Miissen Ordensleute sich unterscheiden ¢

Bemerkungen zum Selbstverstindnis und
zum Zeugnis des Ordensstandes

Von Peter Lippert CSSR, Hennef/Sieg

Das Thema ,Miissen Ordensleute sich unterscheiden?®, das mir gestellt
ist, fragt nicht unmittelbar danach, wieweit sich Ordensleute verschiedener
Genossenschaften voneinander unterscheiden miiiten, es meint vielmehr
die Frage, wieweit sich Ordensleute von den ,ibrigen“ Christen zu un-
terscheiden hétten. Es wird dies — im Zusammenhang dieser Tagung —
gefragt im Hinblick auf Satzungsdnderungen und -erneuerung; diese Fra-
ge mag dann konkret z. B. meinen: Miissen die Formen des Befehlens und
Gehorchens andere sein als bei Autoritdtsausiibung in der biirgerlichen
Gesellschaft? Intendieren notwendige Kontrollfunktionen mehr und an-
deres, als sie in jedem Gruppenbilde intendieren, das arbeitsfihig sein
soll? Hat die Hausordnung eine tiefere Dimension als iiberall dort, wo es
Hausordnungen sonst gibt? u. a. m. Zugespitzt lautet also die Frage: wel-
ches Prinzip ist maBgebend, das der , Anpassung®, wie es z. B. im Ordens-
dekret Nr. 3 zum Ausdruck kommt: ,Lebensweise, Gebet und Arbeit
miissen den korperlichen und seelischen Voraussetzungen der Menschen
von heute, aber auch ... den Erfordernissen des Apostolats, den Ansprii-
chen der Kultur, der sozialen und wirtschaftlichen Umwelt entsprechen®?
Oder gilt vorrangig ein Prinzip der Nichtanpassung, wie es ein Laie (G.
Bomans) formuliert: ,Wer wirklich glaubt, daB sein Gebet die ganze
Welt bestreicht, ist auch bereit, in einer Kutte zu beten, eine Tonsur zu
tragen, frith aufzustehen und asketisch zu leben. Wer das nicht mehr
glaubt, tritt aus, auch wenn er ohne Kutte dastehen diirfte... all das
Getue, vor allem ,alltdglich® zu sein, sieht an der Tatsache vorbei, daBl wir
es hier mit etwas Ungewohnlichem zu tun haben... Erweist sich dieser
Gedanke als abgetan, dann ist es besser, alle Kloster dem Erdboden gleich-
zumachen, als sie von innen her auszuhohlen... Entweder drinbleiben,
dann aber auch anders leben als in der Welt drauBen, oder austreten®?
Welches der beiden Prinzipien gilt? Wenn sie beide teilweise gelten, wo
begegnen sie sich? Prézisiert man unser Thema so, dann st6Bt man sofort
auf eine tieferliegende Frage: wer ist denn eigentlich der Ordensstand
und welchen Sinn hat er? Nur von dieser Grundsicht aus 148t sich das
SatzungsméBige fassen, nur aus der Grundlagenbesinnung ergeben sich
wirklich stichhaltige Kriterien fiir die Ordnung des Konkreten; die Frage
nach der Praxis fiihrt zur Frage nach dem Fundament.

Ob von Ordensleuten gilt und gelten soll, was den Titel eines Buches ab-
gegeben hat: ,sie leben anders®, das ist zwar nicht nur ein heutiges The-
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ma. Das stand als Frage auch hinter Schwierigkeiten, Leid Konflikt und
Entwicklung vieler Ordensgriindungen in der Geschichte. Aber es kann
kein Zweifel sein: das alles ist heute besonders akut.

A. FRAGESTAND
I. Wieso das Thema heute besonders akut ist

1. Die Kirche ist in einem tiefgreifenden UmwandlungsprozeB begriffen,
der allerdings nicht eindeutig und nicht sehr iibersichtlich verlduft. Auf-
grund von Beobachtungen und aus dem Glauben heraus kann man ihn
jedoch wohl im ganzen als ErneuerungsprozeB bezeichnen. Daf dieser
ProzeB in Gang kam, ist nicht zu verstehen ohne den sozialen und kulturel-
len Wandlungsvorgang, in dem die Menschheit in der zweiten Hélfte des
20. Jhdts steht, einen Vorgang, der zwar eine lange Vorgeschichte hat, der
aber nach Breite und nach Intensitit der Erfahrung seit dem 2. Weltkrieg
besonders brisant geworden ist. Im Gesamt all dieser Verénderungen las-
sen sich bei aller Verflechtung Wandlungen erkennen, die mehr inner-
kirchlich sind, und solche, die mehr aus dem Zusammenhang der Kirche
mit der Menschheit hervorgehen.

9. Der Zustand der heutigen Menschheit ,ist gekennzeichnet durch tiefe
und rasche Verinderungen. Vom Menschen, seiner Vernunft und schop-
ferischen Kraft gehen sie aus; sie wirken auf ihn wieder zuriick, auf des
Menschen ... Urteile und Wiinsche, auf seine Art und Weise, iliber die
Dinge und Menschen zu denken und mit ihnen umzugehen. So kann man
geradezu von einem sozialen und kulturellen Gestaltwandel der Welt
sprechen; er wirkt sich auch aus auf das religise Leben“ (Gaudium et
spes Nr. 4). Einzelbereiche dieses Vorganges sind: Industrialisierung und
fortschreitende Unterwerfung der Natur durch den Menschen, steigende
Verflechtung und Komplizierung der menschlichen Beziehungen, Zusam-
menwachsen zu einer Weltzivilisation, wachsende Versachlichung und
Verselbstiandigung einzelner Lebensgebiete. Diese Wandlungen enthalten
sowohl groBe VerheiBungen als auch ungeheuere Gefahren fiir den Men-
schen. Mehr denn je steht der Mensch vor den groBen Moglichkeiten und
den groBen Gefidhrdungen seiner selbst. Fortschritt und Entstellung des
Menschen, Ordnung und Chaos sind in verschirftem MaBe in seine Hand
gelegt.

3. Die Kirche hat sich auf dem 2. Vaticanum grundsatzlich positiv zu dem
Wandlungsvorgang gestellt, aber ebenso deutlich seine Gefahren aufge-
zeigt. Die Frage an die Christen ist nicht, ob sie diesen Vorgang wahrhaben
wollen, sondern wie diese Wandlungen aus dem Glauben bewiltigt und
zum Guten hin gemeistert werden kénnen.

4. An innerkirchlichen Entwicklungen und ,Bewegungen®, die auf dem 2.
Vaticanum ebenfalls grundsitzlich zum Zuge kamen, sind mit »Perfectae

183



caritatis Nr. 2 c zu erwihnen: biblische, liturgische, dogmatische, pastora-
le, 6kumenische, missionarische und soziale Bestrebungen.

5. Diese Vorginge haben fiir das Selbstverstindnis des Ordensstandes eine
unausweichliche Wirkung. Die Krise in den Orden ist weder zufillig, noch
ist sie allein auf den heutigen Glaubensschwund zuriickzufiihren, sondern
sie ist eine Funktion und ein Symptom der umfassenden Verinderungen.
In dieser Sicht sind Nachwuchsschwund, erhthte Zahl der Austritte, Un-
behagen im Mittelfeld der Orden und Unsicherheit auf den Reform-
kapiteln zu sehen. Sie sind nach all dem Gesagten eigentlich zu erwarten
und brauchen nicht kopfscheu zu machen, diirfen aber auch nicht verharm-
lost werden. Wie der gesamte VerdnderungsprozeB, in dem Kirche und
Menschheit stehen, sind sie einerseits unvermeidlich, miissen sie aber an-
derseits als Aufgabe gesehen und gemeistert werden.

II. Wie man unser Thema behandeln kénnte

1. Eine Moglichkeit wire eine beschreibende Analyse all der Lebensbe-
reiche, in denen sich das Anderssein der Ordensleute zeigen konnte, mit
der jeweils im einzelnen Bereich gestellten Frage, wieweit sich Ordens-
leute hier oder dort unterscheiden sollen. Ohne eine Grundlagenbesinnung
erscheint ein solches Verfahren jedoch als zu oberflichlich. Ordens-
erneuerung ist nicht méglich ohne Grundlagenbesinnung, Satzungsreform
nicht ohne die fundamentale Frage nach dem Sinn des Ordenslebens in
dieser sich wandelnden Welt.

