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EIN CHRISTLICHES EUROPA?

ANMERKUNGEN ZU VERGANGENHEIT UND ZUKUNFT EINES ZUSAMMEN-
WACHSENDEN KONTINENTS

In den Worten des rémischen Kurienkardinals Walter Kasper war es eine ,Stern-
stunde der Okumene®, als sich vom 06.-08. Mai 2004 in Stuttgart Mitglieder von -
ber 150 Geistlichen Bewegungen aus allen christlichen Konfessionen zu einem
Kongress versammelten. Auf dem Programm stand nicht nur in vielen Einzelveran-
staltungen, ,miteinander Reichtum entdecken und teilen®, sondern auch die ge-
meinsame Sorge um die Zukunft Europas, das durch die Neuaufnahme von zehn
neuen Mitgliedslandern eine neue Etappe seiner Geschichte beginnt. Eine ,Bot-
schaft an Europa“, die am 08. Mai verabschiedet wurde, will zum Ausdruck bringen,
dass die Geistlichen Bewegungen mithelfen méchten, die neue Européische Union
zu einer Gemeinschaft der Geschwisterlichkeit und christlicher Werte bilden zu hel-
fen (siehe den Text in diesem Heft, S. 49-50).

In diesem Prozess engagiert sich auch die Schénstatt-Bewegung. Dabei weiB
sie sich einem Auftrag ihres Griinders verpflichtet. Aus der Betrachtung der Ge-
schichte des Abendlandes kam P. Joseph Kentenich zur Uberzeugung, dass der
europdische Kontinent und die von seiner Kultur beeinflussten Teile der Welt nicht
nur eine christliche Geschichte haben, sondern sich auch fiir die Weitervermittlung
christlicher Werte in die Zukunft verantwortlich zu halten haben. Ist Europa, ist das
europdische Christentum dazu féhig und bereit? Welche Konsequenzen ergeben
sich aus der Geschichte des Christentums in diesem Kontinent?

Zur Geschichte des Christentums in Europa

Die Apostelgeschichte beschreibt den Anfang des Christentums in Europa als
visiondres Geschehen. Die von Paulus gegriindeten und inspirierten Gemeinden
werden zu Keimzellen eines von der Hauskirche aus strukturierten Christentums,
das zur eigentimlichen hellenistisch-rdmischen Prégung der friihkirchlichen Ge-
meinden fihrt. Die zentrale einigende Rolle spielt dabei die zunehmend wichtiger
werdende rémische Petrus-Tradition.

Die Entwicklung einer christlichen Theologie geschieht auf dem Hintergrund der
heidnischen Denkiraditionen. Dabei nimmt das Christentum Einflisse der klassi-
schen griechischen Philosophie (Platon, Aristoteles), des Hellenismus (Plotin, Neu-
platonismus), der Mysterienkulte und vorderorientalischer Religionen auf. Die KI&-
rung der eigenen Christologie und Trinitatslehre geschieht mit dem in der Umwelt
vorgefundenen Instrumentarium und der entsprechenden Terminologie. Fir die
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Wiedererlangung der philosophisch-theologischen Hohenlage der Spétantike, die
nach der Volkerwanderung verloren gegangen war und erst im Hochmittelalter
(Scholastik) wieder erreicht wurde, war die Vermittiung des antiken Erbes (iber das
islamische Spanien entscheidend.

Bleibendes Erbe der ersten Jahrhunderte europdischen Christentums ist die en-
ge Orientierung des Kirchenrechts am rémischen Recht und der Liturgie an den re-
ligiés-zivilen Riten des rédmischen Kaiserreichs. Daraus entwickelte sich eine beson-
dere juristische Denkform des westlichen Christentums und die Pragung der lateini-
schen Liturgie (wie Formen, Gebetsstil).

Durchgéngiges Konflikifeld des europdischen Christentums ist das aufeinander
bezogene, sich im Spannungsfeld von Hegemonie und Autonomie entwickelnde
Verhéltnis von Kirche und Staat. Marksteine dieser Entwicklung sind der Zeitraum
zwischen Konstantin (Christentum als erlaubte Religion) und Theodosius (Christen-
tum als Staatsreligion, ZusammenstdBe mit Ambrosius), Karl der GroBe, die hoch-
mittelalterlichen Pépste Innozenz IIl. und Bonifaz VIII., die in der Zeit der Konfessio-
nalisierung praktizierten neuen Formen einer Zuordnung von Kirche und Staat so-
wie die Konflikifelder des 19. und 20. Jahrhunderts (S&kularisierung, Staatskirchen-
tum, Trennung von Kirche und Staat, konkordatér geregeltes Verhéltnis).

