Religiés verwurzelte Vaterschaft'

Von Joh. Mich. Hollenbach SJ, Frankfurt a. Main

Die religiose Entwurzelung des Vaterprinzips im Geistesleben der Gegenwart
findet heute ihren konsequentesten Ausdruck im atheistischen Materialismus. Soll
diese verhiingnisvolle Entwurzelung wirksam geheilt werden — soweit menschliches
Bemiihen dazu imstande ist —, dann kann iiber den Weg kein Zweifel sein: Der
werdende Mensch mufl zunachst in einem religios einheitlich gepragten Meinungs-
raum die ganzheitlich belebende Kraft der religiosen Wirklichkeit erfahren; und
das nicht nur in der Kirche, sondern vor allem in der Familie und Schule. Solange
man die Frage nach der religios eindeutigen Schule mit politischen Scheuklappen
beurteilt, wird man sich weiter von Schlagworten den Blick triiben lassen, aber der
kommenden Generation das Brot des Lebens vorenthalten.

Die religids eindeutige Schule ist fiir die heutige Jugend der notwendige Weg,
um die religiése Entwurzelung des Vaterprinzips in der Offentlichkeit dereinst zu
tiberwinden, wenn sie einmal dazu berufen ist, die Uffentlichkeit zu priagen. Die
religds eindeutige Schule, und da vor allem die hohere Schule als Bildungsmacht,
ist die konkrete Antwort anf die religiosen Note der Zeit. Sie ist die institutionell
wirkende religios verwurzelte Vaterschaft, die das religiose Bewufitsein des wer-
denden Menschen einheitlich zu pragen vermag.

1. Die autoritire Macht der Gesinnungsgemeinschaft

Erst wenn man den zwischenpersonalen Charakter des religidsen Bewufitseins
klar im Auge behilt, wird man die Art und Weise der Entfaltung des religiésen
Bewuftseins und die eigentlich bewegende Kraft der religiésen Erziehung verstehen.

Firr alle Entwicklungsstufen gilt zunichst, dafl das religiose Bewufltsein geweckt
und entfaltet wird durch Erweiterung und Vertiefung des religiosen Wissens. Da-
mit dieses Wissen aber spezifisch religios sei, ist ein Zweifaches zu beachten:

Nicht religiése Einzelheiten und zusammenhanglose Teilerlebnisse der religidsen
Wirklichkeit sind entscheidend; sondern religidses Wissen ist Erkenntnis des Sinn-
zusammenhangs meiner endlichen Person mit der unendlichen Wahrheit in Person:
also Wissen um Ursprung und Ziel des Lebens. Die Entfaltung dieses Wissens
sollte moglichst ankniipfen an die Art und Weise, wie in den einzelnen Lebens-
altern die Sinnfrage gestellt wird, bzw. Antworten entsprechend begriffen werden
kénnen.

Und dann: Lebendig ist dieses Wissen um den Sinnzusammenhang nicht schon
durch die Erkenntnis der Zusammenhinge. Wir werden gleich sehen, dafl diese Art
der Erkenntnis weitgehend fehlen kann, und zwar bis in die hochsten Stufen der
religiosen Entwicklung. Was aber dieses Wissen und iiberhaupt die religiosen
Wissensbestinde zur lebendigen Bewufitheit macht, ist die autoritidre Bestitigung

1 Fortsetzung zum Aufsatz: Entwurzelte Vaterschaft; vgl. diese Ztschr. 32. Jg., Heft 1, 1959.
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der Sinnerwartung durch die Gewilheit, in Gesinnungsgemeinschaft mit jener
Person zu sein, die die gottliche Wirklichkeit reprisentiert — sei es in Stellvertre-
tung, sei es die Person Gottes selbst. Man kdnnte diesen Tatbestand noch anders
ausdriicken: Religidses Bewuftsein ist primar bestimmt vom Wissen um das Gewufit-
sein durch Gott. Die Gewilheit von der stindigen Gegenwart Gottes ist schon im
rein natiirlicken Bereich Bestatigung der personalen Sinnerwartung, namlich die
Vergewisserung, nicht einsam zu sein in seiner endlichen Existenz.

