Einbeit im Heiligen Geist
Von Josef Dreillen, Aachen

Die Liturgie bezeichnet den Heiligen Geist schlechthin als die ,unitas”
als die Einheit. Diese Einheit ist eine dreifache: die innertrinitarische (I),
die gott-menschliche (II), die zwischenmenschliche (III), speziell die kon-
ventuale (III, 1).

I. DIE INNERTRINITARISCHE EINHEIT
Der Heilige Geist ist die Einheit des Vaters und des Sohnes. Er geht ja von
den beiden ersten gottlichen Personen aus durch eine gegenseitige
Hauchung. Im Heiligen Geist begegnen sich unaufhorlich Vater und Sohn.
Er ist die Begegnung als Person. Das Ich des Vaters und das Du des
Sohnes treffen sich im Wir des Geistes. Das schonste menschliche Analogon
fiir den Heiligen Geist in der Trinitdt ist das Kind in der Familie. Das
Kind ist ein Ternarbegriff. Er impliziert Vater und Mutter. Wer das Kind
anschaut, sieht im Kind den Vater, der es zeugte, und die Mutter, die es
empfing und gebar. Jedes Kind kommt auf Vater und Mutter. Darum ist
es das Band der Liebe um Vater und Mutter. Das ist nur ein ganz schwa-
cher Vergleich zur Veranschaulichung der trinitarischen Einheit im Heili-
gen Geist. Die Theologen nennen ihn das ,vinculum trinitatis“, das Band
der trinitarischen Familie. Wenn Vater und Sohn den Heiligen Geist an-
schauen, begegnen sie sich in ihm selbst. Der Vater ist der Sehende (vgl.
Gn. 22,14) oder der Schauende, der Sohn der Angeschaute, der Geist die
Anschauung. Es seien noch einige Ternarvergleiche zum Geheimnis der
Trinitdt versucht. Wenn der Vater der Liebende und der Sohn der Ge-
liebte ist, ist der Heilige Geist die Liebe. Ist der Vater der Sprechende
und der Sohn das Wort des Vaters, ist der Heilige Geist das stdndige Ge-
sprach zwischen Vater und Sohn. Betrachten wir den Vater als den
Sendenden und den Sohn als den Gesandten, ist der Heilige Geist die
Sendung. Sehen wir den Vater als den Gebenden und den Sohn als den
Gegebenen oder Empfangenden, ist der Heilige Geist die Gabe oder
die Empfingnis. Noch mit einer letzten Dreiheit soll versucht werden, die
Trinitdt zu umschreiben. Ist der Vater der Zeugende und der Sohn der
Einziggezeugte, der ,unigenitus“, ist der Heilige Geist das Zeugnis.
Darum wird in der Schrift, wo vom Heiligen Geist die Rede ist, auch vom
Zeugnis gesprochen. ,Ihr werdet die Kraft des Heiligen Geistes empfan-
gen, der auf euch herabkommt, und sollt meine Zeugen sein . . . bis an
die Grenzen der Erde“ (Apg 1,8). All diese Bezeichnungen sind bibel-
theologisch und liturgisch verankert. Sie sind immer als Personen zu
verstehen, weil sie die spezifische Relation der drei gottlichen Personen
ausdriicken und diese Relation oder Beziehung identisch ist mit der jewei-
ligen géttlichen Person. In all diesen Bezeichnungen erscheint der Heilige
Geist immer als die Einheit, welche die beiden ersten Personen umschlingt.

129



II. DIE GOTT-MENSCHLICHE EINHEIT

Der Mensch kann natiirlich nie mit Gott eine vollkommene Einheit ein-
gehen, weil er ontologisch ein Geschopf ist, aber er bemiiht sich um eine
spirituelle Einheit mit Gott. Um diese Einheit bittet der Herr im Hohen-
priesterlichen Gebete: ,Lafl sie alle eins sein, wie du, Vater, in mir und
ich in dir. LaB sie eins sein in uns.”“ Entscheidend ist das ,,Wie", das den
Grad der Einheit angibt?).

