {ibrig blieb als ein lebloser Strunk (Josefinismus, Wessen-
bergianismus). Sie beobachtete aber auch umgekehrt, wie im Orient die Liebe zur Gottes-
mutter die Christusgestalt gerettet hat und wie im Abendland marianische Strémungen
wachsend zu Wegbereitern christologischer Bewegungen geworden sind. Als klassisches
Beispiel dafiir wurde Leben und Wirken Pius’ X. dargestellt. Erinnere Dich daran, wie
hiufig das Wort von ihm zitiert wurde, das den Weg iiber die Gottesmutter als den
leichtesten, kiirzesten, sichersten und vollkommensten zu Christus und zum Himmelsvater
preist. Werde Dir aber auch bewuflt, wie grof und iiberragend mehr und mehr die
Mariengestalt und Marienrolle sich damals vor unserem geistigen Auge entschleierte.
Sie stand vor uns: das Kind auf den Armen, die Feuerzunge iiber dem Haupte, das Ave
im Ohr, das Magnificat auf den Lippen, das siebenfache Schwert im Herzen, die Schlange
unter den Fiiflen, und so strahlte sie eine Wirme in den Familienraum hinein, wie wir
sie heute vielfach als Folge aufgebrochener marianischer Grundwasser da und dort
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beobachten diirfen. Wiederum ein Beweis dafiir, wie stark, geschlossen und eigen-
gesetzlich sich unsere Familie allezeit gehalten, bewihrt und durchgesetzt hat, und wie
sie der Zeit weit vorausgeeilt ist. Mariologische Ideen und mariologische Wirme, wie
wir sie heute im Kirchenraum feststellen diirfen, haben bereits seit Jahrzehnten uns
getragen und uns durchglitht. Allezeit bemiihten wir uns, die Gottesmutter auf das
Schlachtfeld der Zeit zu bringen und das Schicksal von Welt und Kirche vertrauensvoll
in ihre giitigen und machtigen Mutterhinde zu legen.

Dabei wufliten wir uns in iiberaus guter Gesellschaft: in Gesellschaft Gottes und der
Kirche.

Hat Gott nicht in gleicher Weise geplant und gehandelt, als er unser Heil von Maria
abhingig machte, d. h. als er sie, das Meisterwerk seines Geistes, seines Herzens und
seiner Hinde, nicht nur zur Mutter seines Sohnes, sondern auch im wahren Sinn des
Wortes zu unserer Mutter, zur Menschenmutter, erwidhlt und gemacht und ihr Mutter-
rechte und Mutterpflichten im Sinne der Miterzeugung, der Miterziehung und Mit-
fithrung der Kinder Gottes im Reiche Gottes gegeben hat? Was besagt amtliche Christus-
gebirerin anders, als daf8 Maria von Gott das Amt iibertragen worden ist, die Christen
mitzugebaren, mitzuerziehen und mitzufiihren. In diesem Sinne wollte Pius X. verstanden
werden, wenn er erklirt:

»Zum Lobpreis der Gottesmutter gehort es nicht nur, dal sie dem eingeborenen
Sohne Gottes einen Teil ihres Fleisches bot, um aus demselben ein Opfer zu
bereiten fiir das Heil der Menschen, sondern auch, dafl sie das Amt iibernahm,
dieses Opferlamm zu beschiitzen, zu erndhren, ja es zu seiner Zeit an den Opfer-
altar zu bringen. So bestand also zwischen Sohn und Mutter eine ununterbrochene
Gemeinschaft des Lebens und Leidens. Unter dem Kreuz leidet sie selbst mit solch
heftiger Anteilnahme, daf8 sie, wenn dies moglich gewesen wire, alle Marter ihres
Sohnes gerne fiir uns gelitten hitte. Durch diese Teilnahme am Leiden und an der
Liebe Christi verdiente Maria, da sie mit Recht die Wiederherstellerin der ver-
lorenen Menschheit wurde, sie deshalb auch zur Ausspenderin aller Gnadenschitze
bestellt wurde, die Christus durch seinen Tod und sein Blut erkauft hat.”

Pius XI. sagte dasselbe in seiner Enzyklika ,Miserentissimus Deus”:
,Maria hat uns Jesus, den Erloser, geboren, auferzogen und unter dem Kreuze
als Opfer dargebracht. Dadurch und durch ihre geheimnisvolle Verbindung mit
Christus und seine ganz einzigartige Gnade war sie ebenso Wiederherstellerin
und wird auch fromm so genannt.”

Nach derselben Richtung zielt Pius’ XII. Wort:
»Maria war immer mit jhrem Sohne auf das innigste verbunden und hat ihn auf
Golgatha als neue Eva fiir alle vom Fall des Stammvaters verfolgten Kinder Adams
dem ewigen Vater zum Opfer gebracht, sodaf sie, leiblich schon Mutter des
Hauptes, dadurch auf einen neuen Titel ruhmvoller Schmerzen hin die geistige
Mutter auch seiner Glieder wurde.”
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Hat sich nicht die Kirche, die Braut Christi auf Erden, allezeit an dieser gottlichen
Planung und Bestimmung orientiert? Hat sie nicht in Nachahmung géttlicher Praxis
ausdriicklich ihr Schicksal zumindest dann bewuft in die Mutterhinde Mariens gelegt, so
oft sie in besonderer Weise bedroht wurde? Wir brauchen uns zum Beweise nur auf die
Ereignisse der letzten Jahrhunderte zu berufen. Es diirfte jedoch iiberfliissig sein, hier
auf Einzelheiten einzugehen.

Die Familiengeschichte berichtet weiter von einer Artikelreihe in der Prasideskorrespon-
denz fiir Marianische Kongregationen iiber das Amt der Gottesmutter im Reiche Gottes.
Verfasser ist der damalige Schriftleiter P. Heitger SJ. Sollten Dir die Hefte einmal zu
Gesicht kommen, so nimm Dir die Miihe und lies sie durch. Wenn ich mich nicht tiusche,
handelt es sich um Jahrgang 1915 oder 1916. Sie sind nicht spekulativ, sondern volks-
timlich und deshalb allgemeinverstindlich gehalten. Ich wiirde sie selbst nochmals
gerne lesen und einsehen, um Gedichtnisstiitzen zu bekommen fiir Rekonstruktion der
damaligen geistigen Familiensituation. Schon die Uberschrift 1aBt vermuten, daf sie
damals reiche Ausbeute fiir Ausmalung unseres Marienbildes geboten haben. So war
es auch. Jedenfalls haben sie wirksam mitgeholfen, den marianischen Weg zu Christus
und Gott klar zu sehen und mutig und konsequent zu gehen, um auf diese Weise
mdglichst schnell und sicher und vollkommen zu Christus und in und mit Christus zum
Vater und zur schépferischen Verantwortung fiir das Reich Gottes auf Erden zu kommen.

Auf diesem geistigen Fundamente ruht die ganze Struktur und Gliederung unserer
damaligen Kongregation und die darin iibliche Arbeitsteilung. Die kirchlichen Vortrage
befafliten sich mit besonderer Vorliebe mit dem Marienbild. Der Magistrat hatte die
Hauptverantwortung — nebst der personlichen Beeinflussung durch priesterliche Seelen-
fithrung — fiir Sicherung, Wachstum, Vertiefung einer hochgradigen und innigen Marien-
verehrung. Der eucharistischen Sektion war die Aufgabe zuteil, dafiir zu sorgen, daf§ der
Weg von Maria, mit Maria, durch Maria und in Maria zu Christus auch wirklich dauernd
und erfolgreich beschritten wurde. Erinnere Dich, wie warm, wie tiefreligids und um-
gestaltend damals trotz der auBerordentlich schwierigen Verhiltnisse durch die bekannte
Kriegsnot, will heilen durch Wohnungs- und Nahrungsnot die Atmosphire im Hause,
und wie stark der Zug zur hl. Eucharistie und zum Herzen Jesu und zur seelischen
Verinnerlichung war. Wer die Verhiltnisse miterlebt hat, hilt das alles nicht fiir selbst-
verstindlich. Gebets- und Herz-Jesu-Gruppe waren fiir alle diese Belange verantwortlich.
Sie unterstiitzten beide in ihrer Art in recht wirksamer Weise die Titigkeit der amtlichen
Christusgebdrerin. Die Anstandsgruppe setzte sich gleichzeitig fiir Verbindung von
Marienliebe und Heilandsliebe im Alltagsleben erfolgreich ein. Die Missionssektion ent-
ziindete den apostolischen Geist und gab ihm reichlich Nahrung durch Studium und
Betdtigung. So trugen beide Sektionen das Ihrige zur Verwirklichung der Satzungs-
bestimmung bei: ,Den Verhiltnissen entsprechend veranstalten die Mitglieder der
Kongregation ofters gemeinsamen Kommunionempfang und gemeinsame Andachten.
Um den Zweck der Kongregation besser zu erreichen, soll nach Méglichkeit das Sektions-
wesen gepflegt werden. In den dafiir stattfindenden Zusammenkiinften soll besonders
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darauf gesehen werden, die Verehrung der allerseligsten Jungfrau und des eucharistischen
Heilands, die Liebe zur apostolischen Titigkeit, besonders zum Missionsberufe und
zur Gesellschaft der Pallottiner sowie das allgemein wissenschaftliche Streben zu férdern.”

Es war gut, da wir auf diese Weise die Marienverehrung theoretisch und praktisch als
eine eigen- und einzigartige Grofmacht in der Erziehung kennenlernten, als einen Golf-
strom, der iiberall Warme und Fruchtbarkeit verbreitet. So waren wir fiir die Dir be-
kannten spiteren unausgesetzten harten Kimpfe mit geistigen Zeitstrémungen im
kirchlichen Raum — vornehmlich mit Jugendbewegung und liturgischer Bewegung —
allseits und griindlich geriistet. Du weif3t ja, wie alle diese aufbrechenden und machtvoll
vorwirts dringenden geistigen Bewegungen sich vor den Mauern und an den Mauern
Schénstatts gebrochen haben.

Mit den religitsen Erfahrungen und Beobachtungen verbanden sich im Laufe der Jahre
vertiefte und umfassende Erkenntnisse iiber Mariens Stellung im Heilsplane. Sie wollen
wie Wachstumsringe aufgefaft werden, die sich fast miihelos um den urspriinglichen
Kern — um die Idee der amtlichen Christusgebérerin — bilden. So fiel es uns nicht
schwer — lange bevor die breitere kirchliche Offentlichkeit sich damit beschiftigte,
Mariens Personalcharakter herauszustellen, d. h. den Wurzel-, den Kern- oder Zentral-
gedanken zu formulieren, der Mariens Gestalt und Rolle in der géttlichen Planung
bestimmt hat, auf den deshalb ihre Ausstattung, ihre Eigenschaften und Aufgaben
leicht zuriickgefiihrt werden kénnen — etwa wie der Strom auf die Quelle. Wir brauchten
nur die Idee der amtlichen Christusgebirerin bis zu Ende durchzudenken. So kam es,
daf wir seit der Zeit von Maria als der amtlichen Dauergefihrtin und Dauerhelferin
des Herrn beim gesamten Erldsungswerke sprechen oder — kurz gefafit — von der
Sponsa et consors Christi oder — was dasselbe besagt — von der amtlichen Mitspielerin
Christi und der amtlichen Gegenspielerin Luzifers. Von hier aus fiel fortan helles Licht
auf Mariens mithelfende Tatigkeit bei der Verkiindigungsszene, . . . auf Golgatha . .
und vom Himmel aus. Mit grofer Liebe versenkte sich die Familie wieder und wieder
in alle diese groSen mariologischen Wahrheiten. Alle Fragen, die im marianischen Jahr
die Geister bewegen, waren lange, lange vorher in der Familie lebendig, haben sie
lebendig erhalten und eine Losung gefunden. Auch hier also wiederum — was wir schon
so oft festgestellt haben — Vorwegnahme der kirchlichen Entwicklung. Offenbar ein
erneuter, schliissiger Beweis, daf8 Gottes Geist in uns wirksam ist. Gleichzeitig aber
auch ein wirksamer Protest gegen den Vorwurf eines mangelnden ,,Sentire cum Ecclesia”.
Pius XIL nennt in seinem Rundschreiben zum Feste von Mariens Kénigtum die Gottes-
mutter, genau wie wir es seit Jahren tun, ,Christi Gehilfin beim Erlssungswerk, im
Kampfe mit den Feinden des Gottesreiches, und seine Gefihrtin im Endsieg.”

Was uns die Pipste — angefangen mit Leo XIIIL. — i{iber die Art sagen, wie die Gottesmutter
ihr Amt aufgefalt und ausgefiihrt, trifft bis in die Einzelheiten die Grundeinstellung der
Familie von Anfang an, will heiflen, seit der Griindungsurkunde, die bereits spiirbar
davon inspiriert ist.
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Leo hebt hervor, Maria habe unter dem Kreuze ,ein einzigartiges und miihevolles Amt,”
»ein echtes Mutteramt fiir das ganze Menschengeschlecht” iibernommen und sei uns
seit der Zeit mit glithender und rastloser titiger Liebe zugetan. La8 mich daran er-
innern, daff der Amtsgedanke ein Kerngedanke in Leos mariologischer Auffassung ist.
Er wird nicht miide hervorzuheben, Gott habe der Gottesmutter ein einzigartiges, ein
Daueramt iibertragen, will heifen: er habe ihr Dauerberufung, Dauerbefihigung und
Dauerverpflichtung im Sinne einer bestimmten, von uns umrissenen Aufgabe gegeben.
Bald iibersetzt der Papst Amt mit ,munus”, bald mit ,ministerium”, bald mit officium®.
Er erschopft sich so gleichsam in Ausdriicken, die zwar verschieden lauten, aber doch
genau dasselbe besagen. So wichtig ist ihm der Sachverhalt, der gemeint ist. Dabei geht
er von dem Gedanken aus, Maria habe in der Heilsgeschichte Daueraufgabe, Dauer-
befihigung und Dauerpflicht, im Weihespiel der Heilsgeschichte die Rolle der Mensch-
heit vor Gott in moglichst vollkommener Weise zu spielen (= Personam agebat generis
humani). Im einzelnen bestehe ihr Amt darin, gleichsam in Stellvertretung des ganzen
Menschengeschlechtes dem Heiland erst als leibliche Mutter und sodann allen Gottes-
kindern als geistige Mutter das gottliche Leben zu vermitteln. Sie ist also von amtswegen
die Christusgebirerin fiir alle Zeiten. Und sie ist es mit ganzer Seele, mit glithender
Inbrunst und mit all ihren Kréften. Auf dieser doppelten Uberzeugung fuBt die ganze
Griindungsurkunde. Priife bitte im einzelnen nach. Nach der Richtung weist vor allem
das Wort hin: ,Ego diligentes me diligo.”

Leo machte ferner darauf aufmerksam, ,Maria sei so gegen uns gesinnt, daf§ sie uns in
Néten jeder Art, wenn es sich um Erlangung des ewigen Lebens handelt, sogleich und
aus freien Stiicken — auch ohne unsere Anrufung — immer zu Hilfe eilt”; seit ihrer
Himmelfahrt habe sie begonnen, ,nach géttlichem Ratschluf so iiber die Kirche zu wachen,
50 uns miitterlich Beistand und Gnade zu leihen, da8 sie begabt mit fast unermeglicher
Gewalt, die Ausspenderin der aus dem Geheimnis der Erlésung des Menschengeschlechtes
fiir alle Zeit flieBenden Gnade wurde, gleich wie sie einst die Helferin in Vollfithrung
des Erlosungswerkes war.” Es sei ihre besondere Sorge, ,da88 der katholische Glaube
bei den Vilkern unerschiittert bestehen, unversehrt erhalten bliebe und fruchtbringend
seine Kraft bewahre . . . in jenen Zeiten und an jenen Orten, wo die tiefste Erschlaffung
des Gaubens infolge der Gleichgiiltigkeit oder die groere Gefihrdung durch die Pest
nichtswiirdiger Irrtiimer schmerzlich zu beklagen war, da erwies sich in Gnaden hilfreich
die grofle Jungfrau. Threm Antrieb, ihrer Belebung verdankte man das Auftreten kraft-
voller Helden, welche in glinzender Helligkeit und voll apostolischen Geistes das Unter-
fangen der Gottlosen vereitelten und die Seelen zur Riickkehr zum frommen Christenleben
begeisterten.” Die Griindungsurkunde meint dasselbe, wenn sie die Gottesmutter
sprechen 148t: ,Macht euch keine Sorgen um die Erfiillung eures Wunsches . . .“ Der
Wunsch und die Bitte, die die Urkunde durchzieht, geht vom Anfang bis zum Ende auf
das Heil der Seelen und auf die Verherrlichung der Mutter des Herrn und so des drei-
faltigen Gottes. Darum ist von ,,Wundern der Gnade”, ist von der ,,Wiege der Heiligkeit”,
ist von der Schmiede des apostolischen Geistes, ist von der Erziehertitigkeit der Gottes-
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mutter und von der Werkzeugarbeit ihrer Getreuen fortlaufend die Rede. Im Familien-
bewuBtsein lebt die Uberzeugung, daf die MTA von ihrem Heiligtume aus primar
Gnadenmutter ist. Liegt das nicht alles in der Linienfiihrung Leonischer Auffassung?

Pius XI. nennt Maria 1926 ,die Frau mit den grofen Augen”, die uns im Licht ihrer
Gottesschau allezeit ,mit einzigartiger Aufmerksamkeit” verfolgen. Wir sind ihr also
nicht gleichgiitig. Sie schaut auf uns, sie schaut auf jeden einzelnen und auf die Gesamtheit
mit warmem, miitterlichem Sinn und urpersénlichstem Interesse.

Pius X. sieht ,in den Geburtswehen der apokalyptischen Frau” Mariens miitterliche Sorge-
waltung, besonders in den apokalyptischen Zeiten, wie wir sie heute durchkosten,
versinnbildet. Er hebt hervor, ,das Herz Mariens schlage mit unaussprechlicher Zartheit
und miitterlicher Liebe fiir uns und die ganze Welt.” Hier geht es offenbar um dieselbe
einzigartige Aufmerksamkeit, um dieselben Geburtswehen und um dieselbe unaus-
sprechlich zarte miitterliche Sorge, womit die Griindungsurkunde die Gottesmutter sich
im Heiligtume niederlassen und ihren Thron aufschlagen 148t, um von da aus der auf-
gewiihlten Welt — freilich um den Preis ernster Mitarbeit — wirksam zu Hilfe zu kommen
und sie von da aus in Christus zu erneuern. (1954)

Zum theologischen Verstdndnis der
,Zeichen der Zeit""

Von Angel Strada

Im ersten Teil haben wir eine Klirung des Begriffes der Zeichen der Zeit versucht. Das
dort aufgezeigte Verstiandnis gilt auch fiir die Soziologie, die Politik, die Philosophie usw.
Sie haben alle direkt oder indirekt mit Gestaltwerdungen des objektiven Geistes zu tun,
versuchen ihn zu analysieren und sich danach zu orientieren.

Welche spezifische theologische Bedeutung haben aber die Zeichen der Zeit? Diese
Frage steht im Mittelpunkt unserer folgenden Uberlegungen.

Wir stellen zuerst das biblische Verstindnis der Zeichen der Zeit heraus; dann unter-
suchen wir die lehramtlichen Dokumente; in einem dritten Punkt sollen einige Bemer-
kungen dazu angefiigt werden und in einem vierten einige Folgerungen als Anregungen
fiir das Lehramt und die Theologie aufgezeigt werden.

*) Der Beitrag setzt die Uberlegungen ,Zum Begriff der ,Zeichen der Zeit’“ in der vorigen
Nummer unserer Zeitschrift S. 126-134 fort.
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1. Das biblische Verstindnis von Zeichen der Zeit

Der Ausdruck ,Zeichen der Zeit” begegnet uns in Mt 16, 2b-3. Eine sachliche Parallel-
stelle dazu ist Lk 12, 54-56.

Textkritisch bietet Mt 16, 2b-3 besondere Schwierigkeiten wegen seiner uneinheitlichen
Bezeugung. Die Meinungen der Exegeten gehen weit auseinander: einige halten diese
Verse fiir eine alte Glosse, nach Lk 12, 54-56 frei gestaltet!, andere fiir einen spateren
Einschub?, andere sehen in Mt 16, 2b-3 ein echtes Jesus-Wort3. Diese textkritischen
Schwierigkeiten kénnen hier nicht gelost werden. ,Freilich gibt es sowohl fiir wie gegen
die Urspriinglichkeit dieses Textes im Rahmen des Matthiusevangeliums gewichtige
Argumente”4. Die Unterschiede zu Lk 12, 54-56 sind so betrachtlich, da man verschiedene
Uberlieferungen annehmen mus§.