Seit dem 14. Jahrhundert charakterisiert sich das européische Christentum
durch missionarische Expansion. Dabei wird vielfach mit dem christlichen Glauben
auch die europaische Zivilisation und Kultur exportiert. Missionierung geht mit Kolo-
nialisierung und Export bestimmter kultureller Traditionen einher.

Die durch die Reformationen des 15. und 16. Jahrhunderts verursachte Konfes-
sionalisierung Europas hat ihre Konsequenzen vor allem in einem neuen Staat-
Kirche-Verhéltnis, in einer mehr oder weniger gelungenen Ethisierung von Religion
und in einem Lernprozess von Pluralitat und Toleranz.

Ein entscheidender Einschnitt in der Glaubensgeschichte Europas ist die Aufklé-
rung und ihre politische Durchsetzung im Gefolge der Franzdsischen Revolution.
Unter ihrem Einfluss werden wesentliche Elemente des christlichen Wertekonsen-
ses Europas in einem sékularisierten Gewand aufgegriffen und umgeformt. Zu nen-
nen sind etwa Wert und Wirde des Menschen, seine Gleichheit und Freiheit, Institu-
tionen menschlichen Zusammenlebens. Von Napoleon stammt die Aussage, das
Kernstiick seines Gesetzbuchs, des Code civil, sei die Ehescheidung. Seit dem
ausgehenden 18. Jahrhundert gestaltet das Individuum die Normativitat der Institu-
tion.

Im 19. Jahrhundert kommt es zunéchst zu einer Desékularisierung Europas. Die
einerseits national bestimmten, andererseits zunehmend auf ,Rom“ ausgerichteten
,Katholizismen* prégen das gesellschaftliche Antlitz Europas von neuem. Trotz kon-
fliktiver Beziehungen (Kulturk&mpfe) nehmen Christen entscheidenden Einfluss auf
die Entwicklung des Sozialstaats. Das birgt die Versuchung in sich, die notwendige
Distanz zum Staat nicht einzuhalten; die andauernde Kritik an der Haltung der Kir-
chen in der Zeit des Nationalsozialismus mag paradigmatisch dafir stehen.
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Dass in Europa die Entwicklung zu einer pluralistischen Gesellschaft mit einer
nicht zu Ubersehenden Sékularisierung der religiésen Praxis und des 6ffentlichen
Klimas einher gegangen ist, kann mit Blick auf die USA mdglicherweise als ein Son-
derweg charakterisiert werden. Von daher ergeben sich unterschiedliche Szenarien
flir eine mégliche Zukunftsperspektive des christlichen Europas: Sékularisierung
und Desékularisierung kénnen als langfristige Prozesse gesehen werden, die sich in
Zyklen vollziehen — oder der Prozess der Entchristlichung kann als notwendige Fol-
ge der Modernisierung (im Sinne der Institutionalisierung und Differenzierung) ge-
deutet werden. Davon héngt die Zukunft des Christentums in Europas weitgehend
ab.

Weichenstellungen europdischer Geschichte nach Joseph Kente-
nich

In der Reflexion Joseph Kentenichs auf die europdische Geschichte gibt es im
Verlauf der Entwicklung mehrere Knotenpunkte, an denen er Verdnderungen und
Neuorientierungen festmacht.

