denschaft, Mitleiden und geplantes und struk-
turiertes Handeln. Ware die Solidaritit nur af-
fektiv, nicht effektiv, wirkte sie licherlich und
bliebe unwirklich; wire sie nur effektiv, nicht
affektiv, erreichte sie nicht den Menschen und
bliebe herzlos, unchristlich.

P. Dr. Stefan Kiechle SJ, ist Novizenmeister
der deutschsprachigen Jesuiten.

Hermann Schallck ofm

Im Dienst an der Mission

der Weltkirche

[ Ordensleben vor der Herausforderung des Dialogs

Zwei Vorbeémerkungen

Seit etwa zwei Jahrzehnten wird zumindest
in Europa und Nordamerika zunehmend von
der Identititskrise der Orden gesprochen.
Tatsachlich ist der Versuch zu einem schop-
ferischen Neubeginn in der heutigen plura-
len und globalen Welt ein Auftrag an alle. In
meinem Beitrag mochte ich aufzuzeigen ver-
suchen, dass die Einiibung in den interkul-
turellen und interreligiosen Dialog fiir die
Ordensgemeinschaften eine Aufgabe bedeu-
tet, die den alten missionarischen Auftrag der
Vita Consecrata unter den heutigen Bedin-
gungen neu buchstabiert. Im Gehorsam
gegeniiber dem Evangelium, dem Charisma
der Griindung sowie den Zeichen der Gegen-
wart konnen Christinnen und Christen in der
Nachfolge Jesu die Welt gestalten helfen und
in neuer Weise von Gott sprechen.!

Eine zweite Vorbemerkung: Auch das Wort
und die Praxis von der ,Mission“ sind man-
chen Missverstindnissen ausgesetzt. Sen-
dung (Mission) ist aber ein Grundwort der
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* Uberarbeitete und erweiterte Fassung eines Im- ﬁ
pulsreferats, gehalten am 16.11.2004 bei der Jah- i
resversammlung des Netzwerks Afrika Deutschland ‘
(NAD) in Bonn. !\

Bibel, der Kirche, der Theologie und Spiri-
tualitat. Wir kénnen bei allen historisch be-
dingten Verlegenheiten nicht darauf ver-
zichten. Im Gegenteil. Wir miissen es uns im
heutigen Weltkontext, der von Indifferenz,
pluralistischen Religionstheorien und nicht
zuletzt von den Erfahrungen religiés moti-
vierter Gewalt geprédgt ist, neu aneignen.
sLange Zeit verdrangt, vielleicht sogar ver-
dachtigt, oftmals verschwiegen, gewinnt das
Wort Mission erneut an Bedeutung.” ( Kar-
dinal K. Lehmann). Es ist offenkundig, dass
dies nicht in monologischer Selbstbehaup-
tung geschehen kann, sondern nur in einer
erneuerten sensiblen Praxis der Begegnung
und des Dialogs mit einzelnen Menschen, mit
Vertretern anderer Religionen und Kulturen.
»Dialog ist die neue Art, Kirche zu sein“, sag-
te bereits Papst Paul VI. Und beim ersten Frie-
denstreffen in Assisi (1986) erklirte Papst Jo-
hannes Paul II.: ,Mit den anderen Glauben-
den Menschen sind wir mitpilgernde Schwes-
tern und Brider. Wir alle befinden uns auf
dem Weg zu dem Ziel, das Gott uns bereitet.“



