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Entscheidungsraum Schule

Die Schule ist ein Bereich, der immer eine besondere Beachtung verdient,
nicht nur von seiten der Eltern oder der Kirche und ihrer Amistriiger,
sondern bei allen, die es mit ihrer Verantwortung fiir Gesellschaft, Staat
und Kirche, vor allem aber fiir den Menschen ernst nehmen. Das gilt heute
zumal. Denn von den Wandlungen, die wir in der Gegenwart erleben, ist
die Schule mit am meisten betroffen. Wandlungen in der Schule aber haben
immer Auswirkungen von besonderer Tiefe und Reichweite. Werfen wir
einen Blick auf die Entwicklung der (fritheren) Volksschule in der Bundes-
republik Deutschland! Sicher darf man, was in den letzten Jahren hier
geschehen ist, nicht verallgemeinern. Doch diirften bestimmte Tendenzen
und Trends itber die Bundesrepublik hinaus typisch und beachtenswert sein.

Das erste, was der Beobachter konstatieren mufs, ist die weitgehende Be-
seitigung der staatlichen Konfessionsschule in der gesamten Bundesrepublik.
Wo man, wie in Nordrhein-Westfalen, der Grundschule den konfessionellen
Charalcter belassen hat, ist damit zu rechnen, dafl er in nicht allzu ferner
Zeit aufgehoben wird. Die Gegner haben sich jedenfalls bereits formiert.
Mit der Beseitigung der staatlichen Konfessionsschule ging die Beseitigung
der konfessionell ausgerichteten pidagogischen Hochschulen einher (hier
stellt Bayern z. T. noch eine Ausnahme dar). Laut Gesetz trat an die Stelle
der staatlichen Konfessionsschule die ,christliche Gemeinschaftsschule”.
Schon wvor ihrer Errichtung mufite man die Befiirchtung haben, daf es sich
bei der christlichen Gemeinschaftsschule nur um eine Zwischenstation han-
deln wiirde, dafl als Endstation von gewisser sehr méchtiger Seite die nicht
blof entkonfessionalisierte, sondern die ganz und gar entchristlichte, die
véllig silularisierte Schule vorgesehen sei. Die zuerst in Hessen und letztes
Jahr in Nordrhein-Westfalen ergangenen Schulgebetsurteile sowie der im
Herbst ‘72 verfiigte Ausschluf von Geistlichen aus dem Religionsunterricht
an verschiedenen Schulsystemen Nordrhein-Westfalens deuten ziemlich
unmiflverstindlich in diese Richtung.

Eine zweite Feststellung, die der Beobachter der Schulszene in der Bundes-
republil machen mufi, ist die sehr nahe geriickte Monopolisierung der
Schule durch den Staat. An sich wire denlbar und zu wiinschen gewesen,
daf die Neuordnung der Schule, in deren Rahmen die Beseitigung der
staatlichen Konfessionsschule erfolgte, einen Pluralismus der Schultriger
und der Schulen erméglicht hitte. Das wiirde dem Pluralismus der gesell-
schaftlichen Kriifte in der Bundesrepublik entsprochen haben und wiire fiir
die Schulen selber, fiir ihre fruchtbare Fortentwidklung und damit fiir die
Schitler nur von Vorteil gewesen. Statt dessen aber kam es zu einer Gesetz-
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gebung, die der Freiheit auf dem Felde der Schule laum eine Chance lifit,
sondern der staatlichen Schule praktisch die Alleinherrschaft sichert. Zwar
haben Linder wie Nordrhein-Westfalen, Rheinland-Pfalz und Baden-
Wiirttemberg in ihrer Gesetzgebung die Moglichkeit von Schulen in kirch-
licher Triigerschaft vorgesehen. Ihre Errichiung wurde aber durch Auflagen
so sehr erschwert und die Umstellung von der bisherigen staatlichen Kon-
fessionsschule in einem Tempo vollzogen, daf die gesetzlich vorgesehene
Maéglichkeit freier katholischer Schulen nur in sehr begrenztem Mafle
genutzt werden konnte. Bleibt noch zu erwithnen, dafl diesem dufleren
Schulmonopol des Staates ein inneres entspricht: Die Unterrichtspline
werden nach der weitgehenden Ausschaltung der Kirche immer ausschliefs-
licher vom 6konomischen Prinzipien her bestimmdt.

Ein drittes hervorstechendes Merkmal an der Entwiddung der Schulen in
der Bundesrepublik ist die Konzentration der Schulen in wahren Mammut-
schulsystemen. Zunichst hat man die sogenannten Mittelpuniktschulen
geschaffen. Inzwischen ist man zur Erprobung der Gesamtschule und der
Ganztagesschule iibergegangen. In die Gesamtschule sollen die Haupt-
schulen, die Berufs- und Realschulen und die Gymnasien eingegliedert
werden. Man zielt aber auch bereits auf die Einbeziehung der Kindergdrten.
Sollte gerade letzteres geschehen, so ist unschwer zu erlennen, dafs in dieser
Mafnahme der beste Ansatz filr die Aufhebung der Jconfessionellen und
damit auch der katholisch-kirchlichen Kindergirten gegeben wire. Nicht
wenig gefordert wird die Bildung schulischer Grofbetriebe durch die un-
kcritisch hingenommene Auffassung, dafl die gréfere Schule immer auch
die bessere sei,

Es ist klar, daf jede der drei aufgezeigten Entwicklungen die sorgfiltigste
Aufmerlsambkeit aller Betroffenen und Verantwortlichen erheischt, Aller-
dings diirfte am Gang der Dinge einstweilen nicht viel zu dndern sein.
Umso mehr kime es darauf an, dort aktive Verantwortung auszuiiben,
wo die Moglichkeit dazu besteht. So zum Beispiel in den Elternbeiriiten
und in den Elternversammlungen. Das Recht der Eltern auf Erziehung
ihrer Kinder und daher auf Mitbestimmung in der Gestaltung der Schule
darf nicht weiter geschmiilert, es muf vielmehr stirlker zur Geltung gebracht
werden. Die Kinder gehiren weder dem Staat noch der Gesellschaft noch
der Wirtschaft, daf deren Interessen allein fiir die Schule bestimmend
sein kénnten. Gegeniiber der Monopolisierung der Schule durch den Staat
sollte der Einsatz fiir die freie katholische Schule intensiviert werden. Die
Alleinherrschaft des Staates tut auf dem Felde der Schule ebensowenig gut
wie auf anderen Gebieten, Nach Ausweis unserer europiischen Geschichte
ist Wachstum und Bestand der Ereiheit an eine Art Gleichgewicht zwischen
Staat und Kirche gebunden. Wird dieses Gleichgewicht gefihrdet, so ist



die Freiheit gefihrdet. Vor allem aber sollten Eltern in ihren Familien be-
wuflt ein Gegengewicht bzw. eine Erginzung zur jetzigen Schule schaffen.
Die entchristlichte, siikularisierte moderne Mammutschule kann den Kindern
weder in menschlicher noch in christlicher Hinsicht geben, was sie brauchen.
Also muf} die Familie ihre Aufgabe wieder mehr als frither erkennen und
wahrnehmen. Das ist besonders im Blick auf die christliche Erziehung zu
sagen. Zur Zeit der allgemein verbreiteten staatlichen Konfessionsschule
wurde diese Erziehung in weitem Mafe — oft mehr als gut war! — der
Schule und ihren katholischen Lehrern tiberlassen. Das ist jetzt nicht mehr
méglich. Christliche Eltern miissen darum in Zukunft viel entschiedener
und umfassender zu ihrer Aufgabe als Erzieher im und zum Glauben er-
wachen.
—hn.

Die Bedeutung Mariens fiir eine Pastoral des
Volkes und der Massen
Von Joaquin Alliende Luco

Vorbemerlung: Der nachstehende Beitrag ist ein Ausschnitt aus einem
lingeren Vortrag, den der Autor, Rektor des Nationalheiligtums von Maipu,
in mehreren Stidten seiner chilenischen Heimat gehalten hat. Er mufl daher
auf dem Hintergrund der religidsen Verhiltnisse in Chile verstanden
werden. In seinen grundlegenden Aussagen jedoch diirfle er allgemeines
Interesse finden.

1. Einleitung

Die Kirche kann auf nichts, was menschlich ist, verzichten: auf keine soziale
Klasse, auf kein Volk, auf keine vitale menschliche Lebenskraft. Deshalb
muB sie auch im Tiefsten der lateinamerikanischen Seele ankommen.

Das erste, was wir hier feststellen wollen, ist die Notwendigkeit von
lebendigen Stromungen in der Kirche, von Bewegungen, die zur Mitte
streben, d. h. zu dem Zentrum, das in der Eucharistie besteht.

In einer ,radialen” Schau der Kirche, d. h. einer Schau, in der sich die
Kirche als ein Gebilde aus verschiedenen konzentrischen Kreisen darstellt,
nimmt das Geheimnis der Eucharistie die Mitte ein. Sie ist zugleich Gipfel
und Quelle aller missionarischen Ausstrahlung des Volkes Gottes, Dieses
mufl fortwihrend zu seinem natiirlichen Mittelpunkt hingezogen werden




und sich zugleich von ihm her ausgesandt fithlen, das weiterzugeben,
was es an dieser Quelle getrunken hat. Einzig von der Notwendigkeit
solcher zentripetaler Krifte soll in unseren folgenden Ausfithrungen die
Rede sein.

Diese Krifte miissen so beschaffen sein, da sie ,Bewegungen” hervor-
bringen. Es ist nicht damit getan, pastorale Weisungen zu geben; ebenso
geniigt es nicht, gute Ideen zu dulern. Wir miissen Bewegungen schaffen,
die das Leben erfassen. Erinnern wir uns daran, was Pater Vigano in seinem
Vortrag! iiber die Kategorie des Miitterlichen gesagt hat. Dann verstehen
wir die Kirche nicht als ein Gebiude von Lehren und Wahrheiten, sondern
als eine Familie. Eine Mutter besitzt mehr pidagogische und nicht so sehr
rationale oder spekulative Fahigkeiten.

Warum behaupten wir die Notwendigkeit von Lebensstromungen in der
Kirche? Weil isolierte Akte und sporadische Erlebnisse nicht geniigen, wie
vital sie auch sein mogen. Der Marxismus zum Beispiel oder die Pfingst-
bewegung oder auch der uns umgebende Materialismus sind nicht bloB
Ideen oder isolierte Akte oder Erlebnisse; sie sind Lebensstromungen. Die
kommunistische Partei weifs das sehr gut. Darum organisiert sie Ausfliige,
gemeinsame Veranstaltungen usw., in der Absicht, die Person in ihrer Ganz-
heit zu erfassen.

Eine Volksseelsorge darf nicht nur sporadische Einzelaktionen veranstalten,
sondern muf eine Stromung im Volk schatfen. Das kann man freilich nicht
von einem Tag auf den anderen erreichen. Doch miissen wir zu diesem
Zwedk dafiir sorgen und bestrebt sein, daf Brennpunkte entstehen, die
Lebensbewegungen in Gang setzen. Wenn man einen Damm baut, so ist
die Kraft zwar schon vorher im Wasser vorhanden; aber erst wenn man die
Mauer errichtet, kann man diese potentielle Kraft kanalisieren und nutzbar
machen. Im Menschen gibt es sehr grofie potentielle Kréafte. Wann wird
unsere Seelsorge blutarm? Wenn wir vom Leben der Menschen und vom
Leben des HI. Geistes absehen wollen. Es stimmt, was Saint-Exupery fest-
stellt: ,Wenn eine Religion dir nichts sagt, so lache tiber siel”

Die Gottesmutter besitzt ein héchst bedeutsames Charisma, das man in
diesem Zusammenhang ins Spiel bringen muB. Es ist ihr miitterliches und
frauliches Charisma, das sich allem zuwendet, was lebendig und menschlich

ist,
. Maria und das Volk

a. Wir treffen zunichst eine Feststellung. Sie lautet: Maria bringt uns in
Verbindung mit den verborgenen Kriften der Seele des Volkes. Welcher

1) ,Der Wert der Gottesmutter im Zusammenhang mit der gegenwdirtigen pastoralen
Erneuerung Lateinamerikas.”



Politiker méchte nicht gerne fiir seine Wahlkampagne eine Muttergottes
von Tirana® haben! Oder, wie es sie in Iquique gibt, vierzig Volkszentren,
gegriindet vom Volk, finanziert vom Volk, in denen man fiinf Tage in
der Woche trainiert, zwei Stunden pro Tag, vier Monate lang, und das
nicht nur alle sechs Jahre, sondern jedes Jahr, in einer Tradition, die von
Generation zu Generation weitergegeben wird! Und warum das alles? Um
die Tinze vorzubereiten, die man der Gottesmutter an ihrem Festtag dar-
bringen will®. In der Seele des Volkes liegt eine gigantische Kraft, der man
seitens der Seelsorge lange Zeit mit Miachtung begegnete. Wer wundert
sich da, wenn die Kirche an Blutarmut leidet? Im chilenischen Volke, von
Arica bis Magellanes, sind zwei Dinge iiberall populdr und bekannt: Colo
Colo® und die Jungfrau vom Berge Karmel®. Seit vielen Jahren aber gab
es keine Verlautbarung der chilenischen Bischofe, in der die Gottesmutter
vom Berge Karmel erwihnt worden wire. Wie konnten die Bischéfe sich
da wundern, daf sie sich in ihrem eigenen Volke fremd vorkamen? Erst
1968 erschien dann der Hirtenbrief aller chilenischen Bischéfe mit dem
Thema ,Chile: Entschlossenheit zum eigenen Sein”, der Maria wieder in
ihre geschichtliche Rolle als ,Mutter des chilenischen Volkes” einsetzte. Ein
leitender Funktionir der Taxifahrergewerkschaft von Chile, der den Kardi-
nal® an einer Gewerkschaftswallfahrt nach Maipu teilnehmen sah, bemerkte
zu mir: ,Jetzt glaube ich von neuem, daB die Kirche mit dem Volke ver-
bunden ist.” Diese Tatsache allein also war ihm ein iiberzeugender Beweis,
daf die Hierarchie keinen Glauben hat, der vom Glauben des Volkes ver-
schieden ist. Wenn das christliche Volk ein bestimmtes Gesicht hat, warum
verleugnen wir dieses Gesicht?

Maria strahlt auf als ein groBes Charisma, ein Geschenk Gottes, das er
uns anbietet, damit wir zur vollen Vitalitit Christi gelangen. So entspricht
es der Psychologie der Gnade. Warum steht das Volk mit der Gottesmutter
auf Du und Du? Weil sie Freunde sind und sich in vielen Dingen gleichen.
Es waltet da eine urspriingliche Konnaturalitdt, die ein Einverstindnis
zwischen beiden ermdglicht, und zwar auf Grund der gleichen Erfahrung
der Armut, des Opfers, der Einfachheit, des Schutzes und der Gastfreund-
schaft.

Eine zweite Feststellung kommt uns von der natiirlichen Psychologie. Die
gesamte moderne Psychologie und die Psychoanalyse messen der Gestalt der

%) Tirana: Wallfahrtsort in Chile.

3) Iquique ist eine Stadt im Norden Chiles. Im ganzen Norden Chiles gibt es Vereini-
gungen, die sich ,Religiose Tinzer” nennen. Sie umfassen gewdhnlich 20 bis 30
Tinzer, die an den verschiedenen religidsen Festen ihre rituellen Tinze auffiihren.
Dieses Brauchtum geht auf Gewohnheiten der Guicha- und Aimara-Indianer zuriick.

1) Ein chilenischer FuB3ballclub.

5 Die Gottesmutter unter dem Titel ,vom Berge Karmel” wird in Chile sehr verehrt.
Thr ist das Nationalheiligtum in Maipi bei Santiago geweiht.

8) Gemeint ist Kardinal Raul Silva Flenriquez, der Erzbischof von Santiago de Chile.



Mutter eine zentrale und einzigartige Rolle fiir das Gleichgewicht der
menschlichen Person bei. Der erste Kontakt der Person mit der Welt erfolgt
iiber die Mutter. Dasselbe gilt auch vom Volk, das eine so gesunde, spon-
tane, urspriingliche und kindliche Entwicklung aufweist. Die Wiederge-
winnung seines Gleichgewichts und damit sein menschliches Verhalten
hiingt weitgehend von einer Muttergestalt ab. Im Prozef der Humanisierung
£allt der Gestalt der Mutter eine fundamentale Funktion zu. Wenn das
Volk erzogen und durchgegliedert werden soll, wenn sein Glaube ein reifer
Glaube werden soll, dann geht das nicht ohne eine Mutter.

Das ist der Grund, warum das Volk Maria sucht. In den grofen Heilig-
titmern wie in den kleinen Kapellen der Gottesmutter weils das einfache
Volk sich zuhause. ,Sie ist eine von uns!“: das ist eine der typischen Aus-
sagen, die man an den genannten Orten vernimmt.

Was ergibt sich aus dieser Neigung und dieser Nihe des Volkes zu Maria?
Mit ihr verbunden entfaltet das Volk seine eigentiimliche schdpferische
Anlage. Nehmen wir die Folklore als Beispiel. Die Folklore ist der Ausdruck
der Seele des Volkes. Aber wir haben das Prinzip des Schopferischen nicht
zu schitzen gewuft. Dabei ist es wichtig, diese Vitalitiit, dieses schopferische
Vermbdgen des Volkes zu entdecken, um es zu entbinden und auf den
rechten Weg zu bringen.

b. Maria gibt Antwort auf die tiefen Bediirfnisse der Volksfrdmmigkeit
und vermag die groBe Erzieherin des Volkes hin zum Evangelium zu sein.
Nehmen wir als Ausgangspunkt, was ein Studium der Volksseele uns iiber
die charakteristischen Eigenschaften des Volkes sagt.

1) Im Blick auf das Geheimnis des Lebens: Das Volk braucht eine Antwort
auf die grofen Fragen des Lebens, der Fortpflanzung, der Geburt. Es gibt
in dieser Hinsicht eine Reihe von mythischen Erzihlungen, auf die man bei
den romanischen Volkern vielleicht 6fter trifft als bei den germanischen;
aber es gibt sie iiberall. In diesem Zusammenhang wird die Tatsache von
besonderer Bedeutung, daf Gott sich einen fraulichen Organismus erwihlte
und von einer Mutter geboren wurde. Das Geschehen der Mutterschaft hat
so durch die Gestalt Mariens eine neue Beleuchtung erfahren. Deshalb ist
es in unseren Predigten vor dem einfachen Volk nicht notig, ihm andere
Gestalten vorzufithren, die ihm auf das, was es beschiftigt, eine Antwort
geben. Allein schon das Weihnachtsfest stellt eine vollstindige Belehrung
dar. So antwortet das Marianische stindig auf die Fragen des Volkes,

2) Im Blick auf eine Durchklirung der Erde und des Vaterlandes: Fiir den
Mann ist es bezeichnend, sich iiber die Wolken zu erheben und die Erde
zu verlassen, wie es fiir die Frauen bezeichnend ist, sich von der Erde zu
nihren. Fiir das Volk ist es bezeichnend, daf es einen besonderen Kontakt



mit der Mutter Erde hat, wie eine Pflanze, die aus der Erde hervorwéchst
und von ihr ihre Krifte saugt. Alle Chilenen besitzen gern ein Hiuschen
mit einem Stiickchen Erde als Garten oder fiir die Hithner. Wir sind noch
immer ein biuerliches Volk mit einer biuerlichen Mentalitit. Uberdies sind
wir Chilenen unglaublich patriotisch. Wir halten uns fiir Ausnahmewesen.
Wir sind iiberzeugt, dafl unsere Nationalhymne die beste der Welt ist,
unsere Flagge die schonste, unser Wein der leckerste und unsere Frauen
die hiibschesten. Aus solchen Uberzeugungen ist eine Anzahl von Sagen
entstanden, die das erste sind, was unsere Kinder lernen. Sie stellen gleich-
sam eine Fibel dar, die sich von Generation zu Generation weiter erbt.

