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Zeichen der Zeit

DIE AUSSERORDENTLICHE BISCHOFSSYNODE 20 Jabre nach Ende
des Konzils hat ein iiberwiegend positives Echo gefunden — bei den Teilneh-
mern selbst, in kirchlichen Kreisen, aber auch in der an kirchlichen Eveignissen
interessierten Presse. Sie hat inhaltlich eine Bekriftignng der Konzilsergebnisse
und eine Bestitigung der konziliaren Ausrichtung gebracht. Das nene Lesen
der Zeichen der Zeit - 20 Jahre sind in unserer bewegten Zeit sehr viel — setzte
zwel klare Akzente: Kirche ist Mysterinm, Sakrament der Nibe Gottes, darum
mufl die ,Dimension des Géttlichen oder des Gebeimnisses™ betont werden;
und: Kirche als Weltkirche im Prozefl der Inkulturation mufl mehr als in den
vergangenen [ahrhunderten ,Vielfalt und Mannigfaltigkeit in der Einbeit*
werden.

Bei allem frendigen Anerkennen des positiven Ereignisses ist aber ein
bleibendes, tiefsitzendes Unbehagen in weiten Kreisen nicht zu iiberseben. Im
Blick auf historische Dimensionen ist es ja fast unglaublich: ein Jahrbundert-
Ereignis wie das I1. Vatikanische Konzil, das enthusiastisch in und anflerhalb
der Kirche als Aufbruch der Kirche-zu nener Weltgeltung erlebt und gefeiert
wurde, in seinem Gefolge die Synode der deutschen Bistiimer, in Lateiname-
rika die Bischofsversammlungen von Medellin und Puebla, Bischofssynoden
und Papstreisen, Katholikentage und zuletzt die Diézesansynode von Rotten-
burg — und trotz allem bleibendes Unbebagen, Unsicherbeit und Richtungs-
streit, Riickgang von Gottesdienstbesuchern, sakramentalen Eheschliefungen
und geistlichen Berufungen, trotz allem spiirbares Nachlassen der pragenden
Kraft kirchlicher Glanbensvorstellungen und Moralnormen.

Was lafit sich ans der Sicht Schonstatts dazu sagen?

Pater Kentenich war kein Unbeilsprophet, es ging ihm nie um das eifernde oder
resignierte Anklagen der ,schlimmen Zeiten“. Bei allem glinbigen Realismus
hatte er eine andere Sichtweise, die zutiefst in seiner Exfabrung des Eingreifens
Gottes in Schinstatt griindete.

Nach ilm geht es heute im letzten nicht um das eine oder andere Teilgebiet des
religiosen Lebens — um dogmatische Orthodoxie, liturgische Formen, kirchliche
Strukturen, so sehr sie in sich wichtig und notwendig sind. Es gebt heute
weltweit um das Uberleben des Glaubens. Bezeichnend fiir diese Linschdtzung
der seelischen Situation des Menschen in unserer Ubergangszeit ist Pater
Kentenichs Einstellung zum Konzil. Nach seiner Uberzeugung war es ein
Geschenk des Heiligen Geistes, der seine Kirche fiibrt. Aber er konnte die
Euphorie nicht teilen, die 2. B. die Liturgie-Konstitution begleitete. Sein
Kommentar: Man tinscht sich, die eigentlichen Fragen liegen viel tiefer. Es gibt
eine sikulare Tiefenstromung, die mit Wucht und Radikalitit alles Glanben-
kénnen anszuboblen drobt. Es gebt letztlich um die Rettung des Gottesbildes
im glanbenden Menschen.
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So mufl man wohl anch den Hinweis der Synode auf ,Zeichen einer Riickbesin-
nung anf das Heilige™ und ,Anzeichen fiir emen nenen Hunger und Durst
nach dem, was transzendent und gottlich ist”, perspektivisch richtig sehen: Die
Grund- und Tiefenstromung des ,Sakularismus® wivkt nnvermindert weiter.
Im Zusammenhang mit der Feststellung: ,Auf der ganzen Erde ist heute die
Weitergabe des Glaubens ... an die kommende Generation in Gefahr®
braucht die Synode ein Stichwort, das fiir die Uberlebensstrategie des Glau-
bens, wie Pater Kentenich sie gesehen hat, entscheidend ist: ,Pracambula
fidei®, Glanbensvoraussetzungen oder Vorerlebnisse fiir das Glaubenkonnen.
In dieser Perspektive mufl man sehen, was Pater Kentenich getan hat: Sein
Werk, die Schonstattbewegung, ist ein konsequent ausgebauter Beitrag zur
Erhaltung und Weitergabe des Glaubens. Aber im Unterschied zu vielen
Entwiirfen, die nicht vom Leben gedeckt sind, ist es ein gelebter Beitrag in
einer lebendigen Glanbensgemeinschaft mit einer beiligen Geschichte. Was wie
eine fromme Sonderform katholischen Glaubens aussehen mag: vitale Marien-
verehrung, Pflege gesunder personaler Bindungen als Briicke zur Bindung an
Gott, lokale Verwurzelung in einem Heiligtum, Pflege menschlicher Grund-
haltungen wie Ebrfurcht und Reinbeit, sittlich-religioses Idealstreben, Symbol-
freude, Konzentration auf Familie und vieles, vieles andere ist ein reflektierter
Gesamtorganismus, der ausgerichtet ist anf Eymoglichung und Sicherung vita-
ler Gliubigkeit. Dabei ist Schonstatt zwischen Anpassung an den Zeitgeist und
Bebarrung anf Ausdrucksformen vergangener Zeiten unter der fiihrenden
Hand seines Griinders immer den Weg einer ,dritten Kraft” gegangen, indem
es glinbig und kraftvoll auns der Mitte seines Griindungscharismas gelebt hat.

Es scheint, dafs sich in der Kirche die Einsicht in solche Zusammenhinge
langsam stirker durchsetzt. Die Synode sagt: ,In fur die ganze Kirchenge-
schichte siberaus schwierigen Situationen waren beilige Manner und Franen
stets Quelle und Ursprung fiir eine Ernenerung . . . Apostolisch gesinnte Bewe-
gungen und neue geistliche Aufbriiche stimmen sebr hoffnungsvoll.“ Fiir das
Verstdandnis und die ekklesiologische Einordnung hilfreich ist der Hinweis, dafl
Jein und derselbe Geist in vielen und verschiedenen Gaben und Charismen™
wirkt. Schonstatt gehort mit seiner Originalitdt nach seinem innersten Selbst-
verstandnis zu der von der Synode so deutlich gewiinschten ,Vielfalt und
Mannigfaltigkeit in der Einbeit” und méchte gerade durch seine aus tiefen
Schichten der Kirche gespeiste Padagogik und Spivitualitit mithelfen an der
Lésung der sikularen Aufgabe, den lebendigen, unverkiirzten Glanben an die
kommenden Generationen weiterzugeben. Es ist sicher nicht zuletzt die
Attraktion der neuen geistlichen Bewegungen in der Kirche, dafi sie offenbar
einen Weg gefunden haben, aus ihrem eigenen Charisma herans christliche
Glaubigkeit in lebendiger Glaubensgemeinschaft zu leben. Aus der Verwurze-
lung in solcher Glanbenserfahrung erwichst dann anch Mut und Dynamik zu
glinbiger Weltdurchdringung. GMB
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Pater Kentenich und die Weitergabe des Glaubens
Von Peter Wolf

Viele engagierte Leute in der Kirche Deutschlands haben in letzter Zeit nach
Rottenburg geschaut und mit Interesse Ihre Didzesansynode verfolgt. Viele
haben gespiirt, dafl Thr Bischof mit dem Thema der Synode ein lebenswichtiges
Anliegen unserer Kirche getroffen hat: ,Weitergabe des Glaubens an die
kommende Generation®. Der Umbruch unserer Zeit ist so grof}, so umfassend,
dafl wirklich die Gefahr nicht mehr von der Hand zu weisen ist, es kdnne zu
einem Abbruch der lebendigen Glaubensiiberlieferung kommen.

Ein Leben fiir die Weitergabe des Glaubens

Aufs engste verkniipft mit der wachsenden Krise des Glaubens in unserem
Jahrhundert erscheint auch das Leben des Mannes, dessen 100. Geburtstag wir
begehen. In der Auseinandersetzung um den Glauben ist Josef Kentenich einer
geworden, der dafiir gelebt hat, dal Glaube weitergetragen wird und in
kommenden Generationen neu erblithen kann (wie die Rose auf dem Signet
der Synode). Bereits als junger Student und Novize der Pallottiner erfihrt er
schmerzvoll die neuzeitliche Krise des Denkens und Glaubens. Er schildert
diese innere Auseinandersetzung als ein Hinundhergeworfensein, das ihn fast
um den Verstand gebracht hitte. In seinem leidenschaftlichen Suchen nach
Wahrheit quilen ihn geradezu die philosophischen Voraussetzungen des deut-
schen Idealismus und Skeptizismus, die er mit seiner Begabung durchschaut.
In ihm tobt ein Kampf nicht um eine einzelne Glaubenswahrheit, sondern um
die elementare Frage nach der Wahrheit und Wirklichkeit des Glaubens
iiberhaupt. Was er durchmacht, ist die Angst des skeptischen modernen
Menschen, der Glaube entspringe dem eigenen Wunschdenken, wie das eine’
viel spiter entstandene Kurzgeschichte treffend erzihlt: Ein Tourist irrt diir-
stend durch die Wiiste. Von weitem sieht er Wasser glinzen. Doch aus Furche,
einer Fata Morgana aufzusitzen, geht er nicht hin. Und also stirbt er in der
Wiiste. Die Geschichte endet mit dem Ausruf eines Beduinen, der ihn unweit
des Wassers findet: ,Das war ein moderner Mensch®. Josef Kentenich kennt
die Not des modernen Menschen und die Schwierigkeit des Glaubens in
unserem Jahrhundert.

Aus dieser Krise reift ein Glaubender, fiir den Gaube nicht mehr einfach das
selbstverstindlich Uberkommene ist. Anders als die scholastischen Professo-
ren, die ihn unterrichten, spricht er vom , Wagnis des Glaubens“ und vom
»Todessprung des Verstandes“. Mit wachem Sinn nimme er als junger Priester
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die Situation wahr, in die der Glaube durch die Industrialisierung und Techni-
sierung mehr und mehr geraten ist. In der sogenannten ,Vorgriindungs-
urkunde® (1912), also bereits beim ersten Aufbruch Schénstatts, signalisiert er
die innere Leere als das Charakteristikum des modernen Menschen, der niche
Schritt halten kann mit der Entwicklung seiner technischen Méglichkeiten. Er
versucht, junge Leute zu gewinnen, daf} sie ihre Freiheit entdecken und an sich
arbeiten. Er ruft auf, ,sich selbst zu erziehen zu freien priesterlichen Charak-
teren”. Was er will, ist eine ,Schilderhebung des inneren Lebens®. Uberhaupt
fillt auf, daf er das Anliegen der Weitergabe des Glaubens elementar ver-
kniipft mit dem jugendlichen Idealismus einer Selbstverwirklichung im guten

- Sinne des Wortes. Seine Rolle umschreibt er nicht zunichst als Theologe,
sondern eher als Padagoge, Seelenfiihrer und Verbindungsoffizier zwischen
Wissen und Leben. Indem er sich bewufit an die Jugend wendet und dies in
seiner Titigkeit durchhilt, praktiziert er, was Prof. Walter Kasper im Kontext
des neuen Katechismus die Option fiir die Jugend genannt hat, Wer dem
Glauben eine Gasse in die Zukunft bahnen will, muf8 sich an die Jugend
wenden.

Daf seine Glaubenserziehung nicht duferlich aufgesetzt ist, sondern in die
Tiefe der Personlichkeit reicht, zeige sich, als die jungen Leute um ithn
hinausmiissen in den ersten Weltkrieg. In dieser Zeit des Krieges, wo in Schule
und Soldatenleben weiff Gott andere Ideale und Ideen herrschten, gelingt es
dem jungen Spiritual Kentenich, in seiner eben erst gegriindeten Kongregation
eine Initiative fiir die Zukunft des Glaubens zu starten. Unter dem Deckwort
“Parallele Ingolstadt-Schonstatt verbirgt sich nicht mehr und nicht weniger
als die Hoffnung, cinmal weit iiber die eigene Gruppe hinaus fiir die Kirche,
fiir den Glauben eine erneuernde Rolle zu spielen wie einst die Studentenkon-
gregation Collegium Marianum von Ingolstadt. Von dort iibrigens iibernimme
Pater Kentenich auch den Titel der ,Dreimal Wunderbaren Mutter®. Fiir ihn
und seine jungen Minner ist diese Ubernahme nicht die Wahl einer besonders
maximalen Marienverehrung, sondern die programmatische Entscheidung,
sich iiber den Kreis hinaus zu engagieren im Sinne des erneuerten Glaubens
kommender Generationen. Es gelingt ihm damit, ein grofles Ziel aufzuzeigen,
das weit iiber die Tagespolitik hinausweist.

Bei allem, was Pater Kentenich aufbaute und griindete und als Ziel aufzeigte,
hat er immer Wert darauf gelegt, es nicht durch eine Vision, sondern auf dem
Weg gliubigen Suchens gefunden zu haben. Dies gilt fiir alle Etappen seiner
Griindung. So wufite er sich von Gott im Hell-Dunkel des Glaubens gefiihrt;
und wer auf Dauer sich mitengagieren wollte, war vor die Frage gestellt, ob er
sich einlassen kann auf seinen Glauben an eine zutiefst gottliche Initiative im
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wachsenden Schénstattwerk oder an eine genial initiierte Organisation.
Gerade die niichterne, ich méchte sagen moderne Beschrinkung auf den
Glauben als Quelle fiir seine Griindung macht die Geschichte der Bewegung
nach seiner Uberzeugung zu einer Geschichte und Schule des praktischen
Glanbens. Damit wird entgegen einer rein scholastisch lehrhaften Ubermitt-
lung des Glaubens ein Feld erdffnet, das viel stirker dem biblischen Denken
entspricht. Der Griinder Schonstatts weckt das Bewufltsein, dafl Gottes
Heilshandeln nicht mit dem Abschlufl der Heiligen Schrift abgebrochen ist.
Thm ist wichtig, dall Gottes heilige Geschichte mit seinem Volk weiterdauert,
ein Verstindnis, das dann im Konzil wiedergewonnen wird in dem Bild der
pilgernden Kirche.

Ich mufl bekennen, dafl mich sein Ansatz, ganz biblisch den Gotr des Lebens
in der eigenen Geschichte seiner Bewegung zu suchen, fasziniert. Seine
‘Uberzeugung, die schonstittische Geschichte mit den Augen des Glaubens als
heilige Geschichte lesen zu diirfen, hat mir einen lebendigen Zugang zu vielen
Passagen der Heiligen Schrift erschlossen. Viele biblische Gestalten wie Abra-
ham und Mose, Erzviter und Propheten sind mir durch ihn eigenartig vertraut
und zuginglich geworden. Jesu Botschaft, sein werdender Jiingerkreis, Nach-
folge in der Bindung an Jesus, das Leben Mariens und ihre Zugehérigkeit zu
Jesus sind mir durch ihn und sein Denken aufgegangen. Mir ist die Bibel mit
ihren Zeugnissen geschichtlicher Glaubenserfahrung nahegekommen.

Was ich hier fiir mich und wohl fiir viele in der Schonstattfamilie als
Erfahrung bezeuge, begegnete mir vor einiger Zeit in der Erfahrung der ersten
Franziskaner. In ihrer Kirche San Francesco in Assisi finden sich viele Darstel-
" lungen biblischer Szenen und solcher aus dem Leben ihres Griinders, wobei
die Gesichtsziige des Herrn wechselseitig ausgetauscht sind. Biblische
Geschichten halfen offenbar, die eigene Geschichte des Glaubens zu verste-
hen, und umgekehrt wurden biblische Szenen lebendige Gegenwart um Fran-
ziskus und die Seinen.

Es gibt Zeiten und Entscheidungen im: Leben unseres Griinders, die nur
verstehbar sind, wenn man thn als Glaubenden nimmt, ja sich selber auf den
Boden einer gliubigen Sicht stellt. Da ist jene Situation im Koblenzer Gefing-
nis der Gestapo, wo er sich durch ein drztliches Attest dem gefiirchteten KZ
Dachau entziehen kénnte und es doch nicht tut. In Gebet und gliubigem
Ringen war ihm deutlich geworden, daf} er nicht durch diesen menschlichen
Schachzug, sondern durch eine radikale Hingabe seiner geistlichen Familie

freikommen werde, Einem Mitbruder lifit er die Notiz zukommen: ,,. . . Die
Antwort verstehe bitte aus dem Glauben an die Realitit der Ubernatur und die
Schicksalsverwobenheit unserer Familie . . .“(20. 1. 42).
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Hier begegnen wir einem zentralen Stichwort seines Glaubensverstind-
nisses. Worum es in der Jugendkrise des Studenten Kentenich gegangen war:
die Realitit des Geglaubten und der iibernatiirlichen Wirklichkeit, das ist fiir
ihn der Boden, auf den er sich jetzt stellt, und zwar auf Leben und Tod. Er
verlafit sich radikal auf die Wirklichkeit des Glaubens und die Moglichkeiten
Gottes. Die Schicksalsverbundenheit mit seiner Griindung ist fiir thn nicht ein
schoner Gedanke paulinischer Theologie, sondern reale Grundlage, auf die er
sich glaubig stellt. In dieser Einstellung geht er in die Holle von Dachau. Viele
Texte, die er unter lebensgefihrlichen Umstinden diktiert und nach auffen
schmuggeln laflt, sprechen von der ,jenseitigen Wirklichkeit®, die fiir ihn in
dieser Zeit Halt und Heimat ist. Sie ist fiir thn so wirklich, daff er von dieser
Zeit gern spricht als von einem ,elementaren Einbruch des Gottlichen® in die
Schonstattfamilie. In ihm reift zu dieser Zeit eine umfassendere Sicht seiner
eigenen Aufgabe im Blick auf die Weitergabe des Glaubens: “Darin sebe ich
die mir von Gott gestellte Aufgabe, ungezibir viele Menschen hineinzufiihren
in die totale Hingabe an den ewigen unendlichen Gott, sie heimisch zu machen
in der jenseitigen Welt und Wirlichkeit . . .“ (P. Kentenich am 16. 7. 1967 iiber
die Dachauzeit).

