Ordensgemeinschaften —
Zeugen des Lebens in der Kirche Christi

Peter Lippert CSSR, Hennef/Sieg

Einfiihrende Bemerkungen™

0.1 Es gibt, etwa bei H. Kiing, Gesamtdarstellungen der Kirche, in denen die
Orden nicht vorkommen oder nebenbei und eher wie herablassend erwahnt
werden!. Umgekehrt hat die Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bun-
desrepublik Deutschland auch nach einer gebotenen und nicht leicht erreich-
ten Beschrinkung auf wenige Themen den ,,Orden und anderen geistlichen
Gemeinschaften einen BeschluBBtext gewidmet. Dieser Text, der, vielleicht
wie der Zwerg auf den Schultern eines Riesen, aber dennoch unleugbar wei-
ter blickt als das seinerzeitige und bahnbrechende Dekret des II. Vaticanums
tiber die zeitgemiBe Erncuerung des Ordenslebens (,,Perfectae caritatis®, ab-
gekiirzt ,,PC*) hat, wie ich damals miterleben konnte, von Entwurf zu Ent-
wurf stindig an Niveau gewonnen; dabei wurden zahlreiche Ordensleute,
Manner und Frauen, in die Textwerdung miteinbezogen. Ich kenne wenige
Beispiele, bei dem wie hier zwischen der ersten und zweiten Lesung das
Echo, auch der (freilich meist kirchlichen) Medien so gewissenhaft angehort
wurde. Ob der Text darum aber an der Basis und in den Gemeinden tiefe
Wirkungen hatte, obwohl er als einziger auch mit Hilfe eines ausfithrlichen
Kommentarbandes erschlossen werden kann?, wage ich dennoch zu bezwei-
feln. Dennoch stellt er ein Stiick Selbstbestimmung einer Teilkirche zum The-
ma ,,Orden” dar. Er bewahrheitet die Aussagen des Konzils, die sich nicht
nur im genannten Dekret, sondern auch im sechsten Kapitel der dogmati-

* Der Text der vier Themenkreise diente als Grundlage fiir vier Vorlesungen, die wih-
rend der Salzburger Hochschulwochen 1981 im Rahmen des Gesamtthemas ,Kirche,
Enttduschung und Hoffnung® gehalten wurden. Bemerkungen, die sich direkt auf diese
Situation bezogen, wurden geéndert. Wenn der Vortragscharakter gelegentlich heraus-
zuspuren ist, so sehe ich das nicht als Schaden an.

I H. Kiing, Die Kirche, Freiburg 1967; ders., Christ sein, 4. Aufl., Miinchen 1974, 187.
Hierzu F. Wulf, Die Orden, gefragt und nicht gefragt, in: GuL 50 (1977) 295-307, bes.
303-307.

2 F. Wulf — C.- Bamberg — A. Schulz (Hrsg.), Nachfolge als Zeichen. Kommentarbeitrage
zum Beschlu der Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutsch-
land iiber die Orden und andere geistliche Gemeinschaften, Wiirzburg 1978; vgl. auch
meinen Uberblick in: D. Emeis — B. Sauermost (Hrsg.), Synode — Ende oder Anfang,
Diisseldorf 1976, 319-328; A. Schulz, Einleitung in den BeschluBtext in: Gemeinsame
Synode — offizielle Gesamtausgabe, Freiburg 1976, 549-557; ders., Erlduterungen zur
Vorlage ,Die Orden und andere geistliche Gemeinschaften. Auftrag und pastorale
Dienste heute®, in: Ordens-Korrespondenz 13 (1972) 441-451 (behandelt die frithere
Textvorlage!). —
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schen Konstitution iber die Kirche (,Lumen gentium®“, LG) finden. Dort
wird die Stellung der Orden im Ganzen der Kirche markiert: ,,Der Stand, der
durch das Gelobnis der evangelischen Rite begriindet wird, ist also zwar
nicht Teil der hierarchischen Struktur der Kirche, gehort aber unerschiitter-
lich zu ihrem Leben und ihrer Heiligkeit“ (a.a.O., 44). Wer die etwas feierli-
che Sprache der Konzilstexte in die Gegenwart iibersetzen kann, wird bald
die hohe Aktualitat dieses Satzes erkennen, aber auch die Spannung verspii-
ren, die darin steckt: zur Kirche gehérig, aber nicht — als solcher — ein Stiick
der Hierarchie; diese Spannung erhoht sich freilich nochmals dadurch, daB
unter den Ordensménnern die Priester die Uberzahl bilden. Wie auch im-
mer, in der eben angedeuteten Frage, welches der Ort der Ordensgemein-
schaften in der Kirche sei, haben wir eine, allerdings nur eine unter mehreren
Fragen zu sehen, um die es in Uberlegungen zu unserem Thema wohl gehen
mubB. Andere Themen wiren Fragen wie die, welche Stellung Orden in der
Gesellschaft haben, welche Chancen der einzelne heute in einer Ordensge-
meinschaft dafiir vorfindet, seinen Lebensweg als Mensch und Christ gehen
zu konnen; schlieBlich die Frage, welche pragenden Elemente sich in der fak-
tischen Entwicklung der Ordensgemeinschaften in den Jahren der letzten
Zeit, besonders der Nachkonzilszeit, aufspiiren lassen. Somit ergeben sich
die vier Einzelthemen:

I. der Weg der Orden in den letzten Jahren;

II. Orden in der Kirche von heute;
III. Orden in der Gesellschaft bzw. den Gesellschaften von heute;
IV. Orden als Chance fiir die Menschwerdung ihrer Mitglieder. —

0.2 Unser Vorhaben ist nicht gerade leicht. Zum einen wird es ein nicht leicht
vermeidbares Miteinander von Fak tenanalysen und Aussagen liber Ziel-
vorstellungen geben. Zum anderen spreche ich hier mit dem persénlichen
und biographischen Hintergrund als Ordensmann: d. h. mit einer finfund-
zwanzigjihrigen Zugehorigkeit im Riicken. Das wird mein Reden sicher par-
teilich machen, und auBerdem weiB man nie, wieweit man Erfahrungen, die
in und hinter den gesagten Worten stecken, mitkommunizieren kann, wie-
weit ohne solche Ubermittlung aber manche Aussage wie gut gemeinte, aber
doch unerhebliche Propaganda wirken mag. Der theologischen Reflexion
und der Anstrengung, etwas auf den Begriff zu bringen, was eine gelebte Le-
bensform ist, soll nicht ausgewichen werden. Dabei werden wir zu beachten
haben, daB es sehr, sehr unterschiedliche Weisen des Ordenslebens gibt. Die
Priester, Laienbriider und Ordensschwestern, mit denen ich kiirzlich eine
theologische Fortbildungstagung mitgestaltete, und die wir kurz ,Missiona-
re“ nennen, weil sie alle in der Dritten Welt ihr Leben und ihren Dienst ge-
funden haben, sind sicher anders, aber nicht besser oder nicht schlechter als
die Mé6nche und beschaulichen Nonnen, die hier in Europa ein Leben ganz
anderer Art fithren, wie es auf recht eindrucksvolle Weise kiirzlich der friithe-
re Prior des einzigen deutschen Trappistenklosters Mariawald beschrieben
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hat3. Die Frage, ob man iiberhaupt von ,,den“ Orden sprechen sollte, steht
also im Raum. Sie verschérft sich angesichts der Aussage, daB} im Konzil die
apostolische und/oder karitative Tétigkeit bei einigen Ordensgemeinschaften
als zum ,,Wesen ihres Ordenslebens gehorig* bezeichnet wurde, bei anderen
hingegen nicht. Doch weil ich aus meiner doch nicht gerade schmalen Erfah-
rung, dal es unter den sog. Beschaulichen ebenso wie bei den sog. ., Tatigen®
spezifische, aber auch gemeinsame Erfahrungen gibt. Ich betrachte mich
zwar nicht als einer, der ,,auf Ordenstheologie spezialisiert® ist; aber ich habe
unter Ordensleuten, Méinnern und Frauen, Menschen gefunden, deren iiber-
zeugende Menschlichkeit und deren niichterne Glaubigkeit nicht nur fiir
mich selbst zu Anregung, Hilfe und Bereicherung geworden sind, sondern
auch zum Beweggrund, meine Aussage liber das Ordensleben parteilich wer-
den zu lassen. Begegnungen, aber natiirlich auch das Studium entscheiden-
der Texte kirchenamtlicher Art*, literarischer Zeugnisse und theologischer
Darlegungen® haben eine innere Nihe zum Thema bewirkt, die sich nun
auch, wie oben angedeutet, als Hemmnis des Verstehens auswirken kdnnen.
Andererseits haben sie mich motiviert, mich zu Wort zu melden.

Weil ich fest davon iiberzeugt bin, es ist gut, dal es Orden gibt (fiir die Kir-
che, die Gesellschaft, die Beteiligten); weil ich dazu beitragen mochte, daf3
Ordensleute sich selbst besser verstehen und ,,Aullenstehende” Ordensleute
besser verstehen, darum dieser Versuch. Weil ich auch iiberzeugt bin, dal es
gilt, Klischees zu zertrimmern, sowohl das Klischee des Ordenschristen als
des ,,Super-Alternativen® katholischer Spielart, als auch die Klischees des
»berufsmiBig Frommen®, und das heifit, des entweder unaufrichtig-gezwun-
genermaBen Frommen oder des problemlos-idyllischen Frommen, die Kli-
schees der ,,Armen Dienstmigde* von Kirche und Gesellschaft als auch der
emanzipierten Fast-Priesterinnen, die fleiBig an allen nétigen und stérenden
Gertisten und Pfeilern riitteln, weil es mir darum geht, Anteil zu geben am
Auf und Ab, am Finden, aber auch am Suchen von Menschen, die ,,im Klo-
ster” leben, darum dieser Versuch.

3 B. Schellenberger, Ein anderes Leben. Was ein Ménch erfihrt, Freiburg 1980.

4 Freimiitig muB gesagt werden, daB sie von sehr unterschiedlicher Art und auch von un-
terschiedlichem Niveau sind. Gegen ,,Perfectae caritatis“ und den SynodenbeschluB fillt
,,Venite seorsum® arg ab; ,Evangelica testificatio“ erweitert einige Aspekte in eindring-
licher Weise. Das neue Doppeldokument der Religiosenkongregation ist offiziell vom
April 1978 bzw. Mérz 1980 datiert, wurde aber erst ein einem gemeinsamen Faszikel
1980 publiziert: ,,Das Ordensleben und die Forderung des Menschen® — | Die kontem-
plative Dimension des Ordenslebens*.

w

Wie man sich leicht vorstellen kann, ist die Zahl der Veroffentlichungen zum Thema Or-
densleben nicht zu tiberblicken. Eine — natiirlich inzwischen erginzungsbediirftige —
~Ausgewihlte Bibliographie zu Fragen des Ordenslebens* habe ich 1972 veroffentlicht
in: Pastoraltheolog. Informationen 1972, Mainz 1972, 50-63. Sie enthilt mehrere hun-
dert Titel und berticksichtigt doch nur die Zeit vom Konzilsende 1965 bis 1972!
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I. Der Weg der Orden in den letzten Jahren

mit seinen Haupttendenzen

1.1 Auch hier, nochmals, unausweichlich, eine einleitend-hinfiihrende Be-
merkung: der Weg der Orden in den letzten Jahren 148t sich auf keine Weise
verstehen, ohne zu betrachten, was in Kirche und Gesellschaft in diesen letz-
ten, sagen wir, fiinfzehn Jahren, vorgefallen ist: z. B. ohne die Neue Linke,
deren pddagogische Theorien; ohne die wechselnden Wellen im Verhalten
und Erscheinungsbild der jungen Generation; ohne 1968, aber auch nicht oh-
ne 1965 (Ende des Konzils), ohne 1972-1975 (in der Bundesrepublik die ge-
meinsame Synode, in anderen Landern dhnliche ,,synodale Vorgiange®); ohne
einen Blick auf aufkommende Fragen wie die Frauenfrage, die Befreiungs-
theologie und tiberhaupt das Bilindel von Assoziationen, das am Wort ,,Dritte
Welt“ hingt, ohne die Friedensfrage, ohne . . . die Aufzihlung kénnte an-
dauern, aber auch die Aufzédhlung kénnte nur Verlegenheit schaffen, denn:
dann wire ja erst zu deuten. Und das tibersteigt hier unsere Kréfte. Aber
eine Ordensfrau, die eine Poliklinik in Indonesien leitet, steht in v6llig ande-
rer Situation als eine Sozialarbeiterin in den Lindern Lateinamerikas oder
auf den Philippinen, eine Altenpflegerin in Europa oder ein Theologe, der
Katechisten in Java oder Zaire ausbildet. Sie sind allesamt Mitgezeichnete.
Sie sind mitgezeichnet von dem, was Menschen alliiberall bewegt, von dem
aber, wie ich meine, die Kritischsten sagen sollten: die fertigen Losungen ha-
ben wir nicht.

Vielleicht haben wir mit dem, was wie eine Vorbemerkung aussah, schon
einen Zug heutigen Ordenslebens namhaft gemacht: es ist, so oder so, immer
und unausweichlich das Leben von Mitbetroffenen. Die Abtei von Benedik-
tinerinnen, die eine Bewerberin aufnimmt und deren Motive priift (sucht sie
die ,,Gegengesellschaft®, oder Christus, oder beides, und was stellt sie sich
unter Christus vor?), steht in dieser Problematik ebenso wie die , Téatigen®,
wie man sie zu nennen pflegt. Das Ordensleben ist in den letzten Jahren, ver-
mehrt etwa im letzten Jahrzehnt gar nicht mehr blo zum Ort seines eigenen
Selbstverstindnisses geworden, sondern zum Bereich, in dem sich alle Pro-
bleme, Angste und Hoffnungen von Menschen spiiren lassen. Darum kann
etwa eine franzdsische Zeitschrift in ihrer Sondernummer iiber die Ordens-
fraw diese jn ihren verschiedenen Situationen, gewil} plakativ, aber eben ty-
plsch,fur :die neuesten Entwicklungen skizzenhaft kennzeichnen mit Worten
wie: . Zaire: diejenigen, durch welche die Revolution einer Denkart an-
kommt; Nordafrika (wo es praktisch kaum Taufen oder Mission im engeren
Sinn gibt): wie das Weizenkorn; Mexico: der Befreiung der Unterdriickten
helfen; USA: sie wollen sich nicht von Mannern leiten lassen; Indien: Pilge-
rinnen und Widerschein des Absoluten; Osteuropa: sie verkiinden die Aufer-
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stechung; Belgien: die Sorgen der Menschen teilen®.* Dabei gibt es auf der
Welt mehr als eine Million dieser unbekannten Wesen, Ordensschwestern ge-
nannt, nicht alle sind weiBBer Hautfarbe, nicht alle haben in ithren Gemein-
schaften ein hohes Durchschnittsalter, auf dem Petersplatz, iiberhaupt den
StraBen von Rom kann man bereits ahnen, was Statistiken dann bestétigen:
Ordensleute gibt es tiberall, sie stecken (selbst wo sie es nicht wollten) mitten
im ,,Leben®, und im allgemeinen haben sie lingst begonnen, ihre innere Hal-
tung davon prigen zu lassen, was das Dokument iiber ,,die Kirche in der Welt
von heute* des Konzils programmatisch anktndigt: ,,Freude und Hoffnung,
aber auch Trauer und Angst der Menschen von heute, besonders der Armen
und Bedringten aller Art, sind auch Freude und Hoffnung, Trauer und Angst
der Jiinger Christi — was hier von allen Christen erwartet und, wie ich mei-
ne, von den BewuBten zunehmend gelebt wird, es hat die Orden geprégt wie
vielleicht nie zuvor in dieser Breite, wie vielleicht selten so stark, es sei denn
in den intensiven Zeiten, die jede Ordensgemeinschaft kennt, wo es Auf-
bruch, Wagnis, Betroffenheit gab. Nicht wenige Regierungen fiirchten die
Ordensleute, Bischofe wie die brasilianischen Kardinile Lorscheider oder
Arns sind Ordensleute, Mutter Theresa gehort zu ihnen wie Daniel Berrigan.
Die ermordeten deutschen Schwestern und Jesuiten in Rhodesien/Zimbabwe
freilich und die vier amerikanischen Schwestern in El Salvador, sie gehoren
freilich nicht mehr zu ihnen - sie sind nicht mehr; sie waren Ordensleute. Sie
mindestens haben fiir den Ersten Satz von ,,Gaudium et spes” einen unwider-
ruflichen Preis bezahlt. In der kleinen Miinze tdglicher Bewahrheitung zah-
len ihn viele, viele andere auch: Gott sie Dank. So haben wir hier einen
Schliissel, in dieser Betroffenheit vom Heute, den Hauptschliissel, um uns
mit seiner Hilfe andere Dimensionen der Entwicklung zu erschlieBen. Ich
will, aber eben im neuen Licht, eine Analyse fortschreiben, die ich vor nun
schon etlichen Jahren vorgelegt und versucht habe’.