Dasselbe it sich von allen Vélkern sagen. Gerade die Klassen, die man
das ,Volk” nennt, sind patriotisch; sie sind Nationalisten und begreifen
nicht leicht, was in den iibernationalen Integrationsprozessen vor sich geht.
Aber es ist auch etwas Gutes in solcher Einstellung. Von Tolstoi stammt
das Wort: ,Malt euren Kirchturm schon, dann seid ihr universal!” Wie dem
auch sei: eine universalistische Einstellung darf keine Abstraktion bleiben.
Es gibt nicht Gefihrlicheres als jene Humanisten, die die Humanitdt zu
lieben behaupten, den Menschen aber hassen. Im Unterschied dazu ist das
Volk aufs Konkrete eingestellt; es wird in seinem Stadtviertel geboren
und lebt mit seinen Nachbarn. Es ist sehr leicht, von der Integration Latein-
amerikas zu sprechen, solange ich fortfahren kann, den Abfall aus meinem
Haus jeden Morgen auf das Gelénde des Nachbarhauses zu werfen.

Den Heiligtiimern kommt hier eine grofe Bedeutung zu. An sich miilten
wir nun von der Theologie der Heiligtiimer sprechen. Sie sind fiir die
Erldsung der Menschen nicht nétig wie etwa im Alten Testament; das einzig
Nétige ist im Neuen Testament Jesus Christus. Aber die Heiligtiimer sind
eine Art ,Offenbarung”, eine Art ,Sakrament” der Anwesenheit Gottes
in seinem Volke. Wir kénnen sagen, daf die Gottesmutter den Menschen
in die so wichtige Kategorie des Raumes, des Ortes einfiihrt. Saint-Exupery
bemerkt zur Frage der Bedeutung des Ortes fiir den Menschen, daf8
Mensch sein heift: als Sterblicher auf der Erde weilen,” und: ,eine Woh-
nung, ein Heim haben.”

Es ist kein blofer Zufall, daB die groRe Mehrheit der Heiligtiimer auf der
Welt marianische Heiligtiimer sind. Ein Haus ohne Frau hat keine mensch-
liche Wirme. Man kann sich schwer einen Wallfahrtsort zur heiligsten
Dreifaltigkeit vorstellen; sicher gibt es nur wenige davon auf der Welt.
Maria verklart und erfiillt die Sehnsucht der Menschen nach Heimat, nach
eigenem Grund und Boden, nach einem Zuhause im vollen Sinne.

) Im Blick auf die Notwendigkeit einer Sichtbarwerdung des Glaubens:
Das Volk ist anti-intellektualistisch, es ist skeptisch. Das driickt sich zum
Beispiel darin aus, daf8 man sagt: , Die Botschaft Jesu ist schtn. Aber kann
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der Mensch sie verwirklichen?” Jesus miifite als grofer Utopist angesehen
werden, wenn es nicht jenen lebendigen, bebilderten Katechismus gibe,
den sein eigenes Leben und das Leben Mariens darstellt. Das Volk braucht
Bilder, Farben, Illustrationen. Maria illustriert und bringt vor Augen, was
wahrer Glaube an Christus ist. Sie hielt Jesus in ihren Armen, und als
man ihn wie einen Verbrecher hinrichtete, stand sie bei seinem Kreuze,
ohne Haf, voller Hoffnung bei allem Schmerz.

4) Im Blick auf die Notwendigkeit von Heiterkeit und Humor: Das chile-
nische Volk ist bekannt fiir seine Scherze und hat Freude an Nedkereien.
Ein allzu ernster und miirrischer Christ wiirde das ganze Leben der Chilenen
nicht verstehen. In welchem Sinne spielt die Gottesmutter dabei eine Rolle?
Es ist nicht so, als ob sie sich fiir Witze eignen wiirde. Aber Maria schafft
ein Klima der Wirme, der Ruhe, wie es Voraussetzung ist fiir Heiterkeit
und Humor.

An dieser Stelle zeigt sich ein grundlegendes Problem fiir die Seelsorge: wir
Christen sind einerseits Zeugen und andererseits Pilger. Ein Zeuge ist
jemand, der etwas gesehen hat, was in der Vergangenheit liegt, wihrend
der Pilger auf dem Wege ist, etwas zu sehen, was noch nicht vergangen,
sondern zukiinftig ist. Die Kirche hat sich selber als die pilgernde Kirche
wiederentdeckt, Aber sie darf auch nicht vergessen, daB sie Zeugin der
Auferstehung des Herrn ist.

Wir haben die groSe Offenbarung Gottes in der Auferstehung seines
Sohnes bereits gesehen. Jetzt sind wir unterwegs zur Herrlichkeit seiner
zweiten Ankunft. Diese Tatsache unseres Glaubens bringt uns sowohl
Friede als auch Heimweh. Beide sind uns notwendig in unserer gegen-
wirtigen Situation: Wenn wir nur Heimweh hitien, wiirden wir neurotisch;
hitten wir nur Frieden, so wiirden wir seBhaft und biirgerlich. Wir miissen
gleichzeitig Zeugen und Pilger sein.

Maria ist die Verkdrperung von beidem. Sie hat die Auferstehung Christi
gesehen und nimmt seit ihrer leiblichen Aufnahme in den Himmel schon
an der Wiederkunft Christi teil. Sie ist das grofe Hoffnungszeichen fiir das
pilgernde Gottesvolk. Sie verbreitet als die eschatologisch vollendete Frau
eine Atmosphire der Heiterkeit und des Lichtes, nach der das Gottesvolk
sucht. Es ist kein purer Zufall, da das Volk bei den marianischen Heilig-
titmern von Freude erfiillt wird und zu tanzen beginnt.

5) Im Blick auf eine ,Verchristlichung des Unbewuften”: Das Volk kann
niemals gegen die tausend Versuchungen, denen es fortwihrend unter-
worfen ist, immun bleiben. Alle wollen das Volk beherrschen. Die Argu-
mente, die das Volk iiberzeugen, sind nicht rationaler Art, sondern werden
gesteuert von seinem Gemiit, seiner Emotionalitdt, aus dem Unbewufiten.

8



Das Christentum darf an dieser Tatsache nicht vorbeisehen. Es gilt ja das
Gebot zu erfiillen: ,Du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben aus deinem
ganzen Herzen, aus deiner ganzen Seele, aus deinem ganzen Gemiite und
aus allen deinen Kraften” (Mk 12, 30). Unser Glaube wendet sich nicht
nur an den Kopf, sondern auch an das Herz und an das Tiefste in der

Seele.

Zum menschlichen Gemiit gibt es einen Schliissel: Maria. Sie weckt nicht
nur unsere affektiven Fihigkeiten, sondern formt und integriert sie in
cinen echten Lebensstrom. Das Marianische ermdglicht ein gesundes und
gleichmiBiges Wachstum im gemiithaften Bereich, und dadurch wird sowohl
eine religidse Untererndhrung wie auch ein iibersteigerter Sentimentalismus
unterbunden.

5. Maria und die kirchlichen Randsiedler

Zwischen Maria und der Seele des Volkes besteht also, wie wir gesehen
haben, eine vielfiltige Gemeinsamkeit, und diese Nihe zwischen beiden
ist nicht ein bloRer Zufall. Wir haben ferner gesehen, daff Maria eine
bedeutende Funktion innehat fiir die Seelsorge einer Kirche, die nicht eine
Sekte ist, sondern eine Gemeinschaft, die sich in konzentrischen Kreisen
5ffnet. Maria erfiillt darin eine Sendung von zentripetaler Kraft: sie ist eine
Kraft, die zur Mitte zieht. Das trifft auch zu im Falle jener Christen, die wir
,Sympathisanten” nennen kinnen und ebenso fiir die ,gelegentlichen”
Gliubigen, die in einem gewissen Abstand von der Kirche leben.

a) Maria steht in der Kirche mehr fiir den gemeinschaftlichen Aspekt als
fiir den institutionellen. Sie ist eine Garantin fiir den Gemeinschafts-
charakter der Kirche. Sie legt den Akzent auf das Lebendige. Wer auf dem
Wege iiber Maria zur Kirche kommt und sie sozusagen durch das Fenster
des Marianischen betrachtet, entdeckt in ihr die Familie und nicht so sehr
eine Organisation. Es gibt Christen, die wallfahren einmal im Jahr zum
Heiligtum der Gottesmutter von Tirana und befinden sich daraufhin im
Frieden mit Gott. Das Gebot, die Sonntagsmesse zu besuchen, existiert fiir
sie nicht, und es hat auch keinen Sinn, im Falle eines solchen Menschen
auf seiner Erfilllung zu bestehen. Maria hat ihm eine Einladung zuteil
werden lassen, die ihn zu einer groferen Freundschaft zu den Menschen
und zu einem besseren Dienst an seinen Briidern fiihrt.

b) Maria erscheint im Glauben als das ,Menschlichere”. Christus stellt die
vollkommene Verbindung zwischen dem Géttlichen und Menschlichen dar.
Maria ist ganz und gar menschlich; unter den Menschen ist sie diejenige,
die Gott am nichsten steht. Aber wegen ihrer Verwandtschaft mit der Seele
des Volkes steht sie auch den Menschen am nichsten. Das Volk will eine
menschliche Kirche, Maria aber ist der Typus und die Mutter der Kirche.
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¢) Maria ist das Prinzip ganzheitlicher Verbundenheit mit Christus und
mit der Kirche. Es diirfte zweifelsohne feststehen, daR keine menschliche
Liebe sich so sehr in Richtung auf Vereinigung mit Christus auswirkt wie
die Liebe Mariens. Wenn wir iiberzeugt sind, daf es die Kraft der Liebe
ist, die uns zu Gott bringt, dann ereignet sich das in keinem Menschen
besser als in Maria. Sie schliet keine Freundschaft um ihrer selbst willen.
Maria ist untrennbar mit ihrem Sohn und dem Werk ihres Sohnes ver-
bunden. Ihre zentrale Aufgabe als Mutter ist hingeordnet auf die Erlésung.
Darum ist es ihre Sendung, die einzelnen zur Gemeinschaft zusammen-
zufiigen, zur Kirche, und die Gemeinschaft der Kirche hineinzufiihren in
das Geheimnis Christi.

4. Maria und die Massen

a) Es ist eine offenkundige Tatsache, daf es immer dann zu groBen religidsen
Kundgebungen des Volkes kommt, wenn sich das ereignet, was man ein
inkarnatorisches Faktum” nennen kann, d. h. wenn sich ein Zeichen der
Nzhe Gottes zu den Menschen begibt. Deutet man Legenden im anthro-
pologischen Sinne, so gibt es in Chile verschiedene Fille, die als Beispiel
fiir eine wahrgenommene Nihe Gottes angesehen werden kénnen. Greifen
wir zwei Fille heraus!

Der erste ist der des Gottlichen Kindes von Sotaqui’. Unter den Leuten
von Sotaqui erzihlt man sich, daf das Jesuskind herunterkommt und iiber
ihre Felder wandert, und weil sie glauben, daf8 sein Gewand dabei Schaden
leidet, schenken sie ihm Kleider. Das andere Beispiel ist die hl. Rosa von
Lima in Pelequén®. Auch diese Heilige kommt herab und wandert iiber das
Land. Gewifs kénnte man sagen, daf es sich da um einfiltige Legenden
handelt. Wir kénnen aus aber auch ernsthafter die Frage vorlegen, was all
dies fiir das Volk bedeutet. Es besagt, dafl Gott sich fiir das menschliche
Leben interessiert. Die Wanderungen des Jesuskindes dienen dazu, Tau zu
bringen, um damit die Saat zu bew#ssern und zu pflegen. Das heifit, da8
Gott sich um die Arbeit der Menschen kitmmert, daB er sich hineinbegibt
in die menschliche Wirklichkeit, dafs in seinen Augen das Wachsen, Be-
wissern und Ernten einen Wert hat. Die Theologen unternehmen grofie
Anstrengungen in Richtung einer Theologie der Arbeit. Die Leute von
Sotaqui werden niemals das Buch von Pater Chenu? iiber die Arbeit ver-
stehen; aber sie leben diese Theologie auf ihre Weise. Sie wissen, daf§
Gott nicht in seinem Heiligtum eingeschlossen bleibt, sondern daf er in
ihr Leben kommt, bei Nacht, wenn wir es nicht sehen, und sich in unsere
Wirklichkeit hineinbegibt. Das Géttliche berithrt das Menschliche.

7) Sotaqui liegt im Norden Chiles.
8) Giidlich von Santiago.
"y M. D. Chenu OP, Die Arbeit und der gittliche Kosmos, dt. Ubersetzung Mainz 1965.
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Maria ist das Zeichen fiir die Menschwerdung Christi. Das ist gut bekannt.
Die Eucharistie, die in hervorragender Weise Zeichen und Verldngerung
der Menschwerdung ist, ist etwas Sinnenhaftes, das man sieht, zu sich
nimmt und das die Nihe Gottes offenbart. Aus dem gleichen Grunde ist
Maria diejenige, die die Menschen zusammenfiihrt, weil auch sie ein Zeichen
Fiir die Nihe Gottes ist.

b) Der kindliche Charakter der Massen und der miitterliche Charakter
Mariens. Alle Soziologen bestitigen die Beobachtung, dafl der Masse ein
infantiles Verhalten eignet. Das kann ausgenutzt werden, um eine Masse
zu versklaven — denken wir an Hitler! Die Situation der Masse ist sozu-
sagen urspriinglicher Natur. Einer Masse kann man Furcht einfléBen, man
kann sie verriickt machen. Sie kennt eine bedingungslose Auslieferung des
eigenen Ich an das Kollektiv, und das ist ungemein gefihrlich. Die Masse
hat aber auch ihre positiven Seiten: da gibt es eine Art von vollstindiger
Offnung zueinander, ein treuherziges Vertrauen, wie bei einem Kinde in
den Armen der Mutter.

Dem Géttlichen gegeniiber zeigt die Masse ein kindliches Gehabe. Es be-
steht de™--- eine natiirliche Entsprechung, ein natiirlicher Einklang zwischen
der Masse und Maria. Sie enthiillt sich als die Mutter, die den, der nach der
Nihe Gottes strebt, in ihre Arme nimmt und erzieht.

c¢) Maria schafft eine Atmosphire der Personalitdt in der Masse und befreit
die Masse so vom Zustand des bloflen Masse-seins. Die Masse denkt nicht;
sie verzichtet auf ihre Freiheit. In diesem Sinne kann Masse als solche nicht
christianisiert werden, weil die Annahme des Evangeliums nur als in per-
sonlicher Freiheit gesetzter Akt geschehen kann. Die namenlose Masse
muf eine Menge mit BewuBtsein werden, d. h. eine Menge von Personen.

d) Maria antwortet auf das Bediirfnis der Masse nach Veranschaulichung,
nach Sichtbarwerdung der Ideale und der biblischen Botschaft. Sie stellt fiir
die Masse eine konkrete Erfahrung dar, die definitiv das ist, was die Masse
sucht. Maria hat die Fihigkeit, aus fiinfhunderttausend Menschen eine
Gemeinschaft zu machen. Nicht nur das! Sie kann jene Freude verbreiten,
die ganz verschieden von der hysterischen, frenetischen Ausgelassenheit
einer Masse ist, jene Freude, die aus dem Frieden und aus der Hoffnung
kommt. In einer Organisation ist der Mensch nur eine Nummer. In einer
Familie dagegen verleiht die Mutter einem jeden ihrer Kinder eine eigene
Personalitit, denn ihre Liebe ist einzigartig, wie viele Kinder sie auch haben
mag.

e) Maria fithrt die Masse zu heiligen Zeiten (Feste) und zu heiligen Orten
(Heiligtiimer). Sie ist der Weg, auf dem die Masse in das geschichtliche
Heilsgeheimnis Christi gelangt. Dieses Heilsgeheimnis aber begibt sich in
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Zeit und Raum. Der Mensch braucht besondere Tage und heilige Orte, wie
jene kommunistische Dame beweist, deren Hauptsorge beim Einzug in ein
neues Haus darin bestand, daf ein Stiick des Gartens freiblieb, um der
Gottesmutter eine Grotte zu errichten. Das macht uns darauf aufmerksam,
daf im Menschen das Verlangen lebendig ist, etwas fiir Gott freizulassen,
als positives Zeichen, daf Gott sich iiberall aufhélt und nicht nur an einer
bestimmten Stelle. So ist gerade der Gottesmutter die Fahigkeit eigen, Ort
und Zeit zu heiligen.

5. Abschlieffende Bemerkungen

a) Um eine erzieherische Funktion auszuiiben, miissen die marianische
Bewegung und die biblische Bewegung sich ergénzen. Beide Bewegungen
kommen vom HI. Geist und haben einander nétig.

Die marianische Bewegung hilft der biblischen Bewegung zur Verbreitung
unter dem Volk . . . Es gibt keinen Gegensatz zwischen dem WORT und
Maria. Maria ist im Gegenteil diejenige, die das WORT empfangen hat und
uns den Gehorsam ihm gegeniiber lehrt. Man kann sich kein Heiligtum oder
Fest der Gottesmutter vorstellen, bei dem das Wort Gottes nicht einen
herausragenden Platz einnimmt. Die gegenseitige Erginzung des Mariani-
schen und des Biblischen ist etwas natiirliches und einleuchtendes. Maria
ist der beste Zugang zum Evangelium. Uber sie geschieht die Uberlieferung
und Annahme des Evangeliums viel leichter und schneller. Maria schligt die
Briicke vom Evangelium in den Alltag. Damit das Wort Gottes sich tat-
sichlich in unser Leben hinein inkarniert, ist dieser Briickenschlag erforder-
lich.

Maria fithrt uns schlieBlich zum Aufbau der zeitlichen Gesellschaft. Sie ist
die Garantin des menschlichen Handelns bei der Verwirklichung des gott-
lichen Erldsungsplans. Der Mensch ist dabei nicht blof Gegenstand der
gottlichen Barmherzigkeit, sondern auch Subjekt und Trdger dieser Barm-
herzigkeit. Maria ist eine menschliche Person, die aktiv in die Verwirk-
lichung des gottlichen Heilsplanes hineingenommen ist. Daher bestand die
Grifle der Gottesmutter nicht in der Ausiibung von Dienstfunktionen,
sondern in der Erfiillung der Liebe. Das WORT GOTTES wirkte in ihr
als die géttliche Kraft, die sie zur vollkommenen Erfiillung des Alltiglichen,
des Gewdhnlichen und Routinemifigen befihigte, wie es zu jedem Men-
schenleben gehort.

