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Liebe REGNUM-Leser,

mit diesem Heft beginnt REGNUM seinen dreifligsten Jahrgang - in unse-
rer schnellebigen Zeit immerhin schon ein kleines Jubilium. Sie werden
bemerkt haben, daff wir ein neues Cover gewihlt haben. Aber die gewichti-
gere Verinderung ist doch der neue Untertitel: ,Schionstatt international -
Reflexion und Dialog®. Er ist geboren aus der neuen Vergewisserung iiber
den Charakter und die Zielsetzung unserer Zeitschrift, um die sich die
Redaktion gemiiht hat. Er soll so etwas wie das Programm von REGNUM
ausdriicken.

Zunichst und grundsitzlich sind wir eine Zeitschrift der Schonstattbewegung.
Das mochten wir klar und ehrlich bekennen, schon im Titel. Aber auf kei-
nen Fall wollen wir ein reines Insiderorgan werden. In dieser Spannung
driickt sich die im Glauben gewonnene Uberzeugung aus, daff Schonstatt
zu den charismatischen Aufbriichen in der Kirche des zu Ende gehenden
20. Jahrhunderts gehért, die eine Botschaft fiir die Kirche und die Gesell-
schaft haben. Immer wieder im Lauf der Kirchengeschichte hat es solche
Lebensaufbriiche gegeben, in denen der Geist Gottes neu zu einer Zeit spre-
chen wollte. Die eine und definitive Botschaft Jesu muf doch immer neu
geformt und gesagt werden, wenn sie die Herzen und Geister der Menschen
einer bestimmten Zeit erreichen und bewegen soll. Das gilt ganz besonders
fiir Wendezeiten, wie wir sie erleben. REGNUM hat sich in diesem Sinn
von Anfang an als Dienst an dem charismatischen Aufbruch in Schénstatt
verstanden, mochte helfen, der darin vernehmbaren Botschaft eine Stimme
zu geben. Das gilt auch - soweit eine einzelne Zeitschrift das leisten kann -
fiir den internationalen Charakter der Bewegung, die inzwischen in allen
fiinf Kontinenten verbreitet ist und sich in verschiedene Kulturen einwur-
zelt.

Wie dieser Dienst niherhin aussehen soll, haben wir in den beiden Charak-
terisierungen ausgedriickt: Reflexion und Dialog. Darin vor allem méchten
wir unser Programm fassen.

Reflexion ist die eine grundlegende Dimension. Wenn eine gottgeschenkte
Botschaft letztlich auch nur in gliubiger Offenheit und Willigkeit erfahr-
bar ist, so gehort zur geistigen Aneignung und Durchdringung ihrer Fiille
doch wesentlich die Anstrengung der Reflexion. Das ist bei der Kirche und
der Botschaft Jesu nicht anders: sofort nach dem Tod und der Auferste-
hung Jesu setzte die reflexive Auseinandersetzung mit seiner Person und
seiner Predigt ein. Die Schriften des Neuen Testamentes sind nicht einfach
erzihlender Bericht, sie spiegeln die frithe Theologie der jungen Kirche.



Dabei ging es wesentlich um die Frage: was bedeutet Jesus fiir uns, wie steht
er mit seinem Evangelium in Beziehung zu uns, unserer Welt? Was auf
diese Weise konstitutiv und paradigmatisch fiir die Botschaft Gottes in
Jesus schlechthin fiir die Welt gilt, will im Kleinmafstab fiir jede Zeit und
jede Lebenszelle der Kirche wiederholt werden. Nur im immer neuen
Bemiihen um Verstehen, Aneignen und Umsetzen der Botschaft kann sie
lebendig bleiben und ihre Kraft entfalten. Fiir diesen ebenso notwendigen
wie anfordernden Dienst will REGNUM im Blick auf Schonstatt seine
Hilfe anbieten.

Mit dem wachsenden Abstand zum Tod des Griinders wird die Dringlich-
keit und Schwierigkeit dieses Bemiithens immer deutlicher. Pater Kentenich
selbst hat sein Leben lang in immer neuen Anliufen die Dimensionen der
thm anvertrauten Sendung zu erfassen und zu durchdringen versucht.
Immer wieder hat er uns iiberrascht mit neuen Perspektiven, die uns gehol-
fen haben, tiefere Zusammenhinge zu entdecken und ihre Zeitbedeutung
aufzuschliefen. Seine Bewegung muf! diesen Prozef gliubiger Deutung wei-
terfiihren, wenn das Manna der Gottesbotschaft nicht vertrocknen oder
verfaulen soll. - Wir sind uns sehr bewufit, daf damit Gefahren und
Schwierigkeiten verbunden sind. Immer lauert die Gefahr des Mif3verste-
hens oder der Verfilschung, immer liegt auch die Gefahr der Erstarrung in
blutleeren Formeln nahe. Schwierig ist der Versuch der geistigen Aneignung
allemal angesichts der immensen Weite und Tiefe der Botschaft, die wir nie-
mals einfach ,haben® kénnen. Schwierig wohl auch deswegen, weil unsere
Generation ein gutes Stiick weit die Anstrengung des Begriffs scheut.

Dialog haben wir die zweite grundlegende Dimension unseres Programms
umschrieben. Vom Griinder haben wir gelernt, daf der immer neue
Antrieb zur Reflexion der anvertrauten Botschaft die Begegnung mit der Zeit
und den in ihr wirksamen Stromungen ist. Die Offenheit und Fihigkeit,
sich von solchen Zeitgingen anfragen und herausfordern zu lassen, macht
die Lebenskraft und Dynamik einer Bewegung aus. Nicht die Wiederho-
lung von Ausdriicken und Formeln garantiert ihre Uberzeugungskraft, son-
dern nur ihre immer neue Auseinandersetzung mit jetzt virulenten Mei-
nungen und Strémungen. Dialog heifft fiir uns aber nicht einfach
unkritisches Ubernehmen. Begegnung im Erkennen von Verwandtem und
im Feststellen von Unterschieden ist der anspruchsvolle Vorgang, um den
es uns bei dem Programmwort Dialog geht. So haben wir es bei unserem
Griinder erlebt, der weltoffen alles an sich heranliefi, was als geistige Kraft
in der Zeit lebendig war. Die vielleicht stirkste Fihigkeit seiner reichen Per-
sonlichkeit war die Kraft zum Unterscheiden, was in dem bunten Gemisch
des jeweiligen ,Zeitgeistes” die eigentliche Stimme Gottes war. Hatte er ein-
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mal diesen wertvollen ,,Geist der Zeit“ erkannt und verstanden, wollte er
sich mit seiner Bewegung dadurch anregen und bereichern lassen, sich aber
auch mit aller Kraft fiir seine Verwirklichung einsetzen. Auf diese Weise ver-
mied er die beiden Extreme eines zu anpassungswilligen Aggiornamento
wie auch eines Festhaltewillens, der in geistig unbeweglichen Fundamen-
talismus verfillt. In diesem Sinn mochten wir mit REGNUM in Dialog tre-
ten mit den lebendigen Kriften unserer Zeit. Gerade auf dem Fundament
unserer schonstittischen Uberzeugungen wollen wir uns anfragen lassen
und versuchen, in der Begegnung mit allem Guten und Wertvollen das
Eigene neu zu beleuchten und zu verlebendigen.

Das ist immer auch eine Frage der sprachlichen Verstindigung. Fiir viele Zeit-
genossen ist Schonstatt gerade wegen seiner eigengeprigten Terminologie
fremd und eher abstoflend. Dazu kommt, daf in unserer Zeit die Wand-
lung der Sprache extrem schnell vor sich geht, so daR fiir eine junge Gene-
ration die Sprache Pater Kentenichs schon eine echte und schwierige Bar-
riere darstellt. All das stellt fiir eine Zeitschrift wie REGNUM eine stindige
Herausforderung dar. Gerade weil wir dem Charisma des Griinders dienen
wollen, miissen wir uns miihen, das ihm von Gott Aufgetragene ohne Sub-
stanzverlust so zu sagen, daf es heute verstindlich ist und betroffen
machen kann. Das ist die Aufgabe von Dialog und Vermittlung, wie wir sie
verstehen.

Natiirlich gilt das fiir unsere Zeitschrift zunichst einmal im Blick auf
Schénstatt und unsere Bewegung. Aber es hat auch eine Bedeutung im
Blick auf verwandte Krifte und Bewegungen in der Kirche. Gegenseitige
ehrfiirchtige Achtung vor anderen Charismen des gleichen Gottesgeistes in der
Kirche von heute und das Bemiihen um Vermittlung zwischen allen Erneue-
rungskriften sind notwendige Voraussetzung fiir eine Zusammenarbeit und
- im Sinne des heiligen Vinzenz Pallotti - einen Zusammenschluf§ aller
apostolischen Krifte zur Beseelung und Formung einer neuen Gesellschaft
und einer neuen Kultur. Dem allmihlichen Wachsen einer solchen ,Welt-
verbandsspiritualitit® zu dienen, gehort fiir unser Verstindnis zu der Auf-
gabe, die wir uns mit dem Programm vom Dialog gestellt haben.

Wir méchten Sie alle, liebe REGNUM-Leser, herzlich einladen, durch Kri-
tik und Mitarbeit an dieser Zielsetzung unserer Zeitschrift mitzuwirken.

Im Namen unserer Redaktion

P. Giinther M. Boll



Horacio Sosa-Carbé

Der neue Heiligentyp fur unsere Zeit

Zu den Weichenstellungen des Konzils gehdrt wesentlich auch die Korrek-
tur einer Auffassung von Heiligkeit, die sich in den letzten Jahrhunderten
in der Mentalitit der meisten Christen durchgesetzt hatte: daff ein echtes,
ganzes und radikales christliches Leben - eben: ein heiligmifliges - nur
méglich ist im Herausgehen aus der ,Welt“ und den normalen Lebensbe-
dingungen eines Menschen in Familie und Beruf. Im fiinften Kapitel der
Kirchenkonstitution spricht das Konzil ausdriicklich von der ,allgemeinen
Berufung zur Heiligkeit* aller Getauften. Das geht einher mit einer Besin-
nung auf die Situation der Kirche in der Welt, einem neuen Ernstnehmen
alles Weltlichen und alles Geschaffenen.

Pater Kentenich gehdrte vom Beginn seiner erzieherischen Titigkeit in
Schénstatt zu denen, die weitschauend erkannten, daff ein neuer Heiligen-
typ von der Situation der Zeit gefordert ist. Seine Pidagogik und Spirituali-
tit zielen darauf hin, mitten in den Bedingungen der Welt und des ,,Werk-
tags“ ein gottverbundenes Leben lebbar zu machen.

Wenn sich die Schonstattfamilie nun nach seinem Tod darum miiht, dafl
ihr Griinder von der Kirche heiliggesprochen wird, erhebt sich die Frage:
was bedeutet das fiir sie? Papst Johannes Paul hat vor einigen Jahren einer

Gruppe von Schénstittern zugerufen: ,,Sprecht ihr ihn heilig!* Was sollte
das heiflen?

Fiir die Schonstattfamilie konnte das heiflen: das Mithen um die Heilig-
sprechung ihres Griinders miifite zu einer vitalen Stromung in den eigenen
Reihen fiihren, die Ziige des Heiligentyps selbst auszuprigen, wie sie in der
Person und Sendung Pater Kentenichs anschaulich werden. Dabei geht es
gerade um das Typische und Originelle seiner neuen Auffassung von Hei-
ligkeit. So kénnte das Leben der Gemeinschaft zu einem Zeugnis fiir die
Brauchbarkeit und Zeitgemiheit dieses Typs werden, so dafl die Heilig-
sprechung sozusagen die offizielle Anerkennung der Kirche fiir die charis-
matische, geschichtsschopferische Kraft der Schonstattspiritualitit wiirde.

Worin lag nun das Wesentliche im heiligmifligen Leben Pater Kentenichs?
Zunichst einmal darin, dafl er besessen und durchdrungen war von Gott
und seinem Feuer. Das verbindet ihn mit allen Heiligen zu allen Zeiten. Es
ist das heroische Streben, in allem nur immer den Willen Gottes zu tun:
»Vater, Dein Wille geschehe!“

Aber dieses Streben hatte bei ithm charakteristische Akzente, es geht um
eine originelle Form der Heiligkeit. Um es mit meinen Worten zu sagen



und zusammenzufassen: es dreht sich um Heiligkeit als organische Verbin-
dung von Natiirlichem und Ubernatiirlichem - mit allem, was daraus folgt.
In Schonstatt wird diese Verbindung gelebt im Liebesbiindnis mit der Got-
tesmutter und in der Kraft der Hingabe an den barmherzigen Vatergott.
Das verbindet sich mit der Sendung, mitzuarbeiten an der Schaffung eines
neuen Menschen- und Gemeinschaftstyps, wie er von der verinderten
Situation der Kirche in der Gesellschaft gefordert ist.

Damit dieser Heiligentyp in der Kirche erkannt und anerkannt wird, damit
er fruchtbar werden kann, hat die geistliche Familie Pater Kentenichs die
Aufgabe erhalten, dieses Typische und Originelle vorzuleben im Bewufit-
sein, daf} damit eine Sendung von grofler Dringlichkeit und Bedeutung
gegeben ist.

Das heifit konkret: wir miissen die Bedeutung der natiirlichen Ordnung als
Ausdruck, Schutz und Mittel der iibernatiirlichen Ordnung ganz neu ent-
decken und neu werten. Das wollen wir mit dem Wort sagen, das direkt
symbolhaft fiir diese eine Welt des Natiirlichen und Ubernatiirlichen steht:
Lhatiirlich iibernatiirlich!“

Darin ist dann enthalten die Uberzeugung, da8 die natiirlichen Bindungen
eine grofle Bedeutung haben. Die personalen Bindungen bilden zutiefst das
Gewebe, aus dem die Gesellschaft lebt, das allein sie auch gesund sein lif3t.
Was fiir das ,heile Menschliche® wichtig ist, ist es auch fiir das ,heilige
Menschliche®.

Das ist in ganz kurzen Worten gefafit das originelle Konzept von Heilig-
keit, wie es unser Griinder gekiindet und gelebt hat. Darin ist ein - wenn
nicht der - neuralgische(r) Punkt seines Menschenbildes gefafit.

Die personalen Bindungen sind das entscheidende Netz, in dem die Liebe
zirkulieren kann, menschliche wie gottliche Liebe (die man zwar unter-
scheiden kann, aber niemals trennen darf). Das gilt auch - und im Sinne
Pater Kentenichs ganz besonders - von der viterlichen und kindlichen
Liebe: zunichst und zutiefst zwischen Gott dem Vater und uns, seinen Kin-
dern. Das gilt aber auch von der gesunden personalen Gebundenheit an
den Griinder als geistlichen Vater seiner Familie und schliefflich von der
kindlichen Verbundenheit mit jedem Abbild gottlicher Vaterschaft. Das ist
das organische Ineinander eines ,Vaterprinzips®, das in der Auffassung
Pater Kentenichs eine wesentliche Siule jeder menschlichen Gesellschaft,
auch und gerade der Kirche sein und bleiben mufi. Auch daran, ob wir die-
ses organische Ineinander verschiedener Formen von Vaterschaft und Kind-
lichkeit leben, wird sich die Heiligsprechung des Griinders mitentscheiden.
Nach dem Ereignis des 20. Januar 1942 und Dachau haben wir erfahren,
dafl menschliche Viterlichkeit Ausdruck, Mittel und Schutz fiir die Erfah-



rung gottlicher Viterlichkeit ist. Weil er dieses organische Ineinander am
31. Mai 1949 als gottgewolltes Heilmittel fiir viele seelische Krankheiten
und Anfilligkeiten gekiindet hat, ist Pater Kentenich Vater und Prophet
geworden. Nur in diesem unldsbaren Ineinander von beidem kann er hei-
liggesprochen werden: bei thm war das Prophetische Teil seines Vaterseins -
und umgekehrt ist sein Vatersein prophetisch gewesen. Hier liegt vielleicht
der originelle Kern seines Heiligkeitstyps. Auch hier gilt: was Gott verbun-
den hat, darf der Mensch nicht trennen. Es geht dabei nicht um etwas
Kaprizidses bei Pater Kentenich. Hier hat er mit aller Offenheit den Willen
Gottes erkennen und mit kraftvoller Konsequenz ihn erfiillen wollen.

Wenn ich das Ganze noch einmal mit anderen Worten umschreiben soll,
mochte ich sagen: der Typ won Heiligkeit, wie er Pater Kentenich vor-
schwebte und wie er thn zu leben versuchte, ist wesentlich mit seiner organi-
schen Mentalitit verbunden. Diese Unterscheidung zwischen ,Heiligkeit®
und ,Mentalitit® ist wichtig. Es kann durchaus grofle Heilige geben, deren
Mentalitit nicht ausgesprochen organisch ist. Bei Pater Kentenich gehéren
Heiligkeit und Mentalitit zusammen. Zu seiner Sendung gehort dieses Mit-
einander von Natur und Ubernatur, dieses organische Denken und Leben -
sonst wird nicht Pater Kentenich heiliggesprochen.

Damit wir diesen neuen Heiligkeitstyp besser verstehen, mag es uns helfen,
einige Versuchungen und Gefihrdungen vor Augen zu halten, die wir vermei-
den oder tiberwinden miissen - Karikaturen und Verformungen, die den
neuen Stil nicht deutlich genug zum Leuchten bringen, so dafl er nicht
richtig erkannt werden kann. Ich will hier nur einige dieser méglichen Ver-
suchungen beschreiben.

1. Formen von ,Supranaturalismus®

Die verschiedenen Formen, um die es hier geht, konnten wir zusammenfas-
sen und sagen: sie kommen daher unter dem Schein von etwas Gutem und
Positivem, sogar als etwas, das ,heiliger” ist und Gott besser gefillt. Worum
es geht? Darum, dafl man nur das Ubernatiirliche ganz ernst nimmt, die
natiirliche Welt aber nicht entsprechend wertet. Das kann soweit gehen,
dafl man alles Natiirliche verachtet oder im Vergleich zur tibernatiirlichen
Welt abwertet. Die beiden Ordnungen werden getrennt, die man zwar
durchaus korrekt unterscheiden kann, aber niemals voneinander trennen
darf. Wenn man sie trennt, verliert jede einzelne ihre gottgewollte organi-
sche Funktion. Das muff man immer wieder am eigenen Erleben studieren



und sich in das rechte Erkennen und Beurteilen einiiben, damit man in
rechter Weise organisch lieben und leben lernt. Kurz zusammengefafit:
indem man mechanistisch das Ubernatiirliche iberbewertet, verliert man
gerade den organischen Zugang zu dieser iibernatiirlichen Welt, der nur
gelingt, wenn das Natiirliche in seiner Funktion gelebt und gewertet wird,
wie Gott sie in die Natur hineingelegt hat: sie soll die {ibernatiirliche Welt
und Wirklichkeit ausdriicken, sie vermitteln und sie schiitzen. Das Uberna-
tiirliche wird unweigerlich verkiirzt, weil man nicht geniigend wertet, was
die natiirliche Welt gerade als Hilfe zum Erreichen der tibernatiirlichen sein
soll. Unsere Fithrer miifiten diese ,,organischen Gesetzmifligkeiten® studie-
ren und darin Experten werden. Es geht um die Gesetze der organischen
Ubertragung und Weiterleitung, die jede mechanistische Mentalitit des
Auseinanderreiflens iiberwinden. So versteht man ihre Bedeutung fiir das
postmoderne Zeitalter. Pater Kentenich war in diesem Punkt absolut klar.
Er war iiberzeugt, dafl sich hieran entscheidet, ob sich eine durch und
durch organische Mentalitit bilden kann, die sich von der Mentalitit der
Vergangenheit, auch vieler Grofer in der Kirche unterscheidet.