1.2 Als erstes ist daran zu erinnern, dal} diese groBe Zahl von Menschen, ver-
schieden alt, verschieden mutig, verschieden auch von ihrer Alltaglichkeit
auf mittleres Format gebracht, in der Mehrzahl vom Konzil tiberrascht war.,
Was sich heute als Anfang eines weltweiten Aufbruchs darstellt, in Richtung
auf ein neues Zusammenwachsen und Solidaritdt und Spiritualitét, das alles
hat tatsichlich seinen Anfang in einer Art Revolution von oben. Allen An-
sichten zum Trotz, die sich auch die Kirche nur als biirokratische Struktur,
interessengeleitet und der Selbstgefilligkeit der Leiter ausgeliefert, vorstel-
len (dergleichen ist sie sicherlich immer auch!), all denen zum Trotz hat es
das gegeben, die Revolution von oben: sie erfolgte durch die Bischofe des
Konzils, wobei freilich diese Bischofe nicht ohne Rat guter Theologen, tiber
diese aber in Verbindung mit der Basis, den Gemeinden waren. Dieses Kon-

S Informations catholiques internationales, Dossier spécial: Les religieuses, ICI Nr. 544
(November 1979).

7 Zwischen Umbruch und Selbstbesinnung. Die Orden im gegenwirtigen Wandel von
Kirche und Gesellschaft, in: Herder-Korr. 29 (1975) 346-353.
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zil gab allen Ordensgemeinschaften einen Auftrag, der bei niherem Zusehen
nichts weniger als revolutiondr ist: sie erhielten den Auftrag, ihre Ordensre-
geln zu tberpriifen und zu tiberarbeiten.

Was ist daran so Besonderes? Das sei kurz angedeutet. Die ,.groBen Ordens-
regeln®“8 waren schopferischer Wurf, originelle, sehr personliche Tat grofBer,
charismatischer Einzelner wie Benedikts, des Magisters, vorher im Orient
des Basilius, oder auch des Augustinus. Selbst wo sie dem Stifter abgezwun-
gen waren wie bei Franziskus, wo sie erste Frucht einer kleinen Griinder-
gruppe sind wie bei Ignatius, wo sie auf verschiedene, einander ergéinzende
und u. U. kontrastierende Einfliisse zuriickgingen wie bei Alfons v. Liguori,
immer waren es Texte, wie immer zeitverhaftet, wie immer dringend iiberset-
zungsbediirftig und fiirs Heute als solche unpassend, es waren Texte, die das
Geprige von GroBen trugen, Kunstwerke fast, wenn auch im Wirrwarr der
Stile oft nur schwer verstindlich. Die Menschen, die sich mit ihrer Lebens-
form auf solche Regeln beriefen, waren oft schon bald gezwungen, zu kom-
mentieren, zu interpretieren. Aber im Ursprungstext hatte man seine eigene
Identitit, man verehrte die Ordensregel, man nannte sie wohl auch die ,,hei-
lige Regel“, der man einen ,culte de la régle“? schuldete. — Das Konzil hatte
richtig gespiirt: wo eine Umbruchsituation zu drastisch wird, geht es so nicht
mehr. Mir selbst hat nur die gelebte Gemeinschaft. die ich damals als den
mich leitenden Kommentar zur Regel ansah, geholfen, meinen Ordensbei-
tritt mit Uberzeugung zu vollzichen — die wochentliche Lesung der Regel
brachte dann ,nur” ein Befremden, das iiberwindbar war: die Wirklichkeit
war vielleicht weniger anspruchsvoll, aber sie war menschlicher, spontaner,
darum wohl auch christlicher: Ordensleben, bejaht, trotz der Regel . . . In-
dem das Konzil die Abschnitte 2 und 3 des Ordensdekretes erliel3, hat es eine
kopernikanische Wende eingeleitet. Nun sind ,,. . . die Konstitutionen . . .
die Gebriuchebiicher . . . und dergleichen entsprechend durchzusehen und
nach Ausscheiden veralteter Bestimmungen mit den Dokumenten dieser
Heiligen Synode in Einklang zu bringen® (PC 3). Dazu gab der Text prizise
Kriterien:

— letzte (d. h. wohl genauer: erste) Norm des Ordenslebens ist das Evange-
lium: wieviel Formalismus, Kleinlichkeitskram und inhumanes Asketentum
sowie wieviel Werkgerechtigkeit wiirden sich da bekehren miissen! . . .

— die Institute sollen ihre Eigenart haben und behalten, Geist und Absichten
der Griinder sollen ebenso wie die ,,gesunden Uberlieferungen® erforscht (!)
und bewahrt werden;

— die Institute sollen am Leben der Kirche und deren Erneuerungsbestre-
bungen teilnehmen (auf biblischem, dogmatischem, liturgischem, pastora-
lem, 6kumenischem Gebiet);

8 H. Urs von Balthasar, Die groBen Ordensregeln, 2. Aufl., Miinchen 1962.
9 L. Colin, Meine Regel (franz. Titel: Le culte de la régle, Bar-le-Duc 1947), Kevelaer
19562.
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— die Ordensleute sollen die ,,Lebensverhaltnisse der Menschen, die Zeitlage

sowie die Erfordernisse der Kirche wirklich gut kennen* . . . und zwar ..da-
mit sie die heutige Welt im Licht des Glaubens richtig beurteilen und den
Menschen . . . wirksamer helfen kénnen®;

— es wird freilich gewarnt, ,,daBl auch die besten Anpassungen an die Erfor-
dernisse unserer Zeit ohne geistliche Erneuerung unwirksam bleiben; diese
hat darum auch . . . immer das Wesentliche zu sein®;

— ,Lebensweise, Gebet und Arbeit miissen den korperlichen und seelischen
Voraussetzungen der Menschen von heute, aber auch . . . den Erfordernis-
sen des Apostolats, den Anspriichen der Kultur, der sozialen und wirtschaft-
lichen Umwelt entsprechen.

1.3 Was da vom Konzil den einzelnen Gemeinschaften abverlangt wurde, war
zunichst, da es nicht mehr die heilige Regel war, die man verehrt, sondern
das schriftlich niedergelegte Selbstverstiandnis, das man gemeinsam beratend
und kritisch tGberpriift, eine vollige Mentalitidtsdnderung. Wer bisher zu ho-
ren und zu gehorchen hatte, sollte nun Fragebogen ausfiillen, Enqueten be-
antworten, Kapitelsdelegierte und Obere wihlen, Vorschlige machen, mit-
denken und mitverantworten. Keine geringe Aufgabe! Dazu kam noch, daf}
die Treue zum Ursprung und die Treue zum Heute besonders bei jenen
Griindungen, die zu ihrer Zeit sehr viel Aktualitat hatten, einer Quadratur
des Kreises nahezukommen schien. Immerhin: Hunderttausende von Or-
densleuten machten sich auf den Weg, um die Revolution von oben mitzu-
vollziehen, wobei es eine breite Skala von Gefiihlen gegeben haben diirfte:
von denen, die befreit und dankbar ,endlich, endlich!“ ausriefen bis zu je-
nen, die nach ein paar Jahren des Verdnderungsprozesses ihre Gemeinschaf-
ten kaum wiedererkannten, die in Zorn, Verbitterung oder Resignation ver-
fielen. Dennoch, fast erstaunlich: in vielen Gemeinschaften entstanden neue
Regeltexte, manche ein wenig wortreich und aktualisierend, nicht wenige
aber als ehrliche und echte Zeugnisse eines erneuerten Selbstverstindnisses,
ebenso realistisch wie geistlich gepragt. Die Ernte war weitaus besser als man
eigentlich hitte erwarten konnen. Bevor jetzt die Friichte soweit gereift sind,
daB Uberblick und Auswertung méglich wurden, hat es freilich nicht wenig
Suchen, Tasten, manchen guten Erfolg, aber auch manche jimmerliche
Oberflichlichkeit gegeben. Dabei, scheint mir, haben die meisten Gemein-
schaften etwa zwei Phasen durchlaufen; man kénnte auch ein Dreiphasenmo-
dell zur Deutung nutzen.

2. Auf dem Weg zur neuen Gestalt: zwei bzw. drei Phasen

2.1 Es kommt auf die Art und Weise der Zahlung an und ist darum eigentlich
gar nicht so wichtig. Zwei Phasen, das wire die Periode des Abbaus von Tra-
ditionen, des Suchens nach neuen Strukturen (der Mitverantwortung), nach
neuen Formen des Lebensstils (Zusammenleben, Tagesordnung, Kleidung,
Kommunikation mit Menschen auBlerhalb der Gemeinschaft); die zweite
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Phase wiirde Konsolidierung, Wiederentdeckung des Spirituellen, neue Ge-
betsformen, meinen. Gliedert man in drei Phasen, lieB3e sich unterscheiden:
eine Phase des (fast begeisterten) Abbaus von Veraltetem, Leergewordenem
und ein etwas naiver Optimismus. In dieser Phase sprach ein Buchtitel von
,New Nuns“, von ,,New Works for New Nuns“ — das leitet schon in die zweite
Phase: Neuorientierung des Lebensstils und der Téatigkeiten, mit Stichworten
wie (dem hollidndischen) ,leefgroepen®, dem ,,Experiment®, den Aufgaben
traditioneller Tétigkeiten, etwa in USA zugunsten des Inner City Apostolate,
Engagement in der Friedensbewegung zur Zeit des Vietnamkrieges. Die drit-
te Phase: Entdeckung der Notwendigkeit von ,,mehr Spiritualitidt®, und dies
in doppeltem Sinn: neue Formen der Spiritualitat (die charismatische Bewe-
gung tritt auf den Plan, die Meditationsformen verschiedenster Art, aber
auch hier und dort Neuentdeckung traditioneller Formen, des Psalmenge-
bets, des Rosenkranzes, dazu das haufiger gelingende geistliche Gesprich,
die moglich gewordene Messe in kleinen Gruppen) und, wie ich meine, deut-
lich wahrnehmbar, ein ,Mehr” an Gebetsvollziigen, die der Menge nach
wihrend der ersten und zweiten Phase doch zum Teil recht stark geschrumpft
waren. Man entdeckt wieder, was ,,Perfectae caritatis auch gesagt hatte:
keine wirkliche Erneuerung ohne geistliche Vertiefung.

2.2 Hier nun tat sich auch ein Scheideweg auf: man konnte nun in den letzten
Jahren Stimmen eines kaum verhohlenen Triumphes hdren, etwa: ,Man
sieht, das Alte ist doch das Bewihrte, wohin hat all das Herumexperimentie-
ren, all der Horizontalismus gefithrt! Was hat man nicht alles abgebrochen,
jetzt muBl man’s mithsam wieder autbauen!“. Ich personlich sehe die drei
Phasen in ihrer Abfolge als logische, wenn auch nicht ganz ungefihrliche Fol-
ge eines notwendigen Prozesses. Mag sein, dieser Prozel3 hat sogar zu Aus-
tritten gefithrt; wo man die Verdnderung, hdtte man sie noch ein wenig ver-
dringt, vermieden hitte, wire vielleicht der eine oder andere, die eine oder
andere, geblieben. Man kann mit seiner Biographie an Verdnderungsprozes-
sen scheiterrt, nicht nur im Ordensleben. Doch lassen sich solche Prozesse
(wie das, wasdas II. Vaticanum insgesamt war) nicht ohne Schaden langere
Zeit verdringen - sie auf Dauer zu vermeiden, ist ganz unméglich. Ich sehe
die sechzehn Jahre Ordensgeschichte nach dem Konzil als konsequent an; als
im Wesentlichen und trotz aller auch zutage getretenen, modernisierenden
pubertiren Unreife und aller infantilistischen Konservativitét, als gut und be-
freiend — jetzt sind wir in der richtigen Lage, eine tiefe geistliche Sehnsucht
mit der rechten, auch mitleidenden Zuwendung zu den Menschen (also zur
Welt*) zu verbinden. Diese Synthese scheint mir zur Zeit das dridngende
Thema fiir immer mehr Ordensleute zu werden. Diese Synthese wird freilich
erschwert durch einen immer komplizierter anmutenden Tatbestand, ,,Ge-
sellschaft* oder ,Welt* genannt, und eine Kirche, die in nicht wenigen ihrer
LebensiuBerungen den Eindruck erweckt, sie sei iiber ihren seinerzeitigen,
konziliaren und, zum Teil noch, synodalen Mut, selbst erschrocken. Das
heif3t also, die Selbstbesinnung des Ordensmannes, der Ordensfrau heute,
wird nicht sein kéinnen, wenn nicht eine Auseinandersetzung einsetzt, genau-
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er: weitergeht mit der ,,Welt“, mit der Kirche, mit den Chancen eigener
Selbstfindung. Der .interne Grundraster® des Ordenslebens, mit den Ele-
menten: Gemeinschaft, Armut — Giitergemeinschaft, Ehelosigkeit um des
Evangeliums willen, Gehorsam — Dienstbereitschaft — Verfiigbarkeit, fiillt
sich mit Wirklichkeit dadurch, dafl er in Beziehung gesetzt wird durch die
Fragen: wo stehen wir Ordensleute in der Welt von heute, in der Kirche von
heute, als Menschen von heute? Damit haben wir die drei kommenden The-
men benannt, damit sei auch der kurze Blick in den Weg, den Ordensleute
und Ordensgemeinschaften in den letzten Jahren durchmessen haben, fiir
heute abgeschlossen. Denn was der Beobachter zu allermeist als typische
Merkmale der Situation der Orden erlebt wie etwa Nachwuchsmangel, Uber-
alterung, Austritte, Reduzierung von Werken und Aktivititen, das kann
sinnvoll nur in bestimmten Zusammenhéngen verstanden werden. Damit
sind wir aber auf die folgenden Uberlegungen verwiesen.

II. Die Orden in der Kirche von heute

0. Vorbemerkung

Ich mochte das Thema in drei, wenn auch ungleich langen Schritten abhan-
deln: Fragestellungen, Optionen, Sendung. Dabei wird es sich nicht vermei-
den lassen, gelegentlich mehr beschreibend, analysierend vorzugehen, gele-
gentlich normativ zu reden und Forderungen bzw. Erfordernisse zu formulie-
ren. Ebensowenig wird es vermeidbar sein, Sicheres, Vermutetes, Thesen
und Hypothesen miteinander vorzulegen. Ich will aber versuchen, jeweils
merken zu lassen, worum es sich handelt, ob um Winsche, Erwartungen,
Tatsachen oder Postulate. Fiir jeden der Einzelschritte soll, als Raster, jene
Vierzahl von Elementen genommen werden, die recht eigentlich das Ordens-
leben ausmachen: Gemeinschaft, Armut-Giitergemeinschaft, Ehelosigkeit,
Gehorsam-Verfligbarkeit. Auf diese Elemente hin werden die Fragestellun-
gen verzeichnet; auf diese Elemente hin werden verschiedene ,,Optionen®
und Sichten beschrieben, wie sie heute entweder in der Praxis oder in der Li-
teratur vorkommen. SchlieBlich lege ich in einem dritten Schritt dar, welche
»sendungen® auf die Kirche hin ich in den Orden heute gegeben sehe.
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1. Fragestellungen

1.1 Wer nach dem Ort der Orden in der Kirche heute fragt, der fragt auch im-
mer schon nach der Kirche. Hier stehen wir schon vor einer ernsten Schwie-
rigkeit: die ganze Veranstaltungsreihe dieser Hochschulwochen fragt doch,
mit ihrem Generalthema, nach dieser Kirche: vorausgesetzt wird, was eigent-
lich auch nicht ganz ohne Probleme ist, daB nach der katholischen Kirche ge-
fragt wird — gibt es doch in den Ostkirchen eine reiche monastische Tradition,
und unter Entschuldigungen darf man sozusagen die Starzen RuBlands, die
Ikonenmalerei, das Jesusgebet, den Athos, die dstlichen Kirchengeséinge, die
Kldster, von Rila bis Sagorsk, vom Sinai bis zur Jerusalemer Grabeskirche,
auBer acht lassen. AuBerdem gibt es auch im neueren Protestantismus mona-
stische Elemente, von den — freilich im ganzen vergleichsweise an Zahlen ge-
ringen — deutschen Gemeinschaften mochte ich keine nennen, um keine zu
iibergehen. Doch darf Taizé nicht vergessen werden, eine evangelische Kom-
munitit mit wahrhaft umfassender, also ,katholischer* Strahlkraft. Aber
Themenbegrenzungen sind erlaubt, wenn sie deklariert werden. Fragen wir
also nach den katholischen Orden in der katholischen Kirche. In welcher Kir-
che aber? Wie verschieden wird sie erlebt, fiir die einen ist sie Hoffnung, fiir
die anderen wird sie zur Enttduschung, siindig nennt man sie — theologisch
sehr zu Recht! — und heilig, und beide Merkmale schreibt ihr das Konzil zu?.
Heuchlerisch, reaktionir und menschenfeindlich wird sie genannt, so daf es
mit ihr ,ein Kreuz sei*3, der Ruf ,.écrasez 'infame* des Voltaire ertdnt zwar
zur Zeit verhaltener, doch administrativ kann man ihr, ostlich oder westlich,
einigermafen auf den Leib riicken, zu groB und wahrnehmbar ist sie ( ca. 700
Millionen die Katholiken auf der ganzen Welt), um kein Politikum zu sein,
auch wenn sie es nicht wollte; zu sichtbar auch ist sie, als dal} sie nicht ver-
wundbar wire, sie tut sich schwer damit, unterzutauchen, um zu tiberleben,
in Vietnam etwa, aber auch heute zeichnen sich Uberlebensstrukturen ab,
Notstrukturen, in Lindern wie Angola, Mozambique anscheinend, es hat
schon den Fall gegeben, daf} die Bischofe eines Landes auf solches Untertau-
chen vorsorglich hingewiesen haben — gerade dort, in Thailand ndmlich, ist es
bis jetzt nicht notig geworden. Die Kirche, ein Biindel von Widerspriichli-
chem. Kiirzlich meinte am Fernsehen ein Theaterintendant, die Theater in
der Bundesrepublik hitten (im Jahr? — er sagte es nicht genau) 29 Millionen
Besucher, um ein Mehrfaches mehr als die Kirchen. Der Talkmaster, besdnf-

Vgl. K. Rahner, Kirche der Siinder, in: SchrTh VI (1965) 301-320; ders., Siindige Kir-
che nach den Dekreten des Zweiten Vatikanischen Konzils, ebda., 321-347.