Nur ein Mensch, der ganz in der jenseitigen Welt heimisch ist, kann unter
so menschenunwiirdigen Umstanden innerlich frei bleiben. Nur wer so im
Glauben verankert ist, kann am Rande der eigenen Existenz, unter KZ-
Verhiltnissen, neue religiose Gemeinschaften griinden und die Internationali-
sierung einer geistlichen Bewegung starten. Wo es ums blanke Uberleben geht,
lebt er in weltweiten Konzeptionen, diktiert ganze Biicher iiber zentrale
Fragen der Spiritualitit und der geistlichen Fithrung. Er ist zutiefst geborgen:
im Himmel mitten in der Hélle. Das ist fiir ihn Glaube an die Realitit der
Ubernatur. ’

Dieselbe Ruhe und Geborgenheit kennzeichnet nach dem Zeugnis vieler, die
ihn besuchten, auch eine zweite Zeit der Trennung von seiner Griindung.
Diesmal hatten ihn nicht staatliche Machthaber gefangengesetzt und ausge-
schaltet. Diesmal waren es hohe und hochste Stellen der Kirche, die ihn von
seinem Werk getrennt sehen wollten. Die Trennung wurde verfiigt in vorkon-
ziliarer Situation, wo solche Mafinahmen in der Regel nicht korrigiert wurden.
Nur im Sarg werde er nach Europa zuriickkehren, hatte es geheiflen. Wer
weil}, wie solche Aussichtslosigkeit verbittern, ja sogar einen Menschen kapurtt
machen kann, wird sich noch einmal wundern iiber seinen ungebrochenen
Optimismus, iiber seine ungetriibte Liebe zur Kirche. Wer das verkrafter, muf}
meines Erachtens ein besonderes Charisma des Glaubens haben.

Wieder ist es seine Art zu glauben und voll und ganz auf die jenseitigen
Wirklichkeiten zu setzen und auf die Verbundenheit mit seiner geistlichen
Familie. Er hat sich in dieser Zeit auch vor Gott zutiefst verbunden gewufit mit
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den Seinen. Eine ,unlésbare Solidaritit™ hat er gelebt, haben viele mit ihm
gelebt. Datiir hat er sich vor allem auch bei der schwibischen Schonstattfamilie
bedankt. Warum ich das erwihne? Weil gerade solches Mitgehen und Mitleben
viel Glauben und geistliches Leben geweckt hat. Diese Art zu glauben, hat er
nicht fiir sich behalten. Er hat viele angesteckt mit seinem Vertrauen und seiner
Zuversicht. Und indem er so glaubte, wurde anderen erfahrbar, was er mit
dem Ernstnehmen der Realitit der Ubernatur meinte.

Wo immer er lebte und wivkte, hat er Glaubensgemeischaft um sich berum
gebildet. Bereits als Spiritual im Studienheim hat er sich nicht nur als Beichtva-
ter dem je einzelnen zugewandt, sondern initiierte die Bildung von selbstindi-
gen, von den jungen Leuten selbst gefiihrten Gruppen. In diesen Gruppen ist
von Anfang an das Gespriach um Fragen den Glaubens zu Hause und lebt ein
Engagement im Sinne des Apostolates nach auflen. Die Gruppen halten
zusammen selbst in der Trennung durch den Krieg. Bald breiten sich Gymna-
siasten- und Theologengruppen aus — iiber die Mauern Schonstatts hinaus. Wo
immer Schénstatt sich ausbreitet, bilden sich Gruppen in verschiedensten
Zusammensetzungen. Heute sind es 24 selbstindige Gemeinschaften mit
unzihligen Gruppen. Was ihnen im Ansatz gemeinsam ist, ist das Charakteri-
stikum, Glaubensgemeinschaft zu sein. Schon frith sah Pater Kentenich die
Auflésung vieler gewachsener Lebenszusammenhinge kommen und erkannte
die Vereinzelung und Isolierung als Gefihrdung des Glaubenslebens. ,Vae
soli! Wehe dem Einsamen! Wehe dem, der keine Heimat hat!“, konnte er oft
ausrufen.

Was in solchen Schonstattgruppen geschieht, wo immer ich es erlebt
habe, ist mehr als eine informative Beschiftigung mit dem Glauben im Sinne
des Religionsunterrichts oder der Bildungswerkabende. Es sind selbstindige
Gruppen, die nicht von einem Priester geleitet werden, die aber nicht nur dann
auf den Glauben kommen, wenn sie den Pfarrer eingeladen haben. Glanbe
geht in Gemeinschaft oder er gebt bald nicht mebr, kénnte man diese Erfah-
rung zusammenfassen,

Unter den Glaubensgemeinschaften, die sich um Pater Kentenich bilden,
finden sich eine ganze Rethe von Gemeinschaften, die sich einlassen auf die
evangelischen Réte und Jesus arm, ehelos und gehorsam nachfolgen. Im Raum
der Kirche verfassen sie sich zum Teil als Sikularinstitute. Es gehort fiir mich
zum erstaunlichsten an diesem Mann und Priester, daf er in einer Zeit, da
iiberall grofle Einbriiche im Blick auf geistliche Berufe geschahen, so viele
geistliche Berufe geweckt und angezogen hat. Was um Pater Josef Kentenich
an geistlichen Berufen gewachsen ist, hat wahrhaft kirchengeschichtliche
‘Dimensionen wie um einen Franziskus, Dominikus und Bernhard von Clair-
vaux. Es ist in unserer Zeit durchaus vergleichbar mit dem Aufbruch von
Berufungen um Mutter Teresa. Wo immer solches um einen Menschen herum
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geschieht, darf man vermuten, daf} in dessen Wirken etwas erfahrbar und
sichtbar wird von dem, worum es Jesus gegangen ist. Solche Lebensentschei-
dungen sind Folgeerscheinungen eines Glaubens an die Realitit der Uberna-
tur. Nur wo Glauben mehr ist als Uberkommenes und mehr als Idee, kann er
zu einem Leben fiithren, das ohne die Basis des Glaubens verriickt erscheinen
mufl.

Aber nicht nur fiir die engeren Gemeinschaften der Schonstattinstitute,
sondern auch fiir die Gemeinschaften der Biinde und der Liga ist er Helfer und
Vater ihres Glaubens geworden. Sie verdanken ihm entscheidende Impulse fiir
ihr geistliches und kirchliches Leben. Sie wissen sich von ihm ermutigt zum
Einsatz in ihrer Pfarrgemeinde. Sie wissen sich von thm bestirkt und unter-
stiitzt, den eigenen Kindern den Glauben weiterzugeben. Pater Kentenich ist
fiir viele einer geworden, durch den Glaube weitergeht in die kommenden
Generationen.

Ein gefibrliches Hindernis
fiir die Weitergabe des Glanbens

Pater Kentenich hat aber nicht nur durch sein Leben und Kiinden den Glauben
weitergetragen. Die linger in seine Schule gegangen sind, haben ihn auch
erlebt als einen scharfsinnigen Beobachter und theologischen Denker. In seiner
reflexiven Art hat er immer gefragt und gesucht nach der eigentlichen Schwie-
rigkeit, die sich heute dem Glauben entgegenstelle. Uber Jahre hinweg hat er
Erfahrungen gesammelt, verglichen, studiert und gerungen um eine Diagnose
moderner Glanbensnot. Erste Ansitze gehen zuriick auf die Auseinanderset-
zung in der Krise seiner Studentenzeit. Bereits als Student hatte er wach und
sensibel eine Grundstromung damaligen theologischen und philosophischen
Denkens wahrgenommen, die Idee und Leben immer mehr trennte. Der
Abstand zwischen dem lebendigen Gott der Bibel und dem in abstrakten
Begriffen und Ideen gedachten Gott der Theologie war immer grofier gewor-
den. Gott als das ,,Absolutum®, losgeltst von allem, als der ,reine Geist®, der
{iber allem schwebt, Gott als die ,héchste Idee” sind Stichworte damaliger
Philosophie. Nietzsche hat damals den Zerfall des Gottesbildes scharfsichtig
beobachtet und den Tod Gottes proklamiert.

Im Gefolge des deutschen Idealismus sah Pater Kentenich ein Denken
aufkommen, das stindig auseinanderreifit, was eigentlich zusammengehort.
Dazu kommt, dafl das Wissen unserer Zeit durch wachsend grofiere Speziali-
sierung in immer mehr Fachgebiete zerfillt. Immer mehr Spezialisten wissen
immer mehr Einzelheiten und sehen immer weniger das Ganze. Religion und
Wissenschaft, Gott und Welt scheinen immer weiter auseinanderzudriften.
Pater Kentenich hat im Denken unseres Jahrhunderts zunehmend deutlich
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einen separatistischen, mechanistischen Grundzug konstatiert. Nicht nur im
kimpferischen Atheismus kommunistischer Provenienz, auch in der prakti-
schen Gottvergessenheit einer rein diesseitsorientierten Fortschrittlichkeit der
westlichen Gesellschaft sind Gott und Glauben einfach ausgeblender. Wo
Religion vorkommt, wird sie gleichsam ortlos und vagabundierend. Gott ist
im herrschenden Denken unserer Zeit nicht mehr vermittelt mit der Welt.
Verbreitete Denkmuster einer publikumswirksamen Popularpsychologie bele-
gen zudem jede Religiositit mit dem Verdacht, eigenen Wunschtriumen
nachzuhingen. Gott als Realitit, die mit unserem Leben etwas zu tun hat, ist
tabu. Im Lebensgefithl vieler Menschen wirkt es komisch, inmitten von
Technik oder Politik von Gott zu sprechen. Gott ist ein Zusatz geworden,
abgetrennt von der Welt, gut fiir die Frommen, die so etwas noch brauchen.
Aber auch dort, wo Menschen bewufit Christen sein wollen und beten, ist
Gortt oft eigenartig abgeschnitten von ihrem alltiglichen Leben und Geschift.
‘Der Zusammenhang ist verlorengegangen. Gott hat mit dem Leben, mit der
Welt nichts mehr zu tun. Was wir vor uns haben, ist nicht die Schwierigkeit
mit irgendeiner Glaubenswahrheit, sondern ein Hindernis, das den gesamten
Glauben betrifft.

In Pater Kentenich reift die Einsicht: Wenn dieses oben skizzierte Denkmuster
nicht aufgebrochen wird, steht die Zukunft des Glaubens auf dem Spiel. Das
separatistische und mechanistische Denken entlarvt er als den Bazillus, der fiir
die moderne Schwierigkeit mit dem Glanben verantwortlich ist. Er stofc durch
zu der festen Klarheit, dal eine entscheidende Wende nur erreicht werden
kann, wenn der Durchbruch zu einem neuen, ganzheitlichen Denken geschafft
wird. Er hat es skizziert als ein ,organisches Denken“. Er ist iiberzengt, dafs
wir in der Frage des Glanbens nur wirklich weiterkommen, wenn es gelingt, in
einem organischen Denken Gott und Welt wieder in eine engere Beziehung zu
bringen. Was wir brauchen, sagt er, sei eine ,,Psychologie der Zweitursachen®.

Um was es ihm geht, kann ich hier nur kurz umreiflen. Er kniipft an bei
der theologischen Idee und Leistung des Thomas von Aquin, der in einer
entscheidenden Krise des mittelalterlichen Denkens Gott und Welt denkerisch
vermittelte in seiner Lehre von den Erst- und Zweitursachen. Gott als Erstur-
sache handelt und wirlt nach Thomas durch Zweitursachen, worunter er alle
geschopflichen Wirklichkeiten versteht. Theologisch und philosophisch ist
damit der Zusammenhang deutbar und denkbar. Worum heute neu gerungen
werden mufl, ist eine Sicht und Lebenseinstellung, die sich diese organische
Einheit zu eigen machen. In diese Richtung weist sein Wort von der Psycholo-
gie der Zweitursachen. Er will deshalb den Kampf fiir das organische Denken
und Lieben initiieren. Thm war diese Einsicht so deutlich und so wichtig
geworden, daf§ er in einem langen Brief aus Santiago de Chile die Auseinander-
setzung mit fithrenden Kreisen der Kirche in Deutschland begann, die thm
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dann auch die Verbannung nach Milwaukee eingebracht hat. Manche haben
vermutet, er kimpfe hier nur fiir seine Sache. Doch wer die Texte jener Zeit
auf sich wirken liflit, mufl erkennen: Ihm ging es um die Zukunft des
Christentums, um die Méglichkeit, morgen noch zu glauben.

An zwei Punkten will ich veranschaulichen, worum es geht, wenn wir
worganisch denken und lieben“ wollen in seinem Sinn. Da ist ein ganz
gewohnlicher Alltag mit seiner Arbeit, seinen Begegnungen, seinen kleinen
und grofien Freuden zu Ende, und jetzt soll ich zur Nacht beten. Gut, ich
kann irgendein Gebet sprechen. Aber was hat dieser Tag mit Gott zu tun?
Pater Kentenich hat seine Familie angeleitet, das werktagliche Leben, das volle
Menschenleben hereinzuholen in das Beten und Betrachten. Er hat ihr eine
Betrachtungsmethode an die Hand gegeben, die ganz auf der gliubigen Vor-
aussetzung beruht, daf Gott mit all dem etwas zu tun hat. Gott ist zu suchen
und zu finden in allen Dingen und Ereignissen und Personen. Pater Kentenich
hat dazu angeleitet, wenigstens nachtriglich die Begegnungen und Ereignisse
des Tages zu betrachten. Er gebraucht das Bild einer Leiter, die man an die
Ereignisse des Tages anlehnen solle wie an einen Miinsterturm, um daran
hochzusteigen und Gott auf der Spitze zu umarmen. Solches Beten schenkt
vielfach Grund zu Dankbarkeit, nachtriagliche Freude, aber auch lebensvolle
Bitte um Hilfe und Erbarmen. Es hilft, den Tag, den Beruf und die Mitmen-
schen in Konnex zu bringen mit Gott. Ich spiire, daf} ich es ndtig habe, mich in
diesem Denken und dieser Einstellung auf den Gott des Lebens geradezu zu
trainieren. Denn wie oft leben wir faktisch so, als ob es Gott nicht gabe. Pater
Kentenichs Rat hilft mir, Gott wacher zu begegnen und zu erfahren, dafl er in
meinem Leben eine Rolle spielt. ‘

Mit einem zweiten Beispiel will ich andeuten, was Pater Kentenich meint mit
worganisch lieben“. Fiir jeden von uns gibt es Menschen, Eltern, Geschwister
oder Freunde, vielleicht einen Ehepartner und Menschen, denen wir viel
verdanken. Fiir ,mechanistisches” Denken und Lieben hat dies alles nichts mit
Gott zu tun. Es ist Gliick und Privatsache. In seiner gldubigen Sicht hat Pater
Kentenich uns angeleitet, alle diese Erfahrungen von echt menschlicher Liebe
gleichzeitig zu entdecken als Liebe, die Gott selbst uns durch andere schenkt.
Und jede Liebe, die wir anderen schenken, gilt dem geliebten Menschen und
gleichzeitig auch Gott. Gott, der seine Liebe auf andere tibertrigt, will auch,
dafl unsere Liebe weitergeleitet wird zu ihm. Das ist nicht eine Liebe am
anderen vorbei. Das ist keine Konkurrenzsituation. Wer Liebe so erfahren und
schenken darf, wird auf die Dauer zu einer tiefen Bindung an Gott kommen.
In Jesus ist diese Moglichkeit besiegelt: ,, Was ihr dem Geringsten getan habr,
das habt ithr mir getan® (Mt 25, 40). Wenn wir ehrlich sind, ist hier fiir viele

58



‘moderne Menschen und Christen cine Differenz. Irgendwie erscheint die
Beziehung zu Gott isoliert und mit vielen Pflichten belastet.

Pater Kentenich ist in seiner Reflexion und Erfahrung zur Uberzeugung
gekommen, dafl erst ein neues organisches Denken den Weg frei mache fiir
einen Glauben voll lebendiger Beziehungen und Bindungen. Nur so kommt
der Gottesglaube heraus aus seiner eigenartigen Isolierung in unserer Zeit.

Bindung an Maria
als entscheidende Hilfe zum Glanben

Mit der Diagnose moderner Glaubensnot klirt sich fiir Pater Kentenich auch
die Therapie. In Texten, die in Siidamerika entstanden sind, schreibt er mit
Blick auf die bereits erwihnte Studienkrise: , Mit der Krankheit durfte ich auch
die Heilmittel am eigenen Leib in reichem Mafe erfahren. . . “ (Das Lebens-
geheimnis Schonstatts, Band 1, S. 187.) Und im Schonstatt-Kapellchen von
Bellavista in Santiago bekennt er: ,Was mir in all den Jahren den Glauben
bewahrt hat, war eine tiefe, schlichte Marienliebe. Marienliebe schenkt an sich
immer diese organische Denkweise® (P. K. 31. 5. 1949), Hier stehen wir vor
einer Glaubenserfahrung und Grundiiberzeugung, die das Leben und Wirken
Pater Kentenichs durchziehen. Sie wiederholt sich fiir ihn in den jungen
Menschen, die er in der werdenden Kongregation zur Marienverehrung anlei-
tet. In Kaserne und Krieg bewihrt sich dieser Ansatz in einem lebendigen
Glaubensleben, wie viele Zeugnisse und ganz besonders die Biographie Josef
Englings belegen. In der geistlichen Begleitung unzihliger Menschen erfihrt
Pater Kentenich iiber Jahrzehnte die Fruchtbarkeit der Marienverehrung und
eines organischen Denkens fiir das Hineinwachsen in den Glauben.

Es scheint mir wichtig, zu sehen, in welcher Weise Pater Kentenich Maria »1ns
Spiel“ des Glaubens bringt. Da geht es ihm z. B. nicht darum, doch ja das
Marienlob am Ende des Gottesdienstes nicht zu vergessen, oder darum, dafl es
neben dem Hauptaltar einen Marienaltar in der Kirche geben miisse, oder
darum, dafl man zusatzlich Maiandachten halten und Rosenkranz beten soll.
Ich nehme Schénstatt und das, was ich bei seinem Griinder finde, anders wahr.
Da ist Marienverehrung nicht eine Zutat, sondern eine Dimension des Glau-
bens und Praktizierens. Maria ist gleichsam von Anfang an die Verbiindete, wo
es um den Glauben geht. Pater Kentenich hat, ausgehend von der Griindungs-
urkunde des 18. Oktober 1914, eine Marienfrémmigkeit entwickelt, die ganz
stark das ,mit“ betont. Indem er durchaus die bewihrten Traditionen der
marianischen Kongregation jesuitischer Herkunft und der Grignon’schen
Frommigkeit ausschopft, prigt er eine Spiritualitit, die bestimmt ist vom
Gedanken des Bundes. Den Aufbruch Schénstatts deutet er immer konse-
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quenter als ein ,Liebesbiindnis*“ zwischen der Gottesmutter und der wachsen-
den Schénstattfamilie. Es geht um ein gegenseitiges Miteinander, das gleich-
sam den ganzen Glauben durchdringt und firbt. Wer in dieser Verbundenheit
mit Maria lebt, begegnet mit ihr Jesus, beginnt mit ihrer Liebe hineinzuwach-
sen in das Gesamt des Glaubens. Ausgebend von diesem Liebesbiindnis mit
Maria entwickelt der Griinder eine ganze Biindnisspiritualitat. Die religiose
Bindung an Maria ist fiir thn ,Ausdruck, Mittel und Schutz® fiir die umfas-
sende Bindung an den Dreifaltigen Gott, Das Verschenktsein an die Gottes-
mutter im Sinne der Marienweihe ist in seinem organischen Ansatz zutiefst
und zuletzt Verschenkt- und Gebundensein an Gott.