Neue Akzente der Ekklesio-
logie

Das 2. Vatikanische Konzil hat fiir die eine
Sendung der Kirche neue Akzente gesetzt:
LMission“ als Sendung, Weitergeben, Nicht-
fiir-sich-selber-Dasein ist nicht eine Tétigkeit
neben manchen anderen, sondern gehdrt
zum Wesen der Kirche. In der 2. Hilfte des
letzten Jahrhunderts hat sich im Missions-
verstindnis der katholischen Kirche eine ko-
pernikanische Wende vollzogen: Von der Be-
zogenheit auf sich selber (,,Ekklesiozentrik®)
hin zur Zuwendung an die Welt. Kirche ist
nicht Selbstzweck, sondern dient als sicht-
bares Zeichen unter den Volkern dem Auf-
bau des Reiches Gottes und seiner Gerech-
tigkeit (LG). Eine der wichtigsten Aussagen
des Zweiten Vatikanischen Konzils ist, dass
die eine Kirche Jesu Christi als ganze und fiir
alle Zeiten von ihrem Wesen her missiona-
risch ist, d.h. dynamisch, kommunikativ, fa-
hig beziehungsfihig, dialogisch, dem ,Leben
der Welt“ verpflichtet, die Zukunft des Uni-
versums mitgestaltend (GS). Auf jeden Fall
heiflt dies auch: Solidaritit stiftend, sowohl
mit den Fernen wie mit den Nahen. Die blei-
bende Sendung des Geistes Gottes in diesen
Welt beinhaltet den Auftrag, Welt und Schop-
fung als ein Netzwerk von Leben zu begrei-
fen, das aus Gottes Hand kommt. Das Be-
wusstsein der ,,missio Dei“ in Jesus Christus
und in seinem Geist schenkt einen solidari-
schen Blick auf den nahen und den fernen
JAnderen®. Es schenkt das Bewusstsein der
Verantwortung aller fiireinander. Es begriin-
det interpersonale Solidaritdt, kniipft und
verstirkt auch soziale und weltweite Netz-
werke. Mit einem Wort: Glaube befreit. Glau-
be stiftet Solidaritat. Der Glaube an den Gott
des Lebens schafft Riume gemeinsamen Le-
bens, gemeinsamer Hoffnung. Die eigentli-
che Kraftquelle weltweiter Solidaritat liegt
bei Christinnen und Christen in der Gewiss-
heit, dass der Geist des Herrn Leben schafft
und dass die Nachfolge Jesu die Augen und
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die Herzen fiir das Mitleiden, fiir das Mitge-
hen, fiir die Liebe und fiir die gegenseitige
Hilfe 6ffnet (vgl. Mt 5,3-12).

Damit kommen wir auch unmittelbar zu einer
zentralen Frage der Zukunft der Orden heute.
Eines ist im schwierigen und spannenden Pro-
zess der Erneuerung und ,Neubegriindung*
(re-founding) der Orden? klar geworden: Der
Sinn der VC liegt nicht in dem, was sie tut,
sondern in dem, was sie ist oder sein sollte: Ort
der Gotteserfahrung, ,Zeugin Gottes in der
Welt von heute®, im Gehorsam gegeniiber der
~missio Dei“ Antizipation des Reiches Gottes,
wenn auch nur zégernd und in kleinen Schrit-
ten. Dieser bleibende Grundauftrag der Orden
und geistlichen Gemeinschaften ist in den
Grundauftrag der Kirche eingebunden, ndm-
lich den, sich nicht selber absolut zu setzen
und in allem Werkzeug und Sakrament des in
Christus angebrochenen Heils zu sein. Orden
sind deshalb zeichenhafte, ,,quasisakramenta-
le“ (W. Kasper) und prophetische Verdeutli-
chung dessen, was Kirche ist, was Leben nach
den Seligpreisungen, was Leben nach dem Hei-
ligen Geist ist, was radikal gelebter Glaube ist,
der alles aufgibt, um alles zu gewinnen. Kir-
che und alles, was sie ausmacht, dient dem
Reich Gottes, seiner Gerechtigkeit und seinem
Frieden und verkiindet in Wort und Zeugnis
den Gott, der das Leben ist und der fiir seine
Schipfung das Leben (und nicht etwa das
Elend und den Tod) will.

