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Zeichen der Zeit

WUNDER, ERSCHEINUNGEN, GLAUBE. In unserem ausgehenden
20. Jahrhundert ist keineswegs die vorausgesagte totale Sakularisie-
rung der Gesellschaft eingetreten, im Gegenteil: die Luft ist vielfach
religiés gesattigt. Ausdrucksformen solcher Religiositdt gibt es fast
unibersehbar viele. Da sind die 6stlichen Meditationspraktiken mit
mehr oder weniger starkem religiésen Hintergrund, da sind die von
New Age inspirierten Naturreligionen. Da ist das Phdnomen der Wie-
derbelebung alter, langst totgeglaubter Religionen — am deutlich-
sten vielleicht im Wiederaufleben der keltischen Religion und india-
nischer Mythen. Da sind die unzdhligen Sekten der verschiedensten
Art. Ein Artikel in der FAZ {iber franzosische Sekten war {berschrie-
ben: «Seit die Menschen nichts mehr glauben, glauben sie an alles
maglichen Da ist das eigenartige, immer noch anwachsende Phano-
men der Entdeckung der Engelwelt. Und natiirlich gibt es die riesige
Vielfalt der esoterischen Praktiken, Publikationen und Messen. Hand
in Hand damit geht eine schillernde Sensibilitat fir alles Wunderbare
und Sonderbare, das seine Faszination auf viele ausiibt. Aber auch
der Satanismus hat weite Kreise in seinen Bann gezogen. — Der
innerkirchliche Bereich macht dabei beileibe keine Ausnahme: von
der Wiederbelebung der alten, fast erstorbenen Wallfahrt nach
Santiago de Compostela im duBersten Westen Spaniens, bis zu den
inzwischen unzahlbaren Berichten {iber Erscheinungen Christi und
seiner Heiligen. So berichtet zum Beispiel ein im ganzen sachlich
geschriebenes Buch iiber «Erscheinungen und Botschaften der Got-
tesmutter Maria» in einer «Dokumentation durch zwei Jahrtausende»
von iiber 900 solcher Berichte (G. Hierzenberger/0. Nedomanski,
Augsburg 1993). Dabei haufen sich gerade die Marienerscheinungen
im letzten Jahrhundert und sind buchstablich (iber den ganzen Erd-
ball verbreitet. Am bekanntesten sind sicher La Salette, Lourdes und
Fatima; fiir Lateinamerika haben die Erscheinungen in Guadalupe/
Mexiko die ganze Missionsgeschichte dieses Kontinentes beeinfluft.
In unseren Tagen ist Medjugorje im Kriegsgebiet von Bosnien-Herze-
gowina in die Reihe der groBen und wirkméachtigen Erscheinungsorte
eingeriickt.
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Kriterien fiir eine
«Unterscheidung der
Geister»

Hilfen aus der
Schénstatt-Spiritualitit

Wie soll man sich diesen Phdanomenen gegeniiber einstellen? Die
Bandbreite der Reaktionen reicht von leidenschaftlicher Bejahung
und unkritischer Faszination bis zu kiihler Ablehnung. «Unterschei-
dung der Geisterm war vielleicht noch zu keiner Zeit notwendiger als
heute. Aber nach welchen Kriterien kann und soll eine solche Unter-
scheidung vorgenommen werden? Die landldufige Seelsorge hat sich
weitgehend unféhig erwiesen, den Christen solche Unterscheidungs-
merkmale iberzeugend und hilfreich an die Hand zu geben. Aber
auch die Theologie ist oft weit weg vom wirklichen Leben und in ihre
rationalen Entwiirfe verstrickt. Seit der Welle der «Entmythologisie-
rung» und der Ausrichtung auf eine «Wortreligion» entglitt ihr die
Rolle eines Korrektivs fiir eine vitale Volksfrommigkeit, die zwar nahe
am Leben und der Erfahrung, aber auch anfallig ist fiir Aberglauben.
Das Ergebnis ist die oben beschriebene Situation — eine Herausforde-
rung an die Seelsorge und die Theologie der Kirche.

In diesem Heft von REGNUM mdchten wir versuchen, die Einstellung
und Hilfen eines geistlichen Meisters unserer Zeit zu skizzieren. Pater
Kentenich hat mit seiner geistlichen Familie und ihrer Spiritualitat
gerade auf diesem Gebiet eine Zeitsendung gesehen.

1. Grundhaltung: lebendiger, warmer Vorsehungsglaube

Grundlage ist die glaubige Voreinstellung, daB Gott ein «Gott des
Lebens und der Geschichten ist. DaB Gott eingreift in das Leben des
Menschen, in den Ablauf der Geschichte, daB er zu uns spricht durch
Ereignisse, Dinge und Menschen, daB er uns darin seinen Wunsch
und Willen kundtut — und wir als glaubige Christen deswegen uns
um die Haltung eines «konkreten» Glaubens miihen, das ist das fun-
damentale Anliegen Pater Kentenichs. Er war sich bewuBt, daB wir
als Erbe der Aufklarung weithin eine sehr rationale Form des Glau-
bens an Gott und Christus kennen und tiben, die im Ernst nicht damit
rechnet, daB Gott hier und jetzt spricht und wirkt. Dazu kommt das
naturwissenschaftlich-technische Denken, das mitverantwortlich ist
fur eine deistische Grundhaltung, die zwar festhalt daran, dal Gott
existiert, ihm aber keinen direkten EinfluB auf das praktische Leben
einrdumt.

Demgegeniiber sieht Pater Kentenich eine Hauptaufgabe der Seel-
sorge heute darin, durch Erziehung zu einem warmen, personlichen
und praktischen Vorsehungsglauben die urbiblische Glaubenshal-
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tung wiederzugewinnen. Der protestantische Exeget Gerhard von
Rad charakterisiert sie so: «Die alles bestimmende und durchdrin-
gende theologische und religiése Grundiiberzeugung des Alten
Testamentes ist: Gott lebt, Gott wirkt.» Deshalb kann Pater Kentenich
sagen: «Das Eingreifen Gottes in unser Leben ist eigentlich die groBe,
urgewaltige Funktion, die heute unsere religiése Erziehung nachvoll-
ziechen muB. Der Gott des Lebens will heute wieder neu kennenge-
lernt und -gelehrt werden.»

2. Einstellung zu Erscheinungen

Gerade weil Pater Kentenich mit dem lebendigen Gott rechnet und
ihm in demiitiger Glaubigkeit keine Vorschriften machen will, ist er
grundsatzlich offen fiir die Mdglichkeit des wunderbaren Eingreifens
Gottes — ob durch Erscheinungen, Visionen, Prophetien 0.4. Ob im
Einzelfall das hier und jetzt tatsachlich so ist — das bleibt immer eine
sehr ernste und schwer zu entscheidende Frage.

Es ist bekannt, daB Pater Kentenich in Dachau mit den Ereignissen in
Fatima ndher bekannt wurde. Ohne Schwierigkeiten konnte er sich
dem Urteil des portugiesischen Episkopates anschlieBen, der darin
ein wirkliches, gnadenhaftes Eingreifen des Himmels sah. In den
Fastenpredigten des Marianischen Jahres 1954 stellte er die Erschei-
nungen der Gottesmutter in La Salette, Lourdes und Fatima vor und
verglich ihre Botschaften mit der Botschaft Schonstatts. Wenn man
sich in seine Denkweise eingeiibt hat, fallt es nicht schwer sich vorzu-
stellen, daB er in der gleichen Weise heute auch die Botschaft der
Gottesmutter in Medjugorje ernstgenommen hatte.

3. Trotzdem: groBBe Reserve allem «AuBergewdhnlichen» gegeniiber

Wie kommt es dann aber, daB er allen auBergewdhnlichen Formen
des Eingreifens Gottes vorsichtig distanziert gegeniiberstand? Bei
Bekanntwerden mystischer Phanomene, die sich in irgendeiner Weise
auf Schénstatt bezogen, konnte er recht schroff erklaren: lassen wir
das auf sich beruhen, darauf sind wir nicht angewiesen. In seiner
Schwesterngemeinschaft hat er eingefiihrt, daB {iber eine lange Zeit
des Hineinwachsens in die Geistigkeit Schdnstatts keine im eigent-
lichen Sinn «mystischen Literatur gelesen werden soll. Bis zu seinem
Tod wachte er dariiber, daB keine auBergewdhnlichen Erkenntnisse,
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GroBe Zuriickhaltung
wegen menschlicher
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Aufgewiihlter
seelischer Tiefengrund -
irregeleitete Sehnsucht
nach Erldsung

die {iber die normale Glaubenserfahrung hinausgingen, fiir die Ein-
sicht in Gottes Wunsch und Willen fiir uns maBgebend wurden. Nur
als Bestatigung bereits erkannter géttlicher Weisungen wollte er sol-
che Erkenntnisse auch fiir sein eigenes Handeln gelten lassen.
Warum?

Mit ruhiger, gleichbleibender Sicherheit hat er stets als Grund ange-
geben: wegen der nicht auszuschaltenden groBen Tauschungsmog-
lichkeit von unserer menschlichen Seite aus. Als Kenner der menschli-
chen Seele hatte er die Suggestibilitat und Verfiihrbarkeit des Men-
schen vor Augen, und als gldubiger Realist rechnete er auch mit dem
EinfluB damonischer Kréfte. Aus der Geschichte der Mystik weil man
nur zu gut, daB auch groBe Heilige dadurch oft verwirrt wurden. Aus
eigenen Erfahrungen hat zum Beispiel der hl. Ignatius seine «Regeln
zur Unterscheidung der Geister» entwickelt.

In unserer apokalyptischen Zeit mit ihren duBeren und mehr noch
inneren Erschiitterungen hat sich diese suggestive Verfiihrbarkeit
noch erheblich gesteigert. Im Einklang mit anderen groBen Seelen-
kennern sieht er in unserem Jahrhundert den seelischen Tiefengrund
des Menschen aufgewiihlt und darum leicht beeinfluBbar — von wel-
cher Seite auch immer. Diese «vielgestaltige, aus tiefsten Seelengriin-
den hervorquellende Verdngstigung» entwickelt nach ihm eine
sschopferische Krafts, die sich in vielerlei Bildern, Visionen und
Erscheinungen duBert. So erklart er sich die Flut aller nur denkbaren
Formen religiéser Sehnsiichte: sie «entschleiern eine metaphysisch
verankerte, tief religiése, wenn auch irregeleitete Sehnsucht nach
Erlésung aus unertraglicher Sklavenschafts. In solchen Aussagen
splirt man eine groBe Ehrfurcht vor der menschlichen Seele und ihren
geheimnisvoll schdpferischen Kraften — auch wenn dann seine Kon-
sequenz heilt: kritische Distanz zu vielen Erscheinungsformen religio-
ser Sinn- und Halt-Suche.

4. Seine Zeitsendung: niichtern-warmer Vorsehungsglaube

Auf diesem Hintergrund und mit dieser Voreinstellung kann einsich-
tig werden, dal er mit seiner Spiritualitdt der Kirche in einer aufge-
wiihlten Ubergangszeit einen Dienst leisten wollte. Er sah seine Sen-
dung darin, einen Menschentyp erziehen zu helfen, der inmitten
einer erregten Umwelt eine Glaubenshaltung ausprégt, die den spe-
zifischen Herausforderungen unserer Zeit entspricht. Es ist auf der
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einen Seite ein warmer, personlicher Glaube im Zusammenspiel mit
dem lebendigen, wirksamen Gott — auf der anderen Seite ein {iber-
aus niichterner Glaube, der nur Emst machen will mit den Wahrhei-
ten und Wirklichkeiten unseres Christentums. Entscheidend wichtig
war ihm dabei das Aufnehmen der Vaterbotschaft Jesu und die dazu-
gehdrige Haltung des Kindseins: «Wennihr nicht werdet wie die Kin-
der..». Der andere originelle Akzent seiner Frommigkeit kam aus der
Erfahrung, daB solche Warme personalen Glaubens und solche
kindlich-einféltige Haltung gerade in der Verbundenheit mit Maria
geschenkt wird. In diesem Sinn sprach er gerne von einem
«Charisma» der Gottesmutter, die diese Glaubensgeneigtheit und
Glaubenswéarme schenkt.
Eine solche Kombination von Glaubenseigenschaften ist heute -
gerade in unseren europdischen Breiten — alles andere als selbstver-
sténdlich.
Mit diesem Typ zeitnaher und zeitiiberwindender Frémmigkeit ist
Pater Kentenich zu seinen Lebzeiten in weiten Kreisen der Kirche gar
nicht wahrgenommen worden. Oft stellte man ihn in die «rechte
Ecken «iibertriebener Marienverehrung». Das «Spiegel»-Bild von
Schénstatt als frommer, weltfremder, auf «Wunder spekulierender
Sondergruppe ist nur eine Neuauflage solcher Verzerrung. Aber es
liegt auch an den Mitgliedern der Schénstattbewegung selbst, ob sie
durch ihr Leben allmé&hlich die unverwechselbare Stimme ihres Griin-
ders horbar machen im Gewirr der vielen Stimmen. Wenn Gott damit
eine Sendung fiir unsere Zeit verbunden hat, kann es der Kirche nur
zum Besten sein.

GMB
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Marienerscheinungen
Herbert King

1. Bedeutung des Themas
Marienerscheinungen spielen im heutigen Frommigkeitsleben eine groe Rolle.

Im Hintergrund meines Beitrags steht die Uberzeugung, daB es nicht um die
Frage geht, ob Maria bei Erscheinungen und Visionen direkt und unmittelbar sich
zeigt, wahrend sie sich in der sonstigen marianischen Erfahrung nur indirekt und
zweitursachlich-vermittelt kundtut und «erscheint» bzw. es in dieser eine solche
Kundgabe iiberhaupt nicht gibt, es sich also dort nur um subjektive Erfahrung
handelt. Beide Arten der Marienbegegnung sind zweitursachlich vermittelt, sind
objektiv und subjektiv. Nur daB im Fall der Visionen und Erscheinungen uns nicht
so ohne weiteres bekannte psychische Faktoren mitwirken. Die Erscheinungen
bekommen dadurch den Stempel des AuBergewdhnlichen. So kénnen Erscheinun-
gen besonders wirkmdchtig auf Maria hinweisen, weil es ja tatsachlich etwas
AuBergewdhnliches ist, wenn Maria sich zeigt. Das Aulergewdhnliche kann aber
auch wieder auf eine falsche Spur fiihren, so als gabe es Bekundung Marias nur
im AuBergewdhnlichen.

Ich bin der Meinung, daB ich damit die Einstellung Pater Kentenichs wieder-
gebe. Diese zu reflektieren ist Ziel des vorliegenden Artikels. Bezogen auf seine
Marienbegegnung am 18. Oktober 1914 in der Friedhofskapelle in Schonstatt,
und daran anschlieBend in der Folgezeit immer wieder, behauptet er mit stets
neuem Nachdruck, daB es sich um keine Erscheinung oder Vision handelt und
daB es doch eine echte Bekundung Marias war, ein echtes Sprechen, Sichzeigen,
Sichbekunden Marias, dal8 er sie gehort, gesehen, ihr Handeln beobachtet hat:
Damals 1914 und ein Leben lang immer wieder. Sein Wort fiir diesen Sachverhalt
ist «marianischer Vorsehungsglauben.

Ja, er sieht eine Sendung darin, dafiir einzutreten, daB Maria so wie zu ihm zu
jedem sprechen kann, auch wenn unterschiedliche Auftrdge damit verbunden
sein kdnnen, daB es also nicht auBergewdhnliche Bekundungen zu sein brauchen,

Dieser Beitrag geht auf ein Referat des Autors bei der Tagung der deutschen Arbeitsgemein-
schaft fiir Mariologie im Jahr 1994 zuriick. Erstver6ffentlichung in etwas anderer Form in: Anton
Ziegenaus (Hrsg.): Marienerscheinungen. lhre Echtheit und Bedeutung im Leben der Kirche.
Pustet, Regensburg 1995.
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daB aber auch die auBergewohnlichen Bekundungen nicht mehr sind als die
«gewdhnlichen»:

«DaB die Gottesmutter sich aber in Schdnstatt nicht weniger deutlich entschleiert und sich
und ihre spezielle Tatigkeit der heutigen Zeit nicht weniger faBbar und verstandlich ange-
boten hat» (als in Lourdes oder Fatima).!

Pater Kentenich ist frei genug, Marienerscheinungen anzuerkennen und dariiber
auch zu reden. Doch sein eigentliches Interessengebiet sind sie nicht.

Die Grundiiberzeugung der folgenden Ausfithrungen meines Beitrags ist, da
bei Marienerscheinungen in auBergewdhnlicher Weise etwas erfahren wird, was
in der «gewdhnlichen» Ordnung des marianischen Glaubens ebenfalls erfahren
wird. Das realisieren Pilger zu Erscheinungsorten ganz spontan: Sie erfahren, dal
Maria sie sieht, sie hort, daB sie da ist, sich bemerkbar macht, zu ihnen spricht
und sich zeigt, ihnen «erscheints, ohne daB sie Erscheinungen im engen Sinn des
Wortes haben.

So ist das eigentlich Wichtige bei den verschiedenen Erscheinungen nicht so
sehr, ob sie echt sind. Vielmehr wollen sie als Anstol fiir den gewdhnlichen
Umgang mit Maria verstanden werden. Man kann sogar manches groRziigig
offenlassen, wenn man im Vollzug der Frommigkeit beherzt genug den Weg der
Normalitat und Gewohnlichkeit beschreitet.

In der um die Erscheinungen herum entstandenen Spiritualitat wird etwas for-
muliert, was theologisch nicht aufgearbeitet ist: Maria spricht, zeigt sich, greift
ein, handelt. Die spontane Frémmigkeit der Jahrhunderte hat dies zwar immer
behauptet und lebt ein Stiick weit davon. Sie fiihlt sich von Maria gehért, erhort,
angesprochen, angeregt, gesandt, beauftragt, ermutigt. Die Theologie wei es
aber nicht richtig zu formulieren. Sie beschwichtigt: Es sei ja eigentlich nicht so
gemeint. Es sei lediglich ein Bild, eine Art zu sprechen, eine Art sich etwas sehr
menschlich vorzustellen, da man im Bereich des Religiésen nun einmal keine
anderen Mdglichkeiten der Sprache habe. Es sei eine Personifizierung von allge-
mein Giiltigem.

Bei den Erscheinungen steht AuBergewohnliches fiir etwas, was in der
«gewohnlichen» Ordnung des marianischen Glaubens wichtig ist. Das ist nicht so
ungewdhnlich, wenn man bedenkt, daB noch vor wenigen Jahrzehnten die Funda-
mentaltheologie und die Begriindung des christlichen Glaubens ihre wichtigsten
Argumente aus Erscheinungen und Wundern bezogen. Auch in der Heiligen
Schrift begegnen wir Wundern und Erscheinungen (Verkiindigung an Maria, Auf-
erstehung, Bezeugung des Auferstandenen, Pfingsten...). Erscheinungen stehen

1 Zwanziger-Brief (1954), 109. Vergl. Herbert King: Marianische Bundesspiritualitat.
Vallendar-Schénstatt 1994, 24-27.
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am Anfang der «gewdhnlichen, der «ordentlichen» Begegnung mit dem weiter-
lebenden Jesus, um welche es dann eigentlich geht. Die auBergewdhnlichen Pha-
nomene wollen fiir diese lediglich eine Art Initialziindung und Starthilfe sein. Das
Sich-Bekunden des auferstandenen Jesus in der Eucharistie und den verschiede-
nen Vorgangen des christlichen Lebens der Erstzeit bis heute ist sogar wichtiger
als es seine Erscheinungen sind. Analog verhélt es sich beim Verhaltnis von
Marienerscheinungen und dem gewdhnlichen Sich-Bekunden Marias.

