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ZEICHEN DER ZEIT

TRAUM EINER NEUEN KIRCHE. Im September diesen Jahres sind es 25
Jahre seit dem Tod Pater Kentenichs — AnlaR, dariiber nachzudenken, was
aus seiner Lebenssendung geworden ist. Ohne Zweifel gehort er zu den pro-
phetischen Gestalten unserer Zeit, denen der Heilige Geist eine ,Vision®
von einer erneuerten Kirche eingegeben hat. Was ist aus diesem ,Traum*
geworden? :
Wir miissen ganz niichtern konstatieren, daf in der theologischen Diskus-
sion, in den Uberlegungen der Verantwortlichen in der Kirche kaum etwas
von seiner Konzeption, seinen Anliegen und Positionen prasent ist. Woran
das liegt? Hinter vielen konkret zu benennenden Griinden verliert sich das
Nachsinnen im Geheimnis gottlicher Planung. Auf jeden Fall wird fiir den
Kenner im Streit der sich mehr und mehr polarisierenden Tendenzen sicht-
bar, daf Pater Kentenich wesentliche Anliegen beider Lager aufgegriffen
und auf einer hoheren Ebene originell miteinander verbunden hat. Sein
Zielbild von einer nenen Kirche konnte so etwas wie eine ,dritte Kraft“ werden —
wenn es vital gelebt und in das Gesprich eingebracht wird.

Versuchen wir in aller Kiirze auf dem Hintergrund unserer nachkonzilia-
ren Situation einige Konturen seines ,Kirchentraumes“ nachzuzeichnen.
Immer deutlicher tritt hervor, daf seine Grundannabme das Faktum der plura-
listischen Gesellschaft gewesen ist. Nach seiner Auffassung gibt es im Sinne
der vox temporis-vox Dei kein Zuriick hinter das Nebeneinander von Welt-
anschauungen und Lebenspraktiken. Das Zielbild einer neuen Kirche und
alle Bemithungen darum miissen sich dieser Ausgangslage anpassen.
Hauptgefahr ist fiir ihn dabei die Vermassung: dal der Einzelne im Sog des
Pluralismus seine personale Mitte und Wiirde verliert. Das galt fiir den
kommunistischen Einflubereich, gilt fiir unsere Konsum- und Medien-
gesellschaft nicht minder. ,Erziehung zu einer neuen Ich-Findung“ heifit dar-
um der fundamentale Imperativ, Wertschitzung der eigenen Originalitit,
Respekt vor der personlichen Freiheit. Im Blick auf die Auswirkungen fiir
das neue Bild der Kirche spricht Pater Kentenich daher (in Anlehnung an
Karl Rahner) von ,Wablchristentum .

Zur Ich-Findung mufl nach dem géttlichen Schopfungs- und Erlosungs-
plan auch die Du-Findung und Wir-Findung kommen, soll nicht der bin-
dungslose Individualismus mit dem Heer seelischer und korperlicher
Krankheitsfolgen drohen. Pater Kentenich sieht den Menschen in seinem tief-
sten Wesen als Bundespartner — zunichst auf der Ebene menschlich-persona-
ler Bindung, letztlich als Partner im Bund mit Gott. Dabei ist es im Wirr-
warr heutiger Streitigkeiten erhellend und hilfreich, das Ziel- und Wegbild
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menschlich-christlicher Reifung vor Augen zu halten, das Pater Kentenich
vorschwebte: erst Mensch — dann Christ — dann ganzer Mensch.

Damit steht die grofe Herausforderung unserer Zeit vor uns: die Integra-
tion von Psychologie und Religion. Die seelische Entwicklung in unserem Jahr-
hundert hat zu einer Neu-entdeckung und -wertung der Tiefenschichten
der Seele geflihrt. Zum ganzheitlichen Menschwerden gehort es, die Krifte
zu entbinden, die in diesem ,Naturreich der Seele” stecken. Dabei geht es
gerade nicht darum, dem Trend zur Psychologisierung auch der gnadenhaf-
ten Wirklichkeit nachzulaufen. Ebensowenig kann es damit getan sein, nur
die Wahrheiten unseres Glaubens festzuhalten. Pater Kentenich spricht von
der ,Durchgottlichung der Tiefenschichten unserer Seele®.

Wer dieses Konzept der Mensch- und Christwerdung in einer pluralisti-
schen Umwelt vor Augen hat, wird verstehen, daf es fast notwendig inner-
kirchlich zu einer Akzentverlagerung kommen muf: es konnen nicht mehrwie
friiher Gesetze und Normen das Handeln aller Menschen gleichmiRig
regeln. Dafiir sind die Umstinde und Situationen zu verschieden. Der
Akzent mufl stirker auf der personlichen Entscheidung des Einzelnen liegen.
Gegeniiber einer postmodernen Beliebigkeit ("anything goes®) spielen da-
rum Werte und Ideale fiir die persdnliche Aneignung und Gewissensbildung
eine wesentliche Rolle. Das alles ist eingebettet in zentrale Aspekte einer
modernen Spiritualitit: ein Vorsehungsglanbe, der in jeder Situation auf die
Fithrung und Wegweisung Gottes schaut und hort, der den Wagnischarakter
unseres Glaubens und darum die Entscheidungskraft fiir die Erfiillung von
Gottes Willen hier und jetzt ausprigt; und schlieRlich das persinlich gelebte
Liebesbiindnis mit dem Gott meines Lebens, fiir den ich mit meiner Originalitit
ganz kostbar bin, der mich immer tiefer in seine Nihe ziehen mochte.

Und ein Letztes: in dieser neuen Kirche wird auch die Rolle der Autoritit
eine andere sein. Pater Kentenich sah im demokratischen Lebensgefiihl der
Neuzeit eine gebieterische vox Dei, die den jahrhundertelang vorherr-
schenden Stil von Autoritit verindern will. Sein Axiom, mit dem er beiden
wesentlichen Anliegen gerecht werden will, lautet: Autoritir im Prinzip, aber
demokratisch in der Anwendung. Er hielt an der Notwendigkeit klarer Autori-
tit fest, aber forderte von jedem Autorititstriger, den Einzelnen zu respek-
tieren, thm eine Mitwirkung am Ganzen zu ermdglichen und seine ,Seelen-
stimme® in die Entscheidungsfindung mit einzubeziehen.

Allzu knapp sind damit einige Konturen des neuen Kirchenbildes
gezeichnet, wie Pater Kentenich es sah. Es wird deutlich geworden sein, dal
der Ubergang von Alt zu Neu ein langwieriger, schmerzlicher Wachstumsprozef§
sein mufl, der letztlich ein Erziehungsprozef ist. Es wird die Herausforderung

- an seine geistliche Familie sein, dieses Bild von Kirche selbst zu leben und
als Ferment in den Girungs- und Klirungsvorgang einzubringen.
GMB
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Bernhard Sill

Das Gewissen:
Archimedischer Punkt sittlicher Praxis

wJedoch kehre dich von dem Bisen und tue das
Gute, suche den Frieden und halt ibn stindig!
Mehr als alle irdischen Dinge liebe ein reines und
lanteres Gewissen!™

Johannes von Tepl

Jeder Mensch hore auf sein Gewissen! Das ist mioglich. Denn er bat eines.“ Gesagt
hat diese Sitze der bei Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen gleicher-
mafen beliebte Dichter ERICH KASTNER (1899-1974)", der zum Thema
,,Momé “bekanntlich dies zu bedenken gibt: ,, Es gibt nichts Gutes aunfSer: Man
tut es.”

Gedanken, die dazu anregen, sich Gedanken zu den Dingen und Beziigen
des sittlichen Lebens zu machen, sind immer gute Gedanken. Denker, so
hat MARTIN HEIDEGGER (1889-1976) gelehrt, geben zu denken. Fiir den
Freiburger Philosophen sind allein die Denker, die zu denken geben, die
Denker, auf die zu zdhlen sich lohnt. Da zu den zu denken gebenden Den-
kern auch die Dichter gehoren, ist keine Frage.

~DAS VERLORENE GEWISSEN*
Ein Mirchen des russischen Dichters Michael Saltykow

Ein Dichter, der gerade in der Frage des Gewissens zu denken geben will
und zu denken geben kann, ist MICHAEL SALTYKOW (1826-1889). Die-
ser aulerhalb Ruflands leider nicht so bekannte Zeitgenossen LEO N.
TOLSTOI (1828-1910), JODOR M. DOSTOJEWSKI (1821-1881) und
IVAN S. TURGENJEW (1818-1883) ist in die Geschichte der grofen russi-
schen Literatur eingegangen als genialer Satiriker, dessen Format seinesglei-
chen sucht.

MICHAEL SALTYKOW schrieb eine ganze Reihe satirischer Marchen und
satirischer Fabeln, mit denen er seinen Landsleuten und sicher nicht nur
diesen ins Gewissen reden wollte. Besonders geeignet, den Leuten inner-
halb und aulerhalb Ruflands ins Gewissen zu reden, scheint nun in der Tat
jenes satirische Marchen, das — bezeichnend genug - den Titel , Das verlore-
ne Gewissen trigt und dessen Erzihlfaden sich so spinnt:
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Eines guten oder - besser gesagt — schlechten Tages war das Gewissen abhan-
den gekommen. Doch ,niemand merkie, daf§ etwas feblte, dafi in dem grofien
Orchester des Lebens eine Flite nicht mebr mitspielte™. Kann das denn sein, grii-
belt der Leser: das Gewissen fehlt, und kein Mensch merkt das? Das soll der
Leser sich auch fragen, denn gerade darauf zielt ja die narrative Logik des
Mirchens, dessen Erzdhler sich nun gleich daran macht, den Zustand dieser
Welt zu schildern, in der es das nicht gibt, was sich Gewissen nennt. Seine
Schilderungen lassen keinen Zweifel daran aufkommen: Der Zustand der
Welt, der das Gewissen abhanden gekommen ist, ist bedenklich schlecht.
So gipfeln denn auch die Schilderungen des Mirchens in dem Satz: ,,...

iiberall ging es bald drunter und driiber=>.

In dieser Welt, die seit geraumer Zeit das Gewissen buchstiblich mit Fiilen
tritt, geschah nun dieses: Ein armer Trinker, der das arme Ding Gewissen
Lzerfetzt, bespuckt, zertrampelt“® am Boden liegen sah, griffin seiner Trunken-
heit danach und nahm es an sich. Noch weify der Trunkenbold nicht, dafl
sein zufillig gemachter Fund das Gewissen ist, doch das wird sich bald
indern. Es dauert nimlich gar nicht lange, da spricht die Stimme des Gewis-
sens zu ihm in aller Deutlichkeit, und das fiithrt dazu, daf dieser Mann
Lebensbilanz zieht.

Schreckliches zeigt sich da im Licht des Gewissens; schonen 148t sich da
rein gar nichts. Das weif} der Trunkenbold. Gleich ist da aber wieder die
schlechte Logik seines alten Lebens, die sagt: Fort mit dem Gewissen, das
doch nur die alten Lebenskreise stort. Gesagt, getan. Der Trunkenbold sieht
zu, das Gewissen so schnell wie moglich jemand anderem zuzustecken.
Bald schon ist ein Opfer gefunden. Der gliickliche Zufall hilft dabei.

Der neue Besitzer des Gewissens ahnt noch nichts von seinem ,Gliick®,
doch das soll sich bald indern. Dieser ist nimlich Wirt, dem das Gewissen
sogar bekannt zu sein scheint. Gepflegt hat dieser Wirt die Bekanntschaft
mit dem Gewissen allerdings lange, lange Zeit nicht, denn er wuflte nur zu
gut: mit dem Gewissen ist kein Geschift zu machen. Jetzt, da sich das Ge-
wissen wieder meldet, denkt dieser Wirt nicht im Traum daran, seine Giste
zu bewirten, sagt ihm doch das Gewissen: ,,... der Schnaps (ist) die Quelle alles
Unbeils fiir die Armen*’.

Es bricht eine neue Zeit in seinem Leben an. Er selbst ist richtig gliicklich
dariiber, daf sich die Dinge so entwickelt haben, doch seine Frau denkt
dariiber griindlich anders. Sie hilt das Gewissen fiir keine begriifenswerte
Errungenschaft ihres Mannes, bringt dieses aus geschiftlicher Sicht statt
Vorteile doch nur Nachteile. So beschliefit sie, das Gewissen bei der nich-
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sten passenden Gelegenheit wieder seinen Besitzer wechseln zu lassen. Mit
Geschick weifd sie es anzustellen, da das Gewissen in die Hinde des allseits
gefiirchteten und gehaflten Dorfpolizisten gelangt.

Das Gewissen macht diesen Wolf im Nu zum Lamm. Dieser Mann, eben
noch der Bauern Feind, ist jetzt, da das Gewissen bei ihm ist, gleich deren
Freund. Dafl Geben seliger ist als Nehmen, ist ihm schon bald reine Gewif3-
heit. Doch allzu lang kann auch er dem Ruf des Gewissens nicht folgen.
Denn seine Frau nimmt ihm das Gewissen fort und schanzt es dem reichen
Juden Samuel Davidowitsch Brschotzkij zu.

Der ist gerade mit geschiftlichen Dingen befaflt, als das Gewissen in seine
Hinde gerdt. Daf das dann Folgen hat, liegt auf der Hand. Dieser reiche gei-
zige Jude, der kaum je einmal ein paar Kopeken gespendet hat, macht nun
nolens volens gleich eine ganze Stiftung, sorgt allerdings gleichzeitig dafiir,
dal das Gewissen abermals seinen Besitzer wechselt.

Das geht immer weiter so. Das Gewissen mufy wandern, von einem Ort zum
andern. Dem Gewissen gefillt das ganz und gar nicht, ,,immer obne bleibende
Statte zu sein und von Hand zu Hand zu geben®. Es hat dieses Leben griind-
lich satt und richtet deshalb an jenen Kleinbiirger, in dessen Besitz es sich
gerade befindet, die Bitte: ... such’ mir ein kleines russisches Kind, dffne sein
Herzchen und lege mich da binein! Vielleicht wird das unschuldige Kind mich aunf-
nehmen und mich pflegen, wird mich in seinem Herzen wachsen lassen und dann
mit mir unter die Menschen gehen, obne sich meiner zu schimen.“® Der Wunsch
des Gewissens ist dem Kleinbiirger Befehl. Er sucht und findet ein Kind und
tut wie ihm geheiflen. Er 6ffnet das Herz des Kindes und legt das Gewissen
da hinein.

Daf} sich damit dann nicht nur fiir das Gewissen, sondern auch fiir Mensch
und Welt alles dndern soll, steht fiir das Mirchen aufer Frage. Insgesamt
wendet sich alles zum Guten, und mit diesem guten Schluf kann das Mir-
chen dann auch schliefen. Dieser Schluf ist fast zu schon, um wahr zu sein.
Er lautet: , Und nun wichst das kleine Kind und mit ibm wdichst das Gewissen in
seiner Brust. Und aus dem kleinen Kinde wird einst ein grofSer Mann, und er wird
ein grofSes Gewissen haben. Und verschwinden wird dann alles Unrecht, alle Hin-
terlist und Gewalt, denn das Gewissen wird nicht mebr verzagt sein und wird
siberall selbst schalten und walten wollen.”"

Geschrieben hat MICHAEL SALTYKOW dieses satirische Mirchen, das -
so sagen die Fachleute - zu seinen besten Dichtungen zu zihlen ist, in sei-
nen letzten Lebensjahren. Daf gute Satire nie destruktiv, sondern immer

101



konstruktiv ist, lif3t sich bei diesem russischen Dichter recht anschaulich
lernen. Denn was ist diese seine Dichtung, die keineswegs nur auf die Welt
des damaligen Ruf8land gemiinzt ist, anderes als ein Plidoyer fiir eine Welt,
in der das Gewissen seinen festen ,Sitz im Leben® hat?

DAS GEWISSEN - MITTELPUNKT DER SITTLICHEN WELT

Es kann gar keine Frage sein: Die Welt, in der nicht das Gewissen schaltet
und waltet, ist nicht die sittliche Welt. Denn die sittliche Welt ist die Welt,
deren archimedischer Punkt das Gewissen ist. Wo das Gewissen fehlt, da ist
auch das Sittliche nicht. Eine Welt, in der nicht alles ,, drunter und driiber
gehen, sondern die sittliche Ordnung Gestalt annehmen soll, braucht
Frauen und Minner, die nicht wie diejenigen in MICHAEL SALTYKOWS
satirischem Mirchen ,Gewissen — nein danke!®, sondern die gut und gern
»Gewissen — ja bitte!“ sagen.

Ob das Gewissen nun in der Welt des ausklingenden 19. Jahrhunderts bes-
ser oder schlechter aufgehoben war als in der des ausgehenden 20. Jahrhun-
derts, dariiber sich Gedanken zu machen, kann Gewinn sein. Fest steht in
jedem Fall: In der letzten Dekade dieses Jahrhunderts und auch schon in
der davor - das meldet die Chronik der laufenden Ereignisse - ist das Wort
»Gewissen® in aller Munde und gehért zum festen Bestand der gesproche-
nen und geschriebenen Sprache.

Das Wort ,Gewissen“ sei dabei, ein Schlagwort mit Schlagseite zu werden,
sagen die einen; den schleichend inflationdren Gebrauch des Wortes ,,Ge-
wissen® beklagen die anderen, und beide Seiten denken da - recht besehen
- schon in dieselbe Richtung. Es stimmt ja: ,Gewissen® — das ,Wort“ sagt
sich schnell; nicht ganz so schnell lidt sich allerdings die ,Sache” aus-
machen, die die Sprache ,,Gewissen® nennt.