2. Eine andere Moglichkeit wire eine umfassende, bessere theologische
Bestimmung des Ordenslebens aus vorwiegend innerkirchlichen Quellen.
Beachtliche Versuche hierzu sind unternommen worden '), die unentbehr-

') Hier wiren einige exegetische Arbeiten zu zitieren, etwa: R. Schnackenburg.
Die Vollkommenheit des Christen nach Matthéus, in: Christliche Existenz nach
dem Neuen Testament I, Miinchen 1967, 131—156 (urspriinglich: Die Voll-
kommenheit des Christen nach den Evangelien, in: GuL 32 [1959] 420—33);
ders., Die sittliche Botschaft des Neuen Testamentes, Miinchen 1962 (2. Aufl),
311£.; 33, 59, 96; ders., Evangelische Réte, in: LThK III (1959) 1245 f.; H. Schiir-
mann, Der Jlingerkreis Jesu als Zeichen fiir Israel (und als Urbild des kirch-
lichen Ritestandes) in: Gul 36 (1963) 21—35; W. Pesch, Die Evangelischen
Réte und des Neue Testament, in: Ordenskorr. 4 (1963) 86—96; ders., Die Voll-
kommenheit der Jiinger Jesu, ebda. 6 (1965) 195—205; ders. Paulus iiber die
Ehelosigkeit. ebda., 279—91; ders., Zur biblischen Begriindung des Ordens-
lebens, ebda. 31—47; E. Ranvez, Drei evangelische Réte? in: Conc 1 (1965)
748—52. Von systematischen Arbeiten wiren zu nennen: H.-U. v. Balthasar,
Zur Theologie des Ritestandes, in: St. Richter (Hrsg.), Das Wagnis der Nach-
folge, Paderborn 1964, 9—57; K. Rahner, Zur Theologie der Entsagung, in:
SchrTh III, Einsiedeln 195; ders., Uber die evangelischen Réte, in: SchrTh VII
(1966) 404—34 (auch: GuL 37 [1964] 17—34); D. Thalhammer, Jenseitige Men-
schen, Freiburg 1952: F. Wulf in verschiedenen Arbeiten, darunter in Ein-
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lich bleiben. Weil aber die heutigen Schwierigkeiten nicht nur aus inner-
kirchlichen Entwicklungen heraus kommen, geniigt die rein theologische
Besinnung nicht.

3. Zum Ziel fiihrt wohl nur eine Verhiltnisbestimmung des Ordenslebens
und seines Standortes zu allen Grundprozessen der Wandlung in Kirche
und Welt. Erst daraus ergibt sich die Moglichkeit einer Antwort auf die
Frage: Miissen sich Ordensleute unterscheiden? Eine solch umfassende
Sicht ist in der Literatur erst zogernd zu bemerken 2). Folgende Fragen-
komplexe wiren in die Betrachtung einzubeziehen:

a) Die neuen Akzente im christlichen Weltverhiltnis, wie sie in der Pa-

b)

storalkonstitution ,Gaudium et spes® und in der heutigen Theologie
sichtbar werden 3).

Eine genauere Sichtung der biblischen und ordensgeschichtlichen
Befunde.

Die Konsequenzen, die sich aus der Stellung des Laien als Vollbiirger
der Kirche ergeben, wie sie heute gesehen wird.

z

~—

fithrung und Kommentar zu ,Perfectae caritatis® in: LThK — Konzil II (1967)
und zu Kap. 5 und 6 von ,Lumen gentium* in: LThK — Konzil I (1966), ferner:
Braucht die Kirche noch Ordensleute? in: Theol. Akademie, hrsg. v. K. Rah-
ner — O. Semmelroth, Frankfurt 1967, 79—98; L. Holtz, Schwestern in der
Nachfolge Christi, Kevelar 1967. A. Fehringer, Leitbild klosterlichen Lebens,
Friedberg 1968; Zu ,Perfectae caritatis“ vgl. ferner: K. Siepen (Hrsg.), Das
Konzil und die Orden; A. Scheuermann, Die Ausfiihrungsbestimmungen zu den
Konzilsweisungen fiir die Ordensleute, in dieser Zeitschrift 8 (1967) 113—41;
A. Fehringer, Satzungsreform, Friedberg 1967; Wandlung in Treue, Band 9,
Werl 1966; L. Lennartz, DaB Christus sichtbar sei, Leutesdorf 1966; A. Grill-
meier, Erwédgungen zum Dekret iiber die zeitgendéssische Erneuerung des Or-
denslebens, in: GuL 93 (1966) 95—108; P.B. d’Azy, Das Ordensleben in der
Sicht des II. Vatikanischen Konzils, Kevelaer 1968

So bei E. Schillebeeckx, Das Ordensleben in der Auseinandersetzung mit dem
neuen Menschen- und Gottesbild, in dieser Zeitschrift 9 (1968) 105—34; Das
Ordensleben in Bewegung (Dokumentation) in: Cocilium 3 (1967) 676—87;
H. ClaaBens, Schwesternorden ohne Zukunft? Freiburg 1967; ders. (Hrsg.),
Dienst an der Welt, Freiburg 1969; O. H. Pesch, Ordensleben und Verkiindi-
gung, in: OK 9 (1968) 365—382. Diesem Aufsatz verdanken wir wertvolle An-
regungen

Von den vielen Arbeiten hierzu sei lediglich genannt: R. Vo6lkl, Christ und
Welt nach dem Neuen Testament, Wiirzburg 1961; G. Hierzenberger, Weltbe-
wertung bei Paulus, Diisseldorf 1967; R. Schnackenburg, Das Verstdndnis der
Welt im Neuen Testament, in: Christliche Existenz nach dem NT, Miinchen
1967, 157—880; vgl. ebda II. Band Miinchen 1968 9—32; J. B. Metz (Hrsg.), Welt-
verstindnis im Glauben, Mainz 1965; ders., Zur Theologie der Welt, Mainz
1968; B. Hiaring, Zusage an die Welif, Bergen-Enkheim 1968; G. Barauna
(Hrsg.), Die Kirche in der Welt von heute, Salzburg 1967; J. Oelinger, Christ-
liche Weltverantwortung, Koln 1968; P. Lippert, Christliche Welterfahrung, in:
Seels 38 (1968) 325—-30
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d) Die Bestimmung dessen, was Aufgabe und Sinn der Kirche als Gan-
zer in der Menschheit ist4).

4. An Einzelfragen konnte man aufzdhlen: Fragen nach der Stellung der
Frau in Kirche und Gesellschaft; Rolle und Deutung der Arbeit, des Be-
rufes und der Ausbildung in der heutigen Leistungsgesellschaft; anthro-
pologische Fragen5) (nach der Leib-Seele-Einheit des Menschen; dem
Verhiltnis von Kontemplation und Aktion und den kulturgeschichtlich
verschiedenen Moglichkeiten dieses Verhiltnisses; nach menschenwiirdigen
und praktikablen Formen des Gruppenlebens); moraltheologische Fragen
(z. B. nach der Rolle von Affektivitdt, Triebleben und Triebmeisterung;
nach dem Verhéltnis von Rat und Gebot); ekklesiologische Fragen (z. B.
nach dem Begriff der Stinde in der Kirche) ¢).

5. Es liegt auf der Hand, daB also in unserem Thema eine solche Fiille
von Fragen verborgen ist, daf§ diese unmdoglich alle hier behandelt werden
kénnen. Viele von ihnen sind zudem selbst noch nicht geklédrt. Aber wir
miissen wenigstens sehen, daf sie alle in unserem Thema stecken. Um nun
selbst einen Schritt weiter zu kommen, werden wir einige theologische
Sehweisen und Losungsversuche voraussetzen miissen. In der Darlegung
selbst wollen wir zunéchst einen Blick werfen auf bisher typische und
gingige Theorien des Ordenslebens, um dann selbst einen Vorschlag vor-
zulegen, der freilich der Diskussion unterworfen werden mubf.