Aus dieser Sicht lebt in der Schonstattfamilie das Bewufitsein, mit dem
Liebesbiindnis eine originelle Form der Ernenerung des Taufbundes zu haben.
Wann immer wir in Schonstatt das Liebesbiindnis im allgemein bekannten
Gebet ,;O meine Gebieterin® erneuern, stellen wir uns nach der Uberzeugung
unseres Griinders erneut in die Beziehungen und die Bundeswirklichkeit
unserer Taufe. Viele in der Bewegung haben die Erfahrung gemacht, daB ihre
Marienweihe — im Kreise der Schénstattgruppe vollzogen — iiber Jahre zum
entscheidenden Impuls wurde, bewuflt als Christ zu leben. Ich selber erinnere
mich mit Freude und Dankbarkeit an den Tag des Liebesbiindnisses als
Sechzehnjihriger. Mehr als mit der Firmung verbindet sich fiir mich mit
diesem Tag das Erleben, mich fiir den Glauben entschieden zu haben und
seither bewuflter als Christ zu leben.

In den letzten Jahren zeigten sich an verschiedenen Orten der Kirche Initiati-
ven, die eine Verlebendigung des Christseins anzielen und Formen der Taufer-
neuerung praktizieren. Geistliche Bewegungen wic die Charismatische
Gemeindeerneuerung oder die Neokatechumenale Bewegung haben fiir sich
solche Formen entwickelt. Auch in der Synode sind Uberlegungen in dieser
Richtung zu Wort gekommen. Ich kénnte mir vorstellen, dafl es verschiedene
Ausdrucksformen dafiir geben sollte. Mit Sicherheit mufi es mehr sein als ein
liturgischer Akt. Tauferneuerung mufl eingebunden sein in Glaubensgemein-
schaft, in der sowohl die Vorbereitung als auch eine spitere Begleitung im
Glaubensleben gegeben ist. Dieser Konnex ist gegeben, wenn in einer Schon-
stattgruppe das Liebesbiindnis im Sinne der Tauferneuerung geschlossen wird.

Auf dem Boden der gelebten Biindnisspiritualitiit ist auch das Motto des
Pater-Kentenich-Gedenkjahres gewachsen, das fiir uns selber und in die
Kirche hinein bezeugen will: ,Leben geht im Bund mit Dir® (mit der Gottes-
mutter, mit dem Dreifaltigen Gott). Bei der Audienz am 20. September 1985
bezog sich der HI. Vater auf die Erfahrungen in der Schénstattbewegung und
sagte: ,Wenn ihr treu und hochherzig aus diesem Biindnis euer Leben
gestaltet, werdet ihr zur Fiille eurer christlichen Berufung hingefihrt” (Spek-
trum °85, S. 7). Gerade das ist die immer neue Erfahrung: Die Bindung an

60



Maria fiihrt in die Fiille des Glaubens, in die Fiille des Christseins. ,,Glaube
geht im Bund mit ihr.”

Diese Erfahrung veranlafit Pater Kentenich, immer bewufiter Maria ,ins
Spiel zu bringen“, wenn es um die Weitergabe des Glaubens geht. In seinem
theologischen Denken hat er sich Rechenschaft dariiber gegeben. Er bringt
Maria ,,ins Spiel“, weil sie nach Uberzeugung der Kirche von Gott selbst ,in
dieses Spiel“ gebracht ist. Pater Kentenich braucht dafiir keine neue Mariolo-
gie. Er geht aus von dem, was die Kirche in ihrem Glauben iber die Rolle
Mariens lehrt und z. B. im VIIL. Kapitel von Lumen Gentium im Konzil
zusammenfafit. Auf der Basis kirchlicher Mariologie entwickelt er seine maria-
nische Spiritualitit und Glaubenspidagogik. Hier beginnt sein origineller
Beitrag in der Umsetzung und Aktualisierung der Marienlehre der Kirche fiir
unsere Situation der Glaubenskrise. Er ist erfiille von der Uberzeugung, daf}
auch fiir unsere Zeit Maria ihre gottgeschenkte Sendung erfiillen wird, damit

"die kiinftigen Generationen zum Glauben kommen. Maria wird entscheidend
dazu beitragen, daf} das grofle Hindernis fiir die Weitergabe des Glaubens, von
dem wir gesprochen haben, iiberwunden wird. Es ist ihre tiefste Sendung, zu
Jesus zu fiithren, fiir den Glauben aufgeschlossen zu machen, durchlissig zu
sein auf Gott hin. Sie ist das Geschopf, das so ganz auf Gott verwiesen und an
Gott gebunden ist, dafl jeder, der mit ihr in Verbindung kommt, in die
Gottesbeziehung hineingenommen wird. In seiner bildhaften Sprechweise hat
Pater Kentenich sie gern bezeichnet als ,Christusstrudel. Wer sich einldfit auf
Maria, wird mit elementarer Macht hineingezogen in Jesus Christus. In ihr ist
vollkommen ausgeprigt, was eigentlich jedes Geschopf nach Gottes Willen fiir
uns ein Stiick weit sein soll: das, was uns auf Gott verweist, uns an Gott

bindet.

Unter uns Menschen, unter den Geschopfen ist diese Transparenz, diese
Durchsichtigkeit auf Gott hin immer gebrochen; und doch ist es der eigentli-
che Adel der Schépfung, auf Gott zu verweisen. Vielleicht spiiren Sie ein
wenig an diesen Gedanken, wie sehr ein organisches Denken im Sinne von
Pater Kentenich zu einem neuen Verhiltnis zum Mitmenschen und zur
Schopfung fithrt. Wo immer Menschen wie Maria an Jesus, an Gott gebunden
sind und iiber sich hinaus verweisen, werden sie zu , Kontaktstellen® fiir den
Glaubenden und Suchenden. Fiir viele, die ihn kannten, ist Pater Kentenich
eine solche Kontaktstelle zum Glanben geworden. Weil die Beziehung zu thm
weiterfiihrt, weil sie diese marianische Transparenz hat, ist sie kein Personen-
Kult, sondern Hilfe zum Glauben. Menschliche Vorerfahrungen mit ihm
halfen vielen, sich realistischer auf Gott einzulassen, thn zu lieben und kindlich
ihm anzuhangen.
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Solche menschlichen Vorerfabrungen fiir den Glauben werden, nach Pater
Kentenich, auf Zukunft hin immer notwendiger. Viele Menschen haben
Enttduschungen an anderen erlebt, Beziehungen sind in die Briiche gegangen,
Vertrauen wurde mifibraucht. Jeder Religionslehrer wird berichten kénnen
von der Schwierigkeit und Aussichtslosigkeit, in solche Erfahrungen hinein
Glauben vermitteln zu sollen. Glaube fingt viel friiher an. Ein guter Vater,
eine liebende Mutter, ein vertrauenswiirdiger Freund sind unbezahlbare Vor-
ausserzungen und Ankniipfungspunkte fiir den Glauben. Gelebte Treue und
Verlifilichkeit in Ehe und Familie ist Basisarbeit fiir die Weitergabe des
Glaubens. Ich denke, dafl es wichtig wire, Eltern fiir diese elementare
Bedeutung ihres Beitrags zum Glaubenkénnen ihrer Kinder aufzuschliefien.
Pater Kentenich hat diese Zusammenhinge in seinem grofien Familienwerk oft
dargestellt. Freilich, auch hier gibt es Kinder, die sich der Kirche, bisweilen
dem Glauben entfremden. Aber es ist ihnen eine Basis mitgegeben, die auch
nach langer Zeit wieder Ankniipfungspunkte bietet fiir die Gnade des Glau-
bens.

Wenn wir diese Zusammenhinge vor Augen haben, diirfen wir sagen: Wir sind
wie Maria dazu berufen, uns ins Spiel zu bringen®, wo es um den Glauben der
Kommenden gebt, weil uns Gott in diesem Spiel haben will. Wir kénnen uns
nicht heraushalten und auf gute Medien verlassen — so wichtig und hilfreich sie
im einzelnen sind. Wir kénnen uns nicht heraushalten und die Weitergabe des
Glaubens einfach passivistisch dem lieben Gott und vielleicht der Gottesmut-
ter anheimstellen. Einmal darauf angesprochen, ob denn die Rolle der Gottes-
mutter fiir den Glauben bei der heutigen Generation iiberhaupt verfingt, da
Jugendliche fast durchweg keinen Zugang zur Marienverchrung hitten, deu-
tete Pater Kentenich auf die fragenden Patres-Novizen: ,Dann sind Sie dran!®

Wir sind berufen, uns hineinziehen zu lassen in die marianische Aufgabe -
in die Sendung der Gottesmutter —, fiir andere Zugang zum Glauben zu
werden. Pater Josef Kentenich hat sich nicht herausgehalten! So ist er fiir
ungezihlt viele Menschen in und auflerhalb seiner geistlichen Familie Zeuge
und Vater des Glaubens geworden. Dazu mochte ich ihm zusammen mit
Thnen gratulieren.

62



Die Theologie der Befreiung —
Bedeutung und Grunddimensionen

Von Angel L. Strada

Wenige Themen in der Zeit nach dem Konzil haben ein so grofles Interesse
geweckt wie die Theologie der Befreiung. Sie hat die Aufmerksamkeit von
weiten Kreisen auf sich gezogen: von engagierten Christen bis zu nichtgliubi-
gen Menschen, von der kirchenfreundlichen bis zur kirchendistanzierten
Presse. Viele beschiftigen sich, oft leidenschaftlich, mit dem Thema. Ernst,
Dauer und Tragweite der Diskussion zeigen, daf es hier um mehr als eine
Modeerscheinung oder eine Randfrage geht.

Einem so wichtigen Thema fiir das Leben der Kirche kann die Schénstatt-
familie nicht gleichgiiltig gegeniiberstehen. Denn cin wesentlicher Zug ihres
praktischen Vorsehungsglaubens liegt gerade darin, den Gott der Geschichte
in den Ereignissen der Zeit zu entdecken. Wie der Griinder soll sie versuchen,
»mit der Hand am Puls der Zeit und mit dem Ohr am Herzen Gottes® den
positiven Gehalt des ,Geistes der Zeit sich zu eigen zu machen und den
negativen des ,Zeitgeistes“ zu iiberwinden. Daraus erwichst die Dynamik des
Liebesbiindnisses'. Ein Dialog zwischen Schénstatt und der Theologie der
Befreiung ist darum mehr als nur wiinschenswert: er ist ein Imperativ. Denn
dhnlich wie die Schénstattfamilie sich gerufen weifl, eine ganzheitliche Ant-
wort auf die Herausforderungen unserer Zeit zu geben, so versteht sich auch
die Befreiungstheologie als eine globale und konkrete Heutigwerdung der
Botschaft Christi.

Unentbehrliche Voraussetzung fiir einen fruchtbaren Dialog ist zunichst
eine klare und objektive Kenntnis der wesentlichen Grundziige der Theologie
der Befreiung und dann eine sorgfiltige Uberpriifung ihrer Positionen, um so
ihre genuin positiven Anliegen von den negativen zu unterscheiden.

Information iiber die Befreiungstheologie ist der Gegenstand dieses ersten
Aufsatzes. In einem folgenden Heft wird es um die kritische Uberpriifung und
Auseinandersetzung mit ihr gehen. Es ist selbstverstindlich, daf die dargebo-
tenen Uberlegungen nur einen bescheidenen Beitrag fiir den Dialog liefern
konnen. Sie sind eine erste Anniherung, keine erschépfende Behandlung
dieses schwierigen und vielschichtigen Themas.

Wir gliedern die Darlegung dieses ersten Aufsatzes folgendermafen:
Zunichst wird die Bedeutung, dann die Geschichte der Befreiungstheologie
dargestellt. Es folgt eine kurze Beschreibung ihrer verschiedenen Tendenzen.
In einem vierten Abschnitt werden ihre Grunddimensionen aufgezeigt.
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1. Zur Bedentung der Theologie der Befreinng

Man konnte vieles iiber dieses Thema schreiben, aber vielleicht geniigt die
Erwihnung von drei Tatsachen, die die Tragweite der Befrelungstheologie
deutlich aufzeigen:

1.1 Der Entstehungsort dieser Theologie ist Lateinamerika, und dieser Konti-
nent ist fiir die katholische Kirche ,der Kontinent der Hoffnung“. Hoffnung,
weil in ihm fast die Hilfte der Katholiken auf Erden leben, aber noch mehr
und vor allem, weil dieser Kontinent seit dem Beginn seiner Geschichte eine
einmalige Beziehung zur Kirche hat, so eng, dafl man sagen mufi, dafl die
kulturelle Identitit dieses Kontinents vom Evangelium Christi geprigt ist’.
Nach fast fiinfhundert Jahren Evangelisierung stellt man heute mit Freude und
Dankbarkeit fest, dafl ,.ein grundlegendes katholisches Substrat in Lateiname-
rika entstanden ist®>. Aber mit Sorge mufl man auch feststellen, dafl dieses
Substrat sich nicht als fahig erwiesen hat, die leidvolle Lage von Millionen von
Menschen zu indern. Das geschichtliche Gebot der Stunde ist darum eine neue
Evangelisierung'.

Ein erster gewaltiger Impuls in dieser Richtung ist vom Konzil ausgegan-
gen. Ein weiterer wichtiger Faktor war die lateinamerikanische Bischofskonfe-
renz. Sie trat 1955 ins Leben. Sehr bald nach Abschlufl des Konzils nahm sie
die Arbeiten fiir dessen Rezeption auf kontinentaler Ebene in Angriff. Der
Rezeptionsvorgang war nicht blof} ein intellektueller, sondern fand statt unter
starker Beteiligung von Gemeinden und Didzesen in den verschiedenen Lan-
dern. Er hat zwei Kristallisationspunkte gefunden: die Vollversammlung der
lateinamerikanischen Bischofskonferenz in Medellin, Kolumbien (August
1968), mit dem Thema: ,Die Kirche in der gegenwirtigen Umwandlung
Lateinamerikas im Lichte des Konzils“ und in Puebla, Mexico (Februar 1979),
mit dem Thema: ,Die Evangelisierung in der Gegenwart und in der Zukunft
Lateinamerikas®“.

Die Dokumente von Medellin und von Puebla prigen in entscheidender
Weise das Gesicht der Kirche in Lateinamerika.

In dem angedeuteten Vorgang der Aneignung des Konzils spielen zwei
theologische Grundrichtungen eine besondere Rolle: die ,Theologie der
Befreiung® und die ,, Theologie der Evangelisierung der Kultur® (die letztere
bis jetzt allerdings in geringerem Mafe).

1.2 Mit der Theologie der Befreiung geht zum ersten Mal ein theologischer
und pastoraler Lebens- und Ideenstrom von der Kirche Lateinamerikas aus
und beeinflufit die universelle Kirche. Das Echo, das diese Theologie findet, ist
iiberkontinental und iiberkonfessionell’. Angesichts des lebendigen Interesses
der Kirchen Afrikas und Asiens, angesichts der zahlreichen Kongresse und
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Veréffentlichungen in Europa und der intensiven Beschiftigung Roms mit
dieser Theologie, lifit sich das Ausmaf solchen Einflusses deutlich ermessen.
Er geht sogar iiber den Rahmen der katholischen Kirche hinaus und greift auf
andere christliche Konfessionen iiber. Diese Tatsache stellt ein Novum in der
modernen Kirchengeschichte dar. Die Kirche in Lateinamerika war bis jetzt
eine empfangende Kirche. Sie hatte bislang keine eigene intellekcuelle schopfe-
rische Kraft. Ihr Beitrag, z. B. beim Zweiten Vatikanischen Konzil, war
minimal. War das Konzil hauptsichlich Werk der westeuropiischen Kirche —
niherhin der deutsch-franzésischen Theologie — so tritt heute daneben eine
Theologie, die nicht europiisch ist. Die Einbahnstrafle von frither geniigt nicht
mehr.

Das Ende des Einbahnstraflensystems (von Rom bzw. Europa in die
anderen Kontinente) macht auf eine grundlegende Entwicklung der katholi-
schen Kirche in unserem Jahrhundert aufmerksam, die mit dem Begriff
‘»Inkulturation” wiedergegeben werden kann. Inkulturation ist ein Programm,
das sowohl das Zweite Vatikanum wie die Bischofssynoden und die Papste
Paul VI. und Johannes Paul IL klar vorgezeichnet haben, und das den Willen
der Kirche bekriftigt, das Evangelium entsprechend den verschiedenen
geschichtlichen Verhiltnissen, Mentalititen und Lebensgewohnheiten von
Menschen und Vélkern zu inkarnieren und zu verkiinden. Die eine universelle
Heilsbotschaft erfihrt dadurch regionale und partikulire Ausprigungen. So
wie die Kirche im ersten Jahrtausend eine Inkulturation in der Welt der
Griechen, Rémer und Germanen erlebt hat, so suchen heute die Kirchen in
Asien, Afrika und Lateinamerika danach, wie sie ihrem Leben und ihrer
Theologie ein Gesicht geben kénnen, das ihrem einheimischen sozio-kulturel-
len Kontext entspricht. Gelingt dieser Prozefs, so diirfte die an sich wesentlich
zur Kirche gehdrende Pluriformitit einen deutlicheren und umfassenderen
Ausdruck finden.

Ein Vorgang, der verspricht, die Kirche in solcher Weise zu bereichern,
konnte und kann sich kaum vollzichen ohne erhebliche Spannungen, Umwege
und sogar Gefahren. Treue zu dem einen Evangelium und Treue zu der je
wechselnden geschichtlichen Situation — beide Momente gehéren zum Wesen
der Kirche. Im Lichte dieser beiden Pole miissen die neuen Wege zur Inkul-
turation bewertet werden. Innerhalb dieser Entwicklung ist die Befreiungs-
theologie de facto zugleich Experimentierfeld und Testfall.