LGEWISSEN - DAS IST .. “ - EINE METAPHER-MEDITATION

In jedem Fall kann diese oder jene sprachliche Metapher dabei behilflich
sein, dem ,Gewissen” sachlich auf den Grund zu gehen. Denn sprachliche
Metaphern sind immer sprechende Metaphern, die sagen, was ,Sache® ist.
Deshalb 148t sich dank ihrer Hilfe schon ein ganzes Stiick weit sagen, was es
der Sache nach mit dem Gewissen auf sich hat. Gefragt ,Gewissen — was ist
das?“, greifen Menschen gern zu solchen Metaphern, die die Sprache anbie-
tet.
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- Da sind Menschen, die sagen:
Gewissen — das ist fiir mich wie ein Kompaf, der mir die Richtung auf
meinem Gang durchs Leben zeigt.

- Da sind Menschen, die sagen:
Gewissen — das ist fiir mich wie eine Kontrollampe, die bei Gefahr auf-
leuchtet.

- Da sind Menschen, die sagen:
Gewissen — das ist fiir mich wie eine Funkantenne, die auf den richtigen
Sender ausgerichtet sein muf, denn nur das garantiert auch einen guten
Empfang.

- Da sind schlieflich Menschen, die sagen:
Gewissen — das ist fiir mich wie eine Uhr, die immer wieder einmal richtig
gestellt werden muf, damit sie die richtige Zeit anzeigt.

Es lohnt sich, selbst einmal die Probe aufs Exempel zu machen, sich den
Satz ,Gewissen, das ist ...“ auf einen Zettel zu schreiben und sich dann pas-
sende Metaphern auszudenken, die den begonnenen Satz zu Ende fiihren.
Keine schlechte Ubung ist das, denn jede Metapher, die sich finden lift,
schlieft eine neue Facette des komplexen Phinomens ,Gewissen“ auf.

DIE STIMME DES GEWISSENS

~Wirklich ist, was wirkt“ hat jemand einmal angemerkt, und damit hat die-
ser Jemand fraglos recht. In bezug auf das Phinomen des Gewissens stimmt
dies allemal. Wirklich ist das Gewissen, weil es wirkt. Davon kann sich jeder
leicht iiberzeugen. Kaum etwas ist so gewif§ wie die Wirklichkeit des Gewis-
sens. Deshalb spricht alles dafiir, sich in Sachen ,Gewissen“ Gewiflheit zu
verschaffen, die Sache ,,Gewissen® nicht im Ungewissen zu lassen.

Wirkend ist das Gewissen wirklich. Seine Wirkweise ist: den Menschen
zum Guten anzuhalten und vom Bosen abzuhalten. Das Zweite Vatikani-
sche Konzil fithrt diesen Gesichtspunkt — beispielhaft giiltig - in ,Gaudium
et spes“ aus: ,Im Innern seines Gewissens entdeckt der Mensch ein Gesetz, das er
sich nicht selbst gibt, sondern dem er gehorchen mufS und dessen Stimme ihn immer
zur Liebe und zum Tun des Guten und zur Unterlassung des Bosen anruft, und, wo
notig, in den Ohren des Herzens tont: Tu dies, meide jenes“ (Nr. 16).

Das Grundprinzip aller Sittlichkeit - das als gut Erkannte zu tun und das als
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bose Erkannte zu lassen - ist angelegt in jedem Gewissen. Im Gewissen weif§
sich der Mensch in einer Weise angesprochen, die ithn unbedingt angeht. In
dem, was im Gewissen den Menschen unbedingt angeht, begegnet nach
christlicher Lehre der, der unbedingt angeht: Gott. Im Spruch des Gewis-
sens, der sagt: das als gut Erkannte sei zu tun und das als bose Erkannte sei
zu lassen, spricht Gott im Menschen zum Menschen.

Sehrschon deutet sich in diesem Gedanken die dialogische Struktur des Ge-
wissens an. Indem es zum Tun des Guten und zum Meiden des Bosen
mahnt, gebietet das Gewissen im Namen Gottes. Denn Gott selbst meldet
im Gewissen seinen Willen an. Gewissenserfahrung ist somit immer auch
Gotteserfahrung, sei diese im Einzelfall nun reflex-bewuflt oder auch nur -
mit KARL RAHNER (1904-1984) gesprochen — anonym gemacht.

In jedem Fall liegen die Dinge so: Wir konnen gegen die Stimme unseres
Gewissens handeln, doch zum Schweigen bringen konnen wir die Stimme
des Gewissens nicht. Ob es uns pafit oder nicht: das Gewissen macht seinen
Anspruch geltend. Es ist eine Instanz, die insistiert. Ja, mehr noch: ,Es ist
die Insistenz selbst“."! Diesem oder jenem mag es fiir eine bestimmte Zeit
gelingen, der Stimme seines Gewissens kein oder kaum Gehor zu schenken.
Keinem ist es allerdings bislang gelungen, der Stimme seines Gewissens -
bildlich gesprochen - die Stimmbinder durchzuschneiden.

SITTLICHE IDENTITAT UND GEWISSEN
Das Zeugnis des Thomas Morus

Daf das nicht geht, ist auch gut so. Denn das darf nicht sein. Grund dafiir
ist: das Gewissen ist der Wichter unserer sittlichen Identitit. Dieses Wich-
teramt auszuiiben, ist seine Hauptfunktion. Und diese Funktion darf nicht
fehlen, soll personale sittliche Identitit grundsitzlich gewihrleistet sein
und bleiben. Sittliche Identitit steht und fillt mit der Existenz des Gewis-
sens, an dessen giiltigen Spruch sie sich gebunden weif.

Die Rede, daf} das Gewissen iiber unsere sittliche Identitit wacht, ist jeden-
falls keine leere Rede. Nicht nach dem Gewissen zu handeln heifit immer,
seine sittliche Identitit ernsthaft zu gefihrden oder gar leichtfertig aufs
Spiel zu setzen. Treue zum eigenen Gewissen ist deshalb Treue zur eigenen
sittlichen Identitit. Leider stimmt logisch folgerichtig dann auch dieser
Satz: Verrat am eigenen Gewissen ist Verrat an der eigenen sittlichen Identi-
tat.
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Es ist Zeit und Gelegenheit, in diesem Zusammenhang die Erinnerung an
die wachzurufen, die mit ithrem Gewissen und damit mit ihrer sittlichen
Identitdt nicht gespielt, sondern Ernst gemacht haben. ,Zeugen des Gewis-
sens“ werden sie genannt. Denn das sind sie in der Tat, prizis gesagt: ,Blut-
zeugen“. Diese Minner und Frauen haben Zeugnis abgelegt dafiir, daf} der,
der aus dem Gewissen lebt, auch fiir das Gewissen sterben kann. Diese Min-
ner und Frauen sind ihrem Gewissen treu geblieben bis in den Tod, und
wenn etwas die Krone des ewigen Lebens verdient, dann das. Einige aus der
stattlichen Zahl der Mirtyrer der Gewissenstreue hat die katholische Kirche
bereits heiliggesprochen. Einer der bekanntesten ist sicher der englische
Lordkanzler THOMAS MORUS (1478-1535), dessen Todesstunde gewif3
eine ,Sternstunde® des Gewissens war.

Die Echtheit der Gewissensentscheidung des bedeutenden englischen
Humanisten, jenen besagten Suprematseid nicht zu leisten, steht aufer Fra-
ge. Ja, diese ist so echt, daff sie echter gar nicht sein kann. Es gibt nimlich
»nur ein einziges Indiz fiir die Echtheit der Gewissensentscheidung, das ist
die Bereitschaft des Betreffenden, eine unangenehme Alternative in Kauf
zu nehmen®“."? Dieser begabte und gebildete Kopf seiner Zeit nahm aber
nicht nur eine unangenehme Alternative in Kauf, sondern die unange-
nehmste Alternative, die sich denken 1ift. Thm mufte klar sein, dafl der aus
Gewissensgriinden nicht geleistete Eid auf die Suprematie des Konigs iiber
die Kirche Englands ihm buchstiblich den Kopf kosten wiirde. Doch selbst
das schreckte ihn nicht. Er blieb bei seinem Gewissen, und sein Gewissen
blieb bei ihm. Stimmigkeit gewann dieses Leben, weil darin die Stimme des
Gewissens Gehor fand und jemand dieser Stimme Glauben schenkte und
Respekt zollte.

Christen haben in jedem Fall allen Grund, sich am Beispiel der grofRen Hei-
ligen des Gewissens zu orientieren, und sie tun gut daran, bei ihnen gewis-
sermaflen in die Schule zu gehen, denn im Fach ,Gewissenslehre” sind die
Heiligen die besten Lehrer und Lehrerinnen, die sich denken lassen. Das
Exemplarisch-Giiltige ihres Lebens ist der Lernstoff, der innerlich anzu-
eignen und duflerlich an Ort und Stelle im Leben anzuwenden ist. So das
Mal um Mal gelingt, bringt das durch das Beispiel der Heiligen geschulte
Gewissen das sittliche Leben der Christen auf den Pfad des Gelingens.

GEWISSENSBINDUNG UND GEWISSENSBILDUNG

Es stimmt: Was uns die Stimme des Gewissens sagt, danach haben wir uns
zu richten. Denn das Gewissen ist und bleibt - das ist gute christlich-katho-
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lische Lehre — der archimedische Punkt, an dem jede sittliche Praxis, die
stimmig sein will, sich auszurichten hat. Das meint die Rede, die da sagt:
Wir sind an unser Gewissen gebunden. Doch - auch daran kann kein Zwei-
fel sein - Gewissensbindung mufl gekoppelt sein an Gewissensbildung.
Schlielich haben wir nicht nur eine Verantwortung vor unserem Gewissen,
sondern wir haben auch eine Verantwortung fiir unser Gewissen.

Das Recht, sich auf sein Gewissen zu berufen, ist die Pflicht, dieses auch zu
bilden. Gewissensbildung muf sein, soll Gewissensbindung Sinn machen.
Gleich-giiltig kann und darf jedenfalls niemandem der Zustand seines Ge-
wissens sein. Schlimm genug, daf jemand zugeben muf, der Zustand, in
dem sich sein Gewissen aktuell befinde, sei bedenklich schlecht. Das Gewis-
sen sollte sich jederzeit in einem guten Zustand befinden. Damit dem so ist,
mufl Gewissensbildung sein und greifen.

Gewissensbildung ist buchstiblich eine Lebensaufgabe. Sie beginnt bereits
im frithen Kindesalter. Eltern haben da ihre genuine Verantwortung, die sie
gewissenhaft wahrnehmen sollten. Denn gerade die Eltern sind diejenigen,
die den Grundstock dafiir legen, dal die Gewissensbildung ihres Kindes auf
die Spur des Gelingens statt auf die Bahn des Scheiterns kommt.

Gewissensbildung setzt sich fort im Jugendalter. Jetzt kommt alles darauf
an, die Jugendlichen nach Kriften zu befihigen, sich selbst allmahlich als
»oubjekt® ihrer Gewissensbildung zu begreifen und zu gewinnen. Fremd-
verantwortete Gewissensbildung muf in dieser Lebensphase mehr und
mehr eigenverantworteter Gewissensbildung weichen. Sooft das gelingt, so
oft werden Jugendliche zu Erwachsenen.

Betonte Eigenverantwortlichkeit zeichnet dann die Gewissensbildung im
Erwachsenenalter aus. Diese keineswegs kleine Verantwortlichkeit gilt dann
auf Dauer. Gewissensbildung ist Thema jeder Lebensphase, bleibt bleibend
aufgegeben. Sie erlischt erst mit dem Leben selbst. Fiir die Dauer des ganzen
Lebens sollte sie allerdings gegliickt sein. Leider ist das bekanntlich in der
Regel zu selten der Fall.

ZUR STRUKTUR DES ,MUNDIGEN“ GEWISSENS

Ziel der Gewissensbildung muf sein, das Gewissen so zu bilden, daf§ dieses
- alles in allem - ,miindiges Gewissen® sei. ,Miindig“ ist dabei dasjenige
Gewissen, das selbst so weit gereift ist, dafl es der ,Vormundschaft® durch
andere Personen nicht (mehr) bedarf. Miindigkeit freilich ist eine GroRe,
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die mal kleiner und mal grofer sein kann. Ganz miindig ist kaum ein Gewis-
sen, doch so miindig wie nur irgend méglich sollte jedes Gewissen schon
sein.

Gerade Christen haben allen Grund, sich um ein miindiges Gewissen zu
bemiihen. Denn im Sakrament der Firmung, das der Religionsphilosoph
ROMANO GUARDINI (1885-1968) mit Recht das ,Sakrament des christ-
lichen Gewissens“ ™ nennt, sind sie zur Miindigkeit Aufgerufene und Be-
gnadete. Galt doch der Backenstreich im alten Firmritus fritheren Zeiten als
geldufiges Rechtssymbol ,,der Entlassung des Herangewachsenen aus der
,Munt‘, der Vormundschaft“'* in die Miindigkeit.

Der Philosoph IMMANUEL KANT (1724-1804) hat in seiner Schrift
»Beantwortung der Frage: Was ist /‘qukliirng.?“15 aus dem Jahre 1783 das, was
Miindigkeit eigentlich meint, recht gliicklich auf den Punkt gebracht. Der
Kénigsberger Philosoph plddierte damals dafiir, daf Miindigkeit der Wille
zu nennen sei, daf ich selbst Gewissen habe und nicht ,einen Seelsorger, der
fiir mich Gewissen bat“*. Das miindige Gewissen fingt demnach mit dem
Willen zum Gewissen an, und demzufolge ist der richtige Seelsorger dann
nicht derjenige, der mir mein Gewissen abnimmt, sondern derjenige, der
meinem Willen zum Gewissen zustimmt. Mut zum miindigen Gewissen
bedeutet auf alle Fille Mut zu groferer Freiheit, die groere Verantwortung
ist. Gott braucht immer wieder Menschen, die diesen Mut aufbringen,
selbst Gewissen zu haben und auch danach zu leben.

Das miindige Gewissen steht jenseits falscher und schlechter Uber-Ich-
Strukturen im Sinne SIGMUND FREUDS (1856-1939); auch steht das
miindige Gewissen jenseits billiger Beliebigkeit und wilder Willkiir. Das
miindige Gewissen zeichnet sich durch Lern-, Kritik- und Korrekturfihig-
keit aus. Es weif}, dafi, solange arrogante Besserwisserei, pseudointellektuel-
le Uberheblichkeit, fundamentalistische Starrkopfigkeit und ideologische
Engstirnigkeit nicht ginzlich aus der Welt geschafft sind, seine Existenz
immer eine gefihrdete ist.

DIE GRETCHEN-FRAGE: GEWISSEN - ,IN“ ODER ,,OUT*?

Das Gewissen ist und bleibt ein komplexes Phinomen. In ihm biindelt sich
die Fiille sittlicher Erfahrung und die ist ritselhaft genug. ,, Der eine wird vom
Gewissen geplagt; der andere pfeift darauf. Einige sind fiir ibr Gewissen gestorben;
andere haben seinen Spruch sorglos in den Wind geschlagen." Das ist schon
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paradox und macht auch perplex. Ist das Gewissen nun ,in“ oder ,out“? -
Das ist die Gretchen-Frage, die sich zwangsliufig stellt.

Den Liedermacher HERMAN VAN VEEN mufl diese Frage jedenfalls
irgendwann einmal immens beschiftigt haben, denn unter dem Titel ,In
und Out“’® hat er 1982 ein Lied auf Compact Disc gesungen, das die Stim-
me des Gewissens selbst zu Wort kommen 1i8t. Das klingt dann so:

Hier spricht die Stimme des Gewissens
man hat mich friher gleich erkannt,

doch heute habe ich den Eindruck
man driickt mich langsam an die Wand.

(-2

Ich bin die Stimme des Gewissens,

ich war mal ein Kontrollorgan

wenn frither irgend etwas faul war
dann rief man mich gleich auf den Plan.

(-2

Ich bin die Stimme des Gewissens,

ich war gefiirchtet und geliebt,

ich frag mich, ob die Menschen wissen,
dafS es mich diberbaupt noch gibt.

Ich bin die Stimme des Gewissens
und der Verstand hat mir gesagt
ich sollte mit der Zeit verstummen
Gewissen sei nicht mebr gefragt.

Ich bin die Stimme des Gewissens,

zum Teufel, hort mir keiner zu,

man scheint mich gar nicht zu vermissen
na schon, dann setz ich mich zur Rub!

(-

Daf das nicht passiert, dal das Gewissen, das ,kein Orakel, sondern ein
Organ®" ist, sich zur Ruhe setzt, darauf kommt alles an. Das Gewissen darf
nicht in den ,Ruhestand” gehen, sondern muf im ,,Unruhestand bleiben.
Die sittliche Welt braucht das Gewissen. Denn die Welt, in der das Gewissen

fehlt, ist gewif} die schlechteste aller Welten.
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Die Welt braucht nicht die Ruhe schlafender Gewissen, sondern die Unru-
he wacher Gewissen, die Geschmack und Freude daran haben, da das Gute
in die Welt kommt. Selig sind nicht die, die deshalb ein reines Gewissen
haben, weil sie ihr Gewissen nie benutzen, sondern selig sind die, die ein rei-
nes Gewissen haben, weil sie mit ihrem Gewissen im reinen sind, das will
sagen: sich stindig an dessen Spruch kehren.