~Wihrend aber Christus heilig, schuldlos, unbefleckt war (Hebr 7,26) und Siinde nicht
kannte (2 Kor 5,21), sondern allein die Siinden des Volkes zu siihnen gekommen ist
(vgl. Hebr. 2,17), umfaBt die Kirche Siinder in ihrem eigenen SchoBle. Sie ist zugleich
heilig und stets der Reinigung bediirftig, sie geht immerfort den Weg der BuBBe und Er-
neuerung® (LG 8; vgl. auch UR 4 und 7).

Solches hat ein unermiidlicher Pamphletist, K. Deschner, zu einem Buchtitel gemacht.
Vegl. auch die sehr harte Kritik an einer Kirche, die den Glauben zerstore, bei Fr. Diir-
renmatt, Zusammenhange. Essay tiber Israel, Ziirich 1980.

(5]

Ll
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tigend: aber dafiir spielten doch die Kirchen nur sonntags?! . . . Das war gut
gemeint, stimmt aber hinten und vorn nicht, denn: sonntéglich sind es in der
Bundesrepublik etwa acht Millionen Kirchenbesucher, aber auch Werktags
.spielt” die Kirche, Werktagsmessen, Bildungsabende, Sitzungen von Pfarr-
gemeinderiten. So gesehen, gilt sicher, und ist es eine Untertreibung, sagte
man, frei nach Gardavsky, die Kirche sei nicht ganz tot. Sie ist ziemlich le-
bendig, aber strahlend gesund auch wieder nicht: D. A. Seeber hat in der
Herder-Korrespondenz einen klugen Artikel zur Situation geschrieben, mit
dem harmlosen Titel ,Was erwartet den Papst in Deutschland?“ — die Auf-
zdhlung der Negativa, der Schwachstellen ist da, es sind ihrer viele, man
konnte fast endlos dariiber reden, ,,Woran die Kirche krankt“4. Die Frage ist
nur, findet derjenige, der glaubt, in dieser Kirche den lebendigen Gott, den-
jenigen, den das ,,Sch’ma Israel“ (Dt 6,41f.) bekennt als den Einzigen, ,,und
du sollst Gott, deinen Herrn lieben mit deinem ganzen Herzen* — findet er
diesen Gott, der ,am Ende gesprochen hat in seinem Sohn“ (Hebr 1,1) in
dieser Kirche, findet er den Trost des Geistes und das Wort der Botschaft in
ihr, und Gemeinschaft im Glauben in thr? Wo immer einer sagt, im Blick und
in der Auslieferung an Jesus, den Christus Gottes, sagt: ,,ja, dies alles finde
ich trotz allem in dieser Kirche®, da darf er, wird er logischerweise auch spre-
chen: credo Ecclesiam. In diesem Zusammenhang méchte ich die Einzelfra-
gen nach dem Ort der Orden in der Kirche stellen.

1.2 So konnte man dann z. B. fragen: was tragen die Orden zum kirchlichen
Leben bei? Welcher der verschiedenen Typen des Ordenslebens (Téatige, Mo-
nastische, ,,Gemischte*) sind heute am wichtigsten? Fassen wir die genann-
ten Fragen préziser, so bekommen wir folgende Fragestellungen, die wir hier
nicht nur als Ergebnis eines logischen Spiels erreichen, sondern die in den
Ordensgemeinschaften selbst eine wichtige Uberlegung in deren Suche nach
ihrem Weg bilden:

— fiir die ,,T4tigen“: welchen Sinn hat es heute — fiir die Gesamtsendung der
Kirche, Schulen zu betreiben? Welchen Ort haben kirchliche, und von
Schwestern gefiihrte Krankenhéuser, Altenheime/Pflegeheime, Sozialstatio-
nen? Welchen Stellenwert und welches ,,Profil“ kann die Seelsorge durch Or-
densleute haben? Ist dies alles spezifisch genug, um bei dem knappen Perso-
nalbestand die Aufrechterhaltung solcher, meist ziemlich institutionalisierter
Dienste zu rechtfertigen? Gibt es andere, vielleicht wegen der groBBen ,,Wer-
ke* vernachlassigte Aufgaben?

— fiir die ,,Gemischten®, d. h. die monastisch-apostolischen Orden wie z. B.
den Dominikanerorden: welche Seelsorgsziele sollen als Prioritit angestrebt
werden? Wie kann der seelsorgliche Dienst mit wesentlichen Elementen des
monastischen Lebens, etwa dem Chorgebet, wirklich zu einer Synthese ver-
bunden werden, und dies in und trotz aller heutigen Hektik — und auf welche
Aufgaben mul} deshalb verzichtet werden?

— fiir die ,,Kontemplativen“, wie z. B. Benediktiner(-innen), Karmelitinnen,
Klarissen, Redemptoristinnen, Trappisten und Zisterzienser, wobei die Fein-
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unterscheidung zwischen ,,monastisch® und ,.kontemplativ hier einmal aus-
geklammert sei: ist das Charisma kontemplativen Lebens zweckfrei, und
d. h. auch genauer: ohne wirkungsursichlichen Bezug zur tibrigen Kirche, al-
so — im wertfreien Sinn — funktionslos? Gibt es so etwas wie eine latente
Funktionalitdt, d. h. eine faktisch bestehende Auswirkung auf andere, ein-
fach durch den Lebensstil, das Gebet, eine ,,Ausstrahlung”, und kann man,
darf man, gar muf man, solche Ausstrahlung dann, wenn sie erst einmal be-
wulit wird, als Teil des eigenen Stehens vor Gott annehmen, sehen, irgendwie
mit in die Sicht des eigenen Lebens mit einbeziehen? Weiter: bringt die kon-
templative Erfahrung nicht bestimmte Dynamismen der Mit-Teilung des eige-
nen Charismas an andere, an aktive Ordensleute, an Laien — durch publizisti-
sche Tétigkeit, durch Einliben des Betens im eigenen Konvent mit Men-
schen, die dorthin kommen (Géstehaus?)? Solche und dhnliche Einzelfragen
tauchen auf, wenn Ordensleute sich fragen, wo sie in der Kirche stehen.

1.3 Daneben steht aber noch, insbesondere aufgeworfen durch ein Biichlein
des Miinsterer Fundamentaltheologen J. B. Metz, erneut die Frage nach der
Rolle der Orden in der Kirche. Sollen sie primér kritische Gruppen sein, ge-
geniiber dem kirchlichen Establishment, ,,Schocktherapie des Heiligen Gei-
stes” (Metz), oder sollen sie, umgekehrt, Eliteeinheiten der Ecclesia militans
sein, immer verflighare Avantgarde der Kirche, d. h. praktisch, der kirchli-
chen Hierarchie? Die Frage ist von betrichtlicher Brisanz; eine Antwort (da-
zu spiter unter ,,Optionen) wird natiirlich eng mit der Einschitzung von
Kirche zusammenhingen, genauer mit der Antwort auf die Frage: wieviel
Chancen rdumt man der konkreten Kirche (noch) ein, die Person und Sache
Jesu in der Welt lebendig zu erhalten? SchlieBlich géibe es noch eine weitere
Frage, sie stellt sich heute aber nicht mehr so dringlich wie in frémmeren, zu-
gleich individualistischen Zeiten, die Frage ndmlich: wie schitzen sich Or-
densleute ein in bezug auf die ,,Laien”, die ,,Weltchristen“? Fiihlen sie sich als
Elite? Des Heils gewisser? Wenn ja, wenn nein, welche praktischen Folge-
rungen hitte das? — Damit sind wir zu unserem néichsten Schritt gelangt, er
heif3t: Optionen. Es soll darin gefragt werden, wie mehrheitlich die genannte
Fragen heute beantwortet werden. Ein Blick auf die Optionen bringt also
gleichzeitig die Situation in den Blick.

2. Optionen, die in der heutigen Situation anzutreffen sind

2.0 Ich will nun versuchen, die hauptsichlichen Auffassungen zum Thema
»Orden in der Kirche* kurz zu beschreiben. So, wie ich sie, wenn auch typi-
sierend, skizziere, kommen sie in der Praxis, bei Ordensleuten, Laien, Di6-
zesanpriestern und Bischofen, aber auch in der Literatur vor, jeweils recht
unterschiedlich. Bei den ordenstheologischen Verdffentlichungen ist sowieso
keine Prozentangabe moglich. Bei den faktisch vertretenen und praktizierten
Optionen wire eine solche aber auch nur schwer zu erheben: eine Hilfe
koénnten z. B. die Priesterumfragen sein, die mit vollem soziologischen In-
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strumentarium verschiedentlich unternommen wurden, aber sie wiirden we-
der Laienbriider noch Schwestern erfassen, weisen ihre Zahlen oft nicht nach
.Welt-“ und Ordenspriestern aus und sie sind meist fast zechn Jahre alt. So soll
es bei der Skizze und einigen, eher vorsichtigen Vermutungen iiber die geleb-
te Haufigkeit sein Bewenden haben. Dagegen will ich schon jetzt, in diesem
Schritt, jeweils Stirken und Schwichen einer Position unter theologischem
Blickwinkel mitbenennen, also eine erste Wertung vornehmen. Der dritte
Schritt soll dann die eigene Position zusammenfassend schildern.

Dabei sei nochmals an den im ersten Teil genannten Raster erinnert (die drei
Geliibde bzw. . Rite“ und das Stichwort Gemeinschaft), der uns zur Verdeut-
lichung der Positionen dienen soll.

Insgesamt mochte ich folgende Sehweisen vorstellen, weil ich glaube, daB sie
die typischsten sind: eine individualbetonte, auf persénliche Nachfolge inten-
siver Art gerichtete Sicht; eine eher funktionale, auf Dienst und Aufgabe be-
zogene Sehweise; eine Perspektive, welche die Ordensleute primér als
(eschatologisches) Zeichen innerhalb der Kirche sicht; die Position, die sich
aus der Sicht des Grundauftrags ergibt, der allen Orden gemeinsam sei, eine
Sicht, wie sie besonders die deutsche Synode formuliert hat; schlieSlich jene
Perspektive, welche die Ordensleute als primar kritische Gruppen in der Kir-
che sieht.

2.1 Die individualbezogene Sicht des Ordenslebens, die ich mit Be-
dacht nicht individualistisch nenne, weil dies eine vorschnelle Wertung wire,
sieht den Grundnenner des Ordenslebens in der Auswirkung auf das Mitglied
selbst (oder, in ciner gelegentlich auftauchenden Variante?), auf die Gemein-
schaft selbst. Ordensleben erscheint als direkte oder unmittelbare Nachfolge
des Herrn, die dem Heil niherbringt, ein frommeres Leben ermoglicht und
vor den Gefihrdungen des Lebens ,,in der Welt“ bewahrt. Armut, Keusch-
heit, Gehorsam sind in dieser Sicht hiufig Mittel, um sich asketisch gegen die
Welt abzusichern und diesen Heilsweg besser gehen zu konnen. Die drei
Aspekte des Ordensleben, in der Folge 6fter um der Einfachheit willen als
.drei Rite* oder ,drei Gelilbde™ bezeichnet, sind asketische Sicherungen;
betont wird vor allem ihr Verzichtcharakter, sie verschonen vor Schadlichem:
Losschilung von den Giitern, dem Eigenwillen, der Triebhaftigkeit und Lust.
Die Gemeinschaft ist eine Vielzahl von Gleichgerichteten, der Gehorsam un-
ter dem Obern wird zum eigentlichen Kitt der Gemeinschaft, der Gehorsam
im Rahmen der Ordensregel. So kann das Ordensleben als ,.eine Schule fiir
den Herrn“ erscheinen. Die Frage nach der Tétigkeit ist eigentlich sehr se-
kundir. Sie wird entweder, wie bei den Kontemplativen, tiberhaupt nicht di-
rekt angezielt, sondern ergibt sich eher wie ein Superadditum, oder sie er-
scheint als zwar intendierter, aber sich doch erst aus dem personlichen, geist-
lichen Niveau ergebender, zweiter Schritt. Diese Sicht diirfte geschichtlich
lange Jahrhunderte die vorherrschende gewesen sein. Ein Kenner des

4 Th. Matura, Ehelosigkeit und Gemeinschaft (a. d. Franz.), Werl 1969.
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Monchtums, Dom Jacques Leclerq von der Abtei Clerf/Luxemburg, hat ein-
mal gesagt, wihrend des ganzen ersten Jahrtausends habe es nicht deshalb
Monche gegeben, um in der Kirche einen Dienst zu iibernehmen, oder um
ein Zeichen zu sein, oder um fir andere zu beten, sondern einzig und allein
um des eigenen Heils willen.

Vorteile und berechtigte Aspekte dieser Sicht sind: das Ernstnehmen der Un-
entrinnbarkeit des ,,Ich“-BewuBtseins. Alles, was der Mensch tut, bezieht er
notwendig auf sich, auch seine Gottesbegegnungen, auch sein Christsein. Es
ist darum nicht nur legitim, sondern eigentlich unausweichlich, zu fragen:
,Ich hebe meine Augen auf zu den Bergen; von wo wird mir Heil kommen?*
Auch gibt es ja nicht wenige Aspekte an der Wirklichkeit, die in ihrer Negati-
vitit ein Argument fir die Weltabwendung (als Fachbegriff: fuga saeculi,
contemptus mundi) sein konnten. Schon der erste Johannesbrief und andere
ntl. Stellen mahnen darum sehr deutlich. Auch das Erlebnis des Betroffen-
seins von der Gottlichkeit Gottes, im Vergleich zu dem alles andere wirklich
zweitrangig ist und darum uninteressant werden kann, ist eine religiose
Grunderfahrung — warum sollte sie im Christentum fehlen, warum sollte sie
nicht gruppenbildend wirken? Die Kirche erscheint solcher Konzeption dann
eher das — im ganzen positive — Umfeld, auf dem sich solches Leben entwik-
keln kann, die Approbation durch die Kirche die Bestitigung des eigenen
Weges.

Freilich weist diese Konzeption auch sehr starke Liicken auf: es wird leicht
vergessen, daB8 der Mensch an der Welt, aber vor allem am Mitmenschen
einen Auftrag hat; daB Gott auch gefunden werden will im Mitmenschen;
daB die Kirche ,nicht einfach da ist wie selbstverstindlich®, sondern eine
Sendung hat, eine angefochtene zudem, und daB sie auch selbst immer wie-
der Impulse der Erneuerung und Umkehr braucht; daB selbst dort, wo sich
evangelisch lebende Gemeinschaften um ihrer Gemeinschaft willen bilden,
das eigentlich ein Individualismus zu mehreren wiire, sagte man nicht: , Herr,
was willst du, daB ich tue* und ,Herr, sende mich.*

2.2 An solchen Schwachstellen setzt die mehr funktionale Sicht an. Sie
sieht den Dienst (seelsorglich, sozial, karitativ, padagogisch) als Grundnen-
ner des Ordensleben an. Eine Ordensgemeinschaft, so hief es einmal, sei
eine ,,Zweckgemeinschaft, die ihren eigenen Zweck transzendiert“5). Armut
wird zur Giitergemeinschaft, dic gemeinsames Leben ermdglicht, Ehelosig-
keit zum ,existenziellen Keine-Zeit-Haben fiir die Ehe® (Schillebeeckx), Ge-
horsam erscheint auf weite Strecken als Funktionsgehorsam: wo mehrere
Menschen zusammen sind und zusammen arbeiten, mul} es Kompetenzauf-
teilung geben. Die Titigkeiten, das personliche Engagement darin und ihre
standige Uberpriifung um ihrer sachlichen Richtigkeit willen erscheinen sehr
wichtig. Die Kontemplativen miissen sich in dieser Sicht erst eigens legitimie-
ren, das kann aber in dieser Sicht geschehen durch ihre Ausstrahlung, ihren

5 O. H. Pesch, Ordensleben und Verkiindigung, in: Ordens-Korr. 9 (1968) 365-382.
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Beitrag zur Erforschung geistlicher Traditionen (Quellenforschung) und de-
ren Weitervermittlung, durch Mithilfe beim Einiiben in Gebet und Medita-
tion.