B. THEORIEN ZUM ORDENSLEBEN
I. Gdngige Theorien

1. Die erste, wohl mehr unreflektierte Theorie steckt vielleicht in jener
Erziéhlung, da der Moénchsvater Antonius das Wort des Evangeliums hért,
alles zu verkaufen, den Armen zu geben und Christus nachzufolgen, da er
dies wortlich befolgt und in die Wiiste geht. Wenn auch das Ordensleben
seine Vorformen zu haben scheint (die Jungfrauen in den Gemeinden, von
denen Tertullian und Origines sprechen, vielleicht schon ntl. Briefe),
wenn auch das Monchtum nicht erst nach Konstantin entstanden ist, so
wird die angesehene Stellung der Kirche, der Kircheintritt der Massen

4 Vgl. A. Grillmeier, Wandernde XKirche und werdende Welt, Kdéln 1968;
J. Ooelinger, Christliche Weltverantwortung, Kéln 1968, 140—80; E. Bartsch,
Kirche im Heute, Miinchen 1967, 29—85

%) Zum Menschenbild der Konzilsdokumente vgl. E. Bartsch, Kirche im Heute,
Miinchen 1967, 87—150; R. Weiler, Die Frage des Menschen: Wer bin ich?
Koln 1968; M. Juritsch, Der Mensch — die ungeléste Frage? Friedberg 1968;
P. Lippert, Bekehrung zum Menschen? in: WortAntw 8 (1967) 102—06; 151—45

¢ F. Wulf, Priester, Ordensleute, Laien. Wandlungen der kirchlichen Sténde-
ordnung, in: GulL 41 (1968) 60—63
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aus Opportunismus vielleicht doch dazu beigetragen haben, auszuziehen
aus der Welt des Konformismus der Reichskirche, um Christus in eheloser
Bediirfnislosigkeit anzuhangen 7). Es wire wohl eine Vereinfachung, wollte
man iibersehen, dafl diese Bewegung, die zu den Eremiten der Wiiste und
ihren ersten Gruppierungen und Regeln fiihrte, sowohl spirituell-christ-
liche als auch kulturbezogen-kritische Funktion gehabt hat. Auch das
Zielbild dieser Lebensweise und seine Inhalte, Gottesliebe, Vollkommen-
heitsstreben, Kampf gegen die Didmonen, Nachfolge Christi, das engel-
gleiche Leben, die ataraxia und apatheia, sind sowohl von authentisch-
evangelischen wie von aulBerchristlich-zeitgebundenen Impulsen be-
stimmt 8), Hier erscheint das Leben des Monchs als das eigentliche Ernst-
machen mit dem Evangelium und seinen Forderungen.

2. Eine andere Theorie 146t das Ordensleben als die gréBere Garantie
fiir das ewige Heil erscheinen. In dem Vergleich vom Uberqueren des
Flusses bei Bernhard von Clairvaux kommt dies zum Ausdruck: die einen

7) Diese kritische Funktion ist nicht unumstritten, ja, sie wird teilweise in Ab-
rede gestellt: (U. Ranke-Heinemann, Das frithe Ménchtum. Seine Motive nach
den Selbstzeugnissen, Essen 1964, bes. 113—25; J. Sudbrack, GuL 40 [1967]
248, hilt diese Ausfithrungen trotz heilsamer Gegenposition fiir ,zu wenig
kritisch und distanziert”, was das Buch als Ganzes meint). Es ist hier gar
nicht priméir ein bewuBiter Protest gemeint, sondern eine soziologisch zu
erfassende Reaktion, ein Vorgang, der durch das Abebben des Kirche-Welt-
Kontrastes nach 313 bedingt ist und als Ganzer wohl nicht abzustreiten ist

Man vgl. hier G. Sudbrack, Die Botschaft des Dienens. Strukturanalytische
Reflexionen iiber den christlichen Gehorsam, in: GuL 40 (1967) 246—68, bes. den
ersten Teil der Arbeit; ferner die Ausfiihrungen liber Evagrius Ponticus bei
R. Bultot, Die Theologie der irdischen Wirklichkeiten, in: Conc 2 (1966) 674—81.
»Die erste Phase ist einzig durch die Gottsuche bestimmt. Es handelt sich um
einen Antrieb, nicht zur Heiligkeit besonderer oder héherer Art, sondern zum
Streben nach dem Heil. ,Was muf3 ich tun, um gerettet zu werden?‘, fragte
der Neuankdémmling seinen geistlichen Vater in der Wiiste. Benedikt be-
griindet das Klosterleben fiir den Berufenen damit, sein Heil zu wirken.
... Andere Ziele werden nicht ausgeschlossen, sind aber nicht entscheidend...
Wenn man darum auf einem ,bestimmten Dienst’, einem ,besonderen Amt‘, sei
es auch nur das des Zeugnisses oder Gebetes, bestehen wollte, wiirde man der
Wirklichkeit der monastischen Berufung, so wie sie jahrhundertelang im
Abendland gelebt wurde und wie sie heute noch stellenweise im Westen und
in der gesamten Ostkirche gelebt wird, nicht gerecht. ...In der zweiten Phase
der Ordensentwicklung kam ... der Wunsch hinzu, einen Dienst in der Kirche
zu erfiillen und eben durch diesen Dienst sein Heil zu wirken...“ (J. Leclercq,
Erneuerung des Ordenslebens, in: H. Schlier u.a. [Hrsg.], Strukturen christ-
licher Existenz, Wiirzburg 1968, 263—82, hier 267; dhnliches stellt, wenn auch
kritisch, fest: H.-U. v. Balthasar, Wer ist ein Christ?, Einsiedeln 1965, 44 f.).
Es sei — fiir diese ,,zweite Phase“ an wichtige, wenn auch inzwischen teilweise
verschwundene Ordensformen erinnert, die noch vor den Bettelorden auftraten:
Seelsorgeorden wie die Praemonstratenser, Ritterorden, Krankenpflegeorden
und Orden zur Befreiung von Gefangenen.

8
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waten durch eine Furt. Das ist nicht anstrengend, aber gefihrlich. Das sind
die Laien. Andere fahren mit einem Schiff hiniiber und iiberwachen dabei
den Verkehr auf der Briicke und auf der Furt, sie konnen notfalls solche,
die beim Durchwaten des Flusses in die Stromung geraten sind, retten.
Das sind die Prilaten der Kirche. Uber die Briicke zu gehen, ist dagegen
weder anstrengend noch gefihrlich, es ist das Verniinftigste. Die das tun,
sind die Ordensleute. Im Ordensleben liegt also die groBere Heilschance.
Niemals wurde ausdriicklich den Laien die Heilsmoglichkeit abgesprochen,
aber sie hatten eben Heilshoffnung, ,,obwohl® sie in der Welt lebten.

3. Eine andere Theorie geht zuriick auf Thomas von Aquin; sie ist bis in
unsere Zeit hinein bestimmend geblieben *).

a) Sie setzt an bei der Frage nach der Vollkommenheit und antwortet
hierauf, diese bestehe in der vollkommenen Gottes- und Néchstenliebe.
Die oberste Gestalt der Gottesliebe ist die Selbstbejahung Gottes. Die
zweite Art ist die Liebe der bereits mit Gott vereinten Seligen. Die dritte
Art ist, selbst wieder gestuft, die dem Menschen im Pilgerstand mdgliche
Liebe. Hindernis dieser Liebe sind die drei Grundtriebe, Besitztrieb,
Sexualtrieb, Eigenwillen. Uberwindung dieser Hindernisse ist die ganze
Absage an sie, also das Leben nach den Réiten. Diese Absage erfolgt in
den Geliibden. Zur Vollkommenheit gehort aber auch die vollkommene
Nichstenliebe, darum ist ein ,,gemischtes® Ordensleben die beste Form des
Lebens im Stand der zu erreichenden Vollkommenheit. Der Kern dieser
Theorie ist: Ordensleben ist die konsequente, die ernste, die radikale Form
christlicher Existenz. Das mag in verschiedenen Varianten ausgedriickt sein,
etwa biblisch: engere Nachfolge Christi; kultisch: Ordensleben ist Ganz-
opfer, hier iibereignet sich der Mensch ganz Gott und entzieht sich der
profanen Verfiigbarkeit; eschatologisch: der Ordenschrist lebt jetzt schon,
vor allem durch die Jungfriulichkeit, wie die Engel im Himmel '°).

b) Gegeniiber fritheren Theorien erscheint die des Thomas positiv. Ordens-
leben ist hier nicht Inbegriff des Christlichen wie manchmal vorher, son-
dern Mittel zur Freiheit fiir Gott und den Néachsten. Auch, daB die Dimen-
sion des Néichsten zu ihrem Recht kommt, beeindruckt hier. Schlieflich ist
diese Theorie von einer imponierenden Logik.