2. Charisma

Ich will fiir das Gebiet der Marienerscheinungen und ihre primdren Auswirkungen
und Gestaltungen den Begriff «Charisma» beniitzen. Charisma weist in die Rich-
tung des Unamtlichen, des von unten Entstehenden. Charisma ist oft verbunden
mit Aufbriichen, die etwas «Chaotisches» an sich haben, jedenfalls etwas nicht
Geklartes, (theologisch) nicht Vorgesehenes. Es kann sogar mit Irrtiimern ver-
mischt sein. Es ist wie Rohmaterial, das noch geformt werden muB und in dem
verschiedene Materialien erst geschieden werden miissen. Die Liebe ist groBer als
die Klarheit, die Uberzeugung méchtiger als die Klugheit. Charisma meint etwas
Origindres, Urtiimliches, erst sekundar zu Reflektierendes. Es rechtfertigt sich mit
dem Hinweis, daB Gott es so will und der Mensch eben schweigen muB.

Typisch fiir die Trdger von Erscheinungen ist, daB sie in Konflikt kommen mit
staatlichen und kirchlichen Autoritdten, sowie mit ihrem Umfeld insgesamt. Sie
missen Widerstand leisten, dem Priester widersprechen, vor den Bischof treten.
Kleine, arme und ungebildete Menschen nehmen auf einmal Kréfte, speziell reli-
giose Krafte in sich wahr und eine Helligkeit des Geistes, die niemand in ihnen
suchen wiirde. Sie nehmen zu religiésen Fragen Stellung, was doch Sache der
kirchlichen Autoritat ist.

Um die Erscheinungen und ihre Trager entsteht ein Volk als religidses Subjekt.
Die Pilger sind, wie vielfach die Seher und Seherinnen, sozial, seelisch, geistig
gesehen zumeist «kleine» Leute, Leute in Not. Maria und ihre VerheiBungen sind
ihnen «ein Geriist zum Aufrichtens. Auch hier gilt, daB Cott oft das Torichte
erwahlt. Es entsteht hier etwas von der Kirche der Armen, ganz in der Sichtweise
des Zweiten Vatikanischen Konzils.

Die Glaubenserfahrung einzelner wird bedeutend fiir andere, fiir eine mehr
oder weniger groBe Zahl. Man kann von ausgesprochenen Basisberufungen
reden. Menschen werden auf einmal religiés-missionarisch lebendig. Aus eigenem
Antrieb nehmen sie die Sache des Glaubens selbst in die Hand.

Zulehner sieht in Medjugorje und den anderen Wallfahrtsorten seine «Leute-
religion» verwirklicht. Es entsteht und artikuliert sich echte Volksfrommigkeit.
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Diese ist reprasentiert und motiviert durch Leute, die vielfach als heiligmaBig gel-
ten. Es sind oft solche Gestalten, wie sie van Gogh malte: Einfache, arme, vom
Leben gekriimmte Menschen, die aber vor einem goldenen Hintergrund stehen,
wie er fiir die lkonen typisch ist. Gestalten, die er heiligsprechen will als Sprecher
der Schichten des christlichen Volkes, das am Rand steht, das keine Stimme hat.

Arme und Kleine werden zu Propheten. In den Sehern und Seherinnen sieht
sich das christliche Volk vertreten. Es solidarisiert sich mit diesen. So entstehen
immer wieder verschworene Gemeinden, die geradezu von einem Messianismus
beseelt sind. So ahnlich muB das SendungsbewuBtsein der ersten Christengenera-
tionen gewesen sein. Hier reden die Gebildeten nicht mit, speziell nicht die Theo-
logen. Theologen haben keine Erscheinungen (von Balthasar). Hier ist das Volk
unter sich und selbst Protagonist der Sache, an der Theologie vorbei, eine Art reti-
giéser Untergrund. Am Beginn solcher Vorgédnge steckt immer die Auseinander-
setzung von Charisma und Amt. Ebenso zwischen Charisma und Theologie. Dies
bleibt ein Stiick weit. Wer kann einer Pilgerfiihrerin ins Handwerk pfuschen! Wer
kann an den Uberzeugungen derer, die es einmal «gepackt» hat, etwas andern!

Der Aspekt religidser Subjektwerdung scheint mir besonders wichtig zu sein. Es
ist allerdings eine oft sehr originelle und eigenwillige Subjektwerdung. Das Eigen-
willige, Irrationale und Einseitige gehort aber ein Stiick weit zu solchen Prozessen.
Doch soll es natiirlich nicht bei der religidsen Subkultur bleiben oder gar zur
Abspaltung fiihren. Es kommt sehr darauf an, daB ein solches Charisma sich reli-
gids und soziologisch in die Kirche einbringt und von dieser auch rezipiert wird,
ganzheitlich oder wenigstens partiell. Auch gehort dazu, daB es gepriift und theo-
logisch geklart wird. Welcher Art muB die Theologie aber sein, um salchen Phdno-
menen gerecht zu werden? Mehr als um die kirchenamtliche Anerkennung geht
es letztlich um Aufnahme in das Gefiige des kirchlichen Lebens.

3. AuBergewohnliches als Zentrum des Charismas
a) Einpflanzung in tblicherweise nicht wirksame Seelenkrafte

Es handelt sich bei Erscheinungen um eine sehr spezielle Art des Charismas. In
seinem Mittelpunkt steht etwas AuBergewohnliches. Der innere «heife Kern» ist
eine Himmelsunmittelbarkeit ganz einzigartiger und eigenartiger Art. Es ist ein
Charisma, das sich in Seelen- und Glaubenskrafte einpflanzt bzw. aus diesen
hochsteigt, die (iblicherweise nicht bekannt sind und keine Rolle spielen.

Ich nenne zunachst eine Reihe von Vorgdngen und sprachlichen Formulierun-
gen, die den hier zu besprechenden Erscheinungen zugeordnet werden kénnen.
Zu nennen sind wunderbare Zeichen, Visionen, visiondre Erlebnisse, Gesichte.
Eine bekannte Seherin ist z.B. Anna Katharina Emmerick von Diilmen. Sie sieht in

57



minutidsen Details die Orte und Stationen des Wirkens Jesu und Marias in Pald-
stina. thre Biicher haben eine groBe Wirkungsgeschichte. Weiter ist zu nennen
Maria von Agreda. Ebenso sind zu nennen die kosmischen Visionen und mysti-
schen Weltenbilder der heiligen Hildegard von Bingen. In unserem Jahrhundert
ist wichtig Adrienne von Speyr. Ein Theologe vom Format eines Hans Urs von Bal-
thasar stellt sich in den Dienst der Begleitung und Reflexion dieses Charismas.
Wichtige Teile seiner Theologie inspirieren sich an ihr. Aus dem protestantischen
Bereich nenne ich Swedenborg (Lehroberhaupt der «Neuen Kirche») und Joseph
Smith (Griinder der Mormonen). Ebenso darf auf die Heilige Schrift verwiesen
werden, vor allem auf Apokalypse 12. Was sieht der Seher: Eine Personifizierung
Israels, der Kirche? Hat er gar eine Marienerscheinung?

Zu nennen sind weiter Auditionen, Eingebungen, Privatoffenbarungen. Aber
auch Zungenreden, wie es im Neuen Testament vorkommt und von heutigen cha-
rismatischen Strémungen wieder belebt wird. Wunderbare Heilungen, besondere
Traume (Don Bosco). Weiter: Kosmische Phanomene, TranenfluB, Durchbohrung,
Wundmale, Erfahrungen von Farbe und Licht, mystische Phanomene aller Art. Die
Erscheinungen sind oft in Licht leuchtender Farbe eingetaucht. Hunderttausend
sahen 1917 das Sonnenwunder in Fatima. Merkwiirdige Lichtphanomene werden
von Medjugorje berichtet.

Ich nenne weiter das Phanomen des «Spokenkiekers», des «Zweiten Gesichts»,
des Hellsehens. Oder die Tatsache, daB jemand seinen Bruder in hellem Licht
sieht in der Nacht, in der er im Krieg fallt. Welchen psychologischen Stellenwert
haben die Erfahrungen des Spiritismus? Wie verhalten sich diese Phdnomene zu
den durch Drogen erreichten BewuBtseinserweiterungen und Bilderfahrungen?
Wie zu Halluzinationen? Oder zur Fata Morgana in der Wiiste?

Was ist Einbildung, Phantasie, Parapsychologie, Telepathie? Wo sind die Gren-
zen zum Kranken? Was ist (iberhaupt Krankheit in einem solchen Fall?

b) Subjektive und objektive Komponente

Was ist in solchen Vorgédngen subjektiv, was objektiv? Ist es nur dann eine
Erscheinung der Gottesmutter, wenn es um etwas eindeutig Objektives geht? Gibt
es das eindeutig Objektive in einem solchen Zusammenhang iiberhaupt? Inwie-
weit ist die entsprechende Erscheinung in der Seele entstanden, an Stellen der
Seele, die normalerweise in unserer Kultur nur ganz selten aktiv sind, vielleicht ein
biBchen in der Phantasie? Inwieweit ist sie also im kollektiven UnbewuBten ent-
standen mit seinen national, regional, volksmaBig, kontinental, epochal geprag-
ten Schichten und Auspragungen, die in einem bestimmten Moment und in
einem bestimmten Menschen durchbrechen kénnen?
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Was ist im Bilderreservoir des Menschen gespeichert? Welche Schichten und
Tiefen hat dieses? Woher kommen die Bilder? Inwieweit sind sie angeboren? Wel-
che Pragungen hat die Seele aufgenommen? Was ist kulturell verdrangt worden,
speziell in der das Spontane und AuBergewdhnliche sehr kontrollierenden abend-
ldndischen Kultur? Man vergleiche die Erfahrungen anderer Kulturen, wie der
tibetischen. Man kennt diese Bereiche immer noch sehr wenig. In der Gegenwart
bricht aus dem erwahnten Bilderreservoir ganz insgesamt ungeheuer vieles auf
und durch. Ich erinnere an die Bilderwelt des heutigen Films, an die Neuentdek-
kung der Mythologie und die weite Verbreitung von esoterischen Vorstellungen.
Wir brauchen dabei nicht gleich an Parapsychologie zu denken, so sehr diese
auch Wirklichkeiten des Menschen beschreibt, verdrangte, selten vorkommende.
Das «Funktionieren» dieser Bilder ist weitgehend unbekannt. Wie tief ist die Tie-
fenseele und was enthélt sie in den verschiedenen Tiefen?

Das Erscheinungsthema hat m.E. jedenfalls mit dieser im Menschen liegenden
Bilderwelt zu tun. Das bedeutet auch, daB es nicht nur ein konfessionell-katholi-
sches Thema zu sein braucht. In der gemischt-konfessionellen Landschaft Mittel-
europas sind wir daran gewdhnt, Erscheinungen als konfessionelles Thema zu
sehen. Wahr daran ist, da die protestantische Theologie und Spiritualitat hier
einen viel massiveren Riegel vorlegt als die katholische. So erwartet und beobach-
tet man ein Wuchern solcher Vorgénge eher in katholischen Landern und Gegen-
den (auch in Deutschland), interessanterweise oft auch und gerade bei Men-
schen, die der im Gottesdienst sich versammelnden Kirche eher ferne stehen. Ist
es dann etwas Konfessionelles oder Mythologisches oder Parapsychologisches?
Jedenfalls kommen solche Phdnomene (auch) aus einer Schicht der Seele bzw.
sind dieser zugeordnet, die jenseits aller Konfessionen liegt. Das schlieBt
konfessionell-katholische Pragungen und Vorbedingungen natiirlich nicht aus. So
wird versténdlich, daB sich auch nicht-konfessionelle, ja nicht-christliche Publika-
tionen eines solchen Themas annehmen.2

c) Zweiturséchlich vermittelte Einwirkung Marias

Solche Tiefen und Seiten der Seele werden im Fall der Erscheinungen von Maria
benutzt, um zu erscheinen. Jedenfalls pflanzt sich ihre «objektive» Anwesenheit
und Sichtbarkeit in solche Fahigkeiten ein und weckt sie. Gott benutzt durch
Maria Subjektives, benutzt aus der Tiefe Aufsteigendes, benutzt die Schicht, aus

2 Ich nenne aus dem deutschen Sprachraum: Rainer Holbe, Elmar Gruber: Magie, Madonnen
und Mirakel. Unglaubliche Geschichten aus Italien. RTL Edition. Knaur TB 3869, Miinchen
1987. Erich von Daniken: Erscheinungen. Phdnomene, die die Welt erregen. Heyne Sach-
buch 132, Miinchen 1990. Kevin McClure: Beweise: Erscheinungen der Jungfrau Maria.
Knaur TB 3780, Miinchen 1987. Angus Hall: Kultismus — Geheimnisvolle Sitten und
Gebrauche. Ullstein TB 3713, Frankfurt/M. 1979.

59



der Visionen kommen, rationale und nicht rationale Bilder. Maria steigt so aus der
Tiefe der Seele auf, aus der Tiefe einer Landschaft, einer Kultur, eines Volkes, einer
Sprache, einer bestimmten religidsen Kultur und Auspragung. Die entsprechen-
den Schichten brechen auf und zentrieren sich um das Bild «Marian. Sie kénnen
aber nicht aktiv hervorgebracht werden. Sie lassen sich nicht auf Kommando wie-
derholen. Sie brechen auf.

Und gleichzeitig werden sie «von oben» beniitzt. Es ist also eine zweitursachlich
vermittelte Einwirkung. Auch in dieser Tiefe wirkt der Heilige Geist, kann er wir-
ken (nach Rém 8). Allerdings haben das biblische Christentum und die Tradition
der Kirche auch die Erfahrung, daB auch der Teufel sich dieser Tiefen bedienen
kann. Ebenso, daR es Krankhaftes dort gibt. Es gilt also zu unterscheiden.

Als Zusammenfassung stehe folgende Aussage von Laurentin: «Aus dem gleichen
Grund muB die strenge Unterscheidung abgelehnt werden, die die klassischen
Theoretiker der Spiritualitdt zwischen Erscheinung und Vision machten. Erschei-
nung ist eine objektive Begegnung, sagen sie, Vision ein subjektives Bild. Kann
man das Subjektive und das Objektive so streng voneinander trennen? Wohl weit
weniger als es auf den ersten Blick aussieht. Jedes objektive Erkennen ist die
Handlung eines Subjekts, die von dessen Subjektivitat durch Eindriicke oder Infor-
mationen unterschiedlicher Art beeinfluBt ist. Sogar im bewuBten Erkennen ist
ein subjektives Element vorhanden.»?

Die entscheidende Frage ist demnach: Hat Maria die hier benannte Schicht im
Menschen in einem Fall tatsdchlich beniitzt, so wie sie auch Vorstellungen,
Gefiihle und Gedanken beniitzt? Wann ist ein Gedanke, Gefiihl oder eine Vorstel-
lung ein Bild und eine Wahrmehmung Marias?

4. Maria zeigt sich

Im Folgenden sollen drei Aspekte herausgestellt werden, die fiir die Marien-
erscheinungen konstitutiv sind: Maria zeigt sich und wird gesehen. Maria spricht
und wird gehdrt. Maria handelt.

DaB Maria sich zeigt und daB sie gesehen wird, ist die Grundaussage aller Seher
und Seherinnen, der eigentliche Inhalt der entsprechenden Ereignisse. Zunachst
heiBt dies, daB ein Bild Marias gesehen wird (subjektiv/objektiv). Dieses wird -
den Angaben der Seher und Seherinnen folgend — dann kiinstlerisch gestaltet.
Dabei gibt es immer wieder den Kommentar: Sie ist in Wirklichkeit — das innerlich

3 R. Laurentin: Marienerscheinungen. In: W. Beinert und H. Petri (Hrsg.): Handbuch der
Marienkunde. Regensburg 1984, 535.
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gesehene Bild ist gemeint - viel schdner. Und doch bleiben auch die Seher bei
dem gefertigten Marienbild. Meistens erfahren solche Bilder eine ungewdhnliche
Verbreitung.

Damit ist die Frage nach dem «richtigen» Marienbild gestellt, dem adadquaten
Marienbild, der «vera effigies matris Jesun. Eine solche Frage kann Menschen tat-
sachlich beschéftigen, bis hin zu blutigen Auseinandersetzungen. Ist es das dsthe-
tisch schone, das schonste Bild? Manche meinen, El Greco habe das schonste
Marienbild gemalt. Oder Michelangelo habe in seiner Pieta die schénste Statue
Marias geschaffen. Raffaels Sixtinische Madonna wird von vielen als das Stim-
migste betrachtet* Wie verhalt es sich mit der Tatsache, daB solche Bilder from-
migkeitsmaBig oft (iberhaupt keine Bedeutung haben? Wie ist das Verhaltnis von
Kitsch und Kunst? Sind es die Bilder, vor denen besonders viel gebetet wird?
Warum wird so viel gerade vor diesen gebetet? Sind es die altehrwiirdigen lkonen,
die weitverbreiteten Marienbilder, die Bilder von Gnadenorten, Bilder wie die
«kleine Madonna aus Ostrow» (Dorothee Solle)?® Sind es einfach die Bilder, die
sich durchsetzen, die nicht mehr «weggehen, aus dem Sinn gehen, die sich unter-
bewuBt festsetzen?

Eine Grundaussage der ostkirchlichen lkonenmaler ist, daB Maria im Bild
gegenwartig ist. Sie fasten und beten, um das Bild in ihrem Geist und in ihrer Vor-
stellungskraft gleichsam zu empfangen und das duBere Bild nach diesem inneren
Bild zu gestalten. Bild ist fiir sie Offenbarung. Nach der Tradition hat der heilige
Lukas das «wahre» Marienbild gemalt. Auch hier das Bemiihen um das wahre
Marienbild, um eine besondere Autorisierung fiir ein Bild. Manche Bilder sind
besonders durch Heilige entsprechend geheiligt und autorisiert. Ordensgriinder
haben ihr Marienbild ihrer geistlichen Gemeinschaft weitergegeben. Pater Ken-
tenich hat auf dem Weg des «praktischen Vorsehungsglaubens» sein Marienbild
empfangen und es, als von Gott ihm geschenkt, gegen alle Kritik festgehalten.

Tatsache ist, dal8 bestimmte Bilder besonders verehrt werden, daB sie «Gnaden-
bilder sind, daB sie gleichsam einen iibernatiirlichen UberschuB haben. An man-
chen Bildern «klebt» mehr, als psychologisch, kiinstlerisch und historisch
beschreibbar ist. Es sind vom Himmel autorisierte Bilder. Sie besitzen eine Art
konkrete Absolutheit, eine subjektive (individuelle, regionale, kontinentale, epo-
chale) Absolutheit. Maria kann dabei viele Gesichtsziige annehmen: asiatische,
indianische, west- und nordeuropdische, schwarze, weiBe... Es gibt eine Ordnung

4 Vergl.: Michael Ladwein: Raffaels Sixtinische Madonna. Zeugnisse aus zwei Jahrhunderten
deutschen Geisteslebens. Stuttgart 1993. Sowie: Donat de Chapeaurouge: Raffaels Sixtini-
sche Madonna. Fischer Taschenbuch-Verlag, Frankfurt/M. 1993.