Dieser einseitige Supranaturalismus kann verschiedene Formen annehmen,
die aber alle das Resultat eines mechanistischen Denkens sind. So kann er
sich in dem scheinbar ,heiligen® Ausdruck verbergen (der in Wirklichkeit
gar nicht so heilig ist): ,Nur Gott, Gott allein.” Darin ist alles Natiir-
liche ausgeklammert - deshalb kann es eigentlich nicht von Gott kommen.
Nur Gott? Nein! Es sei denn, man versteht unter ,Gott* den Gott des
Organismus von Natur und Ubernatur, wie Pater Kentenich ihn gesehen
und gekiindet hat, das heiffit: den wahren und wirklichen Gott, den Gott
Jesu Christi, den Vater. Denn fiir den Vater ist das Kind, ist der Mensch das
wichtigste, seine Wiirde, sein Gliick. Es ist der Gott, der allem, was nicht
Gott ist, eine spezifische Sendung gegeben hat: hinzuftihren und anzuleiten
zur Liebe, letztlich zur Liebe Gottes. Deshalb ist der Supranaturalismus
gerade fiir uns eine grofle Gefahr, die wir an dieser Stelle eine ganz spezifi-
sche Sendung haben. Darum ist es fiir uns so typisch, daf wir immer sagen:
Gott und der Mensch. Das eint beide Ordnungen und 1iflt jedem seine
spezielle Funktion im ganzen des Organismus.

2. Ein ,Spiritualismus®

Hier geht es um eine Haltung, die in unangemessener Weise nur das innere
geistige und geistliche Leben des Menschen ernstnimmt. Nur dem Spiritu-
ellen spricht man Bedeutung zu, 1f3t alles beiseite oder wertet es als minder
wichtig, was ,weltlich® scheint. Man vergifit alles, was nicht spezifisch gei-



stig, spirituell ist. Vor kurzem hat mir eine Dame gesagt: ,Was mir an den
Schénstittern gefillt, ist, dafl sie so ganz und gar geistig und spirituell
sind.“ Daf§ wir groflen Wert legen auf das innere Leben, ,spirituell® sind, ist
richtig und gut, da kénnen wir gar nicht genug tun. Aber daf} wir nur spiri-
tuell seien, das ist nicht wahr, wire fatal. Dann wiirde man das innere geist-
liche Leben aus seinem Kontext herausnehmen, in den es gehért. Dieser
Kontext ist das Ernstnehmen des Evangeliums in seiner konkreten Verwirk-
lichung, nimlich in dem Ernstnehmen einer Verantwortung fiir die Welt
und die Gesellschaft. Sonst wire es nicht Schonstatt, nicht der Typ von
Mensch und Christ, nicht der Typ von Heiligkeit in der Welt, wie Pater
Kentenich ihn gesehen und gekiindet hat. Es geht um die Weltverantwor-
tung, die auf eine radikale Wandlung des Menschen und der menschlichen
Gesellschaft zielt. Universelle Verantwortung fiir eine radikale Erneuerung
- fiir weniger ist Schonstatt nicht gegriindet. Diese Verantwortung fiir die
Welt, das Weltliche darf nicht verkiirzt oder verfilscht werden, auch nicht
im Namen eines ,Spiritualismus®. Wenn wir diese inkarnierte Weltfrém-
migkeit Pater Kentenichs als Erbe seiner charismatischen Sendung voll
iibernehmen, leisten wir unseren Beitrag fiir seine Heiligsprechung.

3. Eine ungeschichtliche Innerlichkeit

Mit dem vorigen oft verbunden geht eine Haltung reiner Innerlichkeit,
Intimitdt mit Gott und anderen einher. Das Mechanistische dieser Haltung
liegt darin, dafl sie die Bedeutung der Sendung vergifit oder zumindest
unterbewertet. ,Geht hinaus, entziindet die Welt!“, hat Pater Kentenich uns
immer wieder zugerufen. Wir diirfen nicht dabei stehen bleiben, daf} wir
im Heiligtum, in unseren Gemeinschaften Geborgenheit erfahren diirfen.
Dann iiberlassen wir es den anderen, Geschichte zu gestalten. Das wider-
spricht diametral der Mentalitit Pater Kentenichs, der die Last und das
Dringende einer geschichtsschopferischen Sendung zeit seines Lebens
gespiirt hat. Ein Vergessen oder Verleugnen dieser Dimension wire eine Ver-
formung, ja eine Verneinung des Schonstatt Pater Kentenichs, auch eine
Karikatur seines Heiligkeitstyps.

4. Ein idealistischer Perfektionismus

Auch diese Haltung gibt es unter uns, auch das kann zur Versuchung wer-
den: was man machen will, vor allem bei unserem geistlichen Streben, das
will man perfekt machen. Wenn es nicht perfekt ist, dann taugt es sowieso
nicht, dann brauche ich mich gar nicht erst anzustrengen. Eine solche Ein-



stellung 1t den schopferischen Impuls unfruchtbar werden, der von dem
Heiligkeitsstreben unseres Griinders ausgeht. Das wirkt wie eine Bremse, es
ist Gift. Sollen wir nicht nach den hohen und héchsten Idealen streben? Ja,
aber wie Kinder. Das heiflt: wir konnen und sollen versuchen, alles gut,
sehr gut zu machen, aber wir sollen aus der Erfahrung unserer Fehler, unse-
rer Niederlagen, des Nicht-Perfekten, Unvollkommenen, auch unserer Irr-
tiimer und Siinden lernen, daf all das zum Brennstoff werden kann, der
unsere Sehnsucht nach dem Hohen und Groflen und unser Streben danach
noch stirker machen soll. Mit der kindlichen Einfalt unseres Herzens sol-
len wir alles tun, was wir kdnnen, auch das, von dem wir von vornherein
wissen, daf wir es nicht vollkommen schaffen. Wir tun es trotzdem - sonst
bremst uns diese Haltung eines idealistischen Perfektionismus: wenn wir
etwas nicht vollkommen fertigbringen, tun wir gar nichts.

Das ist der Typ unserer Heiligkeit: es ist die Heiligkeit des Alltags, des All-
tiglichen, und das heifft immer auch: des nicht Gelingenden. Das sieht aus,
als ob es gar keine Heiligkeit wire - und ist es doch. Der kindliche Mensch
versucht es einfach immer wieder, obwohl und gerade weil er weif}, daf§ es
nicht richtig klappt. Der Perfektionist gibt auf, ein Kind nicht. Das ist die
Freiheit der Kinder Gottes! Wer diese innere Freiheit hat, der springt und
fillt und steht wieder auf und springt ... bis er zum letzten Mal springt,
dann in die Hand des Vaters am Ende seines Lebens. Ein Heiliger ist nicht
einer, der nie gefallen wire. Er fillt, weil er den Mut hatte zu springen. Das
Kind, das springt, das immer wieder den Todessprung des Vertrauens wagt,
ist auf dem Weg zur Heiligkeit. Es wird tausendmal fallen auf diesem Weg,
aber es steht tausend- und einmal wieder auf. Das ist der ,kleine Weg" der
Theresia vom Kinde Jesu, es ist der grofle Weg fiir die Kleinen. Das ist die
Heiligkeitsschule unseres Griinders. Eine Form, wie dieser Perfektionismus
sich uns oft als Versuchung in den Weg stellt, ist der Ausdruck: Alles oder
Nichts! Das klingt gut, heroisch - kann es auch sein. Oft aber ist es das
Gegenteil: Versuchung, nichts zu wagen. Dann geht es darum zu verhin-
dern, dafl tiberhaupt etwas geschieht. Dann schime ich mich, wenn ich
merke, daf dieses ,etwas tatsichlich nur wenig ist - und tue gar nichts. So
kénnten wir formulieren: es ist eine Schande, wenn wir nichts tun, es ist
aber unméglich, alles zu tun - und es ist absolut notwendig, etwas zu tun!
Um das von innen heraus zu verstehen, miissen wir mehr und mehr kind-
liche Menschen werden. Wir miissen diesen Heroismus eines kindlichen
Vertrauens auf die Barmherzigkeit des Vaters lernen und einiiben. Der
»Superman” baut auf seine eigenen Fihigkeiten, das Kind tut alles, was es
kann, und vertraut. Wer auf die Dauer diese ungeheure Spannung zwischen
dem Streben nach hohen Idealen und der eigenen Schwachheit nicht aus-
halten kann, weil er nicht zur Kindlichkeit findet, der wird es schwer haben
in Schénstatt. Ein unstillbarer Hunger nach dem Groflen und Hohen und



eine stindige Erfahrung der eigenen Schwachheit schaffen eine Spannung,
die nur geldst werden kann, wenn eine kindliche Hingabe in die Hand des
Vaters hinzukommt. Das macht unseren Heiligentyp aus. Die Gefahr des
Perfektionismus wird gebannt durch die Erfahrung der kindlichen Freiheit.

5. Eine Haltung der ,ewigen Vorbereitung®

~Wir bereiten uns jetzt seit vierzehn Jahren vor®, sagte mir vor kurzem ein
Mann, Mitglied einer unserer Gruppen. ,Wir iiben stindig den Aufmarsch
in der Kaserne®, sagte ein anderer, ,aber wir ziehen nicht hinaus.“ Natiir-
lich brauchen wir eine gute, tiefe Vorbereitung, wenn wir uns fiir immer
binden wollen. Aber der Versucher kommt oft und sagt uns: ,,Da fehlt
noch viel, Du muflt Dich noch vorbereiten!” Eine Vorbereitung, daf alles
stimmt, alles lebt, alles vollkommen ist, gibt es nicht. Zu unserem Heilig-
keitstyp gehért auch die andere Seite: im Tun liegt auch eine formende
Kraft. Ich kann mich fiir das Apostolat erziehen oder ich kann durch das
apostolische Tun erzogen und geformt werden. Die Gottesmutter spricht zu
uns im Heiligtum: ,Ich liebe Dich® (das ist die Gnade der Beheimatung),
»Ich méchte Dich wandeln® (Wandlungsgnade), aber sie sagt auch: ,Ich
will Dich aussenden.”

Die Versuchung heiflt: nichts Grofles wagen und unternehmen, weil wir
nicht geniigend vorbereitet sind. Das kann zu einem ,ewigen® Proze8 des
Sich-vorbereitens fithren. Hier geht es um die Klugheit des Heiligen Geistes
- wie unser Griinder es mit dem Ausdruck der groflen Meister des geist-
lichen Lebens genannt hat -, die etwas anderes ist als die natiirlichen Krite-
rien fiir die Entscheidung zu einem Tun. Wir nehmen das Risiko auf uns,
etwas zu unternehmen, aber tun es in der Haltung: Herr, in Deinem
Namen werfen wir die Netze aus. Oder wie es das andere Bild des Neuen
Testamentes ausdriickt: wir wagen es, wie Petrus aus dem Boot zu steigen
und iiber das Wasser zu gehen - weil der Herr ruft. Unsere eigentliche und
entscheidende Fihigkeit kommt nicht aus unseren menschlichen Kriften,
sondern von Gott. Daraus zu leben gehort zu unserem Typ des modernen
Heiligen.

6. Eine Haltung der ,aseptischen Reinheit®
Hier geht es um die Haltung, die sich nicht in die ,schmutzigen Geschifte®
dieser Welt einlassen will, um sich von der bosen Welt rein zu halten. Man

will nichts mit Kreisen zu tun haben, die ,vom Bazillus der Weltlichkeit®
zu sehr angesteckt sind. Natiirlich miissen wir klug und iiberlegt handeln.

10



Jeder hat auch seine eigene Sendung und seinen Platz im Ganzen. Aber
prinzipiell kann ein solcher ,Purismus® nicht unsere Haltung sein. Unser
Heiliger hat die Sendung von Sauerteig in der Masse. Es ist die Sendung,
Ferment zu sein. Daher muf er in die Masse hineingehen, eindringen, sie
von innen her durchdringen und dadurch verwandeln. Es geht nicht
darum, sich dem allem anzupassen! Es geht vielmehr darum, etwas zu
erobern, Wenn ich etwas durchdringen will, muf§ ich mich hineinbegeben.
»Politik ist ein schmutziges Geschift, in der Wirtschaft wird man korrupt ...“
Ein solcher aseptischer Purismus macht uns unfruchtbar fiir unsere Sen-
dung. Wenn wir auf die Dauer in diesem Sinn ,rein“ bleiben wollen, wer-
den wir am Ende unter uns sein - und uns langweilen. Dann evangelisieren
wir die schon Evangelisierten. Mir scheint, wir miissen es lernen, in der
Welt Verantwortung zu iibernehmen, auch wenn nicht alle applaudieren.
Auch unserem Griinder haben nicht alle zugestimmt bei seinen wagemuti-
gen Schritten im Dienst seiner Sendung aus Mitverantwortung fiir das
Schicksal von Kirche und Welt. Was geschieht mit dem Salz, wenn es nicht
mehr salzig ist, und mit dem Sauerteig, der nichts mehr bewegt? Jesus hat
es uns gesagt: es taugt nur noch dazu, weggeworfen und zertreten zu wer-
den. Ein Problem fiir uns ist es, daf wir nicht hinausgeworfen werden, wir
bleiben drinnen. Aber dann erscheinen wir als etwas, was wir gar nicht
mehr sind: wir scheinen eine apostolische Bewegung fiir die Erneuerung
von Gesellschaft und Welt - und sind es dann gar nicht mehr. In diesem
Sinn ist es ein Hindernis fiir die Heiligsprechung unseres Griinders, wenn
wir nicht mehr Salz und Sauerteig der Welt sind. Denn das ist unsere Beru-

fung und Sendung. Wir sollen nicht won der Welt sein, wohl aber iz der
Welt.

Wir haben einige Verformungen und mogliche Gefahren miteinander
bedacht, die den angelaufenen Prozef} der Heiligsprechung unseres Griin-
ders behindern kénnen. Dabei haben wir einige Akzente betrachtet, die
sein Bild des neuen, weil zeitgemiflen Heiligen kennzeichnen. Je mehr wir
diese Akzente in uns verwirklichen, um so mehr kdnnen wir die drohenden
Gefahren iiberwinden. Das ist unser wesentlicher Beitrag, dafl unser Griin-
der nicht weiter ,gefesselt” bleibt, sondern zu seiner eigentlichen Sendung
befreit wird.
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Bernhard Sill

Gott als das Lebensgeheimnis der Lebensmitte

»Ob Lebens Mittag! Feierliche Zeit!“
(Friedrich Nietzsche)

»Wie hiltst Du’s mit der Religion?” - Die Gretchen-Frage der Lebensmitte

Sie ist immer wieder einmal gut fiir Schlagzeilen: die Lebenskrise der
Lebensmitte. Eine furchtbare Lebenszeit! Sagen die einen. Eine fruchtbare
Lebenszeit! Sagen die anderen. Ob sie das eine - nimlich furchtbar - oder
das andere - nimlich fruchtbar - ist, hingt, das weif} alle Welt spitestens
seit CARL GUSTAV JUNG (1875-1961), auch und besonders davon ab, ob
dann, wenn die Lebensuhr die Lebenszeit der Lebensmitte anzeigt, der
Mensch seine Seele ganz elementar als ,anima naturaliter religiosa® weif}
oder eben nicht. Was die Lebensmitte letztlich ist, ob scheiternd Ding oder
gelingend Ding, das entscheidet sich daher nicht zuletzt daran, welche
Lebensantwort er, der Mann, und sie, die Frau, dann, wenn die Lebenszeit
der Lebensmitte da ist, auf die Gretchen-Frage der Lebensmitte ,,Wie hiltst
Du’s mit der Religion?®, die ganz Lebensfrage ist, geben.

Es ist nun in der Tat frappant, daff jemand, dessen Todesjahr sich im Todes-
jahr Carl Gustav Jungs zum 600. Mal jihrte, in den Dingen der Lebens-
mitte gar nicht so anders gedacht hat. Dieser jemand ist der ,Prediger” der
Lebensmitte genannte JOHANNES TAULER, dessen Einsichten zur
Lebensmitte als ,Lebenskehre® Carl Gustav Jungs Einsichten zur Lebens-
mitte als ,Lebenswende® doch nicht zufillig ihneln. Daf} die Lebensmitte
~Wende“ eben auch und besonders in der Weise sei, daf} jemand sich nun
dem religiosen Leben nicht ab-, sondern zuwendet, fiir diese Einsicht hat
Carl Gustav Jung zu seiner Zeit geworben. Zu seiner Zeit tat Johannes Tau-
ler das Gleiche. Er warb damals ebenfalls fiir die Einsicht, daf die Lebens-
mitte ,,Kehre” eben auch und besonders in der Weise sei, dafl jemand sich
nun dem gottlichen Lebensgeheimnis der Lebensmitte nicht abkehren, son-
dern zukehren solle. Johannes Tauler wufite nimlich: alles spricht dafiir
und nichts dagegen, dal wir die Lebensmitte so leben, daff wir in dieser
Zeit unsere Lebensmitte in Gott finden.
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1. DIE LEBENSKEHRE DER LEBENSMITTE -
GEDANKEN VON UND ZU JOHANNES TAULER

Der ,,Lebemeister Johannes Tauler

Er zihlt neben MEISTER ECKHART (um 1260-1328) und HEINRICH
SEUSE (1295-1366) zu den drei Groflen der ,,Deutschen Mystik®: der Predi-
germénch JOHANNES TAULER (um 1300-1361) aus dem Dominikaner-
orden, der nicht ,Jesmeister (Lesemeister), sondern ,lebmeister (Lebemei-
ster) sein wollte, wuflte er doch, dafl da ,ein grofler Unterschied (ist) zwischen
denen, die die Heilige Schrift leben, und denen, die sie nur lesen® (Predigten 1,
135). Johannes Taulers Theologie kommt aus dem Lebens- und Glaubens-
vollzug und wendet sich an den Lebens- und Glaubensvollzug.

Es ist dem Predigerbruder aus dem Dominikanerorden in der Tat gelungen,
die Dinge des Glaubens so zur Sprache zu bringen, dafl deren Zusammen-
hang mit den Dingen des Lebens nach und nach jedem Mann und jeder
Frau deutlich geworden ist. Diese ,Doppelqualifikation, die Dinge des
Lebens und die Dinge des Glaubens zu kennen, hat den ,Lebemeister”
Johannes Tauler dann auch befihigt, die Stadien auf dem Lebensweg und
die Stadien auf dem Glaubensweg so zu schildern, daff die Zusammen-
hinge, die da walten, kenntlich sind.

Das Lebensstadium der Lebensmitte

Einem Stadium auf dem Lebens- und Glaubensweg hat Johannes Tauler
sich nun mit gréfitem Interesse zugewandt. Es ist dies das Lebens- und
Glaubensstadium, in das gewdhnlich jenes auflergewdhnliche Ereignis fillt,
das REGINALD GARRIGOU-LAGRANGE (1877-1964) in seinem Buch
»Die drei Bekehrungen und die drei Wege® (Freiburg im Breisgau 1948) die
wzweite Bekehrung® nennt. In der Sprache Johannes Taulers ist das die
»ker”, die Kehre, und deren Zeit sieht der Mystiker aus dem Elsafl mit der
Zeit der Lebensmitte gekommen.