¢) Nachdenklich und kritisch werden wir Heutigen dennoch manches davon
betrachten: ist das Verhiltnis von Rat und Gebot, am NT gemessen, rich-
tig gesehen? Ohne dies jetzt niher begriinden zu konnen, mufl dies wohl

%) F. Wulf, Einfithrung zu PerfCar in: LThK-Konzil II; Thomas von Aquin, S. th.
II—IT g. 179—89; ders., De perf. vit. sprit. vgl. hierzu O. H. Pesch, a.a.0.
%) So z B. bei Sr. Jeanne d’Arc, in: Hat die Ordensfrau noch eine Aufgabe,
Freiburg 1968 (frz.: 1964), 13—19 (eine andere Perspektive herrscht auf den

folgenden Seiten, 20—31 und im folgenden Hauptteil dieser Arbeit)
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verneint werden '1). Werden die Ordensleute nicht ihrer Existenz im Pil-
gerstand zu sehr entnommen, wenn Thomas sagt, ,die Vollkommenheit,
auf die die Rite ausgerichtet sind, h&lt die Mitte ein zwischen... der
Vollkommenheit der ewigen Heimat® (d. h. der Seligen) und ,der Vollkom-
menheit des Weges® (d. h. der ,,Gebots-Christen*), vgl. S. th. II—II q. 44
ad 2 und ad 3? Ist es nicht problematisch, wenn die Gottesliebe der Kon-
templation, die Nichstenliebe der Aktion zugeordnet wird und von daher
die Kontemplation schlechthin den Primat erh&lt? Ist das vacare Deo und
der Dienst am Néchsten bei Thomas wirklich synthetisiert? Dal3 die Kon-
templation wichtiger ist, anderseits die Pflichten gegen den Nichsten Vor-
rang haben konnen, hat einen ,Rollenkonflikt“ begriindet, der bis in
unsere Zeit hineinwirkt, besonders in den tadtigen weiblichen Genossen-
schaften. Auch die Rede von Haupt- und Nebenzweck des Ordenslebens
konnte da nicht weiterhelfen. SchlieBlich mul man fragen: erfolgt Mei-
sterung der Triebunordnung am besten durch Totalabsage, wie sie im Le-
ben nach den Geliibden vorliegt? Hat denn nicht nur Triebmeisterung, son-
dern das Triebleben selbst auch eine positive Funktion bei der mensch-
lichen Reifung des Christen? Steckt nicht hier wieder ein a priori, das
anderswo in der thomanischen Anthropologie iiberwunden ist, aber in der
geistlichen Tradition stark verankert war, ein Weltpessimismus, der sich
nicht zur Ginze auf den biblischen Weltbegriff berufen kann?

d) Vor allem aber muBl man nicht angesichts einer heute kirchenamtlich
vertretenen Theologie, da man ,in der Welt“, im Laienstand nicht von
vornherein schlechteren Start und schlechtere Chancen habe, dall der fer-
vor caritatis (nach ,Lumen gentium“, 5. Kapitel) gerade nicht einigen
vorbehalten ist, fragen, wie man bei der Theorie von der Vollkommenheit
um eine Niedrigersetzung der Laienexistenz herumkommt, ob man nun
von engerer Nachfolge spricht, von ,ganz Gott gehdéren® u.i. — all das
trifft prinzipiell auf den ernsten Christen jedes Standes zu und spezifi-
ziert keine besondere Lebensform. Das wenigstens ist die heutige Sicht,
und gerade dadurch wird ja so vieles problematisch — frither war es ein-
facher, unverhiillt die Intensitét der christlichen Existenz mit einer be-
stimmten Lebensform zu identifizieren, weil man einfach voraussetzte, dafl
die andere Lebensform (Laie sein) per se weniger intensiv Nachfolge,
Gottgehorigkeit, Vollkommenheit war. Bei den bisher skizzierten Theorien
ergibt sich uns: sie enthalten sowohl authentische Impulse des Evange-
liums wie auch Beimischungen eines kulturbedingten Weltgefiihls als auch
sind sie mitbedingt durch das Nachlassen der Spannung Kirche-Welt nach

"y F. Wulf, LThK — Konzil I, 310; ebda., II, Einl. zu ,Perfectae caritatis“; B.
Hiring, Evangelische Rite (vgl. oben Anm. 1); ders., Die allgemeine Berufung
zur Vollkommenheit als Grundzug der christlichen Moral, in: G. Thils und
K. V. Truhlar (Hrsg.), Laien und christliche Vollkommenheit, Freiburg 1966,
115—54
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313, die nun fast notwendig zu einer Differenzierung innerhalb der Kirche
fiihren muBite, und zwar im wertenden Sinn: war bis dahin die Kirche im
Verhiltnis zu den Nichtchristen die Elite, das heilige, gottgeweihte Volk,
so werden das nun bestimmte Stinde in der Kirche: Klerus und Monche.
Eine Untersuchung tiiber den Gebrauch biblischer, auf die Kirche be-
zogener Ausdriicke kénnte dies erweisen. Dieser Vorgang ist zwar — so-
ziologisch — wverstéindlich, aber theologisch bedauerlich. So helfen die
klassischen Theorien nicht recht weiter, die von Thomas ebensowenig wie
die von der groBeren Heilschance, wenn man z. B. an das Kapitel von der
Berufung aller zur Heiligkeit denkt, das uns das 2. Vaticanum vorlegt.

4. Darum versucht eine weitere Theorie den Ordensstand als eschatolo-
gisches Zeichen zu deuten.

a) Der eigentiimlichen Doppeldimension der Gottesherrschaft in ihrem
»Schon da“ und ,noch nicht vollendet* entspricht die eigentiimliche Po-
laritét christlichen Weltverhiltnisses, ,,zu haben, als hitte man nicht®
(1 Kor 7,29—31). Das ist allen Christen gemeinsam, es muB von allen ge-
lebt werden, kann aber nicht von allen Christen gleichermafBen zeichen-
haft verleiblicht und sichtbar gemacht werden. Darum hétten die Laien die
schon angebrochene Erldstheit der Welt und die Weltliebe Gottes zu be-
zeugen, indem sie sich weltlich engagieren; die Ordensleute hingegen hét-
ten das Auslangen auf die kiinftige Vollendung zu bezeugen und, ,daB
die Gestalt dieser Welt vergeht“, und so schulde jeder Stand in der Kirche
dem anderen je sein Zeugnis; erst aus beiden zusammen werde sichtbar,
was christliches Leben im tiefsten ist. Wiederholt greift das Konzil solche
Gedanken auf.

b) Diese Theorie, die hier stark vergrobert werden muBte, gibt es zudem
in mehreren Varianten, etwa darin, daB die einen mehr eine reale Vor-
wegnahme des kiinftigen ,,engelgleichen® Lebens betonen, wihrend andere
mehr die Bezeugung des Unterwegs, der Suche nach der kiinftigen Stitte
in den Vordergrund stellen. Eine weitere Variante der Zeichentheologie
ist jene, welche sagt, der Ordensstand habe zur Aufgabe, die Dienstbar-
keit der Kirche an der Menschheit besonders eindeutig darzustellen. Die-
ser Aspekt kann sich ebenfalls auf eine Konzilsstelle berufen (LG 46,1).
Diese Theorie ist in manchen ihrer Ausprigungen sehr hilfreich. Sie er-
moglicht ein briiderliches Miteinander beider Stinde, vermeidet die Welt-
abwertung, die den klassischen Theorien innewohnt, und hat eine biblisch
legitime Weltauffassung und Eschatologie zur Grundlage.

c) Aber sie hat darin ihre Schwiche, daB es wohl kaum einzige ratio
existendi eines ganzen Standes sein kann, anderen etwas zu bezeugen; das
kénnte leicht zu einem ,, Vordemonstrieren® werden. Es gibt nach der Bibel
ein Tatzeugnis. Dies geschieht aber gerade wie unbeabsichtigt. Wehe der
Schwester, die Gebet und Néchstenliebe prim dr iiben wiirde, um an-
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deren etwas zu bezeugen. Aullerdem — geniigt es als Motiv fiir die Wahl
des Ordensstandes, ,,eschatologisches Zeichen“ sein zu wollen 12) ? Vielleicht
mull man auch fragen, ist die Zeichenwirkung, die dieser Stand schon durch
seine bloBe Existenz gibt, wirklich so deutlich, wenn es solche Diskussionen
wie die heutigen gibt? Damit wird zwar den Bezweiflern des Ritestandes
nicht etwa recht gegeben, aber muBl man dann nicht fragen, ob eine so
miBverstindliche Zeichenfunktion der Hauptgrund dafiir sein kann,
daf es diesen Stand gibt? So sehr diese Deutung Hilfreiches enthilt, kann
auch sie nicht das letzte Wort sein.

5. Einen weiteren Schritt versucht E. Schillebeeckx zu tun. Er bezieht be-
wulBt die Verdnderungen im Gottesbild, Weltbild und Menschenbild in
seine Erwégungen ein. Auch so bleibe fiir manche Menschen ein auf ,einen
religiosen Wert“ gerichteter, spezifischer Lebensentwurf sinnvoll. Sch. ver-
steht unter diesem, das Leben spezifizierenden religisen Wert nicht blof
die Hoherform der Gottesliebe, den ,fervor caritatis“, den die klassische
Aszetik dem Raétestand vorbehielt. Das ist ja nun nach dem 5. Kap. von
,Lumen gentium® nicht mehr moglich (vgl. jedoch PerfCar Nr. 5 und 6,
wieder anders Apost.Act Nr. 2 und bes. GdSp Nr. 39 u. a.). — Allerdings
scheint hier nicht griindlich genug gefragt zu werden, wie dieser ,reli-
gitse Wert“ inhaltlich nidher zu bestimmen sei und wie er sich zu anderen
Werten in diesem Lebensentwurf und zu dem religiosen Wert im Lebens-
entwurf eines Laien verhalte.