Diese Sicht hat in der Nachkonzilszeit nicht selten Sympathie genossen, wenn
es auch selten Versuche gab, das ganze Ordensleben systematisch von dieser
Perspektive her zu deuten, damit aber ein Zweifaches zu verbinden: die gan-
ze Breite geistlicher Tradition denkend in diese Sicht zu integrieren und zwei-
tens diese Sicht geistlich zu vertiefen, daB ,, Dienen* eben mehr war als ,,aktiv
sein®, daB Funktionsgehorsam in einer glaubig-geistlichen Grundentschei-
dung wurzelt, nimlich der, das Leben dieser Gemeinschaft in guten und
schlechten Tagen zu teilen, dies jetzt zu geloben, obwohl ich nicht weil3, wo-
hin mich das fithren wird (ewige Profe3). Lange habe ich mich dieser Sicht
zugerechnet, und ich habe mich immer noch nicht ganz von ihr getrennt,
auch in einer Zeit nicht, da Aktivitit unpopuldr geworden ist und in der man
licber Meditationskurse besucht, als alte Menschen samt ihrer Erbérmlich-
keit um sich zu sehen und ihnen ihr Leid zu lindern. Aber ich gebe zu, daf3
diese Sicht leicht miBverstanden werden kann, darum werden wir spater eine
verbesserte Sicht des im Grund gleichen Ansatzes besprechen, und es sind
jetzt Vor- und Nachteile aufzuzeigen. Davor aber sei bemerkt, dall diese
Sicht, die eine Ordensgemeinschaft als eine Gemeinschaft Glaubender unter
einem Auftrag sieht, eine viel stirkere Affinitét und BewuBtseinsnidhe zum
Auftrag der Kirche, zur Missio Ecclesiae hat, als die vorher aufgefiihrte indi-
vidualbetonte Sicht.

Das ist sicher eine ihrer Stirken: Uberwindung des religivsen Individualis-
mus, Ernstnehmen der Missio Ecclesiae, Ernstnehmen des dienenden Chri-
stus, der gckommen ist, um . . .— Auch kann gar kein Zweifel sein, daf3
viele Aspekte des Ordenslebens, auch der drei Riite, offensichtlich solch
funktionale Bestimmung haben. So liefert diese Sicht auch Kriterien fiir eine
Ordenserneuerung, die eine Uberpriifung der Lebenspraxis méglich machen,
ferner eine ,einleuchtende”, sachliche Begriindung fiir bestimmte Harten
und Einschriankungen, die nun nicht mehr asketisch begriindbar erscheinen,
nicht mehr als ,,selig lockender Verzicht um des Verzichtens willen*, sobald
sich die Kirche als den Menschen und ihren N6ten und Hoffnungen zuge-
wandt erfihrt. Am Beispiel: wo man Stillschweigen und Ruhe im Kloster
nicht mehr darin begriindet, daB mich der Niachste in meiner Gottesbezie-
hung stért, so kann man es von der Gemeinschaft und der fiir alle ndtigen At-
mosphire im Hause sehen, man wird es dann z. T. reduzieren, z. T. einsichtig
praktizieren.

Es gibt auch Nachteile. Der wichtigste ist schon angeklungen: das Ganze
sicht so ungeistlich aus. ,Nur funktional®, sagt man dann oft. Das ist zwar ein
MiBverstindnis, aber ein hartnickiges, das eben auch theoretisch abgefangen
werden mufl. Zum zweiten konnte diese Sicht den Vorwand abgeben (bzw.
sie schiitzt nicht gentigend dagegen), dafl Ordensleute nur noch hektisch und
rastlos arbeiten, dariiber unfroh, nervos und ungeistlich werden. ,,Herr Pa-
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ter, sind wir denn nur zum Arbeiten da?“, fragte mich einmal eine Ordens-
schwester. Wo eine Sicht so mifiverstindlich ist, muB sie verdeutlicht werden.

2.3 Bevor das aber geschieht, sei noch die Auffassung vom Réatestand als
Zeichen skizziert. Der Grundgedanke ist, daB3 die Ordensleute durch das,
was sie sind (und von daher auch durch das, was sie tun) ein lebendiger Hin-
weis auf das kommende Reich sind. Sie wiirden fiir die iibrigen Menschen
zum eschatologischen Zeichen, da sie sich nicht in den gewohnten Bahnen
gewohnlicher Existenz bewegen. Denn wiahrend Glaube, gelebt mitten in Be-
ruf, Ehe, kurz ,,normalem Zuschnitt“ ja auch nur eine Art Uberhthung oder
Verdoppelung der sowieso gelebten Normalitit (fast mochte man sagen: Biir-
gerlichkeit) sei, so seien die Ordensleute durch den Verzichtscharakter, der
in ihrem Leben nach den Riten liegt, ein uniiberhérbarer Hinweis. ,,Ohne
den Gott der VerheiBungen . . .“ wire ihr Leben, wie die deutsche Synode
sagt, ,,von vornherein sinnlos“. Dabei hat schon vor langer Zeit J. Thalham-
mer das Besondere dieser Zeichenhaftigkeit darin gesehen, daBl Ordensleute
gleichsam jetzt schon die eschatologische Existenz vorwegnehmen. Solche
Uberlegungen konnten sich auf den alten mdnchischen Topos vom ,,angeli-
kos bios“ stiitzen, der freilich nicht nur auf die Ehelosigkeit gezielt hatte,
sondern das ,engelgleiche Leben* auch auf das stete, betende Stehen vor
Gott bezogen hatte. — K. Rahner hat in verschiedenen Aufsitzen den An-
satz, der eben beschrieben wurde, von seinen illusiondren Elementen gerei-
nigt und sieht das Exemplarisch-Zeichenhafte nicht in einer Vorwegnahme,
sondern im Sich-Offenhalten auf das Kommende, durch die Réte als Verzich-
te, und im Glauben daran, daB3 das Kommende wirklich kommt6.

Vorteile dieser Sicht sind gegeniiber fritheren Ansichten durchaus gegeben:
erstmals erscheinen (bei Rahner) die Ordensleute nicht einfachhin als ein
christliches Mehr gegeniiber einem geringeren Laienleben, sondern als eine
komplementire Form des Christseins. Erst beide, so Rahner, konnen das
Ganze des Christlichen in seiner Dialektik von Weltzuwendung und Welt-
transzendenz anschaulich machen — die Laien sind fiir dieses Ganze ebenso
notig wie die Ordensleute. Man wird sich auch bestatigend daran erinnern,
daB es die Kategorie der prophetischen Zeichenhandlung in der Bibel viel-
fach gibt. Auch wird man nicht iibersehen diirfen, daf} sich das Konzil, wie-
wohl es keine systematische Ordenstheologie entwickelt hat”, hiufig den Ge-
danken von der Zeichenhaftigkeit zu eigen macht. Dennoch bleiben Nachtei-
le, bleibt Unbefriedigendes. Hoffentlich sind wenigstens einige Ordensleute
eine Art lebender Verweis auf den geglaubten und in dieser Lebensform an-
gezielten Gott: ich habe erfahren, dafl Menschen manche Ordensleute durch-

6 U. a. in: Zur Theologie der Entsagung, in: SchrTh TIT (1956) 61-72.

»Eine Reihe von Fragen der Stindetheologie, insbesondere des Ordenslebens, sind
eben zur Zeit so in FluB, da es noch keine von allen angenommenen Antworten darauf
gibt*, schrieb F. Wulf im Jahr 1968 (ZeitgemiBe Erneuerung des Ordenslebens. Doku-
mente des Zweiten Vatikanischen Konzils. Einfithrungen und Erlduterungen, Freiburg
1968, 11); vgl. auch ders. in GuL 43 (1970) 479f.
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aus so erleben. Aber kein Ordensmann, keine Ordensfrau lebt in dieser Le-
bensform, um Zeichen zu sein. Der Gedanke daran, wire dies so, wirkte
auch eher peinlich. Wenn aber die subjektiven Griinde fiir diese Lebensform
oft sehr verschieden, kaum aber so sind wie diese Sicht von Ordensleben,
dann miifte man zumindest eine Sicht entwickeln, welche die subjektiven
Motivationen der Beteiligten so ernst nimmt, dal sie ihnen auch in der ,,0b-
jektiven“ Sinngebung Raum gibt. — Der Gedanke von Ordensleben als Zei-
chen ist zwar in andere Sichtweisen durchaus integrierbar, fiir sich al-
lein wire er aber ungeniigend.

2.4 Ordensgemeinschaften als kritische Gruppen, dies wire die
weitere Sicht der Orden in bezug auf Kirche. Eine Formulierung dieser Sicht,
die sehr anregend wirkt, aber doch auch Widerspruch hervorgerufen hat, ist
das Biichlein von J. B. Metz8. Die Gemeinschaft von Ordensleuten ist dann
eine Art ,Schocktherapie des Heiligen Geistes“ fiir eine verbiirgerlichte,
sklerotische und iiberorganisierte sowie tiberangepalBte Kirche. Die drei Ge-
liibde finden vornehmlich ihre Erkldrung darin, daB sie den Tréiger solcher
Bindungen an diejenigen Menschen heranriickt, die unfreiwillig in Unter-
driickung, in Ehelosigkeit, in Armut leben (diesen Gesichtspunkt werden wir
im dritten Teil noch zu bedenken haben). Bestechend an dieser Sicht wirkt,
und so ,,paBt sie“ irgendwie in heutige Denkbemiihungen, daf3 hier das, was
Metz den mystischen und politischen Aspekt der Nachfolge nennt, in den Or-
den in bestimmter Richtung realisiert gesehen wird, hier mit StoBrichtung auf
die Kirche. Aber auch hier gibt es Einwinde: soll man die Kirche so sehen,
daB ihr allenfalls diese Schocktherapie wirklich noch helfen kann? Ferner:
liegt nicht auch hier eine Vernachlissigung dessen bei der Interpretation von
Orden vor, was Ordensleute selbst als Sinn ihres Lebens ansehen? Wer nicht
unbedingt eschatologisches Zeichen sein mochte und nicht darin seinen per-
sonlichen Lebenssinn sieht, der wird ebensowenig bereit sein, primir Agens
einer Schocktherapie sein zu wollen. Ich kann mir durchaus vorstellen, daf3
ein junger Mensch sich vornimmt, an der Erneuerung und Verlebendigung
der Kirche mitzuwirken. Auch fir mich selbst war und ist dies ein Stiick per-
sonlicher Motivation. Aber das kann dann wohl nicht primér in jener grund-
kritischen Attitiide geschehen, wie sie Metz vor Augen zu haben scheint.
Oder, wie mir einmal eine Ordensfrau sagte: ,,man kann nicht immer nur und
auf Dauer von der Kritik leben.* So sehr also Ordensleute immer irgendwie
Hechte im Karpfenteich der Kirche sein werden, auch sein sollen: sie sollen
es auch sein, indem sie — um das Bild paradox zu verzerren — flotte Karpfen
sind und dadurch den anderen Karpfen nicht blof Furcht einjagen, sondern
ihnen auch helfen, weniger trige zu sein.

8 J. B. Metz, Zeit der Orden? Zur Mystik und Politik der Nachfolge, Freiburg 1977 (in ur-
spriinglicher, kiirzerer Form in: Ordens-Korr. 17 [1976] 420ff. und 4621f.); hierzu vgl. F.
Wulf, Die Orden, gefragt und nicht gefragt, in: GuL 50 (1977) 295-307, bes.
295-303. :
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2.5 SchlieBlich ist ein letzter Ansatz zu besprechen. Er begegnet im Beschluf3
der gemeinsamen Synode iiber .,Orden und andere geistliche Gemeinschaf-
ten“ und 4Bt sich mit einem Dreischritt zusammenfassen:

— allen Orden gemeinsam ist ein primér geistlicher Grundauftrag;
— dieser konkretisiert sich in einem jeden Orden auf besondere Weise;

— Ordensgemeinschaften tendieren zur Kirche hin und sind selbst Kirche. —

Ich mochte hierzu einige Textpassagen zitieren:

— ..Der grundlegende Auftrag der geistlichen Gemeinschaften besteht darin,
daf} sie als Gruppe, die im Nachfolgeruf des Evangeliums Ursprung und Be-
stand hat, durch ihre Lebensordnung und ihren Dienst — die Verherrlichung
Gottes und das Dasein fiir die Menschen — ein Zeichen sind fiir das in Christus
angebrochene Heil.“ (a.a.0., 2.1.1).

- ,Am ausdriicklichsten geschieht das im Bekenntnis zu Armut, Ehelosigkeit
und Gehorsam. Diese bilden eine Einheit. Sie stehen fiir die Ganzentscheidung
des Glaubens, die alle Bereiche des Lebens umfafit und sind ein Zeugnis daffiir,
daf} der ganze Mensch fiir Gott und seinen Heilswillen, fiir die Sendung Chri-
sti, fiir die Unheilssituation der Welt eingefordert wird“ (2.1.3)

~ .Nur innerhalb der fiir alle gleichen Berufung haben geistliche Gemeinschaf-
ten ihren Ort” (2.1.4).

— ,.Geistliche Gemeinschaften erfiillen ihren Auftrag nicht schon dort, wo sie
diesen oder jenen konkreten Dienst leisten. Was sie den Menschen vor allem
schulden, ist ein geistlicher Dienst: Erhellung des Lebenssinnes, Glaubenser-
mutigung, Zeugnis fiir Gottes Dasein und Liebe, eine Haltung der Selbstlosig-
keit und Hilfsbereitschaft, des Vertrauens und der Hoffnung, ein Beitrag zur
Achtung der Menschenwiirde und der Menschlichkeit des Lebens® (2.2.1).

— es ,ist nicht einer Zweigleisigkeit, namlich der Abtrennung des Grundauf-
trags von den Aufgaben der Zeit und vom Dienst am Mitmenschen das Wort
geredet. Der Grundauftrag muf3 vielmehr in diesen selbst verwirklicht werden
und erfahrbar sein® (2.2.3).

— .Entscheidend ist schliefilich, daf} die Gemeinschaften mitten im Gottesvolk

ihren Platz haben . . . Sie haben nicht nur ihren Ort in der Kirche, sondern sie
sind Kirche und sollen Kirche zur Erscheinung bringen . .." (2.2.7 und
217,

In solcher Sicht scheinen mir giiltige Elemente aus den frither beschriebenen
Perspektiven zusammengebiindelt zu sein, und zwar in wirklicher Synthese,
nicht nur in einer Art zusammenstopfendem Sowohl-als-auch-als-auch. Von
hier aus mdchte ich darum den letzten, kurzen, zusammenfassenden Schritt
tun, indem ich eine eigene Stellung zu unserem heutigen Thema kurz vor-
lege.
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3. Eigene Stellungnahme: die Sendung der Orden an der Kirche, in der
Kirche

Ich mochte diese Stellungnahme in fiinf Sdtzen wie folgt formulieren:

3.1 Das Erstbedeutsame am Ordensleben ist es, dafl hier eine Gruppe von
Menschen im Glauben an eine bestimmte, an sie ergangene Berufung zusam-
menlebt und gemeinsam tétig ist. Die Begegnung mit dem lebendigen Gott
Abrahams, Isaaks und Jakobs, dem Gott und Vater Jesu Christi, als Vater
des Erbarmens und dem Gott allen Trostes, verweist in die Gemeinde Jesu,
verweist auf die konkrete Kirche und das Ja zu ihr.

3.2 Das Leben in dieser Gemeinschaft, in dieser Form bejaht und ergriffen,
1dBt den Verzicht auf eigene Lebensplanung, auf Ehe und Familie und eine
selbstindige Giiterverfiigung als hochst sinnvoll erscheinen, und zwar so, dal3
~funktional® ohne solche Verzichte das gewollte und angezielte Leben in
einer solchen Gemeinschaft nicht moglich wire; dall gleichzeitig
ngeistlich” ohne einen Entschluf} vertrauender Glaubensiiberantwortung das
Ja zu dieser Gemeinschaft ebenso unmoglich wire, dieses Ja aber auch alle
konkreten Verzichte mitbejaht.

3.3 Die Spannung zwischen ,Ist-Zustand“ und ,,Soll-Zustand“ der Kirche
fiihrt zu einer Verbundenheit mit ihr in Beteiligtsein und Kritik zugleich in
einer Spannung, die durchgehalten werden muB. Ahnliches gilt auch fiir die
Verbundenheit mit der eigenen Gemeinschaft.

3.4 Der immer wieder aufgestellte und eingeschirfte Satz, dem Charisma der
Urspriinge treu zu sein und zugleich den Erfordernissen des Heute, erscheint
wie eine Uberforderung. Die Fruchtbarkeit des Satzes besteht aber darin,
daB er die Orden vor Nivellierung und Verplanung schiitzt, und die Orden
werden auch um ihren Freiraum zu kdmpfen bereit sein miissen.