Mt 16, 1-4 berichtet von der Zeichenforderung der Pharisier und Sadduzder (vgl. 12, 38 f;
Mk 8, 11 ud). Sie wissen genau das Aussehen des Himmels zu deuten, ob es gutes oder
schlechtes Wetter geben wird (v. 2-3a), die Zeichen der Zeit dagegen richtig zu beurteilen
sind sie unfihig. Dabei liegen sie klar fiir diejenigen, die sehen und horen wollen.
Diesem bosen und ehebrecherischen Geschlecht wird kein anderes Zeichen gegeben als das
Zeichen des Jonas (v. 4).

Fiir Matthius scheinen also die Zeichen der Zeit Jesu Worte und Taten zu sein, die
die Nihe des Reiches Gottes bezeugen und ihn als Christus ausweisen (vgl. 11, 2-6;
11, 28 ua).

Bei Lk 12, 54-56 handelt es sich um prophetisch-apokalyptische Drohworte des Herrn.
Sie predigen den ,Ernst der Entscheidungsstunde”. Dieser eschatologische Zug ist etwas
Neues und beweist, daf hier keine jiidische Tradition vorliegt®.

Das Volk weifl in der Wetterbeobachtung das Angesicht der Erde und des Himmels
richtig zu deuten. Aber diese Beobachtungsgabe wird nicht auf die mit Jesus eingetretene
Entscheidungsstunde angewandt.

»Jesus betont die Bedeutsamkeit der augenblicklichen Zeit und setzt sie zu den eschatolo-
gischen Ereignissen in Beziehung”?. Die Zeit ,priifen” bedeutet, aus Jesu Verkiindigung
und Wundertaten die Erkenntnis zu gewinnen, da Gottes Herrschaft in der Zeit ange-
brochen ist8. Denn die Herrschaft des Satans bricht jetzt zusammen (vgl. 10, 18). Die
Dimonenaustreibung und die vielen Wunder sind ein Beweis dafiir, daf ein Stirkerer
als Satan am Werke ist (vgl. 7, 22 f; 11, 20 par.).

1) Vgl. E. Klostermann, Das Matthius-Evangelium, Tiibingen 1919, 270.

2) Vgl. R. Bultmann, Die Geschichte der synoptischen Tradition, Géttingen 71967, 122.

3) Vgl. P. Gaechter, Das Matthdus-Evangelium, Miinchen 1964, 510.

%) G. Klein, Die Priifung der Zeit. Lk 12, 54-56, in: Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 61
(1964), 386.

5) R. Bultmann, a.a.O., 135.

%) a.a.O.,

7) R. Schnackenburg, Gottes Herrschaft und Reich, Freiburg i. Br. 41965, 54.

8) a.a.0., 137.

155



Diese Zeichen wollen aber keine blofle Vergewisserung hervorbringen: sie verlangen
Glauben und Bekehrung. Das Erkennen der Zeichen der Zeit erfordert Wachsamkeit
(vgl. Mt 24, 42 £; Lk 12, 37 f. ud). Letzten Endes verlangt sein Ruf Glauben an seine
Person. Er ist das wahre Zeichen Gottes. ,Im Grunde ist also er selbst in seiner Person
das Zeichen der Zeit”®,

2. Das theologische Verstindnis der Zeichen der Zeit in den lehramtlichen Dokumenten

Wenn heute von Zeichen der Zeit die Rede ist, vor allem in den lehramtlichen Dokumenten
der letzten Jahre, greift man damit den biblischen Ausdruck auf, setzt aber andere
Akzente. Darauf weist Paul VI. hin: ,Ein Wort des Konzils ist in unseren gingigen
Sprachgebrauch eingedrungen: das Wort von der Deutung der Zeichen der Zeit. Das
ist ein Ausdruck, der eine entfernte evangelische Reminiszenz hat: ,Wi8t ihr nicht die
Zeichen der Zeit zu unterscheiden?’ (Mt 16, 3) So fragte Jesus einmal seine feindseligen
und bdswilligen Zuhéorer. Der Herr spielte damals auf seine Wunder an, die die Ankunft
der messianischen Zeit anzeigen sollten. Aber dieser Ausdruck hat heute, obwohl auf der
gleichen Linie liegend, einen neuen Sinn von grofer Bedeutung” (Ansprache vom
16. April 1969).

a. Im Einberufungsdekret des Konzils ,Humanae salutis” versteht man unter Zeichen
der Zeit die , Anzeichen . . ., die eine bessere Zukunft der Kirche und der menschlichen
Gesellschaft erhoffen lassen”1°.

Was bedeuten aber diese Anzeichen fiir die Kirche? Kirche und Gesellschaft werden
hier gesehen in einer parallel-laufenden Entwicklung, ohne daf auf eine mogliche
gegenseitige Beeinflussung reflektiert wird. Es wird z. B. gesagt: ,Wihrend die mensch-
liche Gesellschaft ihr Gesicht verindert hat, beobachten wir auch an der Kirche groBe
Verdnderungen und eine Vervollkommnung ihrer Gestalt“!l, Es wird weiter von einer
Neugestaltung der Kirche gesprochen, ohne die mégliche Rolle der Zeichen der Zeit
in diesen Prozef einzubeziehen: ,Darum wird das Konzil die Mutter Kirche in ihrer
immerwihrenden Lebenskraft und Jugend zeigen; eine Kirche, die alle menschlichen
Ereignisse aus der Nihe verfolgt und sich selbst im Ablauf der Jahrhunderte immer
neu gestaltet, neues Licht ausstrahlt, neue Siege erringt, wihrend sie zugleich sich selbst
und jenem erhabenen Bilde treu bleibt, das ihr gottlicher Briutigam Jesus Christus,
der sie liebt und schiitzt, ihrem Antlitz eingeprigt hat“12. Die Ndhe zu den Ereignissen
ist fliichtig erwdhnt, in bloBer Parallelitdt zur Neugestaltung der Kirche.

Papst Paul VI. interpretiert die Funktion der Zeichen der Zeit in ,Humanae salutis”
als Vorausahnung und Voraussage besserer Verhiltnisse und daf8 sie die Hoffnung der

) R. Bultmann, Theologie des Neuen Testamentes, Tiibingen 41961, 8.

10) Johannes XXIII., Apostolische Konstitution ,Humanae Salutis”, in: Herder-Korrespondenz 16
(1961/62), 225.

1) a.a.0., 226.

12) a.a0.
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Kirche neu beleben wollten13. Eine Reflexion iiber die Riickwirkung dieser Verhiltnisse
auf die Kirche bleibt noch aus.

b. Diese Reflexion beginnt nach meiner Meinung in ,Pacem in terris”. Obwohl der
Ausdruck ,Zeichen der Zeit” nur als Uberschrift in den Ubersetzungen vorkommt, ist
ihre Verwendung nicht Zufall oder reine Dekoration. Er taucht nimlich in einer
Enzyklika auf, die zum erstenmal auch ,an alle Menschen guten Willens” adressiert
ist, ein brennendes Weltproblem als Gegenstand hat, in einem einfachen Stil geschrieben
und von gemiaBigtem Optimismus getragen ist und die Katholiken zur offenen Mitarbeit
in Gesellschaft und Staat und zum Dialog mit allen Menschen auffordert!4.

Die Tatsache aber, da8 die Zeichen der Zeit erst am Schluf der Darstellung der Prinzipien
der Naturordnung und ihre Interpretation vonseiten der Kirche als Hiiterin dieser
Ordnung und Verkiinderin des Evangeliums erwihnt werden, zeigt die Grenze ihrer
Verwendung. Die Zeichen der Zeit dienen hier nur als Bestitigung und Rechtfertigung
der Werte des Evangeliums und der Ordnung, die Gott in der Welt und im Gewissen der
Menschen geprigt hat!s. Zwischen den Zeichen der Zeit und diesen Werten besteht
eine Art Kongenialitit. So wird z. B. gesagt, daf sowohl das Evangelium als auch die
heutige Menschheit den Frieden als einen hohen Wert ansehen. Es bleibt aber ungeklart,
in welchem Verhiltnis die Friedensbotschaft des Evangeliums zum Verlangen der heutigen
Menschheit steht und umgekehrt.

c. Erst in ,Gaudium et spes” erhalten die Zeichen der Zeit eine tiefere theologische
Bedeutung. Es ist zwar nur einmal von Zeichen der Zeit ausdriicklich die Rede — in Nr. 4 —,
doch der Sache nach gehéren sie zum Zentralanliegen der Pastoralkonstitution!®.

Im Artikel 4 heilt es: ,Zur Erfiillung dieses ihres Auftrags obliegt der Kirche allzeit
die Pflicht, nach den Zeichen der Zeit zu forschen und sie im Licht des Evangeliums
zu deuten. So kann sie dann in einer jeweils einer Generation angemessenen Weise
auf die bleibenden Fragen der Menschen nach dem Sinn des gegenwirtigen und des
zukiinftigen Lebens und nach dem Verhiltnis beider zueinander Antwort geben”.

Der Anfang des Artikels nimmt Bezug auf die in Nr. 3 vorausgegangene Bestimmung
des Auftrags der Kirche als Mitarbeit zur Errichtung jener briiderlichen Gemeinschaft
aller, die der hohen Berufung des Menschen entspricht. Diese Mitarbeit bedeutet eine
Weiterfithrung des Werkes Christi, der zur Rettung und zum Dienst in die Welt kam.
Um diesen Auftrag erfiillen zu kénnen, ist die Kirche allzeit verpflichtet, nach den
Zeichen der Zeit zu forschen. Sie erfiillt ihren Auftrag, indem sie die Erwartungen,

13) Vgl. Ansprache vom 16. April 1969

14) Vgl. A. Neuhiusler, Begleitwort zur Enzyklika ,Pacem in terris”, in: Pacem in terris,
Koéln 1966, 85-92.

15) Es ist darum etwas iibertrieben zu sagen — wie in einer ,Dokumentation Concilium” —,
daB hier die Zeichen der Zeit andeuten, welche Richtung das Programm des ,,Aggiornamento”
einschlagen soll; Vgl. Einfithrung: Zeichen der Zeit, in: Concilium 3 (1967), 417.

16) Vgl.f?h. Moeller, Kommentar zur Einleitung der Pastoralkonstitution, in: LThK Vat III,
280 ff.
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Bestrebungen und den oft dramatischen Charakter der heutigen Welt erfaf8t und versteht.

So kann sie dann in einer jeweils einer Generation angemessenen Weise auf die bleibenden
Sinnfragen der Menschen Antwort geben.

Die Zeichen der Zeit sind hier Anlaff zur Heutigwerdung der Antwort der Kirche auf die
bleibenden Sinnfragen der Menschen. Thre Botschaft soll in Verbindung mit den Zeichen
der Zeit immer neu formuliert werden, sie soll eine zeitgemifle Antwort auf die Sinn-
fragen geben, die sich in der Geschichte jeweils neu in gewandelter Weise stellen.
Johannes XXIII. hatte schon in der Erdffnungsrede des Konzils eine Unterscheidung
gemacht, die nach meiner Meinung dem Artikel 4 von ,Gaudium et spes” zugrundliegt:
»,Denn etwas anderes ist das Depositum fidei oder die Wahrheiten, die in der zu
verehrenden Lehre enthalten ist, und etwas anderes ist die Art und Weise, wie sie ver-
kiindet werden, freilich im gleichen Sinn und derselben Bedeutung. Hierauf ist viel
Aufmerksamkeit zu verwenden und, wenn es nottut, muf8 geduldig daran gearbeitet
werden, das heif8t: alle Griinde miissen erwogen werden, um die Fragen zu kliren, wie
es einem Lehramt entspricht, dessen Wesen vorwiegend pastoral ist“17,

Die Zeichen der Zeit werden also in Artikel 4 nicht mehr nur in Parallelitit oder in
Kongenialitit zur Kirche gesehen, wie es in ,Humanae salutis” und in ,Pacem in terris”
der Fall war, sondern sie iiben einen Einfluff auf die Formulierungen der Botschaft
der Kirche aus. Diese Botschaft soll nicht nur in einer Riickbesinnung auf das Evangelium
und die Tradition, sondern auch in einem Hinhoren auf die Welt formuliert werden.

Das pastorale Anliegen des Konzils wird hier sehr deutlich; doch fehlt nach meiner
Meinung in Artikel 4 eine theologische Begriindung, wie es spiter in Artikel 11 der Fall
ist. Von daher laft sich vielleicht erkliaren, da Artikel 4 noch den Eindruck erweckt,
als seien Kirche und Welt in einer verhiltnismigig grofen Distanz. Es scheint, daf in den
wechselseitigen Beziehungen die Welt nur die Rolle der Fragenden und die Kirche die
Rolle der Antwortenden zu spielen hitte.

In Artikel 11 sind diese Beziehungen viel dialektischer aufgefafit. Die theologische
Reflexion iiber die Zeichen der Zeit erreicht hier eine grofere Tiefe. Es heift hier:
»Im Glauben daran, daff es vom Geist des Herrn gefiihrt wird, der den Erdkreis erfiillt,
bemiiht sich das Volk Gottes, in den Ereignissen, Bediirfnissen und Wiinschen, die es
zusammen mit den {ibrigen Menschen unserer Zeit teilt, zu unterscheiden, was darin
wahre Zeichen der Gegenwart oder der Absicht Gottes sind. Der Glaube erhellt nimlich
alles mit einem neuen Licht, enthiillt den géttlichen Ratschlu$ hinsichtlich der integralen

Berufung des Menschen und orientiert daher den Geist auf wirklich humane Lésungen
hin.”

Die theologische Reflexion ist hier durch die pneumatologische Orientierung des Artikels
gekennzeichnet. Die Bedeutung der Zeichen der Zeit ist nach Artikel 11 nicht so sehr

17) Johannes XXIIL., Eréffnungsrede des Konzils am 11. Oktober 1962, in: Herder-Korrespon-
denz 17 (1962), 85.
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der Anla8 zur pastoralen Formulierung der Botschaft der Kirche, sondern ihr Antworten
auf die Antriebe des Geistes. Die Pflicht der Kirche, die Zeichen der Zeit zu deuten,
ist darum letztlich im allseitigen und allzeitigen Wirken des Geistes begriindet. Denn
der selbe Geist, der das Volk Gottes fiihrt, erfiillt den Erdkreis.

In Artikel 11 steht also im Vordergrund das Wirken des Geistes in Kirche und Welt.
Dieses Wirken bezieht sich nicht nur auf das Volk Gottes, es ist auch aktiv in den
Ereignissen, Bediirfnissen und Wiinschen der Menschen unserer Zeit. Daff man hier von
einem nur pastoralen Gesichtspunkt zu einer umfassenden pneumatologisch begriindeten
Bedeutung der Zeichen der Zeit kommt, scheint mir sehr wichtig zu sein.

Die dialektische Auffassung der Beziehungen von Kirche und Welt, die ich in Artikel 11
zu sehen glaube, mochte ich in drei Schritten untersuchen:

1. In Artikel 11 wird zunichst gesagt, da8 das Volk Gottes sich bemiiht, ,in den Ereig-
nissen, Bediirfnissen und Wiinschen, die es zusammen mit den iibrigen Menschen unserer
Zeit teilt”, die Zeichen der Gegenwart Gottes zu unterscheiden. Denn die heute besonders
geltenden Werte sind gut, insofern sie ,aus der gottgegebenen Anlage des Menschen
hervorgehen” (GS 11, 2).

So wird ausgesagt, dal die Kirche in der Welt ist. Sie ist keine iiberweltliche Grofe,
sondern in die Menschheit eingefiigt. Darum sind die Zeichen der Zeit nicht etwas,
was auflerhalb und im fremden Gebiet liegt. Sie dringen in den inneren Bereich der Kirche
ein, sie sind auch ,intra ecclesiam”. Wenn die Kirche die Zeichen der Zeit zu deuten
versucht, reagiert sie nicht auf eine profane Nebenwelt, sondern auf die einzige reale
Welt, die es gibt und in der sie selbst existiert.

2. Die Kirche ist nicht blof in der Welt; sie hat dabei eine besondere Aufgabe. Sie soll
priifen, was in den mit der Welt geteilten Ereignissen, Bediirfnissen und Wiinschen
,wahre Zeichen der Gegenwart oder der Absicht Gottes sind” (GS11,1). Denn es kommen
in diesen Ereignissen auch Werte zur Geltung, denen ,infolge der Verderbtheit des
menschlichen Herzens” oft die ,notwendige letzte Ausrichtung fehlt, so daf} sie einer
Liuterung bediirfen” (GS 11, 2).

3. In-der-Welt-sein und zugleich kritische Distanz sollten zu einem vertieften Dienst
der Kirche an der Welt und zu einem Dialog mit ihr fithren. Als Grund dafiir wird in
Artikel 11 eine dreifache Funktion des Glaubens angegeben: die Erhellung von allem
mit einem neuen Licht, die Enthiillung des gottlichen Ratschlusses hinsichtlich der inte-
gralen Berufung des Menschen und die Orientierung des menschlichen Geistes auf wirk-
liche Losungen hin. So erweist sich die Sendung der Kirche als ,eine religisse und dadurch
hdchst humane” (GS 11, 1). Deutung der Zeichen der Zeit und Sendung der Kirche
gehdren also zusammen.

Die pneumatologische Orientierung von Artikel 11 fijhrt nach meiner Meinung auch zu
einer zweiten Dimension, nimlich zur Bedeutung der Zeichen der Zeit fiir die christliche
Existenz. Es wire einseitig, anzunehmen, dafl die Zeichen der Zeit nur zu einem besseren
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Verstindnis der Beziehungen von Kirche und Welt etwas zu sagen hitten. Man wiirde
damit Gefahr laufen, die Deutung der Zeichen der Zeit lediglich als Sache des Lehramtes
und der Theologen zu betrachten.

Diese zweite Dimension ist zwar in Artikel 11 nur angedeutet, wenn dort der Akzent auf
das Volk Gottes und auf den Glauben als Organ zur Deutung der Zeichen der Zeit
gesetzt wird!8; 148t sich aber aus dhnlichen Konzilstexten deutlicher erheben.

In Artikel 12 von ,Lumen Gentium” wird das Wirken des Geistes im Hinblick auf das
Volk Gottes als die Kraft dargestellt, die ihm Anteil gibt ,am prophetischen Amt Christi”.
Diese prophetische Funktion wird sowohl durch die autoritative Lehre der Hierarchie
(LG 25), als auch durch das nicht-amtliche Zeugnis der Laien (LG 31) ausgeiibt. Uns
interessiert hier mehr der letzte Aspekt.

Die charismatische Dimension des Glaubenssinnes wird in Artikel 35 von ,Lumen
Gentium” in Verbindung mit der Sendung der Laien inmitten der Welt gebracht. Der
Glaubenssinn ist danach die Ausriistung, mit der Christus durch den Heiligen Geist
den Laien zum Zeugen bestellt, ,damit die Kraft des Evangeliums im alltdglichen Familien-
und Gesellschaftsleben aufleuchte” (LG 35).

Derselbe Zusammenhang kommt wiederum zur Sprache im Priesterdekret , Presbyterorum
Ordinis”. Dort wird von dem Leitungsamt der Priester gesprochen. Die Priester werden
aufgefordert, mit den Laien zusammenzuarbeiten, ,damit sie gemeinsam mit ihnen die
Zeichen der Zeit verstehen kdnnen. Sie sollen die Geister priifen, ob sie aus Gott sind,
und die vielfiltigen Charismen der Laien, schlichte wie bedeutendere, mit Glaubenssinn
aufspiiren, freudig anerkennen und mit Sorgfalt hegen” (PO g). Der Priester hat dafiir
zu sorgen, daf} ,jeder Gliubige im Heiligen Geiste angeleitet wird zur Entfaltung seiner
personlichen Berufung”, und das bedeutet, ,ihnen zu helfen, zu erkennen, was in den
wichtigen und den alltiglichen Ereignissen von der Sache her gefordert ist und was Gott
von ihnen will” (PO 6)°.

Die Bedeutung der Zeichen der Zeit fiir die christliche Existenz wird auch deutlich in der
schon erwihnten Ansprache Pauls VI. vom 16. April 1969. Er sagt: ,Es geht darum,
,in der Zeit’, d. h. im Ablauf der Ereignisse, in der Geschichte, jene Aspekte, jene ,Zeichen’
festzustellen, die uns eine gewisse Kenntnis und Nachricht von einer immanenten Vor-
sehung geben konnen (ein Gedanke, der den religisen Menschen vertraut ist); oder aber
sie konnen uns Anzeichen sein — und das ist es, was uns nun interessiert — fiir eine
gewisse Beziehung zum Reich Gottes und zu seinem verborgenen Wirken; oder aber
— noch besser fiir unser Studium und unsere Verpflichtung — kdnnen sie uns Anzeichen
sein fiir die Moglichkeit, fiir die Bereitschaft zu einer geforderten Tat. Diese Anzeichen
scheinen uns eigentlich die ,Zeichen der Zeit’ zu sein.”