Die marianische Bewegung ist von der Bibelbewegung nicht zu trennen.
Umgekehrt ist es unmdglich, Maria zu erkennen ohne die Bibel. Die bibli-
sche Bewegung lenkt das Marianische auf seine Mitte, auf Christus, sie
verleiht ihm Festigkeit und weist es nach oben. Die Bibel 16t uns Maria
erkennen, wie sie wirklich war, und nicht, wie man sie sich einbildet. Sie
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zeigt uns Maria in ihrer Verbundenheit mit Christus und der Kirche. Das
Volk sucht instinktmifig nach der Brotmutter. Maria ihrerseits fiihrt das
Volk in ein reicheres Glaubensleben, denn die Brotmutter ist auch die
Mutter, die das Geheimnis der Menschwerdung und der Auferstehung
kennt.

b) Zur Pfingstbewegung: Die Pfingstbewegung ist in Chile ziemlich po-
pulir. Sie zieht aus der Bibel eine bedeutende Kraft, die sich in briiderlicher
Liebe und in der Bildung von Basisgruppen auswirkt. Der originellste Bei-
trag, den sie zum Okumenismus zu leisten vermag, besteht in ihrer grofen
Liebe und Verehrung fiir das Wort Gottes. Was ihr bis jetzt fehlt, ist das
Marianische, woraus sich erkliren mag, weshalb die Frommigkeit der
Pfingstbewegung in Chile ins Sektiererische und Puritanische abgeglitten
ist. Die Pfingstkirchen zeigen keine miitterliche Einstellung zur Welt noch
haben sie sonst eine Nihe zu ihr. Es mangelt ihnen am Fraulichen und am
Sinn fiir die Freude des Lebens. Dieser Mangel am Fraulichen und Miitter-
lichen bewirkt, daf der Protestantismus bei uns finster und streng geworden
ist. Damit ist er das gerade Gegenteil des chilenischen Volkes. In einem
gewissen Sinn kennt auch das chilenische Volk einen Trend zur Traurigkeit,
aber der Sinn fiir Freude 1468t ihn nicht aufkommen. Das Miitterliche setzt
diese verborgenen Krifte frei. -

Dariiber hinaus gibt es bei den Pfingstlern etwas sehr Bezeichnendes, was
alle sozial Engagierten feststellen: Es ist das Fehlen jedweder zeitlichen
Zielsetzung, z. B. des gewerkschaftlichen Kampfes. Dieser Umstand ist sehr
beachtenswert an einer Form des Christentums, die beim Volke ziemlich
Anklang findet. Darin offenbart sich eine Gespaltenheit zwischen dem
Natiirlichen und dem Ubernatiirlichen, zwischen dem Zeitlichen und dem
Geistlichen. Es offenbart sich darin ferner ein fundamentaler Pessimismus
hinsichtlich des Menschen. Der Protestantismus steht deshalb einer Theolo-
gie der Aktion hilflos gegeniiber, weil er iiberhaupt gegeniiber dem Phano-
men des Humanen schlecht geriistet ist. Ihm fehlt eine Gestalt, die voll-
kommen menschlich und zugleich vollkommen von Gott entsiihnt und erlost
ict. Maria aber ist das Bild dessen, was Gott aus allen Menschen machen
mochte.
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Der »kleine Weg« der hl. Therese von Lisieux
Zu ihrem 100. Geburtstag am 2. Januar 1973

Von Gerold Langsch

,Es geht eigentlich wider jede Erwartung, daff aus dem so einfachen und
bescheidenen Schicksal dieses Midchens gegen Ende immer klarer, sieg-
hafter, unwiderruflicher eine Lehre, eine Theologie sich abzuheben beginnt,”
schreibt Hans Urs von Balthasar in seinem immer noch hochst lesenswerten
Buch iiber die hl. Theresia von Lisieux, deren 10o0. Geburtstag am 2. Januar
begangen werden konnte'. So sehr man geneigt sein kann, das Einmalige
ihrer Personlichkeit und ihrer Lebensgeschichte zu betonen, so verbergen
sich doch gerade in ihrem Fall hinter dem Biographischen die Umrisse
einer von Gott geschenkten Sendung. Leben und Lehre sind bei Therese
untrennbar miteinander verbunden. Erst in den letzten drei Jahren ihres
irdischen Daseins verdichtete sich, entwickelt aus dem durch die leiblichen
Schwestern angeregten Riickblick auf ihren Weg vom Elternhaus in den
Karmel, zunehmend jener Vorgang, die entscheidenden Momente ihres
Lebens, die sie bis dahin mehr oder weniger bewufit lebte, reflexiv zu durch-
dringen und schriftlich festzuhalten. Dabei staunt Therese selbst oft genug
dariiber, wieviel sie ungewollt niederschreibt, wieviel Inspiration ,durch-
gegangen” ist, so daB sie sich der Gefahr der zur Schau gestellten Meister-
schaft, der heimlichen Selbstbespiegelung stindig ausgesetzt sieht, aber
wegen des durchscheinenden Hoheren aber gar nicht anders kann.

Liegt nun in der Sendung Thereses von Lisieux dennoch eine ,fesselnde
Einmaligkeit” (Balthasar) vor, derentwegen Pius XI. sie die grofte Heilige
der Neuzeit nannte, dann sicher aus dem Grunde, weil es ihr gegeben war,
Leben und Lehre der Kirche in iiberzeugender Weise auf ihren Kern hin
zu durchdringen und darzuleben, nimlich: da8 Gott die Liebe ist und die
Liebe (,Agape”) ,der vortrefflichste Weg ist, der mit Sicherheit zu Gott
fithrt“2. So bekennt denn auch Therese: ,Du weillt es, o mein Gott, nie
habe ich mir etwas anderes gewiinscht, als dich zu lieben, ich begehre nach
keiner anderen Ehre. Deine Liebe umsorgt mich seit meiner Kindheit, sie
wuchs mit mir heran, und nun ist sie ein Abgrund, dessen Tiefe ich nicht
auszuloten vermag. Liebe zieht Liebe an, darum, mein Jesus stiirzt die
meine dir entgegen, mochte den Abgrund, der sie anzieht, ausfiillen; aber
ach, sie ist nicht einmal ein Tautropfen, verloren im Ozean”d.

1) H. U. von Balthasar, Therese von Lisieux. Geschichte einer Sendung, Olten 1950,
522

2} Therese von Lisieux, Selbstbiographische Schriften, 5. Aufl., Einsiedeln 1958, 5. 200.

% a.a.0.,S5.271; vgl. auch 5. 201.
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Von hier aus sei nun versucht, auf einige Grundlinien ihrer Lehre hinzu-
weisen, die sich ablesen lassen von Therese Selbstverstindnis iiber ihre
Sendung als Karmelitin.

Auf die Frage, worin sie als Karmelitin ihre eigentliche Mission sehe, gab
sie verschiedene Antworten, die aber alle um einen inneren Kern kreisen.
Eine geraume Zeit vor dem Eintritt ins Kloster reifte in ihr schon jene Vor-
stellung, die bei der ProfeBablegung am 8. September 1890 die Form erhielt:
,Ich bin gekommen, um Seelen zu retten und besonders um Fiir die Priester
zu beten.” Diese Grundaussage bleibt immer dominierend, ob sie von sich
allein spricht, ob sie ihre Gemeinsamkeit mit ihrer Schwester Celine oder
mit den , Priesterbriidern” zum Ausdruck bringt. ,Ich bin wirklich gliicklich,
mit Thnen am Heil der Seelen zu arbeiten,” schreibt sie an Pater Roulland.
,Aus diesem Grunde wurde ich Karmelitin. Da ich nicht durch die Tat als
Missionarin zu wirken vermag, wollte ich es durch Liebe und BufSe tun,
gleich der hl. Theresia, unserer seraphischen Mutter”*. Abbé Belliere von
den WeiBen Vitern lift sie wissen: ,Ich wiinsche im Himmel dasselbe
wie auf dieser Erde: Jesus zu lieben und dafiir besorgt zu sein, daf andere
ihn lieben . . . Unsere Rollen bleiben die gleichen: Thnen die Waffen des
Apostolates, mir das Gebet und die Liebe”?. ,In der Finsamkeit des Karmel
habe ich begriffen, daf meine Mission nicht darin besteht, einen sterblichen
Konig zu kronen, sondern den Konig des Himmels lieben zu lehren, Thm
das Reich der Herzen zu Fiilen zu legen”®.

Diese Zitate liefen sich leicht vermehren; doch mégen die vorgelegten
geniigen, um die Intention sichtbar werden zu lassen. Therese sieht ihre
Sendung als Karmelitin darin, ihr ganzes Leben, im Diesseits wie im Jen-
seits, sich selbst mit den Ordensschwestern und den Priestern zusammen
dem Dreifaltigen Gott fiir die Erlésung der Seelen anzubieten und zu ver-
zehren. Von Anfang an weifl sie um die Mittel zur Realisierung ihrer
Mission : Gebet, Opfer, Leiden, und das alles aus Liebe. Mit Urs von Baltha-
sar kénnen wir sie zusammenfassen im Begriff der Kontemplation als der
weitreichendsten Aktion aus einer ,durch und durch ekklesiologischen und
soteriologischen Schau®”. Im Laufe der Zeit geht Therese auf, in welcher
Weise Ziel und Mittel innerlich zusammenhingen und worin das Spezifische
ihrer Hingabe an die Personen der jenseitigen Welt besteht: Es ist der Weg
restlosen Vertrauens und Liebens, der Weg der kindlichen Hingabe, die in
liecbendem Glauben gelebte Kindschaft vor Gott.

4) Briefe der Theresia Martin, 2, Teil, Trier 1955, 5. 87.
% a.a.0.,, 5. 127f.

% a.a.0., 5. 140.

%) Balthasar, 5. 172,
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Thereses Betrachtungen im September 1896 iiber ihre Berufung schenken
ihr Entdeckungen, die sie fast iiberwiltigen. Es gelingt ihr, ihren Weg zur
Heiligkeit in Worte zu fassen. Dabei geschieht es, daff alle Berufungen in
der Kirche, wie das 12. und 13. Kapitel des Ersten Korintherbriefes sie
schildern, ihr als zu klein erscheinen gegeniiber den eigenen ,ans Unend-
liche grenzenden Wiinschen und Hoffnungen”®. Sie méchte zugleich Karme-
litin, Braut und Mutter, Krieger, Priester, Apostel, Prophet, Kirchenlehrer
und Mirtyrer sein. Aber noch mehr: Sie begreift, daB die Kirche ein von
Liebe brennendes Herz hat und die Liebe allein, alle Berufungen umgreifend,
die Glieder der Kirche in Titigkeit setzt. So jubelt sie auf: ,Ich habe meinen
Platz in der Kirche gefunden . . . Im Herzen der Kirche, meiner Mutter,
werde ich die Liebe sein . . . So werde ich alles sein”?. ,Die Liebe gab mir
den Schliissel zu meiner Berufung”!?, Und Therese empfindet sich gleichsam
als ein kommunizierendes Element der verschiedenartigen Sendungen
und Gnaden innerhalb der Kirche. Thr Beruf der universalen Liebe verbindet
alle einzelnen Glieder untereinander.

,Ich bin nur ein Kind, ein schwaches, ohnmichtiges, aber gerade meine
Ohnmacht verleiht mir die Kiihnheit, mich deiner Liebe, o Jesus, als Opfer
anzubieten . . . Meine Entschuldigung ist, da8 ich ein Kind bin. Kinder
iiberlegen die Tragweite ihrer Worte nicht”!!. Jetzt, da die eigentliche Tiefe
der Sendung vor ihr aufleuchtet, besinnt sie sich auf ihren L Titel” vor Gott.
Es ist ihre abgrundtiefe Ohnmacht, das Kleinsein des Kindes, d. h. die das
ganze Leben des Christen durchziehende Haltung der Gotteskindschaft
mit ihren Forderungen und Haltungen.. Das Attribut ,,vom Kinde Jesu”
kommt ihr nun zustatten, um den Gehalt ihrer Frémmigkeit auszudriicken:
jenes zunichst den Eltern und Gott gegeniiber erfahrene und gelebte Kind-
schaftsverhiltnis, dessen wesentlichen Elemente Vertrauen, Liebe, Hingabe
waren und sind, jene Wesensbestimmungen auch des iibernatiirlichen Glau-
bens, wobei die Gottesliebe zwar aus der den Eltern gegeniiber geschuldeten
,pietas” herausgewachsen ist, sich jedoch wesentlich von der Elternliebe
unterscheidet.

Des 8fteren Ffindet sich in Thereses Aufzeichnungen das Wegmotiv. Was
verbindet sie damit? In einem Brief an Schwester Agnes de Jesus!® vergleicht
sie das Leben im Karmel mit einem Pilgern an der Seite Jesu zum Gipfel
des Berges der Liebe. Nur Jesus wei den Weg, der dorthin fithrt. Zunachst
geht es durch unterirdische Gewdlbe, d. h. durch Priifungen ohne jeden
Trost. Ein andermal meditiert sie iiber die Verschiedenartigkeit der Hingabe

8) Selbstbiogr. Schriften, 5. 197,

% a.a.0.,S. 200f.

10) a.a.0.

11y a.a.0,, 5. 201f.

12) Vgl. Briefe der Theresia Martin, 1. Teil, 2. Aufl., Trier 1957, 5. 108f.
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an die Gerechtigkeit oder die Barmherzigkeit Gottes. ,Mein Weg ist ganz
Vertrauen und Liebe . . . Die Vollkommenheit erscheint mir leicht. Ich sehe,
daf es geniigt, sein Nichts zu erkennen und sich wie ein Kind in die Arme
Gottes zu werfen“!3, Nachdem sie sich der barmherzigen Liebe als Opfer
angeboten hat, scheint der Gipfel erstiegen. Alle ihre ,Schitze” hat sie
dahingegeben. ,Jesus gefillt es, mir den einzigen Weg zu zeigen, der zu der
gottlichen Glut fithrt. Dieser Weg ist die Hingabe des kleinen Kindes, das
angstlos in den Armen des Vaters einschldft . . . ,Wenn einer ganz klein
ist, so komme er zu mir’ (Spr g, 4) . . .“*. Es ist nicht deshalb der einzige
Weg, weil er — verschieden gegeniiber anderen theologischen und aszeti-
schen — ihr Weg ist, sondern weil der Weg der Liebe alle anderen iiberragt
und in sich schliefit.

Implizierte das Wegmotiv immer noch ein Moment der zeitlichen und
riumlichen Distanz, so fiihlt sie sich gedringt, auch dieses noch zu iiber-
winden. Eine Heilige will sie werden. Doch der im Kloster meist begangene
Weg der ,groBen Abtdtungen” liegt ihr nicht. ,Ich mufS mich ertragen, wie
ich bin, mit all meinen Unvollkommenheiten; aber ich will das Mittel
suchen, in den Himmel zu kommen, auf einem kleinen Weg, einem recht
geraden, recht kurzen, einem ganz neuen, kleinen Weg“*®. So hilt sie in der
Schrift Ausschau nach einem ,,Aufzug”, der — wie ein Fahrstuhl, der die
Treppe ersetzt — sie zu Jesus emporhebt, da sie selbst zu klein ist, die
beschwerliche Treppe der Vollkommenheit” hinaufzusteigen. Das Isaias-
Zitat: ,Wie eine Mutter ihr Kind liebkost, so werde ich euch trosten”
(Is. 66, 10) und die Stelle im Buche der Spriiche: ,Ist jemand ganz klein,
so komme er zu mir” geben die Bestitigung. ,Der Fahrstuhl, der mich zum
Himmel emporheben soll, deine Arme sind es, o Jesus! Dazu brauche ich
nicht zu wachsen, im Gegenteil, ich muB klein bleiben, ja mehr und mehr
klein werden”1®.

Mit ihrer Antwort auf die Frage nach dem Inhalt des kleinen Weges um-
reift Therese selbst ihre zur Lehre gewordene Sendung. Der ,kleine Weg”
ist der Weg zur geistigen Kindschaft, der Weg des Vertrauens und der
totalen Hingabe. Darum wird es immer ihre Aufgabe bleiben, Gott so lieben
zu lehren wie sie ihn liebt, den Seelen den kleinen Weg zu zeigen und sie
zur Heiligkeit zu fithren. Die Wesenselemente des ,kleinen Weges” kehren
alle wieder in ihrer Umschreibung der Heiligkeit: ,Die Heiligkeit besteht
nicht in diesen und jenen Ubungen und Leistungen; sie besteht in einer
Bereitschaft des Herzens, die uns klein und demiitig werden 148t in den

11y Briefe, 2. Teil, 5. 145.

14y Gelbstbiogr. Schriften, S. 192,
15) a.a.0., 5. 214,

1) 2.2.0., 5. 215.
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Armen Gottes, wissend um unsere Schwiiche und bis zur Verwegenheit
vertrauend auf seine Vatergiite”?7.

Damit befinden wir uns, um wieder mit Urs von Balthasar zu sprechen,
in der innersten Herzkammer der theresianischen Sendung und Lehre,
niamlich im Abbau der Werkgesinnung zugunsten einer Gesinnung der
reinen Liebe!®. In unserem Zusammenhang interessiert vor allem, daf der
Weg der geistigen Kindschaft, der recht verstandenen Kindlichkeit, mit der
Betonung der alles durchfirbenden Kraft der Liebe zugleich ein Weg und
zwar ,der Weg” ist, insofern die Liebe zu Gott und zum Néchsten immer
als Summe und Ziel des Christentums angesehen wurde. Das Merkmal
klein” deutet Balthasar aus als ein Weg ohne auBergewohnliche Mittel,
einen Weg der Kindschaft mit der Betonung des Kleinseins vor Gott als
der fiir Gottes Liebe empfinglichsten Haltung, der als ,kurzer Weg” auf
meBbare Distanzen verzichtet und daher jederzeit am Ziel ist.!®

Entscheidend Fiir Thereses Entdeckung war nicht zuerst die Einsicht in die
inneren Zusammenhinge ihrer Sendung mit dem Geist des Evangeliums
oder der kirchlichen Tradition, sondern allein die persénliche Art und die
so verlaufene Lebensgeschichte. Es mag iiberspitzt klingen, wenn man sagt,
ihre in den letzten drei Lebensjahren unerwartet aufgebrochene Lehre sei
nichts als die ins Ubernatiirliche {ibertragene Welt ihrer Kindheit”#?. Das
Kindschaftserlebnis in ihrer Familie hielt das ganze Leben hindurch an,
auch dort, wo sie in die Beziehung zu Christus hineinwuchs. Durch das
Natiirliche blieb auch das Ubernatiirliche lebendig und umgekehrt. ,Wire
es nicht so, so miifte die ,Lehre von der Kindheit’ als eine Art Infantilismus
bezeichnet werden, als eine Flucht vor dem Erwachsensein, eine iibernatiir-
liche Romantik”2!. Therese aber weif, daf die irdische Kindschaft ein Bild
und Gleichnis der wahren und eigentlichen Kindschaft in Gott ist, bei der
das Alter keine Rolle spielt, und daf die iibernatiirliche Kindschaft in der
natiirlich-irdischen Ausdrudk, Mittel und Sicherung findet.

Ein knapper Hinweis auf Thereses , Auswahlprinzip” méchte noch einmal
den Kern ihrer Lehre herausstellen. Bedingt durch ihre existentielle Methode,
von der Erfahrung auszugehen und diese gewissermafen als Mafstab fiir
das Leben anzulegen, bleiben einige Elemente der christlichen Glaubens-
lehre bei ihr naturgemi8 unentfaltet. Nennt sie beispielsweise Jesus ihren
Briutigam, so hat die Aussage ebenso wie beim Geheimnis der Trinitdt
nur einen blassen Klang. Dem Gott der Strafgerechtigkeit ist sie nie be-

17) Balthasar, 5. 218.

