Der Grund der Mission : Die iiberreich gewordene Gnade
Von Hermann Kardinal Volk, Bischof von Mainz*

Vier Sétze fallen uns auf in dem Evangelium (Mt 28, 16—20): ,Einige aber
hatten Zweifel . . . Jesus sagt: Mir ist alle Macht im Himmel und auf der
Erde gegeben . . . Macht alle Menschen zu meinen Jiingern . . . Und ich bin
bei euch alle Tage bis zur Vollendung der Welt.’

,Mir ist alle Macht im Himmel und auf der Erde gegeben’: Das ist wohl der
Grund dafiir, daB Jesus den nidchsten Satz sagen kann: ,Darum geht zu
allen Volkern und macht alle Menschen zu meinen Jiingern und tauft sie.’

,Mir ist alle Macht im Himmel und auf der Erde gegeben.’ Das ist nicht
nur die Macht zu senden, die er freilich hat, sondern es ist ja eine Macht,
die denen verkiindet werden muB, denen das Evangelium gebracht werden
soll. Es ist das Evangelium von der Macht Christi, die er nicht nur hat,
sondern die er flir uns gebraucht. Und die, die da gesendet werden, sind
die Zeugen dafiir, daBl die Macht Christi sich an ihnen erwiesen hat.

Was ist das fiir eine Macht, die zu verkiinden das Evangelium ausmacht? Es
bedeutet, daB Christus seine Macht fiir uns einsetzt, und zwar jetzt schon,
denn wer sich ihm anschlieBt, der ist im Sinne der Schrift ein neues Ge-
schopf, und dies sofort. Christus ist der Weg, die Wahrheit und das Le-
ben, sofort. Es gibt gegenwirtige Friichte der Erlésung, sofort; sie hidngen
davon ab, ob und in welchem Mafle, mit welchem Durchgriff wir uns an
Christus anschlieen, und nicht davon, ob die Welt das anerkennt. Und
diese Friichte sind viel friiher wirksam, als bis wir die Strukturen der Welt
gedndert haben.

Was sind das fiir gegenwértige Friichte? Das ist nach der Auskunft der
Schrift Friede, Freude, Freiheit, Hoffnung, Trost, der Reichtum Jesu
Christi, der uns zuteil wird im Glaubensanschluf3 an Christus. Und das sind
ja nicht Gaben, wie sie die Welt zustande bringen kann. Denn Christus
bringt ja nicht die Verdeutlichung einer ewigen Idee, einer ewigen Wahr-
heit, auf die die Menschen mit der Zeit auch selbst gekommen wéren, aber
Christus bringt sie im Klartext sofort: spricht sie klar aus. Darum geht es

*) Predigt bei der Eucharistiefeier wihrend der Gemeinsamen Synode der Bistiimer
in der Bundesrepublik Deutschland im Dom zu Wiirzburg am 21, 11. 1974.



nicht, sondern was Christus bringt, ist ja ein neues, ein geschichtliches Ge-
schehen, ein Einbruch Gottes in diese Welt. Christus ist auch nicht nur der
Lehrer, der uns lehrt, wie wir leben sollen. ,Macht sie zu meinen Jingern’,
gewiB, ,wer mein Jiinger sein will, der folge mir nach’. ,Nicht wer Herr,
Herr sagt, sondern wer meine Gebote hat und sie hilt, der ist es, der mich
liebt.” Aber Christus lehrt uns ja nicht etwas, was wir dann von ihm ge-
lernt haben und wissen, sondern der Glaube ist der Bezug auf Christus,
und zwar nicht nur um ihn einmal zu héren und dann wegzugehen, um zu
wissen, was ich tun soll, sondern der innerste, bleibende Bezug auf Chri-
stus. Ja, das Evangelium bedeutet eigentlich: Es ist der Bezug Christus zu
uns, denn er verbindet sich mit uns ja stdrker, als wir uns ihm verbinden
kénnen.

Wir nennen das Gnade, die eben nicht nur in der Vergebung besteht, son-
dern in der Verbindung, die Christus fiir uns mit sich schafft. Christus ist
das Haﬁpt, die Kirche der Leib. Einzeln aber seid ihr Glieder. — Ich bin
der Weinstock, ihr seid die Rebzweige. — Getrennt von mir vermdgt ihr
nichts von dem, was ihr tun sollt in meinem Namen, in meiner Kraft. —
Verbunden mit mir bringt ihr viele Frucht, 60-, 80-, 100fache Frucht. Wie
heiBt es im Gleichnis vom Sédmann: ,Wer Ohren hat zu horen, der hore.’

Der Friede, das ist das biblische Wort, welches die neue Heilswirklichkeit
umfaBt: ,Meinen Frieden gebe ich euch, nicht wie die Welt ihn gibt’, aber
auch einen Frieden, den die Welt euch nicht nehmen kann. ,Jetzt hat
euer Herz Traurigkeit erfiillt, weil ich gesagt habe, ich gehe von euch,
aber ihr werdet mich wiedersehen und euer Herz wird sich freuen, und
diese Freude wird niemand mehr von euch nehmen.” Die Gaben Christi,
das ist der Reichtum Christi selbst. ,Christus in uns, die Hoffnung auf
Herrlichkeit’, diese Gaben sind ja nicht der Wohlgesinntheit der Welt
{iberantwortet — niemand kann sie uns nehmen; ,in alledem bleiben wir
siegreich durch den, der uns geliebt hat', heift es im Romerbrief im
8. Kapitel, und: ,Denen, die Gott lieben, muB alles dienen’. Der Christ
mubB ja beschrieben werden als einer, der Macht hat. Ihr seid ein Geschlecht
von Konigen, wenn ihr ein Geschlecht von Priestern seid; wenn ihr euch
Christus iiberantwortet, dann kann euch niemand abschneiden von diesem
Weinstock. Nur ihr selbst, aber nicht die Welt; nichts, was die Welt tut,
nichts, was euch widerfihrt.” Leben wir, so leben wir dem Herrn, sterben
wir, so dem Herrn, ob wir leben oder sterben’, — das ist nicht der groBte
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Unterschied — ,wir sind des Herrn’. Das ist eine neue Welt, daB nicht
Leben oder Tod der groBte Gegensatz ist, sondern fiir Christus oder
wider Christus, das ist der durchgreifende Unterschied. Das ist die Frei-
heit des Christen, nicht ob er dies machen kann oder jenes machen kann;
auch nicht, ob er von Menschen befreit ist, ist die Gabe der Erlésung,
denn die Gabe der Erlosung ist diese Freiheit, daB der Reichtum Christi
uns durch etwas Ereignishaftes nicht genommen werden kann. ,Wo dein
Schatz ist, da ist dein Herz! Wenn unser Herz da ist, dann wissen wir,
daB uns dieser Reichtum nicht genommen werden kann. Nicht nur dieses,
wir haben sogar die Macht, alles, was uns widerfihrt, zu verwandeln. Der
Christ kann alles verwandeln, nur nicht die Siinde. Von Siinde miissen
wir uns einfach trennen, die Siinde muB verlassen werden, muB vergeben
werden. Diese Macht, die der Christ hat, berechtigt weiB Gott niemand,
ihm das Leben zu erschweren, vorzuenthalten, was ihm gebiihrt, aber der
Reichtum Christi ist nicht von den Menschen abhéngig, jetzt, sofort, un-
mittelbar wird er uns zuteil.

Das ist die Botschaft, die wir zu bringen haben, dessen Zeugen sind wir.
Der Zeuge, das ist die biblische Kategorie, um diese Wirklichkeit kund-
zutun. Es gibt ja hier eine Argumentationsliicke, die nicht darin besteht,
daB eben etwas zu wenig in der Schrift steht, — es fehlen uns einige Sitze,
sonst kénnten wir fiir jeden, der Verstand hat, liickenlos argumentieren, —
daran liegt das nicht, weil Gott nicht, sondern das liegt daran, daB wir fiir
Personen und personales Verhalten iiberhaupt nicht liickenlos argumen-
tieren konnen. Aber diese Liicke wird legitim, voll ausgefiillt durch den
leibhaftigen Zeugen, der da steht und bezeugt: ,Ich glaube.® Dariiber kann
man nicht so leicht zur Tagesordnung iibergehen; wer einen Menschen trifft
und ernst nimmt, der glaubt, fiir den ist das ein entscheidendes Argument,
So sendet der Herr die Jiinger in dem Geist, den er verheiBt. Thr sollt
meine Zeugen sein bis an die Grenzen der Erde und dadurch macht ihr die
Menschen zu meinen Jiingern, getauft auf den Namen des Vaters und des
Sohnes und des Heiligen Geistes. Und ich bin bei euch alle Tage bis zur
Vollendung der Welt, denn wir kénnten ja diese Botschaft nicht glaubhaft
verkiindigen, wir konnten nicht Zeugen sein, wenn Christus nicht mit uns
wire.

;Ich danke euch’, schreibt Paulus, ,daB ihr mein Wort nicht als Menschen-
wort betrachtet habt, sondern als Gottes Wort’. Das ist ja die Frage, die
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uns plagt, daB wir nicht uns verkiindigen, nicht uns prasentieren und vor-
filhren, sondern daB durch uns der Tisch des Wortes gedeckt wird, daB das
Wort Gottes zur Geltung kommt. Das ist dann ein Trostwort: ,Ich bin bei
euch alle Tage bis zur Vollendung der Welt’. In diesem Sinne machen wir
die Mission, denn wir haben etwas Neues zu sagen, etwas, was sofort
wirksam ist; darauf kommt es an, daBl wir selbst davon erfiillt sind. ,Wovon
das Herz voll ist, davon lauft der Mund {iber’ und das Herz muBl davon
erfiillt sein. Das kénnen wir nicht ein flir allemal machen, sondern wir
kommen immer wieder in Situationen, in denen der Glaube wachsen muB,
wenn er iiberhaupt bestehen will. Und deshalb gilt wie Paulus schreibt:
JJhn will ich erkennen und die Macht seiner Auferstehung und die Ge-
meinschaft mit seinem Leiden . . . so heit es im Philipperbrief im
3. Kapitel.

, - - . sein Tod soll mich prégen.’ Es ist nicht ein Zeichen von Schwiche, als
ob da die Erlésung nicht hinreiche — ganz im Gegenteil, das christliche
Leben kulminiert im Tode. Paulus schreibt im 2. Korintherbrief: ,Denn der
Gott, der sprach: Aus Finsternis soll Licht aufleuchten, er ist in unseren
Herzen aufgeleuchtet, damit wir erleuchtet werden zur Erkenntnis des
gottlichen Glanzes auf dem Antlitz Christi.’ ,Ich habe geglaubt und darum
habe ich geredet’, so heiBt es in der Schrift, ,auch wir glauben und reden’.
,Dies alles tun wir euretwegen, damit immer mehr Menschen auf Grund
der iiberreich gewordenen Gnade den Dank vervielfachen, Gott zur Ehre.
Deshalb erlahmen wir nicht’. Das ist fiir Paulus der Grund der Mission:
Die iiberreich gewordene Gnade, auf Grund derer der Dank an Gott ver-
vielfacht werden soll. Euretwegen und, damit der Dank vervielfacht wird,
Gott zur Ehre. Weil uns diese Botschaft in Christus aufgeleuchtet ist, der
gottliche Glanz auf dem Antlitz Christi, deshalb erlahmen wir nicht.



Probleme und Chancen einer missionarischen Pastoral heute

— Hinweise aus den Ergebnissen der Synodenumfragen und der
Befragung der Welt- und Ordenspriester —

Von Karl Forster, Augsburg*

I. VORUBERLEGUNGEN ZUR GEGENWARTIGEN PROBLEM-
STELLUNG DER PASTORAL UND DES MISSIONARISCHEN

Um Erwartungen, die sich in der Zeit einer zunehmenden Pluralisierung
der Theologie nicht selten auf die Sozial- oder Humanwissenschaften rich-
ten, von vornherein in den von der Sache her gebotenen ‘Grenzen zu
halten, darf eingangs zitiert werden, was Gerhard Schmidtchen im Rah-
men eines Forschungsberichtes iiber eine sozialwissenschaftliche Erhebung
im Bereich der VELKD geschrieben hat: ,Es sind Entscheidungen féllig,
die zwar an die empirisch aufgedeckten Strukturen sich anschlieBen kon-
nen, aber nicht ausschlieflich durch diese bestimmt werden. Jede Anwen-
‘dung transzendiert die Diagnose durch etwas Hinzukommendes, durch
jene theoretische und politische Phantasie, in der zugleich Freiheit und
Geschichtlichkeit begriindet sind!).“ Die Hinweise, die der Pastoraltheologe
anbieten soll, miissen ,,Anwendungen® sein und erfordern es daher, iiber
die sozialwissenschaftlich erhobenen Daten hinaus, andere, im wesentlichen
theologische Aspekte ins Spiel zu bringen.

1. Zum wechselseitigen Bezug von Pastoral und Ge-
sellschaft
Uberblickt man die im Forschungsbericht ,Zwischen Kirche und Gesell-
schaft“ mitgeteilten Untersuchungsergebnisse, so zeigt sich, daf dem Ver-
hiltnis des kirchlichen Wertsystems zu den von den Befragten fiir wichtig
und erstrebenswert gehaltenen gesellschaftlichen Werten sowohl in der
Anlage der Untersuchung wie in den ermittelten Ergebnissen eine zentra-
le Bedeutung zukommt. Wenn es der Pastoral und der Pastoraltheologie
entscheidend um das Hier und Heute des von der Kirche in der Sendung
Jesu Christi zu leistenden Heilsdienstes geht, dann miissen beide — die
pastorale Praxis und ihre kritische Reflexion — daran interessiert sein, in
welcher Weise sich das Hier und Heute der menschlichen Gesellschaft, ins-
besondere das Hier und Heute der subjektiven Sicht der gesellschaftlichen
Entwicklung bei den Adressaten und Partnern der pastoralen Bemiihun-
gen auf ihre subjektive Wertung der Kirche und all dessen auswirkt, was
im Namen und Auftrag der Kirche geschieht. Der Untersuchung liegt die

* Vortrag bei der Mitgliederversammlung des Deutschen Katholischen Missionsrates
am 27. Juni 1974 in Wiirzburg, Exerzitienhaus Himmelspforten
1) G. Schmidtchen, Gottesdienst in einer rationalen Welt, Freiburg—Basel—Wien
197%, 131



Theorie des amerikanischen Sozialpsychologen Milton Rosenberg zugrun-
de, wonach es fiir die Einschétzung von Institutionen und fiir die Bereit-
schaft, sich mit ihnen zu identifizieren, entscheidend auf die sog. kognitiv-
affektive Konsistenz ankommt, darauf also, ob die betreffende Institution
als instrumentell fiir vom Subjekt bejahte Werte und Ziele empfunden,
oder ob sie eher als Hindernis fiir eine solche Wertverwirklichung betrach-
tet wird?). Da Pastoral entscheidend vom Glauben getragen wird und aut
lebendigen Glauben auch im Sinne einer Identifikation mit der Gemein-
schaft der Kirche und einer verantwortungsbewuBten Teilnahme am ge-
meindlichen Leben zielt, muBl Pastoraltheologie solchen Diskrepanzen
nachgehen, ihre Ursachen zu ergriinden suchen und sich ein Urteil dariiber
bilden, ob es sich um notwendige Diskrepanzen handelt oder um Konflikte,
die nur auf zeitbedingte Interpretationen der kirchlichen Sendung zuriick-
gehen und darum durch entschlossene Reformen iiberwunden werden kon-
nen und miissen.

2. Zur gesellschaftlichen Bedingtheit und zur pasto-
ralen Eigenart des Missionarischen

Wenn im Thema dieses Referates von missionarischer Pastoral die Rede
ist, dann bedarf der Begriff des Missionarischen einer genaueren Uberle-
gung. Mission meint im urspriinglichen Bedeutungsgehalt jene Dimension
des kirchlichen Dienstes, die das der Gemeinschaft der Kirche anvertraute
Wort und das ihr mitgeteilte neue Leben hinaustrigt zu Menschen, die
von Botschaft und Sendung Jesu Christi noch nicht erreicht sind, um ihren
Glauben wirbt und sich um ihre Aufnahme in die von Jesus Christus be-
griindete Heilsgemeinschaft des neutestamentlichen Gottesvolkes bemiiht.
Missionarische Pastoral ist aus diesem Grundverstindnis eine Pastoral, die
sich nicht so sehr den Gliedern des Gottesvolkes zuwendet als vielmehr
denen, die ,drauBlen sind“. Als Erfiillung des Auftrags, allen Volkern das
Evangelium zu bringen und sie zu Jiingern zu machen (Mt 28, 16—20;
Lk 24, 44—49; Mk 16, 14—20; Jo 20, 19—23) ist das Missionarische untrenn-
bar mit dem Glauben und mit der Freude iiber das Heil aber auch mit
der der Kirche von Jesus Christus gegebenen Sendung verbunden. Seit
aber Mission Wirklichkeit wurde und daraus in vielen Vélkern Gemeinden
entstanden, gibt es das schon vom Kirchenvater Augustinus ausgesproche-
ne Problem der Unterscheidung zwischen denen, die wirklich in der Ge-
meinschaft der Kirche sind und denen, die ihr nur &uBerlich angehéren.
Die Zugehorigkeit zur Kirche Jesu Christi stellt so hohe Anforderungen
an den ganzen Menschen, es gibt auch auBlerhalb einer im Sakrament der

2) G. Schmidtchen, Zwischen Kirche und Gesellschaft, Freiburg—Basel—Wien 1972 (im
Folgenden zitiert mit der Abkiirzung FBS); 56f.; ferner G. Schmidtchen, Katholiken
im Konflikt, in: K. Forster (Hrsg.) Befragte Katholiken — Zur Zukunft von Glau-
be und Kirche, Freiburg—Basel—Wien 1973 (im Folgenden zitiert mit der Abkiirzung
KB), 164—168.



Taufe begriindeten und in der rechtlichen Ordnung erkennbaren Kirchen-
gliedschaft so viel partielles Bemiihen um die von Gott gewollte Ordnung
der Welt und des menschlichen Lebens, daB es nicht nur eine Mission
geben muB an denen, die der Gemeinschaft der Kirche noch nicht zuzu-
zahlen sind. Es soll hier an der allgemeinsten und fundamentalsten Frage
missionarischer Pastoral angesetzt werden: Gibt es inmitten der gesell-
schaftlichen und kirchlichen Bedingtheiten unserer gegenwdirtigen Situa-
tion einen unverwechselbaren Auftrag kirchlicher Mission, hat ein solcher
Auftrag eine Chance oder kann es nur mehr eine Bereitschaft zur dialo-
gischen Information iiber das Christliche in einer ansonsten von Entwick-
lungsdienst und Sozialrevolution bestimmten Diakonie der Christen geben?

II. GEGENWARTIGE PROBLEME
EINER MISSIONARISCHEN PASTORAL

Wird missionarische Pastoral in der eben skizzierten Weise verstanden,
so ergeben sich gegenwirtig sowohl theologisch und innerkirchlich wie
auch von der Gesellschaft her eine Reihe von Problemen. Schon 1962
schrieb Th. Ohm im Artikel ,Mission“ des LThK: ,Heute mochten viele
nicht mehr von Mission reden, weil ihnen das Wort unsympathisch ist und
die Geschichte es belastet hat.“

1. Das ausgepridgte Autonomiestreben der modernen
Gesellschaft

In den einleitenden Bemerkungen war bereits von Diskrepanzen die Rede,
die in den Umfragen zur Vorbereitung der Synode jedenfalls subjektiv bei
einem Teil der Befragten zwischen dem kirchlichen und dem gesellschaft-
lichen Wertsystem zutage traten. Es lohnt sich, solchen Diskrepanzen etwas
genauer nachzugehen, weil wir in ihnen eine deutliche Spiegelung des
allgemeinen gesellschaftlichen Trends zur Autonomie beobachten konnen.
Wie ein Schaubild im Forschungsbericht iiber die Synodenumfragen zeigt,
liegt die Unterfunktion kirchlicher Wertférderung nach Meinung eines
beachtlichen Teils der Befragten vor allem bei Werten, die mit der freien
Selbstbestimmung des Menschen, mit dem Abbau von Autoritéten, mit
dem Fortschritt in der Gesellschaft, auch mit dem Lebensgenull zusam-
menhingen, wihrend umgekehrt eine UberschuBlleistung kirchlicher Wert-
forderung insbesondere dort zu Protokoll gegeben wird, wo es um die
Transzendenzdimension des menschlichen Lebens, um persénlichen Ver-
zicht fiir andere, um Ordnung und Sittlichkeit geht?®). Dieser Befund mag
bis hierher nicht besonders iiberraschen. Pastoral bedeutsamer ist die Tat-
sache, daB die Diskrepanzen von jiingeren Katholiken und von Katholiken,
die eine hohere Schulbildung haben, drastischer gesehen werden als vom

3) FBS Schaubild 15. Vgl. dazu auch: W. Weber, Fortschrittsdenken bei Katholiken,
in: KB 209—219.



Durchschnitt der Katholiken. Im Durchschnitt sind fiir 26%6 der Katholiken
das kirchliche und das eigene Wertsystem weitgehend kongruent, 42% neh-
men eine Mittelposition ein, fiir 32% sind sie weitgehend inkongruent. Bei
den 16- bis 20jéhrigen lauten die entsprechenden Prozentsitze 16%, 36%o,
48%o, bei Katholiken mit dem SchulabschluB# Abitur 17%, 32%, 51%4), Die-
selben Gruppen zeigen sich mehr als der Durchschnitt dazu geneigt, in
der Form einer Distanzierung von der kirchlichen Gemeinschaft Konse-
quenzen zu ziehen.

In einer Umfrage im Bereich der VELKD lieB sich ein noch deutlicherer
Indikator fiir die personliche Bindung an die Kirche finden als der Ver-
gleich der Wertsysteme. Dort wurde gefragt, wie gut nach Meinung der
Befragten die Kirche in unsere Zeit paBt. Die Antworten, die nach einer
Skala auf diese Frage gegeben wurden, laufen bei dem ungewdhnlich
hohen Korrelationskoeffizienten von .8 parallel zu den AuBerungen der
Bereitschaft zur Identifikation mit der Kirche. Sie zeigen im iibrigen einen
auffallenden Zusammenhang mit der auch dort gestellten Frage nach den
Wertsystemen®). In den Befragungsinterviews im Bereich der VELKD
wurde zudem folgende Frage gestellt: ,Hier unterhalten sich drei iiber
Jesus Christus. Wenn Sie das bitte einmal lesen und mir dann sagen,
welchem Sie am ehesten zustimmen wiirden?“ Es gab drei Antwortmog-
lichkeiten: ,1. Jesus Christus ist der Sohn Gottes. Er hat den Menschen
Gottes Wort verkiindigt, und das gilt heute ebenso wie vor 2000 Jahren;
2. Jesus Christus war nur ein Mensch, aber seine Lehren, wie wir leben
sollen, enthalten so viel Wahrheit, daB wir uns heute noch danach richten
konnen; 3. Jesus Christus war zwar ein groBer Religionsstifter, aber heute,
nach 2000 Jahren, kann uns das Christentum nicht mehr viel sagen.“ Von
den Befragten sprachen sich insgesamt 32% fiir die Antwort 1; 36% fiir
die Antwort 2; 19% fiir die Antwort 3 aus. Von den Befragten, die der
Meinung waren, die Kirche passe sehr gut in unsere Zeit, und die im {iibri-
gen eine starke Kongruenz zwischen dem eigenen und dem kirchlichen
Wertsystem zu Protokoll gaben, waren 70% der Meinung 1; von denen,
die meinten, die Kirche passe nur wenig oder iiberhaupt nicht in unsere
Zeit, und die starke Diskrepanzen in den Wertsystemen #uBerten, waren
es nur 7%°). Von den 16- bis 20jihrigen evangelischen Christen gaben die
Antwort 1 nur 15%, von den Befragten mit dem SchulabschluBl Abitur 27%.

Uberall dort, wo die rasche Veridnderung der gesellschaftlichen Verhilt-
nisse als WertmaBstab Gewicht erhilt, meldet sich nicht nur Protest gegen
kirchliche Institutionen oder Strukturen. Die Verinderung der Gesellschaft
tritt geradezu in Konkurrenz zum Glauben selbst — nicht nur, aber insbe-
sondere dort, wo dieser Glaube normierende Anspriiche an die menschliche

4) FBS Tab. A 41.
5) G. Schmidtchen, Gottesdienst. .. 50.
%) G. Schmidtchen, Gottesdienst . . . Schaubild 30.
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Lebensgestaltung stellt. Dieses Konkurrenzverhéltnis schligt, wie die Un-
tersuchung im Bereich der VELKD zeigt, bis in das Zentrum des Glaubens
zurtick.

2. Das Postulat der Eigenstdndigkeit der weltlichen
Sachbereiche

Der soeben aufgezeigten Schwierigkeit scheint eine theologische und inner-
kirchliche Tendenz entgegenzukommen, die sich kurz als das Postulat
der Eigenstindigkeit der weltlichen Sachbereiche kennzeichnen 148t. In
ihr vereinigen sich verschiedene und im einzelnen recht unterschiedliche
geistige Entwicklungslinien. Ich nenne nur den naturrechtlichen Ansatz,
die Situationsethik, die Entsakralisierung des sékularen Bereiches mensch-
lichen und gesellschaftlichen Verhaltens. Praktisch geht es um die Frage:
Kann die Chance des pastoralen Dienstes nicht wesentlich verbessert wer-
den, wenn sich die kirchliche Verkiindigung und die normativen AuBerun-
gen der Kirchenleitung auf das eigentliche Feld des Glaubens und auf die
Verwirklichung des der Kirche anvertrauten sakramentalen Lebens zu-
riickziehen, wenn sie die Fragen der individuellen Lebensgestaltung und
der gesellschaftlichen und politischen Zielbestimmungen fiir die rationale,
eigensténdige und eigenverantwortliche Selbstbestimmung der einzelnen
Menschen und der gesellschaftlichen oder politischen Gruppen freigeben —
allenfalls nur sehr allgemeine und prinzipielle, auf viele Konkretisierungen
hin offene ethische Imperative fiir die Meinungsbildung zu solchen Fragen
anbieten? Ein solcher Ansatz findet auf den ersten Blick eine Reihe be-
stdtigender Daten in den erwdhnten sozialwissenschaftlichen Untersu-
chungsergebnissen. Da ist etwa die Tatsache, daB viele Katholiken — auch
ein GroBteil der der Institution Kirche kritisch gegeniiberstehenden Katho-
liken — durchaus fiir ein gesellschaftliches Engagement der Kirche plddie-
ren. Hohe Prozentsdtze wollen, dal die Kirche fiir Gerechtigkeit und
Frieden in der Welt eintritt, daB sie sich den Aufgaben der Entwicklungs-
hilfe widmet, daB sie sich in der Sozial- und Jugendpflege betitigt?). Fra-
gen der Ehemoral, insbesondere der ethischen Bewertung der Empféngnis-
verhiitung, und allgemeine Fragen des sexuellen Verhaltens haben dem-
gegeniliber geradezu Modellcharakter fiir weit verbreitete kritische Vorbe-
halte gegen die kirchliche Institution und das kirchliche Wertsystem — so
weitgehend, da} sogar die Vorbehalte gegen die Unfehlbarkeit des Papstes
bei einer Faktorenanalyse der kritischen AuBerungen zur Kirche zum
Faktor der Probleme des Sexualverhaltens, nicht zum Faktor der Glau-
bensprobleme im engeren Sinne zdhlenS).

MiiBte also nicht die kiinftige pastorale Strategie darin bestehen, sich in
den Anspriichen an die Bereitschaft zur Identifikation mit der Kirche mit

7) FBS 24—37.
8) FBS Tabelle 11, Schaubild 4.



sehr partiellen, den Glauben im engeren Sinne betreffenden Bereichen zu
begniigen? Zwingen nicht auch die von der Pastoralkonstitution Gaudium
et spes des Vaticanum II ausgesprochene Eigenstiéindigkeit der weltlichen
Sachbereiche und die vom gleichen Konzilsdokument hervorgehobene Mdg-
lichkeit verschiedener Losungen weltlicher Aufgaben aus der einen christ-
lichen Botschaft zu einer solchen Selbstbegrenzung von Pastoral und
Mission? Die Kirche konnte ja dann unangefochten neben dem engeren
Feld der Glaubensverkiindigung auch noch subsididr in den Liicken tatig
werden, die zumindest vorerst das autonome System der gesellschaftlichen
Wahrnehmung von Weltaufgaben 146t; in den Nischen des gesellschaftli-
chen Fortschritts, die es in der Entwicklungshilfe und in der Jugend- und
Sozialpflege immer noch gibt und deren Betreuung durch den subsididren
Dienst der Kirche fiir das ungebrochene FortschrittsbewuBtsein der Ge-
sellschaft und der Einzelnen férderlich scheint. Hier hitte auch — solange
die mannigfachen Schwierigkeiten in der eigenstédndigen und ausschlieB-
lichen Wahrnehmung der Erziehungsverantwortung durch Gesellschaft und
Familie andauern, der kirchliche Beitrag zur Kindererziehung seinen be-
grenzten Ort. So sehr sich ein solches Modell geradezu als befreiende Mog-
lichkeit einer zeitgemé#Ben und zukunftweisenden Pastoral, einer Uberwin-
dung aller iiberkommenen Verdéchtigungen eines kirchlichen Machtstre-
bens anbietet, so wenig ist doch zu verkennen, wie sehr ein solches Konzept
zu dem gesamtmenschlichen Ansatz der uns vertrauten Pastoral und Mis-
sion in Spannung steht.

3. Die Pluralitdt der Theologien und das Problem
der einen Wahrheit

Joseph Ratzinger hat in seinem Buch ,Einfiihrung in das Christentum®
drei Stadien des Wirklichkeitsverstindnisses in der neueren Geistesge-
schichte unterschieden und mit den folgenden Formeln gekennzeichnet:
»verum est ens — verum quia factum — verum quia faciendum?®).“ Mir
scheint, dafl damit in einer sehr knappen und treffenden Weise der Wandel
von einem das An-sich-Sein der Dinge suchenden Wahrheitsverstdndnis
iiber den Historismus zum Wirklichkeitsverstindnis der Welt- und Gesell-
schaftsveridnderung gekennzeichnet ist. Im Grunde ist die dritte Phase, in
der wir leben, eine notwendige Folge der zweiten. Wenn der Mensch seinen
Erkenntnishorizont auf die Faktizitit der Wirklichkeit beschrinkt hat,
driangt frither oder spidter die Dynamik der eigenen Unzufriedenheit iiber
die Begrenztheit durch die Fakten dazu, Tatsachen nicht mehr einfach hin-
zunehmen sondern aus eigenem EntschluB zu setzen. Dieser Wandel ist
auch an der Theologie und am Glaubensverstindnis nicht vorbeigegangen.
Mit der Erkenntnis der Geschichtlichkeit der theologischen Aussagen wurde
die iiberzeitliche Gdiiltigkeit der Formulierungen relativiert. Es entstand
die Aufgabe der Unterscheidung zwischen der zeitbedingten Aussageform

9) ]. Ratzinger, Einfiihrung in das Christentum, Miinchen 1968, 33—41.

10



und dem {iiber die Zeiten hinweg verbindlichen Inhalt. Wéhrend die vom
Historismus beeinfluite Theologie diese Aufgabe im wesentlichen mit der
historisch-kritischen Methode zu lésen suchte und damit von der Hypo-
these ausging, das liberzeitlich Giiltige sei im Geschichtlichen gegeben und
zu finden — wobei freilich um so weniger Giiltiges gefunden wurde, je
mehr die historisch-kritische Methode inhaltliche Vorentscheidungen des
Historismus itibernahm — geht die dem sidkularen geistigen Programm
der Machbarkeit verpflichtete Theologie von der Annahme aus, die Wahr-
heit von Erkenntnis — auch von theologischer Erkenntnis — bemesse sich
je nach ihrer Bewéhrung in der jeweils zu leistenden praktischen Aufgabe,
der giiltige Inhalt konne also selbst nur ein je zeitbedingter und je neu
hervorzubringender, nicht ein aus dem Gegebenen zu ermittelnder Sinn
sein.

In der Konsequenz bedeutet der neue Ansatz, daB der Pluralismus von
Theologien und Glaubensbekenntnissen in der Kirche nicht mehr ein Zu-
stand ist, der um der Freiheit und der Begrenztheit des Glaubens wie der
wissenschaftlichen Forschung willen hingenommen werden mufB, der aber
grundsitzlich auf Einheit in der Wahrheit konvergiert. Der Pluralismus der
Theologien wird vielmehr zum Ausweis dafiir, daB die Verschiedenartigkeit
der Bewidhrungssituationen und der Sichtweisen ihrer Erfahrung hinrei-
chend ernst genommen wird. Deshalb ist diesem neuen Ansatz auch die
Tendenz eigen, nicht mehr nur unterschiedliche Akzente in der Formulie-
rung des Glaubenszeugnisses der Ortskirchen erméglichen, sondern das
Glaubenszeugnis der Kirche moglichst weitgehend in der Unmittelbarkeit
gemeinsamer konkreter und individueller Glaubenserfahrung von ortlichen
Gemeinden aufgehen lassen zu wollen.