5 Dorothee Sélle: Die kleine Madonna. In: Johannes Thiele (Hrsg.): Die andere Maria. Neue
Zugange. Freiburg 1987.
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der Bilder. Ebenso besondere Berufungen fiir ein Bild. Immer geht es dabei um
die Frage, in welchem Bild Maria besonders anwesend ist. Anwesend! Und wenn
Kuschel will, daB Maria aus ihren Bildern tritt, dann nur, um doch wieder ein Bild
von ihr zu entwerfen, das sie darstellt, in dem sie anwesend ist.®

Ist es wirklich Maria? Sehen die Seher Maria so wie sie ist, nicht (nur) so wie sie
sie sich ausdenken und vorstellen? Zeigt sie sich ihnen wirklich? Ist Maria im Bild
anwesend? DalB dies so sei, ist die Aussage der Seher. Die ihrem Wesen nach
unsichtbare Maria hat sich ihnen sichtbar gemacht, ist erschienen: in einem Bild.

Das ist dann die Frage nach der theologischen Wirklichkeit der Erscheinungen,
nach ihrem (ibernatiirlichen Charakter und nach der Legitimitat ihrer kirchenamt-
lichen Anerkennung als «echt». Sie hat ein bestimmtes Bild beniitzt, um sich zu
zeigen. Sie ist also in diesem Bild wirklich gegenwartig geworden. Ein solches Bild
ist natiirlich damit besonders autorisiert. Und es ist sehr naheliegend, daB es
maglichst getreu auch gemalt und dargestellt wird.

Ist sie aber auch gegenwartig, wenn Menschen sie in einem Bild verehren? Im
Zusammenhang mit den Bildern will ich noch einmal hervorheben, daB gerade
die Erscheinungen auf auBergewdhnliche Weise lehren, was auf gewdhnliche
Weise sein kann und ist. Die Menschen gehen z B. nach Lourdes, weil sie dort
heute Maria sehen und doch keine Erscheinungen im engen Sinn des Wortes
haben. Lourdes bestétigt ihnen etwas und férdert etwas, was zu ihrem «gewdhnli-
chenn christlich-marianischen Leben gehdrt. Sie begegnen Maria, erleben sie jetzt,
hier, «sehenn sie. Sie leuchtet in ihrem Geist auf.

Welches Bild einen besonderen Kontakt mit Maria herstellt, sie im Herzen auf-
leuchten 1&Bt als ein (ibernatiirliches Geschehen, ist Frage des individuellen
Weges jedes einzelnen. Entsprechende Kulturen und menschliche Gruppierungen
haben aber auch vielfach ein intuitives Wissen dariiber, welche Bilder dies norma-
lerweise sind. DaB wir ganz «gewdhnlich» und alltaglich Maria im Bild begegnen
kénnen und daB das fiir uns Gnade bedeuten kann, ist eine wichtige Lehre und
Erfahrung der christlichen Tradition, die in den Erscheinungen — noch einmal sei
es gesagt — auf auBergewdhnliche Weise anzutreffen ist. Dabei hat jedes duBere
Bild hdchstens eine Anregefunktion fiir das innere Bild. Dieses ist die entschei-
dende «Erscheinungy. In dieses pflanzt sich die eigentliche «Erscheinungy» ein, in
diesem leuchtet einem Menschen Maria auf.

Sicher besteht die Aufgabe, die entsprechenden Bilder auch immer wieder zu
reinigen. Dies ist aber nicht gleichbedeutend mit Kunstgeschmack, erst recht
nicht mit genereller Entbildlichung. Es braucht vielmehr eine Reinigung der im

6  Karl-Josef Kuschel (Hrsg.): Und Maria trat aus ihren Bilder. Freiburg 1990.
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Herzen wirkenden und leuchtenden Bilder von allem allzu Egoistischen und Gott-
widrigen. Es ist Reinigung auf dem Weg zu einem immer wahreren Gnadenbild,
einem Bild, das tatsdchlich Gnade fiir den Menschen ansagt und bedeutet. Und
da ist das duBere Bild, dem lediglich eine Anregefunktion zukommt, sehr relativ.
Durch dieses hindurch, in unterschiedlichen Graden in diesem, leuchtet das
wahre innere Bild Marias auf. Aber auch an diesem vorbei. Denn letztlich ist der
Mensch, die Frau das eigentliche Gnadenbild, nicht jede schlechthin, sondern die,
in der und durch die einem Menschen Maria erscheint.

In unserer Theologie gibt es keine eigentliche Theologie des Bildes. So entstehen
Leerrdume, die mit um so groBerer Vitalitat gefiillt werden, als sie nicht betreut
sind oder gar in ihren Anspriichen geleugnet werden.

5. Maria spricht

Etwas Ahnliches gilt von der Erfahrung, daB Maria spricht. Hier ist der Vorgang
als solcher schon von gréBter Bedeutung und Faszination. Erst recht natiirlich der
Inhalt. Wissen wollen, was die Gottesmutter denkt und zu sagen hat, ist sicher
eine wichtige Frage. Vielerlei Erscheinungen sind mit Botschaften verbunden bis
hin zur «Offenbarung» von langen Texten.

Auch hier mischen sich Subjektives und Objektives. Ebenso auch Zeitbedingtes
und Uberzeitliches. Es ist jedenfalls Botschaft inmitten von Menschlich-Allzu-
menschlichem. So wie Maria nur in einem Bild sich zeigen kann, so dhnlich ver-
halt es sich auch mit ihrer Stimme. Das ist aber beim Gotteswort in der Heiligen
Schrift nicht anders. Und doch bleibt die eigentliche Aussage: Maria spricht und
duBert ihre Meinung. Der Mensch, manche Menschen kénnen sie horen.

Und auch hier gilt wieder: Durch Erscheinungen wird auf auBergewchnliche
Weise darauf hingewiesen, daB Maria spricht, sprechen kann, daB sie sich an den
Menschen wendet. DaB der Mensch sie héren kann. Das geschieht auf «gewdhnli-
che» Weise in der Gebetserfahrung, in Gebetserhrungen, in inneren Inspiratio-
nen, in duBeren Zeichen, die man als Willensbekundung Marias glaubig deutet.
Wenn wir glauben, daB Maria in der gnadenhaften Beziehung zwischen Gott und
den Menschen eine Bedeutung hat, muB es eine Erfahrbarkeit auch des mariani-
schen Aspektes dieser Beziehung geben. Genau hier wieder hat Pater Kentenich
seine Akzente gesetzt.

Ahnlich wie beim Erscheinen und Sehen ist auch beim Sprechen und Héren theo-
logisch wenig bis gar nichts erarbeitet, obwoh! die traditionelle marianische Spiri-
tualitdt und die Frémmigkeit der Menschen hier ganz eindeutige Erfahrungen
und Aussagen machen, nicht nur im Bereich der grobkdrnigen Volksfrommigkeit,
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sondern ebenso im Leben von Heiligen, von Novizen, Theologiestudenten,
Ordensschwestern und gebildeten Katholiken. Aber auch hier ist das Glaubensbe-
wuBtsein noch nicht geniigend theologisch reflektiert. Um so mehr wird man
Erscheinungen bewerten. Es kdme darauf an, eine Kriteriologie zu entwickeln, die
fiir das Horen Marias im «gewéhnlichen» Glaubensalltag gilt.

6. Maria handelt

In eine dhnliche Richtung weist ein dritter Aspekt, der zum Grundbestand der
Erscheinungen und ihrer Botschaften gehért: Maria handelt, stellt sich als
geschichtsmachtig dar.

Wir haben heute vielfach insgesamt Schwierigkeiten zu glauben, daB Gott in die
Geschichte eingreift. Wenn wir auch allgemein in unserem glaubigen Denken
davon ausgehen, daB dies so ist, wird es dennoch sofort schwierig, wenn solches
Eingreifen konkret festgemacht wird. Und doch gehért das Einbrechen des Uber-
natiirlichen, nicht nur in Wundem und Erscheinungen, zum eigentlich Grund-
legenden des christlichen Glaubens. Nicht nur das Handeln Gottes in der Liturgie
ist ein solcher Ort, auch nicht nur das in vergangenen (biblischen) Zeiten Erfah-
rene. Sehr recht hat der Altkanzler Schmidt, wenn er, an seine Kirche gewendet,
sagt, daB er keine Kirche brauche, wenn ihre Theologen ihm nicht etwas iiber das
Eingreifen Gottes in der Geschichte sagen kdnnen. Und hier noch einmal nicht
einfach das Eingreifen Gottes iiberhaupt, sondern ein durch Maria vermitteltes.
Wieviel Irrtum riskiere ich bei solchen Deutungen? Wieviel Agnostizismus nach
der anderen Seite?

Jedenfalls scheint man in Lourdes, Fatima und anderen Erscheinungsorten
einiges dazu zu wissen, sehr genau zu wissen, allzu genau zu wissen. Von der fati-
maschen Geschichtstheologie leben z.B. Biicher wie die von Johannes Maria
Hécht. So sein umfassendstes: Fatima und Pius XI1.” El Alamein, Stalingrad, der
Krieg im Pazifik werden mit der Welt-Marienweihe in Zusammenhang gebracht.
Ahnlich macht es Friedrich Opitz beziiglich der Vereinigung Deutschlands 1989.8

Es ist eindeutig, daB sich auch hier Subjektives und Objektives mischen. An die-
ser Stelle sitzt oft die eigentliche Problematik der Marienerscheinungen. Gleich-
zeitig will aber auch hier gesehen werden, daB auf auBergewdhnliche Weise
etwas im kirchlichen Leben und Denken festgehalten wird, was fiir den gewdhn-

7  Johannes Maria Hocht: Fatima und Pius XII. Maria Schiitzerin des Abendlandes. Der Kampf
um RuBland und die Abwendung des dritten Weltkrieges. Credo-Verlag, Wiesbaden 1957.

8 Friedzrich Opitz Klopfzeichen Gottes: Die Wende im Ostblock. Theodor Schmitz Verlag, Miin-
ster ©1992.
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lichen Glauben groBte Bedeutung hat. Es ist sehr bedenkenswert, dal bis heute
kein eigentlicher theologischer Gesichtspunkt entwickelt worden ist, der versucht
hdtte, das Dritte Reich, den Weltkrieg, die Judenverfolgung, die Greueltaten der
kommunistischen Systeme theologisch zu deuten, nicht nur ethisch. Da waren die
alttestamentlichen Propheten handfester, und eben auch wieder die Erschei-
nungstheologien. Ebenso gab es kein theologisches Argument im Zusammen-
hang mit der Vereinigung Deutschlands. AuBer eben wieder solche, die sich an
Fatima und Ahnlichem inspirieren.

Fiir Pater Kentenich ist Maria schlechthin die Handelnde. Ich meine, daB dies
sogar der eigentlich harte Kern seiner Marienerfahrung ist. Aber es ist immer wie-
der der «gewdhnlichen Weg - als wenn der so gewohnlich wére! - des
marianisch-zweitursdchlich vermittelten géttlichen Handelns, der ihm wichtig ist.

7. Der Gott Jesu Christi zeigt sich in Maria

Den meisten Erscheinungen ist gemeinsam, dal Maria erscheint. Der Gott Jesu
Christi driickt sich durch sie aus, beniitzt sie als seine Botin. Sie dient als Bild Got-
tes. Es ist ein lebendiger, realer Mensch. Ein besonders vollkommener und gelun-
gener Mensch, ein in Gott vollendeter Mensch, ein Mensch, der denkt, will,
spricht, handelt. Dies alles will mit dem Wort «Bild» gemeint sein. Maria ist ein
weibliches Bild des Gottes Jesu Christi. In einer Zeit, die nach den weiblichen
Anteilen im Bild Gottes sucht, ist dies von Bedeutung.

Der Mensch ist um so mehr Gottesbild, je mehr er selbst wirkt, selbst Ursache ist
in der Ursache Gott, Zweitursache in der Erstursache. Wenn Gott erscheint,
braucht der Mensch nicht zu verschwinden oder gar vernichtet zu werden. Ja, er
kann im Menschen besonders gut und deutlich sich zeigen. Er ist geradezu an
Geschdpfliches gebunden in all dem, was er fiir den Menschen tut.

Zusammenfassend kann ich sagen: Die Bedeutung der Marienerscheinungen sehe
ich darin, daB sie auf auBergewdhnliche Weise etwas hervorheben und festhalten,
was es auf dem «gewthnlichen» Weg des Alltagsglaubens zu verwirklichen gilt. Es
sind vielfach Aspekte, die gerade heute leicht verlorengehen. Erscheinungen und
ihre Botschaften sind in dem MaB bedeutend und fruchtbar fiir die Kirche und
den einzelnen Christen, als der Weg ihrer Veralltéglichung beschritten wird und
dieser gelingt. Im selben MaB werden sie aber auch relativiert.
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Niichterner Vorsehungsglaube als Zeitsendung

Pater Joseph Kentenich

Der Glaube an die besondere Wirksamkeit der Gottesmutter in Schonstatt ist in
der Bewegung ganz allgemein verbreitet. DaB er sich nicht stiitzt auf Wunder und
wunderbare duBere Heilungen, nicht auf Weissagungen und Erscheinungen, ist
allgemein bekannt. Im Gegenteil. Gleich von Anfang an haben wir auf diese
Dinge unsererseits verzichtet, jedenfalls keine Sehnsucht danach gehabt. In einer
Zeit entstanden, wo Rationalismus und Mystizismus (ible Wirkungen zeitigten, wo
Erziehung und Seelsorge starke Erschiitterungen durchmachten und die ersten
Anzeichen des kommenden Bolschewismus von ferne spiirbar wurden, wollte die
Bewegung bewuBt eine stark ibernatiirliche — darum die Betonung des Mariani-
schen —, aber auch gleichzeitig eine recht niichterne, dogmatisch, psychologisch
und péadagogisch orientierte geistige Strémung, eine ausgepragte Erzieher- und
Erziehungsbewegung, eine zeitgemaBe Verkérperung des Grundgesetzes der har-
monischen Verbindung von Natur und Gnade sein.

(25. Mérz 1935, in: Texte zum Verstdndnis Schonstatts, S. 28 f.)

Die Auseinandersetzung ist Schonstatt hdchst willkommen. Es sucht schon langer
die Gelegenheit, der kirchlichen Behérde in sein Sein, Werden und Wollen ohne
jeden Vorbehalt Einblick zu geben, um als lebendiges und einfluBreiches Glied
der Kirche von dieser nicht nur gekannt und geduldet, sondern auch nach
genauerer Priifung positiv anerkannt und gesegnet zu sein. Sodann ist es aufge-
baut auf Grundlagen, die erfahrungsgemaR fahig sind, eine tiefergehende
Erneuerungsbewegung zu tragen und bestimmte Menschentypen innerlich zu
gewinnen und dauernd zu binden. Ein Vergleich zu Fatima bringt das erneut und
lichtvoll zum BewuBtsein. Im Zusammenhang mit unserem Glauben an Schon-
statt als Gotteswerk hebe ich hier nur einen Vergleichspunkt hervor: die Erkennt-
nisquelle hiiben und driiben. Es gibt viele Menschen, die — besonders in einer Zeit
des triumphierenden Irrationalismus und Mystizismus, in einer Zeit des schwind-
siichtig gewordenen Glaubens und Glaubenslebens - fiir innere Umstellung ange-
wiesen sind auf auBergewdhnliche, weithin sicht- und greifbare Wunder und Zei-
chen. Gott scheint in seiner Giite und Weisheit ihnen Rechnung getragen zu
haben durch Fatima.
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Andere haben Kraft und Gnade, mit den gewéhnlichen, soliden Glaubenswahrhei-
ten Emst zu machen, um das Leben auch in den schwierigsten Situationen mei-
stern zu kdnnen. Sie diirften eine starke Stiitze an Schénstatt finden, das sich nir-
gendwo und -wann auf auBergewdhnliche Erscheinungen — weder auf Visionen
und Weissagungen noch auf Wunder in der physischen Ordnung — berufen hat.
Alles fuBt dort auf Gottes Wunsch und Wirken, wie es jedem vorsehungsglaubi-
gen Christen im Alltagsleben und Weltgeschehen leicht zugénglich ist.

Kirchliche Anerkennung von Grundlage, Umfang und Auswirkung eines solchen
ausgeprigten Vorsehungsglaubens diirfte sich als geeignet erweisen, seine viel-
fach unterschdtzte Bedeutung fiir das christliche Leben der Gegenwart weiteren
Kreisen wieder zum BewuBtsein zu bringen und unverlierbar wirkungsvoll einzu-
pragen. (...)

So entsprach und entspricht es der Zentralaufgabe Schénstatts, die sich fortlau-
fend klarer und immer klarer herausstellte: einer glaubensschwachen, atheistisch,
pantheistisch und deistisch angekrankelten Zeit und Welt Kraft und Macht eines
tief verwurzelten, erleuchteten, marianisch gefdrbten Vorsehungsglaubens vorzule-
ben.

(Schonstatt als Gnadenort, 1944, in: Texte zum Verstandnis Schonstatts, S. 102 ff.)

Das groB3e Zeichen am Himmel der Zeit. das Weib, mit der Sonne umkleidet, von
zwolf strahlenden Sternen umgeben, mit dem Mond unter den FiiBen, ist nicht
nur in Fatima und Lourdes, sondern auch in Schonstatt in nihere Verbindung mit
der heutigen Welt getreten, um ihre miitterliche Besorgtheit zum Ausdruck zu brin-
gen und Wege zur Lésung der gigantisch anwachsenden Zeitkatastrophe zu wei-
sen und bei ihrer Behebung wirksam behilflich zu sein. Sie tat es in Schonstatt,
will heiBen in ihrem Heiligtum in Schénstatt, unter einem dreifachen originellen
Gesichtspunkte.

Originell ist zundchst — wie uns allen geldufig ist - die Erkenntnisquelle, durch die
die Gottesmutter auf sich und ihre Botschaft aufmerksam gemacht hat. DaB die
Dreimal wunderbare Mutter und Kénigin von Schénstatt sich hier in besonderer
Weise niedergelassen hat und in ihrer Art tétig sein will, wissen wir lediglich auf
dem Wege iiber das Gesetz der gedffneten Tiire und der schopferischen Resul-
tante. Keineswegs jedoch - weder direkt noch indirekt, weder mittelbar noch
unmittelbar — mittels einer Vision im eigentlichen Sinne des Wortes. Ich weil
nicht, ob noch ein zweites Mal in der Geschichte dieser Weg von beiden Partnern
so eindeutig, so rassenrein und bewuft beschritten worden ist, wie das in unse-
rem Falle geschehen ist.

Originell ist ferner die Gnadenstatte wegen Eigenart ihrer Konstituierung durch
die Weise der dabei schdpferisch wirkenden géttlichen und der mitwirkenden
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menschlichen Krafte. Wir pflegen ja, wie bekannt ist, von der lokalen Gebunden-
heit der MTA in Schdnstatt und von ihrer universellen Fruchtbarkeit von Schon-
statt aus zu sprechen, und fithren beides auf freiwirkende originelle géttliche und
menschliche Mitwirkung zuriick. Originell sind zunachst die géttlichen Krdfte:
nach Gottes Plan und Bestimmung wirkt die Dreimal wunderbare Mutter und
Konigin von ihrem Heiligtume aus in ganz besonderer Weise als Erzieherin zum
Gipfel der Werktags-, Werkzeugs- und Biindnisfrommigkeit sowie als Griinderin
und Leiterin einer organisatorisch durchgegliederten weltweiten Erziehungs- und
Erneuerungs-, Gnaden- und Lebensbewegung. Originell nennen wir sodann auch
die menschliche Mitwirkung. Wir wollen dadurch zum Ausdruck bringen, daB alle
Gnadenorte mehr oder weniger auf irgendwelche menschliche Mitwirkung ange-
wiesen sind. Das gilt selbst dort, wo die Gottesmutter sich durch Erscheinungen
im eigentlichen Sinne des Wortes niederlaBt und ihre besondere Wirksamkeit
ankiindigt und entfaltet. Und wenn diese Mitarbeit auch nur in glaubiger Auf-
nahme und mutvoller Verkiindigung einer empfangenen Botschaft bestande. Bei
uns besteht sie aber — wie aus Vorgriindungs- und Griindungsurkunde ersichtlich
ist — von Anfang an in ernsten Opfern der liebebeseelten Selbsterziehung und in
apostolischer Werkzeugsarbeit im Sinne der groBen Zielsetzungen bis zum Gipfel
der Blankovollmacht und Inscriptio, teils als Voraussetzung und Vorbedingung fiir
Besitzergreifung, teils als Frucht der dauernden erziehlichen und fiihrenden
Gnadenwirksamkeit der Gottesmutter von ihrem Heiligtum aus. Von Anfang an
war deshalb die Uberzeugung lebendig, daB wegen dieser Eigenart der geforder-
ten menschlichen Mitwirkung der Gnadenstrom versiegt, wenn die Beitrdge zum
Gnadenkapital der MTA |dngere Zeit authdren; und daB er um so reichlicher flieBt
und flutet, je schwunghafter, allseitiger und ununterbrochen die Beitrage
gebracht werden. Hier liegt e i n Grund fiir die auBergewéhnliche Dynamik, von
der die Familie allezeit wachsend getragen und durchbebt war, solange sie ihre
Werde- und Seinsgesetze in Lebensgesetzen sich auswirken lieB. (...)