1.3 Manche Tendenzen der Theologie der Befreiung erheben den Anspruch,
eine neue Praxis und Theorie des Glaubens iiberhaupt zu sein. Sie wollen also
weder eine Regionaltheologie noch ein neuer zusitzlicher Traktat innerhalb
eines schon festgelegten Systems sein. Bei dieser neuen Art von Theologie geht
es vor allem darum, eine neue Praxis des Glaubens zu entwickeln, Das zentrale
Anliegen ist also nicht blof} eine neue Interpretation der Botschaft Christi,
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sondern vor allem die Suche nach einer neuen Effizienz dieser Botschaft. Und
diese soll sich als die verindernde Kraft eines Kontinents erweisen, wo
Millionen unter unmenschlichen Bedingungen leben. Solche menschenunwiir-
dige Situation darf nicht als blofer Rahmen oder nur als Anlaf fiir die
Anwendung schon bekannter und allgemeingiiltiger Wahrheiten betracheet
werden. Sie soll vielmehr zunichst die Praxis und dann das Denken der
Christen prigen. In dieser Zuspitzung liegt offensichtlich der Grund fiir die
faszinierende Kraft, die die Theologie der Befreiung bei gewissen Gruppen
ausiibt. Sie packt Probleme der tatsichlich erlebten Lage an und versucht,
diese radikal zu verindern. Daraus ist eine Lebensbewegung entstanden, die in
der Kraft der kritischen Praxis des Glaubens die Wirklichkeit ernst nehmen
und sie radikal verindern will. Zentrale Fragen der Christologie, Elklesiolo-
gie, Pastoral und Spiritualitit werden unter einem neuen Gesichtspunke ge-
sehen.

Die drei erwihnten Tatsachen zeigen, welche aktuelle Bedeutung unser Thema
hat. Es handelt sich nicht um eine Angelegenheit der Kirche in einem fernen,
fremden Kontinent, sondern um eine mogliche Gestaltwerdung der Botschaft
Christi in der Welt von heute.

2. Zur Geschichte

Die Geschichte der Befreiungstheologie begann unmittelbar vor dem Konzil.
Papst Johannes XXIIL lenkte die Aufmerksamkeit auf die Dritte Welt, so daf§
sich die Kirche der sozialen Frage als einem Problem von globalen Ausmafien
bewuflt wurde*. In diesem Zusammenhang sagte der Papst einen Monat vor
Konzilseréffnung: , Angesichts der unterentwickelten Linder prisentiert sich
die Kirche so, wie sie ist und wie sie sein mochte: als die Kirche aller und
besonders als die Kirche der Armen®”. Dieser Ausdruck fand ein grofies Echo
und wurde vielfach iibernommen.

In den Konzilsdokumenten finden sich wertvolle Ansitze fiir eine theolo-
gische Reflexion iiber den Zusammenhang zwischen Christus, Kirche und den
Armen®. Vor allem die Pastoralkonstitution ,Gaudium et Spes“ eréffnet jenen
theologischen Horizont, auf den man sich spiter immer wieder berief: Die
Kirche darf nicht fiir sich leben; sie lebt fiir das Heil der Welt. Sie hat sich
stindig mit den Herausforderungen der Zeit auseinanderzusetzen; sie soll
Freude und Angste der Menschen teilen.

Vom selben Geist getragen, rief die lateinamerikanische Bischofskonfe-
renz drei Jahre spiter alle Katholiken auf, sich in einem Kontinent, wo
Unterdriickung, Armut und Unfrieden herrschen, fiir den Frieden und die
Gerechtigkeit einzusetzen. Die Bischofe weisen darauf hin, dafl solche
Zustinde Ergebnis von ungerechten Strukturen sind, die — theologisch gesehen
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- als ,soziale Siinde® zu bewerten sind. Von dieser unwiirdigen Lage sollen die
Menschen des Kontinents befreit werden, und die Kirche soll durch eine klare
Option fiir die Armen ihren Beitrag dazu leisten’. Dieser Aufruf fand ein
starkes Echo und l8ste einen Vorgang aus, bei dem sich neues Leben mit
verhidngnisvollen Strémungen mischte. Der peruanische Theologe Gustavo
Gutiérrez benutzte in einem Vortrag im November 1969 zum ersten Mal den
Ausdruck ,Theologie der Befreiung®. Sein Buch mit demselben Titel ist das
bekannteste Werk dieser Theologie®.

Das Wort ,Befreiung* hat seinen Ursprung in der franzésischen Wider-
standsbewegung gegen die Nazis. Von dort aus sprang es auf die nationalen
Befreiungsbewegungen in den franzésischen Kolonien iiber (Indochina, Alge-
rien) und hat sich schlieflich seit der Entkolonialisierung der schwarzafrikani-
schen Linder in der ganzen Dritten Welt verbreitet. Viele Theologen iiberneh-
men dieses Wort, um die gesellschaftliche Relevanz der Botschaft Christi in
einer konfliktbeladenen Welt hervorzuheben.

Die Jahre nach 1970 brachten eine Vertiefung der Fragestellung, an der die
Befreiungstheologie besonders interessiert ist. Sie kreist eigentlich um zwei
Schliisselbegriffe: die Armen und die Befreiung. Die Art und Weise, wie diese
einander zugeordnet werden, bringt verschiedene Varianten hervor; sie sind
schon um das Jahr 1975 deutlich sichtbar. Eine Richtung verbindet die Armen
und die Befreiung mit Hilfe von Kategorien der marxistischen Methode der
Sozialanalyse; die Betonung liegt dabei auf der sozio-6konomischen Perspek-
tive. Eine zweite, mit dem argentinischen Theologen Lucio Gera als Haupt-
vertreter, entscheidet sich fiir eine volkstiimliche lateinamerikanische Perspek-
tive unter Zuhilfenahme einer historisch-kulturellen Methode. Beide Richtun-
gen stellen heute die Hauptstromungen der Theologie in Lateinamerika dar,
wobei wir hier nicht auf die Problematik der méglichen Integration von beiden
eingehen konnen',

3. Kurze Beschreibung der verschiedenen Tendenzen

Heute existieren nicht eine, sondern mehrere Theologien der Befreiung®, Bei
den Theologen kann man von zwei Generationen sprechen und bei den
Inhalten von grundsitzlichen Unterschieden. Zur ersten Generation gehéren
Gustavo Gutiérrez (Peru), Hugo Assmann (Brasilien), Juan Luis Segundo
(Uruguay), Josef Comblin (Belgien/Brasilien), Enrique Dussel (Argentinien);
zur zweiten Leonardo und Clodovis Boff (Brasilien), Jon Sobrino und Ignacio
Ellacuria (Spanien-San Salvador).

Eine erste Tendenz der Theologie der Befreiung erwichst aus der pastora-
len Praxis der Kirche. Sie versucht, die politischen und sozialen Implikationen
des Evangeliums aufzuzeigen und die prophetische Rolle der Kirche zu
betonen. In einer biblischen und kirchlichen Perspektive und durch eine
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ethisch-anthropologische Vermittlung stellt sie alle Aspekte der christlichen
Befreiung dar. Es geht um Befreiung von den ungerechten Strukturen, deren
Ursache die Stinde ist, und um Befreiung fiir ein Leben mit Gott und den
anderen Menschen. Gemeint ist personale und soziale, materielle und geistli-
che, also ganzheitliche Befreiung. Diese Sicht hat in verschiedenen Dokumen-
ten lateinamerikanischer Bischofskonferenzen Eingang gefunden und spielt
eine mafgebliche Rolle im Puebla-Dokument. Wir werden spiter auf diese
Auffassung von christlicher Befreiung zuriickkommen.

Eine zweite Tendenz ist die Befreiungstheologie aus der Praxis und fiir die
Praxis von revolutioniren Gruppen. Hugo Assmann und die Gruppe ,,Chri-
sten fiir den Sozialismus® sind ihre Hauptvertreter".

Christsein bedeutet fiir diese Stromung Engagement fir die Revolution.
In einem Dokument des Kongresses in Quebec (April 1975) heifft es: ,Die
subversive Praxis aller Ausgebeuteten zu iibernehmen bedeutet, die Konver-
sion im Sinne des Evangeliums zu erfahren“". Auf der Landesversammlung
der ,Christen fiir den Sozialismus“ im Jahr 1972 in Chile wurde behauptet,
dafl Christus, ,verkorpert im Kampf des Volkes, von den Christen fordert, ihr
auf Umsturz gerichtetes Bewuftsein mit der revolutioniren Praxis, die im
Kampf um eine sozialistische Gesellschaft auf eine Machtiibernahme durch das
Proletariat abzielt, zu verbinden“". In der Einleitung desselben Dokumentes
wird gesage: ,Objektiv auf der historischen Erfahrung fuffend und durch den
Versuch, die Fakten auf strenge und wissenschaftliche Weise zu analysieren,
ziehen wir den Schluf}, daf der Marxismus die einzige wirksame Form der
Bekimpfung des Imperialismus ist““. In den Schlufifolgerungen des Doku-
ments, das die Fiihrer der politischen Priesterbewegungen im Jahr 1974 in
Lima erarbeitet haben, findet man folgende Behauptung: ,Die Bedeutung des
Marxismus im politischen und kulturellen Milieu Lateinamerikas wird aner-
kannt. Was unsere Bewegung anbelangt, so erkennen wir den Beitrag des
Marxismus als Versuch der wissenschaftlichen Rationalitit an, die an eine
verindernde Praxis gebunden ist und den Aufbau einer neuen Gesellschaft
plant*”, Was Hugo Assmann von sich behauptet, diirfte ohne weiteres fiir
viele Vertreter dieser Richtung gelten: ,Operational bin ich Marxist, intentio-

nal fithle ich mich als Christ™".

Wir kénnen uns hier nicht mit dieser Auffassung auseinandersetzen; aber
die Frage gegeniiber dieser Tendenz ist, ob der Glaube nicht als eine spitere
und farblose Rechtfertigung der Option fiir die Revolution umfunktioniert
wird, ob er nicht als ein theologischer Uberbau benutzt wird, — ohne Einflufl
auf eine schon festgelegte politische Praxis®.

Eine dritte Tendenz ist die Theologie aus der und fiir die geschichtliche
Praxis. Thre wichtigen Verfechter sind Gustavo Gutiérrez und Leonardo
Boff®.
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Obwohl die drei genannten Tendenzen einige gemeinsame Elemente
haben, werden wir uns in den folgenden Ausfiihrungen mit dem Anliegen
dieser dritten Form der Theologie der Befreiung beschiftigen, weil sie die
bekannteste ist und einen grofien Einfluf auf die theologische Reflexion und
die kirchliche Praxis in Lateinamerika ausiibt.

4. Grunddimensionen der theologischen Reflexion

In diesem Abschnitt geht es vor allem um eine méglichst objektive Darstellung
der theologischen Grundlinien der Befreiungstheologie. Allerdings ist es keine
leichte Aufgabe, die Auffassungen der verschiedenen Autoren auf so kurzem
Raum sachgerecht wiederzugeben, ohne daff wichtige Aspekte zu kurz kom-
men und Nuancierungen verlorengehen. Die kritische Wertung bleibt der
Fortsetzung des Artikels in der kommenden Nummer vorbehalten.

4.1 Partei ergreifen fiir die Armen

Der theologische Ort der Befreiungstheologie sind ganz eindeutig die
Armen®. Diese Theologie versteht sich als praktische und theoretische Ant-
wort auf die konkrete Situation des Kontinents, die zweifellos von Armut,
Ungerechtigkeit und Unterdriickung gekennzeichnet ist. In einer solchen Lage
fragt man nicht nach dem Verhiltnis von Vernunft und Offenbarung oder dem
von Geschichte und Glauben. Die brennende Frage in Lateinamerika ist die
nach einem neuen politischen, sozialen und Skonomischen System. Der
theologische Horizont ist also nicht die Problematik der Neuzeit und der
Aufklirung, sondern er ist — im Unterschied zu der europiischen Theologie —
gepriagt durch jene Herausforderungen, die aus der ganz konkreten und oft
tragischen Lage des Kontinents entstehen. Gutiérrez schreibt: ,In der Tat
scheint die heutige Theologie zu einem schnen Teil von der Herausforderung
ausgegangen zu sein, die vom Nichtglaubenden uns zugeschleudert wurde.
Der Nichtglaubende stellt unsere religiose Welt in Frage und verlangt fiir sie
eine tiefgreifende Liuterung und Erneuerung . .. Doch in einem Kontinent
wie Lateinamerika stammt die Herausforderung nicht in erster Linie vom
Nichtglaubenden, sondern vom Nichtmenschen, d. h. von dem, den die
bestehende Gesellschaftsordnung nicht als Menschen anerkennt: vom Armen,
Ausgebeuteten, der systematisch und legal um sein Menschsein gebracht wird
und kaum weif}, daf er ein Mensch ist. Der Nichtmensch stellt . .. nicht
unsere religiose Welt, sondern unsere wirtschaftliche, gesellschaftliche, politi-
sche, kulturelle Welt in Frage und ruft somit nach der revolutioniren Umge-
staltung selbst der Grundlagen einer entmenschlichenden Gesellschaft“=.

Die Theologie der Befreiung versteht den Armen niche als einzelnen oder
in seiner interpersonalen Beziehung, sondern vor allem in seiner strukturellen
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Verflochtenheit, d. h. als Glied eines abhingigen Volkes, als Teil einer von
einem ungerechten System ausgebeuteten Klasse®. In den Schriften von Guti-
érrez, Boff und anderen Befreiungstheologen wird zwar die Armut im Geist
nicht verneint oder aufler acht gelassen; die Betonung aber liegt ganz eindeutig-
auf der sozial-materiellen Dimension. Die Offenheit gegeniiber Gott (geistige
Armut) spielt eine Rolle, aber eine sekundire. Wichtig ist, dal Gott die Armen
liebt, weil ihnen die elementarsten materiellen Giiter fehlen®. Nach der
Meinung der Befreiungstheologen werden die Armen mehr und mehr Triger
der Geschichte und sollen auch Haupttriger des Evangeliums werden. Sie sind
das eigentliche Subjekt der Befreiungspraxis. Aus der Sicht der Armen soll die
Geschichte neu gestaltet und neu verstanden werden; daraus erwichst eine
neue Praxis des Glaubens®. Obwohl unter den Armen vor allem die ausgebeu-
teten Klassen zu verstehen sind, zihlt Gutiérrez neuestens auch die verachte-
ten Rassen und die marginalisierten Kulturen zu den Armen. Dabei steht die
Wertung der Armen als gesellschaftliche Klasse im Vordergrund: ,,Der Begriff
,arm‘ hat stets eine kollektive Konnotation und beinhaltet immer einen
gesellschaftlichen Konflikt“*. Diese Armen will Gott aus ihrer Gefangenschaft
befreien. Gott solidarisiert sich mit den Armen, denn die materiell Armen sind
die Erscheinung des Herrn und die eigentlichen Triger der Utopie des Reiches

Gottes?.
Drei theologische Motive werden in diesem Zusammenhang betont:

- der Exodus: ein Volk, das aus seiner Gefangenschaft von Gott befreit
wird;

— die Einheit von Gottes- und Nichstenliebe (Mt 25); Liebe zu Gott ohne
Liebe zum Bruder, vor allem zum irmsten, gibt es nicht;

— das Leben des historischen Jesus und sein konkretes Verhalten. Er war
Mitglied der unterjochten Klasse und kimpfte fiir die Armen, die Ausgestofie-
nen, die Notleidenden. Seine Botschaft ist die vom Reich Gottes, dessen
Ankunft in der Befreiung der Armen sichtbar wird®.

Diese Motive verlangen eine klare Option fiir die Armen und fir die
Armut. Eine solche Option ist zuerst eine politische Entscheidung. Im Zusam-
menspiel der Krifte innerhalb der Gesellschaft soll die Kirche den ihr gemifien
Platz einnehmen, und dieser Platz ist auf seiten der Armen und der Ausgebeu-
teten. Diese Option hat auch eine ethische Komponente, weil sie die vorgege-
bene Situation nicht einfach hinnimmt, sondern weil sie leidenschaftlich gegen
den Skandal der Armut kimpft und sich fiir eine Umwandlung der sozio-
tkonomischen Strukturen einsetzt. Sie ist letzlich eine prophetische Entschei-
dung im Sinne des Evangeliums, da die Armen die ersten Adressaten der
Botschaft Jesu sind und die Liebe zu den Armen das entscheidende Kriterium
fiir das ewige Heil oder Unheil ist. Noch mehr: die Armen sind die ersten
Triger des Evangeliums; denn Gott offenbart sich in der Geschichte durch die
Armen?. Nur eine Kirche, die fiir die Armen Partei ergreift, kann glaubwiirdig
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in Lateinamerika Zeugnis ablegen: ,,Als das neue, sich erhebende Subjekt der
Geschichte, das vor allem das Projekt des Christentums in der Welt verwirkli-
chen wird, haben die Armen (ohne Exklusivititsanspruch) den Vortritt, Dabei
sind unter den Armen nicht nur diejenigen zu verstehen, die diesen oder jenen
Mangel haben — gewifi: den haben sie, — sondern insbesondere die, die auch
iiber historische Kraft, Fahigkeit zur Verinderung und evangelisatorisches
Potential verfiigen. Die Kirche wendet sich ihnen direkt zu, ohne Vermittlung
durch den Staat oder die hegemonialen Klassen. Deshalb haben wir es hier
nicht mit einer Kirche fiir die Armen, sondern von Armen und mit den Armen
zu tun. Aus dieser Option und aus ithrem Eintauchen in die Kreise des armen
Volkes heraus definiert die Kirche ihr Verhiltnis zu den iibrigen Schichten der
Gesellschaft. Thre Katholizitdt gibt sie nicht auf. Sie wendet sich an alle, aber
aus der Sicht der Armen, aus der Erfahrung ihrer Anliegen und ihrer
Kampfe“®.

Die Option fiir die Armen hat nach der Auffassung von Boff wichtige
Auswirkungen auf das Kirchenbild. Es geht nicht primir um die Reflexion
tiber eine schon bestehende Kirche, sondern es geht darum, das Werden von
Kirche unter den Armen theologisch zu begleiten und zu begriinden. Damit
verdndert sich das tragende Subjekt der Kirche. Zwar sind alle zum Volk
Gottes berufen, aber heute gilt in Lateinamerika dieser Ruf vor allem denen,
die an threm Menschsein gehindert sind. In den Basisgemeinschaften verdich-
tet sich und driickt sich am besten diese Neuentstehung der Kirche aus*,

4.2 Die Befreiung

In den Volkern des lateinamerikanischen Kontinents wichst das Verlan-
gen nach Befreiung. Denn sie sind sich ihrer unmenschlichen Situation bewufit
geworden. Diese Befreiung hat nach der Auffassung von Gustavo Gutiérrez
drei Bedeutungsstufen: ,Befreiung besagt erstens die Aspirationen sozialer
Klassen und unterdriickter Vélker. Sie betont den konfliktbeladenen Charak-
ter des wirtschaftlichen, sozialen und politischen Prozesses, in dem diese den
unterdriickten Klassen und wohlhabenden Volkern gegeniiberstehen . . .
Wenn wir sodann auf einer tieferen Ebene Geschichte als einen Befreiungspro-
zefl des Menschen verstehen, in dem dieser sein Geschick selbst in die Hand
nimmt, dann erweitern wir den Horizont der erwiinschten sozialen Verinde-
rungen und stellen ihn in den Zusammenhang eines dynamischen Pro-
zZesses . . .