Die Orden und alle anderen Institute der Vita
Consacrata sind deswegen Zeichen von ,, Trans-
zendenz®, d. h. von dem, was/wer Gott ist und
von dem, was Gott mit der Geschichte vorhat.
Sie sind trotz aller Zeithedingtheit ,eschatolo-
gische“ Zeichen, welche die Zeit deuten und
zugleich tiber sie hinaus nach vorn weisen und
daran erinnern, dass die Geschichte von
Menschheit und Kosmos im Letzten eine
Heils- und Befreiungsgeschichte ist, die noch
der Vollendung harrt, eine Geschichte nicht
allein der Tragik und der Schuld, sondern der
geschenkten Vergebung, der neuen Horizon-
te, der je neuen Inkarnation des Evangeliums.
Wer erinnert den postmodernen Menschen mit



seinem Hang zu a-historischer, oft rein inner-
licher, z. T. exotischer Religiositit ,a la carte®
noch an diese Perspektive? Es ist eine funda-
mentale Herausforderung an alle Formen des
Ordenslebens heute, nicht nur fiir die in be-
sonderer Weise mit der ,missio ad gentes* be-
auftragten, ihre tiefste Identitit in der ,Mis-
sion‘ zu finden: In einer Mission, die sich nicht
in erster Linie aus einer angeblich und ver-
meintlich sicheren Position heraus als eine Ti-
tigkeit der ,,Bekehrung anderer* versteht, son-
dern zunachst als ,,aktiv horbereite” und auch
kontemplative, als immer dialogische Begeg-
nung mit dem anderen in einem Prozess
degenseitiger Bereicherung, Verstindigung
und Bekehrung.?

Mission — Grundelement der
Vita Consecrata

Es ist also von einem Grunddatum der ,Vita
Consacrata® auszugehen, das in dem gleich-
namigen Schreiben von Johannes Paul II
(1995) aufgezeigt wird: Das Ordensleben (die
VC) setzt in besonderer Weise die Sendung Je-
su und die des Geistes fort, stellt sie dar, ak-
tualisiert, inkarniert und kontextualisiert sie
in die jeweilige Geschichtsepoche. Das Or-
densleben ist laut VC (72) immer ,,in Mission*.
Ja, esist , Mission®, Es stellt in exemplarischer
Weise dar, was ,missionarische Kirche“ be-
deutet. Ohne den Bezug zur ,Sendung” Jesu
und zu seinem Gehorsam und ohne das Be-
wusstsein der dynamischen Gegenwart seines
Geistes in Kirche, Welt, Schopfung sowie auch
in den anderen Religionen hitte das Ordens-
leben gar kein Fundament.? Es soll in beson-
derer Weise von Gott sprechen, aus der Got-
tesbegegnung und Kontemplation die Zei-
chen der Zeit lesen und in dynamischer Treue
neue Weisen der Weitergabe des Glaubens und
der ganzheitlichen Evangelisierung leben (VC
73). Wortlich: ,Die Missionsgeschichte
[zeugt] vom dem groRartigen Beitrag, der von
ihnen [den Orden] zur Evangelisierung der
Vélker geleistet worden ist. Von den éltesten
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monastischen Familien bis hin zu den jiing-
sten Griindungen, die ausschlief3lich in der
Mission ‘ad gentes’ engagiert sind, von den In-
stituten des titigen Lebens bis hin zu jenen,
die sich der Kontemplation widmen, haben
zahllose Personen ihre Krifte in dieser we-
sentlichen und nie abgeschlossenen Hauptta-
tigkeit der Kirche eingesetzt*(VC 78). Und dies
muss vor allem in einer missionarischen Spi-
ritualitat des Dialogs und der Begegnung mit
dem ,Anderen“ geschehen.