Die bewegende Kraft bei der Entfaltung des religiosen Bewufltseins liegt also
nicht bei der Einsicht in den Sinnzusammenhang, sondern in der lebendigen Uber-
zeugung, dafl man das Wissen von einer religids erfiillten Autoritit entgegen-
nimmt. M. a. W.: Der Mensch will einer Person glauben, insofern sie in sich glaub-
wiirdig ist und sich ihm durch pers6nliche Zuwendung erschliefit und mitteilt. Diese
personale Kraft des religiésen BewuBtseins kann und muf schon in frithester Kind-
heit entfaltet werden. Denn schon sehr frith erwartet das Kind die personliche
Zuwendung von seiten der Erwachsenen. Zunichst wird ja alles tastende Fragen
beantwortet durch autoritire Mitteilungen von seiten der Erwachsenen und werden
die Antworten hingenommen durch gldubiges Fiir-wahr-halten.

Den Gesamtprozef der weiteren Entfaltung des religiosen Bewufltseins konnte
man als einen dialektischen Uorgang zwischen Glauben und Wissen kennzeichnen.
Das Kind dbernimmt zuerst gldubig die Antworten von den Erwachsenen. Mit der
Entwicklung des Verstandes bekommt es selbst Einsicht in gewisse Zusammenhinge,
so dafl das bisher Geglaubte zur personlichen Uberzeugung wird. Mit nenen Fragen
treten neue Antworten ins Bewufltsein ein, die wiederum zunichst geglaubt werden,
bis auch diese dann durch eigene geistige Arbeit zur personlichen Uberzeugung
geworden sind. Und da dieser Vorgang fir das religiése Bewufltsein unerschépflich
ist — der endliche Geist kann ja bis in alle Ewigkeit nicht den unendlichen Wahr-
heitsgehalt Gottes ausschopfen —, so ist dieser dialektische Vorgang zwischen
Glauben und Wissen eigentlich nie zu Ende. Der ibernatirliche Glaube kniipft an
diese natiirliche Glaubensbereitschaft an und stellt sofort von Anfang an die
dbsolute Autoritit Gottes in der lebendigen Gestalt Christi des Gottmenschen in
den Mittelpunkt. In Thm verbindet sich die sichtbar menschliche Wirklichkeit mit
der unsichtbaren und unendlichen Wirklichkeit Gottes.

Wir wissen aus der modernen Kinderpsychologie, dafl dem Kinde die unsicht-
bare Wirklichkeit in Gestalt tiberméchtiger Personen die eigentliche Wirklichkeit
bedeutet, aus der es lebt, und die sein unklares Sehnen und seine noch undifferen-
zierte Sinnerwartung in einer Weise bestdtigt, fir die mancher allzu aufgeklirte
Erwachsene kaum mehr Verstindnis hat. Das Kind ist religios aus seiner urspriing-
lichen Unendlichkeitssehnsucht. Aber diese Sehnsucht richtet sich nicht auf religitse
Ideen oder auf abstrakte Ideale, sondern auf Personen, letztlich auf die unendliche
Person Gottes, Die Neigung zur Personifikation ist also religioser Natur. Fiir den
gesamten Bereich der kindlichen religidsen Erziehung kommt es also vor allem
darauf an: die Unendlichkeitssehnsucht durch Erweiterung und Vertiefung des
religidsen Wissens zu wecken und die Personifikationstendenz zu liutern.
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I1. Wedkung der Unendlichkeitssehnsucht