Was es mit der in die Zeit der Lebensmitte fallenden ,zweiten Bekehrung®
auf sich hat, weiff Johannes Tauler nicht aus Biichern, sondern aus geist-
licher Erfahrung. Ganz bestimmt hat die ,zweite Bekehrung“ in seinem
Leben stattgefunden. Es fillt namlich auf, daf das Bediirfnis, die Predigten
Johannes Taulers auch schriftlich zu haben, nicht vor, sondern nach seiner
»ker aufkommt. Es war wohl ein anderer Prediger, den seine Zuhorerschaft
nach dessen ,Kehre® zu héren bekam, und auch eine andere Predigt. Im
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Leben der Lebensmitte des Mystikers war etwas geschehen, das diesen in
sich ,gekehrt* und zu Gott ,gekehrt® hatte.

Das Lebensstadium der Lebensmitte durchlaufen zu miissen, sah Johannes
Tauler nun nicht nur seinem Leben gesetzt. Er fand, das sei Urgesetz allen
seelischen und geistlichen Reifens. Es sind die Lebensjahre zwischen 40
und 50, die fiir den ,,Prediger der Lebensmitte die Lebensjahre bilden, in
denen im geistlichen Leben Wichtiges geschieht. Was da geschieht bzw. -
besser gesagt - geschehen will, dariiber predigt Johannes Tauler einmal so:

,»Der Mensch tue, was er wolle, und fange es an, wie er wolle, er kommt niemals
zu wahrem Frieden, noch wird er dem Wesen nach ein Mensch des Himmels,
bevor er an sein vierzigstes Lebensjahr kommt. Bis dahin ist der Mensch mit so
vielerlei beschiftigt, und die Natur treibt ihn hierhin und dorthin, und man-
ches ist, was die Natur (in ihm) oft beherrscht, wihrend man wihnt, es sei ganz
und gar Gott, und er kann nicht zu wahrem, vollkommenem Frieden kommen
noch ganz des Himmels werden vor jener Zeit. Dann soll der Mensch noch
zehn Jahre warten, ehe ihm der Heilige Geist, der Troster, in Wahrheit zuteil
werde, der Geist, der alle Dinge lehret. So muften die Jiinger zehn Tage warten,
nachdem sie alle Bereitung des Lebens und Leidens empfangen und alles hinge-
geben hatten und die hochste Bereitung erhalten hatten, die darin bestand, daf§
sie den von sich gelassen, den sie iiber alles liebten und um dessentwillen sie
alles verlassen hatten... Nach all diesem Verzug und der edlen Unterweisung
muflten sie dennoch zehn Tage warten, ehe sie den Heiligen Geist empfingen.
Sie waren eingeschlossen und versammelt und vereint und warteten.

So muf§ auch der Mensch tun. Ungeachtet er im Alter von vierzig Jahren zur
Besonnenheit gekommen ist und himmlisch und géttlich geworden und seine
Natur einigermaflen iiberwunden hat, braucht er doch zehn Jahre und ist um
die fiinfzig herum, ehe ihm der Heilige Geist in der edelsten und hochsten
Weise zuteil werde, eben dieser Heilige Geist, der ihn alle Wahrheit lehrt. In die-
sen zehn Jahren, in denen der Mensch zu einem gottlichen Leben gelangt ist
und seine Natur tiberwunden hat, wird er sich in sich selbst kehren, sich einsen-
ken, einschmelzen in das reine, géttliche, einfache innere Gut, wo das edle See-
lenfiinklein eine gleiche Riickkehr und ein gleiches Zuriickflieflen in seinen
Ursprung hat, von dem es ausgegangen ist. Wo dieser Riickfluf§ auf rechte Weise
geschieht, da wird alle Schuld ginzlich getilgt, und wire sie so grof§ wie aller
Menschen Schuld seit Beginn der Welt; und alle Gnade und Seligkeit wird von
dort eingegossen; und aus dem Menschen wird ein géttlicher Mensch: und sol-
che sind die Saulen der Welt und der heiligen Kirche* (Predigten I, 136-137).

Johannes Tauler spricht in dieser Predigt zum Fest Christi Himmelfahrt die
Stufe im Stufenbau des geistlichen Lebens an, die in die Lebensspanne zwi-
schen 40 und 50 zu plazieren ist und die als Stufe auf dem Weg des gottsu-
chenden Menschen so wichtig ist, da auf dieser Stufe Menschen definitiv
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zu ,Geistlichen® werden und damit zu ,,Sidulen der Welt und der heiligen Kir-
che®. Es ist nimlich in Johannes Taulers Sicht der Dinge so, daf}, beginnend
mit dem 40. und endend mit dem 50. Lebensjahr, im geistlichen Leben des
Menschen Dinge geschehen, die dieses auf eine qualitativ neue Stufe heben.

Der ,,Chronos® und ,Kairos“ der Lebenszeit der Lebensmitte

Die geistliche Reifegestalt der Lebensjahre zwischen 40 und 50 sieht der in
Koln, Paris und an anderen Orten predigende Mystiker Johannes Tauler
ganz im Zeichen jener ,Umbkehr®, die ,Einkehr* und ,Riickkehr® ist in
den Seelengrund, jenen Ort also, der die Mitte des Menschen bildet, in der
dieser ganz bei sich und ganz bei Gott ist. Kein ,,Chronos® des menschli-
chen Lebens ist nun in Johannes Taulers Sicht der Dinge so ,Kairos“, buch-
stiblich im Innersten die Erfahrung Gottes als des ,interior intimus“
(AUGUSTINUS) zu machen, wie der Chronos der Jahre der Lebensmitte.
Es sind eben die Jahre zwischen 40 und 50, in denen das geistliche Leben
neu begabt und neu begnadet sein will. Gabe und Gnade des geistlichen
Lebens der Lebensmitte als gelebte Lebenskehre ist Gott selbst, der jetzt den
Menschen neu zur Erfahrung seiner Gegenwart fithren will. Ort der Gegen-
wart des Geheimnisses Gottes ist die innerste Mitte des Menschen, der See-
lengrund. In der ,Einkehr® in den Seelengrund findet der Mensch der
Lebensmitte dann auch zur ,,Einheit” mit Gott.

»Alles hat seine Stunde® weiff der ,Prediger” des Alten Testaments (Koh
3,1), und der Prediger Johannes Tauler weifl das auch. Er, der gewissenhaft
dem Stundenschlag der Lebensuhr sein Ohr schenkt, sieht mit der Stunde
der Lebensmitte die Stunde im Leben gekommen, in der die Haltung Ein-
zug ins Leben halten soll, die den Seelenpanzer des Menschen durchlissig
macht. Der Seelenkenner SIGMUND FREUD (1856-1939) hat den Begriff
der ,Abwehrmechanismen® geprigt und damit jene seelischen Faktoren
bezeichnet, sich diese und jene Dinge auf Zeit oder auf Dauer von der Seele
zu halten. Der Seelenkenner Johannes Tauler kennt den Begriff ,,Abwehr-
mechanismen® natiirlich nicht, die Sache allerdings sehr wohl. Dem
Freudschen Begriff der ,Abwehrmechanismen® entspricht nimlich in etwa
der Taulersche Begriff der ,,Seelenhiute®. Diese kénnen so dick sein, dafd sie
nichts durchlassen, auch Gott nicht. In einer Predigt iiber die Beichte
spricht Johannes Tauler unter anderem auch die ,Seelenhiute® und den
rechten Umgang damit an und fithrt dann dazu aus:

»Wollte doch der Mensch sich selbst innerlich untersuchen! Er hat es bitter
nétig; denn gar manche Haut bedeckt seinen (Seelen)grund und hat ihn gar
iiberwachsen. So deckt er sich selbst die Wahrheit zu, kennt sie nicht, weif
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nichts von ihr. So viele Dinge kennt er, sich selbst aber nicht. Wohl dreiflig oder
vierzig Hiute sind da, so dick und hart wie Stierkdpfe. Das ist ganz wie bei der

Gerbergrube, die ganz voll saurer Hiute ist, eine unter der anderen bis auf den
Grund“ (Predigten II, 618).

Die mal gréflere, mal kleinere Zahl der ,Seelenhiute® wirkt wie ,Abwehr-
mechanismen®. Sie wehren ab, daff der Mensch es innerlich mit Gott zu
tun bekommt und nicht nur duflerlich mit dem gedachten und gemachten
Gott. Die Zeit der Lebensmitte ist Zeit, in der der Mensch den Panzer sei-
ner ,Seelenhiute” knacken lassen mufi, sich nicht zu-, sondern aufschlie-
Ben lassen muf fiir Gott, als fiir Gott aufgeschlossener Mensch die zwi-
schen sich und IHM aufgerichteten Mauern niederreiflen lassen muf.
Diinnhiutig statt dickhiutig sollte der Mensch der Lebensmitte sein, denn
dann und nur dann hat er auch die Chance, Gottes Gegenwart im Seelen-
grund so zu spiiren und zu fithlen, daf ihm dies buchstiblich unter die
Haut geht.

Passive innere statt aktive duflere Lebensreform
der Lebensform der Lebensmitte

»Es gibt eine Passivitit, ohne die der Mensch nicht menschlich wire. Dazu
gehort, da man geboren wird. Dazu gehort, dafl man geliebt wird. Dazu
gehort, dal man stirbt“, schreibt der evangelische Theologe EBERHARD
JUNGEL (* 1934) in seinem 1971 in Stuttgart erschienenen Buch ,Tod“.
Dagegen ist nichts, daneben dies zu sagen: Es gibt passive Tugenden, ohne
die der Mensch nicht menschlich ist. Johannes Tauler hat darum gewif§
gewuft, denn seine Predigten wenden sich immer wieder gegen die Uber-
schitzung der aktiven und die Unterschitzung der passiven Tugenden. Des
Predigers ganz auf die Dinge des geistlichen Lebens zugeschnittene
»Tugendlehre“ warnt speziell den Menschen der Lebensmitte davor, jetzt
nicht den Fehler zu machen, das Heil primir iiber den Weg der aktiven
Tugenden zu suchen, denn einzig der Weg der passiven Tugenden sei jetzt
primir der rechte Weg.

Die Weise, aktiv auf das Krisengeschehen der Lebensmitte zu reagieren, ist
die falsche, predigt Johannes Tauler und spricht sich damit deutlich gegen
die ,Aktivisten® der Lebensmitte aus, die die neue Form des geistlichen
Lebens der Lebensmitte durch aktive duflere Reformen des Lebens zu
bewerkstelligen suchen. In einer seiner Predigten zum dritten Sonntag nach
Dreifaltigkeit macht der Prediger dann in aller Deutlichkeit so Front gegen
aktivistische Tendenzen:
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»Seht euch vor, solange ihr das Licht habt und im Licht wandelt; wachet, daf}
die Finsternis euch nicht liberkomme, und betrachtet wacker und innerlich den
Grund (eurer Seele)!

Aber gar manche tun das nicht, ihr ganzes Wirken geht nach auflen. Werden sie
von innen beriihrt, so brechen sie sofort auf (und ziehen) in ein anderes Land
oder einen anderen Ort. So kommen sie zu nichts; stets beginnen sie eine neue
Lebensweise, und viele rennen so in ihr eigenes Verderben. Bald wollen sie ein
Leben der Armut fithren, bald sich in eine Klause zuriickziehen, dann (wieder)
in ein Kloster gehen® (Predigten 1, 257).

Es ist kein kleiner existentieller Irrtum, will der Text dieser Predigt Johan-
nes Taulers sagen, zu glauben, dafl mitten im Gewirr der Lebensmitte
duflere Aktivititen positive Effekte zeitigen konnten. Sie kénnen das auf
gar keinen Fall, denn das Problem der Lebensmitte ist primir ein inneres,
nicht primir ein dufleres Lebensproblem. So bringt auch ein duferer ,,Orts-
wechsel” den Menschen der Lebensmitte nicht weiter. Ein innerer ,Orts-
wechsel® tut jetzt, da die Zeit der Lebensmitte da ist, not, und das ist der
Wechsel von der Haltung, die primir auf duflere Aktivitit setzt, zu der Hal-
tung, die primir darauf aus ist, innere Passivitit zu sein. Letztere ist die
phasenspezifisch richtige im Lebensgeschehen der Lebensmitte, denn Got-
tes Willen in sich und an sich geschehen zu lassen - darauf kommt jetzt
alles an. Die Reform der Lebensform kann in der Lebensmitte nur von
innen, nicht von auflen kommen. Sie ist nicht Frucht duflerer Aktivitit,

sondern Frucht innerer Passivitit, - alles in allem - Werk Gottes, nicht
Werk des Menschen.

Der geistliche Friede der Lebensmitte

Im ,,Gedringe* der Lebensmitte ist Gott am Werk. Gott fiihrt den Men-
schen hinein ins ,,Gedringe” der Lebensmitte und auch wieder heraus. Kei-
nem braucht dabei angst zu sein, denn der Straflburger Meister des geistli-
chen Lebens lehrt: das Innewerden der Gegenwart Gottes im Zuge der
Lebensjahre der Lebensmitte schenkt zu gegebener Zeit deren ,,Gedringe”
den inneren Frieden. In diesem Frieden Gottes, sagt Johannes Tauler in sei-
ner Predigt vom Sonntag vor Septuagesima, wandelt sich alles zum Besten
des Lebens, und so der Mensch nur die rechte ,,Gelassenbeit aufbringt, so
kann er in seinem Leben die Erfahrung machen, die sich so ausnimmt:

»Das Pferd macht den Mist in den Stall, und obgleich der Mist Unsauberkeit
und iiblen Geruch an sich hat, so zieht doch dasselbe Pferd denselben Mist mit
grofler Miihe auf das Feld; und daraus wichst der edle schéne Weizen und der
edle siiffle Wein, der niemals so wiichse, wire der Mist nicht da. Nun, dein Mist,
das sind deine eigenen Mingel, die du nicht beseitigen, nicht {iberwinden noch
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ablegen kannst, die trage mit Mithe und Flei auf den Acker des liebreichen
Willens Gottes in rechter Gelassenheit deiner selbst. Streue deinen Mist auf die-
ses edle Feld, daraus spriefit ohne allen Zweifel in demiitiger Gelassenheit edle,
wonnigliche Frucht auf* (Predigten 1, 43-44).

Der Friede Gottes macht, daff der Mensch nicht linger auf Kriegsful mit
den Schattenseiten seines Lebens stehen mufl. Denn nicht nur die Licht-,
sondern auch die Schattenseiten des Lebens diirfen sein im Frieden Gottes.
Dieser Friede umfingt sie alle. Der Friede Gottes macht den Menschen
fihig, Frieden auch mit seinen Schattenseiten zu schliefien, sie im Frieden
Gottes sich zu Lichtseiten wandeln zu lassen. Im Frieden Gottes kann sich
eben alles zum Guten wenden - auch der ganze ,,Mist“ der Lebenskrise der
Lebensmitte. Das ist die Friedensbotschaft des Gottesboten Johannes Tauler
- gerichtet an alle, die sich ab und zu in den dunklen Phasen der Lebens-
mitte fiir das letzte ,Miststiick” halten. Johannes Tauler bringt sein Frie-
densprogramm in einer seiner Predigten zum Fest des heiligen Altarsakra-
mentes auf die griffige Formel:

»Soviel man in Gott ist, so viel (dieses) Friedens besitzt man; soviel man aufler-
halb Gottes lebt, so viel des Unfriedens ist in einem (solchen) Menschen. Ist
etwas des Seinigen in Gott, so hat es Frieden, wenn aufler Gott, dann Unfrieden.
Gelangt der Mensch zu diesem Frieden, so wird er im eigentlichen und wahren
Sinn ein Tempel Gottes. ,In pace, das heifit im Frieden, ist seine Wohnstatt* (Ps
75,3). ,Er ist wirklich ein Tempel des Heiligen Geistes*“ (Predigten I, 217).

Ordnet sich der innere Mensch im Frieden Gottes neu, dann bald auch der
duflere Mensch. Soviel es im Frieden Gottes ist, soviel befriedet und geord-
net ist das innere und Zuflere Leben der Lebensmitte. Der Friede Gottes ist
daher etwas, was Mann und Frau innerhalb und auflerhalb des Klosters
sunbedingt angeht® (PAUL TILLICH). Denn nur in diesem Frieden kann
es im Leben jeder Ordensfrau und jedes Ordensmannes, jeder Ehefrau und
jedes Ehemannes und jeder Frau und jedes Mannes sonst zur vollsten
Zu-,frieden“heit zugehen. Das Lebensgeheimnis der Lebensmitte ist das Gott-
geheimnis der Lebensmitte, das dadurch, dal es Frieden schenkt, Gelingen
schenkt. Der eigentliche Gewinn der Lebensjahre der Lebensmitte ist damit
der, da Gott den Menschen und der Mensch Gott neu gewinnt.

2. GOTT FINDEN IN DEN DINGEN DER LEBENSMITTE
Das geistliche Lebensalter der Lebensmitte

»Gott (liflt sich) finden in allen Dingen® (IGNATIUS VON LOYOLA) -
auch in den Dingen der Lebensmitte. Das ist die ,Frohe Botschaft® -
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gerichtet an alle Midnner und Frauen der Lebensmitte. Es darf also ruhig
die Krise der Lebensmitte geben, denn auch der krisenhafte Umbruch des
Lebens zur Lebenszeit der Lebensmitte kann ,,Zeit der Gnade® (2 Kor 6,2)
sein, in der Gott uns so zu sich aufbricht, dafl wir zu IHM aufbrechen kén-
nen. Die Erfahrung der Lebenskrise der Lebensmitte kann somit zur Erfah-
rung Gottes als wirklichster Wirklichkeit fithren. Es ist ja nicht nur so, daf§
wir nicht ruhen, ehe wir ruhen in Gott, sondern es ist auch so, dafl Gott
nicht ruht, ehe ER ruht in uns. Die Zeit der Lebensmitte ist in jedem Fall
Zeit, in der Gott dem Menschen und der Mensch Gott niher kommen
kann. Es ist nimlich mit der Zeit der Lebensmitte im Leben die Zeit
gekommen, die Dinge der Religion nun nicht nur auswendig, sondern auch
inwendig zu kennen. Die Stunde der Lebensmitte ist die Stunde, neu und
anders die Erfahrung zu machen: Ich bin in Gott und Gott ist in mir. Es ist
die Stunde, synchron zur ,Initiation® in eine neue und andere Lebensgestalt
die ,Initiation“ in eine neue und andere Glaubensgestalt an sich zu erfahren.
Es ist durchaus angebracht, die Gunst dieser Stunde zu nutzen, denn wir
werden zwar automatisch ilter, doch automatisch reifer und automatisch
frommer werden wir nicht. Sollten wir aber in und jenseits der Lebensmitte
werden: reifer, was die Lebensgestalt angeht, und frommer, was die Glaubens-
gestalt angeht, und wir konnen das auch werden.

Reifer und frémmer werden in und jenseits der Lebensmitte heifft nun, das
Auswendige nicht wichtiger als das In-wendige, das Auflerliche nicht wichti-
ger als das Innerliche, die Externa des Lebens und des Glaubens nicht wich-
tiger als deren Interna zu nehmen. Die Pflege der inneren Dinge des Lebens
und des Glaubens muf jetzt, in der Lebensmitte, ein immer wichtiger wer-
dendes Lebensthema sein. Selig die Augen, die jetzt lernen, auch nach
innen zu schauen; selig die Ohren, die jetzt lernen, auch nach innen zu
héren. Jedenfalls muf sich die Weise zu leben und zu glauben so wandeln,
dafl der ,modus vivendi“ und ,,modus credendi® der Lebensmitte nicht nur
den Weg nach auflen, sondern auch den Weg nach innen findet.