Das ,Wie“ gibt vergleichsweise die Einheit wieder, die wir auf der ge-
schopflichen Ebene mit der trinitarischen Einheit gemeinsam haben. Diese
Einheit geht den aufsteigenden heilsgeschichtlichen Weg. Der heilsge-
schichtliche Offenbarungsweg ist immer absteigend. Der Vater sendet
uns seinen Sohn und bietet in ihm der ganzen Welt das Heil an. Der Sohn
wirkt unser aller Heil durch seine Koexistenz mit uns und durch seine
Proexistenz fiir uns, die er bezeugt in seinem Leben, seinem Leiden und
seiner Auferstehung. Der Schn krént seine Sendung mit der Sendung des
Heiligen Geistes. Seine ,Himmelfahrt* als Hingang und Heim-gang
zum Vater intendiert die Sendung des Geistes. ,Es ist gut fiir euch, daB
ich hingehe. Denn wenn ich nicht hingehe, kommt der Beistand
nicht zu euch; wenn ich aber hingehe, werde ich ihn euch senden® (Joh
16,7). Die Herabkunft des Sohnes vollendet sich in der Herabkunft des
Geistes. Der Weg zum Vater ist darum immer aufsteigend im Heiligen
Geist durch den Sohn zum Vater. Dieser Weg hat ausschliefilichen Charak-
ter. Wir setzen bei der Einheit mit Gott gewdhnlich beim Sohn an und
iibergehen den Heiligen Geist. Dieser Ansatz ist zu hoch. Im Hymnus
»,veni, creator spiritus®, lautet die sechste Strophe: ,,Gib, daB durch dich
den Vater wir/und auch den Sohn erkennen hier/und daB als Geist von
beiden dich/wir allzeit glauben festiglich.“ Wer sich an den Heiligen Geist
wendet, wendet sich in ihm an den Vater und den Sohn. Im Heiligen Geist
erschlieBen sich uns der Sohn und der Vater.

Nun aber ,erfiillt der Geist des Herrn den Erdkreis. Er, der das All zu-
sammenhélt, kennt jede Sprache“. Im Licht dieses Wortes geht uns auf,
wie breit der Weg zum Vater ist. Dieses Wort bezeugt die Universalitit
der Erlésung, die niemand ausschliet. Gott gibt jedem Menschen soviel
Gnade, daBl er selig werden kann.

Wir beachten in unserer Frommigkeit im allgemeinen viel zu wenig den
fundamentalen Ansatz beim Heiligen Geist. Es gibt viele Formen, in denen
wir als Antwort auf die gott-menschliche Einheit in Jesus Christus die
Einheit mit Gott anstreben: Die gottlichen Tugenden Glaube, Hoffnung,
Liebe, das Gebet, das Wort Gottes, die Meditation, die Eucharistiefeier,
der BuBigottesdienst, das Sakrament der Bufe. Der , Einstieg” zu all diesen

1) Zu der Bedeutung des ,Wie” in der HI. Schrift, Vgl. ,Interview mit Bischof Hem-
merle” in: Neue Stadt, 28 (1977/Nr. 12)

130



Formen ist der Heilige Geist. Immer ,kommt der Geist unserer Schwach-
heit zu Hilfe; denn wir wissen nicht, um was wir in gebiihrender Weise
bitten sollen. Da tritt der Geist selbst fiir uns ein mit unaussprechlichen
Seufzern. Und er, der die Herzen erforscht, weill, was der Heilige Geist
begehrt, wer im Sinne Gottes flir die Heiligen eintritt® (Rm 8,25 f). Der
Heilige Geist ist als der Geist des Sohnes, der Geist der Kindschaft. Nur
in ihm kénnen wir beten: Abba, Vater (Rm 8,15; Gal 4,6). Unser aller
Ziel ist eine moglichst vollkommene Einheit mit dem Vater. Es wird er-
reicht durch den in uns wohnenden Heiligen Geist.