Wir unterscheiden hier zwei Abschnitte der religidsen Entwicklung innerhalb der
Zeit, in der das Kind die Volksschule besuchti: die Abschnitte zwischen 6 bis 10
Jahren und zwischen 11 bis 15 Jahren etwa. Der erste Abschnitt ist eigentlich nur
die Erweiterung der friithkindlichen Religiositdt, die vorwiegend dadurch gekenn-
zeichnet ist, dafl die Unendlichkeitssehnsucht unmittelbar-gefiihlhaft, unkritisch-
vereinfachend, naiv-vertrauend und konkret-anschaulich erweitert, kaum aber
metaphysisch vertieft wird. Die Maglichkeit der Vertiefung setzt erst mit dem Auf-
bruch der Vorpubertit etwa um das elfte Lebensjahr ein. Dieser seelische Einschnitt
ist fiir die Gottesvorstellung vorher und nachher von gréfiter Bedeutung. Bis etwa
ins zehnte Lebensjahr ist — wie Michael Pfliegler dartut — ,die Ubernatur dem
Kinde nicht als das ,Ganz-andere’, sondern als das selbstverstindlich Uberragende,
Heilige, Gattliche bewufit ... ,Das Kind hat cin vertrauliches Verhiltnis zu Gott,
darum erscheint er ihm nicht als der ,Ganz-andere“2. Der Grund dafiir ist leicht zu
ersehen: Das Kind hat noch kaum ein bewufites inneres Erlebnis der eigenen End-
lichkeit, das zu einer stindigen seelischen Erfahrung werden konnte. Die einzel-
pen Erfahrungen seelischer Not, des Schuldgefiihls, der Angst, der Trauer usw.
gehen nicht in die Tiefe, weil diese Tiefe noch allzu optimistisch, erwartungsvoll
und dem Augenblick hingegeben die begliickenden und erfrenenden Seiten des
Lebens sucht. Noch weif} es bewuflt nichts von ,zwei Seelen® in seiner Brust; die
eigene personliche Existenz ist ihm noch nicht problematisch.

Das unmittelbar-gefiihlshafte Ansprechen der Unendlichkeitssehnsucht entspricht
in diesem Alter der Stufe der seclischen Beeindruckbarkeit. Das Kind begegnet der
Wirklichkeit des Lebens nicht objektivierend und abstrahierend, sondern erwar-
tungsvoll. Die Mairchenfreudigkeit bestitigt das. Das Kind lebt selbst mit und
wird vom Gehérten subjektiv so beeindruckt, dafl es zeitweilig Wirklichkeit und
Phantasiewelt verwechselt. Das ist fir die religiose Unterweisung einerseits ein
Vorteil, aber auch eine Gefahr, Der Vorteil besteht eben darin, dafl Kinder die
Berichte des Alten und Neuen Testamentes gern héren und da ganz mitleben
konnen. Andererseits mufl man sich aber davor hiiten, diese Berichte im Marchen-
stil zu erzihlen und die Wirklichkeit, die dahinter steht, fiir das Gefiihl des Kindes
in die Phantasiewelt zu verlegen. Es ist von auflerordentlicher Wichtigkeit, dem
Kind schon im ersten Schuljahr den Unterschied zwischen phantasierter Mérchen-
welt und der Wirklichkeit der Glaubensgeheimnisse einzuprigen. Dabei kommt es
nicht darauf an, ibm theoretisch den Unterschied klar zu machen. Es geniigt,
ihm zu sagen, dafl es sich hier nicht um Marchen, sondern um wirkliche Gescheh-
nisse handelt — auch dann, wenn wir ihre geheimnisvollen Hintergriinde nicht
verstehen konnen. Dabei kann es durchaus von Nutzen sein, zu betonen, dafl nicht
einmal die Erwachsenen, ja nicht einmal Heilige und grofe Gelehrte die Geheim-
risse Gottes verstehen konnen. Dennoch sind sie wahr und wirklich. Dann wird
niamlich das kindliche Staunen iiber wirkliche Geheimnisse von vornherein auf die

2 Michael Pfliegler, Der Religionsunterricht, Bd. II: Die Psychologie der reli-
gibsen Bildung, 1935, S. 92.
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tatsichliche Wirklichkeit des Glaubens gelenkt, und man braucht spiter dann nicht
falsche und allzu menschliche Vorstellungen zu korrigieren.