Auf diesem Hintergrund einer tiefergreifenden Auseinandersetzung um
Ansatz und Ziel der Theologie miissen manche Befunde sowohl der Syno-
denumfragen wie insbesondere der Befragung der Welt- und Ordensprie-
ster mit groBer Aufmerksamkeit beachtet werden. Es wird aus der allge-
meinen geistesgeschichtlichen Basis des soeben skizzierten Ansatzes ver-
stédndlich, warum bei den Schwierigkeiten mit der Kirche die Fragen der
Lebensgestaltung einen deutlichen Vorrang vor dogmatischen Glaubens-
wahrheiten haben. Auch ohne eine Vertrautheit der befragten Katholiken
mit den tieferen theologischen Zusammenhingen schldgt hier das dem
zeitgendssischen geistigen Trend eigene Kriterium der praktischen Bew&h-
rung von Wahrheit durch. In den Ergebnissen der Synodenumfragen fallt
eine relativ breite Bereitschaft der Katholiken zur Partizipation an kirch-
lichen Aufgaben und Entscheidungen auf und zwar zunéchst unerwarteter-
weise auch bei den Katholiken, die nach ihren sonstigen AuBerungen in
Distanz zur kirchlichen Gemeinschaft stehen. In der Tendenz zu einer ver-
stirkten Mitwirkung der Laien sind somit zwei ganz verschieden gerichtete
Motivationen wirksam: Der Wille zum engagierten Beitrag fiir den Dienst
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der Kirche und der Wille, die Kirche in ihrem Dienst und in ihren Auf-
fassungen den eigenen Wert- und Zielvorstellungen anzupassen'?). Uber
die an zweiter Stelle genannte Motivation des Partizipationstrends ge-
ben die Befunde der Priesterbefragung nihere Aufschliisse. Die Forderung
energischerer kirchlicher Reformen erweist sich dort als der hauptséchliche
Weg, auf dem Priester in Berufskonflikten und bei einer sehr schwachen
Identifikation mit der konkreten Kirche ihre Kritik realisieren und eine
neue personliche Identitit finden wollen!!). Die Hauptangriffsfelder eines
energischen Reformwillens sind die Beseitigung oder zumindest weitgehen-
de Relativierung der Unterschiede von kirchlichen Amtstrigern und Laien,
die Verdnderung der kirchlichen Lehre insbesondere in Fragen der prak-
tischen Lebensgestaltung, die Professionalisierung und Funktionalisierung
der Priesterrolle und schlieBlich die Verdnderung der kirchlichen Institu-
tion selbst!2).

Der Reformfraktion, die sowohl unter den Katholiken insgesamt wie unter
den Priestern eine Minderheit ist, steht eine andere Minderheit gegen-
liber, die in der gesellschaftlichen Entwicklung nur einen Auflésungs-
prozel von Sitte und Ordnung sieht, die in den bisherigen kirchlichen
Reformen und beispielsweise auch in den ékumenischen Bemiihungen mehr
Gefadhrdungen als eine Forderung des Dienstes der Kirche findet, die sich
stark an verbindlichen Lehren der Kirche orientiert und eher einen Mangel
an zuverldssiger kirchlicher Filihrung als einen Mangel an individueller
Gestaltungsfreiheit beklagt. Die Polarisierung zwischen diesen beiden Min-
derheiten tritt in den Ergebnissen der Priesterbefragung deutlicher als in
denen der Befragungen der Katholiken insgesamt zutage. Bei den Priestern
fallt sie zudem weitgehend mit fundamentalen Unterscheidungen in der
theologischen Begriindung des eigenen Amtes und Dienstes zusammen. Die
Reformfraktion bevorzugt, in den Extrempositionen sogar ausschlieBlich —
horizontale und funktionale Begriindungen des eigenen Dienstes, die Ge-
genfraktion neigt zu vertikalen Legitimationsgesichtspunkten. Eine relativ
breite Mittelgruppe der Priester versteht das eigene Amt sowohl von Sen-
dung und Auftrag Jesu Christi und der Kirche, als auch von der Orientie-
rung an der Gemeinde und von deren Vertrauen her, versucht im Urteil
liber die gesellschaftliche Entwicklung zu unterscheiden, sieht den Reform-
ansatz des kirchlichen Lebens positiv ohne auf einen energischeren Reform-
willen zu dréngen, ist fiir einen Abbau mehr gesellschaftlich begriindeter
Standesunterschiede zwischen Priestern und Laien, hélt aber an der beson-
deren und dauernden Verantwortung des priesterlichen Amtes fest??).

10) Vgl. dazu G. Schmidtchen, Katholiken im Konflikt, in: KB 182.

11) Vgl. G. Schmidtchen, Priester in Deutschland, Freiburg—Basel—Wien 1973 (im Fol-
genden zitiert mit der Abkiirzung FBP), g4f.

12) FBP 118—127.
13) FBP 47—51, 94—100. Tab. 82, Tab. A 109 — A 113.
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Insgesamt bleibt die Tatsache, dal sowohl unter den Gliedern der Kirche
allgemein wie insbesondere unter den Priestern die Pluralitdt der Theo-
logien, der Glaubenserfahrungen und der Schwerpunkte im Glaubensver-
stindnis erkennbar ist und ihre Auswirkungen auf das Verhaltnis zur Kir-
che, auf die Zielsetzung des allgemeinen Apostolates und des priesterlichen
Dienstes hat. Diese Pluralitit ist sehr viel weitergehend als sie im Sinne der
Ankniipfung an unterschiedliche menschliche Erwartungen fiir den Dienst
einer missionarischen Pastoral hilfreich sein kénnte. In den sich polarisiert
gegeniiberstehenden Extrempositionen verschéirft sich das Argernis des
christlichen Glaubens in unterschiedlichen Konfessionen zum Argernis des
Glaubenspluralismus innerhalb der einen Kirche.

III. POSITIVE ANSATZE EINER MISSIONARISCHEN PASTORAL

Die Schwierigkeiten, die sich aus den drei ausgewéhlten Problemkreisen
der gegenwiirtigen gesellschaftlichen und kirchlichen Situation gezeigt ha-
ben, betreffen — wie schon eingangs erwdhnt — das Aufgabenfeld einer
missionarischen Pastoral sowohl in den Vélkern und Kulturen, die bisher
noch nicht von der Botschaft Jesu Christi erreicht oder durchdrungen wur-
den, wie in den Vélkern und Gesellschaften, die sich aus einer solchen
Durchdringung in ein sog. Neuheidentum gewandelt haben. Sowohl der der
gegenwirtigen Gesellschaft weltweit eigene Trend zur Autonomie und zur
Uberzeugung von der Machbarkeit der Lebensbedingungen wie die inner-
kirchliche Tendenz zum Riickzug der Pastoral aus den ihrer Eigengesetzlich-
keit zu iiberlassenden weltlichen Sachbereichen wie auch der wachsende
Pluralismus der Theologien und Glaubensbekenntnisse erschweren hier
wie dort die menschliche Aufnahmebereitschaft und das vernehmbare Zeug-
nis. Es wire nicht nur ein verspiteter kolonialistischer Hochmut, sondern
zugleich eine rasch zusammenbrechende Ilusion, wollte man versuchen, die
skizzierten Probleme auf den Dienst der Kirche in ehemals christlichen
Gesellschaften einzugrenzen und andernorts ein missionarisches Zeugnis
gewissermaBen aus einer vorgetiiuschten Ungebrochenheit volkskirchlicher
Harmonie und Einheit zu vermitteln. Bleibt dann der einzige Weg, bewulBt
oder unbewuBt aus der Not eine Tugend zu machen und sich auf ein Kon-
zept missionarischer Pastoral einzustellen, wie es Karl Rahner in seiner
Schrift ,,Strukturwandel der Kirche als Aufgabe und Chance® nahelegt? Es
soll versucht werden, zu den drei als Schwierigkeiten angesprochenen
Problemfeldern einige positive Ansétze einer missionarischen Pastoral zu
skizzieren.

1. DieSinn-und Zielfrageder modernen Gesellschaft

So sehr die gegenwirtige Gesellschaft von der Zielsetzung der Autonomie
bestimmt ist, so deutlich beginnt sie auch die Fragen des Warum und Wozu
fiir die Machbarkeit der menschlichen Lebensbedingungen zu empfinden.
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Dieses Warum und Wozu verbirgt sich hinter dem Protest der jungen Gene-
ration gegen den Pragmatismus und hinter ihrem Griff nach tiberholt ge-
glaubten Ideologien oder fernen Irrationalismen. Die Sorge um Sinn und
Ziel kommt auch in zahlreichen Daten der Synodenumfragen zum Ausdruck.
Es seien nur die gerade auch bei kirchenferneren Katholiken und bei der
jungen Generation feststellbare Sorge um den Frieden erwéhnt, die Fragen
der hoheren Bildungsschichten nach Einklang oder Widerspruch zwischen
moderner Wissenschaft und christlichem Glauben und nach dem Sinn des
Christentums fiir Menschen des 20. Jahrhunderts, die Frage insbesondere
der Jiingeren, ,ob es ein Fortleben nach dem Tode gibt oder ob mit dem
Tod alles aus ist“!4).

Angesichts dieser existentiellen Problemlage kommt es darauf an, im pa-
storalen Dienst die Sinn- und Zielantworten zu erschlieBen, die im Glauben
an die in Jesus Christus ergangene Offenbarung Gottes enthalten sind. In
dieser Aufgabe 6ffnet sich ein zeitgerechter Weg fiir den pastoralen Dienst
und filir eine wirksame Hilfe, deren der Mensch und die Gesellschaft von
heute bediirfen. Zwei mogliche Verkiirzungen werden dieser Aufgabe nicht
gerecht. Die eine Verkiirzung besteht darin, das Evangelium auf zeitgerech-
te Sinn- und Zielantworten einzuengen. Es ist im Grunde der Weg der sog.
politischen Theologie. Hier wird — ausgehend von der These der weltlichen
Welt — die Kirche eine gesellschaftskritische Instanz, das Evangelium ein
Ethos fiir Biirgerinitiativen, der Glaube eine Privatsache der jeweiligen Hil-
fe fiir den im buchstiblichen Sinne Néachsten. Die andere Verkiirzung be-
steht in Rahners Postulat einer , Kirche der konkreten Weisungen®, die er
ndherhin als mit prophetischer Kraft vorgetragene aber letztlich unver-
bindliche Imperative an die freie geschichtliche Entscheidung der Einzel-
nen und der christlichen Gruppen versteht!). Sicher kann das Evangelium
Jesu Christi in einer konkreten Situation als gesellschaftskritischer Impuls
wirken. Ohne Zweifel ist in der Kirche das charismatische und prophetische
Zeugnis gezielter, nicht mit dem Anspruch allgemeiner Giiltigkeit ausgestat-
teter Imperative wiinschenswert. Vor allem aber muBl doch — um auf ein
Beispiel aus den Umfragen einzugehen — der jungen Generation das ver-
bindliche Glaubenszeugnis von der Auferstehung Jesu Christi so verkiindet
werden, dall sie sich davon nicht relativ unberiihrt fiihlt, sondern in diesem
Zeugnis die Antwort auf ihre Frage nach dem menschlichen Schicksal jen-
seits der Schwelle des Todes findet. Eine Pastoral der Sinn- und Zielantwor-
ten muB sich auf das Selbstverstdndnis der modernen Gesellschaft in der
ganzen Breite einlassen, um die frohe Botschaft auf solche Antworten
fruchtbar befragen zu kénnen. Sie muf3 im Zeugnis flir die Antworten den
Mut zum Widerstand gegen eine selbstherrliche Autonomie des Menschen

14) FBS Tab. A 14, SYNODE 4/1971, 9.

15) K. Rahner, Strukturwandel der Kirche als Chance und Aufgabe (Herder-Biicherei
446, Freiburg 1972, 86f).
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und der Gesellschaft beweisen. Sicher wird eine solche Pastoral nicht ohne
das experimentierende Abtasten méglicher Sinn- oder Zielantworten ent-
faltet werden kénnen. Sie wird aber auch wissen miissen, dafi der Mensch
von heute gerade in den ihn bedréngenden Fragen bei aller Skepsis gegen
das Institutionelle doch nicht mit prophetischen Imperativen ,ad hoc“ zu-
frieden ist, sondern auch diese nach ihrem Warum hinterfragt und so eine
verlidssige Orientierung sucht.

2. Der pastorale Dienst an der rechten Verwirklichung
der Eigengesetzlichkeit der weltlichen Sachbe-
reiche

Die aus der Phase eines konsequenten Pragmatismus hervorbrechende Re-

ideologisierung der gesellschaftlichen und politischen Fragestellungen

macht offenkundig, daB die Erkenntnis der wesentlichen Eigengesetzlich-
keiten der weltlichen Dinge und ihre gerechte, am Gemeinwohl orientierte

Gestaltung zwar prinzipiell mit der Vernunft aus der Schopfungswirklich-

keit zu ermitteln sind und als solche nicht des Riickgriffes auf die im Glau-

ben angenommene Offenbarung Gottes im Wort bediirfen, daB aber in der
konkreten geschichtlichen Situation solche Eigengesetzlichkeiten immer
durch ideologische Ubergriffe miBbraucht oder zugunsten ideologischer Sy-
steme vernachlissigt werden kiénnen. Die Pastoralkonstitution Gaudium et
spes des Vaticanum II weist mit Nachdruck auf die Eigenstindigkeit und
Eigengesetzlichkeit der weltlichen Sachbereiche, aber auch auf die durch
die Wirklichkeit der Siinde begriindete Behinderung der in der Schépfung
mitgeteilten Eigengesetzlichkeiten hin. Wenn das Konzilsdokument aus-
driicklich die Bereitschaft ausspricht, von der Kirche her auf weltliche Pri-
vilegien zu verzichten, die der Glaubwiirdigkeit der Botschaft hinderlich
sein kénnten, so bedeutet dies die Einsicht, daf der Dienst an der rechten

Verwirklichung der in der Schépfung begriindeten Gesetzlichkeiten und das

Zeugnis des Glaubens nicht kirchenpolitischen Vorteilen untergeordnet wer-

den diirfen, keineswegs aber den EntschluB, auf den Dienst an der rechten

Erkenntnis der Eigengesetzlichkeiten der weltlichen Dinge zu verzichten.

Wenn das Konzil darauf aufmerksam macht, daB es verschiedene Losungen

in politischen Sachfragen geben kann, die sich mit dem einen Glauben ver-

einbaren lassen, so kann das nicht im Sinne einer Beliebigkeit politischer

Losungen oder im Sinne eines Verzichtes auf alle tiefergreifenden Frage-

stellungen zur politischen und gesellschaftlichen Ordnung miBverstanden

werden. Fiir den individuellen und familidren Lebensbereich, etwa
fiir die Fragen um Ehe und Familie, hebt das Konzil einerseits die unmittel-
bare Verantwortung der Ehepartner sowie die von den Humanwissenschaf-
ten zu erwartenden Hilfen zur rechten Verwirklichung der ehelichen Ge-
meinschaft hervor, weist aber andererseits auch auf die Gefdhrdung der
Wiirde von Ehe und Familie durch moderne gesellschaftliche Trends hin.
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Bei der Beurteilung der Vorbehalte, die durch die Ergebnisse der Syn-
odenumfragen gegen die kirchliche Institution und die Trédger des kirch-
lichen Amtes insbesondere in den Fragen der Gestaltung des christlichen
Lebens in dieser Welt und in konkreten politischen Fragen ausgewiesen
sind, wird also eine klare Unterscheidung notwendig sein. Das Konzil kann
zurecht gegen eine klerikalistische Kirche in Anspruch genommen werden,
gegen eine Haltung der Allzustédndigkeit der Triger des kirchlichen Amts,
gegen gesellschaftliche Privilegien von Amtstriagern, die diesen in weiten
Bereichen gesellschaftlicher, politischer und kultureller Gestaltung unan-
gemessene Kompetenzen sichern. Nicht aber kann das Konzil in Anspruch
genommen werden dagegen, dafl die Glieder der Kirche auch dort, wo sie
in ihrer eigenstindigen Verantwortung tdtig werden, in der Bildung ihres
Gewissensurteils an jene Verhaltungsnormen verwiesen sind, die in der Ge-
meinschaft der Kirche als giiltige Ordnungen der Schopfungswirklichkeit
festgehalten und durch das Licht des Glaubens in ihrem Bezug auf Gott er-
hellt werden; auch nicht dagegen, daBl die Tréger des kirchlichen Amts eine
wesentliche Aufgabe in der Bildung der Gewissen haben und durch ihr Tun
den Gliedern der Kirche fiir ihren weltlichen Dienst ,Licht und geist-
liche Kraft“ vermitteln sollen; und schlieBlich nicht dagegen, daB der eigen-
stindige Weltdienst der Laien gerade im Sinne der Pastoralkonstitution
des Konzils nicht willkiirlich individualistische Funktion, sondern auf seine
Weise Teil des Dienstes der Kirche an der Welt ist. Die genannten Vor-
behalte miissen also zu einer Besinnung auf kirchliche Reformen fiihren, so-
weit sie sich gegen eine das Gewissensurteil der Glieder der Kirche und
ihre eigenstindige Weltverantwortung verletzende Praxis von Institution
und Amtstrégern wenden. Dieselben Vorbehalte miissen aber darauf ge-
priift werden, ob sich hinter ihnen nicht die Meinung verbirgt, das konkrete
christliche Leben sei im Unterschied zu den zu bejahenden Sétzen des Glau-
bens in individueller Willkiir zu ,,machen®, der Dienst an der Welt kénne
sich in der solidarischen Mitwirkung an der sikularen Beseitigung von Un-
gerechtigkeiten und Zwéngen erschopfen, ja das Evangelium und der Glau-
be selbst hitten ihre Wahrheit in eben dieser gesellschaftsverindernden
Aktion zu bewihren.

Das Verhiltnis der Eigengesetzlichkeit der weltlichen Sachbereiche zum
pastoralen Dienst der Evangelisierung und Heiligung wird auch in der
kirchlichen Einschétzung von Mission und Entwicklungshilfe aktuell. In der
reprasentativen Kontrollbefragung zur groBen schriftlichen Umfrage unter
allen Katholiken i{iber 16 Jahren haben es in einer Auswahl verschiedener
Dringlichkeiten des kirchlichen Dienstes 36% der Katholiken fiir wichtig
gehalten, daB die Kirche die Botschaft Gottes in aller Welt verkiindet, in
der reprisentativen Interview-Befragung waren 28% der Meinung, Mission
sei fiir die Kirche eine besonders wichtige Aufgabe, 39% meinten, die Kir-
che solle noch mehr Entwicklungshilfe leisten. Bemerkenswert ist dabei,
daB die regelméBigen Kirchenbesucher — Katholiken, die von sich sagen,
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sie hatten ein gutes Verhéltnis zur Kirche — sowohl die bisherigen kirch-
lichen Initiativen fiir die Entwicklungshilfe unterstiitzen oder noch ein Mehr
an Engagement erwarten als auch der Mission eine groBe Bedeutung bei-
messen, wihrend beispielsweise Katholiken, die nie zur Kirche gehen, mit
tiberdurchschnittlichen Prozentziffern fiir mehr Entwicklungshilfe pladie-
ren, und nur in verschwindend kleinen Prozentsétzen die Mission fiir wich-
tig halten!$). In einer Faktorenanalyse der Erwartungen an die Kirche f&llt
Mission eindeutig dem Faktor spirituelle Orientierung zu, wéhrend Ent-
wicklungshilfe zum Faktor gesellschaftliche Aufgaben z#hlt'"). Insgesamt
hat sich gezeigt, daB bei einer starken spirituellen Orientierung der Befrag-
ten eine zusitzliche Bejahung gesellschaftlicher Aufgaben verstirkend auf das
kirchliche Engagement wirkt, wihrend eine bloBe Bejahung gesellschaft-
licher Aufgaben zum kirchlichen Engagement kaum positiv korreliert!s).
AufschluBreich ist auch, daB die regelméBigen Kirchgénger zu 88% angeben,
sie hitten in den letzten zwolf Monaten fiir Misereor oder Adveniat gespen-
det, wihrend die Katholiken, die nie zur Kirche gehen, zu 69% sagen, sie
hiitten weder im letzten Jahr noch friiher einmal fiir diese beiden Aktionen
gespendet!?). Nimmt man die erwidhnten Befunde zusammen, so beweisen
die mit dem kirchlichen Leben verbundenen Katholiken ein ausgeprigtes
Gespiir dafiir, daB eine Missionspastoral ohne eine die Eigengesetzlichkeit
der wirtschaftlichen und sozialen Erfordernisse beachtende Entwicklungs-
hilfe in der gesamtmenschlichen Ausrichtung des kirchlichen Heilsdienstes
versagt, daB aber auch eine Entwicklungshilfe ohne gleichzeitige Sorge um
die Evangelisation gerade das Spezifische einer kirchlichen Hilfe zur Selbst-
hilfe, die Dimension der Orientierung des Weltdienstes an der frohen Bot-
schaft Jesu Christi vorenthilt. Ein isoliertes Pladoyer fiir Entwicklungs-
hilfe wirkt sich in der Weise aus, daB zwar Mittel fiir die sikulare Gestal-
tung der Lebensbedingungen bereitgestellt, die Antwort auf das Warum und
Wozu des Machbaren aber verschwiegen oder faktisch nichtchristlichen
Ideologien der Gesellschaftsverdnderung anheimgestellt wird. In dieser
Tendenz spiegelt sich im Grunde ein Trend, der auch in unserer Gesellschaft
die Verinderung der gesellschaftlichen Ordnung und der kirchlichen Insti-
tution wie einen Ersatz fiir mangelnde spirituelle Orientierung und kirch-
liche Bindung bewertet.

3.Engagierte Theologie — lebendige Identifikation
mit der Kirche

Wenn nicht alle Zeichen triigen, bereitet sich in der Theologie und durch

sie vermittelt im kirchlichen GlaubensbewulBtsein &hnlich wie in den gei-

stigen Grundtendenzen der Gesellschaft eine Wende vor, die aus der Diffusion

16) FBS Tab. 19, 29, 48, 49.
17) EBS Tab. 20.
18) FBS Tab. A 17 — A 19.
18) FBS Tab. 48.
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zu neuer Identitdt filhren kann. Eine wesentliche Wurzel des theologischen
Pluralismus ist das Axiom der Machbarkeit des christlichen Lebens und der
reinen Funktionalitit und Horizontalitdt des priesterlichen Dienstes —
verum quia faciendum. Die verschiedenen Umfrageergebnisse haben ge-
zeigt, daB diese Position in ihrer extremen Zuspitzung nur von einer kleinen
Minderheit der Katholiken und der Priester eingenommen wird. Sie spielt
in der theologischen Diskussion und erst recht in den Kommunikations-
mitteln eine weit groBere Rolle als in der tatséchlichen Lebenswirklichkeit
der Kirche. Gleichwohl ist nicht zu verkennen, daB es Elemente dieser Po-
sition gibt, die stirker verbreitet sind. Es sei nur an das Unbehagen eines
erheblichen Teils der Katholiken iiber die kirchliche Ehe- und Sexualmoral
oder an die Unsicherheit nicht weniger Priester in den Fragen der Legi-
timation und Begriindung ihres Amtes erinnert. Wer die Umfragedaten
aufmerksam liest, muB feststellen, daf die breite Mittelgruppe zwischen den
Extremen einer funktionalen Sicht des Christlichen und des Priesterlichen
und dem entgegengesetzten Quasifunktionalismus einer rein vertikalen und
autoritativen Ableitung der Verhaltensnormen oder Amtslegitimation nicht
nur durch eine Ausgewogenheit der von ihr vertretenen Meinungsakzente,
sondern auch durch eine gewisse Unentschlossenheit gegeniiber nicht selten
widerspriichlich scheinenden Elementen von Identifikation und Kritik ge-
kennzeichnet ist. Sozialpsychologisch ist es jedoch bedeutsam, daB ein GroS-
teil der Katholiken, die der Mittelgruppe angehoren, bei der Frage, was
ihnen an der Kirche gefillt, Antwortvorgaben bevorzugen, die vom Getfiihl
der Gemeinschaft, von seelischer Heimat, von der Erfahrung einer Sinn-
antwort auf das Leben berichteten??). Auch das Votum von etwa zwei Drit-
teln der befragten Katholiken fiir eine friihe religiose Erziehung der Kin-
der?!) ist nicht nur im Kontext eines funktionalen Ausgleichs fiir Erziehungs-
schwierigkeiten in der Familie, sondern auch im Kontext der Suche nach
Geborgenheit in der Kirche zu lesen. Es gibt mehr als ein Anzeichen dafiir,
daB die Forderung der besonders reformwilligen Priester nach neuen Wegen
der Spiritualitiit, ihre Vorliebe fiir pastorale Teamarbeit, vielleicht auch ihre
besondere Hervorhebung der Gemeinschaft und des Vertrauens der Ge-
meinde in dhnliche Richtung weisen2?). Die starke Uberforderung durch das
Vielerlei einer nur funktionalen Sicht des Glaubens und des pastoralen
Dienstes und die Vereinzelung, die mit einer autonomen und emanzipatori-
schen Gestaltung des christlichen Lebens verbunden ist, beginnen empfun-
den zu werden.

Vielleicht ist die Zeit nicht fern, in der — &hnlich wie die Sinnfrage in einer
dem Machbaren verschriebenen Gesellschaft — auch die Dimension des
Nichtverfiigbaren inmitten des beunruhigenden Verfiigenwollens iiber die

20) FBS Schaubild 1 und Tab. 5.
21) FBS Schaubild 7.
22) FBS Schaubild 18, Tab. 41, Schaubild g, Schaubild 12, Tab. A 109.
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Botschaft Jesu und iiber die Liebe Gottes als das einzige den Menschen zur
Freiheit Fithrende neu empfunden wird; in der es erfahren wird, daB die
Vertikale der Sendung und des Auftrags die Horizontale des Dienstes und
der Briiderlichkeit nicht einschrénkt, sondern trégt. Die Theologie, die aus
einer solchen in der Gestalt Jesu Christi selbst begriindeten Sicht kéme,
wire eine in gleicher Weise vertikal und horizontal engagierte Theologie.
Es wird auch dann noch theologische Schulen und subjektive Glaubenser-
fahrungen geben, aber sie werden nicht mehr die Fragmente einer zerbro-
chenen Einheit, sondern die weitgezogene, den menschlichen Individualiti-
ten nahe Peripherie sein, die ihre verpflichtende und unverfiigbare Mitte
hat. Mir scheint, daB es nicht wirklich weiterfiihrt, wenn in Uberlegungen
fiir eine Kirche der Zukunft die Existenzberechtigung innerkirchlicher Ha-
resien reflektiert oder eine Genligsamkeit mit der partiellen Sympathie
anonymer Christen erwogen wird. Auch scheint es mir angesichts der eben
skizzierten Perspektive wenig sinnvoll, das missionarische Potential der
Kirche den sog. Altchristen vorzuenthalten und auf jene sog. Neuheiden
zu konzentrieren, die das groBere geschichtliche Potential fiir die Zukunit
der Welt reprasentieren sollen?®). Abgesehen davon, daB eine solche Klas-
sifizierung angesichts des raschen gesellschaftlichen Wandels sehr fliichtig
wire, konnen aus der weiten Peripherie der einzelnen Glaubensvollziige
nicht willkiirlich Segmente herausgebrochen werden, weil sonst die Peri-
pherie nicht mehr Peripherie der einen Mitte ist, sondern zum Sektenhaften
entartet. Freilich wird die weitgezogene Peripherie, die auf die eine Mitte
hingeordnet und in ihr tiber das Menschliche, Geschichtliche und Gesell-
schaftliche hinausverwiesen ist, auch eine klare und deutliche Grenzziehung
erforderlich machen, eine Unterscheidung des Christlichen, ohne die es kein
Profil und damit keine Moglichkeit der Identifikation gibt. Aber diese
Grenzziehung wird nicht pragmatisch und willkiirlich von irgendeiner Stelle
der Peripherie her erfolgen konnen, sondern allein vom Anspruch der Mitte
her, die ihrerseits alle menschliche Verfligung iiberschreitet und dennoch
den Vielen nahe ist. Ein vertikal und horizontal engagierter Glaube, eine
lebendige Identifikation mit der Kirche der einen Mitte und der weiten
Peripherie dridngen nicht ins Getto oder in einzelne Basisgemeinden, son-
dern an die Grenzen der Erde. So gesehen kann sich die gegenwértige Not
einer missionarischen Pastoral in einen neuen Kairos des Missionarischen
wenden, und die Aufgabe der Mission kann uns helfen, in allen Individuali-
tdten und durch sie hindurch die eine Mitte neu zu finden, die immer bei
uns ist, wenn wir uns nur nicht vor ihr verschlieBen.

23) Vgl. K. Rahner, a.a.0. 103, 54.
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Konfliktfeld Internat
Von Herbert Schneider OFM, Hiirtgenwald-Vossenack

In Gesprichen mit Eltern tiber die Aufnahme ihres Kindes in das Inter-
nat kann man immer wieder der Meinung begegnen, das Internat stelle
in dieser unruhigen und konfliktgeladenen Zeit einen Ruhepol und einen
pidagogischen Schonraum dar.

Das Internat wird zu einem pidagogischen Schonraum, wenn es einen
jugendméBigen Raum darstellen soll, in dem der einzelne lernt, ungefidhr-
det seine Anlagen zu entfalten und die gesellschaftlichen Normen zu iiber-
nehmen. Dieser pddagogische Raum des Internates kann aber eine unzu-
reichende Vorbereitung fiir das Leben in der Gesellschaft zur Folge haben,
wenn ein Gemeinschaftsverstdndnis herrscht, das Konflikte ausschaltet.
In Wirklichkeit ist das Internat jedoch ein eigengearteter Raum des Kon-
fliktes. Darum kann die Affirmation einer die tatséchlichen Gegenséitze
verdeckenden harmonischen Gemeinschaft der Wirklichkeit des Interna-
tes nicht gerecht werden.

Unter Konflikt verstehen wir das Aufeinandertreffen unterschiedlicher
Erwartungen, mit denen der junge Mensch auf Grund seines Lebens im
Internat konfrontiert wird. Es geht uns hier nicht primér um biologisch
und individual-psychologisch bedingte Konflikte, sondern um solche, die
sich aus der Struktur des Internates inmitten und als Teilbereich der
heutigen Gesellschaft ergeben.

I. KONFLIKTARTEN IM INTERNAT

Wir gehen davon aus, daB wir im Internat mehrere Arten von Konflikten
vorfinden. Einige sollen hier beschrieben werden, die fiir das Internat
charakteristisch sein konnen.

1. Konflikte beziliglich der Sozialstruktur

Zuerst konnen drei Konflikte hinsichtlich der AuBenverhiltnisse des In-
ternates benannt werden. Als erster Konflikt kann der Widerspruch
zwischen gesellschaftlicher Realitit und Erfordernissen des Zusammen-
lebens im Internat genannt werden. In der Gesellschaft ist haufig ein
Verlust an Werten und VerantwortungsbewuBtsein festzustellen. Es geht
in ihr allzusehr um Durchsetzung eigener Interessen, Egoismus, Sich-
behaupten. Die jungen Menschen erfahren in der Freizeit, in den Ferien
und durch die Kommunikationsmittel wie Fernsehen und Jugendzeit-
schriften allzuhdufig diese allgemeine Tendenz. Allzu selbstversténdlich
wird sie von ihnen ilibernommen. Sie stellen in Gespridchen auch unum-
wunden heraus, sie verhielten sich ja nur wie die {ibrige Gesellschaft auch.
Die gesellschaftliche Situation wird allzuleicht als Realitdt hingenommen.
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Dem stehen aber die Erfordernisse des Zusammenlebens im Internat ge-
geniiber, die tagtéglich erlebte Notwendigkeit der Riicksichtnahme und
Verantwortung.

Zwei unterschiedliche Vorstellungen vom menschlichen Leben stehen wvor
dem jungen Menschen. Der Konflikt bricht dann eines Tages im Infernat
auf. Der junge Mensch bewiltigt ihn nicht. Entweder weicht er insgeheim
in die geschilderten gesellschaftlichen Verhéltnisse aus oder er rafft sich
auf, muB dann aber die Moglichkeit einkalkulieren, allein seinen Weg
gehen zu miissen. Beim MiBlingen kann ein resignatives Verhéltnis zur
Welt und zum Menschen die Folge sein. Die Flucht in GenuBmittel und
Drogen bleibt dann nicht aus.

Ein zweiter Konflikt entsteht zwischen dem Verhalten im Elternhaus und
den Erwartungen im Internat. Der Konflikt Elternhaus-Internat kann sich
zunichst infolge des andersgearteten Kommunikationsstils in Elternhaus
und Internat ergeben. Wird die Familie zu sehr als Intimbereich erlebt,
dann wird der junge Mensch im Internat es schwerer haben, mit einer
andersgearteten Kommunikation fertig zu werden. Die Gefahr kann be-
stehen, daB der junge Mensch schlieBlich in beiden Bereichen sich nicht
beheimatet sieht, sich isoliert und abweicht.