6. Eine weit verbreitete, wenn auch selten systematisch vertretene Theo-
rie kénnte man die ,,Theorie der Arbeitsteilung“ nennen. Sie ist auf den
ersten Blick der Zeichentheorie nah verwandt. Jene spricht von Sichtbar-
machen: die zwei Aspekte dessen, was, nach Stdnden verteilt, sichtbar ge-
macht wird, ist nicht etwa weltlich-geistlich, Welt-Gott, sondern je einer
der Aspekte der Doppel-Wirklichkeit , Gottesherrschaft®, das ,Schon-jetzt-
aber unvollendet* der basileia theou, also geschichtliche Aspekte.
Ersetzt man diese biblisch begriindete Polaritdt durch das Gegensatzpaar
geistlich-weltlich o. d., entsteht die jetzt zu beschreibende Theorie der
Arbeitsteilung zwischen Ordensleuten und Laien, die mehrere
Formen hat:

a) Die traditionell-stindische Variante: Seit Cassian sagt man gern: die
Mbonche beten (Aaron und Hur stiitzen die Arme des betenden Moses, der
Kirche), wihrend die , Weltleute“ arbeiten, (und spéter: die Ritter kdmp-
fen). Jeder hat so seinen Platz zum gemeinsamen Wohl der res publica.
b) Die psychologisch motivierte Variante: was man selbst nie tite, ver-
langt man von den gottgeweihten Personen. Sie sind sozusagen fiir das

2) Vgl G. Sudbrack, Das Neue wagen — das Alte gewinnen, in: GuL 41 (1968)
159—73. Auch S. steht der Betonung der Provokation als Sinnziel des Ordens-
lebens reserviert gegeniiber, bes. ebda., 165 ff.
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Heilige delegiert, man delegiert die Pflichten, die das Heilige als Anfor-
derungen stellt. Hier ist wohl h#ufig ein Projektionsmechanismus am
Werk: man sichert sich vor dem Anspruch des Heiligen durch Projektion
der Anforderungen auf die Gottgeweihten; man stellt an sie entsprechende
Anforderungen, gibt im iibrigen gern zu, daBl man , weniger® ist, findet dies
aber ebenso in Ordnung, wie man es den Ausgesonderten veriibelt, wenn
sie sich geben wie normale Menschen.

¢) Die kulturgeschichtliche Variante: es ist die Meinung, leider habe die
Aufthebung der Kléster im Raum der Reformation ménchisch-strenge Ele-
mente ins gesamte Gemeinwesen hineingespiilt. Wahrenddessen sei der
orbis catholicus unbekiimmert-diesseitig geblieben, er hatte ja (als Ge-
wichtsausgleich) seine Monche, und dies sei der Entwicklung im Protestan-
tismus vorzuziehen.

Es braucht nicht betont zu werden, daBl diese halbreflexen, aber gar nicht
seltenen Deutungen des Ordenslebens geradezu stehen und fallen damit,
dafl sich dieses in méglichst vielen Dingen ,unterscheidet®.

II. Praxis als unreflexe Ergdnzung der Theorien

Die Praxis war oft genug eine unreflexe Ergénzung der Theorien iiber das
Ordensleben, sie konnte auflockernd oder verengend wirken, so daB die
geistlichen Theorien einerseits wie spitere Kodifizierungen der Praxis
erscheinen, anderseits aber diese Praxis selbst wieder beeinfluit haben.

1. Auflocdkernde Wirkungen

a) Vielzahl der Motive. Offensichtlich sind die Motive fiir Ordensgriin-
dungen nicht immer die gleichen gewesen: Auszug aus der Welt, Anbetung
Gottes und Schule des Herrendienstes. Abwehr der Hiresie, Abwehr eines
Wohlstandsmaterialismus, Flirsorge fiir junge Menschen und hilflose Er-
wachsene (Unterricht, Erziehung, Krankendienst, Gefangenenloskauf).

b) Ubernahme neuer Aufgaben. Ofter erzwang die Situation eine von der
urspriinglichen Intention und Theorie abweichende Praxis. Die Missions-
tatigkeit der Benediktiner im frithen Mittelalter ist ein interessantes Fak-
tum und zeigt, wie die auf eine Situation der Kirche geforderte Antwort
wirksamer sein kann als Grundsatzprogramme.

¢) Die Tatsache, daB es verschiedene Deutungen des Ordenslebens gege-
ben hat und daB die heute geldufige Dreizahl der Geliibde verhiltnis-
méBig spidt aufkam, ist fiir diese Vielfalt ein Indiz. So wird man einerseits
die These wagen kénnen, Sonderformen christlichen Lebens, Vorformen
»des® Ordenlebens habe es in der Kirche immer gegeben (vgl. die An-
spielung in Nr. 1 von PerfCar), aber ,das“ Ordensleben im prizise um-
schreibaren, kanonisch definierbaren Sinn ist eine Abstraktion, eine Zu-
sammenfassung von einander #hnlichen, aber doch oft verschieden be-
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griindeten christlichen Existenzweisen. Darauf weist auch hin, daB8 jahr-
hundertelang nicht streng-klausurierte Genossenschaften nicht als Teile
des Standes der Vollkommenheit angesehen wurden (was jedoch im CIC
der Fall ist), daB anderseits die Sikularinstitute auch in den Konzils-
duBerungen nicht ganz klar eingeordnet werden.

d) Von hier aus kann man vielleicht sagen, Ordensgenossenschaft und
Leben in ihr seien analoge Begriffe, die auf vielerlei Weise verwirklicht
sein konnen. Dies hitte auch fiir Selbstverstindnis und Sinndeutung seine
Folgen.

2. Verengende Wirkungen

a) In der Geschichte hat beziiglich der Theorie eine Motivgruppe den
Sieg davongetragen: die monastische. Sie wurde auch zur Theorie der
anderen, auch neueren Genossenschaften. Das hat die schon erwihnten
Rollenkonflikte mitgeschaffen.

b) Bestimmte Formen des Ordenslebens wurden seitens der rémischen
Verwaltungspraxis nicht als vollgiiltig anerkannt, konnten sich entweder
nicht durchsetzen oder mufBiten sich als Laienvereinigungen ,maskieren®,
obwohl sie heute kanonisch zum Stand der Religiosen gehtren und dies
wohl das theologisch Richtigere ist. So konnte sich eine umfassende Stand-
ortbestimmung des Ordenslebens verzdgern '3).

III. Ergebnis

1. Als Sinnelemente einer besonderen christlichen Lebensform (,,Ordens-
leben“) haben sich herauskristallisiert:

a) GroBere Christusndhe
b) Eschatologisches Zeugnis
¢) Dienst am Nichsten

2. Es stellt sich nun die Frage: laufen diese drei Elemente beziehungslos
nebenher, schneiden sie sich wie Parallelen erst im Unendlichen, oder sind
sie aufeinander bezogen? Wenn es ein Grundelement gibt, das die anderen
begriindet und erklirt, welches ist es dann, die Christusnihe (der klas-
sische Hauptzweck), das Zeugnis oder der Dienst? Man konnte dies mit
einem Dreieck erldutern. Seine Winkel sind unsere drei Grundelemente.
Gibt es einen Winkel, aus dem die Linien zu den iibrigen hin ausstrahlen
und das Dreieck erst erstehen lassen?

3. Vom Konzil her erscheint die Frage offen. Denn obwohl die Konzils-

aussagen, besonders Kapitel 6 von ,Lumen gentium“ und , Perfectae cari-
tatis“ eine christologische und besonders eine ekklesiologische Vertiefung

%) Fiir eine griindlichere Dokumentation wiren die Quellen der Ordensgeschichte
zu konsultieren. Einige Beispiele bietet z. B. M. Prager, Die religiosen Frauen-
orden, Augsburg 1968, bes. 45—50
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in der Sicht des Ordenslebens gebracht haben, so darf man doch wohl
sagen, was F. Wulf zu Art. 44 von ,Lumen gentium® bemerkt: die Einzel-
aussagen seien noch nicht geniigend miteinander verbunden, es fehle die
alles tragende Mitte. ,Noch einmal ein Beweis dafiir, daB die Theologie
des Ritestandes erst unterwegs ist“'4). ,Eine Reihe von Fragen der
Stidndetheologie, insbesondere des Ordenslebens, sind eben zur Zeit so in
FluB, daB es noch keine von allen angenommenen Antworten darauf
gibt* 15). Weil sich in den Texten selbst deutlich Kompromisse und nicht
synthetisierte verschiedene Ansitze finden, weil schlieflich in ,Perfectae
caritatis“ die Perspektiven der Pastoralkonstitution (die danach erst ver-
handelt wurde) noch nicht voll deutlich werden, bleiben die Konzilsaus-
sagen bei aller Bedeutsamkeit fiir weitere Uberlegungen offen.