Obwohl! das Gefithlsleben in dieser Zeit noch stark dberwiegt, sollte man doch
nicht vergessen, dafl gerade im Zusammenhang mit der religiosen Wirklichkeit
schon sehr frith intellektuelle Fragen aufsteigen, die nicht unbeantwortet bleiben
diirfen. Schon zwischen dem dritten und siebten Lebensjahr ist die Frage ,Wer
hat die Welt gemacht?“ bei Kindern gar nicht selten. Obwohl diese Fragen zeigen,
daf der Geist des Kindes schon sehr intensiv, ja bis in die letzten Griinde hinein,
fragt, versteht es dennoch nicht eine intellektuelle Antwort, d. h. eine Erklirung
in Form von Darlegung abstrakter Zusammenhinge. Hier ist eben der Ort, wo
eine autoritire Antwort voll und ganz geniigt.

Die Antworten auf die religidsen Fragen des Kindes werden von ihm unkritisch
entgegengenommen. Es hat in dieser Zeit — wie die Psychologie sagt — eine naive
Leichtglaubigkeit. Deswegen ist es in dieser Zeit von grofler Bedeutung, dafl ihm
von vornherein richtige Antworten gegeben werden. Andererseits konnen diese
Antworten gerade wegen ihrer religiosen Tiefe nicht vom Standpunkt des Erwach-
senenverstdndnisses formuliert werden. Man mufl bewufit vereinfachen und még-
lichst durch Beispiele und Gleichnisse exemplifizieren, wie es ja Christus selbst getan
hat. In diesem Zeitabschnitt geht es vorwiegend darum, religiéses Wissen cinzu-
priagen und alle Erklidrungen auszulassen, die Kinder in dieser Zeit doch noch nicht
begreifen kénnen.

Die Unendlichkeitserwartung des Kindes ist einerseits naiv, insofern es meint, daf§
der liebe Gott hauptséichlich dafiir da sei, seine Wiinsche zu erfiillen und seine
Befiirchtungen abzuwehren. An dieser kindlichen Naivitit ist ja ein Stiick Wahr-
heit, die in der Aufforderung Christi wiederholt zum Ausdruck gebracht ist, wenn
Er verheifit, daf wir alles erhalten werden, um was wir bitten. Das Element des
Vertrauens, das in der kindlichen Naivitit steckt, ist also ein echter natirlicher
Ansatzpunkt, an den die iibernatiirliche Tugend der Hoffnung ankniipft. Und es
ist durchaus angebracht, den Kindern in diesem Alter zu sagen, dafl nicht alle
Wiinsche, die wir Gott vorlegen, hier auf Erden erfiillt werden, wohl aber im
Himmel. Denn der Himmel besteht ja gerade darin, wunschlos gliicklich zu sein.

Die naiv vertrauende Haltung ist auch der Grund dafiir, warum die Wunder-
Erzdhlungen aus der Heiligen Schrift in dieser Zeit auf die Kinder einen beson-
deren Eindruck machen. Auch hier ist es wichtig, von vornherein die Vorstellung
der Zauberei auszuschliefen. Selbstverstindlich kénnen Kinder theoretisch den
Unterschied zwischen Wunderkraft und Zauberkraft nicht verstehen, wohl aber
kann man ihnen autoritir sagen, dafl bei Zauberei immer irgendein Trick ange-
wendet wird, so dafl der Mensch dabei getduscht wird, wihrend beim Wunder tat-
sachlich durch Gottes Kraft etwas geschieht, was kein Mensch aus eigener Kraft
zustandebringen konnte. Es ist wichtig, diese Unterschiede den Kindern durch
autoritdre Aussage einzuprigen.