DaBl von seiner Verehrung und Anbetung die Intimitdt unserer Einheit
mit Gott abhéngt, ergibt sich aus der Bezeichnung ,intima®. In der Pfingst-
sequenz stehen die Verse: ,0 lux beatissima, reple cordis intima
tuorum fidelium.* , O seliges Licht, erfiille das Innerste des
Herzens deiner Gléaubigen.® Das Intimste, die , Intimsphére® eines Christen
ist demnach der Heilige Geist. Nun ist aber der Heilige Geist auch das
ointima“ der Trinitdt. Er wird ,spiritus® genannt als die gegenseitige
Hauchung von Vater und Sohn. Er ist als der Gehauchte das personale
sInter®, das ,Zwischen® in der Trinitdt. Er ist die intimste Relation
zwischen Vater und Sohn. Im Heiligen Geist ist unsere Intimsphére iden-
tisch mit der Intimsphire des dreieinigen Gottes. Wenn es erlaubt ist,
ein Bild zu gebrauchen, diirfen wir den Heiligen Geist das ,Herz“ Gottes
nennen. In diesem ,Herzen® ist unser Herz mit Gott verbunden. Darum
sollte unser Verhiltnis zu Gott, unsere Beziehung, unsere Relation zu
ihm ,herzlich“ sein. Es gibt ein ,offizielles“ Verhiltnis zu Gott, das von
der Pflicht getragen wird.

Das Breviergebet wird ,officium® genannt. Diese objektive Pflicht darf
aber nicht subjektiv so empfunden und ,erfiillt werden. Wir sprechen
leider zu leicht und zu viel von ,Pflichtgebeten® und religiosen ,Pflich-
ten“. Ob wir dem Herrn mit der Ableistung solcher Pflichten eine Freude
bereiten? Nur den frohlichen Geber hat Gott lieb (Vgl. 2 Kor 9,7). Wer
aus dem Heiligen Geist heraus sein kultisches und christliches Leben ge-
staltet, beseelt es mit Liebe. Wenn die Liebe in unserem Leben ,west",
ist darin Gottes Wesen anwesend, denn Gott ist die Liebe. Wer nur reli-
giose ,Pflichten“ kennt, hat zu Gott ein distanziertes Verhéltnis, das zum
Heiligen Geist in Widerspruch steht. Die Pflicht als Form des religidsen
Lebens fithrt auf der ganzen Linie zu einem Minimalismus und Forma-
lismus.

In Ibsens ,Baumeister Solness“ finden wir eine Szene, die den himmel-
weiten Unterschied von Pflicht und Liebe dramatisch beleuchtet. Frau
Solness hat sich bereit erkldrt, fiir ihren Besuch einige Besorgungen zu
machen. Sie will aber keinen Dank dafiir; denn, so sagt sie, das ist meine
Pflicht. Nach ihrem Weggang sagt Hilde — der Besuch — zu dem Bau-
meister: ,Thre Frau kann mich wohl nicht ausstehen?“ Solness: ,, Konnten

131



Sie ihr so was anmerken?® Hilde: ,Ja, sie sagte doch, sie wolle in die
Stadt und fiir mich was einkaufen, weil es ihre Pflicht sei, sagte sie. Ich
kann dieses hiBliche, ekelige Wort nicht ausstehen.“ Solness: ,Warum
denn nicht?* Hilde: ,Pflicht, Pflicht, Pflicht, finden Sie nicht auch, daf
das Wort sticht?“ ,Sie hitte doch sagen kénnen, sie tite es, weil sie mich
so furchtbar gern hitte. So was hitte sie sagen kénnen. Irgend etwas
Warmes, Herzliches, verstehen Sie?“

Die christliche ,Intimitit® kann gestért oder zerstért werden durch die
Siinde, die letzten Endes auf den ,unheiligen Geist® zuriickzufiihren ist.
Jede Siinde wird uns vergeben vom Vater durch den Sohn im Heiligen
Geist. Denn er ist uns gesandt worden ,zur Vergebung der Siinden®, wie
es in der neuen Lossprechungsformel des Bufisakramentes heifit. Der
Heilige Geist selbst ist die Vergebung der Siinden. (Ipse est remissio
omnium peccatorum: Postcommunio vom fritheren Quatembermittwoch in
der Pfingstwoche). Wenn die Siinde sich zwischen Gott und Mensch stellt,
kann sie nur behoben werden durch den Heiligen Geist als das personale
LZwischen” von Gott und Mensch.