18) Vgl, Balthasar, 5. 209-273, bes. 231ff,
1) VYel, a.a.0., 5. 270.

2y a.a.0.,5.125.

21y a.a.0.,,5.127.
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gegnet. Darum bekommt die Hélle in Thereses existentiellem Weltbild
keinen rechten Platz, wihrend die Barmherzigkeit eine Grunderfahrung
darstellt, die ihr ganzes Leben nicht nur beeinfluflt, sondern weithin prigt.
Vielleicht noch weitreichender wirkt sich spéter ihre Ausnahmestellung in
einer gewissen Siindenlosigkeit aus: Das Geheimnis der Siindenschuld, der
Solidaritit in der Siinde, vor allem das Geheimnis der Beichte bleiben ihr
weitgehend unerschlossen®2.

Sicher gibt es noch eine Reihe anderer Momente solcher Art, die hier zu
erwihnen wiren. Doch darf man ihre Lehre auch nicht iiberfordern. Thre
Sendung Fiir die Kirche ist offenbar anders akzentuiert und weist in Rich-
tung der mit ihrer Person heiliggesprochenen Lehre vom Weg der geistigen
Kindschaft vor Gott.

Heroische Naivitdt im Kontext der Zeitenwende
Von Pater Jos. Kentenich

Zur Pidagogik der Kindlichkeit wire viel Bedeutsames zu sagen. Es handelt
sich ja um ein Kernstiick unserer Spiritualitdt. Deshalb muf uns daran
gelegen sein, sie nicht nur zu loben, sondern auch im praktischen Leben
Gestalt und Form annehmen zu lassen. Es gilt, die einschldgigen pddago-
gischen Gesetzmifigkeiten zu iiberpriifen, lichtvoll herauszustellen und
sinngemif anzuwenden.

Uber den Wert der Naivitit haben wir bereits Wesentliches sagen diirfen.
Wir richteten dabei das Hauptaugenmerk auf die heutige Zeit. Dadurch
wurden uns wertvolle Erkenntnisse geschenkt. Wir wissen, dafs Kindlichkeit
ein ausgeprigt katholisches Lebensgefiihl vermittelt, das alle Handlungen
mitbestimmt und durchdringt. Es ist uns geldufig, daf sie eine wesentliche
Grundhaltung schafft, ohne die alle religitsen Wahrheiten im Kopfe stecken
bleiben, aber nicht geniigend ins Herz hineinfinden. Sie ist der Zauber-
schliissel, der nicht nur die Seele aufriegelt und empfinglich macht fiir alles
GroBe und Gbttliche, sondern auch das Herz Gottes aufschliet, um dessen
Reichtiimer und seine Herrlichkeiten sich aneignen zu ktnnen. Sie hat eine
Wandlungskraft, die das Wunder des ,neuen Menschen in der neuen
Gemeinschaft” zu wirken imstande ist. Alles in allem: sie ist das grofie Heil~
und Rettungsmittel aus der Not der Gegenwart.

2 Vgl a.a.0., 5. 109, 271, 323, 92.
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So entsteht die Frage: Welche Stellung nimmt Kindlichkeit in unserer
Zukunftsvision ein?

Wir haben oft hervorgehoben und uns von Pius XII. bestitigen lassen, daf8
jede Reformbewegung sich nicht nur am alten, sondern auch am neuen Ufer
orientieren muf. Das alte kennen wir aus eigener Erfahrung. Wie aber
mag das neue aussehen. Wer kann uns dariiber zuverldssige Kunde geben?

Kiirzlich traf ich einen katholischen Laien, der in den verflossenen Jahren
in Deutschland und Osterreich im katholischen Lager eine Rolle gespielt
hat. EinfluBreiche europiische Freunde haben ihn gebeten, ins Ausland zu
gehen und dort zu verbleiben, bis der furchtbare Sturm vobei sei und be-
rechtigte Aussicht fiir gedeihliche Aufbauarbeit sich zeige. So kam er vor
etwa einem Jahr nach Brasilien. Es ist selbstverstindlich, da8 er von der
Ferne aus Verhiltnisse und geistige Strémungen seines Vaterlandes sorg-
filtigst im Auge behilt. Sein vorliufiges vorsichtiges Urteil lautet: ,Das
katholische Deutschland orientiert sich zu einseitig, fast sklavisch an den
Verhiltnissen vor 19373 . . . Eine schopferische Schau in eine dunkle Zukunft
fehlt allenthalben. Von einer klaren Zukunftsvision kann keine Rede sein.
Umsonst sieht man sich vom Ausland aus nach iiberragenden Fiihrer-
gestalten um. Deshalb diirfte die erforderliche umfassende Ausriistung
von Elite und Masse Ffiir die bevorstehenden schweren Kdmpfe sehr frag-
wiirdig sein . . .“ Zur Entschuldigung Ffiigte er bei: ,Deutschland ist ein
Konzentrationslager geworden. Seine Fiihrer haben keine Gelegenheit, ihren
Blick zu weiten. Somit kénnen sie das Erbiibel der Deutschen schwerlich
iiberwinden. Es ist Mangel an Weltkenntnis, Hilflosigkeit anderen Nationen
gegeniiber und Unempfanglichkeit fiir fremde Werte . . . Dazu kommt, dafé
Ihnen der Vergleichspunkt fehlt.”

Wieweit das Urteil stimmt, mogen Sachverstindige entscheiden. Eines nur
sei hervorgehoben: Wer hat denn heute eine klare Zukunftsvision? Ist sie
vorldufig iiberhaupt méglich? Und wenn ja, in welchem Mafle kann sie als
einwandfrei und verldssig bezeichnet werden? Wer hat einen anerkannt
giiltigen Vergleichspunkt, an dem er das kommende Welt-, Gesellschafts-
und Menschenbild messen kann? Wer im Ausland und wer im Inland?

Wir alle stehen dem Kommenden im Kern hilflos gegeniiber. Wir kénnen
auf Gott vertrauen. Was wir dariiber hinaus an Einsicht und Durchsicht
und Wagemut besitzen, will miithsam erworben werden. Wenn wir von
Zukunftsvision sprechen, kann es sich deshalb nur um eine erworbene,
nicht um eine eingegossene handeln. Fiir ernste Forschungsarbeit steht eine
doppelte Erkenntnisquelle zur Verfiigung: Metaphysik und Weltgeschehen.
Es geht darum, historisch gewordene Lebensformen, die erschiittert sind,
von ihren ewigen Urideen zu l6sen und dies wagemutig in die heutige Welt
hineinzurufen, aber auch gleichzeitig Gottes Wiinsche, wie sie aus dem Zeit-
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geschehen an unser Ohr dringen, nach dem Gesetz der getffneten Tiir sorg-
filtig zu beriicksichtigen.

Die so entstandenen Linien wollen miteinander verkniipft und zu einem
einheitlichen Gewebe verbunden werden. Das ist unsere Zukunftsvision.
Sie enthdlt eindeutig klare Stellen; andere sind und bleiben unbestimmt
dunkel, bis Gott sie und sich durch das Leben verstindlich macht.

Solche Schau mag unvollkommen sein. Sie darf aber nicht unterschitzt
werden. Man sehe hinein in das Lager der Gegner. Die bedngstigend stiir-
misch vorwirtsdringende Dynamik, die von ihnen ausgeht, ist nicht zum
geringsten Teil auf Erfassung ihres kommenden Weltbildes zuriickzufiihren.
Es geniigt, wenn wir ins gelobte Land der Zukunft von ferne hineinschauen
diirfen, so wie es einst Moses gestattet war. Wenn seine Eroberung und
Besitzergreifung auch erst fiir Kind und Kindeskind méglich ist, so weckt
Einblidk und Hoffnung ungemein grofie Energien.

Es ist nicht jedermanns Sache, aus metaphysisch klarer Sicht der Lebens-
gebilde und echt katholischer Geschichtsdeutung heraus in sch&pferischer
Synthese ein ziindendes und weckendes Zukunftsbild zu gestalten. Selten
findet sich beides gleichzeitig in einer Person verkorpert. Hier fehlt die
metaphysische Anlage, dort die gesunde Lebensnihe und Zeitenschau und
das Organ fiir Gottes Sprache in der Zeit. Nicht umsonst klagt der Herr:
,Die Zeichen am Himmel wiBt thr zu deuten, nicht aber die Zeichen der
Zeit.” Wer schopferisch mitformen und mitweben will am Bild und Gewebe
der Zukunft, mufl den Wahlspruch in sein Wappen aufnehmen: , Vox tem-
poris vox Dei.” Er mu8 iiberzeugt sein, daf8 die Weltgeschichte einem grofien
Strom vergleichbar ist. Das Heute ist aus dem Gestern geboren und trigt
das Morgen in seinem SchoBe. Gott ist es, der uns durch das Heute seine
Pline fiir das Morgen und Ubermorgen — allerdings nur langsam und stiick-
weise — entschleiert. Er ist es, der iiber allem steht. Er regiert die Welt, auch
wenn es den Anschein hat, als kiimmere er sich nicht mehr um sie, als sei
sie seinen Fingern entglitten und in andere, michtigere Hinde iiberge-
gangen.

Es ist nicht so, wie David Strauffl meint: Gott habe sich durch Kepler aus
dem Himmel heraustreiben lassen und sei nun darauf angewiesen, sich in
einem verborgenen Winkel der Erde zu verkriechen. So ist es wahrhaftig
nicht. Gott ist iiberall, im Himmel, auf Erden und an allen Orten. ,In ihm
sind wir, in ihm leben wir, in ihm bewegen wir uns.” Sorgfiltig gehen wir
seinen Spuren nach wie die Braut im Hohen Liede, um den Geliebten iiber-
all zu finden: nicht nur unter Lilien und in blithenden Weinbergen, sondern
auch auf taubenetzten Wiesen und felsigen Triften. Er schreitet gleichzeitig
als der Herr der Geschichte einher: Hier im Siduseln des Windes, dort im
Brausen des Sturmes; hier iiber den Triimmern einer untergehenden, dort

21



iiber dem Morgengrauen einer neuen Welt. Kraftvoll und siegreich hilt er
die Ziigel in der Hand. Niemand kann sie ihm entreifen.

Friedrich IL tiuscht sich, wenn er das Zepter der Weltregierung dem in die
Hand driickt, den er frivoler Weise ,Seine geheiligte Majestét den Zufall”
nennt. Vorsehungsglidubig halten wir fest, daB hinter scheinbaren Zuféllig-
keiten, Sinnlosigkeiten und Unverstandlichkeiten ein grofler Liebes-, Weis-
heits- und Allmachtsplan steckt, der bis in alle Einzelheiten der Fahrplan des
Lebens und das Kalendarium der Weltgschichte ist. Mag sein, daf es dem
einen geht wie Saul, der aufbrach, die Esel seines Vaters zu suchen und
dafiir ein Konigreich fand; mag sein, daB8 ein anderer innerlich von einem
Dimon genarrt wird, der ihm, wie Krésus, prophezeit, wenn er einen Krieg
beginne, wiirde er ein grofes Reich vernichten, ohne allerdings hinzu-
zufiigen, von wessen Reich die Rede sei. Dem einen mdgen ldcherliche
Kleinigkeiten mit unerwarteten Wirkungen begegnen, von denen sich nach-
her die berithmte Feststellung Pascals sinngem#f8 wiederholen laft: Wire
die Nase der Kleopatra nur etwas linger gewesen, so hitte die Welt-
geschichte einen ganz anderen Verlauf genommen. Andere mdgen sich
darauf berufen, daB die Menschheit von dem grofien Weltkrieg 1914-1918
verschont geblieben wire, wenn die Kugel des Attentdters von Serajewo
nur um einen halben Zentimeter nach links gefahren wire. Sie mogen Recht
haben; aber falsch ist es, diese Ereignisse und Erlebnisse auf die ,Majestit
des Zufalls” zuriickzufiihren. Sie stehen alle ohne Ausnahme im Schicksals-
buch der Welt, das der, ,der auf dem Throne sitzt”, souveridn in der Hand
hilt und ,dem Lamme, wie geschlachtet zu seinen Fiifen”, zur Einsicht und
Durchfiihrung {ibergibt.

Freilich sind Gottes geheimnisvolle Pline bléden Menschenaugen nicht
ohne weiteres und nicht vollkommen einsichtig; nicht einmal nachtriglich,
wenn sie schon lingst der Geschichte angehoren, lassen sie sich bis in alle
Einzelheiten durchschauen. Sie bleiben bis zum Ende der Zeiten ein Ritsel,
ein Kniuel, das nur in etwa entwirrt werden kann. So will Goethes Wort
verstanden werden: , Die Weltgeschichte will alle zehn Jahre neu geschrieben
werden.” Er meint damit: Erst im Lichte von lingeren Zeitepochen seien
einzelne Ereignisse in etwa verstindlich. Um wieviel mehr gilt das fiir alles,
was noch im SchoRe der Zukunft verborgen liegt! Es ist dunkel und bleibt
dunkel. Ohne grofen Wagemut und viel Licht von oben ist es unméglich,
einige Texte mit einiger Sicherheit zu entziffern.

Die Weltgeschichte ist nicht — wie Hegel meint — wie ein Lehrbuch der
Logik zu betrachten, in dem sich alles mit absoluter Prizision abwickelt nach
dem Schema: Thesis, Antithesis, Synthesis. Sie gleicht auch nicht einer Spiel-
uhr, die alle ihre Stiicke piinktlich herunterspielt, wenn sie einmal aufge-
zogen ist. Das ist Pantheismus, der im Weltgeschehen eine Selbstverwirk-
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lichung Gottes, des absoluten, objektiven Geistes erblickt. Solche Auffassung
gleicht aber auch einem Prokrustesbett; sie tut den Tatsachen Gewalt an,
schneidet sie nach willkiirlich vorgefaften Meinungen zu. Typisch dafiir ist
die Doktorthese, die Hegel geschrieben. Darin sucht er zu beweisen, daf§ nur
sieben Planeten existieren. Damals wufite er noch nicht, dal ungefdhr ein
halbes Jahr vorher zwischen Mars und Jupiter die Ceres entdeckt worden
war. Man machte ihn auf seinen Irrtum aufmerksam; man sagte ihm: ,Das
widerspricht den Tatsachen!” Darauf erfolgte die typische Antwort: ,Umso
schlimmer fiir die Tatsachen!”

Gottes Weisheit und Liebe 138t uns bisweilen Einblick nehmen in seine
Zukunftspline. Es geschieht aber immer nur im Dunkel des Glaubens:
»in lumine caliginoso”, d. h. im nebelumflorten Lichte. Er schreitet an uns
vorbei und 148t uns nur den Zipfel seines Gewandes in der Hand. So be-
kennt Bismarck: ,Der Staatsmann selbst kann nie schaffen; er kann nur
zuwarten und horchen, bis er die Stimme Gottes iiber die Ereignisse hin-
drshnen hort. Dann hervorspringen und den Zipfel seines Mantels erfassen:
das ist alles.” Mehr kénnen auch wir nicht tun, wenn wir uns um eine
Zukunftsvision bemiithen. Wir miissen uns mit einem Zipfel seines Ge-
wandes zufrieden geben. Gott hat uns soviel in die Hand gegeben, dafs wir
in manchen wesentlichen Punkien seine Pline klar einsehen diirfen, andere
miissen erst noch aufgehellt werden. Soviel ist uns bekannt, daf8 wir mit
Ruhe und Sicherheit uns daran orientieren kénnen, ohne fiirchten zu
miissen, waghalsig zu sein.

In einem Salon im Paris des 17. Jahrhunderts sal eine vornehme Gesell-
schaft beisammen. Man lieR ein ausgerissenes Buchblatt von Hand zu Hand
gehen. Eine lebhafte Diskussion entspann sich, aus wessen Buch das Blatt
stamme. Man wurde sich nicht einig. Schlieflich nahm Bossuet es in die
Hand, schaute es ruhig an und sagte dann mit Festigkeit: ,Wie kann dariiber
gestritten werden? Seht ihr denn nicht die Léwenkrallen? So kann nur
Pascal schreiben!”

So gibt Gott uns ein Blatt aus dem Schicksalsbuch der Welt in die Hand.
Auch wir diirfen sagen: Seht ihr denn nicht die Léwenkrallen? So kann nur
Gott schreiben.

Unwillkiirlich erheben sich zwei Fragen: Die erste lautet: Wie schreibt Gott?
Die zweite: Was schreibt er?

Wie Gott schreibt? Mit Lowenkrallen, d. h. mit grofien, michtigen Buch-
staben. Er hat das ,Buch mit den sieben Siegeln” gedffnet, nicht ganz, aber
doch so weit, daf wir hineinschauen konnen. Ein Blatt hat er in unsere
Hand gegeben. Darauf steht, daf8 wir uns zwar nicht vor dem Zeitenende,
aber doch in einer ausgepriigt apokalyptischen Zeit befinden, die als schreck-
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liches Vorspiel eines furchtbaren Endspieles angesprochen werden darf. Die
vier apokalyptischen Rosse und Reiter rasen bereits durch das Abendland,
wiehernd stehen sie vor den Toren der ganzen Welt und harren auf das
Zeichen, das ihnen volle Freiheit liBt. Krieg, Revolution, Hunger und
ansteckende Krankheit bedrohen die Volker. Wer alle diese Schrecken mit-
erlebt, dem kommt es zitternd und bebend von den Lippen: Wahrhaftig,
Gott schreibt mit Léwenkrallen!

Katastrophen in der moralischen Welt werden mehr und mehr sichtbar.
Die alte Welt- und Gesellschaftsordnung ist in Erschiitterung geraten. Das
alte christlich geprigte Menschenbild ist verdunkelt. Der Satan scheint aus
der Hélle losgelassen zu sein und sein Reich des Hasses, der Ungerechtigkeit
und Liige hemmungslos auf Erden auf- und ausbauen zu diirfen. Der Sata-
nismus ist in einzelnen Menschen per eminentiam verkérpert. So wiederholt
sich zum Entsetzen und zur Schande der Menschheit, was im Laufe der
Jahrtausende sich periodenweise ereignet hat: in Caligula, Nero, Domitian,
Vitellius, Iwan dem Schrecklichen usw. Wahrhaftig, Gott schreibt mit
Lowenkrallen. Seine Schrift ist weithin sichtbar. Sie soll nicht nur vom
Abendland, sondern von der ganzen Welt eingesehen werden kdnnen.

Und was will sie uns sagen? Wie ist der Text zu deuten?

Gott ist ein Gott des Lebens. Wo er brechen und zerbrechen, wo er unter-
gehen, wo er sterben 148t, da will er neues Leben schaffen. So muf das
Saatkorn erst sterben, es muf8 untergehen, dann bringt es viele Frucht.
Legen wir diesen MaBstab an die heutige Zeit an, lassen wir die furcht-
baren Triimmer, die schrecklichen Verheerungen auf uns wirken, die uns
allenthalben in der physischen, in der moralischen, in der geistigen Ordnung
begegnen, so michten wir den Atem anhalten. Transitus Domini est . . .
Es ist Voriibergang des Herrn. Es muf eine herrliche neue Welt sein, die
er aus diesem gewaltigen Sterben erstehen lassen, es muf eine wundersame
Ordnung sein, die er aus den Katastrophen und Ruinen neu gestalten will.

Wie sie im einzelnen aussieht?