Die Eigenart des Kindes, sich alles konkret-anschaulich vorzustellen, ist fiir die
religiose Unterweisung eines der Haupthindernisse. Sie bietet darum immer wieder
Anla} zu Schwierigkeiten, wenn es darum geht, abstrakte Wahrheiten der Dogma-
tik den Kindern nahezubringen. Ein Beispiel: Wir lehren die Kinder: In Gott sind
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drei Personen — und ein Kind meint, dann wiren es doch vier; denn wenn Gott in
seinem Bauchlein drei habe, dann wiren es im ganzen vier.

Die Vorstellung, die Kinder von Gott haben, ist anthropomorph. Irgendwie ist
es das Bild ihres eigenen Vaters, nur eben etwas iibersteigert, wenn das Kind grofier
wird. Der Vater weil viel — der liebe Gott weif} alles; der Vater kann erstaunlich
viel — der liebe Gott kann eben alles. Wir wissen heute ans der Tiefenpsychologie,
wie verhingnisvoll diese Identifizierung Gottes mit dem Vaterbild sich fiir die
ganze weitere religise Entwicklung auswirken kann, wenn das Kind seinen Vater
als harten, lieblosen, polizeihaften, pharisdischen Tyrannen erfihrt und sein Ge-
fiihlsleben bis ins Erwachsenenalter dhnliche Vorstellungen mit Gott verknipft. Es
ist darum religionspadagogisch von grofter Bedentung, eine mdglichst allseitige
und lebendige Vorstellung von Christus zu vermitteln und die ganze kindliche
Gottesvorstellung dadurch zu ldutern, dafl Kinder Christus lebendig als ihren Vater
in der religiosen Wirklichkeit erleben lernen.

I11. Liuterung der Personifikationstendenz

Die Eigenart des Kindes in dieser Zeit zu konkreter Veranschaulichung der reli-
giosen Wirklichkeit steht in engem Zusammenhang mit der Personifikationstendenz.
Es lebt in der Vorstellung, dafl die hochste und letzte Wirklichkeit, von der alles
Wissen, alle Macht ausgeht, eine lebendige Person ist, von der alle andere Wirk-
lichkeit abhiingt, auch alles andere Wissen und alle andere Macht. M. a. W.: Diese
eine Seite der Personifikationstendenz besagt, dafl die religiése Autoritit die
hochste und umfassende ist, der man sich unbedingt beugen mufl. Das Bewufltsein
dieser absoluten Autoritit Gottes sollte fiir diese Zeit der kindlichen Erziehung
ganz ausdriicklich mit der konkreten Gestalt Christi verkniipft werden. Denn gerade
in Seinem irdischen Leben wird ja auch fiir das Kind iberzeugend sichtbar, dafl Er
alles weif}, anch die geheimsten Gedanken; dafl Er alles kann, was die Menschen
nicht znstandebringen. Also mufi Er mehr sein als ein Mensch. Und jeder Mensch
— die Kleinen und die Groflen, die Schwachen und die Starken, die Unwissenden
und die Wissenden — untersteht Seiner Autoritat. Alle sind dazu bestimmt, IThm
zu gehorchen, Thm zu dienen.

Die andere Seite der Personifikationstendenz ist ebenso wichtig und fir die reli-
gidse Erziehung des Kindes in dieser Zeit vielleicht noch leichter verstindlich. Es
hat nimlich in dieser Zeit schon die Entdeckung gemacht, dafl Eltern und Erzieher
nicht mit der abscluten Wahrheit iibereinstimmen, sich nicht immer an das halten,
was sie selber fordern und Ahnliches. Umso wichtiger ist es nun, ihm sichtbar zu
machen, dafl es einen Menschen gibt, der nie enttauscht, weil Er Gott und Mensch
zugleich ist: Christus ist also anders als die Menschen; besser als mancher Erwach-
sene, von dem sich das Kind unklar enttiuscht fiihlt, weil es ungerecht, hart oder
lieblos von ihm behandelt wurde. Nur Christus ist hier eine unbedingte Ausnahme.
Dabei kommt aber fiir Christus noch hinzu, dafl Er sich um jeden einzelnen kiim-
niert, auch wenn man selbst nicht daran denkt. Denn weil Er Gott ist, weil Er von
allem Das Bewufitsein der Gegenwart Gottes und das Bewufitsein des unbedingt
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gerechten, aber auch giitigen und verzeihenden Gottes in Christus ermdglicht es
dem Kinde, in der bald aufbrechenden Vorpubertit iiber die dann bewuf$t empfun-
denen Enttduschungen leichter hinwegzukommen.