Nach dem bisher Gesagten sprechen wir mit demselben Recht, womit man von
«Unserer lieben Frau von Fatimanr redet, von «Unserer lieben Frau von Schénstatt».
Anders ausgedriickt: wie man im einen Fall den besonderen Familiennamen der
Gottesmuter — von Fatima — nicht absonderlich findet, sondern ihn mit Vorliebe
gebraucht, so legen auch wir Gewicht, ja wir sind stolz auf den Titel «Dreimal
wunderbare Mutter und Kdnigin von Schonstatt». (...) Wenn man also Bedenken
gegen den Ausdruck «Neu-Schénstatt» oder «Schonstatt» fiir Landeszentralen im
Ausland mit Schénstattheiligtum und Schulungsstétten anmeldet und den Hin-
weis — etwa auf Lourdes und Lourdesgrotten oder auf Fatima und Fatimaheilig-
tiimer — mit der Entgegnung zu entkraften sucht, in Schénstatt sei die Gottesmut-
ter nicht erschienen - so sei darauf aufmerksam gemacht, daB dem zwar so ist
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und von uns alle Jahre hindurch festgehalten und gelehrt wird, daB8 die Gottes-
mutter sich aber in Schénstatt nicht weniger deutlich entschleiert und sich und
ihre spezielle Tétigkeit der heutigen Zeit nicht weniger faBbar und verstindlich
angeboten hat. Uberzeugendes Zeugnis dafiir legt die Spannungseinheit zwi-
schen dem Cesetz der gedffneten Tiir und der schdpferischen Resultante in
Schonstatt ab. Der formelle Gesichtspunkt ist also nicht die Erkenntnisquelle fiir
die besondere Wirksamkeit der Gottesmutter, sondern diese Wirksamkeit selbst.
Und diese «Besonderheit» ist hilben und driiben im Kerne dieselbe, wenn auch
einzelne Unterschiede nicht verkennbar sind, wie aus der Geschichte der einzel-
nen Gnadenorte nachzuweisen ist. (...)

(Brief vom August 1954)

Visionen und Erscheinungen

Unter «wunderbaren Vorgangen» sind hier vor allem die Begleiterscheinungen
echter mystischer Begnadigung: Visionen zu verstehen.

Es ist an sich schon schwer, die wahren Visionen von den falschen, d.h. von den
krankhaft eingebildeten und vom Teufel verursachten zu unterscheiden. Darum ist
die Kirche in ihrer Beurteilung und Behandlung sehr vorsichtig. Sie wei aus
Erfahrung, wie oft sogar Heilige der Tauschung zum Opfer gefallen sind. Selbst
dort, wo sie sich zu einem positiven Urteil herbeildBt, «ersichert sie nicht» — wie
Pius X. in der Modemismus-Enzyklika erklart -, «eine solche Tatsache sei wahr,
sondern sie beschrankt sich darauf, nicht zu verbieten, da8 daran geglaubt wird,
wenn menschlich glaubwiirdige Argumente vorliegen». Ja, wenn die Echtheit
einer Erscheinung durch Wunder erhértet ist und das Wunder sogar authentisch
von ihr anerkannt wird, verpflichtet sie niemals zum Glauben an eine nach dem
Tode der Apostel geschehene Offenbarung. So stark halt sie an der grundlegen-
den Lehre fest, daB die amtliche und allgemein verbindliche Offenbarung mit
dem Tode der Apostel abgeschlossen ist.

Diese vorsichtige Haltung der Kirche |48t sich zu allen Zeiten feststellen. Sie ist
aber besonders in der heutigen Situation am Platze. Der Teufel, der Affe Gottes,
ahmt Gott tduschend nach. Er kennt aber auch wie kaum jemand die Bruchstelle
im Charakter eines Menschen und einer Zeit und weiB sie fiir seine Zwecke zu
miBbrauchen. Wir leben in einer Epoche des alles beherrschenden Irrationalismus,
d.h. in einer Zeit, in der die Menschheit auBerordentlich stark empfénglich fiir
alles ist, was nicht kontrollierbar und beweisbar ist... Darum ist es verstandlich,
weshalb der Teufel diese Situation sorgfaltig ausniitzt und mit unechten, imagi-
naren Visionen in weitestem AusmaB sein Unwesen treibt.

Andererseits 148t sich feststellen, da Gott mit mystischen Begnadigungen nicht
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kargt. Ohne Gabe der Unterscheidung der Geister diirfte es ob solcher Tatsachen
unmdglich sein, Wahres vom Falschen oder die Werke Gottes von den Werken des
Teufels zu unterscheiden.

So wird verstandlich, daB Pius X. — wie von ihm erzahlt wird — eine gewisse Not
ausstand, wenn es sich in Kanonisationsprozessen um auBergewdhnliche Begleit-
erscheinungen der Beschauungsgnade handelte.

Lehrreich ist auch die Art, wie die Kirche sich gegenwartig der stdndig anschwel-
lenden Flut angeblicher Erscheinungen und Wunder gegeniiber einstellt. Als vor-
ziigliche Kennerin der menschlichen Seele wei sie um die Erschiitterung aller Ver-
hdltnisse und deren Riickwirkung auf Herz und Sinn der Menschheit: um vielge-
staltige, aus tiefsten Seelengriinden hervorquellende Verdngstigung. Sie weil um
die schopferische Kraft solch qualender Angst und Not in religiésen, aber nicht
geniigend erleuchteten und geschulten Menschen. Sie weil aber auch um Inter-
esse, Schliche und Methoden des Liigners von Anbeginn. Darum stellt sie sich
starker als sonst bewuBt auf den Boden heiliger Niichternheit des Glaubens. Und
alle, die es mit ihr tun — dazu gehdren auch wir —, diirfen das sentire cum Ecclesia
(das Fiihlen mit der Kirche) in hervorragender Weise fiir sich in Anspruch nehmen.
()

Die Wunder und Zeichen mégen noch so absonderlich sein, dem Tieferblickenden
entschleiern sie eine metaphysisch verankerte, tief religiése, wenn auch irregelei-
tete Sehnsucht nach Erlésung aus unertraglicher Sklavenschaft. (...)

Aufgabe der Kirche ist es, den sich in solchen AuBerungen aussprechenden reli-
giosen Sinn aufzufangen, ihn vor Entgleisungen zu bewahren und ihm die rechte
Richtung und Zielsetzung zu geben. Ihre bewahrende Tatigkeit entfaltet sie durch
Wachsamkeit und authentische Beurteilung solcher LebensduBerungen; ihre auf-
bauende und emporbildende Wirksamkeit besteht in sorgféltiger und erleuchteter
Erziehung zum Leben aus dem Glauben, vornehmlich aus dem Vorsehungsglau-
ben.

Richtunggebend ist dabei, was Paulus mit den beiden Merkworten sagen will:
Justus autem meus ex fide vivit — mein Gerechter lebt aus dem Glauben (R6m
1,17) - Diligentibus Deum omnia cooperantur in bonum - Denen, die Gott lieben,
gereicht alles zum Guten (Rém 8,28). Damit ist — wie allgemein bekannt ist -
gleichzeitig das Kernstiick unserer Lebensform herausgestellt. Und abermals kon-
nen wir das «sentire cum Ecclesia» in vorziiglicher Weise fiir uns in Anspruch neh-
men. In ihr und mit ihr versuchen wir so, Gottes Eigenschaften — wie sie sich in
der Regierung der heutigen Welt offenbaren — zu rechtfertigen, vor allem seine
Liebe, Gerechtigkeit und Allmacht in das rechte Verhéltnis zu riicken und einen
Beitrag zur Theologie der Geschichte zu liefern, um die brennendsten Zeitfragen
l6sen zu helfen. Wir machen Ernst mit dem Gedanken, daB Gott lebt, daB er die
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Zugel des Weltgeschehens auch heute noch in seiner allweisen, giitigen, gerech-
ten und allmachtigen Hand halt und alles planvoll und zielsicher lenkt und leitet.

Es fallt uns nicht schwer, mit Edith Stein zu bekennen:

«Was nicht in meinem Plane lag, das hat in Gottes Plan gelegen. Lebendiger
wird in mir die Glaubensiiberzeugung, daB es — von Gott her gesehen — keinen
Zufall gibt, daB mein ganzes Leben bis in alle Einzelheiten im Plan der gottli-
chen Vorsehung vorgezeichnet und vor Gottes allsehendem Auge ein vollende-
ter Sinnzusammenhang ist. Dann beginne ich mich auf das Licht der Glorie zu
freuen, in dem auch mir dieser Sinnzusammenhang entschleiert werden soll.»

(-)

So verbinden wir im Sinn der Kirche warme tbernatiirliche Lebensauffassung mit
heiliger Niichternheit. wir ringen um das Ideal vorsehungsglaubiger Werktagshei-
ligkeit.

(Aus dem Brief an P. General Turowski vom Februar 1952)

Ich denke an die Bedeutung des praktischen Vorsehungsglaubens besonders fiir
den germanischen Kulturkreis. Wegen der bekannten Reserve, womit man dort
allen mystischen Begleiterscheinungen gegeniibersteht, spielt dieser Vorsehungs-
glaube dort als Erkenntnisquelle géttlicher Wiinsche und Plane im erschiitterten
Weltgeschehen und als Mittel zur Meisterung der heutigen vielgestaltigen Glau-
bensproben und Lebenskrisen eine ganz hervorragende Rolle, die nicht hoch
genug eingeschatzt werden kann... Auf diesem Hintergrunde leuchtet Schénstatts
Eigenart und Sendung gerade fiir die heutige Zeit im germanischen Sprachkreis
weithin sichtbar auf. Das Ja zu Schénstatt ist erfahrungsgemaB eine wirksame
Legitimierung und eine kraftvolle Sicherung fiir das wagemutige Ja zum Gott des
Lebens und dem Herrn der Geschichte in engster Verbindung mit seiner Dauer-
gefahrtin und Dauergehilfin... Man verwundere sich aber auch nicht darob, dal
die MTA von ihrem Heiligtum aus vornehmlich das Charisma des Vorsehungs-
glaubens zu vermitteln bereit ist und die Botschaft vom Vorsehungsglauben aller
Welt mit Warme kiinden laBt.

(Aus dem Brief an P. General Mohler vom Mai 1956)

71



Identitatsbildung

Pater Kentenich und die Identitdtstheorie von E. H. Erikson

Angelika Schulz

Die Frage nach der menschlichen Identitat, ihren Bedingungen und Maglichkei-
ten, die bewuBte Suche nach ihr, gehort sicher zu den zentralen Themen der
Gegenwart. Wohl kaum ein anderer urspriinglich rein philosophischer Begriff hat
sich so rasch in der aktuellen Diskussion etabliert und diverse Wissenschafts-
zweige beschaftigt wie der Identitatsbegriff.

Besondere Bedeutung und Resonanz gewann dabei das Werk des 1994 verstorbe-
nen deutsch-amerikanischen Psychologen E.H. Erikson. Aus der Perspektive der
Psychoanalyse — diese gleichwohl {iberschreitend — untersuchte Erikson Wachs-
tum und Krisen der gesunden Persénlichkeit in unterschiedlichen Kulturen. Seine
Studien zeigen, daB das Erleben, ein bestdandiges, unverwechselbares Individuum
z2u sein, dessen Dasein fiir sich und andere Sinn hat, zum unverzichtbaren Grund-
bestand seelischer Gesundheit gehort. Er kommt zu dem SchluB, daB in unserer
anonymen Massengesellschaft das Studium der Identitdt eine genauso strategi-
sche Frage ist wie das Studium der Sexualitdt zur Zeit Sigmund Freuds. «<Denn im
sozialen Dschungel der menschlichen Existenz gibt es ohne ein Gefiihl der Identi-
tat auch kein Gefiihl, lebendig zu sein» (Erikson 1988, S. 125).

Seine Brisanz bekommt das Thema durch den rasanten Wandel und die wach-
sende Diskontinuitét in unserer Gesellschaft, die es dem einzelnen immer schwe-
rer machen, Identitdt auszuprdgen. lhre Méglichkeit und Notwendigkeit werden
deshalb von postmodernen Denkern in Frage gestellt (Stichwort: Patchwork-lden-
titat; multiphrene Personlichkeit).

Das pddagogische Konzept von Pater Kentenich zeigt demgegeniiber Wege, der
conditio humana auch heute gerecht zu werden. Der Erosion personaler Identitat
stellte er die Vision des neuen Menschen in der neuen Gemeinschaft gegeniiber;
eines individuell wie sozial vollentfalteten Menschseins, getragen von der Kraft
des christlichen Glaubens.

Die vorliegende Studie geht der Frage nach:

Wie tragt die Erziehungsweise Pater Kentenichs zur Identitatshildung bei?

Als Bezugspunkt wahle ich die Identitdtstheorie von Erikson, die es deshalb naher
zu beleuchten gilt.
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Das Identitatskonzept von E.H. Erikson

Erikson geht bei seinen anthropologischen Grundannahmen davon aus: «Ein
menschliches Wesen ist in jedem Augenblick Organismus, Ich und Mitglied einer
Gesellschaft und in allen drei Organisationsprozessen begriffen» (Erikson 1991,
S. 29).

Aus allen drei gemeinsam erwdchst seine Ich-Identitdt, das heit die subjektive
Wahrnehmung einer inneren Kontinuitdt und Konsistenz, die auch von anderen
anerkannt wird. Identitat ist also bei Erikson im wesentlichen ein psychosozialer
Begriff, denn er driickt eine wechselseitige Beziehung aus zwischen innerem
Mit-sich-selbst-Ubereinstimmen und der adaptiven Teilnahme an &uBeren, vor
allem sozialen Realitaten. Identitat bedeutet: «man selbst zu sein, in Ordnung zu
sein, auf dem besten Wege zu sein, das zu werden, wofiir andere Menschen einen
in den gliicklichsten Momenten halten» (Erikson 1991, S. 29).

Familie, Bezugsgruppen, Institutionen stellen dem einzelnen eine gemeinschaft-
liche Identitat, Rollenangebote, |deale, Identifikationsobjekte zur Verfiigung, aus
denen er die Perspektiven fiir seine eigene Existenz gewinnt. Andererseits wird
eine Gesellschaft durch ihre neuen Mitglieder immer wieder auf die Uberzeu-
gungskraft ihrer Identitdt und deren tragende Fundamente hin kritisch gepriift
und zur Erneuerung gezwungen. Das gemeinschaftliche Bewaltigen von Aufga-
ben, die Erfahrung von Gebrauchtsein, Zugehdrigkeit und Anerkennung sowie
soziale Ritualisierungen und gemeinsame, geschichtlich verbiirgte Deutungsmu-
ster des Daseins sind wichtige Bausteine des Identitdtserlebens. Aus der Teil-
nahme an einer kollektiven Identitdt schopft das Individuum unentbehrliche
Kraft fiir seine Ich-ldentitat.

Erikson hat Entwicklung und Pathologien der Identitdt im gesamten Lebenszyklus
verfolgt und acht Entwicklungsphasen postuliert (vgl. z.B. Erikson 1991, S.
241-270). Dabei wird deutlich: Identitat ist kein Luxus, kein hehres Ideal, sondern
entspricht der psychischen Notwendigkeit von innerer Kohdrenz im Menschen.
Uber weite Strecken hinweg bleibt die Ich-Identitét als solche meist un- oder vor-
bewuBt. Ausnahmen bilden besondere Sternstunden oder konflikttrachtige Krisen-
situationen, die eine stolze bzw. schmerzliche IdentitdtsbewuBtheit schaffen.

Vergleicht man die Grundannahmen iiber den Menschen von Pater Kentenich
und Erikson, so wird — unbeschadet der Unterschiede im Ansatz: einerseits das
christliche Menschenbild auf der Grundlage der Offenbarung, andererseits die
psychoanalytische Persénlichkeitstheorie — eine Ahnlichkeit in den wesentlichen
Strukturlinien deutlich:

Die Personlichkeit des Menschen, seine Identitat wachst aus der Wechselseitigkeit
endogener Entwicklungsgesetze und soziokultureller Einbindung. Sie artikuliert
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sich durch eine Art personaler Mitteninstanz - fiir Erikson das Ich, fiir Pater Ken-
tenich der Personlichkeitskern. Sie hat die Funktion, die individuellen Kréfte in
Leib und Seele des Menschen, seine bewuBten wie unbewuBten Bediirfnisse,
Beziehungen, Ziele zu einer sinnvollen, kontinuierlichen Einheitlichkeit zu inte-
grieren.

Mit gréBter Wahrscheinlichkeit haben Pater Kentenich und Erikson nie voneinan-
der Kenntnis erhalten. Bei Pater Kentenich taucht «ldentitat» als systematischer
Begriff iiberhaupt nicht auf. Mit Blick auf O. Marquard' méchte ich behaupten,
daB Pater Kentenich mit seinem metaphysischen Hintergrund dieser Begrifflich-
keit auch nicht unbedingt bedurfte.

Aber seine Erziehungslehre impliziert psychosoziale Identitat, wie Erikson sie
beschrieben hat, und ist deutlich funktional hinsichtlich ihrer Herausbildung.

Padagogisches Handeln von Pater Kentenich in der Frithzeit Schonstatts
unter dem Gesichtspunkt der Férderung von Identitatsbildung

Die Frithzeit seines padagogischen Engagements dokumentiert — zwar in nuce,
dennoch exemplarisch — den gesamten Erziehungsentwurf Pater Kentenichs. Die
ndheren Umstinde dieser Epoche sind uns bekannt?. Ebenso Pater Kentenichs
Antrittsvortrag als Spiritual 1912 im Studienheim Schonstatt mit dem Kernsatz:
«Wir wollen lernen, uns unter dem Schutze Mariens selbst zu erziehen zu festen,
freien priesterlichen Charakteren.»

Unter dieser einfachen Formel, dem Fassungsvermdgen der Schiiler angepalt, ver-
bergen sich die zentralen Themen seines padagogischen Bemiihens. Er sagte spa-
ter, daB «aus dem Atem der Zeit heraus» (Kentenich 1972, S. 96) auf diese beson-
deres Gewicht zu legen sei, namlich:

1 0. Marquard ist in einer philosophiegeschichtlichen Analyse des Identitatsbegriffs der Ent-
wicklung nachgegangen, die dieser Begriff erlebt hat, bis er in unseren Tagen solch eine
Schliisselrolle spielt. Dabei zeigt er auf: Die Rede von der Identitat des Menschen erlangte
von da ab ihr besonderes Gewicht, als sich die Fragen nach Ursprung, Sein und Sinn der
Wirklichkeit von den Antworten der Ontologie und Theologie emanzipiert hatten. Aus der
Absage an den metaphysischen Wesensbegriff und das Entelechie-Denken entstand eine
Liicke in der Daseinserkldrung, die durch die Identitat wieder in etwa geschlossen werden
konnte. «Der Identitatsbegriff macht modern seine Karriere als Ersatzbegriff fiir essentia
und als Begriff des Ersatzpensums fiir Teleologie. Anders gesagt: Der neuzeitliche Verlust
des Wesens verlangt als sein Minimalsurrogat die Identitat, und der neuzeitliche ,Telos-
schwund’ etabliert als Schwundtelos die Identitat» (Marquard 1979, S. 358).