III. DIE ZWISCHENMENSCHLICHE EINHEIT

Wenn der Heilige Geist als Relation das ,intima® der Trinitét und des
Christen ‘ist, ergibt sich schon daraus, daf die christliche Intimitit keine
intrapersonale, subjektive Kategorie bleiben darf, sondern sich &ffnen
muB zu einem Geflecht von interpersonalen Beziehungen. Als ,Gabe“
und ,Empfiangnis® ist der Geist die personale Offenheit zu Vater und
Sohn. Der geistliche Mensch ist darum alles andere als der in sich abge-
kapselte, verschlossene, introvertierte Typ. Er ist wegen seiner geistlichen
Kapazitit der grundsétzlich offene Mensch, der in seiner Offenheit ein
Ebenbild des sich selbst offenbarenden Gottes ist. Gemessen allerdings an
der absoluten und generellen Offenbarung Gottes in Jesus Christus, der
uns im eucharistischen Brot in die Hand gegeben wird, und den wir damit
buchstédblich ,in der Hand haben®, der sich in seinem Wort jedem er-
schlieBt, sind wir alle verschlossen und miBtrauisch.

Der Heilige Geist als die Aktion nach innen driéngt zur Aktion nach
auBen. Darin zeigt sich die Lebendigkeit des Christen. Der Heilige Geist
ist als der vom Vater und Sohn Gehauchte auch der ,spiritus vivificans®,
der Lebenspender, der Lebendigmacher. Der ,Hauch® steigt aus der Mitte
des Menschen auf und symbolisiert sein Leben. Der Lebensodem des
Christen ist der Geist. Wenn wir daran denken, daBl der Geist das ,, Zeug-
nis“ ist, dann heiBt dieses Zeugnis im zwischenmenschlichen Bereich:
Liebe. Diese Liebe besteht in der menschlichen Wir-heit, in einem Wir-
denken, das im direkten Gegensatz steht zum Ich-denken. Diese Liebe ist
als Dynamik des dreifaltigen Gottes auch die Dynamik des christlichen
Seins, des Redens und Tuns. Sie ist die Triebkraft des Christen. ,Treibe
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mich, du Heiliger Geist, daB ich das Heilige tue.“ Der Christ ist ein vom
Heiligen Geist Getriebener, dessen Handeln unter seinem An-trieb ge-
schieht.

Weil der Geist das innergéottliche ,Zwischen® ist, schafft er auch das
auBergottliche, menschliche ,Zwischen“. Ja, er ist die Kommunikation
zwischen Mensch und Mensch. Die zweite Antiphon der Matutin am
Pfingstfest lautet: ,Caritas Pater est, gratia Filius, communicatio Spiritus
Sanctus.“ Der Heilige Geist ist die Kommunikation von Vater und Sohn.
Fiir den Christen als den geistlichen Menschen gibt es darum keinen
groBeren Widerspruch und Gegensatz als die Isolierung, als die Ein-
igelung, — dann wird er ,stachelig® — als das Schneckendasein — hier
kriecht er sich in sich selbst zuriick — als die Einsamkeit, die ihn nicht
zu sich selbst kommen und sich selbst verwirklichen 146t.

Arthur Schopenhauer erzihlt uns eine Fabel iiber die Stachelschweine,
die den in unserem Sinne un-geistlichen Menschen treffend charakterisiert.