Ein Konflikt entsteht hier aber auch, wenn das Erziehungsverhalten im
Elternhaus und im Internat nicht tibereinstimmt. Hat das Elternhaus den
jungen Menschen aus Versorgungsgriinden in ein Internat gegeben, wird
es weniger an einer geistigen Unterstiitzung des Internates interessiert
sein. Da solche Eltern sowieso keine Zeit fiir ihr Kind haben, werden sie
es zu Hause sich selbst {iberlassen. Die Diskrepanz zwischen dem Wollen
der Eltern, das Kind im Internat unterzubringen, und dem eigentlichen Wol-
len des Kindes kann erst in der Realitat des Internates bewut werden und
zu einem Konflikt fiihren. Der Konflikt kann aber auch erst nach einigen
Jahren des Lebens im Internat aufbrechen, z. B. in der Oberstufe, in der
nun eine andere Entscheidung wegen des damit verbundenen Schul-
wechsels kaum noch moglich ist. Manche arrangieren sich, da ihre Ge-
schichte nun einmal so gelaufen ist. Sie sind aber nicht tragend dabei.

Die Freiheiten, die der junge Mensch u. U. zu Hause hat, und die Anfor-
derungen des Internates werden auf die Dauer als Widerspruch erfahren.
Das Internat wird dabei hiufig zuriickstecken miissen. Das Umgekehrte
ist aber auch der Fall. Die jungen Menschen bevorzugen das Leben unter
Gleichaltrigen im Internat. Das Internat wird von ihnen als ihr Eigen-
raum gegeniiber der Familie erfahren.

Der Konflikt kann sich verschirfen, wenn Eltern in das Internat hinein
gestatten, was im Internat selbst stindig Gegenstand der Auseinander-
setzung ist, z. B. die Lektiire der Illustrierten ,,Bravo“. Der Konflikt Eltern-
haus-Internat kann sich zunichst infolge der anders gearteten Kommuni-
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kationsformen in Elternhaus und Internat ergeben, er weitet sich aber
zu diesen schwerwiegenden Folgen aus.

Ein dritter Konflikt kann zwischen Schule und Internat auftreten. Wih-
rend die Schule die Durchsetzung vorgegebener Normen direkter erstrebt
(Schulpflicht, Arbeiten . . .), wird das Internat mit seinen andersgearteten
Gesellungsformen weniger direkt seine Normen durchsetzen. Die jungen
Menschen suchen auch hier am ehesten eine Entlastung von der Schule,
oft verkennend, daB auch das Internat seine eigenen Normen braucht.
Im Internat mull mehr als in der Schule um die Inhalte gerungen werden.
Die Inhalte miissen aus der Erfahrungswelt des einzelnen gewonnen und
im ProzeB der Kommunikation realisiert werden?).

Schule und Internat konnen auch konfliktreich erfahren werden, sofern
die schulische Leistung des jungen Menschen im Internat offenkundig
wird, was nicht immer dem Schutz des einzelnen dienlich ist. Dadurch
kann eine negative Solidarisierung derart eintreten, daB es eben schicklich
sei, in der Schule nicht gut zu stehen. Das kann sich auf das soziale
Leben tibertragen in der AuBerung des Widerspruchs gegen soziale Erwar-
tungen, die sie im Grunde als verniinftig anerkennen.

Nach den Konflikten beziiglich der AuBenverhiltnisse des Internates
wollen wir uns nun drei Konflikten hinsichtlich der Binnenverhiltnisse
des Internates zuwenden.

Als erster Konflikt wird immer auch der zwischen Erzieher und jungen
Menschen erfahren. Der Erzieher wird Anforderungen aufrechterhalten,
die nicht immer vom jungen Menschen geteilt werden. Das beharrende
Element wird oft die Leitung bilden, das bewegende, veridndernde die
jungen Menschen, allerdings nicht in jedem Fall. Gerade im Geistigen
wird der Anspruch des Erziehers bewegend sein.

Der Konflikt erstreckt sich vor allem auf die Hausordnung, die einigen
nie weit genug ist. Manche jungen Menschen erkennen jedoch auch die
positive Funktion einer Ordnung, die eine gemeinsame Tétigkeit ermog-
licht und fiir den einzelnen auch einen Schutz darstellen kann. Die Uber-
nahme einer Ordnung dient der Lernfihigkeit und Selbstkontrolle. Eine
Unzufriedenheit kann sowohl bei zu strenger Ordnung als auch bei Un-
féhigkeit der Erzieher auftreten, Ordnung im hinreichenden MaBe zu
garantieren.

Der Konflikt Erzieher—Schiiler erstreckt sich jedoch auch auf die Wert-
orientierung. Der Erzieher wird stellvertretend fiir die Zukunft des
jungen Menschen auch Entscheidungen fillen oder vertreten, die gegen-

1) Vgl. Mollenhauer, Klaus: Was ist Jugendarbeit?, in: Miiller, Wolfgang C./Kentler,
Helmut/Mollenhauer, Klaus/Giesecke, Hermann: Was ist Jugendarbeit? Vier Ver-
suche zu einer Theorie, Miinchen 19694, S. g6.
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wirtig vom jungen Menschen nicht akzeptiert werden. Es besteht aber
das Ringen des Erziehers um den jungen Menschen, damit dieser sich
mit zunehmender Selbstindigkeit zu diesen Entscheidungen zu stellen ver-
mag.

Hierhin gehért auch der Konflikt von Erzieher—Schiiler auf Grund der
Inkonsistenz der Erwartungen der Erzieher. Sind diese Erwartungen
nicht einheitlich, sondern unklar oder mehrdeutig, dann gerdt der junge
Mensch in einen auswegslosen Konflikt. Ist er stdndig wechselnden Ver-
haltenserwartungen ausgesetzt, dann versucht er, die Erzieher jeweils
gegeneinander auszuspielen, um das Vorteilhafteste fiir sich herauszu-
schlagen. Hiermit ist nicht gemeint, jeder einzelne Erzieher sollte nicht
das Erziehungskonzept mit seiner Personlichkeit ausfiillen, im Gegenteil.
Aber divergentes Verhalten der Erzieher zerstért die Orientierung und
den Mut junger Menschen. Die Folge ist eine Verhaltensunsicherheit, die
sich in Kritiksucht und Aggression duflern kann.

Ein zweiter Konflikt entsteht zwischen der Erwartung der Kontinuitét der
Stufen des Internates einerseits und der Forderung nach Differenzierung
andererseits. Die Oberstufe driéngt auf eine eigene Welt, die Stufen unter
ihr mochten diese ebensosehr erreichen. An den Ubergingen von der einen
Stufe in die andere wird der Konflikt deutlich. Die Aufsteigenden begin-
nen aus ihrer Stufe auszuweichen. Sind sie dann schlieBlich in die néchst
hohere Stufe gelangt, werden sie vorerst mit den neuen Moglichkeiten und
Freiheiten nicht fertig. Spezifisch fiir die Oberstufe erweist sich die Er-
wartung der Selbstbestimmung und Selbstentscheidung und gleichzeitig
die Erfahrung der Einschrinkung des Lebens durch Hausordnung, MaB-
nahmen des Jugendschutzes u. a.

Drittens tritt ein Konflikt auf zwischen dem Gruppenleben und dem
Eigenanspruch des einzelnen. Der einzelne lebt immer auch in Gruppen.
Damit muB er die Normen der Gruppe mehr oder weniger iibernehmen,
wenn er nicht ein AuBenseiter werden will. Immerhin hat er die Mog-
lichkeit, sich einer anderen Gruppe anzuschlieBen. Aber auch in dieser
neuen Gruppe gibt es Normen.

Als Kinder kommen die jungen Menschen weithin aus Kleinfamilien, in
denen ihnen direkt entsprochen werden kann. Im Internat leben sie in
Gruppen. Es wird ihnen im Gruppenleben oft distanzierter als in der
Kleinfamilie entsprochen, dabei aber auch sachlicher und weniger emo-
tional. Die Kinder miissen diese andersgearteten Formen erlernen. Damit
werden sie befdhigt, auch in den Gesellschaftsformen der heutigen Gesell-
schaft sich zu bewéhren.

Manche jungen Menschen werden lern- und verhaltensgehemmt, wenn die
Gruppendynamik in den Stufen, z.B. bei Belegung der Zimmer, nicht
geniigend beachtet wird. Das kann zu einem Internatsverdrufl fiihren, der
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sich beim jungen Menschen festsetzen kann. Stdndige soziale MiBerfolgs-
erlebnisse kénnen zu einer Kompensation des Geltungs- und Erfolgs-
strebens durch abweichendes Verhalten gegeniiber der Gruppe innerhalb
und auBerhalb des Internates fithren. Andererseits stellen die Gruppen
gegentiiber den Schulklassen einen Bereich dar, der nicht nur in intellek-
tueller, sondern auch in sozialer Hinsicht zwischen richtig und falsch
zu unterscheiden lehrt?).

2. Konflikte beziiglich der Identitdtsstruktur

Der einzelne steht nicht nur Konflikten gegeniiber, sondern in seinem
eigenen Subjekt reproduzieren sich die objektiv gegebenen Konflikte.
Dann treten die Konflikte im einzelnen selbst — als personale Konflikte —
auf und koénnen zu Identitdtskrisen fiihren.

Identitdt meint das Wissen des Menschen, wer er ist. Zu diesem Wissen
kommt er, wenn er weiB, wo er seinen Ort in der Gesellschaft hat und
was er von sich selber zu halten vermag. Der einzelne gewinnt seine
Identitét im Ablauf der Kommunikation. Die Identitit liegt demnach nicht
einfach vor, sondern wird mitbestimmt von der jeweiligen Verfassung des
sozialen Zusammenhanges, in welchem der einzelne sich befindet. Der
einzelne hat also Identitit, wenn er weiB, wo er im sozialen Zusammen-
hang seine Stelle hat, die auch von den anderen erkannt werden kann?).

Eine Identitdtskrise erfolgt, wenn dem Bestreben des einzelnen, seine
Stelle im sozialen Zusammenhang zu finden, mit widerspriichlichen Er-
wartungen begegnet wird, so daB er stindig den MiBerfolg feststellen muf
bei dem Versuch herauszufinden, wo er denn nun eigentlich steht. Hinzu
kommt, dal er den Anspruch seiner Person, anerkannt zu sein, nicht be-
antwortet erfihrt. Es beginnt ein miihsames und auch konfliktreiches
Ringen um die Frage, wer er ist und was er von sich selbst im sozialen
Zusammenhang halten kann.

So erlebt der junge Mensch erstens in sich selbst die Idee seiner eigenen
Mbglichkeiten und gleichzeitig die Unzulinglichkeit seiner Person. Er er-
féhrt den Konflikt zwischen den vorgestellten Moglichkeiten seines Lebens
und der Realitdt des Alltags, zwischen dem, was er durch den Bildungs-
gang an Freiheit und Weite erkennt, und dem, was er selbst in der Be-
grenzung des Alltags aus sich und durch andere erreichen kann.

Oft von der Angst begleitet, gesellschaftlich nicht mitzukommen und seine
eigene Zukunft zu verpassen, gerét der junge Mensch entweder in eine
libertriebene Bejahung all dessen, was sich ihm als fortschrittlich anbietet,

2) Vgl. Miiller, Wolfgang C., a. a. O., 5. 28.

3) Zur Kritik am Begriff der Identitdt: Schneider, Herbert: Christliche Identitdt, in:
Neues Hochland 66 (1974), S. 57—66.
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oder in eine resignative Haltung, da ja noch nichts zu machen sei. In beiden
Fillen lebt er an seiner wahren Wirklichkeit vorbei. Er wird unzufrieden
bleiben und den Aufbau der Identitdt immer wieder verfehlen.

Zweitens erfahrt er den Widerspruch zwischen dem Anspruch, frei zu sein,
und der Notwendigkeit, seinen Platz im Zusammenleben einzunehmen. So
ist ihm z. B. im Studium eine Freiheit gegeben, sich selbst eine Ordnung zu
setzen. Ohne entsprechende Aufklirung und Motivation wird er allzuleicht
die Ordnung tiberhaupt als Zwang verneinen. Mit der Zeit wird er sich nicht
mehr recht erkennen und unféhig werden zu erfassen, wo er denn eigent-
lich steht.

Da er nicht weiBl, wo er steht, hat er auch keinen Ausgangspunkt, den
Schritt in die Zukunft und zu neuen Begegnungen und Erfahrungen zu
machen. Bisherige Selbstdefinitionen tragen nicht mehr, neue werden nicht
gefunden, seine Identitédt gerét in eine Krise.

Drittens erlebt er den Widerspruch zwischen den Fahigkeiten und Mo6g-
lichkeiten seines Geistes und der Erfordernis, sich auf bestimmte Lebens-
bereiche zu beschrinken. Hier kann die Person des jungen Menschen aus-
einanderklaffen. Der junge Mensch kann sich in eine Utopie hineinbegeben
und von dort her die bestehenden sozialen Gruppen ablehnen. Die vorhan-
denen Verhiltnisse sind dann immer schon repressiv, da sie der Utopie nicht
entsprechen. Andererseits kann er sich den bestehenden Verhéltnissen auch
anpassen und so im Grunde teilnahmslos und unkritisch den vorhandenen
Bedingungen ausgeliefert sein, ja sie auf diese Weise noch verstérken.

Fiir das MiBlingen macht er dann allzuleicht die duflere Struktur und die
Institution verantwortlich. Der junge Mensch kann aber auch in einem an-
dersgearteten Verhalten die Spannung aufzuldsen suchen, z. B. durch den
Gebrauch von Drogen und Alkohol. Diese Ersatzlosungen fiihren erst recht
dazu, daB der junge Mensch seine Stelle im Internatsleben nicht findet. Das
BewuBtsein, in den Augen der anderen, aber auch in seinen eigenen, sich
gleich zu bleiben und darin seine Identitét zu besitzen, kann so schwinden.
Ein Verlust der Identitdt kann die Folge sein.

II. KONFLIKTBEHANDLUNG IM INTERNAT

Der Erzieher wird um die Konflikte im Internat wissen miissen. Den Kon-
flikten kann er nicht ausweichen, er kann sie auch nicht ignorieren, viel-
mehr muB er sich ihnen stellen.

1. Voraussetzungen der Konfliktbehandlung

Die genannten Konflikte beziiglich der Sozial- und Identitétsstruktur haben
eine Riickwirkung auf die Kommunikation: sie wird gestért. Kommunika-
tionsbarrieren sind die Folgen. Unter Kommunikation kann das Insgesamt
der Interaktionen von Menschen iiber Medien der sprachlichen und nicht-
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sprachlichen Gesten verstanden werden. Eine gelingende und im ganzen kon-
tinuierlich verlaufende Kommunikation ist erforderlich fiir die gesunde
Entwicklung des jungen Menschen. Sie ermutigt ihn, sich mit Vertrauen auf
die soziale Welt einzulassen.

Wichtig ist es, den jungen Menschen zu ermutigen, sich selbst in seinen Vor-
ziigen und in seinen Grenzen anzunehmen. Dazu gehort auch, daB er fihig
wird, zu seiner eigenen Geschichte zu stehen. In der Kindheit entscheiden
weithin andere iiber seinen Weg in das Internat. Zu dieser von Eltern und
anderen vollzogenen Entscheidung muB er sich stellen kénnen und sie positiv
aufarbeiten. Eine Erleichterung wird er dabei finden, wenn er den sozialen
Raum als fiir ihn und seine Zukunft gewinnreich und vorteilhaft erfihrt.

Daher soll auch eine solche Kommunikation ermoglicht werden, die Span-
nungen und Konflikte nicht ausschaltet, sondern sie zu ertragen und aus-
zutragen hilft. Dabei verkennen wir nicht, daB die Kommunikation immer
neu konflikthaft geféhrdet sein kann oder sogar zu zerbrechen droht. Diese
Gefahr besteht nicht zuletzt auch deswegen, weil viele Konflikte eben durch
gesellschaftliche Faktoren bestimmt und verursacht sind, die in das Inter-
'nat wirken und die das Internat selbst auch nicht aus der Welt schaffen
kann. Dazu bedarf es iibergreifender, gesamtgesellschaftlicher Anstrengun-
gen, die eine Frage nicht nur an jeden einzelnen Erzieher ist, sondern auch
an die Verantwortlichen in Gesellschaft und Staat.

Die Konflikte konnen im Internat nicht unterdriickt werden; denn Unter-
driickung pflegt nicht nur Behebung, sondern zur Verstdrkung des unter-
driickten Konfliktes zu fithren. Auch eine Losung ist kein Weg. Dahinter
wiirde stecken, daBl Konflikte aus dem Wege zu rdumen wiren, um einen
status quo wiederherzustellen?). Demgegeniiber sind wir der Meinung, Kon-
flikte positiv in den Dienst der Kommunikation und des Aufbaues der Iden-
itdt zu stellen. Konflikte machen ein Moment der Kommunikation aus.
Zum Umgang mit Konflikten mufl der junge Mensch auch im Internat be-
fahigt werden.

Der Ausgang des Konfliktes entspricht der Relevanz der padagogischen
Praxis. Eine Analyse des Konflikts reicht aber allein nicht aus. Um der Zu-
kunft des jungen Menschen willen miissen Wege der Konfliktbehandlung
aufgesucht werden. Zur Konfliktbehandlung kann davon ausgegangen
werden, daB der Mensch nicht nur die Erfahrung des Konfliktes macht,
sondern auch des Bediirfnisses nach Konsens. Darauf weist gerade das Stu-
dium der menschlichen Kommunikation hin. In der Kommunikation macht
der Mensch die Erfahrung gegensitzlicher Erwartungen und zugleich des
Bestrebens, sich aneinander zu orientieren und miteinander iibereinzu-
stimmen?).

4) Schneider, Herbert: Konflikt und Konfliktbehandlung in der Gemeinschaft, in: Or-
denskorrespondenz 14 (1973), S. 48.
5) Sutor, Bernhard: Didaktik des politischen Unterrichts, Paderborn 1971, S. 87 ff.
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2. Wege der Konfliktbehandlung

Die Konfliktbehandlung erweist sich zunichst als ein Schritt in ein Neues,
in ein Drittes. Beide Konfliktseiten treffen sich auf einer neuen, dritten
Ebene, auf der beide Seiten mehr oder weniger ihre Anspriiche realisiert
sehen. Die Anspriiche beider Partner werden nicht bestritten, aber jeder
muB von seinen Rechten Abstriche machen zugunsten einer Ubereinstim-
mung auf einer neuen Ebene. Dabei kann es aber nicht um eine Ver-
wischung der Gegensétze gehen, denn damit wire eine Konfliktbehandlung
nicht erreicht, sondern nur verschleiert.

Nicht immer wird dieser Weg moglich sein, ein striktes Ja oder Nein ist
erforderlich in grundsétzlichen Fragen. Aber im Alltag des Zusammenle-
bens sollten die Versuche, eine Ubereinstimmung in einem Dritten zu fin-
den, unternommen werden, um so die Konflikte positiv auszutragen.

(Auf diese Weise wird ein Schritt nach vorne versucht. Ein Anfang kann
'immer neu gemacht werden. Der Erzieher sollte daher vor allem Stand-
punkte und Ziele nach vorne aufsuchen und aufweisen.

Ein anderer Weg kann der Versuch sein, die strittige Angelegenheit in
einem groBeren Zusammenhang zu sehen. In vielfacher Weise kann ein
Konflikt positiv in den Dienst des Zusammenlebens genommen werden,
wenn die Motivation einer rationalen Argumentation unterworfen wird.
Die Beweggriinde des Handelns miissen bewuBt werden und offen sein.
Dann ist es méglich, sie in einen gréferen Zusammenhang einzuordnen, So
héngen manche Probleme auch von der Vorgegebenheit der Gebidude ab,
von der strukturellen Eigenart des Hauses oder den gesamtgesellschaft-
lichen Bedingungen. In diesem Zusammenhang wird der Erzieher auch
versuchen, die Ordnungen und Entscheidungen im Internat im Hinblick auf
die christliche Lehre und die wahren Erfordernisse der modernen Gesell-
schaft als verniinftig, tragend und kreativ zu begriinden.

Oft hilft ein ermutigendes, bewegendes Handeln, in welchem die Erfahrung
gelingenden Lebens gemacht werden kann. Nicht jeder Erzieher wird die
entsprechende Art mitbringen. Wer als Erzieher dazu imstande ist, kann
dem jungen Menschen helfen zu erkennen, wie einzelne Handlungen aus
dem Gesamt der Personlichkeit erflieBen und in ihr integriert bleiben.

Ein dritter Weg besteht darin, daB sich der Erzieher fragt, ob seine Ent-
scheidungen fiir die Zukunft des jungen Menschen relevant sind und wie
der junge Mensch sie als solche erkennen kann. Mag eine Entscheidung
noch so richtig sein, sie wird auf Widerstand stoBen, wenn sie nicht so dar-
gelegt wird, daB sie auch von Schiilern als von ihnen zu bejahen und zu ent-
scheiden erfahren wird.

So sehr eine Entscheidung auch notwendig ist, der Erzieher wird die jun-
gen Menschen nur gewinnen, wenn er den Entscheidungsprozefl mit ihnen
noch einmal unternimmt. Das entspricht dem Selbstverstindnis auch schon
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des jungen Menschen von heute, an Entscheidungen beteiligt zu sein und
das zu bejahen, an dessen Zustandekommen er aktiv (wenigstens im re-
flexiven Nachvollzug) beteiligt ist.

Auf diese Weise werden die Entscheidungen auch zu eigenen des jungen
Menschen. Der junge Mensch erfihrt, daB er der Argumentation und Ent-
scheidungsfindung folgen kann, so daf3 sie ihm nicht als vorgesetzte erschei-
nen, sondern als von ihm selbst vorgenommene.

Schliefilich werden die Kommunikationsprozesse der einzelnen und Grup-
pen selbst immer zum Gegenstand der Erziehungsarbeit im Internat wer-
den. Nicht nur Inhalte, denen der einzelne oder Gruppen gegeniiberstehen,
sondern die Prozesse ihrer eigenen Kommunikation werden zum Gegen-
stand des Nachdenkens gemacht. Jeder bringt sich mit seinem Charakter
in die Kommunikation mit ein und wirkt bestimmend und veréndernd auf
die Kommunikation. Auf diese Weise ist der einzelne selbst auch ein Faktor
des Konfliktes. Darum wird immer auch eine Selbstreflexion des einzelnen
und der Gruppen erforderlich sein.

Erst so wird man fihig und bereit, Konflikte positiv auszutragen. Niemand
wird Konflikte suchen, aber die vorhandenen miissen erkannt werden und
diirfen nicht in fast neurotischer Angstlichkeit davor, eine Harmonie zu
gefdhrden, unterdriickt werden.

Das Internat kann so einen Raum darstellen, in dem der Umgang mit Kon-
flikten gelernt werden kann. Wir glauben, Wege zur Konfliktbehandlung
aufweisen zu kénnen, weil wir weder der Ansicht sind, Konflikte seien das
beherrschende Moment des sozialen Lebens, noch der Meinung zustimmen,
Spannungen diirften liberhaupt nicht vorhanden sein. In der Fahigkeit zum
Umgang mit Konflikten liegt auch die Chance fiir den jungen Menschen,
seine Eigenstidndigkeit und Identitdt zu finden.
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Aufgaben und konkrete Gestalt des Noviziates
aus der Sicht verschiedener Gemeinschaften und Situationen

Wir bringen in diesem Heft der OK einige Beitriige zum Thema ,Noviziat heute”,
die sich aus der Arbeit der Arbeitsgemeinschaft Deutscher Novizenmeister, ins-
besondere der ,Werkwoche der Novizenmeister 1974", ergeben haben und die fiir
die Leser der OK von allgemeinem Interesse sein diirften. Zuniichst bieten vier
Novizenmeister konkrete Erfahrungsberichte iiber das Noviziat ihrer eigenen Ge-
meinschaft. Es folgen dann zwei Beitriige iiber ,Noviziat als Hinfiihrung zur per-
sénlichen religiésen Erfahrung” (P. G. Hoffmann SJ) und ,Noviziat als Soziali-
sationsgeschehen im Blick auf die eigene Ordensgemeinschaft” (P. E. Friedmann
OSB). — Wir danken dem Vorsitzenden der Arbeitsgemeinschaft Deutscher Novi-
zenmeister, P. Magister Albert Schneider OMI, und den iibrigen Novizenmeistern
fiir diese Beitriige. Die Schriftleitung.

A. Das Noviziat in einer monastischen Gemeinschaft
Von Anselm Roth OSB, Gerleve

Im folgenden beschreibe ich das Noviziat in Gerleve. Es wird sich nicht
wesentlich von anderen monastischen Noviziaten unterscheiden. Zuerst
méchte ich noch heute Giiltiges iiber das Noviziat nach der Regel Benedikts
(RB) sagen, dann konkret einiges iiber das Noviziat in Gerleve.

I. DAS NOVIZIAT NACH DER REGEL BENEDIKTS (RB 58)

1. Jeder, der kommt, um Ménch zu werden, soll gepriift werden: , Priifet die
Geister, ob sie aus Gott sind.“ Das geschieht vielfach:

a) Der Eintritt werde nicht leicht gemacht. Benedikt spricht von perseveran-
tia (Beharrlichkeit) im Klopfen; von patientia (Geduld) im Ertragen von
Schwierigkeiten beim Eintritt und méglicherweise zugefiigtem Unrecht,
vom persistere (Ausharren) bei der Bitte.

Wie wird das heute gehalten? Einer, der eintreten will, hat es meist schwer
genug, liberhaupt den Weg zu uns zu finden. Wir machen keine Schwie-
rigkeiten, wir angeln aber auch nicht. Schwankenden wird nicht zugeredet.
Wer kommt und entschieden kommt, wird genommen, wenn nichts gegen
ihn spricht.

b) ,,Er wohne zunichst im Gastfliigel®.

Wir nehmen niemanden, der nicht gewisse Zeit Gast bei uns war. Die
Giste sind bei uns weitgehend in unser Leben hineingenommen, obwohl
ein fiihlbarer Abstand bestehen bleibt. Kein Gast, selten ein Kandidat,
wird in unsere Rekreation hineingenommen, Ein Mitbruder nimmt sich der
Suchenden an. So kann man sich kennenlernen, sich austauschen und fragen.
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¢) ,Dann wohne er im Noviziat, wo die Novizen ihre Ubungen (meditent)
halten, essen und schlafen.”

Dem Wortlaut nach ist das Noviziat Benedikts streng von der iibrigen Kom-
munitit getrennt: keine gemeinsamen Mahlzeiten, kein gemeinsames Dor-
mitorium. Gebet und Arbeit waren wohl mit der iibrigen Kommunitit
zusammen. Benedikt spricht von meditatio als Aufgabe des Noviziates.
Sicher ist darunter nicht Meditation im hergebrachten und noch viel weniger
im jlingsten Sinn zu verstehen. Benedikt meint ein Einiiben in die klgster-
liche Lebensweise, wozu sicher im erheblichen MafB ein Auswendiglernen
der Psalmen gehorte.

Das heutige Noviziat ist voll in die Kommunitdt integriert. Doch sollen
sich die Professen nicht in die geistliche Betreuung der Novizen einmischen,
und die Novizen sollen Distanz zu den Professen halten. Beides wird
leidlich beachtet. Rekreationen sind getrennt, in anderen Abteien teil-
weise gemeinsam.

d) Der Novizenmeister sei ,geeignet, Seelen zu gewinnen®, Das ist nach
1 Ko 9, 19—22 zu verstehen als ,allen alles werden, sich zum Knecht aller
machen, sich allen anpassen®, nach Mt 18, 15 als ,Zurechtweisen, wenn der
Bruder siindigt” und vielleicht nach Mt 16, 26 als Anleitung ,,die Welt zu
verlieren, um das Leben zu gewinnen®.

Gefordert wird, daB ,,er ganz sorgsam auf die Novizen achtet®, weiter solli-
citudo (wachsame Achtsamkeit), von allen im Kloster aber patientia (Ge-
duld).

Heute hat der Novizenmeister meist einen Gehilfen, den Zelator, der mehr
fiir die &uBlere Ordnung zusténdig sein soll. Er und andere Mitbriider geben
Unterricht im Noviziat.

e) Die eigentliche Priifung im Noviziat ist eine Fortfithrung der schon am
Anfang geforderten Aufgabe: Priifet die Geister, ob sie aus Gott sind. Es
werden einige Kriterien der Priifung der Geister genannt. Das wesentliche
Kriterium ist ,,ob er wahrhaft Gott sucht®. Das Gottsuchen zeigt sich in den
folgenden — wir sagen — drei O: (,,ob er Eifer hat ad epus Dei, ad oboe-
dientiam, ad opprobria.“ (= Eifer zum Gottesdienst, zum Gehorsam, im Er-
tragen von Schwierigkeiten).

Auch heute sind das die entscheidenden Berufskriterien fiir uns. Hat einer
Eifer fiir den Gottesdienst? Der Gottesdienst muB als selbstverstind-
licher Mittelpunkt fiir den Novizen gelten. — Hat er Eifer zum Gehor-
sam ? Hier wird nicht an Gehorsamsproben gedacht, sondern vielmehr ge-
fragt, ob er sich einfiigt, Gehorsam gegen Regel und klosterliche Briuche
zeigt, gegen Auftrége seiner Oberen und — was Benedikt betont — Ge-
horsam gegen seine Mitbriider, denn Gehorsam ist fiir Benedikt Haltung
der Liebe und Demut und Horchen auf Gottes Anspruch, wie es im Wort
der Lehre trifft. Wir werden also auch fragen, ob einer Bereitschaft zum
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Héren, Empfangen hat. — Hat er Eifer ad opprobria, gemeint sind
Schwierigkeiten? Also konkret: wird er fertig mit dem Alltag,
mit den Mitbriidern, mit den Verhé&ltnissen? ,Es werde ihm im voraus
alles Harte und Rauhe gesagt, durch das man zu Gott geht.“ Das Gott-
suchen zeigt sich im Gottesdienst, weil dieser auf die Dauer nur in der
Niichternheit wahrer Gottesliebe durchgehalten werden kann; im Gehor-
sam, weil dieser in der Nachfolge Christi die empfindlichste Form der
Demut ist, in den opprobria, die noch einmal die Demut erproben.

f) Benedikt fordert alles andere als Passivitit. Der ganze Abschnitt iiber
das Noviziat hat etwas Dynamisches: Gott suchen, Eifer haben, zu Gott
gehen. Gott steht im Mittelpunkt.

Wir wollen keine Puppen erziehen, sondern selbsténdige, junge Menschen,
die wissen, was sie wollen: nédmlich zuerst Gott und so den Menschen
dienen.

g) Charakteristisch fiir Benedikt ist also neben Priifung und Einiibung

— die perseverantia (= das Stehen im Vorsatz, Ménch zu werden). Darin
duBert sich schon der spitere Wille zur Stabilitat.

— das scire des Novizen. Er soll wissen, wozu er eintritt. Dreimal soll
die Regel gelesen werden; hier liegt der Ursprung der ausfiihrlichen
Regelerkldarung;

— die Forderung der freien Entscheidung.

2. Am Ende des Noviziates steht die ProfeB. Sie ist promissio-Verspre-
chen, aber zugleich — wenn man RB 59 beriicksichtigt — Lebensopfer mit
Christus, ein Geopfertsein auf dem Altar in Verbindung mit der Eucha-
ristie. Benedikt zieht die Folgerung. Von diesem Tag an hat der Novize
nicht einmal mehr das Verfiigungsrecht {iber den eigenen Leib.

II. DAS HEUTIGE NOVIZIAT IM BENEDIKTINERKLOSTER

Wir haben in der Beuroner Kongregation 6 Monate Postulat, das Noviziat
dauerte schon bei Benedikt ein Jahr. Wahrend dieser Zeit trégt der Postu-
lant eine Tunica, macht alles wie die iibrigen Novizen mit, wird langsam
in das klosterliche Leben eingefiihrt und in die verschiedensten Dienste.

Die Einkleidung ist verbunden mit der FuBwaschung, die besonders von
den Jingeren eifrig festgehalten wird. Bei der Einkleidung erh&lt der
Novize das Skapulier und gegebenenfalls einen Klosternamen,

Die Novizen beobachten die Tagesordnung des gesamten Konventes. Sie
nehmen grundsétzlich am gemeinsamen Chorgebet teil. Die Hausordnung
mit ihren Zeiten und Orten der Stille gilt auch fiir sie.

Im Laufe der Woche haben wir auler zwei Konferenzen fiir die gesamte
Kommunitidt im Noviziat folgende Konferenzen: fiinfmal ,Regelerkli-
rung”, unterbrochen von Einfithrungen in die Liturgie und von Schrift-

31



konferenzen; je einmal Geschichte der christlichen Spiritualitdt, Ordens-
geschichte, Gesang, Psalmen.

Grundlage des eigentlichen Noviziatsunterrichtes ist die Regel Benedikts.
Im Unterricht wird versucht, diesen Text zu erkldren und fiir unsere Zeit
aufzuschlieBen, der zugleich Gesetz einer duBleren Ordnung ist wie aske-
tisch-mystische Grundlehren vermittelt. Daher gibt es wihrend des Novi-
ziates keine systematische Einfilhrung in das Ordensleben, in Spirituali-
tit, es wird vielmehr fallweise bei der Regelerkldrung iiber alles gespro-
chen, natiirlich mit Schwerpunkten, die von der Regel selbst gegeben wer-
den (Gehorsam, Armut, Demut, Geliibde...)