2 vgl. die ausfiihrlichen Schilderungen in: D.M. Schlickmann: Die Idee von der wahren Frei-
heit. Eine Studie zur Pddagogik Pater J. Kentenichs. Vallendar-Schénstatt 1995.

74



« 1. auf kraftvolle Persénlichkeitspflege,
2. auf tiefgreifenden Gemeinschaftsgeist ...,
3. auf iibernatiirliche Gottverbundenheit» (ebd.).

Diese drei Bereiche besitzen gréBte Relevanz fiir die Identitatsbildung. Sie ent-
sprechen den Grundbeziiglichkeiten des Menschen: dem Ich-, Du- und Transzen-
denzbezug.

Auf die ersten beiden — die Persénlichkeitsbildung, zu der Pater Kentenich die
Jungen anregte und den sozialen Bezug, den er ihnen durch die Marianische Kon-
gregation ermdglichte, kann im hier zur Verfiigung stehenden Rahmen nicht ein-
gegangen werden, Der dritte, die religidse Bindung, soll an dieser Stelle exem-
plarisch auf die darin stattfindende Identitatsbildung hin reflektiert werden.

Religidse Bindung
a) Grundsatzliches

Pater Kentenichs Erziehungspraxis war als Ganzes auf ein pastoral-padagogisches
Anliegen ausgerichtet. Die christliche Weltanschauung bildete den normativen
Horizont seines Erziehungsengagements und gab der dort stattfindenden Identi-
tatsentwicklung den entscheidenden Kontext.

Es ging Pater Kentenich darum, junge Menschen auf dem Weg zu begleiten, auf
dem sie Personlichkeiten werden kénnen, «die fahig und bereit sind, ihr Leben
selbsttatig und selbsténdig zu meistern aus der groBen Idee der Gotteskindschaft
heraus» (Kentenich 1978a, S. 20). Damit ist gelebtes Christentum gemeint - als
Inbegriff personaler wie sozialer Kompetenz und Reife. Es bezieht seine wesentli-
che Motivation und Stérke aus der glaubigen Bindung an Gott, an die christliche
Lebensphilosophie und Wertwelt, wie sie durch eine Sozietat vermittelt wird.

In dem menschlichen Bediirfnis nach letztgiiltigem Sinn und Erkennen, nach
Einssein und Geborgenheit sah Pater Kentenich ein naturhaftes Verlangen nach
Gott, das den Menschen als ein auf Gott hin erschaffenes Wesen ausweist. Er
setzte sich damit deutlich von der psychoanalytischen Auffassung ab, die die Reli-
gion als Fiktion oder Projektion der menschlichen Bediirfnisstruktur interpretiert.
.Wir sehen in dieser Tatsache, wie beide so haarscharf aufeinanderpassen — die
persénliche Wertempfanglichkeit und der Reichtum Gottes -, wir sehen darin
nicht den Beweis, dal die Religion nicht existiert, sondern die wundersame Har-
monie zwischen Gott und allem, was er geschaffen hat» (Kentenich 1971, S. 68).

3 ausgefithrt in: A. Schulz: Identitatsbildung. Der Paddagoge P.J. Kentenich und die Identitats-
theorie von E.H. Erikson. Vallendar-Schénstatt 1995. S. 69-108.

75



Pater Kentenich prasumierte darum so etwas wie ein AnschluBmotiv oder einen
sozialen Trieb auch dem géttlichen Du gegeniiber, registrierte aber auch die
schwindende Fahigkeit der Zeitgenossen, ein lebendiges BewuBtsein der Tran-
szendenz zu entwickeln, das eine tatsachliche Stiitze bei der Lebensbewaltigung
und fiir die Persénlichkeitsstarke ware.

Nach Erikson sind die horizontale und vertikale Dimension des Lebens so etwas
wie die Koordinaten, durch die die Identitdt bestimmt wird. Der Mensch als psy-
chisches und metaphysisches Wesen braucht eine raum-zeitlich definierte Identi-
tat in einer konkreten Welt ebenso wie eine unvergéngliche, von einem Jenseits
abgeleitete4.

Erikson hat religiose Bindungen als ein ubiquitdres Kulturphdnomen untersucht
und ihr typisches Zentrum, den Glauben an eine transzendente Identitdt, so
erklart: «lhr entlehnen die Menschen den Teil ihrer eigenen Identitat, den wir als
existentiell bezeichnen kénnen, da er durch den Bezug der Seele auf ihre reine
Existenz bestimmt ist» (Erikson 1989, S. 194 f.).

Dies vermag sich in vielfach verschiedener Hinsicht zu vollziehen. Ich greife den
Bereich der Sinngebung und der Bestétigung des Urvertrauens heraus, weil diese
beiden identitdtsbildenden Momente bei der religidsen Erziehungsweise von
Pater Kentenich besonderes Gewicht haben.

b) Identitdt durch Sinnstiftung

Erikson hat die Identitdtssuche des Jugendlichen analysiert als leidenschaftliches
Ausschauhalten «nach Menschen und |deen, an die er glauben kann» {Erikson
1988, S. 124). «Es ist tatsachlich das ideologische5 Potential einer Gesellschaft,
das am deutlichsten zu dem Jugendlichen spricht, der so begierig ist, von Gleich-
altrigen bestatigt, von Lehren bekréftigt und von Lebensformen inspiriert zu wer-
den, die der Miihe wert sind» (S. 125).

Erikson konstatiert «ein universelles psychologisches Bediirfnis nach einem
System von Ideen.., das ein iiberzeugendes Weltbild bietet» (S. 27). Eine solche

4  Erikson ergdnzt, daB dieses Bediirfnis heute fiir weite Teile der Menschheit von funktionalen
Aquivalenten der Religion beantwortet wird, die dem Individuum auch eine Art von
Unsterblichkeit, ein Unvergessenbleiben zusichern. Es gibt viele Menschen, «die ihren Glau-
ben aus anderen Quellen als den religiésen Glaubenssatzen schopfen, z.B. aus der Kame-
radschaftlichkeit, aus produktiver Arbeit, sozialer Tatigkeit, wissenschaftlicher Forschung
und kiinstlerischem Schaffen» (Erikson 1980, S. 74).

5 Ideologie in Eriksons Verstandnis bedeutet «die dem religidsen, wissenschaftlichen und poli-
tischen Denken zugrundeliegende Tendenz, zu gegebener Zeit Tatsachen fiir Ideen und
Ideen fiir Tatsachen verantwortlich zu machen, um ein Weltbild zu schaffen, das den kollek-
tiven und den individuellen Sinn der Persdnlichkeit iiberzeugend verteidigt» (Erikson 1989,
S. 23).

76



gemeinschaftlich geteilte Theorie der Lebensprozesse gehdrt zum Grundbestand
einer kollektiven Identitdt, von der die individuelle getragen ist. Dem Erwachse-
nen kommt dabei eine wichtige Vermittlerrolle zu: «Es ist Sache der erwachsenen
Menschen, der bereitwilligen Loyalitdt der Jugend Inhalt zu geben und geeignete
Objekte fiir ihr Bediirfnis nach Ablehnung anzubieten» (Erikson 1966, S. 114).
Die Reifung der adoleszenten Ich-Stérken sieht Erikson in innerem Konnex mit
den Chancen, die ein junger Mensch bekommt, «sich selbst zu finden, indem er
sich an irgendein ihn ganz in Anspruch nehmendes geselischaftliches Problem
verliert» (Erikson 1988, S. 25).

Die christliche Weltanschauung, wie sie Pater Kentenich den Jungen im Studien-
heim nahebrachte®, bot ihnen eine solche Sinnstiftung, auf die sich ihre Identitit
beziehen konnte’.

Indem er besonders die dem Christentum immanente Aufforderung zur aktiven
Mitgestaltung der Lebenswelt betonte (vgl. Kentenich in Kastner 1952, S. 178),
eréffnete er dem jugendlichen Zug zu Totalengagement und GroBe ein weites
Feld, im Dienst an etwas sich selbst zu finden. Der Einsatz fiir eine als wichtig und
bedeutsam erlebte Sache — die Kongregation als konkreter, jugendlicher Beitrag
zur christlichen Weltgestaltung — vermittelte einen Zuwachs an Selbstwertbe-
wuBtsein und weckte neue Krafte (vgl. S. 217).

Den inneren Vorgang kennzeichnete Pater Kentenich spater so: «GroBe Ziele,
groBe Ideen missen wir haben. Der Mensch, der nur kleine Ideen hat, wird selbst
kleinlich. GroBe, klar geschaute Aufgaben geben ihm aber auch groBe Kréfte zu
der Durchfiihrung» (Kentenich 1971, S. 41). «Die Religion muB mich anleiten, auf
der ganzen Linie eine selbstandige Verantwortung zu tragen» (Kentenich 1978 b,
S. 130).

Die Jungen erlebten sich an einem iiberpersonlichen Sinnganzen von histori-

6  Fir religiése Inhalte mit ihrem traditionellen Charakter zeigten sich auch die Jugendlichen
im Studienheim zunachst einmal nicht sonderlich interessiert. Pater Kentenich aber sah psy-
chologisch tiefer, wie er es 1931 bei einer Tagung fiir Lehrerinnen zum Ausdruck brachte:
LTauschen Sie sich nicht: Der moderne Mensch ist viel mehr empfanglich fiir Géttliches, als
wir meinen. Wir diirfen nur nicht mit Formelkram kommen» (Kentenich 1972, S. 100). Bei
der Vermittlung kniipfte er darum durchweg an der Wertskala der Jugendlichen an und
erarbeitete mit ihnen die altbekannte religiose Praxis vollig neu unter dem Gesichtspunkt
und «dem Begriff der Steigerung oder Bereicherung der eigenen Personlichkeit» (S. 331). So
ermoglichte er ihnen einen jugendgemaBen Zugang zum religiésen Vollzug.

7  Interessantes Vergleichsmaterial bietet in dem Zusammenhang die empirische Langsschnitt-
untersuchung von H. Fend zur Identitatsentwicklung in der Friihadoleszenz (Fend 1991). Im
Kapitel: «Weltanschauliche Identitat im Modus der Religion» (S. 243-251) zeigt er auf, daB
praktizierte Religiositat signifikant mit stabileren Personlichkeitsprofilen (z.B. geringere
Anflligkeit fiir Konsumverfithrungen, aktiveres Freizeitverhalten, ausgepragtere Leistungs-
orientierung) korreliert.
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scher Kontinuitat teilhabend, wenn Pater Kentenich mit ihnen daranging, in
jugendgemaBer Weise Grundlinien christlicher Geschichtsbetrachtung zu erarbei-
ten (vgl. z.B. Kentenich in Kastner 1952, S. 32-43). Das gewdhnliche, alltagliche
Tun — die Schulpflichten, das soziale Miteinander, die Selbsterziehung etc. —
stand dadurch in einem globalen Rahmen und einer ernsthaften Mitverantwor-
tung fiir das Allgemeinwohl im Sinne der christlichen Zukunftsvision.

Die christliche Lehre vom Gott des Lebens und der Geschichte, der alles Weltge-
schehen lenkt und gleichzeitig ganz dem Individuum zugewandt ist, ja auf dessen
freie Mitarbeit wartet, vermittelte den Jungen jenes BewulBtsein, auf das Erikson
als einen Markstein des Identitdtserlebens aufmerksam gemacht hat: Der Mensch
muB «im Mittelpunkt seiner Lebenssphare und nicht an ihrer Peripherie stehen,
wo man ihn ignorieren wiirde; ... vor allem muB er erwahlt und bestatigt werden,
statt daB man ihn {ibergeht oder verlaBt» (Erikson 1978, S. 41).

Pater Kentenich lenkte den Blick der Jungen auch immer wieder auf herausra-

gende christliche Persdnlichkeiten — die Heiligen — und ihre oft spannungsgela-
denen Biographien (vgl. Kentenich in Kastner 1952, S. 27-32, 217-222). Er zeigte,
wie gerade der beherzte Umgang mit den Schwierigkeiten, in die sie gestellt
waren, sie zu groBen Menschen hatte reifen lassen. Das ermunterte zu Identifika-
tionen und Riickschliissen auf den Sinn von Problemen und Hindemissen auch im
eigenen Leben.
Das Aufwachsen im Internat® und dann spater noch viel massiver und existentiel-
ler das Soldatenleben und der Kriegsalltag forderten von den Jungen zahlreiche
Triebverzichte und Entbehrungen. Die religiése Bindung unterstiitzte die
Ich-Synthese insofern, als sie den Einschrankungen und Opfern (iber den situati-
ven Kontext und die diesseitige Zweckrationalitat hinaus eine transzendente
Bedeutung gab: vor Gott ist nichts umsonst; was aus Liebe zu ihm ertragen wird,
bringt vielmehr Segen.

Pater Kentenich férderte diese Glaubenshaltung in den Jungen durch sein
Wort und Beispiel und gab ihrer psychischen Gesundheit damit einen starken
Riickhalt. Denn wie Erikson aufweist, sind es nicht Entbehrungen als solche, die
neurotisierend wirken, sondern der Mangel oder Verlust an Sinnhaftigkeit dieser
Versagungen (vgl. Erikson 1991, S. 243).

c) Identitat durch Bestarkung des Urvertrauens

Erikson hat auf das Gefiihl eines Urvertrauens als Grundstein der vitalen Persén-
lichkeit aufmerksam gemacht. Es ist Thema und Krise der friihesten psychosozia-

8 Abgesehen von allem, was mit der Einordnung in die strenge Internatsdisziplin und der
Ferne von zu Hause verbunden war, herrschten im Studienheim seit Kriegsbeginn empfindli-
che Lebensmittelknappheit und Mangel an Heizmaterial.

78



len Entwicklungsphase, wo sich an der Qualitdt der Mutter-Kind-Beziehung ent-
scheidet, ob im werdenden Ich MiBtrauen oder ein Gefiihl des Sich-verlassen-Diir-
fens dominiert, und zwar «in bezug auf die Glaubwiirdigkeit anderer wie die
Zuverldssigkeit seiner selbst» (Erikson 1980, S. 62).

«Das Grundvertrauen in eine Gegenseitigkeit ist jener ,Uroptimismus’, jene
Annahme, daB ,jemand da ist', ohne den wir nicht leben kdnnen» (Erikson 1989,
S. 129). Hier liegt Erikson zufolge die ontogenetische Basis der Religion. Denn die
Religion bestatigt und rekonstruiert die friihesten Erfahrungen von VerlaBlichkeit
und Einssein. Indem sie an diesem allerersten Identitatserleben ankniipft, ermog-
licht sie auch auf hoherer Ebene Vertrauen in andere und sich selbst. Die Ich-
Starke der Hoffnung bezieht daraus ihre wesentliche Kraft. Die Religion «bietet
dem Menschen durch Rituale eine periodische, kollektive Wiederherstellung des
Vertrauens, die beim Erwachsenen zu einer Kombination von Glaube und Wirk-
lichkeitssinn heranreift» (Erikson 1988, S. 78).

Bei seiner Arbeit mit den Jungen praktizierte Pater Kentenich besonders eine spe-
zifische Art der Gottverbundenheit: den AnschluB an Maria. Seine theologische
Basis dabei war das allgemeine katholische Glaubensgut, das in der Mutter Chri-
sti die Mutter aller Christen ehrt und in ihr, der ersten und einzigartigen Christin,
das Leitbild jeder christlichen Existenz anerkennt. Er nahm wahr, wie diese Stel-
lung Marias in der Glaubenswelt sich mit psychologischen Vorgéngen verbindet.
Er machte die Entdeckung, daB die Marienverehrung padagogische Relevanz
besitzt und einen eigenen Lebens- und Erziehungswert darstellt.
Wie Erikson gezeigt hat, baut die Stabilitat einer wachsenden Identitdt auf der
gesicherten GewiBheit einer urspriinglichen Polaritdt des Selbst mit dem miitterli-
chen Urgrund auf (vgl. Erikson 1989, S. 128). Er zieht seinerseits die Parallele zur
Marienverehrung: «Das innere Licht der Mutter-Kind-Welt, das die Madonnendar-
stellungen als so ausschlieBlich und sicher vermittelt haben .., darf tatsachlich
nicht aufhoren, durch das Chaos vieler Krisen hindurch zu leuchten, seien es
zuféllige oder Reifekrisen» (Erikson 1966, S. 106).
Im Sinn der beschriebenen Harmonie zwischen Gott und Mensch kann man
sagen: Maria bestatigt als Muttergestalt tiefliegende Grunderfahrungen und bin-
det sie quasi an die Transzendenz an. Pater Kentenich beobachtete, wie den Jun-
gen die Immanenz Gottes dadurch erfahrbar wurde. Als menschliche Veranschau-
lichung des miitterlichen Prinzips in Gott verhindert Maria, daB der Gottesge-
danke sich in Abstraktheit und Ferne verfliichtigt (vgl. Kentenich 1978 b, S. 76).
Die Hinfiihrung zu Maria, wie Pater Kentenich sie vollzog, bedeutete zudem fiir
die Jungen mit defizitdren Primdrerfahrungen eine Chance, Grundvertrauen nach-
zuerleben und - (iber die personale Vermittlung von J. Kentenich — an der Gottes-
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mutter Maria einen gefiihlsmaBigen Begriff von Vertrauenswiirdigkeit, Geborgen-
und Bejahtsein zu bekommen.

Fiir die alteren Jungen, die entwicklungsgemaB vor allem nach Ablésung von
Bevormundung und nach Erwachsensein strebten, wurde die himmlische Mutter
in der kleinen Kapelle zur stillen Anlaufstelle in inneren Néten und Hilflosigkei-
ten, die man coram publico natiirlich nicht so gern merken lassen wollte (vgl.
Kentenich in Kastner 1952, S. 208 f.).

Erikson hat auf die erneuernden und starkenden Krafte aufmerksam gemacht, die
in einer solchen partiellen Regression wirksam werden kénnen (vgl. Erikson 1989,
S.292).

Auch auf den Vorbildcharakter Marias legte Pater Kentenich groBen Wert. Wie
er gern hervorhob, bezeugen die biblischen Szenen Maria als persongewordene
vertrauende wie tatkraftige Hingabe an Gott und als die Ansprechbarkeit des
Menschen dem Géttlichen gegeniiber schlechthin (vgl. Kentenich 1978 a, S. 252).
In der Identifikation mit ihr geschieht «Lebensiibertragung» (Kentenich 1978 b, S.
56) von Maria auf den Christen, und dies vermag Wege zu urpersénlichem Ver-
trautwerden mit Gott zu bahnen. Darin liegt Pater Kentenich zufolge eine spezifi-
sche «Kraftentfaltung» (Kentenich 1971, S. 174) fiir das Individuum.

Auch nach Eriksons Analyse ist dem Religiosen ein Potential immanent, das
Lebensangst erlésen und Raum fiir positive Lebensbejahung schaffen kann, weil
es Hoffnung und Zuversicht {iber die diesseitige Existenz hinaus auch in den
Bereich des UnwiBbaren aktiviert (vgl. Erikson 1989, S. 130).