,Eine Gesellschaft Stachelschweine dringte sich an einem kalten Winter-
tag recht nahe zusammen, um durch gegenseitige Wirme sich vor dem
Erfrieren zu schiitzen. Jedoch bald empfanden sie die gegenseitigen
Stacheln, welche sie dann wieder voneinander entfernte. Wenn nun das
Bediirfnis der Erwirmung sie wieder nidher zusammen brachte, wieder-
holte sich jenes zweite Ubel, so daB sie zwischen beiden Leiden hin und
her geworfen wurden, bis sie eine miBige Entfernung voneinander
herausgefunden hatten, in der sie es am besten aushalten konnten.®

Dazu gibt Schopenhauer folgende Interpretation: ,So treibt das Bedurf-
nis der Gesellschaft, aus der Leere und Monotonie des eigenen Innern
entsprungen, die Menschen zueinander, aber ihre vielen widerwértigen
Eigenschaften und unertriiglichen Fehler stoBen sie wieder voneinander
ab: Die mittlere Entfernung, die sie endlich herausfinden, und bei welcher
ein Beisammensein bestehen kann, ist die Hoflichkeit und feine Sitte . . .
Dem, der sich nicht in dieser Entfernung hilt, ruft man in England zu:
keep your distance! Vermoge derselben wird zwar das Bediirfnis gegen-
seitiger Erwidrmung nur unvollkommen befriedigt, dafiir aber der Stich
der Stacheln nicht empfunden. Wer jedoch viel eigene, innere Warme hat,
bleibt lieber aus der Gesellschaft weg, um keine Beschwerde zu geben
noch zu empfangen“.?)

Der geistliche Mensch bemiiht sich, alle Stacheln abzulegen, um nicht
mehr zu stechen und zu sticheln. Er ist ,geschliffen und ,abgerundet®.
Darum ist er gemeinschaftsfdhig. Er liebt nicht die Distanz, sondern den
Kontakt. Er sucht die Kommunikation. Er strahlt Warme aus. Er gleicht
nicht einem Eisklotz, in dessen Nihe man nicht warm wird. Gewill kann
diese Wiarme abnehmen. Darum beten wir zum Heiligen Geist: ,,Wéarme,
was erkaltet ist.“

) Raymund Schmidt, Schopenhauer-Brevier. Leipzig 1938. S. 387.
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Diese Kommunikation hat immer eine direkte oder indirekte gottliche
Dimension. Sie ist verwirklichte Gottes- und Néachstenliebe. Sie zeigt sich
ebenso sehr im Kult wie in der Caritas. Sie sucht auf alle Weise die Ge-
meinschaft mit dem Menschen. Die Kommunikation des Geistes schlieBt ein
Gegeneinander und Miteinander aus, sie ist immer ein Miteinander. In die-
sem Miteinander ist sie ein Abbild des trinitarischen Miteinander. Es gibt
alljdhrlich in unserer Kirche den , Welttag der Kommunikationsmittel“. Er
geht zurilick auf das Dekret des Zweiten Vatikanums ,,inter mirifica® (Unter
den erstaunlichen Erfindungen der Technik . . .) und wird in diesem Jahr
zum 13. Mal gefeiert. Es ist allerdings eine Frage, wieweit Presse, Funk,
Film, Fernsehen . . . kommunizieren, distanzieren oder informieren. Sie
als Kommunikationsmittel zu bezeichnen, ist der positivste Aspekt, der
intendiert und aktualisiert werden sollte. Die Massenmedien sind in dem
MaBe Kommunikationsmittel, als sie auf ihre Weise einen Beitrag leisten
zur Evangelisierung der Welt. Nichts liegt ndher, als ihn liturgisch mit
dem Pfingstfest zu verklammern und ihn auf dieses Fest zu verlegen.