Gegenwirtig ist es unméglich, den entsprechenden Text mit Sicherheit zu
entziffern. Nur eines ist sicher: Gott schreibt mit Léwenkrallen ein ein-
deutig klares Wort, das aus dem gewaltigen Gettse der Zeit in Ohr und
Herz aller hineinklingt, auch derer, die nicht héren und sehen und auf-
merken wollen. Das Wort heifit: Uberwindet den kapitalistischen und
bolschewistischen Zeitgeist. Schafft einen neuen Menschen in einer neuen
Gemeinschaft mit einem neuen Arbeitsethos.

Ob wir das Gewicht dieses kraftvollen, vielsagenden Satzes verstehen?

Der neue Mensch setzt an Stelle fanatischer Selbstherrlichkeit und Selbst-
anbetung hochgradige Naivitit, heroische Kindlichkeit; an Stelle des selbst-
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siichtigen, atomisierenden Individualismus den innerlich bindenden und
verbindenden Gemeinschaftsgeist, den Solidarismus; an Stelle des materia-
listischen Arbeitsbegriffes das ausgesprochen katholische Arbeitsideal mit
seiner schopferischen Gestaltungskraft. Anders ausgedriickt: Gott will dem
Veronikatuch der Zeit, ihrem blutig gefirbten SchweiBituch das Antlitz
seines Sohnes mit den Ziigen heroischer Kindlichkeit, vollkommenen Ge-
meinschaftsgeistes und schopferischer Gestaltungskraft einpragen.

,Lasset uns den Menschen machen nach unserem Bild und Gleichnis!” So
rollt Gottes Schopferwort machtvoll iiber das Chaos des Schopfungsmorgens
einher. Dreimal hintereinander klingt es mit demselben Klang iiber die
Welt dahin. Kaum ist es das erstemal gesprochen, da wird es in umgekehrter
Ordnung wiederholt: ,Nach unserem Bild und Gleichnis lasset ihn uns
schaffen.” Endlich wird das groBe Ereignis jubelnd konstatiert: ,Er schuf
ihn nach seinem Bild und Gleichnisse.”

Duns Skotus deutet den Text unmittelbar auf den Heiland, den Mittel-
punkt, den Erstling vor aller Schdpfung. Wie voll klingt deshalb das Pilatus-
wort, das dem dornengekrénten, geschlagenen, mit einem Spottmantel
eingehiillten Gottessohn gilt: ,Ecce homo!” Seht da das Ideal des natur-
erhohten, naturvollendeten, des naturgeopferten Menschen, der in hero-
ischer Kindlichkeit sich vorbehaltlos dem Vater ausliefert, der als Glied
der menschlichen Gesellschaft stellvertretend sein Leben fiir seine Schafe
hingibt und so schpferisch die Erlésungsordnung begriindet. ,Lasset uns
den Menschen machen nach unserem Bild und Gleichnisse!” So rauscht uns
Gottes Stimme aus den Katastrophen der Zeit entgegen. Das ist das Wort,
das ist der Satz, das ist das Kapitel, das seine Lowenkrallen mit unmif-
verstandlicher Deutlichkeit weithin sichtbar schreiben. Und er hat keine
Ruhe, bis Himmel und Erde konstatieren: ,Und er schuf ihn nach seinem
Bild und Gleichnisse.” Er schreibt weiter und weiter, wenn notwendig mit
blutigen Lettern, bis das Echo ihm entgegenhallt: ,Ecce homo!” Seht da
den neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft mit einem neuen Arbeits-
ethos!

Alle drei Momente miissen uns als Reformbewegung interessieren. Alle drei
sind tatsichlich Kernstiicke, sind wesentliche Bestandteile unserer Zukunfts-
vision. Alle drei haben bislang unsere ganze Kraft und Aufmerksamkeit in
Anspruch genommen.

Die erschiitterte Gesellschaftsordnung verlangt einen vollkommenen Neu-
aufbau von unten bis oben. , Ecce homo!” Im Heiland sehen wir nicht nur
heroischen Gemeinschaftsgeist verkorpert, sondern auch heroische Gemein-
schaftstat verwirklicht. Er opfert sich fiir das Wohl der Menschen am
Kreuzesstamme. ,Fine groBere Liebe hat niemand, als wenn er sein Leben
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hingibt fiir seine Freunde.” Dieselbe Liebe hat ihn getrieben, dreifig Jahre
im Schofe einer geordneten Familie zuzubringen. Er wollte die Keimzelle
der menschlichen Gesellschaft in ihrer Bedeutung zum Bewuftsein bringen
und durch sein Beispiel heiligen.

Gott schreibt mit Lowenkrallen. Schon seit langem wurde das Abendland
nur durch gemeinsame Interessen zusammengehalten. Man denkt unwill-
kiirlich an Rousseaus ,Contrat Social” oder an Hobbes’ ,stillschweigenden
Vertrag”, der in Auflésung begriffen ist. Die Alte Welt macht einen voll-
kommenen Atomisierungsprozef durch. Sie gleicht der ,verriickten Uhr”
des Meisters Werner, von der eine mittelalterliche Legende erziihlt. In der
Uhr ging jede Feder und jedes Rad einen eigenen Weg. Deshalb erfiillte sie
ihren Zweck nicht mehr. Sie erinnert an einen Todkranken, in dem die
verschiedenen Krankheitsbazillen hemmungslos ihr boses Spiel treiben.
Das Ende ist leicht vorauszusehen. Angewandt auf den abendldndischen
Gesellschaftskérper heifit das: Jeder fiir sich, und den Letzten hole der
Teufel! Ein Gleiches gilt von der Urform der Gesellschaft, der Familie. Sie
ist eine blofe Interessengemeinschaft, nicht selten ein Kosthaus geworden.

Will das Abendland nicht zerbrechen und der vollkommenen Aufldsung
zum Opfer fallen, braucht es entweder einen Diktator, der es &uferlich
zusammenschweifft und die Menschen zu Herdentieren, zu Maschinen-
teilchen entwertet, oder es muf alles tun, um wieder in eine Herzens-,
Gesinnungs- und Liebesgemeinschaft hineinzuwachsen. Es muff sich be-
miihen, das seelische Neben- und Gegeneinander abzuldsen durch ein tiefes
In-, Fiir- und Miteinander.

Wir lassen uns dadurch anregen, den bislang beschrittenen Weg zielstrebig
weiterzugehen bis zum Ende. Wir begniigen uns nicht mit sorgfiltiger
Pflege des seelischen Ineinander. Wir gehen weiter und versuchen iiberall
die Konstituierung von Idealfamilien, mag es sich dabei um natiirliche, wie
beim Familienwerk, handeln oder um die geistige Familie wie in den Ver-
binden.

Wir miissen uns konzentrieren auf heroische Kindlichkeit vor Gott.

Wir wissen, daf wir uns damit selbst als Einsiedler in eine geistige Eindde
verbannen. Wir sind uns bewuft, daf8 wir uns auf einen Standpunkt stellen,
den die heutige diesseitsorientierte Menschheit nicht mehr versteht. Mit
Recht sagt der Heiland: ,,Wo dein Schatz ist, da ist auch dein Herz.” Die
Welt kennt nur noch Diesseits und Diesseitswerte; deshalb ist auch dort,
nur dort ihr Herz. So kommt es, dafi alle modernen Krisen, mag es sich
dabei um wirtschaftliche oder gesellschaftliche oder politische handeln, zu-
tiefst Seelenkrisen sind. Auf die Dauer kann der Mensch nicht blof vom
Brote leben; er braucht etwas Hoheres; er braucht Geist, er braucht Gott.
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Von allen Seiten mag man uns zurufen: ,Fiir uns kommt es darauf an, daf3
wir es uns hier auf Erden auf lange Sicht bequem machen kénnen. Hier
sind wir zu Hause, ganz zu Hause. Die andere Welt iiberlassen wir neidlos
Gott und den Engeln. Nach dem Tode ist noch Zeit genug, uns damit abzu-
geben.” Kommt unser Herz zur Ruhe, so redet es trotzdem eine andere

Sprache.

In der Offentlichkeit sind und bleiben jenseitig orientierte Ideen entweder
ganz oder groBtenteils auBer Kurs gesetzt. Comte meldet sich zu Wort.
Nachdriicklich weist er auf sein Lieblingsgesetz hin, wonach Mensch und
Menschheit in der Entwicklung erst Theologen, dann Metaphysiker und
schlie@lich Physiker sind. Erst wiirde der Glaube, dann die Philosophie und
letztlich die auf Erfahrung fuBende Naturwissenschaft die Welt beherrschen;
letztere habe das entscheidende Wort. Fiir das Kindsein vor Gott hat die
Naturwissenschaft keinen Sinn. — Spranger schlieBt sich an. Nach seiner
Auffassung ist der heutige Mensch zu charakterisieren als ,homo oeconomi-
cus et operarius”. Der ,homo oeconomicus” kennt nicht nur als Zentralwert
die Wirtschaft; er will unter allen Umstinden reich werden, lediglich um
reich zu sein. Das Hauptmittel dazu ist Arbeit. Ob sie beseelt oder unbeseelt
getan wird, ist zundchst Nebensache, wenn sie nur zum Ziele fithrt, wenn
sie nur reich macht. Deshalb spricht man vom ,homo operarius”.

Das praktische Leben kennt einen bunten Woechsel diesseitsorientierter
Typen. Hier nimmt er die Gestalt des Industriekapitins, des Industrieritters
an, dort schreitet er in der Toga des Sportsfiihrers oder Rekordlers einher.
Neben dem amerikanischen Chauffeurtyp tritt der franzdsische Rentner
in den Vordergrund. Er mochte sich moglichst frithzeitig aus der Arbeit
herausziehen, um ohne ernstere Verantwortung seine Rente verzehren zu
kénnen. Arzt und Finanzler sind die Hauptberater der Menschheit, nicht
mehr der Geistliche. Riesenfabriken und glinzende Wohnhéuser, nicht mehr
Dome und Kirchen, sind das Wahrzeichen der Zeit. Radio, Film und Roman
sind moderne Gottesdienste geworden und ersetzen den Kirchenbesuch.
Nirgendwo herrscht mehr Interesse fiir die iibernatiirliche Wirklichkeit. Wo
soll man da Sinn haben fiir schlichte Naivitdt?

Gott 146t sich durch nichts irremachen. Umsichtig verlangt er heroische Kind-
lichkeit. Er schreibt seine Forderung mit Léwenkrallen. Nachdriicklich weist
er hin auf das Bild seines eingeborenen Sohnes und wird nicht miide zu
erkliren: ,Das ist mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe.
Thn sollt ihr héren!” Gott schreibt mit Lowenkrallen. Er tut es durch das
Atombombenzeitalter, das ungeschminkt die GesetzmiRigkeiten mensch-
licher und christlicher Existenz zum Bewuftsein bringt, wie sie im Gleichnis
vom verlorenen Sohn glinzend dargestellt wird.
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Erstes Gesetz: Es gibt neben Gesichertheit vielgestaltige Ungesichertheit,
sowohl abwechselnd im Einzelleben als auch gleichzeitig im Leben der
Menschen untereinander. Symbol dafiir sind beide Sohne. Zweites Gesetz:
In jeder Gewilheit und Sicherheit steckt vielgestaltige Ungewiheit und
Ungesichertheit. Symbol dafiir ist der zuhause gebliebene Sohn. Drittes
Gesetz: Der Sinn der Ungewiheit ist Sicherheit in einer hheren Ebene:
in Gottes Herz und Hand. Symbol dafiir ist der heimgekehrte Sohn.

Der Mensch, der von Natur aus nestgebunden ist (Pestalozzi), hat sein
Urnest, seine Urheimat lediglich in Gott. Alle anderen sind dafiir nur
Gleichnis, nur Symbol, nur Vorbereitung. Deshalb hat er keine Ruhe, bis
er sich dort ganz und ungeteilt heimisch fiihlt. Dasselbe will Pascal sagen,
wenn er darauf aufmerksam macht: Gott habe ungemein viel UngewifSheit
iiber unseren Geist ausgebreitet, damit wir genétigt seien, durch heroische
Alkte der Kindlichkeit uns immer mehr fiir ihn zu entscheiden und die Hand
nach ihm auszustrecken.

Heroische Kindlichkeit besteht darin — wie wir wissen —, daff der Mensch
sich und alles Geschopfliche nur um Gottes willen liebt. Es zeugt von aus-
gezeichneter schipferischer Gestaltungskraft, wie Franz von Sales diesen
Lebensvorgang auffafit und darstellt. Er sieht darin nicht nur vollkommene
Konzentration aller Seelenkrifte auf Gott, sondern auch vollkommene
Indifferenz allem Geschtpflichen gegeniiber, so jedoch, dafl das Herz trotz-
dem fiir alles Geschaffene warm bleibt und frohlich. Wie der Mensch in
seiner natiirlichen Entwicklung von der extremen Herrschaft des Leibes em-
porsteigt bis zur extremen Herrschaft des Geistes und nur im reifen und
reifenden Zustand harmonische Uberginge und Einheiten kennt, so sieht
auch Franz heroische Kindlichkeit in wundersamer Verbindung zwischen
hochster Geistigkeit und bestrickender Menschlichkeit. Sie schlieft ein dop-
peltes Moment in sich: Vollkommenes Ausgeliefertsein an Gott und voll-
kommenes Geldstsein von sich und allem Geschdpflichen. Ja, Gott schreibt
mit Lowenkrallen. Er verlangt unser wagemutiges Hinwerfen und Fallen
in seine Vaterarme, das Loslassen von allem unordentlichen Hingen am Ich
und an jeglicher Kreatur um seinetwillen. Er verlangt von uns heroische
Kindlichkeit. (1949)
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Pas-cha-Mysterium und Geschichte Schonstatts

Von Franz Liittgen

Vorbemerkung:

Pater Josef Kentenich hat hiufig davon gesprochen, dafs das Christenleben
cine Teilnahme am leidenden und am verklirten Heilandsleben sein soll.
Wenn er auf das Mitleiden, Mitsterben und Mitauferstehen mit Jesus zu
sprechen kam, dann spiirten die Zuhorer, daf er nicht nur eine fundierte
Theologie vortrug, sondern eine langjihrige personliche Erfahrung. Das
Zweite Vatikanische Konzil hat diese wichtige Wahrheit unter dem Stich-
wort ,Pas-cha-Mysterium” behandelt, und vor allem in der Liturgiekon-
stitution nimmt das Geheimnis von Karfreitag und Ostern eine zentrale
Stellung ein.

Wie sich die Gedanken und Erfahrungen Pater Kentenichs zu den Aus-
fiihrungen des Konzils iiber das Pas-cha-Mysterium verhalten, soll hier
untersucht werden. Zunichst geht es darum, das Pas-cha-Mysterium im
Heilswirken Jesu Christi nachzuzeichnen. Inwiefern die Liturgie eine Ver-
gegenwirtigung des Pas-cha Christi ist, soll in einem zweiten Gedanken-
gang gezeigt werden. Nachdem so die Lehre des Konzils iiber das Pas-cha-
Mysterium verdeutlicht ist, kann die Frage angegangen werden, inwiefern
und in welchen geschichtlichen Situationen die Teilnahme am leidenden
und verklirten Heilandsleben bei Pater Kentenich und in der Geschichte
Schonstatts ein originelles Geprége erhalten hat, Dabei wird vor allem das
Ereignis des 20. Januar 1942 behandelt werden, von dem Pater Kentenich
sagte, es sei die Achse, um die sich die ganze Schonstattgeschichte dreht.
Zum Schluf soll gezeigt werden, wie das Erziehungssystem Schonstatts als
Ganzes darauf hinausliuft, die Personlichkeit bis ins unterbewufte Seelen-
leben von der Wirklichkeit des Pas-cha-Mysteriums zu durchdringen.

1. Das Pas-cha-Mysterium im Heilswirken Jesu Christi

Nach Nr. 5 der Liturgiekonstitution umfaft das Pas-cha-Mysterium Christi
,seliges Leiden, seine Auferstehung von den Toten und seine glorreiche
Himmelfahrt. In diesem Mysterium hat er durch sein Sterben unseren Tod
vernichtet und durch sein Auferstehen das Leben neu geschaffen.” Hier
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wird auf die durch Jesus Christus vollzogene Heilsgeschichte hingewiesen,
durch die wir erlsst worden sind, und wir ahnen, daB8 diese objektive Er-
lésung in uns zu einer subjektiven werden soll: Wie das Pas-cha-Mysterium
in der Geschichte des Heils den Hhepunkt darstellt, so muf es auch in
unserem Leben die zentrale Stellung einnehmen.

Der Begriff ,Pas-cha” ist die griechische Wiedergabe des hebriischen pesach,
was urspriinglich wohl ,hinken, springen” bedeutet. In der fiir das gesamte
Alte Testament zentralen Stelle Ex 12, 1-14 ergibt sich der Sinn von ,iiber-
springen, verschonen”. Zum Gedéchinis an den rettenden ,Durchgang”
Gottes durch sein Volk vor dem Auszug aus Agypten wird von den Juden
alljihrlich am Abend des 14. Nisan das Pas-cha-Fest gefeiert, und zwar
durch die Schlachtung eines Lammes und durch das Opfermahl der Haus-
gemeinschaft. Pas-cha bedeutet demnach Befreiung aus der Knechtschaft
und Rettung vor dem drohenden Tod.

Das Neue Testament sieht eine enge Verbindung zwischen dem alttestament-
lichen Pas-cha und der Erlésungstat Jesu Christi. Nach den Synoptikern war
das Letzte Abendmahl Jesu ein Pas-cha-Mahl; nach Johannes wurde Jesus
zur Zeit der Pas-cha-Schlachtung gekreuzigt. In Lk 22,20 sieht Jesus sich
selbst als das Pas-cha des Neuen Bundes; ,denn unser Pas-cha ist ge-
schlachtet, ndmlich Christus” (z Kor 5,7). Wie das Blut des Lammes beim
Auszug aus Agypten erldsende Kraft hatte, so bewirkt Jesu Tod am Kreuz
die endzeitliche Erldsung. Sein ,Hindurchgang” durch Tod und Auf-
erstehung zur Herrlichkeit des Vaters ist das neue und endgiiltige Pas-cha.
Als Frucht des Auszugs aus Agypten bildete sich das jiidische Volk; Frucht
der endgiiltigen Erldsung durch Christus ist das ,neue Volk Gottes”, die
Kirche.

Der Begriff ,Mysterium” wurde von Paulus in die christliche Sprache ein-
gefithrt. Er bezeichnet das Gottesgeheimnis, das den Menschen durch gna-
denhafte Offenbarung in Jesus Christus mitgeteilt worden ist. In 1 Kor 2,7
meint der Ausdrudk einen Aspekt der gottlichen Weisheit, nimlich den
Heilsplan, der sich letztlich in der Auferstehung Christi enthiillte und er-
fiillte. In spdteren neutestamentlichen Schriften wird ,Mysterium” geradezu
zu einem Namen Christi, insofern wir in ihm die Erkenntnis des Mysteriums
Gottes des Vaters haben (Eph 3,9; Kol 1,27). Gott tat uns das Geheimnis
seines Willens in Christus kund, und dieser eint die durch die Siinde Adams
getrennte Menschheit (Eph 1,9f). In der Kirche wird dieses Geheimnis jetzt
Engeln und Menschen faBbar (Eph 3,4ff).