Die erste entscheidende Weichenstellung flr Europa, so Kentenich, war die Ent-
scheidung zum Christentum in der zweiten Phase der Christianisierung nach dem
Ende des Romischen Reichs. Die meisten germanischen Stdmme der Vélkerwan-
derungszeit schlossen sich dem arianisch geprégten Christentum an. Erst die Fran-
ken unter Chlodwig . lieBen sich um die Wende vom 5. zum 6. Jahrhundert gemas
dem Glaubensbekenntnis von Nizda (325) taufen. Diese Entscheidung war nach
Kentenich eine Entscheidung gegen eine nationale Kirche und fiir die Zugehdrigkeit
zur Universalkirche. Gleichzeitig war das Bekenntnis zu den zwei Naturen in Jesus
Christus eine Hilfe, Géttliches und Menschliches zu unterscheiden — die theologi-
sche Klarheit war eine Hilfe bei der Herausbildung von Staats- und Regierungsfor-
men, in denen Kirche und Welt nicht getrennt, aber doch unterscheidbar waren. Die
Entwicklung des européischen Westens hin zur Eigensténdigkeit unterschiedlicher
Sachbereiche, wie sie vom Zweiten Vatikanischen Konzil in ,Gaudium et spes* auf-
gegriffen und angewandt wurde, hat hier ihre lange nachwirkenden geistesge-
schichtlichen Wurzeln.

In diese Richtung flihrt auch die zweite Weichenstellung, die sich nach Kente-
nich mit den groBen abendléndischen Theologen verbindet. Im 5. Jahrhundert ak-
zentuiert die Theologie des bedeutendsten westlichen Kirchenvaters, des Nordafri-
kaners Aurelius Augustinus, unter dem Eindruck des inneren und &uBeren Zerfalls
des Rdémischen Reiches die Geringfiigigkeit menschlicher Méglichkeiten und eige-
nen Heilswirkens. Augustinus ist der groBe Theologe der géttlichen Gnade, auf die
der Mensch bedingungslos angewiesen ist. Eigenes Tun bleibt — Augustins persén-
liche Erfahrung steht im Hintergrund — immer Fragment. Der Theologe der géttli-
chen Erstursache erlebte im westlichen Europa durch die Reformatoren des 16.

53



Jahrhunderts eine neue Renaissance. Die Gnade allein — Martin Luther brachte den
augustinischen Ansatz auf diese prégnante Formel.

So sehr P. Kentenich das uneingeschrénkte Vertrauen auf Gott betonte und mit
dem heiligen Vinzenz Pallotti den Primat der Erstursache alles Seins und Wirkens
hochschétzte, spielte fir seine Theologie der Ansatz eines anderen Theologen die
Hauptrolle. Thomas von Aquin, der fiir seine Werke auf die philosophische Tradition
des bis ins Hochmittelalter in Europa weitgehend vergessenen Griechen Aristoteles
zuriickgreifen konnte, dessen Schriften erst kurz zuvor auf dem Umweg dber mus-
limische Gelehrte Spaniens als lateinische Ubersetzungen griechischer Originale
aus dem Arabischen bekannt geworden waren, sah stérker die Eigenverantwortlich-
keit des Menschen. Gegeniiber der géttlichen Erstursache betonte er den Beitrag
der menschlichen Zweitursache. Dieser Denkansatz ermdglichte es Thomas,
menschlichem Handeln eine gewisse Autonomie zuzusprechen. Der Aufschwung
der Wissenschaften, die besondere Bedeutung der Universitdten und die sich in ei-
ner bis dahin ungekannten Art dem Menschen als Mittelpunkt zuwendenden Kiinste
sind ohne diese Akzentverschiebung des Thomas von Aquin nicht denkbar. Ohne
die differenzierte Wirkungsgeschichte in Thomismus und Neuscholastik zu berick-
sichtigen, kann festgehalten werden, dass mit Thomas von Aquin die Eigensténdig-
keit kultureller Sachbereiche denkerisch erméglicht und seitdem umgesetzt wurde.

Daraus ergab sich freilich ein anderes Problem — und das ist die dritte Weichen-
stellung in der abendl&ndischen Geschichte, auf die P. Kentenich hinweist. Mit zu-
nehmender Autonomie der Wissenschaften und ihrer Emanzipation vom kirchlichen
Lehramt nahmen die Konflikte zu. Die friihneuzeitlichen Auseinandersetzungen um
die von der Kirche eingeforderte Letztzusténdigkeit auch in den (Natur-) Wissen-
schaften auf der einen und das Selbstbewusstsein der auf der Wahrheit ihrer Unter-
suchungsergebnisse beharrenden Wissenschaftler auf der anderen Seite flihrten zu
einer zunehmenden Entfremdung zwischen der — Ubrigens nicht nur der katholi-
schen - Kirche und den neuen Leitdisziplinen, fiir die Theologie eine immer geringe-
re Rolle spielte. Die abnehmende persénliche religiése Bindung vieler
Wissenschaftler bis zum 18. Jahrhundert kann als Symbol dafiir stehen.