Es entsteht das Bild eines Menschen, der sich im Lauf seiner Existenz und
seiner Geschichte bildet. Die allmihliche Eroberung einer wirklichen und
schépferischen Freiheit fithrt zu einer permanenten Kulturrevolution, zur
Schaffung eines neuen Menschen und in Richtung einer qualitativ anderen
Gesellschaft.“ In einer theologischen Perspektive schlieflich beschreibt die
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Bibel ,,Christus als denjenigen, der uns die Befreiung bringt. Christus, der
Retter, befreit den Menschen von der Siinde, die die letzte Ursache eines jeden
Bruchs von Freundschaft, einer jeden Ungerechtigkeit und Unterdriickung
ist.“ Gutiérrez betont, dafl es sich nicht um drei parallel ablaufende Prozesse,
sondern um drei Bedeutungsebenen eines und desselben Prozesses handelt™.

Die Teilnahme am Befreiungsprozef ist ein verpflichtender und privile-
gierter Ort fiir Leben und Reflexion des Christen heute®. Sich so bei dieser
Befreiung zu engagieren, bringt unausweichlich einen Bruch mit der bisheri-
gen Glaubenspraxis mit sich: ,,Gewillt sein, sich an diesen ,Ort* zu versetzen,
bedeutet entschieden Abstand nehmen von der Art und Weise, in der in der
Kirche von heute der Glaube gelebt, gedacht und mitgeteilt wird. Das alles
erheischt eine Hinwendung zu einer anderen Welt, zu einem Glaubensver-
stindnis neuer Prigung, und fiihrt zu einer neuen Formulierung der Bot-
schafe®.

4.3 Der Primat der Praxis

Angesichts der Situation des Kontinents kann der Christ weder gleichgiil-
tig bleiben noch ist es ihm erlaubt, sich mit einer sterilen Reflexion zu
begniigen, und schon gar nicht darf er Freund oder Anhinger des herrschen-
den Systems sein. Die Praxis ist das Gebot der Stunde. Nach Ansicht der
Befreiungstheologen erschliefit sich die Wahrheit primir in einem bestimmten
Handeln. Heute geht es an erster Stelle um eine rechte Praxis und nicht um
eine rechte Lehre. Aus der Praxis soll also die Theologie entstehen und fur die
Praxis niitzlich sein. ,Uber den Glauben als Befreiungspraxis nachdenken
heifit iiber eine Wahrheit nachsinnen, die getan und nicht blo bejaht wird . . .
Letzten Endes geschieht die Exegese des Wortes, zu der die Theologie
beitragen will, in den Fakten; dadurch und nicht lediglich durch Behauprun-
gen wird das Glaubensverstindnis von jeder Form von Idealismus befreit“*.
Das Verhiltnis von theologischer Reflexion und Praxis wird damit neu
bestimmt. Die Praxis bekommt insofern den Primat, als einerseits die Theolo-
gie erst bei der kritischen Reflexion der Praxis beginnt, andererseits nicht eine
neue Theologie, sondern eine neue Praxis Ziel des ganzen Prozesses ist*. Das
eigentliche Verifikationsfeld jeder Theologie, so meinen die Befreiungstheolo-
gen, liegt weder in der Richtigkeit ihrer Argumentation noch im Wahrheitsge-
halt ihrer theologischen Ideen als solcher, sondern schlechthin ,,in der Verkiin-
digung des Evangeliums und im Engagement fiir die Befreiung der Klassen des
armen Volkes“?. Echte Theologie wichst auf dem ,Boden der Praxis, nicht auf
dem Parkett der theologischen Diskussion“*. Nach Gutiérrez ist die Theolo-
gie ,ein Moment im und ein Dienst am geschichtlichen Prozefl der Befrei-
ung“”. Juan Luis Segundo behauptet, dafl ,kein einziges Dogma sich unter
einem anderen Endkriterium studieren lifit als mit seiner Auswirkung auf die
Praxis“®,
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Diese geschichtliche Praxis l36t sich aber nicht von Modellen ableiten. Sje
ist immer provisorisch und situationsbezogen: , Was im Lichte der Rettung in
Jesus Christus konkret zu geschehen hat, 13c sich weder vom Modell des
Evangeliums noch vom Modell Jesu ableiten. Die befreiende Rettung ist kein
Modell, in dem Jesus Christus eine konkrete, allgemein-giiltige Fassung
zeigte. Das spezifisch Christliche ist nicht auf der Stufe eines Modells zu
finden; denn der konkrete Weg ist immer einzelpers6nlich und entspricht der
Zeitgebundenheit jeder Lage™!.

4.4 Der Primat des politischen Engagements

Bei der Praxis geht es nicht um irgendeine beliebige Praxis. Sie soll sich
orientieren am Phinomen des Politischen, das in Lateinamerika an Umfang
und Tiefe stindig wichst. In der Auffassung von Gutiérrez ist das erste
Merkmal der politischen Praxis ihre Totalitit. Sie umfafc alles, sie umgreift die
-gesamte menschliche Existenz, sie ist weder eine Freizeitbeschiftigung noch
ein ausgegrenzter Bereich des Lebens. ,Der Aufbau der Polis, bei deren
wirtschaftlicher Grundlegung begonnen werden muf, und das Schaffen einer
Gesellschaft, in der die Menschen in Solidaritit als Menschen leben kénnen,
sind eine Dimension, die alle Seiten der menschlichen Tirtigkeit umgreift und
entscheidend beeinflufle . . . Nichts liegt aufierhalb des so definierten politi-
schen Engagements. Alles weist ein politisches Kolorit auf. In diesem Gewebe
— niemals aber auflerhalb seiner ~ gewinnt der Mensch Freiheit und Verant-
wortung“*,

Das zweite Merkmal der politischen Praxis ist ihre wachsende Radikalicit.
»Der zeitgendssische Mensch beginnt, seine Naivitit angesichts der wirtschaft-
lichen, sozialen und kulturellen Bedingungen seines Lebens aufzugeben und
die tieferliegenden Ursachen seiner Situation immer deutlicher zu erkennen,
Diese anzugreifen, ist eine unabdingbare Voraussetzung fiir einen radikalen
Wandel. Deshalb kam man nach und nach dazu, eine einfach reformistische
Haltung gegeniiber der derzeitigen sozialen Ordnung aufzugeben, die — weil
sie ja nicht bis zu den Wurzeln vordringt - das bestehende System nur
verewigt. Die revolutionire Lage, in der wir heute besonders in der Dritten
Welt stehen, bringt den Charakter einer wachsenden Radikalitit zum Aus-
druck®®,

4.5 Die soziale Revolution

Notwendiges Erfordernis der politischen Praxis ist eine entsprechende
Strategie und Takrik. Die Befreiungstheologen meinen, daff diese weder vom
Evangelium noch von der Theologie oder Philosophie ableitbar ist. Es sind vor
allem die Sozialwissenschaften, die uns Auskunft geben iiber die Ursache der
Armut und die Mittel zu ihrer Bekimpfung®. Sie sollen die Kategorien liefern
fiir ein reales und wirksames Erfassen der Wirklichkeit. Die Frage nach der
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richtigen Vermittlung ist ein entscheidendes Kapitel fiir die Theologie der
Befreiung. Diese starke Bezogenheit auf die gesellschaftlichen Probleme des
Kontinents befreit die theologischen Aussagen von aller ,Spiritualisierung®,
die entweder ins konfliktlose Jenseits der Geschichte oder in den von gesell-
schaftlichen Konflikten abgetrennten Freiraum der privaten Innerlichkeit ent-
riickt und die Effizienz des Glaubens hindert. Das ist die Kritik an neueren
Entwiirfen europiischer Theologen wie Metz, Schillebeeckx, Moltmann und
anderen. Weil sie eine mangelnde oder keine Sozialanalyse haben, bleiben sie
in Theorien stecken, die unfahig sind, die verindernde Kraft des Evangeliums
freizugeben®.

Die Antwort der Soziologen auf die Probleme des Kontinents bis in die
Mitte der 60er Jahre war die Theorie der Entwicklung. Sie besagt, daf} sich die
Linder Lateinamerikas auf einer Entwicklungsstufe befinden, die die heutzu-
tage weiterentwickelten Linder durchlaufen, heute aber hinter sich gelassen
haben. Nach einer gewissen Zeit wird die Dritte Welt so entwickelt sein wie
heute die USA und Westeuropa. Der Ubergang von Unterentwicklung zu.
Entwicklung geschihe fast automatisch, vorausgesetzt, dafl eine gute Entwick-
lungshilfe geleistet wird. Diese Theorie geriet in Miflkredit als sich zeigte, dafl
der Abstand zwischen den entwickelten und weniger entwickelten Lindern
grofier statt kleiner wurde. An ihre Stelle trat dann die sog. Theorie der
Abhingigkeit. Sie besagt, daft die Unterentwicklung Lateinamerikas nicht eine
Vorstufe zur Entwicklung ist, sondern die Folge der Entwicklung der entwik-
kelten Linder. Die Linder Lateinamerikas sind also von den reichen abhingig;
sie sind die Peripherie, wihrend die reichen Linder die Zentren darstellen. Die
Unterentwicklung ist also ein geschichtliches Sub-Produkt der Entwicklung
anderer Linder. Die Logik der kapitalistischen Wirtschaft fihrt dazu, daf
gleichzeitig einige wenige Lander immer reicher werden und die grofle Mehr-
heit der Linder immer mehr verarmt®. ,Der Terminus Abhingigkeit ist
demzufolge einer der Schliisselbegriffe fiir die Interpretation der lateinameri-
kanischen Wirklichkeit“?.

Eine solche Analyse wire unvollstindig und falsch — nach der Meinung
von Gutiérrez —, wenn sie nicht in den Rahmen des weltweiten Klassenkamp-
fes eingeordnet wiirde®. Im Licht dieser Analyse fiihre die Option fiir die
Armen notwendigerweise zu einer Entscheidung fiir die soziale Revolution.
_Die soziale Revolution verfechten heifit den gegenwirtigen Stand der Dinge
abschaffen und versuchen, ihn durch einen qualitativ andersartigen zu erset-
zen, heiflit eine gerechte Gesellschaft schaffen, die auf neuen Produktionsver-
hiltnissen beruht, und heifit schlieflich den Versuch in Angriff nehmen, der
Unterwerfung von Lindern unter andere Linder, von sozialen Klassen unter
andere Klassen und von Menschen unter Menschen ein Ende zu setzen. . .
Diese Radikalitit hat zu der klaren Erkenntnis gefiihrt, da der Bereich des
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Politischen notwendigerweise konfliktbeladen ist. Genauer gesagt: Die Schaf-
fung einer gerechten Gesellschaft ist nur iiber den Weg der Auseinanderset-
zung zwischen menschlichen Gruppen mit entgepengesetzten Interessen und
Meinungen méglich, wobei in einer derartigen Konfrontation Gewalt in den
verschiedensten Formen anwesend ist**.

Jeder Versuch, die jetzigen Strukturen in einem langsamen Vorgang zu
reformieren oder zu verbessern, ist fiir die Befreiungstheologen zum Scheitern
vérurteilt. Comblin sagt: ,Jede Theologie, die auf Evolution der gegenwarti-
gen westlichen Gesellschaft vertraut, neige dazu, das gute Gewissen der
Europier und Nordamerikaner zu behalten und - konsequenterweise — die
etablierten Strukturen zu befestigen“®. Juan Segundo behauptet, daf die
»Ansprechbarkeit fiir die Linke ein inneres Element jeder echten Theologie®
ist®,

Aus dem Gesagten diirfte klar geworden sein, daf} es der Befreiungstheo-

“logie nicht (wie etwa Mutter Teresa von Kalkutca) darum geht, den Armen
durch Werke wohltitiger Liebe zu helfen. Es geht vielmehr um einen wirksa-
men Kampf gegen das System, das die Armut verursacht®.

4.6 Das Mittel des Klassenkampfes

Nach der Meinung von Gutiérrez ist der Klassenkampf das geeignete
Medium zur Verinderung des Systems. Noch mehr: Der Klassenkampf selbst
ist eine Tatsache, ein Produkt des Systems. Jede Uberlegung zu diesem
Thema muff von zwei elementaren Feststellungen ausgehen: Klassenkampf ist
eine Tatsache, und Neutralitit in diesem Punke ist schlichtweg unméglich.
» Wer das Faktum des Klassenkampfes leugnet, schligt sich in Wirklichkeit auf
die Seite der herrschenden Kreise. Neutralitit in dieser Frage gibt es nicht . . .
Wenn die Kirche den Klassenkampf ablehnt, dann verhilt sie sich objektiv wie
ein Bestandteil des etablierten Systems, das in der Tat das Fakeum des
Klassenkampfes bestreitet, um die Situation der gesellschaftlichen Trennung
aufrechtzuerhalten, auf der die Privilegien der NutznieRer beruhen®®. Daraus
resultiert die Forderung der Teilnahme der Christen an diesem Klassenkampf.
»Jedes Bemiithen um eine gerechte Gesellschaft hat heute notwendigerweise
den Weg iiber die bewufite und titige Mitwirkung am Klassenkampf zu
nehmen, der sich vor unseren Augen abspielt“*. Zur Frage der Vereinbarkeit
von christlicher Lehre und Klassenkampf meint Gutiérrez: ,,Das Evangelium
berichtet uns von der Liebe Gottes zu allen Menschen und fordert uns auf, wie
er zu lieben. Dagegen setzt Klassenkampf die Entscheidung fiir die eine und
gegen die andere Gruppe von Menschen voraus . . . Der umfassende Charak-
ter der christlichen Liebe bleibt theoretische Abstraktion, wenn er nicht
konkrete Geschichte, Prozef, Konflikt und Uberwindung von Parteiungen
wird. Wir lieben die Unterdriicker, indem wir sie von sich selbst, d. h. aus
ihrer unmenschlichen Lage befreien... Auch in der Vergangenheit war
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niemand der Meinung, Feindesliebe sei eine leichte Sache . . . Dagegen leben
wir heute nun einmal im Kontext des Klassenkampfes, und Feindesliebe setzt
voraus, dafl wir die Existenz von Klassenfeinden anerkennen und akzeptieren
und uns zum Kampf gegen sie entschlieflen®*. Fiir Gutiérrez ist Klassenkampf
eine Tatsache, aber zugleich eine Methode zur Schaffung einer neuen Gesell-
schaft. Fiir die Christen ist er, Gutiérrez zufolge, die Konkretisierung des
Gebotes der Nichstenliebe. ,Das Mitwirken im Klassenkampf widerspricht
nicht nur nicht dem umfassenden Liebesgebot, sondern ist heute geradezu die
notwendige und unumgingliche Vermittlung seiner Konkretion in einer klas-
senlosen Gesellschaft, in der es weder Eigentiimer noch Beraubte, weder
Unterdriicker noch Unterdriickte gibt. In einem dialektischen Denkvorgang
ist Versshnung die Uberwindung eines Konflikts. Osterliche Freudengemein-
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schaft geht iiber den Weg der Auseinandersetzung und des Kreuzes™.
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bilden ein Ganzes und wollen als solches betrachtet werden. Mit ihrer Wiirdi-
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Artikels in der nichsten Nummer befassen.
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SCHONSTATT SPIRITUELL

Gnadenlose Zeit — Zeit der Gnade?

»Und was bezengt schon dein Herz?
Zwischen gestern und morgen schwingt es,
lautlos und fremd,
und was es schlégt,
ist schon sein Fall ans der Zeit.“

» « « Unsere Gottheit,
die Geschichte, hat uns ein Grab bestellt,
aus dem es keine Anferstehung gibt.”

INGEBORG BACHMANN

Erleben und Denken der Gegenwart befassen sich auf weite Strecken mit der
Erfahrung der Zeit — mit dem Zeiterleben des Alltags wie der Zeitlichkeit des
Daseins iiberhaupt. Die Verse Ingeborg Bachmanns mégen dabei fiir eine
Grunderfahrung stehen, die man als gnadenlos bezeichnen kann. Gnadenlos:
die Schnelle der wechselnden Ereignisse — noch vor ihrer inhaltlichen Heraus-
forderung —, die echt menschliches Empfinden oft nicht aufkommen lafle; mit
dem Herzen verkosten, verweilen bei dem, was sich zutrigt, heifit hier: die
Kommunikation verpassen mit dem, was geschieht (,,Fall aus der Zeit®).
Analog die Erfahrung von Zeitlichkeit iiberhaupt. Sie wurde immer mehr
als entscheidender Horizont des Daseins entdeckt; wo er zum letzegiiltig
bestimmenden wird (,unsere Gottheit, die Geschichte®), bleibt nur der Aus-
blick auf das reine Nichts (,Grab, aus dem es keine Auferstehung gibt*).

In dieser Grunderfahrung von Zeit steck sicher eine zentrale Herausforderung
fiir christliches Leben heute. Praktisch gelebter Glaube wird gegenwirtig zu
einem guten Teil stehen oder fallen mit der Einholung oder Verwandlung
dieser Zeiterfahrung.

So mag die Gsterliche Zeit (mit ihrer Botschaft von dem einen Grab im
Griberfeld der Geschichte, aus dem es Auferstehung gab) wie auch der
Marienmonat Mai (mit seinem Gedichtnis des Ja-Wortes von Nazareth, in
dem ein Augenblick ganz Gnade war) anregen, dariiber nachzudenken, was
erliste Zeitlichkeit sein kann.

Hierfiir kann der Gebetsvers Anstof sein, der die Schonstattbewegung
durch das Gedenkjahr 1985 begleitet hat: ,Dir, Mutter, weihen wir unser
tigliches Ringen, neue Menschen zu werden, die vorsehungsgliubig die Zei-
chen der Zeit deuten und in kindlichem Gespriich mit dem Gott der Geschichte
leben . ..«
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Sicherlich wird man sagen kdnnen, daf} christliches Denken wie christli-
che Spiritualitit die Herausforderungen, welche Zeitlichkeit und Geschichte
an sie stellen, ernst- und angenommen haben. Das verstirkte Achten auf die
. Zeichen der Zeit® ist aus der theologischen wie kirchlichen Mentalitit unserer
Tage nicht mehr wegzudenken.

Zu dieser notwendigerweise analytisch-intellektuellen Aufgabe mufl aber
wohl noch jenes erginzende Moment hinzukommen, das im Gebet des
Gedenkjahres nicht umsonst ,kindliches Gesprich® mit dem Gott der
Geschichte genannt wird. Kindlichkeit im Dialog mit dem wirkenden und
handelnden Gott wird nichts wegschneiden vom Erfahrungsfeld der Ereig-
nisse, wird sich nicht wegstehlen in eine Idylle vermeintlicher Sicherheit, wenn
sie Kindlichkeit im Sinne des Evangeliums ist. Vertraut sie aber im Wirrwarr
des Geschehens auf den letzten Grund dessen, was vorgeht, wird gerade sie
jene Geldstheit schenken, ohne welche auch der Blick niche frei wird fiir die
verborgenen Absichten Gottes, nach denen zu forschen ist; jene Mischung aus
Nihe und Geldstheit, die letztlich anderswo festgemacht ist, scheint notwen-
dig, um Zeitlichkeit zu verwandeln, soweit sich dies innergeschichtlich Giber-
haupt schenken kann.