Der geistliche Indikativ und der geistliche Imperativ der Lebensmitte

Der Mensch, der die innige Nihe Gottes will, mufl aber wissen, dafl diese
sich an die Bedingung, innige Nihe auch zu sich zu haben, kniipft. So
jedenfalls hat NICOLAUS VON CUES (1401-1464) die Dinge gesehen und
sie gewifl richtig gesehen. In dessen Schrift ,De visione Dei“ findet sich
nimlich auch ein Gebet, in dem Gott selbst die Antwort auf die Frage gibt,
wie denn die Innigkeit dessen, dal sich Gott dem Menschen zu eigen gibt,
nicht nur ,idealiter®, sondern ,realiter méglich ist.
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Es ist dieses Gebet des dem Geheimnis des Géttlichen und Menschlichen
sehr nahe gekommenen groflen Gottesgelehrten, dessen ,docta ignorantia®
in gotthchen und menschlichen Dingen doch auf gar keinen Fall die Igno—
ranz eines Ignoranten war:

,Niemand kann sich dir nahen, da du unnahbar bist. Daher erfafit dich nie-
mand, es sei denn, du schenkst dich ihm. Wie wirst du dich mir geben, wenn du
nicht erst mich selbst mir gibst? -

Und wie ich im Schweigen der Betrachtung ruhe, antwortest du mir, Herr, in
der Tiefe meines Herzens.

Und du sagst: Sei du dein, so werde ich dein sein!

O Herr, du Begliickung in aller Wonne, du hast es zur Sache meiner Freiheit
gemacht, daf} ich mein sein kann, wenn ich so gewollt habe. Gehére ich nicht
mir selbst, so gehorst auch du nicht mir.“

Der Mensch soll das Seine tun, sich niher zu sich zu bringen, dann tut
Gott auch das SEINE, sich niher dem Menschen zu bringen. So die
»Logik® dieses Gebets, das in einmaliger ,coincidentia oppositorum® den
Gegensatz aufhebt, sich zu eigen und Gott zu eigen zu sein. Nicolaus von
Cues zeigt, daf} dieser Gegensatz in Gott, in dem alle Gegensitze zusam-
menfallen, zusammenfillt und damit dann kein Gegensatz mehr ist.

Sie sei einfach zum Davonlaufen, die Lebenszeit der Lebensmitte - dieser
Satz ist so oder ihnlich ab und zu von Frauen und Minnern in diesem
Lebensalter zu héren. Doch alle die, die jetzt daran denken davonzulaufen,
erweisen sich und ihrem Leben damit keinen Gefallen. Sie laufen sich
davon und damit auch Gott davon, und das ist ziemlich gegenliufig zu
dem, was jetzt eigentlich laufen sollte. Geliufig sollte den Frauen und Min-
nern jetzt sein, die Zeit der Lebensmitte Zeit wachsender Nihe sein zu las-
sen: wachsender Nihe zu sich und damit wachsender Nihe zu Gott.

Das kleine Pfingsten der Lebensmitte

Gelegentlich ist von der Lebenszeit der Lebensmitte gesagt worden, sie sei
die grofle ,Sturm- und Drangperiode® des Erwachsenenlebens. So ganz
falsch ist diese These nicht, denn einiges stiirmt und dringt ja tatsichlich
jetzt, da die Zeit der Lebensmitte da ist, auf den Menschen ein. Gar nicht
so abwegig ist da der Gedanke, im stiirmischen Lebensgeschehen der
Lebensmitte auch das Wehen des Heiligen Geistes zu sehen, der ,,die Tiefen
Gottes“ (1 Kor 2,10) erforscht und auch die Tiefen des Menschen. Was der
Mensch der Lebensmitte braucht, ist, sich vom Geist Gottes buchstiblich
durchwehen zu lassen, und weil er das braucht, sollte er darum auch beten.
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Der Text der STEPHAN LANGTON (um 1150-1228) zugeschriebenen
Pfingstsequenz ,,Veni Sancte Spiritus® bietet sich dazu férmlich an:

Komm, o Geist der Heiligkeit,
aus des Himmels Herrlichkeit,
sende deines Lichtes Strahl!

Vater aller Armen du,
aller Herzen Licht und Ruh,
komm mit deiner Gaben Zahl!

Tréster in Verlassenheit,
Labsal voll der Lieblichkeit,
komm, du siifler Seelenfreund!

In Ermiidung schenke Ruh,
in der Glut hauch Kiihlung zu,
tréste den, der trostlos weint.

O du Licht der Seligkeit,
mach dir unser Herz bereit,
dring in unsre Seelen ein!

Ohne dein lebendig Wehn
nichts im Menschen kann bestehn,
nichts ohn Fehl und Makel sein!

Wasche, was beflecket ist,
heile, was verwundet ist,
trinke, was da diirre steht.

Beuge, was verhirtet ist,
wirme, was erkaltet ist,
lenke, was da irre geht!

Heilger Geist, wir bitten dich,
gib uns allen gnidiglich
deiner Gaben Siebenzahl.

Spende uns der Tugend Lohn,
laf} uns stehn an deinem Thron,
uns erfreun im Himmelssaal. Amen.

Das Gebet spricht Erfahrungen an, die so oder so auch im Leben der
Lebensmitte von Frauen und Minnern gemacht werden. So z.B. die Erfah-
rung, dafl da Flecken und Wunden sind: die Flecken der Schuld, was ich
anderen getan habe; die Wunden der Schuld, was andere mir getan haben.
So z.B. die Erfahrung, in der Diirre ausgebrannten Lebens zu leben
(Burn-out-Syndrom), innerlich und duflerlich (zu) hart zu sich und anderen
geworden zu sein. So z.B. die Erfahrung, in Zeiten erkalteter Liebe zu Beruf
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und Berufung, zum ehelichen ,,Du“ und zum ,ewigen Du“ (MARTIN
BUBER) zu leben, auf der Fahrt durchs Leben auf Irrfahrt zu sein.

Es sind dies - alles in allem - Erfahrungen der Trostlosigkeit, denen nur in
der Kraft dessen beizukommen ist, der der , Troster” ist: der Heilige Geist.
Er kann den Trost spenden, den das befleckte, verwundete, verhirtete, erkal-
tete, verirrte Leben der Lebensmitte lebensnotwendig braucht. Denn der
Heilige Geist ist der Geist, der wischt, der heilt, der trinkt, der beugt, der
wirmt, der lenkt und damit erfahrbar macht, da Gott alles Dunkel der
Lebensmitte in Licht wandeln kann.

»Frohe Pfingsten® ist daher jeder Lebensmitte zu wiinschen, denn ein klei-
nes ,Pfingsten® braucht jede Lebensmitte. Gottes Geist mufl in die Mitte
der Lebensmitte kommen. Denn SEIN Geist ist der Geist, der alles neu
macht - auch das Lebensgesicht der Lebensmitte.

TAULER, JOHANNES: Predigten, Band LI Vollstindige Ausgabe. Ubertragen und heraus-
gegeben von Georg Hofmann. Einfilhrung von Alois M. Haas (Christliche Meister; Bd.
2-3), Trier 31987.
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Angelika Miller

Feminine Zugange zu Maria
Das neue Bild der Frau von Christine de Pizan

In feministischen Kreisen gilt Christine de Pizan als eine der ersten femini-
stischen Vordenkerinnen!, die die Frauenverachtung anprangert. Ihr zu
Ehren organisierte das Bonner Frauenmuseum im April *95 sogar eine Aus-
stellung.

Die Literatur des 13./14. Jahrhunderts beschiftigte sich nicht zuletzt mit
Identititsproblemen. Dabei liegt Christine de Pizan mit ihrer Frage nach
Identitit voll im Trend der damaligen Zeit. Ungewdhnlich und auflerge-
wohnlich war allerdings, daf8 sie als Frau ihr Frausein thematisierte, sich
mit der femininen Identitit auseinandersetzte, ein Buch fiir Frauen schrieb
und mit dieser Materie an die Offentlichkeit trat. Christine de Pizan oppo-
nierte durch ihr Werk ,,Das Buch von der Stadt der Frauen®, ,Le Livre de la
Cité des Dames* (1404-1405)%, gegen die minnlich normierte, frauenfeind-
liche Darstellung der Frau in Literatur und Philosophie. Das Werk ist eine
feminine Vision, die sich an der Gestalt einer mittelalterlichen Stadt orien-
tiert, die wiederum als Zufluchtsort fiir Frauen entworfen wird. Kaum
beachtet wird jedoch bei allen feministischen, aber auch bei allen bisheri-
gen Veroffentlichungen iiber ,Das Buch von der Stadt der Frauen® der
mariologische Ansatz der femininen Anthropologie, der hier erstmals dar-
gestellt wird.

Biographische Hinweise

Christine de Pizan wurde 1365 in Venedig als Tochter des italienischen
Astrologen und Mediziners Tommaso di Benvenuto da Pizzano geboren.
Als Dreijihrige folgte Christine mit ihrer Mutter dem Vater an den franzo-
sischen Kdnigshof. Der viterliche Einfluff und das intellektuelle Milieu des
franzosischen Konigshofes weckten Christines Freude an Wissenschaft und
Bildung. Mit fiinfzehn Jahren wurde sie mit Etienne du Castel verheiratet.
Sie fiihrte eine gliickliche Ehe, aus der eine Tochter und zwei Séhne hervor-
gingen. Etienne du Castel starb 1390, drei Jahre nach dem Tod von Christi-
nes Vater. Christine hatte fiir ihre drei Kinder, ithre Mutter und eine Nichte
zu sorgen. Die Neigung zu Literatur und Wissenschaft rettete Christine
und ihre Familie wirtschaftlich und geistig. Sie begann zu schreiben. Thr
literarisches Werk umfafite Lyrik und Prosa, Geschichtsschreibung und
Lehrdichtung, philosophische Werke, ein Buch vom Frieden, eine Staats-
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lehre, politische Stellungnahmen, Briefe an die franzésische Konigin und
andere Persdnlichkeiten. Uber die Umstinde ihres Todes, wahrscheinlich
im Jahr 1430, ist nichts bekannt.

Das Bauprinzip des Buches

»Das Buch von der Stadt der Frauen (1404-1405)“ besteht aus drei Teilen:
Der erste Teil erklirt, ,weshalb und aus welchem Antrieb dieses Buch ver-
fafRt wurde®. Er beschreibt das Erscheinen der drei Tugenden ,,Frau Ver-
nunft®, ,Frau Rechtschaffenheit” und ,Frau Gerechtigkeit®, die Christine
den Auftrag erteilen, mit ihnen die Stadt der Frauen zu errichten, und den
Beginn des Baus. Der zweite Teil handelt davon, ,mit wessen Hilfe das
Innere der Stadt konstruiert, errichtet und bevélkert wird®. Der dritte Teil
erzihlt, ,auf welche Weise und mit wessen Hilfe die hohen Zinnen der
Tiirme vollendet und welche edlen Frauen dazu ausersehen werden, die gro-
Ren Paliste und hohen Wehrtiirme zu bewohnen®.

Dem iufleren Aufbau in drei Teilen entsprechen drei Stufen des inneren
Aufbaus, der in drei Abschnitten die Errichtung der Stadt der Frauen ver-
sinnbildlicht. Erstens: Mit der Errichtung der Mauern werden gewisser-
maflen die Natur und das Wesen der Frau wieder aufgebaut unter dem
zweifachen Aspekt einer Lehre an die Minner und einer Lehre an die
Frauen. Zweitens: Die innere Ausstattung der Stadt und ihre Bewohne-
rinnen verkdrpern die geistigen Fihigkeiten der Frau und ihre geschicht-
liche Bedeutung. Drittens: Die hohen Tiirme, die Zinnen der Stadt und die
Frauen, die sie bevolkern, sind Ausdruck fiir die Religiositit der Frau,
machen aufmerksam auf die Bestimmung der Frau als menschliches Heils-
wesen>.

Um ihre Vision darzustellen, benutzt Christine Allegorien, die sie bei der
Errichtung der Stadt begleiten. Sie verfolgt damit keinen rein formalen
Zweck, sondern tritt in den Dialog mit ,Frau Vernunft®, ,,Frau Rechtschaf-
fenheit” und ,Frau Gerechtigkeit® und 1ifit sie als argumentierende und
handelnde Personen auftreten. Ihr analytischer Geist erértert im Frage-Ant-
wort-Spiel Fehler und Schwichen des weiblichen Geschlechts und die Vor-
wiirfe und Verleumdungen der Minner an die Frauen. Die Fragen, die
Christine an die drei Frauen richtet, und die daraus entstehenden Diskus-
sionen stehen fiir die manuellen Titigkeiten, wie z.B. das Ausheben der
Erde, das Mauern, die innere Konstruktion der Stadt, die Vollendung der
hohen Tiirme und der Zinnen.

Die ,Exempel® erfiillen durch ihre rithmenswerten Taten und Werke die
Funktion des Baumaterials, sie sind Steine unterschiedlicher Art und
Beschaffenheit. Christine schildert iiber hundert Frauengestalten und
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-schicksale als solche ,Exempel®, Frauen, die sich auszeichneten im Regie-
rungsgeschift, in der Wissenschaft, in ihrer Befihigung zum Studium, in
Erfindungen, durch prophetische Gaben, durch die Liebe des Ehepartners,
in der Verschwiegenheit, in ithrer Umsicht, im Rat, durch ihre Keuschheit,
Bestindigkeit, Treue, Tugendhaftigkeit und Heiligkeit!. Christine reiht sie
als Beleg und Beweis auf, um die Vorwiirfe und Verleumdungen an das
weibliche Geschlecht zu entkriften und zu belegen, in welch hohem Mafle
gerade Frauen diese Tugenden verkdrpern.

FEMININE ZUGANGE ZU MARIA

Den Impuls, iiber das Wesen der Frau nachzudenken und das Buch von der
Stadt der Frauen zu schreiben, erhielt Christine durch die Lektiire frauen-
verachtender Literatur. Sie schreibt: ,In meinem Inneren war ich verstort
und fragte mich, welches der Grund, die Ursache dafiir sein kénnte, daf so
viele und so verschiedene Minner, ganz gleich welchen Bildungsgrades,
dazu neigten und immer noch neigen, in ihren Reden, Traktaten und
Schriften derartig viele teuflische Scheufllichkeiten iiber Frauen und deren
Lebensumstinde zu verbreiten. Und zwar nicht nur einer oder zwei oder
nur jener Matheolus, der in literarischer Hinsicht véllig unbedeutend ist
und Liigengewisch verbreitet, nein: allerorts, in allen moglichen Abhand-
lungen scheinen Philosophen, Dichter, alle Redner (ihre Auflistung wiirde
zuviel Raum beanspruchen) wie aus einem einzigen Munde zu sprechen
und alle zu dem gleichen Ergebnis zu kommen, daff nimlich Frauen in
ihrem Verhalten und ihrer Lebensweise zu allen méglichen Formen des
Lasters neigen® (36).

Aus ihrer Frage nach dem Stimulus dieses frauenverachtenden Lesestof-
fes ergibt sich fiir Christine die grundsitzliche Frage nach der weiblichen
Identitit. Sie sucht nach einer Diagnostik der Pathologie weiblicher Ver-
leumdungen und Beschimpfungen. Sie spiirt, daf§ ,,Identitit durchaus von
auflen, nicht unbedingt heftig, aber nachhaltig bedroht werden* kann. Sie
versucht, ihre Identitit wiederzufinden und gleichzeitig anderen Frauen
den Weg zu ihrer Ganzheit aufzuzeigen und vorzuleben. Das ist fiir Chri-
stine das Motiv, die ,Stadt der Frauen® zu bauen. Sie artikuliert die anthro-
pologische Frage: Was ist die Frau, was ist das ihr Gemifle?

Im Diskurs mit , Frau Vernunft®, ,Frau Rechtschaffenheit® und ,Frau
Gerechtigkeit® erértert und dechiffriert Christine die mannliche Diffamie-
rung der Frauen. Sie fiihrt exemplarische Beispiele vor Augen, an denen sie
ihr Bild der Frau markiert und verifiziert. Daraus ersteht ein ganzer Kata-
log, der, gespickt mit femininen Attributen wie: innere Eigenstindigkeit,
scharfsinniger Intellekt, Bildung, schopferisches Wirken, Stirke, Sanftmut,
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Zuriickhaltung, Schlichtheit, Ehrbarkeit, Demut, Treue, Liebe, Keuschheit,
Gerechtigkeit, Wahrhaftigkeit, Kithnheit, Zivilcourage, Beharrlichkeit, Reli-
giositit, die feminine Ganzheit neu hervorhebt. Sie vollzieht exemplarisch
fiir ihre weibliche Leserschaft den Schritt vom Objekt, das in der Auseinan-
dersetzung zum Subjekt der eigenen Geschichte und zugleich der Univer-
salgeschichte wird. Der Mensch gewinnt Identitit durch Bindung, hier aus-
gedriickt, zunichst durch Bindung an sich selbst.

Uberdies betont Christine die moralische und intellektuelle Gleichheit
von Mann und Frau und ihr gemeinsames Kindsein vor Gott. Beide sind
von Gott geschaffen, beide sind seine Kinder. Fiir Christine ist die Frauen-
frage keine gesellschaftliche, sondern eine sittlich-religiése Angelegenheit®,
ein Kriterium, das in heutigen feministischen Interpretationen kaum
beriicksichtigt wird. Die Diskussionen, ob und inwieweit Christines Posi-
tion als feministisch anzusehen ist, dauern noch an. Christine postuliert:
sDerjenige, der einen hoheren Grad der moralischen Vollkommenheit
besitzt, ist der Hohergestellte; nicht im Kérper und im Geschlecht ist die
Uberlegenheit oder die Niedrigkeit von Menschen begriindet, sondern in
der Vollkommenbheit der Sitten und der Tugenden® (56). Hier wird evident,
daf der erste Imperativ im Verhaltenskodex von Christine - ungeachtet der
Geschlechtszugehorigkeit - Tugendhaftigkeit und moralische Vollkommen-
heit ist. Beide dienen als Selektionskriterien fiir die Bevolkerung der Stadt
der Frauen.