Im Anfang war die Beziehung

Unsere christliche Tradition und Spiritualitat
inspiriert sich bekanntlich an der Aussage,
dass am Anfang das ,,Wort“ war (Joh 1,1). Die
aus der judisch-christlichen Tradition her
kommende Philosophie und Anthropologie
der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts sagt
dagegen mit Vorliebe: ,Am Anfang war die
Beziehung”. Philosophen wie Martin Buber
und Franz Rosenzweig beschreiben die
menschliche Existenz nicht als in sich ste-
hende Monade, sondern als Ich-Du-Bezie-
hung. Der Mensch kann nur dann Selbst-
stand, Artikulationsfihigkeit, Wiirde, Ur-
teilsfahigkeit und Kreativitat haben, wenn er
sich als Teil eines Netzes von Beziehungen
begreift. Er kann nur dann im Vollsinn
Mensch sein, wenn er lieben, horen, antwor-
ten, beten kann. Mit anderen Worten: Wenn
er delernt hat, ,in Relation zu leben zum
Du, zum anderen, zur Umwelt, zu Gott, in
allem in einer ,dialogischen Existenz® (Mar-
tin Buber). Menschen werden nicht ins Le-
ben gerufen, um Monologe zu fithren. , Wir
sind ein Gesprach® (Holderlin). Ein Mensch,
der es nicht gelernt hat, ,in Beziehung® zu
treten, kann seine Wiirde und Gotteseben-
bildlichkeit nicht im Vollsinn entfalten. Die
Fihigkeit zum Dialog darf man deshalb als
die Fahigkeit zur Relation bezeichnen. Das
erfordert einen Lernprozess, der niemals an
ein Ende kommt und der das ganze Leben
dauert. Die Einiibung des Dialogs und der
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Relation ist auch immer ein Schritt der
SelbstentaufRerung, ein Akt der Selbsttran-
szendenz, der Ungewissheiten mit sich brin-
dgen und Schmerzen bereiten muss. Es ist der
Weg des Gehorsams Jesu gegeniiber dem Va-
ter, der Weg des Gehorsams der Kirche gegen-
iiber dem Geist, der sie fithrt.5

Einen anderen Weg, das eigene Leben und
den eigenen Glauben und die eigene Spiri-
tualitdt durch alle Etappen zur Reife und zum
sVollalter Christi“ zu fiihren, gibt es nicht.

Dialog: In gemeinsamer Ver-
antwortung vor Gott die Welt
gestalten

Der Monolog ist als Rede, Aktion oder Le-
bensentwurf eine Einbahnstrasse. Der Dia-
log dagegen ist dagegen ein Geschehen, dass
von Anfang an den Anderen und die Wirk-
lichkeit um uns wahrnimmt und mit ihr in
Beziehung tritt. Der Mensch, der den Dialog
sucht und selber Dialog ,ist”, bestimmt sich
und sein Tun von Anfang an von der Wahr-
nehmung her, dass er nicht nur Gebender ist,
sondern immer auch Empfangender und dass
er um so besser und nachhaltiger ,,zu Wort
kommt“, je mehr er ein Horender, je ,de-
horsamer® er ist: ,Jede Rede ruht auf der
Wechselrede” (Wilhelm von Humboldt). Die-
se Wechselrede bedarf der Zeit, sie ist in die
menschlichen Geschichte eingebettet, sie ge-
staltet die menschliche Geschichte (das
Wachstum des Menschen, seine Ausbildung,
seinen Beruf, seine schopferischen Aktivita-
ten, seine soziale Kompetenz, seine Fihig-
keit zu lieben und solidarisch zu sein). In die-
ser existentiellen Wechselrede liegt ein je
neues ,Der-Eine-flir-den-Anderen“ (Levi-
nas). Das Wahre, Gute und Schéne sowie
auch alle menschlichen Werte und Tugenden
lassen sich niemals durch ,Leistungen® ei-
nes einzelnen Subjektes erreichen: Sie sind
vielmehr die , Friichte” des Austausches, Zie-
le eines gemeinsamen Weges, Endpunkte auf
dem Weg gemeinsamer Verantwortung fiir
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das Leben und fiir die Schopfung. Die dialo-
gische Struktur der Menschseins kommt am
sichtbarsten in der Komplementaritit von
Mann und Frau zum Ausdruck: Beide sind
mit gleicher Wiirde ausgestattet, d. h. sowohl
nach der jiidisch-christlichen Tradition wie
auch im modernen sakularen Verstandnis der
Menschenrechte fundamental gleich, mit
den ndamlichen Rechten ausgestattet. Das ei-
ne ,Menschsein® wird nur dann im vollen
Sinne erreicht und gelebt, wenn Mann und
Frau ihre Differenzen als ,komplementir®
zum einen Ziel hinfithrend ansehen und le-
ben. Analoges lasst sich angesichts der Plu-
ralitdt von Rassen, Kulturen und Religionen
sagen: Allebefinden sich in einer grofsen ,,Dif-
ferenz” zueinander. Diese ist jedoch vom Ur-
sprung her nicht absolut. Nur ,totalitare”
Menschen und Systeme mit ,exklusiven®
Denk- und Handlungsmustern werden die
Differenzen als absolut bezeichnen. Die im
Menschsein und in der gesamten Wirklich-
keit angelegte Pluralitit ist dann eine stan-
dige Einladung zur Relation, d. h. zum Dia-
log, zur Erreichung von Konvergenzen mit
dem Ziel, gemeinsam die Welt zu gestalten.
Die lebenslange Eintibung in Dialog und Be-
ziehungsfahigkeit ist die lebenslange Einii-
bung in eine Spiritualitiat und eine Weise der
Glaubensweitergabe, die gerade in unserer
westlichen Welt Zukunft haben werden. Dem
anderen ,dialogisch” begegnen heift doch,
der anderen Person ,in Augenhohe® zu be-
gegnen, sie in seiner/ihrer Einsamkeit und
der Sehnsucht nach sinnvoller Beziehung er-
losen und befreien zu helfen. Es heif3t wei-
ter, die eigenen Grenzen anerkennen, sich
vom Du bereichern zu lassen, gemeinsam
Sinn und Werte zu schaffen, die allen und der
desamten Schépfung zugute kommen.