ITI, 1. DIE KONVENTUALE EINHEIT

Das bisher Gesagte verdichtet sich in der konventualen Einheit. Nun
trifft das Wort ,Kon-vent® fiir eine kldsterliche Gemeinschaft nicht zu.
Kon-vent heit wortlich iibersetzt ,Zusammen-kunft®. Aber die Mitglie-
der eines Konventes sind nicht zusammengekommen, sondern von Gott
zusammen-gerufen und berufen worden. Es handelt sich um einen Kon-
vokat, wenn dieses Wort erlaubt ist. Zusammengerufen werden nun die
Menschen, die in vielfacher Hinsicht villig voneinander unterschieden und
verschieden sind. Es treffen sich Menschen von verschiedener Intelligenz,
von verschiedener Bildung — angefangen vom Hauptschiiler bis zum
Akademiker —, von verschiedenem Temperament, Choleriker, Sanguini-
ker, Phlegmatiker, Melancholiker, von verschiedenen sozialkulturellen
Strukturen, Doérfler und Stddter, Arme und Reiche. Hier ist vor allem
an Konvente weiblicher Genossenschaften gedacht. Minnliche Konvente
sind im allgemeinen differenzierter, weil hier Priester mit Priestern und
Briider mit Briidern, selbstverstindlich aber auch Priester mit Briidern
zusammen leben. Was alle Mitglieder eines Konventes miteinander ge-
meinsam haben, ist ihre Berufung in ein- und dieselbe Genossenschaft
oder in ein und denselben Orden. Was sie eint, ist also der gemeinsame
Glaube an ihre Berufung, die sich nach auBen hin dokumentiert in dem
gemeinsamen geistlichen Kleid.

Die Mitte eines jeden Klosters ist der Herr, der Kyrios. Um ihn ver-
sammelt sich immer wieder mehrmals am Tag der ganze Konvent. Téglich
wird gemeinsam Eucharistie gefeiert, gemeinsam meditiert, gemeinsam
werden Laudes und Vesper gebetet, gemeinsam wird das Wort Gottes in
Lesungen, Homilien, Konferenzen gehért. Die kultische Gemeinschaft
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wird nirgendwo so intensiv praktiziert wie in einem Kloster. Darum sind
Kloster das Herz der Kirche. Wenn irgendwo, dann wird auf vielfdltige
Weise im Kloster jeden Tag aufs neue Kirche Ereignis. Kirche meint hier
zunichst die vertikale Gemeinschaft mit dem Herrn.

Aber Kirche ist ebenso die horizontale Gemeinschaft aller Klosterinsassen
untereinander. Die Intensitét der vertikalen Christusgemeinschaft miilite
das Zeugnis ihrer Echtheit erbringen in einer ebenso intensiven horizon-
talen Gemeinschaft von Mensch zu Mensch, von Bruder zu Bruder, von
Schwester zu Schwester. Die Bezeichnungen ,Bruder” und ,Schwester”
sind typische Glaubensbezeichnungen. Sie sind einander Bruder und
Schwester im Glauben an Jesus Christus, der unser aller Bruder ist, und
im Horen und Befolgen seines Wortes, das uns zu seinen Briidern und
Schwestern macht (vgl. Lk 8,21; Mt 12,49). Es handelt sich hier nicht um
leere Namen, sondern um gefiillte Wirklichkeiten. Die geistliche Briider-
lichkeit hat einen volleren und tieferen Klang als die leibliche. Das
einigende Prinzip leiblicher Briiderlichkeit sind die gemeinsamen Bande
von Fleisch und Blut. Das einigende Prinzip geistlicher und christlicher
Briiderlichkeit gehort der iibernatiirlichen Ordnung an und ist der Heilige
Geist. Dieses Prinzip ist ,,von solcher Erhabenheit, daB es in sich betrachtet
alle einigenden Bande eines physischen oder eines moralischen Leibes,
die einen physischen oder moralischen Leib zusammenhalten, uner-
meBlich weit {iberragt® (Mystici Corporis), Christliche Brii-
derlichkeit ist also ungleich realer als leibliche Briiderlichkeit. Sie
sagt eine tiefe iibernatiirliche Glaubenswirklichkeit aus. Es fragt sich nur,
wieweit diese Wirklichkeit verwirklicht wird.

Im allgemeinen darf man sagen, daf die horizontale Mitchristlichkeit in
den Klostern, vielleicht zumal in Frauenkléstern, nicht der vertikalen
Christusgemeinschaft entspricht. Es gab im vorigen Jahrhundert in den
Zuchthiusern Kapellen, in denen die Plitze fiir die Zuchth#usler nach
allen Seiten hin abgeriegelt waren. Ihr Blick war nur nach vorne auf den
Altar hin frei. Rechts und links und auch von hinten her waren die In-
haftierten blockiert.