Daraus ergibt sich, dafl das Mysterium Jesu Christi in seinem Sterben und
in seinem Auferstehen seine tiefste Verwirklichung gefunden hat, und das
besagt der Ausdruck ,Pas-cha-Mysterium”. Wie das alttestamentliche Pas-
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cha jahrlich vergegenwirtigt wurde, so wird das neutestamentliche Pas-cha
beim Gedichtnis (vgl. Lk 22,19) an die einmalige historische Heilstat Gottes
in der Eucharistiefeier sakramentale Gegenwart. So ist die Heilswirklichkeit
des Lebens Jesu zugleich auch die der Kirche, und die Kirche hat die Aufgabe,
die Befreiung und Erlésung, die uns Christus gebracht hat, je neu zu aktuali-
sieren.

2. Liturgie als Vergegenwiirtigung des Pas-cha-Mysteriums

Wenn im folgenden die Konzilsaussagen iiber das Pas-cha-Mysterium unter-
sucht werden — und das Konzil sieht dessen Aktualisierung im wesentlichen
in der Liturgie —, so darf dabei nicht iibersehen werden, daf8 die Eucharistie-
feier nur eine Form christlichen Nachvollzugs des Pas-cha-Mysteriums ist,
allerdings die zentralste.

Schon ganz am Anfang der Liturgiekonstitution, in Nr. 2, heifit es: ,In der
Liturgie, besonders im heiligen Opfer der Eucharistie, vollzieht sich das
Werk unserer Erlésung, und so trdgt sie im hochsten MafB dazu bei, daff
das Leben der Gliubigen Ausdruck und Offenbarung des Mysteriums
Christi . . . wird.” Das Konzil wollte sich also nicht darauf beschrénken,
eine schone Theorie iiber die Liturgie aufzubauen, sondern ihm kommt es
darauf an, daf das Leben der Gliubigen um das Mysterium Christi zen-
triert wird.

Der Abschnitt Nr. 5, den man iiberschreiben kénnte mit , Liturgie und Heils-
geschehen”, behandelt das von Gott vorherverkiindete und in Christus er-
fullte Heilswerk, Seit Adam hatte die Schépfung auf die Erlésung geharrt.
Christus hat durch seinen Tod und seine Auferstehung dieses Werk voll-
bracht. Dadurch wurde er zum Herrn, zum Haupt der Schopfung, und er
lenkt den Lauf der Geschichte. Nach diesem historischen Ereignis ist in der
objektiven Heilsordnung etwas grundsitzlich Neues nicht mehr zu er-
warten; deshalb leben wir in der Endzeit. Das Pas-cha-Mysterium kénnte
man als die Achse bezeichnen, um die sich die gesamte Heilsgeschichte bis
zur Wiederkunft Christi dreht, so wie es Pater Kentenich einmal in Dachau
formuliert hat:

»Als Mittelpunkt von allem Weltgeschehen
ist Christi Opfertod stets anzusehen.

Der Herr zeigt allen Weltgeschehens Sinn,
auf ihn zeigt jegliche Geschichte hin.”

Nr. 6 handelt von der Liturgie als dem Gedichtnis und der Fortfithrung des
Heilswerks Christi. Die Sendung, die der Vater Christus gegeben hat, setzt
sich in der Sendung der Apostel durch Christus fort. Sie soll auf zweierlei
Weise verwirklicht werden: Einmal durch die Verkiindigung der Botschaft
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vom Pas-cha-Mysterium; die Verkiindigung gehdrt also wesentlich zur
Liturgie (vgl. Nr. 35). Zum anderen durch den Vollzug des Pas-cha-Mysteri-
ums: Durch die Taufe werden wir in dieses Geheimnis eingefiigt, und wir
begehen in der Eucharistie sein Gedachtnis, ,bis er wiederkommt” (z Kor
11,26).

Von dieser theologischen Grundlage her sind die konkreten Anordnungen
der Liturgiekonstitution zu beurteilen. Neue Aspekte des Pas-cha-Mysteri-
ums kommen dabei an mehreren Stellen zum Ausdruck. Nr. 47 zeigt in
besonderer Weise das Geheimnis der Eucharistie als Fortsetzung des Kreu-
zesopfers, und Nr. 61 stellt das Pas-cha-Mysterium als Quelle der gdttlichen
Gnade dar, als heilsgeschichtlich zentrale Quelle fiir die Kraft der Sakra-
mente und Sakramentalien. Eine Anwendung der Theologie vom Pas-cha-
Mysterium auf das liturgische Jahr bringen Nr. 102-111: Hohepunkt des
Jahres ist die Feier von Karfreitag und Ostern; auf alle Sonntage hat sich
diese Feier fortgepflanzt.

Besonders hinzuweisen wire noch auf Nr. 103, wo es um das Verhiltnis
der Gottesmutter Maria zu Leben und Werk ihres Sohnes geht: um die
Verbundenheit ,durch ein unzerreiBbares Band”. Weil sie als diejenige, die
unter dem Kreuz stand, sich mit ihrem Sohn fiir die Erl§sung geopfert hat,
wurde sie ,die erhabenste Frucht der Erlésung” und Urbild der Kirche.
Deshalb feiert die Kirche ihre Feste ,mit besonderer Liebe”. Die enge Ver-
bundenheit Mariens mit dem historischen Pas-cha-Mysterium miiffite — so
konnte man diese Gedanken fortfithren — bei jedem Nachvollzug und vor
allem in der heiligen Messe deutlich zum Ausdruck gebracht werden.

Nach allem, was die Aussagen des Konzils iiber das Pas-cha-Mysterium
bisher gezeigt haben, geht es den Konzilsvitern um den Nachvollzug dieses
Geheimnisses im Leben der Glaubigen. Ein Vorbild darin sind die Heiligen,
wie es in Nr. 104 heift: ,In den Gedichinisfeiern der Heiligen verkiindet
die Kirche das Pas-cha-Mysterium in den Heiligen, die mit Christus gelitten
haben und mit ihm verherrlicht sind.” Der Heilsweg des Christen ist dem-
nach das Mitleiden und Mit-verherrlicht-Werden mit Christus; das eine ist
ohne das andere nicht zu denken.

3. Die Verwirklichung des Pas-cha-Mysteriums in der Geschichte Schénstatts

Nachdem die Bedeutung des Pas-cha-Mysteriums fiir das christliche Leben
anhand der Konzilstexte deutlich geworden ist, geht es im folgenden darum,
ob und inwiefern das Mitleiden und Mitauferstehen mit Christus in der
Geschichte Schonstatts eine originelle lebensmifige Verwirklichung ge-
funden hat. Der Einfachheit halber wird die Schénstattgeschichte am Lebens-
bild Pater Kentenichs exemplifiziert.
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Schon in bestimmten Etappen der Jugend Pater Kentenichs kann man das
wiederfinden, was sich theologisch mit Nachvollzug des Pas-cha-Mysteriums
umschreiben ldt. Pater Kentenich hat spiter dafiir den Ausdruck geprigt:
»Todessprung fiir Verstand, Wille und Herz". Die ausweglose geistige Ein-
samkeit, in der allein die Gottesmutter einen tiefen menschlichen Einflu
auf ihn ausiibte, war fiir ihn ein solcher Todessprung. Der Beschluff der
Limburger Provinzkonsulta der Pallottiner vom 29. Juli 1909, ihn nicht zur
ewigen Profefl und damit zur Priesterweihe zuzulassen — der allerdings auf
die Initiative seines Rektors Pater Michael Kolb revidiert wurde —, verlangte
von ihm einen mutigen Sprung ins Ungewisse. Ebenso die unausgesetzte
geistige Auseinandersetzung mit dem Zeitgeist des Skeptizismus und Rela-
tivismus wihrend seines Studiums. Auf diese Situation bezieht sich das
spiter, Anfang 1942, gesprochene Gebet: ,Willst du das langsame Ver-
bluten aller geistigen Krifte: Adsum!”

Die Griindung Schénstatts am 18. Oktober 1914 ist vielleicht das grofte
Wagnis Pater Kentenichs. Hitte er sich nicht schon vorher jahrelang durch
die Dunkelheit des Glaubens hindurch im praktischen Vorsehungsglauben
geiibt, so hitte er nicht diesen Todessprung und zugleich diese geschichts-
schépferische Tat ersten Ranges ausfithren konnen.

In der Schénstattgeschichte, die sich aus dem Ereignis vom 18. Oktober 1914
heraus entwickelt hat, bildet die Zeit der Verfolgung durch den National-
sozialismus und darin besonders das Ereignis vom zo. Januar 1942 einen
gewissen Hohepunkt. In dem neuen Buch von E. Monnerjahn, Hiftling
Nr. 29392. Der Griinder des Schénstattwerkes als Gefangener der Gestapo
1941-1945, Vallendar 1972, kénnen die historischen Ereignisse dieser Zeit
nachgelesen werden. Pater Kentenich hat sich oft zu diesem wichtigen Ab-
schnitt der Schénstattgeschichte gedufert. Eine solche Stellungnahme soll
hier zitiert werden, weil es in ihr um die Verbindung dieser Ereignisse mit
dem Pas-cha-Mysterium geht.

Im ,Brief zum 18. Oktober 1948"” an die Schonstattfamilie, den Pater Ken-
tenich in Santiago de Chile verfaBt hat, stellt er auf dem Hintergrund des
biblischen Berichts von den Emmausjiingern die Geschichte der Schonstatt-
familie wihrend des Zweiten Weltkriegs dar. Dabei geht es vor allem um
den Satz, der treffend das Gesetz des ,Durchgangs” umschreibt: ,Mufste
nicht Christus dies leiden und so in seine Herrlichkeit eingehen?” (Lk 24,26)

,Es Fallt uns nicht schwer, die Bibelstunde des Herrn mitzuhéren und mitzu-
erleben. Sie stellt seine grofe Leidens- und Siegeswoche dar als Mittel- und
Héhepunkt der Heilsgeschichte, als Ausgangspunkt der ganzen Erldsung
und als Zielpunkt, dem alle Erldsten zustreben, wenn sie dem leidenden und
verklirten Heilandsleben durch Sakramentenempfang und persénliches
Ringen und Streben gleichgeschaltet werden.
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Nichts in der Welt ist diesem grofien Ereignis vergleichbar. Wagt man, es
im Lichte anderer Begebnisse zu spiegeln, so darf man das nur tun, wenn
man sich bewuft ist, daff dadurch sofort eine ganz andere, endlos tiefer
gelegene Ebene beschritten wird. Das halten wir vor Augen, wenn wir an
die grofie Kampfes- und Siegeszeit unserer Familie denken. Wir betrachten
sie gerne wie eine Art Heiliger Schrift, eine Frohbotschaft, einen Boten des
Herrn, der stindig zu uns spricht und gedeutet werden will. Im Vordergrund
sehen wir den 20. Januar 1942, um ihn in konzentrischen Kreisen . . . alle,
die bis zum 18. Oktober 1944 durch Inscriptio eine geschlossene Familie,
eine innige, verantwortungsbewuflte Gemeinschaft bilden, die wie Haupt
und Glieder in vollkommener Hingabe aneinander, an Gott und das gemein-
same Werk in den Plinen der ewigen Weisheit als Einheit stehen.

Es fillt dem Wissenden nicht schwer, diese Periode mit ihren Kdmpfen und
Siegen im Rahmen unserer Familiengeschichte als einen gewissen Mittel-
und Hohepunkt aufzufassen, auf den alle vorhergehenden Ereignisse hin-
geordnet sind; als Ausgangspunkt eines grofien Segensstromes und als
Zielpunkt, zu dem kommende Geschlechter aus Inscriptiogeist hinstreben.
Das Bild, das die Familie wihrend dieser Zeit als schwaches Abbild des
Heilandsloses darstellt, wird sich ungezihlt viele Male in der Zukunft
wiederholen. Karfreitagsschauer werden abgeldst durch Osterfreuden,
heftige Kidmpfe sich als Vorbedingung und Vorboten grofier Erfolge aus-
wirken, dufere Verfolgung und innere Bewdhrung der gottlichen und sitt-
lichen Tugenden durch geistige oder wirkliche Preisgabe des Lebens sich
als Losepreis glinzender Siege ausweisen; Ganzhingabe in allen Dimen-
sionen wird sowohl Ausdruck gittlichen Gnadenwaltens als auch Mittel Fiir
Vollentfaltung gottlicher Plidne sein . . .

Der Herr hat durch sein Leiden und Sterben die Herrlichkeit und Verklarung
fiir seinen physischen Leib und den sinnlichen Teil seiner Seele sowie Geburt
und Entfaltung seines geheimnisvollen Leibes verdient. Wenn es erlaubt
ist, den angezogenen Vergleich auf der bereits beschrittenen tieferen Ebene
weiterzufithren, so diirfen wir auch dieses Heilandswort (Lk 24, 25f) sinn-
gemif auf uns anwenden.

Multe diese schwere Zeit nicht iiber uns kommen, damit die Familie in ihre
Herrlichkeit eingehen konnte, in die Herrlichkeit der inneren Wandlung im
Sinne des Wunders der Heiligen Nacht oder der Marien- und Christus-
werdung oder des neuen Menschen, und in die Herrlichkeit der duferen
Entfaltung durch eindeutig sichtbaren Siegeszug durch die Welt? Wer die
verflossene Geschichte kennt, wer Karmel- und Dachaugut eingesehen und
verarbeitet hat, wer die einzelnen Ereignisse iiberpriift hat und zu ihrem
Kern vorgestofen ist, versteht, was gemeint ist. Er ahnt, was durch den
hiufigen Hinweis auf den Gnadenstrom, der seit dem z2o0. Januar 1942
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machtvoll durch die Welt flieRt, gesagt sein soll, und bejaht unsere gldubige
Uberzeugung, daB die Gottesmutter schlechthin in der Familie und durch
die Familie sich selbst verherrlichen will, seitdem die Familie in Haupt und
Gliedern der damaligen Generation stellvertretend durch Inscriptio alle
Hindernisse fiir die Vollentfaltung des 1914 geschlossenen Liebesbiindnisses
entfernt hat.”

Pater Kentenich bezeichnet zunéchst als Pas-cha-Mysterium , die grofie Lei-
dens- und Siegeswoche” des Herrn. Als ordo essendi ist diese Woche die
Achse der Heilsgeschichte und der Ausgangspunkt der Erlosung; als ordo
agendi ist sie der Zielpunkt unseres liturgischen und aszetischen Lebens,
damit wir wie Christus werden, in seinem Leiden und in seiner Verklarung.

Jeder subjektive Nachvollzug dieses Heilsgeschehen steht auf einer ,endlos
tiefer gelegenen Ebene”. Dennoch kann ein solcher Nachvollzug so hoch-
gelagert sein, daff man ihn als eine ,grofile Kampfes- und Siegeszeit”, ja
sogar als ,eine Art Frohbotschaft” bezeichnen kann. Pater Kentenich erhebt
diesen grofen Anspruch auf den umschriebenen Abschnitt der Schonstatt-
geschichte,

Das markanteste Ereignis in dieser Zeit ist der 20. Januar 1942. Darauf soll
im folgenden genauer eingegangen werden. Wie um dieses Datum die ge-
samte Schonstattgeschichte kreist — analog zum Kreisen der gesamten Heils-
geschichte um das Pas-cha-Mysterium —, und zwar als Ausgangspunkt eines
grofen Gnadenstroms, so heift fiir den Schonstitter als Folgerung daraus
der ordo agendi: Also ist das Pas-cha-Mysterium des 20. Januar 1942 der
Zielpunkt seines Strebens.

Das Pas-cha-Mysterium und ebenso jeder Nachvollzug des 20. Januar 1942
besteht immmer aus zwei Polen: aus Karfreitagsschauer und Osterfreuden,
aus heftigen Kimpfen und grofen Erfolgen, aus dufleren Verfolgungen —
verbunden mit innerer Bewihrung — und glinzenden Siegen, aus Ganzhin-
gabe und Vollentfaltung gottlicher Pline. Beide Pole gehdren so eng zu-
sammen, daB jedes echte Christenleiden auf die Herrlichkeit ausgerichtet
ist und jede Verherrlichung aus der Passion kommt.

Eine ausgezeichnete Bestitigung dieser GesetzmaBigkeit hat die Schonstatt-
familie in der Zeit von 1951 bis 1965 erlebt, als die Kirche ihr durch die
Verbannung des Griinders ein schweres Kreuz auferlegte und sie damit
gleichsam ans Kreuz heftete. Wenn die vielen Dokumente aus dieser Zeit
einmal zuginglich sein werden, wird man sich erst eine Vorstellung von der
Unsumme an Kampfen und Leiden machen kénnen, die dieser Nachvollzug
des 20. Januar 1942 fiir Pater Kentenich und seine Gefolgschaft mit sich ge-
bracht hat; man wird aber auch erahnen, welche grofen Zukunftsaufgaben
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Gott fiir eine Gemeinschaft vorgesehen hat, die diese Belastungsprobe
siegreich bestehen durfte.

Wenn jetzt auf das historische Ereignis vom 20. Januar 1942 niher einge-
gangen werden soll, so konnte man diese Uberlegungen umschreiben mit
dem Satz, daB Pater Kentenich durch seinen Todessprung von seiner Gefolg-
schaft einen #hnlichen Todessprung fiir Verstand, Wille und Herz ver-
langt hat. Und Todessprung ist ja der originelle Ausdruck Pater Kentenichs
fiir seinen Nachvollzug des Pas-cha-Mysteriums. Dabei geht es nicht um
die Frage, ob seine Handlungsweise ,heroisch” war; ihm ging es immer nur
darum, den Willen Gottes zu treffen.

Bevor er am 20. September 1941 von der Gestapo verhaftet wurde, konnte
er in mehreren Kursen seine Gefolgschaft, vor allem Schwestern und
Priester, auf den Weg einer kreuzesentschlossenen Liebe, zur Inscriptio
hinfithren. Wihrend seiner Dunkelhaft, am 18. Oktober 1941, sagte er
auf eine innere Eingebung hin: Ich bin bereit, auch das Schwerste zu er-
dulden, wenn (oder weil) es Gott will. In den Briefen, die er legal oder
illegal aus dem Gefingnis lancieren konnte, kommt diese Bereitschaft immer
wieder zum Vorschein, nicht zuletzt auch in den sogenannten Sponsa-
Gedanken, die nichts anderes als das Pas-cha-Mysterium beschreiben, und
zwar die ,begliickenden, erdriidkenden und entziickenden” Seiten im
Heilandsleben und im Leben der Schénstattfamilie.

Am 1o0. Januar hatte Pater Kentenich die Sponsa-Gedanken abgeschlossen.
Drei Tage spiter verhorte ihn die Gestapo und drohte mit Konzentrations-
lager. Am 16. Januar wurde er oberfldchlich von einem Arzt untersucht
und fiir lagerfihig erklirt. Diese Nachricht veranlafite fithrende Kreise in
Schonstatt, alles in die Wege zu leiten, um ihn vor dem Konzentrationslager
und vor der damit verbundenen Todesgefahr zu bewahren. Der Arzt wurde
dafiir gewonnen, fiir den Fall, daff sich Pater Kentenich fiir eine neue
Untersuchung melde, eingehend vor allem seine Lunge zu untersuchen und
ihn daraufhin lagerunfihig zu schreiben.