Aspekte einer dialogisch-
missionarischen Spiritualitat

Christen werden ihr Leben als ,,communio
der Kirche Jesu Christi und als dialogisch-



solidarische Existenz gestalten konnen,
wenn sie sich an der ,Relation” inspirieren,
die in Gott und seiner , Trinitdt” selber gege-
ben ist. Diese ,Einheit in der Differenz® ist
keine Frucht der individuellen Spekulation.
Sie ist ein Datum der Heilsgeschichte: Gott
selber tritt in Beziehung zur Welt, zu ein-
zelnen Menschen, zum Volke Israel und zum
Jneuen” Israel, zu seiner gesamten Schop-
fung. Nicht so sehr in einem , Schrecken er-
regenden Dialog“ (Mircea Eliade), wie er in
der Tat im AT an vielen Stellen anzuklingen
scheint, sondern in Taten der Befreiung, des
JAufbauens (Jer1,10;31,4), der Heilung. Der
christliche Gott ,offenbart” sich in der Ge-
schichte als Vater, Sohn und Heiliger Geist.
Jesus spricht von Gott, indem er von seiner
eigenen ,Relation zum Vater spricht (cf. Jo-
hannes passim). Insbesondere das johannei-
sche ,,Gott ist die Liebe® (1 Joh 4,8) lasst sich
deuten als: ,In Gott ist Beziehung , also Di-
alog®. Darin liegt zugleich ein Grunddatum
christlicher Spiritualitit: Alle sind berufen,
ihre ,Identitit* (Wiirde, Gottesebenbildlich-
keit, Freiheit, Charismen, Existenz als Mann
bzw. Frau) anzunehmen und zu entwickeln.
Dies ist aber nur moglich in ,Relation” zum
und im , Dialog® mit dem ,Anderen®, in der
Anerkennung auch seiner/ihrer Freiheit und
in der gemeinsamen solidarischen Verant-
wortung, fiireinander und fir die gesamte
Schépfung. Den Konvergenzpunkt dieser Art
des ,,Dialogs des Lebens, des Glaubens und
der Verantwortung® gibt am besten der Apos-
tel Paulus an: In Christus ,,gibt es nicht mehr
Juden und Griechen, Sklaven und Freie.
Denn alle sind eins in Christus Jesus® (Gal
3,28). Ein Grundelement der ,Spiritualitit
des Dialogs” liegt also darin, sich nicht ab-
solut zu setzen, dem anderen/der anderen
Diener/in zu sein und in Jesus Christus so-
wohl den Ausgangspunkt wie das Ziel eines
gemeinsamen Weges zu sehen.’