Der Prisentationsrahmen des Werkes assoziiert immer wieder die Szene
der Verkiindigungsstunde. Auf die engelhafte Anfrage, die Stadt der Frauen
zu bauen, antwortet Christine in marianischer Weise: ,,Wie soll das gesche-
hen?* Sie schluffolgert: ... so weif} ich doch, dal Gott nichts unméglich
ist ... Sie stimmt das Magnificat an: ,Deshalb lobe ich Gott von ganzem
Herzen, desgleichen Euch, Thr edlen Frauen, die Ihr mich zu der Ausfiih-
rung eines so ehrenvollen Auftrags bestimmt habt, den ich frohen Herzens
annehme. Vor Euch steht Eure Magd, zum Gehorsam bereit“ (48). Dieser
Ausdruck der Bereitschaft ist sicherlich nicht zufillig. Christine driickt
damit ihre Orientierung an Maria aus. Im Buch ,,von der Stadt der Frauen®
nehmen die Frauen wie Maria ihr ,Geschick® an, nicht still und stumm,
sondern selbstbewuflt, fragend mitdenkend und schépferisch mitgestal-
tend. Christine setzt sich fiir die Rehabilitierung des femininen Wesens ein.
Dabei erblickt sie in Maria den Idealtypus des Weiblichen. Der Begriff
Idealtypus wird hier im theologischen Verstindnis gebraucht und soll einer-
seits Maria als Vorbild und Urbild des Menschen ins Bewufitsein riicken,
andererseits ihr Fiat als Heilsereignis in den Mittelpunkt stellen, durch das
Gott sein Reich in Raum und Zeit verwirklicht.” Christine verweist auf
Maria, die die feminine Ganzheit ganz und vollkommen verkorpert, als
Idealtypus des weiblichen Geschlechts, und hebt die ,Macht® der Frauen
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hervor, eine ,kleine Maria® zu sein, durch und in der Selbsterziehung zur
Tugend. Christine ist iiberzeugt, durch den Dialog mit Maria hineinge-
nommen zu sein in das ,Liebesbiindnis® zwischen Gott und Mensch, zwi-
schen Erst- und Zweitursache, in der verihnlichenden Kraft der Liebe. Und
gerade diese Beheimatung, diese Gebunden- und Verbundenheit erdffnet
Raum fiir menschliche Freiheit, eréffnet den Raum fiir die Frauen, in dem
sie ihr feminines Wesen, ungeachtet der gesellschaftlich imaginierten Weib-
lichkeit, entdecken, entfalten und bejahen kénnen. ,Frau Gerechtigkeit®
duflert sich folgendermaflen: ,Es ist also nur recht und billig, wenn die
Gemeinschaft aller Frauen diese hochgeborene und verehrungswiirdige Fiir-
stin darum bittet, es moge ihr in ihrer Demut und ungeachtet ihrer Erha-
benheit, die alle Frauen winzig erscheinen liflt, gefallen, hier unter ihnen,
in ihrer Stadt und ihrer Gesellschaft, zu leben® (249). Christine anerkennt
in demiitiger Haltung die Grofle Mariens, die sie gerade deshalb in ihre
Stadt einlidt und zur Herrscherin ernennt. Maria wird von allen Bewohne-
rinnen der Stadt mit dem Gruf des Engels ,,Ave Maria“ empfangen und
gebeten, in die Stadt einzuziehen, Wohnung zu nehmen als Herrscherin,
Verteidigerin und Beschiitzerin gegen die Angriffe des minnlichen
Geschlechts. Sie sehen in ihr eine Geschlechtsgenossin, die Verstindnis als
Frau fiir Frauen hat. Die unvollkommene Natur soll durch Maria als
»Quell der Tugend® geistige Nahrung finden und kraft dieser auf dem Pfad
der Tugend voranschreiten.

Die Begriiflungsrede fiir Maria laft sich als Weiheakt der tugendhaften
Frauen an Maria begreifen, als ein gegenseitiger Bundesschluf mit beider-
seitigen Verpflichtungen. Maria wird von den Bewohnerinnen der Stadt ver-
ehrt als ,himmlische Konigin®, als ,,Tempel Gottes®, als ,Hort der Dreifal-
tigkeit®, als ,rettungsverheiflender Leitstern der Verirrten und Hoffnung
der wahrhaft Gliubigen® (250). Weil neben dem Glanz ihrer Vollkommen-
heit selbst das Schlechte verblaflt und Gott den Weg der Inkarnation iiber
Maria als Zweitursache gewihlt hat, miifiten alle Minner, selbst wenn alle
Frauen schlecht wiren, sich hiiten, das weibliche Geschlecht zu verun-
glimpfen und allein wegen der Grofle Mariens die Frauen ehren. Maria ant-
wortet auf die Herausforderung, in die Stadt einzuziehen, mit der Zusage,
sich bei thren Schwestern und Freundinnen niederzulassen. Thre Zusage ist
das Ja zum Bund zwischen ihr und den Bewohnerinnen. Sie erfiillt ihre
Aufgabe als Verteidigerin, Beschiitzerin, als Schild gegen die Angriffe der
Feinde. Aus ihr, der Kraftquelle der Tugend, kdnnen die Frauen schépfen,
um ihren Teil des Bundes, das Streben nach Tugendhaftigkeit, zu erfiillen.
Maria bezeichnet sich selbst als das Haupt des weiblichen Geschlechts iiber
die Zeiten hinweg, so wie es der Absicht des ,Vaters im Himmel“ ent-
spricht, verhandelt und angeordnet durch die Dreifaltigkeit. Der Dialog
schlieft mit den Worten von ,Frau Gerechtigkeit® und aller anderen
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Frauen, die mit gebeugtem Knie und gesenkten Kopfen, dhnlich dem
Gebet Ave Maria, antworten: ,,Dank und Preis gebiithren Dir, oh Herrin, bis
ans Ende aller Zeiten. Errette uns, Herrin, und halte fiir uns Fiirbitte bei
Deinem Sohn, bei dem Du alles vermagst® (250).

Christine versucht, die Wahrheit ihres Wesens zu realisieren. Sie lifit
immer wieder spiiren, von wem sie sich getragen weif}, wo ihre Wurzeln lie-
gen, nimlich im Glauben an den dreifaltigen Gott, an den Gott des Heils,
an den Gott der Geschichte. Die Bewohnerinnen der Stadt ermahnt sie, mit
diesem neuen Vermichtnis keinen Miflbrauch zu treiben und sich an Maria
zu binden, die nach der Botschaft des Engels in ihrer Demut gewachsen
war und sich selbst als Gottes Magd bezeichnet hatte. Christine macht die
Frauen auf ihre Verantwortung aufmerksam, sich das Vermichtnis der Stadt
als Gabe zur Aufgabe zu machen. Sie ermuntert alle Frauen, sich auf ein
Leben in tripolarer Spannung von Freiheit, Bindung und Selbsterziehung
einzulassen, gemifl dem Prinzip der Verkiindigungsstunde: Herausforde-
rung - Antwort - Zusage.

Zusammenfassung

Christine verkiindet Identititsfindung als religiose Bindung, als Signifi-
kanz fiir das Frei-Werden und das Werden in Freiheit, Raum schaffend fiir
eine Gedanken- und Wertwelt, die der femininen Essenz niher kommt als
die in Gesellschaft, Literatur und Philosophie iibliche Darstellung der Frau.
Christine spricht einer femininen Anthropologie das Wort, die die Frauen
auf den Weg bringt, auf den zu ihrem Heil im dreifaltigen Gott. Dieser Weg
lit Frauen zum Subjekt der eigenen Heils-Geschichte werden, nicht in
selbsterkennender Hybris, sondern mit marianischem Selbstbewuftsein.

Anmerkungen

1 vgl. Filter, C.: Je, Pizan. Emma 2 (1995) 83
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Pater Joseph Kentenich

Eine neue Seite am Diamant der Kirche Gottes

(---) Ich will darauf hinweisen, wie die Konservativen den Zeitstrémungen
gegeniiberstehen. Sie wihlen fiir sich den sichersten Weg. Aus Klugheit -
und nicht selten auch aus Angstlichkeit und Mangel an Wagemut und
Kiihnheit - tiberlassen sie alle Pfadfinderwagnisse in eine neue Zeit anderen
Zeitgenossen.

Wer Zeitenstimmen als Gottesstimmen auffafit und beantwortet, geht von
dem Gedanken aus, daf§ jede Zeit in ihrer spezifischen Art nur einmalig
ist: ebenso einmalig, wie jede Personlichkeit. In der Zeit ist immer ein dop-
peltes Element lebendig und wirksam: ein iiberzeitliches und ein zeitbe-
dingtes. Darum findet der Zeitenkundige und Zeitendeuter in ihr alten ver-
trauten Boden und vertraute Klinge; er betritt aber auch gleichzeitig
unbekanntes und unerforschtes Neuland. Das Neuland ist im Mafle unweg-
sam und in Dunkel gehiillt, als die Zeiterschiitterungen tief und nachhaltig
sind. Wer eine spezielle Aufgabe darin erblickt, Gott zum Herrn der neuen
Zeit und die Gottesmutter zu ihrer Herrin zu machen, ist darauf angewie-
sen, die Sicherungen kithnen Mutes zu verlassen und abzustreifen, die
kirchliche Entscheidung und herrschendes kirchliches Brauchtum der
Gegenwart jeweils aufgeprigt hat. Beileibe stoft er nicht alles ab, was
gestern und ehegestern in Geltung stand. Es gibt ja in jeder Zeit auch ein
tiberzeitliches Element. Das nimmt er mit grofler Ehrfurcht und Sorgsam-
keit mit hinein in das Morgen und Ubermorgen. Im iibrigen tastet er sich
kindlich-vorsehungsgliubig, wagemutig-kithn und schépferisch-kraftvoll
vor, um Gottes Plan fiir die neue Zeit zu erkunden, zu entdecken und zu ver-
wirklichen. Dabei hat er den Mut, ein Einsiedler inmitten seiner Umgebung
zu sein und die Gefahr auf sich zu nehmen, mitten im Lauf gestellt und
von autoritativer Seite in Schranken gewiesen und auf eine Zeit verwiesen
zu werden, in der Gott deutlicher als bisher seine Signale gibt.

Damit habe ich bereits in allgemeinen Umrissen Schonstatts und Pallottis
Geschichte und Schicksal umrissen. (...)

Es ist bekannt, dafl Schénstatt das Ideal des neunen Menschen in der neuen
Gemeinschaft mit dem Blick auf das neueste Zeitenufer seit 1912 nicht nur
gelehrt - das hitte kaum jemand tbel genommen -, sondern auch mit
auflergewdhnlicher Kiihnheit in Angriff genommen und allseitig zu ver-
wirklichen getrachtet hat. Man denke u.a. an die vielen neuen Lebensfor-
men, die sich bei uns seither - besonders bei den Marienschwestern -
durchgesetzt haben. Wer tieferen Einblick in unsere Werkstatt gewinnen
durfte, ist geneigt, sich mehr noch als iiber die Kiihnheit, die wir dabei be-

29



wiesen haben, iiber die Tatsache zu wundern, dafl wir so lange ungeschoren
davongekommen sind und erst nach rund 40 Jahren auf stirkere offizielle
Gegenreaktion stiefen. Ein Zeugnis wird man uns jedoch sicher gerne aus-
stellen: daf wir das Wort ,,Vox temporis - vox Dei!“ wie kaum jemand aus
unseren Zeitgenossen ernst genommen haben. Wir waren allezeit tiefgliu-
big davon iiberzeugt, daf$ Gott es letzten Endes ist, der der Zeit die Weichen stellt
und dadurch seine Wiinsche und Entwiirfe fir Gestaltwandel in Welt und Kir-
che zum Ausdruck bringt. Leider ist es nicht selten der Teufel, der Affe Got-
tes, der sich schnell und geschickt zwischen Gott und Menschen dringt
und durch seine Helfershelfer dem Wandel ein unchristliches Geprige zu
geben versucht. Es scheint in unseren Reihen wenige grofSe schopferische Fiibrer-
gestalten zu geben, die die zukunftstrichtigen Ideen als vox Dei zeitig fas-
sen, gliubig deuten und den Wagemut aufbringen, sie auf letzte Prinzipien
zuriickzufiithren, um sie sodann kithn zu kiinden und sich schopferisch
auswirken zu lassen. Recht hiufig zeigt sich hier die Schwiche katholisch-
siberkonservativer Kreise. So mag es kommen, daf} wir in unserem Lager viel-
fach nachhinken, und dafl wir uns nicht selten erst zu Wort melden, wenn
es zu spit ist und die Welt schon ein neues Gesicht bekommen hat.

Nehmen Sie als Beispiel die Gemeinschaftsidee. Weil wir Katholiken die
Zeichen der Zeit nach der Richtung nicht frith genug erkannt und nicht
ernst genug beantwortet haben - obwohl wir in unserem Schofle schon
allein durch die Idee des geheimnisvollen Leibes Christi die wertvollsten
Ansatzpunkte, die wirksamsten Motive und die lichtvollsten Ziele haben -,
hat der Marxismus zugegriffen; er hat sie in plumpester Weise ins Extrem
ibersteigert und als gefihrlichen Zeitirrtum zu einer verhingnisvoll sich
auswirkenden Geschichtsmacht gemacht. -

Spitere Historiker mdgen sich anregen lassen, einmal eine eigene Studie
iiber Schénstatts Geistigkeit im Sein und Werden im Zusammenhange mit
der Geistesgeschichte der neuesten Zeit zu schreiben. Sie werden schwerlich
eine zweite Bewegung finden, die so frith und klar, die so sicher und dau-
ernd wie wir die Zeichen der Zeit verstanden hat. Es ist eine Bewegung, die
sich erst in kleinsten und kleinen Kreisen entwickelt und sodann in welt-
weiten Dimensionen ausgewirkt hat. Auserwihlungs-, Gegensatz- und Sen-
dungsbewufltsein haben alle Hindernisse iiberwinden lassen, so daf} uns
niemals der Vorwurf treffen kann: ,Ihr widerstrebt zu allen Zeiten dem Hei-
ligen Geiste.” Seit 1912 ist Schénstatt bis heute niemals von der einmal als
gottgewollt erkannten und geprigten Linie abgewichen. Alle geistigen Stro-
mungen haben sich an seinen Mauern gebrochen. Alles Wertvolle davon
nahm es in sich auf und gliederte es sich ein: im Kern aber ging es ruhig
und sicher - den Blick nach oben und nach unten gerichtet - seinen Weg
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weiter. Das Ideal, das die Vorgriindungsurkunde gekiindet, hat sich in der
Folge als das Problem der Zeit erwiesen, das der Heilige Geist geldst wis-
sen will. Keine Macht der Welt hat uns im Laufe von 40 Jahren davon abge-
bracht. Unsere einzige grofle Sorge war allezeit, herauszufinden, in welcher
Weise das ewige und unwandelbare Wort Gottes in der Jetztzeit konjugiert,
oder in welches Gewand die philosophia et paedagogia perennis gekleidet
werden wollte. Anders ausgedriickt: es ging darum, herauszuhéren, was der
Zeitsender auf der Zeitwelle uns als Gottesbotschaft zu kiinden hat. Eine
besondere Aufgabe glaubten wir allezeit darin zu finden, den Geist der Zeit
der Schutzhaft zu entreifSen, in die der Zeitgeist durch Gewalten der Finsternis
thn geschlagen, und dem Zeitgeist die Protest- und Trotzhaltung zu nehmen, die
er mit dem Pubertitsalter gemeinsam hat, solange man ihm keine positiven
Ziele gegeniiberstellt. So hoffen wir, dazu beitragen zu diirfen, daff recht bald
das Wort geschrieben werden darf: ,Also schwieg Zarathustra.“ Er
schwieg, weil der Geist der Zeit den Zeitgeist iiberwunden und Christus
und seine Mutter zu den Beherrschern der Welt gemacht hat.

Was wir dabei erreicht - oder besser: was Gott und Gottesmutter durch uns
als ihre Werkzeuge erreicht haben -, und wie es und unter welchen Verhilt-
nissen es gleichsam ,aus Nichts® zustande kam, ist so bewundernswert, ist
so auflerordentlich grof}, daff es ohne ganz besondere Fithrung von oben
und ohne iberreichlich flutende Gnadenquelle aus unserem Heiligtume
einfach unverstindlich ist.

Die augenblicklichen Priifungen beweisen keineswegs das Gegenteil. Sie sind
bei der Grofle des Doppelunternehmens und bei den furchtbaren Erschiit-
terungen der Zeit als Siegel auf die Géttlichkeit des Werkes anzusprechen.
(...) Man darf es auch nicht als ibles Zeichen deuten, daff die Auseinander-
setzung so lange dauert. Was bedeutet ein Jahrzehnt bei einem so tief ein-
schneidenden sikularen Werke. Und dazu bei einem Werke, bei dem die
Begegnung zwischen Zeit und Kirche so umfassend und tiefgreifend ist.
Schliefflich darf man auch nicht vergessen, was Kardinal Newman sagt. Er
nennt Ungeduld ,die Wurzel aller Hiresien®. Gerade weil wir es verstehen,
ausgepragt kirchlichen und christlichen Geist miteinander zu verbinden,
glauben wir uns vor dieser Wurzel sicher. Wir warten mit Ruhe, bis unsere
Zeit gekommen ist.

Ich spreche ferner von den furchtbaren Erschiitterungen der Zeit und bringe
sie in Zusammenhang mit unserer Sendung. Vielleicht gibt es wenige Zeitge-
nossen, die dieses Thema so oft und so vielseitig abgewandelt und so viele
praktische Folgerungen daraus gezogen haben. Ich wiirde mich jedoch
nicht wundern - das sei nebenbei bemerkt -, wenn sich inzwischen manche
Schonstitter von meinen Deutungen distanziert und sich, mit Berufung
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auf hnlich geartete Epochen, die gut iiberwunden worden seien, in ihr
Schneckenhaus zuriickgezogen hitten, um ungestdrt ihren geruhsamen
Weg weitergehen zu kénnen. Gewif8 hat der Heilige Vater sich in der Folge
in allen Fragen auf denselben Boden gestellt und uns somit nachtriglich -
wie in unserer Auffassung von vielen anderen kirchlichen Grundstrémun-
gen - legitimiert. Gebe Gott, dafl wenigstens sein Ruf zeitig gehort wird. -

Es gibt Volker und Nationen, die nicht miide werden, sich auf das Wort zu
berufen: Vox populi, vox Dei (Volkes Stimme, Gottes Stimme), und von da
aus ihre Normen zu beziehen. Wir achten nach wie vor unentwegt sorgfil-
tig auf die Zeitenstimmen und deuten sie als géttliche Weisungen und
Wiinsche. Darum unsere Gegenparole: Vox temporis, vox Dei (Zeiten-
stimme, Gottes Stimme). Dabei legen wir auf zwei Arten von gottlicher
Sprechweise besonderes Gewicht. Die erste Art haben wir seit Jahr und Tag
in den bekannten Ausdriicken aufgefangen: Endzeit und Zeitenende. Wir
wollen damit sagen: Gott spricht in seiner Weise anders zu uns durch die
Endzeit und durch das Zeitenende. Die andere Art unterscheidet in allen
Lagen und Situationen das Heilsgeschehen vom Weltgeschehen. Anders ausge-
driickt: sie kennt in der jeweiligen Zeit eine apokalyptische, d.h. eine schei-
ternde und verurteilende, und eine positive Note. Positiv insofern sich in ihr
eine andere Erscheinungsweise der Fiille Christi, d.h. des sozialen Leibes
des erhohten Herrn der Geschichte oder, was dasselbe besagt, eine nene Seite
am Diamant der Kirche Gottes zum Preise seiner Herrlichkeit kundtut. Wir
pflegen in dem Zusammenhange vom gottgewollten Gestaltwandel der Kir-
che zu sprechen.

Unter Endzeit verstehen wir die Zeit von Christus an bis zum Weltenende.
Von Zeitenende oder von apokalyptischer Zeit sprechen wir in doppeltem
Sinne: im eigentlichen oder engeren und im uneigentlichen oder weiteren
Sinn des Wortes. Im ersten Fall ist apokalyptische Zeit gleichbedeutend mit
Weltenende. Im zweiten Fall will die Zeit als furchtbares Vorspiel eines noch
schrecklicheren Endspiels aufgefafit werden. Im letzteren Sinn reden die Pip-
ste - wir tun dasselbe - von der heutigen Zeit wie von einer apokalypti-
schen und deuten sie als beschleunigte Heimholung und Heimkehr der
Auserwihlten durch Christus Jesus (und seine gebenedeite Mutter) im Hei-
ligen Geist zum Vater; oder als einen auflergewdhnlichen Geburtshelfer
Christi in den Seelen der Auserwihlten... Weil niemand die Zeit und die
Stunde kennt, die der Herr in seiner Macht zu seiner Wiederkehr bestimmt
hat, um die Toten und die Lebendigen zu richten, wagt kein Sterblicher, der
im Geiste des Glaubens die Zeichen der Zeit sieht und deutet, im Zusam-
menhang mit der heutigen Lage vom Weltenende oder vom Zeitenende im
eigentlichen Sinne des Wortes zu sprechen. Wer jedoch aus geistiger Leben-
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digkeit heraus ohne Kontrolle des Geistes und Glaubens sich hemmungslos
dem hingibt und ausliefert, ,was sich gerade tut®, kommt sehr schnell zu
falschen Diagnosen und Prognosen... Die auflergewiohnliche Angstpsychose der
Vilker am Beginn eines Atomzeitalters ist der beste und fruchtbarste Néibr-
boden fiir irrigen Adventismus und falschen Messianismus jeglicher Art.