18) Papst Paul VI. weist im Zusammenhang mit Nr. 11 auf diese zweite Dimension hin; vgl.
dazu seine Ansprache vom 16. April 1969.

19) Zu der charismatischen Dimension vgl. K. Rahner, Das Charismatische in der Kirche, in:
Ders., Das Dynamische in der Kirche, Freiburg i. Br. 1958, 38-73.
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Deutung der Zeichen der Zeit ist also Aufgabe jedes Christen, der seinen Glauben in
Verbindung mit seiner Erfahrung bringt, aus dieser Erfahrung den Willen Gottes er-
kennen und danach handeln soll. Dafiir ist er mit den Gaben des Heiligen Geistes
ausgertistet.

Nach dieser Erorterung von Artikel 4 und 11 von ,Gaudium et Spes” wire noch anzu-
fiigen, daB in anderen Konzilsdokumenten zwei Phinomene ausdriicklich als Zeichen der
Zeit genannt werden. Im Okumenismusdekret ,Unitatis Redintegratio” werden als
Zeichen der Zeit die in vielen Lindern bestehenden Bestrebungen zur Einheit aller Christen
aufgefa8t: ,,Unter dem Wehen der Gnade des Heiligen Geistes gibt es heute in vielen
Landern auf Erden Bestrebungen, durch Gebet, Wort und Werk zu jener Fiille der Ein-
heit zu gelangen, die Jesus Christus will. Daher mahnt dieses Heilige Konzil alle katho-
lischen Gldubigen, da8 sie, die Zeichen der Zeit erkennend, mit Eifer an den §kumenischen
Werk teilnehmen” (UR 4). Die pneumatologische Ausrichtung steht wieder im Vorder-
grund. — Im Laiendekret ,Apostolicam Actuositatem” wird der wachsende Sinn fiir
die Solidaritit aller Vélker als charakteristisches Zeichen unserer Zeit verstanden (AA 14).

3. Bemerkungen zum theologischen Verstindnis der Zeichen der Zeit

Aus den lehramtlichen Dokumenten — vor allem aus Artikel 11 von ,Gaudium et Spes” —
geht klar hervor, daf§ die Kirche die Pflicht hat, nach den Zeichen der Zeit zu forschen
und so Antwort zu geben auf das Wirken des Geistes in Kirche und Welt. Das bedeutet
aber, da8 die Welt eine positive theologische Relevanz bekommt. Diese Relevanz bringt
es mit sich, da88 die Kirche ihre Botschaft nicht nur in einer Riickkehr zu ihren Quellen,
zu ihrem gottlichen Ursprung in Christus oder zu ihrer Tradition aktualisieren kann und
soll, sondern auch in einem Hinhoren auf die Welt, in einem Dialog mit ihr.

Die Zeichen der Zeit sind darum weder Hilferufe der Welt an die samaritanische Hilfe
der Kirche, noch willkommene Anlidsse zur Anwendung einer immer schon bekannten
und unbeweglichen Lehre, noch Sprungbrett fiir neue Formulierungen dieser Lehre. Sie

sind ein positiver Pol im Verstindnis der Christusbotschaft und ihrer Erfahrung. ,Die
Kirche durchschaut ja nicht von Anfang an alle Implikationen der Erlésung. Sie lernt aus
der realen Entwicklung der menschlichen Geschichte mit ihren immer neuen Situationen.
So schafft sie auch selber Heilsgeschichte: Der Dialog mit der konkreten Menschheit 148t
den Glauben — normiert durch das einmalige Erscheinen Christi in der Welt, das die
apostolische Kirche in ihrer Schrift bezeugt — in die Geschichte eintreten, in einen
Werdeproze8, der nur allmihlich, tastend und suchend, die inneren Reichtiimer dieses
Glaubens deutlicher freigibt“20,

Droht damit nicht die Gefahr, daf8 die Zeichen der Zeit zu einer Offenbarungsquelle
neben der Bibel und der kirchlichen Tradition werden? Leugnet man nicht damit, da88 die

20) E. Schillebeeckx, Kirche und Welt. Zur Bedeutung von Schema XIII des Vaticanum II, in:
Weltverstindnis im Glauben, hrsg. von J. B. Metz, Mainz 1965, 140. Zu mehreren Aspekten
dieser Bemerkungen vgl. W. Kasper, Grundlinien einer Theologie der Geschichte, in: Theol.
Quartalschrift 144 (1964) 129-169.
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Offenbarung schon abgeschlossen ist (D 2021)? Was bringen die Zeichen der Zeit in die
Offenbarung Neues hinein?

Das Christusereignis ist sicher der Hohepunkt der Heilsgeschichte. Christus ist das escha-
tologische Heilsereignis, das endgiiltige Ja Gottes zur Welt. Eine Steigerung der Heils-
geschichte ist darum unméglich. ,Daher ist die christliche Heilsordnung, nimlich der
neue und endgiiltige Bund uniiberholbar, und es ist keine neue 6ffentliche Offenbarung
mehr zu erwarten vor der Erscheinung unseres Herrn Jesus Christus in Herrlich-
keit” (DV 4).

Es wird dennoch von einer Entwicklung der Offenbarung gesprochen (DV 8)2. ,Am
deutlichsten ist dies zu sehen an der Tatsache, daf8 es nicht nur Theologie-, sondern auch
Dogmengeschichte gibt. Hier wird deutlich, da8 es nicht nur Kirchengeschichte in dem
Sinn gibt, daB8 eine fertige Grofle Kirche sich mit wechselnden geschichtlichen Wirk-
lichkeiten der profanen Welt auseinandersetzt, sondern die Kirche in dem, was sie
konstituiert, selbst eine Geschichte hat”22.

Man kann beide Aspekte — Abgeschlossenheit und Entwicklung der Offenbarung - nur
dann in eine Spannungseinheit bringen, wenn man die Originalitit der christlichen
Offenbarung beriicksichtigt. Diese ist keine auBergeschichtliche Gro8e, noch weniger eine
iibergeschichtliche Lehre. Sie ist die personale Selbstmitteilung Gottes an die Menschen,
die sich in Worten und Taten verwirklicht und in Christus ihre endgiiltige Fiille erreicht
hat. Thre dialogische Struktur vollzieht sich also in der Geschichte. Denn Gottes Ewigkeit
ist nicht Zeitlosigkeit, sondern Zeitmichtigkeit. ,,Als das Heute, das allen Zeiten gleich-
zeitig ist, kann sie auch in jede Zeit hineinwirken”?3, Gott 148t seine Selbstmitteilung
jeweils in geschichtlich angepaBter Form erfolgen. Dies ist in einmaliger Weise geschehen
im Hohepunkt der Offenbarungsgeschichte — im Christusgeschehen —, setzt sich aber in
der ganzen Zeit fort. Darum kann man sagen, dal keine Epoche der Geschichte ohne
Selbstmitteilung Gottes ist?®. Oder in unseren Kategorien ausgedriickt: die jeweilige
Gestaltwerdung des objektiven Geistes bestimmt die Weise des Dialoges von Gott und
Mensch wegen der Geschichtlichkeit der Offenbarung. Trotzdem gibt es eine Geschichte,
die alle anderen Perioden normiert. Diese Normierung ist aber keine Aufhebung, sondern
gerade Konstituierung der Geschichte in ihrem endgiiltigen Sinn von Christus her und
auf Christus hin.

21) Vgl. den Kommentar von J. Ratzinger zu diesem Artikel der Offenbarungskonstitution in
LThK Vat II, 518 ff.

22} K. Rahner, Ekklesiologische Grundlegung, in: Handbuch der Pastoraltheologie I, hrsg. von
F. X. Arnold, K. Rahner u. a., Freiburg i. Br., 1964, 141.

28) ]. Ratzinger, Einfiihrung in das Christentum, Miinchen 91968, 263.

24) In diesem Sinne schreibt Tillich: ,Gewi8, das Reich Gottes und die Gegenwart des gottlichen
Geistes fehlen in keinem Augenblick der Zeit; und es liegt im Wesen des geschichtlichen
Prozesses, daf8 die Geschichte stindig sich selbst transzendiert. Aber die Erfahrung von der
Gegenwart des Reiches Gottes als Macht, die die Geschichte bestimmt, ist nicht immer
vorhanden. Die Geschichte bewegt sich nicht in gleichm#Bigen Rhythmen, sie ist vielmehr
eine dynamische Kraft, die sich manchmal iiberstiirzt und manchmal ruhig verhilt. Die
Geschichte hat ithr Auf und Ab, Zeiten der schépferischen Produktivitit mit Zeiten des
Beharrens in der Tradition.” P. Tillich, Systematische Theologie III, Stuttgart 1966, 422.
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»Der Kairos, die geschichtliche Stunde, kann darum nie von sich aus Offenbarung sein.
Sie kann nur den Eintritt einer neuen Offenbarungskonstellation anzeigen. Sie bezeichnet
den Augenblick, in dem der Sinn der Offenbarung sich neu erschliefit fiir Erkennen
und Handeln”25, Dieses Sich-neu-erschliefen der Offenbarung gibt neue ,Implikationen
des Wortes” (von Balthasar) frei, die in anderen Gestaltwerdungen des objektiven Geistes
nicht mit derselben Kraft entdeckt worden wiren, einen anders gelagerten Sinn be-
kommen hitten oder nicht in den Vordergrund geriickt worden wiéren.

Die Kirche bewegt sich also zwischen dem Christusereignis und den jeweiligen Gestalt-
werdungen des objektiven Geistes. So kommt ,dem geschichtlichen Zeitenlauf eine quali-
tative Bedeutung zu—mebhr als die bloSe Summierung der Ergebnisse aller Einzelexistenzen
vor Gott —, verweigert uns aber gleichzeitig jede andere Kenntnis dieses Sinnes aufler
einem glaubenden Erspiiren der Zeichen der Zeit. Wir konnen dieses, weil dazu der
absolut lebendige, entschlossene Glaubenseinsatz der Existenz als Voraussetzung fiir
das Zeitgespiir im Heiligen Geist gefordert ist, eine charismatisch-existentielle Kenntnis
nennen. Von ihr gibt es keinen moglichen Umsatz in eine neutrale WiSbarkeit. Wir
konnen sie einfacher und biblischer eine prophetische nennen, die von Gott her um das
Gewicht der Stunde weifi“?¢. Prophetische Deutung der Zeichen der Zeit geschieht also
nur im Lichte des Evangeliums. Umgekehrt vermag das prophetische Charisma das
Evangelium von den Zeichen der Zeit her neu zu begreifen. Die Kraft aber, die das
Evangelium in das Heute iibersetzt und das Heute im Lichte des Evangeliums zu inter-
pretieren ermdglicht, ist der Heilige Geist. Er ist ,,Herr aller Transpositionen der Christus-
botschaft”#?. Darum kann man sagen: die Kirche bewegt sich zwischen dem in der Kraft
des Geistes fortlebenden Christusereignis und dem wirkenden Geist in Kirche und Welt.

4. Folgerungen fiir das Lehramt und die Theologie

Mit der Anerkennung der theologischen Bedeutung der Zeichen der Zeit sind wichtige
Folgerungen verbunden. Ich mdchte hier zwei anfiihren:

a. eine neue Sprechweise des Lehramtes.

Ratzinger hat darauf hingewiesen, daf fiir einen Dialog von Kirche und Welt auf lehr-
amtlicher Ebene die Erfahrungen und Muster fehlen. Der Typus lehramtlichen Sprechens
sei von Anfang an einerseits das Symbolum, andererseits das Anathem. Da beide Formen
auf der Inanspruchnahme der Autoritit des Glaubens beruhen, haben sie Sinn nur im
Innenraum des Glaubens. Seit Beginn der Neuzeit engt sich mehr und mehr der Kreis ein,
der diese Autoritit anerkennt. So entsteht in zunehmendem Mafle das Bediirfnis nach
einer Ausdrucksform, die iiber den Kreis der Glaubenden Verbindlichkeit besitzt. Diese
Form aber wurde entwickelt nach Analogie des innerkirchlichen Sprechens als autoritative

25) P, Tillich, Die Theologie des Kairos und die gegenwirtige geistige Lage. Brief an E. Hirsch,
in: Theologische Bldtter 13 (1934), 318.

26) H. U. von Balthasar, Das Ganze im Fragment. Aspekte der Geschichtstheologie, Einsiedeln
1963, 168.

27) H. U. von Balthasar, Wahrheit und Leben, in: Concilium 3 (1967), 42.
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Auslegung des Naturrechts, wobei zu wenig bedacht wurde, daf8 diese Form wiederum
eine Anerkenntnis der kirchlichen Autoritit voraussetzt und verlangt?s.

Besonders in ,Gaudium et Spes” hat man dieses Problem erkannt und versucht, es zu
iiberwinden. Denn es wird hier nicht primir iiber bleibende Prinzipien der Kirche in
ihren Dogmen oder ihren kirchenrechtlichen Normen reflektiert, sondern es werden
Weisungen gegeben im Hinblick auf eine konkrete Situation. ,Man kénnte also vielleicht
sagen: dieses Konzil ist gerade darum in einem besonderen Sinne ein pastorales Konzil,
weil es den Mut zu solchen charismatischen Weisungen, zu konkreten Imperativen im
Unterschied von blo8 doktrindren Prinzipien oder von deren blof rationaler Anwendung
hatte”?, Die Pastoralkonstitution gibt konkrete Weisungen, die unvollkommen sind
und den Charakter der Vorlaufigkeit tragen (GS 91). Als Weisungen betreffen sie
zunichst die Glieder der Kirche; als Hinweise, Empfehlungen und Einladungen sind sie
aber an alle Menschen gerichtet. Man trigt damit der neuen Situation der Glaubens-
verkiindigung Rechnung. Denn sie richtet sich heute weder an gottesgldubige Menschen,
wie es z. B. in den Streitreden Jesu der Fall ist, noch an Gottesfiirchtige wie in der Zeit
der friihchristlichen Mission. ,Das Konzil konnte auf einen #hnlichen ,Vorhof’ des
Christlichen nicht ohne weiteres zuriickgreifen. Es formulierte seinen Ankniipfungspunkt
in einer zweifachen Aussage: einmal im Anschluff an Johannes XXIIL in der Idee der
homines bonae voluntatis (z. B. Nr. 22), zum anderen in der Idee der humanitas (deutlich
schon in n. 3 und dann immer wiederkehrend)”3°.

Darum wird in der Pastoralkonstitution auch nicht mehr auf die kirchliche Autoritit
gepocht, sondern der Wille herausgestellt, das Licht der Offenbarung mit der Sach-
kenntnis aller Menschen zu bringen, denn die Kirche hat nicht immer zu allen Fragen
eine fertige Antwort. Sie braucht die Hilfe ,der in der Welt Stehenden, die eine wirkliche
Kenntnis der verschiedenen Institutionen und Fachgebiete haben und die Mentalitit,
die in diesen am Werk ist, wirklich verstehen, gleichgiiltig, ob es sich um Glidubige oder
Unglaubige handelt” (GS 44). Diese neue Sprechweise setzt natiirlich voraus, dafl inner-
halb der Kirche und der Theologie der freie und intensive Dialog iiber die Situation der
Zeit und ihre christliche Deutung im Gange ist; denn in jeder geschichtlichen Situation
liegt mehr, als daf3 eine Ausdeutung sie erschopfen konnte3!,

b. Folgerungen fiir die Theologie

Die Anerkennung der theologischen Bedeutung der Zeichen der Zeit verlangt eine neue
theologische Methode32. Bischof McGrath (von Panama) hat darauf hingewiesen, daf3
es sich bei ,Gaudium et Spes” um nicht weniger als um die Erfindung einer neuen

28) Vgl. J. Ratzinger, Die letzte Sitzungsperiode des Konzils, Kéln 1966, 31-39.

29) K. Rahner - H. Vorgrimler, Kleines Konzilskompendium, Freiburg i. Br., 1966, 28.

30) J. Ratzinger, Kommentar zum ersten Kapitel der Pastoralkonstitution, in: LThK Vat III, 315.
s1) Vgl. P. Tillich, a.a.0., 317 ££.

32) Vgl. dazu W. Kasper, Die Methoden der Dogmatik. Einheit und Vielheit, Miinchen 1967.
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theologischen Methode handele®. In der Pastoralkonstitution hat man versucht, von
einer Situationsanalyse auszugehen und in induktiver Form die Glaubenswahrheiten
in ein neues Licht treten zu lassen. Es ist sicher das Verdienst von , Gaudium et Spes”,
den ersten Schritt in dieser Richtung gemacht zu haben. Dabei gelingt aber nicht immer
der Ubergang von der Situation zu den Glaubenswahrheiten34.

Fiir diese neue Methode ist nach meiner Meinung eine wissenschaftliche Analyse der
Situation unentbehrlich. Das kann aber die Theologie allein nicht schaffen®. Eine inter-
disziplinire Arbeit wird in der Pastoralkonstitution gewiinscht: die Theologie solle
in geeigneter Weise die Lehre des Glaubens den Menschen ihrer Zeit vermitteln, und
dafiir solle sie sich von der Naturwissenschaft, Geisteswissenschaft und Philosophie mit
ihren neuen Fragen, neuen Forschungen und Ergebnissen anregen lassen (GS 62).

Bei aller Betonung der Interdisziplinaritit und der Bedeutung einer induktiven Methode
soll zugleich hervorgehoben werden, daf} die Deutung der Zeichen der Zeit eine vertiefte
Glaubenshaltung in den Theologen verlangt. ,Rechte, brauchbare theologische Arbeit ist
dadurch ausgezeichnet, daf sie in einem Raum geschieht, der nicht nur (das ist freilich
auch gut und nétig) offene Fenster zu dem sie umgebenden Leben der Kirche und der Welt
hin, sondern vor allem und entscheidend Oberlicht hat; will sagen: offen ist vom
Himmel, von Gottes Werk und Wort her, und offen zum Himmel, zu Gottes Werk und
Wort hin”38, Dieses Oberlicht ist nicht ein Faktor neben anderen gleichwertigen Faktoren.
Es ist die Grundhaltung in der theologischen Deutung der Zeichen der Zeit, denn es
geht hier nicht primdr um Interpretation von neutralen Ereignissen oder um Reflexion
iiber die zeichenhaften Gestaltwerdungen des objektiven Geistes, es geht hier primir
um das in der Kraft des Geistes fortwirkende Christusereignis und seine sich stindig
neu erschlieBende Offenbarung durch diese zeichenhaften Gestaltwerdungen. ,Das heifSt
aber, daf theologische Arbeit — der Schleier ihres Denkens und Redens mufl immer
durchsichtig bleiben — eigentlich und wahrhaftig in Gestalt eines liturgischen Aktes,
als Anrufung Gottes, als Gebet zu ihm stattfinden muf3“3?,

Der Theologe kann also nur im Umgang mit Christus und seinem Geist zu dieser
NeuerschlieBung der Offenbarung kommen. Seine hermeneutische Aufgabe besteht eben
darin, die Christusbotschaft im Verstehenshorizont einer Epoche zu iibersetzen. Dazu
gehort aber wesentlich, dafl er persénlich diese Botschaft verstanden und erfahren hat.
Die existentielle Begegnung des Theologen mit dem Handeln Gottes in seinem Leben
befdhigt ihn zu einer tieferen existentialen Deutung dieses Handelns in seiner Epoche.

3) Vgl. M. McGrath, Présentation de la Constitution “L‘Eglise dans le monde de ce temps”,
in: L'Eglise II, 19.

34) a.a.0., 28.

35) Zu einem Versuch in dieser Richtung vgl. K. Rahner - N. Greinacher, Die Gegenwart in der
Kirche. Theologische Analyse der Gegenwart als Situation des Selbstvollzugs der Kirche, in:
Handbuch der Pastoraltheologie II/1, 178-276.

36) K. Barth, Einfithrung in die evangelische Theologie, Miinchen-Hamburg 1968, 126.

37) a.a.0., 129.
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Das soll nicht bedeuten, als ob diese personale Begegnung die Last und die Verantwortung
der wissenschaftlichen Reflexion und redlichen Auseinandersetzung mit den Zeichen der
Zeit ersparen konnte. Dann gibe es nur eine ,fromme” Theologie, die sicher eine
defiziente Form der Theologie ist. Trotzdem gehért der existentielle Bezug zum Handeln
Gottes und die Antwort darauf zum Fundament, von dem aus man echte Theologie
betreiben kann; denn Theologie und Heiligkeit sollten zusammengehoren. Letzten Endes
sind die Heiligen in ihrer charismatischen Sendung die groSen Deuter der Zeichen der
Zeit, oder besser gesagt: sie sind selbst Zeichen der Zeit, die Gott inmitten einer Epoche
setzt. ,Der Geist gibt auf die brennenden Fragen der Zeit das Stich- und Losungswort.
Selten in Form einer abstrakten Abhandlung (solche zu verfassen iiberlifit er den
Menschen), fast immer in der Gestalt einer neuen, konkreten, iibernatiirlichen Sendung,
in der Schaffung eines Heiligen, der fiir seine Zeit die Botschaft vom Himmel ist, die
jetzt fallige Auslegung des Evangeliums, der dieser Zeit geschenkte Zugang zur allzeit-
lichen Wahrheit Christi. Wie sollte Leben anders ausgelegt werden als durch Leben?“38

Die Deutung der Zeichen der Zeit verlangt also ein zweifaches vom Theologen: eine
vertiefte wissenschaftliche Zeitanalyse — erginzt durch den interdiszipliniren Dialog —
einerseits, andererseits eine vertiefte Glaubenshaltung; denn die Zeichen der Zeit sind
letztlich nur durch das Wirken des Geistes in ihrer theologischen Dimension erfafbar.
Ein Wirken, das fiir den nicht nur intellektuell, sondern auch im Glauben redlichen
Theologen ein stindiger Ansporn zum Erlangen und Bewahren des ihm zugedachten
prophetischen Charismas bedeutet.