3.5 In diesem Zusammenhang wird eine Aufgabe der Orden darin bestehen,
durch das unerbittlich-ldstige Geltendmachen ihrer Erfahrungen (man denke
z. B. an die Missionsorden, aber nicht nur an sie) mit der Basis denen, die
Amt und Leitung haben, ent-tiuschend die Wirklichkeit nahezubringen: eine
Wirklichkeit, die immer mehr heiBt: Abbau der Volkskirche, Diasporasitua-
tion, Kirche als Minderheit. Vielleicht sind gerade die Orden geeignet, in
einem vollen und griindlichen Sinn , kritische® Gruppen in der Kirche so zu
sein, wie sich Kritik allein in der Kirche zu verstehen hiitte: als eine theolo-
gische Kritik, die in einer reflektierenden Uberpriifung besteht; eine ethi-
sche Kritik, die in dem Ruf zur Bekehrung besteht, der seinerseits von den
Glaubenserfahrungen Israels und der Botschaft und Person Jesu lebt; einer
soziologischen Kritik, die im Aufdecken institutioneller Hindernisse be-
steht, die das Leben aus dem Geist behindern kénnen (denn man kann ihn,
nach der Schrift, ,,betritben® und sogar ,ausloschen . . .); schlieflich einer
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geistlichen Kritik, die alles Argerliche in der Kirche auf Gott in Jesus
Christus hin relativiert, da im Vergleich zu diesem ,einen Notwendigen®
dann wirklich alles andere iiberwindbar, wenigstens ertraglich, weil zweitran-

gig, ist.

4. Mit diesen fiinf Siitzen als Nachzeichnung des Ansatzes im Wiirzburger
Dokument ist nicht alles tiber die Sendung der Orden gesagt, denn wir haben
nach ihrem Ort in der Kirche gefragt®. Nun ist Kirche selbst eine Beziehungs-
gréBe. So werden wir auch iber die Orden erst ganz gesprochen haben, wenn
wir nach ihrem Ort in der Gesellschaft fragen; das aber soll im dritten Vor-
trag geschehen.

III. Die Orden und die Gesellschaft heute

(0. Vorbemerkung

Dieses Thema — frither hitte man es vermutlich iiberschrieben: Orden und
Welt“ — soll wieder in einem Dreischritt bedacht werden: Fragestellungen
(1.), Option (2.), Sendungen (3.). Aber eine Vorbemerkung soll die Verbin-
dung zum gestrigen Thema herstellen; sie ist erwachsen aus den Erfahrungen
zahlreicher Gespriche. Oft sind wir, wie mir scheint, in Diskussionen an
Grenzen gestoBen; es waren Grenzen der eigenen Herkiinfte, die das Verste-
hen doch auch zu einem Anmarschweg machen, der jeweils gegangen werden
muB: es waren Grenzen, die sich auch ergeben aus der Vielschichtigkeit der
Fragen, aus der Fiille von vielen wichtigen Erfahrungen der geistlichen Tradi-
tion, die gesichtet werden muB; aus der Begrenzung der Zeit . . . Schliefilich

9 Auf die zahlreichen kirchensoziologischen Untersuchungen kann hier nicht eingegangen
werden. Man vgl. aber zu unserem Befund Titel, die in ihrer Art sehr unterschiedlich
sind, aber in die gleiche Richtung weisen: F. X. Kaufmann, Kirche begreifen, Freiburg
1979, oder das Kapitel: Die ,,Reservisten® in: R. Schermann, Woran die Kirche krankt,
Diisseldorf 1981; zum Begriff des latenten Dominikanten bereits Q. Schreuder, Kirche
im Vorort. Soziologische Erkundung einer Pfarrei, Frankfurt 1962; Kirche im Uber-
gang. Versuch einer Situationsanalyse fiir die Kirche von Wien, hrsg. von J. Schmauch
im Auftrag . . . der Wiener Diozesansynode, Wien 1969; P. M. Zulehner, Religion nach
Wahl. Grundlegung einer Auswahlchristenpastoral, Wien 1974.
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wiire es vielleicht wichtig gewesen, auch etwas zu sagen davon, wovon ich
denn nun selbst geistlich lebe, wenn ich hier tber ..die Orden* und ,,das Or-
densleben* spreche. Leider kann es hier nur bei Verweisen bleiben: etwa
dem nochmaligen Verweis auf den Gott, den das ,,Sch’ma Israel* bekennt,
den Einzigen, der geliebt werden will, den Imanu-El, den Mit-Uns, den, ,,der
dabei“ ist; mit einem Verweis dann auf das ganze Neue Testament, auf Stel-
len besonders wie aus dem ersten Petrusbrief, etwa die, dal wir an Jesus
glaubten, ihn liebten, ohne ihn jetzt zu sehen; daBl wir durch ihn an Gott
glauben (1 Pt 1,3.21); daB wir niichtern im Glauben sein sollen und in Hoff-
nung die Offenbarung erwarten sollen, die uns am Ende zuteil wird (vgl.
1 Petr 1,13); es wire zu verweisen auf den Modus der Nachfolge, die heute
erlebt wird als Emmausgang, als Weg, Verborgenheit und nur so dann als
Brennen des Herzens und Mit-Teilung an andere Menschen. Es ist schon ein
wenig innere Not fiir mich dabei, daf dies alles ,voraus-gesetzt* werden
muB; freilich darf es wohl auch vorausgesetzt werden, unter der Bedingung,
darauf wenigstens verwiesen zu haben . . . So nun, wieder mehr beschrei-
bend als bekennend, zu unserem ersten Punkt, den Fragestellungen.

1. Fragestellungen

1.1 Die Orden miissen sich fragen, wo sie in der Gesellschaft ihren Ort be-
stimmen sollen, weil dieser Ort dort angesichts der stiirmischen Verdnderun-
gen alliiberall nicht mehr selbstverstdndlich ist. Damit aber stellt sich die Fra-
ge: wie schitzen wir diese Gesellschaft ein? Die Antwort ist nicht leicht, sie
kann hier nicht erfolgen, aber einiges muf3 genannt werden; genannt werden
muf:

— der Befund: unsere westlichen Gesellschaften bieten ihren Biirgern, wie
K. Steinbuch m. E. zu Recht gesagt hat, ein Maf von Freiheit und Wohlstand
zugleich wie nie zuvor; gleichzeitig sehen wir die Bedrohungen, die Studie
Global 2000 hat sie erneut ins Blickfeld gertickt: Friedensfrage, Umweltfra-
ge, Probleme der Ressourcen, der Bevolkerungsentwicklung, der Menschen-
rechte, des Nord-Siid-Gefilles, aber auch Probleme des selbstverstandlich
gewordenen, unersittlich begehrten oder aus Unkenntnis wirklicher Mangel-
erfahrungen schnell als selbstverstindlich angesehen und darum verachteten
Wohlstands; Probleme mit der Freiheit, die entweder nicht geschitzt wird,
weil man Unfreiheit nie erlebt hat, oder die anarchisch als inexistent bezeich-
net wird, oder die als Uberforderung erfahren wird;

— die Vielzahl von Haltungen angesichts dieser Situation:
ehrliches Engagement vieler Menschen, besonders der jungen Generation;
Sorge um die Zukunft aus Liebe zu den Menschen; Fatalismus; Egoismus des
,nach uns die Sintflut“; Ablehnung des Faktischen in Nostalgie und Triume-
rei, die versponnen oder terroristisch sein kann; Versuche, das Mdgliche aus-
zumachen, im Moglichen zu dndern, zu verbessern . .

3
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— die Schwierigkeit, die Wirklichkeit tiberhaupt nur zu erkennen: dic Be-
grenztheit der unmittelbaren Erfahrung; die gewollte, aber u. U. auch unge-
wollte, unvermeidliche Filterung durch die Medien, die Verfilschung durch
agitierende Literatur . . .;

— die bedriickende Vergiftung aller berechtigten Anliegen
durch extreme Ideologien und Gruppen, die dem einzelnen immer
wieder die Frage aufdringt, in welches Boot er sich setzen, fiir welches An-
liegen einsetzen will trotz Bundesgenossen, die er dann hitte . . .;

— eine oft dramatische Kluft zwischen dem Engagement des Herzens und
den Sachkenntnissen, gerade auch bei Wohlmeinenden, Ideahsten bei Chri-
sten, und hier auch wieder: bei Ordensleuten . . .;

— merkwiirdige Koalitionen wie dle zwischen der kirchlichen Rechten und
ihrer ,Weltkritik®“ und der auBerkirchlichen Linken . . .

Die Frage stellt sich: wie kann tiberhaupt die Forderung des Konzils erfiillt
werden, ,in den Ereignissen, Bediirfnissen und Wiinschen, die es (scil. das
Volk Gottes) mit den iibrigen Menschen unserer Zeit teilt, zu unterscheiden,
was darin wahre Zeichen der Gegenwart oder der Absicht Gottes ist“
(GS 11)? Ich glaube, Ordensleute lassen sich immer mehr von solchen Fra-
gen treffen. Ein neues Buch ist hierfiir ein Beispiel!.

2. Optionen, die in der heutigen Situation anzutreffen sind

2.1 Als erste sei die Orientierung genannt, die ich die ,,harmlose* Linie nen-
nen mdchte. Sie diirfte vor allem dort zu finden sein, wo eine individualbe-
tonte Sicht des Ordenslebens vorherrscht. Hier nimmt man allenfalls bedau-
ernd, oft aber auch abwiegelnd-verdringend von heutigen Problemen
..Kenntnis“; man verweist auf Gebet und Askese als allfillige Antwort. Moti-
ve mogen sehr unterschiedlich sein, sie kdnnten von einer persénlich konser-
vativen politischen Einstellung des wirklichen einseitigen Typs reichen bis zu
einem aus spirituellen Motiven kommenden Desinteresse an der Welt und
darum auch an Weltproblemen, sie kénnten aber ebenso von einem Uber-
druf3 am Anhérenmiissen kritischer Slogans kommen, oder aus der nur halb
bewulliten Resignation, ja doch nichts lésen zu kénnen. Gerade weil die
harmlose Linie so verschiedenartige Motivationen haben kann, wiren dieje-
nigen, die hierher gehéren, nicht einfach als weltlos — gewissenlos oder klein-
kariert —feige abzustempeln. Um das Verurteilen sollte es uns sowieso nie ge-
hen, und wer unfriedlich — aggressiv fiir Frieden eintritt, stolpert iiber seine
eigenen Fiifle . . .

' Vgl. A. Bickmann, Priifstein Armut. Die Herausforderung des Ordenslebens heute,
Freiburg 1981; B. Biichler, Dic Armut der Armen. Uber den urspriinglichen Sinn der
monchischen Armut, Minchen 1980.
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2.2 Daneben wire die auch unter Ordensleuten nicht seltene Option zu er-
wihnen, die man ,radikal” im wertfreien Sinn nennen kénnte: ich meine da-
mit Haltungen, die heutige Probleme so ernst nehmen, daB sie dariiber nicht
mehr zur Ruhe kommen. In der Sicht solcher Ordensleute, und es wird sie
vermutlich eher in der Dritten Welt geben, kann man weder recht beten noch
meditieren noch Liturgie feiern noch wirken noch Rekreation machen, ohne
die heutigen Probleme prisent zu haben, sich gleichsam an sie kreuzigen zu
lassen. DaB es solche Ordensleute gibt, spricht fiir den hohen Pegel an Idea-
lismus und moralischem Engagement bei dieser Menschengruppe. Die wirk-
liche Not fingt jedoch erst dort an, wo es um die Frage geht, wie denn nun
was besser zu machen sei. Die Ratlosigkeit, die sich dann auftut, mag Men-
schen dieser Option niederdriicken und sie resignativ zur vorher genannten
Option hintreiben, sie radikal machen im Sinn eines Handelns auf jeden Fall,
auch durch Umbriiche und Zerstérung hindurch, oder sie mag zur Option
fithren, die, wie ich glaube, unter Ordensleuten die verbreitetste ist.

2.3 Damit meine ich eine konsequent-entschlossene Linie, die ansetzt bei
dem, was hier und jetzt getan werden kann: das Evangelium konkret verkiin-
digen, die Geheimnisse Jesu feiern, dem Bruder zu helfen. Eine solche Hal-
_tung verstiinde sich nicht direkt politisch. Sie weil3 aber darum, daB3, in eini-
‘gen Lindern, jéder Konkrete Dienst, sei er noch so ortsgebunden, politische
Wellenschlige hérverruft. Eine Ordenstrau sagte mir, da3 z. B. in den Phi-
lippinen schon der Versuch, eine landwirtschaftliche Kooperative zu griin-
den, die Polizei auf den Plan rufe. Man kann also nicht einmal nach dem al-
ten Sprichwort verfahren, es sei besser, einen Armen das Fischen zu lehren
als ihm einen Fisch zu essen zu geben, ohne ein Politikum zu setzen. Zu sol-
cherart ,,Politik“ sind, soweit ich sehe, die allermeisten Ordensleute in der
Dritten Welt bereit. Damit ist auch (so niichtern sehen sie das dann auch) die
Bereitschaft zum Erdulden von Nachteilen, ja zum Verfolgtwerden, gegeben.
In Rhodesien/Zimbabwe sind Ordensschwestern und Patres ermordet wor-
den, die Titer waren mit hoher Sicherheit Angehorige der damaligen Gue-
rillabewegungen. In El Salvador sind (nach dem Erzbischof von San Salva-
dor) vier Missionarinnen ermordet worden; Téter waren mit hoher Sicherheit
Angehoérige der Sicherheitsstreitkrafte. Und in beiden Fillen handelte es sich
bei den Opfern nicht um Menschen von der Option eines Camilo Torres, son-
dern um solche, die einfach da waren, da blieben und die politischen Folgen
ihres konkreten Tuns auszuleiden hatten.

2.4 Wie mir scheint, sind einige bemerkenswerte kirchenamtliche AuBerun-
gen ebenfalls in dieser Richtung angelegt. Dazu wire eine wichtige Anspra-
che des Generalobern der Jesuiten, Pedro Arrupe?, sowie die Gesamtaus-
richtung der letzten Generalkongregation des Ordens zu zéihlen. Dazu zéihlt
auch ein Dokument der fiir Ordensleute zustindigen, obersten vatikanischen

2 Vgl. u. a. P. Arrupe, Glaube und Gerechtigkeit als Auftrag der europaischen Christen,
in: GuL 50 (1977) 9-17; F. Wulf, Charismatische Armut im Christentum, ebda. 44
(1971) 16-31; H. Krauss, Aktuelle Aspekte der Ordensarmut, ebda., 103-124.
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Behorde, der sogenannten Religiosenkongregation (Sacra congregatio de re-
ligiosis et de institutibus saecularibus): das Ordensleben und die Férderung
des Menschen. Bezeichnenderweise ist das Dokument gemeinsam mit einem
zweiten Text verdffentlicht worden, der ,,die kontemplative Dimension des
Ordenslebens” zum Gegenstand hat. Das Dokument, in mehrfacher Hinsicht
interessant, ist offensichtlich im Blick auf Lateinamerika verfaBt. Es spricht
von ,,Vier Hauptproblemkreisen“; genannt sind

— das bevorzugte Eintreten fiir die Armen und fiir die Gerechtigkeit;
— die Tatigkeiten und die sozialen Werke der Ordensleute;

— die Einfiigung in die Welt der Arbeit;

— das Eingreifen in die ,,politische Praxis®.

Im zweiten Hauptteil werden ,,allgemeine Unterscheidungskriterien® entwik-
kelt, die auch fiir Ordensleute in anderen Situationen wichtig werden kén-
nen, um ihre Form von Engagement zu leiten:

»Eine vierfache Treue motiviert und leitet vor allem das Wirken der Ordens-
leute fiir die Férderung des Menschen. Sie liegt auf der Linie der Grundsiit-
ze, die das Konzil fiir die Erneuerung aufgestellt hat . . . Es geht um:

— die Treue zum Menschen und zu unserer Zeit,

— die Treue zu Christus und zum Evangelium,

— die Treue zur Kirche und zu ihrer Sendung in der Welt,

— die Treue zum Ordensleben und zum Charisma des eigenen Institutes®
(a.a.0., 13).

2.5 Zusammenfassend scheint mir, daB dies die Hauptoptionen sind; zwei da-
von tragen, wenn auf sehr verschiedene Weise, heutigen Problemen Rech-
nung. Im Buch von J. B. Metz, der Orden primir als kritische Gruppen sieht,
wird eher die zweite, radikale, Position vertreten. Er sieht auch in den drei
Geliibden primir nicht Ermoglichungen der eigenen Lebensform, die durch
die drei Rite erstens zusammenfassend beschrieben und zweitens durch sie
funktional méglich gemacht wird. Er neigt eher dazu, den priméren Sinn der
Geliibde in der Solidaritat mit jenen zu sehen, die unfreiwillig, als Opfer der
Umstidnde, jene Verzichte auszuhalten haben, zu denen Ordensleute sich
freiwillig bereitfinden. So schreibt er in dem ,,Fragen und Thesen“ genann-
ten, zusammenfassenden ,,Anhang*:

wThese IX

Die Evangelischen Rite sind Einweisungen in die Nachfolge und ihre my-
stisch-politische Doppelstruktur.