Entscheidend in der Noviziatserziehung scheint zu sein: Das Mitmachen,
das Sich-Einfiigen in die Gemeinschaft. Die Mitnovizen, die Kleriker, der
ganze Konvent erziehen nachhaltiger als vielleicht der Novizenmeister.
Dessen Aufgabe ist die Lehre, die Achtsamkeit, die Anregung, das Ge-
spriach, das Mitleben im Kreis der Novizen, der Versuch, ein Vorbild zu
sein. Das Noviziat ist kein Treibhaus. Der Novize wéchst wie in einer
groBen ,Familie“ auf, die ihre guten und schlechten Seiten hat, er erlebt
Alltag und Feiertag, muB mit allem fertig werden, immer wieder fiir alles
bereit sein, zu Hilfe, Arbeit. Entscheidende Prigung geht von der Tages-
ordnung aus: wir rechnen — so sagt man wohl — mit ,,Zeitchen“. Das Pen-
sum servitutis — ein sehr hartes Wort — der Liturgie erzieht zur Niich-
ternheit im Gottesdienst; libertriebene geistliche Erwartungen werden
dort abgebaut.

Unsere Spiritualitdt ist geprdgt durch eine entschiedene Ausrichtung am
Objektiven: Liturgie, Schrift, Stille, Ordnung des Hauses — auch sie gehort
zur Spiritualitit. Der junge Ménch wird stark von auBen her geformt. Man-
ches muB er zunichst einfach hinnehmen; er mufl vertrauen, dalBl vieles ihm
erst spiter einsichtig wird.

Perstnliche Einfithrung in betrachtendes Gebet, geistliche Lesung, Schrift
wird gegeben.

Regelkonferenzen miissen schriftlich nachgearbeitet werden. Dariiber er-
folgt Kontrolle.

Priesternovizen diirfen mit ganz geringen Ausnahmen seelsorglich nicht
tatig sein — eine ganz harte Probe.

Mit Briidernovizen haben wir im Augenblick wenig Erfahrung. Grundsitz-
lich sollen sie in gleicher Weise erzogen werden. AuBerhalb der Konferenzen
sollen sie in einem Arbeitsbereich eingesetzt werden. Eine weitere geist-
lich-religiose, vielleicht sogar theologische Weiterausbildung soll im Trien-
nium erfolgen. Wie sich unterschiedliche Schulbildung auswirkt, miissen wir
sehen. Unter Umsténden miissen gesonderte Konferenzen gehalten werden.

Einen wesentlichen Unterschied zu aktiven Gemeinschaften sehe ich
im Augenblick nicht, da wir Benediktiner im deutschsprachigen Raum heute
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alle irgendwelche Aktivitdten haben: Schulen, Seelsorge, Mission. Unsere
Eigenart besteht vielleicht darin, daB diese Aktivitdten schon vorher un-
terfangen sind von dem, was wir monastisches Leben nennen. J edenfalls ste-
hen diese Aktivitdten keinesfalls im Vordergrund, ja es wird von ihnen
abgesehen. Wir sind zuerst geistliche Lebensgemeinschaft und nicht Arbeits-
gemeinschaft. Nur die Kongregation von St. Ottilien fordert ausdriicklich:
,Die Einheit von benediktinischer und missionarischer Spiritualitét bildet
das Fundament fiir die Heranbildung des Nachwuchses schon wéhrend des
Noviziates®“. Uberschneidungen mit der spateren Theologie entstehen nicht.
Der kiinftige Ménch ist in einer extremen Weise gemeinschaftsabhéngig. Das
Ziel der Noviziatserziehung kann aber trotzdem kein anderes als in den ak-
tiven Gemeinschaften sein, nimlich verantwortete Selbsténdigkeit.

Wenn am Ende des Noviziates der Jesuiten eine endgiiltige Bindung steht,
so sehe ich darin — wenigstens fiir uns in Gerleve — keinen Unterschied
fiir die Erziehung der Novizen: Wir werden keinen zur zeitlichen Profel3
zulassen, der nicht der Intention nach zur lebenslinglichen Bindung bereit
ist.

B. Das Klerikernoviziat
der norddeutschen Dominikanerprovinz in Warburg

Von Meinolf Lohrum OP, Warburg

" Einem Auftrag unseres Provinzkapitels folgend haben wir mit Beginn des
Noviziatskurses 1970/71 die Struktur unseres Noviziats entsprechend den
Mboglichkeiten, die in ,Renovationis causam® (RC) und in unseren neuen
Konstitutionen gegeben sind, geéndert.

Das einjahrige Noviziat hat die Aufgabe, den Ordensnachwuchs in
das religitse Leben und in die Gemeinschaft des Ordens einzufiihren. Das
soll nicht in einer in sich abgekapselten und unrealistischen Atmosphére
geschehen, sondern in der Begegnung mit der alltdglichen Realitét des Or-
denslebens. RC weist darauf hin: ,Was... die Ausbildung betrifft, die im
Noviziat zu erteilen ist, so hat sich in den Instituten mit apostolischer Tatig-
keit die Notwendigkeit herausgestellt, die Novizen von Anfang an und auf
eine mehr direkte Weise auf die Lebensart und die Tétigkeiten vorzuberei-
ten, die ihnen fiir die Zukunft bevorstehen, und sie dazu anzuleiten, in fort-
schreitendem MaBe in ihrem Leben jene Einheit und jenen Zusammenhalt
zu verwirklichen, die zwischen der Beschauung und der apostolischen Tétig-
keit bestehen miissen, eine Einheit, die zu den grundlegenden und erst-
rangigen Werten dieser Ordensgemeinschaft gehért . . . Damit also die
Novizen die Moglichkeit erhalten, sich bei der Ausiibung bestimmter Té&-
tigkeiten ihres Instituts mit der Wichtigkeit dieses Gesetzes (der Einheit von
Beschauung und Titigkeit) vertraut zu machen und sich daran zu gewéhnen,
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erscheint es als angebracht, den Instituten, die sich davon einen Nutzen ver-
sprechen, die Vollmacht zu geben, in den Ablauf des Noviziates eine der
Ausbildung dienende Titigkeit einzufiihren, das heifft Ubungszeiten in Ver-
bindung und im Einklang mit den Tatigkeiten und der Lebensweise des
betreffenden Institutes® (RC 5). In unseren Konstitutionen heifit es: ,,Die No-
vizen sollen mit missionarischem Geist erfiillt werden. Sie sollen Lebens-
bedingungen und Bediirfnisse der in der Welt lebenden Menschen kennen-
lernen und wissen, wie sie zu geeigneter Zeit sich mit glithendem Eifer der
Predigt widmen miissen. Daher soll die Unterweisung nicht nur theoretisch,
sondern auch praktisch sein, auch durch irgendeine Teilnahme an den apo-
stolischen Tétigkeiten des Ordens® (Const. O.P. Nr. 188).

Das Noviziat ist weitgehend in den Konventintegriert. Die No-
vizen sollen zur Selbstidndigkeit innerhalb der Gemeinschaft erzogen wer-
den. Das hat zur Folge, daB sie in vielen Punkten der Disziplin den Pro-
fessen gleichgestellt sind (z. B. Taschengeld, Hausschliissel). Je nach Thema-
tik werden die Novizen auch zum Konventskapitel eingeladen.

Wir haben das Noviziatsjahr in vier Phasen aufgeteilt.

1. DieZeitvonderEinkleidun g (gewdhnlich am 28. September) bis
zuWeihnachten ist eine Periode, ,,die in stiller Zuriickgezogenheit auf
Gebet, Betrachtung und Studium verwandt” wird (RC 25 II). In dieser Zeit
haben die Novizen téglich 2—3 Stunden Unterricht. Diese Unterweisungen
dienen zunichst einmal der Glaubensvertiefung; denn manche Kandidaten
haben kein ausreichendes religitses Wissen. Sodann soll der Unterricht, der
theoretisch und praktisch ausgerichtet ist, eine Einfiihrung ins religiése Le-
ben geben und zur einfachen ProfeB hinfiihren. Folgende Themenbereiche
werden hauptséichlich behandelt: Gebet, Meditation, Eucharistie, Liturgie,
BuBe, Priestertum, Einfiihrung in die Hl. Schrift, Exegese der Psalmen,
Frommigkeitsgeschichte; Geschichte, Spiritualitdt und Konstitutionen des
Ordens, Theologie des Ordenslebens; Rhetorik. Ein Team von vier Mitbrii-
dern erteilt den Unterricht; die Hauptlast liegt beim Novizenmeister. Lek-
toren von Walberberg werden zu einer Studienwoche iiber ein bestimmtes
Thema eingeladen. Mit anderen Bettelorden fithren wir Novizenwerkwo-
chen durch. Den Novizen ist die Moglichkeit gegeben, Veranstaltungen der
Erwachsenenbildung zu besuchen.

2. DieZeit von NeujahrbiszuBeginnder Karwoche ist dazu
vorgesehen, ,die Novizen ... anzuleiten, ... jene Einheit und jenen Zusam-
menhalt zu verwirklichen, die zwischen der Beschauung und der apostoli-
schen Tétigkeit bestehen miissen® (RC 5). Der Unterricht wird auf eine
Stunde tdglich reduziert. In dieser Phase werden praktische Einsétze aus
dem Noviziatshaus heraus gemacht. Die Novizen arbeiten im Krankenhaus
oder im Fiirsorgeheim. Diese T#tigkeit wird an den sechs Wochentagen, je-
weils gut vier Stunden, geleistet und ist so gelegt, daB die Novizen an allen
Gemeinschaftsiibungen des Konventes teilnehmen konnen.
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3. Da die Unterweisung der Novizen ,auch durch irgendeine Teilnahme an
den apostolischen Tétigkeiten des Ordens® (Const. O. P. Nr. 188; vgl. RC
13 II) erfolgen soll, wird das Noviziat fiir die Zeit von Ostern bis
Pfingsten in einen GroBstadtkonvent mit angegliederter Pfarrei ver-
legt. Gerade ein GrofBstadtkonvent kann einen guten Einblick in die Tatig-
keiten unserer Provinz vermitteln. Eine Pfarrei scheint mir eine geeignete
Basis fiir die Teilnahme der Novizen am Apostolat der Mitbriider zu bieten.
In RC 16 II heiBit es: ,Damit fiir gewisse Erfordernisse der Ausbildung der
Novizen besser gesorgt sei, kann der Generalobere die Kommunitit des No-
viziates erméchtigen, fiir bestimmte Zeitabschnitte nach einem anderen, von
ihm bezeichneten Wohnsitz {iberzusiedeln“. Wir haben von dieser Moglich-
keit Gebrauch gemacht und das Noviziat nach Hamburg oder Berlin ver-
legen lassen. :

Die Novizen hatten in der dem Konvent angegliederten Pfarrei hauptsich-
lich Hausbesuche durchzufiihren. Dieser Einsatz fand unter Anleitung und
in Zusammenarbeit mit dem Pfarrer und der Seelsorgehelferin statt. Dar-
iiber hinaus arbeiteten die Novizen mit in Jugendgruppen, verschiedenen
Arbeitskreisen (z. B. fiir Okumene) und in der Altentagesstitte. In Berlin
libernahmen zwei Novizen fiir zwei Wochen Krankenbesuche und -kom-
munion in zwei kommunalen Krankenh#usern. Zu diesen Tétigkeiten fithr-
ten wir jede Woche einen Informationsbesuch bei verschiedenen Einrich-
tungen und Instituten durch (so z. B. in Berlin: Theologisch-pddagogische
Akademie, Caritasberatungsstelle fiir Gastarbeiter, SFB-Studio, Méarkisches
Viertel, Kommunitdt der Kleinen Schwestern von Jesus, St. Dominikus-
Krankenhaus). Neben Gespréchen iiber die verschiedenen Tétigkeiten gab
ich noch einige Stunden des gewt6hnlichen Noviziatsunterrichts. Die Novizen
nahmen an allen gemeinschaftlichen Ubungen des Konventes teil.

Neben der Mitarbeit in der apostolischen Tétigkeit der Mitbriider ist die Be-
gegnung zwischen den Novizen und den Mitbriidern des Konventes fiir
beide Seiten wertvoll. Hier zeigten sich auch die Friichte einer Erziehung
zur Selbstindigkeit in der Gemeinschaft. Mit dieser Verlegung des Novi-
ziates in einen unserer GroBstadtkonvente haben wir sehr gute Erfahrun-
gen gemacht.

4 Die letzte Phase des Noviziatsjahres in Warburg gleicht
in etwa der ersten und dient der direkten Vorbereitung auf die Profel.
Die Novizen miissen ihre Jahresarbeit fertigstellen.

Wihrend meines Urlaubs libernehmen die Novizen flir vier Wochen
Aushilfen in verschiedenen Konventen. Sie vertreten dort die Brii-
der, meistens Pforte- oder Sakristeidienst, und lernen gleichzeitig einen
weiteren Konvent kennen.
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C. Das?Noviziat der Jesuiten
Von Georg Hoffmann SJ, Miinster

Die ost- und westdeutschen Jesuitenprovinzen haben ihr Novizidat in
Miinster zusammengelegt. Das Noviziat der Siidprovinz, das zugleich auch
die Gsterreichischen Jesuitenprovinzen beherbergt, wird sich kaum in we-
sentlichen Punkten unterscheiden.

Zur Situation

Zur Zeit haben wir von den beiden Provinzen in den zwei Jahrgéngen des
Noviziates zwolf Novizen.

Baulich getrennt ist in Miinster zugleich ein Altersheim der Jesuiten, so
daB also die Jiingsten und die Altesten zusammenleben; dazu kommen
drei junge Patres, die an der Universitdt promovieren.

Ziel des Noviziates

ist, in die spirituelle, lebendige und zu verlebendigende Tradition des Or-
dens hineinzuwachsen, moglichst ohne Abstriche, Gewichtserleichterungen
und Halbheiten, dadurch, daB man das Noviziat als Ordensleben im Ernst-
fall lebt, von innen her bejaht, sich mit ihm identifiziert, die Sache des
Noviziates zu der seinen macht. Solches Ernstnehmen, und nur das, fiihrt
dann zum Noviziat als Experiment, als Erprobung und als Erfahrung der
Geeignetheit und damit auch der Berufung zum Ordensleben, oder eben
zur gegenteiligen Erfahrung und damit zur Wahl eines persénlich ent-
sprechenderen und adiquateren Lebensentwurfes.

Alles andere im Noviziat ist im Idealfall Ausdruck dieses Miihens bzw.
Mittel, um zu diesem Ziele zu gelangen.

Zur Tagesordnung

Nach vielfdltigem Experimentieren hat sie folgende Gestalt erhalten, die
sich bewédhrt hat, zugleich aber offen ist fiir bessere Alternativen, d.h.
fiir Gestaltungen, die besser die angestrebten Ziele erreichen lassen.

7.45 Gemeinsames, stilles Morgengebet in der Kapelle, Friihstiick
8.15—10.00 Stille Zeit*)
10.30—11.30 Unterricht

11.45 HI. Messe
112415 Gewissenserforschung
12.30 Mittagessen — 13.45 Erholung

15.00—16.00 oder 16.00—17.00 3 x pro Woche Unterricht
17.00—18.30 Stille Zeit*)

*)In der Stillen Zeit werden individuell in verschiedener Reihenfolge un-
tergebracht: 1 Std. Betrachtung, 1 Std. Geistliche Lesung, /2 Std. Schrift-
lesung, Studium
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18.30—18.45 Gemeinsames Gebet in der Kapelle

18.45 Abendessen — 20.00 Gemeinsame Erholung
20.15 Betrachtungspunkte
22.00 Ruhe im Haus — Gewissenserforschung — Private Vorberei-

tung der Betrachtung

Entfaltung der Zielvorstellung in drei Richtungen
1. Es geht um die Einlibung in eine sehr tiefe personale Frémmigkeit; inne-
re Erkenntnis, Vertrautheit und Verbundenheit mit Jesus Christus; Ein-
sicht in die Notwendigkeit eines stets wachzuhaltenden spirituellen In-
teresses.

2. Es gilt, die Gemeinschaftsfdhigkeit zu entfalten und ein realistisches
Verhiltnis der Gemeinschaft gegeniiber zu erlangen.

3. Es ist notwendig, sich selbst aushalten und ertragen zu lernen.

Motive zur Tagesordnung

1. Die religiés inhaltliche Fiillung rechtfertigt sich vom Ziel her.

2. Warum vorgegebene Ordnung: Lernen, zu Vorgegebenheiten, die zu-
dem begriindbar sind, personal, positiv bejahend Stellung nehmen zu
konnen.

Einsichten, die nicht getan werden und nicht die Leiblichkeit wie auch die
Emotionalitdt des Menschen mit ins Spiel bringen, tragen nicht. — Was
man nicht erfahren hat, das glaubt man nicht.

Die Bereitschaft zum Ziel verlangt die Verleiblichung im Tun, in der
Treue, der Beharrlichkeit.

Sich selbst bestdndig machen; der Laune des Augenblicks entziehen. Seinen
eigenen positiven Beitrag zum Gelingen des Noviziates erbringen.

Alles Kleinigkeiten; aber sich Kleinigkeiten nicht stellen kénnen, ist keine
Kleinigkeit mehr. Wofiir wire es Symptom?

Das Noviziat braucht Entscheidungs- und Erprobungsmaterial, das even-
tuell auch in seiner Widerstandlichkeit erfahren werden kann, um wirk-
liches Experiment zu sein.

(Beliebigkeit weicht allzu leicht dem Ernstfall aus.)

Erlaubnisse

Ordensleben ist nicht Kultivierung privatistischer Existenz, sondern ein
Sich-génzlich-dem-Orden-zur-Verfligung-stellen. Auch hier, was nicht am
eigenen Leibe erfahren wird, bleibt nur Idee. Zudem, vielleicht etwas
problematisch: Jede Haltung Gott gegeniiber hat, so sie echt, realistisch
und nicht bloB gedacht, ihr innerweltliches Aquivalent; bei Gottes- und
Nichstenliebe ist es unbestritten, wie sieht das innerweltliche Aquivalent
der absoluten Verfiigbarkeit Gott gegeniiber aus?
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Weitere Elemente der Noviziatsgestaltung

1. Unterricht: Vornehmlich die Satzungen und Regeln, mit theologischer
,Unterbauung’. (Also kein systematischer theologischer Einfiihrungs-
kurs.) Geschichte des Ordens, der Spiritualitit, Einfithrung in die Lek-
tiire der HI. Schrift.

2. Das etwa 14téigig gehaltene personliche Fiithrungsgesprich zwischen
Novizen und Magister.

3. Révision de Vie. Etwa 4—6wdchig. Sehr wichtig zur Aufarbeitung der
inneren wie dufleren Noviziatssituation.

4., Begleitpraktika vor allem in der Jugendarbeit. Im Idealfall unter dem
Gesichtspunkt: hilft es dem betreffenden Novizen zur besseren Durch-
fiihrung seines Noviziates oder lenkt es eher ab.

5. Praktika auBerhalb des Noviziates liber mehrere Wochen:

Im ersten Jahr: Krankenhauspflegedienst;
Im zweiten Jahr: Pastoralpraktikum.
Wie lebt man Noviziat, Ordensleben unter verdnderten Bedingungen.

6. Seit zwei Jahren im letzten Halbjahr des Noviziates das erste Semester
der Philosophie mit bewuBt weniger Vorlesungen. Der Ubergang vom
Noviziat ins Studium soll dadurch bruchloser vonstatten gehen.

D. Teileise gemeinsame Noviziatsgestaltung

Von Albert Schneider OMI, Gelsenkirchen

Im Noviziatsjahr 1974/75 filhren einige auf Seelsorge und Mission ausge-
richtete Ordensgemeinschaften im deutschen Sprachraum zum viertenmal
ein ,gemeinsames Noviziat® fiir ihre Klerikernovizen durch. Seit 1969/70
haben sich an diesen vier Experimenten insgesamt acht Ordensgemein-
schaften beteiligt (OMI, MSC, MFSC, MSF, CMM, CSSp, SM, CMF). An
den einzelnen ,gemeinsamen Noviziaten® beteiligten sich jeweils drei bis
fiinf Gemeinschaften, die ungefdhr zehn bis fiinfzehn Novizen stellten.
Die organisatorische Leitung lag jeweils in der Hand von P. Albert
Schneider OMI.

In folgendem wird das Modell dieser gemeinsamen Noviziatsgestaltung
vorgestellt. Daran schlieBt sich eine ausfiihrlichere Diskussion einiger
Punkte an.

1. DAS MODELL

Noviziatsbeginn: Die beteiligten Ordensgemeinschaften beginnen
mit ihren Novizen im eigenen Noviziatshaus und nehmen sie dort auch
offiziell ins Noviziat auf. Es bleibt der einzelnen Gemeinschaft tiberlassen,
wie lange sie vor Beginn der ersten gemeinsamen Phase in eigener Regie
in Postolat und Noviziat arbeitet. Im allgemeinen ist diese Zeit ziemlich
kurz. Sie dient einer ersten Einfiithrung und soll auBerdem ermdglichen,
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daB die Novizen der einzelnen Gemeinschaft sich unter sich finden und
ndher kennenlernen.

Erste gemeinsame Phase: Von Anfang oder Mitte Oktober bis
unmittelbar vor Weihnachten wird eine erste gemeinsam gestaltete Phase
im Noviziatshaus einer der beteiligten Gemeinschaften durchgefiihrt. Es
muB ein Haus sein, in dem geniigend Einzelzimmer zur Verfiigung stehen,
die notwendigen Gemeinschaftsrdume vorhanden sind, und das Hausper-
sonal die zusétzliche Arbeit leisten kann (wobei die Novizen sich an der
Hausarbeit beteiligen). Bei aller Eigenstédndigkeit im Programm und in
der religiosen Tagesgestaltung hat die Noviziatsgruppe doch auch leben-
digen und weitgestreuten Kontakt mit der Hauskommunitét.

Von der Planung her hat diese Phase mehr den Charakter einer ge-
schlossenen Zeit. Die Novizen machen wihrend dieser Monate
keine praktischen Einsidtze. Im Mittelpunkt stehen die Einiibung in die
»strikt religiosen Vollziige® (Meditation, Gebet, Eucharistiefeier) sowie die
intellektuell redliche existentielle Auseinandersetzung mit Grundfragen
der christlichen Existenz und der Nachfolge Christi im Ordensleben und
im priesterlichen Dienst.

In diesem Jahr halten wir uns an folgende Tagesordnung: 7.00 Eucha-
ristiefeier; zwei Konferenzen im Verlauf des Vormittags; 11.50 ,,Sext® (teil-
weise frei gestaltet); 17.45 Entspannungsiibungen mit anschlieBender ,,Stil-
len Stunde“ bis ca. 19.10. Diese gemeinsame Ordnung kennt Abweichungen
(Zeitpunkt der Eucharistiefeier, Sonderveranstaltungen . . .) und 148t dem
einzelnen geniligend Raum, in eigener Verantwortung sein persoénliches
religidses Tagesprogramm zu planen und durchzufiihren.

In Ubereinstimmung mit dem Ziel dieser Phase stehen bestimmte , Ubun-
gen®“ im Vordergrund: die ,Stille Stunde® (in der sich der einzelne um
personliche Meditation bemiiht), die téglichen Entspannungsiibungen (ca.
30 Minuten), Betrachtungspunkte und gemeinsame Meditationen als An-
regungen und Hilfen zum persénlichen betrachtenden Gebet; Meditations-
tage im Stile des Zen; eine gruppendynamische Werkwoche (unter Leitung
eines Fachmannes) und einmal wéchentlich Kreativititsiibungen.

Dem gleichen Ziel dienen auch die Themenbereiche, die in den Konfe-
renzen erarbeitet werden. In diesem Jahr stehen in dieser ersten gemein-
samen Phase folgende Themenbereiche im Mittelpunkt: Psychologisches
und Anthropologisches zur Selbstfindung und Selbstverwirklichung; Glau-
ben und christliche Existenz in einer dynamischen und pluralistischen
Welt; Religitse Erfahrung; Gebet, Meditation; Die Gestalt Jesu Christi
nach dem Zeugnis des NT; Hilfen zur Berufskldrung.

Die Zeit von Weihnachten bis Ostern verbringen die No-
vizen im Noviziatshaus der eigenen Gemeinschaft. Im allgemeinen haben
sie vollen AnschluB an eine Hauskommunitit (Seelsorgskommunitdt, Aus-
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bildungshaus . . .). In einigen Gemeinschaften machen die Novizen nach
kurzen Weihnachtsferien von Anfang Januar bis Ostern einen halbtédgigen
praktischen Einsatz vom Noviziatshaus aus (Mitarbeit in der Seelsorge,
im Krankenhaus, im Kinderheim, im Lehrlingsheim), wihrend daneben
noch Zeit bleibt, in den Konferenzen die eigenen Satzungen und Kon-
stitutionen, die eigene Ordensgeschichte und &hnliches zu erarbeiten. In
anderen Gemeinschaften machen die Novizen einen vier bis sechswochent-
lichen konzentrierteren Einsatz auBerhalb des Noviziatshauses und verbrin-
gen die iibrige Zeit in mehr Zuriickgezogenheit im Noviziatshaus selbst.

In dieser Phase hat der Novize Gelegenheit, ,Ordensleben im Ernstfall®
kennenzulernen und zu verwirklichen. Auflerdem erfdhrt er die sein
weiteres Leben begleitende Spannung zwischen Kontemplation und Aktion
und kann sich darin {iben, diese Spannung auszuhalten.

Zweite gemeinsame Phase: Nach Ostern treffen sich die be-
teiligten Gemeinschaften fiir ca. drei Monate zu einer zweiten gemeinsa-
men Phase. Thre Zielsetzung und Gestaltung entsprechen mehr oder weni-
ger der ersten gemeinsamen Phase. An ihrem Anfang stehen filinftdgige
Exerzitien in einer Benediktinerabtei. In den Konferenzen wird teilweise
die Thematik der ersten Phase fortgefiihrt. Besonders im Vordergrund
stehen folgende Themenbereiche: Der Anspruch Jesu Christi an uns in
Nachfolge, Umkehr und Glauben; Grundhaltungen biblischer Nachfolge
(Hoffnung, Liebe, christliche Existenz in Gemeinschaft . . .); Eucharistie;
Siinde und Umkehr in der Kirche (BuBlsakrament); Priesterliche Existenz;
Ordensleben (biblische Grundlagen, Geschichte, heutige Anfragen, die ein-
zelnen ,,Geliibde . . .). Fragen des Gebetes und der Einlibung in die Medi-
tation werden immer wieder aufgegriffen. Die praktischen Ubungen der
ersten Phase werden weitergefithrt und durch Ubungen der Gesprichs-
fithrung in der Gruppe ergénzt.

Die restliche Zeit des Noviziats wird wieder in je eigener
Regie der betreffenden Gemeinschaft durchgefiihrt. In einzelnen Gemein-
schaften schliefft sich an den AbschluB3 der gemeinsamen Phase zunachst
ein Praktikum an, das zugleich der Entspannung und Erholung dient. Die
letzten Wochen werden wieder im Noviziatshaus verbracht und dienen der
Aufarbeitung der Themenbereiche, die bisher zu kurz gekommen sind, und
der unmittelbaren Vorbereitung auf die erste Profef.

II. EINZELFRAGEN
1. Warum diese Art Noviziatsgestaltung?
Unabhingig von der Frage der Zusammenarbeit verschiedener Ordensge-
meinschaften ist das vorgestellte Modell von dem Wechsel zwischen mehr
»geschlossenen“ und mehr ,offenen® Zeiten bestimmt. Dahinter stehen die

gleichen Uberlegungen, die sich in der Darstellung der Noviziatsgestaltung
der Dominikaner nachlesen lassen.
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Fir die weitgehend gemeinsame Gestaltung (ca. fiinf
Monate des Noviziatsjahres) sprechen nach Meinung der beteiligten Or-
densgemeinschaften vor allem zwei Griinde. Einmal legt die kleine
Zahl der Novizen in der einzelnen Gemeinschaft diese Zusammenarbeit
nahe. Wenn die Novizengruppe zu klein ist, wird es u. U. sehr schwierig,
den Noviziatsstoff im Gespréch zu erarbeiten. AuBerdem wird es fiir den
einzelnen Novizen sehr schwer, Partner zu finden, die im Augenblick &hn-
liche Probleme haben wie er selbst, und mit denen er sich deshalb aus-
tauschen kann. Auch der beste AnschluB an eine Kommunitét ersetzt nicht
die Gruppe der Gleichaltrigen, die in der gleichen Situation (des Novizia-
tes) sind und deshalb viele gemeinsame Fragen und Probleme haben.

Zum anderen ist es heute kaum mehr moglich, daBl der einzelne No-
vizenmeister iber seine Aufgabe als ,geistlicher Fiihrer” hinaus
ganz allein den gesamten Noviziatsstoff mit den Novizen erarbeitet. Bei
einer zu kleinen Zahl von Novizen ist zudem der Anreiz nicht besonders
groB, sich fiir alles griindlich vorzubereiten. Andererseits ist eine Ordens-
provinz bei einer kleinen Novizenzahl auch kaum bereit, weitere Mitbrii-
der zur Mitarbeit im Noviziat freizustellen. In den gemeinsamen Noviziats-
phasen kommt eine gréfere Gruppe von Novizen zusammen. Die Novizen-
meister der beteiligten Gemeinschaften arbeiten mit und bilden gemein-
sam eine ,Referentengruppe“. AuBlerdem lohnt es sich bei der groBeren
Gruppe eher, fremde Referenten zuzuziehen.

2. Das Verhédltnis zur eigenen Gemeinschaft?

Man kann sich mit Recht diese Frage als Einwand gegen diese Art ge-
meinsamer Noviziatsgestaltung stellen. Bei der Antwort ist aber doch
auch folgendes zu bedenken.

Was das Problem der in dieser Frage mitgemeinten ,ordenseigenen
Spiritualitdt® angeht, so ist bei den beteiligten Gemeinschaften
(Griindungen des 19. Jahrhunderts, gemeinsame Ausrichtung auf Seelsorge
und Mission) niichtern davon auszugehen, daB es in der heutigen Situation
kaum groBe spirituelle Unterschiede gibt. Die zur Griindungszeit stark be-
tonten besonderen Aspekte der Frommigkeit (Herz Jesu, Maria, HI. Fami-
lie . . .) treten in der heutigen Glaubenssituation mehr und mehr zuriick
und spielen nur noch eine untergeordnete Rolle. Die Spiritualitét der ein-
zelnen Gemeinschaft wird heute viel mehr von zentralen Glaubensgege-
benheiten und der (bei allen ziemlich gleichen) seelsorglich-missionarischen
Arbeit bestimmt.

Ein anderes Problem ist das Hineinwachsen in die eigene
Ordensgemeinschaft. Da ist zunichst einmal zu bedenken, daB
am Ende des Noviziates nicht die ewige Profel steht, und die Zeit der vor-
ldufigen Bindung noch viel Gelegenheit gibt, in die eigene Gemeinschaft
hineinzuwachsen und sich mit ihr zu identifizieren. Aufilerdem verbringt der
Novize die Hilfte des Noviziatsjahres unter Anschlufl an eine Kommuni-
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tdt im eigenen Noviziatshaus und hat wihrend dieser Zeit vermutlich mehr
Identifikationsmoglichkeiten mit der eigenen Gemeinschaft als wéhrend
eines fritheren Noviziates mit totaler Kommunitdtentrennung. In diesen
Monaten sollte dann allerdings auch eine Einfiihrung in die Geschichte
und die rechtlichen und spirituellen Dokumente der eigenen Gemeinschaft
erfolgen und das in den gemeinsamen Phasen Erarbeitete unter Leitung
des Novizenmeisters weitergefiihrt werden. Jedenfalls darf der Novize
wihrend dieser Zeiten in eigener Regie der betreffenden Ordensgemein-
schaft auch in spiritueller Hinsicht sich nicht selbst iiberlassen werden im
Vertrauen darauf, daB in den gemeinsamen Phasen alles Notwendige
geschieht.

Wie steht es mit der gegenseitigen ,Abwerbung®“ von Novizen bei
der gemeinsamen Noviziatsgestaltung? In vier Noviziatsjahren, an denen
sich insgesamt iiber 60 Novizen aus acht verschiedenen Gemeinschaften
beteiligten, hat sich dieses Problem auch nicht im entferntesten gestellt.
Die einzelnen Novizen haben auf Grund ihres bisherigen Berufsweges
personliche Bindungen zur eigenen Ordensgemeinschaft, die sich bei aller
gegenseitigen Offenheit fiireinander als priméar und tragfihig erweist.

3. Die Verantwortung der einzelnen Novizenmeister?

Die letzte Verantwortung fiir die spirituelle Fithrung (und spétere Zulas-
sung zu den zeitlichen Bindungen) der einzelnen Novizen behalten auch
wéhrend der gemeinsamen Phase die jeweiligen Novizenmeister.

Im Idealfall wire es natiirlich gut, wenn die Novizenmeister der beteiligten
Gemeinschaften wihrend der gesamten Zeit der gemeinsamen Phasen an-
wesend wiren. Wenn sich nur drei Gemeinschaften beteiligen, ist das
auch anzustreben und durchfiihrbar (was gelegentliche Abwesenheit zu
anderen seelsorglichen Aufgaben nicht ausschlieBt). Beteiligen sich mehr
als drei Ordensgemeinschaften an der gemeinsamen Noviziatsgestaltung,
so ergibt sich das Problem, dafl bei der Anwesenheit aller Novizenmeister
das Autoritdtselement zu stark betont wird, und die einzelnen Novizen-
meister sich zu wenig ausgelastet fiihlen.