IV. Uiiterlicher Beistand in der ersten Lebenskrise

Mit dem FEintritt des Kindes in die Vorpubertit — etwa zwischen dem elften
und zwolften Lebensjahr — tritt ein so einschneidender seelischer Wandel ein, daf}
viele Erzicher der weiteren Entwicklung oft ratlos gegeniiberstehen. Und doch ist
gerade hier die erste Chance gegeben, das angelernte religiose Leben zu verinner-
lichen und zu vertiefen. Es ist die Zeit, in der die jungen Menschen dufierlich und
innerlich in eine tiefe einschneidende Lebenskrise geraten. IThre bisherige Lebens-
weise und Ordnung erscheint ihnen als kindisch und eng. Sie sind noch halb Kind
und noch nicht erwachsen. Sie suchen eine bessere Ordnung, von der sie meinen,
dafl sie mit der Auffassung der Eltern und Erzieher nicht iibereinstimme. Sie
opponieren gegen sie, fithlen sich nicht verstanden, verstehen sich aber selbst auch
nicht. Innere Spannungen, unklare Sehnsiichte, iibersteigerte Phantasiewiinsche
beunruhigen oder begeistern sie fiir Ideale, die sie nicht in Worte fassen kénnen
und die ihren bisherigen kindlichen Vorstellungen nicht mehr entsprechen. Das gilt
ganz besonders auch fiir den religiésen Bereich.

Je mehr sie sich der Pubertit nihern, um so eindringlicher machen sie jetzt die
Erfahrung der inneren Not, der personlichen Unzulinglichkeit, der Gebrechlichkeit
des eigenen sittlichen Willens. Diese Erfahrungen — vor allem, wenn sie aus der
personlichen Siinde erwachsen — schaffen das Bewufltsein der Unwiirdigkeit. Aber
der junge Mensch ist noch nicht reif, daraus die Demut vor Gott zu lernen. Er sucht
sich zunichst iiber sein ,Minderwertigkeitsbewufitsein® hinwegzutiuschen durch ge-
spielte Interesselosigkeit am Religiosen oder durch Flucht ins Abenteuer. Jedenfalls
tritt ein Gefiihl der Entfremdung gegeniiber Gott ein, in Gegensatz zum Gefiihl
der Nihe Gottes im vorausgehenden Lebensabschnitt. Wenn vorher in Flternhaus
und Schule die religidse Erzichung von iiberzeugender beispielhafter Kraft war,
wird diese Gefdhrdung leichter iiberwunden.

Widerspriiche zwischen Elternhaus und Religionsunterricht wurden frither schwei-
gend hingenommen. Jetzt wird diese Erfahrung Anlaf zu Fragen und Zweifeln:
man will die Wahrheit endlich wissen. Da der junge Mensch noch nicht selbstindig
abwigen und aus eigener Uberzeugung urteilen kann, wird normalerweise jene
Seite den Sieg davontragen, die am meisten Verstindnis fiir seine Fragen und
Note zeigt. Das ist leider nicht immer die Schule, oft auch nicht das Elternhaus,
sondern irgend eine Gruppe Gleichaltriger fiir den Jungen oder eine augenblick-
lich angeschwéirmte Person fiir das Midchen.