Damit beriihren wir bereits die besondere Eigenart der gegenwirtigen
aullergewdhnlichen Zeitenwende. Oft schon ist im Laufe der Geschichte eine
aufgebrauchte, zeitbedingte christliche Gestalt der Welt untergegangen, um einer
anderen Form Platz zu machen und so Christi Fiille von einer neuen Seite
und Sicht aus zu enthiillen. Und dieser Gestaltwandel war allezeit an seinen
Enden und Wenden mit erschiitternden Geburtswehen oder apokalypti-
schen Angsten verbunden. Diese Tatsache will als eine grofle Selbstverstind-
lichkeit gebucht werden, die keine sonderliche Aufmerksamkeit verdient.
Dieses Mal kommt aber ein Neues hinzu, das bisher in dieser Form noch
nie dagewesen ist. Die Menschheit hat durch die Atomwaffen die Moglich-
keit, in ihrer lockeren, in ihrer ungeschickten und nicht selten frevelhaften
Hand, sich selbst als Ganzes zu vernichten und auszuléschen. So bezeugen
uns die Fachgelehrten. Otto Hahn, ein anerkannter Atomforscher, erklirt:
»Es wurde ausgerechnet.., daf 10 grofle Wasserstoffbomben, mit viel
Cobalt umkleidet, eine so grofe, viele Jahre wirksame Aktivitit an Cobalt
60 ergeben, daf} das Fortbestehen der Menschheit damit ernstlich gefihrdet
wiirde, ganz gleich, wo die Bomben gefallen sind... Die Tatsache besteht,
dafl die Menschheit heute oder in naher Zukunft wirklich in der Lage ist,
sich selbst auszuldschen.” (...)

Solcher Wechsel und Wandel der Lage hindert uns jedoch keineswegs, nach
wie vor gliubig festzuhalten, daf auch im Atomzeitalter Gott der Herr der
Geschichte ist, und dafl er allein das Weltenende zu bestimmen hat. Anderer-
seits wird uns aber von hier aus auch verstindlich, weshalb die Geburtswe-
hen der jetzt neu heraufziehenden Zeit so erschreckend groff und tief sind.
Daf wir, die wir vermeinen, fiir die neueste Zeit eine besondere Sendung zu
haben, stirker als andere in diese Wehen hineingezogen werden, erachten
wir als eine besondere Ehre, als eine Bevorzugung: als das gottliche Siegel
auf unsere Berufung. Die Welt wird nur durch das Kreuz und den Gekreu-
zigten erl6st... Wer miterldsen, wer eine so tief zerriittete Welt wie die unsere
miterldsen helfen darf, gehért schlechthin in des Gekreuzigten nichste
Nihe neben die schmerzensreiche Dauerhelferin und Dauergefihrtin des
Welterlésers. In diesem Zusammenhang deuten wir Blankovollmacht, In-
scriptio und Englingweihe... Wir erblicken darinnen ein Gnadengeschenk
von oben und einen menschlichen Beitrag zur miterlésenden Titigkeit der
MTA von unserem Heiligtume aus.

(aus: Brief an Pater General M6hler vom 10.5.1956)
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Karl Leisner als Schonstatter

Der Seligsprechungsprozef fiir Karl Leisner steht vor dem Abschluf}, még-
licherweise wird der Heilige Vater ihn bei seinem Deutschlandbesuch im
Juni dieses Jahres als Seligen der Kirche verkiinden.

Wer nach dem Whurzelgrund forscht, aus dem Karl Leisner die Kraft zu
einem vorbildlichen christlichen Leben und zu einem heiligmifigen Ster-
ben gewonnen hat, stoft zuerst auf den Einfluff seiner Familie und seiner
gliubigen Eltern. Dort wurde auch seine kindliche Verehrung der Gottes-
mutter grundgelegt. Sodann sind die Erfahrung einer lebendigen Glaubens-
gemeinschaft in der Heimatgemeinde und die Ausstrahlung ihrer Priester
zu nennen. Vor allem aber kann nicht iibersehen werden, wie sehr ,,das
Erwachen der Kirche in den Seelen® in der katholischen Jugendbewegung
seiner Zeit, die ihre spirituelle Kraft vor allem aus der Heiligen Schrift und
der Liturgie schopfte, in ihm eine starke Ergriffenheit fiir Christus und ein
apostolisches Verantwortungsbewuftsein fiir die Jugend weckte und speiste,
der er noch wihrend seines Theologiestudiums als Didzesanjungscharfiih-
rer der Didzese Miinster dienen durfte. Begegnungen mit charismatischen
Personlichkeiten (wie z.B. mit Generalprises Wolker) oder mit geistlichen
Gemeinschaften (wie z.B. mit den Benediktinern von Gerleve) beriihrten
ihn nachhaltig. Im KZ Dachau war er mit dem Jesuitenpater Otto Pies
freundschaftlich verbunden. Dieser hat Karl Leisner nicht nur im Lager,
sondern auch in seinen letzten Lebenswochen in einem Sanatorium in
Planegg mit beeindruckender Hingebung begleitet. Dieser Kontext seines
Lebens findet in den vorhandenen Lebensbeschreibungen seine angemes-
sene Darstellung.

Weniger bekannt ist, was Karl Leisner mit Schonstatt verbindet und was
Schénstatt fiir sein geistliches Reifen bedeutet. Das mag verschiedene
Griinde haben. Er wird seine Zugehorigkeit zur Schonstattbewegung dort,
wo man das nicht erwartete, nicht besonders herausgestellt haben. Sodann
ist es fiir ,Aulenstehende” nicht leicht, das , Eigentliche® in Schénstatt in
den Blick zu bekommen und angemessen darzustellen. Es darf aber kein
Zweifel bestehen, dafl Karl Leisner ein echter Schonstitter war, gerade auch
darin, dafl er es anderen gegeniiber in einer zuriickhaltenden und unauf-
dringlichen Weise war. Ich méchte in chronologischer Ordnung einige
Zeugnisse zusammenstellen, die seine Verbundenheit mit Schonstatt
beleuchten. Sie belegen seine Hingabe an Maria als Mater ter admirabilis

34



(= MTA) von Schénstatt, der er sich geweiht hat, und seine Liebe zu ihrem
Heiligtum in Schonstatt. Sie zeigen ihn als treues und aktives Mitglied in
der Gemeinschaft seiner Theologen- und spiter Jungpriestergruppe des
Apostolischen Bundes in Miinster und in der Schonstatt-Priestergruppe im
KZ Dachau. Durch seine Gruppe nahm er am Leben der Gesamtbewegung
teil und war mit ihr - zumal in Dachau - dem Wirken ihres Griinders zuge-
tan. Aus den nachstehenden Zeugnissen geht schliefflich hervor, wie beson-
ders seit 1939 die Gemeinschaft seiner Schénstattgruppe die Ernsthaftigkeit
und Richtung im Streben Karl Leisners mitgeprigt hat.

L

Die Ostertagung und anschliefende Exerzitien des Apostolischen Gym-
nasiastenbundes 1933 in Schénstatt wurden fiir Karl zur ersten Begegnung
mit Schonstatt. Ein Schulkamerad, der Schonstitter war - Josef Vermeegen -,
hatte ihn dazu eingeladen. Das Echo findet sich in seinen Aufzeichnungen:

»Da geschieht fiir mich das Einschneidende, daf§ Jupp V. mich mit den Gréfie-
ren mitnimmt zur Tagung und zu den Exerzitien des Gymnasiastenbundes in
Schénstatt. Die zwei stillen Tage dort oben im ersten keimenden Friihling auf
den nahen Héhen des Westerwaldes und im stillen Gebet im Kapellchen vor
dem Gnadenbild der Dreimal Wunderbaren Mutter, oder die abendlichen sakra-
mentalen Andachten - michtig hatte das alles in meine Seele gegriffen. Das
ganze zuriickgetretene tief schlummernde Priesterliche und Ritterliche in mir
war tief erregend wachgestoflen und entflammt.“

In einem seiner Tagebiicher schreibt er riickschauend auf sein bisheriges
Leben: ,,Ostern 1933. Die herrlichen Schonstattexerzitien. Von da ab Wende
zum Apostolat in der Jugend.”

Nach dem Beginn seines Theologiestudiums 1934 in Miinster schliefit er
sich einer Theologengruppe des Apostolischen Bundes von Schonstatt an.
Geistliche Tagesordnung, Partikularexamen und monatlicher Rechen-
schaftsbericht an den Seelenfiihrer gehéren zu den Bundespflichten und
werden ihm zu einem wertvollen Hilfsmittel seiner Selbsterziehung.
Monatlich berichtet er die Erfullung seines Rechenschaftsberichtes dem
Gruppenfithrer. Auch nach seiner Verhaftung noch und von Dachau aus
hat er treu seinem Gruppenfithrer Heinrich Tenhumberg Meldung
gemacht.

Auf der Heimfahrt vom Auswirtsstudium in Freiburg 1936/37 macht er in
Schénstatt Halt und bringt die Note einer schweren inneren Krise zur Got-
tesmutter ins Kapellchen. Seine Bundesgruppe in Miinster erarbeitete sich
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ein eigenes Gruppenideal, das fiir Karl zum ,Formprinzip seines Lebens®“
wurde: ,Sacerdotem oportet offerre” - spiter wurde noch hinzugefiigt: et
offerri (Der Priester mufl opfern und geopfert werden). Einer aus der
Gruppe, Josef Brink, wiirdigte 1952 vor den Mitbriidern der Gruppe Karl
Leisner als einen echten Schonstitter. Er fand die ungeteilte Zustimmung
seiner Mitbriider:

»Wir, die wir Seit an Seit mit ithm gingen, im Studium, in Freizeit und Spiel, in
der Jugend- und Gruppenarbeit, in personlicher, privater Begegnung, in den
Semestern wie in regelmifigen Ferientreffen und Kursen in Schénstatt oder von
der Schonstattgemeinschaft in Epe, Altenberg, Twistringen bei Bremen und in
Siidoldenburg, kénnen feststellen, daff Karl Leisner gerade aus seiner Beheima-
tung in Schonstatt und seiner Geisteswelt die groffen Impulse fiir seinen heroi-
schen Einsatz in der katholischen Jugend fand.”

II.

Das Jahr 1939 war fiir Karl Leisner das Jahr seiner Diakonatsweihe (am 25.
Mirz). Als seine Freunde aus der Schonstattgruppe die Priesterweihe emp-
fingen, weilte er im Lungensanatorium in St. Blasien. Die Hinfahrt hatte er
in Koblenz unterbrochen, um im Kapellchen in Schonstatt seine Weihe an
die MTA zu erneuern. Die Schonstattfamilie wollte im Jahr 1939 der MTA
»Blankovollmacht® geben. Auch Karls Gruppe machte da mit. Dies lag
ganz in der Linie des Gruppenideals ,sacerdotem oportet offerre®. Aufler-
dem hatte die Lebensgruppe eine Art ,Noviziat“ begonnen unter Anleitung
des Miinsteraner Kaplans Bernhard Burdewick, der damals nach Schonstatt
freigestellt war. Thm berichtet Karl:

»Ja, es konnte einem tatsichlich einmal einsam werden, und ich habe mich
doch manchmal stundenweise in der Triibsal befunden, aber da ist mir immer
wieder das wunderbare Psalmwort aus dem 4. aufgestiegen: ,in tribulatione dila-
tasti mihi‘ (in meiner Triibsal hast Du mir geholfen) - und selten hab ich das
nachfolgende ,miserere mihi‘ (erbarme Dich meiner) so lebendig gebetet wie
hier zu Zeiten. - Wenn’s wirklich einmal ganz diister wurde, dann hab ich mich
ins Kapellchen gekniet und die MTA kindlich angefleht um ihren michtigen,
miitterlichen Schutz. Uberhaupt hat der Besuch auf der Herreise bei ihr das
Tiefste diesen Tagen aufgeprigt...“

1L

Am 15.12.1939 schrieb Karl Leisner aus dem Gefingnis in Freiburg (Johan-
niterstrafle 8) an seinen Gruppenfiihrer Heinrich Tenhumberg;
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»Mein lieber Heini! Aus dem lieben alten Freiburg, unserer alten Studentenstadt
- seligen Gedenkens! - Dir einen ganz ziinftigen, frohen Brudergrufi. Ich weile
hier - welch plétzliche Verinderung - seit 9. XI. abends - in carcere. Also
erschrick bitte nicht allzusehr und fasse Dich, wie ich mich gefafit habe ,nel spi-
ritu del schecco bianco’l... (Im Geist der Blankovollmacht). Nachdem man
mich von St. Blasien hiether beférdert hatte, fithre ich nun hier als Euer frater
absens, aegrotus captivusque (Euer abwesender, kranker und gefangener Bruder)
ein ,monadenhaftes Dasein mit eremitischem Einschlag’. Die 6. Woche beginnt
heute schon. Die Zeit ist dank der Hilfe Gottes schén und gut und niitzlich ver-
bracht worden. - Ob mir das Christkind die Freiheit beschert oder was kommt,
weifd ich genauso wenig wie Du. Also wollen’s ganz getrost dem guten Vater im
Himmel und unserer lieben MTA und der Gestapo iiberlassen, wie’s wird. Es
wird schon recht werden...“

Er bedankt sich noch fiir eine Karte von Tenhumberg und bittet, ,alle Brii-
der” von ihm zu griiffen. Kaplan Burdewick schreibt an die Mitglieder der
Gruppe und bittet sie, Karls Eltern in ithrer Not beizustehen. Er selber war
snach Kleve gefahren, um seine Eltern zu treffen und ihnen durch den
Beweis unserer Anteilnahme ein wenig Trost zu geben®. Er ermutigt zu
einer Gebetshilfe fiir Karl und macht den Vorschlag, die Tage der advent-
lichen O-Antiphonen ihm zu schenken und gelegentlich das heilige Mef3-
opfer fiir ithn darzubringen. Heinrich Tenhumberg hielt noch iiber die
Kriegszeit hinaus mit der Familie, besonders den Eltern von Karl, guten
personlichen Kontakt.

IV.

Als Pater Josef Fischer im Juni 1941 ins KZ Dachau kam, begann sich
unter seiner Leitung eine Gruppe von Schonstattpriestern zu bilden. Karl
Leisner, der seit Dezember 1940 in Dachau war und zu dieser Zeit noch
zum Priesterblock 26 gehérte, schloff sich der Gruppe an. Im November
1941 iibernahm Pater Albert Eise die Fiithrung der Gruppe. Im Mirz 1942
muflte sich Karl wegen seiner Lungentuberkulose in das Lagerrevier bege-
ben. Aufler kurzen Unterbrechungen hat er die Krankenbaracken nicht
mehr verlassen bis zur Befreiung im Mai 1945. Im Sommer 1942 mufite die
Gruppenarbeit wegen der extremen Hungersituation ganz eingestellt wer-
den, nur Einzelkontakte wurden bewufit weitergepflegt. Erst nach Pfingsten
1943 konnte sie wieder aufgenommen werden. Es wurden zunichst drei
Gruppen gebildet. Karl Leisner kam in die Gruppe von Kaplan Heinz
Dresbach. Im Frithjahr 1944 erarbeiteten sie  ihr Ideal und einigten sich
auf die Formulierung ,victor in vinculis® (Sieger in Fesseln). Karl Leisner
nahm vom Revier aus regen Anteil. Die Gruppenmitglieder standen in
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brieflichem Kontakt mit ihm, gelegentlich gelang es auch, ihn im Revier zu
besuchen. Als Beispiel soll ein Antwortbrief von Karl an zwei Gruppenmit-
glieder vom Ende Februar 1944 dienen, die beide mit Vornamen Hermann
hiefen (Richarz und Diimig). Karl nimmt darin Bezug auf das Fastenpro-
gramm der Gruppe, das die erste Woche als Bufiwoche gestaltete. Er
schreibt:

,,Liebe Herminnschen! Fiir Eure Ib. beiden Briefe dank ich Euch sehr. Haben
mir Seel und Gebein erfrischt mit ihrem guten geistigen Gehalt und ihrem
Humor. Habe mir die beste Mithe gegeben, die Bufwoche mitzuerleben. Bekam
von oben noch eine Portion ,Nachschlag’ durch eine gemeine Denunzierung
eines ,Kameraden, dem ich etwas besorgt hatte. War aber weiter nicht wild, nur
etwas drgerlich und deshalb heilsam.

In Euer tigliches Gebet und Leben der Gnade empfehle ich mich sehr; denn
mit dem Gesundwerden will’s nicht recht vorwirts gehen. Es ist eine unethérte
Nerven- und Geduldsprobe.

An Heinz bitte zum 1.3.: R.B. in Ordnung,.

Frohen Sonntagsgrufl Euer Karl.

NB. Entschuldigt, ich schreibe so kurz, weil ich miide bin.*

V.

Die Priesterweihe von Karl Leisner am Sonntag Gaudete, dem 17. Dezem-
ber 1944, und die Primiz am 26.12. waren Ereignisse und Erlebnisse fiir
den ganzen Priesterblock und dariiber hinaus. Die Schénstitter im Lager
nahmen an dieser Freude natiirlich teil. Seine Gruppe ,victor in vinculis“
gestaltete ein eigenes Primizandenken mit dem Symbol des Gruppenideals.
Auf einem anderen Andenken war das Gruppenideal seiner Miinsteraner
Gruppe zu lesen: ,sacerdotem oportet offerre®. Die Schonstitter schlossen
sich den allgemeinen Gliickwiinschen an. Thr besonderes Primizgeschenk
war eine Abschrift der Tagzeiten, die Pater Kentenich - nicht zuletzt auf
Dringen der Gruppe ,victor in vinculis“ - wenige Wochen zuvor verfafit
hatte. Aus einer Chronik von Hermann Richarz geht hervor, dafl Heinz
Dresbach am 21. Dezember die einmalige, heimliche Gelegenheit hatte,
trotz Verbots Karl einen Besuch im Revier zu machen. Richarz schreibt:

»Es war meines Wissens das letzte Mal, daff er mit Karl persénlich sprechen
konnte. Die spitere Entwicklung der Verhiltnisse des Krieges und des Lagers
und der Aufenthalt Karls im Revier erlaubten nicht, ihn noch einmal zu tref-
fen. Heinz safl auf dem Bettrand, und Karl strahlte iiber sein ganzes fiebriges
Gesicht vor Seligkeit, dal er nun Priester sein durfte... Sein Besuch dauerte eine
geraume Zeit. Jedesmal wenn er gehen wollte, weil er fiirchtete, ihn zu iiberan-
strengen, bat Karl ihn, er solle noch etwas bleiben. Er war so mit Freude erfiillt,
daf er von der Anstrengung nichts zu merken schien. Am Schluf kniete Heinz

38



im schmalen Gang zwischen den Betten nieder und durfte den Primizsegen des
todgeweihten Neupriesters und Martyrers empfangen...”