Die personliche Beziehung zu Gott durch Maria, die sich in den Jungen iiber die
Begleitung von J. Kentenich und die Gruppenarbeit der Kongregation entwickelte,
wurde fiir etliche in der Tat ein starker Halt in Konfliktsituationen ihres Lebens.
Bei der Tagung 1931 gab Pater Kentenich anhand von Briefmaterial aus den
Kriegsjahren (vgl. Kentenich 1972, S. 335-351) einen Einblick, wie einige der jun-
gen Leute zum Beispiel unvermeidbare persénliche Kontingenzerlebnisse bewal-
tigten: wo die Ideale und das Selbstvertrauen Schiffbruch erlitten hatten, Enttdu-
schungen an sich selbst, Schuld und Versagen das seelische Gleichgewicht ernst
zu erschiittern drohten, starkte die Anlehnung an Maria die integrierenden Ich-
Krafte. Das aufgebrochene Minderwertigkeitsgefiihl und Ohnmachtserleben fand
in ihr ein giitiges und machtiges Gegeniiber, dem man sich kindlich anvertrauen
darf, vor dem man sein Gesicht nicht zu verstecken braucht, dessen barmherziges
Verstehen und Zugeneigtsein Scham und Selbstzweifel heilen. Das BewuBtsein,
von einer hoheren Macht, die gerecht sowie gut ist, gehalten und bejaht zu sein,
schafft ein inneres Klima, in dem Grenzerfahrungen nicht verdrangt zu werden
brauchen. Ein angstfreierer Umgang mit Schuld wird ermdglicht.
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In dem ehrlichen Anerkennen und Aussprechen von eigener Schuld und Schwa-
che hat Pater Kentenich eine wichtige Bedingung fiir die seelische Gesundheit
gesehen (vgl. Kentenich 1978a, S. 179). Erikson bestatigt: «Das Leugnen des
Unvermeidlichen kann nur ein Gefiihl von geheimer, unkontrollierbarer Schlech-
tigkeit vertiefen. Die Antwort liegt im Vermdgen des Menschen, eine Ordnung zu
schaffen, die seinen Kindern ein diszipliniertes und tolerantes Gewissen ermdg-
licht, und eine Welt zu errichten, in der sie bejahend handeln kénnen» (Erikson
1989, S. 291).

Indem der numinose Bezugspunkt Maria einerseits als Leitbild unumstéBliche
Normen und WertmaBstabe reprdsentiert, andererseits als Mutter die gdttliche
Liebe und Barmherzigkeit veranschaulicht, vermag die Identifikation mit ihrer Per-
son jene seelische Atmosphare zu schaffen, die Erikson als disziplinierten wie
toleranten inneren Lebensraum postuliert.
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«Atme in mirl»
Ein Gebet als Wegskizze

Das dem hl. Augustinus zugeschriebene Gebet «Atme in mir, du Heili-
ger Geist» reiht nicht nur fiinf Bitten aneinander, sondern zeigt einen
inneren Weg auf.

Atme in mir, du Heiliger Geist,
daB ich Heiliges denke.

Der Atem flieBt in uns Tag und Nacht. Ganz unterschiedlich kann das
Atmen sein: befreit oder beengt, leicht oder beschwert, lichtvoll oder
dunkel, wie von selbst stromend oder mithsam ziehend, sanft oder
keuchend. Mit welchen Gedanken und Gefiihlen schlafe ich ein oder
wache ich auf? Lebt in mir Bitterkeit oder Frohlichkeit, wohnen in mir
finstere Gedanken oder flieBt da eher Licht? Tag und Nacht, bewul3t
und unbewuBt mdge der gute Geist Gottes in uns atmen und die
innere Atmosphdre bestimmen. Aus dem Innern kommen die
Gefiihle, die Anregungen und Gedanken, die unser Denken und Han-
deln bestimmen. Nicht von auBen, sondern von innen kommt Gutes
oder Boses, Heiliges oder Gottfeindliches. Nur Gottes Geist kann
diese Tiefen erreichen und ldutern.

Treibe mich, du Heiliger Geist,
daB ich Heiliges tue.

Der gute Wille und die guten Gedanken allein sind nicht genug.
Viele denken und sagen: Man miite, man sollte! Aber nichts
geschieht. Auch fromme und gute Gedanken bleiben wirkungslos,
wenn sie nicht umgesetzt werden. Der Schritt vom Gedanken zur Tat
ist groB. Dazu braucht es eine starke Kraft, eine Entschiedenheit, die
wir von Gott erbitten: Treibe mich, heiliger Geist! Es ist die Dynamik
und Schopferkraft Gottes selbst, an der wir Anteil erbitten. Durch
diese Kraft wurde das Wort Gottes leibhaftig Mensch. Der Schritt
vom Denken zum Tun ist schépferisch. Oft braucht es vor allem den
ersten Schritt, den Anfang. Das Gute und Heilige will getan werden,
wenigstens in einem konkreten Zeichen.
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Locke mich, du Heiliger Geist,
dal ich Heiliges liebe.

Das Tun kann noch duBerlich und miirrisch sein. Solange es nur vom
Willen und Bemiihen bestimmt ist, fehlt noch die Freude daran. Viele
Menschen bemiihen sich um das religiése Leben, aber sie finden oft
nicht wirklichen Geschmack daran. Locke mich, heiliger Geist, daB ich
Heiliges liebe! Wir bitten Gottes Geist, dall wir tiefer entdecken,
worum es wirklich geht. Er weckt dann eine Vorliebe fiir das Gute
und das Geistliche, eine Sympathie fiir alles, was von Gott kommt.
Solches Christsein macht Freude, es ist von Freiwilligkeit und GroRzii-
gigkeit gepragt. Es ist Geschenk des Geistes, der lockt und wirbt, bis
wir den Ruf der Liebe gehort haben und Liebhaber des Heiligen
geworden sind.

Stérke mich, du Heiliger Geist,
daB ich Heiliges hiite.

Manche Begeisterung und Liebe sind wie ein Strohfeuer. Noch ist die
erste Liebe nicht durchgehalten und bewahrt. Das Durchtragen
braucht eine Kraft, die unser eigenes Vermégen oft zu iibersteigen
scheint. «Starke mich, du Heiliger Geist, daB ich Heiliges hiite.» Es
geht nicht um ein starres Festhalten, sondern um ein liebendes
Bewahren, um ein Bleiben in der Liebe. Der Geist Gottes schenkt
diese Stérke, zum Beispiel wenn es um die Treue zum Durchhalten in
einer Lebensentscheidung oder Berufung geht. Die unverratene Treue
gehdrt zum GroBten, wozu ein Mensch von Gott befahigt wird.

Hiite mich, du Heiliger Geist,
daB ich das Heilige nimmer verliere.

Wer steht, sehe zu, daB er nicht falle. Kein Mensch kann sicher sein,
daB er nicht alles, was ihm heilig ist, eines Tages verrdt. Hiite mich,
du Heiliger Geist, daB ich das Heilige nimmer verliere! Die eigenen
Verunsicherungen kénnten zur Versuchung werden. Ich brauche die
starke Hand, die mich hélt, um nicht alles, ja mich selbst zu verlieren.
Auch Jesus muBte gestarkt werden, um in der Stunde der Versuchung
zu bestehen. Er nimmt Zuflucht zum Vater, als er am Kreuz zerbro-
chen wird. Im Vater ist seine Starke. In der VerlaBlichkeit dieser Hand
sind auch wir wunderbar behiitet.

R. Birkenmaier



Schonstatt international

Eine Gott-Vater-Kirche in Argentinien

Die argentinische Provinz der Marienschwestern hat 1990 beim nationalen
Schénstattheiligtum in Florencio Varela eine Kirche gebaut, die Gott dem Vater
geweiht ist. Das kilhne Bauwerk hat von Anfang an groBe Aufmerksamkeit auf
sich gezogen, sowohl wegen seiner Architektur wie wegen des ungewdhnlichen
Weihe-Titels.

Die Architekten Serra-Valera haben architektonisch versucht, die Tradition der
mittelalterlichen Kathedralen aufzugreifen, das aber mit modernen Stilmitteln
und im Stilgefiihl unserer Zeit. Das zentrale Mittelschiff mit den beiden Seiten-
schiffen ist ganz auf den groBen Chorraum ausgerichtet, in dem sich die liturgi-
schen Feiern um den beherrschenden Altar frei entfalten konnen. Die beiden
Querschiffe nehmen die Kreuzform der romanischen Dome auf und verstarken
den Charakter des weiten und hellen Raumgefiihls. AuBerlich ist die Kirche durch
einen groBziigig angelegten Umgang mit dem Tagungshaus «Solaz de Maria» ver-
bunden. Der 40 m hohe «Campanile» seitlich der Kirche gibt dem wuchtigen
Gebaude einen himmelanstrebenden Charakter. Die verwendeten Baumaterialien
— grauer Stein und Bander von rosa Schiefer — geben dem Ganzen eine gewisse
Leichtigkeit und nehmen gleichzeitig die Farbgebung der Umgebung auf.

Schon 1992 wurde das Bauwerk auf dem «Internationalen Forum fiir Religion,
Kunst und Architektur» in Chicago preisgekront. In der Begriindung heiBt es: «Die
Jury fand den architektonischen Komplex in zweifarbigem Stein absolut auBer-
ordentlich. Sowohl das Innere wie das AuBere beeindrucken. Das Bauwerk
besticht durch seine ZeitgemaBheit, und doch besitzt es eine Monumentalitat, die
an die Tradition ankniipft. Das Gefiihl einer groBen Kathedrale stellt sich ein,
aber in einem durchaus modernen Sinn.»

Ebenso auffallend ist der Titel, auf den die Kirche geweiht ist - es ist eine Gott-
Vater-Kirche. Das ist liturgisch und in der Tradition christlicher Kirchenbauten
ganz ungewdhnlich.

Wohl ist das Stilgesetz des liturgischen Betens in der Kirche von Anfang an patro-
zentrisch ausgerichtet, die Gebete richten sich an den Vater «durch Christus unse-
ren Herrnw. Gleichzeitig ist der liturgische Festkalender fast ausschlieBlich heilsge-
schichtlich orientiert: der Weihnachtsfestkreis feiert und meditiert das Geheimnis
der Menschwerdung, der Osterfestkreis die Hohepunkte des Paschamysteriums
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unserer Erlosung: Leiden, Sterben und Auferstehen Jesu und die AusgieBung des
Heiligen Geistes. So erklart es sich, daB es weder ein liturgisches Gott-Vater-Fest
gibt noch die Praxis der Kirchweihe auf den Titel des Vatergottes.

Wie kommt es dann zu der kithnen Neuerung der Gott-Vater-Kirche? Ein Blick auf
die innere Werdegeschichte der Schénstatt-Spiritualitdt kann zeigen, wie diese
Idee langsam reifen konnte. Am Anfang des originellen Heiligkeitsweges in
Schonstatt stehen das Liebesbiindnis mit Maria und das Marienheiligtum. Noch
zu Beginn des Zweiten Weltkrieges versprach die Schonstattfamilie der Gottes-
mutter, als Dankesgabe fiir Schutz in den Kriegswirren ihr einen groBen Marien-
dom zu bauen. Aber die Reflexion {iber den geistlichen Weg, den Gottes Geist die
Schonstattfamilie gefiihrt hat, bewirkte eine gewisse Umorientierung. Pater Ken-
tenich verstand, dal in dem Weg vom ganzheitlich gelebten Liebesbiindnis mit
Maria zu einem Liebesbiindnis mit allen drei Personen der Heiligsten Dreifaltig-
keit eine Botschaft und eine Sendung beschlossen liegen. Darum wurde aus der
urspriinglich geplanten Marienkirche ein Dreifaltigkeitsdom. Er sollte weithin
Zeugnis geben davon, daB recht verstandene und gelebte Marienfrommigkeit
nicht — wie immer wieder befiirchtet — vom echten christlichen Leben weg, son-
dern gerade in ein ganzheitliches christliches Leben hineinfiihrt.

Auf einem solchen Hintergrund wird auch der ungewdhnliche Weihetitel der
Gott-Vater-Kirche eher verstandlich. Die unmittelbare Vorgeschichte hangt mit
den ausgedehnten Reisen Pater Kentenichs durch die einzelnen Lander Siid-
amerikas zusammen, in denen Provinzen der Marienschwestern und eine langsam
wachsende Schonstattfamilie existierten. Er faBte die drei Schwesternprovinzen zu
einer «Dreifaltigkeits-Assistenz» zusammen: in Argentinien war es das Vaterideal,
in Brasilien stand Christus im Mittelpunkt, wahrend in Chile der Heilige Geist im
Coenaculum besonders verehrt wurde. Natirlich ging es immer um das Ganze
unserer Schonstattspiritualitat, aber so, dall organisch einzelne Aspekte dabei
beherrschend wurden. In Argentinien war es also ganz stark die patrozentrische
Ausrichtung, die dem Leben und Streben der Schwestern, aber dann auch der
wachsenden nationalen Schénstattbewegung ihr Geprdge gab. Das kam beson-
ders deutlich in der Suche nach der Landessendung zum Ausdruck, die im Auf-
nehmen kultureller und sozialer Pragungen der einzelnen Gliederungen schlieB-
lich formuliert wurde: ,Mit Maria — Familie des Vaters". So wird verstandlich, da
die Titelgebung der Kirche nichts Zufalliges darstellt, sondern aus der inneren
Lebendigkeit gewachsener Glaubenserfahrung herausgewachsen ist.

Dazu kommt, daB auf dem skizzierten Glaubensweg in Schénstatt diese Akzentu-
ierung des Vaters sich als besonders zeitgemaRB herausgestellt hatte. Parallel zur
Entwicklung der Bibeltheologie, die in der Vaterbotschaft Jesu und seiner «Abba-
Erfahrung» ganz neu das unverwechselbar Eigene seiner Verkiindigung entdeckte,
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verlief in Schénstatt die schrittweise Entdeckung ihrer geistlichen Aktualitat.
Schon immer hatte es die unterschiedliche Akzentuierung der einen christlichen
Glaubenswelt und Frémmigkeit gegeben: in einzelnen Zeitepochen oder verschie-
denen Regionen. Man denke nur an den romanischen Christus der Dome und
Apsiden zum Unterschied vom gotischen Schmerzensmann, an die dstliche Litur-
gie und Frdmmigkeit zum Unterschied von unserer westlich-europdischen usw. In
diesem Sinn erkannte Pater Kentenich eine besondere Zeitaktualitit der Vater-
botschaft Jesu fiir unsere von vielerlei Angsten geschiittelte Zeit «auf dem Weg in
eine vaterlose Gesellschaft». Er sah darin eine besondere Herausforderung an die
christliche Verkiindigung. 1952 schrieb er: «In unserer Familie hat die Gottesmut-
ter diese Aufgabe gldnzend gelést. Der Vatergedanke ist in ihr so stark lebendig,
daB Strémungen am Werk sind, {iberall in unseren Heiligtiimern das Vaterauge
anzubringen und sich fiir Einfiihrung eines Gott-Vater-Festes in der Weltkirche ein-
zusetzen.»

In diesem Licht ist die Gott-Vater-Kirche in Argentinien ein Stein gewordenes
Zeugnis und eine sprechende Botschaft.
Giinther M. Boll
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Buchbesprechungen

MEDJUGORIE

René Laurentin, der bekannte franzosische
Mariologe, hat sich seit langem wissen-
schaftlich mit Erscheinungen, so auch mit
Medjugorje befaBt (vgl. 61). 1995 hat er
fiir alle Glieder der Kirche eine kleine
Zusammenfassung des bisherigen Gesche-
hens dort vorgelegt unter dem Titel «14
Jahre Erscheinungens.

Man erfahrt, was aus den Seher-Kindern
geworden ist. Der Leser wird orientiert iiber
personliche positive Urteile von Pilger-
Bischofen aus aller Welt und deren Ermun-
terung durch den Papst, der Medjugorje
personlich als Fortsetzung von Fatima ver-
steht (vgl. 55) und als einen «Ort der Erzie-
hung, der geistlichen Wiedererweckung fiir
die Kirche» (108). - Sehr deutlich kommen
aber auch die Gegner der Erscheinungen
zu Wort, vor allem der frithere Bischof von
Mostar, dessen Nachfolger im Amt und
sein Generalvikar.

Den gréBten Raum nehmen in dem Biich-
lein die Berichte iiber die «guten Friichte»
von Medjugorje ein: Wandlungen in der
Pfarrei, iiberzeugende Bekehrungen unter
den inzwischen an die 16 Millionen Pilgern,
zahlreiche geistliche Berufungen, die Ent-
stehung neuer Gemeinschaften und unzah-
liger Gebetsgruppen. In diesen geht es
darum, daB die Pilger auch in ihren Hei-
matlandern den Geist und die Auftrage der
Gottesmutter, die sie in den Botschaften
gibt, in Treue zu leben versuchen: vor allem
das beharrliche Gebet um Frieden und die
Verwirklichung echter Verséhnungsbereit-
schaft. Laurentin legt dafiir bewegende
Beispiele aus dem von HaB und Gewalt zer-
rissenen Land vor. Man erfahrt von Heilun-
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gen geistiger und leiblicher Art, von den
weltweiten humanitaren Hilfsaktionen, die
liber Medjugorie als Oase des Friedens mit-
ten im Krieg mdglich waren und sind. In
einem Anhang sind persdnliche Zeugnisse,
Dokumente und Interviews mit einzelnen
Seherinnen, einigen Franziskaner-Seelsor-
gern von Medjugorje und anderen «Betei-
ligten» wiedergegeben.

Da einerseits die Erscheinungen und Bot-
schaften andauern und andererseits auf-
grund der politisch vorgesehenen neuen
Struktur des ehemaligen Jugoslawiens
auch eine eigene Bischofskonferenz fiir
Bosnien-Herzegowina entsteht, ist vorlau-
fig keine Entscheidung in Sachen Medju-
gorje zu erwarten. Noch gilt der offizielle
Text der Bischofe vom 10.4.1991, in dem es
heiBt: «.. Auf der Grundlage von bisher
durchgefiihrten Befragungen kann man
nicht bestétigen, daB es sich um tibernatiir-
liche Erscheinungen und Offenbarungen
handelt...» (41). Das 1aBt vermuten, daB die
Beobachtungen und Untersuchungen zu
gegebener Zeit weitergehen werden. Die
Franziskaner am Ort sind ebenso wie Lau-
rentin (und viele andere Kenner der Vor-
ginge) der festen Uberzeugung, daB der
Ausgang positiv sein wird, wenn nur die Pil-
ger den Inhalt der Botschaften iiberzeu-
gend leben. Und das beginnt in der Fami-
lie. «Eure erste Gebetsgruppe ist die Fami-
liew, so sagte die Gospa (77). Das wird in
Schénstatt besonders gut verstanden.
Angesichts dieses schlichten, aber instrukti-
ven Biichleins drangen sich jedoch auch
Fragen auf. Wie ist es moglich, daB der Par-
vis-Verlag eine derart schlechte deutsche
Ubersetzung (von Anny Pauli) durchgehen



1&B8t? Schon mit dem Zwischentitel auf dem
Deckblatt beginnt die Verwunderung. Dort
ist von «humanitarischer Hilfer die Rede.
Und warum so viele Druckfehler im Text?
Nur, um noch schneller «Letzte Nachrichten
aus Medjugorjen auf den Biichermarkt zu
werfen? Und das alles zum hohen Preis von
27 DM! Wie kann man von seiten des Ver-
lages einem Theologen wie R.Laurentin
eine so mangelhafte Ausfilhrung seines
kleinen Werkes zumuten?