Zusammenfassung

Im zweiten Teil unserer Uberlegungen ging es darum, die theologische Bedeutung der
Zeichen der Zeit aufzuzeigen. Wir haben zuerst das biblische Verstindnis der Zeichen
der Zeit erhellt und danach die Verwendung unserer Kategorie in lehramtlichen
AuBerungen der Kirche, wobei sie nach einer Entwicklung schlieflich in der Pastoral-
konstitution — besonders in Nr. 11 — eine grofle theologische Relevanz bekommt
sowohl fiir eine dialektische Bestimmung der Beziehungen von Kirche und Welt als auch
fiir die christliche Existenz. Diese Relevanz besteht darin, dafl in der Deutung der Zeichen
der Zeit die Kirche und die Christen auf die Antriebe des Geistes antworten. Denn der
Geist wirkt nicht nur in der Kirche, sondern ist auch tdtig in den geschichtlichen Gestalt-
werdungen des objektiven Geistes.

Durch die prophetische Deutung der Zeichen der Zeit tauchen neue Offenbarungs-
konstellationen auf. Die ein fiir allemal gegebene Offenbarung Christi erschlieft sich
somit in der Kraft des Heiligen Geistes in immer neuer geschichtlicher Weise fiir
Erkennen und Handeln.

38) H. U. von Balthasar, Theologie der Geschichte. Ein Grundri}, Einsiedeln 1950, 50 f.
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Der Mensch im Marxismus und in der
Schonstattbewegung (SchluB)

Von Herta Schlosser

Zusammenfassung

Der nur teilweise beantworteten und noch weiter prizisierten Frage, warum Vertreter
des Marxismus-Leninismus Religion als Politikum interpretieren, wurde am Gegenstand
der Schonstattbewegung an zwei Teilaspekten der aufgestellten These weiter nach-
gegangen: 1. Eine direkte und unmittelbare Teilnahme der Schonstattbewegung am
politischen Kampf ist auch die Beeinflussung durch Weitergabe aktueller politischer
Gehalte in religitsen Bildern, Symbolen und Kiirzeln. 2. Die eigentliche politische
Gefiahrlichkeit — und auf diesen Teilaspekt lag der Schwerpunkt der marxistisch-
leninistischen Studie von 1962 — besteht in der indirekten, mittelbaren politischen Be-
tatigung, nimlich in der Schaffung eines neuen Menschentyps. Durch moderne psycholo-
gisch-pidagogische Methoden und eine entsprechende Organisationsform gelinge es der
Schonstattbewegung, ein exklusives religitses BewufStsein zu schaffen, das heift: den
ganzen Menschen zu erfassen, zu aktivieren und auf eine antikommunistische Titigkeit
zu bringen. So sei die Schonstattbewegung in ihrem Wesen reaktionir, in der Anpassungs-
form aber entspreche sie progressiv den Zeitbediirfnissen.

Beziiglich der weltanschaulichen Positionen zeigte sich, da die Vertreter des Marxismus-
Leninismus ihre ,wissenschaftliche” Weltanschauung unversdhnlich der Glaubensposition
gegeniiberstellen. Dieser grundsitzliche Widerspruch zwischen Wissen und Glauben wird
vom Standpunkt des an die Offenbarung glaubenden Menschen aus in differenzierter
Weise gesehen. Glaube ist personaler Struktur und umfaflt mehr als den erkenntnis-
miBigen Gesichtspunkt. Hinsichtlich dessen aber beruht Glaube auf Vermittlung durch
Zeugnis. Was die bezeugten Offenbarungswahrheiten betrifft, so schliefen sich Wissen
und Glauben grundsitzlich und geschichtlich uneinholbar aus. Wihrend also die Vertreter
des Marxismus-Leninismus daran festhalten, der Vernunft sei grundsitzlich alles erfafs-
bar (wenn auch in einem unendlichen historischen Proze8), bleibt der glaubige Mensch
grundsitzlich offen fiir das Geheimnis. Dariiber hinaus erginzen sich Wissen und
Glauben im Sinne einer gegenseitigen Hilfsfunktion: Wissen fiir den ,Gegenstand”
des Glaubens in der Form der praeambula fidei; Glaube, indem er die wissenschaftliche
Erkenntnis hypothetisch auf bestimmte Inhalte zu richten vermag.

Auf Grund dieser Beziehung zwischen Wissen und Glauben wurde am exemplarischen
Fall der Schonstattbewegung die Theorie des Glaubensvollzuges nach dem ,praktischen
Vorsehungsglauben” analysiert und dadurch verdeutlicht, in welcher Weise Glaubens-
gewiBheit und in welcher Weise ,intersubjektiv transmissibles Wissen” gewonnen werden
kann. Glaubensgewiheit, so zeigte sich, erreicht nie einen so hohen Grad, daf sie
einerseits fiir den Glaubenden selbst das Wagnis ausschlieft, andererseits, daf der Nicht-
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Glaubende sie auf Grund stringenter Beweise nachvollziehen kénnte. Wihrend es sich
unter gnoseologischem Gesichtspunkt nach dem Selbstverstindnis der Schénstattbe-
wegung um Deutung der Gesamtwirklichkeit handelt, verstehen die Vertreter des
Marxismus-Leninismus ihre Weltanschauung als wissenschaftliche, und zwar als einzige
wissenschaftliche Weltanschauung.

Entgegen der Auffassung marxistisch-leninistischer Religionsinterpreten, Glaubensvollzug
und wissenschaftliche Erkenntnis schliefen sich im erkennenden Subjekt aus oder haben
mindestens eine uniiberbriickbare Diskrepanz zur Folge, befreit gerade die existentiell-
totale Bindung an die absolute Person von starrem Festhalten an Aufleren Formen,
seien es Denksysteme, seien es Ordnungsformen realer Gebilde. Am konkreten Fall der
Schonstattbewegung zeigte sich, dal der Standpunkt ,gliubiger Voreingenommenheit”
das erkennende Subjekt keineswegs an weltimmanenter Wirklichkeitserkenntnis hindert,
sondern es gerade dafiir disponiert. Die Ausfithrungen verdeutlichen, daf Pater Kentenich
unter Beriicksichtigung der genannten Erkenntnisquellen und Auswertung der beschrie-
benen Methoden viele Erkenntnisse im Bereich der Problematik menschlicher Existenz
gewann.

Nach marxistisch-leninistischer Auffassung stehen nicht nur Wissen und Glauben unver-
sohnlich einander gegeniiber, sondern weltimmanente und welttranszendente menschliche
Vollendung schliefen sich iiberhaupt grundsitzlich aus. Gemeinsam ist der christlichen
und marxistisch-leninistischen Weltanschauung, den historisch-konkreten Menschen als
den unvollendeten, aber auf dem Wege zur Vervollkommnung befindlichen zu sehen.
Wie dargelegt, ist jedoch sowohl die Begriindung, warum der konkrete Mensch nicht voll-
endet ist, als auch die Vollendungsméglichkeit unterschiedlich. Am spezifischen Fall der
Schonstattbewegung wurde deutlich, daB trotz der realistischen Einschitzung der mensch-
lichen Natur christliche Existenzweise durchaus nicht nur als welttranszendent, son-
dern auch als weltimmanent vollendbar verstanden wird, und dies tiefer und reicher
als vom Marxismus-Leninismus postuliert. Das gilt nicht nur fiir die Selbstverwirklichung
des Menschen, sondern auch fiir die Weltgestaltung. Entgegen marxistisch-leninistischer
Auffassung, die Jenseitsausrichtung sei ein Hindernis fiir beides, da sie den Menschen
ganz auf die Fiktion eines Transzendenten konzentriere, wurde am untersuchten Spezial-
fall deutlich, daf sich Immanenz und Transzendenz nicht grundsitzlich ausschliefen.
Auf die Aktivitit der Schonstattbewegung weist allerdings der marxistisch-leninistische
Interpret in anderem Zusammenhang selbst nachdriicklich hin. Dem je einzelnen Christen
ist zwar auf Zukunft ausgerichtete, aber dennoch gegenwirtig mogliche Entfaltung und
Gestaltung gewihrt. Denn das, was der je einzelne Christ im Hier und Jetzt schdpferisch
in der Selbst- und Weltgestaltung beginnt, gelangt auch fiir den je einzelnen — sofern er
das Begonnene durchhilt — zur vollen Ausreifung. Der je einzelne Vertreter des Marxis-
mus-Leninismus dagegen lebt auf eine zwar weltimmanente, fiir den je einzelnen aber
transzendente und daher fiktive Vollendungsmdglichkeit in Selbst- und Weltgestaltung
hin. Dasselbe gilt sinngemif fiir die einzelnen historischen Epochen.
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Christlicher und marxistisch-leninistischer Weltanschauung ist es gemeinsam, Geschichte
als Einheit aufzufassen. Aber die beiden Konzeptionen unterscheiden sich grundsitzlich
nicht nur im Ausgangspunkt, sondern auch im Ziel. Denn nach marxistisch-leninistischer
Auffassung ist die Geschichte ein mit naturgesetzlicher Notwendigkeit sich vollziehender
Prozef}, nach theistischer Geschichtsauffassung dagegen personaler Dialog. Wihrend
also nach marxistisch-leninistischer Auffassung im historischen Prozef durch Kenntnis
und Auswertung der Gesetzmifligkeiten die Materie und die auf materieller Basis auf-
ruhende Gesellschaft und Geschichte dem Menschen mehr und mehr verfiigbar wird,
wird nach theistischer Geschichtsauffassung die absolute Person dem Menschen nie ver-
fiigbar. Denn schon im interpersonalen menschlichen Bezug sind die Partner der gegen-
seitigen Verfiigbarkeit entzogen und gehdren einander nur insofern, als sie sich in Freiheit
fiir einander entscheiden und eine voriibergehende oder dauernde, je nach Entscheidung
gradmiaBig unterschiedliche Beziehung zu einander eingehen. Gott hat sich im historischen
Prozef zwar als der Eine und zugleich Dreipersonale — als Person und Persongemein-
schaft — geoffenbart; dennoch setzt der Dialog mit ihm von seiten der menschlichen
Person ein freies Ja oder Nein voraus. Mit anderen Worten: Gott ist zwar der Haupt-
handelnde in der als , creatio continua” aufgefafiten Geschichte, aber die Realisation seines
Planes in der Zeit hingt nach seinem Willen vom freien Ja oder Nein der menschlichen
Person mit ab. Die dynamische Beziehung zwischen Gott und Mensch ist daher keine
Fiktion im Bewuftsein der Gliubigen, sondern in immer neuen geschichtlichen Ansitzen
und Einbriichen historisch wahrnehmbare Realitit, fiir den Nicht-Glaubenden allerdings
nur in der Auswirkung.

Die menschliche Person wird durch ihre freie Entscheidung geschichtsschdpferisch, wie
es beispielsweise am reprisentativen Ja Mariens ersichtlich wird. Nur aus diesem Ver-
stindnis der Bedeutung der Zweitursachen, deren Eigengesetzlichkeit und Eigenwertig-
keit — also auch die freie Entscheidungs- und Durchsetzungsfihigkeit der menschlichen
Person — voll ins Spiel kommt, ist die Beriicksichtigung des Marianischen begreifbar.
Entgegen marxistisch-leninistischer Auffassung, die Mariologie sei eine politisch mif-
brauchte Perversion der katholischen Glaubenslehre, zeigte sich die sinngemifie Zu-
ordnung des Marianischen zu den iibrigen Glaubenswahrheiten am spezifischen Fall
der Schinstattbewegung. Wihrend der Vertreter des Marxismus-Leninismus das Mariani-
sche als ,,Schwerpunkt der schénstittischen Ideologie” bezeichnet, wurde deutlich, daf die
Weltanschauung der Schnstattbewegung entsprechend der Offenbarungswahrheiten vom
dreieinen Gott und der Menschwerdung geprigt und daher ausgesprochen patrozentrisch
ist, bei voller Integration der Mariologie.

Gemeinsam ist marxistisch-leninistischer und christlicher Weltanschauung, im geschicht-
lichen Verlauf GesetzmiBigkeiten zu entdecken. Wiahrend aber nach marxistisch-
leninistischer Weltanschauung die Geschichte mit naturgesetzlicher Notwendigkeit ver-
lauft, sind nach theistischer Geschichtsauffassung die Gesetzmifligkeiten personaler
Struktur. Der Dialog zwischen Gott und Mensch ist, heilsgeschichtlich gesehen, ein Bund.
Die Heilsgeschichte vollzieht sich im Rhythmus von Verheiung seitens des iiber-
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natiirlichen Biindnispartners, die jeweils an eine Bedingung gekniipft ist, Einlosung der
Bedingung seitens des menschlichen Bundespartners und Erfiillung der Verheiffung durch
den jenscitigen Bundespartner. Wie dargelegt, entwickelte sich auch die Schonstatt-
bewegung aus der personalen Begegnung zwischen Gott und Mensch im gegenseitigen
»Liebesbiindnis”, einer Konkretisierung und Ausfaltung des Taufbundes. Die Schonstatt-
bewegung als Gliedgemeinschaft der katholischen Kirche versteht ihren Dialog als realer,
originellen Nach- und Mitvollzug der Heilsgeschichte im historisch gewordenen und — nach
ihrem Selbstverstindnis — von der Geschichte bestitigten Liebesbiindnis. Denn auch die
Geschichte der Schonstattbewegung vollzog sich im Rhythmus von Verheifung und
Erfiillung, und zwar gleichsam in konzentrischen Kreisen, so daf8 sich auf jeweils hoherer
Stufe der Prozef von Verheiffung und Erfiillung wiederholte. Derjenige ist Mitglied
der Schonstattbewegung, der die Stadien des geschichtlich entfalteten Liebesbiindnisses
in seiner eigenen Lebensgeschichte entsprechend der individuellen Veranlagung und
Konstellation freiwillig nachvollzieht. Diese zeitgemidfle Ausprigung des heilsgeschicht-
lichen Gottesbundes ist Motiv des Menschen- und Gemeinschaftsbildes der Schonstatt-
bewegung und in seiner Ganzheit als spezifisches Gestaltungsprinzip Prototyp fiir die
individuelle und soziale Lebensgestaltung ihrer einzelnen Mitglieder und Gliedgemein-
schaften.

Auf Grund der in wenigen Elementen gegeniibergestellten Positionen war zu dem
ersten der genannten Teilaspekte marxistisch-leninistischer Deutung der Schonstatt-
bewegung unter weltanschaulichem Gesichtspunkt zu antworten, daf3 die von der Schén-
stattbewegung gebrauchten Bilder, Wortkiirzel und Symbole, die der Vertreter des
Marxismus-Leninismus als Medium fiir politische Gehalte deutet, im Selbstverstindnis
der Schénstattbewegung Ausdruck fiir die ,Realitit der Ubernatur” sind, auf die hin
die glidubige Person bzw. Personengemeinschaft das Leben entwirft und im Dialog
vollzieht.

Hinsichtlich des zweiten Teilaspektes ergab sich vom weltanschaulichen Standpunkt der
Schonstattbewegung aus, daf diese unter dem Typ des ,neuen Menschen” als diesseitigem
Biindnispartner den bis in die personale Tiefenseele hinein von Gott erfafiten Menschen
versteht, der in einer lokal zentrierten Gemeinschaft beheimatet ist. Die Dynamik und
Vitalitdt der Schonstattbewegung aber ist nach ihrem Selbsiverstindnis nicht, wie der
Vertreter des Marxismus-Leninismus interpretiert, Ergebnis der Anwendung moderner
psychologisch-pidagogischer Methoden — die zwar auch entwickelt und angewandt
wurden —, sondern Frucht der bisherigen Entwicklung und Erwartung der weiteren
Entfaltung des historischen Liebesbiindnisses, das in theologischer Sicht Kernstiick der
Anthropologie der Schonstattbewegung ist.

Als Zusammenfassung der bisherigen Ergebnisse ist zur marxistisch-leninistischen
Behauptung der Beziehung zwischen Imperialismus und ,politischem Katholizismus”
zunichst zu sagen, daB eine ,8konomische und politische Verflechtung” generell nicht
nachzuweisen ist, daf die ,ideologische Verflochtenheit”” aber aus der Kontroverse
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eines weltanschaulichen Apriori — letzteres im Sinne ciner Voraussetzung verstanden,
die nicht ohne weiteres evident ist — resultiert. Auf die Frage, warum Religion von seiten
des Marxismus-Leninismus als politische Phinomen gedeutet wird, ergibt sich die vor-
liufige Antwort: weil die Vertreter des Marxismus-Leninismus

1. von ihrem gewandelten Selbstverstindnis her den Primat des Politischen derart
betonen, daf} der berechtigte Eigenbereich des Politischen iiberschritten und — in
einer Verabsolutierung des Politischen — auf den Eigenbereich des Individualen
und Sozialen iibergegriffen wird; vor allem aber, weil sie

2. a priori die Moglichkeit eines Transzendenzbezuges ablehnen und daher das,
was in Denk- und Lebensweise oder auch im sozialen Gebilde aus der Glaubens-
position inspiriert und real wird, einerseits synthetisch zum Imperialismus,
andererseits antithetisch zum Kommunismus auslegen.

Anhand des Vergleichs unter weltanschaulichem Gesichtspunkt war nur zu den aus
marxistisch-leninistischer Sicht gedeuteten ,politisch” negativen Auswirkungen eines
Jreligivsen BewufStseins” Stellung zu nehmen, wihrend hinsichtlich der weltanschaulichen
Pramissen selbst hichstens ausgesagt werden kann, wo die gréflere Wahrscheinlichkeit
liegt. Denn vom erkenntnistheoretischen Standpunkt aus betrachtet, stehen sich in den
beiden weltanschaulichen Positionen zwei Deutungsversuche der Gesamtwirklichkeit
gegeniiber.

Anders ist es hinsichtlich des Vergleichs der beiden anthropologischen Konzeptionen.
Zwar war auch bei diesem Vergleich im Auge zu behalten, da88 er nur insofern ddaquat
ist, als er sich auf Vergleichbares bezog, nimlich auf das Anthropologische in”beiden
Konzeptionen. In bezug auf dieses ergaben sich Vergleichspunkte, weil sich einerseits
die Schonstattbewegung unter anderem auch als sittliche Erneuerungsbewegung versteht
und andererseits der Marxismus-Leninismus seinen geschichtlichen Auftrag vor allem
als humanistische Mission von weltgeschichtlicher Bedeutung auffafSt.

Damit kommt die vorldufige Antwort auf die Frage, warum Religion von Vertretern des
Marxismus-Leninismus als politisches Phinomen interpretiert wird, auch intersubjektiv
nachvollziehbar begriindet werden. Der Vergleich erbrachte das Ergebnis, daff das
Menschen- und Gemeinschaftsbild der Schénstattbewegung unter dem Blickpunkt des
Menschseins als solchem nicht reaktionir, sondern progressiv ist. Denn die im voraus-
gehenden Abschnitt erfolgte Gegeniiberstellung der anthropologischen Konzeptionen
machte einerseits hinsichtlich des Menschen als Menschen, das heifSt: des Menschen als
auch innerweltlichen Wesens und nicht nur in seinem Transzendenzbezug, andere Dimen-
sionen der Moglichkeit menschlicher Selbstverwirklichung und Gemeinschaftsgestaltung
ersichtlich als die von den Vertretern des Marxismus-Leninismus postulierten. Anderer-
seits zeigte sie, daf} innerhalb der Schonstattbewegung in praktischem Versuch, allerdings
mit anderer theoretischer Begriindung, zum Teil bereits antizipiert ist, was die Vertreter
des Marxismus-Leninismus erst als Ergebnis der kommunistischen Gesellschaftsordnung
erwarten.
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Auch bei dieser Gegeniiberstellung ergaben sich Gleichheiten und Ungleichheiten. Zu-
nichst war festzustellen, dafl sich beziiglich der Problematik der einzelmenschlichen
Existenz im marxistisch-leninistischen Selbstverstindnis ein ganz neues Problembewuf3t-
sein anbahnt. Beiden Bewegungen geht es um einen neuen Menschentyp in einer neuen
Gemeinschaft bzw. Gesellschaft. Wihrend aber der Marxismus-Leninismus den Menschen
vor allem als einen gestaltend nach auflen gerichteten sieht, der iiber die schépferische
Kraft der Arbeit iiber seine Objektivationen sich selbst verwirklicht, geht Pater Kentenich
von der Geist-Person aus. Er versteht schopferische Selbstverwirklichung zwar auch in
und durch Werkgestaltung, aber, dariiber hinausgehend und diese einschliefend, in der
Selbst- und Weltgestaltung durch die schopferische Kraft der Liebe. Wihrend also mit
der schopferischen Kraft der Arbeit vor allem Leistung verbunden ist, geht es bei der
schopferischen Kraft der Liebe um eine geistige Grundhaltung, die sich zwar auch, aber
nicht nur in dufleren Leistungen manifestiert.