Deshalb halten wir es in diesem Jahr (es beteiligen sich fiinf Gemeinschaf-
ten) so, daB drei Novizenmeister lingere Zeit anwesend sind (wobei jeder
auch fiir kiirzere Zeit abwesend ist), wdhrend die anderen beiden Novizen-
meister jeweils nur fiir einige Tage anwesend sind und einen bestimmten
Themenbereich mit den Novizen erarbeiten. Um der Kontinuitdt der Ar-
beit willen ist es allerdings wichtig, daB ein Team von Novizenmeistern
dauernd anwesend ist, um immer wieder die Grundfragen des Noviziates
aufzugreifen und tiiber die gesamte gemeinsame Zeit hinweg Hilfen zur
notigen Einiibung in die religiosen Vollziige zu geben.

Dabei stellt sich natiirlich die Frage, wie die persénliche spirituelle Fiih-
rung durch den eigenen Novizenmeister sichergestellt werden und die

42



Gemeinschaft ihre Novizen kennenlernen kann, wenn der Novizenmeister
nur kurze Zeit in den gemeinsamen Phasen anwesend ist. Vielleicht wird
dieses Problem etwas entschirft, wenn man bedenkt, daB die Novizen
bereits vor dem Noviziat Kontakt zu ihrer Gemeinschaft haben und der
Novize in der Zwischenzeit auch in der eigenen Gemeinschaft lebt. AuBer-
dem geben die anwesenden Novizenmeister ihren Eindruck an die abwe-
senden Novizenmeister weiter (und informieren selbstverstdndlich auch
die Novizen selbst dariiber). Und wenn die Novizenmeister dann verschie-
dentlich einige Tage in den gemeinsamen Phasen anwesend sind, ergibt
sich damit doch auch die Méglichkeit, mit ihren Novizen zu sprechen und
im personlichen Gespridch einige Fragen und Probleme aufzuarbeiten.
In diesem Zusammenhang noch zwei praktische Punkte. Die Novizen, de-
ren Novizenmeister nicht anwesend ist, miissen in Fragen der ,Erlaub-
nisse“ ausdriicklich einem der anwesenden Novizenmeister zugeordnet
werden. Fiir die verschieden ausgedehnte Mitarbeit der Novizenmeister
wird ein finanzieller Ausgleich geschaffen.

4, Und das Kirchenrecht?

Die gemeinsamen Phasen finden im Noviziatshaus einer beteiligten Or-
densgemeinschaft oder in dem nach RC 16,II vom Generaloberen um der
besseren Ausbildung willen (hier Zusammenarbeit) bestimmten Aufent-
haltsort der Noviziatskommunitét statt. Von den iibrigen Gemeinschaften
wird bei ihrer zustédndigen rémischen Behoérde (Kongregation fiir die Or-
densleute, Kongregation fiir die Glaubensverbreitung) das Indult einge-
holt, da die Novizen einen Teil des Noviziates um der besseren Ausbil-
dung willen (Zusammenarbeit) im Noviziatshaus einer anderen Ordens-
gemeinschaft verbringen diirfen. Das Indult wird jeweils fiir das einzelne
Noviziatsjahr neu gewéhrt.

Es geht in dieser Form der Noviziatsgestaltung um ein Experiment, das
sich nach Ansicht der beteiligten Novizenmeister im allgemeinen bewihrt
hat. Wenn in den einzelnen Jahren die Zahl der beteiligten Ordensgemein-
schaften schwankte, dann nur deshalb, weil verschiedene Gemeinschaften
keine Novizen hatten. Es geht dabei freilich auch um einen KompromiB,
der sich aus der kleinen Zahl der Novizen ergibt. Ein wenig wird diese
gemeinsame Noviziatsgestaltung aber auch aus der Uberzeugung durchge-
filhrt, daB die einzelnen Ordensgemeinschaften angesichts der heutigen
Situation ihren Partikularismus iiberwinden und zu einer engeren Zu-
sammenarbeit finden miissen. Und wére es ein groBer Schaden, wenn sich
diese gemeinsame Noviziatsgestaltung eines Tages als ein Schritt auf dem
Weg des Zusammenwachsens einiger Ordensgemeinschaften erweisen wiir-
de, die viele Gemeinsamkeiten haben und in gemeinsamer Anstrengung
die gemeinsamen Fragen und Probleme um ihren Dienst in der Kirche
und in der Welt von heute besser lésen konnen?
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Nowiziat als Hinfiihrung zur persinlichen religiosen Erfabrung

Von Georg Hoffmann SJ, Miinster

I. ERFAHRUNG ALLGEMEIN

1. Was man nicht erfahren hat, das glaubt man nicht, so sagt ein Sprich-
wort. Das will soviel heilen wie: das bestimmt nicht die konkrete Lebens-
praxis, das Lebensgefiihl, die Gestimmtheit, das Tun und die Grunddyna-
mik des Lebens. Das Sprichwort unterstreicht die Bedeutung von Erfah-
rung und hebt sie vor allem ab von nur angelerntem Wissen, das hier und
jetzt eher als toter Wissensballast empfunden wird, spdter aber viel-
leicht, vor allem, wenn es von der eigenen Erfahrung bestiitigt wird,
seine Furcht bringen kann. Leider definiert das Sprichwort nicht den
Begriff der Erfahrung, der bei niherem Hinsehen so leicht gar nicht zu
bestimmen ist. Einige Hinweise, immer mit dem Blick auf das Noviziat,
koénnen weiterfiihren.

a) Hat jemand Hunger, so geniigt ihm nicht die Rede iiber Brot, oder ge-
dachtes oder nur vorgestelltes Brot; nur wirkliches Brot wird ihn séttigen.
Ahnlich ist es auch mit dem Verlangen und der Suche nach Gott. Ein nur
gedachter, spekulierter, in Gedanken und Erinnerungen gegebener Gott
,befriedigt’ hier und jetzt nicht einen Glaubenden und einen Beter in der
Gottesferne, in MiBtrost, in religioser Verdrossenheit. Ein einmal, wenn
auch noch so dunkel, erfahrener Gott bewirkt jetzt in der bloBen Erinne-
rung an solche Erfahrung hochstens, daB dieser Mensch durch das Dunkel

weitergeht, in der Hoffnung, Gott neu, und anders und tiefer und ge-
lduterter zu finden.

b) Hat ein Nichtskifahrer ein Buch studiert etwa mit dem Titel: Alles
liber das Skifahren, so wird solches theoretisches Wissen nicht das Gefiihl
vermitteln, das er haben wird, wenn er zum erstenmal selbst auf den
Brettern steht. Dieses theoretische Wissen, zusammen mit der Beobachtung,
auch andere kdnnen Skifahren — es ist also eine konkrete Mbglichkeit —,
wird ihm helfen, zu {iben, im Uben einen LernprozeB durchzumachen
und so selbst zu einer gewissen Fertigkeit zu gelangen. Ahnlich verhilt
es sich mit dem Beten (dem Betrachten und schlieBlich allen religidsen
Ubungen). Das nur theoretische Wissen iiber das Wie und Warum des
Gebetes bewirkt noch nicht das Kénnen des Betens und die vollzogene
Praxis des Betens. Hier muB sich jemand erst auf den Weg von Gebets-
erfahrungen machen und zudem in der Lebenspraxis erfahren, daB das
Gebet eine Notwendigkeit fiir ihn ist, ohne das z. B. das Durchhalten im
Ordensleben und die Gottverbundenheit und das bleibende Interesse an

Gott und am Willen Gottes nicht méglich wire. So kann er auf Grund
von Erfahrung zum Beter werden.
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¢) Kauft jemand ein Paar Schuhe, so weil er zwar die GroéBe. Er probiert
dennoch die Schuhe an, um zu erfahren, ob gerade diese Schuhe passen,
ob sie ihm auf den Leib geschnitten sind. Ahnlich verhilt es sich mit
einem Noviziatseintritt. Man kennt einiges iiber den Orden; nun geht
man im Noviziat ein Stiick weit das Ordensleben, man nimmt das Novi-
ziat als Ernstfall, als Experiment, als Erprobung, Priifung, als Moglichkeit,
seine eigenen Erfahrungen innerhalb des Ordens zu machen; man kon-
frontiert sich selbst mit seiner Vergangenheit, seinem Gewordensein, der
Grunddynamik des eigenen Lebens, seine Motive mit dem konkreten
Orden, um zu sehen, ob man im Orden beheimatet werden kann, ob die
Spiritualitdt des Ordens, dessen innere Form und weitgehend auch seine
dullere Lebensweise als Ausdruck der inneren Form so zu der eigenen
Lebensweise werden kann, ohne dafB das alles nur zu einer iibergestiilpten
Form wird, zur Entfremdung vom eigenen Selbst, sondern im Gegenteil:
man priift, ob man sich mit dem, was das konkrete Ordensleben ausmacht,
innerlich identifizieren kann, um in diesem Orden und seiner ihm
eigenen Form ganz seinen eigenen Weg gehen zu kénnen. Hier wird die
mitgeteilte Erfahrung anderer helfen, auch das theoretische Miihen um ein
besseres Kennenlernen des Ordens. Aber erst wenn jemand sprechen
kann, &hnlich wie die Leute in der Stadt der Samariter (Joh 4,42) , Wir
glauben jetzt nicht mehr infolge deiner Aussage; denn wir haben nunmehr
selbst gehort und wissen, daB dieser wirklich der Retter der Welt ist®,
wird er den Weg durch den Orden weiter gehen kénnen: ganz im Orden
beheimatet und doch ganz seinen ihm ganz zu eigenen Weg gehen kénnen.

d) Oder man sagt etwa: Ordensleben ist nur vom Glauben her denkbar,
verstehbar und vollziehbar (und von der Berufung her). Das kann als
theoretisches Wissen durchaus akzeptiert werden, aber eine ganz eigene
Gestalt bekommt dieses Wissen, wenn es etwa in einer Berufskrise zum
Erfahrungswissen wird, und der Betreffende erfihrt, dhnlich wie der auf
dem Wasser sinkende Petrus (Mt 14,28), was bzw. wer trigt; von woher
ein Lebensentwurf und ein Lebensweg, der innerweltlich nicht ableitbar
und nicht sinnvoll ist, erméglicht wird.

2. In diesen Beispielen sind einige Elemente enthalten, die zum Inhalt des
Erfahrungsbegriffes gehéren und die fiir das Noviziat und die Hinfiihrung
zur persénlichen religiosen Erfahrung von Bedeutung sind.

a) Es geht um die Unmittelbarkeit zu einem Gegenstand, einem Tun, einer
Situation, einem Lebensstil, auch einer Person, wo das Gegentiber sich
selbst kundtut, sich in seiner eigenen Realitét zeigt und erschlieBt, sich
in den Erfahrenden als Widererfahrnis hineinpriigt, eventuell seine Wider-
stindlichkeit merken 14Bt, sich zu ertasten, erspliren, zu verkosten gibt.
In der Erfahrung ist also der Mensch unmittelbar mit einem Gegeniiber
konfrontiert, wobei die Bewegung nicht eigentlich vom Erfahrenden auf
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dieses Gegeniiber hin geht, sondern ganz genau umgekehrt: das Gegeniiber
legt sich auf; es ist irgendwie das Aktivere, der Mensch ist ihm gegen-
iiber eher der Passivere, eventuell Wehrlose, Ausgelieferte. Das Gegen-
tiber ist das Préigende, der Mensch der Geprégte. Die Unmittelbarkeit, mit
der das Gegeniiberstehende sich zeigt, beseitigt eventuell falsche Vorstel-
lungen iiber es, kann somit auch Vorurteile abbauen, was dann zu einer
Verhaltensdnderung im Erfahrenden fiihrt, eine wirklichkeitsgerechte Ein-
stellung herbeifiihrt, neue Verhaltensmuster aufbaut, zu neuen Reflexio-
nen und Informationen einléddt und zu neuen Lernprozessen fiihrt,

b) Dem Menschen konnen sich Erfahrungen aufzwingen, wenn er z. B. in
Krisen geridt, wenn ihm das Leben hart mitspielt, wenn er an Grenzen
seines Konnens stoft;

¢) und Erfahrungen konnen gesucht werden, wenn z.B. jemand ein Ziel
anstrebt, z. B. Ordensmann zu werden und er sich aktiv in ein Experiment
einldBt, die Wege dazuhin betritt, um selbst zu erfahren, ob es fiir ihn
gangbare Wege sind, ob er eventuell andere Wege zu diesem Ziel ein-
schlagen mufi, ob sein Verhalten und seine Einstellung dem Ziel und den
Wegen gerecht werden oder ob er diese dem Ziel entsprechend #dndern
mulB; schlieBlich, ob das Ziel fiir ihn personlich eine wirkliche Erfiillung
bedeutet, auf welcher Ebene diese Erfiilllung liegt, und was evtl. aufge-
geben werden muBl an Unvereinbarem, um im angestrebten Ziel die Er-
fiilllung zu finden. So ergibt sich auf dem gegangenen Weg zum Ziel ein
LernprozeB, der den Menschen selbst verdndert, angefangen von seinem
Wissen hin zum inneren Verstehen, zu wirklichkeitsgerechtem Verhalten,
bis hinein in seine Lebensorientierung und Grundeinstellung, seine innere
Verfassung.

d) Der Lehrling kann noch nicht wissen, wie das Erfahrungswissen des
Meisters und der Meisterschaft von innen her aussieht und erlebt wird.

e) Nur die Ubung macht den Meister, und sie verwandelt und vollendet
den Lehrling zum Meister.

f) Erfahrung bleibt unabschlieBbar. Sie hélt sich offen fiir weitere Er-
fahrungen. ,Unterwegssein ist alles.’ Christsein heit Christwerden. Or-
densmann sein heiit Ordensmann werden.

g) Damit das Erfahrene in Zukunft bei gleichen oder dhnlichen Situationen
Frucht bringen und wegweisend wirken kann, mufl es in das reflexe Be-
wubBtsein erhoben werden und mdoglichst zum bewufiten Besitz werden.

3. Hier bei der Erfahrung und ihrer Notwendigkeit ergeben sich schon
erste Schwierigkeiten fiir das Noviziat.

a) Die Haltung der Erfahrung gegeniiber kann recht ambivalent sein. Be-
ruft sich jemand auf Erfahrungen, die der andere nicht hat, so ist man
dem gegeniiber skeptisch und mochte lieber wissenschaftlich Belegbares.
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b) Zudem ergibt sich angesichts des heutigen Pluralismus eine gewisse
Verlegenheit dem Mut zur eigenen Erfahrung und auch dem Stehen zur
tatsichlich gemachten eigenen Erfahrung gegeniiber. Man traut den eige-
nen Erfahrungen nicht.

¢) Eine Intellektualisierung schiitzt vor dem Risiko einer unmittelbaren
Begegnung, vor dem Erleben und damit vor dem Nichtvorausberechen-
baren und -planbaren, vor Uberraschungen, die eventuelle Illusionen ent-
larven, Verhaltensédnderungen verlangen, neue Einstellungen notig machen,
Weichen stellen, einen anderen Weg nahelegen.

d) Theorien, Hypothesen, Modellvorstellungen, Utopien, Schlagworte ganz
gleich welcher Art und auf welcher Ebene filtern nur allzu leicht ihnen
nicht entsprechende Erfahrungen aus, lassen solche erst gar nicht
sehen, geschweige denn wirksam werden fiir die eigene Lebensinterpre-
tation wie fiir das Verhaltnis zur Welt.

e) Das aktive Sammeln von Erfahrungen bedeutet wohl meist auch ein
Sichanvertrauen und bringt dadurch das Gefiihl einer gewissen Abhén-
gigkeit und Unterlegenheit mit sich. Denn die eigene Erfahrung ist nun
einmal, bevor sie gemacht ist, in ihrem tatséichlichen Ergebnis intellektuell
nicht vorwegzunehmen. Man muB sich sowohl einem Wege anvertrauen
wie auch der Erfahrung anderer, man nimmt ein Experiment auf sich,
dessen Ausgang ungewil ist.

f) Wenn es heit: Wer das Ziel will, der will auch die Mittel, so ergeben
sich zwei Schwierigkeiten: einmal zeigt sich das Ziel, z. B. Ordensmann zu
werden, indem man sich auf es einldfit, also Erfahrungen mit ihm sam-
melt, in immer wieder neuen Aspekten, oder selbst, wenn die Aspekte
vorher theoretisch gewufit waren, so bekommen sie doch als erfahrene
einen ganz neuen lebendigen Stellenwert. (Z. B. die konkrete inhaltliche
Erfahrung der evangelischen Réte. Ein gespiirter Effekt der Armut wird
hiufig genug von einem Affekt gegen die Armut begleitet sein. Und &hn-
lich bei den anderen Réten.) Das Ziel wandert also mit der Erfahrung mit,
zeigt sich immer wieder neu und wird auch immer wieder neu, obwohl
und gerade weil es das urspriinglich Angezielte bleibt. Veridndert sich
also einmal die Erfahrung in bezug auf das Ziel, womit zu rechnen ist,
s0 ist sodann fiir den ,Unerfahrenen’ im voraus das Verhéltnis Ziel—Mittel
nicht unbedingt auf Grund eigener Uberzeugung, also auf Grund eigener
Erfahrung, einsichtig. Auch hier wieder ist ein Sichanvertrauen nétig, um
dann auf Grund eigener Erfahrung die fiir einen perstnlich besseren Mit-
tel zur Erreichung des Zieles zu wissen und einzusetzen.

g) SchlieBlich ist man frei, ein Ziel zu wéahlen (z. B. Musiker, Arzt oder
Ordensmann zu werden). Hat man aber das Ziel gewéhlt, so ergeben
sich ganz schlicht Sachnotwendigkeiten in bezug auf die Wege dorthin.
Hier ist man also nicht mehr frei. Hier gibt es keine Beliebigkeit. Auch
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das mag man theoretisch leicht einsehen, in der Praxis kann es zu Krisen
filhren. Aber nur die Praxis kann erweisen, ob der eingeschlagene Weg
mit all seiner nicht vorauserfahrbaren Konkretisierung und seiner Wider-
stindlichkeit den eigenen Voraussetzungen und Fahigkeiten entspricht.
Das lehrt nur die Erfahrung.

II. RELIGIOSE ERFAHRUNG UND WEGE ZU IHR

1. Da das Ordensleben eine spezifische Form des vom Glauben her geleb-
ten Lebens ist, eine bestimmte Art und Weise, sich und sein Leben und
seinen Lebensentwurf von Jesus Christus her zu verstehen, ist es Auf-
gabe des Noviziates, zu einer moglichst tiefen Gléubigkeit und damit zu
einer mdéglichst intensiven Christusverbundenheit zu fiihren. Zudem wird
nur religibse Erfahrung auch dann noch ein Ordensleben durchtragen,
wenn #duBere Stiitzen weitgehend wegfallen, wie z. B. eine auch personlich
als bereichernd empfundene Gemeinschaft, Erfolg, Freude an der Arbeit etc.

2. DaB es von aller anderen Erfahrung unterschieden eine spezifische
Glaubenserfahrung gibt, scheint vom NT her klar zu sein. Mt 11, 25.26:
,Ich preise dich Vater, Herr des Himmels und der Erde, daB du dies vor
Weisen und Klugen verborgen und es den Unmiindigen geoffenbart
hast . . . Niemand erkennt den Vater als nur der Sohn und der, welchem
der Sohn ihn offenbaren will.“ (vgl. Mt 16,17, Joh 6,44.65) Bei Paulus ist
das Bekenntnis zu Christus dem Herrn ein Geschehen im Heiligen Geiste
(1 Kor 12,3), und der Zugang zum Vater geschieht im Heiligen Geist. Hier-
zu zwei aufschluBreiche Texte: Rom 8,15 heiit es: ,Ihr habt den Geist der
Sohnschaft empfangen, in welchem wir rufen: Abba, Vater”, und in
Gal 4,6 ,. .. Gott hat den Geist seines Sohnes in unsere Herzen gesandt,
der da ruft: Abba, Vater”. Einmal also ruft der Geist in uns, einmal
rufen wir im Geist: Abba, Vater. Ohne tief auf die Bedeutung des Sub-
jektwechsels, ja iiberhaupt auf diese Sitze eingehen zu konnen, eines ist
klar: In der geistlichen Erfahrung kann nicht fein sduberlich getrennt
werden, was der Geist in uns wirkt und was wir im Geiste wirken, und
damit eben auch, welche Momente an der Erfahrung auf psychische Mecha-
nismen, Veranlagungen, Charakterstrukturen oder sonstiges im Menschen
zuriickzufithren ist. Die Ambivalenz der Erfahrung kann sogar soweit
gehen, daB (1 Joh 4,1) nicht jedem Geiste Glauben zu schenken ist, sondern
die Geister zu priifen sind, ob sie aus Gott sind. Hier stellt sich die Frage
der Geisterunterscheidung, die Frage der inneren Bewegungen und Motive
und Antriebe. — Aber aus den eben genannten Texten wird auch etwas
anderes deutlich: jede Glaubenserfahrung und jede religiose Erfahrung
ist immer gnadenumfaBte, gnadengetragene, von der Gnade her ermdog-
lichte Erfahrung und nicht ins Belieben des Menschen und in seine Ver-
fiigbarkeit gestellt.
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3. Nun, zunéchst wird es im Noviziat darum gehen, daf der Novize eine
tiefe, lebendige und sehr personliche Erkenntnis Jesu Christi erlangt,
verbunden mit einer groBen Vertrautheit, Verbundenheit und inneren
Zugeneigtheit zu Jesus Christus und ein Ausgerichtetsein seiner ganzen
Person mit all ihren Fahigkeiten auf Christus hin, und damit eine Be-
heimatung und Verwurzelung im Glauben, die das eigene Selbstver-
stindnis, ja das eigene Lebensgefiihl und die Personlichkeitsentfaltung bis
ins Innerste pridgen. DaBl dies im Noviziat nur als Anfang geschehen kann,
da es schlieBlich lebensdauernde Aufgabe ist, ist selbstverstiandlich.

a) Nicht der Mensch erschlieBt sich das Geheimnis Gottes und das Geheim-
nis Jesu Christi; Zeiten der Diirre werden das oft schmerzlich, aber heil-
sam und lehrreich in Erfahrung bringen. Das Geheimnis Jesu Christi muf3
sich selbst erschliefen und mitteilen, in seinem Lebensrhythmus, der De-
muts- und Knechtsgestalt etc., und dies als die Weisheit Gottes erfahren
lassen, die weiser ist als die Weisheit der Menschen (1 Kor 1,18 ff). So
kann der Mensch in der konkreten Nachfolge des konkreten Christus
stehen und sich schlieBlich immer wieder neu von Christus her interpre-
tieren, bzw. seine gesamte leibseelische Wirklichkeit unter die Interpreta-
tion Gottes stellen, mehr noch: sich selbst, in und mit seinem ,Leibge-
héuse® in die Interpretation Gottes hineinstellen. Z. B. nach dem Tauftext
Rom 6,3 ff: Es macht seine ureigenste Wirklichkeit aus, mit Christus ver-
bunden zu sein, ganz gleich, was das unmittelbare SelbstbewuBtsein oder
die unmittelbare Selbstwahrnehmung sagt. Oder nach Eph 1,3 ff: Es macht
die Wirklichkeit seines gesamten Menschseins aus, ,seit Grundlegung der
Welt in Christus erwahlt zu sein . . .. Bis diese Aussagen von der bloBen
Kenntnisnahme und dem Gedachtsein zur bestimmenden Lebenswirklich-
keit werden, also auch das Herz, die Grundaffektivitit und Grundge-
stimmtheit innerlich durchformen, daB sich der Mensch von dorther weif,
empfindet, denkt, wahrnimmt, wird manche ,Umpolung® des BewuBt-
seins stattfinden miissen, wird sich das Herz und das BewuBtsein ,be-
kehren* miissen, wird das Selbstverstindnis manche tiefe, grundsitzliche
Wandlung erfahren miissen, wird man Gott nicht nur theoretisch, sondern
in der faktischen Lebenserfahrung wahrer sein lassen miissen als das
eigene Herz.

b) Es geht also um die gréBere Hinkehr zu Christus. Damit verbindet sich
aber die Frage nach dem Subjekt dieser Hinkehr. Fragen in bezug auf
das eigene Dasein stellen sich: Wer bin ich eigentlich? Als wen verstehe
ich mich? Von woher verstehe ich mich? Von woher interpretiere ich mich?
Von woher nehme ich bewuBt oder mehr unbewuBt — vom Zeitgeist ab-
hingig — die Elemente meines Selbstverstindnisses und meiner Selbst-
interpretation? Wer bin ich als gliubiges Subjekt? Wie bringe ich mein
Leben, meine Erfahrungen, die Begegnungen mit andern, die Vergangen-
heit, den Alltag in die Beziehung zu Christus mit ein? Ebenso auch alle
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Probleme, die sich stellen und auf die vielleicht keine Antwort da ist, die
geniigt? (Man muB lernen, mit Problemen zu leben, mit Fragen ohne ge-
niigende Antwort.) Es geht also darum, das ganze menschliche Dasein mit
der Person Jesu Christi zu konfrontieren, ohne Ausklammerungen.

4, Ehe etwas zu den ,Mitteln’ der Hinkehr zu Christus und der Selbstfin-
dung im Glauben gesagt wird, noch ein Wort zur Bedeutung der Spiri-
tualitdt in bezug auf die Lebenspraxis: Selbstverstdndlich will Gott um
seiner selbst willen geliebt sein. Er darf nicht Mittel zur Erreichung von
Zwecken werden und insofern darf auch die Spiritualitit nicht zum Zweck
werden, also etwa von der innerweltlichen Effizienz her gewertet
werden. Wenn aber die innerweltliche Tatigkeit Tédtigkeit aus dem Glauben
sein soll und damit Ausdruck des Glaubens und damit Verleiblichung, Ob-
jektivitat, Konkretwerdung der Liebe zu Gott, so gilt (schon im mensch-
lichen Bereich): nur die Liebe hat das Feingespiir dafiir, was lauterer,
aufmerksamer Ausdruck eben dieser Liebe ist und was nicht reiner Aus-
druck dieser Liebe ist, sondern eher ein selbstisches Sich-Entziehen, ein
sich Vorbeidriicken, das Vorziehen des eigenen Vorteils. Das Gesplir fiir
Christus und seine konkrete Lebensform wird die Voraussetzung sein fiir
wirkliches Leben aus dem Glauben. Oder anders ausgedriickt: Nur wenn
der Mensch im Atmosphérischen des sich offenbarenden Gottes steht, wird
er nicht nur gedacht, sondern real von der Frage her leben konnen: ,Was
willst du, daB ich es tue?“ Apg 9,6 Vulg.), wird er der Gefahr entrinnen,
den eigenen Willen mit dem Willen Gottes zu verwechseln oder gar den
eigensiichtigen Willen in den Willen Gottes umzuliigen. Nur im Atmosphé-
rischen Gottes wird der Mensch ein lebendiges Interesse am Interesse
Gottes haben konnen, ein ehrliches Wollen des Willens Gottes, ein Ein-
verstandensein mit dem, was Gott auch immer mit ihm vorhaben werde.

a) Aber die Anfinge zu solchem Selbstverstindnis im Glauben und aus
dem Glauben heraus diirften kaum gelingen, ohne dafl man immer wieder
als bleibende Aufgabe ein waches spirituelles Interesse in sich weckt, ochne
daB man lernt ganz personlich zu beten. Das aber geht nur durch stdndiges
Uben und Tun. In der Schriftlesung und in der Betrachtung, oder gleich
auf welche Weise, wird man versuchen, einen personlichen Zugang zu
Jesus Christus zu finden, auch tagsiiber sich um Gottverbundenheit miihen,
einen guten Zugang zur Eucharistie und gegebenenfalls zum Chorgebet
zu erlangen suchen. Geistliche Lesung kann auf eigene geistliche Erfahrung
vorbereiten, auch diese wecken oder bereits vorhandene wiedererkennen
lassen und artikulieren und den Weg in neue Bahnen lenken.

Von duBerster Bedeutung erscheint mir das ganz offene, selbstverstindlich
nicht erzwungene und auch gar nicht erzwingbare, geistliche Gespréch;
denn nur so ist wirklich personliche geistliche Fiihrung mdglich, nur so
kann die Entfremdung durch Uberstiilpung einer persénlich nicht nach-
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vollziehbaren und integrierbaren Spiritualitdt verhindert werden, also
eine ,Verformung’. (Zugleich aber kann auch der Gefahr vorgebeugt wer-
den, daB sich ein Novize eventuell aus Furcht vor Verformung jeder For-
mung entzieht und als Privatier durchs Noviziat geht.) Das geistliche
Gespriach wird bei dem doch recht beachtlichen duBeren Bruch, den der
Ordenseintritt im Verhéltnis zum fritheren Leben mit sich bringt, dennoch
die innere Kontinuitit mit den friiheren Erfahrungen herstellen, denn
jeder hat seine eigene Vergangenheit, seine individuellen Voraussetzun-
gen, sein ihm zu eigenes Geprégtsein, das er in den Orden mitbringt und
was ja das personliche Fundament ist, auf dem weitergebaut werden soll.
Das geistliche Gesprich ermoglicht auch Hinweise auf gar nicht so sel-
tene Selbsttduschungen im geistlichen Leben. ,Vae soli“ heiBt es mit
Recht schon in uralter ménchischer Erfahrung. Geisterunterscheidung will
gelernt sein, und eine Voraussetzung dafiir ist die Offenheit, in der man
sich der Beurteilung durch andere stellt. Aber auch hier wird man meist
nur durch eigene Erfahrung klug: daB man einerseits durch Verschlossen-
heit eher in Sackgassen gerit, andererseits aber im Gesprich auf ein nur
beilaufig Genanntes aufmerksam gemacht werden kann, was faktisch
nichts Beildufiges ist, sondern eine ganz wichtige und tiefe spirituelle
Erfahrung impliziert, die erst im Gesprich ins reflexe BewuBtsein erhoben
wird. Andere ,Mittel’ seien eben nur genannt:

Revision de Vie

Gemeinsames Aufarbeiten der Noviziatssituation

Gemeinsames Schriftgesprich, gemeinsame Meditation und gemein-
sames Reflexionsgespréch

Mehr spontan sich ergebende Gespriche in kleineren Gruppen (oder
zu zweit) iiber geistliche Erfahrungen

Zeiten der Stille, Gewissenserforschung

Lektiire, Studium, Unterricht.

b) Nicht alle ,religiosen Ubungen’ sind von allen nachvollziehbar. Ein
wichtiges Problem ist sicher das Finden eines Zugangs zum BuBsakrament.
Hier tun sich viele duBerst schwer. Der Marienverehrung gegeniiber gibt
es eine ganze Palette von Haltungen: von spontaner Zuneigung bis zur
Aversion. Fiir viele kaum geeignet sind Frommigkeitsformen wie z. B.
der Rosenkranz, der Kreuzweg, die Herz-Jesu-Verehrung. Hier muB3 unter
den Novizen Toleranz eingelibt werden, damit nicht an sich durchaus
gute religiose Ubungen auf Grund von Nichtkénnen und auf Grund von
Versténdnislosigkeit abqualifiziert werden; damit einhergehend auch To-
leranz gegeniiber den Mitbriidern, die in solchen Frommigkeitsformen
ihren guten Weg gehen.

¢) Es wurde eine Anzahl Wege zur eigenen religiésen Erfahrung genannt,
Mittel, die aber weitgehend die Sache selbst beinhalten, insofern sie in der
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Ubung Ausdruck sind fiir das wachgehaltene persénliche geistliche Interes-
se und das Suchen der je groBeren Verbindung mit Gott und seinem Wil-
len. Als Mitteln kommt ihnen immer nur ein relativer Stellenwert zu,
sowohl was die Gewichtigkeit untereinander anbetrifft wie auch die
grundsitzliche Ablgsbarkeit durch andere Mittel, die besser zum Ziele
fiihren. Im Idealfall wird das gesamte Noviziat im Verbund und in der
Einheit aller Mittel, die sich gegenseitig ergénzen, bedingen, unterstiitzen,
zur religiosen Erfahrung der einzelnen beitragen.

d) Fiir jeden Noviziatskurs schwankt die Bedeutung vor allem der ge-
meinschaftlichen Ubungen.

e) Am bedeutsamsten ist nach meiner Erfahrung, daB man aus wachem re-
ligiosem Interesse heraus personlich zu beten lernt und auch erféhrt, daB
das Gebetsleben eine Notwendigkeit fiir das Ordensleben darstellt, auch
und gerade durch Zeiten der Trockenheit hindurch; denn diese objektivie-
ren das Gebet, lassen von einem vielleicht vorhandenen religiosen Lust-
prinzip iibergehen zu einem religiosen Realitdtsprinzip. Die Notwendigkeit
des Gebetes wird h#ufig in Praktika erfahren, wo leicht ein gewisser
Schlendrian einreifien kann, bis dann erfahren wird: so kann es nicht
weitergehen.