GEBET UND GEWISSEN

Sittliches Leben gewinnt seine Gestalt auf dem Weg. Sittliches Leben hat
den Charakter des Weges. Wegzeichen gelingenden sittlichen Lebens ist das
Gewissen, das Orientierung schenkt in der sittlichen Welt. Gewissen ist kein
Luxus, den man sich leisten oder nicht leisten kann, sondern Quelle des
sittlichen Lebens selbst.

Datfiir, daR diese Quelle klar sprudelt, auch zu beten, ist gewif die schlech-
teste Gewohnheit nicht. Kein Geringerer als JOHN HENRY KARDINAL
NEWMAN (1801-1890), der grofle Gottesgelehrte des 19. Jahrhunderts, hat
das jedenfalls getan. Er hat diesen Text, in dem Sprache Gebet ist, geschrie-
ben. Entstanden ist dabei ein Gebet, das ganz Bitte um Klarheit des Gewis-
sens ist. Es lautet:

»Komm, o mein teurer Herr, und lebre auch mich! (...) Aber ich brauche
Dich und Deine Belehrung Tag fiir Tag, je nach den tiglichen Gelegenbeiten
und Bediirfnissen. (...) Um dahin zu gelangen, gib mir, o mein Herr und
Heiland, jene Gewissensreinheit, die allein Deine Eingebungen versteben
und in die Tat umsetzen kann! Meine Obren sind taub, ich hore Deine Stim-
me nicht. Meine Augen sind blind, ich kann Deine Zeichen nicht deuten.
Du allein kannst mein Gehor schirfen und meinen Augen Licht geben, mein
Herz reinigen und ernenern. Lebre mich, gleich Maria zu Deinen FiifSen zu
sitzen und Dein Wort zu héren!“*

Nichts spricht dagegen, alles aber dafiir, dieses in der Tat kostbare Gebet in

seinen personlichen Gebetsschatz aufzunehmen. Denn keiner kann sagen:
»Die Gnade der Klarheit des Gewissens — die brauche ich nicht.*
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Rudolf Chrysostomus Grill

Serbischer Messianismus
Leben und Denken des Bischofs Velimirovi¢

Die Ereignisse im fritheren Jugoslawien haben die Blicke auf die Volker des Balkans
und ihre Geschichte gelenkt. Allzulange hatte man sich im Westen daran gewthnt,
Jugoslawien® als eine Einheit zu sehen, ohne sich der ethnisch und geschichtlich
bedingten Verschiedenheit der dort zusammenlebenden Vélker bewufit zu werden.
Aufgeschreckt durch die blutigen Ereignisse und die Explosion von Haf und
Gewalt, versuchen viele, sich mit den geistigen und geschichtlichen Hintergriinden
zu befassen. Dabei kann ein Blick auf die Vorstellungswelt des ,serbischen Messia-
nismus® hilfreich sein, den R. Chr. Grill in seiner Dissertation untersucht hat.
Unter dem Titel ,Eine heilige Kirche in einem heiligen Europa® hat er Leben und
Denken des serbisch-orthodoxen Bischofs Nikolaj Velimirovi¢ dargestellt. Die
Arbeit wurde 1992 am Pipstlichen Orientalischen Institut in Rom eingereicht.

DER GEISTIGE WERDEGANG DES BISCHOFS VELIMIROVIC

Bischof Velimirovi¢ kann als ein herausragender Vertreter des ,serbischen
Messianismus® in unserem Jahrhundert gelten. Er wurde 1880 in Leli¢ bei
Valjevo geboren und ist in einer sehr frommen orthodoxen Familie aufge-
wachsen. Die Grundschule besuchte er im Kloster Celije. Als Hirtenknabe
lernte er zu einem groflen Teil die alten Volksgesinge seiner Heimat auswen-
dig. In der Schule war er der beste Schiiler, so daf} sein Lehrer ihn fiir das
Gymnasium in Valjevo empfahl. Nach dem Abschluf trat er in das Theolo-
gische Seminar in Belgrad ein. Er war oft krank, hat aber in dieser Zeit sehr
viel gelesen, vor allem die Werke von Njego$, Shakespeare, Goethe, Voltai-
re, Hugo, Nietzsche, Marx, Puschkin, Dostojewskij, Tolstoj und anderer. In
Belgrad wurde er mit Erzpriester Aleksa Ili¢ bekannt, der wiederum ein gro-
Rer Freund von Konig Peter I. war. Dieser schickte ihn denn auch nach Ab-
schluf der Studien zu einem Auslandsstudium, denn er wiinschte sich
gebildete Bischofe fiir das neue Jugoslawien. Sein Metropolit Dimitrije hit-
te ihn lieber gleich im Land auf eine hohere kirchliche Laufbahn vorberei-
tet. Velimirovié studierte zuerst in der Schweiz, wo er in Bern den philoso-
phischen und theologischen Doktorgrad erwarb. 1909 ging er nach Oxford
und bereitete ein weiteres Doktorat vor, das er dann in Genf verteidigte.
Nach seiner Riickkehr in die Heimat wurde er im Dezember 1909 zum Prie-
ster geweiht. Im folgenden Jahr sandte ihn sein Metropolit noch einmal fiir
ein Jahr zum Weiterstudium nach St. Petersburg auf die orthodoxe Akade-
mie. Er pilgerte in dieser Zeit zu den Heiligtiimern Rufflands und suchte die
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russische Volksseele kennenzulernen. So ist verstindlich, dafl er spiter
immer mit Ehrfurcht und Begeisterung vom ,Heiligen Rulland“ sprach
und diese Bezeichnung auch fiir seine Heimat wiinschte: ,Heiliges Ser-
bien“. 1911 wurde er zuriickgerufen und zunichst als Dozent am Theologi-
schen Seminar in Belgrad eingesetzt. Damals begann seine Titigkeit als Pre-
diger und Schriftsteller, durch die er weithin in Serbien bekannt wurde.
Durch die Teilnahme an der Konferenz des Studenten-Weltbundes 1911 in
Konstantinopel kam er in Kontakt mit den fithrenden Minnern der begin-
nenden Skumenischen Bewegung, so mit den spiteren Bischéfen Soder-
blom, Germanos u.a. 1912 wirkte er in Sarajewo und begeisterte dort die
Jugend fiir Serbien. Eine Fahrt nach Zagreb zur Teilnahme an der Feier zu
Ehren Njego$s wurde ihm von den Osterreichern untersagt. An den Balkan-
kriegen und am Beginn des Ersten Weltkriegs nahm er als Freiwilliger teil
und half den Kranken und Verwundeten. Im April 1915 wurde er in diplo-
matischer Mission nach England und Amerika gesandt, wo er bis 1919 blieb.
Erbegann, in vielen Kirchen ,feurige Predigten iiber das Golgotha Serbiens
und die Vereinigung der Suidslawen® zu halten (B. Marjanovi¢). In der
Kathedrale von Westminster sprach er vor Kénig George, der damals ver-
sprach, England werde sein Schwert nicht eher in die Scheide stecken, bis
Serbien befreit sei. Von England ging er nach Amerika und hielt auch dort
viele Predigten und Vortrige, schrieb Zeitschriftenartikel zugunsten seines
bekimpften und unterdriickten serbischen Volkes. Im August 1915 nahm er
an einem grofRen Kongref in Chicago teil, bei dem Orthodoxe und Katholi-
ken, Unierte und Protestanten den Wunsch nach Befreiung Serbiens und
nach Einigung der Siidslawen zum Ausdruck brachten. In dieser Zeit ver-
kiindete er vor allem die Idee der Einheit aller christlichen Kirchen. Von
daher rithrt auch seine besondere Freundschaft mit den Anglikanern und
der episkopalischen Kirche. 1919 wurde er zum Bischof der Didzese Zi¢a er-
wihlt, 1920 erfolgte seine Versetzung als Bischof von Ohrid. Noch mehr-
mals erhielt er den Auftrag, nach England und Amerika zu reisen, wallfahr-
tete ins Heilige Land und besuchte den Heiligen Berg Athos. Die Zeit in
Ohrid hat sein Leben gewandelt: vom geistreichen, imponierenden Redner
wurde er zum echt orthodoxen und frommen geistlichen Schriftsteller und
Prediger. Zeugnis dafiir ist sein grof8es Werk ,Der Prolog von Ohrid®, das
Leben der Heiligen im Kirchenjahr mit Meditationen und Gebeten. Aus
dem Genie Nikolaj wurde der heilige Bischof Nikolaj. Das zog die Men-
schen an. Er errichtete das gro8e Kloster des ,Heiligen Erzengels“ und er-
neuerte mehrere andere Kloster. In dem restaurierten Kloster Kalista griin-
dete er ein Frauenkloster. In Ohrid widmete er sich auch der geistlichen
Betreuung und Fithrung der Bogomoljcen-Bewegung, einer Laienbewe-
gung. Als die Regierung Stojadinovi¢ 1937 ein Konkordat mit dem Vatikan
iiber die Rechte der Katholiken in Jugoslawien schlieRen wollte, beunruhig-
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te das die serbisch-orthodoxe Kirche und besonders Bischof Nikolaj. Er sah
darin eine Ausbreitung der Katholiken auf Kosten der orthodoxen Kirche -
obwohl er andererseits mit vielen katholischen Kroaten und ihren Fithrern
befreundet war — und verhinderte den Abschluf des Konkordates.

1941 wurde er in seiner Diézese vom Krieg iiberrascht. Den Rat, seine Hei-
mat zu verlassen, lehnte er ab: ,Ich bleibe im Land, um das Schicksal des
Volkes zu teilen.” Er wurde verhaftet und in einem Kloster unter Hausarrest
gestellt, spiter zusammen mit dem Patriarchen Gavrilo. Die Zeit dort nutz-
te er zum Redigieren einer neuen serbischen Ubersetzung des Neuen Testa-
mentes. Im Dezember 1943 wollte die Gestapo beide iiberreden, nach Bel-
grad zu gehen, um dort eine Erklirung gegen den Kommunismus und die
Partisanen abzugeben. Beide weigerten sich. Als 1944 Valjevo befreit wurde,
zogen sich die Deutschen zuriick, die beiden Bischofe aber wurden iiber
Budapest in das Konzentrationslager Dachau gebracht. Ende Januar 1945
wurden sie wieder entlassen und gingen, noch unter deutscher Bewachung,
fiir etwa drei Wochen nach Wien, wo Bischof Velimirovié in der serbisch-
orthodoxen Kirche drei Gebete niederschrieb mit der Bitte an Gott, daf}
nach den schrecklichen Leiden nicht Rachegedanken, sondern die Liebe
die Herzen der Menschen erfiille. Danach besuchten die beiden von
Februar bis April 1945 Lager der Tschetniks in Istrien, Slowenien, Italien
und Osterreich. Uberall in den Lagern sprach der Bischof gegen die Kom-
munisten. Am 8. Mai 1945 wurden sie von den Amerikanern befreit. Als
offener Gegner des Kommunismus ging Bischof Velimirovi¢ nicht in seine
Heimat zuriick. Von den jugoslawischen Kommunisten wurde er zum Ver-
riter, Kriegsverbrecher, Kollaborateur und Volksfeind erklirt. Da er horte,
wie die Kommunisten mit ihren Gegnern umzugehen pflegten, zog er es
vor, in der freien Welt zu bleiben. Er zog tiber England nach Amerika weiter.
Obwohl er wegen der Folgen der Lagerhaft oft krank war, reiste er durch
Amerika und Kanada, um die Serben seelsorgerlich zu betreuen, aber auch,
um Geld fiir die Notleidenden in der Heimat zu sammeln. Im Jahre 1953
weilte er acht Wochen in England, weihte die Kirche des heiligen Sava in
London und feierte vierzehn Liturgien. In den Predigten wandte er sich
hiufig gegen den Atheismus und mahnte die serbische Kirche, sich nicht
LJunter das Dach einer Partei® zu stellen. Wihrend seiner Zeit in den USA
entstand noch eine betrichtliche Zahl von Schriften.

Am Sonntag, dem 18. Mirz 1956, wurde er im russischen Kloster des heili-
gen Tichon in South Cannan, Pennsylvania, in die Ewigkeit heimgerufen.
Im Mirz 1991 erfolgte, seinem letzten Wunsch gemif, die Ubertragung sei-
ner Gebeine nach Leli¢ in eine Kirche, die Bischof Nikolaj dort vor dem
Zweiten Weltkrieg hatte erbauen lassen. Ein heutiger serbischer Schriftstel-
ler urteilt iber ihn: ,Bischof Nikolaj gehort in die Reihe der grofiten serbi-
schen Denker, Schriftsteller, Redner und Theologen ... Niemand im serbi-
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schen Volk hat jemals soviel wie er geschrieben.“ Aber sein Geheimnis war:
woeine Heiligkeit als Bischof war letztlich Weihe an Gott.“ In der serbisch-
orthodoxen Kirche wird Bischof Nikolaj im Kirchenlied (Tropar) als Heili-
ger besungen: ,Wie ein Chrysostomus bist Du Verkiinder des auferstande-
nen Christus, Wegfiihrer des serbischen christustragenden Volkes in die
Jahrhunderte ... Heiliger Nikolaj von Serbien und der ganzen Orthodoxie,
mit allen Heiligen des himmlischen Serbien bitte den einzig Menschenlie-
benden, daf} er Friede schenke und Eintracht unserm Volk.*

Wenn wir das Werden der Gedankenwelt von Bischof Nikolaj betrachten,
wird deutlich, daf erin einem umfangreichen geistigen Strom von Denkern
und Schriftstellern steht, die ihn besonders inspirierten. Er nennt ausdriick-
lich Minner des Geistes — besonders Dostojewskij und Nietzsche — und des
geistlichen Lebens — den heiligen Paulus, den heiligen Sava, russische Heili-
ge —, die ihn inspirierten und deren Gedanken er in seine Sicht der Welt ein-
fiigte, die er zurechtriickte oder - wie bei Nietzsche - bekimpfte. Offen-
sichtlich hat er besonders aus der Geisteswelt der Slawophilen des 19. Jahr-
hunderts geschopft. Unter allen ragt Dostojewskij heraus, der wohl am mei-
sten Einfluff auf ihn ausiibte. In dieser Beeinflussung steht Velimirovié
nicht allein da. Andere serbische Theologen, wie etwa Justin Popovi¢, stiit-
zen sich in noch groferem Ausmafl auf Dostojewskij. Das fiihrt dazu, daf§
sie die geistigen Entwicklungen Europas in den letzten Jahrhunderten ganz
negativ beurteilen, da sich Europa nach ihrer Meinung vom Gottmenschen
abgewandt und den Menschen vergotzt habe. Im Okumenismus des
Westens wittern sie nur Gefahr fiir die Orthodoxie. Bei Bischof Nikolaj
kennt das Kirchen- und Okumeneverstindnis Entwicklungen und Schwan-
kungen. Die 6kumenische Weite zur Zeit seines ersten Aufenthaltes in Eng-
land (besonders seine grofien Predigten 1919 und 1920) steht in Spannung,
zum Teil auch im Gegensatz zu der spiteren einseitigen Betonung der allei-
nigen Rechtgldubigkeit der orthodoxen Kirche wihrend seiner Zeit als
Bischof. Sein Leitgedanke einer Zukunftsvision aus dem Jahr 1917 ist sicher
auch von Bedeutung fiir seinen Messianismus: ,Eine heilige Kirche in
einem heiligen Europa.” Er bittet Gott, daf ein heiliges Serbien werde, das
Europa vom Abfall von Christus rette. Sein Messianismus ist durchdrungen
von der Sorge um den Glauben in seinem serbischen Volk. Bischof Nikolaj
glaubte an eine von Gott geschenkte Sendung seines Volkes, hatte aberauch
den Mut, kritisch und anklagend die Stinden und Fehler seines Volkes, auch
der Priester bis hinauf zum Patriarchat, zu nennen.
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SERBISCHER MESSIANISMUS
IN GESCHICHTE UND GEGENWART

Um den serbischen Messianismus zu verstehen, mufl man unbedingt das
Leben und Wirken des heiligen Monchs und Bischofs Sava (* um 1174, +
1235) betrachten. Die Zeit des hl. Sava war eine kirchlich und kulturell sehr
fruchtbare Zeit fiir die Serben. Diese mittelalterliche Bliitezeit wurde durch
den Vormarsch der Tiirken mit dem wichtigen Datum 1389, dem Sieg der
Tiirken auf dem Kosovo Polje, dem Amselfeld, beendet. Es folgten 500 Jah-
re oft sehr grausamer Unterdriickung der Serben und anderer Volker durch
die moslemischen Tiirken. Anfang des 19. Jahrhunderts, nach Napoleon,
begann der Befreiungskampf, bis ein unabhingiges Konigreich Serbien ent-
stand und schlieflich nach dem Ersten Weltkrieg in einem siidslawischen
Staat fast alle Serben geeint werden konnten. Der neue Staat Jugoslawien
(bis 1929 ,Kénigreich der Serben, Kroaten und Slowenen® genannt) begann
sofort mit den Bemiihungen, alle Orthodoxen in einem Patriarchat zu ver-
einen. Es wurde 1920 offiziell proklamiert.

Im geistigen Prozef der Einigung aller Serben spielten zwei Faktoren eine
zentrale Rolle: die Besinnung auf den hl. Sava und die Schlacht auf dem
Amselfeld.