Am 22. Januar meldete sich Karl erstmals schriftlich nach seiner Priester-

weihe bei seiner Gruppe. Gruppenfithrer war jetzt Hermann Richarz. An

thn meldet er fiir Dezember auch noch den monatlichen Rechenschaftsbe-

richt. (Die vielen Abkiirzungen im Brief sind um der besseren Lesbarkeit
willen hier ausgeschrieben):

Dachau, den 22.1.1945
Lieber Hermann!
Zunichst Dir und Euch in der Gruppe meinen herzlichen Dank fiir Eure frohe
Mitfeier und Teilnahme an den Gnadentagen. So nach und nach verklingen die
heiligen Erlebnisse in der Seele. Darum komme ich jetzt erst zur schriftlichen
Antwort auf Deinen Primizbrief mit Euer aller feinem Gliickwunsch. An Pater
Kentenich und Pater Fischer besonderen Dank fiir die feinen MTA-Horen, die
mir grofle Freude machten. Vor lauter Begeisterung hab ich, glaub ich, den
Rechenschaftsbericht fiir Dezember nicht gegeben. Er war in Ordnung: wie sel-
ten gute Zeit der Gnade. Diesen Monat bemiihte ich mich um Vertiefung des
empfangenen Gnadengeschenkes: Priesterlichen Geist tiglich zu wecken, zu
iiben und zu erneuern. Es ist nicht leicht, nach solch iiberwiltigenden Ereignis-
sen in die alten Geleise zuriick zu finden. Durch Euer Gebet und Opfer war’s so
fruchtbar. ~ Das Gruppenbild gefillt mir. Es erinnert mich an alle Gefangenen-
stunden und die grofie Liebe und Treue der MTA in dieser langen Zeit. So etwas
Vorgeschmack vom ,Victor-Sein® dutfte ich in den vergangenen Wochen so ganz
tief erfahren. Nach der Konsekration in der Primizmesse war’s mir, als stinde
ich vor unserem Kénig als sein Ritter und Sieger. Und der liecben MTA hatte ich
mich vorher ganz anempfohlen. Es war mir, als ob sie als Schutzherrin jeden
Schritt und jede Handbewegung lenkte und segnete. Ich meine, so gliicklich
noch nie gewesen zu sein. Und Eurer Liebe danke ich dafiir.
Und in der groflen Sehnsucht nach dem Victor-Werden wollen wir uns weiter
gegenseitig stirken und segnen. Die MTA wird uns auch diese letzte und viel-
leicht schwierigste Etappe gnidig schiitzen und fithren. Mit der Gesundheit
geht es seit der Primiz stindig zih bergauf.
In froher Verbundenbheit griifft Dich und Euch

Dein und Euer Karl.“

VL

Karl Leisner erlebte im Krankenrevier von Dachau die Ankunft der Ameri-

kaner am 29. April 1945. Von den deutschen Priesterhiftlingen in Block 26

war ein betrichtlicher Teil schon entlassen worden, unter thnen auch Pater
Kentenich und die meisten Schonstitter. Andere waren unter den 7000

Hiftlingen, die am 26. April unter SS-Bewachung sich nach Siiden in
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Marsch setzen mufiten. Pater Otto Pies half Karl, am 4. Mai aus dem KZ
herauszukommen und im Waldsanatorium Planegg Aufnahme zu finden.
Am 28. April fing Karl wieder an, Tagebuch zu schreiben. Pater Pies kiim-
merte sich in diesen letzten Wochen seines Lebens hingebend um Karl. Die-
ser war ithm dafiir iiberaus dankbar, wie die Tagebuchnotizen zeigen. Er
fithlte sich geborgen in der Sorge guter Arzte, der Schwestern und anderer,
die sich rithrend um ihn kiimmerten. Tiefe Rithrung iiberkam ihn, als
Vater und Mutter ihn besuchten.

Die Notizen zeigen aber auch, wie sehr er sich geborgen wufite im Ver-
trauen auf die Gottesmutter, die MTA. Am 28. April schreibt er: ,,Gott wird
helfen! M.h.c.“ (Mater habebit curam - die Mutter wird sorgen). Am L. Juni
notiert er im Riickblick: ,Am Fronleichnamstag den Mai mit Dank an die
MTA beschlossen.” Freudig iiberrascht war er, als er am 27. Mai Besuch
bekam von Hermann Richarz, dem letzten Gruppenfiihrer seiner Gruppe.
Am 29. Mai war er mit ihm und einem anderen Besucher zum Essen
zusammen. Am 20. Juni erreichte ihn ein Abschiedsbrief von Richard mit
einer Uberraschung. Er notiert:

»-- Am Nachmittag Wunsch, die Schénstatthoren zu haben. Abends Abschieds-
brief Herm. Richarz mit Beilage derselben. Ein wunderbarer Fingerzeig der
MTA. Radikales Vertrauen! Sie ist meine beste Mutter!”

Nach seinem Tod fand man die Abschrift der Horen in seinem Neuen

Testament. Wie oft mag er das Einleitungsgebet zu jeder Hore gebetet
haben:

,Im Geiste knie ich vor Deinem Bilde,

Du Dreimal Wunderbare, Starke, Milde,
vereint mit allen, die sich Dir geweiht

und fiir Dein Reich zu sterben sind bereit.“

Am Samstag, dem 5. Mai, dem Fest Marii, der Patronin Bayerns, hilt er
u.a. fest:

»Blumen auf dem Tisch. Das Kruzifix an der Wand. Die Schwester bringt noch
das Kélner Dombild von Stephan Lochner von Unserer Lieben Frau. Alles emp-
fehle ich ihr. Meiner geliebtesten heiligen Mutter. M.h.c.! Oft griifle ich sie mit
Trinen in den Augen.”

In seiner letzten Stunde schaute er auf sie. Sein letztes Wort, das er in sein
Tagebuch schreiben konnte, nannte und griifite die MTA:

wMittwoch, den 25.7.1945:

...Nachmittags von 2-5 Uhr mit Mutter iiber die liebe zerstérte Heimat und ihre
Menschen geplaudert. Zu lang. So, jetzt schlafen; es ist 9.20 Uhr abends. Gute
Nacht, Ewiger, Heiliger Gott, liebe MTA, liebe Heiligen alle, alle lieben Leben-
digen und Toten, nah und fern! Segne auch, Héchster, meine Feinde!*
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VIL

Die Verbundenheit Karl Leisners mit der MTA und ihrem Heiligtum in
Schénstatt, auch mit seinen Freunden aus der Priestergruppe in Dachau,
leuchtet auf in einem Ereignis vom 11. Juli 1945 und dem, was es ausldste.
Kaplan Dresbach fuhr an diesem Tag mit dem Fahrrad von Montabaur
nach Schénstatt und traf dort am Mittag ganz unerwartet vor dem Heilig-
tum den Vater von Karl Leisner, der ithn in Miinchen besucht hatte. Auf
Karls Bitte hatte er in Koblenz seine Riickfahrt unterbrochen, um im Hei-
ligtum in Schonstatt fiir Karl zu beten. So erfuhr Heinz Dresbach, wie es
um Karl stand. Er beginnt sogleich eine ,,Sturmnovene® und schlof eine
sDanknovene“ an. Auflerdem schrieb er am 14. Juli von Wallmerod aus
einen Brief an Karl.

Spiter schrieb er in einem Bericht:

»Karl Leisner lernte ich in den ersten Septembertagen des Jahres 1941 im KZ
Dachau im Block 26, Stube 3, kennen. Seit Oktober 1941 waren wir in der
Schénstattgruppe, die von Pater Fischer geleitet wurde. Als ich Karl kennen-
lernte, stellte er sich mir gleich als Schonstitter vor... Seine hohe, breitschultrige
Gestalt kann man sich nicht vorstellen, ohne gleich das frische, immer lachende
Gesicht vor sich zu sehen, aus dem der junge, immerfrohe Christ einen
anschaute. Man sah ihn nie ohne diese Freude in den Ziigen... Er hing mit gro-
Rer Treue am Kapellchen der Dreimal Wunderbaren Mutter von Schénstatt.
Manchesmal erzihlte er von seinem Besuch dortselbst auf seiner Fahrt nach St.
Blasien. Es war das letzte Mal, daf es ihm vergénnt war, dort zu knien. Weil er
fiir echt menschliche Liebe ein so empfingliches Gemiit hatte, wurde seine
Liebe zu Schénstatt immer entziindet, wenn er Gelegenheit hatte, mit Freunden,
die auch dazu gehérten, zusammenzukommen, oder wenn er von ihnen Besuch
bekam... In der Zeit, in der Karl im Revier liegen mufite..., hielten wir, so gut
das méglich war, die Verbindung mit ihm durch kleine Briefe aufrecht. Denn
nach wie vor war Besuch im Revier verboten. Jetzt hinterher tut es mir ja ein
wenig leid, daff wir nicht mehr mit List und Bestechung gearbeitet haben. Eine
Zeitlang gliickte mir das. Und ich sehe ihn noch vor mir, wie er sich jedesmal
kéniglich freute, wenn ich kam und ihm erzihlen konnte von allem, was ich
inzwischen erfahren und erlebt, und was Neues in der Schénstatt-Familie gewor-
den war...”

VIIL

Hermann Richarz, der zweite Fithrer der Gruppe ,victor in vinculis®,
schrieb ebenfalls ein Zeugnis iiber Karl Leisner. Darin berichtet er u.a.:

»Als wir unser Gruppenideal in Worten geprigt hatten, da war er freudig iiber-
rascht und begeistert stimmte er zu, und darum hat er auch mit Freuden die Pri-
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mizbildchen, die wir gemacht hatten und die unser Ideal im Bilde zeigten - es
waren insgesamt sieben Stiick -, selbst unterschrieben... Der zweite Spruch, den
er wihlte, zeigte seine Liebe zur MTA: ,Servus Mariae nunquam peribit’. ... Als
ich Karl in Planegg aufsuchte und er schon sterbenskrank war, sagte er mir:
,Hermann, um drei Dinge habe ich die MTA immer gebeten: um meine
Gesundheit, meine Freiheit und meine Priesterweihe. Zwei Dinge hat mir die
MTA in umgekehrter Reihenfolge geschenkt und sie wird mir auch das dritte
noch schenken. Aber eigentlich darf man ja nicht unverschimt sein wenn schon
zwei von drei Dingen gegeben worden sind, sollte man zufrieden sein. Aber
warum soll man nicht auch mal der MTA gegeniiber unverschimt sein.® Und
dann lachte er von ganzem Herzen. So sehr wir es in der Gruppe auch bedau-
ern, daf Karl tot ist, so freuen wir uns doch dariiber, daf einer von uns bereits
in vollem Sinne ,victor in vinculis Mariae® geworden ist, und fiir uns steht Karl
in der Gruppe da wie Josef Engling fiir die ganze Bewegung. Wir kénnen nicht
gut fiir Karl beten, wir méchten lieber zu Karl beten. Wir wissen, wie Karl im
Revier so ganz innerst verbunden war mit der Gruppe und der Bewegung, so
wird er es sicher vom Jenseits mit uns sein, und dessen freuen wir uns...*

IX.

Nicht nur bei seinen Mitbriidern aus Dachau, sondern auch in seiner Miin-
steraner Bundesgruppe blieb die Erinnerung an Karl Leisner lebendig. In
den Sommerferien 1952 waren die Mitglieder dieser Gruppe zu einem
Ferienkonveniat in Oldorf zusammen. Heinrich Tenhumberg schrieb das
Protokoll (8. September) und schickte einen Durchschlag auch an Pater
Kentenich. Dieser schrieb in seinem Antwortbrief vom 14. September:
wSorgen Sie mit allen Mitteln dafiir, daff niemand bei hochgehender See
das Schiff verlifft und daR das Schiff in allen Situationen seetiichtig bleibt.
Wenn St. Michael und Karl Leisner Ihre Bundesgenossen sind, brauchen
Sie fiir die Zukunft nichts zu fiirchten.”

In einem Brief aus dem Jahr 1977 faflt Bischof Tenhumberg sein Urtteil
iiber Karl Leisner zusammen:

»Du hast allerdings vollkommen recht: Er war kein enger Schénstitter. Viel-
leicht hat es zu viele Schénstitter gegeben. die wenigstens den Eindruck einer
gewissen Enge machten. In unserer Gruppe haben wir oft iiber solche Verengun-
gen diskutiert, aber Karl war in seinem Urteil stets vornehm. Die anderen waren
dabei oft viel radikaler. Karl liebte einen durchaus schonstittischen Universalis-
mus, der am Eigenen festhalten konnte, zugleich aber alles Gute und Edle auf-
griff und férderte, wo er nur konnte. So galt Karl bei Auflenstehenden
gelegentlich als ein ,nicht-typischer’ Schonstitter, wobei natiirlich zu fragen
bleibt, was man sich unter einem ,typischen’ Schonstitter vorstellt. Ich bin der
Meinung, dafl Karl durchaus ein typischer Schénstitter war. Denn es gehért
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gerade zu der Spiritualitit eines Pater Kentenichs, einen jeden Menschen so
anzunehmen, wie er ist, ihn in seiner gottgewollten Originalitit zu bestirken,
zu entfalten und zu férdern, so daff Karl auch alle seine Initiativen und Grund-
orientierungen, die er etwa als junger Quickborner, als Jungscharfiihrer, als
Schiiler Ludwig Wolkers empfangen hatte, nicht nur durchhalten, sondern
durchaus weiterentwickeln konnte. So tut man der schonstittischen Prigung
von Karl Leisner keinen Abbruch, wenn man seine Priagung durch die Jugendbe-
wegung, durch die Jugendarbeit, durch den ,Geist von Altenberg’, durch die
Liturgische Bewegung, durch die Bibel-Bewegung usw. anerkennt...

Nach meiner Meinung war Karl Leisner kein ,Auch-Schénstitter’. Er war auch
kein ,Nur-Schénstitter’. Es mufl geniigen, daR er ein ,Schonstitter’ war. Und
eben dafiir lege ich meine Hand ins Feuer.”

Karl hatte am ersten Abend in der Freiheit, am 5. Mai 1945, in sein Tage-

buch geschrieben:

,»Mit Dankes- und Freudentrinen war ich eingeduselt. O, wie wohl ist mir. Wie
ist Gott so unendlich gut! Wenn die Not am gréfiten, hilft er. Nur die Ganzhin-
gabe wollte er vorher...“

Diese Ganzhingabe hat Karl Leisner gelebt, in dieser Haltung ist er gestor-

ben. Schénstatt hat thm dafiir eine Hilfe sein diirfen.

Hermann Gebert
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BUCHBESPRECHUNGEN

GEBETSSCHULE ,, HIMMELWARTS. Am
20. September 1945 erfolgte die Erstver-
Sffentlichung der im KZ Dachau entstande-
nen Gebete von Pater J. Kentenich. Aus An-
laR} des 50. Jahrestages dieses Ereignisses hat
Peter Wolf, seit 1993 Generalrektor des
Schonstatt-Instituts  Didzesanpriester, ei-
nen umfinglichen geistlichen Kommentar
verdffentlicht. Darin kommen Vers fiir Vers
die Morgen- und Abendweihe, die Werk-
zeugs-Messe, das Schénstatt-Offizium, der
Werkzeugs-Kreuzweg und -Rosenkranz und
schlieflich die von Pater Kentenich verfaf-
ten Gebete zu verschiedenen Anlissen zur
Sprache. Und dies so, daff jenen Schonstit-
tern eine echte Verstindnishilfe geschenkt
wird, die ,Himmelwirts“ zwar treulich be-
ten, die aber die duflerst dichten Texte in
ihrer Hintergriindigkeit und Tiefe nicht er-
fassen. Erst recht wird denen ein Zuweg ge-
bahnt, die trotz aller Bemiihung mit diesem
Gebetbuch bislang einfach nichts anfangen
koénnen. Und schliefllich diirfte dieser Kom-
mentar auch Nicht-Schénstittern (falls ge-
wiinscht) das Angebot einer echten Hilfe
sein.

Warum? Die Sprache des Kommentars ist
fiir jeden verstindlich. Sie ist keine Wissen-
schaftssprache, auch keine frémmelnde
Sprache. Es ist vielmehr die eines geistli-
chen Sohnes Pater Kentenichs, der sich -
niichtern und doch zugleich in grofier Sen-
sibilitit fiir die Aussageabsicht der Texte
und deren ,Sitz im Leben“ - liebend mit
der Geistes- und Glaubenswelt des Vaters
und Griinders der Schénstattfamilie identi-
fiziert. Was der Kommentator von Chri-
stus, unserem Erléser, im Zusammenhang
mit dem Eingangsgebet zum Kreuzweg er-
bittet, ist ihm offensichtlich fiir die Abfas-
sung des gesamten Kommentars geschenkt
worden: ,Lafl mich heraustreten aus der
Distanz eines bloflen Lesers oder Theologen
und zusammen mit Maria die innere Nahe
des Verstehens und Liebens suchen® (215).
Genau diese Haltung ermdglicht es dem
Kommentator, auch unverkrampft und
offen zuzugeben, daf! er selbst manche Ge-
bete lange weggelassen und Jahre gebraucht
hat, um in die Tiefen des eigentlich Ge-
meinten hineinzuwachsen. Nur so war es
(dem Wunsch Pater Kentenichs entspre-
chend) méglich, das so kompakt und oft
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abstrakt ,,Eingefaltete” wieder zu &ffnen, es
gleichsam ,auszufalten®, aufzuschliisseln
(vgl.16).

Der Kommentator gibt also Anteil an sei-
nem eigenen Lernproze und an seinen per-
sénlichen Erfahrungen in der Gebetsschule,
die ,,Himmelwirts“ nach dem Willen Pater
Kentenichs sein soll.

Was gibt es in dieser ,,Gebetsschule” zu ler-
nen? Aus dem Kommentar wird uniiberseh-
bar deutlich, worum es dem Lehrer, Hift-
ling Nr. 29392, in duflerst dichter Form da-
mals ging. Pater Kentenich wollte mit Hilfe
dieser schlichten, im Gedichtnis leicht haf-
tenden Gebete unter den Bedingungen ei-
nes Lebens (und méglicherweise Sterbens)
in totaler duflerer Unfreiheit fiir Kopf und
Herz ein tiefes Glaubenswissen sichern: so-
zusagen vitaminreiche ,Grundnahrung
zum personlichen inneren Uberleben im
KZ. Er wollte dariiber hinaus ,,in einer gro-
fen Umbruchszeit wesentliche Inhalte und
Erfahrungen in konzentrierter Form® be-
wahren (16) und in eine neue Zeit hinein-
retten. Es ging ihm um die Weitergabe von
Glaube und Glaubigkeit in Gestalt von ge-
betetem Glauben. Und das sollte den Beter
nicht zu einer ,folgenlose(n) Innerlichkeit®,
sondern zur hochgemuten Annahme der
sfolgenschwere(n) Sendung® Schonstatts
fithren (23).

Der Kommentator zeigt auf, wie Pater Ken-
tenich den, der ,,Himmelwirts“ zur Hand
nimmt und betet, selber an die Hand und
mit hineinnimmt in das, was ,Beten” fiir
ihn ist: konkretes Gotteslob, Dank (im
KZ!), Ringen um den Sinn von Leid, vorse-
hungsgliubiges Vertrauen in die Giite des
dreifaltigen Gottes, das Sich-hineinkimpfen
mit Hilfe von Blankovollmachts- und In-
scriptiohaltung im Sinne werkzeuglicher
Verfiigbarkeit fiir Gottes Vater-Willen, kind-
liches Vertrauen in die Nihe der Gottes-
mutter und nicht zuletzt ein reales Vertrau-
en auf das tragende Netz aus Gebet, Glaube
und Opfereinsatz der Glieder der Schon-
stattfamilie auflerhalb des Lagers: im ,Hei-
matland® der Sehnsucht, dem irdischen
und ewigen Schonstatt. Pater Kentenich
will, so zeigt es der Kommentator, dafl wir
grof§ von Gott denken lernen (vgl. 142),
aber auch groff vom Menschen und seiner
Wiirde - und dies mitten in der menschen-



verachtenden Situation im KZ, ,wo jede
Menschenwiirde mit Fiiflen getreten wurde®
(360).