Daher sind auch Freiheit und Gleichheit in beiden Konzeptionen anders begriindet.
Wihrend Freiheit und Gleichheit im Marxismus-Leninismus durch die Schliisselbegriffe
im Produktionsprozefl — Arbeit und Eigentum an Produktionsmitteln —, begriindet wer-
den, sieht Pater Kentenich Freiheit und Gleichheit in der Wiirde der Person begriindet
und von daher leiten sich auch die Prinzipien der Selbstbestimmung der menschlichen
Person ab. Die neueste Version marxistisch-leninistischen Selbstverstindnisses, Deter-
miniertheit nur fiir den Produktionsprozef anzusetzen, fiir den Bereich des Menschen
aber Freiheit, macht noch nicht einsichtig, wo die Prinzipien der Selbstbestimmung liegen.
Die marxistisch-leninistische Diskussion um die Begriindung einer Ethik ist daher ver-
standlich. Einzelne Vertreter des Marxismus-Leninismus sind der Ansicht, das ,sozialisti-
sche Menschenbild” diirfe nicht nur deskriptiv, sondern miisse normativ sein; einzelne
fordern sogar Ideale, und zwar nicht ideell vorweggenommene Arbeitsergebnisse, sondern
ideell vorweggenommene Modelle im Sinne ganzheitlicher menschlicher Lebensgestaltung.
Pater Kentenich sieht eine Lésung in der Theorie und Praxis des ,Personlichen Ideals”
und in den ,Gemeinschaftsidealen”. Als Integrationsfaktoren einerseits der Person,
andererseits der Gruppen werden Ideale nicht als statische, dem Leben fremd gegeniiber-
stehende und willkiirlich gesetzte Groflen verstanden. Vom ,Personlichen Ideal” her
integriert die menschliche Person — dasselbe gilt sinngemi8 fiir die Gemeinschaft und
die Gliedgemeinschaften — jhre Krifte und Fihigkeiten bis ins Un- und Unterbewufte
zur Spannungseinheit. Im Gegensatz dazu sieht der Marxismus-Leninismus den Menschen
vorwiegend als rationales Wesen, wobei sich die Betonung der Erfassung des Emotionalen
— die als erlebnishafte Bindung an die Gesellschaft einerseits und als erlebnishafte
Aneignung der marxistisch-leninistischen Weltanschauung andererseits erreicht werden
soll, etwa durch Feiern — in die Konzeption des durch und durch geplanten und organi-
sierten Welt-, Gesellschafts- und Geschichtsbildes schwer einfiigen lie. Spontaneitit
verstanden die Vertreter des Marxismus-Leninismus als Entfremdung und werten sie
erst neuerdings als positive Gestaltungskraft. Dagegen ist die Problematik der Tiefenseele
und ihre Integrierung ins Lebensganze bisher nicht thematisch geworden.
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Beide Bewegungen legen grofies Gewicht auf Individual- und Sozialerziehung, wobei aller-
dings Methoden und Prinzipien unterschiedlich sind. Beiden Bewegungen geht es auch
um Veranderung und Gestaltung der Verhiltnisse. Uberraschend dabei ist die Feststellung,
dafl die mit den Arbeitsbedingungen und dem Verteilungsprinzip zusammenhingenden
Postulate, die nach marxistisch-leninistischer Auffassung erst in der kommunistischen
Gesellschaft realisierbar sind, in den Kerngemeinschaften der Schonstattbewegung bereits
seit Jahrzehnten weitgehend praktiziert werden. Demnach ist die sozialistische Proble-
matik — abgesehen von der Gestaltung der ,technischen Basis”, die von Kapitalkonzen-
tration, sei es privatwirtschaftlicher, sei es staatswirtschaftlicher Art abhingt — nicht nur
und daher nicht notwendig an die Form einer bestimmten Wirtschaftsordnung gebunden.
Damit ist aber iiber den negativen Beweis hinaus, nimlich da8 die katholische Kirche
in ihren Gliedgemeinschaften nicht ursichlich mit dem Imperialismus verbunden ist,
der positive Beweis erbracht — wenn auch im kleinen Rahmen —, daf} die soziale Proble-
matik im wesentlichen vom Geistigen her mitgelost werden kann. Dabei werden die
dueren Formen als Ausdruck, Sicherung und Mittel einer geistigen Grundhaltung
verstanden, keineswegs aber als Garantie fiir letztere oder gar als deren notwendiges
Resultat. Das Gelingen bleibt immer von der freien Entscheidung des Menschen und der
Durchsetzung durch ihn abhingig. Das wird im Zusammenhang mit dem organisatorischen
und juristischen Aufbau des Sozialgebildes noch deutlicher. Denn auch in diesem Zu-
sammenhang findet sich innerhalb der Schénstattbewegung vieles im praktischen Losungs-
versuch antizipiert, was Vertreter des Marxismus-Leninismus fiir die kommunistische
Gesellschaftsordnung postulieren. Wihrend aber in der kommunistischen Gesellschaft
vorwiegend durch Organisation und die gemeinsame Aufgabe — also von dufleren Bin-
dungen her — die Gemeinsamkeit erzielt wird, geht es Pater Kentenich vor allem um
freiwillige innere Bindungen an hochste Ideale. Im Gegensatz zu den erstrebten frei-
willigen Bindungen — denn die Zugehorigkeit zur Schonstattbewegung ist und bleibt
freiwillig — macht der Marxismus-Leninismus das seiner Ideologie gemifle hochste Ideal
zur Pflicht und sucht seine Ideologie mit Machtpositionen unter der Zielsetzung einer
homogenen Menschheitsgesellschaft durchzusetzen. An dieser Stelle wird deutlich, wie
von einer weltanschaulichen Position aus der Eigenbereich des Politischen, das tatsichlich
nur einen partiellen Anspruch auf den Menschen hat, der institutionell und konstitutionell
gesichert werden muf, iiberschritten wird. Das macht auch verstindlich, warum der
marxistisch-leninistische Interpret die grofte politische Gefihrlichkeit der Schénstatt-
bewegung in der Schaffung des neuen Menschentyps sieht, der aus seinem Transzendenz-
bezug fiir sich einen als absolut anerkannten Standpunkt einnimmt.

Das Streben nach einer homogenen Menschheitsgesellschaft beim Marxismus-Leninismus
steht bei der Schénstattbewegung nicht nur in ihrem hierarchischen Aufbau die Variations-
breite beziiglich Art und Grad der Zugehorigkeit — die in die Entscheidung des einzelnen
fillt — gegeniiber, sondern auch nach aufen hin die Anerkennung der Pluralitat welt-
anschaulicher Positionen. Diese Haltung ist aber nicht nur durch das zeitbedingte Faktisch-
Gegebene gefordert, sondern grundsitzlich vom Ansatz her: Wo es eine freie Entscheidung
dafiir gibt, muf es eine freie Entscheidung dagegen geben konnen. Denn es zeigte
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sich, da sowohl im Selbstgestaltungsprozefl, in der personalen Begegnung, in der
Regierungsweise, als auch im statischen Aufbau des hochdifferenzierten Sozialgebildes
der Schénstattbewegung ein einziges dreigliedriges Grundprinzip zur Auswirkung kommt:
Freiheit soweit als méglich, Bindung soweit als nétig und Geistpflege soviel als moglich.
An dieser Stelle wird die Affinitit der Schonstattbewegung zum freiheitlichen Rechts-
staat und der ihm pridisponierten pluralistischen Gesellschaftsordnung deutlich.

Daraus ergibt sich auch in der konkret-historischen Verantwortung — die beiden Bewe-
gungen eigen ist als Ausdruck eines ausgesprochenen Geschichtsbewufltseins — die jeweils
unterschiedliche Konzeption. Schlie@lich konstituieren sich beide Bewegungen aus einer
festumrissenen weltanschaulichen Position; wihrend jedoch die Schénstattbewegung ihr
weltanschauliches Apriori — die Existenz Gottes — als solches kennzeichnet, hilt der
Marxismus-Leninismus sein weltanschauliches Apriori — die Nicht-Existenz Gottes — fiir
etwas wissenschaftlich Erweisbares. Nach marxistisch-leninistischer Interpretation ist dem-
nach das Regressive, Reaktionire und Restaurative der Schonstattbewegung ihr Theismus.
Denn wie deutlich wurde, handelt es sich bei ihr nicht um Kirchlichkeit — wie Olof Klohr
differenziert —, sondern auch um Gliubigkeit, die allerdings noch andere Dimensionen
als die von marxistisch-leninistischer Seite herausgestellten annimmt: die in die Tiefe
personaler Existenz, in die Breite mitmenschlicher Verbundenheit und in die Konkretheit
historischer Verantwortung.

Als Zusammenfassung des Ergebnisses der vorliegenden Arbeit ist zu sagen, daf auf die
marxistisch-leninistische Begriindung von der 6konomischen, politischen und ideologischen
»Verflechtung” des ,politischen Katholizismus” mit dem Imperialismus nicht nur in
negativer, sondern auch in positiver Entgegnung geantwortet werden konnte:

1. negativ, wie bereits aufgezeigt, weil eine Skonomische und politische Beziehung
zwischen Schonstattbewegung und Imperialismus von marxistisch-leninistischer
Seite nicht nachgewiesen werden konnte, wihrend es sich bei den entgegen-
gesetzten ,ideologischen” Positionen um eine weltanschauliche Pramisse handelt.

2. Positiv war die Entgegnung durch den aus dem Vergleich der anthropologischen
Konzeptionen erbrachten Beweis, daf innerhalb der Schénstattbewegung im
praktischen Losungsversuch zum Teil vorliegt, was die Vertreter des Marxismus-
Leninismus als Ergebnis der kommunistischen Gesellschaft erst erwarten.

Die vorldufige Antwort auf das Warum der politischen Interpretation der Religion von
seiten des Marxismus-Leninismus hat sich bestitigt,

1. weil sich gezeigt hat, dal von einer weltanschaulichen Bewegung, die ausdriick-
lich Homogenisierung der Menschheitsgesellschaft anstrebt, der berechtigte
Eigenbereich des Politischen notwendigerweise iiberschritten und der Mensch
nicht nur partiell, sondern total beansprucht wird, und

2. weil die marxistisch-leninistische Weltanschauung von der Pramisse der Nicht-
Existenz Gottes ausgeht und die Vertreter des Marxismus-Leninismus diese
dogmatische Position fiir wissenschaftlich begriindbar halten.
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Das Jahr 1944 in Dachau

Von Engelbert Monnerjahn

Am Beginn des Jahres 1944 konnte es fiir Einsichtige kaum noch einen Zweifel geben,
daB Deutschland den Krieg, den es vor mehr als vier Jahren begonnen hatte, als Verlierer
beenden wiirde. Von seinen Hauptverbiindeten hatte Italien nach dem Sturz Mussolinis
am 25. Juli 1943 unter der Regierung des Marschalls Badoglio Anfang September mit
den Alliierten einen Waffenstillstand geschlossen und am 13. Oktober Deutschland sogar
den Krieg erklirt. Das Jahr 1944 sollte die Kapitulation weiterer Verbiindeter bringen:
im August die Ruminiens, das ebenfalls gleichzeitig auf die Seite der Gegner trat (Kriegs-
erklarung am 25. August); im September die Finnlands, die fiir die Deutschen besonders
schmerzlich war. Am 19. Mirz bereits mufte die deutsche Wehrmacht Ungarn besetzen,
um einen Seitenwechsel dieses Landes zu verhindern.

An allen Fronten war im Laufe des Jahres 1943 die Initiative an die Alliierten iiber-
gegangen. Zu See hatte die deutsche U-Boot-Flotte der gegnerischen Schiffahrt zwar
bedeutende Verluste zugefiigt, dabei aber selber EinbufSen in einem solchen Mafe erlitten,
daB die Schlacht im Atlantik als verloren angesehen werden mufite. Nicht minder deutlich
setzte sich 1943 die Luftwaffe der Alliierten gegeniiber der deutschen durch, die ihre
Aufgabe, sowohl die kimpfende Truppe an der langgezogenen Front zu unterstiitzen
wie auch der Heimat Schutz gegen feindliche Luftangriffe zu bieten, immer weniger
erfiillen konnte.

Gewaltig waren auch die territorialen und personalen Verluste der deutschen Wehrmacht
zu Lande: Im Osten gelang es der Sowjet-Union nach der deutschen Niederlage in Stalin-
grad bis 1944 alle durch die deutsche Sommeroffensive 1942 gemachten Eroberungen,
vor allem die Ukraine, zuriickzugewinnen. Am 3. Januar 1944 erreichte der sowjetische
Vormarsch die alte polnische, am 8. April die tschechoslowakische und am 10. April die
ruminische Grenze. Im Siiden war es am 13. Mai 1943 zur Kapitulation des Afrikakorps
gekommen. Es erfolgten mit einer geradezu unwiderstehlichen Prizision die Landungen
der verbiindeten Englinder und Amerikaner auf Sizilien (10. Juli) und auf dem italieni-
schen Festland (3. September Kalabrien, ¢g. September Salerno) sowie im Januar 1944
bei Anzio und Nettuno. Schlieflich wurde mit der erfolgreichen Landung der westlichen
Alliierten in der Normadie am 6. Juni 1944 die SchluBphase des Krieges in Europa
eingeleitet.

Niemand durfte indessen damit rechnen, daf8 der Krieg bald zu Ende gehen wiirde. Die
deutsche Wehrmacht stellte noch immer eine héchst kampferprobte und nach wie vor
kampfgewillte Truppe dar. Auch die deutsche Riistungsproduktion nahm, seitdem Albert
Speer 1942 Minister fiir Bewaffnung und Munition geworden war, trotz der vermehrten
anglo-amerikanischen Bombenangriffe bis Mitte des Jahres 1944 einen erstaunlichen,
freilich verspiteten Aufschwung. Schlieflich war klar, daf die nationalsozialistische

175



Fithrung des Reiches, vor allem bestehend aus Hitler und den Fanatikern, die ihn umgaben,
von sich aus nicht an eine Beendigung des Krieges denken wiirde.

Auch die Alliierten stellten sich auf einen noch linger dauernden Krieg ein und widmeten
ihren militirischen Unternehmungen gegen Deutschland die sorgfaltigste Vorbereitung,
auch wenn das, wie im Falle der Errichtung der ,zweiten Front” in Westeuropa, zu
mehrfacher Verschiebung und zu Unstimmigkeiten der Amerikaner und Briten mit den
Russen fiihrte.

Im Konzentrationslager Dachau machte dieser fiir Deutschland ungiinstige Verlauf des
Krieges sich auf die verschiedenartigste Weise bemerkbar, am meisten zunichst dadurch,
daf} immer mehr Hiftlinge in Auflenlager verlegt wurden, um dort in der Riistungs-
produktion eingesetzt zu werden — so in Miinchen-Allach (Bayerische Motorenwerke),
in Augsburg (MAN, Messerschmitt), in Landsberg (Dynamit AG), in Kaufbeuren
(Dornier-Werke) und in Friedrichshafen (Zeppelin-Werke). Allerdings nahm dabei die
Zahl der Insassen des Haupt- und Stammlagers in Dachau keineswegs ab, da speziell
mit dem Jahr 1943 wieder ein erhebliches Ansteigen der nach Dachau verbrachten Gestapo-
gefangenen zu verzeichnen war. Das Jahr 1944 sah sogar wieder neue, grofere und
grauenhafte Elendstransporte in Dachau ankommen. Traurige Berithmtheit erlangte ein
Zug von verhafteten Franzosen, der, von Compiegne kommend, am 5. Juli in Dachau
einlief. Unter allen Berichten, die wir dariiber besitzen, so von dem lothringischen Pfarrer
Goldschmidt, von dem Jesuitenpater Lenz, dem polnischen Seminarregens und spiteren
Bischof Korszynski, von Edmond Michelet und Edgar Kupfer-Koberwitz, hat der von
Joseph Joos die genauesten und wohl auch verldssigsten Zahlen: nach den Laufzetteln
sollte der Transport 2.582 Mann bringen. ,Es kamen nur 952 Lebende und 483 Tote.
Die anderen Toten waren bereits unterwegs ausgeladen worden” (Joos, Leben auf Wider-
ruf, S. 147).

Von den Luftangriffen der amerikanischen und britischen Bomber blieb das eigentliche
Schutzhaftlager Dachau verschont. Nach Aussagen alliierter Flugzeugfiihrer waren seitens
der alliierten Oberkommandos eigens entsprechende Befehle erteilt worden. Lediglich in
der Nacht vom 2. auf den 3. Oktober 1943 fiel ein brennender Leuchtschirm auf die soge-
nannte Effektenkammer des Lagers, deren Dachstuhl daraufhin mit den dort deponierten
Habseligkeiten von ca. 20.000 Gefangenen in Flammen aufging. Wohl wurde der Bereich
der SS, der dem Schutzhaftlager benachbart war, am 13. Juni 1944 bombardiert, und
dabei kamen nach Pater Lenz leider auch etwa zwolf Hiftlinge ums Leben. Ebenso mufSten
nicht wenige Hiftlinge, die aulerhalb Dachaus in Riistungsbetrieben eingesetzt waren,
unter den zunehmenden Bombenangriffen ihr Leben lassen, so, nach dem Bericht von
Kupfer-Koberwitz, bei einem Bombardement der Messerschmitt-Werke in Augsburg
Ende Februar 1944, allein etwa zweihundert. Die etwa 1.200 Brandbomben hingegen,
die nach Pater Fischer am 31. Juli 1944 in die Plantage fielen, verletzten keinen der dort
arbeitenden Hiftlinge.

Natiirlich belebte der Gang des Krieges bei allen Hiftlingen die Hoffnung auf ein Ende
der Unfreijheit, Leiden und Greuel des Konzentrationslagers nicht wenig. Zugleich stieg
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jedoch auch die bange Frage auf, was die Nationalsozialisten und besonders die SS
gerade mit den Konzentrationslagern und deren Insassen beginnen wiirden, wenn es zum
Ende des Krieges mit der Niederlage Hitlers und seiner Genossen kommen wiirde.

Fiir Pater Kentenich und die Gemeinschaft der Schonstitter in Dachau brachte das Jahr
1944 sowohl die stirkste Ausweitung wie auch den Hohepunkt und die grofite Frucht-
barkeit der Arbeit, die mit der doppelten Entscheidung vom 25. Mirz 1943 eingeleitet
worden war. Im Laufe der ersten Monate veranlaBten Ereignisse, die noch niher dar-
zustellen sind, Pater Kentenich noch mehr, als er es 1943 getan hatte, sich aus der
offentlichen Titigkeit auf Block 26 zuriickzuziehen und auf seine Griinderaufgabe am
Schonstattwerk zu konzentrieren. Er wollte die Chance, die Gott ihm offensichtlich in
Dachau bot, so vollkommen wie moglich niitzen.

So sehen wir, wie 1944 sowohl seine brieflich-literarische Aktivitit im Dienste der
Leitung des Schonstattwerkes aulerhalb des Lagers als auch seine inspiratorisch-pida-
gogische Titigkeit unter den Schonstattgruppen im Lager erheblich zunimmt. Im Januar
1944 wird der ,Hirtenspiegel” vollendet, im Mirz eine lingere Abhandlung mit dem
Titel ,Marianische Werkzeugsfrémmigkeit” in Angriff genommen. Im Sommer entstehen
die Schonstatt-Horen, im September der Werkzeugs-Kreuzweg; im Spitjahr schlieflich
eine Reihe bedeutender Gebetstexte, die inzwischen in der Schonstattfamilie klassische
Geltung erlangt haben. Zwischendurch verfafite Pater Kentenich zwei grundlegende
Studien iiber ,Schonstatt als Gnadenort” und ,Fatima und Schonstatt”, mit denen er von
Dachau aus in die innerkirchlichen Auseinandersetzungen um Schonstatt eingriff. Endlich
sollte das Jahr 1944 das 25-jahrige Jubilium der Griindung des Apostolischen Bundes
am 20. August 1919 in Dortmund-Hérde und in Verbindung mit dem 30. Griindungstag
des Gesamtwerkes am 18. Oktober die ,dritte Griindungsurkunde” erleben.