Heilig-Sava-tum

Der hl. Sava wird nicht nur als historischer Begriinder der serbisch-ortho-
doxen Kirche betrachtet, nicht nur als Schutzpatron des ganzen Volkes,
sondern als einheitsstiftende Gestalt, als Heiliger, der alle Bereiche serbi-
schen Lebens und serbischer Kultur durchdringen soll. Diese vielgestaltige
geistige und theologische Stromung, die kirchliche und nationale Ideen zu-
sammenfaflt, wird mit dem Namen ,Svetosavlje“ bezeichnet. Der Ausdruck
kann nur schwer iibersetzt werden. Er bedeutet ,Lebensprinzip des hl.
Sava“, Heilig-Sava-tum. Das Leben und das Werk des hl. Sava werden dabei
aus der Geschichte in die heutige Zeit transponiert, seine Person als Ideal fiir
alle Zeiten herausgestellt und die idealisierte Einheit von Sava und serbi-
scher Kirche und Serbentum beschworen. Wihrend die katholische Kirche
in slawischen Lindern die Einheit von Ost und West im Leben und Wirken
der heiligen Slawenapostel Cyrillus und Methodius als iiberzeitliche Ideal-
bilder herausstellte, entstand gewissermaflen als Reaktion auf die Verein-
nahmung dieser beiden Slawenapostel bei den katholischen Slawen (beson-
ders bei den Slowenen und in Welehrad) die Betonung des hl. Sava als zen-
traler Einigungspunkt bei den orthodoxen Serben. In der habsburgischen
Monarchie des 18. Jahrhunderts wurde die Verehrung serbischer Heiliger
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und Helden eingeschrinkt und nur das Fest des hl. Sava als besonderer Fei-
ertag fiir Kirchen und Schulen zugelassen. So ist verstindlich, daf} sich alle
kulturellen, nationalen und religiosen Stromungen des Serbentums mit sei-
ner Person verbanden.

Ist ,Svetosavlje” ein Mythos? Insofern es sich auf eine geschichtliche Per-
son bezieht und Leben und Geistigkeit des hl. Sava als Mafstab fiir religiose
Lebensgestaltung genommen wird, kann man nicht von Mythos sprechen.
Insofern es aber auch Ausgangspunkt fiir nationale, kulturelle und politi-
sche Ideen anderer Art ist, muff man vom Sava-Mythos sprechen. In ihm
verbindet sich sowohl das byzantinische Erbe des mystisch ausgerichteten
orthodoxen Christentums als auch das slawophile Gefiihl der besonderen
Sendung der serbischen Nation. Dazu komme, so sagt Mladen Schwarz, der
politische Aspekt eines stets willkommenen Herrschaftsinstruments. In der
serbischen Seele sei als stindige Gefahr die Tendenz zur mafllosen Selbst-
iiberschitzung, zu Hegemonismus im Sinne des ,,Grofserbentums® und
das Bediirfnis nach Missionierung und , Befreiung der Briider” vorhanden.
Es entsteht dadurch ein serbischer Messianismus, der je nach beabsichtigter
Zielstellung fiir politische Zwecke miffbraucht werden kann.

Kosovo — Geschichte, Dentung und Mythos

Fiir die Geschichte Serbiens und der serbischen orthodoxen Kirche spielt
die Schlacht von Kosovo eine grofle Rolle. Kein Ereignis der Geschichte hat
im Bewuf3tsein des Volkes eine so tiefe Spur hinterlassen wie der Veitstag
(15./28. Juni) 1389. An diesem Tag trafen auf dem Kosovo-Feld in Siidser-
bien das osmanische Heer unter Sultan Murad I. und die vereinigten ser-
bisch-bosnischen Streitkrifte unter Fithrung des nordserbischen Despoten
Lazar zusammen. Es wurde ein schweres und blutiges Ringen, das schlief3-
lich mit dem Sieg der Osmanen endete. Fiirst Lazar mit seinen Rittern, aber
auch der Staatsmann und Eroberer Murad fielen. Von Anfang an ging eine
bestimmte Detitung der Fakten mit in die Uberlieferung ein. Das Sterben
des Fiirsten Lazar wird als Martyrium betrachtet und als Entscheidung zwi-
schen Himmel und Erde gedeutet. Der bedeutendste Biograph Lazars, Kon-
stantin von Kostenec, schreibt in seinem 1431 verfafiten Werk, daff Serbien
»ein neues Israel” sein sollte. Die Ausdeutung der Schlacht in Heldenlie-
dern und Legenden durchzieht die ganze Geschichte des serbischen Volkes
und fiihrte (dhnlich wie beim Heilig-Sava-tum) zu einem Kosovo-Mythos.
So wurde das Jubilium von 1989 nicht nur zum Gedenken an ein histori-
sches Ereignis, sondern Anlafl zu einer Philosophie der Leidensgeschichte
des serbischen Volkes mit Stellungnahmen zu den politischen Spannungen
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im Gebiet des heutigen Kosovo (im Mittelalter serbisch, jetzt in der grolen
Mehrheit von Albanern bewohnt).

Der serbische Messianismus ist getragen von Heilig-Sava-tum und Kosovo.
Beide Male wird eine christliche Bliitezeit des Mittelalters beschworen und
als Sendung fiir die heutige Zeit gedeutet. Die serbische Theologie unseres
Jahrhunderts schopft aus beidem und nihrt beides.

DIE SERBEN IM DENKEN BISCHOF VELIMIROVICS

Die Liebe zu seiner Heimat Serbien, das Gebet fiir Serbien und die Suche
nach der Erkenntnis der heilsgeschichtlichen Sendung Serbiens fiir den
Balkan, fiir Europa und die Welt ist Zentralthema im Denken und Leben
Bischof Velimiroviés. Alle seine Geschichtsbetrachtungen gehen entweder
von Serbien aus oder fithren zu Serbien hin, ob es sich um die Erneuerung
des Christentums in Europa handelt oder um das Verstindnis der Kirche als
Familie Gottes oder um den Aufbau einer nationalen Kirche, ob es um das
rechte Verstindnis einer religiosen Kultur oder der Tugenden des mensch-
lichen Zusammenlebens geht: er bittet Gott, dafl Serbien, auch wenn es
gesiindigt hat, zum Segen werden mdge fiir die Volker und fiir die Kirche
Europas und der Welt.

In unzihligen Vortrigen kreist Bischof Velimirovi¢ um ein tieferes Ver-
stindnis der Geschichte, der Seele, der Sendung und gottgewollten kiinfti-
gen Aufgabe seines Volkes. Er lebt aus einer Fiille von Geschichtskenntnis-
sen, aber miiht sich um eine umfassende Deutung der geschichtlichen Er-
eignisse im Licht des Glaubens an Gottes Wirken in der Geschichte.
Schon 20 Jahre nach dem Tod Christi kam der Apostel Paulus nach Maze-
donien: ,Komm heriiber nach Mazedonien und hilf uns!“ (Apg 16,9) und
begann durch seine Predigt, das Licht Christi auf dem Balkan erstrahlen zu
lassen. Als iiberaus bedeutsam stellt der Bischof sodann heraus: ,Den serbi-
schen Staat haben Heilige gegriindet” — der hl. Simeon Nemanja und seine
beiden S6hne, Stefan der Erstgekronte und Sava. Er kenne kein anderes der-
artiges Beispiel in der Geschichte. Der bedeutendste Heilige der serbisch-
orthodoxen Kirche ist fiir Bischof Velimirovi¢ der hl. Sava. ,Er wandte das
Antlitz unseres Volkes nach Osten.” In der Zeit seines Aufenthaltes in Ame-
rika schrieb der Bischof eine ausfiihrliche Biographie des hl. Sava. Darin
hilt er fest: Der hl. Sava war und ist der geistliche Vater und Fiihrer seines
Volkes; als Monch des heiligen Berges Athos tauchte er tief in die Tradition,
die Aszese und Liturgie der orthodoxen Kirche und in die byzantinische
Kultur ein; gegeniiber den Kreuzfahrern und dem Versuch der Pipste, sein
Volk zur lateinischen Kirche hinzufiihren, stand er fest zur Orthodoxie als
dem einzigen Weg der Rettung; er war iiberzeugt, daf sein Volk eine fest
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organisierte, nationale und unabhingige Kirche mit einem eigenen Erz-
bischof und einem serbischen Klerus brauche. Sein Ziel war, aus den Serben
eine heilige Nation zu machen.

Die Quellenlage iiber das Leben des hl. Sava ist indes keineswegs so eindeu-
tig, da man mit Bischof Velimirovi¢ sagen konnte, er habe sich ganz vom
Westen abgewandt und dem Osten zugewandt. Wohl war er als Athos-
monch mehr der christlich-byzantinischen Welt verbunden, ohne aber des-
halb ein Feind der Westkirche zu werden. Die rdmisch-katholische Minder-
heit im damaligen Serbien wurde durch die Hinwendung Savas zur ortho-
doxen Kirche nicht beriihrt, Sava iibte gegeniiber den Katholiken eine
auflergewohnliche Toleranz.

Was die Schlacht von Kosovo angeht, ist sie fiir Bischof Velimirovi¢ Symbol
fir den Kampf zwischen Himmel und Erde. Konig Lazar starb mit seinen
Edlen als ein ,heiliges und notwendiges Opfer fiir die Gerechtigkeit®. Die-
ses Opfer, verglichen mit dem Opfer Christi auf Golgotha, sei ,das Pro-
gramm der Geschichte und des Lebens des serbischen Volkes“ geworden.
Serbiens Sendung in der Tiirkenzeit war, ,Bollwerk fiir ein christliches
Europa zu sein®. Mit Blick auf Asien habe sein Volk wie ein Wichter am
Eingangstor Europas gestanden und dafiir gesorgt, daf der ,chinesische gel-
be Ameisenhaufen nicht auftauchte und ,,Europa ruhig sitzen und sich mit
seinem griechisch-romischen Erbe beschiftigen konnte“. Wihrend Europa
seine Bliitezeiten hatte, habe Serbien Europa bewacht und sich von den
Feinden hinmorden lassen.

In der modernen Geschichtsphilsophie, besonders in Deutschland, habe
sich eine heidnische Auffassung breitgemacht, die behaupte, dafl die klei-
neren Nationen kein Existenzrecht hitten, dafl das Recht des Starkeren gel-
te und das Ideal der Ubermensch sei. Dagegen sei zu sagen, daf jedes Volk
ein Recht auf Leben habe, alle Nationen Gottes Nationen seien, kein Volk
ein anderes versklaven diirfe. Wenn also Serbien fiir seine Freiheit kimpfe,
kimpfe es gleichzeitig fiir alle Nationen. Es gehe um den Sieg der christ-
lichen iiber die antichristliche oder heidnische Idee. Die heidnische Idee sei
der Ubermensch, die christliche Idee der Allmensch.

Nach dem Zweiten Weltkrieg betrachtet der Bischof die geistige und politi-
sche Entwicklung der Welt mit Sorge und fragt: Haben die christlichen V6l-
ker aus der Geschichte gelernt? In ihrer Macht und ihrem Reichtum sind
einige von ithnen stolz geworden und von Christus abgefallen. Auf welchem
Fundament bauen gegenwirtig die Slawen ihr Haus?

Bischof Velimirovi¢ erlebte nicht mehr den Niedergang der Herrschaft der
antichristlichen Machthaber in Osteuropa; aber er glaubte, daf} iiber den
Slawen erneut der Stern von Bethlehem aufgehen werde und bat Gott in-
stindig, daf er seinem Volk seine Siinden verzeihe und es ein ,heiliges Ser-
bien® werde.
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Herbert King

Was sage ich, wenn ich ,Maria“ sage?
ProzeB der Entstehung des Marienbildes

In der gegenwirtigen mariologischen Diskussion ist eine ganze Reihe neu-
er Elemente ins Spiel gekommen. So z. B. die Themen: Beziehung zwischen
Marienbild und Frauenbild. Zeitbedingtes und Uberzeitliches im Mariani-
schen. Das weiblich Mythologische. Das ,unbewuft“ Marianische. Das
Archetypische und Mythologische in seinem Verhiltnis zum Heilsge-
schichtlichen. Verhiltnis von Marienbild und Marienwirklichkeit. Maria
und weibliches Gottesbild.

Das Marienbild wird einerseits von der biblischen Offenbarung und deren
Entfaltung in der Tradition her bestimmt. Insofern haben wir es bei Maria
mit einer bistorischen Person zu tun, die in einem beilsgeschichtlichen Zusam-
menbang ersten Ranges steht. Wenn wir betonen, dafl jede Mariologie
biblisch zu sein hat, so ist zunichst diese historisch-heilsgeschichtliche Per-
spektive gemeint und erst sekundir der ,Beweis“ einzelner Dogmen aus der
Schrift. Hinzu kommt die Tatsache, dafl Maria in und mit Christus in voll-
endeter Weise am gottlichen Leben teilnimmt und in dieser neuen Seins- und
Wirkweise unter den Menschen anwesend ist.

Gleichzeitig aber kniipft das iiber Maria Gesagte an menschlichen Vorstel-
lungen an, die mit der Frau, der Mutter, dem Weiblichen ganz allgemein zu
tun haben. Wir haben es immer auch mit einem Bild Marias zu tun, mit
vielen Bildern.

Es geht also zum einen um die Wirklichkeit Marias als solcher, um das Ob-
jektive, um das, was Heilsgeschichte und Theologie beitragen und worauf
sich der Glaube bezieht. Die Information gibt uns die Offenbarung. Zum
anderen geht es um das Bild Marias, das individuell wie kollektiv Subjek-
tive, um das, was die menschlichen Vorstellungen von der Frau, was die
Religionen, der Mythos, das Religidse ganz allgemein beitragen. Es kommt
aus der Schopfung und aus der menschlich-religiosen Deutung derselben.
Beides zusammen bildet ein groffes Ganzes, ein Gefiige vielfiltigster Schichten.

Ist aber das eine nur objektiv, wie es scheint? Kann es dies sein? Und ist das

andere nur subjektiv, wie es scheint? Ist das eine nur iibernatiirlich und das
andere nur natiirlich? Kann man das so aufteilen?
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Die theologisch-heilsgeschichtliche Betrachtung wird dahin tendieren,
Maria moglichst zu ent-bildlichen und sie auf ihren (irdischen und himmli-
schen) heilsgeschichtlichen Stellenwert, ihr ,Sein® zu befragen, den ,Kern®
zu treffen, ihre eigentliche Wirklichkeit. Die bildliche Betrachtung dage-
gen, die schopfungsmiflig-integrierte Betrachtung ,fullt* manches auf. Es
entsteht an dieser Stelle ein zunichst nicht urspriinglich marianisches Ele-
ment (individuell und/oder kollektiv), ein zeitbedingtes Bild. Und doch ge-
hort es dazu. Was geschieht also, wenn man ,,Maria“ sagt, oder wenn man
das Wort ,Maria“ hort? Das-Wort Maria, wie jedes Wort der Offenbarung,
steht nicht in einem neutralen, gleichsam luftleeren Raum. Vieles wird mit-
gesagt, mitvorausgesetzt, bildet einen weitgehend unthematisierten Verste-
henshorizont.

Wenn wir bei Pater Kentenich nachsehen, so bemerken wir, daff er eigent-
lich zwei Ansitze des Marianischen hat. Zum einen den heilsgeschichtlich-
biblisch-dogmatischen, zum anderen den lebensmiRig-psychologisch-
schopfungsmiRigen. Zusammengefafit ist letzterer in dem Ausdruck: Maria
ist ,die herausragende personifizierte Zweitursache®, die auf die Erstursache
hinweist und diese ungew6hnlich stark verdeutlicht. Dies speziell in psy-
chologischer Hinsicht. Sie steht speziell fiir die ,,Psychologie der Zweitursa-
che®, fiir den ,Lebensvorgang Maria“.

So gehort sie zum einen zur Schopfungsordnung, ist deren hdchste Vollen-
dung. Jesus Christus ist ja bereits gleichzeitig Gott. Zugleich gehort sie zur
heilsgeschichtlichen Christusordnung, hat dort einen von ihrem Platz in
der Schopfungsordnung nicht adiquat ableitbaren Platz. So verbinden sich
im Marienbild Pater Kentenichs heilsgeschichtliche und schopfungsmigi-
ge Sicht zu einem einzigen Marienbild, einem Marienbild gleichsam in
zwel Phasen.

Diesen Zusammenhang driickt Pater Kentenich oft auch aus, wenn er Maria
die ,Waage der Welt“ nennt, die ,den inner- und auflerweltlichen Ord-
nungskosmos im Gleichgewicht“ hilt. Oder ,die Inkarnation von Natur
und Ubernatur®.! Solche Aussagen sind vor allem psychologisch gemeint.
Sie haben aber ein theologisches Fundament.

In meinem Beitrag ist die theologische Sicht immer vorausgesetzt. Es geht
aber schwerpunktmifig mehr um den psychologischen Aspekt. Wirksam
und bedeutend fiir die Praxis und Sichtweise des einzelnen werden die zu-
nichst abstrakt klingenden Formulierungen an der Thematik des Marien:l-
des. Wie verbindet sich eine subjektive, mehr aus der Psychologie und der
Schopfung kommende Sicht (Bild) mit dem objektiv vorgegebenen Marien-
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bild, das aus der biblischen Heilsgeschichte und Dogmatik kommt? Wie
weit ist das objektiv vorgegebene Bild nicht auch schon subjektiv, individu-
ell oder kollektiv subjektiv? Dazu will vorliegender Artikel einige Gesichts-
punkte vorlegen. Geleitet werde ich dabei von der Frage: Was geschieht, ist
geschehen, wird immer wieder geschehen, wenn ich ,Maria® sage?