Was diesen Kommentar besonders aus-
zeichnet, ist das durchgingige Aufleuchten-
lassen des biblischen Grundes der Dachauer
Gebete. Es ist ein wahrer Gliicksfall, daf
der Vf. seine theologische Dissertation in
neutestamentlicher Exegese geschrieben hat
und also miihelos herauszuarbeiten und
ans Licht zu bringen vermag, welche Fiille
an Worten und Bildern der Heiligen Schrift
und Haltungen einer tiefen Christusfrém-
migkeit diesen Gebeten und damit der
Herzmitte der Schénstittischen Spirituali-
tit zugrunde liegt. Hoffentlich entdecken es
daher viele: Wenn die Schonstatt-Spirituali-
tit recht aufgeschliisselt wird, ist sie gar
nicht so ,bibelfern”, wie bisweilen behaup-
tet wird.

Alles in allem zeigt der Kommentar, daf
»Himmelwirts wie damals so heute fiir vie-
le jene ,eiserne Ration“ sein kann, mit der
Christen die inneren Zusammenbriiche in
Kirche und Welt nicht nur tiberleben kén-
nen, sondern auch noch Kraft behalten
zum Wiederaufbau von Kirche als Gemein-
schaft von Glaubenden, Hoffenden und
Liebenden am neuen Zeitenufer. Es ist das
Verdienst des Kommentators, dafl er dies
iiberzeugend aufgezeigt hat. Wie notwendig
sein Werk ist und von welch hoher Quali-
tit, zeigt sich daran, daf} bereits nach drei
Monaten eine 2. Auflage erschienen ist.

Peter Wolf  Gebetsschule ,,Himmelwiirts™
Geistlicher Kommentar zu den Dachauer Gebe-
ten von Pater Josef Kentenich. Schonstatt-Ver-
lag, VallendarSchonstatt 1995, 2. Auflg,
534S, 45- DM

Barbara Albrecht

MADELEINE DELBREL (1904-1964), 30
Jahre lang Sozialarbeiterin in Ivry, der kom-
munistischen Hochburg in der Bannmeile
von Paris, ist im vorkonziliaren und konzi-
liaren kirchlich-theologischen und sozialen
Umfeld des franzdsischen Katholizismus
unseres Jahrhunderts ,die Pioniergestalt
einer christlichen Existenz“ in unserer siku-
larisierten Welt. Mit ihrer ganzen Person
bezeugt sie, ,,dal es auch heute méglich ist,
aus der ungebrochenen Kraft des Evangeli-
ums heraus eine Welt zu gestalten® (14).

Annette Schleinzer hat sich in ihrer theolo-
gischen Dissertation (Bamberg 1993) mit
der Glaubensgeschichte dieser einzigarti-
gen Christin befafit, die zugleich die Ge-
schichte der einen Liebe ist zu Gott, zu
Jesus Christus, seiner Kirche und den Men-
schen in Not.

Der Autorin ist es gegliickt, ,unvermischt
und ungetrennt” (21) Theologie und Bio-
graphie zu verbinden. Dabei wird grund-
sitzlich deutlich: ,In der Biographie eines
Menschen, bei dem Lebens- und Glaubens-
geschichte ineinandergreifen, der das
Schicksal Jesu zu seinem eigenen werden
lafkt, geschieht eine Auslegung der Offen-
barung in Raum und Zeit, geschiecht An-
kunft des Reiches Gottes in der Geschichte.
Und umgekehrt: es leuchtet auf, wie die je-
weilige Welt- und Daseinserfahrung einer
bestimmten geschichtlichen Epoche vom
Glauben her personal gedeutet und bewil-
tigt werden kann“ (18).

Die vorliegende Dissertation einer Frau
iiber eine Frau zeigt, wie theologisch tief
und spirituell fruchtbar eine wissenschaft-
liche Arbeit (mit vielen noch unveréffent-
lichten Originaltexten und weiterfiihrenden
Literaturangaben) sein kann, wenn sie sich
einmal umfassend einem exemplarischen
Christen zuwendet. Und zwar nicht einem
aus vergangenen Zeiten, sondern einem aus
unseren Tagen, den noch etliche der heute
Lebenden (zumal aus dem Kreis ihrer Ge-
fihrtinnen und dem ihrer kommunisti-
schen und christlichen Freunde) gekannt
haben. Diese Dissertation ist - aufgrund
der Persdnlichkeit M. Delbréls und des sen-
siblen Verstindnisses der Verfasserin - zu-
gleich eine pastoral ungemein anregende
Arbeit. Denn sie macht es méglich, dafk die
tiefe Sendungsergriffenheit dieser Frau aus
Taufe, Firmung und Eucharistie - radikal
inmitten eines ungliubigen Milieus gelebt -
wie ein Funke ansteckt. Eine solche Wir-
kung, vermittelt iiber eine theologische Dis-
sertation (!), diirfte selten sein.

Was aus schonstittischer Sicht besonders
auffillt, ist die Originalitit, mit der M. Del-
brél Elemente anderer Spiritualititen - wie
z.B. die des Karmel, die der Kleinen Briider
und Schwestern Jesu des Charles de Fou-
cauld und der Focolare-Bewegung (156 f.) -
in Ehrfurcht aufgreift, aber auch - wenn-
gleich sicher unbewuflt - Gedanken und
Anliegen Pater Kentenichs nahekommt. All
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dem gibt sie aus den Imperativen des Evan-
geliums die ihr gemifle Prigung, jene, die
threr ureigenen Berufung und Sendung ent-
spricht. Das gilt auch fiir die Bildung ihrer
geliibdelosen Gemeinschaft, die ,in keines
der herkémmlichen christlichen Lebens-
modelle hineinpafit* (179). M. Delbrél woll-
te keinen Orden griinden, aber auch kein
Sikularinstitut. Und doch sollten ihre Ge-
fihrtinnen Laien sein, die - zur Heiligkeit
berufen - ,innerhalb der Bedingungen eines
gewdhnlichen Laienlebens® (180) gemein-
schaftlich die evangelischen Rite mitten in
der Welt leben und ,,im Maf ihrer Liebe”
auch als Gemeinschaft ,zu einem starken
apostolischen Zeugnis werden® (156). Zu-
gleich aber gilt es, in aller sozialen Aktion
als kontemplative Christen zu leben. Fiir
diese neuartige, spannungsreiche geistliche
Lebensform verzichtete M. Delbrél bewuf3t
auf Regeln und Organisation, um in Ge-
stalt kleiner Zellen je heute fiir das Wehen
des Heiligen Geistes so beweglich zu blei-
ben wie iiberhaupt nur méglich. Dafl sie
zugleich ein Mensch war, der diese aben-
teuerliche Art, gemeinsam das Evangelium
zu leben und eine sikularisierte Umwelt zu
missionieren, in einem ,niichternen und
zugleich leidenschaftlichen Hoffnungs-Rea-
lismus“ (239) durchdacht und - durch
schwere Krisen hindurch - ausprobiert hat,
wird in der Arbeit A. Schleinzers besonders
deutlich: ,Madeleine sieht gerade in der oft
spannungsreichen Polaritit innerhalb der
Gruppe eine Chance echten Wachstums -
wenn die Gegensitze nicht von vornherein
totgeschwiegen oder eingeebnet werden. Ge-
rade durch die Spannungen bewegt sich die
Gemeinschaft nimlich von Etappe zu Etap-
pe auf ihre wahre Gestalt zu. ,Zwischen die-
sen Etappen kann ihre Bewegung gar nichts
anderes sein als das Schwanken eines bela-
denen Wagens, der nur vorwirtskommt,
wenn er sich bald nach der einen, bald nach
der anderen Seite neigt.. Es kommt ent-
scheidend darauf an, daf}, wenn sich der
Wagen dank einiger von uns auf die eine
Seite neigt, die anderen dieses Geholper so-
lidarisch mittragen, weil sie wissen, daf es
unvermeidlich ist, wenn man vorwirtskom-
men will; weil sie auch wissen, daf sie die
Freiheit haben, das Gewicht auf die andere
Seite zu verlagern (was schon morgen nétig
werden kann) und damit das nichste Ge-
holper auszulésen. Doch darf man nicht
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vergessen, dafl dieses Holpern zwar unver-
meidlich ist, um die nichste Etappe zu er-
reichen-, da man bei dieser Etappe aber
ankommen sollte, ohne unterwegs ein oder
zwei Rider im Straflengraben verloren zu
haben ... Im Grunde heif3t dies, das Bewuf3t-
sein fiir ein ,Gleichgewicht der Bewegung’
zu entfalten, wie es allem Lebendigen zu
eigen ist"“ (157 ).

Auch fiir M. Delbrél gilt: Sie liebte die Kir-
che! Sie formuliert ihre Mission kurz und
biindig so: ,Je kirchenloser die Welt ist, in
die man hineingeht,um so mehr muff man
Kirche sein®“ (hier 244). Und das geht fiir
Madeleine so weit, dafl sie sagen kann:
»Rom ist fiir mich eine Art Sakrament von
Christus-Kirche (244). DaR A. Schleinzer
solche und andere Aussagen aus den 50er
Jahren noch in den 90er Jahren unseres
Jahrhunderts unabgeschwicht wiedergibt,
zeigt die Treue der Autorin zur Person und
zum Werk M. Delbréls.

Alles in allem ist diese Dissertation geeig-
net, auf geisterfiillte Weise Wissenschaft
und Leben zu verbinden und die Kirche
unseres Landes auf die ,prophetisch-kriti-
sche Gotteszeugin® (322) aus Frankreich
aufmerksam zu machen. Das kénnte gerade
fiir eine Schonstittische Leserschaft sehr an-
regend sein.

Annette Schleinzer: Die Liebe ist unsere einzige
Aufgabe. Das Lebenszeugnis von Madeleine
Delbrél.  (Schwabenverlag AG) Ostfildern
1994, 361 S, 36,- DM

Barbara Albrecht

DER SPIEGEL hat in seiner Ausgabe vom
22. Januar 1996 iiber Schonstatt und Pater
Kentenich geschrieben. Wie erwartet, wird
nicht objektiv argumentierend, sondern iro-
nisch-bissig berichtet. Dabei geht es Schon-
statt nicht anders als der Deutschen
Bischofskonferenz, dem Papst, ja sogar
Jesus Christus selbst. Simtliche Themen,
die auch nur etwas mit ,Kirche und Chri-
stentum® zu tun haben, werden vom Spiegel
mit siiffisant aufbereiteter Hime bedacht.
In Sachen Kirchen-Berichterstattung avan-
ciert das Nachrichtenmagazin zum Satire-
magazin. Und dies nicht erst seit gestern,
sondern seit Jahrzehnten, genauer seit den
80er Jahren. Eine Feststellung, die Uwe



Beck in seiner vorliegenden Dissertation
minutiés bewiesen und belegt hat.
Zuniichst reflektiert Beck - im ersten Kapi-
tel - das Verhiltnis von ,,Offentlichkeit”
und ,Kirche®. Auf J. Habermas rekurrie-
rend, 1t er die Geschichte des Begriffs
~Offentlichkeit” Revue passieren, die ,,ohne
Kenntnis des neuzeitlichen Aufklirungs-
prozesses” (16) nicht zu begreifen sei. Die
Kirche miisse, wie Beck prognostiziert, ,,in
zunehmendem Mafle damit rechnen, auf
eine ,ekklesiologisch farbenblinde’ Gesell-
schaft zu stofen, in der ihre Aussagen als
im hohen Mafle dysfunktional empfunden
werden.“ Entscheidende Ursache dafiir
seien nicht so sehr kirchliche Inhalte, als
vielmehr ,das Zuriickbleiben der Kirche
hinter gesellschaftliche Standards vor allem
in Sachen Kommunikation, Offentlichkeit
und interner Verbandsstrukturen® (73 f£).
Mit anderen Worten: Beck ist der Ansicht,
daf! die Kirche sich auch strukturell fiir das
moderne neuzeitliche Offentlichkeitsver-
stindnis 6ffnen miisse. Dabei gehe es nicht
um eine ,Instrumentalisierung der Massen-
medien®, sondern darum, ihre Eigengesetz-
lichkeit zu akzeptieren und mitzugestalten.
Es gehe um eine ,kommunikative Diako-
nie, wie sie neuerdings von P. Diisterfeld
vertreten werde. Die Botschaft Jesu miisse
so in das offentliche Gesprich gebracht
werden, daf fiir das rechte Funktionieren
der Massenkommunikation ,als Freihalten
offentlicher Kommunikationsriume“
gesorgt und die Verkiindigung nicht als
reine PR-Arbeit mifiverstanden werde. ,,Die-
ses Reden der Kirche innerhalb der Massen-
medien wird ein weltliches Reden sein miis-
sen, ein ,weltliches Reden von Gott', unter
Verzicht auf Modejargon, Betroffenheits-
Gerede und sakrale Binnensprache. ,Kom-
munikative Diakonie® fingt bereits bei der
Art und Weise kirchlichen Redens in der
Offentlichkeit an. Ihr wichtigstes Kriterium
ist Redlichkeit und Wahrhaftigkeit® (34).
Sodann wendet sich der V. dem Spiegel zu.
Es werden zunichst kurz die Geschichte,
das Selbstverstindnis, die Form und die
Sprache des Spiegel untersucht (106-125).
Ob das Blatt wirklich von 5,5 Millionen
Menschen gelesen wird, wie Beck, sich
lediglich auf eine hausinterne Mitteilung
des Spiegel berufend, behauptet, mag dahin-
gestellt sein. Zweifellos aber zihlt das
Wochenmagazin nach wie vor zu den ein-

fluffreichsten Publikationen in Deutsch-
land. Manche Beobachter sprechen gar vom
Spiegel als einer ,vierten Gewalt im Staate®
(H.J. Jakobs/U. Miiller: Rudolf Augstein.
1991, 13). Mit Recht aber kritisiert Beck die
Ausdrucksweise des Spiegel: Er stellt fest,
daR simtliche ,sprachliche Mitzchen® des
Spiegel (z.B. Wortspiele, Anspielungen, Wer-
besprache, Wortmischungen, Pri- und Suf-
fixe, Kompositionen, Kiirzungen, Allitera-
tionen, Altersangaben bei Personen) nur
einem Ziel dienen: Es geht darum, ,,Aggres-
sivitit und Zynismus, Abwertung und
Hime, zumindest aber Licherlichkeit und
Unterhaltung auszudriicken und zu erzeu-
gen“ (118). Doch was dabei herauskommt,
1st erschreckend: ,,Im Spiegel wird nicht nur
,unter Niveau formuliert mit dem Ziel,
jemanden oder etwas abzuwerten’, es wird
auch verfilscht. ,Demagogisch kann man
nicht formulieren, ohne zu verfilschen.
Denn das Demagogische ist ja letztlich eine
Verbreitungsdimension der Verfilschung.
Demagogischer Sprachgebrauch realisiert
sich in sprachlichen Liigen, die fiirs breite
Volk bestimmt sind (118 f., Beck zitiert
hier den Germanisten U. Férster.).

Erst im dritten Kapitel wendet sich der V£,
seinem eigentlichen Untersuchungsgegen-
stand zu, der Frage nimlich, wie iiber Theo-
logie und Kirche im Spiegel berichtet wird
(128-294). Dabei zitiert er zunichst etliche
Arbeiten, in denen der Spiegel schlicht als
Hetzblatt gegen die Kirche bezeichnet wird
(129-137). Angefangen von P. Sackarndt,
der schon 1961 den SpiegelRedakteuren
riet: ,Halten Sie sich bitte, und zwar grund-
sitzlich, mindestens in Glaubensdingen
zuriick. Das ist keineswegs unméglich. Sie
geben zu, daB Sie sich da in einer Thnen
innerlich unzuginglichen Welt bewegen,
doch Sie ziehen nicht den simplen Schluf,
dann auch aus dieser Welt herauszublei-
ben® (129 £). Auch das Trierer Bistumsblatt
Paulinus wird zitiert, das nach einem himi-
schen Bericht des Spregel iiber die Ausstel-
lung des Heiligen Rocks schrieb: ,,Wer jetzt
noch einen Schimmer katholischen Ehrge-
fiihls, katholischen Stolzes und echter, kla-
rer, niichterner Glaubensiiberzeugung hat,
dem wird diese Selbstdemaskierung, diese
ckelerregende  Selbstentbloflung - dieses
Magazins fiir alle Zeiten reichen® (131).
Prilat W. Schitzler von der Deutschen
Bischofskonferenz fiihlt sich an alte Zeiten
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erinnert. Er schreibt: ,Man konnte zur
Tagesordnung iibergehen, wenn nicht das
warnende Beispiel der Nazi-Zeitschrift ,.Der
Stiirmer’ zeigen wiirde, wohin publizisti-
sche Verhetzung und Haf} gegen Juden und
Kirche gefiihrt haben. (...) Auch hier muf
man fragen, warum sich ein Staatsanwalt
nicht um ein Blatt kiimmert, das HafR- und
Hetztiraden verdffentlicht, wie es im Spiegel
steht (132 £)).

Doch Beck stellt die These vom Spiegel als
Hetzblatt gegen die Kirche in Frage. Man
miisse unterscheiden: ,Es gab Zeiten, da
haben Pfarrer und Theologen in grofer
Zahl dem Spiegel in Leserbriefen ihren
Dank fiir die Berichterstattung des Maga-
zins ausgedriickt. Doch diese zustimmen-
den Leserbriefe stammen aus den 60er Jah-
ren. Und genau darin liegt der Wert vorlie-
gender Untersuchung: nicht zu pauschali-
sieren, sondern die genetische Betrachtungs-
weise anzuwenden. So kann der Vf. feststel-
len, daR der Spiegel in den 50er und 60er
Jahren innerkirchliche Entwicklungen noch
sehr genau beobachtet und auf hohem
intellektuellen Niveau besprochen hat.
Nicht selten besaflen in dieser Zeit die
kirchlich-theologischen Artikel Lehrbuch-
charakter. Seit dem Ende der 60er und dem
Beginn der 70er Jahre aber geht der Spiegel
immer eindeutiger dazu iiber, nicht mehr
objektiv-sachlich, sondern subjektiv-perso-

nenbezogen zu berichten. Ausschlaggebend
war dabei die Enzyklika ,,Humanae Vitae“.
Seitdem verlieren im Spiegel theologisch ori-
entierte und - sachlich argumentierende
Berichte zum Thema ,,Kirche” eindeutig an
Gewicht. Die Kritik an der Kirche wird
weitgehend durch Attacken auf Personen in
der Kirche ersetzt. Seit den 80er Jahren - im
Zuge der Abtreibungsfrage - geht der Spiegel
immer stirker dazu iiber, die satirisch-ironi-
sche Berichterstattung zu wihlen. Fir die
Kirche hat der Spiegel seitdem nur noch
Hohn, Spott und Hime iibrig. ,Kritik an
Kirchen-Personen und theologischen Stand-
punkten wird von der grundsitzlichen Iro-
nisierung des Spiegel iiberlagert und ist
somit als solche nicht mehr erkennbar®
@77).

Mit kritischem Journalismus hat das, was
der Spiegel z7um Thema Kirche und Theolo-
gie schreibt, schon lingst nichts mehr zu
tun. Das kabarettistische Wort hat im Spie-
gel seinen kritischen Akzent und seine auf-
klirerische Kraft verloren. Das Spiegelkaba-
rett wird zum Spiegelkabinett, iiber das
man, wenn es nicht so traurig wire, nur
noch lachen kénnte.

Uwe Beck: Kirche im Spiegel - Spiegel der
Kirche?  Ein leidenschaftliches  Verbiltnis.
Schwabenverlag AG, Ostfildern 1994, 340 S,
36,- DM
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