C. DISKUSSIONSVORSCHLAG
Vorbemerkung

Im folgenden wird alles vorausgesetzt, was eine biblisch gefiillte, kon-
ziliar orientierte Auffassung von Kirche und christlicher Existenz an dog-
matischen, ethischen und spirituellen Wirklichkeiten umfassen mufl. Gera-
de weil die geistliche Wirklichkeit ,Kirche* und ,Christsein“ ernst ge-
nommen wird, darf im folgenden niichtern geredet werden. Es brauchen
geistliche Kategorien wie Glaube, Charisma u. a. nicht dem Ordensstand
ausdriicklich vindiziert zu werden, weil sie gemeinchristliche Wirklichkeiten
sind.

I. Der Vorschlag selbst

1. Eine Ordensgenossenschaft ist eine Gruppe von Christen, zusammen-
gefiihrt zur Losung einer kirchlichen Aufgabe, die nur oder wenigstens
besser von einer Gruppe gelost werden kann. Dabei verstehen wir unter
»kirchlicher Aufgabe“ nicht primir einen Dienst fiir die Kirche, sondern
eine Teilhabe an der Gesamtaufgabe der Kirche an der Menschheit. Solche
Mitarbeit schlieBt ein restloses Engagement ein, eine ,heilige Bindung®
(Lumen gentium) und die Bereitschaft, sich nicht nur punktuell zu binden,
sondern im Rahmen einer gréBeren , Grundaufgabe® stindig neue Einzel-
aufgaben in den Blick zu nehmen. Dadurch, daf diese Gruppe von Christen
ihr ganzes Leben in den Dienst dieser Aufgabe stellt, gibt sie ein Zeugnis

4y LThK — Konzil I, 310

%) Ebda., 287. So erscheint z. B. in den Artikeln 5 und 6 von ,Perfectae caritatis®
die klassische Ordenstheologie, die bei der personlichen Christusbeziehung
(»Selbstheiligung®) einsetzt und sowohl Dienst als auch Zeugnis daraus ent-
wickelt (vgl. hier nochmals LThK — Konzil II, 276—80); anderseits erklért
Art. 8 die Tatigkeit als zum Wesen der aktiven Gemeinschaften gehorig.
Zum Begriff des Apostolates vgl.: A. Senftle, Die apostolische Funktion der
kontemplativen und der aktiven Orden, in: OK (1968) 394—403
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fiir die Kirche und ihren Glauben. Durch diese Hingabe verwirklicht der
zu solchem Auftrag Berufene seine Christusbeziehung im gréBtméglichen
MaB.

2. Welche kirchlichen Aufgaben das sind, ob solche, die im einzelnen bei
der Griindung die Genossenschaft zusammengefiihrt haben, oder andere,
damals unbekannte, aber heute dringliche, wird jeweils neu zu priifen
sein.

3. Dabei ist es relativ unerheblich, ob diese Aufgaben mit dem Wesen der
Kirche eng zusammenhéngen (wie die Seelsorge) oder von ihr zu einer
bestimmten Zeit subsididr tibernommen werden. Wichtig ist hingegen, ob
diese Aufgaben sich zu einer bestimmten Zeit als fiir die Kirche dringlich
(ob wesentlich oder subsididr) erweisen oder nicht. Danach wére zu be-
stimmen, wieweit solche Aufgaben zu Aufgaben fiir Ordensgemeinschaf-
ten werden konnen.

4. Unter Aufgabe verstehen wir hier nicht nur Aktivitdt zielgerichteter
Art (wie Krankenpflege u. a.). Auch die Schaffung von Oasen der Medi-
tation, theologische Forschungsarbeit, Gottesdienst mit den Laien zusam-
men sind keine parasitdren Formen des Lebens, sondern erfiillen gerade in
einer technich-operativen Kultur schon rein menschlich ein wichtiges
Bediirfnis.

In einer notwendig durch weltverdnderte Aktivitdt geprigten Kultur be-
darf es der , Denkzentren®, nicht im Sinn von ,Denkvorgéngen®, die auch
dem Computer moglich sind, sondern des deutenden und orientierenden
Be-denkens der Probleme dieser zukunftsgewandten, hoffenden und
Hoffnung suchenden Menschheit. Wenn es wahr ist, dafl die Kirche der
menschlichen Gesellschaft eine Deutungshilfe vom Glauben her schuldig
ist, so wéren solche Denkzentren eine wichtige Teilnahme an diesem Auf-
trag der Kirche. Es braucht kaum betont zu werden, daf}, weil es sich um
Christen handelt, Analyse der Fakten, Meditation und fiirbittend-solida-
risches Gebet fiir die Not der Menschheit untrennbar miteinander verbun-
den wiren. Bedenkt man noch, daBl die beschaulichen Kléster auch Ort
der Vermittlung und Einiibung des Meditierens sein konnten (,Kloster
auf Zeit“ fiir Besucher), sieht man ihre groBe Bedeutung. In unserem Vor-
schlag haben also die kontemplativen Gemeinschaften ihren vollen Platz,
vorausgesetzt nur, sie verstehen sich nicht als Idealform christlichen Le-
bens, sondern komplementér zu dessen {ibrigen Formen.

5. Auf den Einwand, was denn eigentlich eine solche Gemeinschaft, die
um einer Aufgabe willen da ist, von Laiengruppen unterscheide, kurz,
warum man als Lehrerin Schwester werden solle, ist zu sagen: es gibt in
jedem Leben eine Vielzahl von Funktionen: Arbeit und Erwerb des Unter-
haltes, Bedarfsdeckung, Wohnen, Freizeit und Erholung, Kommunikation
und Austausch, Bildung u.a. Auch bei punktuell gleicher Titigkeit im
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einzelnen weist doch wohl das Ordensleben im Dienste einer bestimmten
Tétigkeit eine Konzentration der verschiedenen Funktionen auf diese
Aufgabe auf; nicht als ob alle Funktionen und Lebensbereiche davon
aufgesogen wiirden, aber sie werden doch stirker darauf ausgerichtet.
Damit aber wird eine groBere Wirksamkeit erzielt (intensiverer Dienst)
und damit die Dringlichkeit dieses Dienstes bezeugt, dadurch schlieBlich
die Haltung selbst, aus der diese Sammlung der Funktionen um den
Dienst herum erfolgt, der Glaube. Man wird dann schlieBlich sagen kén-
nen: das Zeugnis, das aus dem Dienst erwichst, aber eben mehr umfaBt
als diesen Dienst selbst, ndmlich das Engagement fiir ihn, bis in den sonst
»privaten Bereich“ hinein, beglaubigt seinerseists wieder den Dienst und
macht ihn dadurch erst wieder voll wirksam, weil glaubwiirdig. Das heifB3t
nun nicht, dal jede Krankenschwester Ordensfrau sein miisse. Aber es
bedeutet, daB es sehr angemessen ist, wenn fiir manche Tatigkeiten
eine Gruppe der dort Téatigen diesen Dienst in gréBerer Funktionsstraf-
fung versieht, vor allem wenn solche Téatigkeiten faktisch teils als Auf-
gabe der biirgerlichen Gesellschaft, teils als — vielleicht subsididr — kirch-
liche Aufgabe ausgetibt werden.

6. Uns scheint, daBl diese Zuordnung der Motive des Dienens, des Zeugnis-
ses und der Christusndhe als einzige einen Zugang dazu erdffnet, warum
Orden so verschieden aussehen, wie ihre Zwecke (Haupt- und Neben-
zweck) zu harmonisieren seien, wo bei der Erneuerung anzusetzen sei
u. a.; denn Christusnachfolge und Gottesliebe zum Grundelement zu ma-
chen, verschldgt heute insofern nicht mehr, als nach heutigem Welt- und
Laienverstindnis damit nicht gesagt ist, warum ich nun Gott so, im Rite-
stand, besonders lieben kidnne (was friiher unreflex vorausgesetzt wurde).

7. Die Tatsache verschiedener, anderer Deutungen spricht nicht gegen
uns. Ja, wir kénnen durchaus damit rechnen, dafl das Ordensleben selbst
in seinen vielen Formen wie friihere so auch unsere Deutungen iiberleben
wird. Niemand braucht auch zu befiirchten, frither aus den verkehrten
Griinden ins Kloster gegangen zu sein. Immer sind Christen in diese Le-
bensform eingetreten, weil diese von der Kirche empfohlen war und
einem ur-evangelischen Impuls entsprach. Wenn in der Theorie dieser Im-~
puls oft unbefriedigend reflektiert wurde, so ist nur eingetreten, was es
sonst im menschlichen Leben auch gibt: daB der Mensch in seiner Refle-
xion niemals alle seine Antriebe addquat ins BewulBtsein heben kann,
deswegen aber dennoch aus bestimmten Grundantrieben und also nicht
planlos handelt.