Zunichst die Frage: Wie entsteht die eben genannte Verbindung aus dem,
was Maria ,objektiv ist, mit dem, was ,subjektiv® dazukommt? Bzw. richti-
ger formuliert: Wie entsteht der Zusammenhang von aus der Schopfung ge-
wonnenen Elementen (Frauenbild, Schopfungsbild) und dem, was Maria
selbst ist? Der Entstehungsweg sagt auch schon etwas iiber die Struktur der

in diesem Beitrag zu untersuchenden Verbindung, iiber den Vorgang
Marienbild.

1. DIE BEREITUNG DES MARIENBILDES
IN DER ERFAHRUNG DES WEIBLICHEN UND DER FRAU

In einem ersten Abschnitt soll der Erfahrung des Weiblichen und der Frau
(Schopfungsordnung) nachgegangen werden. Dabei werden wir die Beob-
achtung machen, daf die konkrete Erfahrung einen iiber diese hinauswei-
senden Uberhang aufweist. Zum Eigenwert der Frau gesellt sich ihr Symbol-
wert.

a. Beobachtungen im Bereich der Mythologie

Die Mythologie der Volker hat in einem grofen Umfang Bilder der Frau
und des Weiblichen entworfen und iiber Jahrtausende festgehalten und ge-
pflegt®. Sie geht von der Schopfung aus und findet iiber sie zum Géttlichen,
zum weiblich Goéttlichen. Alles Gottliche ist tief in Schopfung hineinge-
taucht. Die Bilder und Vorstellungen der Mythologien sind in einen gott-
lichen Zusammenhang gestellt. Sie empfangen von dort her ihre Giiltigkeit,
Wahrheit und Dauer. Die Frau erscheint so an verschiedenen Stellen als ver-
gottlicht, in vielen Abwandlungen als G6ttin. Ebenso werden viele Aspekte
der Schopfung insgesamt weiblich gesehen, vergéttlicht weiblich.

Im einzelnen handelt es sich um eine vergottlichte Sicht einzelner Aspekte
der Frau und des Weiblichen: des Miitterlichen (hier sind besonders die ver-
schiedenen Muttergottheiten und der Kult der Grofen Mutter zu nen-
nen’), des Jungfriulichen, der Sexualitit, des Lebensspendenden...
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Man kann auch bei Kunstwerken im Zweifelsfall davon ausgehen, daf sie
gleichermaflen religis und menschlich gemeint sind. Auch nach der sokra-
tischen Aufklirung haben die Griechen letztlich nur eine religitse Kunst
gekannt. ,Es scheint, dal der Kiinstler gleicherweise eine wirkliche Frau wie
auch eine gottliche Kraft dargestellt hat. Isis und Nut sind Géttinnen, aber
sie werden als attraktive Frauen dargestellt. Im besonderen gilt dies fiir die
griechische Aphrodite und die rémische Venus.“* So kénnen ,alle Dinge
und Gestalten ... zu einem Sakrament werden®.> Das gilt auch und ganz
besonders von der Frau, dem Weiblichen insgesamt und seinen verschiede-
nen Aspekten.

Die Bilder der Mythologien sind Objektivationen von Bildern, die in der
Tiefe der Seele der entsprechenden Volker leben, entstehen, sich gleichsam
auskristallisieren. Sie haben deswegen die Dauer und Dynamik dessen, was
mit dem Ureigensten und Tiefsten eines Menschen, eines Volkes und einer
Kultur verbunden ist.

Die einmal geformten und entstandenen Bilder haben deswegen eine sehr
starke Lebenskraft, auch dann, wenn sie ,nur“ noch im Unbewuften weiter-
leben. Der mythische Untergrund ist auch in uns heutigen Menschen nach
wie vor lebendig, nur daf} er mehr unbewuft geworden ist bzw. sich in For-
men ausdriickt, die nicht als mythisch-religios empfunden werden. Und
dennoch haben sie eine religiose Dynamik.

Neu entstehende Bilder sind deshalb nie v6llig neue Bilder. Sie haben etwas
aus dem traditionellen Untergrund aufgenommen und wurzeln in ihm,
sind Ausfaltungen und Adaptationen desselben.

b. Beobachtungen im Bereich der personlichen Erfabrung

Ein weiterer Weg fiir die Gestaltung von entsprechenden Bildern kommt
aus der Erfahrung der konkreten Frau und dem Weiblichen. Jeder Mensch
begegnet der lebendigen Frau. Der Mann auf eine Weise, die Frau ihresglei-
chen und sich selbst auf eine andere.

Dabei tritt die Frau als Kind, Jugendliche, junge Erwachsene, Erwachsene,
reife, alternde, alte Frau in Erscheinung. Sie ist unverheiratet oder verheira-
tet, ist Braut, Mutter, Grofmutter, Schwester. Sie erscheint als geliebte, be-
wunderte, gehafite, verachtete Frau. Als aus der Ferne verklirt wirkende, als
Gestorbene und im Andenken weiterlebende Frau. Als Magd, als Herrsche-
rin. Als Ausgebeutete, Geschundene, reiche und ausbeutende Frau. Mit
weifler, roter, schwarzer, gelber Hautfarbe ...
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Mit dem Weiblichen verbinden sich bestimmte Werte (angeborene, kultu-
rell erworbene oder beides).

In der Begegnung mit der Frau begegnen wir einem konkreten Wesen, das
aber gleichzeitig iiber sich hinausweist. Wie sieht die beste Frau aus? Wie
wire hier das Hochste zu denken und sich vorzustellen, wenn wir dieses

nicht als abstrakten Begriff formulieren, sondern als Hochstworstellung, als
Hochstbild konkreter Art?

Die konkrete Frau weist in der vielfiltigsten Weise iiber sich hinaus. Das
liegt an ihr selbst, aber auch am Betrachter. In der menschlichen Seele, vor
allem in der des Mannes, ist eine Dynamik am Wirken, die gerne mehr in
der Frau sieht als sie konkret sichtbar darstellt. Jung redet vom Archetyp der
sanima“, der die Tendenz hat, die Frau zu idealisieren. Er trigt Wiinsche in
sie hinein, hat eine gewisse Notwendigkeit, sie groRer, schoner, edler... zu
sehen als sie in Wirklichkeit ist. Das Hochstbild, das zustande kommt, ist
dann ein Phantasiegebilde. Gerade die alten Mythologien haben viel an
Phantastischem in die Frau hineinprojiziert.

Die Tendenz zur Idealisierung kann aber auch als ein Sehorgan angesehen
werden, das tiefer blickt. Hinter der konkreten Erscheinungsform wird das
Eigentliche gesehen. Der Gedanke Gottes, der mehr denkt und sieht als die
Menschen, leuchtet auf und wird gerade durch die Tendenz zu idealisieren
erfafit.

Natiirlich ist klar, daf sich auch hier der Bruch der Siinde meldet. Die Siin-
de hat zugrunde liegende Strukturen aber nur verletzt, nicht auer Kraft
gesetzt. Sie leuchten nach wie vor durch.

SchlieBlich weist die Tendenz zur Idealisierung auf das Unendliche selbst,
auf das weiblich gesehene Unendliche. Der Mensch iibersteigt in seinem
Geist und seiner Seele alles Geschaffene.

Wie ist dieses Hochste zu formulieren, das sich im Menschen meldet? Ist es
eine reine Idee? Ist es Gott selbst? Niherhin ein Bild von Gott, ein weib-
liches Bild von Gott, ein - wie jedes Bild von ihm - schopfungsmifig ver-
mitteltes, begrenztes Bild von ihm? Hat dieses Bild eine Eigenkonsistenz?

c. Kollektiver ProzefS der Gestaltung des Frauenbildes
Der eben skizzierte individuelle Prozef der Begegnung mit dem Weiblichen
findet auch kollektiv statt in einem Volk, einer Kultur, einer Epoche. So

durchdringen sich individuelle Elemente und kollektiv vorgegebene (vorge-
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geben in der Prigung der Seele selbst, wie in den vorfindbaren Bildern). Der
individuelle Prozef pflanzt sich immer auch in eine von weit her kommen-
de Seelengeschichte und Objektivationsgeschichte dieser Seelenbilder ein.
Sie sind engstens mit der (psychologischen) menschlichen Natur verbun-
den.

Die einmal gestalteten Bilder wirken weiter, entstehen gleichzeitig auch
immer wieder neu aus der Seele der Menschen. Aber als Abwandlungen,
Neueroberungen, Weiterentwicklungen, Korrekturen, Reinigungen ... des
schon Vorhandenen und Vorgegebenen, nicht als schlechthin neue Bilder.
Es besteht ein organischer Zusammenhang mit der Vergangenheit.

Das duflere Bild der Frau, das in der Wirklichkeit angetroffen wird, und das
innere Bild, das im Innern des Menschen (der Frau und besonders des Man-
nes) als Antwort auf jenes angesprochen wird und wieder auf das dulere zu-
riickwirkt, das zudem an eine lange Geschichte der Entfaltung der mensch-
lichen Seele ankniipft, kann sich in der vielfiltigsten Weise objektivieren,
d.h. es kann sich in einer Kultur ein Stiick weit verselbstindigen.

Das ist, wie oben vermerkt, in den Religionen und der Mythologie gesche-
hen. Das geschieht aber ganz allgemein in der Kultur: In der Kunst, der
Malerei, der Plastik, Symbolik, Poesie, Literatur, im Theater, im Kult ... So
erhalten sie als vorgegebene Bilder eine besondere Bedeutung in der Er-
kenntnis der Frau (der konkreten wie der idealisierten bzw. ideal gesehenen
Frau). Sie formen die innere Erkenntnisfihigkeit des Menschen, der unter
dem EinfluR dieser ,,objektiv” gewordenen Bilder lebt, und geben ihr.eine
Richtung an. Sie schreiben bestimmte Erkenntnisweisen und bestimmte
Aspekte des Frauseins fiir eine Kultur, ein Volk und eine Zeit fest.

Was geschieht also, wenn ein so verfafSter Mensch das Wort , Maria“ hore? Oder
hort, dafl Maria Mutter ist? Jungfrau? Gefahrtin? Daf sie liebt? Es ist vollig
undenkbar, daf ein einigermaflen klarer Begriff von Maria ,als solcher” ge-
bildet werden kann. Immer weckt und assoziiert ein solcher viele andere
Inhalte.

2. MARTANISCHE GESTALTWERDUNGEN DES BILDES DER FRAU

Es ist nicht verwunderlich, daf} man gegeniiber einer solchen Tatsache seine
Befiirchtungen hat. So ist das AT in der Frage des Bildlichen, auch und gera-
de des weiblich Bildlichen, duferst zuriickhaltend. Es darf kein Bild von
Gott gemacht werden, schon gar kein weibliches. Das Bilderverbot des AT
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wirkt auch im NT und in der Geschichte des frithen Christentums nach,
mindestens bis ins vierte Jahrhundert hinein. Insofern sind die Christen der
ersten Jahrhunderte eher Puritaner und Calvinisten als Anhinger des
Barock. Sie konnen ja auch wegen ihrer gesellschaftlichen Situation gar kei-
ne Kirchen bauen, sind deswegen an dieser Stelle auch gar nicht herausge-
fordert. Aber auch im privaten Kreis kennen sie mehr das Symbol und das
Ornament als das Bild. Als allmihlich Bilder sich durchsetzen, kommt es zu
groflen und sehr schweren Auseinandersetzungen (im sog. ,Bilderstreit®).

Die Christen haben relativ schnell die Philosophie der Heiden aufgenom-
men und sie als Weg zu Christus gesehen. Mit der Mythologie und den
bereitliegenden Bildern geschah solches nicht. Dorthin und von dort her
gab es keinen Weg. Das ist bestes alttestamentliches Erbe. Um so erstaun-
licher ist, dafl dennoch relativ vieles schon gleich in den ersten Jahrhunder-
ten von Maria gesagt wird (das NT mit einbezogen).

Und doch geschieht mit der Zeit eine Inkulturation des Christentums, auch
in die religidsen (mythologischen) Vorstellungen. Allerdings ohne daf dies
bewuflt oder gar thematisiert wird. Es geschieht mehr lebensvorgangs-
mifig, im Vollzug. So werden Kirchen auf den Ruinen der alten Tempel
gebaut. Das reflexive Bewuftsein begriindet dieses Vorgehen mit der Uber-
windung des Heidentums. Das Unterbewufitsein aber spiirt und ,weil“,
daf hier gleichzeitig etwas weitergefithrt wird, etwas, woran das Christen-
tum ankniipfen kann. Oder, um ein weiteres Beispiel zu nennen: das christ-
liche Weihnachten und die heidnische Wintersonnwende gehen eine enge
Verbindung ein. Ganz allgemein ist zu beobachten, dafl die verwendeten
Symbole oft dieselben sind wie im Heidentum. Es gibt eben eine allgemeine
religiose Symbolik und Handlungsweise, die den Religionen gemeinsam ist,
weil sie der menschlichen Natur eigen ist.

Im Mafle das Christentum seine Identitit gefunden und die méoglichen Ver-
mischungen mit Heidnischem abgewehrt hat (Gnosis) und keine Gefahr
mehr an dieser Stelle besteht, kann es sich nach der Richtung der Bilder
mehr 6ffnen. Dies gilt besonders auch vom Marienbild. Gerade hier wird in
den ersten Jahrhunderten immer wieder betont, dafl eine zu starke Hervor-
hebung und Verehrung Marias zu leicht in die Nihe der heidnischen Got-
tinnen fithren wiirde. Allmihlich aber kann sie in ihre Nihe kommen, ohne
daf die grundsitzliche Identitit des Christlichen gefihrdet wire.

Das heif3t nicht, daf} das christliche Marienbild nicht durch diese Begeg-
nung eine ganz neue Dynamik erhilt. Die grole Marienbegeisterung beim
Konzil von Ephesus hat wohl auch mit der Tradition dieser Stadt zu tun, in
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der die Artemis verehrt wurde. Davon weif gleich zu Beginn des Christen-
tums die Apostelgeschichte (19,23-40) zu berichten. Es entsteht ein grofler
Tumult, als die G6ttin Artemis in die Streitigkeiten hineingezogen wird.
,Es ist einleuchtend, daf die alten Fruchtbarkeitsriten das christliche Oster-
fest vorbereitet haben oder daf die zirtliche dgyptische Unterweltsgottin
Nut den Weg fiir die Gestalt Mariens freigemacht hat. Die Menschheit
muflte zunichst das Passahlamm der frithsemitischen Stimme kennenler-
nen und dann das Passahmahl der pharisiischen Juden, bevor sie im Oster-
fest dem auferstandenen Jesus begegnen konnte. Sie mufite erst die Gestalt
der zirtlichen Nut und der lebensspendenden Demeter ausbilden, bevor sie
Maria als die ,jungfriuliche Mutter‘ verehren konnte. (...) Und wenn auch
das Gute manchmal mit dem Bosen vermischt war, so war das kein Problem.
Das Bose konnte ja eliminiert werden, und das Christliche blieb davon
eigentlich unberiihrt. (...) Die frithen Christen wufiten sehr genau, wer Dia-
na war. Fiir sie waren die Unterschiede zu Maria wichtiger als die Ahnlich-
keiten mit ihr.*®

Als also die Verbindung zwischen den in der Seele liegenden und stets neu
aktualisierten Bildern mit der Nachricht iiber Maria immer mehr zustande-
kam, nahm die Marienliebe und Marienerkenntnis einen ungeheuren Auf-
schwung, zunichst im Orient, dann auch im Westen. ,,Und nach der christ-
lichen Transformation der weiblichen Gottheiten wurde so das vielleicht
mdichtigste Symbol der westlichen Kultur geboren.“” Es entsteht ein neues Sym-
bol, ,,das die weibliche Dimension Gottes darstellt ... Und dieses Symbol
erweist sich als das michtigste und dauerhafteste Symbol der Weiblichkeit
tiberhaupt.“® Es ersetzt die alten heidnischen Symbole, 16st diese ab, be-
wahrt aber gleichzeitig deren Dynamik und psychologische Stimmigkeit.

Heute findet in solchem Zusammenhang die Entstehung des Bildes der
Gottesmutter von Guadalupe grofe Beachtung. Alte indianische Vorstel-
lungen und Erlebnisse betreffs der Groffen Mutter haben sich in einer origi-
nellen Synthese lebendig mit der biblischen Gottesmutter zur Gottesmut-
ter von Guadalupe verbunden. Sie diirfte das michtigste Symbol Latein-
amerikas sein. Sie steht fiir die Beachtung des Indianers und seiner Wiirde.
Dies geschieht im Bild, erst sekundir, und leider meist iiberhaupt nicht, in
Worten. Ebenso ist die Gottesmutter von Tschenstochau ein duflerst wirk-
sames Symbol, das viele Fiden zusammenbindet und Ebenen zusammen-
sieht.