1. Armut als evangelische Tugend ist der Protest gegen die Diktatur des Ha-
bens, des Besitzens und der reinen Selbstbehauptung. Sie dringt in die prakti-
sche Solidaritit mit jenen Armen, fiir die Armut gerade keine Tugend, sondern
Lebenssituation und gesellschaftliche Zumutung ist.
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2. Ehelosigkeit als evangelische Tugend ist Ausdruck radikalen Ergriffenseins
und unabfindbarer Sehnsucht nach dem ,Tag des Herrn'. Sie dringt in die hel-
fende Solidaritit mit jenen Ehelosen, fiir die Ehelosigkeit, sprich: Einsamkeit,
sprich: ,keinen Menschen haben’, gerade keine Tugend ist, sondern Lebens-
schicksal; sie dringt zu den in Erwartungslosigkeit und Resignation Einge-
schlossenen.

3. Gehorsam als evangelische Tugend ist die radikale, unkalkulierte Ausliefe-
rung des Lebens an Gott den Vater, der erhebt und befreit. Er drangt in die
praktische Nihe zu denen, fiir die Gehorsam gerade keine Tugend, sondern
Zeichen der Unterdriickung, der Bevormundung und Entmiindigung ist.*

Indirekt habe ich mich mit diesen Thesen schon ein wenig in dem frither Ge-
sagten auseinandergesetzt. Um es nochmals zu sagen: die drei Rite und das
aus ihnen hervorgehende Verhalten, das auch, aber nicht nur Verzichtcha-
rakter hat, beschreiben fiir mich erst einmal das Leben dieser, meiner Ge-
meinschaft selbst. Sie ermoglichen dieses Leben auch, weil dieses ohne sol-
ches Verhalten, wie es kiirzelartig in den drei Geliibden genannt ist, nicht
moglich wire. AuBerdem mochte ich mich auch dagegen verwahren, dal3
Ehelosigkeit bloB in die Solidaritit mit den Einsamen dringt (gemeint ist
wohl: die freiwillige Einsamkeit der Ordensleute kann den ungewollt Einsa-
men helfen, ihre Einsamkeit durchzustehen). Denn ich sehe in der Ehelosig-
keit nicht primar einen Entschluf zur Einsamkeit, sondern vielmehr eine
Chance zu einer umfassenden, wenn auch gewifl gestuften und unterschied-
lich dichten, so doch prinzipiell ,,weitherzigen® Zuwendung zu den Vielen.
Hitte Metz gesagt, Ehelosigkeit dringe in die Solidaritat mit denen, die ge-
zwungenermafBen vor der Aufgabe stehen, ihre erzwungene Ehelosigkeit in
eine weitrdumige Liebe zu verwandeln, hitte ich ihm gern Recht gegeben.
Wie auch immer: Geliibde dringen erst im zweiten Schritt nach au3en, zu-
néchst sind sie eine Beschreibung dieses gemeinsamen Lebens selbst. Aber
mit solchen Erwigungen kommen wir von der Beschreibung von Optionen
wieder zur Beschreibung des eigenen Standpunktes, ndmlich, wie ich die
.Sendungen® der Orden an die Gesellschaft sehe.

3. Sendungen der Orden an die Gesellschaft von heute

3.1 Zuniichst ist zu fragen, ob das Gemeinschaftsleben von Ordensleuten ir-
gendeinen anregenden und/oder kritischen Impuls fiir eine Gesellschaft be-
deuten kann, die man sicherlich im Westen als eine hochkomplexe Gesell-
schaft verschiedenster sozialer Zugehorigkeiten bezeichnen kann, wobei das
kleinste Gebilde, die kinderarme Zweigenerationenfamilie, gelegentlich
ideologisch in Frage gestellt, von anderen als ,, Kernzelle* bezeichnet, wieder
von anderen als ,Patient* (dessen Gesundung man sich wiinscht?) bezeichnet

3 J. B. Metz, Zeit der Orden? Freiburg 1977, 94f.
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wird, wieder von anderen wegen seiner Funktionsreduzierung als wertvoll,
aber erginzungsbediirftig angesehen wird. Auf den ersten Blick konnte man
meinen, Gruppen von Menschen, die sich zu einem ,,anderen* Lebensstil zu-
sammentun, konnten hier auf Interesse stofen. Solches Interesse, gleichzei-
tig aber die Bezweiflung haben sie mit Kommunen verschiedenen Typs oder
z. B. mit den Kibbuzim in Israel gemeinsam. Gleichzeitig unterscheiden sich
Ordensgemeinschaften sowohl von Kommunen als auch von Kibbuzim. Von
den erstgenannten durch die ausdriickliche Bestandigkeit, von den Letzteren
dadurch, daf} diese Kibbuzim ja auch in Familien unterstrukturiert sind, von
beiden durch ein bewuBt eheloses Leben im Verzicht auf sexuelle Partner-
schaft. Von dhnlichen Phinomenen auBerhalb des Christentums unterschei-
den sie sich durch lebenslange Bindung (anders das buddhistische Monch-
tum, wenigstens zu groBen Teilen), vor allem durch ihre christologische Moti-
vation. Wo diese echt ergriffen ist, fihrt sie zur Zuwendung zum Néchsten
und zum Verzicht um bestimmter Hoffnungen willen, die auBerchristlich
nicht zu realisieren wéiren, weil sie so auBerchristlich nicht vorkommen (hier
hat sein bedingtes Recht, was J. B. Metz vom ,apokalyptischen Stachel*
sagt, den christliches Leben beinhaltet).

Ordensgemeinschaften, wie sie das II. Vaticanum sieht, leben nicht vom
UberdruB und vom Ekel am ,,normalen Leben®, als ob in diesem weder der
Mensch noch Gott noch Sinn gefunden werden koénnte. Freilich ist zuzuge-
ben, solch sekundire Motivationen haben sich in der Ordensgeschichte im-
mer wieder bemerkbar gemacht, aber in heutiger und konziliarer Sicht spielt
Weltflucht nicht die zentrale Rolle: Es gibt eine Weltzuwendung um der be-
drohten und leidenden Erde willen. — Daneben gibt es eine Neoromantik und
Nostalgie samt dem in Kirche und Gesellschaft verbreiteten Fundamental-
pessimismus®. Ich halte solches eher fiir eine Gefahr, wenn man auch nicht
mehr ,,bose Welt“ sagt, sondern ,,base Gesellschaft”. Es ist eine sakularisier-
te Weltflucht, fuga mundi ohne Religion®, mit dem Unterschied, daB die
»GroBle Weigerung® (Marcuse) nicht in einem religiosen Kontext steht, dall
sie meist nur auf dasjenige verzichtet und es kritisiert, was sowieso nicht als
attraktiv empfunden wird (daf es also keinen — im frithchristlichen, ménchi-
schen Sinn gemeinten — Damonenkampf im Inneren des einzelnen gibt), dal
man in diesem Sinn scheinbar asketisch und permissiv zugleich sein kann .

Die Sendung von Ordensgemeinschaften und ihrer Lebensweise an die Ge-
sellschaft von heute besteht, neben den drei Réten, die eigens angesprochen
werden, darin, dal es eine Alternative ohne Bitterkeit, ohne aggressive Ab-
grenzung, ohne elitires BewuBtsein gibt. Nochmals, und zugegeben: die ge-
nannten Haltungen waren oft genug Ingredienzien einer Monchsideologie,

4+ Hierzu vgl. meinen Aufsatz: Christlicher Pessimismus? Anmerkungen zu einem Menta-
litatsumschwung, in: TheolGeg 22 (1979) 33-38.

® Vgl. neben dem Abschnitt 2.2.3 des ,,Ordenspapiers” der Gemeinsamen Synode bes.: F.
Wulf, Die Orden auf der Suche nach ihrem Ort in Welt und Kirche von heute, in: ders.
(Hrsg.), Mitten unter den Menschen, Diisseldorf 1979, 43-77.
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die sich dazu noch der Theologie und ihres Ranges bediente. Aber das ist
heute im Wesentlichen tiberwunden; und darum steht die Aussage. Gewily
weil ich auch, daB viele Gemeinschaften keine Gemeinschaften sind, son-
dern eher Anhdufungen von ,kasernierten Einsiedlern“ (K. Rahner). Ich
weil} auch, dafB es skeptische Beobachter gibt, die meinen, wirkliche Briider-
lichkeit bzw. Schwesterlichkeit hatten sie noch bei kaum einer Ordenskom-
munitat beobachtet. Ich glaube aber einerseits, daB es wirklich Kommunita-
ten gibt, in denen es wenigstens soweit gelingt, daBl es nicht nur ohnméchtige
Wunschvorstellung bleibt: ein Miteinander im gleichen Glauben und auf dem
gleichen Weg, eine Gemeinde von reifen Erwachsenen, die sich gegenseitig
ihre Eigenarten zugestehen und sich doch in das gemeinsam gewollte Ganze
dienend einfiigen; die ihre Konflikte haben und sie fair und geschickt austra-
gen; die den aufrechten Gang des miindigen Menschen mit dem Dienst an-
einander und an den Menschen verbinden, das ,,Dienet einander in Liebe®
(Gal 5,13), das nicht zu einem Widerruf der Freiheit wird. Diese Gemein-
schaften sind es, von denen ,,etwas ausgeht®; sie sind es, die eine gelebte Al-
ternative zu allerlei Kleinkariertem, zu allerlei Herrschaftsstruktur sind, oder
sagen wir’s einfacher: zu allerlei Karrierismus, Empfindlichkeit, Gruppen-
egoismus, wie er sich in der Gesellschaft und ihren Teilgruppen allenthalben
breitmacht, und wie er freilich als Versuchung auch die Ordenskommunité-
ten bedroht. Nur so, in einem solchen Umgang, kann man iiberhaupt der
Sendung der Kirche dienen, die ernstnehmende Menschenliebe Gottes ein
Stiick weit sichtbar, splirbar zu machen. Natiirlich kénnen das nicht nur Or-
denskommunititen, aber sie hatten die Sendung dazu, nicht zuletzt dadurch,
daB sie bzw. dal Ordensleute durch ihre Priasenz in anderen Gruppen und
Gremien, andere auf diesem Weg ein Stiick weit animieren und mitnehmen,
wobei es hier auch wieder dies geben soll und geben wird, dal Ordensleute
fiir ihr Zusammenleben von Laiengremien offizieller Art, von Gruppen, Ver-
bianden, aber auch von einzelnen neue Impulse fiir ihr eigenes Verhalten be-
kommen . . . Ein alternatives Zusammenleben ohne Zorn und ohne elitire
Abgrenzung, daf sich sehr demiitig selbst auf dem Weg weill und das sich
mehr als Geschenk, denn als eigene Schopfung der Mitglieder erfihrt, das
konnte Sendung der Orden als Gemeinschaften fiir die Gesellschaft sein.

3.2 Nun einige Bemerkungen zur ,,Sendung” der einzelnen evangelischen
Rate fiir die Gesellschaft: was das Geliibde der ,,Armut“, wie man es ge-
wohnlich nennt, betrifft, so sehe ich seinen Kern in einer gelebten Haltung,
die alles, was uns zuteil wird, als Geschenk dankbar empfingt und die gleich-
zeitig bereit ist zum Teilen in Solidaritat: das meint ein Teilen innerhalb der
Gemeinschaft (darum der Verzicht auf personliches Einkommen, auf Spar-
konten u. a.) und ein Teilen mit den Menschen, unter denen man lebt (dar-
um eine gewisse, freilich im einzelnen schwer festzulegende Zuriickhaltung
im Konsum), kurz: Giiter und materielle Mdglichkeiten sollen zu Briicken
zwischen Menschen werden, und nicht zu trennenden GribenS. Das ge-

6 Nochmals sei auf das Buch von A. Béckmann verwiesen (Lit.); zur Grundhaltung, die
nicht nur den Ordenschristen anfordert, sei aus ,,Gaudium et spes”, Nr. 37 zitiert: ,,Als
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schieht durch teilnehmende Offenheit; durch Gastfreundschaft; durch das
Gesetz, das das Konzil eingeschirft hat: ihren Lebensunterhalt als Gemein-
schaft durch Arbeit zu erwerben; durch die Gleichstellung von ,,weniger lei-
stungsfihigen“ Mitgliedern wie weniger Erfolgreichen, von Alteren oder
Kranken mit den Aktiven, den Spezialisierten, denjenigen, die stirker zum
gemeinsamen Unterhalt beitragen. In der Tat glaube ich, dal das Prinzip
Neid ebenso wie das Prinzip ,Prestige um jeden Preis“ in Ordensgemein-
schaften schon auf eine Weise zurlickgeddmmt wird, die anregend und heil-
sam auf eine Leistungsgesellschaft iiberzogener Art wirken kann.

Was die Ehelosigkeit um des Evangeliums betrifft, so kann das Schliisselwort
sicherlich nicht anders lauten als: Zuwendung zu den vielen, ohne das ,,ge-
teilte Herz* (1 Kor 7,34), zu dem der verheiratete Laie geradezu verpflichtet
ist; es geht hierbei auch um das Zeugnis davon, dafl Freundschaft mdéglich ist,
und zwar auf sehr tiefe Weise, aber in vielen unterschiedlichen Formen mog-
lich ist, und dal} sie — neben der partnerschaftlichen, exklusiven und auch das
Sexuelle umfassenden Mann-Frau-Beziehung — eine echte und lebbare
menschliche Moglichkeit darstellt. Ehelosigkeit ist aber auch frei iibernom-
mene und bezeugte Zustimmung zur Einsamkeit, zu jener Einsamkeit, der
letztlich niemand entrinnen kann, und die sich im Glauben enthiillt als die
Einsamkeit vor jenem Gott, der in bestimmtem Sinn wirklich ,,allein gentigt”
(Teresa v. Avila). Vielleicht ist es auch angesichts der Anonymitit bedeut-
sam, daB} Teresas Gebet bzw. Gedicht, in dem jener oft zitierte Satz steht, mit
den Worten beginnt: , Nichts soll dich dngstigen.* —

Was zum Gehorsam zu sagen wire, ist zum GroBteil schon unter dem Stich-
wort ,,Gemeinschaft” gesagt worden. Bleibt noch zu bemerken, daf3 dort, wo
die Verfugbarkeit in der Gemeinschatt echt gelebt wird, ein wichtiges Stiick
Hinhorchen ist — Hin-Héren auf das, was mir vom Néchsten her als Anspruch
entgegenkommt. In den wichtigen Sprachen unserer christlichen Tradition
hat gehorchen immer etwas mit horen zu tun: lisch’moa bekol heifit wortlich:
héren auf die Stimme; neben dem Hebriischen das griechische hypakouein,
das lateinische ob-oedire. Immer geht es um das Horchen. Nicht das Hor-
chen darauf, wo ich emanzipatorisch meine Interessen durchsetzen kann,
sondern darauf, wo meine liebende Zuwendung gefragt ist.

3.3 Werfen wir noch einen Blick auf das, was einzelne Téatigkeitsfelder der
Orden fiir die Gesellschaft ,,abwerfen, so ist z. B. zu den Ordenschristen zu
sagen, die sich der Gesundheitspflege verschreiben, daf} es sehr wohl alterna-
tive Formen des Dienstes an Kranken geben mul3, Gott sei Dank auch gibt —

von Christus erlost und im Heiligen Geist zu einem neuen Geschopf gemacht, kann und
mul der Mensch die von Gott geschaffenen Dinge lieben. Von Gott empfiingt er sie, er
betrachtet und schitzt sie als Gaben aus Gottes Hand. Er dankt seinem Wohltiter fiir
die Gaben; in Armut und Freiheit des Geistes gebraucht und geniefit er das Geschaf-
fene; so kommt er in den wahren Besitz der Welt als einer, der nichts hat und doch alles
besitzt. ,Alles gehért euch, ihr aber gehort Christus und Christus Gott* (1 Kor 3,22
23
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dhnliches gilt fir die Altenpflege. Es geht nicht um eine Alternative: hier
technische Medizin, dort frommes Pulsfithlen. Es geht um cine Synthese; sie
ist moglich, aber sie fordert Priorititen. Die Begleitung der Sterbenden wire
dort (und wird dort, denn das gibt es) ebenso grof geschrieben wie die pri-
ventive oder kurative Medizin mit all ihren technischen und pharmakologi-
schen, diagnostischen und therapeutischen Mitteln und Anstrengungen. —
DaB daneben krankenpflegende Orden neue Wege finden wie die ambulante
Krankenpflege oder den Dienst an Sozialstationen, wo das durchorganisier-
te, offentliche Gesundheitswesen noch nicht voll greift, ist ein weiteres Sym-
ptom fir die Sendungen solcher Gemeinschaften an die Gesellschaft, ebenso
wie die ungeliebte Altenpflege, die von der Gesellschaft gern an religidse
Trager (faktisch meist: Ordensgemeinschaften) delegiert wird. — Analoges
gilt von den Schulen, die von religiosen Trigern geleitet werden. Angesichts
der heutigen bildungspolitischen Landschaft bekommt der Gesellschaft die
Existenz einiger, ,.alternativer Schulen, in denen wertbezogen gearbeitet
und nicht nur belehrt, sondern erzogen wird, ausgesprochen gut. Auch hier
haben Ordensleute und -gemeinschaften ihren Platz, einen Platz, der heute
sinnvoller erscheint als noch vor zwei oder einem Jahrzehnt.