Sie kritisieren dufleres Verhalten und Anschauungen ihrer Lehrer und Eltern,
indem sie diese mit ihrer augenblicklichen Gruppenauffassung (bei Jungen) oder
der augenblicklichen Wunschmoral (Madchen) vergleichen. Darum sind sie nicht
mehr bereit, die religidsen Wahrheiten von den Erwachsenen blind zu iibernehmen.
Man muf} also ihre Fragen ernstnehmen und sie griindlicher beantworten, Fin-
winde aus dieser Zeit nicht gleich als Ausdruck der Ehrfurchtslosigkeit abtun. Das
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Wichtigste aber ist, dafl eine neue Bereitschaft zum Glauben geweckt wird. Der
beste Weg dazu ist wiederum das lebendige Glaubensbeispiel der Erzieher selbst,
vor allem das des Mannes.

Sie lehnen jetzt das Mérchen ab, bejahen — wie sie meinen — das ,wirkliche®
Leben, obwohl fiir sie die eigentliche Wirklichkeit abenteuerlich und geheimnisvoll
bleibt. Ihre stereotype Frage lautet: ,Ist das denn auch wahr?“ — Trotzdem ist
ihre Phantasie ausgiebig damit beschiftigt, sich eine Zukunft auszumalen, die besser
und anders ist als ihre augenblickliche Lebensweise. Dieser suchende Wirklichkeits-
fanatismus ist an sich eine giinstige Voraussetzung fir die Vertiefung des Gottes-
bewuBltseins. Denn die innere Erfahrung der eigenen Begrenztheit schafft die
Grundlage dafiir, dafl sie ihre persénliche Abhéngigkeit von Gott empfindlicher
erleben.

In dieser Zeit sind fiir die religiése Vertiefung zwei Dinge geradezu entscheidend
— entsprechend der Grundbaltung dieser Krisenzeit: Der Junge gefillt sich in
phantasiertem Heldentum und sehnt sich in die Ferne in eine abenteucrliche Welt
— er versagt um so mehr im Alltag in der cinfachen Pflichterfillung. Das Madchen
schwirmt abwechselnd fiir konkrete Personen und ist darauf aus, mit ihnen inner-
lich in Beziehung zu kommen. Findet es noch keine feste Bindung, dann fiihlt es
sich oft einsam und verlassen.

Der Junge braucht zu religiéser Vertiefung vor allem die viterliche Hilfe: Die
menschlich heldenhaften ,Leistungen® Christi miissen ihm erschlossen werden. [hm
imponiert der Radikalismus der Tempelreinigung, die Kampfreden mit den Phari-
sdern, die Unbedingtheit der Forderungen zur Anderung der augenblicklichen
Verhiltnisse, die Aussicht auf Mitarbeit an einer besseren Zukunft. — Jedoch hat
er noch wenig Verstindnis fiir das innere Heldentum Christi, fiir seine Demut und
seine Bereitschaft zum Kreuz und Opfer. Jedoch imponiert ihm an Christus eine
andere Seite seines inneren Lebens: die Rube und Sicherheit seines Auftretens in
der Auseinandersetzung und Diskussion, wenn Er z. B, die Pharisder mit ihren
spitzfindigen Fragen ,platt setzt“; das iiberragende und staunenerregende Wissen
Christi; das Hineinschauenkonnen in die innersten Gedanken des Menschen.

Das Zweite: Der Junge mufl lernen, persénlich zu Christus beten zu kénnen. Die
angelernten Kindergebete miifiten teilweise ersetzt werden durch Erziehung zu
personlichem Zwiegesprich mit Christus, dem Fihrer durch das kommende Leben;
zu Christus, dem Welteroberer; zu Christus, der das Reich Gottes mit Hilfe von
Streitern und Beauftragten auch heute ausbreiten will.

Eltern und Erzieher sollten wenigstens diese Ansatzmoglichkeiten kennen und
nicht so sehr auf dem angelernten Wissens- und Gebetsschema festhalten wollen.