Die Marienverehrung hat immer eine grofle und vitale Zeit erlebt, wenn der
vorchristliche, vormarianische Untergrund entsprechend in Verbindung
treten konnte mit der biblisch-heilsgeschichtlichen Marienlehre. Das ,vor*
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ist hier sowohl zeitlich-geschichtlich gemeint wie psychologisch-aktuell. So
ist es im Mittelalter geschehen in der germanischen Welt, die eine grofle
Verehrung der Frau mitbrachte, wie Pater Kentenich immer wieder hervor-
hebt. Die Botschaft von Maria fillt auf einen bereiteten Untergrund. Weni-
ge Worte und Hinweise geniigen, um viele marianische ,Samenkorner® auf-
gehen zu lassen. Gleichzeitig wird in der Begegnung mit dem Marianischen
dieser Untergrund zu sich befreit. Jetzt erst zeigt sich, was eigentlich
gemeint ist mit dem, was er ersehnt, sieht, sich vorstellt, gestaltet. An sich
eine vielversprechende Sache, wenn man bedenkt, wie engagiert heute jeder
Prediger nach einem solchen Rezept Ausschau hilt.

Eine solche Verbindung und Gestaltung geschieht vor allem in der Kunst.
Gerade sie versucht, die Frau (um sie geht es in diesem Beitrag) in den sie
iibersteigenden Dimensionen darzustellen, das Unsichtbare an ihr sichtbar
zu machen. So vor allem in einem mehr traditionellen Verstindnis von
Kunst.

Dies ist besonders deutlich geschehen in den vielen Mariendarstellungen
der christlichen Kunst. Diese sind nicht ohne das biblische Marienbild zu
erkliren, aber ebensowenig ohne die Erfahrung der konkreten Frau, der
weiblichen Dynamik der Seele und der kulturellen Tradition. Letztere
haben immer wieder ihre besten Seiten mit dem biblischen Marienbild ver-
bunden und in dieses hineingelegt.

Besonders schon beschreibt diesen ProzeR ein Text von Gertrud von le Fort:
»Kein Bild bezeugt den Zauber der christlich-abendlindischen Kulturwelt
tiefer und inniger als das jungfriulich-miitterliche Antlitz der Frau, wie es
sich im Marienbild darstellt. (...)

Und nun beginnt ein Bilderfrithling ohnegleichen, ein jahrhundertelanger
Frithling, der keinen Herbst kennt. Wie tief hat sich die Welt nach dieser
zarten Liebe und Miitterlichkeit gesehnt! Sie kann sich nicht genug tun,
ihre neue Entdeckung zu feiern. Jedes Volk, jedes Jahrhundert, jeder Stil
huldigt auf seine Weise der geliebten Gestalt. Nicht nur die Sterne bilden
um ihr Haupt eine Krone, wie es in dem alten Lied heiflt, sondern auch die
Rosenhaine der Erde, nicht nur der Mond, auch dieser liegt ihr zu FiiRen.
Die steilen Gewinder der Gotik und der Frithrenaissance wie die prichtig
wogenden des Barock dienen gleicherweise, sie zu schmiicken. Man kann
sie nicht oft genug malen, - iiberall soll das Marienbild zugegen sein! Man
hebt es auf die Altire der Kirchen, man stellt es iiber die Tiiren der Wohn-
hiuser, es muf die Stadttore beschirmen, in den Spitilern Trost spenden,
die Findelhduser segnen und in den Brunnstuben iiber die Reinheit der
Quellen wachen. Denn wo Maria waltet, wo die brautlich-miitterliche Lie-
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be der Frau anwesend ist, da kann die Welt nicht ganz verirren und zugrun-
de gehn, immer wird da noch ein andres Wort mitgesprochen werden als
das der starren Gerechtigkeit und der selbstherrlichen Kraft. Maria 1t nie-
mand im Stich, sie weifl noch Rat, wo keiner raten kann. Und wenn Krieg,
Pest und Hungersnot Tausende hinweggerafft haben, in ihren Armen atmet
das liebliche Christuskind, das ein ewiges Leben verkiindet. Am Herzen der
Frau ist noch Hoffnung, wenn alle Hoffnung einer Zeit starb.

Es ist lichter geworden auf Erden, seit man das Marienbild verehrt: Die
giitevolle Frau ist auf den Thron der Welt erhoben worden, sie darf ihn nie
wieder verlassen! Singer bitten sie mit ihren Liedern, Ritter weihen ihr die
Waffen, Frauen ihre Geschmeide — nein, nicht nur diese! Hat nicht eine
jede von ihnen ihren eigensten Liebreiz an das Marianische hingeschenkt?
Ist nicht alle Reinheit, Anmut, Giite, die je eine Frau schmiickten, in dieses
Bild eingegangen, an dieses Bild verschwendet worden? Haben ihm nicht
unzihlige Miitter ihr eigenes Kind, all ihre Mutterseligkeit und ihre Mutter-
schmerzen dargebracht? Und sind nicht Tausende von holden Geheimnis-
sen der Verehrung und Anbetung, die ihnen selbst galten, in dieses Bild hin-
eingemalt, hineingezaubert worden? Ja, ist nicht dieses Bild wirklich eine
Geschichte der Fraun, eine Geschichte, die durch alle christlichen Jahrhunder-
te lduft und doch immer die gleiche bleibt, in unendlich stiller, lieblicher
Wiederholung des gleichen schwesterlichen Geschicks? (...)

Ja, gewifl, das Marienbild stellt eine Geschichte der Frau dar, wie sie inniger und
ergreifender nicht erzihlt werden konnte — eine verklirte Geschichte der Frau!
Denn all diese Bilder, sie suchen und ersehnen doch jenes eine Bild, an das
nicht nur unzihlige schwesterliche Gestalten ihr Antlitz hinschenkten,
sondern von dem sie auch selbst die Beseelung ihres Antlitzes empfingen:
all diese Frauen, die Mariens Bild mit ihrer Schonheit schmiickten, sie
schmiickten ihrer eigenen Schonheit Urbild: Gott selbst hat dieses Urbild
geliebt und ihm ein gottliches Erbarmen in den Schoff gebettet.*’

Man konnte alle Mariendarstellungen untersuchen, inwieweit in ihnen
~Vormarianisches®, Erfahrung und Deutung des weiblichen Teils der Schop-
fung eine Synthese, ein Amalgamat eingegangen sind mit der Gestalt Marias.

3. NICHT-PERSONALE WEIBLICHE SYMBOLE
Aber nicht nur die Frau, sondern ganz allgemein auch die nicht-mensch-
liche Schopfung insgesamt wird miteinbezogen. Diese erscheint in einer

Ahnlichkeit zum Menschen, wird in Poesie, Kunst, Symbolik, Mythologie,
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Sprache entsprechend weiblich (oder auch minnlich) erlebt und gedeutet.
Es entsteht ein vielfiltiges Bild auch der nicht-menschlichen Schopfung.
Dieses hat wieder Wirkung auf das Frauenbild, wie auch das Frauenbild
Auswirkung auf das nicht-menschliche Schépfungsbild hat.

Davon ist dann wieder das Marienbild geprigt.

Die Frau ist bei aller vergeistigten und beseelten Sicht auch die leiblich exi-
stierende Frau. Die Darstellungen der idealen Frau (religiés und nicht reli-
gi6s gesehen und mit allen Schattierungen und Ubergingen dazwischen)
sind immer auch solche des idealen Leibes, vor allem des Gesichts und der
Hinde. Der ganze Leib wird zum Symbol, das Herz, die Brust, der Mutter-
leib.

Dariiber hinaus gibt es eine Symbolik, die mehr unbewuflt und assoziativ
sich auf die Frau bezieht. Vieles dabei ist kulturell bedingt. Das ist ja gerade
Kultur, entspricht der Eigenart von Vilkern oder einer Epoche.

So wird der Mond, der meistens weiblich gesehen wird, eng mit der Frau in
Beziehung gebracht. Ebenso die Erde, wihrend der Himmel mehr mit dem
Mann assoziiert wird. Blumen sind eher weibliche Symbole. Der Friihling
hat weibliche Symbolik. Der Maimonat wird auf der Nordhalbkugel als der
Liebe zur Frau zugeordnet empfunden...

Diese Symbolik ist in der Mythologie vielfach entwickelt worden. Ist in der
Sprache mit ihren weiblichen und minnlichen Artikeln Gestalt geworden.
Sie wirkt und entsteht immer neu aus der Begegnung mit der Frau. Es stellen
sich einfach gewisse, der Seele evidente Assoziationen mit der nicht-
menschlichen Schopfung ein und werden zu weiblichen Symbolen. Auch
hier gibt es die geschichtlich gewordenen Objektivationen, die entspre-
chend aufgenommen und weitergepflegt werden. Wir konnen von einer
anthropozentrischen Vermittlung sprechen. Kosmisches (Materielles,
Pflanzliches, Tierisches) wird menschlich-weiblich ,verarbeitet“. Solche
Anthropozentrik ist immer weiblich oder minnlich, nicht schlechthin
menschlich.

Einen Hinweis auf die Richtigkeit solcher Beobachtungen haben wir in der
Tatsache, daf die ,richtigen® Symbole integrierend wirken und wichtig sind
im Prozef} der Selbstwerdung von Mann und Frau und der Ausgestaltung
ihrer Identitit. Das Sichtbare wird hier tiber den Leib hinaus zum Ausdruck
des Unsichtbaren (des inneren Bildes). Aber auch das innere Bild wird vom
dufleren sichtbaren Bild geprigt.
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Der Wert solcher Symbole besteht vor allem darin, daf§ diese Symbole un-
gleich mehr enthalten als abgegrenzte Begriffe.

Auch hier haben wir wieder den Zusammenhang mit Maria. Viele nicht-
personale weibliche Symbole haben Anwendung auf Maria gefunden. So
wurde die Symbolik der Natur zu einer reichen Quelle der Entfaltung unge-
ahnt vieler Aspekte des Mariengeheimnisses.

Dies sollten einige Hinweise sein zum ,Vormarianischen® wie es sich in der
Geschichte und der menschlichen Natur zeigt. Die Botschaft von Maria
fillt immer auf einen bereiteten Untergrund. Immer ist mehr gesagt, als
man sagen will. Ein ganzes Gefiige wird angeriihrt. Bekanntes - Unbekann-
tes angesprochen. Wer ,Maria“ sagt, hat es nur noch bedingt in der Hand,
was mit diesem Wort geschieht, was es auslost. Das ist eine grofle Chance,
aber natiirlich auch ein Risiko. Wir konnen so von einer Mariologie von
unten sprechen, einer bei der Schopfung ansetzenden Mariologie. Das ist
allerdings nur die eine Seite eines Gesamtvorgangs. Auch bei der absteigen-
den Linie ist die persdnliche (individuelle wie kollektive) Reaktion des Men-
schen mit dabei. Und diese ist von der Erfahrung der Schopfung schon ge-
prigte Reaktion. Ohne die Schépfung konnte der Mensch ja gar nichts ver-
stehen. Dafl dies gesagt werden muR, ist eigentlich seltsam. Doch ist dies
ein Stiick weit die Situation unserer Kultur, auch der theologisch-religitsen.
Sie hat sich zu sehr von den Wurzeln gelést, ist zu einem Uberbau gewor-
den. Das an der marianischen Thematik Beobachtete gilt ganz allgemein.

Anmerkungen

1 Beide Zitate: Pater Joseph Kentenich: Das Lebensgeheimnis Schonstatts II. Vallendar-
Schonstatt 1972, 137.

Dieser Beitrag beschrinkt sich, dem Thema entsprechend, auf den weiblichen Aspekt der
Schépfung.

N

w

Neumann, Erich: Die grofe Mutter. Eine Phinomenologie der weiblichen Gestaltungen
des Unbewuften. Olten, Freiburg/Brsg. 1955, Sonderausgabe 1985.

Greeley, Andrew: Maria: iiber die weibliche Dimension Gottes. Graz, Wien, Ké1n 1979, 85.
a.a.0. 85.

a.a.0. 93 £; 106.

a.a.0. 108.

a.a.0. 105.

Le Fort, Gertrud: Die Krone der Frau. Ziirich 1952, 48-51. Hervorhebungen H.K.

130



SCHONSTATT SPIRITUELL

Viele Mitchristen - innerhalb und auferhalb der katholischen Kirche - tun sich
schwer mit Maria. Folgende Stufen der Marienverehrung wollen die innere Dyna-
mik eines Weges aufzeigen, der ein Gnadengeschenk ist. Eine Beziehung kann man
nicht einklagen und einfordern, man kann sie aber wecken, wachsen lassen und f6r-
dern. Jede auch anfanghafte Stufe ist in sich wertvoll, Grund zur Freude. Sie darf
nicht deshalb abgewertet werden, weil es noch weitere Grade gibt. (Das muf uns
Katholiken gesagt werden.) Jede reifere Stufe ist ein Geschenk des Geistes, das als
Gnadengabe fiir das Ganze gelebt und in Ehrfurcht zur Verfligung gestellt wird. So
wird Marienverehrung kein Druckmittel, sondern ein im Heiligen Geist eroffneter
Weg. (Das mufl den evangelischen Christen vermittelt werden.)

Wachstumsstufen der Marienliebe
1. DEINE MUTTER, HERR

Deine Mutter, Herr, gehort zu Deiner Lebensgeschichte.
Sie steht dafiir, daf} Du wirklich Mensch, mein Bruder bist.
Ja, Du bist ,der Sohn der Maria“ (Mk 6,3).

Aber Du bist mehr. Unendlich und unsagbar.

Nicht aus dem Willen des Fleisches oder des Mannes,
sondern aus Gott von allem Anfang an.

Wie dies verbinden, Herr? Unendlichkeit und Zeit?
Ewiger Sohn Gottes und Kind an der Brust einer Frau?
Herr, wenn ich an Dein wahres Mensch- und Gottsein glaube,
was, Herr, was bedeutet das fiir Deine Mutter?

Aus Deinem Geheimnis kommen die Worte des Boten:
Gottes Wohlwollen und Charme liegt auf Dir!

Heiliger Geist iiber Dir!

Und Du selbst, Herr, Kind in ihr.

Wer bin ich, dafl ich die Mutter meines Herrn begriffe!
Mit Deinen Augen und mit Deiner Liebe

la} mich auf die Frau schauen, die hinter Dir steht

in Deinem Schatten und in Deinem Licht,

im unverstehbaren Kreuzesschatten

und im zunehmenden Osterlicht.

Im Heiligen Geist, der von Dir ausgeht, wird sie erkannt.
Keine Géttin, kein Wunschbild und keine Kultfigur

soll sich zwischen Dich und mich stellen, Herr.

Nimm alle falschen und hinderlichen Bilder weg.
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Aber was Dich mit Deiner Mutter verbindet,
das will ich verstehen und mir aneignen mehr und mehr.
Wenn Du es willst, Herr, zeige mir Deine Mutter.

2. SELIG, WEIL DU GEGLAUBT HAST

Vom Wort Gottes lasse ich mir die Erlaubnis geben,
Dich anzusprechen und mit Namen zu nennen: MARIA.
Mit diesem Namen spricht Dich der Bote an.

Elisabeth und all die anderen nennen Dich so.

Und Jesus selbst. Dreifig Jahre, Tag fiir Tag.

Ich wiirde gerne horen, was im Verborgenen bleibt,
nachspiiren, was Jesus meint mit seinen letzten Worten,
mit ,Frau, siche da“ und mit ,Deine Mutter®.

Ich spreche noch etwas scheu die Worte nach:

Gesegnet bist Du, Maria, mehr als alle.

Selig ist die, die geglaubt und dem Wort Gottes

in ihrem Schof und in ihrem Leben Raum gegeben hat.
Ich bewundere mit der Heiligen Schrift Deinen Glauben,
der nichts in der Hand hat, nur Gottes Wort im Ohr.
Nicht die Biologie, sondern Dein Glaube, Maria,
verbindet Dich mit uns, den Briidern und Schwestern Jesu,
die sich miithen, Dein Wort zu horen und zu befolgen.
Danke, daf§ Du vorangegangen bist im tastenden Glauben.
Ich bewundere Deine Treue zu Jesus,

als Du ihn nicht mehr verstehen konntest.

Dein Glaube macht Mut, das zu tun, was ER uns sagt.

3. MEINE MUTTER

Mit Jesus darf ich Dich Mutter nennen.

In Thm bist Du nicht nur die Maria von damals.

Wer in Jesus ist, stirbt nicht, sondern lebt wirklich.
Du bist lebendige Person in der Macht seiner Auferstehung.
Er hat uns alles geschenkt, was thm gehort,

nicht zuletzt Dich als Mutter.

Ich bin froh, daf ich glauben und annehmen kann,
daf} das Wort Jesu am Kreuz mir personlich gilt:
Siehe, Deine Mutter.

Ich habe mit IThm etwas sehr Personliches gemeinsam:
Seine Mutter ist mir Mutter geworden.

Wenn ich an Dich denke und mich an Dich wende,
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bin ich dem ganz nahe, der Dein Leben reich gemacht hat.

Du stehst als Bild der bergenden Liebe vor mir und sagst mir:

es gibt immer noch einen Zufluchtsort in jeder Fremde,
eine Heimat und ein Nest in jeder Not und Verzweiflung.
Du bist die Option Gottes fiir die Armen,

der Zugang fiir alle, die Seine miitterliche Liebe brauchen.
Maria, Mutter, ich brauche Dich, so alt ich bin.

Danke, daf ich mich an Dich wenden darf. Immer.

4. ICH LIEBE DICH UND GEHORE DIR

Du bist mehr als nur eine Anlaufstelle in allen Noten.
Tag fiir Tag entdecke ich mehr Deine Liebe zu mir.

Ich war und bin eingeschlossen in die Liebe,

mit der Du Jesus empfangen, geboren und genihrt hast.

Du hast Deine liebende Zustimmung nie zuriickgenommen.

Du bist nicht weggelaufen, als er von allen verlassen war.
Unter Schmerzen wurde die Kirche geboren,

deren Anfang und Urbild Du bist.