SchlieBlich lieBe sich auch manches zur gesellschaftlichen ,.Relevanz“ kon-
templativer Kloster sagen. Es mufl doch irgend etwas daran sein, wenn eine
Abtei im Westerwald, mitten im Wald gelegen, zu ihren Gottesdiensten und
geistlichen Nachmittagskonzerten so viele Menschen anzieht, daf} die Kirche
sie kaum fassen kann; wenn eine ,,strenge” Abtei in der Eifel einen riesigen
Parkplatz braucht, weil so viele Menschen kommen, obwohl, wie das
ADAC-Prospekt ausweist, die Abtei ,,nicht besichtigt werden kann“. Ob da
nicht doch eine Suche nach irgend etwas, irgend jemand in vielen Menschen
wirksam ist, ohne dal} diese es genau sagen koénnten, eine Suche, die in dieser
Form nur von Kontemplativen wenigstens im Sinn einer neuen Ermutigung
gestillt werden kann? Solches ist nicht nur von Moénchsabteien, sondern auch
von kontemplativen Frauenkldstern zu sagen, die manchmal wie Relikte aus
einer fremden Welt wirken mogen, wobei aber andere wieder als Kristallisa-
tionsstellen von Innehalten, Besinnung, Stille und Gebet ldngst ihren Platz in
der umwohnenden Bevolkerung haben. Nur sollte man, und dies sei zum Ab-
schluB gesagt, jegliche Klischees von Uber- oder Unterordnung getrost dem
Miilleimer verkehrter Ideen anvertrauen. Sowenig es stimmt, daB alle kon-
templativen Gemeinschaften genug neue Bewerber haben, so wenig wire es
sinnvoll, wollte man mit dem hiufig gehdrten Schlagwort, die ,,strengen Or-
den® hitten wenigstens noch Nachwuchs, insinuieren, dafl der Dienst in
einem Altenpflegeheim, der gewiB oft viel EntduBerung verlangt, ., bequem*
sei — als ob er, selbst wenn er aus gelebtem Glauben und wirklicher Liebe zu
den Hilflosesten getan wird, an Wiirde geringer wire als das stilvolle Chorge-
bet von Benediktinerinnen. Nein, jede Gemeinschaft hat ihre Berufung, und
Gottes Liebe kann durch Menschen offenbar nur facettenhaft, in Teilstiicken
weitergegeben werden. Vor solchem notwendigem Fécher der Berufungen
sollten lappische Zeitvorlieben wie die Abneigung gegen ,,das Leisten™ und
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die Freude an Meditation eher sekundidr und nicht maBgeblich erschei-
T

Ich hoffe, ein wenig gezeigt zu haben, daB3 Orden fiir die Gesellschaft etwas
bedeuten, manches und vielerlei bedeuten. Auch hier bewahrheitet sich in
meiner Sicht das Modell der Ordensgemeinschaft, die durch ihr Leben aus
Glauben und ihren Einsatz in Liebe an dieser Gesellschaft mitarbeiten, die
Chancen, die sie bietet, verbreitern helfen (wobei sie auch von der Gesell-
schaft gestlitzt und mitgetragen werden), die aber auch gerade durch die
nicht berechnende Art ihres Daseins zur Kritik an den Verirrungen eben die-
ser Gesellschaft werden. So bekommt auch J. B. Metz noch ein wenig recht,
wenn er meint, die evangelischen Rite fiihrten die Ordensleute zu den ge-
zwungenermalen Verzichtenden und hiilfen ihnen, zu leben. Das Berechtig-
te dieser Sicht geht mir immer mehr auf — nur, daB3 es eben nur eine Sicht
18t

Blickt man auf das bisher Uberlegte zuriick, so ergibt sich uns eine Sendung
an die Kirche und mit dieser an die Menschheit; ebenso eine Sendung an die
Gesellschaft und inmitten dieser. Es bleibt noch zu fragen, welchen Stellen-
wert die Ordensgemeinschaften ihren Mitgliedern gegentiber haben kénnen,
haben und haben sollen, wenn es um deren personlichen Lebensweg und sein
Gelingen geht. Davon soll im vierten Teil die Rede sein.

IV. ,Menschwerdung® und Entfaltung der einzelnen Mitglieder
im Ordensleben

1. Fragestellungen

Auch hier will ich mit einigen Fragestellungen beginnen. Im zweiten Schritt
folgen einige ,,Optionen*, der dritte Schritt heiit diesmal aber nicht ,,Sen-
dungen®, sondern, dem Thema angemessen: ,,Chancen®.

1.1 Wie ein jeder Mensch wird sich auch der Christ, der in einem Orden lebt,
immer wieder nach Verlauf und Richtung seines Lebensweges, nach seinem
jeweiligen inneren Standort und nach der Sinngebung seiner menschlichen

7 Ein dhnlicher Gedankengang findet sich in der Ansprache Johannes Pauls I1. an die bra-
silianischen Ordensfrauen (Juli 1980): .,durch euer Armutsgeliibde aber, das auf die
Nachfolge des armen Jesus verpflichtet, konnt ihr um so besser das bedriickende Schick-
sal jener verstehen und innerlich teilen, denen alles fehlt.*
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Erfahrung fragen. Er wird dies auch tun ,,diirfen”, theologisch gesprochen, ja
sogar tun miissen. Denn Grunderfahrungen allen Christseins sind einander
gleich, Grundfragen ebenfalls: Frage nach dem Sinn von Enttiuschungen
und Erfolgen, nach der Art und Weise, wie Gesundheit und Kranksein, An-
genommenwerden und gestorte mitmenschliche Beziehungen, erfiillte und
enttiuschte Erwartungen, das Altwerden, aber auch der Glaube an einen lie-
benden Gott in einer oft recht un-heilen Welt, die Hoffnung auf ein sich er-
fillendes Leben, die Uberwindung von Dunkelheiten und Unsicherheiten,
die Vergebung von Fehlern und Schuld verschiedener Art, wie all das gelebt
werden kann. Ubrigens hat die heute im Konzil und auch in manchen erneu-
erten Ordensregeln gefundene Aussage, das Ordensleben wurzele in dem
Getauftsein (. Taufweihe*) und erwachse aus ihm, einen sehr wichtigen Sinn,
wenn man sie ,existenziell liest. Sie bedeutet dann namlich, dal auch fiir
den Ordensmann, die Ordensfrau, das Hauptthema seines bzw. ihres Lebens
gar nicht das Ordenschrist-Sein ist, sondern das Christsein. Im Christsein ver-
tieft sich das Menschsein bis ins Unendliche von Gottes Lebensméglichkei-
ten, und es ist das Christsein, das bei denjenigen, denen dieser Weg gegeben
ist, im Ordensleben konkretisiert wird.

So wird ein solcher Mensch sich etwa fragen: was mache ich aus meinem Le-
ben? Wo will ich hin? Welches Ethos leitet mich? Welche Lebenserfahrungen
verdringe ich, welchen stelle ich mich, welche meistere ich? Wer hilft mir da-
bei? Wem mache ich Freude? Wieweit bin ich ,,ich selbst“, wo liegen Aufga-
ben des Menschseins vor mir? Kurz gesagt: wie verlauft mein Leben, ist es
Entfaltung, Reifung, Vertiefung, wachsende Identitat, ist es, auch durch Kri-
sensituationen hindurch, sich stets findende Kontinuitit, und, nun vor allem
die Frage: welche Rolle spielt bei alledem die Tatsache, da ich in einem Or-
den lebe?

1.2 Der Christ, der ein Ordenschrist ist, wird sich aber auch nach der Reife
seines Glaubenslebens fragen. Er wird etwa fragen: wie weit ist Gott fiir mich
Gott — mit jener Faszination eines Letztaussagbaren, die mich mit dem
.Sch’ma Israel“ Gott, unseren Herrn als den einzigen erleben 1463t und wor-
aus dann, mit eben jenem Grundgebet, die Lebensrichtung erwéchst, ihn aus
ganzem Herzen zu lieben? Welches Gottesbild ist es, das in mir lebt, mit dem
ich lebe? Ist es eben der absolut andere, aber absolut zugewandte des
Sch’ma®, der Exodusberichte, des biblischen Zeugnisses, das wir Christen
das ,, Alte* Testament nennen? Ist, auf der anderen Seite, dieser Gott ein
Gott mit menschlichem Antlitz, der durch die Propheten gesprochen hat,
,zuletzt aber in seinem Sohn* (Hebr 1,1). Lebe ich daraus, daB er ,,der Gott
und Vater Jesu Christi® ist, ,,der Vater des Erbarmens und der Gott allen
Trostes* (2 Kor 1,1)? Wie realisiere ich fiir mich die Worte Jesu von der
Nachfolge, samt der damit verbundenen Trias der Aufforderungen: zum
Kreuztragen, der Selbstverleugnung, des Alles-Verlassens? Es wird auch Fra-
gen geben wie diese: 146t sich dasjenige, was es heute an Zielsetzungen wie
Selbstverwirklichung, ,self-fulfillment und menschliche Reifung gibt, mit
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den Zielsetzungen des Evangeliums vermitteln, wenn ja, wie vertragen sich
die verschiedenen Akzentsetzungen, wenn nein, wo liegen Optionen?!

1.3 Der Ordenschrist wird sich auch fragen: welche Rolle nehmen bei meinen
menschlichen Zielsetzungen die typischen Elemente meines Ordenslebens
ein, die Gemeinschaft, die drei Réite und ihre Praxis, die Eigenart und das
Charisma meines Ordens? Sind alle diese Elemente bei meiner Menschwer-
dung hinderlich, stehen sie beziechungslos daneben oder sind sie Hilfe zum
reifen Menschsein und gleichzeitig dessen Ausdrucksform? Dazu gehdren
dann Einzelfragen, etwa zur Armut und Giitergemeinschaft: wie ist sie in rei-
fer Form zu realisieren, welche Sinnhaftigkeit und Einsehbarkeit miissen
Verzichte (wie auch anderwirts) haben? Wie ist die unausweichlich damit ge-
gebene Abhiingigkeit zu verarbeiten? Welche Motivationen sind dafiir tragfi-
hig genug?

Ahnliche, z. T. durchaus pointierte Fragen stellen sich zur Ehelosigkeit, et-
wa: wie kann die eigene Triebstruktur integriert werden, mit einem Minimum
an Verdriangungen, aber auch ohne erschlichene Kompensationen? Hilft mir
die Ehelosigkeit zur Liebesfidhigkeit, zur Fahigkeit, Freundschaften zu ent-
wickeln, aber auch: wie dndert sich meine gelebte, auch affektive Beziehung
zu Gott und Jesus Christus durch das ehelose Leben? Bin ich als eheloser
Mensch mehr, oder weniger mitfithlend, solidarisch, Menschen zugewandt?
Werde ich dadurch zu einer authentischen, wenn auch immer von Grenzen
und Armseligkeiten getriibten Briiderlichkeit/Schwesterlichkeit in der eige-
nen Gemeinschaft befihigt? Und: bin ich als Eheloser, und ohne etwas vom
gelobten Entschlufl zu dieser Lebensform zuriickzunehmen, wirklich Mann,
Frau? SchlieBlich: erlebe ich eheloses Leben um des Evangeliums willen als
Chance zu menschlicher Bereicherung, oder doch nur als ein eigentlich wi-
derwillig getragenes Joch?

Und zum Gehorsam: bin ich ein Mensch, der auf seine Mitmenschen horcht,
Note, Anrufe aus Situationen horen gelernt hat oder hat mich der Gehorsam
unselbstindig gemacht? Wieweit ist Verfiigbarkeit ein echtes Wort fiir mich?
Oder trage ich immer noch an irgendwelchen antiautoritiren Angsten? Wie-
weit befdhigt mich Gehorsam, Verantwortung zu iibernehmen, mitzuiiberle-
gen, die Gemeinschaft mitzutragen?

SchlieBlich die Frage nach der Einordnung der Tiétigkeit in mein Lebensgan-
zes. Identifiziere ich mich mit dem, was meine Gemeinschaft als ihre Sen-
dung ansieht? Wieweit bringe ich Einsatz und Spiritualitit zusammen? Fliehe
ich in die Beschaulichkeit oder in die Aktivitiat? Wieweit verkrafte ich MiBer-
folge in meiner Tatigkeit, wieweit wire ich bereit, von der Gemeinschaft an-
dere Auftrige anzunehmen? Wende ich mich eigenen Problemen (der Selbst-
findung) oder gruppeninternen Fragen (Wirfindung in der Gruppe) so stark
zu, daf} ich den tdtigen Einsatz als lastig empfinde? Umgekehrt, wenn je-

! Vgl. meine Uberlegungen: Wer sein Leben retten will. Selbstverwirklichung und Askese
in einer bedrohten Welt, Mainz 1978.
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mand in einer kontemplativen Gemeinschaft ist: wie weit lasse ich mich zu
immer neuen Erfahrungen kontemplativen Lebens fithren, mich von Gott
liberraschen, aber auch: wieweit finde ich mich damit ab, daB mit der ProfeB
nicht von selbst ein hoher und beruhigter geistlicher Besitzstand erreicht ist?
Es sind wahrhaftig nicht wenige Fragen. Wie sehen Optionen aus?

2. Optionen

2.1 Eine erste, traditionell zu nennende Option verweist die Frage nach der
Menschwerdung schnell ins ,.rein Spirituelle” — sie zielt Selbstheiligung an,
nicht Entfaltung und Reifung. In ihrem theologischen Hintergrund-Denken
erscheint das Verhiltnis von Menschsein und Christsein eher als Spannungs-
verhéltnis, wenn nicht als Gegensatz. Widerwillig gibt sie allenfalls zu, daf
die Gnade nach dem bekannten Wort die Natur voraussetzt und iiberhoht.
Aber alle vielleicht von Schépfung und Erlésung her mogliche . positive*
Einstellung wird allemal dadurch durchkreuzt, daB von der Erbsiindenlehre
her ein pessimistisches Menschenbild vorherrscht, denn auch Erlosung ge-
schah durch Kreuz, und dieser Daseinsmodus ist im Sinne von Kol 1,24 wei-
terzufithren. Das bedeutet fiir den, der es ernst meint, geméf dieser Sicht:
Verzicht ist besser als Erfiillung; Christsein ist gekreuzigte Existenz und
Durchstreichung des ,Menschlichen“. Es geht nicht um Reife, sondern um
Heiligkeit, und dazu braucht man keine Psychologie, keine Gruppenpéddago-
gik oder gar -dynamik. Schriftstellen werden reichlich zitiert, wir haben
selbst einige genannt. Selbstheiligung kann aber auch in Einsamkeit erreicht
werden, darum wird der Néchste recht unwichtig, und irgendwie stort er auf
dem Weg zu Gott: die bekannte ., Imitatio Christi* des Thomas von Kempen
hat einschligige Stellen hierzu. Erst recht niitzen Kunst, Wissen und Gelehr-
samkeit wenig. Das ,,Solo Dios basta® wird dahingehend verstanden, dalB3 der
eigentliche, sichere und direkte Weg zu Gott an allem Menschlichen so viel
wie nur moglich vorbeifiihrt. Ich glaube nicht, dal diese Option nicht mehr
anzutreffen wire. Sie traut sich bei Ordensangehorigen oft nicht recht zu
Wort; diejenigen, die so denken, ahnen vielleicht, da3 ihre Ansichten nicht
mehr mit der ,,herrschenden Linie* (d. h. des Konzils) iibereinstimmen, ob-
wohl restaurative Kursinderungen an eben dieser Linie gelegentlich nicht zu
iibersehen sind. Aber die Tatsache, daB sich derlei Meinungen aufer in Le-
serbriefen der ,.deutschen Tagespost™ oder von Kirchenzeitungen nicht mehr
offentlich zu Wort melden, hei3t nicht, sie seien innerlich liberwunden.

2.2 Es ist auch von einer entgegengesetzten Sehweise zu berichten. Sie ist
ahnlich einseitig, mit inhaltlich umgekehrten Vorzeichen. Sie 146t sich knapp
etwa so skizzieren:

— die Gemeinschaft erscheint héaufig als Startbahn fiir den Hohenflug der ei-
genen Selbstverwirklichung; sie wird solange bejaht, als sie in diesem Sinn
nitzlich ist;
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— interne Gruppenprozesse finden hohe Aufmerksamkeit, denn auch die
Gruppe wird, bewuf3t oder unbewuBt, als Instrument des eigenen ,,épanouis-
sement® angesehen;

— Stimmen aus Psychologie, naturale Methoden der Selbstfindung und der
Meditation nehmen einen hohen Stellenwert ein; daneben tritt die Autoritit
und Aufmerksamkeit auf Bibel, die eigene Geschichte und generell die geist-
liche Tradition eher zuriick;

— in ihren naiveren Formen miindet diese Sicht in eine Zuordnung von
Menschsein und Ordensleben derart, daB gesagt wird, ,,wir sind wie alle an-
deren Menschen auch, nur unser Zimmer rdumen wir selbst auf” (kein er-
dachter Ausspruch);

— dabei haben Ordensleute, die solcher Sicht zuneigen, das Recht, vor billi-
ger Kritik deshalb geschiitzt zu werden, weil diese Haltung oft einfach die
Abreaktion auf die frithere, vorhin gezeichnete Sehweise ist. Dennoch stellt
dieser BewuBtseinszustand cine Art Labilitit dar: entweder wird er auf eine
weitere Haltung hin transzendiert, die noch zu beschreiben ist, oder er fithrt
zur Verflachung des Gemeinschafts- und Ordenslebens, zum Schwund an in-
nerer Substanz, also gerade nicht zur Reifung, oder zum Austritt. Beides gab
es gar nicht so selten.