Solcherart Kindlichkeit beseitigt keine Gefahren im Kleinen oder Groften,
Privaten oder Offentlichen; aber sie rechnet mit der je grofleren Sorge des
Vaters; sie bleibt gerade als Offenheit verletzlich, aber vertraut der Ubermacht
der Liebe; sie hat keine Zeitlupe, wenn Geschehnisse sich iiberschlagen und
kein Wundermittel gegen Heltik, aber sie rechnet mit einer héheren Aufgeho-
benheit dessen, was — auf sie eindringend — vor sich geht. Sie hat beileibe nicht
immer den Uberblick, aber weiff, daff der Plan der Vorsehung immer nur ,,von
oben® eingesehen werden kann . . .

Sicherlich nicht leicht zuriickzugewinnen — aber im Umkehrruf des

Evangeliums zum Kindwerden mitgemeint —, ist, was urspriinglich dem
Dasein geschenkt war und sich — als Gnade — wohl auch in der Betrachtung
von Vorgingen in unserer Zeitlichkeit schenken kann. Lothar Penners

JHaben wir einmal geseben, wie ein Kind mit den Dingen umgeht? Ein
richtiges Kind?

Die Dinge leben um es ber. Wenn das Kind die Dinge in seinen Blick
nimmt, in sein Herz, in seine Hinde, dann gewinnen sie ein wundersam
gelistes Leben. Sie bedeuten viel mehr als uns Evwachsenen. Sie haben eine
ganz andere Tiefe. Etwas Hintergriindiges tritt heraus und spielt frei. (Die
Dinge) trauen sich gleichsam. Eine sonst verborgene Gestalt erscheint und ist
das Eigentliche. Sie reden, sie stehen im Du und Du miteinander und mit
dem Menschenkinde; sie werden ganz anders freundlich und lockend und
stark und gefibrlich . . . Dann aber wird das Kind ilter und alles versinkt.”

Romano Guardini
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Joao Pozzobon und die pilgernde Gottesmutter

Bei der Vorstellung der Schénstattbewegung und ihrer Spiritualitit durch
einzelne Gruppen und Vertreter vor dem HI. Vater in der Sonderaudienz am
20. September 1985 trat auch ein brasilianischer Laie mit einem grofen MTA-
Bild auf. Er erzihlte von dem Lebenswerk Joao Pozzobons. Dieser war im
Juni 1985 bei einem Verkehrsunfall ums Leben gekommen. Uber 30 Jahre
hatte er in beispielloser Treue und mit dem Einsatz aller Krifte als fast blinder,
einfacher Mann der Gottesmutter in Siidbrasilien, seiner Heimat, gedient.
Pater Uriburu gab seiner Biographie den Titel: ,140 000 Kilometer mit der
Gottesmutter.” Wer war dieser Mann?

Herr Pozzobon war Mitglied einer schénstittischen Minnergruppe in
Santa Maria. Am Abend des 10. September 1950 kam Schwester Terezinha zu
ihm mit einem groffen Bild der Gottesmutter von Schénstatt in einer sehr
einfachen Holzrahmung mit den Umrissen des Heiligtums. Sie bat ihn, es zu
einer Familie zu begleiten, bei der sich die Nachbarn versammelt hatten, um
gemeinsam den Rosenkranz zu beten. Damit fing das Ganze an: Joao Pozzo-
bon ging von da an jeden Abend seines Lebens zu einer anderen Familie. Im
Lauf der Jahre erwuchs daraus eine grofie Aktion, die er ,Kampagne des
Rosenkranzes* nannte. Sie hat heute verschiedene Formen angenommen.

Die erste ist mit der ,,Mae peregrina das familias“ verbunden, der Gottes-
mutter, die in ihrem Bild zu den Familien pilgert. Es sind immer dreiflig
Familien zusammengeschlossen; jeden Abend eines Monats wandert das Bild
zu einer von ihnen. Den Tag iiber bleibt es dort, am Abend wandert es zur
ndchsten. Immer wird dabei der Rosenkranz gebetet. Im Mai 1985 gab es 2770
solcher Bilder — das sind ungefihr eine halbe Million Menschen, die einmal im
Monat mit der ,Mae peregrina“ in Kontakt kommen. Eine riesige betende
Menschenkette!

Ahnliches geschieht mit Bildern, die zu den Kranken in verschiedene
Krankenhduser gebracht werden. Seit Mai 1954 besuchte Joao Pozzobon
immer hiufiger auch Schulen, Klasse nach Klasse; er betete mit Schiilern,
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organisierte Wallfahrten, feierte Feste mit ihnen. Im Jahr 1973 besuchte er auf
diese Weise 356 Schulen und erreichte damit ungefihr 2300 Lehrer und etwa
47 500 Schiiler.

Seit 1984 ist diese ganze Aktion auch auf andere Linder iibergesprungen
insbesondere auf Argentinien und — durch Pater Uriburu — auch auf Siidafrika,
wo sie vor allem unter schwarzen Grubenarbeitern in den Vorstidten von
Johannesburg erste Wurzeln geschlagen hat.

Was versteckt sich nun hinter diesen Zahlen? Es lifit sich in einem Wort sagen:
die Gottesmutter von Schonstatt setzt dadurch ihre gnadenhafte Wirksamkeit
fort, die sie von ihren Heiligtiimern aus seit der Griindung Schénstatts
entfaltet hat.

Am einfachsten wire es, man konnte ganz konkret berichten, was die
Gottesmutter durch ihr Werkzeug, Joao Pozzobon, getan hat. Qder noch
besser: wenn die Betroffenen selbst berichten wiirden, was sie erlebt haben. Sie
koénnten von manchem Wandlungswunder erzihlen, das durch den Besuch der
Gottesmutter in ihrem Bild im Leben vieler Menschen geschehen ist: zerstrit-
tene Eheleute, die wieder zueinander fanden; verzweifelte Arbeitslose, die
nicht nur eine neue Arbeitsstelle, sondern auch neues Vertrauen auf Gott und
zu den Menschen, ja zu sich selbst gefunden haben; Familien, die nach langer
Zeit wieder zu den Sakramenten gingen . . .

Als er mit diesem Werk begann, hatte Herr Pozzobon sich ein Heft
angelegt, in dem er aufzeichnete, wen er besucht und welche Fragen und
Probleme er vorgefunden hatte, was er konkret unternommen hatte usw. Sehr
oft konnte er erleben, da die Menschen anfingen, Vertrauen zu ithm zu fassen
und ihm von ihren Schwierigkeiten zu erzihlen, mancher iiberhaupt zum
erstenmal in seinem Leben in solcher Ehrlichleit. Herr Pozzobon versuchte
dann immer, sie vorsichtig weiterzuleiten zu einem Priester. So war es z. B.im
Fall eines Mannes, der mit seinen Problemen nicht fertig wurde und deshalb
zum Trinker wurde. Schlieflich setzte ihn seine Familie vor die Tiir. Er
verbrachte die meiste Zeit in der Wirtschaft. Dort traf ihn Joao Pozzobon.
Nachdem er die Erlaubnis des Wirtes erhalten hatte, stellte er das Bild der
Gottesmutter auf die Theke und begann, mit den Minnern zu beten. Der
Trinker wollte sich davonmachen, aber Herr Pozzobon bat ihn, zu bleiben — -
sie wollten auch fiir ihn beten. Es dauerte nicht lange, da fing der Mann an zu
weinen und ging hinaus. Am darauffolgenden Sonntag traf ihn Herr Pozzo-
bon, als er zur Kirche ging — er hatte gebeichtet und wollte mit seinem Leben
neu beginnen. Nach vier Wochen, in denen er seinem Vorsatz treu blieb und
nicht mehr trank, konnte er wieder zu seiner Familie ziehen.

Fine Form seiner sozialen Hilfe ist die ,Villa da nobre caridade®, eine
Siedlung fiir Arme und Besitzlose. Jedes Jahr sorgte Joao Pozzobon dafiir, daff
mit viel Nachbarschaftshilfe ein neues, kleines Haus dazugebaut wurde. Die
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Leute miissen keine Miete bezahlen, sich aber gegenseitig unterstiitzen auf
dem Weg zu einem verantwortungsbewufften Leben. ,Ich wollte helfen, sie zu
erziehen, daf} sie sich ithrer Wiirde und ihres Wertes bewufit werden, mitver-
antwortliche Biirger ihrer Gemeinde und religiés strebsam werden®, sagte er
und bekannte, daff all das in thm durch die ,Inspiration der Gottesmutter®
entstanden sei,

Pater Kentenich sagte von Joao Pozzobon und seinem Werk: ,Das ist die
neue Pastoral . . .: die Gottesmutter iiberall hinbringen, damit sie als Erziehe-
rin wirke® und ein andermal: ,Spiiren Sie, wie bei der Arbeit von Pozzobon
alle Grundkrifte Schonstatts wirksam werden?* Man konnte sagen, daf} die
Aktion von Herrn Pozzobon eine originelle Wiederholung des Lebensvorgan-
ges ist, dem Schonstate seine Existenz verdanke: die Jungen wollten mit ithrem
Griinder versuchen, die Gottesmutter zu bewegen, im Heiligtum sich nieder-
zulassen und von dort aus die Herzen an sich zu ziehen und sie zu Werkzeu-
gen in ihrer Hand fiir die Christusgestaltung der Welt zu erziehen. So sah es
auch Joao Pozzobon selbst. Als er einmal gefragt wurde: ,, Warum ziehe dieses
Bild die Menschen so unwiderstehlich an“? sagte er: ,Weil dieses Bild von
einem Heiligtum kommt, an dem viel gebetet und geopfert wird“. Und auf die
Bemerkung cines Bekannten, daf} die Heiligenbilder in die Kirche gehoren,
antwortete er: ,Ja, das ist richtig. Aber Tatsache ist, daf heute die Menschen
nicht mehr in die Kirche gehen. Deshalb macht die Gottesmutter sich auf den
Weg, um den Menschen in ihrer Umgebung zu begegnen.® Durch das Bild
und die Begegnung mit ihm wollte Pozzobon die Menschen zum Heiligtum
fithren. Oft und oft organisierte er Wallfahrten dorthin.

In der Aktion Joao Pozzobons bewahrheitet sich in ganz konkreter Form, was
Uberzeugung Pater Kentenichs war: daf} es kein vorziiglicheres Mittel gibt als
die Marienverehrung, um die Wurzeln des Glaubens im Herzen und nicht nur
im Kopf einsinken zu lassen.

Sich selbst sah dieser einfache Mann des Volkes nur als kleines, demiitiges
Werkzeug in der Hand der Gottesmutter. In einem Bild, das auch Pater
Kentenich oft gebrauchte, fafite er sich als kleiner Esel auf, der Jesus und Maria
zu den Menschen tragen wollte. Dieser Sendung diente er buchstiblich mit
seiner ganzen Lebenskraft — bis zum letzten Atemzug. Der fast blinde Mann
betete in den letzten Jahren seines Lebens tiglich fiinfzehn Rosenkrinze! Als
in den schwierigen Jahren, in denen die Schénstattbewegung in der Diézese
Santa Maria verboten war, der Bischof ithn rief und ihn fragte, ob er die
Kampagne fiir den Rosenkranz nicht mit einem anderen Bild fortsetzen kénne,
gab er zur Antwort: ,Dann miissen Sie mir ein neues Herz geben — meines ist
mit diesem Bild unzertrennlich verbunden, vor dem ich meine Weihe abgelegt
habe.“ Der Bischof wagte vor einem solchen Zeugnis nicht, ihm die Fortset-
zung seines Lebenswerkes zu verbieten. Einige Jahre spiter wurde er von
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einem Nachfolger des Bischofs dazu gedriingt, sich zum Diakon weihen zu
lassen. In seinem Testament nennt er sich deswegen ,der arme Diakon Joao
Pozzobon®. Er bekannte einmal von sich: ,Ich konnte nie die Bibel lesen,
auch nicht die Werke Pater Kentenichs. Ich kann nur héren. Ich sagte der
Gottesmutter, sie solle mir alles sagen, was sie von mir wollte, auch wenn es
Opfer kosten sollte, und ich wiirde {iberall hingehen, wohin sie mich haben
wollte.”

1979 erfiillte sich ein Traum seines Lebens: er konnte, zusammen mit seiner
pilgernden Gottesmutter, nach Schénstatt, zum Urheiligtum kommen. Er
besuchte mit diesem Bild alle heiligen Orte und viele Schénstattzentren. Dabei
muflte er oft erzihlen und viele Fragen beantworten. Einmal sagte ihm
jemand, diese Methode wiirde in Deutschland sicher nicht wirken. Er antwor-
tete: ,Haben Sie es schon probiert? Ich dachte am Anfang auch, dafl es in
Brasilien nicht ginge. Aber ich habe es versucht — und es ging!” Pater
Kentenich sagte in einem Zhnlichen Zusammenhang: ,Es geht nicht darum,
das Gleiche zu tun wie Herr Pozzobon. Das Wichtigste ist, den Geist seines
Tuns zu erfassen und daraus zu handeln!*

Verwendete Quellen

E. Uriburu: 140 000 km caminando con la Virgen.
Editorial Patris, Buenos Aires 1985
H. Arendes: Pozzobon — das Eselchen der MTA,

unverdffentlichter Vortrag
Antonio Bracht
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KLEINER LITERATURBERICHT

Neuere marianische und mariologische Werke

Beim Blick auf den religiésen und theologischen Biichermarkt in Mitteleuropa
entdeckt man eine grofle Menge marianischer Veroffentlichungen. Waren die
Jahre unmittelbar nach dem Konzil durch eine fast ginzliche Nichtbeachtung
des marianischen Themas gekennzeichnet, so ist seit Mitte der siebziger Jahre
ein stets wachsendes Interesse festzustellen. Auch im internationalen Vergleich
schneidet der deutsche Sprachraum ausgesprochen gut ab. Besonders ragt
dabei hervor das in vielem sehr gelungene ,Handbuch der Marienkunde®
(hrsg. von W. Beinert und H. Petri, Regensburg 1984) mit seinen tiber tausend
Seiten. Im folgenden versuchen wir die Veréffentlichungen unter bestimmten
Gesichtspunkten etwas darzustellen oder doch wenigstens zu nennen.

1. Neuentdeckung der marianischen Tradition

Bei weitem an erster Stelle stehen die Werke iiber Marienwallfahrtsorte,
marianisches Brauchtum, Frommigkeitsformen, Maria in der Kunst, Maria im
Lied, Maria in der Poesie, Literatur zu Marienfesten und zum Thema Marien-
weihe, Gebetssammlungen. Ein Verzeichnis solcher Publikationen diirfte um
die hundert Titel aufweisen, wenn wir uns auf die letzten zehn bis fiinfzehn
Jahre beschrianken wollen. Ausfiihrlich berichtet dariiber das genannte ,,Hand-
buch der Marienkunde®. Wir heben das eine oder andere Kapitel hervor: z. B.
die Beitrige von F. Courth {iber ,Marianische Gebetsformen® (363—403) und
»Wallfahrten zu Maria® (506-527). Sodann: ,Die marianische Spiritualitit
religiéser Gruppierungen® von H. M. Kdoster (440-505). Dazu: ,,Geschichtli-
cher Abrifl der marianischen Wallfahrtsbewegungen im deutschsprachigen
Raum*“ von K. Guth (721-848), ,Typologie der Gnadenbilder” von K. Kolb
(849-882) sowie ,Marianisches Brauchtum an Wallfahrtsorten® von W. Pltzl
(883-926).

Wir haben es hier mit dem Versuch einer Riickeroberung und oft auch
Weiterentwicklung einer sehr reichen und zum Teil in breiten Volksschichten
lebendigen Tradition zu tun.

Hinzu kommt eine umfangreiche Literatur iiber Marienerscheinungen
(anerkannte und vor allem auch nicht anerkannte). Auch kénnen Neuausgaben
der Werke der marianischen Mystikerin Maria von Jesus zu Agreda (Egg bei
Ziirich 1973) und von Anna Katharina Emmerich (Aschaffenburg 1978)
genannt werden.
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2. Neue Akzente in der marianischen Spiritualitat

Auffillig und erfreulich ist die betont biblische Ausrichtung der neueren
Marienliteratur. Wir erwihnen Autoren wie Welte, Gichter, Keuck, Hiring,
Carretto, Gots, Mesters, Scheffczyk, Spaemann und andere. Dazu zahlreiche
Rosenkranzbetrachtungen (u. a. von Emeis, Urs von Balthasar).

Von der biblischen Erneuerung haben auch viele Vorlagen zu Maiandach-
ten und sonstigen Marienfeiern profitiert.

Besagte Literatur will dem Leben Marias moglichst nahekommen. Sie
hebt den Vorbildcharakter der ,,Mutter Jesu® oder ,Mutter des Herrn" hervor
(diese beiden biblischen Titel finden am meisten Verwendung). Sie zeichnet
den Weg ihres Glaubens als Jiingerin des Herrn nach. Maria ist eine von uns,
ist uns Schwester und kann uns so zu echtem Christsein behilflich sein. Wenig
oder gar nicht ist davon die Rede, dafl wir mit ihr sprechen kénnen und sie in
unser Leben eingreifen kann.

3. Exegetische Abhandlungen

Die eben erwihnten Tendenzen beobachten wir auch in der wissenschaftlichen
Exegese.

Hier nennen wir ,Herders theologischen Kommentar®: ,Markus“ von R.
Pesch, ,Lukas® von H. Schiirmann (wichtig seine Aussagen zur geistgewirk-
ten Empfingnis Jesu) und ,Johannes“ von R. Schnackenburg. Die entspre-
chenden marianischen Perikopen werden ausfiihrlich erdrtert. Jedoch ist eine
gewisse theologische Blutleere des beriihmten Kommentarwerkes in der
marianischen Thematik deutlich erkennbar.

Wichtig geworden ist die 6kumenische Untersuchung ,Maria im Neuen
Testament® (hrsg. u. a. von R. E. Brown, Stuttgart 1981). Die dort vertretenen
zwolf Exegeten aus verschiedenen Kirchen der USA (auch der katholischen)
formulieren in diesem Werk einen erstaunlichen Konsens in der Marienfrage.
Fiir die Mariologie ist das Buch zu einer Art Grundlage geworden. Bei aller
Breite und Offenheit in der Diskussion vieler Aspekte sind die Autoren aber
nicht der Gefahr einer Verengung entgangen. ,Somit kommt nicht das ganze
Fundament neutestamentlicher mariologischer Aussagen zum Tragen® (Paul
Zingg, in: Theologische Revue 78, 1982, 209). Der neueste deutsche exegeti-
sche Beitrag iiber Maria ist enthalten im ,Handbuch der Marienkunde®. Otto
Knoch legt hier einen bedeutenden Entwurf biblischer Mariologie vor (15-92).