Wenn man den Stellenwert der einzelnen ,Mittel’ iiberhaupt werten kann,
so meine ich, daB das Zweitnotwendigste das geistliche Gesprich ist und
hier besonders die Kontinuierlichkeit und Treue auch und gerade gegen
die eigene Unlust.

f) In dem MaBe, in dem der Novize in den einzelnen religiésen Ubungen
eine gewisse Fertigkeit erlangt, wird er selber herausfinden, was ihm
personlich besonders hilfreich und dienlich ist, wo seine eigene Form liegen
konnte, in welche Richtung er seine besondere Aufmerksamkeit wird len-
ken miissen. Er wird anfanghaft aufgrund eigener Erfahrung unterschei-
den lernen zwischen religiésen Ubungen als Mittel und dem religitsen
Leben als Ziel und Gestalt seines Lebens.

5. Wie beim ersten Punkt, wo es mehr um Erfahrung im allgemeinen ging,
stehen auch beim zweiten Punkt, wo es um spezifisch religiose Erfahrung
geht, betrdchtliche Schwierigkeiten im Wege.

a) So kann es vorkommen, daB jemand den Orden vornehmlich von den
Arbeiten und Werken her kennt, diese bejaht, aber bis zur Einsicht in die
Notwendigkeit einer eigenen gelebten und bejahten Spiritualitit einen
sehr weiten Weg zurlicklegen mufl. Hier, aber nicht nur hier, besteht die
Gefahr, dal man sich Freirdume vorenthilt, Vorbehalte macht, Bedingun-
gen stellt, ein Ordensleben nach eigener Form leben will, an den zentralen
Fragen des Ordenslebens ganz schlicht und einfach vorbeisieht, weil man
sie eben nicht sieht.
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b) Sodann ist man gewohnt, Ziele selbst mitzubestimmen. Nun stellt aber
das einem jeden Orden eigene Charisma bei aller Anpassung an die Zeit-
umstidnde eine Vorgegebenheit dar, in die es hineinzuwachsen gilt; eine
vor allem innere Lebensform, deren Sinnhaftigkeit selbstverstindlich dar-
gelegt werden mufl und diskutiert werden wird, die es aber schlieBlich
zur eigenen Lebensform, trotz aller und in aller individuellen Auspréigung,
zu machen gilt. Also keine Neuschopfung des Grundanliegens des Ordens
und auch keine Umfunktionierung, sondern ein jeweils eigenes und neues
individuelles Hineinwachsen in die dem Orden eigene innere Form, die
sich selbstverstidndlich im Lebensstil irgendwie auch inkarniert. Hier kann
sich eine im Orden selbst vorhandene, durchaus auch berechtigte, aber in
der Berechtigung nicht durchschaute Vielfalt (Pluralitit) 1&hmend auswir-
ken, insofern Pluralitdt dann als Beliebigkeit miBverstanden werden kann.
Sieht man aber das dem Orden innerste und zentralste Anliegen nicht
bzw. noch nicht, gerit man in Gefahr, von anderen Kriterien her, die
eventuell mit Glauben und Ordensleben wenig oder gar nichts zu tun
haben, mitbestimmen und mitgestalten zu wollen. Véllig sekundire Dinge
halten dann den Blick so besetzt, als ldgen hier die zentralen zu lésenden
Probleme. Hier kann es im Gespriach durchaus zu Auseinandersetzungen
kommen, die Grenzen aufweisen, zugleich aber auch auf zentrale Fra-
gen hinlenken. Auch das kann, da guter Wille vorhanden ist, durchaus in
der Reflexion und der inneren Verarbeitung zu positiven Erfahrungen
fithren. Dieselbe Problematik, die sich bei der Mitbestimmung der Ziele
zeigt, ergibt sich selbstverstdndlich auch bei der Mitbestimmung iiber die
Mittel zu diesen Zielen. (Es besteht also nicht nur die Gefahr einer Uber-
stlilpung einer nicht passenden Form, sondern auch die Gefahr, da man
sich einer Formung entzieht in der trigerischen Hoffnung: spéter wird
doch alles anders; wie auch die Gefahr, am eigentlichen Ziel ganz schlicht
vorbeizusehen.)

III. HINFUHRUNG ZUR ERFAHRUNG

Erfahrungen als solche lassen sich nicht weitergeben; sie lassen sich nicht
lernen; sie sind nicht ersetzbar: entweder man macht sie, dann hat man
sie und weiB, was sie sind; oder man macht sie nicht und weil dann auch
nicht, was sie sind, wie man sich in ihnen fiihlt, was sie bedeuten, kurz:
wer Erfahrungen nicht hat, bleibt auBlerhalb stehen (wie ein Blinder aufler-
halb des Wissens um das Aussehen der Farben steht).

[Fer Finer o
Da kein Mensch ohne Erfahrungen ist, kann man héufig bei gemachten

Erfahrungen den Ansatzpunkt finden, um zu weiteren Erfahrungsschritten
einzuladen. Spricht man tiber Erfahrungen, so geniigen oft die Ansatz-
punkte gemachter Erfahrungen, um zumindest ahnen zu kénnen, wovon
der andere spricht.
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Grundsitzlich geht es darum, die Novizen einzuladen, sich selbst ins
Experiment zu geben, um eigene Erfahrungen zu machen. Es ist dann ein-
sichtig zu machen, warum dies oder jenes Tun sinnvoll und notwendig ist
in bezug auf das Ziel; und auch das Ziel ist mit wachsender Erfahrung
immer wieder neu darzustellen bzw. im Gesprich aufgrund sich ergeben-
der Situationen zu erdrtern, denn das Ziel wandert ja mit den gemachten
positiven sowie negativen Erfahrungen mit, und die Ausrichtung auf das
Ziel muBl immer wieder neu eingestellt werden, dhnlich wie die KompaB-
nadel sich immer wieder auf den Nordpol einpendelt.

Da die Schwierigkeiten und Hindernisse auf das Ziel hin den Novizen
nichts AuBerliches sind, sondern ein Teil des eigenen Selbst — meist nur
nicht reflex bewuBt —, konnen diese bei sich bietenden Gelegenheiten als
Teil des eigenen Selbst und als Bestandteil des vorreflexen Selbstver-
stindnisses, das aber effizient die Lebenseinstellung pragt, bewuBt ge-
macht werden und so auch Teil der eigenen Erfahrung werden; hier als
Erfahrung von Hindernissen, die iiberwunden werden miissen, soll es wei-
ter auf das Ziel zugehen.

Einwinde gegen Ziel und Wege zum Ziel kénnen einen sehr verschiedenar-
tigen Stellenwert im Lebensvollzug haben. Ihnen kann ein reges Informa-
tionshediirfnis zugrunde liegen, auch die ernste Absicht, Hinderliches aus
dem Weg zu riumen; sie kénnen aber auch Ausdruck von nicht recht be-
wuBten inneren Einstellungen sein, die sich dem Ziele gegeniiber sperren.
Dies kann in einem eher ,nicht-direktiven’ Gesprich hiufig bewufit werden,
wobei die BewuBtmachung ein erster Schritt zur Uberwindung ist.

Alles, was gesagt wurde, 148t sich nicht autoritir auferlegen. Es gilf,
Uberzeugungen zu schaffen, die zur persénlichen Ubernahme des Experi-
mentes einladen und die sich im Experiment, in der Erfahrung dann be-
stitigen, zu einem inneren Einversténdnis fiihren, sich bisweilen modi-
fizieren und korrigieren und so hinfithren zum Hineinwachsen in die
eigene geistliche Form, die von der inneren Form des Ordens her ihre
Orientierung und ihr MaB und ihr Ziel findet. Das Miihen des Menschen
versucht sich hier in Einklang und Ubereinstimmung zu bringen mit der
Berufung Gottes.
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Nowviziat als Sozialisationsgeschehen
im Blick anf die eigene Ordensgemeinschaft

Von Edgar Friedmann OSB, Miinsterschwarzach

Den folgenden Gedanken muf ich zunéchst ein paar kurze Bemerkungen
vorausschicken: ,,Noviziat als Sozialisationsgeschehen im Blick auf die eige-
ne Ordensgemeinschaft® heift mit Recht das Thema, denn Sozialisation
'geschieht immer auf eine konkrete Gesellschaft oder Gruppe hin. Damit
versteht es sich eigentlich von selbst, da8 ich in der Behandlung dieses
Themas, wenn ich nicht ganz im Allgemeinen stehen bleiben will, nicht ab-
sehen kann von der Gemeinschaft, zu der ich selber gehore. ,,Im Blick auf
die eigene Ordensgemeinschaft* heiBt also fiir mich: ,im Blick auf meine
monastische Gemeinschaft.” Natiirlich will ich mich nicht ausschlieBlich und
unbedingt auf diese Perspektive festlegen, doch méchte ich auch nicht in
kiinstlicher Weise von der eigenen Lebenssituation abstrahieren. Dazu ge-
hoért auch die Tatsache, daB ich bisher noch kein Noviziat ganz durchge-
fiihrt habe; das steht erst in den kommenden Monaten zu erwarten.

Das Thema selber mochte ich in drei Schritten behandeln: Zuerst wol-
len wir uns mehr im allgemeinen fragen, was Sozialisation iiberhaupt ist,
was dabei geschieht und warum und in welchem Sinn das Noviziat Sozia-
lisationsgeschehen ist. Dann versuchen wir, die Ziele dieses Geschehens
ins Auge zu fassen. Und drittens geht es schlieflich darum, was wir
tun kénnen, um diese Ziele so weit und so gut wie méglich zu erreichen.

I In zweierlei Hinsicht kénnen wir das Noviziat als Sozialisationsgeschehen
verstehen. Wenn wir einmal als Sozialisation allgemein das Kennenlernen
der Gemeinschaft und ihres Lebens und die Einiibung in dieses Leben be-
zeichnen, dann ist das Noviziat an sich und als solches Sozialisationsge-
schehen, dann ist Sozialisation eine Dimension des Noviziats iiberhaupt,
dann wird im Noviziat nichts unternommen, was auBerhalb dieses Ge-
schehens liegen kénnte und mit ihm nichts zu tun hitte. Die wieder gewon-
nene Einsicht, daB das Noviziat in diesem umfassenden Sinn Sozialisations-
prozeB ist, steht wohl hinter vielen Vorschligen bzw. Bestimmungen zur
Neugestaltung der Noviziatsausbildung. Wir kénnten einmal unter diesem
Gesichtspunkt die Instruktion RC durchgehen. Vor allem wird das Novi-
ziat aus seiner friitheren, fiir alle Ordensgemeinschaften gleichermaBen
verbindlichen, aber einseitig monastischen Gestalt herausgeholt und wieder
mehr auf das Leben und die Aufgaben der jeweiligen Gemeinschaft hin
ausgerichtet; vgl. z. B. RC nr. 5.
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Von dieser Sicht der Sozialisation als Dimension des Noviziats mochte ich
das Sozialisationsgeschehen im engeren Sinn abheben, nimlich das beab-
sichtigte und gezielte Hineinwachsen der Novizen in die Kommunitit oder
das Haus als konkrete Gemeinschaft, als diese Kommunitit. Selbstverstidnd-
lich kann man beide Gesichtspunkte nicht voneinander trennen und sehr
oft auch nicht unterscheiden. Ich werde im folgenden eine solche Unter-
scheidung auch nicht einhalten. Doch geht es uns in erster Linie, wenn auch
nicht ausschliefilich, um das konkrete Sozialisationsgeschehen, darum etwa,
wie unsere Novizen gemeinschafts- und teamfihig werden konnen, wie wir
das Verhéltnis der Novizengruppe zu den Professen arrangieren sollen usw.

DaB unser Noviziat als Sozialisationsgeschehen gestaltet werden muB, be-
stdtigen uns auch Soziologen!): Peter Berger und Thomas Luckmann spre-
chen vom Noviziat als einem institutionalisierten, ausgetiiftelten Initiations-
prozeB, in dessen Verlauf sich der Novize vollig der Wirklichkeit anheim-
gibt, die er internalisiert. Nach diesen beiden Soziologen kann Sozialisation
in manchen Féllen nur geschehen, wenn besondere Verfahren entwickelt
werden, um einen hohen Grad an Identifikation und Unabinderlichkeit zu
erreichen. Verlangt der Sozialisationsvorgang eine echte Transformation
der vertrauten Wirklichkeit des Individuums, so mul er dem Wesen der
priméren Sozialisation so getreu wie méglich nachgebildet sein.

Fiir unsere spéteren praktischen Erwigungen mag es von Nutzen sein,
wenn wir zunéchst den Sozialisationsvorgang ein wenig analysieren. Es
liegt auf der Hand, dafl es sich dabei gleichzeitig um einen soziologischen
und einen psychologischen Vorgang handelt?): Es geht um das Hinein-
wachsen in eine Gruppe, in eine Institution; und wenn dieser ProzeB nicht
gewissermallen , wild“ verlaufen soll, dann miissen bestimmte soziologische
Bedingungen gegeben sein. Das Gelingen der Sozialisation hingt von Vor-
aussetzungen ab, die in der betreffenden Gesellschaft oder Gruppe vorge-
geben sind oder bewuBt arrangiert werden. Auf der anderen Seite kommt
es darauf an, daB die vorfindliche Lebenswirklichkeit internalisiert wird,
d. h.: wer in eine Gruppe hineinwéchst, der gibt sich ihr irgendwie anheim,
macht sich die Wirklichkeit, die er vorfindet, innerlich zu eigen, identifiziert
sich mit ihr.

Gerade in dieser psychologischen Hinsicht ist fiir unseren Zusammenhang
die {ibliche Unterscheidung von primirer und sekundirer Sozialisation3)
interessant, die oben bereits angeklungen ist. Durch die primére Sozialisa-
tion wird der Mensch in seiner Kindheit zum Mitglied der Gesellschaft,
d. h., das Kind erfaBt die Welt als sinnhaft und gesellschaftlich und zwar
durch die Vermittlung anderer Personen, dadurch, daB es sich emotional

1) Vgl. zum Folgenden P. Berger/Th. Luckmann, Die gesellschaftliche Konstruktion der
Wirklichkeit (Frankfurt/M. 1969) 154 f.

2) Vgl. R. Battegay, Der Mensch in der Gruppe, Band I (Bern 41973) 45 £.
3) Vgl. P. Berger/Th. Luckmann, a. a. O. 139—157.
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mit anderen und ihrer Welt, d. h. ihrer Sicht von der Welt, ihrem Horizont
identifiziert. Der Lernprozell ist also verbunden mit der gefiihlsméBigen
Bindung an andere Personen, und in diesem ProzeB findet das Kind dann
seine eigene Identitdt. Rollen, Einstellungen und Normen werden auf diese
Weise internalisiert. Diese unvollsténdige Beschreibung der priméren So-
zialisation geniigt, um von ihr die sekundire zu unterscheiden: Als solche
kann jeder spitere Vorgang bezeichnet werden, der eine bereits sozialisier-
te Person in neue Ausschnitte der gesellschaftlichen Welt einweist. Die
Sekundarsozialisation mul} also immer schon mit einem ausgeprigten Selbst
und einer bereits internalisierten Welt rechnen. Im allgemeinen vollzieht
sie sich ohne gefiihlsméBige Identifikation. Grob gesagt, mulBl das Kind sei-
ne Mutter lieben und sich in der Familie geborgen fiihlen; es braucht aber
nicht seinen Lehrer zu lieben und in der Schule nicht die Geborgenheit der
Familie zu finden. Sofern und soweit aber in einem sekundéren Sozialisa-
tionsvorgang die Welt, die subjektive Wirklichkeit der Person beriihrt wird
oder werden soll, mufl dieser Prozel dem der Primarsozialisation mehr oder
weniger gleich sein, d. h. es mull vor allem emotionale Identifikation und
Internalisierung stattfinden. Denn die Wirklichkeit, die nur auf dem se-
kundédren Weg internalisiert wird, ist an sich viel leichter zu zerstéren als
die urspriingliche, der sie {iberlagert ist, und sie wird besonders in Grenz-
situationen leicht als irrelevant erlebt.

Von Interesse fiir uns diirfte auch folgende Beobachtung sein: Es kann vor-
kommen, daB die Primirsozialisation mit ausgesprochen entgegengesetz-
ten Welten bekannt macht. Dann gerdt das Kind mit ziemlicher Sicher-
heit in einen Zwiespalt von sich widersprechenden Identititen. In die-
sem Fall stellt sich ein Gefiihl fiir die Relativitdt aller Welten ein,
einschlieBlich der eigenen, die als eine, nicht aber als die Welt ange-
sehen wird. Dementsprechend faBt man das eigene Verhalten nur mehr als
Rolle auf, die man spielen muB}, unter Umsténden aber auch ablegen kann.
Weiter kann dieses Identitdtsdilemma dadurch gelost werden, daB sich die
Person gewissermalBen eine private und eine 6ffentliche Identitat zulegt.
Jeder Mensch steht irgendwie in diesem Dilemma, aber wir wissen auch,
daB es Leute gibt, die bis in die Tiefen ihrer Existenz hinein auf zwei Glei-
sen fahren, weil ein Sozialisationsproze8 nicht oder nur dem Anschein nach
gelungen ist.

Diese eher theoretischen Uberlegungen sollen zunichst geniigen. Wir kén-
nen sie, soweit notig, spiter noch vervollstdndigen, und fragen zunéchst,
was das Noviziat als Sozialisationsgeschehen erreichen will.

II. Erst vor wenigen Tagen hat mir unser jlingster Postulant gestanden, er
habe sich das Kloster bei weitem nicht so vorgestellt, wie er es nun kennen-
lernt. Wenn ein junger Mensch sich unserer Gemeinschaft anschlieBen will,
dann kommt er aus einer bestimmten Welt im subjektiven Sinn: der Welt
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seiner Vorstellungen, seiner Lebensauffassungen und Lebensgewohnhei-
'ten. Ob er es bei uns aushilt, das wird u. a. davon abhingen, wie weit es
ihm gelingt, diese mitgebrachte Welt mit unserer Welt in Einklang zu brin-
gen, sie aufzufiillen oder umzuschichten. Das Noviziat bzw. iiberhaupt
die ganze Zeit vor der endgiltigen Bindung ist also ein Sozialisations-
prozeB, der mit der Welt des Kandidaten rechnen und ihm gleichzeitig eine
neue Welt vermitteln muB8. So kommen diesem Vorgang tatséichlich Merk-
male sowohl der primé#ren als auch der sekundiren Sozialisation zu. Es
geht keinesfalls etwa nur darum, daB der Novize unsere Gemeinschaft im
mehr oder weniger ausschlieBlich intellektuellen Sinn kennenlernt, dafi er
unsere Geschichte, unsere Regel, unsere Konstitutionen und unsere Auf-
gaben kennenlernt. Dies alles gehért auch dazu und wiirde geniigen, wenn
unsere Orden bloBe Arbeitsgemeinschaften wéiren, in denen man Mitglied
sein kann durch Beobachtung bestimmter Spielregeln und technisch beding-
ter Normen. Ob jemand zum Leben und Mitarbeiten in unseren Gemein-
schaften berufen ist, das entscheidet sich vielmehr dadurch, wieweit er sich
das Leben, die Lebenswelt zu eigen machen kann, die sich in Regel, Kon-
stitutionen und faktischen Tatigkeiten Ausdruck verschafft. Der Sozialisa-
tionsprozeB muf also den ganzen Menschen erfassen, und in diesem Sinn
ist die Sozialisation, die wir fordern und zu erreichen suchen, eine totale.
Dem steht nicht entgegen, daB dieses Sozialisationsgeschehen niemals, also
auch nicht mit dem Ende des Noviziats, zum Abschluf kommt: Wie die Ge-
meinschaft selber stindig um ihr Selbstversténdnis ringt, wie sie immer
wieder in Frage gestellt wird, wie sie sich selber in einem stédndigen Ent-
wicklungsprozeB befindet, so kann der einzelne nie in einem solchen MaBe
integriert sein, daB diese Integration nicht immer wieder neu zu leisten
wire. C. Bamberg nennt das den Weg ,,von der nur vorgegebenen zur auf-
gegebenen Gemeinschaft“t). Wenn Gemeinschaft Aufgabe ist, dann muB
auch Sozialisation stindige Aufgabe sein. Dies tut ihrem Totalitdtsanspruch
keinen Abbruch, sondern unterscheidet ihn nur von einem totalitiren An-
spruch. Das heift dann auch, daB sich das Sozialisationsgeschehen vor allem
auf das Wesentliche unseres Lebens beziehen muf}, und daB der Novize nicht
gleichermaBen alles und jedes, jede Zeremonie und jede Usance voll und
ganz zu bejahen braucht.

Wir stehen hier an einem wichtigen Punkt, bei dem wir noch etwas ver-
weilen miissen. Ich stiitze mich wiederum auf das sehr instruktive Biich-
lein von C. Bamberg ,Lernprozef Ordensgemeinschaft“s). Sowohl die Ab-
teien wie auch die Gemeinschaften der neueren Zeit waren lange Zeit hin-
durch das, was die Soziologie geschlossenes System nennt. Die Tréger der
Sozialisation, das, was diese Systeme zusammenhielt und was sie freilich

4) C. Bamberg, Lernprozef Ordensgemeinschaft = Meitinger Kleinschriften 24 (Mei-
tingen 1973) 7.
5) Vgl. ebd. 13 ff.
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mit gutem Recht zum Teil noch heute zusammenhalten mubB, sind die Auto-
ritiat der Regel, die Normen und Gebréuche, die Konzentration auf das ge-
meinsame Tun, die Reduzierung der AuBenkontakte und manches andere;
vielleicht muBl hier das Ordenskleid eigens erwidhnt werden. Sozialisation
ist hier mehr oder weniger dasselbe wie Regularitit, in der sich die Zuge-
horigkeit zur Gruppe ausdriickt. Es ist die Frage, wie weit Sozialisation auf
dieser Ebene den ganzen Menschen erfaBt, wie weit sie bewulites Hinein-
reifen in die Gemeinschaft ist, wie weit sie auf personlicher Entscheidung
und Unterscheidung beruht. Hier besteht doch wohl die Gefahr, dafl die
duBeren Formen nach Art des sekundiren Prozesses teilweise unbesehen
und unbewuBt iibernommen werden und dann eben auch, wie oben ge-
sagt, in Krisensituationen nicht von Bestand sind. Hier wird wohl einer der
Griinde der viel beschworenen Krise zu finden sein: Je geschlossener eine
Gruppe ist, desto reibungsloser und schneller vollzieht sich unter Umstin-
den der SozialisationsprozeB, weil der einzelne ,nur“ die duBeren Formen
zu ilibernehmen braucht und sich die Auseinandersetzung auf breiter
‘menschlicher Ebene allzu leicht erspart. Diese Auseinandersetzung auf
menschlich-emotionaler Ebene wird ja gerade vom geschlossenen System
nicht gefordert oder sogar verhindert. So bleibt die Identifikation mit der
Gruppe sehr leicht an der Oberfliche. Deshalb wird man sich die Krise der
letzten Jahre auch so erkliren kénnen, dafl viele Ordensleute einen neuen
Sozialisations- und IdentifikationsprozeB zu bewiltigen hatten: den einen ist
eine Identifikation mit ihren Gemeinschaften gelungen, andern leider nichf.

Demgegeniiber wird sich heute das Noviziat sowohl von der Kommunitit
wie vom Novizen her als offener Sozialisationsprozefl abspielen miissen.
Jede Gemeinschaft wird sich dariiber im klaren sein, daB ihr Fortbestand
nicht schon durch einen zahlenmiBig guten Nachwuchs gesichert ist, der
sich einfach an die Reihe der dlteren Generationen anschlieBt. Vielmehr
miissen die iiberkommenen Werte und Ziele von den Jiingeren bewult
angenommen werden, und zwar so, daB sie aus deren Lebenshorizont her-
aus neu gelebt und sichtbar gemacht werden kénnen. Denn Fortbestand
einer Gemeinschaft kann ja nicht einfach bedeuten, daB die H&user nicht
aussterben, sondern heiBt vielmehr, daB das Leben in seinem tiefsten Sinn
in die Zukunft hineingetragen, in die kommende Zeit hinein tibersetzt wird.
Freilich wird jede Kommunitdt auf der Hut sein, sich von den Ideen der
Novizen und iiberhaupt der jiingeren Generation umfunktionieren zu las-
sen. Andererseits aber ist eine versténdnisvolle Offenheit seitens der Ge-
meinschaft fiir die Vorstellungen der Novizen eine unabdingbare Voraus-
setzung fiir das Gelingen der Sozialisation. Wenn das Noviziat in entschei-
denden Punkten einem PrimérprozeB dhnlich ist, dann muf} solche Offenheit
zudem auch auf der menschlichen Ebene wirksam werden: Der Novize sollte
sich menschlich angenommen wissen, sollte Menschen finden, die ihm das
Einsteigen erleichtern, ohne daB damit einer infantilen Familienatmosphére
das Wort geredet werden soll.
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Wie soll dieser offene Sozialisationsvorgang nun auf Seiten des Novizen
aussehen? Was will dieser Prozell erreichen? Er will den Novizen dahin
fiihren, daBl er die Gemeinschaft und ihre Lebensform in allem Wesent-
lichen voll und ganz bejahen kann und zwar nicht etwa nur am Tag seiner
ProfeB oder in den ersten Jahren danach, sondern das ganze Leben lang.
Deshalb muf der junge Mensch bewuBt zum Erleben der offenen und auf-
gegebenen Gemeinschaft gefiihrt werden, aber gleichzeitig auch dazu kom-
‘men, die Gemeinschaft, wie sie nun einmal ist, anzunehmen und zu be-
jahen. Mir scheint, wir sollten trotz aller Offenheit unsererseits und trotz
unserer Nachwuchssorgen sehr darauf achten, dafl unsere Novizen die Rea-
litdt unserer Gemeinschaften und ihres Lebens tatsdchlich akzeptieren. Es
kommt heute wohl 6fter als frither vor, daB Leute, die bei uns eintreten
wollen, nach riickwirts oder nach vorne fixiert sind, dafl sie um jeden
Preis die Tradition hochhalten oder den Fortschritt erzwingen wollen. Fiir
den Magister diirfte es in solchen Fillen nicht ganz einfach sein, den rech-
ten Realitdtsbezug zu vermitteln, vor allem dann, wenn die Noviziatsgruppe
sehr klein ist bzw. die wenigen Leute in etwa aus dem gleichen Holz ge-
schnitzt sind und dieselben Ideen haben. Es kann dann namlich sehr wohl
der oben genannte Fall eintreten, daf der Novize sich eine zwiespéltige
Identitdt zulegt: eine erwirbt er aus dem Kontakt mit dem Magister und
der Kommunitét und die andere, die dann natiirlich tiefer sitzt, hat er zum
Teil mitgebracht, zum Teil gewinnt er sie aus der Identifizierung mit Mit-
briidern, die er aufgrund seiner Vorstellungen sympathisch findet und die
ihn nur in ungeniigender Weise mit der eigentlichen Wirklichkeit konfron-
tieren. Natiirlich soll der Novize die Erfahrung machen, daB es in einer
Kommunitét unterschiedliche Auffassungen, ja vielleicht verschiedene Rich-
tungen gibt. Wichtig ist dabei nur, daB er sich in die Wirklichkeit einldBt
und sie tatsdchlich aufnimmt. Das Haftenbleiben an den eigenen Ideen und
die Identifikation mit jenen Mitbriidern, die vermeintlich oder tatsdchlich
in der eigenen Richtung liegen, darf nicht so stark von der Wirklichkeit
wegfiihren, daBl eine Scheinwelt aufgebaut wird, die spéater keinen Bestand
hat. Manche spatere Austritte lassen sich vielleicht auf Schwierigkeiten in
dieser Richtung zuriickfiihren.

In diesem Zusammenhang noch etwas anderes: Vorhin habe ich von der
Gefahr fiir die Sozialisation in einer geschlossenen Gemeinschaft gespro-
chen. Dadurch sollte freilich nicht der Eindruck entstehen, nur die Ge-
schlossenheit einer Gruppe leiste einem oberflichlichen Sozialisationsproze3
Vorschub. Auch die Offenheit mufl in der Tiefe internalisiert werden; sie
stellt hohe Anspriiche an das Noviziat, bietet aber auch groBe Chancen fiir
einen wirklichen Tiefgang. Der Novize findet heute in unseren Gemein-
schaften Verhéltnisse und Lebensgewohnheiten vor, wie sie in fritheren
Zeiten nicht oder wenigstens nicht in diesem Ausmal gegeben waren: Da
ist zunéchst der Pluralismus in den Auffassungen auch iiber wesentliche
Elemente unseres Lebens zu nennen, dann ganz allgemein das Bemiihen
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um mehr Menschlichkeit und die sogenannten menschlichen Erleichterun-
gen: der Urlaub, die Ausgénge in Zivil, das Fernsehen, die Radios auf den
Zimmern, das Rauchen usw. Wenn ich mir nun schematisch zwei mogliche
Typen von Novizen vorstelle, nimlich konservativ eingestellte und solche,
die vom Neuen angetan sind, dann kénnten sich etwa folgende Situationen
ergeben: Die einen halten die Offnung unserer Gemeinschaft fiir eine Ver-
fallserscheinung, sie stehen den Neuerungen nicht blo8 kritisch, sondern
teilweise ablehnend gegeniiber, akzeptieren sie vielleicht nur mehr oder
weniger #uBerlich, weil sie sehen, daB auch der Magister dafiir ist. Wenn
beispielsweise ein Novize in der Gruppe bei Ausgdngen Zivil tragt, dann
aber alleine im Habit in die Stadt fihrt, so wird man dies nicht ohne weite-
res seiner Hochschitzung des Ordenskleides zuschreiben diirfen. Ebenso-
wenig hat der Magister Grund zur Freude iiber einen ,braven® Novizen,
der das Fernsehen rundweg ablehnt. Genauso bedenklich aber ist auch das
Gegenteil: Ich wurde vor einiger Zeit gefragt, ob ich den Novizen ohne
weiteres ein Radio zum personlichen Gebrauch auf dem Zimmer zuge-
stehen wiirde; man koénne unter Umsténden die Erfahrung machen, daB
in den Zimmern bestimmter Novizen bei jeder Gelegenheit die Gerdusch-
kulisse lduft. Was ich mit all dem sagen méchte, ist dies: Ob sich die Novi-
zen gegen diese oder jene Neuerung sperren oder ob sie im Gegenteil unbe-
denklich und reichlich davon Gebrauch machen, in beiden Fillen besteht
die Gefahr, daB die Offnung der Gemeinschaft nicht gentigend bewult
vollzogen wird. Man flieht davor, sich in das konkrete Leben der Gemein-
schaft einzuordnen und es in seiner Gesamtheit kritisch zu akzeptieren und
zu internalisieren. Auch hier kann man sich eine Scheinwelt aufbauen,
beispielsweise eine Konsumhaltung, welche das konkrete Leben heute nicht
in seinem integralen Sinn realisiert, oder ein scheinbar streng monastisches
Leben, welches sich in romantischer Weise auf die frithere ,,Disziplin“ zu-
riickzieht.

Ob also der SozialisationsprozeB gelingt, hdngt zu einem guten Teil davon
ab, wie weit der Novize die sogenannten Gruppennormen sich innerlich,
persdnlich zu eigen macht, was eine kritische Haltung ihnen gegentiber kei-
neswegs ausschlieBt, sondern im Gegenteil sogar erfordert. Hiermit sind
nicht nur die offiziellen, von der Autoritéit festgelegten und gehiiteten Nor-
men gemeint, sondern einfach die Lebensgewohnheiten der Gruppe. Die
Gemeinschaft wird von einem Novizen den Eindruck haben: ,Der palit zu
uns“ oder ,Der paBt nicht zu uns®, je nach seiner Einstellung zur iiblichen
Lebensweise. In jeder Gemeinschaft wird es verschiedene Ansichten und
Gewohnheiten geben, besonders wenn sie grofer ist; ja es wird sich immer
auch dieses oder jenes einbiirgern, was zunichst nicht im Sinne der Auto-
ritit und der offiziellen Normen ist. Sozialisation bedeutet deshalb fiir den
Novizen, sich personlich einen ausgeglichenen Standpunkt zu erarbeiten.
Dabei wird sich sein Verh#ltnis zur Autoritdt des Obern und des Magisters
kliren. Abhiingigkeit, die sich dauernd hinter dem Willen des Obern ver-
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schanzt, ist genauso verdichtig wie Gegenabhingigkeit, die nie mit dem
Obern einig geht. Das gleiche gilt vom Verhéltnis des Novizen zum Magi-
ster und auch zu anderen #lteren Mitbriidern, und selbstverstindlich auch
innerhalb der Noviziatsgruppe selber.