Darin, daf nun in seine Hinde die Entscheidung gelegt war, sah Pater
Kentenich ein Zeichen der gottlichen Vorsehung. Bis Dienstag mufte er sich
entschieden haben. Am Montag, dem 19. Januar, schrieb er nach Schonstatt:
»Fiir Deinen guten Rat danke ich. Laf mir etwas Bedenkzeit. Wirst sehen,
es steht eine hthere Macht iiber unserem Leben, die alles zum Besten lenkt.
Hauptsache ist, daf ihr drauen ganz fiir das Werk lebt. Jetzt wird es erst
schén. Es stedkt soviel Leidensliebe und Frohsinn in mir — teile Dir gern
etwas mit. Kannst Du Dir vorstellen, dafs es mir gar nicht so recht wire,
wenn ich nicht ins Lager k#me? Dort warten viele Bekannte,”
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Eine starke innere Auseinandersetzung um die Frage, ob er das angebotene
menschliche Mittel annehmen oder ob er sich ganz in die Hande der gbtt-
lichen Vorsehung werfen und damit sein Lebenswerk aufs Spiel setzen soll,
muf die folgenden Stunden Pater Kentenichs beherrscht haben. Bei seiner
Entscheidung spielten die beiden Pole des Pas-cha-Mysteriums eine Rolle:
,Leidensliebe und Frohsinn”.

Sein Brief vom 2o. Januar gibt seinen Entschluf bekannt: ,Eben wihrend
der heiligen Wandlung kommt mir die Antwort auf die gestern offen-
gelassene Frage. Unsere Priester sollen ernst machen mit Inscriptio und
Blankovollmacht — besonders einige von den alten. Dann werde ich wieder
frei. Die Antwort verstehe bitte aus dem Glauben an die Realitéit der Uber-
natur und an die Schicksalsverwobenheit der Glieder unserer Familie. Sorge
bitte, daB auch unsere P.5.M. dhnlich handelt wie wir, dann gewinnt sie
die Schlacht. So werden widergdttliche Michte zwar geweckt und gereizt,
aber auch itberwunden. Nimm es also nicht iibel, wenn ich euren Rat nicht
annehme, Versucht, mich zu verstehen.”

Dieser Brief, das wichtigste Dokument fiir den 20. Januar, gibt einige Hin-
weise auf die Motivationen, die Pater Kentenich zu seinem auBergewthn-
lichen Schritt bewegt haben. Warum nimmt er das angebotene Mittel —
durch das er zwar nicht befreit, aber doch fiir den Augenblick vor dem
Konzentrationslager sicher gewesen wire — nicht in Anspruch? ,Aber — die
menschlichen Mittel? Lehren wir denn nicht, daf man sie anwenden muf3?
Aus allem, was Thr versucht, mufl ich schliefen: Reichlich ist nach der
Richtung getan, was normalerweise zu tun ist”, heifit es in einem anderen
Brief vom gleichen Tag. Die Losung des Ritsels ist in dem einen Satz zu
finden: ,Die Antwort verstehe bitte aus dem Glauben an die Realitat der
Ubernatur und an die Schicksalsverwobenheit der Glieder unserer Familie.”
Vorgeformt findet er das, was er als Realitdt der Ubernatur bezeichnet,
im Evangelium: ,Suchet erst das Reich Gottes, und alles iibrige wird euch
zugegeben” (Mt 6,53). Die Schicksalsverwobenheit (eine typische Wort-
prigung von Pater Kentenich!) innerhalb der Schonstattfamilie sagte thm:
Wenn seine Gefolgschaft seinen Todessprung mitvollzieht, dann wird er
frei. Oder: ,Sorgt, daR die Familie Blankovollmacht und Inscriptio ernst
nimmt, dann werde ich frei. Das ist immer dieselbe Antwort in mir.”

Die grofite Sorge Pater Kentenichs war es dabei, ob er von seiner Gefolg-
schaft auch verstanden wiirde. Drei Tage spiter, als er das erste positive
Echo vernahm, schrieb er: ,Nach der neuen Situation glaube ich, bald frei zu
werden. Freilich muf die Bedingung erfiillt werden.” Die Schicksalsver-
wobenheit wirkte aber auch umgekehrt: ,Solange ich gefangen bin, bleiben
Sie frei.” Aus der Erwartung heraus, moglicherweise am nichsten Marien-
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feiertag, dem 2. Februar, wieder nach Schénstatt zuriickzukehren, verfafte
er das ,Dankeslied” (vgl. Regnum 1971, g7-105). Darin wird das Pas-cha-
Mysterium folgendermafen umschrieben und in die Gegenwart versetzt:

~Herr, willst erneut du sterben,
weil jih uns droht Verderben,
suchst du mit Liebeswerben

auch der Verklirung Erben?

Sieh hier die Schar der Deinen . . .”

Die Bedingung, von der Pater Kentenich immer wieder geschrieben hatte,
wurde offensichtlich eingeldst — jedenfalls haben bis zum 18. Oktober 1944
die wichtigsten Vertreter der Schonstattfamilie die Inscriptio-Weihe ab-
gelegt —, und am Pfingstsonntag 1945 konnte er mit neuer Kraft zu neuen
Kimpfen wieder in Schénstatt einziehen. So wurde durch den 2o0. Januar
und seinen Nachvollzug ,eine geschlossene Familie, eine innige, verant-
wortungsbewufite Gemeinschaft”, wie analog dazu auf einer endlos héher
gelegenen Ebene das Volk des Alten und Neuen Bundes durch das Pas-cha
entstanden ist.

4. Das Pas-cha-Mysterium als Zielpunkt schidnstittischer Erziehung

Da Schonstatt eine Erzieher- und Erziehungsbewegung ist, deren erste
grofe Zielsetzung der neue, geistbeseelte Mensch in der neuen Gemein-
schaft ist, mufl das Pas-cha-Mysterium, das ja in gewissem Sinn die Achse
der Schonstattgeschichte bildet, auch in der Piddagogik eine zentrale Stellung
einnehmen. Das ist insofern der Fall, als der Nachvollzug und die Ein-
schaltung in das Ereignis vom 2o, Januar 1942z als die Hochform schén-
stittischer Erziehung anzusehen ist. Aber wie wird dieses Ziel im alltiglichen
Leben erreicht, von dem ja auch die Liturgiekonstitution spricht? Darauf
gibt das Buch Werktagsheiligkeit, das im Jahr 1937 erschienen ist, eine
eindeutige Antwort. Dort heiflt es:

»Leben und Lieben der Werktagsheiligen kreisen vor allem um den Opfer-
altar. Die heilige Messe ist fiir ihn Mittelpunkt, Ausgangspunkt und
Sammelpunlkt des ganzen Tageswerkes. Sie ist tagtiglich fiir ihn das grofte
Ereignis, und sein heiffes Sehnen geht dahin, die Tagesmesse zur Lebens-
messe werden zu lassen. Er hat keine Ruhe, bis der Alltag Fortsetzung und
Vollendung der heiligen Messe am Morgen geworden mit stindig sich
wiederholender Opferung, Wandlung und Kommunion. Besonders stark
klingt in seinen Ohren das paulinische Wort: ,Mortem Domini annuntia-
bitis . . .” Sooft ihr zelebriert oder kommuniziert, sollt ihr den Tod des
Herrn verkiinden! (1 Kor 11,26) Morgens ist er ja in geheimnisvoller Weise
mit dem Gekreuzigten ans Kreuz geheftet worden. Wihrend des Tages
benutzt er nun alle Gelegenheiten, um sich dessen wiirdig zu erweisen.
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Darum versteht er auch das Wort, das man von den ersten Christen so gern
gebraucht: ,Vom Altar in die Arena!’ Seine Arena ist sein gewdhnliches
Tagewerk, das er mdglichst vollkommen zu erledigen trachtet . . . Er wird ja
jeden Morgen nicht nur dem leidenden und sterbenden, sondern auch dem
verklirten Heiland eingegliedert, der mit seinen Engeln und Heiligen in
seligem Triumph iiber alle Erdennot bereits einherschreitet und den Vater
jubelnd lobt und preist. Von diesem Standort aus lernt er Zeit und Welt-
geschehen mit den Augen des Heilandes betrachten und bewerten” (Aus-

gabe 1964, 49f).

Diesen Text, der auf einen Exerzitienvortrag Pater Kentenichs aus dem
Jahr 1932 zuriickgeht, konnte man als einen praktischen Kommentar zur
Liturgiekonstitution ansehen. Ja, diese Gedanken lassen sich bei Pater Ken-
tenich bis in das Jahr 1915 zuriickverfolgen, und die gleichlautenden Be-
griffe im ,Brief zum 18. Oktober 1948” sind kein Zufall.

Dadurch, daf ,die Tagesmesse zur Lebensmesse werden” soll, wird der
Nachvollzug des Pas-cha-Mysteriums zum tiglichen Lebensprogramm, und
das macht am ehesten fihig, tief in dieses Geheimnis einzudringen. So wird
es verstandlich, daB die Schonstattfamilie darauf vorbereitet war, als von
ihr wihrend des Zweiten Weltkriegs der Todesspung fiir Verstand, Wille
und Herz verlangt wurde. An vielen Einzelheiten des historischen Vorgangs
vom z0. Januar 1942 lift sich die Nihe zum Karfreitags- und Oster-
geschehen mit Hénden greifen. Insofern hat das Pas-cha-Mysterium, von
dem das Konzil so nachdriicklich spricht, in der Geschichte Schonstatts eine
originelle lebensméfige Verwirklichung gefunden, und Schonstatt sieht
seine Aufgabe darin, die ganze Perstnlichkeit von der Wirklichkeit des
Pas-cha-Mysteriums zu durchdringen. Leben und Lehre Pater Kentenichs
konnen dabei wegweisend sein.
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BLICK IN DIE ZEIT

Religion, Kirche und empirische Forschung

I

Schon bald nach der Entscheidung fiir die Einberufung einer gemeinsamen
Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland entschlof sich die
Deutsche Bischofskonferenz umfangreiche soziologische und sozialpsycholo-
gische Erhebungen iiber die gegenwirtige Lage der Kirche in Deutschland
zu veranlassen. Dazu wurden drei Umfragen durchgefithrt, deren Haupt-
ergebnisse der wissenschaftliche Leiter der Untersuchungen jetzt erstmals
vorlegt!.

Das Material stiitzt sich auf:

1) Die allgemein schriftliche Umfrage unter allen Katholiken, 21 Millionen
ausgegebene Fragebogen, 4,4 Millionen Riicklauf. 1. Mai bis 30. Juni
1970.

2) Die reprisentative Kontrollerhebung zur allgemeinen schriftlichen Um-
frage. Reprisentativer Querschnitt (Flichenstichprobe) von 4.000 Katho-
liken. 14. April bis 6. Mai 1970.

3) Die miindliche Reprisentativumfrage, Représentativer Querschnitt (ge-
mischtes Auswahlverfahren) von 4.000 Katholiken. 25. November 1970
bis 31. Mirz 1971.

Diese drei Erhebungen brachten eine quantitative Datenmasse, die auf
religionssoziologischem Gebiet ohne Beispiel ist, denn sie stellen das gréfte
religionssoziologische Projekt dar, das jemals auf der Welt durchgefiihrt
wurde.

Entsprechend hoch sind auch die Erwartungen, die auch in qualitativer Hin-
sicht an dieses Projekt gestellt werden.

II.
So schrieb Kardinal Dopfner im Begleitbrief zur Allgemeinen Umfrage, daf8
es gilt, durch die Synode , die gegenwirtigen Aufgaben der Kirche und des

1) G. Schmidtchen: Zwischen Kirche und Gesellschaft, Forschungsbericht iiber die Um-
fragen zur Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland,
Herder Verlag Freiburg 1972, 304 5., 24— DM,
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einzelnen Katholiken, der Familien und der Gruppen oder Verbinde zu
iiberdenken und zu erfiillen.” Dazu sollte die Umfrage ein Instrument sein
und die nétigen Daten liefern. Jeder einzelne sollte die Chance haben, sich
mit den Problemen der Synode zu befassen und sich wirksam zu duflern.
»Die Befragungsaktion ist, so gesehen, als ein Instrument der innerkirch-
lichen BewuBtseinsbildung zu verstehen” (aus dem Vorwort des Buches,
S. XIII). Die gewonnenen Daten sollten in die Vorlagen der einzelnen
Synodenkommissionen eingehen.

Der jetzt vorgelegte Band, dem weitere Analysen folgen sollen, ist im
wesentlichen ein Arbeitsbuch, das nur ca. 40 Seiten Text, ansonsten aber
240 Seiten Tabellen und Schaubilder, sowie einen Anhang von 4o Seiten
mit den Interviewleitfiden usw. enthilt. Damit erschlieBt es sich in seinen
Dimensionen nur dem, der in den Methoden und Techniken der empirischen
Sozialforschung bewandert ist. Das gilt z. T. auch fiir den Text, der — durch
die Materie und den Gegenstand bedingt — fiir den Laien wohl in mancher
Hinsicht schwierig sein diirfte.

Man muf sich im klaren dariiber sein, daf die vorgelegten Untersuchungen
im wesentlichen Meinungsbefragungen sind und auch sein wollen. Das
heiflt aber, daf# hier Meinungen im Vordergrund stehen, nicht die tatsich-
liche Struktur der Dinge, die erfragt werden. S0 kann die Meinung von
Betriebsangehorigen z. B. iiber freiwillige Sozialleistungen ein villig anderes
Bild ergeben, als es sich nach einer Strukturforschung darbietet, die die
tatsiichlichen Leistungen darstellt, weil Meinungen vielleicht manipuliert
sind, auf Unkenntnis beruhen, von Gegnerschaft bestimmt sind u. a. m.
Stellt man sich weiter vor Augen, daff die befragten Katholiken ja aufSer-
ordentlich unterschiedlichen Gruppen, sozialen Status, Schichten usw. an-
gehdren, aus Kirchennahen und ~fernen zusammengesetzt sind, aus Domini-
kanten und Abseitsstehenden, ja sogar aus Feinden, so wird deutlich, daé
die Ergebnisse nur in ihrem jeweiligen Bezug zur Gruppe ,sprechen”.

AuBerdem trigt eine solche Untersuchung natiirlich alle Mingel, die man
gegen die empirische Erforschung sozialer Verhiltnisse allgemein geltend
machen kann, auf die hier einzugehen zu weit fithren wiirde. Nur an einigen
Beispielen sei das erldutert:

So wurden z. B. die Dissonanzgefiihle der Befragten (Frage: , Auf welchen
Gebieten haben Sie Schwierigkeiten mit den Auffassungen der Kirche?”)
durch Vorlage einer Liste erfragt. (S. 12f.) Abgesehen davon, daf nichts
iiber den Pre-Test gesagt wird, mit dem die Liste ermittelt wurde, weifs
jeder Fachmann, daf ohne Liste — bei freier Antwort also — andere Ergeb-
nisse zu Tage getreten wiiren, mit anderen Worten also die Liste einen Lern-
effekt provozierte, der dazu fithrte, daf8 einige ,ein Haar in der Suppe”
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[rme————

fanden, das sie sonst gar nicht entdeckt hitten. Die Vorgabe lenkt und
selektiert also die Antworten. So ergibt sich denn auch, daf8 diese Frage
in der neutralen Umgebung der Mehr-Themen-Umfrage etwas zuriick-
haltender beantwortet wurde, wihrend in der Spezialumfrage nach schon
fast einstiindiger Beschiftigung mit Fragen der Kirche von den Antwort-
moglichkeiten etwas ausgedehnterer Gebrauch gemacht wurde! (5. 14)
Dieser Trainings-Effekt gilt entsprechend auch Ffiir die Rosenbergsche
Theorie (5. 56f.). Ein anderes Beispiel: Tabelle 55 enthilt u.a. die Antwort
iiberfliissige Autorititen abbauen”. Wenn nicht geklart ist, was iiber-
fliissige Autoritit eigentlich ist, gibt das Ergebnis nichts her, weil von
Dominikanten und Kirchenfernen u.U. Entgegengesetztes darunter ver-
standen wird, wie der Text S. 63 ja denn auch nahelegt. Wer ist schon fiir
iiberfliissige Autoritdt?

In die gleiche Richtung einer Relativierung der Ergebnisse deutet auch der
sog. sponsorship-Effekt (S. 94f.), die Tatsache nimlich, dafs die Testsituation
(einmal von Bischofen legitimierte Umfrage, zum anderen , freie” Umfragen)
Einfluf auf das Niveau der Angaben hat. Zuweilen ist auch die Leichtfertig-
keit anzumerken, mit der zwar gingige, aber deshalb noch nicht richtige
ffentliche Meinungsiiberzeugungen iibernommen werden, so z.B. in Ta-
belle 69 die Gleichsetzung von kirchlichen Uberzeugungen beziiglich Ehe
und Geburtenregelung oder auch Autoritit mit Konservatismus und Riick-
stindigkeit. Die Meinungen derjenigen, die aus diesen Griinden einen
Kirchenaustritt erwogen haben, wird hier allzu leicht zur ,Normativitdt des
Faktischen” hochstilisiert, ohne die Differenz zwischen Meinungen und
Struktur deutlich zu machen. Der Kurzschluf von der Meinung einiger zur
Tatsachenaussage ,So0 ist es” ist nur allzu leicht bei naiven Lesern voll-
zogen. In dieser Gefahr steckt allerdings jede Meinungsforschung.

A1

Doch nun zu einigen Ergebnissen, wobei nicht linear referiert werden kann,
sondern diskursiv unter durchgehenden Kriterien aus verschiedenen Ta-
bellen und Schaubildern das Material zusammengestellt wird. Aus der
grofien Anzahl von Kriterien scheinen mir einige der wichtigsten zu sein
einmal der Indikator Kirchenbesuch, dann die Dichotomie Jugend-Alter, die
Bedeutung der Frithsozialisation, das Priesterbild und als letztes der Sdku-
larisierungstrend.

1) Der Grad des Kirchenbesuchs gilt seit jeher als einer der wichtigsten
Indikatoren Ffiir Kirchlichkeit (le Bras, Pin u.a.). Das wird durch die vor-
liegende Untersuchung vollauf bestitigt. So ist die Einstellung der Domini-
kanten zur Kirche in einer Batterie von positiven Antworten signifikant
positiver als das Mittel der Katholiken insgesamt, entsprechend fallt die
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Einstellung der Unkirchlichen signifikant negativer aus (Schaubild 1). Diese
Zufriedenheit mit der Kirche schligt sich auch darin nieder, daf die Domini-
kanten sich bei weitem nicht in dem Mafe fiir eine neue Gesellschaftsord-
nung engagieren wie etwa die Kirchenfernen, Diese unterstiitzen allerdings
kirchliche Hilfsaktionen (Misereor, Adveniat) nur zu 16% pro Jahr, wih-
rend die Kirchentreuen dies zu 80%p tun, obwohl diese Hilfsaktionen auch
von den Fernstehenden sehr positiv bewertet werden. Spendentitigkeit ist
also, was die Hilfswerke angeht, ein ziemlich direkter Ausdruck der Ein-
stellung zur Kirche (5. 101).

Die Selbstaussage ,Ich bin glaubiges Mitglied meiner Kirche und stehe zu
ihrer Lehre” korreliert sehr stark mit Abstufungen des Kirchenbesuchs,
m.a.W. signalisiert schon ein leichtes quantitatives Absinken des Kirchen-
besuchs eine nachlassende Glaubensfestigkeit (5.108). Damit wird zugleich
klar, daB ,Ritualisten” — solche also, die sich mit schwicherer Glaubens-
motivation am Kirchgang beteiligen — eine Minderheit darstellen (mehr
dazu S. 110f.). Dies ist ein Ergebnis, das sich deutlich gegen die These vom
Milieu-Katholizismus wendet. Das Milieu wurde in dieser Hinsicht offen-
sichtlich von seinen Kritikern in seiner Bedeutung iiberschiitzt. Kirchen-
besuch findet in der Mehrzahl aus Uberzeugung statt, nicht weil ,man”
in die Kirche geht, weil ,die anderen” es tun. Das konnte ein Indiz sein,
daBl der Schrumpfungsprozef sich langsam einer Marke nihert, die den
harten Kern — etwa 40%0 — signalisiert. Hier wire eine Untersuchung an-
zusetzen.