Insgesamt tut sich die Exegese schwer mit Maria. Ein mégliches Zuviel ist
auf keinem Gebiet so peinlich. Nirgends wiegt der Vorwurf der Unwissen-
schaftlichkeit schwerer.
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Vielfach wird die im NT gut bezeugte wunderbare Empfingnis Jesu
geleugnet oder (vor allem durch erkenntnistheologische Uberlegungen) ver-
wischt.

Besonders schwierig ist offensichtlich das Thema der Briider und Schwe-
stern Jesu (vgl. die Diskussion mit R. Pesch und die Stellungnahme K. Rahners
in Schriften 13, Einsiedeln 1978, aber auch O. Knoch im Handbuch der
Marienkunde S. 78, 88f und 279).

. Es fehlt eine heilsgeschichtlich orientierte Mariologie, die die spiteren
kirchlichen Entwicklungen voll beriicksichtigt, ihnen aber ein neues biblisches
Fundament gibt. Eine solche biblische Mariologie mufite von Kategorien wie
Bund, Geschichte, Stellvertretung, Interkommunikation und anderen Per-
spektiven aus den Ort und den Einflufl Marias deuten (wie das in Ansitzen z.
B. Ratzinger in ,,Die Tochter Zion® versuchr).

Hierzu kdnnte die historisch-kritische Methode mit ihrer Einsicht in den
Entwicklungsgang der neutestamentlichen Schriften vieles beitragen. Diese
weist darauf hin, dafl wir es nicht in allen Fillen mit einer genauen historischen
oder psychologischen Aussage iiber Maria zu tun haben — was nicht notwendig
bedeutet, dafl deshalb weniger iiber Maria gesagt wird. Es wird vielmehr der
Blick frei fiir den Prozefl eines immer tiefer werdenden Erfassens der theologi-
schen Bedeutung Marias in der Geschichte seit Adam und Abraham.

Auch zeigt gerade die biblische Mariologie, wie dringend notwendig es
ist, eine exegetische Methode zu entwickeln, die zwar historisch-kritisch
vorgeht, aber gleichzeitig der Tatsache gerecht wird, dafl die Worte des NT
einen inspiratorischen Uberschufl haben, der in einer wirtlich vorgehenden
Auslegungweise mitausgelegt werden mufl. Werke wie Brown: , The Birth of
the Messiah” (Garden City 1977) oder McHugh: ,The Mother of Jesus in the
New Testament” (Garden City 1975) oder R. Laurentin: ,Struktur und
Theologie der lukanischen Kindheitsgeschichte® (Stuttgart 1967), wiirden
deshalb erheblich mehr Beachtung verdienen.

4. Maria in dogmatischen Werken

Dogmatik ist heute zu einem guten Teil biblische Theologie. Hier hat die
Mariologie vieles aufzuholen. Durch den Verweis auf eine zweite selbstindige
Offenbarungsquelle (Tradition) hat man es sich frither oft zu leicht gemacht.
Mehr noch als auf anderen Gebieten ringt die Dogmatik gerade in der
Mariologie um eine geeignete Darstellung der Kontinuitit zwischen dem
Anfang und spiteren Entwicklungen. Ja, sie wird zum Testfall des richtigen
Verhiltnisses von Exegese und Dogmatik und zum Motor zur Findung neuer
Methoden der Dogmenbegriindung. Leider entsteht zwischen Exegese und
Dogmatik in allzu vielen Fillen ein Niemandsland. Die griindlichste Darstel-
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lung der allmihlichen Entwicklung der marianischen Dogmen findet sich im
Band III, Fasc. 4 des ,Handbuch der Dogmengeschichte® von G. Soll
(Freiburg 1978) sowie im Beitrag des gleichen Autors im ,Handbuch der
Marienkunde” (93-231).

Die dogmatische Entfaltung setzt vielfach bei den fiinf als gesichert geltenden
Marienglaubenssitzen an und bleibt dabei stehen (J. Ratzinger: Die Tochter
Zion, Einsiedeln 1977) oder schliefit daran eine ,theologische Entfaltung® an
(W. Beinert: ,Handbuch der Marienkunde® und ders.: ,Heute von Maria
reden?* Freiburg 1973). Dabei wird nicht klar, welchen Stellenwert solche
Entfaltungen haben.

An systematischen Werken kann immer noch genannt werden der Beitrag
von A. Miiller in ,Mysterium Salutis® III, 2 — geschrieben noch vor dem
Konzil -, (Einsiedeln 1962). Sein neueres Werk ,Glaubensrede iiber die
Mutter Jesu. Versuch einer Mariologie aus heutiger Perspektive® (Mainz 1980)
fithrt diesen Beitrag weiter bzw. korrigiert ihn. Die zentrale These lautet:
Maria ist ,Transzendenzsymbol®. Dieser Ansatz diirfte aber nicht geeignet
sein, dem Geschichtlichen geniigend Rechnung zu tragen.

Weiterhin nennen wir L. Scheffczyk (der in vielen Schriften Klarendes zu
marianischen Fragen veroffentlicht hat) mit den drei Heften ,Maria in der
Heilsgeschichte (Wien 1979 ff). Sie sind in fiir theologische Publikationen
ungewdhnlich hohen Auflageziffern erschienen.

Als Versuch einer Gesamtdarstellung des Marianischen diirfen wir vor
allem auf A. Schiffner: ,Maria, die neue Eva®“ (Miinchen 1981) hinweisen. Der
Titel verweist bereits auf den zentralen Gedanken.

Zu erwihnen ist sodann B. Albrechts , Kleine Marienkunde® (Vallendar-
Schonstatt, 2. Auflage 1985). Das Ganze des Mariengeheimnisses wird im
Anschluff an das marianische Denken P. Kentenichs vom Gedanken des
Liebesbiindnisses aus in den Blick genommen und fiir das geistliche Leben
fruchtbar gemacht. Besonders hervorzuheben sind die biblische Begriindung
und Sprechweise.

H. U. von Balthasar hat an verschiedenen Stellen seines umfangreichen
Werkes iiber Maria geschrieben, besonders umfassend in , Theodramatik*® II, 2
(Einsiedeln 1978).

Wir nennen auch P. Vautier: ,Maria, die Erzieherin“ (Vallendar 1981).
Dieses Buch will zwar keine systematische Mariologie sein, bringt aber eine
{ibersichtliche Aufrethung der wichtigsten marianischen Themen nach P.
Kentenich.

Insgesamt jedoch ist bis heute kein eigentlich grofler Entwurf der Mario-
logie neu entstanden. Dafiir scheint zu vieles ungeklart.

Wir wollen noch auf einige Einzelthemen der Mariologie hinweisen, die zum
Teil ganz neu in den Blick gekommen sind, z. B. das Thema Maria und der
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Heilige Geist. Dahinter steht in Deutschland vor allem das Wirken von H.
Miihlen und der ,Charismatischen Gemeindeerneuerung®. Besonders ragt
aber Leonardo Boff heraus mit zweien seiner Biicher: ,Das miitterliche Antlitz
Gottes™ (Diisseldorf 1985) und kiirzer ,Ave Maria* (Diisseldorf 1982). Er
versucht, das mariologische Grundprinzip im Zusammenfallen zweier Aspekte
zu sehen: Maria ist die Verkérperung des Weiblichen, und das durch die
innigst denkbare Verbundenheit mit dem Heiligen Geist. Zu bedauern ist die
grofle Unbekiimmertheit des Autors den konziliaren Formulierungen der
Tradition gegeniiber. Seine theologische Erklirung der Wirksamkeit des Heili-
gen Geistes in und durch Maria bei der Empfangnis Jesu hat, soweit zu schen,
nirgendwo Anerkennung gefunden. Trotz dieser Mingel diirfe sein Beitrag
einen der wichtigsten mariologischen Impulse der letzten Jahre darstellen, der
es verdient, weitergefiihrt zu werden.

Das zweite Vatikanische Konzil hat das Thema Maria und die Kirche in
"den Vordergrund geriicke. Hier sei zunichst auf den Erginzungsband des
LThK (1. Band, Freiburg 1966) mit dem Kommentar zum 8. Kapitel der
Dogmat. Konstitution Lumen Gentium von O. Semmelroth hingewiesen.

Besonders hervorzuheben ist das kleine Biichlein des bekannten Liturgie-
wissenschaftlers Diirig: ,Maria — Mutter der Kirche® (St. Ottilien 1979).
Ebenso aus Taizé das Buch von M. Thurian: ,Maria — Mutter des Herrn —
Urbild der Kirche“ (Mainz 1978). Sodann J. Ratzinger/H. U. von Balthasar:
»Maria — Kirche im Ursprung® (Freiburg 1980).

Wichtig ist einer der letzten Beitrige von K. Rahner in: K. Rahner/
M. Dirks ,Fiir eine neue Liebe zu Maria“ (Freiburg 1984). Hier wird die
Bedeutung der eschatologischen Aussagen iiber Maria fiir die Frommigkeit
hervorgehoben. Zum Thema ,Unbefleckte Empfingnis‘ und dem Platz dieser
Lehre im Leben des Christen kann auf das Werk von E. Fuchs: , Maria —
frauliches Vorbild christlichen Lebens“ in der Reihe ,Schénstate-Studien®
(Vallendar 1982) hingewiesen werden.

Sehr verdienstvoll ist das Wirken des Internationalen mariologischen
Arbeitskreises mit Sitz in Kevelaer. Seit 1980 hat er vier Binde verdffentlicht
(hrsg. von G. Rovira), z. B. iiber die Unbefleckte Empfangnis (,Im Gewande
des Heils*) und die Jungfriuliche Gottesmutterschaft Mariens (,,Das Zeichen
des Allmichtigen®) sowie iiber Marienerscheinungen und Gnadenbilder (, Der
Widerschein des ewigen Lichtes®, Kevelaer 1984).

Relativ bescheiden wirke dagegen die Arbeit der Deutschen Arbeitsge-
meinschaft fiir Mariologie (DAM). Als deren letzte Verdffentlichung ist zu
nennen H. Petri (Hrsg.) ,,Christsein und marianische Spiritualitit* (Regens-
burg 1984).

Nach dem Konzil hat sich die Uberzeugung Bahn gebrochen (die fiir
Pater Kentenich schon immer zum Grundbestand seiner mariologischen Auf-
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fassung gehorte), daf Maria im Ganzen der Heilsgeheimnisse nicht isoliert
geschen und dargestellt werden darf: ,Denn Maria vereinigt, da sie zuinnerst
in die Heilsgeschichte eingegangen ist, gewissermafien die grofiten Glaubens-
geheimnisse in sich und strahlt sie wider®, sagt das Konzil. Pater Kentenich
sprach mit einem gliicklichen Ausdruck von E. Zeitler von einer ,mariani-
schen Modalitit der Heilsordnung®.Von einer solchen Sicht- und Darstel-
lungsweise sind wir aber weit entfernt. In dem sehr beachteten ,,Grundkurs
des Glaubens® von K. Rahner wird Maria nicht genannt. In den 30 Béinden des
Werkes ,Christlicher Glaube in moderner Gesellschaft* (Hrsg. von Bockle
u. a., Freiburg 1981 ff.) kommt Maria nach Ausweis des 224seitigen Registers
nur dreimal vor (im Zusammenhang mit der Eschatologie, mit Muttergotthei-
ten und mit Buddhismus). So #hnlich ist die Situation iiberall.

5. Okumenisches (Protestantismus)

Wichtig sind gewisse Anndherungen im &kumenischen Bereich. An vielen
Stellen wichst die Einsicht, daf Maria zum Evangelium gehdrt. Hier sind zu
erwihnen der 1975 im Auftrag der VELKD herausgegebene Evangelische
Erwachsenenkatechismus und das ebenfalls von der VELKD herausgegebene
mutige und selbstkritische Arbeitspapier ,Maria. Evangelische Fragen und
Gesichtspunkte. Eine Einladung zum Gesprich® (Hannover 1982). Besonders
intensiv und fruchtbar befafit sich der evgl. Kirchenhistoriker U. Wickert mit
Maria. Genannt seien nur seine kleine Studie ,Ein evangelischer Theologe
schreibt iiber Maria® (Berlin 1979) und ein erstaunlicher Beitrag iiber die
Mariendogmen unter dem Titel ,Freiheit von Siinde — Erhéhung von Gott* in
M. Seybold (Hg.): ,Maria im Glauben der Kirche® (Eichstitt-Wien 1985). Im
_Handbuch der Marienkunde® hat sich jiingst katholischerseits H. Petn
ausfiihrlich mit dem Thema ,Maria und die Okumene® befalt (315-359).

6. Neue Impulse

Das marianische Denken bekommt zur Zeit michtige Impulse aus dem nicht-
theologischen Raum, vor allem aus dem Aufbruch der feministischen Bewe-
guﬂg.

Hier ist zunichst die Literatur zu nennen, die neu den Zusammenhang
von Frauenbild und Marienbild bedenkt, wie es der Titel eines Werkes
ausdriickt, das noch ganz in der Anfangszeit dieser Entwicklung von P.
Schmidt geschrieben wurde: ,Maria, Modell der neuen Frau. Perspektiven
einer zeitgemiflen Mariologie® (Kevelaer 1974). Wichtig geworden ist das
Buch von C. Halkes: ,Gott hat nicht nur starke Séhne. Grundziige einer
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feministischen Theologie* (Giitersloh 1980). Die Verfasserin beklagt darin die
Marienlosiglkeit ihrer theologischen Fakultit Nijmegen, arbeitet ihre personli-
che marianische Geschichte auf und fordert ein neues Marienbild. Sie iibt
Kritik an einem einseitig passiven, demiitigen, ja-sagenden Marienbild, das sie
durch ein prophetisches, aktives, dynamisches und weltverinderndes ersetzt
oder erganzt wissen will. Ahnliches wird in vielen Abhandlungen dargestellt,
die oft Selbstzeugnis sind. Man vergleiche etwa H. Liining: , Wie ich lernte,
Maria wieder zu lieben“ in M. Dirks (Hrsg.): ,Glauben Frauen anders?“
(Freiburg 1983) oder M. Dirks: , Konigin, Magd oder Schwester im Glauben®,
in K. Rahner/M. Dirks: ,Fiir eine neue Liebe zu Maria® (Freiburg 1984).

Allen ist gemeinsam die starke Akzentuierung des Befreienden und des
Kritischen. Einen Uberblick bringt A. Miiller: ,Hilft Marienfrommigkeit der
Frau?“ (in: Diakonia 15, 1984, Heft 2).

Sodann hat die lateinamerikanische Befreiungstheologie einen wichtigen
"Zugang zu Maria entdeckt, Wir zitieren H. Goldstein: ,, Anwiltin der Befrei-
ung. Mariologische Neuansitze in Lateinamerika® (in: Diakonia 12, 1981,
Heft 6). Th. Mechtenberg arbeitet Ahnliches heraus fiir die Situation der
polnischen Kirche (vgl. speziell das Vorwort in: ,Voll der Gnade®, Graz
1980). Wesentlicher Ansatz ist das Magnificat als Lied der Verinderung und
Umschichtung der Machtverhiltnisse. Schon 1948 hatte Pater Kentenich auf
den Satz von der ,Erh8hung der Niedrigen® hingewiesen und ihn als die
schristliche grofle visionire Zukunftsschau® bezeichnet.

Besonders wichtig ist ein weiterer Impuls geworden: Maria und die
weibliche Dimension im Gottesbild. Kann man zu Gortt nicht auch Mutter
sagen, ebenso wie man Vater sagt? Sind nur oder hauptsichlich minnliche
Bilder fiir Gott zu verwenden? (Wir reden ja immer in Bildern, wenn wir von

Gott sprechen.)
Hier hat eine grofle Bedeutung erlangt die Neuauflage von E. Neumann:

»Die grofle Mutter. Eine Phinomenologie der weiblichen Gestalten des Unbe-
wufiten (Olten 1985). Bekannt geworden ist vor allem Ch. Mulack: ,Die
Weiblichkeit Gottes” (Stuttgart 1983). Immer mehr Vertreter/innen des Femi-
nismus stellen die Frage nach dem Zusammenhang von weiblichem Gottesbild
und Maria. Als wohl erste Stimme im deutschen Sprachraum diirfte das Buch
von A. Greeley: ,Maria. Uber die weiblichen Dimension Gottes* (Graz 1979)
gelten. Damit war eine neue Perspektive in der Mariologie erdffnet (vgl. das
erwihnte Buch von L. Boff iiber ,Das miitterliche Antlitz Gottes®).

Die Beschiftigung mit Maria als Bild des Gottlichen hat sodann den Blick
auf die Mythologien fallen lassen. Wir haben es ja in der Gegenwart liberhaupt
mit einem breiten Strom mythologischen Denkens zu tun, der in unseren
westlichen Kulturkreis einflieft. Wie ist das Verhiltnis von Marienbild zu den
Muttergottheiten der verschiedenen Religionen? Inwieweit ist beides eine
Gestaltwerdung von seelischen Archetypen und Bediirfnissen? Hier ist vor
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allem wieder Ch. Mulack zu zitieren mit ihrem Buch ,Maria. Die geheime
Géttin im Christentum® (Stuttgart 1985), auch das genannte Werk von
Greeley. Wichtig ist das Bemiihen von L. Boff, das Verhiltnis von Heilsge-
schichte und Mythologie zu kliren — eine Thematik, der sich eine wahrhaft
zeitgemifie Theologie wohl neu und verstirkt zuwenden mufl.

In diesem Zusammenhang ist auf das Buch von B. Staehelin: ,Das
marianische Unbewufte® (Schaffhausen 1983) hinzuweisen. Ebenfalls sei her-
vorgehoben das marianische Kapitel in G. Baudler: ,Einfihrung in symbo-
lisch-erzihlende Theologie® (Paderborn 1982). Interessant ist die Herkunft
beider aus dem protestantischen Raum.

Das neu gesehene Marianische in seiner Verbindung mit dem Frauenbild
wird zum kritischen Ansatzpunkt fiir Kirche und Gesellschaft bei R. Ruether:
,Maria — Kirche in weiblicher Gestalt* (Miinchen 1980).

Besonders protestantische Vertreter/innen des Feminismus haben ihr
Interesse an Maria entdecke, ein Interesse, ,,das bis heute eher zu- als abzuneh-
men scheint*: ,Nach knapp 500 Jahren ,sola scriptura . . . leidet die Seele an
religiéser und emotionaler Auszehrung® (Ch. Mulack).