Jeder, der sich einer Kommunitét anschlieBen will, soll im Laufe der Pro-
bezeit wenigstens ansatzweise in die Rollen hineinwachsen, die er spéter
in der Gemeinschaft leben soll. Mit der Gruppendynamik haben wir zu un-
terscheiden gelernt zwischen Aufgabenrollen und Aufbaurollen. Sowohl die
Gemeinschaft wie auch der Novize werden sich wihrend der Vorbereitungs-
zeit fragen, welche Téitigkeit der einzelne spiter einmal ausiiben kann. Ich
'komme nachher nochmals auf die Arbeit der Novizen zu sprechen; hier
méchte ich nur auf eines hinweisen: Es scheint mir nicht unproblematisch
zu sein, wenn der Novize schon zu friih, vielleicht nicht grundsatzlich, aber
doch faktisch auf eine bestimmte Tétigkeit festgelegt oder gar auf irgend-
einem Gebiet als eine Art Star gepriesen wird. Staralliiren sind wohl immer
gefihrlich. Nach der Instruktion RC (nr. 30) soll die Arbeit der Novizen
ausschlieBlich ihrer Ausbildung im spirituellen Sinn dienen, d. h. die Arbeit
soll den gesamtmenschlichen Einstieg in die Gemeinschaft fordern. Auf der
‘einen Seite soll der Novize freilich erfahren, daB er fdhig ist, fiir die Ge-
meinschaft tatsichlich etwas zu leisten, auf der anderen Seite aber wiirde
ihn eine zu frithe und einseitige Programmierung gewill daran hindern,
sich ganz in das Leben der Gemeinschaft einzulassen, und so einer nur par-
tiellen Sozialisation Vorschub leisten. Dieses Leben besteht ja nicht in er-
ster Linie in vieler und produktiver Arbeit, sondern im menschlichen, aus
dem Glauben gelebten Miteinander. Deshalb mull der Novize vor allem in
jene Haltungen hineinwachsen, durch die Gemeinschaft aufgebaut wird
und die gerade heute so dringend notwendig sind: Interesse fiir alle Mit-
briider und fiir alle Belange und Bereiche des Lebens; Bereitschaft, stindig
zu lernen; Toleranz im Pluralismus der Meinungen, innere Beweglichkeit
und Bereitschaft, Verdnderungen mitzutragen, aber auch das Ausbleiben
von gewlinschten Veranderungen zu ertragen; Hilfsbereitschaft; Fahigkeit
zur Kommunikation; kurz gesagt: Briiderlichkeit. Der Sozialisierungspro-
zeB in diesem Sinn ist natiirlich ein ganz entscheidender Faktor in der Be-
rufsklirung, und deren Ergebnis hingt wohl weitgehend davon ab, ob
es dem Novizen gelingt, diese und &hnliche Eigenschaften zu entwickeln.

III. So haben wir uns nun noch dariiber zu unterhalten, welche Mittel und
Méglichkeiten es gibt, unsere Novizen zu solchen Haltungen hinzuzufiihren.
Diese Moglichkeiten sind natiirlich genauso verschieden wie die Gemein-
schaften selber und wie die Schwierigkeiten, die einem giinstigen Soziali-
sationsprozeB jeweils im Wege stehen. In einem groBen Kloster mit recht
unterschiedlichen Tatigkeiten ist beispielsweise die Kommunikation zwi-
schen den verschiedenen Bereichen immer ein gewaltiges Problem. Wenn
schon die Kommunikation nicht leicht f&llt, dann wird erst recht die Sozia-
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lisation im Novizat nicht von selbst gelingen. Auf keinen Fall darf sie dem
Zufall oder dem freien Spiel der Kréfte liberlassen, sondern mull gesteuert
werden. Selbstverstdndlich stehen in einer groBen Gemeinschaft auch man-
nigfache geheime und &ffentliche Miterzieher in mehr oder weniger deut-
licher Konkurrenz zu den Bemiihungen des Magisters. Die geregelten ,ge-
meinsamen Ubungen®, an denen die Novizen voll teilnehmen, sind ein sehr
wesentliches Element im Sozialisationsgeschehen, in ihrem Wert fiir dieses
aber von einer gewissen Zweideutigkeit und nicht immer nur forderlich.

Bei aller Verschiedenheit der Moglichkeiten, das Noviziat bewuft als So-
zialisationsprozeBl zu gestalten, lassen sich doch wohl einige Bemerkungen
dazu machen. Mit Recht bekommt heute auch in unseren monastischen Ge-
meinschaften jeder Novize sein Zimmer. Aber es ist nicht so leicht, das
Noviziat als Gruppe zu formen, wenn die Novizen auller den Zeiten des
Studiums und der Konferenzen immer mit der Hauskommunitéit zusammen
sind und auch noch verhéltnisméBig viel Zeit auf dem Zimmer verbringen
méchten. Doch sollten die Novizen m. E. auf jeden Fall eine relativ eigen-
stédndige Gruppe bilden, gerade um sich in die grofie Gemeinschaft integrie-
ren zu konnen. Ich wiirde meinen: je intensiver bis zu einem gewissen Grad
das Gruppenleben ist, desto besser fiihrt es zur Integration des einzelnen
und der Gruppe in die Gemeinschaft. Denn menschliche Kontaktnahme,
Begegnung und intensiver Austausch mufl wohl zunéchst in einer kleineren
Gruppe erprobt und eingelibt werden. Es kommt auf diesem Weg ja dazu,
daB dhnliche Gruppensituationen aus der Kindheit bzw. der fritheren Le-
bensgeschichte wieder erweckt werden, und der einzelne erfdhrt, wie weit
er zuwendungs- und kontaktfahig ist und was er noch zu lernen hat. Wie-
weit es gelingt, das Noviziat zur Gruppe zu machen, und wie der Prozel
in der Gruppe auf léngere Zeit hin ablduft, das héngt natiirlich von der Zu-
sammensetzung ab; problematisch aber ist es wohl, wenn ein Gruppenge-
schehen nur sehr schwach in Gang kommt. In diesem Fall ist gewil beson-
dere Aufmerksamkeit seitens des Magisters erforderlich, weil sich der So-
zialisationsprozeB wahrscheinlich auf anderen Ebenen vollzieht, beispiels-
weise liber Freundschaften mit dlteren Mitbriidern. Ich finde es ideal, wenn
ein Noviziat zunichst ein ziemlich starkes Eigenleben entfalten und sich
im guten Sinn von der iibrigen Kommunitdt absetzen wiirde; nach einer
gewissen Zeit, wenn die Gruppe sich selber gefunden hat, vollzieht sich von
selbst eine Offnung zur Gesamtkommunitét hin, ohne daB die Gruppe
deswegen zerfillt. Obwohl Novizen im allgemeinen von sich aus Kontakte
iber das Noviziat hinaus suchen, kénnte ich mir auch den Fall denken, dal3
sie auffallend stark unter sich bleiben wollen. Die Ursachen hierfiir miiB-
ten natiirlich klar gelegt und mit den Novizen besprochen werden, sofern
es dem Magister nicht gelingt, die Gruppe stillschweigend zu 6ffnen.

Freilich sind unsere Noviziate heute vielfach zu klein fiir ein eigentliches
Gruppenleben. Nicht nur aus praktischen, sondern aus den genannten péda-
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gogischen Griinden erweist es sich deshalb immer mehr als notwendig,
Noviziate zusammenzulegen. Diese Kommunnoviziate, oder wie immer sie
heiBen mdgen, scheinen auf den ersten Blick das Hineinwachsen in die
eigene Gemeinschaft nicht unbedingt zu férdern. Doch glaube ich nicht, daff
in dieser Hinsicht eine ernste Gefahr besteht. Denn einmal dauern diese
gemeinsamen Noviziate meistens nicht das ganze Jahr, zum andern lernt ja
auch der Postulant schon die Gemeinschaft kennen. AuBerdem muB es auch
gar nicht unbedingt die eigene Gemeinschaft sein, auf die hin der Soziali-
sationsprozeB verlduft; ist der Novize tiberhaupt gemeinschaftsfihig iiber
eine kleine Gruppe hinaus, dann macht der Einstieg in die eigene Gemein-
schaft keine Schwierigkeit. Allerdings ist im Zusammenhang mit dem No-
viziat, aber auch iiber dieses hinaus darauf zu achten, daB die jungen Leute
eine angemessen lange Zeit im eigenen Haus verbringen und sich auch en-
gagieren. Die Situation wird wieder von Gemeinschaft zu Gemeinschaft
verschieden sein. Ich habe in unseren Hiusern die Erfahrung gemacht, daf3
manche auswirts studierenden Kleriker auch wihrend der Semesterferien
nur eine verhéltnisméBig kurze Zeit im Kloster verbringen. Wiirden diese
auch schon das Noviziat auBerhalb des Hauses machen, so kénnte die Kom-
munitdt sie wohl kaum richtig kennenlernen, und es wire zu fragen, ob
sie tatsdchlich das Minimum an Identifikation mit der Gemeinschaft er-
reichen. Moglicherweise stellen vor der ewigen ProfeB beide Seiten fest,
daB sie sich eigentlich nur recht fliichtig kennen. Man wird bedenken miis-
sen, daf} der Sozialisationsprozel um so lénger dauert, je gréBer eine Kom-
munitdt ist und je mehr sie den Anspruch erhebt, Lebensgemeinschaft zu
sein.

Eines der wichtigsten Elemente im SozialisationsprozeB des Noviziats ist
die Arbeit der Novizen fiir das Haus. Nach RC nr. 30 soll die Arbeit der
Novizen in erster Linie der Ausbildung und nicht dem Nutzen des Hauses
dienen. Diese Bestimmung ist gewiB richtig im Hinblick auf die Planungen
der Obern und Magistri. Der Novize jedoch muB sehr wohl spiiren, daB
seine Arbeit den Mitbriidern dient und niitzt. Er will zurecht mitarbeiten
und nicht bloB beschiftigt sein, freilich auch nicht als Arbeitskraft ausge-
niitzt werden. Es diirfte wiederum von Gemeinschaft zu Gemeinschaft recht
unterschiedlich sein, wie die Novizen am sinnvollsten eingesetzt werden
konnen. Ich selber habe bisher immer groBe Miihe darauf verwendet, Po-
stulanten und Kandidaten am rechten Platz unterzubringen, weil am Ar-
beitsplatz sich oft viel mehr als in Konferenzen und Kontakten mit dem
Magister der Einstieg ins klosterliche Leben entscheidet. Bei Briidern muB
natiirlich der schon erlernte oder vielleicht noch zu erlernende Beruf be-
riicksichtigt werden. Allerdings ist es nicht immer das beste, den Postu-
lanten oder Novizen in seinem Beruf weiter arbeiten zu lassen. Spétestens
einige Wochen nach dem Eintritt kann ein Wechsel in der Téitigkeit gut
tun, damit im Abstand von der gewohnten Arbeit die Offenheit fiir das
religidse Leben und die Gemeinschaft zunimmt. Der Novize soll ja auch
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immer mehr erfassen, daB seine Arbeit Dienst an der Gemeinschaft ist.
Deshalb ist es mir gelegentlich recht angenehm, wenn Vertretungen bei
den Hausarbeiten oder auch einmal in der Landwirtschaft notwendig sind.
Natiirlich kann man nicht jeden {iberall einsetzen, aber im Rahmen seiner
Fihigkeiten muB3 der einzelne doch lernen, wenigstens zeitweilig sich dort
zur Verfiigung zu stellen, wo nun einmal dringend jemand gebraucht wird.
Dies ist bei uns auch im Hinblick auf einen eventuellen spdteren Missions-
einsatz von Bedeutung. AuBerdem sollen die Briider auch moglichst bald
die verschiedenen Bereiche des Klosters und deren Bezug zum Gesamt
unseres Lebens kennenlernen und erfassen, damit sie spater nicht so leicht
in eine Mentalitdt verfallen, die nur die eigene Werkstatt und kaum noch
das Ganze sieht.

‘Was die Klerikerkandidaten und -novizen angeht, so stelle ich mir vor,
daB sie schon von sich aus mehr fiir die Gemeinschaft arbeiten wollen, als
das vielleicht in Noviziaten fritherer Zeiten der Fall war. In einer Gemein-
schaft wie der unseren miissen gerade sie auch durch praktische Arbeit in
die Gemeinschaft einsteigen und Zugang zu den Briidern finden. Freilich
ist es schwieriger als bei Briidern, sie so einzusetzen, daf sie sich einerseits
nicht als bloBe Hilfsarbeiter fithlen, andererseits aber auch nicht {iberfor-
dert sind. Fiir Klerikernovizen scheint mir eine angemessene Arbeit im
Dienst des Hauses noch eine weitere wesentliche Funktion im Sozialisa-
tionsgeschehen zu erfiillen: Sie haben es nidmlich oft weit mehr als Briider-
kandidaten notig, die Grundbediirfnisse einer Gemeinschaft durch prak-
tische Erfahrung kennenzulernen und den schon erwihnten Realitdtsbezug
zu finden. Dazu kommt bei Klerikern und Briidern als Arbeit im weiteren
Sinn des Wortes, daB sie sich auch einmal um é&ltere und kranke Mitbriider
kiimmern, daB sie ganz allgemein lernen, unauffillige Dienste zu tun, sich
bei auBergewohnlichen Arbeiten selber zur Verfiigung stellen usw. Auf
diese Weise wachsen VerantwortungsbewuBtsein und Selbsténdigkeit; sie
spiiren oder erfahren sogar ausdriicklich Anerkennung, Lob und Zuneigung
von seiten der Mitbriider; sie merken — und das ist sehr wichtig —, da8
Gemeinschaft dynamisches Leben ist und immer getan werden muB, nicht
einfach da ist.

Im bisher Gesagten ist schon vielfach von der Aufgabe des Magisters im
Sozialisationsgeschehen die Rede gewesen. Als AbschluBl des Ganzen nun
dazu noch ein paar weitere Bemerkungen:

Je groBer die Kommunitit, desto gréBer auch ist die Gefahr von Normen-
konflikten. Es kann vorkommen, daB der Novize faktische Widerspriiche
und Inkonsequenzen entdeckt etwa zwischen den Anordnungen seitens der
Obrigkeit und der tatséchlichen Handhabung, zwischen der Auffassung des
Meisters in der Werkstatt und der des Magisters oder beziiglich bestimmter
Ublichkeiten etwa in der Giitergemeinschaft oder hinsichtlich der Ausgén-
ge. Solche Entdeckungen konnen den Novizen durchaus unsicher machen
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je nach Intelligenz und dickerer oder diinnerer Haut. Der Magister wird
hier wohl die Dinge ganz ehrlich und offen beim Namen zu nennen haben
und nichts wegdisputieren diirfen. Vielmehr wird er sehr persénlich Stel-
lung beziehen miissen. Auch hierin muB der Novize mit den menschlichen
Gegebenheiten und Moglichkeiten vertraut werden und seinen Standpunkt
beziehen. Wichtig erscheint mir ferner, daB die theologisch-spirituellen
Darlegungen in den Konferenzen tatséchlich eine einheitliche Sicht des
Ordenslebens bieten und in der Praxis verifiziert werden, daB also, mit an-
deren Worten, der beriihmte Unterschied zwischen Theorie und Praxis még-
Jdichst erst gar nicht auftaucht. Wenn der Novize hért, dies und das sei in
unserem Haus iiblich und er solle sich daran halten, so méchte er dafiir eine
stichhaltige Begriindung und er hat auch ein Recht darauf, daB ihm diese
Erklarung, vielleicht nicht gleich, aber doch zu einem giinstigen Zeitpunkt
gegeben wird. Wenn dabei der Magister selber eine Unsicherheit bei sich
spiirt, so muf} er sich wohl fragen, wo sie herkommt. Ganz allgemein wird
man sagen miissen: Es ist die Aufgabe des Magisters, neben den prakti-
schen Hilfen zum vollen Einstieg in die Gemeinschaft dem Novizen auch
eine ehrliche Theologie und Soziologie des Lebens in der eigenen Gemein-
schaft zu bieten.
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Mitteilungen der Ordenskorrespondenz

(abgeschlossen am 15. Dezember 1974)

VERLAUTBARUNGEN
DES HEILIGEN VATERS

1. Umfunktionierung der
christlichen Liebe

Am 31. Juli 1974 sprach Papst Paul VL
zu den Gliubigen: Das christliche Ver-
stindnis der Befreiung darf nicht in den
Dienst von Ideologien gestellt werden,
die der religiosen Sicht des Lebens von
Grund auf widersprechen, und nicht zum
Zugpferd glaubens- und kirchenfeindli-
cher gesellschaftspolitischer Bewegungen
werden.

Die christliche Lehre von der Befreiung
diirfe nicht dahingehend umfunktioniert
werden, daf am Ende eine dem Christen-
tum entgegengesetzte Ideologie stehe.
Dies geschehe etwa, wenn man den Klas-
senkampf mit dem christlichen Prinzip
der Befreiung begriinde. Wenn das
Rechtsgefiige repressiv und ungerecht ge-
worden sein sollte, miisse es vor allem
einer klugen, konsequenten und wirksa-
men Kritik gemif den sozialen und re-
ligibsen Grundsdtzen des Christentums
unterzogen werden und nicht einer mate-
rialistischen und zum grofen Teil wis-
senschaftlich iiberholten ,Analyse”. So-
dann miisse dieses Rechtsgefiige durch
das aufgeklidrte und starke Handeln der
freien Biirger guten Willens reformiert
werden (MKKZ 11. 8.74, S. 4).

2. Mehr
sein
Am 4. September 1974 sagte Papst Paul
VI. zu den Gldubigen: Wenn es auch
eine Reihe von Tendenzen in der Kirche
gebe, die Trostliches fiir die Zukunft der
Kirche verheifien, so lassen doch viele
Entwicklungen im kirchlichen Leben ,eine
absteigende Linie” erkennen. ,Die zweck-
mifigen und manchmal notwendigen Re-
formen haben bei vielen ein ruheloses,

tun; um Cheisgt zd

manchmal sogar blindes Streben nach Ver-
inderung — wie immer diese auch aus-
sehen mag — geweckt. Dieser Verdnde-
rungswille sei zur Sucht geworden und
habe eine Befreiung zum Ziel, die an die
Grenzen der inneren Auflésung und der
Untreue gestofen sei und ins Nichts
miinde.
Angesichts dieser Entwicklung sollten die
Christen um Kraft bitten, ,damit wir
diese Stunde des Ubergangs einer — nicht
abwertend verstandenen — traditionalisti-
schen Kirche zu einer Kirche, die nicht
nur einfach neu oder anders, sondern
lebendiger, urspriinglicher, mehr von
Glaube und Liebe geprdgt ist, besser
iiberstehen” (MKKZ 15. 9. 74, S. 4).
3, Schutz des menschlichen
Lebens
Zum Abschluf der 25. Generalversamm-
lung des Internationalen Pharmakologen-
verbandes in Rom, September 1974, for-
derte Paul VI, die 1500 Teilnehmer auf,
der Lehre der Kirche zur Frage der
menschlichen Empfingnis die notige Zeit
zu widmen, um sie wirklich zu verstehen.
Zu diesem Problem ldgen bereits zahl-
reiche Dokumente vor, wie die Enzyklika
,Humanae vitae”, die gerade den Ge-
sichtspunkt der kirchlichen Lehre aus-
driicklich unterstrichen habe. ,Diese Leh-
re legt die ganzheitliche Sicht des Men-
schen in seiner Abhingigkeit von Gott
und in seiner iibernatiirlichen Berufung
dar.” Diese Sicht vom Menschen sei die
einzige wirklich einsichtsvolle.

Die Wahrheit dieser Lehre diirfe nicht
Reaktionen und Meinungen unterworfen
sein. Alle diejenigen, ,die die Sorge um
den Menschen zur vorrangigen Aufgabe
ihres Lebens machen”, forderte Paul VI.
auf, ,ihre Ansichten zu iiberpriifen, die
von einer gewissen Propaganda einseitig
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aufgebauschten Meinungen auf die Sub-
stanz zu reduzieren und schlieBlich zu
einer ausgeglichenen Abwédgung des Pro-
blems und seiner Wertbegriffe zu kom-
men”. In der Enzyklika und auch beim
Zweiten Vatikanischen Konzil seien die
Wissenschaftler aufgefordert worden, ihre
Studien auf eine verantwortbare Fami-
lienplanung zu konzentrieren. Das kom-
plexe Problem der Geburtenkontrolle muf
in seinen menschlichen, ethischen und
kulturellen Aspekten gesehen werden. Es
sei kein Problem, das nur materialisti-
sche und quantitative Begriffe in sich ber-
ge. Dies sei auch erst kiirzlich von der
vatikanischen Delegation bei der Buka-
rester Weltbevilkerungskonferenz hervor-
gehoben worden. Die Kirche habe sich
nicht gescheut, offen und eindeutig ihre
Ablehnung hinsichtlich jener Manahmen
zum Ausdrudk zu bringen, die der Ach-
tung vor dem menschlichen Leben wider-
sprachen, wie Schwangerschaftsabbruch,
Sterilisation und Empfédngnisverhiitung
durch Mittel, die die Gesetze der Wei-
tergabe des Lebens unbeachtet lieffen
(MKKZ 22. 9. 74, S. 4).

4. Pamul VI, ehirtd en” hil (5T hios-
mas von Aquin
Am 14. September 1974 besuchte Papst
Paul VI. Fossanova, den Ort, an welchem
der hl. Thomas von Aquin am 7. Mirz
1274 gestorben ist. Der Tod ereilte den
Heiligen unterwegs von Neapel nach Ly-
on, wo er an dem von Gregor X. einbe-
rufenen Okumenischen Konzil hitte teil-
nehmen sollen. Bei einem Wortgottes-
dienst zum Gedéchtnis des 7oo. Todes-
tages des hl. Thomas unterstrich Paul VL
die Bedeutung des ,Doctor Angelicus”
fiir die Gegenwart. Er mahne noch heute
zum , Vertrauen auf die Wahrheit des re-
ligiosen, katholischen Denkens”. Das Er-
be des heiligen Thomas helfe, den radi-
kalisierten Konflikt zwischen den beiden
Formen der Erkenntnis, iiber die der
menschliche Geist verfiige, zu iiberwin-
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den: ,,Den Konflikt zwischen Glaube und
Wissenschaft.” Der Glaube suche in der
menschlichen Wissenschaft nicht so sehr
seine GewifSheit, die eine Gnadengabe sei,
sondern seine Bestdtigung, seine Entwick-
lung und seine Verteidigung. Umgekehrt
erlange der menschliche Intellekt aus dem
Glauben eine ,endzeitliche Fiithrung oh-
negleichen”, die das ganze menschliche
Wissen erleuchte, von der Unsinnigkeit
der eigenen Anstrengungen, der Unheil-
barkeit des Zweifels, dem verzweifelten
Skeptismus des ,nicht Wissen” und von
dem ,verriickten Stolz eines wissenschaft-
lichen Despotismus” bewahre. Thomas
von Agquin kénne einer der bedeutend-
sten und {iiberzeugendsten Zeugen der
Jprovidentiellen Existenz jenes Lehram-
tes sein, das Christus der Kirche anver-
traut hat — eines Lehramtes, das die We-
ge der Wissenschaft nicht verschlieft, son-
dern offnet, begradigt und verteidigt”
(MKKZ 29. 9. 74, S. 4).

5. Paule V. ehirt_den hl. Blo-
naventura

Am 15. Juli 1974 jdhrte sich zum sieben-
hundertsten Male der Todestag eines der
groBten Sohne des hl. Franziskus, des
hl. Bonaventura. Er gilt nicht nur als der
zweite Griinder” des Franziskanerordens,
dessen organisatorischer und geistiger Er-
neuerer er war, sondern auch als ,Fiirst
der Mystiker”. 1482 heiliggesprochen,
reihte ihn 1587, rund dreihundert Jahre
nach seinem Tode, Papst Sixtus V. in die
Zahl der Kirchenlehrer ein.

Die Internaticnale Theologische Fakultit
»Seraphicum” in Rom fiithrte im Septem-
ber 1974 einen Kongrefs zum Studium des
Lebens und der Lehre des hl. Bonaven-
tura durch. Im Rahmen dieses Kongresses
sprach u.a. Prof. Werner Dettloff vom
Grabmann-Institut, Miinchen. Papst Paul
VI. besuchte am 24. September das Sera-
phicum. Er wurde dort von den General-
obern der drei Zweige der Franziskaner,
P. Vitale Bommarco OFMConv., P. Co-



stantino Koser OFM und P. Paschalis Ry-
walski OFMCap., empfangen.

Johannes Fidanza Bonaventura wurde
1221 in Bagnorea in Mittelitalien gebo-
ren. Der junge Franziskaner studierte in
Paris. Gleichzeitig mit seinem Zeitgenos-
sen Thomas von Aquin wurde er 1257 als
Magister und Lehrer der Theologie an die
dortige Universitdt berufen. Bevor er je-
doch dieses Amt antreten konnte, wihl-
ten ihn seine Mitbriider, obwohl erst
36 Jahre alt, zum General des Franziska-
nerordens, dessen Erneuerer und geistiger
Fiihrer er wurde. Wihrend Thomas von
Aquin auf der Reise zum Unionskonzil
von Lyon vom Tode ereilt wurde, nahm
Bonaventura noch fithrend daran teil,
starb aber dann ebenfalls wihrend der
Konzilsverhandlungen am 15. Juli 1274.
Im Urteil der Nachwelt stand Bonaven-
tura, der ,Seraphische Lehrer”, wie man
ihn auch nannte, im Schatten seines gro-
Ben Zeitgenossen Thomas von Aquin. Da-
bei ging sein Werk von Anfang an von
einem anderen philosophischen Koordi-
nationssystem aus. Wahrend der Domini-
kaner Thomas in der Nachfolge Alberts
des Grofen die Philosophie des Griechen
Aristoteles fiir die christliche Theologie
fruchtbar machte, wurzelte das Denken
des Franziskaners Bonaventura in der Leh-
re der Kirchenvéter, vor allem des hl
Augustinus. Alle Wissenschaft, auch die
Philosophie, steht nach ihm im Dienste
der Theologie, die in die Mystik der re-
ligiosen Erfahrung einmiinden soll. Bona-
venturas Theologie ist vor allem christo-
zentrisch ausgerichtet. Allen, die ihr Heil
suchen, rat er, nicht zuviel Wasser der
Philosophie in den Wein der Heiligen
Schrift zu gieBen.

Die von Bonaventura gelehrte Moglichkeit
der Gotteserkenntnis aus der Schépfung
steht heute nicht hoch im Kurs — viel-
leicht deshalb, weil wir unter dem Einfluf3
der technisierten Welt und unter dem
Druck unserer Leistungsgesellschaft die
Kraft zur Meditation verloren haben, Und

dennoch — oder gerade darum — scheint
die Sehnsucht nach der Erfahrung Gottes
sich heute wieder Bahn zu brechen. Wie
sonst wire das Interesse etwa an den
buddhistischen Weisheitslehren und der
sich darin offenbarende Wunsch nach ,Er-
leuchtung” zu erkldren? Selbst die Dro-
genwelle kann in mancher Hinsicht als
eine Gegenbewegung gegen einen zweck-
gerichteten Aktivismus und einen absolut
gesetzten, allein die Vernunft anerkennen-
den Rationalismus gesehen werden. Den
Menschen verlangt es nach mehr als nur
nach Wissen. Wenn einer dies erkannt
hat, dann der Mystiker Bonaventura. Ge-
wif fordert auch er dem menschlichen Er-
kenntnisbemiihen das Auflerste ab. Aber
er weil: Was letztlich zihlt, ist mehr als
dies, ist umfassender; es ist die Erfah-
rung Gottes, die nicht mehr in der Ver-
nunft aussagbar ist. RB n. 28/1974, S. 4)

6. Neue Bestimmungen iiber
die Mef8stipendien

Das Motuproprio ,Firma in traditione”
des hl. Vaters hat folgenden Wortlaut:
Nach bewihrter Uberlieferung besteht in
der Kirche der Brauch, daff fromme und
kirchlich gesinnte Gldubige zum euchari-
stischen Opfer noch sozusagen ein per-
sonliches Opfer hinzufiigen, um so daran
noch aktiveren Anteil zu nehmen. Sie
wollen damit den Néten der Kirche nach
Moglichkeit zu Hilfe kommen, vor allem
wollen sie damit zum Unterhalt ihrer Die-
ner beitragen. Solches Denken liegt durch-
aus in der Linie der Worte des Herrn:
,Der Arbeiter ist seines Lohnes wert”
(Lk 10,7), ein Ausspruch, den auch der
Apostel Paulus im ersten Brief an Timo-
theus (5,18) und im ersten Korintherbrief
(9,7—14) erwihnt.

Mit diesem Brauch gliedern sich die Gldu-
bigen dem sich opfernden Christus enger
an und empfangen daher reichere Frucht.
Darum wurde er von der Kirche nicht
blof gebilligt, sondern auch geférdert. Er
ist in ihren Augen ein Zeichen fiir die
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Verbundenheit des getauften Menschen
mit Christus wie auch der Verbundenheit
des Gldubigen mit dem Priester, der ja
sein Amt zum Nutzen des Glaubenden
ausiibt.

Um aber den inneren Sinn dieses Brauches
stets ungetriibt zu bewahren und gegen
irgendwelche méglichen MiSbrduche abzu-
schirmen, wurden im Laufe der Jahrhun-
derte passende Normen dariiber erlassen.
Sie zielten dahin, daf der Kult, den die
Gldubigen Gott in Freiziigigkeit leisten
wollten, dann auch mit nicht geringer Ge-
wissenhaftigkeit und GroBmut vollzogen
werde. Wegen bestimmter Umstdnde der
Zeit und menschlichen Gesellschaft kon-
nen aber bisweilen einzelne iibernomme-
ne Verpflichtungen spiter praktisch kaum
mehr erfiillt werden. In solchen Fillen ist
die Kirche notwendigerweise gezwungen,
die genannten Verpflichtungen neu zu
iiberdenken und anzupassen. Dabei ach-
tet sie aber darauf, sich selber treu zu
bleiben und die Treue gegeniiber den
Spendern nicht zu verletzen.

Die Normen iiber die Mefstipendien sind
gewiff eine ernste und viel Klugheit er-
fordernde Angelegenheit. Um eine eini-
germafien iiberall gleiche Ordnung darii-
ber aufstellen zu kénnen, haben wir durch
eine Verlautbarung des Staatssekretaria-
tes vom 29. November 1971 (AAS 63,1971,
841; OK 13, 1972, 191 ad 3) beschlossen,
fiir eine Zeit lang alle Entscheide iiber
erbetene Reduktionen, Aufhebungen und
Umwandlungen von Mef8stipendien uns
personlich vorzubehalten und haben mit
Datum vom 1. Februar 1972 alle bisheri-
gen diesbeziiglich gewdhrten Fakultiten
aufgehoben.

Nun aber, da die mit jener Anordnung an-
gestrebten Ziele zur Hauptsache erreicht
sind, halten wir die Zeit fiir gekommen,
jenen Vorbehalten ein Ende zu setzen.
Damit aber eine gute Neuordnung dieser
Angelegenheiten auch auf soliden neuen
Fundamenten stehe und nicht etwa durch
irgendwelche unrichtigen Auslegungen
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ausgehthlt werden kénnen, soll alles, was
von fritheren Gewdhrungen her noch ver-
blieben ist, aufgehoben sein.

Wir mochten jedoch unseren Briidern im
Bischofsamt in ihren Sorgen und No&ten
so gut wie mdglich entgegenkommen
und den guten Erfahrungen Rechnung tra-
gen, die mit den ihnen vormals gewidhrten
Fakultiten gemacht wurden. Es sei erin-
nert an die Apostolischen Briefe ,Pastora-
le munus” (AAS 56, 1964, 5; OK 5, 1964,
62) und ,De Episcoporum muneribus”
(AAS 58, 1966, 467; OK 7, 1966, 291).
Wir hielten es darum fiir richtig, ihnen,
die mit uns das Hirtenamt in der Kirche
teilen, einige Vollmachten zu iibergeben.
Nach reiflicher Uberlegung, motu proprio
und kraft unserer pipstlichen Vollmacht,
beschlieBen und entscheiden wir darum
wie folgt:

1. Am 1. Juli 1974 endet der oben erwidhn-
te Vorbehalt, von welchem in der Verlaut-
barung des Staatssekretariates vom 29.
November 1971 die Rede war. Vom glei-
chen Tag an diirfen die Kongregationen
der Romischen Kurie ihre Kompetenzen
auf diesem Gebiet wieder wahrnehmen.
Sie sind jedoch gehalten, diese nach den
neuen, genau umschriebenen Richtlinien,
die sie sich selbst gegeben haben, auszu-
iiben. Gesuche, die dieses Gebiet betref-
fen, sind demnach wieder an diese Kon-
gregationen zu richten.

2. Vom gleichen Tag an gelten als endgiil-
tig zuriickgenommen alle bis dahin giilti-
gen Fakultdten, wie immer sie gewidhrt
oder erbeten worden waren. Es sind also
auBer kraft alle Gewihrungen, seien sie
einer moralischen oder physischen Per-
son gegeben, stammen sie von uns oder
von unseren Vorgingern oder von der
Romischen Kurie oder von irgendeiner
Autoritét, seien sie miindlich oder schrift-
lich gewidhrt worden, ob auf Grund eines
Privilegs oder eines Indults oder einer
Dispens oder sonstwie; auch Partikular-
gesetze sind nicht ausgenommen. Ob man



sich dabei berufen mag auf eine Mittei-
lung, auf sonderiechtliche Regelung, auf
jahrhundertalte oder uralte Gewohnhei-
ten, auf Verjahrung oder andere Griinde,
spielt ebenfalls keine Rolle.

Nach diesem alles umfassenden Riickruf
gelten in Zukunft nur noch folgende Fa-
kultdten:

a) jene, die in Nr. 1 erwdhnten der Romi-
schen Kongregationen;

b) jene, die im pipstlichen Motuproprio
,Pastorale munus” und im ,Index facul-
tatum” enthalten sind und den Ortsor-
dinarien und Pépstlichen Legaten gewdhrt
werden;

c) die neuen Fakultiten, die wir mit die-
sem Motuproprio den Bisch&fen erteilen
und von denen in Punkt 3 die Rede ist.