Dieses umfangreiche Arbeitspensum konnte nur geleistet werden, weil die materiellen
Verhiltnisse in Dachau gegeniiber den friiheren Jahren, besonders infolge der regelmigig
eintreffenden Lebensmittelpakete, einigermaflen ertriglich geworden waren. Pater Fischer
konnte so unter dem 5. Mirz seine Angehdrigen wissen lassen: ,Mir geht es — Gott
sei Dank — noch recht gut. Auch fiir Kleidung, wonach Ihr Euch liebevoll erkundigt,
ist recht gesorgt.” Wie schwach es trotzdem nach wie vor um die Gesundheit der Hiftlinge
bestellt war, das muflte Kaplan Dresbach im Sommer 1944 am eigenen Leibe erfahren:
als er am 8. Juni mit anderen Leidensgefshrten in die Umgebung von Dachau bei Ernte-
arbeiten eingesetzt wurde, brach er nach der Riickkehr ins Lager beim abendlichen Zihl-
appell ohnmichtig zusammen.

Ahnlich wie das Jahr zuvor konnten auch 1944 bestimmte Tage von den Schonstattgruppen
gemeinsam begangen werden. Den Namenstag Pater Kentenichs kiindigte Pater Fischer
schon im Brief vom 6. Februar an: ,Zum Namenstag am 19. wird also Theo wieder
nachmittags um !/2 4 Uhr das hl. Mefopfer feiern. Simon darf sicher ministrieren.
Theos Angehorige von nah und fern werden selbst in ernster Notzeit innigen Anteil
nehmen.” Uber die vollzogene Namenstagsfeier berichtet der Brief vom 1. April: ,Das
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St. Josefsfest wurde ja wie vorgesehen in Theos kleinem Kreise piinktlich um /2 4 Uhr
begangen, sicher noch etwas stiller als voriges Jahr, da wegen ,dauernder Luftgefahr’
unsere auswirts wohnenden Angehorigen am hl. MeBopfer leider nicht teilnehmen
konnten . . .” Auf was Pater Fischer mit der Wendung von der ,dauernden Luftgefahr”
anspielt, wird noch zuriickzukommen sein. Fiir sich selber hatte Pater Fischer beim
Lagerkaplan zur Zelebration der hl. Messe zwei Marienfeiertage erbeten: Maria Ver-
kiindigung und Kénigin der Apostel.

Auch Kaplan Dresbach konnte 1944 zweimal zelebrieren: das erste Mal am 22. Februar,
das zweite Mal am 11. Juni, dem 3. Jahrestag seiner Verhaftung. Zu dem letztgenannten
Anlafl kniipfte er am Tage zuvor im Brief an seine Schwester einige Meditationen an,
die, wohl angeregt durch die Invasion der Alliierten in der Normandie am 6. Juni, den Blick
auf das Ende des Krieges und der Haftzeit gehen lassen: ,Das vierte und, so Gott will,
letzte oder nichtletzte Jahr dieser Sorte wird begonnen mit viel Gebet und reichem Segen
und morgen frith um 4.30 h mit der Zelebration, in die alle eingeschlossen sind, die es
angeht . . . Und dabei will sich eine stille, zihe Hoffnung nicht aus dem Herzen weisen
lassen, namlich: dal das vierte nicht zu Ende gehe, es sei denn vorzeitig . . .”

Auch ein kleines Jubildium im Leben Pater Kentenichs lieff die Schonstattgemeinschaft
in Dachau nicht ohne Gedenken voriibergehen: den 40. Jahrestag seines Eintritts in das
Noviziat in Limburg mit der dabei erfolgten Einkleidung am 24. September 1904, dem
Fest der Gottesmutter von der Befreiung der Gefangenen. Im Brief Kaplan Dresbachs
vom gleichen Tag fand das Gedichtnis folgenden, etwas humorvollen Niederschlag: ,Der
heutige Tag ist nicht nur bedeutsam durch das Andenken an die Gottesmutter, die sich so
sehr der Gefangenen annimmt, sondern auch als Jahrestag: Vor 40 Jahren namlich kaufte
Vater sich an diesem Tag seinen Hochzeitsanzug. Deswegen haben wir Grund zum
Danken. Wie ist doch in all dieser Zeit seine Familie grof und stark geworden, bis zu
seinen Sohnen, denen er jetzt noch mitten im Frontgeschehen die alten Ideale vorlebt.
Ich meine, ich miifte alle, die daran Anteil nehmen . . ., bitten, danken zu helfen, und das
tiichtig. Und ein Anliegen muff uns in diesen Wochen der Gedenktage und Jubilien
erfiillen: daB er sein Lebenswerk ausbauen und zur Vollendung fiihren diirfe . . .”

Mit der fiir Deutschland ungiinstigen Entwicklung des Krieges hing es zusammen, daf3
die SS-Fithrung im Lager Dachau 1944 die Dinge nicht mehr so fest im Griff hatte
wie in fritheren Jahren. Eine wichtige Rolle spielte dabei die schon erwzhnte Tatsache,
dafl die Hiftlinge, je linger der Krieg dauerte und je verlustreicher er fiir Deutschland
verlief, immer zahlreicher in der Kriegsindustrie beschiftigt werden muften. Das brachte
* sie in vielfiltigen Kontakt mit Zivilarbeitern, und dadurch wurde es wesentlich leichter,
verbotene Verbindungen anzukniipfen und von SS und Gestapo unkontrolliert auszu-
niitzen, zumal es unter den Zivilisten immer mehr solche gab, die sich nicht scheuten,
den Gefangenen Sympathie zu bezeigen. Ferner machte sich bemerkbar, daff immer mehr
Angehorige der SS-Wachmannschaften, die urspriinglich fiir den Dienst in den Kon-
zentrationslagern ausgebildet worden waren, zur kimpfenden Truppe versetzt wurden,
um die immer gréfler werdenden Liicken einigermaflen aufzufiillen. Thre Stelle nahmen
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iltere, oft mehr oder weniger zur SS gezwungene Minner ein, die ihren Dienst korrekt
versehen wollten, aber fiir Quilereien an den Gefangenen nichts iibrig hatten. Wenn
auch die Schliisselpositionen des Lagers, angefangen vom Schutzhaftlagerfiihrer iiber die
Rapport- und Arbeitseinsatzfiithrer noch immer von Vertretern der urspriinglichen SS-
Wachmannschaften besetzt waren, so fing doch, wie Michelet sich ausdriickt, der Mecha-
nismus an, in Unordnung zu geraten. Die Entdeckung der Geheimverbindungen, die
Carls, Schrammel und andere angekniipft hatten, Ende 1943, schien dem Reichssicher-
heitshauptamt in Berlin ein deutliches Zeichen, daf die Dinge in Dachau zu weit gediehen
waren; man entschlo8 sich, durch eine Kommission einzugreifen und Ordnung zu schaffen.
Im Zusammenhang mit diesem Entschluff fand im Marz 1944 ein Wechsel in der Leitung
des Konzentrationslagers Dachau statt: fiir den relativ milden Lagerkommandanten Weif§
kam Sturmbannfiihrer Weiter und fiir Schutzhaftlagerfiithrer von Redwitz Obersturm-
fithrer Ruppert, dem vom Lager Natzweiler im Elsaf8 her, wo er zuletzt gewesen war,
der Ruf eines unberechenbaren, scharfen Mannes vorausging.

Vor diesen Marztagen aber gelang den Marienschwestern noch einmal ein Besuch bei
Pater Fischer auf der Plantage — der letzte.

(Der Beitrag ist einer Gesamtdarstellung des Lebens und Wirkens Pater Kentenichs von 1933
bis 1945 entnommen, die voraussichtlich im néchsten Jahr in Buchform erscheinen wird.)
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BLICK IN DIE ZEIT

Um die Zukunft ignatianischer Spiritualitt

Distanz schafft Uberblick — kein Zweifel, da wir heute aus der Distanz einer zu Ende
gegangenen geschichtlichen Epoche die inneren Ziige im Antlitz der Kirche der ,Neuzeit”
schirfer sehen und bestimmen kénnen. Zu diesen inneren Formkriften gehort zweifellos
die Spiritualitit der Gesellschaft Jesu, die iiber zahllose Kanile das geistige und geistliche
Leben der Kirche nach dem Tridentinum entscheidend geprigt hat. Vieles, was uns im
Lebensvollzug der Kirche einfachhin ,kirchlich” erschien, war tatsachlich urspriinglich
»jesuitisch”. So konnte der Griinder Schonstatts im Blick auf die anhebende Riesen-
aufgabe der lebensmiBigen Verwirklichung des Zweiten Vatikanums sagen, daf die
Jesuiten die eigentlichen Triger des tridentischen Reformprogramms gewesen seien,
weil ihre Spiritualitidt offenbar genau dieser Zielsetzung entsprochen habe. So wurden
sie die entscheidende geistige Macht der Kirche der Neuzeit.

Kein Wunder, da mit der Krise dieser Kirche in weitestem Ausmafl auch eine Krise
ignatianischer Spiritualitit gegeben ist. Wenn wir nur zwei typische Kristallisationspunkte
herausgreifen: die jesuitische Lehre und Praxis des Gehorsams hat weitgehend die Auf-
fassung kirchlichen Gehorchens und Regierens bestimmt. Die seelische Wandlung des
modernen Menschen nun sucht den demokratischen Wesenszug der Autorititsausiibung
in eine neue Gehorsamskonzeption einzubringen. — Ahnlich radikal ist der Ruf nach einer
»welthaften” Spiritualitdt des Laien — ebenfalls eine Reaktion des seelisch gewandelten
Menschen gegen eine Form der Aszese, wie sie hauptsichlich von der Gesellschaft Jesu
beeinfluflt war.

Seit lingerem geht daher die starke Tendenz jesuitischer Autoren dahin, Ignatius selbst
und die Urspriinge seiner Spiritualitit von der Fragestellung unserer Zeit her neu
»abzuhoren” und auf seine Zukunftstrachtigkeit hin zu befragen. Das Buch des nieder-
.lindischen Jesuiten Leo Bakker, Freiheit und Erfahrung* scheint uns fiir diese Tendenz
ein besonders bemerkenswertes Beispiel. Man muff dem Autor beides bescheinigen:
daB er sich den Riickgang zu den Quellen und das neue Abhdren nicht leicht gemacht
hat — formgeschichtliche, quellengeschichtliche und redaktionsgeschichtliche Untersuchun-

*) Leo Bakker, Freiheit und Erfahrung, Redaktionsgeschichtliche Untersuchungen iiber die
Unterscheidung der Geister bei Ignatius von Loyola, Wiirzburg 1970, 327 S. — Erschienen
als Band III der ,Studien zur Theologie des geistlichen Lebens”.
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gen mochten die urspriingliche geistliche Vitalitit des ignatianischen Ansatzes lebendig
herausstellen. Vor allem aber, man spiirt, daf der Autor selbst ehrlich ergriffen ist von
der Fragestellung des modernen Menschen, und ist erstaunt, wie fruchtbar diese Neu-
befragung ausfillt. Er méchte den Kern des Exerzitienbiichleins, den inneren Vorgang,
der bei den Geistlichen Ubungen eigentlich angezielt wird: die Grundentscheidung der
»Wahl” in der Konfrontierung mit Christus und im Hinhoren auf die inneren , Bewegun-
gen” der jeweiligen seelischen Situation auf gottliches Eingreifen hin — durch den Riick-
gang auf das ignatianische Urerlebnis seiner eigenen Bekehrung und Fithrung durch
Gott so blolegen, da8 er fiir den Menschen von heute neu zu sprechen beginnt.

Seinen Fragehorizont umschreibt er in der Einfiihrung so: ,Lebt nicht in vielen das Gefiihl,
sich gegen Gott kehren zu miissen, weil sie meinen, dal ,Gott’ sich gegen ihr Bewuft-
werden und ihre Freiheit stelle?” Der geistesgeschichtliche Prozef, der zu dieser seelischen
Grundhaltung gefiihrt hat, entsprang einer , Ursiinde”, die alles verfilscht hat: der Mensch
erfuhr seine relative Autonomie und seine Einladung zum Mittun mit Gott nicht als gott-
geschenkte Freiheit, sondern mufite sie sich — nach seinem Erleben — gegen ihn erkimpfen.
So fragt Bakker: ,Muf} nicht auf noch tiefer liegendem Grund das Hineinwachsen in
Automonie und Freiheit in unserer Geschichte aufs neue durchlebt werden, und zwar
jetzt in richtiger Weise . . ., soll die noch tiefere Kluft zwischen Christentum und moderner
,2autonomer’ Welt iiberbriickt werden?“ Und er meint: ,Hier hat nun unseres Erachtens
Ignatius seine grofle Bedeutung. Er erlebte eine Weise zu beten und beschrieb diese in
seinen GU (= Geistlichen Ubungen), wodurch er frei und zur Miindigkeit gefiihrt wurde,

und der Gott, zu dem er betete, wandte sich gerade an seine Freiheit und seine schépferi-
sche Fahigkeit” (S. 22 f.).

Sein Buch ist aufgebaut in drei Teilen: der erste und zweite (,Der Geist, Quellgrund des
Buchstabens” und ,Das Entstehen des Buchstabens aus dem Geist”) sind minutidse
geschichtliche Untersuchungen iiber die Grundlagen der formulierten Lehre des Exerzitien-
biichleins im Leben des Ignatius und seine literarische und geistige Abhingigkeit von
Traditionszeugen (Bernhard, Thomas, Dionysius), die den Hauptteil des Buches aus-
machen. Der Hohepunkt wird unzweifelhaft im dritten Teil erreicht, wenn die reiche Ernte
eingebracht wird, die vorher in miihsamer Kleinarbeit gereift ist.

Hier kann nur auf einige wesentliche Punkte hingewiesen werden.

Zunichst ist seine alles durchziehende Grundiiberzeugung die, daf das gelebte Leben
des Griinders der gottgewollte eigentliche Kommentar zu seiner geistlichen Lehre ist.
Er zitiert dazu schone Zeugnisse friither Gefolgsminner des Ignatius: ,Auch unser Vater
Ignatius pflegte zu sagen: ,Wenn Gott jemanden als Ordensstifter erwihlt, dann fijhrt
er ihn so, wie auch dessen Schiiler wandeln sollen.” Und: ,In ihm griindete Gott sozu-
sagen die Gesellschaft und erblickt man die erste Gestalt und Gnade, die der Herr der
Gesellschaft gab, und versteht man die GU . . .“ (S. 135 £.).

Das Zentrum der geistlichen Ubungen in ihrer wegweisenden Bedeutung fiir den modernen
Menschen sieht er in dem vielschichtigen Vorgang vom géttlichen Anruf (,Erwihlung”)
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und menschlicher Antwort (,Wahl”), was sich im Menschen durch von Gottes Heiligem
Geist ausgeldsten seelischen Bewegungen kundtut, die ihren Gipfelpunkt in der Erfahrung
der unmittelbaren Nihe und Wirksamkeit Gottes und des daraus folgenden, psycholo-
gisch nicht mehr voll erkldarbaren ,Trostes” haben. So werden die ,Regeln zur Unter-
scheidung der Geister”, d. h. der verschiedenen Ursachen seelischer Regungen, zum
wichtigsten Instrumentarium des geistlichen Erfahrungsschatzes im gliubigen Menschen.
Ignatius hatte diesen komplexen Vorgang hauptsichlich wihrend seines Aufenthaltes
in Manresa bei seinem eigentlichen ,Berufungserlebnis” am Cardoner erfahren — und
zeitlebens versuchte er, diese Urerfahrung in eine Form zu bringen, die anderen Menschen
auf ihrem Weg zu Gott hilfreich sein konnte. Dabei spielt die sogenannte ,erste Zeit
der Wahl” eine wichtige Rolle: das ist die ,unmittelbare Erfahrungsgewifheit”, dafl
Gott in mein Leben eingegriffen hat und mich in meiner Freiheit anspricht, ihm zu
antworten, aber so, daB ich im Erleben Gottes gleichzeitig seinen Einflufl auf Verstandes-
erkenntnis und Willenszustimmung erfahre — und von daher eine unerschiitterliche
Gewiflheit meiner Berufung erhalte. Das SchluBergebnis seiner Untersuchungen iiber
diesen alles entscheidenden Kernpunkt ignatianischer Frommigkeit faflt Bakker so zu-
sammen: ,Jeder systematisch-wissenschaftlichen Reflexion iiber den Glauben (Theologie),
die von einigem Gewicht ist, liegt eine neue Glaubenserfahrung (Spiritualitit) zugrunde.
Die Gefahr besteht aber, daf ,neuer Wein in alte Schliuche’ gegossen wird. Schon bei der
ersten nicht-theologischen und mehr spontanen Darstellung der neuen Glaubenserfahrung
kann eine traditionelle Sprache den neuen Inhalt iiberdecken; den theologischen Re-
flexionen dariiber droht dieselbe Umdeutung. Diese doppelte Gefahr ist hinsichtlich der
GU deutlich nachweisbar . . . Weil die Theologie seiner Zeit nicht reif war und er selber
nicht das schopferische Vermdgen besal, um die genauen theologischen Begriffe zu
prigen, blieb das Neue dieser Schau zu sehr verborgen” (S. 306 f). So erklirt er sich
die zu einseitig willensmaBig und rational orientierte Entwicklung der ,jesuitischen”
Spiritualitit, so die theologische Entfaltung des Molinismus, und in dieser Richtung sieht
er eine genuin ignatianische und gleichzeitig zukunftsgerichtete Neu-Entfaltung: ,Soll
aber dieser Kern der GU — da nun die Zeit reif zu sein scheint, mehr als in den ver-
gangenen Jahrhunderten — wirklich verstanden werden, dann muf8 er in zeitgemifen
Ausdriicken formuliert und fiir die Praxis des christlichen Lebens theologisch-spirituell
neu durchdacht werden. . . . Die vorbereitende Arbeit fiir eine solche Neugestaltung der
ignatianischen GU hat die vorliegende Arbeit durch historische und literarkritische Unter-
suchungen leisten wollen” (S. 310).

.Die kritische Frage wird lauten: ob solche Umschmelzung in einem Ausmaf gelingen
kann, daB sie nicht nur im Kranz kirchlicher ,Spiritualititen” eine originell geprigte
Art bleibt, sondern auch von dhnlicher Formkraft in der Zukunft der ,neuesten Kirche”
werden kann, wie das in den vergangenen Jahrhunderten zweifellos der Fall war. Es wire
eine reizvolle und lohnende Aufgabe, unter solchem Blickwinkel einen Vergleich zwi-
schen der Spiritualitit Schonstatts und der des heiligen Ignatius durchzufiihren.
Giinther Maria Boll
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Berichte

Mariologischer und marianischer Kongref8 in Zagreb

Nachdem der letzte Mariologische und Marianische Kongre 1967 in Fatima/Portugal
abgehalten worden waren, fanden beide, der VII. Mariologische und der XIII. Marianische
Kongref, diesmal vom 6. bis 15. August 1971 in Zagreb/Jugoslawien und damit zum
erstenmal in einem kommunistisch beherrschten Lande statt. Wenn auch Jugoslawien
in den letzten Jahren im Zuge einer eigenstindigen Politik sein Verhiltnis zur katho-
lischen Kirche erheblich verbessert hat — man denke an den Besuch Titos im Vatikan
Ende Mirz — und wenn auch die Kongresse im katholischen Gliedstaat Kroatien durch-
gefithrt wurden, so bleibt diese Tatsache dennoch hochst bemerkenswert. Fast wire es
im Rahmen des Marianischen Kongresses sogar zu einem Besuch des Papstes in Jugos-
lawien gekommen. Die staatlichen und stddtischen Behérden lieen den Veranstaltungen
volle Férderung zuteil werden. Bei der Eréffnung betonte ein Mitglied der kroatischen
Staatsregierung, daff die Kongresse ,eine grofe Ehre fiir Jugoslawien, Kroatien und
Zagreb” bedeuteten. Die Ansprache des Hl. Vaters an Marid Himmelfahrt wurde vom
kroatischen Rundfunk bereitwillig iibertragen. Man mu8 sich nur vor Augen halten, da8
es nach dem Krieg eine regelrechte Verfolgung und Unterdriickung der katholischen
Kirche in Jugoslawien gab, bei der der Fiihrer der Katholiken in Kroatien, Kardinal Alois
Stepinac, 1946 zu sechzehn Jahren Zwangsarbeit verurteilt wurde und bis zu seinem Tode
1960 sein Bischofsamt nicht hatte ausiiben diirfen, um zu ermessen, was es heifit, dafl
sein Nachfolger auf dem Bischofsstuhl, der heutige Kurienkardinal Franjo Seper, nach
Zagreb kommen konnte, um iiber beide Kongresse als Legat des Papstes zu prisidieren.