Es konnte kein Kontakt aufgenommen werden, weil man verbrecherische
Folgen eines solchen Kontaktes befiirchtete. In einer dhnlichen Weise
konnen zwischen Schwester und Schwester, vielleicht auch zwischen
Bruder und Bruder, zwischen Priester und Priester geistige uniiber-
briickbare ,Mauern®, ,Wéinde“ und ,Barrieren“ stehen. Wo der Kult
nicht in der Caritas bezeugt wird, wird er unglaubwiirdig, ja ein Arger-
nis. Hier wird Kirche nicht gelebt. Es ist klar, daff alle Barrieren nieder-
gerissen werden miissen, um den Weg von Mensch zu Mensch zu ebnen.
Alle menschlichen Unterschiede sind in ,,Christus® auf eine andere Ebene
gehoben und darin aufgehoben. Paulus schreibt an die innerkirchlich
zersplitterten Galater: ,Da gilt nicht mehr Jude oder Heide, nicht mehr
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Knecht oder Freier, nicht mehr Mann oder Weib. Denn ihr alle seid einer
in Christus Jesus“ (Gal 3,28). Paulus greift die groBten Gegensétze
seiner Gemeinde heraus und weist auf die allen iibergeordnete Einheit in
Jesus Christus hin. Eine klosterliche Gemeinschaft ist eine Glaubens-
gemeinschaft. Es wire falsch, wenn sich innerhalb eines Kloster
in Griippchen und Kliibchen Sympathiegemeinschaften bilden
wiirden. Das wire Verrat am Glauben. Wenn wir bedenken, daBl Jesus
Christus der ,vollkommene Mensch® ist (LG. Art. 22), miiBte die Gleichung
stimmen, je christlicher, desto menschlicher. Jeder Christ sollte etwas auf-
leuchten lassen von der ,Epiphanie“ des Herrn. Zur Verwirklichung der
ekklesialen Einheit eines Konventes scheinen mir folgende Wege unum-
génglich zu sein:
1. Leben aus dem Glauben
Der andere will im Licht und mit den Augen des Glaubens gesehen wer-
den. Ich kann ihn mit rein menschlichen Augen betrachten. Dann sehe
ich die negativen Differenzen. Der Blick des Glaubens iibersieht das
Trennende und sieht das Einigende. Auf der Ebene des Glaubens ist der
andere meine Schwester bzw. mein Bruder. Darum verhalte ich mich ihm
gegeniiber auch entsprechend. Paulus beurteilt niemand mehr ,dem
Fleische nach®, weil er ,in Christus ein neues Geschopf® ist (2 Kor 5,16).
Wir drohen in den Fehler zu verfallen, den anderen dem Fleisch nach zu
beurteilen und dann ihn zu verurteilen. Der andere will immer in der
Perspektive Christi gesehen werden. Lucie Christine schreibt in ihr
Tagebuch: ,Gestern gab mir der Herr nach der heiligen Kommunion fol-
genden Wahlspruch und hat ihn mir heute noch einmal wiederholt; ich
habe ihn aufgeschrieben, um ihn zu behalten:

Nichts zwischen IH M und mir.

E R zwischen allem und mir.“%)
Dieser Wahlspruch zeigt uns den anderen immer in der rechten Sicht und
im rechten Licht. Was er vermag, zeigt uns Theresia von Lisieux. Sie lebte
Jahre hindurch mit einer Mitschwester zusammen, die ihr mit allem auf
die Nerven ging, mit ihrem Beten und Sprechen. Eines Tages sagte diese
Mitschwester zu Theresia: ,,Was habe ich eigentlich besonders Liebens-
wertes an mir, daB} Sie zu mir so auBergewdhnlich freundlich sind?“%).
2. Die ertragende Liebe

Der Glaube wirkt sich aus in der Liebe (Vgl. Gal 5,6). Die Liebe nimmt
sehr viele Formen an. Zu ihnen gehért nicht zuletzt die ertragende Liebe,
yEiner trage des anderen Last“ (Gal 6,2). Diese Liebe scheint mir beson-

3) Lucie Christine. Geistliches Tagebuch 1870—1908. Diisseldorf 1923. Herausgegeben
von Aug. Poullain, S. J. Ubersetzt von Romano Guardini. S. 186.