René Laurentin: 14 Jahre Erscheinungen.
Letzte Nachrichten aus Medjugorje (Parvis-
Verlag) Hauteville/Schweiz 1995, 202 S,
27-DM

Barbara Albrecht

IDENTITATSBILDUNG
Dies ist das Thema, unter dem Angelika
Schulz aus der Perspektive eines padagogi-
schen Vergleichs Bezug nimmt auf den
«Padagogen Pater Josef Kentenich» und die
Identitatstheorie von Erik Homburger Erik-
son. Letztere bildet die Ausgangsbasis fiir
Vergleichsaspekte, die mit der frithen Tatig-
keit Pater Kentenichs als Jugenderzieher,
und hier speziell in der Marianischen Kon-
gregation, in Beziehung gesetzt werden,
d.h. in den Jahren 1912 bis 1918.
Einleitend wird kurz die «ldentitatspro-
blematik» umrissen, wie sie sich derzeit
sowohl in der Lebenswirklichkeit wie in der
sozialwissenschaftlichen  Diskussion zu
Wort meldet. Hier zeigt sich, daB die Frage
nach der Identitatsgenese seit den 60er
Jahren zunehmend an Aktualitdt gewon-
nen hat. Ausschlaggebend dafiir ist die
Erweiterung des entwicklungspsychologi-
schen Forschungsradius, der sich nicht
mehr auf die Kinder- und Jugendzeit
beschrankt, sondern den Gesamtlebens-
lauf einbezieht. Unter dieser Pramisse
bleibt auch die Frage nach der Identitats-
findung und -bildung dber die «Jugend-

krise" mit ihren Primarkennzeichen der
«lchverwirrung» und «Ichentdeckung» hin-
aus aktuell. Einer der ersten, der das
lebensumspannende Thema der Identitat
intensiv bearbeitet hat, war E. H. Erikson.
Als Psychotherapeut in den USA und nicht
zuletzt aufgrund der dortigen sozio-kultu-
rellen Bedingungen fiir Individuum und
Gesellschaft erkannte er, daB die gesell-
schaftliche Pluralitat einerseits und die
Mobilitat des heutigen Menschen anderer-
seits das existentielle Thema der
Ich-Identitat in der Personwerdung mit der
Adoleszenz nicht zum AbschluB bringen.
Bereits in den 50er Jahren erweiterte er die
Frage nach der Identitatsfindung im
Jugendalter zur Frage nach der Ich-Integri-
tat in den sich fortsetzenden Lebensphasen
iiber die gesamte Lebenskurve bis ins «Grei-
senalter». Ansatze zu dieser Sichtweise las-
sen sich auf die Ich-Es-Uber-Ich-Theorie bei
Sigmund Freud, auf die Individuationstheo-
rie bei C.G. Jung und die theoretische Auf-
arbeitung der mehrdimensionalen Minder-
wertigkeitskomplexe bei Alfred Adler, also
auf die tiefenpsychologischen Klassiker,
zuriickfithren. Sie ergeben sich als Folge-
rung aus der Methode der Psychoanalyse,
die Ichschadigungen im Erwachsenenalter
auf vorausliegende traumatische Erfahrun-
gen bis ins Kindesalter zuriickfiihrt.

Auf diesem voraussetzungsvollen Hinter-
grund hat Erikson die praktische und theo-
retische Frage nach der Ich-Identitat und
Ich-Integritdt zum Hauptthema seiner For-
schung gemacht, und das iiber die Distanz
von mehr denn 40 Jahren wissenschaft-
licher Diskussion auf internationalem
Niveau.

A. Schulz bringt aus der Erfahrungs-
dichte, die das Spatwerk von Erikson kenn-
zeichnet, in einem eigenen Kapitel einige
wesentliche konzeptionelle Grundziige zur
Darstellung, die ihr fiir einen Vergleich mit
der padagogischen Konzeption Pater Ken-
tenichs geeignet erscheinen. Durch die
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Beschrankung auf das Erziehungskonzept
Pater Kentenichs im Rahmen der Mariani-
schen Kongregation zu Beginn der Griin-
dung Schonstatts ergibt sich mit Blick auf
das Identitatskonzept bei Erikson in der
weiteren Bearbeitung des Themas eine
Gegeniiberstellung von sehr ungleichen
Vergleichsaspekten. Offensichtlich ging es
der Autorin zunachst und primar um eine
Darstellung jugendgemaBer Identitatsfin-
dung und deren wertorientierter pddagogi-
scher Unterstiitzung, wie aus gelegentli-
chen Hinweisen auf das eigene padagogi-
sche Umfeld in der Schonstattjugend zu
entnehmen ist.

Erst auf der Meta-Ebene kommt es zu
einer Vergleichsskizze, die eine kongeniale
Gegeniiberstellung von Pater Kentenich
und E.H. Erikson ermdglicht. Dabei gehen
die Aussagen bei Pater Kentenich selbstver-
standlich iiber die vorgegebene Vergleichs-
spanne von 1912 bis 1919 und erst recht
tiber den Erfahrungsradius als Jugendpad-
agoge weit hinaus. Dadurch zeigt sich, wie
stark die Frage nach der Ich-Identitdt und
erst recht nach der Ich-Integritat ein zentra-
les Thema in der Frage nach dem «neuen
Menschen» und der «neuen Gemeinschaft»
und als solches der padagogischen Konzep-
tion Schonstatts ist. Das spezifische Ver-
gleichszentrum liegt hier in der Idealpad-
agogik, die weder primar noch ausschlieB-
lich das Jugendalter betrifft, sondern — wie
das Identitatskonzept bei Erikson — die
gesamte Lebenszeit. Ferner kommt nach
Pater Kentenich der Idealpddagogik als ori-
gineller Wertepddagogik eine Ulber das
Gesamtkonzept der Schonstattpddagogik
hinausreichende kulturelle Allgemeingiil-
tigkeit zu. Ein Vergleich der Werteskala im
Identitatskonzept von Erikson zugunsten
einer sich wandelnden und zugleich stabi-
len Ich-Integritat Gber die gesamte Lebens-
distanz mit dem religids-sittlichen Werte-
konzept bei Pater Kentenich 148t Uberein-
stimmungen von besonderer Dichte
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erkennen, die durch die thematische Ver-
kiirzung der Studie zu wenig in den Blick
kommen. Wo Pater Kentenich von einer
unverzichtbaren Basisorientierung im Sinne
von «Leitsternen» und «Grundsatzen» in sei-
nem Erziehungs- und Bildungskonzept
spricht, findet sich bei Erikson die Hervor-
hebung von «Ichstarken» und «Grundtugen-
denn als Sollvorgaben fiir eine gesunde Per-
sonlichkeitsentwicklung, konkret: Vertrauen
und Hoffnung, Hingabe und Treue, Bin-
dung und Liebe, Generativitat (b. Erikson)
anstelle von priesterlicher Vaterlichkeit
oder Miitterlichkeit (b. Kentenich), Entsa-
gung und Weisheit. Insofern verbleibt eine
gewisse Diskrepanz in der angebotenen
Vergleichsanalyse, weil der Vergleichshin-
tergrund zu unterschiedliche Voraussetzun-
gen aufweist. Der kongeniale Vergleichsbe-
zug bei Pater Kentenich ware der prakti-
sche wie theoretische Forschungsradius auf
der Ebene der Erwachsenenbildung, der
neben den péadagogischen auch bedeut-
same psychotherapeutische Erfahrungs-
werte einschlieBt, die annahernd zeitgleich
mit Erikson und - wie seinerseits — sowohl
auf multikulturelle Vergleiche wie auf
Langzeitstudien im Erwachsenenalter bezo-
gen sind. Das heiBt, hier ware die Studie
noch ausbaufahig.

Die Begrenzung akademischer Priifungsar-
beiten (hier die Magisterarbeit an der Uni-
versitdt Mainz) 148t jedoch in der Regel
eine Ausweitung des Themas Uber den
durch die Priifungsordnung festgelegten
Rahmen, erst recht Gber den eigenen Fach-
bereich, hier der Pddagogik, nicht zu. Eine
kurze Gesamtschau auf das Leben Pater
Kentenichs innerhalb der Studie wie auch
die Literaturhinweise im Text und im
Anhang geben dem iiber Werk und Wirken
des Griinders Schénstatts noch nicht infor-
mierten Leser einen Hinweis, dal Pater
Kentenich mehr war und ist als ein Inter-
natspddagoge im ersten Viertel des 20.
Jahrhunderts.



Angelika Schulz: Identitétsbildung. Der
Pidagoge Pater J. Kentenich und die Identi-
tdtstheorie von Erik H. Erikson, Schénstatt-
Verlag, Vallendar 1995, 144 S. 19,80 DM

M. Erika Frdmbgen

DIE IDEE VON DER WAHREN FREIHEIT
Unter diesem Titel legt Dorothea M.
Schlickmann ihre Dissertation als «eine Stu-
die zur Padagogik Pater Josef Kentenichs»
vor.

In Abgrenzung zum philosophiegeschichtli-
chen Kontext, in den die Freiheitsidee
innerhalb der abendlandischen Kultur ein-
gebunden ist, kommt es der Autorin primar
darauf an, «Grad, Intensitat und Tragweite
dieser Freiheit» in der padagogischen Kon-
zeption des Griinders Schonstatts naher zu
beleuchten. Dabei geht sie den Fragen
nach: «Wie sieht J. Kentenich wahre Freiheit
und wogegen grenzt er sie ab? - Wie hat
sich das Konzept der Freiheitserziehung in
ihm entfaltet? - In welcher Form - vergli-
chen mit anderen kontemporaren Entwiir-
fen — wird Freiheit gesehen und vermit-
telt? Nicht zuletzt geht es auch um die
Frage, «welcher Freiheitsbegriff dem Edu-
kanden im Zuge eines solchen Erziehungs-
prozesses nahegebracht wird». Dieser Fra-
genkomplex fiihrt folgerichtig in eine Pro-
blemstellung, die den «Zusammenhang
zwischen Wahrheit und Freiheit» wie auch
«zwischen anthropologischen Normen des
Seins und eigenstandigem, individuellem
Selbstkonzept des Menschen» zu hinterfra-
gen hat. Die «Verkniipfung von christlicher
Religion und Padagogik» im Erziehungs-
konzept Pater Kentenichs verweist zudem
auf einen «Spannungsbereich zwischen
liberzeitlichen Werten und zeitverhafteten
Wertungen,  zwischen  transzendenten
Wahrheiten und subjektivem Erkennen und
Beurteilen, zwischen verpflichtenden Gebo-
ten und Autonomie als angestrebter Selbst-

gesetzgebung des Menschen». Diesem
«Spannungsbogen» sucht die Autorin mit
der «Frage nach dem Verhaltnis von norma-
tiver Padagogik und Freiheitserziehung»
Rechnung zu tragen.

Fiir die angezeigte Thematik wahlt sie
einen dreigliedrigen «Forschungsweg: 1.
Prasentation der Freiheitserziehung bei
Pater Kentenich anhand von Quellentext-
analyse und Interpretation, schwerpunkt-
maBig eingegrenzt auf die Jahre 1912 bis
1919; 2. Geneseforschung des Bildungswe-
ges von Pater Kentenich in Kindheit und
Jugend bis zur Priesterweihe; 3. synchroni-
scher Vergleich mit kontemporaren Erzie-
hungsauffassungen, speziell mit den «Ham-
burger Versuchsschulen, also ein erstmali-
ger Vergleich von zwei Reformprojekten, die
bislang keine direkte Beriihrung miteinan-
der hatten. In einer kurzen Reflexion zum
Forschungsstand der Schonstattpadagogik
nennt die Autorin die bereits vorliegenden
Studien von A. Menningen (1936), M.
Bleyle (1965), M.E. Frombgen (1973), H. M.
Czarkowski (1973) und L. Penners (1983),
distanziert sich aber davon fiir ihre eigene
Arbeit, um ihren epochal begrenzten For-
schungsradius auf die Jahre 1912 bis 1919
zu begriinden.

Der erste Hauptteil (41-150) beginnt mit
einer Quellentextanalyse zum Antrittsvor-
trag von Pater Kentenich als Spiritual 1912,
der als «Vorgriindungsurkunde» in den
Geschichtsdaten Schonstatts markiert ist.
Freiheit wird hier auf dreifache Weise the-
matisiert: durch den Imperativ zum freien
personalen Dialog, zur freien Personlichkeit
und zur Selbsterziehung. Methoden und
Termini in der Frithzeit des erzieherischen
Wirkens Pater Kentenichs legen es nahe,
nach der «Herkunft dieser neuen padagogi-
schen Impulse» zu fragen. Fiir die Antwort
werden zahlreiche aspektbezogene Litera-
turvergleiche von péadagogisch und philo-
sophisch bedeutsam gewordenen Autoren
unseres Jahrhunderts erlduternd einbezo-
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gen. Zudem enthilt die Quellenanalyse eine
ganze Anzahl von Vergleichshinweisen zu
spateren, padagogischen Aussagen Pater
Kentenichs, insbesondere in seinen Padago-
gischen Tagungen, so daB der enge Zeitrah-
men von 1912 bis 1919 interpretativ
gesprengt wird. Verweise auf Archiv- und
Bildmaterial, aus denen die konkreten
Bedingungen fiir die erzieherische Praxis in
dieser Zeit erkennbar werden, geben Einblick
in den padagogischen Umbruch, von dem
diese Jahre bereits gekennzeichnet sind.
Unter systematischem Aspekt wird der freie
Dialog zunachst nach den Kriterien der
Gleichheit und Ungleichheit gesichtet, um
dann die «padagogische Qualitét des freien
Dialogs» wie auch die Bedeutung dessel-
ben herauszustellen. Die Erlauterungen zur
«freien Personlichkeit» gehen von einer
Begriffsklarung und «Rezeption bei J. Ken-
tenich» aus. Bei der «padagogischen Reali-
sierung des Personlichkeitsbegriffs» unter-
scheidet die Autorin in «Hinfiihrung (1) zu
objektivem WertbewuBtsein und (2) zu sub-
jektivem WertbewuBtsein», um abschlie-
Bend die «Bedeutung der Personlichkeitser-
ziehung» zu kommentieren. Dem «Primat
der Selbsterziehung» wird der «Vorrang der
Fremderziehung im historischen Umfeld»
gegeniibergestellt. Eine Erorterung der
Griinde, Motivierung und Bereiche der
Selbsterkenntnis  und  Selbsterziehung
belegt zudem das «Primat der Selbsterzie-
hung bei J. Kentenich»,

Der zweite Hauptteil der Studie
(151-306) entwickelt ein Portrat von Pater
Kentenich, das auf die ihm von Jugend auf
innewohnende Freiheitsidee bezogen ist.
Dabei werden zum Teil inzwischen
bekannte biographische Fakten und
Details beriicksichtigt wie auch zeit- und
kulturbedingte EinfluB- bzw. Entwicklungs-
faktoren hervorgehoben, welche die hier
gewdhlten Zeiteinheiten wesentlich mitbe-
stimmt haben: «Frithe Kindheit in Gymnich
und StraBburg (1885-1894)», «Im Waisen-
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haus in Oberhausen (1894-1899)» und
«Der Bildungsgang in Ehrenbreitstein und
Limburg (1899-1911)». Die Kommentierung
und Bebilderung mit Zeitdokumenten und
Archivmaterialien geben dem Leser einen
anschaulichen Zugang zu einer padagogi-
schen Epoche, aus der das aktuelle Denken
und Handeln auch heute noch mitbe-
stimmt wird, ohne daB die wirkméachtigen
Details immer zu erkennen sind. Die Erlau-
terungen dieser Genesebeschreibung mit
spateren Selbstaussagen des Griinders,
auch noch nicht edierten, erweitern dem
Leser den Zugang zu seiner Persdnlichkeit
und die ihn umgebenden Enkulturations-
und Individuationsbedingungen.

Unter dem Aspekt «Profilierung der Frei-
heitsidee» zeichnet die Verf. ihrerseits ein
spezielles Portrat als «Resiimee» aus dieser
Entwicklungsanalyse, indem sie gleichsam
auf der Beta-Ebene die Dimensionen der
Freiheit anspricht, die Pater Kentenich
selbst zur Prazisierung seines Freiheitsver-
standnisses (vor allem nach 1919) aufzeigt.
Hier geht es um Freiheit als Wertbegriff
und Lebensideal, als Entscheidungs- und
Durchsetzungsfahigkeit, als «innere» Frei-
heit und um Freiheit in der Relation zu
Wahrheit und Liebe. Der biographisch
angelegte Hauptteil fiihrt in einem fiinften
Schritt zur «Pddagogischen Umsetzung der
Freiheitsideen, hier bezogen auf die Jahre
seiner Tatigkeit als Spiritual im Studien-
heim der Pallottiner in Schonstatt
(1912-1919). Als Beschreibungskategorie
wahlt die Autorin die der «Beziehungp. In
der Beziehungsstruktur 1468t sich gewahrte
und gelebte Freiheit aufzeigen: so in der
Beziehung zur Gemeinschaft, zum Erzieher,
zu Gott und zum Ich. Auch in diesem
Zusammenhang gewinnt der Leser Einblick
in ein geschichtstrachtiges Quellenmate-
rial, das in dieser Weise bislang noch nicht
zugénglich war oder zugeordnet wurde. Ein
AufriB der «Divergenzen im Erziehungsver-
standnis zwischen J. Kentenich und den



Lehrern des Studienheimes» beschlieBt die
Dokumentation der Frithphase des padago-
gischen Wirkens von Pater Kentenich, histo-
risch markiert durch die «Horder Tagung»
1919 und seiner Entbindung vom Amt des
Spirituals zugunsten Schénstatts als wer-
dender Erzieher- und Erziehungsbewegung.
Der dritte Hauptteil der Dissertation
(307-390) konzentriert sich auf einen «syn-
chronen Vergleich mit dem Hamburger
Reformprojekt (1919-1925)», indem zu-
nachst das «Hamburger Modell» in seinen
Grundziigen vorgestellt wird. Es geht um
ein «Experiment an vier Hamburger Volks-
schulen mit je {iber sechshundert Schiilern,
beginnend 1919». Der fir die Studie
wesentliche Vergleichspunkt ist das in die-
sem Reformprojekt ausdriicklich erklarte
Selbstverstandnis von seiten der Schule,
«den Kindern viel Freiheit zu gewéhren»
und in der «Forderung nach einem neuen,
freiheitlicheren Lehrer-Schiiler-Verhaltnis».
Zur Beschreibung des Hamburger Modells
steht ein vielfaltiges Quellenmaterial zur
Verfiigung, das hier bibliographisch aktua-
lisiert und selektiv genutzt wird. Der
anschlieBende Vergleich zum erzieheri-
schen Wirken Pater Kentenichs kann sich
letztlich nur auf die padagogischen
«Grundpostulate» beziehen, weil die kon-
kreten Rahmenbedingungen beiderseits zu
unterschiedlich sind. «Die wirtschaftlich
arme Zeit, die schlechten materiellen
Arbeitsbedingungen, die teilweise behelfs-
maBige Unterbringung» wie auch die
Bewahrung «in der Auseinandersetzung mit
threm unmittelbaren padagogischen Um-
feld» sind nur bedingt als «synchrone» Ver-
gleichsansétze zu werten. Die schulpad-
agogischen Bedingungen einer Volksschule
mit 600 Schilern, zudem in einer GroB3-
stadt wie Hamburg, und demgegeniiber
die elitdre Internatspaddagogik im Rahmen
einer gymnasialen Klosterschule zur Vorbe-
reitung auf den Priesterberuf am Rande
einer Kleinstadt lassen nur ausgewdahlte

Ideen- und Handlungsvergleiche mit Blick
auf die Freiheitsidee zu. Dabei zeigt sich,
daB «in der Gewichtung von personaler Bin-
dung im erzieherischen ProzeB» beiderseitig
weine starke Ahnlichkeit» besteht. Dadurch
kommen erstmalig deutlicher auch die kon-
zeptionellen Aspekte der Bindungspadago-
gik als Erganzung zur Freiheitspddagogik
bei Pater Kentenich zur Sprache, nicht
zuletzt im Sinne der Liebespadagogik, wie
er sie in seinen Padagogischen Tagungen
der 30er und 50er Jahre dargelegt hat. Bei
dem sich anschlieBenden Vergleich der
anthropologischen Pramissen zeigen sich
dann sehr deutlich Gleichheiten und
Ungleichheiten in der Wertung des Men-
schen und der ihm zugesprochenen Frei-
heit. Bezogen auf das Freiheitsverstandnis
bei Pater Kentenich, werden diese «Unter-
schiede im Grundansatz von Freiheitspad-
agogik und Reformverstandnis» in einer
«SchluBdiskussion» nochmals prazisiert und
hinterfragt. Die daraus abgeleitete defini-
tive SchluBthese lautet: «Unantastbare,
transzendente Normen und Selbstbestim-
mung sind aufeinander bezogene Pole. Nur
in diesem Spannungsfeld kann sich Frei-
heitserziehung realisieren und auf Zukunft
hin tragfdhig sein» (424).