Auskiinfte {iber den Kirchenbesuch und die Einstellung zur Kirche sind,
wie die Korrelationsanalysen zeigen, weitgehend austauschbar. Es spielt
kaum eine Rolle, ob man die Frage nach dem Kirchenbesuch nimmt, die
Frage nach der Bindung an die Kirche, die Frage, ob man enttiuscht ist,
oder eine andere Testfrage zur Bestimmung der Kirchentreue oder Kirchen-
ferne: Gegeniiber anderen Kriterien verhalten sich diese Indizes im wesent-
lichen gleich.

Ein ebenfalls deutliches Indiz fiir Gliubigkeit ist die Gebetspraxis, insbe-
sondere die Kultur des Tischgebets (5. 117). Auch der Grad der spirituellen
Orientierung lduft weithin parallel mit dem Grad der Kirchlichkeit, wobei
es interessant ist, daf zugleich mit schwacher spiritueller Orientierung —
und damit Kirchlichkeit — die Freude iiber Unruhe in der Kirche zunimmt
(5. 137). Diese Freude ist extrem hoch, wo gehobene Bildung mit Loslésung
von der Kirche zusammentrifft. Hier scheint dann Freude iiber die Unruhe
in der Kirche eher ein Zeichen kritischer Distanzierung zu sein (5. 138).

Entsprechend scheint eine Urbanisierung und Intellektualisierung der
Gottesdienstformen (5. 144) fiir breite Schichten der deutschen Katholiken
zu bedeuten, daR sie sich in der Kirche nicht mehr so heimisch fiihlen.



2) In vielen Ergebnissen ist eine deutliche Dichotomie zwischen Jugend
und Alter zu finden. So haben zwar alle Generationen das Gefiihl, daf§ der
Einfluf der Kirche als gesellschaftliche Gestaltungsmacht geringer wird.
Abgesehen davon, da nur die Alteren dariiber besorgt sind, ist aber auch
der Anteil der Jugend unter denen, die eine Einflufabnahme erwarten,
bedeutend hoher (S. 2). Bei jungen Leuten ist auch eine auferordentlich
starke Ablehnung festzustellen, sich als glaubiges ,dogmenfestes” Mitglied
der Kirche zu sehen. Sie Ffiihlen sich zwar als ,Christ”, lehnen aber eine
stirkere Identifikation ab (S. 109). Auch der Gedanke, aus der Kirche aus-
zutreten, ist bei der Jugend iiberdurchschnittlich vertreten (5.124). Die Frage
der Zslibatsverpflichtung des Priesters wird — unabhéngig von der Ein-
stellung zur Kirche generell — von der jiingeren Generation wesentlich
anders beurteilt als von der ilteren. So sind 83 %o der 16-20 Jihrigen fiir
die generelle Aufhebung, von den 6o-7o Jihrigen nur 43%o. In der Frage
der Laienmitarbeit sind die Vorstellungen der jiingeren Katholiken — und
da wiederum insbesondere der Gebildeten — sehr viel weitgehender als die
der ilteren. Auch Formen der Mefigestaltung und der Liturgie sind kontrér
in den Vorstellungen der Jugend und des Alters (lateinische Messe, Messe
mit modernen rhytmischen Geséngen, S. 146). In der jiingeren Generation
wird die Beichte iiberwiegend abgelehnt, nur ca. ein Viertel bezeichnet sie
als hilfreich.

3) Aus den pidagogischen Erfahrungen der Sozialisation — insbesondere
der frithkindlichen Phase — ist bekannt, welch prigende Bedeutung die
frithen kindlichen Eindriidke der Kindheit fiir das gesamte Leben besitzen.
So konstatiert der Bericht, daff die Kirche auch fiir diejenigen, die ihr fern-
stehen, durch ihre vielfiltige gesellschaftliche Prisenz, ihre Selbstdarstellung
in den Massenmedien, auf Grund ihrer frithen religigsen Erfahrungen als
Herausforderung bestehen bleibt (5. 12). Zwar sind die Dominikanten zu
etwa go%o der Meinung, dafl man die Kinder schon friih kirchlich erziehen
miisse, aber selbst die seltenen Kirchginger sind noch zu fast 40%o dieser
Meinung. Interessant ist ebenfalls, daf Religionsunterricht und kirchliche
Kindergirten in grofer Zahl auch von denen gefordert werden, die sich am
kirchlichen Leben sonst nur schwach oder gar nicht beteiligen (Schaubild 8).

Ein weiteres Ergebnis verdeutlicht die Bedeutung der religidsen Kinder-
erziehung: Je stirker das Verhiltnis zur Kirche in einem Sozialisations-
prozefs begriindet wurde (und je besser es in einer Gemeindestruktur
abgesichert wird), desto leichter kénnen vermeintliche oder tatsichliche
Widerspriiche zwischen Kirche und Gesellschaft ertragen werden. In dieser
Feststellung ist auch ein Hinweis auf die Bedeutung der bodenstindigen
Gemeinde enthalten, den man in der Diskussion iiber funktionale Seelsorge,

44



Gebietsseelsorge usw. nicht iibersehen sollte. Dariiberhinaus wird einmal
mehr die grundlegende Bedeutung der Familienerzichung fiir die Religion
deutlich, die man gar nicht hoch genug einschitzen kann.

4) So klar, wie vielleicht sonst nirgends wird die Krise der Kirche in der
Priesterfrage thematisch. Es spricht fiir sich, daB die Kirchenfernen aus dem
Aufgabenkatalog des Priesters insbesondere die Jugendarbeit, kirchliche
Fiirsorge und Bildungsarbeit akzeptieren (in %/o-Werten, die denen der
Dominikanten in etwa entsprechen) wihrend sie Gottesdienst unwichtig
finden — 1890 gegen 71 %o der Dominikanten. Damit steht bei den Domini-
kanten an der Spitze aller Rollenelemente des Priesters immer noch die
Aufgabe die Messe zu feiern und Sakramente zu spenden. Erst um diese
Aufgaben gruppieren sich die iibrigen Rollensegmente: Predigen, Religions-
unterricht, Tatigkeiten in Vereinen und Gruppen. Tendenziell allerdings
fillt das Rollenbild des Priesters bei den jungen Katholiken mit dem der
Kirchenfernen zusammen. Insbesondere scheint die Zeichenhaftigkeit des
priesterlichen Zdlibats weithin auf Verstindnislosigkeit zu stoffen. So wiir-
den z.B. 38% der Katholiken einen verheirateten Priester einem unver-
heirateten vorziehen (umgekehrt nur 2090). An dieser Stelle wird besonders
deutlich, was Meinungsforschung leisten kann und was nicht: Sie wire vollig
falsch interpretiert, wenn man aus diesem Trend eine Handlungsmaxime
in Richtung des Trends voreilig herausdestillieren wiirde. Meinungsmehr-
heiten ergeben keine Sollensforderungen, diese sind erst aus Struktur-
analysen zu erhalten, fiir die Meinungen hdchstens Daten unter anderen

sind.

Die Frage der Mitarbeit der Frau im Rahmen der Laienarbeit wird durchweg
positiv bewertet, allerdings wichst die Zuriickhaltung der Bejahung, je mehr
man sich dem Bereich der ,klassischen” priesterlichen Funktionen n#hert
(so soll z.B. Beichthdren bei 87 %0 der Befragten dem Priester vorbehalten
bleiben). Auch hier urteilen die Dominikanten zuriickhaltender als die
Kirchenfernen, fiir die der Wunsch nach Laienmitarbeit ,eine Form zu sein
(scheint), Kritik an der Kirche zum Ausdruck zu bringen” (S. 142).

Die einzige Stelle {ibrigens, wo marianische Fragen angeschnitten werden,
ist die Tabelle 28, in der etwa ein Fiinftel der Befragten dufert, sie wiirden
sich gerne mit jemand, der sich in Lebensfragen und Glaubensfragen aus-
kennt, dariiber unterhalten, was die Marienverehrung fiir uns bedeutet

(5. 39).

5) Faft man zusammen, so kann man sagen, daf diese Untersuchung in
eklatanter Weise die Sikularisierungsthese der bisherigen Religionssozio-
logie bestitigt. So nehmen 68%0 der Befragten an, daff der Einflufs der
Kirche immer kleiner wird. Dieser Prozentsatz ist in vergleichbaren Unter-
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suchungen aus Amerika seit 1957 von 14 % auf 70 % gestiegen. 1957 waren
die Zahlen genau umgekehrt: 70% glaubten an einen wachsenden Einfluf§
der Kirche.

Dort, wo Kirche und Gesellschaft als kongruent empfunden werden (in den
herrschenden Werten), gibt es 63 %0 Kirchenbesucher, wo das Gefiihl der
Inkongruenz empfunden wird, nur 8%. Nun wissen wir seit langem, dafl
die Kirchenbesucherzahlen sinken. Wir haben also in dieser Momentauf-
nahme kein statisches System vor uns, sondern ein durch den sozialen
Wandel dynamisiertes System. Da der Kirchenbesuch aber nicht sinken
kann, wenn sich nicht gleichzeitig das kognitiv-affektive System indert,
muf postuliert werden, ,daf sich grofriumige kognitive Wandlungen voll-
zogen haben und noch vollziehen, die eine verinderte Affektbesetzung des
kirchlichen Lebens kirchlicher Tradition, Institution und Lehren nach sich
ziehen” (S. 68). Die Entkirchlichung schreitet fort (Schaubilder 16-19).
Allerdings: enge Bindung an die Gemeinde erméglicht den Kirchenbesuch
auch dann, wenn starke Diskrepanzen zwischen kirchlichem und gesell-
schaftlichem Wertsystem empfunden werden (Tabelle 37). ,Die Frage der
Kongruenz der Wertsysteme ist indessen auch fiir die Kirchenbesucher, so
gut sie durch religidse Erziehung, durch Kontakt in der Gemeinde abge-
sichert sein mdgen, so sehr sie eine Glaubensproblematik motiviert, doch
alles andere als gleichgiiltiz. Wir beobachten, daff innerhalb des Kreises
der Kirchenbesucher die Teilnahme am kirchlichen Leben mit zunehmendem
Gefiihl der Kongruenz gesellschaftlicher und kirchlicher Wertsysteme eine
andere, gleichsam intimere Qualitit bekommt” (Tabellen A 45 und A 46).

Auf der anderen Seite wird fiir diejenigen, die sich infolge der Diskrepanz
zwischen kirchlichem und sikularem Wertsystem von der Kirche entfernen,
die entstehende Leerstelle neu besetzt: Der Glaube an eine zukiinftige
bessere Gesellschaftsordnung fliefst hier ein und erhilt den Charakter eines
funktionalen Aquivalents fiir die fehlende kirchliche Bindung (Schaubild 31).
Infolge der Losldsung von der kirchlichen Praxis assimilieren sie desto
starker gesellschaftiiche Utopien gleich welcher Herkunft. Auf eine wie
immer geartete Transzendierung des historischen gesellschaftlichen Systems
scheint jeder Mensch abzustellen.

V.

Soll sich die Kirche den in der Untersuchung zutage tretenden Tendenzen
anpassen oder ihnen entgegentreten? Folgt sie in ihrem Handeln der Sta-
tistik? Soll man den Zilibat abschaffen, wenn er doch nicht verstanden wird,
wenn die Mehrzahl lieber einen verheirateten Priester sihe? Soll sie die
Methoden der Geburtenregelung freigeben, wenn eine Mehrheit dafiir ist?
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Soll sie den Primat des Papstes abschaffen, wenn iiber 509 fiir den ,, Abbau
tiberfliissiger Autoritdt” plddiert? Sind Meinungen normsetzend? Die Mei-
nungsforscher wiirden dann sicher nicht arbeitslos, weil Fithrung aus dem
dauernden Plebiszit der Gefithrten bestiinde. Schmidtchen gibt auch selbst
die Antwort: ,Durch utilitaristische Anpassung kann die Kirche nichts ge-
winnen, das heiffit nicht, daf8 das Gebiet der gesellschaftlichen Priisenz der
Kirche bedeutungslos ist. Aber die gesellschaftliche Prisenz der Kirche bleibt
fiir die Orientierung der Menschen letztlich funktionslos, wenn in ihr nicht
zugleich ein spiritueller Auftrag verwirklicht wird” (S. 30). Uber diesen
spirituellen Auftrag kann nicht abgestimmt werden, hier miissen sich
Fithrungswille, -bereitschaft und -kunst einschalten, die diesen spirituellen
Auftrag nicht aus statistischen Meinungstrends, sondern letztlich aus den
Grundkriften der Stiftung Kirche zu verwirklichen suchen. Daf dabei ein
enormes Potential von Bereitschaft, eine ,bessere” Gesellschaftsordnung zu
bauen, auch im deutschen Katholizismus sich manifestiert, zeigt diese
Untersuchung (S. 46f). Allerdings bleibt leider unklar, was im einzelnen
unter der ,besseren Gesellschaftsordnung” verstanden wird. Daf# dabei
nicht nur an Ziele der katholischen Soziallehre gedacht ist, zeigen die 3 %o,
die glauben, sie nur durch einen gewaltsamen Umsturz verwirklichen zu
konnen. (Bei den Kirchenfernen zwischen 16 und 39 Jahren sind es 11%o!)

Das waren einige Leitlinien, die man beim Durcharbeiten (von Lektiire kann
angesichts des ungeheuren Datenmaterials nicht die Rede sein) des Buches
ziehen kann. Andere bieten sich an, die hier nur gestreift wurden. Das Buch
stellt zweifellos eine der wichtigsten Neuerscheinungen auf dem Gebiete des
Verhiltnisses von Kirche und Gesellschaft dar. Man kann auf die ange-
kiindigten weiteren Analysen gespannt sein.

Prof. Dr. N. Martin
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Buchbesprechungen

KATECHESE, Glaubensvermittlung, ist
heute zu einer ebenso schwierigen wie
dringlichen Aufgabe geworden. Die nicht
geringe Zahl von katechetischen Neuver-
dffentlichungen in den letzten Jahren stellt
eine uniibersehbare Bestitigung dieses
Tatbestandes dar. Die katechetische Situa-
tion ist dennoch, trotz aller Versuche,
weithin von Ratlosigkeit, Resignation und
Flucht gekennzeichnet, Ein Versuch, der
als hilfreich und ermutigend bezeichnet
zu werden verdient, liegt in der Arbeit
von Dieter Emeis ,Wegzeichen des Glau-
bens” vor, die im verflossenen Jahr bei
Herder erschienen ist. Es ist ein Versuch,
der sich wohltuend auf ein klar abge-
grenztes, fiir heute wichtiges Thema be-
schrinkt: auf ,die Aufgabe der Katechese
angesichis einer von Science und Technik
geprigten Mentalitdt” (Untertitel). Natur-
wissenschaften (der Autor setzt dafiir den
aus dem Englischen genommenen umfas-
senden Begriff ,Science” ein) und Technik
bestimmen mit ihren Ergebnissen, An-
forderungen und Denkweisen den mo-
dernen Menschen immer mehr, ja fast
allein und damit entscheidend. Das wird
auf die jungen Menschen von heute und
morgen in noch ausschlieflicherem MaBe
zutreffen. In dieser Tatsache griindet zu
einem grofien Teil die Schwierigkeit heu-
tiger Katechese; in ihr liegt jedoch auch
durchaus eine Chance, und Emeis méchte
einen Beitrag leisten, daf diese Chance
katechetisch geniitzt werden kann.

In vier Kapiteln fiihrt er seinen Versuch
durch. Das erste beschreibt Science und
Technik anhand ihrer wesentlichen Merk-
male sowie in ihrem Einfluf auf das Den-
ken des Menschen. Im zweiten, das einer
Jtheologischen Zwischenbesinnung” gilt,
wird das Denken und Verhalten des
Glaubens dem Denken und Verhalten in
Science und Technik gegeniibergestellt,
und zwar grundsitzlich wie auch in seiner
(sehr belasteten) geschichtlichen Entwick-
lung. Das dritte Kapitel, das den Schwer-
punkt der Arbeit bildet, formuliert und
entfaltet die ,Hauptaufgaben der Kate-
chese angesichts der von Science und
Technik geprigten Mentalitdt”. Um so-
wohl den grundlegenden Ansatz des Ver-
fassers wie auch die Eigenart seiner Uber-
legungen wenigstens anfanghaft deutlich
werden zu lassen, seien die drei Haupt-
thesen des 3. Kapitels wiedergegeben:
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1. ,Die Katechese hat eine vom Glauben
her qualifizierte Zustimmung zu Science
und Technik zu begriinden.” 2. ,,Die Kate-
chese soll die Geheimnishaftigkeit des
Lebens erschlieBen und in dem damit er-
6ffneten Raum in das Geheimnis des Hei-
les in Jesus Christus einfiihren.” 3. ,Die
Katechese soll zum Widerspruch und
Widerstand auffordern gegeniiber allen
Versuchen, Science und Technik als die
einzige, dem ,aufgekldrten’ Menschen ent-
sprechende Weise des Ansehens der Wirk-
lichkeit und des Umgehens mit ihr zu
monopolisieren.” Im vierten Kapitel wer-
den unter Anwendung der ,exemplari-
schen Methode” modellhafte Uberlegungen
zu den heute vieldiskutierten Themen
,Liebe und Geschlecht” und ,Friede” dar-
geboten,

Die knappe Inhaltsangabe mag bereits
anzeigen, daf das Buch gerade auch fiir
den, der sich in seiner Katechese an der
Perspektive Pater Kentenichs orientiert,
im ganzen wie in nicht wenigen Einzel-
aspekten von besonderem Interesse sein
diirfte. Mit Pater Kentenich stimmt der
Autor z. B. iiberein, den katechetischen
Ansatz nicht bei der iiberzeitlichen bibli-
schen Botschaft, sondern beim konkreten
Menschen und seiner Situation zu neh-
men; ferner in der Diagnose des modernen
Menschen, den er vor allem von der Ge-
fahr der Zerspaltung bedroht sieht; oder
auch in der Bestimmung der didaktischen
Aufgabe der Katechese als durch die
Offenbarung ermbglichte ,Deutung der
menschlichen Situation heute”, als ,Zur-
sprachebringen der menschlichen Situati-
onen durch Worte, die die Kraft haben,
die Situationen als Zeichen sichibar zu
machen”, oder im Verstindnis der Offen-
barung, die sich nicht nur in der Ver-
gangenheit ereignete, sondern durch den
Glauben lebendiges Geschehen in der je-
weiligen Gegenwart zu werden vermag.
Das Buch stellt einen wertvollen Beitrag
zur heutigen katechetischen Diskussion
dar. Es ist aktuell, griindlich und, obwohl
ein Vorstof in Neuland, ausgewogen. Sein
Studium lohnt.

Dieter Emeis, Wegzeichen des Glaubens,
Uber die Aufgabe der Katechese ange-
sichts einer von Science und Technik ge-
priigten Mentalitit. Freiburg-Basel-Wien:
Verlag Herder 1972, 260 5., kt.-lam.,
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