2.3 Eine dritte Option ist jene Grundausrichtung, wie sie vom ,,Ordenspa-
pier* der Gemeinsamen Synode skizziert wird. Aus ihm mdchte ich zur Be-
schreibung dieser Sicht einen Text zitieren, der ebenso richtig wie grundle-
gend zu sein scheint, danach einen Abschnitt aus einem wenig bekannten
Dokument der Studienkongregation, das zwar nicht direkt vom Ordensle-
ben, aber von der Erzichung zum Zolibat spricht und in diesem Zusammen-
hang auch den Stellenwert von menschlicher Reife im christlichen Kontext
anspricht. Die Synode sagt:

Es ... .. muf3 eine Reihe von Voraussetzungen geschaffen werden. Mit einer gu-
ten Berufsausbildung allein ist es noch nicht getan, wenn es auch gerade in
einer hochspezialisierten Arbeitswelt besonderer Anstrengungen bedarf, um
den Anschluf3 an den Fortschritt der verschiedenen Fachbereiche nicht zu ver-
lieren. Entscheidender ist die Hinfiihrung zu humaner Bildung und Reifung.
Fiir deren Vermittlung miissen Lehrer und Lehrerinnen (Novizenmeister und
-meisterinnen) ausgebildet werden und muf} der Raum da sein, in dem der
Mensch zur Selbstentscheidung gefiihrt wird, Geborgenheit erfihrt und sich
entfalten kann. Hier tut in manchen Gemeinschaften ein griindlicher Mentali-
tits- und Strukturwandel not, um tiberlebte kldsterliche Verhaltensweisen und
Vorschriften iiberwinden zu helfen. Nur auf dem Boden einer reifen Mensch-
lichkeit werden die durch die evangelischen Riite geforderten Verzichte auf ho-
he Werte sich fruchtbar auswirken und zu einem erfiillien Leben fiihren. Wo
die religiosen Motive ohne diesen Zusammenhang gesehen werden, tragen sie,
so entscheidend sie auch sind, auf die Dauer nicht und geraten leicht in den
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Verdacht der Ideologie. Das gilt vor allem von der christlichen Ehelosigkeit”
(3. 390).

Wenig spiter heift es: ,Im Rahmen der Hinfiihrung zu menschlicher und
christlicher Reifung ist die Stellung der Frau in den Orden vielerorts noch sehr
reformbediirftig” (3.3.2).

Das erwihnte vatikanische Dokument sagt u. a.:

»Wie von den heutigen Psychologen betont wird, ist die Reife nicht eine einfa-
che Qualitit; sie birgt viele Aspekte in sich . . . Die Reife ist eine komplexe
Realitit und nicht leicht in ihrem vollen Wesen zu beschreiben. Immerhin ist
man sich einig, im allgemeinen jemanden als reif zu beurteilen, der seine Beru-
fung als Mensch verwirklicht hat: in anderen Worten, einen Menschen, der sich
die ausdauernde Fahigkeit erworben hat, sich in freier Entscheidung zu betiiti-
gen; der seine voll entfalteten menschlichen Anlagen mit guten sittlichen Ge-
wohnheiten verbunden hat; der sich eine leichte und bleibende Selbstkontrolle
seines Gefiihlslebens angeeignet hat, mit der Integration seiner emotionalen
Krifte, die im Dienst der rationalen Verfiigharkeit stehen miissen; der es liebt,
in der Gemeinschaft zu leben, weil er offen ist fiir die Hingabe seiner selbst; der
sich mit Ausdauer und klarem Sinn fiir die Arbeit in seinem Beruf einsetzt; der
zeigt, dafs er sein Verhalten nach der freien Entscheidung seines persénlichen
Gewissens bestimmt; der die Freiheit besitzt, eine Erfahrung auszukundschaf-
ten, zu erforschen und auszuwerten, d. h. die Vorginge so umzuwandeln, daf
sie Erfolg fiir die Zukunft versprechen . . .“(Nr. 18).

..Menschliche Reife ist nicht erst eine Voraussetzung des Priesterstandes, son-
dern schon eine elementare Forderung christlichen Lebens* (a.a.O., Nr. 25 ).2

Ich méchte dieser Option, die mir der menschlichen und christlichen Wirk-
lichkeit allein zu entsprechen scheint, einige Verdeutlichungen in fiinf Ergin-
zungen hinzufiigen.

Erstens: in dem, was man die humanistic psychology nennt, z. B. bei Erik H.
Erikson?®, Erich Fromm¢, aber selbst bei Siegmund Freud gibt es Elemente,
die primér aus der klinischen Empirie stammen, die aber in bemerkenswerter
Weise mit Daten des christlichen Menschenbildes konvergieren. Wenn Erik-
son den Menschen seine Identitat dann finden 14Bt, wenn es diesem gelingt,
bestimmte Aufgaben zu Iésen, die sich in bestimmten Lebensphasen ergeben
(als erstes das Urvertrauen zu erwerben, als letztes Integritit und nicht Le-
bensekel zu erreichen, d. h. am Ende seines Lebens zu diesem ja zu sagen —
das memory healing der charismatischen Gruppen ist da nicht weit), dann
deutet dies in dhnliche Richtung wie die Zielangabe Erich Fromms, daB der

? Hier zit. aus: Kirchl. Anzeiger f. d. Erzbistum Koln 115 (1975) 70 bzw. 73.
* E. H. Erikson, Identitit und Lebenszyklus, Frankfurt 1966.

* E. Fromm, Haben oder Sein. Die seelischen Grundlagen einer neuen Gesellschaft,
Stuttgart 1976.
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Mensch nicht im Haben-Modus leben solle, sondern im ,,Seins-Modus*, d. h.
praktisch, als liecbender, zu Hingabe, zum Teilen, zur Kommunikation féhi-
ger Mensch. Selbst der Ausspruch Freuds, ein gesunder Mensch sei derjeni-
ge, der lieben und arbeiten konne (ich gebe ihn frei wieder) deutet auf éhnli-
ches: die rechte Stellung zur Dingwelt (,,Arbeiten) und zur Mitwelt (,,Lie-
ben*) — wie immer Freud dies im einzelnen gemeint haben mag.

Zweitens: als Quintessenz solcher Versuche einer Zielangabe fiir den Men-
schen, Reife oder Identitit genannt, ergibt sich tiberraschend eindriicklich:
Fihigkeit und Bereitschaft zum Vertrauen und zur Liebe. Dabei sei hier au-
Ber acht gelassen, ob es sich bei diesen Meinungen nicht geistesgeschichtlich
auch um sikularisierte Derivate einer christlichen Anthropologie handelt;
der Befund ist interessant genug.

Drittens: Niemand ist ganz reif. Die eigenen Grenzen und auch das Ausstéin-
dige an eigener Reifung anzunehmen, ist selbst wieder Zeichen von Reife.

Viertens: Die innere Nidhe zum Entwicklungsweg geistlichen Lebens im
christlichen Sinn ist unverkennbar. Denn zu diesem gehort das stetige Wach-
sen im vertrauenden Glauben, in der Liebe und in der Bekehrung; diese be-
deutet Annahme der Grenzen, des ,,Schattens® ebenso wie Annahme des
Aufgabencharakters, der daraus erwéchst.

Fiinftens: es gibt auch die Heiligkeit Unreifer; die Heiligenschichte ist reich
an Beispielen dafiir, daB auch Neurosen und Heiligkeit koexistieren konnen.
Das dndert aber an der grundsatzlichen Zuordnung beider Dimensionen,
Heiligkeit und Reife, nichts. Es ist allerdings fiir den durchschnittlich reif-un-
reifen Christen ein Trost, daB auch ,,Lahme zu Gott gehen® konnen. Und es
ist ein Beweis dafiir, daB} Gott auf krummen Zeilen gerade schreiben kann —
was uns allerdings, nach einem Wort K. Rahners, nicht das Recht gibt, von
uns aus krumme Zeilen zu ziehen.>

3. Chancen

3.1 Von hier aus ist nach den Chancen der Menschwerdung zu fragen, die das
Ordensleben bictet. Denn withrend einige Konzilstexte, wie etwa die Aussa-
ge von PC iiber den Gehorsam, alte und neue Anthropologien und Gehor-
samtypen etwas miihsam miteinander zu einem Kompromif} verbinden; wih-
rend dort die Aussage, Gehorsam helfe zur Entfaltung der Persénlichkeit
und hindere diese nicht (,,. . . ampliata libertate filiorum Dei, ad maturita-

> Vgl. P. Lippert, Der Glaube als Hilfe zu Reifung und Menschwerdung, in LebSeels 31
(1980) 178-185; D. Emeis, Christlicher Glaube — Einladung zum Leben, in StZ (1978)
695-704; A. Gdorres, Verdirbt das Christentum den Charakter? in: ders., Kennt die Psy-
chologie den Menschen? Fragen zwischen Psychotherapie, Anthropologie und Christen-
tum, Miinchen 1978, 192-208; N. Scholl, Kleine Psychoanalyse des Glaubens, Miinchen
1980.
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tem adducit*) noch eher wie eine ein wenig hilflose Beteuerung wirkt, hat
sich die dritte der beschriebenen Optionen immer mehr in Regeltexten und
der Ordenstheologie durchgesetzt. Und, dies sei nicht vergessen, auch in Zei-
ten, wo man ,,natiirlich und ,iibernatiirlich“ gern als Gegenpole ansah, hat
es immer eine Praxis gegeben, die in einigen, seelisch robusten Ordensleu-
ten, und in gar nicht so wenigen, besser war als die Theorie. Schiden, die sol-
che Theorien angerichtet haben, seien nicht geleugnet, manche Verbitterung
(,,Wir sind halt zu friih geboren®) dariiber gibt es heute noch, ebenso wie
manche amtlichen Regressionen.

3.2 Von der Sicht her, wie ich sie vorhin beschrieben habe, 148t sich das Or-
densleben als Chance zur Menschwerdung der einzelnen Mitglieder schen.
Nach allem frither Gesagten, 148t sich das kurz erldutern:

— die Gemeinschaft ist Feld von Kommunikation und Freundschaft, beides
ist nicht das gleiche, aber eines geht ins andere iiber, und beide bedingen
sich; Gemeinschaften sind heute aber nicht dngstlich ummauert, sic erlauben
Kommunikation und Freundschaft auch iiber die Grenzen der Gemeinschaft
hinweg;

— Armut ist ein riskantes, oft schwer nach begehbaren Wegen zu erforschen-
des, aber sachlich sinnvolles Terrain fiir den Umgang mit den Dingen und fiir
die Grundhaltung, die dahinter steht: sich und die gesamte Wirklichkeit als
Geschenk zu begreifen: ‘

— Ehelosigkeit ist eine groBe Chance zu Zuwendung, Kommunikation, Mit-
menschlichkeit.® Auch sie ist nicht ohne Risiken, und diese bestehen nicht
nur darin, das Geltibde zu brechen, sondern auch darin, es auf unreife Weise
verkrampft zu leben. Aber Ehelosigkeit ist Ermoglichung von Liebe; sie ist
auch, im Zusammenhang des einen Ordenslebens im Miteinander aller drei
Rite und des Gemeinschaftslebens, eine Chance, Erfahrungen wie Alter,
Einsamkeit und funktionale , Nutzlosigkeit* zu bestehen;

— Gehorsam kann nicht nur entlastende Funktion haben: auch dies ist in
einer Zeit einer Uberbiirdung durch stindigen Wahl- und Entscheidungs-
zwang in der pluralistischen Gesellschaft eine Art seelischen Energiesparens
fiir die wirklich wichtigen Herausforderungen. Er kann dariiber hinaus zu
einem tiberzeugenden Ethos des einer Sendung verschworenen Miteinanders
werden, des Sich-Weihens einer begeistert angenommenen Aufgabe gegen-

¢ Niheres hierzu habe ich ausgefiihrt in dem Beitrag: Bemerkungen zu Theorie und Pra-
xis des ehelosen Lebens in den Orden heute, in: Ordens-Nachrichten, Heft 99 (1977)
267-281; in ausfihrlicher Form findet sich der Gedankengang in der Festschrift fiir
B. Hiring = Studia Moralia Bd. XV, Rom 1977, 759-791: ,,. . . wie er dem Herrn gefal-
le*. Pastoraltheologische Bemerkungen zu Theorie und Praxis des ehelosen Lebens in
den Orden heute (dort Lit.); A. Polag, Enthaltsam leben kénnen, IMS Frankfurt, Reihe
»Referate®, Nr. 131/1976; ferner mein kurzer Beitrag: Freundschaft im ehelosen Leben
— Bedingungen, Grenzen, Chancen, in: TheolGeg 24 (1981) 58-60 (zum Buch von
C. Maas, Affektivitit und Zolibat, St. Augustin 1979).

320



liber, so aber eine Form von Solidaritdt im Dienst der Menschen, Ignatius
von Loyola wiirde sagen: ,,um den Seelen zu helfen®. Natiirlich hat auch der
Gehorsam seine Risiken: er kann Infantilitit verstarken oder herbeifiihren,
stindiges seelisches Wundreiben an der Kleinkariertheit von Vorgesetzten, er
kann das Ordensleben zu ciner sehr schweren Belastungsprobe und Biirde
machen, denn zu einem reifen Leben im Gehorsam gehoren reife Obere und
Untergebene: fehlt es an einer Seite, degeneriert das, was gute Chance gewe-
sen wire.

3.3 Die Chancen weisen dann doch wieder in die Sendungen hintiber. Dies
sei abschlieBend hervorgehoben. Wenn wir heute meinen, es sei zu eng gese-
hen, den Sinn von Ordensleben in der Selbstheiligung zu sehen, so gilt Ent-
sprechendes von der Reifung und Menschwerdung. Orden gibt es nicht pri-
mar, um ihren Mitgliedern Reifungschancen zu bieten, die sie sonst nicht héit-
ten. Aber da es sie gibt, kann man in ihnen, wo es recht zugeht, ein Mensch
werden und sein, und Orden haben die Pflicht, dies nicht zu behindern. Sie
sollen dem, der als Mitglied zu ihnen gehdrt und denen, die als Suchende ein
Kloster aufsuchen, um Rat, Hilfe, Vertiefung zu erfahren, eine Heimat sein —
eine Heimat, die zwischen Zugehorigen und Gésten klug unterscheidet, die
aber doch fiir alle anheimelnd und gastlich wirkt. Und dies tut sie durch das,
was ihre Mitglieder sind und was sie tun. Zwischen Tun und Sein existiert tib-
rigens Wechselbeziehung. Das gingige Schlagwort, es komme darauf an, was
Ordensleute sind und nicht so sehr, was sie tun, kommt aus einer sehr ober-
fldchlichen Anthropologie: denn ich bin das, was ich bin, auch durch das, was
ich tue und was so zu einem Stiick meiner selbst wird; umgekehrt: ich tue das,
was ich schon irgendwie bin . . .

So wendet sich der Blick am Schlufl vom Lebensabenteuer des einzelnen Or-
denschristen wieder zu den Sendungen in Kirche und Gesellschaft. Das Gan-
ze aber stand immer im Licht des Evangeliums — ohne dieses hitte alles
Nachdenken und Ausprobieren des Ordenslebens in der Tat keinen Sinn, es
wire ,,ohne den Gott der Verheilungen von vornherein sinnlos“.7 So rundet
sich das Bild zu einer Gesamtsicht, ich hoffe dies wenigstens. Wenn man mich
nach einem zusammenfassenden Satz zum Ganzen des Ordenslebens fragte,
so wiirde ich vielleicht einige Sétze des Ignatius von Loyola zitieren, viel-
leicht den vom ,,Gott suchen und finden in allen Dingen*, aber mehr noch
scheint mir ein Pauluswort wiederzugeben, worum es beim Ordensleben
geht, obwohl Paulus dies nicht eingeschrénkt, sondern wohl auf alle christli-
che Sendung verstanden hat. Das Wort lautet: ,,Gepriesen sei der Gott und
Vater Jesu Christi, unseres Herrn, der Vater des Erbarmens und der Gott al-
len Trostes. Er trostet uns in all unserer Not, damit auch wir die Kraft haben,
alle zu trosten, die in Not sind, durch den Trost, mit dem auch wir von Gott
getrostet werden® (2 Kor 1,3f.). '

7 Vgl. hierzu meinen Aufsatz: ,,Ohne den Gott der Verheiung . . . von vornl?erein sinn-
los*. Zum Gesichtspunkt des ,,menschlich Sinnvollen* im geistlichen Leben, in: Ordens-
Korr 20 (1979) 278-298.
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