8. Vielleicht werden wir trotz unseres weiten Begriffes vom Sinn des Ré-
testandes noch deutlicher zwischen unmittelbar funktionalen Ordens-
griindungen und mittelbar funktionalen, moénchischen Gruppierungen un-
terscheiden konnen. Alle hitten sie Auftrag und Dienst, aber Unmit-
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telbarkeit und BewuBtsein in der Berufswahl wire verschieden stark, so
wie ja auch ein Arzt und ein Kiinstler seinen Auftrag an der Gesellschaft
hat, aber dieser Dienst an den Menschen nicht die gleiche Breite in der
bewuBten Berufswahl einnimmt. Das kénnte dann in der Praxis vielleicht
weiterhin zu verschiedenen Stilformen und Lebensweisen fithren, auch,
was die konkreten ReformmaBnahmen betrifft.

II. Theologische Begriindung des Diskussionsvor-
schlages

1. Das NT kennt prinzipiell keine Ethik der Selbstvervollkommnung,

sondern der Hingabe an Gott und Menschen. In dieser Linie des , Voll-

kommen werden durch Dienen® fiigt sich unser Vorschlag ein.

2. Diese Hingabe ist eine Grundweise, wie der Christ zu Christus kommt.
Sie ist eine materiale Kategorie, Inhalt seiner Christusbeziehung é).
Grundsitzlich hat der ausdriicklich religidse Vollzug gegeniiber dem
»horizontalen“ Bereich des christlichen Dienens folgende unaufgebbare
Funktion:

a) motivierende Funktion: christlicher Menschendienst ist christologisch
begriindet: ,Liebet einander, wie ich euch geliebt habe.“ Das mufl immer
wieder angeeignet werden.

b) explizierende Funktion: Gebet und religioser Vollzug sind die Arti-
kulation des stindigen, wenn auch impliziten Verhéltnisses zu Christus

%) Zum theologischen Problem des Zusammenhanges von Gottes- und Nichsten-
liebe wvgl.: E. Schillebeeckx, Personale Begegnung mit Gott, Mainz 1965; K.
Rahner, Uber die Einheit von Gottes- und Nichstenliebe, in: Schr. z. Theol.
VI, Eindiedeln 1965, 277—98 (auch GuL 38 [1965] 168—85). Kritisch hierzu:
H. Urs v. Balthasar, Unmittelbarkeit zu Gott, in: Conec 3 (1967) 707—13 und:
Cordula oder der Ernstfall, Einsiedeln 1966. Auswege weisen: W.Sudbrack,
Gott finden — in Einsamkeit oder Néichstenliebe? in: GuL 41 (1968) 4—21;
ders., Probleme — Prognosen einer kommenden Spiritualitit, Wiirzburg 1969,
53—139; M. Lohrer, Glaube und Mitmenschlichkeit, in: E. Hesse-H. Erharter
(Hrsg.), Koinonia, Wien 1968, 11—30. Gerade von den letztgenannten Arbeiten
her erweist sich die Fragestellung: Gott oder Mensch? als Scheinalternative,
die fiir die Deutung des Ordenslebens keine Hilfe zu bieten vermag. Darum
stimmen wir auch nicht folgenden Sétzen zu: ,Darum wird es sich auch nicht
dndern, daB fiir diese Berufung der Verzicht wesentlich ist, ein tieferer Ver-
zicht als der auf die Ehe, als der auf den Ertrag unserer Arbeit und als der
auf die Entscheidung iiber den Verlauf unseres Lebens. Gott will wirklich
den Verzicht auf unser eigenes Entfaltungs- und Erfiillungsstreben, er will den
Verzicht darauf, daB wir ihn auf unseren eigenen Wegen suchen* (M. H. Augste,
Reformvorschlige fiir das Ordensleben, in: GrEntschl 24 [1968] 85 ff., hier 86).
Hinter den Teilproblemen, etwa der Alternative Selbstverleugnung oder Selbst-
entfaltung, die ebenfalls eine Scheinalternative ist, steht die Frage nach Maog-
lichkeit und Inhalt eines christlichen Humanismus. Neben den hier bereits
zitierten Arbeiten vgl. H. Mynarek, Gott oder der Mensch im Mittelpunkt,

Donauworth 1968
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im Alltag. Dieses In-Worte-Fassen ist lebensnotwendig, damit die Christus-
beziehung des Alltags nicht verkiimmert. Wie jede personale Beziehung
mufB} sich auch das Sein in Christus immer wieder in Wort und Zeichen
verdeutlichen.

¢) ermdéglichend-schenkende Funktion: solche Zeichen der Gottesliebe und
des Glaubens vertiefen diese Haltung wiederum (wie ja die Sakramente
bewirken, was sie bezeichnen).

3. Darum ist es konsequent, wenn Menschen, die sich mit ihrem Leben
einem kirchlichen Dienst verschreiben, auch in gréBerer Ausdriick-
lichkeit die Christusbeziehung leben, d. h. auch quantitativ ,mehr beten“
als Laien. Das dndert an der grundsétzlichen Zuordnung von Alltag und
Gebet, wie wir sie angedeutet haben, nichts.

4. Diese betont sachliche Sicht steht nicht im geringsten im Widerspruch
mit der biblisch begriindeten, beliebten Betonung der Kirche als briider-
licher Gemeinde. Sachlichkeit und Briiderlichkeit schlieBen sich deshalb
nicht aus, weil Briiderlichkeit als solche noch keine bestimmte Struktur
impliziert, sondern die Seele vieler Strukturen sein kann (freilich nicht
aller). Wenn wir heute von briiderlichen Strukturen sprechen, von Bruder-
schaft u. 4., meinen wir Strukturen mit ausgeprigten Elementen der Part-
nerschaft und Mitbestimmung. Das ist durchaus berechtigt. Das wird aber
in der heutigen Situation auch von einer funktional-sachlichen Analyse
der Aufgaben einer Gruppe gefordert. So begegnet sich diese sachliche
Sehweise mit der biblischen Briiderlichkeitshaltung; der Unterschied liegt
also in den Aspekten (hier Struktur, dort Mentalitdt) und in der Aus-
drucksweise. Aber beide Ansétze konvergieren in dem, was wir heute als
briiderliche Gemeinde wiinschen und herbeisehnen.

D. ERGEBNISSE FUR UNSER THEMA

Es mag bis jetzt so ausgesehen haben, als hdtten wir uns, weitab von un-
serer Fragestellung, mit theoretischen Spekulationen beschéftigt. Aber
es scheint mir, alles kommt darauf an, ob die bisher vorgetragenen Uber-
legungen haltbar sind. Dann ergédben sich ndmlich daraus folgende Fol-
gerungen:

1. Die Prilavenz derjenigen spirituellen Kategorien, die Dienst und Soli-
daritdt ausdriicken. Es ist ja bemerkenswert, wie oft bestimmte Worte in
neueren Biichern wiederkehren: nicht geben, sondern teilen; dabeisein,
Présenz, Engagement, Verfiigbarkeit.

2. Die Geliibde wiren dann zu sehen als Bindungen an das Leben dieser
Gemeinschaft. Aus dem totalen Dienst heraus erhellt, daBl solche Bindun-
gen nicht beliebig l6sbar sein kénnen wie ein Arbeitnehmerverhiltnis.
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a) Ehelosigkeit wire dann — durch in Ubereinstimmung mit dem
Wortsinn von Mt 19,11f — zu sehen als ein solches Ergriffensein von
diesem meinem Lebensauftrag und Weg zu Christus (nicht also einfach-
hin von Christusliebe, die allein ja diesen Weg gar nicht fordert), das als
,existenziell nicht anders konnen“ (E. Schillebeeckx) bezeichnet werden
kann.

b) Armut wire dann zu sehen als Giitergemeinschaft, Erwerbs- und
Nutzungsgemeinschaft, wie es einer aktionsfihigen Dienstgruppe um
ihres Dienstes willen héchst angemessen ist, und als Konsumaszese, wie
es der Anspruchslosigkeit des apostolischen Dienstes (im weiten Sinn) und
einer recht verstandenen Solidaritdt derer, die eine kirchliche Aufgabe er-
flillen, mit den Menschen abgefordert ist. Dabei bliebe aber ein verhdltnis-
miBig groBer Spielraum fiir Einzellésungen, wie er ja faktisch gegeben
ist, vor allem, wo es um die rationelle Erfiillung der iibernommenen Auf-
gabe geht.