Am Mariologischen Kongre8, der den Anfang machte, nahmen Theologen aus 23 Lindern
teil, darunter Protestanten, Anglikaner und Orthodoxe. Eine Delegation deutscher Theolo-
gen leitete Prof. Hermann Josef Brosch aus Aachen. Hatten die Referate auf dem Kongref3
in Fatima vor vier Jahren der Erhellung der Marienverehrung in den ersten fiinf Jahr-
hunderten der Christenheit gegolten, so beschiftigte man sich in Zagreb mit der Ge-
schichte der Marienverehrung vom 6. bis zum 11. Jahrhundert. Der getrennten Ent-
wicklung der Kirche im Morgen- und Abendland entsprechend, die zu Beginn des
genannten Zeitraumes stirker einsetzte, legte eine Vortragsreihe die neuesten Ergebnisse
der Forschungen iiber den Kult der Gottesmutter im Orient und eine andere die aus dem

183



Okzident vor. Bedeutende Themen der ersten Reihe waren: Die Lehre iiber die Verehrung
Mariens in den Werken des Modestus von Jerusalem — Die Entwicklung der Marienver-
ehrung in der orthodoxen Kirche nach dem Konzil von Ephesus — Der Hymnos Akathistos
als Gipfel der marianischen Theologie und der Marienverehrung in der Kirche von
Byzanz — Kult und Verehrung Mariens bei Theodor Studites. Von Abhandlungen iiber so"
herausragende Reprisentanten der ostkirchlichen Mariologie wie Johannes von Damaskus,
Andreas von Kreta und Germanus von Konstantinopel hatte man abgesehen, da ihre
Werke in der bisherigen Forschung schon mehr Beriicksichtigung gefunden haben.
Themen der zweiten Reihe hiefen u. a.: Die Mariologie bei Ildefons von Toledo und
Anselm von Canterbury — Maria in der rémischen Liturgie von Ephesinum bis zur
karolingischen Zeit — Die geistige Mutterschaft Mariens in der abendlindischen Frommig-
keit von 750-1100 — Die Marienverehrung in der heutigen Schweiz vom Ende der Antike
bis zum 11. Jahrhundert — Der Kult Mariens im Ungarn des 11. Jahrhunderts. Spezielle
Vortrige waren der Geschichte der Marienverehrung im Gastgeberland, vor allem in
Kroatien und Slowenien, gewidmet. Ein erster Gesamteindruck aus dieser wissenschaft-
lichen Veranstaltung war die starke christologische Pragung der Marienverehrung jener
Jahrhunderte, die wesentlich von der Stellung Mariens im Heilsgeschehen her ihre
Begriindung erhielt. Die nicht-katholischen Teilnehmer des Kongresses sprachen von
einer neuen Mdglichkeit der kumenischen Annzherung, die sich aus dieser Sicht der
Gottesmutter in der zweiten Hilfte des ersten Jahrtausends der Kirche ergebe.

War der Mariologische Kongre3, wie immer, Sache der Wissenschaftler, so wurde der
Marianische Kongres8, der sich anschlof, von der lebendigen Teilnahme vieler Tausende
von Gliubigen, in der Hauptsache aus Jugoslawien selbst, aber auch von Gruppen aus
dem westlichen Ausland getragen. Doch gab es auch hier ein reiches Angebot von Vor-
trigen. Einer der prominentesten Redner, Kardinal Suenens aus Briissel, sprach iiber das
Thema ,Maria in der heutigen Welt”. Er betonte dabei die Untrennbarkeit der Gestalt
Christi und Mariens. Auf Grund dessen habe Maria einen biblisch belegten Platz in
jedem Christenleben. Bei dem bewuften Streben nach einer besseren Welt, daf8 der Kirche
heute aufgegeben sei, kénne man Maria betrachten als Symbol der Suche, des Leidens
und als Quelle des Friedens. Suenens bezeichnet die Gottesmutter als , Unsere Liebe Frau
von der Epiphanie der kommenden Welt”. Der Schlu8 des Kongresses wurde in dem
zirka 35 Kilometer von Zagreb entfernten Wallfahrtsort Maria Bistrica begangen. Zu der
Eucharistiefeier, die der Legat des Papstes, Kardinal Seper, in Konzelebration vor dem
Heiligtum der Gottesmutter vollzog, waren gegen 150000 Glaubige zusammengestrdmt.
Von Castel Gandolfo aus richtete der Papst an sie eine Gruflbotschaft in kroatischer,
slowenischer und serbischer Sprache. Paul VI. setzte sich dabei mit der Frage ausein-
ander, ob die Christen unserer Zeit Maria mit der gleichen redlichen und warmen Hingabe
verehren kdnnten wie die vergangenen Jahrhunderte und gab darauf die Antwort, da8
gerade der heutige Christ mit seinem Bediirfnis nach evangelischer Echtheit in der Ver-
ehrung der Gottesmutter nicht nachlassen diirfe. ,Die rechte Verehrung der Madonna”,
so sagte der Papst, ,ist ein Zeichen fiir das rechte Verstindnis der christlichen Religion,
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insbesondere der katholischen.” Die Verehrung Mariens sei zu begreifen aus dem Ganzen
der gottlichen Heilsplanung, deren Erfiillung in der Menschwerdung Christi von der freien
Annahme und Mitarbeit der Jungfrau von Nazareth abhingig gemacht wurde. Aus dieser
Stellung Mariens leite sich ihre Sendung ab: die Mutter Christi ist auch die Mutter
des geheimnisvollen Leibes Christi, der Kirche. Fiir die Losung brennender Probleme in
der heutigen Welt gelte: ,Wenn wir moderne Menschen uns — vielleicht unbewuf}t — fiir
die Einheit, die Briiderlichkeit, den Frieden, die Rettung der Menschheit einsetzen,
konnen wir nicht von der Stellung und Sendung Mariens absehen: Sie ist die Tiir, durch
die Christus, der Heiland, in die Welt eintritt; sie ist die Pforte des Himmels, die Ursache
unserer Freude.”

Die Berichterstattung iiber die Kongresse von Zagreb in der deutschen Presse, auch der
kirchlichen, war ziemlich diirftig. Umso mehr ist man auf die Verdffentlichung der Akten
gespannt. Tagungsort fiir den néchsten Mariologischen und Marianischen Kongref soll
das Heiligtum von Aparecida do Norte in Brasilien sein.

»Schonstitter Pastoraltagung 1971“

Vom 8. bis 12. August fand in den Raumen der Schonstitter Marienschule die ,Schon-
statter Pastoraltagung 1971” statt. Eine unerwartet hohe Zahl von etwa 130 Teilnehmern
war dazu erschienen. Die Tagung wurde am 8. abends mit einem Wortgottesdienst in der
Anbetungskirche eréffnet. Das Tagungsprogramm wickelte sich ab iiber sechs Referate,
sechs Arbeitskreise und vier Sonderveranstaltungen, in denen pastorale Anliegen erdrtert
bzw. zeugnishaft zur Darstellung gebracht wurden. Die Gesamtthematik der Tagung
lautete: ,Ganzheitlicher Lebensaufbruch aus dem Glauben auf dem Wege der Bewegungs-
pidagogik.” — Der erste Tag (Montag) bemiihte sich um eine ganzheitliche Situations-
analyse des pastoralen Raumes heute und eine modellhafte Problemlésung aus schon-
stittischer Sicht. Pastor R. Hiising referierte iiber ,Die gegenwirtige Zeitsituation und
Seelenlage als Herausforderung an die pastorale Praxis.” Rektor H. Gedemer sprach zu
dem Thema: ,Schonstatt — Modell und Schule pastoraler Praxis fiir die Kirche in der
neuesten Zeit.” Kam das erste Referat mehr vom psychologischen Ansatzpunkt aus zu
Diagnose und therapeutischer Mafinahme, so setzte das zweite mehr im soziologischen
Bereich an und zeigte Lésungsmodelle anhand der in Schonstatt gewordenen Gemein-
schaften und Gemeinschaftsformen. — Der zweite Tag (Dienstag) sollte nachdriicklich
betonen, daB8 die heutige Zeit nicht blof eine Herausforderung bedeutet fiir die Praxis der
Pastoral, sondern ebenso stark eine Wandlung und Neuorientierung des priesterlichen
Seelsorgers als des hauptverantwortlichen Trégers der Pastoral verlangt. Rektor H. Gebert
erbrterte in seinem Referat »Chancen und Priorititen des priesterlichen Seelsorgers
in den gewandelten Verhiltnissen” und lief dabei deutlich werden, da8 seelsorgliche
Fruchtbarkeit nicht so sehr an verfeinerte Methoden und verinderte Strukturen, sondern
an die schopferische Kraft und geistliche Lebendigkeit des Priesters gebunden ist. Eine
Konkretisierung und Veranschaulichung dieser Gedanken nahm Pater P. Locher in einer
Darstellung iiber ,Pater Kentenich als Leitbild fiir den Seelsorger in der neuesten Zeit”
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vor. In einem Alter, in dem die meisten Priester kurz vor ihrer Pensionierung stehen,
iibernahm Pater Kentenich seinerzeit die Sorge fiir die deutsche Gemeinde in Milwaukee
und widmete sich ihr bis zu seinem 8o. Lebensjahr. Wie er in den schwierigsten Ver-
hiltnissen als ,Rufer in der Wiiste” und als ,priesterlicher Vater” in seiner Gemeinde
arbeitete, das diirfte grundlegend wegweisend sein fiir die Seelsorge der Zukunft und ist
eine Ermutigung fiir jeden Priester in dhnlich schwerer Situation. — Der dritte Tag
(Mittwoch) galt der Beschiftigung mit der Bewegungspadagogik. Die Vortridge des Tages
wurden von zwei Marienschwestern bestritten. Sr. Ludovica referierte iiber ,Prinzipien
und Methoden der Arbeit mit Stromungen”. Sr. Hartgunde demonstrierte das im ersten
Referat grundsitzlich Gesagte an zwei Beispielen aus dem aktuellen Leben der Schonstatt-
familie, an der sogenannten Cambrai- und der Heiligtumsstromung. — Die Arbeitskreise
hatten die Aufgabe, Inhalte der Referate zu konkretisieren, zu ergidnzen oder zu korrigie-
ren, sollten aber auch die freie Aktivitit der Tagungsteilnehmer zu Wort kommen lassen.
Themen der Arbeitskreise waren: 1. Die Predigt in der Sicht schonstittischer Pastoral,
2. Team-Seelsorge, 3. Arbeit mit Strémungen in der Pfarrseelsorge, 4. Stromungsarbeit
in der Jugendseelsorge, 5. Familienseelsorge, 6. Synode der deutschen Bistiimer und der
Beitrag Schonstatts. — In der Schluflsitzung am Donnerstag wurden von den Arbeits-
kreisen aufler den Berichten zwei Antrige eingereicht. Der erste befafite sich mit einer
Stellungnahme zur Wiirzburger Synode 1972. Darin wurde u. a. der Wunsch vorgetragen,
die Synode solle sich insbesondere als Glaubensgemeinschaft verstehen; ferner solle die
Synode die Stellung Mariens im Heilsplan beachten und wirksame Schritte zur Ver-
lebendigung der Marienverehrung unternehmen. Der zweite Antrag betraf die nichste
Pastoraltagung, fiir die als Thema in Vorschlag gebracht wurde: ,Die Familie — Raum
der Entscheidung”. Beide Antrige wurden mit gro8er Mehrheit angenommen. — Unter
den Sonderveranstaltungen gab es am Montagabend einen Lichtbildervortrag iiber die
Seelsorgstitigkeit Pater Kentenichs in der deutschen Gemeinde in Milwaukee, am
Dienstagnachmittag eine Diskussion mit Bischof Tenhumberg/Miinster iiber die Wiirz-
burger Synode, am Dienstagabend Berichte von zwei schonstattischen Pfarrer-Teams
iiber ihre bisherigen Erfahrungen und am Mittwochnachmittag eine Begegnung mit
Schonstatt-Jungminnern aus der Didzese Mainz, die den Priestern ,,Anschauungsunter-
richt in schonstittischer Jugendarbeit” gaben. Bischof Tenhumberg zeigte in einem kurzen,
aber hochst prizisen Referat die wesentlichen Fakten der bisherigen Arbeit der Synode
bzw. ihrer Kommissionen auf und ging dann in sehr ausgewogener Weise auf die be-
rechtigten Erwartungen wie auch auf die Grenzen des ganzen Unternehmens ein. Der
Bischof unterlieB es auch nicht, den spezifischen Beitrag Schonstatts fiir das Gelingen
der Synode und der kirchlichen Erneuerungsarbeit in Deutschland iiberhaupt zu zeich-
nen. — Den Abschluf der ,Pastoraltagung 1971 bildetet eine Eucharistiefeier in der
Anbetungskirche, bei der achtzig Priester konzelebrierten und Oberstudiendirektor
J. Lammerskotter die Predigt hielt. Mit Recht bezeichnete er die Tagung als gelungen,
nicht zuletzt deswegen, weil sie iiber die Referate und Diskussionen hinaus zu briider-
licher Begegnung und vor allem zu einem Ereignis und Erlebnis des Glaubens geworden
war.
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Arbeitsgemeinschaft der Sikularinstitute in Kdnigstein

Das Haus der Begegnung in Konigstein sah in den ersten beiden Maitagen eine an-
sehnliche Versammlung in seinen Mauern: ca. 130 Mitglieder von Sakularinstituten
aus dem deutschsprachigen Raum (und auch aus angrenzenden Lindern) hatten sich
zu einer Studientagung versammelt, zu der die ,Arbeitsgemeinschaft deutschsprachiger
Sakularinstitute” eingeladen hatte. Das Thema ,Nachfolge Christi mitten in der Welt”
und die Art wie die beiden Referenten Dr. Hans Urs von Balthasar und Dr. Barbara
Albrecht ihre Gedanken dazu darboten sowie der offene Gedankenaustausch in den
Arbeitskreisen lieBen die beiden Tage zu Besinnungstagen werden, die fiir alle Teilnehmer
recht fruchtbar wurden.

In seinem grundlegenden Referat deutete H. U. v. Balthasar die Lebensform der Sakular-
institute als die Nachfolge Christi, wie sie das Evangelium kiindet. ,Die Lebensform
der Sakularinstitute rechtfertigt sich vom Evangelium her strahlender als andere Lebens-
formen in der Kirche.” Die fiinf Momente der Nachfolge Christi nach dem Evangelium
bilden auch die fiinf Kennzeichen der Sikularinstitute. Ausgangspunkt ist der Anruf
Jesu (consecratio), die beantwortet wird in einer unteilbar und endgiiltig gemeinten
Hingabe (devotio); diese fiihrt zu einer Lebensgemeinschaft mit Jesus und untereinander
(communio), die darauf angelegt ist, Frucht zu bringen (apostolatus); der Ort des Frucht-
bringens ist die Welt (saecularitas).

In drei weiteren Referaten wurde die Nachfolge Christi beleuchtet unter dem Aspekt
der drei gottlichen Tugenden Glaube, Hoffnung und Liebe. B. Albrecht ging aus von der
Glaubensnot des heutigen Menschen, der durch ,Bluttransfusionen” aus der Fiille des
biblischen Glaubens, durch die Begegnung mit biblischen Gestalten des Glaubens geholfen
werden soll. Nachfolge in der Hoffnung geschieht durch den Weg des Glaubens; in diese
Hoffnung sollen die Hoffnungen dieser Welt integriert werden. In seinen Uberlegungen
zur Nachfolge in der Liebe zeigte v. Balthasar die Sikularinstitute als Gemeinde in der
Nachfolge Christi, ihre Gemeinschaft als ersten Ubungsplatz der Liebe.

Mindestens genauso wertvoll wie die Referate waren die Gespriche in den Arbeits-
kreisen und die Berichte dariiber. Das Gespriachsthema ,, Anfechtungen des Glaubens bzw.
der Hoffnung in der heutigen Welt und in der heutigen Kirche” gab Gelegenheit, das
konkrete Leben im Lichte der Nachfolge Christi zu betrachten und durch Erfahrungs-
austausch Anregung und Wegweisung zu geben und zu empfangen. Gerade diese Ge-
spriache fithrten die Tagungsteilnehmer einander niher und liefen sie das Gemeinsame
der verschiedenartigen Gemeinschaften erkennen: das Bemiithen um diese Welt in der

Nachfolge Christi. Oskar Biihler

Der ,Vogelsang” in Koblenz

Die Strae ,Im Vogelsang” in Koblenz ist in den letzten Jahren, zusammen mit der
rechtwinklig zu ihr verlaufenden Karmeliterstrafle, immer ofter das Ziel von Schonstatt-
gruppen geworden, die hier den Spuren Pater Kentenichs folgen und bedeutender
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Ereignisse seines Lebens gedenken wollen. Wir erinnern uns: Am 20. September 1941,
vor nunmehr 30 Jahren also, wurde Pater Kentenich von der Gestapo in ihrem Amts-
gebiude ,Im Vogelsang” verhort, festgenommen und fiir vier Wochen in Dunkelhaft
gesperrt. Anschliefend kam er, bis zu seiner Uberfithrung in das Konzentrationslager
Dachau am 11. Mirz 1942, in das Gefingnis in der KarmeliterstrafSe, wo sich mit der
Entscheidung vom 20. Januar 1942 der Hohepunkt seiner ganzen Gefangenschaft
1941-45 vollzog.

Fiir die Besucher der beiden Gedenkstitten mag es nicht ganz uninteressant sein, einiges
iiber die Geschichte der beiden Straffen bzw. der durch sie bezeichneten Stadtteile von
Koblenz zu erfahren. Dabei macht die Erklarung des Names der Karmeliterstraie keine
Schwierigkeit: er geht auf das Karmeliterkloster zuriick, das von 1658 bis 1802 hier
bestand. Was aber hat es mit der Strafenbezeichnung ,Im Vogelsang” auf sich?

Der Name ,Im“ oder ,Zum Vogelsang” taucht bereits im mittelalterlichen Koblenz auf
und bezeichnete damals, im 12. und 13. Jahrhundert, den &stlichen Teil der sogenannten
»Firmingk“-Flur, die sich vom alten Stadtgraben — dem heutigen Entenpfuhl — bis an
den Rhein erstreckte. Die Flur lag zunichst noch auBerhalb der Stadtmauern und wurde
zumeist fiir Weinbau geniitzt. Besitzer der Weingirten waren u. a. das Stift St. Kastor
und das Benediktiner- bzw. (seit 1331) Karthiuserkloster St. Beatus, das sich auf der
ersten zum Hunsriick hin gelegenen und noch heute ,Karthause” genannten Anhéhe
befand. Noch auf einem Stadtplan von 1794 ist ein Teil dieses Gebietes als ,Cartiuser
Vogelsang” ausgewiesen. Der Name ,Vogelsang” ist vermutlich héfischen Ursprungs,
dhnlich den Bezeichnungen ,In der Goldgrube”, ,Paradies”, die es ebenfalls noch heute
als Strafennamen in Koblenz gibt. Durch den Bau der neuen Stadtmauer, der 1242
begonnen und 1289 vollendet wurde, kam die gesamte Firmingk-Flur mit der Gemarkung
»Im Vogelsang” in das eigentliche Stadtgebiet. Trotzdem wurde der Weinanbau noch
Jahrhunderte lang dort fortgesetzt, wie z. B. eine Stadtansicht von Matthius Merian
von 1632 erkennen 14f3t.

In dem Wingertsgelinde des ,,Vogelsang” stand bereits um die Mitte des 12. Jahrhunderts
eine Kapelle, die dem hl. Georg geweiht war. Durch den Bau der Stadtmauer wurde
auch sie in das Stadtgebiet einbezogen, kam allerdings hart an die Stadtmauer zu
stehen. Im Laufe des 13. Jahrhunderts war an der St. Georgskapelle eine Siedlung
von Beginen entstanden, die, eine Art Vorlaufer der heutigen Sikularinstitute, sich damals
von Belgien aus iiber das Rheinland zu verbreiten begannen und um 1280 in Koblenz
schon mehrere Hiuser hatten. Im Jahre 1511 wurden die von den Beginen bewohnten
Gebéulichkeiten bei der Georgskapelle von Erzbischof Richard von Greiffenklau den
Franziskanerinnen, die bis dahin in der Rollingsgasse — einer Seitengasse der Weifler-
strafle — gelebt hatten, als Wohnung zugewiesen. Nach einer Bestimmung des Koblenzer
Stadtrates durfte der Konvent nicht mehr als zwdlf Schwestern zihlen und mufite dem
Krankendienst obliegen. 1567 versetzte Erzbischof Jakob von Eltz die Franziskanerinnen
in das ehemalige Godebertsklosterchen in der Gérgenstrale (deren Name iibrigens auf
die Georgskapelle zuriickgeht). In das Kloster ,Im Vogelsang” kamen — und das ist
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im Hinblick auf die Dunkelhaft Pater Kentenichs im , Vogelsang” bemerkenswert — die
Augustinerinnen des Klosters Schonstatt bei Vallendar, deren Oberin Anna Merlen den
Erzbischof wegen der unruhigen Zeitldufte gebeten hatte, ihren Konvent an einen Ort
zu verlegen, ,,wo sie mehr Sicherheit fiir Leib und Leben finden méchten”. Die Schon-
stitter Augustinerinnen blieben bis 1707/08 im ,Vogelsang” wohnen. Wie schon in
Schonstatt, wurde ihr Kloster nach seiner zweiten Patronin, der hl. Barbara, Barbara-
Kloster genannt. 1708 siedelten die Augustinerinnen auf Grund eines Abkommens mit
der Stadt Koblenz in das neuerbaute Hospitalgebidude auf die LohrstraBe iiber, das darauf-
hin den Namen St. Barbara-Kloster bekam und dort bis zum Jahre 1910, zum Teil noch
bis 1930 stand. Ein Mosaikbild der hl. Barbara an der Nordwand der Bickerei Wingen,
beim Eingang in ein Filmtheater, hilt die Erinnerung an dieses friihere Kloster auf der
Lohrstrale wach.