Unter dieser Perspektive ist die Aufklarung flir P. Kentenich eine Periode in der
abendlandischen Geistesgeschichte, die er durchaus kritisch betrachtet und wiirdigt.
Dabei ist der Gesichtspunkt nicht die von ihm bejahte und als typisch flir das ro-
misch-katholische Christentum bezeichnete Eigenstdndigkeit der Wissenschaften
und Lebensbereiche, sondern dass — um mit Friedrich Nietzsche zu reden - die Er-
de von der Sonne losgekettet wurde. Kentenich denunziert die Entwicklungen seit
der Aufklarung als den Versuch, die Welt allein auf Grund autonom ablaufender Na-
turgesetze und menschlichen Handelns zu erklaren. Es geht ihm nicht um die For-
derung bloBer ,Gléubigkeit — dazu forderte er selbst viel zu oft auf, alles kritisch
nachzuprifen und die Gesetzmé&Bigkeiten herauszuarbeiten -, sondern darum, ,hin-
ter* den beobachteten Phdnomenen die géttliche Tiefendimension wahrzunehmen.
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Das Wort, das Kentenich in den 1960er Jahren flir diesen zu leistenden Vorgang
einflihrte, lautet ,Psychologie der Zweitursachen“. Ganz im Sinn der Pastoralkonsti-
tution des Zweiten Vatikanischen Konzils wollte er die S&kularisierung der moder-
nen Welt iberwinden helfen durch eine neue integrative Sichtweise, welche Gott
nicht als Gegner oder Behinderer menschlicher Féhigkeiten, Erfindungen und Ent-
deckungen sieht. Die Welt zu lieben, in der Welt heimisch zu sein, emotional an die
Welt gebunden zu sein — aber gleichzeitig in dieser Welt den Gott des Lebens inne
zu werden und an ihn sich auszuliefern (,Spurensuche): diesen Spagat zu vollbrin-
gen mutete P. Kentenich dem heutigen Menschen zu. Doch ergeben sich aus einer
solchen Sichtweise auch Perspektiven fir das neue Europa?

Perspektiven flir Europa

In der gegenwartigen politischen Diskussion werden unter dem Stichwort ,Got-
tesbezug in der Verfassung“ manche Stellvertreterkriege gefiihrt. Denn es geht um
mehr als nur die Nennung eines Namens. Vertreter aller Richtungen sind sich einig
darliber, dass die kulturelle, politische und wirtschaftliche Tradition vielen Wurzeln
entstammt. Sie alle zu nennen, vielleicht der Reihe nach aufzuzéhlen, wére durch-
aus redlich. Der historische Uberblick am Beginn dieses Artikels zeigt auf, dass die
europdische Geschichte kein einliniger Prozess gewesen ist. Das Christentum hat
das Gesicht des Kontinents geprdgt — nicht nur im Mittelalter, sondern bis heute;
man braucht nur an den Beitrag zu denken, den der polnische Katholizismus und
Papst Johannes Paul Il. beim Zusammenbruch des Kommunismus geleistet haben.
Die Profilierung des Christentums geschah aber auch in der Auseinandersetzung
etwa mit dem Islam — angefangen von Karl Martell im 8. Jahrhundert (ber die Tir-
kenkriege zwischen dem 16. und 18. Jahrhundert bis zum ,Kopftuchstreit* unserer
Tage. Die Werte der Aufkl&rung, wie sie sich in dem programmatischen Dreiklang
der Franzdsischen Revolution ,Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit manifestieren,
haben ihre letzten Wurzeln in der Heiligen Schrift, selost wenn sich die Kirche lange
schwer mit ihrer Realisierung tat. Der Beitrag der Schonstatt-Bewegung und ande-
rer Geistlicher Gemeinschaften zu einem neuen Europa kann deshalb nicht zuletzt
in der Vermittlung einer solchen integrativen Sichtweise bestehen: Europa hat viele
Wurzeln, die zusammen gesehen werden missen. Europa ist kein einheitlicher
Kontinent, sondern lebt von der Pluralitit seiner historischen, kulturellen und religié-
sen Wurzeln. Sie prégen die unterschiedlichen geistigen Strémungen unseres Kon-
tinents aus. Bei ndherem Hinsehen zeigt sich freilich der unverzichtbare Beitrag,
den das Christentum bei diesem Formierungsprozess geleistet hat und nach wie vor
leistet.