Folgt man der Autorin in ihren Ausfiih-
rungen bis hierhin, so gewinnt man den
Eindruck, daB die Studie mit groBem per-
sonlichem Engagement und vielen sach-
dienlichen Hilfen zur QuellenerschlieBung
erarbeitet wurde. Inhaltlich gehdrt sie
einerseits ergdnzend und bereichernd in
die Reihe der biographischen Arbeiten zu
Leben und Wirken des Griinders Schon-
statts, andererseits in die Reihe der wissen-
schaftlichen Studien zur Disposition seiner
padagogischen Konzeption. In der Reihe
der letzteren kénnte sie gleichsam als Pro-
log gelten, weil hier erstmalig die friihen
Enkulturations- und Individuationsbedin-
gungen flr die Persdnlichkeitsentfaltung
des Griinders als indirekte Voraussetzungen
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fiir sein eigenes Erziehungsverstandnis aus-
fihrlich beschrieben werden, thematisch
begrenzt auf den Freiheitsaspekt. Zudem
bezieht sich die Studie priméar auf die Ent-
stehungsphase der padagogischen Konzep-
tion des Griinders Schonstatts, die aus der
Retrospektive in diese eingegangen ist (vgl.
Ferdinand Kastner, Alexander Menningen).
Erst nach dem Eckdatum der Studie (1919)
verlaBt Pater Kentenich den engen Radius
der spirituellen Betreuung des Studienhei-
mes und widmet sich ausschlieBlich dem
Auf- und Ausbau einer sich standig auswei-
tenden und schlieBlich internationalen
Erzieher- und Erziehungsbewegung im
Dienste christlicher Lebensgestaltung. Hier
muBte sich die Idee von der wahren Freiheit
vor allem auf der Ebene der religios-sittli-
chen Erwachsenenbildung entfalten und
bewahren, vor allem in den Jahren des
Nationalsozialismus (1933-1945) wie in
der Exilszeit (1951- 1965). Die Erfahrungen
aus dieser Zeit der bedrohten und verkiirz-
ten Freiheit, vom Griinder selbst jeweils neu
reflexiv bedacht, fortschreitend praziser
erklart und dokumentiert, gingen kontinu-
ierlich in die padagogische Konzeption
Schonstatts ein. Insofern ist die hier vorge-
legte Dissertation eine fundierte Antwort
auf die Frage: Was steht am Anfang der
geschichtlichen Entwicklung der padagogi-
schen Konzeption Schonstatts? Sie hilft
zudem das Wort des Griinders entschlils-
seln, wenn er von «tragenden Ideen und
treibenden Kraften» spricht, die Schonstatt
in seiner Werdegeschichte bestimmt haben.

Dorothea M. Schlickmann: Die Idee von der
wahren Freiheit. Eine Studie zur Pddagogik
Pater Josef Kentenichs, Schonstatt-Verlag,
Vallendar 1995, 481 S., 45,- DM

M. Erika Frombgen
HEILIGE UND RELIQUIEN

Sie haben heute Hochkonjunktur. Nachdem
man auch im katholischen Raum jahrzehn-
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telang meinte, von ihnen schweigen zu
miissen, wird jetzt in zahlreichen Publika-
tionen und akademischen Tagungen von
ihnen gesprochen und neu (iber sie nach-
gedacht. Arnold Angenendt, Professor fiir
Kirchengeschichte an der Katholisch-Theo-
logischen Fakultat der Universitat Miinster,
liefert fiir die in der Tat notwendige Neube-
sinnung auf das, was der Christ eigentlich
tut, wenn er selbst nach Heiligkeit strebt
und Heilige sowie Reliquien verehrt, das
unverzichtbare historische Material. Tat-
sachlich bedarf ja die theologische Refle-
xion immer wieder der Historie und der kri-
tischen relecture ihrer eigenen Geschichte,
will sie im aktuellen Diskurs um die Gestal-
tung der Zukunft nicht ihre Stimme verlie-
ren und ihre Hoffnung preisgeben.

Angenendt holt weit aus. Was er bietet,
ist die religionsgeschichtliche Rekonstruk-
tion einer Welt, in der der heilige Mensch
nicht auBerhalb jeglicher Realitat gesehen,
sondern zu ihrem Grundbestand gerechnet,
ja als die Ur- und Zielgestalt des Mensch-
lichen selbst erfahren und ersehnt wird.
Auf diesem religionsgeschichtlichen Hinter-
grund sucht er sodann die christliche Hei-
ligkeit zu charakterisieren und schlieBlich
den christlichen Heiligen selbst zu skizzie-
ren (348-353). Dabei geht er chronolo-
gisch vor: von der Antike bis in die Gegen-
wart hinein.

Insgesamt weist das Buch 27 Kapitel
auf. Nach einer allgemeinen Einfithrung, in
der mittels der Fragestellung «Was ist hei-
lig/» ein erster «religionsgeschichtlicher
AufriB» geboten wird (9-14), werden
zunéchst die biblischen Grundlagen fiir das
christliche Verstandnis von «Heiligkeit»
erarbeitet. Doch bevor der Vf. das Neue
Testament selbst aufschldgt und - erstens
- nach dem neutestamentlichen Verstand-
nis von «wollkommenn, «selig» und «heilig»
sowie — zweitens — nach der «Gestalt und
Uberlieferung Jesu» fragt (24-32), wirft
Angenendt noch einen kurzen Blick auf das



antike Umfeld, um darzustellen, was denn
die «Griechen, Israeliten, Lateiner und Ger-
manen» jeweils unter «heiligr verstanden
haben und wie denn bei ihnen der als
«Heros» und «Gottesmensch» auftretende
«Heiligen gesehen und angesehen wurde
(15-23). Dabei interessieren den Autor vor
allem die Gemeinsamkeiten zwischen der
Person und Gestalt Jesu Christi und dem
hellenistischen Verstandnis vom «Gottes-
menschen», dem «theios aném. Die Einzig-
artigkeit Jesu, die darzustellen und zu ver-
kiinden sich ja gerade das Neue Testament
von Anfang an bemiiht, bleibt dagegen
weitgehend unberiicksichtigt. Aus den
Gemeinsamkeiten, so eine der Hauptthesen
des vorliegenden Buches, lasse sich nicht
nur die wstrukturelle Verwandtschaft» zwi-
schen dem antiken und christlichen Heili-
genkult erkldren, sondern auch die
«gemeinsame Religionslogik» verstehen,
die sich ins Mittelalter hinein fortgesetzt
habe und erst in der Aufkldrung verloren-
gegangen sei (32). Vergleichend stellt der
Autor schlieBlich fest, daB «die Gestalt
Jesu, wie sie im Neuen Testament gezeich-
net wird.., die Grundgestalt des Heiligen»
ist: «In ihm (Jesus) zeigt sich der Gottes-
mensch in gesteigerter Form» (32). Doch
gerade an dieser Stelle hdtte man sich von
einem Theologen genauere Auskunft
gewiinscht, zumal hier - fast ganz neben-
bei — ins Zentrum der aktuellen Auseinan-
dersetzung um christologische Neuansétze
gegriffen wird. Der Autor beruft sich haupt-
sachlich auf den im RAC 1983 erschiene-
nen Artikel von H.-D. Betz, erwahnt aber
nicht, daB der Begriff «theios aném im
Neuen Testament ebensowenig vorkommt
wie in der Antike die Bezeichnung «Sohn
GCottes» fiir die «Gottmenschen». Allerdings
vermag der Autor mit wenigen Strichen
auch dem Nicht-Theologen plausibel zu
machen, was denn den antiken Menschen
an Jesus so faszinierte und wie sehr die im
Neuen Testament gezeichnete Heiligkeit

Jesu der allgemeinen Welt- und Gottesauf-
fassung entgegenkam, ja als ihre uletzte
Zuspitzungy (32) bezeichnet werden muB.
Nach dieser knappen biblischen Fundie-
rung christlicher Heiligkeit und ihrer Situie-
rung in der Religionsgeschichte wird aus-
fithrlich ihre Fortentwicklung in der christli-
chen Geschichte dargestellt. Dabei zeigt es
sich u.a., daB in der Alten Kirche keines-
wegs schon alle «typoi» des christlichen
Heiligenkultes auszumachen sind, daB viel-
mehr das Mittelalter mit seiner rund tau-
sendjahrigen Geschichte noch etliche Uber-
raschungen bereithielt und insgesamt eine
Formenvielfalt aufwies, die selbst den Ken-
ner dieses Zeitalters zwischen Antike und
Neuzeit immer wieder ins Staunen versetzt.
So gibt es von Anfang an die «Gemein-
schaft der Heiligen», den Blut- und den
Wortzeugen (33-54), den Bekenner und
Asket (55-68), dann aber auch den wvir
Dei» und die «famula Dei» (69-88), die
«Guten und die Besseren» (89-101), die
«Doppelexistenz. im Himmel und auf
Erden» (102-122), heilige Orte und heilige
Zeiten (123-137) und nicht zuletzt die
Hagiographie (138-148). Gerade die
moderne Forschung habe sich mit diesem
literarischen Genre lange Zeit schwergetan
(vgl. dagegen die immer noch lesenswerte
Studie W. v. Steinens (ber «Heilige als
Hagiographen», 1967). Was sollte die kriti-
sche Forschung z.B. von den zahlreichen
Wundern und Visionen der Heiligen hal-
ten? Manche Ausgaben der «sMonumenta
Germaniae Historica» schreckten nicht ein-
mal davor zuriick, die Wundererzéhlungen
schlichtweg auszulassen: Doch «wir kdnnen
nicht von vornherein ausschlieBen, daB im
Umkreis der Heiligen sich Ereignisse
abspielten, die iiber den Rahmen des iibli-
chen Geschehens und vielleicht auch des-
sen, was der ,aufgeklarte' Mensch heute im
allgemeinen fiir moglich hélt, hinausgin-
gen und eben den Ruf der Heiligkeit und
Auserwahltheit begriindet haben», wie der
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f., Friedrich Lotter zitierend, betont (143).
Vahrend im Mittelalter die Symbiose von
llgemein Religiosem (in seiner mehr
rchaischen  Form) und  Christlichem
errscht und die «Dialektik der Hieropha-
ien, wie Eliade es formulierte (auf den
\ngenendt rekurriert), den profanen Be-
eich unauthérlich zuriickzudrdngen und
chlieBlich aufzuheben scheint, komme es
u Beginn der Neuzeit zu einem «Bruchn.
Als im Spatmittelalter die Humanisten
ine historische Kritik einleiteten und die
heologen einen scharferen Blick fiir die
eutestamentliche Heiligkeit zuriickgewan-
en, erfolgte in der Reformation ein theolo-
ischer Bruch, der sich dann in der Aufkla-
ung zum ,garstigen Graben' vertiefte.» So
teht die Geschichte der christlichen Heilig-
eit in dieser Zeit vornehmlich unter der
ignatur von «Kritik, Ablehnung, ja Zersto-
ung, aber auch Selbstbehauptung» (14).
doch liegt hier wirklich ein «Bruch» vor,
der ist nicht vielmehr genau das zu beob-
chten, was nach der von Angenendt ange-
hrten dialektisch verlaufenden «Religi-
nslogik» fiir den ProzeR der Hierophanie
erade konstitutiv .ist: DaB ndmlich die
anze Religionsgeschichte, wie ja Eliade
rognostizierte, in die «wollige Verschleie-
ung des Heiligen» miindet, eine Ver-
chleierung, die sich aber letztlich als eine
Identifikation» des Heiligen «mit dem Pro-
anen» erweise (Ideen 1,10). Diese Identifi-
ation des Heiligen mit dem Profanen, ist
ie nicht geradezu Bestandteil der Bot-
chaft von der Inkarnation des géttlichen
0gos in einem bestimmten Menschen?
{6nnte, so betrachtet, sich die Religionslo-
jik nicht als «Christo-Logik» erweisen, die,
vie H. U. v. Balthasar nicht miide wurde zu
etonen, «flir die sich nicht verschlieBende
nenschliche Einsicht wahrhaft einsichtig»
st (H.U. v. Balthasar, Theologie der
seschichte, 1959, 18)? In dieser Christo-
ogik bedient sich ja die absolute Einmalig-
eit Gottes der durch das Menschsein gege-
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benen relativen Einmaligkeit, um zu
erscheinen. Pater Kentenich sprach vom
Parusie- oder Apparitiocharakter des Heili-
gen, den es wahr- und aufzunehmen und
im eigenen Leben, in Kirche und Welt
immer neu zum Durchbruch zu verhelfen
gelte. «Letztlich wird man sagen miissen,
daB Art und Méglichkeit des christlichen
Heiligenbildes engstens mit dem persona-
len Theismus verkniipft sind: Sofern sich
Gott als Herr der Welt und Freund der Men-
schen offenbart und iiber Tod und Leben
hinausfiihrt, gibt es auch seine Heiligen»
(349).

Amold Angenendt: Heilige und Reliquien.
Die Geschichte ihres Kultes vom friihen
Christentum bis zur Gegenwart. Miinchen
(Beck) 1994, 470 S. mit 8 Abbildungen im
Text und 21 auf Tafeln, 68,— DM

Manfred Gerwing

KARL LEISNER (1915-1945)

«Wie Gold im Feuer gelduterts, so lautet
der Titel der Biographie von René Lejeune
iiber jenen jungen deutschen Diakon vom
Niederrhein (Bistum Miinster), der am Gau-
dete-Sonntag, am 17. Dezember 1944 -
schwer lungenkrank - im KZ Dachau von
einem Mithaftling, dem franzosischen
Bischof Piguet von Clermont-Ferrand
geheim zum Priester geweiht wurde. Nach
der Befreiung des Lagers Ende April 1945
durch die Amerikaner kam K. Leisner nach
5 V2 Jahren schwerster Haft ins Sanatorium
Planegg bei Miinchen. Dort starb er
30jahrig am 12. August 1945. Am 23. Juni
dieses Jahres (1996) soll er in Berlin von
Papst Johannes Paul Il. unter dem Titel
eines Martyrers seliggesprochen werden.
Ein Vorwort vom derzeitigen Bischof von
Miinster, Reinhard Lettmann, und eines von
dem damaligen jungen Mithaftling Leis-
ners, dem polnischen Diakon und spateren
Bischof von Stettin, Casimir Majdanski, lei-



ten die Biographie ein. Die Fiille an Texten,
die sie durchziehen, sind zumeist dem Tage-
buch Leisners (geschrieben mit nur weni-
gen Unterbrechungen von 1927-1945)
sowie seinen Briefen entnommen.

In einem 1. Teil schildert der Vf. den
Jugendfiihrer Karl Leisner; in einem 2. Teil
geht es um seinen spirituellen Kampf, in
dem ihm Orientierung und Hilfe zuteil wird
einerseits durch den damaligen General-
prases der katholischen Jugend Deutsch-
lands, Ludwig Wolker in Altenberg und
andererseits durch die geistlich und pad-
agogisch gepragte Welt Schonstatts. Hier
entziindet sich seine Liebe zu Maria, die ihn
nie mehr loslaBt und mit Christus verbin-
det. In einem 3. und 4. Teil ist vom Kreuz-
weg Leisners und seiner Lauterung bis zum
Ende die Rede.

In einem Nachwort entfaltet der Vf. in
duBerster Dichte die Sendung Karl Leisners
fiir unsere Zeit. Es ist eine Sendung gepriif-
ten Glaubens und durchgehaltener, gewin-
nender Freude am Glauben im Dienst der
Jugend, erfiillt von Liebe zur konkreten Kir-
che (mit ihren vielen Wunden, die Karl Leis-
ner klar erkannt und kritisch diagnostiziert
hat). Seine Sendung ist gepragt von einem
wahrhaft existentiellen Ringen um seine
Berufung. Leisner 148t sich — damit verbun-
den - in einem ehrlichen selbstkritischen
Bemiihen um Heiligkeit mit Hilfe einer in
Schonstatt kennengelernten festen geist-
lichen Tagesordnung ein auf ein Christen-
leben, das den Menschen organisch-ganz-
heitlich pragt, keine Trennung von profaner
und sakraler Welt kennt (vgl. 56, 68, 104)
und also alle Bereiche des Lebens umfaBt:
die Liebe zu Eltern und Geschwistern, zur
Heimat, zur Natur, zu Deutschland, Kontakt
mit Freunden und Jugendlichen, die er in
den Jahren des beginnenden NS-Regimes
begeistert und begeisternd verantwor-

tungsvoll fithrt... Bis in die schlimmsten Zei-
ten im KZ bewahrt der schwerkranke Dia-
kon seinen Vorsehungsglauben, sein inne-
res «Ja, Vaterl» und wird doch zugleich, wie
sein Tagebuch dokumentiert, zum Hiob-
hnlichen Ringer mit Gott (vgl. 193 ff.).

R. Lejeune, franzosischer Christ und Euro-
paer, Lehrer und Leiter von internationalen
Schulen in StraBburg, Sdo Paulo und Genf,
hat dieses Buch in brennender Niichtern-
heit geschrieben: angesteckt vom Feuer
jenes Geistes, der diesen jungen Deutschen
und Zeugen Jesu Christi erfiillt hat. Er hat
dabei besonders die Christusleidenschaft
Karl Leisners aufgezeigt und seinen Willen,
sich immer tiefer von ihm — mit Hilfe der
GCottesmutter — wandeln zu lassen zu
einem brauchbaren «Instrument» (278),
das die Jugend Europas anregt, zu Christus
umzukehren und sich so einer neuen Evan-
gelisation zu &ffnen. Es ging Karl Leisner,
wie der Vf. liberzeugend heraushebt, um
die «Wiedereroberung der Menschen fiir
Christus» (287); und dies in einem Europa,
das er insbesondere in der letzten Phase
seines Lebens, in Dachau, als «gemartertes
Europav, als «Europa der Schmerzen» inmit-
ten der gefangenen Priester aus ganz
Europa kennengelernt hat (287, 277).
Dieses Buch gehért in die Hand und inhalt-
lich in das Herz aller jungen Christen, die
sich mithen, im Ldrm und Sog unserer neu-
heidnischen Welt ihre Berufung zu finden
und durchzuhalten. Auch fiir die junge Prie-
stergeneration in ganz Europa ist diese ein-
zige groBere Leisner-Biographie eine echte
Hilfe.

René Lejeune: Wie Gold im Feuer geldutert.
Karl Leisner (1915-1945). Parvis-Verlag,
Hauteville/Schweiz 1991, 301 S., 24,80
DM

Barbara Albrecht
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