4) Vgl. Hans Wessling, Wir brauchen Boden unter den Fiifen. Leutesdorf 77. S. 96.
Waltraud Herbstrith, Leben — das sich lohnt. Frankfurt 1977. 8. 268.
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ders notwendig zu sein in einem Karmel, wo eine kleine Schar von
Schwestern ein Leben lang miteinander leben und aufeinander angewiesen
sind. Hier stoBen sich auf engem Raum die Gegensdtze um so mehr, je
geschlossener der Konvent ist. Nicht rein meditative Konvente tétiger
Gemeinschaften sind nach auBen hin offen und haben Gelegenheit, dort
vieles abzureagieren. Das ist in einem Karmel nicht méglich. Diese ertra-
gende Liebe spielt heute in allen Konventen eine besondere Rolle, weil
sich hier die verschiedenen Generationen begegnen. Die Last des ande-
ren zu ertragen kann dazu fithren, den anderen als Last zu ertragen. Hier
bietet sich dem Glaubenden eine Chance. Die kleine hl. Theresia sieht
diese Chance und schopft sie aus. ,,Ich befand mich in der Waschkiiche
einer Schwester gegeniiber, die mir beim Waschen der Taschentiicher
bestindig schmutziges Wasser entgegenspritzte. Mein erster Antrieb war
zuriickzutreten, mir das Gesicht abzutrocknen und so zu verstehen zu
geben, daB sie mir einen Gefallen erwiese, wenn sie sich ruhiger verhielte.
Sofort aber iiberlegte ich, wie albern es wire, Schétze zuriickzuweisen,
die mir so freigebig angeboten wurden. So hiitete ich mich denn, meinen
Unmut merken zu lassen. Im Gegenteil iberwand ich mich aufs duBerste
und suchte nach einem reichlichen Anteil schmutzigen Wassers zu ver-
langen. Und wirklich, nach einer halben Stunde hatte ich an dieser neuen
Art Besprengung Gefallen gefunden. Ich nahm mir fest vor, so oft als
moglich an den gebenedeiten Platz zurilickzukehren, wo solche Reichtiimer
umsonst ausgeteilt wurden“%). Therese reagiert hier nicht rein natiir-
lich, sondern agiert tbernatiirlich vom Glauben und der Liebe aus.
Sie nimmt diese Gelegenheit wahr, um das ,schmutzige Wasser®“ zu siih-
nen, das durch die Siinde ihrem Herrn ins Antlitz gespritzt wird.

3. Die verzeihende Liebe

Wo Menschen auf engem Raum zusammen leben und arbeiten, kann es
nicht ausbleiben, dafl einer dem anderen zu nahe kommt und ihn mehr
ungewollt als gewollt beleidigt. Wo diese Beleidigung registriert wird und
im Raum stehen bleibt, ist die Gemeinschaft gestoért. Das Wort des Herrn
»Liebt einander, wie ich euch geliebt habe® (Joh 13,34), bezieht sich auch
auf die verzeihende Liebe. Jesus verzeiht in seiner Liebe immer, er ver-
zeiht alles, er verzeiht ganz. Seine verzeihende Liebe trdgt und hilt nichts
nach. Er verzeiht einem Petrus seine dreimalige Verleugnung, indem er
ihn zum obersten Hirten seiner Kirche macht. Er entzieht ihm nicht sein
Vertrauen, sondern bestitigt es.

Klosterliche Menschen sind sicherlich geistliche Menschen. Je mehr der
Heilige Geist in ihnen lebt und wirkt, um so vollkommener wird die Ge-
meinschaft sein. Vielleicht darf man aus der gelebten Gemeinschaft auf
die Fiille des Geistes schlieBen.

%) Geschichte einer Seele. Kirchnach = Villingen, Baden 1928. S. 200.
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