Mehr noch als Abraham hast Du das Liebste geschenkt,
damit ich Jesus finden darf und Er in mir geboren wird.
Du hast liebend ja gesagt zu dieser Geburt,

die sich noch immer ereignet im Heiligen Geist.

So gehorst Du, Maria, zu meinem Leben.

Du hast mir das Liebste und Kostbarste geschenkt.
Darauf antworte ich mit meiner Liebe zu Dir.

Liebe antwortet mit Liebe, nicht mit weniger.

Ich schenke mich Dir, weil ich Dir schon immer gehore.
Ich bin gliicklich, Dir zu gehoren. Ganz Dein.

5. MARIA SEIN

Ich lebe in Deiner Nihe, die mich immer mehr prigt.

Du verbiegst mich nicht, sondern weckst mich,

damit ich Dir gleich und so wirklich Mensch werde

in urspriinglicher und unverdorbener Weise.

Ich darf in meiner Originalitit Dir dhnlich werden.

Du sorgst, daf ich nicht eine billige Kopie von Dir werde,
sondern Dein Bild voll von Leben und Einmaligkeit.

Du bist an vielen Orten erschienen.

Du wirst aber an allen Orten gesucht und gebraucht.
Darf ich Dir immer dhnlicher werden,
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damit Menschen an vielen Orten Dich erfahren kénnen?
Meine Berufung ist es, Maria zu sein,

mitzuhelfen, da Du erkannt und geliebt wirst.

Ich darf Dich in einmaliger Weise gegenwirtig setzen.
Heute und an allen Orten.

6. MARIA IN MIR

Maria, ich nenne voller Ehrfurcht Deinen Namen
und versinke in erfiilltes Schweigen.

Du beriihrst wie ein Tau die Tiefen meines Seins
mit Deiner liebevollen, zarten Gegenwart.

Du bist wortlos da. Ich bin schweigend in Dir.
Dich atmet meine Seele, auch wenn ich schlafe.
Du hast den guten Wein bis jetzt zuriickgehalten.

Rainer Birkenmaier
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Schwester M. Emilie Engel

SCHONSTATT INTERNATIONAL

1980 bat eine Gruppe von Schonstittern in Rom Papst Johannes Paul II. um
die Heiligsprechung ihres Griinders Pater Josef Kentenich. Seine Antwort
war kurz: ,Sprecht ibr ihn heilig!“ - Wie soll das geschehen?

Pater Kentenich hat in Schonstatt eine neue katholische Spiritualitit, eine
Heiligkeitsschule begriindet. Der Heilige Vater erwartet, daf die Mitglieder
der Bewegung durch ihr Leben den Beweis erbringen, da diese originelle
schonstittische Spiritualitit ,,die Prinzipien der Heiligkeit enthdlt, vom Heili-
gen Geiste eingegeben und heiligmafSige Menschen zu schaffen fihig ist“.! Schon-
statt kann auf zwei gottgeschenkte Vorbilder blicken, die diese Aufgabe
paradigmatisch erfiillt haben: Josef Engling und Schwester M. Emilie
Engel.

Von Josef Engling, dessen Seligsprechungsprozef 1952 eroffnet wurde, sag-
te der Griinder: ,,Josef steht am Anfang unserer Schinstattgeschichte . . . gleichsam
wie ein gigantischer gottlicher Entwurf, an dem Gott sich in der Folge — menschlich
ausgedriickt — stindig bei der Ausgestaltung und Leitung der Familie orientierte . . .
In dbnlicher Weise . . . steht auch Schwester Emiliens Heldengestalt vor unserem gei-
stigen Auge . .. Ungeziblt viele Gestalten aus allen Schonstatt-Kreisen — es sind die
edelsten — sind im Laufe der Jahre nach diesem Entwurf von gottlicher Erzieber-
hand sorgfiltig und erfolgreich gestaltet und geformt worden, . .. Schwester Emilie
an der Spitze ... Wir hoffen, daf8 beide (Josef Engling und Schwester M. Emilie)
einmal zur Verberrlichung Gottes und zur Legitimierung Schonstatts in seiner
urtiimlichen Reinrassigkeit der Ebre der Altire gewiirdigt werden.”

Wir stehen im Jahr des 100. GEBURTSTAGS VON SCHWESTER M. EMI-
LIE, die am 6. Februar 1893 als viertes von zwolf Kindern auf einem Bauern-
hof in Husten, Kreis Olpe, im westfilischen Sauerland geboren wurde. Die-
ses Jubildum im 25. Jahr des Heimgangs von Pater Kentenich legt es nahe
nachzutasten, inwiefern Schwester M. Emilie in ihrem Leben, Lieben, Lei-
den und Wirken als ein solch ,gelungener Entwurf* den Griinder ,heilig-
spricht“. Daf dies im Rahmen dieses Artikels nur skizzenhaft geschehen
kann, liegt auf der Hand.

Im urwiichsig frommen Elternhaus wichst Emilie Engel in einer selbstver-

stindlichen warmen Marienliebe auf, zugleich aber auch in einer heiligen
Gottesfurcht, die sich in ihrem iiberaus fein und zart reagierenden Gewis-
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sen als Not und Angst auswirkt. Das Korrelativ zu dieser Gottesfurcht bildet
ein heiliger Gotteseifer, ein auffallend starker apostolischer Zug ihres
Wesens.

Der begeisterten jungen Lehrerin mit dem klaren Verstand und dem soliden
Wissen liegt am tiefsten die religiose Unterweisung und Erziehung ihrer
Kinder am Herzen: Sie beginnt jeden Schultag mit einer Religionsstunde,
in der die Kinder den lieben Gott kennen und lieben lernen und mit der
tibernatiirlichen Welt und Wirklichkeit vertraut werden. Diese weif} sie in
den tibrigen Unterrichtsfachern mit den irdischen Wirklichkeiten harmo-
nisch zu verbinden. Dariiber hinaus sorgt sie miitterlich fiir arme und
bediirftige Kinder; furchtlos und aufopfernd pflegt sie Kranke und bringt
die kleine Tochter einer Verstorbenen kurzerhand als dreizehntes Kind in
ihrem Elternhaus unter; dem ilteren Jungen besorgt sie eine Lehrlingsstelle
bei einem ihr von daheim bekannten Pallottinerbruder im Studienheim
Schonstatt und bringt ihn selbst dorthin. Spiter berichtet sie: ,, Ein apostoli-
sches Werk an einem armen verwabrlosten Jungen fiibrte mich 1918 zum ersten Mal
nach Schonstatt.”

1921 nimmt sie, fast gegen ihren Willen und nur, um sich Anregungen fiir
ihre apostolische Betdtigung zu holen, an der ersten Frauentagung in
Schonstatt teil.

Emilie Engel gehort zu den ,religios begabten Menschen® (Walter Nigg);
diese Begabung ist bei ihr urtiimlich auf Schonstatt bezogen; sie ist gleich-
sam priadestiniert fiir die spezifisch schonstittische religiose Wertwelt.
Nun erfihrt sie durch die Vortrige des Griinders: Der Geist des Apostoli-
schen Bundes von Schonstatt prigt sich aus im Apostolat, in der Marienver-
ehrung und im Streben nach Selbstheiligung im Sinne des Christuswortes:
»1ch heilige mich fiir sie“ (Joh 17,19). Die originelle religiose Wertempfing-
lichkeit der jungen Lehrerin wird durch diese drei Themen und ihre perso-
nale Verwirklichung im vortragenden Griinder Pater Kentenich zutiefst und
ganzheitlich angesprochen. Vielleicht ahnt sie spontan schon etwas von
ihrer gnadenhaften Zuordnung zu ihm.

Riickblickend bekennt sie: ,,Ich wufSte (vorber) ja noch nicht, dafS die Gottesmut-
ter mich gezogen und gefiihrt hatte, um mir hier an dieser Gnadenstiitte aus grofSen
Seelenniten herauszubelfen; ich abnte ja noch nicht, dafS ich hier in eine Schule ein-
trat, in der ich meine wabre Lebensaufgabe erkennen und fiir dieselbe vorbereitet
werden sollte.**

Fiir Emilie Engel wird Schonstatt die Gnadenstitte, die Heiligkeitsschule
und die wahre Lebensaufgabe.
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Gott benutzt den Griinder als Werkzeug, um in Emilie ein restloses kind-
liches Vertrauen zu wecken und sie zu kraftvoller Selbsterziehung anzu-
regen. Sie 1a3t sich formen nach dem Sonnenbild aller weiblichen Wiirde
und Schonheit: MARIA.

Die ,kleine Magd von Nazareth® weifl um ihre Niedrigkeit #nd ihre gottge-
schenkte Grofle und trigt sie in Spannungseinheit in unvergleichlicher
Weise durch ihr heiliges Erdenleben. In diesem Vorbild findet Emilie sich
wieder. So formuliert sie 1925 in einem Vortrag ,Was mufl der Bund von sei-
nen Mitgliedern verlangen?“: ,Der Werkzeugsgedanke ... hilt in uns wach
einerseits das BewufStsein unseres Nichts, andererseits aber auch die Erkenntnis
unserer GrofSe und Stirke in Maria.>

Wie aus einer privaten Notiz von 1926 hervorgeht, ist Emilie glidubig iiber-
zeugt, dafk Gott sie ,,als Werkzeug der jungfriulichen Gottesmutter zu einer Stiit-
ze des Bundes berufen® hat und ,,Grofes durch mich wirken will trotz meiner
Schwiiche“. :

Der Griinder als charismatischer Erzieher belifft Emilie das Kontingenz-
bewufltsein, das Erleben ithrer Ohnmacht, ihres Nichts dem unendlich hei-
ligen Gott gegeniiber #nd 1ifit sie gleichzeitig innewerden, dafi sie alles ver-
mag in dem, der sie stark macht (vgl. Phil 4,13) und der sich wiirdigt, Grofes
an ihr zu tun (vgl. Lk 1,49).

Hier wird erkennbar, was Schonstatt als Heiligkeitsschule fiir die heutige
Zeit bedeutet: Es lehrt den modernen Menschen, hier seine ,,Allmachts-“
und Ohnmachtserlebnisse - etwa in der Erschliefung von Makro- und
Mikrokosmos und ihren schon nicht mehr kontrollierbaren Auswirkungen
- und seine immensen Erfahrungen von Autonomie und Geworfensein,
von Grofle und Nichtigkeit als Grundgesetze christlicher Existenz zu ver-
stehen.

1925 tibereignet Emilie sich im Heiligtum in feierlicher Bundesweihe der
Dreimal Wunderbaren Mutter von Schonstatt und schlieft mit ihr das Lie-
besbiindnis. Dem begnadeten Priester und Gottesmann Pater Kentenich
iiberldRt sie immer riickhaltloser in dankbarer Ehrfurcht die Fithrung und
Formung ihrer Seele.

Er bejaht und unterstiitzt ihre tiberaus feine und zarte Gewissenhaftigkeit
und befreit sie zugleich von lihmender Angstlichkeit; er wertet spiirbar ihr
ausgepragtes Pflichtgefithl und Verantwortungsbewufitsein und lockert es
zugleich in jahrelanger geduldiger Erziehungsarbeit aus zwanghafter Uber-
spitzung zu heiliger Sorglosigkeit und heiterer GelGstheit. Er vertieft den
Ernst ihrer Gottesfurcht und ihres Gotteseifers und erschlieft ihr zugleich -
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als Transparent des barmherzig liebenden Vatergottes — das einfiltige frohe
Kindsein vor Gott auf dem Weg gelebter Kindlichkeit.

Kindwerdung und Kindsein vor Gott gehdren zur Heiligkeitsschule Schon-
statts. Pater Kentenich hat in dem Zusammenhang oft das Wort Pestalozzis
zitiert: ,Das grofite Ungliick der heutigen Menschheit ist der verlorene Kin-
dessinn, weil er die erzieherische Vatertitigkeit oder die viterliche Erzieher-
titigkeit Gottes unmdoglich macht.”

Mit gottlicher Autoritit ruft Jesus Christus sein ,Wenn ihr nicht umkehrt
und werdet wie die Kinder, so werdet ihr nicht in das Himmelreich ein-
gehen® (Mt 18,2 f.) auch und gerade in unsere heutige Zeit hinein.

Aus vertrauender Liebe und staunender Dankbarkeit erwichst Emiliens
unerschiitterlich tiefes Kindesverhiltnis zum Vater und Griinder und hilt
bis zu ihrem Heimgang allen inneren und dufleren Belastungen stand. In
seiner Schule wird sie ein frohes und wagemutiges Kind der géttlichen Vor-
sehung.

1926 gibt sie ihren geliebten und gesicherten Lehrerinnenberuf auf und
stellt sich als hauptberufliche Mitarbeiterin in tiefer Glaubigkeit ganz und
vorbehaltlos dem Griinder und seinem jungen Werk, insbesondere der wer-
denden Gemeinschaft der Marienschwestern zur Verfiigung. Bei ihrer An-
kunft in Schonstatt erwartet sie ein schriftlicher Grufl Pater Kentenichs; es
heilt darin unter anderem: , Ein GrofSteil meiner Sorgen lade ich auf Ihre Schul-
tern ab.“ Und sie notiert in gliubiger Uberzeugung: ,Die liche Gottesmutter
hat mich berufen zur Mithegriinderin ihrer geliebten Familie.”

Der Griinder stellt der Generaloberin der jungen Schwesternschaft Schwe-
ster M. Emilie als Generalvikarin zur Seite. Mit gro8ter Sorgfalt formt er die
rasch anwachsende Schar nach dem Bild der Gottesmutter und dem Ideal
der Heiligen Familie in Nazareth zu einer in sich geschlossenen und eigen-
stindigen Familie, in der Schwester M. Emilie still beseelend, klug und ehr-
fiirchtig beratend und zielklar mitformend ihre verantwortungsvolle Auf-
gabe erfiillt. Richtschnur und Maf3stab hierfiir sind ihr das lebendige Bei-
spiel und die Prinzipien des Griinders. So kann dreiflig Jahre spiter, nach
ihrem Heimgang, eine Mitschwester, die mit ihr in der Leitung der Gemein-
schaft titig war, urteilen: ,,Schwester M. Emilie war uns in allem Vorbild, nicht
nur, weil sie von Natur aus sehr gewissenbaft war, sondern vor allem, weil sie in
echter und schlichter Kindeshaltung aus ganzem Herzen das bejabte, suchte und in
Liebe erstrebte, was der Vater unserer Familie durch unsere heiligen Satzungen und
Gebriuche fiir unsere Familie grundlegte. Das war ibr beilig, das nabm sie ernst,
und daraus lebte sie.”
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Thre Autoritit ist wesentlich innere Autoritit als Ausfluf ihrer unbedingten
Treue zum Schonstitter Liebesbiindnis, ihre Wirkung nach aufen eine still
zuriickhaltende und dennoch starke: Sie beruht in der auergewdhnlichen
Gottesnihe ihrer Person. Diese strahlt aus ihren Augen, aus ihrem still-fro-
hen Licheln, aus ihrem miitterlich giitigen und doch festen, von tiefer Ehr-
furcht geprigten Wesen. Gern erinnert man sich auch an ihr herzliches
Lachen und ihren kostlich-trockenen westfilischen Humor selbst in schwe-
rer korperlicher Krankheit.

Das innerste Anliegen von Schwester M. Emilie aber ist die Heiligung und
Heiligkeit des eigenen Lebens und der ihr Anvertrauten. Auch in dieser
Hinsicht ist sie fiir Schonstatt ,pridestiniert®.

Eine Fotografie vom 31. Mai 1927 zeigt Schwester M. Emilie mit ihrer in-
zwischen auch zur Familie der Marienschwestern gehorenden leiblichen
Schwester M. Klara und ihren Eltern vor dem Heiligtum in Schonstatt.
Beim Abschied sagte Herr Engel zu Pater Kentenich: ,Herr Pater, wenn Sie
mir nicht sorgen, daf} die zwei groe Heilige werden, dann bekommen Sie
es im Himmel mit mir zu tun!“ Diese Mahnung mufite Schwester M. Emilie
spater auf das Foto schreiben, das der Griinder bis 1951 in seinem Besitz

behielt.

Unausloschlich tief prigen sich die folgenden Worte Pater Kentenichs dem
Gemiit von Schwester M. Emilie ein: ,Wenn unsere Bewegung und unsere enge-
re Familie insbesondere keine Heiligen hervorbringen, dann haben wir unser edel-
stes, bestes Streben vergeudet, dann haben wir nicht das Letzte gesucht. Und die heu-
tige Welt kann nur gesund werden, kann nur genesen durch Heilige. Nicht durch
neue Organisationen, nicht durch neue Stromungen, die diese und jene neue Ubung
in die Welt hineinbringen — nein, das konnen nur Heilige.“ (29.6.1927)

In der gleichen heiligen Messe, in der Pater Kentenich dies sagt, bringt
Schwester M. Emilie in einer personlichen Weihe Gott das Opfer ihres
Lebens und ihre ,, Bereitschaftserklirung zu allen erdenklichen Leiden dar, damit
wir hier eine Gemeinschaft von Heiligen werden und damit von ibr aus eine Heilig-
keitsatmosphire sich verbreitet #iber die ganze Apostolische Bewegung, die ganze
katholische Kirche und die ganze Welt”.

Dieser Akt bleibt ihr bis zum Ende ihres Lebens im wachen Bewuftsein.
Niemals, auch nicht in den schwersten Stunden ihres mit vielfiltigen dufle-
ren und inneren Leiden gesegneten Lebens nimmt sie ein Wort davon zu-
riick.