Dieses historische Erbe verpflichtet Europa flir die Zukunft. Als P. Kentenich am
14. Mérz 1947 von Papst Pius XIl. in Privataudienz empfangen wurde, versprach er
ihm, dass die Sakularinstitute, vor allem der Schénstatt-Bewegung, sich einsetzen
wirden fiir die Erneuerung einer christlichen Gesellschaftsordnung. Die gemeinsa-
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me Aktion der Geistlichen Bewegungen aus verschiedenen christlichen Konfessio-
nen geht in die gleiche Richtung. Das Europa der Zukunft soll kein Kontinent sein,
der sich allein an dkonomischen Werten orientiert; dafir diirften schon die personel-
len Ressourcen nicht ausreichend sein. Europa muss seine Féhigkeiten zur Bildung
und Durchsetzung von Werten ins Spiel bringen. Der Katalog von menschlichen
Grundrechten, wie er zuerst in der amerikanischen Verfassung von 1776 formuliert
wurde, ist europdisches Erbe. Die Durchsetzung dieser Grundrechte, die sowohl in-
dividuelle als auch soziale Rechte und Verpflichtungen betreffen, bedurfte wohl ei-
nes enormen Engagements und forderte in zwei Weltkriegen einen sehr hohen
Blutzoll. Gott sei Dank gibt es auch das friedlichere Modell der Uberwindung der
kommunistischen Systeme, so dass am Beginn des 21. Jahrhunderts das Modell
Europa als ein Beispiel dafir stehen kann, wie aus einer grundsatzlichen Orientie-
rung an einer wertebasierten Grundordnung ein Kontinent friedlich zusammenzu-
wachsen vermag.

Der Kontinent Europa darf jedoch nicht zur Festung Europa werden. Auch das
gehdrt zum Abendland-Konzept P. Kentenichs. In der Griindungsurkunde der
Schoénstatt-Bewegung vom 18. Oktober 1914 spielt das ,dariiber hinaus” eine zent-
rale Rolle. Die Verantwortung Europas endet nicht an seinen Grenzen. Der missio-
narische Impuls fiihrt bis heute viele Menschen in andere Léander. Die Kritik P. Ken-
tenichs an diesem Engagement bleibt jedoch bis heute giiltig: Hat sich von Europa
ausgehende Mission in vergangenen Jahrhunderten nicht zu sehr mit européischem
Imperialismus und Kolonialismus vermischt? Wurde nicht allzu oft christlicher Glau-
be in européischen Formen verkiindigt? Ergibt sich nicht vielleicht von da her die
Verpflichtung, als Christen die Sorgen und Note anderer Kontinente wahrzunehmen
und sie nicht zu vergessen. Auch fiir die Geistliche Bewegung Schonstatt gilt: La-
teinamerika ist viel mehr im Bewusstsein als Asien und Afrika. Engagement fiir Eu-
ropa kann auch bedeuten, die (christlichen und religiésen) Zukunftschancen und
Geféhrdungen der lbrigen Welt zu sehen, an ihnen teilzunehmen und sich davon
bereichern zu lassen.

Der Einsatz flir Europa war fir P. Kentenich nie Selbstzweck. Er stand unter der
Prémisse, dass Gott sich seines européisch-abendldndischen Volkes von neuem
erbarmen werde. Europa, das als erster Kontinent in Génze den christlichen Glau-
ben angenommen hatte, soll seiner Uberzeugung nach dauerhaft Zeugnis fiir die
Fortsetzung der Heilsgeschichte ablegen. Diesen Anspruch einzulésen, scheint an-
gesichts einer drohenden Okonomisierung und Rationalisierung des neuen Europa
schwierig. Aber sie entspricht dem, was spirituelle Kréfte, an ihrer Spitze Papst Jo-
hannes Paul II., diesem neuen Europa an Visionskraft zumuten.
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