Wenn wir vor allem die Ansitze aus dem Feminismus auf uns wirken
lassen, wird deutlich: Hier scheint es sich geradezu um den Ausbruch eines
Vulkans zu handeln, der mit groler Macht allerlei hervorbringt, Gelungenes
und Nichtgelungenes — der aber auf jeden Fall vieles in Bewegung gebracht
hat. Das gilt vor allem auch fiir das Feld der Mariologie. Es hat sich ein
originirer und genuiner Zugang zum Marianischen aufgetan, der weithin mit
dem katholisch-christlichen Marienbild noch nicht geniigend verbunden ist.
Hier liegt eine Herausforderung an die Mariologie: Nichts ist mehr dasselbe
wie vorher, wenn man sich den Fragestellungen erst einmal 6ffnet.

Herbert King
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BUCHBESPRECHUNGEN

UNTER DEN BEMUHUNGEN DES JUBI-
LAUMSJAHRES sind zwei Werke besonders
bemerkenswert, die je auf ihre Weise versu-
chen, die geistige Gestalt Pater Kentenichs in
ihrer Aussagekraft fiir heute zu deuten, Es sind
kiinstlerische Gestaltungen von beachtlichem
Niveau.

Da ist einmal die Kantate ,,Peldafios al Padre
— Zwischen Rhein und Anden® der beiden
chilenischen Kiinstler Joaquin Alliende (Text)
und Rolando Cori (Musik). Der Text des
Dichters wurde fiir die Kantate erheblich ge-
kiirze und mit Einfiihlungskraft tibersetzt von
Martin Emge. Das Anliegen ist, eine Antwort
zu versuchen auf die Frage: Was haben Person
und Lebenswerk Pater Kentenichs — jetzt, wo
sein irdischer Pilgerweg beendet ist und seine
Borschaft in immer weitere Kreise dringe - im
Kontext der zeitgendssischen Geistesgeschich-
te uns zu sagen? Was ist die murmafliche Bot-
schaft, die Gottes Vorsehung durch diesen Er-
wihlien der suchenden Menschheit von heute
ausrichten méchte? So werden Lebensdaten
und Ereignisse in Beziehung gesetzt zu Ereig-
nissen und Strémungen unserer Zeit: seine Ge-
burt im alten Kulturland am Rhein (der Kolner
und Aachener Dom tauchen auf in ihrer sym-
bolhaften Aussage fiir die abendlindische Kul-
tur, aber auch Karl Marx und Trier werden in
Beziehung gesetzt zu Schinstatt), sein geistiges
Ringen wihrend seiner Studienzeit zur glei-
chen Zeit, in der Maler wie Picasso und Matisse
eine neue Sprache fiir die verinderte seelische
Situation suchen, Einstein eine neue Weltfor-
mel sucht, die Griindung Schénstatts am Be-
ginn des ersten Weltkriegs als Abschlufl ciner
Zeitpoche usw. In solchen Kontexten und mit
solchem Relief gewinnt die geistige Gestalt Pa-
ter Kentenichs allmihlich Konturen, die man
sonst nicht so leicht wahrnimme, die seine Bot-
schaft in ihrer Zeitgemi@theit und Dringlichkeit
vernehmbar machen,

Ein besonderes Anliegen der beiden siidame-
rikanischen Kiinstler ist es, diese Botschaft Pa-
ter Kentenichs in Verbindung zu setzen mit
dem Aufbruch in ithrem Heimatkontinent, Pa-
ter Kentenich war nach dem letzten Weltkrieg
einer der ersten, der im groflen geistigen Rin-
gen unserer Zeit um die Neugestaltung der
Menschheitskultur Lateinamerika in seinem
moglichen Beitrag entdeckte und schiitzte.
Nicht umsonst hatte die Vorsehung ihn dort-
hin gefiihre, als sein Kampf gegen den Bazillus

des mechanistischen Denlens innerkirchlich zu
einem Hohepunke gefithrt hatte (sein Schritt
vom 31. Mai 1949 wollie gerade auch die ge-
sunden Krifte des organischen Denkens und
Lebens der romanischen Seele aktivieren). Der
Dichter greift dabei in kithnen Assoziationen
zuriick auf den Beginn der Evangelisierung der
lateinamerikanischen Vélker und die Bedeu-
tung, die darin der Erscheinung der Gottes-
mutter in Guadalupe (in der Gestalt einer me-
xikanischen Indianerin) harte: Die eingebore-
nen Vilker sahen sich in ihrem Eigensten und
Edelsten vom Christentum gewerter, Ahnli-
ches ging von Pater Kentenich in unserem Jahr-
hundert aus.

Die Musik des jungen Komponisten pafit
sich in erstaunlichem Maf der Eigenar: der
verschiedenen Aussage-Ebenen an und macht
das Ganze zu einem echten Kunstwerk. Die
Urauffithrung der Kantate am Schluf} des Sym-
posions ,Integration” in der Anbetungskirche
auf Berg Schonstatt im September 1985 wurde
zu einem starken kiinstlerischen und religiésen
Erlebnis.

Peldasios al Padre — Zwischen Rbein und
Anden. Kantate iiber Joseph Kentenich fiir Soli-
sten, Erziblstimmen, Chor und Orchester, von
Rolando Cori nach Texten von Joaquin Allien-
de-Luco, deutsche Fassung: Martin Emge, Mu-
si-Kassette (2%30 Minuten, 20,- DM) und
Textbuch (4,50 DM), Auslieferung Patris Ver-
lag, Vallendar.

Giinther M. Boll

+wWAGNIS UND LIEBE. Der gefihrliche
Weg des Josef Kentenich.“ Zu diesem Musical,
dessen Urauffiihrung am 17. 11. 1985 in Grof-
St. Martin, Kéln, ein iiber tausendképfiges
Publikum versammelte, hat Propst Wilhelm
Willms, Heinsberg, die Texte verfaflt, die Lud-
ger Edelkétter, Drensteinfurt, musikalisch-
dramaturgisch eindrucksvoll zum Musical ge-
staltet hat.

»Der gefihrliche Weg des Josef Kentenich®
wird in vier Szenen zur Darstellung gebracht,
die an vier ,Meilensteinen®, Ereignissen in den
Jahren 1914, 1942, 1949 und 1965, festgemache
werden. Es sind dies die Griindung des Wall-
fahrtsortes Schénstatt, die Einlieferung von Jo-
sel Kentenich ins KZ Dachau, die Auseinan-
dersetzung mit dem Deutschen Episkopat und
der Romischen Kurie, die zu seiner Verban-
nung nach Milwaukee/USA fiihrte, und seine
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Riickkehr und Rehabilitation am Ende des II.
Vatikanischen Konzils.

Willms geht es bei der Betrachtung des We-
ges van Josef Kentenich weniger um das Bio-
graphische, Thn interessiert, wie in Situationen,
in denen heute viele ,kaputt“-gehen und Le-
bensentwiirfe zerbrechen, dieser Mensch sei-
nen Weg findet. Im Zentrum der einzelnen
Szenen steht jeweils seine Begegnung mit ei-
nem zeittypischen Antagonisten: einem Pro-
fessor, cinem SS-Mann, einem Manager und
einem blinden Kardinal, In diesen Gestalten
werden bestimmte Denkweisen und Lebens-
emtwiirfe aufgezeigt. Dem Versuch und der
Versuchung, Leben gelingen zu lassen in Ver-
nunfts- und Wissenschaftsghiubigkeir, in boser
Machtanmafung, im Mechanismus des ..big
business® oder im starren Traditionalismus,
begegnet jeweils das gliubige Wagnis ciner gro-
flen Liebe als Lebensentwurf von seiten Josef
Kentenichs.

JIch liebe, darum bin ich®, so heifit es in
cinem Chorlied der ersten Szene. Josef Kente-
nich hilt in allen Situationen seines Wepes (ge-

_rade auch in den bedringenden!) die Lebens-

form des ,Liebesbiindnisses* durch und in thr
die Integration sciner blutvollen Beziehung zur
Welt, zu den Menschen, zur Kirche ..., zu
Gott. Willms weil dem einen grofartigen
sprachlichen Ausdruck zu verleihen. Miihelos
bezicht er die geistigen Quellen der HI. Schrift,
der Viter, der Mystik und akeueller moderner
Sprachschépfungen ein. Fiir den Kenner der
von Pater Kentenich entfalteten Spiritualitd
gewinnen vicle seiner Anliegen und auch pid-
agogischen Sprachschépfungen dadurch neue
Leuchtkraft.

Es bleibt die Frage nach der ,Botschaft" des
Werkes. Was sich inhaltich in der cindringli-
chen assoziativen Sprache von Willms im Laufe
des Musicals verdichtet, fordert heraus und
ermutigt. Mancher wird sich selbst oder Zeit-
genossen in den Lebensentwiirfen der vier Ant-
agonisten erkennen. Darin liegt die Chance
dieses Musicals. Es schickt uns konkret auf den
Weg und riicke christliche Wahrheit und Ge-
schichte im Leben Josef Kentenichs, eines
Menschen, der bis 1968 noch bei uns war, ins je
persénliche Heute.

Fiir die Schénstartbewegung stellt das Ganze
ein Novum dar, insofern Kiinstler auflerhalb
der Bewepung den Griinder Schénstauts und
seine Anliegen in Wort und Musik einer brei-
ten Offentlichkeit vorstellen. Engagiert und in
einer beachtlichen Einfithlung haben sie sich
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damit in eine Stémung gestellt (und diese auf
ithre Weise verstirkt), die Gottes Geist in
Schonstatt und seinem Griinder, aber auch in
anderen Aufbriichen, der Kirche auf ihrem
Weg in die Zukunft heute schenkt. Eine Chan-
ce, mit der die Schonstatt-Bewegung umzuge-
hen lernen muf.

Wagnis nnd Liebe. Der gefibrliche Weg des
Josef Kentenich. Ein Musical. Text: Wilhelm
Willms. Musik: Ludger Edelkétter. Buchausga-
be: Verlag Butzon & Bercker, Kevelaer 1986,
in Gemeinschaft mit dem Patris Verlag, Vallen-
dar-Schénstatt, ca. 160 §., ca. 16,- DM. Live-
Aufnabme einer Auffiibrung in Hercheim in
drei Kassetten, Impulse-Musikverlag, Dren-
steinfurt (beziehbar iiber Parris Verlag), 39,-
DM.

Franz Briigger

LIEBE, MENSCHLICHER LEIB, FAMILIE -
das sind die grofen Themen der Ansprachen
Papst Johannes Pauls 11, die die Mitglieder des
LPipstlichen Rates fiir dic Familie" Norbert
und Renate Martin in drei Binden herausgege-
ben haben. Thre Einleitungen und Sachver-
zeichnisse schliisseln den dichten Inhalt eines
jeden Bandes auf. Bd. 3 besitzt zusitzliche
Register von 15 zentralen Ansprachen, gehal-
ten in Italien und auf Pastoralreisen ins Aus-
land (vgl. Bd. 3, S. 558-565). Zu Bd. 1 hat
Kardinal Gagnon, Prisident des »Pipstlichen
Rates fiir die Familie®, ein Geleitwort geschrie-

ben (vgl. Bd. 1, 5. 9-14).

In den deutschen Massenmedien wurde die
,Botschaft aus Rom® (Rhein. Merkur) kaum
beriicksichtigt, wenn nicht gar verschwiegen,
wihrend sie z. B. in Amerika grofie Beachtung
fand (vgl. Bd. 1, S. 20f). Es kann also nicht am
Text bzw. an den Ansprachen selber liegen,
daf sie bei uns bislang weithin unbeachtet ge-
blieben sind. Ein wesentlicher Grund diirfte
darin bestehen, daff der Papst Wahrheiten aus-
spricht, die dem sikularistischen Trend und
der sog. ,pluralistischen” Moral entgegenste-
hen. Doch es sind ,heilsame® Wahrheiten im
umfassenden Sinn des Wortes. Allerdings hat
Johannes Paul II. eine schr prizise Art zu
denken. Darum ist der Inhalt seiner Ausfiih-
rungen stellenweise gedringt, gewissermafien
in kondensierter Form vorgetragen. Gleichzei-
tig iiberzeugt die Aufrichtigheit und die Logik
seiner Gedankenfolge. Die Grundorientierung
ist ganz und gar biblisch und entspricht somit
dem, was das II. Vatik. Konzil von der Theo-
logie insgesamt fordert.



In den beiden ersten Binden wird der Kern-
gehalt einer christlichen Anthropologie gebo-
ten, die sich im dritten Band zu der These
verdichtet: Der Mensch ist ein familiires We-
sen. Darum geht die Zukunfr der Menschheit
tiber die Familie. Die Pastoral sollte deshalb in
ihrer Hauptausrichtung Familienpastoral sein.
Fiir dieses Anliegen sind die vorliegenden Biin-
de cin puter Wegweiser und insgesamt ein
brauchbares Handbuch.

Adressaten dieser Biicher sind Theologen,
Pfarrer und Familienkreise (vgl. Bd. 1, S.
21-22).

Johannes Paul I1.: Die menschliche Liche im
gottlichen  Heilsplan.  Katechesen 1979-1981
(Communio personarum Band 1), 404 §., 28,-
DM;

ders.: Die Evlosung des Leibes und die Sakra-

mentalitit der Ehe. Katechesen 1981-1984
- (Communio personarum Band 2), 359 ., 25,-
DM;
ders.: Die Familie — Zukunft der Menschbeit.
Aussagen zn Ebe und Familic 1978-1984
{Communio personarum Band 3), 575 ., 32,-
DM.
Alle Binde hrsg. von Norbert und Renate Mar-
tin, Vallendar-Schénstatt (Patyis) 1985.
Joachim Piegsa

GERHARD LOHFINK, der Tiibinger Neu-
testamentler, hat sechs urspriinglich unabhiin-
gig voneinander gehaltene Predigten verdffent-
licht, die inhaltlich alle um ein einziges faszi-
nierendes Thema kreisen: ,Gottes Taten gehen
weiter!® Denn, so mache L. deutlich, dieser
Gort ist ein lebendiger Gott, lebendig in der
Geschichee des einzelnen wie in der Geschichte
jeder Gemeinde — das ganze Neue Testament
zeigt es. Er ist lebendig in der Geschichte von
Welt und Kirche insgesamt — wie am Anfang,
50 auch jetzt! Angesichts der ,Herrlichkeit der
Taten Goues", die er .durch Menschen ge-
schehen® liflt, um sich ,eine neue Gesell-
schaft® zu schaffen, ist die dem Menschen ge-
mifle Antwort auf Gores grofie Taten der
»Lobpreis* und ,das Gliick der Augenzeu-
gen". So lauten die Haupt-Worte iiber den
cinzelnen Beitrigen.

Den Verf. bewegen die Heimatlosigkeit,
aber auch die wachsende Sehnsucht nach ge-
schichtlicher Verwurzelung nicht nur des mo-
dernen Menschen iiberhaupt, sondern auch
und zumal des Christen, Mit Reche stellt L. im
V. fest, dafl es im Blick auf Beheimatung , mit
eigenem Haus und Garten® nicht getan ist.

wDer Mensch braucht Wurzeln, und er braucht
eine Geschichee. (9) Eigentlich miifite ihm
das, was er braucht, durch die Kirche vermit-
telt werden, denn deren Grunddogma ist ja,
»dafl sich das Heil mitten in der Geschichre
ereignet hat* (10). Doch ,die christlichen Ge-
meinden sind — zumindest in Europa — ge-
schichtslos geworden*. Sie rechnen gar nicht
damit, daf Gortr heute noch handelt und dafl
sie selbst der einzige Ort sind, wo Gottes
Handeln an der Welt gedeutet und eben da-
durch erfahren werden kénnte. ... Sie sind
unfihig, das akeuelle Handeln Gottes zu deu-
ten und mit dem einstigen Handeln Gottes in
Strukturkongruenz zu bringen. Deshalb sind
diese Gemeinden letztlich auch keine Heimat,
trotz des vielen Guten und trotz der vielfilri-
gen Anstrengungen, die es in ihnen gibe, . ..
Jede Ortskirche miifite . . . ihre cigene lokale
Heilsgeschichte reflektieren und feiern: das in-
ternationale Netz aller Ortskirchen erméglich-
te dann eine erneuerte, umfassende Geschichts-
theologie der Gesamtkirche. Daf es heute . . |
eine solch universale Geschichistheolgogic
nicht mehr gibt, ist eine der schrecklichsten
Wunden der Kirche.” (10 ff)

L’s Klage, die spirituell aus dem Raum der
Integrierten Gemeinde stammt, ist nur zu be-
rechtige. Sie kann jedoch insofern etwas einge-
schrinke werden, als seit iiber 70 Jahren in
Schénstatt eine inzwischen internationale geist-
liche Familie existiert, deren Griinder, Pater
Joseph Kentenich,den Seinen die Wahrheit vom
»Schopferischen  Geschichtshandeln Gotres®
(25), der ,auch in der Geschichte noch lingst
nicht am Ende ist* (29), als ,Grunddogma®
eingeprigt hat, Auch Pater Kentenich hat Men-
schen gelehrt, ,in der Deutung der konkreten
Situation“ (33) den Gott des Lebens und der
Geschichte zu erkennen, die grolen Taten
Gottes in der eigenen Geschichte (dic vom
Kreuz gezeichneten ,Meilensteine” zumal) in-
tensiv zu bedenken, sie mit Ereignissen der
Vergangenheit in Verbindung zu bringen und
fir den ,wunderbaren Plan® des Vaters zu
danken (59).

»Sich in den Plan Gottes hineinbegeben®
(78) — das fithrt nach L. dazu, daf} nicht nur der
je einzelne Christ, sondern ganze Gemeinden
(Gemeinschaften) iiber die Zeiten hin aus eige-
ner gliubiger Erfahrung sagen konnen: ,Wir
haben seine Herrlichkeit (die Herrlichkeit des
Gottes des Lebens und der Geschichie) gese-
hen*, und zwar in unserer persénlichen und
gemeinsamen Geschichte (vgl. 76).
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Konsequenterweise folgt aus einer solchen
Erfahrung personliches und gemeinsames Got-
teslob in lebendiger, tiefer Vereinigung mit
Maria; ihr Magnificat wird in Wahrheit das
unsrige (vgl. 87).

Wichtig ist schlieflich, was L. zur ,neuen
Gesellschaft” und zum gesellschaftlichen Enga-
gement des Christen sagt: ,Wer sich in der
passiven Rolle des Betrachters gefillt, wer im

selbst erleben, wie sich die Damonen in unserer
Welt ausbreiten und alles zerstéren® (130).

In Freude iiber dieses ausgezeichnete kleine
Werk sollten REGNUM-Leser dafiir sorgen,
daf} es nicht nur in den eigenen Reihen, son-
dern vor allem in den Gemeinden bekanntge-
macht und ernsthaft durchgearbeitet wird.

G. Lobfink: Gottes Taten geben weiter. Ge-
schichtstheologie als Grundwvollzug neutesta-

Rahmen blofler Religiositit verbleibt, wer mentlicher  Gemeinden, Fretburg  (Herder)
meint, die Frage nach der richtigen Gesell- 1985, 142 5.,16,80 DM.
schaft umgehen zu kdnnen, der wird am Ende Barbara Albrecht
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