¢) Der Gehorsam wire primér dann zu sehen als fundamentale Bin-
dung an die Gemeinschaft, was im Vollzug hauptséchlich Ordnungsgehor-
sam bedeutete, im Grunde aber durchaus den Charakter der Ubergabe,
des Risikos, der vorausgehenden Bejahung des kiinftigen Unvorherseh-
baren und so des vertrauenden Glaubens und auch des Kreuzes einschlis-
se 7)., Die Geliibde ,oder dhnliche heilige Bindungen® (Lumen Gentium)
wiren demnach nicht primar um ihrer selbst willen gesetzte aszetische Tat,
sondern Erméglichungen dieser Lebensform, wobei freilich sténdige asze-
tische Bemiihung notwendig eingeschlossen ist.

3. Von hier aus ergiibe sich eine Synthetisierung von Haupt- und Neben-
zweck bzw. die Aufhebung dieses Unterschiedes. Die Selbstheiligung des
fiir diesen Dienst Berufenen erfolgt eben durch diesen Dienst und das
treue Ausharren in ihm.

4. Die Lebensformen einer Genossenschaft wiren im einzelnen vom Dienst
her zu beurteilen und nicht umgekehrt. Dazu gehort insbesondere:

a) Niichterne Aufgabenfindung in der jeweiligen Zeitsituation

Es braucht kaum ausgefiihrt zu werden, welche Wichtigkeit in unserer
Sicht die Reflexion auf die Aufgabe einer Genossenschaft bekommt. Dabei
muB man sich klar sein, daB diese Aufgabenfindung erschwert wird von
weitergreifenden Unklarheiten:

7) K. Rahner, Marginalien iiber den Gehorsam, in: Sendung und Gnade, Inns-
bruck 1959, 493—516; G. Sudbrack, Die Botschaft des Dienens. Strukturanaly-
tische Reflexionen iiber den christlichen Gehorsam, in: GuL 40 (1967) 246—68;
H.-J. Wallraff, Mitgliedschaft und Mitverantwortung in den Orden heute. Aus
der Sicht des Jesuitenordens, in: GuL 41 (1968) 47—59; H. Krauss, Der Ge-
horsam gegeniiber Menschen in Ordenssatzungen, in: GuL 39 (1966) 252 ff.
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aa) fiir die Kontemplativen durch die noch unsichere Zuordnung von MuBe
und Aktivitdt in einer weltgestalterisch-technischen Leistungsgesellschaft;
bb) fiir die karitativen Gruppen durch Unklarheiten im Bezug auf die
Rolle der kirchlichen Caritas in einer pluralistischen Gesellschaft;

bb) fiir die unterrichtenden Gruppen von der Unklarheit beziiglich der
genauen Rolle kirchlicher Schulen sowie von allgemeinen Problemen der
Pidagogik, z. B. Koedukation, neue Schultypen, Rolle der Internate, auBer-
schulische Bildungswege;

cc) fiir die seelsorglich Tétigen von der allgemeinen Konzeptionsunsicher-
heit in bezug auf Ziel und Methoden der Seelsorge. Diese Erschwerungen
sind da, sie brauchen nicht mutlos zu machen, aber sie miissen gesehen
werden.

b) Respektierung soziologischer '8) und psychologischer 1?) Gesetzmipigkeiten

Die Einzelaspekte dieser Problematik kénnen hier nicht weiter abgehan-
delt werden. Es sei nur auf die Wichtigkeit dieser Sichten besonders hin-
gewiesen. Es ist eine im letzten theologische und sehr konziliare Einsicht,
daBl mit Theologie allein Fragen der Verfassung, der Rolle der Oberinnen,
Rollenkonflikte zwischen Innen- und AuBentitigkeit sowie Fragen der
Werbung nicht zu 16sen sind.

c) Entideologisierung einzelner Lebensiuflerungen, z. B. der Frage der Klei-

dung, des Gehorsams, des Stillschweigens, des materiellen Standards; Ein-
zelformen im Leben der Genossenschaft wiren dann rein pragmatisch,
d. h. in bezug auf den iibernommenen Dienst zu priifen.

5. Die Frage, ob Ordensleute sich unterscheiden miissen, wandelt sich zur
Frage, ob Ordensleute sich nach all dem Gesagten unterscheiden werden.

a) Dies ist eindeutig und prinzipiell zu bejahen, weil das gemeinsame Le-
ben im Dienst der Aufgabe samt den in den Geliibden ausgesprochenen
Verzichten notwendig eine Unterscheidung von der Lebensform des Laien
mit sich bringt. Diese Unterscheidung ist aber nicht angestrebtes Ziel, son-
dern notwendige Folge des Lebens in dieser Lebensform. Weil diese Le-
bensform sich um des Dienstes willen in totalem Engagement konsti-
tuiert, unterscheidet sie sich sowohl von einem Betrieb als auch von einer
Kaserne als auch — dies sei besonders deutlich gesagt — von einer Fami-
lie. All diese Modelle des Zusammenlebens geben nur Teilaspekte wieder,
keines geniigt ganz.

b) Wie sich diese Unterscheidung in der Lebensform im Einzelnen kund-
tut, kann jedoch verschieden ausfallen, solange der Charakter einer Le-

') R. Hostie (Hrsg), Die Ordensfrau in ihrer Gemeinschaft, Kevelaer 1968; Sr.
Jeanne d’Arc, a.a.0. (vgl. oben Anm. 10), 35—161

%) M. Dolores, Die Entfaltung der Persénlichkeit im Ordensleben, Luzern 1965
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bensform unter totalem Verzicht auf Familiengriindung, eigenstindige
Verfiigung iiber materielle Giiter und eigenstindige Lebensplanung ge-
wahrt und um dieser Lebensform willen bejaht wird.

¢) Nicht theologisch-prinzipiell, aber praktisch ist folgendes zu beriick-
sichtigen. Wenn die Lebensformen der Ordensleute von ihrem Dienst her
gesehen und geformt werden, wenn kein religios-aszetisches Anderssein in
einzelnen Lebensformen um des Andersseins willen gesucht wird, so wird
groBere Schlichtheit die Folge sein, damit aber eine Minderung der Augen-
filligkeit. Diese Minderung mag teilweise legitim sein. Aber schon um der
Nachwuchsgewinnung willen und wegen der oft notwendigen Unterstiit-
zung durch staatliche und kirchliche Stellen muB diese Minderung wohl
durch andere Formen der ,public relations® so weit ausgeglichen werden,
daB die Genossenschaften bekannt bleiben und ihre Rolle in Gesellschaft
und Kirche moglichst klar umrissen erscheint (niemand ergreift einen
Beruf, den er nicht kennt, die 6ffentliche Meinung kann keine Institutio-
nen schiitzen und unterstiitzen, von denen sie nichts weil3).

d) Nicht der Ernst der Gottes- und Néchstenliebe bildet ein Unterschei-
dungsmerkmal, sondern die Straffung der Lebensfunktionen auf die kirch-
liche Aufgabe hin. Da es sich um kirchliche Aufgaben handelt, wird auch
in dieser sehr niichternen Sicht eine ausdriickliche kirchliche und christ-
liche Lebensweise gelebt; so mag dem melius ac beatius des Tridentinums
in bezug auf das ehelose Leben Rechnung getragen werden, denn diese
Lebensweise ist in bestimmtem Sinn ausdriicklich kirchlicher und damit —
in der Dimension der Sichtbarkeit — ausdriicklicher christlich als die
des Laien.

Wir kommen damit an das Ende unserer Uberlegungen. Diese wollen sich
ausdriicklich als Diskussionsgrundlage verstehen. Sollten sie sich als
richtig erweisen, so wiirde sich von daher eine gewisse Erntichterung be-
ziiglich des Ordenslebens ergeben. Anderseits erscheint mir diese theore-
tische Grundlage tragfihig genug, um einen festen Grundsatzstandpunkt
zu ermdglichen; solange dieser bejaht und festgehalten wird, wiirden sich
daraus fiir das konkrete Reformwerk und auch fiir die Frage, inwieweit
sich Genossenschaften anpassen diirfen und wieweit sie sich unterschei-
den miissen, bestimmte allgemeine Orientierungen ergeben, insofern im-
mer nach dem jeweiligen Auftrag und der jeweiligen Berufung einer Ge-
nossenschaft gefragt wird und diese die Lebensformen bestimmt. In Ein-
zelheiten wiirde sich gerade bei entschlossen bejahtem Grundansatz ver-
hiiltnismaBig viel Spielraum fiir praktische Erwégungen ergeben.
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