Nach dem Auszug der Augustinerinnen aus dem ,Vogelsang” wurde in den Gebauden
ein stidtisches Spital eingerichtet. Da die Bauten nach einem Bericht aus dem Jahre 1754
in sehr schlechtem Zustand waren, wollte man 1777 nach den Plinen von Johann Seiz,
dem Meisterschiiler Balthasar Neumanns, einen zweistockigen Neubau auffiihren. Dazu
aber kam es nicht, weil der letzte Trierer Erzbischof und Kurfiirst Clemens Wenzeslaus
von Sachsen im gleichen Jahr 1777 siidwirts des , Vogelsang” das noch heute bestehende
schéne Koblenzer Schlof errichten lie und im Zusammenhang damit eine neue Stadt-
planung zu verwirklichen begann. Das stidtische Spital wurde aus dem baufilligen
Kloster im , Vogelsang” in das friihere Franziskanerkloster in der Kastorgasse verlegt.
Die Gebiude im , Vogelsang” riff man zum Teil ab, zum Teil benutzte man sie weiter
als Spinnhaus, bis sie 1808 von der franzdsischen Verwaltung verkauft wurden. Das
Chor der Kirche fiel 1831 einer Straenverbreiterung zum Opfer. Ein Rest des Klosters
stand noch bis 1870. In den folgenden Jahren lieB die Preuflische Bank, deren am 1. April
1856 in Koblenz eroffnete Niederlassung sich bis zum 26. April 1867 im Hause Miinz-
strale 10 (frither Judengasse) und danach im Hause GerichtsstraSe 6 befunden hatte,
auf dem Vogelsanggelinde, und zwar ziemlich exakt an der Stelle des St. Georgsklosters
und spateren Spitals, einen Neubau errichten, der 1873 bezogen wurde. Zwanzig Jahre
spiter, 1893, erwarb dieselbe Bank, die 1875 in Reichsbank umgetauft worden war,
das Nachbargrundstiick ,Im Vogelsang” Nr. 3 hinzu. 1913 wurde der gesamte Bank-
komplex, damit er den wachsenden Anforderungen des Geschéftes besser geniigen kénne,
einem Umbau unterzogen. Am 23. Januar 1937 endlich zog die Reichsbank in das
Koblenzer Bankenviertel in der Neustadt, zwischen Schlorondell und Stadttheater,
wo sie heute als Filiale Koblenz der Landeszentralbank Rheinland-Pfalz fungiert. Das
verlassene Haus im ,Vogelsang” aber iibernahm ein unriihmlicher Nachfolger: die
Geheime Staatspolizei. Sie hatte ihren Sitz noch dort, als Pater Kentenich am 20. Septem-
ber 1941 verhort und verhaftet wurde. So kam es, daf8 der Griinder Schonstatts seine
vier Wochen lange Dunkelhaft im Keller der Gestapo an einer Stelle zubrachte, an der
frither eines der zahlreichen Koblenzer Klgster gestanden hatte, und zwar gerade jenes,
das 140 Jahre hindurch die ehedem in Schonstatt anséBigen Augustinerinnen beherbergt
hatte. E. M.
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Buchbesprechungen

DAS GRUNDGEFUHL UNSERER ZEIT IST
trotz aller grandiosen Erfolge in Wissenschaft
und Technik zutiefst gezeichnet von der Sorge,
da! dem Menschen sein Menschsein in be-
drohlicher Weise abhanden kommt. Der Griin-
de dafiir sind viele: das Anwachsen der
anonymen GroSmichte, die Schrumpfung der
Freiheitsriume, der Verlust eines die Welt
transzendierenden Selbstverstindnisses, die
Dominanz wirtschaftlich-technischer Interes-
sen, die Wucherungen der Triebwelt usw. Da
ist es gut, ja hdchst notwendig, die Humanitit
Jesu in den Blick zu nehmen, wie dies in einem
neuen Pfeiffer-Werkbuch geschieht, in dem
Marianne Miiflle eine Vortragsreihe des Siid-
westfunks aus dem Jahre 1970 gesammelt
vorlegt. In Jesus Christus hat, was Menschsein
heifit und sein soll, seine uniibertroffene und
uniibertreffliche Verwirklichung gefunden.
Kein Mensch hat die Humanitit im Laufe der
Geschichte so entscheidend beeinflu3t und vor-
angebracht wie er. Wo und wann immer darum
das Menschsein in Gefahr gerdt, ist Neu-
orientierung an ihm gefordert.

Die Beitrige des Werkbuches, das hier zu be-
sprechen ist, gehen nicht von der Gestalt und
dem konkreten Leben Jesu aus, sondern von
seiner Lehre, und zwar von der Bergpredigt
in den Evangelien des Matthius und Lukas.
Entscheidende Aussagen der Bergpredigt wer-
den mit aktuellen Kern- und Grundfragen
heutiger menschlicher Existenz konfrontiert;
dabei zeigt sich, wie unerschdpflich neu und
wie provozierend die Botschaft Christi immer
wieder ist. Art und Qualitit der Beitrige sind
indes recht unterschiedlich. Besonderes Interes-
se verdienen die Ausfithrungen von Thomas
Sartory iiber christliche Miindigkeit (S. 8-20),
von Walter Dirks iiber das Gebot der Feindes-
liebe (S. 47-58), von Johannes Neumann zur
Ehescheidung (S. 101-115), von Franz Jos.
Schierse iiber die falschen Propheten (S. 141-

+,DER WIRKLICHE GOTT UND SEINE
Offenbarung” iiberschreibt Bruno Borucki SJ
ein Buch iiber das katholische Verstindnis des
Glaubens und seiner Voraussetzungen. Das
Buch wendet sich weniger an Theologen als
an gebildete Laien. — Im ersten Teil behandelt
der Autor die Gottesfrage und die natiirliche
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152) und von Josef Blank iiber die Praxis als
Kriterium des wahren Jiingers Jesu (5.153-164).

Die Autoren sind ohne Ausnahme fiir ihre
Sache engagierte Leute, Das hat allerdings zur
Folge, daf es einigen Beitrigen an der ge-
botenen Ausgewogenheit fehlt, daf sie von
Einseitigkeiten nicht frei sind. Vor allem wird
zwei Lieblingsobjekten moderner Kritik scharf
am Zeug geflickt: der Kirche und dem schlich-
ten Durchschnittsmenschen unserer Breiten.
Zwar stimmt es, daf} die Kirche von nicht we-
nigen ihrer Amtstriger zu gewissen Zeiten so
gesteuert wurde, als ob sie ihren Zwedk in sich
selbst habe und nicht zum Dienst fiir die
Menschen gestiftet sei. Deshalb muf8 gerade
die Kirche die Humanitit Jesu immer neu an-
visieren, um ihrer eigenen Aufgabe als Heils-
zeichen und Heilswerkzeug fiir die Menschen
inne zu bleiben. Es stimmt aber z. B. nicht,
wenn Josef Blank die Pauschalbehauptung auf-
stellt, Christentum und Kirche seien im Laufe
ihrer Geschichte der Welt das Zeugnis, daf§
nach dem Neuen Testament die Liebe das
Hbochste und Letzte ist, schuldig geblieben
(S. 164). Ebensowenig vermag man die Be-
hauptung zu akzeptieren, die neutestament-
liche Wahrheit Jesu Christi sei ,sehr viel
hiufiger auf seiten der Ketzer zu finden als
auf seiten der Orthodoxen, die jene verfolgten”
(S. 162). Ahnlich wie die Kirche erfihrt auch
der Durchschnittsmensch unserer Tage in eini-
gen Beitrdgen eine Behandlung, iiber die man
sich in einem Budh iiber die Humanitit der
Bergpredigt schlicht wundert. Es ist schade,
dag das gute Anliegen durch solche modische
Einseitigkeiten beeintrichtigt wird.

Marianne Miifile (Hrsg.), Die Humanitit Jesu
im Spiegel der Bergpredigt. Matthiius 5, 13 -
7, 29 und Lukas 6, 27-49, Miinchen 1971: Ver-
lag J. Pfeiffer (Pfeiffer-Werkbuch 98 Gl),
168 S., Kt., DM 11,80. E. Monnerjahn

Gotteserkenntnis. Er weifl sie abzugrenzen
gegeniiber der heute vielfach iiblichen existen-
tiellen Auflosung des Glaubens ins subjektiv
Bewufltseinshafte, Er will sie ontologisch be-
griinden. Der tiefste Grund fiir die Verschie-
denheit im katholischen und liberal-protestan-
tischen-existentiellen Glaubensverstehen sieht



Borucki in der Auffassung vom Erkennen
(S. 18). Hier steht gegen den angestammten
Glaubensbegriff der Kirche im Hintergrund
die rein subjektive Begriffslogik Kants. Schon
die liberale Theologie des 19. Jahrhunderts
befaite sich mehr mit dem Menschen als mit
Gott (S. 14). ,Als Reaktion gegen sie betonte
nach dem ersten Weltkrieg die dialektische
Theologie (K. Barth, E. Brunner, F. Gogarten
u. a.), daB Gott der ,ganz Andere’ sei, trans-
zendent zum Menschen und jeder menschlichen
Erkenntnis und Religion”. Die extreme Gegen-
position zu dem ,ganz anderen Gott” ist nun
aber jenes Existentialverstindnis des Glau-
bens, das Gott nur noch oder sehr einseitig
im subjektiven Glaubensvollzug existent an-
nehmen will. Ist im subjektiven Erleben nichts
vorhanden, dann existiert Gott nicht, er ist
~tot”. Borucki schreibt auf S. 28: ,Ihre Haupt-
wurzeln hat die ,Gott-ist-tot-Theologie’ in der
Philosophie, die in Amerika seit langem
psychologistisch war und den Glauben all-
mihlich von seinem realontologischen Grund
gelost hat.”

Der Autor besteht darauf, daf8 es wahre, echte
Seinserkenntnis und damit auch Metaphysik
gibt. ,Das normale, natiirliche Denken des
Menschen bleibt in seinem Erkennen nicht bei
aktuellen Funktionen und sinnenhaften Ein-
driicken stehen. Es ist nicht begrenzt auf die
Welt der Phinomene, die ,Physis’, sondern
will an den Erscheinungen und durch sie hin-
durch erfassen, was erscheint; an den Ein-
driicken und Erfahrungen das, was ist, das
Sein der Erscheinungen” (S. 76). Borucki er-
kennt durchaus an, daf8 der Glaubensakt auch
existentiellen Charakter hat, also unsere ganze
menschliche Existenz fordert; aber er lehnt es
ab, diesen Gesichtspunkt loszulésen von den
realontologischen Gegebenheiten, die uns aus
der geschépflichen Ordnung und den histori-
schen Tatsachen der Offenbarung Glaubens-
gewiBlheit als verniinftig erscheinen lassen.
Alle Themen der traditionellen Fundamental-
theologie kommen in dem Buch zur Sprache,
werden aber auch mit den modernistisch-
existentiellen Verfilschungen konfrontiert und

GERARD BONNET GEHORTE OFFENBAR
zuden Priestern seiner Didzese, die zu groeren
Hoffnungen berechtigten. Gleich nach der
Priesterweihe wurde er von seinem Bischof zu
Spezialstudien nach Rom geschickt, wo damals
gerade das II. Vatikanische Konzil tagte. Nach
der Riickkehr in die franzésische Heimat ar-
beitete er zunidchst auf eigenen Wunsch zwei
Jahre als Kaplan in der Seelsorge. Danach
iibernahm er die Stelle eines Professors der
Theologie an einem Priesterseminar, die er
ebenfalls zwei Jahre ausfiillte. Und dann ge-

erweisen sich dann durchaus als die gesunde
Lehre, wobei allerdings auch die allzu starre
Systemversteinerung vergangener Zeiten ge-
lockert wird.

Der zweite Teil des Buches beschiftigt sich mit
Fragen der Offenbarung und ihrer ebenfalls
realontologischen Begriindung aus geschicht-
lichen Fakten und geschichtlich exaktem Den-
ken. Auch hier versteht es der Autor, Sach-
argumente verstidndlich zu machen gegeniiber
den Aushohlungstendenzen aus existentieller
Voreingenommenheit. Borucki gesteht den
Evangelisten z. B. zu, daf sie engagiert waren
in der Sache Christi, die sie vertraten; aber
Landererseits diirfen wir die Sicht auf die
,Existenz’ und die auf das historisch objektive
Geschehen nicht auseinanderreifen” (5. 131).
Aus dem Blickwinkel Schénstatts hat das Buch
den Vorteil, da es mit anderen Worten und
fiir sein Thema voraussetzt oder bekriftigt,
was wir ,ordo essendi” nennen. Die Existen-
tialmanie bei vielen Theologen von heute will
an sich das moderne Leben aufgreifen und
wieder mit dem Glauben in Verbindung brin-
gen. Wenn auch Schonstatt immer pastoral
und pddagogisch interessiert ist, so geht es
dabei doch auf den ,ordo essendi” zuriick,
verbindet alles mit ihm und hebt ihn auf den
Thron. Borucki tut es in seiner Art ebenso,
wenn er den Argumenten aus der Sache, aus
den realontologischen Gegebenheiten nach-
spiirt und so die Subjektivismen vieler Theo-
logen iiberwindet. Der Leser des Buches wird
seines Glaubens wieder froh, weil er spiirt,
daB er festen Boden unter den Fiilen hat.
Was man in dem Buche vermift, ist eine Unter-
suchung iiber die erfahrungsm#Bigen Voraus-
setzungen des Glaubens, die ,praeambula fidei
experimentalia”. Auch sie haben ihren Grund
in der Seinsordnung. Mit anderen Worten:
die Grenzen des Buches liegen dort, wo die
Grenzen der alten einseitig theoretisch-ratio-
nalen Fundamentaltheologie lagen.

Bruno Borucki, Der wirkliche Gott und seine
Offenbarung. Regensburg 1971: Verlag Josef
Habbel, 294 5., Ln., DM 19,80. B. Schneider

schah es eines Tages, da88 er sein priesterliches
Amt aufgab und heiratete. Griinde und Gene-
sis seiner Entscheidung legt er in einem nicht
allzu umfangreichen Buche dar, das im Franz6-
sischen wie im Deutschen den Titel trégt:
,Warum ich gehe.”

Wenn auch das Buch einen individuell-persén-
lichen Bericht gibt, so diirfte es doch in
mancher Hinsicht typisch sein. Warum legte
der Autor seinen Priesterberuf nieder? Er weist
zundchst hin auf die Hoffnungen, die das
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IL. Vatik. Konzil und Papst Johannes XXIII.
in ihm geweckt hatten, aber alle enttiuscht
wurden: ,Die alte Kirche hat wieder die Ober-
hand gewonnen” (21). Die offizielle Kirche
okehrt augenblicklich in einer Riickwirtsbe-
wegung . . . auf ihre Stellungen vor Johan-
nes XXIIIL. zuriick” (147). Hat der Zslibat bei
seiner Entscheidung eine Rolle gespielt? Ja —
nicht zuletzt wegen einer bestimmten Einsam-
keit, die er mit sich bringt: ,Ein Pfarrkaplan,
der den Tag lang der Mann fiir alle ist, findet
sich am Abend wieder als der Mann fiir nie-
mand, wenn er erst einmal seine Arbeit be-
endet hat” (65). Den Ausschlag aber gab eine
Psychoanalyse, die er, wie er sagt, mit Zu-
stimmung seines Bischofs in Rom begann und
in Frankreich fortsetzte. Die Behandlung, die
vier Jahre dauerte, machte ihm ein Doppeltes
klar: (a) daB er bisher nicht sein eigenes Leben
gefithrt, sondern nur eine ihm im Grunde
fremde Rolle gespielt hatte; (b) daB die Welt
des Glaubens, in der er bisher gelebt hatte,
vor den Ergebnissen der Analyse nicht mehr
bestehen konnte. Sein Bild von Gott, von Jesus
und der Kirche war grundlegend anders ge-

R. EISLERS ,WORTERBUCH DER PHILO-
sophischen Begriffe” von 1899, das 1927-1930
in 4. Auflage vorliegt, ist v6llig veraltet und
hat fast nur noch wissenschaftsgeschichtlichen
Wert. So ist es zu begriiffen, dafd ein Autoren-
kollektiv unter Fithrung von Joachim Ritter
Eislers Worterbuch durch das ,Historische
Worterbuch der Philosophie” ersetzen will.
Der 1. Band (A-C) liegt nun vor und doku-
mentiert das anvisierte Ziel, Begriffe und
Termini der gegenwirtigen Philosophie in
ihrem Wechselverhilinis zu ihrer Geschichte
und zum Verstindniswandel in ihren Wissen-
schaften darzustellen und zu vermitteln. Die
Mannigfaltigkeit der Beitrige soll die Vielfalt
der philosophischen und allgemein der wissen-
schaftlichen Tendenzen wiederspiegeln und so
das historische Denken, wie es sich geschicht-
lich in Begriffen begreift, vorfithren. Wie der
Titel besagt, geht also das neue Worterbuch
die Philosophie im Horizont ihrer Geschichte
an und zeichnet damit die Bewegung des Ge-
dankens nach, die zur heutigen Gesprachslage
gefiihrt hat. In diesem Sinne informiert es
iiber eine grofle Zahl historisch wichtiger Be-

192

worden. Jesus ist nicht einer, der neue Wahr-
heiten offenbart, sondern es moglich macht,
»ganz sich selbst zu leben, um jedem seiner
Briider zu erlauben, er selbst zu sein” (77).
Die Kirche ist nun fiir ihn in erster Linie
die Gemeinschaft der ,Sucher in der Tiefe”,
die es in allen Vélkern gibt. Um ihretwillen
glaubt er auch weiter an die Notwendigkeit
einer ,sichtbareren” — nicht: sichtbaren! —
Kirche. Dieser ,Kirche”, die sich fiir ihn irgend-
wie auch in der ihm angestammten katholischen
Kirche darbietet, will er nicht den Riicken
kehren. Die Griinde fiir dieses Verbleiben
setzt er im zweiten Teil des Buches ,Warum
ich bleibe” auseinander. Ob er aber nach der
Wandlung, die die Psychoanalyse in ihm be-
wirkt hat, an diesem Entschlufl festzuhalten
vermag?

Gérard Bonnet, Warum ich gehe. Das Doku-
ment eines Priesters, der sein Amt verlidfit und
heiratet, Ubers. von Hein Meurer, Luzern-
Miinchen: Rex-Verlag 1970, 159 S., Ln., DM
12,80. E. Monnerjahn

griffe: {iber Termini der antiken Philosophie,
der Gnosis und Patristik, der Scholastik und
Mystik, der Philosophie der Renaissance, des
Rationalismus, der Aufklirung und des 19.
Jahrhunderts. Das Werk dient damit der Ver-
gegenwirtigung der Philosophie und Begriffs-
geschichte, die unser Jahrhundert geleistet hat,
und tragt zu ihr bei, indem es ihre Ergebnisse
lexikographisch zugénglich macht. Ausdriick-
lich werden auch Termini und Begriffe von
Fachwissenschaften (z. B. der Soziologie und
der Sprachwissenschaften) einbezogen.

Nach dieser kurzen Anzeige des 1. Bandes,
der ein bedeutendes philosophisches und wis-
senschaftliches Vorhaben signalisiert, wird un-
sere Zeitschrift nach Erscheinen weiterer Binde
niher auf einzelne Gebiete eingehen und kri-
tisch dazu Stellung nehmen.

Historisches Wérterbuch der Philosophie. Hrsg.
v. Joachim Ritter, 8 Textbiinde, 1 Registerband,
Band 1: A-C, Basel-Stuttgart 1971: Verlag
Schwabe & Co., 528 5., Ln., DM 77,00.

N. Martin