3. Die Personen, die im Motuproprio
,Pastorale munus” genannt sind, erhalten
unter den dort festgehaltenen Bedingun-
gen vom 1. Juli 1974 an folgende Voll-
machten:

a) Sie diirfen den Priestern, die inner-
halb der Dibzese eine Binations- oder
Trinationsmesse feiern, gestatten, diese
zu applizieren und ein Stipendium dafiir
anzunehmen, das dann verwendet werden
muf fiir einen vom Dibzesanbischof fest-
gelegten Zweck. Oder sie diirfen ihnen
gestatten, die Messen zu applizieren fiir
solche Intentionen, fiir welche sonst um
Erlaf oder Reduktion nachgesucht werden
miifite. Diese Erlaubnis darf nicht ausge-
dehnt werden auf jene konzelebrierten
Binationsmessen, die aufgrund der Erkld-
rung der Gottesdienstkongregation vom
7. August 1972, Nr. 3b gestattet sind
(AAS 64, 1972, 561; OK 14, 1973, 312).
Fiir diese darf unter gar keinem Titel ein
Stipendium angenommen werden.

b) Sie diirfen, falls die Einnahmen ent-
sprechend vermindert sind, die Verpflich-
tungen reduzieren, welche manchen Ka-
thedral- oder Kollegiatskapiteln obliegen,
ndmlich tiglich eine Konventmesse fiir die

Wohltédter zu applizieren. Doch muff we-
nigstens eine Konventmesse jeden Monat
als Pflicht verbleiben.

c) Sie diirfen, aus einem gerechten Grund,
MeBverpflichtungen, die an bestimmte
Tage oder Kirchen oder Altire gebunden
sind, anderswohin iibertragen. Diese Nor-
men gelten vom ersten Tag des kommen-
den Monats Juli an.

Alles also, was in diesem unserem Mo-
tupriorio festgelegt ist, erkliren wir in
Gesetzeskraft unter Aufhebung aller ge-
genteilig lautenden Bestimmungen.

Gegeben zu Rom, bei Sankt Peter, am
13. Juni, dem Hochfest des heiligen Lei-
bes und Blutes Christi, im Jahre 1974,
im 11. Jahre unseres Pontifikates. Papst
Paul VI (L'Osservatore Rom. n. 147 V.
28. 6. 74).

Anmerkung: Auf Antrag durch die Gene-
ralleitung gewdhrt die Kongregation fiir
die Orden und Sikularinstitute ohne wei-
teres das Indult, daf die Stipendien fiir
die oben 3a erwdhnten Binations- und
Trinationsmessen fiir interne Ordens-
zwedce verwendet werden diirfen, also
nicht an den Didzesanbischof weitergelei-
tet werden miissen.

AUS DEM BEREICH DER BEHORDEN
DES APOSTOLISCHEN STUHLES

1. Anfrage der Kongregation
fiir die Orden und Sdkular-
institute

Die Kongregation fiir Ordensleute und

Sakularinstitute will die hauptsdchlich ak-

tuellen Probleme des Ordenslebens in der

Welt untersuchen, um geeignete Losungen

vorschlagen zu konnen. Sie bittet daher

um die Beantwortung folgender Fragen:

1. Welches sind nach Ihrer Meinung heu-
te die wichtigsten Probleme, die im
Ordenswesen mehr als andere unter-
sucht zu werden verdienen? Warum?
Welches sind die Lésungen, die Sie ge-
gebenenfalls vorschlagen?
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2. Welche Vorrangigkeit scheint sich Th-
nen darzubieten?

2. ,Oxden stellen sich veor®
(Radio Vaticana)

Der Leiter des deutschen Programms
in Radio Vaticana mochte zur Forde-
rung des Ordensnachwuchses in den kom-
menden Monaten — etwa im Abstand
von 14 Tagen — eine Serie iiber Orden,
Kongregationen und andere religitse Ge-
meinschaften unter dem Thema ,Orden
stellen sich vor” bringen. Er bittet die
Ordensobern in Deutschland, dafiir ein
etwa zehnminutiges Portrit ihrer jeweili-
gen Gemeinschaft entwerfen zu lassen.

Das Portrit sollte etwa in der Form des
Dialogs gebracht werden, entweder unter
Ordensleuten oder mit Auflenstehenden
iiber den Orden. Je frischer, lebensnaher
und zeitgemifer die Darstellung gelingt,
desto eher diirfte sie fiir junge Menschen
attraktiv sein, die noch einen Sinn fiir
echte Spiritualitdt besitzen und zu einem
Engagement im Dienst der Kirche bereit
sind.

Die Sendung mufl ,mediengerecht” gestal-
tet sein: Der Bericht/Dialog sollte aufge-
lockert und méoglichst farbig Wesen, Ziel,
Aufgabe und Lebensweise der Gemein-
schaft darstellen, wobei auch etwa Details
wie sportliche Aklivitit der Ordensleute
mit einfliefen sollten.

Da Radio Vaticana auf lange Sicht planen
mufl, miiften die interessierten Gemein-
schaften bald ans Werk gehen. Wenden
Sie sich bitte direkt an Radio Vaticana,
z. H. P. Heinrich Ségur SJ, I-oo120 Citta
del Vaticano. Die Sendung kdnnte in einem
Studio aufgenommen werden, das Threm
Ordenshaus am n#chsten liegt. Auf jeden
Fall sollten Band und Manuskript getrennt
geschickt werden. Notfalls kénnen die
Sendungen auch bei Radio Vaticana auf-
genommen werden.

3. Priesterliche Ehelosigkeit
Die Kongregation fiir das katholische Bil-
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dungswesen hat erneut den Zusammen-
hang von Priestertum und Zglibat besti-
tigt.

In einem lingeren Dokument zum The-
ma Ausbildung von Priesterkandidaten,
das den Bischéfen in aller Welt zugestellt
wurde, heiflt es, zwischen Priestertum und
Zolibat bestehe eine ,angemessene Be-
ziehung”. Der Wert des Zélibats liege vor
allem in der totalen Verfiigbarkeit Ffiir
den priesterlichen Dienst, weil er Aus-
druck der Hingabe an Gott ,mit unge-
teiltem Herzen” sei. Die Kirche habe
»tiefe Begriindungen” dafiir, ihn auch wei-
terhin zu verlangen.

In dem Dokument der Kongregation wird
eingerdumt, daff die moderne Welt den
Zolibat ,gewiff nicht begiinstigt”, sondern
vielmehr einer Krise aussetzt. Aufgabe
der Seminarerziehung miisse es daher
sein, die Ehelosigkeit ,als Ausdruck der
apostolischen Liebe lebendig werden zu
lassen” und ,einen reifen und verantwor-
tungsbewuflten Menschen, einen vollkom-
menen und gliubigen Priester heranzu-
bilden”,

Das Dokument wendet sich dann den
Fragen um das dem Priester auferlegte
Keuschheitsgelitbde zu und bestitigt den
Grundsatz, daf8 die Sexualitit ,als ent-
scheidender Faktor im Reifungsprozef der
Personlichkeit” betrachtet werden miisse.
»~Der Mensch, der seiner Reife entgegen-
geht, wird immer kdmpfen miissen, weil
er in jedem Augenblick eine Entscheidung
zu treffen hat.” ,Die Tugend, die die
Ausiibung der Sexualitit in die richtigen
Bahnen lenkt, ist die Keuschheit. Sie ist
eine natiirliche Kraft zur Selbstverwirk-
lichung, wird aber im Christentum zur
iibernatiirlichen Tugend erhoben.” Der
Seminarist miisse im Laufe seiner Er-
ziehung ,die rechte Ausgeglichenheit, die
Herrschaft iiber sich selbst oder, wie man
oft sagt, den Status der Reife” erreichen.
Oberster Grundsatz miisse es sein, ,Ge-
duld mit sich selbst zu haben, sich selbst
zu akzeptieren, ohne sich irre machen zu



lassen”. Auflerdem miisse ,der Geist des
Glaubens in demiitiger und tdtiger Ein-
heit mit Gott lebendig gehalten werden”
(RB n. 29/1974, S. 7).

4. Weltfriedenstag 1975

Papst Paul VI. hat den Weltfriedenstag
1975, an dem die katholischen Christen in
aller Welt zum besonderen Gebet fiir den
Frieden aufgerufen sind, unter das Motto
»~Versthnung — der Weg zum Frieden”
gestellt. Beide Zielsetzungen, betonte da-
zu die Pipstliche Kommission fiir Gerech-
tigkeit und Frieden (,Justitia et Pax”) in
einem am gleichen Tag verdffentlichten
Dokument, seien ,wesentliche Elemente
fiir den Frieden”.

Der Friede fordere gegenseitiges Ver-
zeihen, wenn er wahr, dauerhaft und
menschenwiirdig sein solle. Versohnung
sei eine Pflicht, die durch die Geschichte
bestitigt sei. In diesem Zusammenhang
weist die Kommission auch auf die , Ver-
s6hnung zwischen den kriegfiihrenden
Vilkern unmittelbar nach dem Greuel des
letzten Weltkrieges und auf die Skume-
nische Versohnung hin”. Letztlich aber
griinde die Versshnung der Menschen un-
tereinander unmittelbar in der Versoh-
nung Gottes mit den Menschen.

Mit Nachdruck unterstreicht die Pépstli-
che Kommission ,Justitia et Pax”, daf
die Gesellschaft nicht nur Anla8 zu Kon-
flikten, sondern zuallererst Gemeinschaft
sei. ,Die gegenseitige Hilfe, die Solidari-
tit, die Freundschaft und die Liebe bilden
und sind die Gesellschaft, die Mensch-
heitsfamilie” (RB n. 29/1974, S. 7)-

5. Apostolische Sukzession

Unterstrichen hat die von Papst Paul VL
eingesetzte Internationale Theologen-
Kommission in einem bisher unverdffent-
lichten Dokument die Lehraussage der ka-
tholischen Kirche, da unter Apostoli-
scher Sukzession nicht nur die Apostoli-
zitdt der Lehre verstanden werden kann,

sondern auch die ununterbrochene Wei-
tergabe der von Christus verliechenen
Vollmachten durch das Amt (KNA).

6. Dialog mit afrikanischen
Religionen

,Der Dialog mit den traditionellen afri-
kanischen Religionen” war das Thema
zweier internationaler Kongresse. Beide
Begegnungen mit Vertretern der verschie-
densten Religionen aus sieben Nationen
wurden vom Sekretariat fiir die Nicht-
christen angeregt und gefordert. Der er-
ste Kongref fand Ende Juli in Abidjan/
Elfenbeinkiiste fiir die frankophonen afri-
kanischen Linder statt, der zweite fand
vom 5. bis 7. August in Kampala/Uganda
statt.

Der Sekretdr des Sekretariats fiir die
Nicht-Christen, Msgr. Pietro Rossano, be-
tonte, es handle sich bei diesem Treffen
nicht um ein Kolloquium ,iiber” afrika-
nische Religionen, sondern es sei vielleicht
das erste Mal, dal von katholischer Seite
ein Dialog ,mit” den afrikanischen Reli-
gionen eroffnet werde. Die Gesprichs-
partner seien hohe Vertreter der traditio-
nellen afrikanischen Religionen.

Man miisse auch die afrikanischen Be-
strebungen der letzten Jahre nach Un-
abhidngigkeit, Selbstfindung und Riick-
kehr zu den eigenen kulturellen Urspriin-
gen beriicksichtigen. Schwierigkeiten kénn-
ten sich daraus ergeben, daf die Afrika-
ner den Uberbringern des Evangeliums
aus der westlichen Welt kritisch gegen-
iiberstiinden. Rossano warnte in diesem
Zusammenhang davor, mit dem Glauben
auch die westliche Zivilisation und Kultur
iiberbringen zu wollen (MKKZ 4. 8. 74,
Saud)s

7. Pastoralrite

Die Kongregation fiir den Klerus erlieR
am 25. Januar 1933 ein Rundschreiben
iiber die Pastoralrite (Archiv f. kath.
Kirchenrecht 2. Heft, 1973, 142/1I).
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NACHRICHTEN
AUS ORDENSVERBANDEN

Generalkapitel der Immen-
seer Missionsgesellschaft
Ende August 1974 hat die fiinfte Gene-
ralversammlung der Immenseer Missions-
gesellschaft (Schweiz) ihren Abschluf ge-
funden. Es ging darum, sich neu fiir die
missionarische Sendung zu sammeln. In
den Konstitutionen wurde definiert, dafl
der einzige Existenzgrund der Mis-
sionsgesellschaft der ,zwischenkirchliche
Dienst” zwischen den Heimatkirchen und
den Kirchen in Aufbau und Not ist. In
den Missionen ist iiberall auf selbstindi-
ge und aktionsfihige Ortskirchen hinzu-
arbeiten, und die Mitglieder der Missions-
gesellschaft sollen schon in der Ausbildung
darauf hin geschult werden. Ein Doku-
ment der Generalversammlung iiber den
zweifachen christlichen Sendungsauftrag
heute — den kerygmatisch-sakramentalen
und den sozial-praktischen — diirfte auch
iiber die Missionsgesellschaft hinaus von
Interesse sein. Wir bringen im Folgenden
wesentliche Teile:

Wir sind uns bewufit, da wir bei der
Formulierung des Missionsauftrages stets
auch die Erwartungen und Hoffnungen,
die Bediirfnisse und Note unserer Zeit
mitberiicksichtigen miissen.

Wiéhrend nach dem Zweiten Vatikanum
die Mission besonders unter dem Ge-
sichtspunkt des Dialoges und der Theo-
logie der Religionen gesehen wurde, wird
sie heute oft in Beziehung gebracht mit
Entwicklungszusammenarbeit, mit Be-
freiung des Menschen aus Unterdriickung
jeglicher Art und mit der Arbeit fiir den
Frieden.

Fiir die konkrete missionarische Situation
diirfen zudem folgende Momente nicht
iibersehen werden:

— Von vielen jungen Kirchen her ergeht
uniiberhtrbar die Forderung nach Ent-
westlichung der Kirchenstrukturen. Der
Mission wird dabei — zu Recht oder zu
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Unrecht — die Selbstentfremdung der jun-
gen Kirche zum Vorwurf gemacht.

— Mehr und mehr zeigt sich, daB die
Missionssituation der Kirche eine globale
wird: die alten Kirchen befinden sich in
einer zunehmend neuheidnischen Umwelt
oder stehen einem kirchenlosen Christen-
tum gegeniiber; eine weltweite gegensei-
tige Abhingigkeit in Kirche und Entwick-
lungspolitik bewirkt, da ein entsprechen-
des Engagement in der Heimat auch fiir
die Partnerkirchen und die Dritte Welt
von groBter Bedeutung sein kann.

— Vielleicht mehr in der Theorie als in
der Praxis zeigt sich auch in der Mis-
sionsauffassung jene Polarisierung, die
man mit Horizontalismus und Vertikalis-
mus zu bezeichnen pflegt und die in der
evangelischen Christenheit unter dem
Stichwort ,evangelikales” und ,6kumeni-
sches” Missionsverstindnis von sich reden
macht: Konzentration auf Verkiindigung
und Bekehrung oder Beschrinkung auf
Gesellschaftsverdnderung.

Wenn immer wieder nach einer iiber-
zeugenden Begriindung der Mission ge-
rufen wird, muf man sich dariiber im
klaren sein, daff sich diese nicht so sehr
aus einzelnen Bibelstellen oder Glaubens-
artikeln, sondern vielmehr aus dem ge-
samten christlichen Glauben iiberhaupt
ergibt. Die Notwendigkeit der Mission
ergibt sich aus dem Sinn des Christen-
tums., Doch lassen sich Grund und We-
sen des missionarischen Auftrages fol-
gendermafien umreiffen.

Wenn sich auch die Bevollmichtigung zur
christlichen Mission letztlich aus dem
Christusereignis — dem Leben, dem Tod
und der Auferweckung Jesu — herleitet,
so ist sie, gerade auch deswegen, doch
noch breiter verankert. Denn die ganze
Welt — Gottes gute Schopfung — hat
schon immer mit Jesus Christus zu tun
und ist auf ihn angelegt, der nun als ihr
Herr, ihr Alpha und Omega, offenbart
worden ist.



Der Verkiinder des Evangeliums trifft
deshalb auf Menschen und Verhiltnisse,
die von der Wirklichkeit Christi bereits
irgendwie umgriffen und beriihrt sind.
Vor allem im religitsen Suchen der
Menschheit und in jedem Versuch zu wah-
rer Humanitidt darf der Christ und erst
recht der Missionar eine Vorbereitung,
ja vielleicht eine geheime Anwesenheit
der Gnade Christi sehen. Eine solche posi-
tive Sicht macht die Mission nicht iiber-
fliissig, sondern ruft nach ihr und fordert
sie heraus.

Auch die Erlésungsbediirftigkeit des Men-
schen verlangt ihrerseits nach Gottes sicht-
barer Gnade.

Zur christlichen Mission ist es aber erst
durch die Auferstehung Jesu gekommen.
Darum besteht auch die eigentliche Auf-
gabe der Mission der Kirche darin, Jesus
Christus selbst aller Zeit je neu und sicht-
bar zu vergegenwirtigen und auf die Zu-
kunft Gottes zu verweisen, der uns in der
Auferweckung Jesu das Signal unzerstor-
barer Hoffnung gegeben hat.

Die Kirche vollzieht ihre Mission einer-
seits durch Verkiindigung und Gemeinde-
bildung und andererseits im Dienst am
Menschen (Kerygma Koinonia, Diako-
nia). Diese verschiedenen Vollziige der
Mission gehéren zu ihrem einen Wesen;
sie diirfen nicht voneinander getrennt wer-
den. Ebenso miissen sie stets neu, der
Situation entsprechend, verwirklicht wer-
den. Es darf sich gerade in der Mission
nicht um ein phantasieloses Kopieren der
christlichen Vergangenheit handeln: es
geht um eine je neue Rezeption der christ-
lichen Uberlieferung, um die Realisation
dessen, wozu uns der verheiflene Geist
Jesu fithren wird, es geht um ein Auf-
scheinenlassen des neuen Himmels und
der neuen Erde.

Darum hat die Mission auch mit den
Brennpunkten gegenwirtiger Geschichte
zu tun: mit Entwicklung, Befreiung und
Friedensarbeit. So wichtig es unter Um-
stinden sein kann, daf sich die Kirche

auch in diesen Belangen engagiert: sie
darf sich und ihre Mission nicht darin
aufgehen lassen. Auf die Dauer hilft sie
dem Menschen dadurch am besten, in-
dem sie die transzendente Dimension
offenhilt und ihre ureigenste Aufgabe in
der Vergegenwirtigung des Mysteriums
Christi sieht.

Die missionarische Kirche fithrt Men-
schen und Vélker zur Entscheidung fiir
oder wider das Evangelium Christi. Mis-
sion ist darum auch ein Element der Kri-
sis im Verlauf der Weltgeschichte, sie
mufl auf Widerspruch gefaflt sein und
darf — bei Erfolglosigkeit und Verfolgung
— der Torheit des Kreuzes nicht aus dem
Wege gehen.

Wo sich die Mission in der Dritten Welt
oder im Zusammenhang mit der Dritten
Welt vollzieht, stellt sich unweigerlich die
Frage, wie Evangelisation und Entwick-
lung zusammenhingen. Von jhrem We-
sen her — aufgrund der Diakonia — hat
die Mission mit Entwicklung oder allge-
meiner mit Humanisierung zu tun. Und
tatsdchlich 148t sich leicht nachweisen, daf8
die Mission in ihrer Geschichte sich der
diakonalen Verpflichtung wohl bewuflt
war. Doch stellt sich die Frage der heuti-
gen Entwicklungszusammenarbeit inso-
fern anders, als sie unter neuen Aspekten
angegangen wird (Strukturfragen, Ande-
rung der globalen Abhingigkeiten usw.).
Manche Kreise lassen heute die Mission
mehr oder weniger in Entwicklungshilfe
aufgehen oder beurteilen ihren Wert vor-
wiegend unter dem Aspekt der Entwick-
lung, wihrend andere nicht minder ein-
seitig betonen, Mission sei etwas anderes
als Entwicklungshilfe.

Demgegeniiber ist daran festzuhalten, daf
Mission und Entwicklungszusammenar-
beit nicht deckungsgleich sind, daf sie
aber auch miteinander zu tun haben —
und zwar nicht nur duBerlich und prag-
matisch, sondern zufolge einer inneren
Einheit. Der festzuhaltende Unterschied
fallt nicht unter das Verdikt eines un-
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christlichen Dualismus, noch darf die fest-
zuhaltende Einheit als unchristliche Ver-
weltlichung verunglimpft werden.

Eine zu enge Liierung oder gar Identifi-
zierung der Evangelisation mit der Ent-
wicklungshilfe wire nicht weniger ge-
fihrlich als die starke Verbindung der
Missionsarbeit mit der Kolonisierung, die
heute der Kirche zum Vorwurf gemacht
wird und zu MiBverstindnissen Anlafl
gibt.

Selbst wenn man Entwicklung und Huma-
nisierung sehr weit fait, geht die Mission
dariiber hinaus: sie vermittelt das Wort
Gottes und vergegenwirtigt das Heil Chri-
sti und bringt so dem Menschen eine
vollig neue Dimension der Wirklichkeit
nahe. Das missionarische Element der
Diakonia beriihrt sich jedoch mit der Ent-
wicklung engstens, und auch die iibrigen
Elemente der Mission sind keineswegs
bedeutungslos fiir sie, vermogen sie ihr
doch eine Hoffnung und eine innere Tiefe
zu verleihen, zu denen der Mensch aus
eigener Einsicht und Kraft nicht zu finden
vermdchte (Vgl. SKZ 38/1974, S. 617).

VERLAUTBARUNGEN
DER DEUTSCHEN BISCHOFE

Bischofskonferenz in Salz-
burg

Die deutschen Bischéfe haben vom 23.—
26. September 1974, im Rahmen der 1200-
Jahrfeier des Salzburger Domes, ihre
Herbstversammlung gehalten. Zusammen
mit den Bischéfen der anderen deutsch-
sprachigen Linder wurde iiber das neue
Deutsche Mefibuch beraten. Die Deutsche
Bischofskonferenz setzte sich ferner mit
Fragen der Weltbevblkerung, des Lebens-
schutzes und der Ehe- und Familienpasto-
ral auseinander. Erortert wurden auch
die Situation der Priesteramtskandidaten,
Probleme der Euthanasie, kirchliche Hilfs-
projekte und die Neukonstruktuierung
kirchlicher Organisationen.
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1. Er6ffnungsansprache Kar-
dinal Dépfners
In seiner Erdffnungsansprache ging Kar-
dinal Dépfner auf die derzeit diskutierten
Fragen der Zukunft der Menschheit und
die Bedingungen fiir ein menschenwiir-
diges Leben ein — Probleme, ,die auch
die Kirche im hoéchsten. MaBle tangieren
miissen”. Er erinnerte in diesem Zusam-
menhang an Prognosen, nach denen bei
gleichbleibender Entwidklung der Mensch-
heit in 100 Jahren die Wachstumsgrenzen
der Erde erreicht werden, Der Kardinal
verwies auch auf Vorwiirfe, die Kirche
verenge den Lebensschutz auf die Ab-
treibungsproblematik, und forderte eine
deutlichere Sorge der Kirche in Fragen
der Gesellschafts-, Wirtschafts- und Ent-
wicklungspolitik. Er sprach sich dafiir aus,
die Selbstentfaltung des Menschen nicht
isoliert zu sehen. Gerade die Kirche miis-
se den Menschen immer wieder deutlich
machen, daf das Verhiltnis zu Gott, zu
den Mitmenschen (Solidaritit) und zur
Natur dazugehéren. Die Kirche diirfe sich
ihrer Mitverantwortung fiir die politischen
Leitvorstellungen und MaBnahmen der
Regierungen nicht entziehen.
2. Das neue Deutsche MeS-
buch
Vor Beginn der Herbstvollversammlung
hatten sich die Bischofskonferenzen und
Bischéfe aus dem gesamten deufschen
Sprachgebiet getroffen, um abschliefend
iiber das neue Deutsche MefSbuch zu be-
raten. Neben der Schweiz, Osterreich, Lu-
xemburg, Bundesrepublik und DDR wa-
ren auch Vertreter Siidtirols und des Ba-
nats (Ruménien) anwesend. Die Verab-
schiedung des Mefbuches erfolgte getrennt
nach Bischofskonferenzen, in deren Kom-
petenz die liturgische Gesetzgebung liegt.
Es ist vorgesehen, daf das neue Deutsche
Mefbuch zu Ostern 1975 vorliegt und ab
dem ersten Fastensonntag 1976, also nach
einer ausreichenden Ubergangszeit, ver-
pflichtend wird.
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3. Neue ,Ordnung der Bufle
Auflerdem hat die Deutsche Bischofskon-
ferenz iiber die neue ,Ordnung der Bufle”
gesprochen, die der Apostolische Stuhl fiir
die ganze Kirche in Kraft gesetzt hat. Dar-
in geht es um ein besonderes Merkmal
unserer Kirche, um die Bereitschaft zu
stindiger Umkehr und Erneuerung. Die
»Ordnung der Buffe” soll das Bewufitsein
wedken, daf8 Bufie, Umkehr und Versth-
nung nicht zuerst eine Last sind, sondern
eine Chance, ein befreiendes Angebot
Gottes an die Menschen.

Die Deutsche Bischofskonferenz hat einen
Stufenplan beschlossen, der die Einfiih-
rung der BuBSordnung in den Gemeinden
fordern soll. Dieser Stufenplan und die
Verabschiedung der neuen Riten fiir die
Krankensalbung und die Trauung wie
auch das baldige Erscheinen des EGB
werden allen Priestern in der Bundesre-
publik in einer umfassenden Information
mitgeteilt werden.

4. Lebensschutz

Kardinal Dopfner sagte: Mir scheint es
sehr wichtig zu sein, daf8 wir in der 8f-
fentlichen Diskussion das Problem der Ge-
fahrdung des Lebens nicht in der Veren-
gung auf den Umweltschutz sehen. Es
handelt sich bei der Erhaltung und Schaf-
fung menschenwiirdiger Verhiltnisse nicht
nur um ein technisches Problem. Selbst-
verstindlich gehért Umweltschutz dazu,
aber mir scheint es besser, wenn wir in
Zukunft von der Notwendigkeit des Le-
bensschutzes sprechen. Das ist ein umfas-
senderer Begriff und gibt die Problematik
deutlicher wieder. Wir miissen in dieser
Welt Verhilinisse schaffen und erhalten,
die ein menschenwiirdigeres Leben in je-
der Beziehung ermdglichen. Die Kirche hat
sich in dieser Frage nie nur auf die Dis-
kussion um den Paragraphen 218 be-
schrankt — auch wenn ihr dies einige vor-
werfen wollen. Sie hat immer daran er-
innert, daf der Anspruch auf Schutz fiir

das ungeborene und fiir das geborene
Leben unteilbar ist.

5.Fragen der Ehe- und Fami-
lienpastoral

Die Deutsche Bischofskonferenz hat sich

fast zwei volle Tage mit Fragen der Ehe-

und Familienpastoral befalt. Kardinal

Dépfner fafste das Ergebnis zusammen

und forderte u. a.:

»Die pastorale Sorge mufi die Ehepaare
in den Gemeinden in allen Stufen des
Ehelebens begleiten. Sie fordert intensive
Bemiihungen um eine zeitgem#fe Ehevor-
bereitung, um die Férderung junger Ehe-
paargruppen, um begleitende Ehesemina-
re, um die Elternbildung zur Glaubensver-
mittlung, um die Pastoral an konfessions-
verschiedenen Ehen, um die Sorge an ge-
schiedenen Wiederverheirateten und un-
verheiratet Zusammenlebenden, um den
Ausbau der Beratungsstellen, um die Ver-
stairkung der Hilfen in Notsituationen.
Alle diese Bemiihungen werden nur dann
zum Tragen kommen, wenn Ehe und Fa-
milie als zentraler Punkt pastoraler Er-
neuerung begriffen wird.”

Es blieb aber nicht nur bei diesen grofen
Absichtserkldrungen. Parallel dazu wur-
de eine bischéfliche Arbeitsgruppe gebil-
det. Innerhalb der vor einem Jahr be-
schlossenen Zentralstelle ,Pastoral” soll
der gesamte Bereich von Ehe und Familie
in einer eigenen Abteilung aufgegriffen
werden.

6. Umfrage bei den Priester-
amtskandidaten

Die Deutsche Bischofskonferenz hat beim
Allensbacher Institut eine Umfrage unter
den Priesteramtskandidaten der Bistiimer
und Ordensgemeinschaften in der Bun-
desrepublik durchfiihren lassen (OK 15,
1974, 315), deren erste Zwischenergebnis-
se jetzt vorliegen. Die endgiiltige Aus-
wertung wird noch einige Monate in An-
spruch nehmen.
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Die Ergebnisse stiitzen sich auf 128 zum
Teil stark untergliederte Fragen. Die Un-
tersuchung wurde als Totalerhebung ange-
legt und weitgehend unter denselben
methodischen Bedingungen durchgefiihrt,
wie die Befragung der Welt- und Ordens-
priester im Jahre 1971 (OK 12, 1971, 216
u. 504). Immerhin kann man schon jetzt
sagen, daf8 sich einige interessante As-
pekte ergeben, wenn diese auch nicht iiber-
bewertet werden sollten. So haben 1971
zum Beispiel auf die Frage: ,Worauf soll-
te bei der Ausbildung besonderes Gewicht
gelegt werden, damit sie den heutigen
Verhiltnissen entspricht?” von den Wei-
hejahrgidngen 1966—1970 66,6 Prozent
Psychologie und Padagogik angegeben,
wihrend bei der jetzigen Umfrage der
Prozentsatz fiir diese Ficher auf 43,8 Pro-
zent gesunken ist. Dagegen stieg der Pro-
zentsatz bei der ,Praktischen Theologie”
von 52,6 Prozent auf 70,7 Prozent. In der
Entscheidung fiir ,Zeitgemife Glaubens-
begriindung” ist der Prozentsatz mit 81,0
Prozent zu 80,9 Prozent gleich geblieben.
Auffallend sind teilweise auch die Ver-
schiebungen bei der Frage nach den Emp-
fehlungen fiir den Priesternachwuchs. Fiir
die ,Nachfolge Christi” entschieden sich
72,1 Prozent gegeniiber 53,4 Prozent beim
Weihejahrgang 1966—7o. Bei der Empfeh-
lung ,mehr Gebet um Priester” stieg der
Anteil von 30,7 auf 34,8 Prozent.

Ehe nicht das endgiiltige Ergebnis vorliegt,
ist es verfriiht, etwa schon von einer ,Ten-
denzwende” zu sprechen. Immerhin aber
scheinen diese Umfrageergebnisse doch zu
bestdtigen, daf bei den Priesteramtskan-
didaten wieder eine stdrkere Betonung
der Spiritualitdt Platz ergreift. Das zeigt
sich auch daran, daf auf die Frage, ob sie
auf die Einfithrung in die Spiritualitit bei
der Priesterausbildung grofies Gewicht le-
gen, 69,7 Prozent mit ja geantwortet ha-
ben. Bei den Weihejahrgingen 1966—70
waren es 52,7 Prozent,

Man kann also jetzt schon feststellen, daf8
sich der Zug zur pastoralen Praxis ver-
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starkt, dal sowohl die Theologie als auch
die Spiritualitit wieder eine Aufwertung
gegeniiber human- und sozialwissen-
schaftlichen Kenntnissen oder spirituell
indifferenten ,Techniken” erfahren hat.
Dagegen wird das neutrale Verhalten der
Eltern oder gar die Ablehnung des Prie-
sterberufes durch die Eltern immer stir-
ker bemerkbar. Nur 30,6 Prozent gaben
an, daB ihre Berufswahl von beiden El-
tern unterstiitzt wurde.

7., Pastorale Arbeit an den
Hochschulen

Die Deutsche Bischofskonferenz hat den
Bericht iiber die Situation der kirchlichen
Arbeit im Hochschulbereich entgegenge-
nommen. Sie hat ihren Auftrag an die Ar-
beitsstelle fiir Pastoral bekréiftigt, die pa-
storalen Bemiihungen weiter voranzutrei-
ben. Solange nicht die getroffenen Ver-
einbarungen von Seiten der ,Arbeitsge-
meinschaft der Gemeinden” (AGG) er-
fiillt sind, kann iiber eine Anerkennung
der AGG nicht entschieden werden. Ein-
zelprojekte der AGG konnen allerdings
nach eingehender Priifung, sofern sie im
Rahmen der pastoralen Arbeit liegen, ge-
fordert werden,

8. Adveniat

Die Deutsche Bischofskonferenz hat mit
Dankbarkeit das Endergebnis der Adve-
niat-Kollekte 1973 zur Kenntnis genom-
men., Die deutschen Katholiken haben
fiir das Bischofliche Hilfswerk in den
lateinamerikanischen =~ Didzesen 1973
68 602 778,57 DM gespendet. Das bedeu-
tet gegeniiber 1972 eine Steigerung von
iiber 3,5 Millionen DM, ein Plus von
5,5 Prozent.

Das Ergebnis der Patenschaftsaktion fiir
Theologiestudenten
lag 1973 mit 4712 317,29 um 180 151,20
DM hoher als 1g972.

Die Steigerung der Spendenergebnisse er-
moglichte auch eine Erweiteru