Beim Midchen liegt die seelische Situation vollig anders. Sein Schwérmen fir
konkrete Personen ist zwiespiltig: einerseits imponieren ihm noch stark duflere
Eigenschaften der angeschwirmten Ideale, anderseits sucht es innerliche Bezie-
hungen mit ihnen anzukniipfen, durch die es sich verstanden und ausschlieflich
beachtet fithlt. In dieser Zeit wire es also seelisch am giinstigsten, das Verhiltnis
Christi zu den einzelnen Frauengestalten nahezubringen: die Beziehung Christi zu
seiner Mutter, z. B. auf der Hochzeit zu Kana, aber auch auf dem Kreuzwege bis
zur Grablegung ihres Sohnes; die Freundschaft Christi mit Maria und Martha und
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die Besuche in ihrem Hause; sein Verhalten zu ihnen beim Tode des Lazarus; Christi
Stellungnahme fiir Magdalena vor den Pharisiern; oder seine erschiitternde und
doch ernste Haltung gegeniiber der Ehebrecherin. '

Midchen denken sich in dieser Zeit geradezu eifersiichtig in solche Beziehungen
hinein und konnen auf diese Weise ebenso einen Zugang zu betender Zwiesprache
mit Christus finden. Entscheidend ist dabei immer, dafl die schwirmerische Ideal-
suche, die ja religiésen Ursprungs ist, seelisch erfiillt und geldutert wird an einer
konkreten Gestalt, die die aufbrechende Sehnsucht nach Unendlichkeit und das
Verlangen nach Geborgenheit im Geheimnis nie enttiuscht.

Wenn so der werdende Mensch aus der kindlichen religiésen Vorstellungswelt in
eine wirkliche Idealwelt in Christus, den endlich-unendlichen Gottmenschen hinein-
gefithrt wird, dann erfillt der Erzieher seine stellvertretende Vateraufgabe an der
kommenden Generation. Ein Heilmittel fiir die Offentlichkeit wird die religiés ver-
wurzelte Vaterschaft aber erst, wenn sie institutionelle Gestalt gewinnt in der reli-
gios eindeutigen Schule; wenn die autoritire Macht der Gesinnungsgemeinschaft im
objektiven Geist der religids geprigten Schule dem Kinde und Jugendlichen zur
Selbstverstandlichkeit geworden ist. Das wire tiefenpsychologische Heilung der
offentlichen Meinung im besten Sinne.

Die Beurteilung aufiergewéhnlicher mystischer Phinomene
beim heiligen Johannes vom Kreuz

Von Univ.-Doz. Dr. Karl Deuringer, Freiburg i. Br.

Beim Blick aof den katholischen Lebensraum der Gegenwart fillt auf, mit wel-
cher Naivitdit man weithin die auflergewohnlichen Phinomene des mystischen
Lebens wie Uisionen, Auditionen, Ekstasen, Stigmatisierung u. a. m. als sichere und
unmittelbare Offenbarung Gottes hinnimmt!. Zwar hat es eine grundsitzliche
Bereitschaft dazu zu allen Zeiten gegeben nicht nur im Christentum, sondern auch
in auBerchristlichen Religionen; sie griindet auf dem tief im Menschen verwurzelten
Wunsch, das géttliche Wesen und Wirken unmittelbar zu erleben und sich sinn-
fallig seiner Wirklichkeit und Heilsmichtigkeit zu vergewissern.

Der moderne Mensch hat mehr als je dieses Bediirfnis, den Helfergott ,mit Han-
den zu greifen®, um in seiner Bedrdngnis durch Unglauben und Lebensangst an ihm
Halt zu finden. Er ist infolgedessen besonders begierig darauf und dankbar dafiir,
wenn irgendwo der ,verborgene Gott® sich sinnféillig manifestiert, ,mit Hinden
gieifbar wird“. Eine von allen Hemmungen des Taktes und der Diskretion entbun-
dene Publizistik sorgt in der Regel dafiir, dafl solche Méglichkeiten rasch und all-

1 Zum Problem als ganzem vgl. K. Rahner: Uisionen und Prophezeiungen, 1952;
ders.: Uber Uisionen und verwandte Erscheinungen, in: Geist und Leben 21 (1948),
179—213.