1940 vertieft sie diesen Weiheakt im Vorwegnehmen der Inscriptio-Stro-
mung zur Bitte um Kreuz und Leid aller Art, wenn es so dem Himmelsvater

gefillt. 1955, am Ende ihres Lebens, schreibt sie in ihrem Abschiedsbriefan
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die Schwesternfamilie: ,LafSt uns eine heilige Familie werden! Eine heilige
Schonstattfamilie als Werkzeng unserer lieben Mutter und Konigin! Alles fiir
Schonstatt! Schonstatt fiir die beilige Kirche! Die Kirche fiér den Dreifaltigen Gott!
Ita Pater in aeternum! Es lebe das Liebesbiindnis! M.p.h.c.!“

Prignant fassen diese Worte das Ideal der Heiligkeit schonstittischer Pri-
gung zusammen, das Schwester M. Emilie ihr ganzes Leben hindurch in
heroischem Kindesvertrauen erstrebt und gelebt hat. Der Priester an ihrem
Sterbebett konnte sagen: ,Wenn wir alle einmal so sterben, dann ist es gut.
Sie ist eine Heilige!”

Pater Kentenich bezeugt, ,,dafs ihr heiligmdifSiges Leben und Sterben zwar in der
Hauptsache Werk der Gnade, aber auch eine vollreife Frucht unserer Erziehungs-
prinzipien ist ... Sie ist durch ihr Leben der Apostel unserer Lebre.”

Schwester M. Emilie wurde zum Apostel eines Heiligkeitsweges, der in der
Spannungseinheit von anerkannter eigener Grenze und gottgeschenkter
Grofe zur vollkommenen Werkzeuglichkeit fiihrt. Dieser Weg ist im Cha-
risma des Griinders der Kirche von heute angeboten.

STATIONEN IHRES SCHWESTERNLEBENS

Nach der feierlichen Bundesweihe am 16. April 1925 stellt Emilie Engel
sich Pater Kentenich als hauptberufliche Mitarbeiterin zur Verfiigung.

Im September 1926 ruft der Griinder sie nach Schonstatt.

Am 1. Oktober 1926 griindet er das Sikularinstitut der Schonstitter
Marienschwestern und stellt Schwester M. Emilie als Generalvikarin der
Generaloberin der jungen Gemeinschaft zur Seite.

Vierundzwanzig Jahre, bis Februar 1950, ist sie Mitglied des Generalrates.
Im Januar 1928 tibernimmt sie freiwillig die Leitung eines Fiirsorgeheims in
Essen.

Anfang Januar 1929 wird sie vom Griinder nach Schonstatt zuriickgerufen
und zur Novizenmeisterin ernannt. Neun Noviziatskurse gehen durch ihre
Erziehungsschule.

Im Dezember 1933 erkrankt sie schwer an Rippenfellentziindung.

Im Sommer 1934 wird sie zur Terziatsmeisterin ernannt und leitet ab Dezem-
ber 1934 das Ewigterziat des MTA-Kurses, dessen Kursmutter sie ist.

Thr Amt als Generalratsschwester iibt sie ununterbrochen weiter aus.
Am 25. Mirz 1935 weiht sie sich mit ihren Kursschwestern im Heiligtum
der MTA und durch sie dem Dreifaltigen Gott fiir ewig.

Im Oktober 1935 erkrankt sie an Lungenentziindung. Vor und nach einer
schweren Lungenoperation in Bonn am 15. Oktober 1936 muf sie bis 1939
Aufenthalte in Heilstitten und Kliniken auf sich nehmen.
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1939 darf sie, korperlich geschwicht, ins Mutterhaus Haus Sonneck nach
Schonstatt zuriickkehren und nimmt ihre Aufgabe als Generalratsschwester
wieder auf.

Am 25. Mirz 1946 wird sie vom Griinder, der ein Jahr zuvor aus Dachau zu-
riickgekehrt ist, zur Provinzoberin der neu gegriindeten Westprovinz
ernannt und antwortet ihm: ,, Dann mufs es aber eine Providentia-Provinz wer-
den.” Thr Wunsch: Sie mochte keine grole, sondern eine heilige Provinz
haben. Dafiir opfert sie ihre ganze noch verbleibende Kraft. Thr besonderer
Einsatz gilt dem Ziel, die am Heiligen Abend 1941 in Koblenz aufgebroche-
ne Mariengarten-Strdmung in ihrer Provinz heimisch zu machen.

Am 11. Januar 1954 fihrt sie, obwohl seit 1953 durch eine fortschreitende
Lihmung behindert, mit zwei anderen leitenden Schwestern nach Rom,
um wegen des bevorstehenden Generalkapitels der Schwesternfamilie im
Anliegen einer ,integralen® Leitung hohe kirchliche Persdnlichkeiten auf-
zusuchen.

Im Generalkapitel vom 22. April bis 22. Mai 1954 wird sie zur Generalkurs-
mutter gewihlt und gehort damit erneut der Generalleitung an. Das Amt der
Provinzoberin der Providentia-Provinz iibt sie dabei weiterhin aus.
Zwischendurch muf sie vom 4. Juni bis 3. November 1954 im Briiderkran-
kenhaus in Koblenz, der Griindungsstitte des Mariengartens, im Streckver-
band liegen.

Nach Koblenz-Metternich zuriickgekehrt, arbeitet sie weiter fiir ihre Pro-
vinz und fiir die Familie vom Rollstuhl aus. Vom 19. April bis gegen Ende
Mai 1955 muR sie sich noch einmal einer Spezialbehandlung im Koblenzer
Briiderkrankenhaus unterziehen - ohne jeden Erfolg.

Von da an ist sie auf dauernde Hilfe angewiesen, arbeitet aber dennoch an
ihrem Schreibtisch und steht den Schwestern so gut wie moglich zur Ver-
fiigung. Als sie nicht mehr sprechen kann, benutzt sie ein Schreibtifelchen.
Im Oktober 1955 machen die Schwestern des Provinzhauses neun Fuwall-
fahrten zum Urheiligtum, um die Heilung von Schwester M: Emilie zu
erflehen; die letzte am 23. Oktober 1955 macht sie in ithrem Rollstuhl im
,Kombi“ der Marienbriider selbst mit.

Thr schwerstes Opfer ist es wohl, dafl sie vor ihrem Tod nicht mehr mit dem
im Exil weilenden Griinder Pater Kentenich sprechen, ihm auch keinen Ab-
schiedsgruf schicken darf.

Am 20. November 1955 ergeht im Provinzhaus Haus Providentia der Heim-
ruf des Ewigen Vaters an Schwester M. Emilie Engel.

Schwester M. Evamaris Humperdinck

Anmerkungen
1 Pater Kentenich, 1935. 2 aus: Zeitschrift MTA, 1.8.1925. 3 a.a.0. 15.1.1926.
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BUCHBESPRECHUNG

LATEINAMERIKA UND KATHOLISCHE
SOZIALLEHRE. Seit einiger Zeit findet die
katholische Soziallehre weltweit neue Auf-
merksamkeit. Dazu hat die soziale und poli-
tische Entwicklung beigetragen, besonders
aber der Zusammenbruch des kommunisti-
schen Weltreiches. ,Centesimus annus®, die
letzte Sozialenzyklika Johannes Pauls II.,
markiert die neue Situation, sie macht auch
deutlich, daf} die traditionelle katholische
Soziallehre selbst neue Akzente setzt.

Auf diesem Hintergrund wird die Bedeu-
tung des ,lateinamerikanisch-deutschen
Dialogprogramms*“ ersichtlich, das jetzt sei-
nen Niederschlag in der Verdffentlichung
der ersten beiden Binde einer auf drei Binde
berechneten Dokumentation gefunden hat.
Sie sind ,das Ergebnis eines langjihrigen
interdiszipliniren deutsch-lateinamerikani-
schen Dialogs zur Soziallehre der Kirche®.
Dies ist etwas Neues, da ,ein solcher Dialog
bislang weitgehend fehlte“ (Bischof Kamp-
haus).

Der erste Band ,Wissenschaft, kulturelle
Praxis, Evangelisierung. Methodische Re-
flexionen zur Katholischen Soziallehre® be-
schiftigt sich mit der wissenschaftstheoreti-
schen und methodologischen Grundlagen-
frage. Abgesehen von der generellen Pro-
blemlage wird zu einer enger umgrenzten
Schwierigkeit Stellung genommen. Erst in
jingster Zeit hat die praktische Philosophie
neue Ansitze ,einer Institutionenethik ent-
wickelt“. Zu diesen beiden Problemfeldern
,kommt die innerkirchliche Diskussion der
kirchlichen Soziallehre® hinzu, ,die kriti-
sche Hinterfragung ihrer neuscholastischen
Systematisierung iiber das Ringen um einen
genuin geschichtlichen, offenen Ansatz®.
Die Thematik wird abgehandelt in drei Kapi-
teln.

wKonzepte — Methodologie — Komplementari-
tit“ - In einem ersten Beitrag (Farrell) wird
zunichst ein Abrif der kirchlichen Sozial-
lehre geboten, - von den Anfingen der Kolo-
nisierung Lateinamerikas bis heute, ein-
schlieflich einiger wichtiger lateinamerika-
nischer Dokumente (z.B. Medellin, Puebla).

In einem zweiten Beitrag (Scannone) geht
es um den ,gegenwirtigen Stand der metho-
dologischen Reflexion der kirchlichen So-
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ziallehre®. Ausgangspunkt ist die Uberzeu-
gung, daf die soziale Sendung zum Kern der
evangelisatorischen Aufgabe der Kirche ge-
hort. Der Verfasser zeigt, dafl sich die
geschichtliche, die theoretische und prakti-
sche Dimension der kirchlichen Soziallehre
wechselseitig durchdringen. Diese These
wird anhand der methodologischen Schrit-
te: ,sehen, urteilen und handeln® entfaltet.
Ein dritter Beitrag (Hiinermann) geht auf
die christliche Gesellschaftslehre ein, jene
sakademische Disziplin, welche der kirchli-
chen Soziallehre im Bereich der Wissen-
schaften entspricht“. Besonders bedenkens-
wert sind die Reflexionen des Verfassers zum
Wissenschaftsverstindnis der traditionellen
katholischen Soziallehre. Er geht auf die gei-
steswissenschaftliche Einordnung der neu-
scholastischen Tradition ein (,Das Sollen ist
im Sein verankert. Agere sequitur esse.“ Die
Gnade setzt die Natur voraus. ,,Gratia suppo-
nit naturam.) und zeigt das Suchen nach
Neuansitzen auf. Die Diskussion dariiber sei
bislang nicht abgeschlossen. Der Mangel in
der Weiterfithrung der (aristotelisch-thoma-
nischen) Kategorienlehre habe dazu gefiihrt,
»dafl eine Institutionenethik und -theologie
in der katholischen Tradition bislang nur
sehr ansatzweise entwickelt wurde® (111).
Der darauf folgende Beitrag (Libanio) ist
aus der Sicht der Befreiungstheologie ge-
schrieben. Mit diesem Artikel diirfte ,ein
neues Kapitel in der Verhiltnisbestimmung
von Theologie der Befreiung und kirchlicher
Soziallehre aufgeschlagen sein®. Der Verfas-
ser klirt zunichst den Wissenstypus der
kirchlichen Soziallehre, der auf drei Quellen
zuriickgeht: 1. auf den Gedanken des Natur-
rechts und der Sozialphilosophie, 2. auf
biblische Elemente und die kirchliche Tradi-
tion, 3. auf konkrete geschichtliche Ver-
pflichtungen, = Handlungsorientierungen
bieten zu miissen. Die kirchliche Soziallehre
ist Produkt des kirchlichen Lehramtes und
vorrangig ausgearbeitet in der Ersten Welt.
Dagegen will die Theologie der Befreiung -
sie ist Theologie und nicht Soziallehre - auf
neue Probleme antworten in einer ganz kon-
kreten Situation; sie will die Befreiung der
Armen. Die Gesamtheit der kirchlichen
Glaubenstradition ist zu bedenken aus und



fiir einen bestimmten Kontext praktischer
Unterdriickung. Fiir die Theologie der Be-
freiung ist daher die Praxis-Dimension
grundlegend. Der Verfasser kommt zu dem
Ergebnis: Wir erleben gegenwirtig eine Pha-
se, ,in der kirchliche Soziallehre und Theo-
logie der Befreiung sich wirklich positiv und
kreativ miteinander verbinden konnen®.
Denn einerseits ,hat die Krise des Ostens
viele Einsichten und Kritiken“ der kirchli-
chen Soziallehre bestitigt, andererseits
bleibt die Theologie der Befreiung auch wei-
terhin wichtig, da eben diese Krise ,keinerlei
Heilung des am Kapitalismus schwer Er-
krankten, den zum groflen Teil die Linder
der Dritten Welt darstellen, bedeutet.

»Kirche — Evangelisierung — kulturelle Identi-
tit“ - Die Autoren Galli, Gera, Morandé,
Marzal und Azevedo versuchen, Aspekte der
lateinamerikanischen Gestalt der Sozialleh-
re darzustellen. Ein zentrales Thema ist die
Kultur. Es wird daran erinnert, dafl das The-
ma Kultur erstmals in Gaudium et spes
(1965) behandelt wurde, in der Synode iiber
die Evangelisierung der Welt von heute
(1974) wieder auftaucht, von Paul VL als
»Evangelisierung der Kultur® (229) in Evan-
gelii nuntiandi (1975) aufgegriffen und neu
formuliert wird und dann endgiiltig in Pue-
bla (1979) Eingang findet in das Leben der
lateinamerikanischen Kirche. Es geht um die
Soziallehre der Kirche und die Kultur. So
stellt sich ,nach einem halben Jahrtausend
die Frage nach der Rolle des lateinamerikani-
schen Kontinentes innerhalb des Zivilisa-
tionsprozesses am Ende der Moderne® (233).
Die Fragestellung zur lateinamerikanischen
Identitit wird in drei Kernproblemen zusam-
mengefafit: ,1. Einheit oder Vielheit? 2. Ei-
ne traditionelle oder moderne Kultur? 3. Ei-
ne Kultur des Westens oder des Siidens?”
(234). In diesem Zusammenhang zeigt sich,
daR die drei grofen allgemeinen Bischofs-
versammlungen - ,wirkliche kulturelle
Groflereignisse in Lateinamerika - die Ein-
heit Lateinamerikas vorangebracht® (243)
haben.

Der zweite Band ,Armut. Herausforde-
rung fiir Wirtschafts-und Sozialordnung® ist
wirtschafts- und  sozialwissenschaftlich
orientiert. In drei Kapiteln wird das Problem
der Massenarmut behandelt.

»Entwicklung — Armut — Armutsbekimpfung
~ Das Vorwort umreiflt den Ausgangspunkt:
die Situation extremer Armut. ,Die Inter-

amerikanische Entwicklungsbank rechnet
damit, daf in Lateinamerika heute schon
iiber 200 Millionen Menschen in Armut
leben und daR deren Zahl in den nichsten
Jahren weiter zunehmen wird.“
Die einzelnen Beitrige behandeln die ver-
schiedensten Aspekte des Problems: ,Be-
freiung oder Entwicklung?“, die Bedeutung
der Armen und der Armut im sozialen Lehr-
amt, neue Formen der Armut. Roos stellt das
Konzept einer sozialen Marktwirtschaft vor,
das den Leitlinien der sozialen Verkiindi-
gung der Kirche entspricht und universali-
siert werden kann. Als Grundwerte nennt der
Verfasser Freiheit und soziale Gerechtigkeit.
Die Ethik der Ziele beschreibt er in fiinf
Punkten: optimale Giiterversorgung — hu-
mane Arbeitsverhiltnisse - solidarischer
Ausgleich - okologische Vertriglichkeit -
weltwirtschaftliche Zumutbarkeit. Auch das
Problem der Verschuldung in seiner ethi-
schen Dimension und das internationale
Finanzsystem mit seinen Auswirkungen auf
die nationale Wirtschaftspolitik werden be-
handelt. Die Notwendigkeit einer neuen
internationalen Wirtschaftsordnung wird
immer dringlicher, die die neuen Gegeben-
heiten beriicksichtigt, die aus den Umwil-
zungen in Osteuropa hervorgehen. Ein Bei-
trag (Antoncich) arbeitet den Vorrang der
Arbeit gegeniiber dem Kapital heraus: in der
Arbeit kommt die Sinnhaftigkeit der
menschlichen Existenz zum Ausdruck. Sie
besitzt ontologisch einen Wert, der nicht auf
ein blofes Produktionselement zuriickfiihr-
bar ist. Zwei Beitrige beschiftigen sich mit
der Thematik der lindlichen Entwicklung.
Dabei wird aus der Perspektive Brasiliens die
Bedeutung der Soziallehre der Kirche aufge-
zeigt (de Souza-Martins): ,Kleinbauern und
Indianer im Prozef der pastoralen Neu-
Orientierung® der Kirche.

Beide Binde enthalten abschliefend eine
sehr informative, tibersichtlich gegliederte
Bibliographie (Eckholt/Galli).

Peter Hiinermann/Juan Carlos Scannone (Hg.),
Lateinamerika und die Katholische Soziallebre.
Ein lateinamerikanisch-deutsches Dialogpro-
gramm, 2 Binde. Mainz (Matthias-Griinewald-
Verlag) 1993. Beide Biinde zu je 64,— DM.

Herta Schlosser
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