Niemals ist mir das so eindringlich deutlich
geworden wie bei einem Besuch, den ich als
Ordensoberer am Palmsonntag 1997 mit ei-
nigen Briidern aus der Franziskanischen Fa-

milie dem Serbisch-Orthodoxen Patriarchat
in Belgrad abstattete. Wir waren eingeladen,
an der Gottlichen Liturgie teilzunehmen, die
Patriarch Pavle leitete. Und um den anwe-
senden Glaubigen seiner Kirche unsere An-
wesenheit und den Sinn eines solchen
Freundschaftsbesuches mitten in den sich
anbahnenden Gefahren eines weiteren Balk-
ankrieges zu erkliren, gebrauchte er das fol-
gende, in der Okumenischen Theologie gern
gebrauchte Bild: Gleich welcher Kirche oder
Konfession wir auch sind — wir alle stehen in
einer Beziehung des Gehorsams gegeniiber
dem Herrn, der im Zentrum steht. Als Teile
der ,Peripherie” sind wir voneinander z. T.
sehr weit entfernt. In dem Maf3e aber, in dem
wir uns aber vom der Peripherie weg auf das
Zentrum zu bewegen, kommt nicht nur je-
der fiir sich Christus niher, sondern wir kom-
men auch einander niher, den Briidern und
Schwestern in den anderen Kirchen und
Konfessionen, in den anderen Kulturen und
Religionen.”

Dienst an der neuen Schop-
fung und am Leben in Fulle
(Joh 10,10)

Der wichtigste Anknupfungspunkt fir eine
Spiritualitit des Dialogs und der Relation
liegt damit fiir Christen im Gottesverstand-
nis: Der christliche Gott ist in sich selber Ge-
meinschaft und Beziehung nach innen (Tri-
nitat). Nach aufien (Offenbarung) ist er nach
dem Ausweis der Schriften des Alten und
Neuen Testamentes ebenfalls niemals sta-
tisch, sondern immer dynamisch, Beziehun-
gen und eine Gemeinschaft stiftend, die sich
in der Sendung und im Geschick Jesus sowie
in der hleibenden Gegenwart des Heiligen
Geistes in der Kirche zeigt. Aber der christ-
liche Gott schafft nicht nur Riume der Be-
gegnung und Liebe. Er ist Liebe (1 Joh 7,16).
Durch die Selbstmitteilung Gottes in Jesus
Christus und durch die Zusage der bleiben-
den Gegenwart des Geistes, in welcher, so-
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lange es menschliche Geschichte gibt, im-
mer ,Erinnerung®, ,Aktualisierung” und
JVorgriff auf das Neue“ und damit ,,Prophe-
tie“ ihren Platz haben werden, erwachst ,Le-
ben in Fiille“ (1 Joh 4,8f), werden neue Be-
ziehungen unter den Menschen maglich, die
auf der Grundlage der gleichen Wiirde vor
Gott beruhen (vgl. Gal 3,28), beginnt, wenn
auch vielleicht verschliisselt und nicht im-
mer eindeutig zu entziffern, eine neue
Schopfung fiir alle (vgl. Rom 8).

Die Selbstmitteilung Gottes durch den Sohn
im Heiligen Geist begriindet ein ,,neues Volk"
(1 Petr 9-10), stiftet Kirche. Die Teilhabe am
Leib und Blut Christi (1 Kor 10, 16ff) ist der
sakramental — sichtbare Ausdruck der com-
munio. Aber diese communio hat auch zu-
gleich einen interpersonalen und sozialen As-
pekt: Die den Auferstandenen bezeugende,
am Leib und Blut Christi teilhabende und in
diesem Sakrament geeinte christliche Ge-
meinde ist Ort des Teilens, der Solidaritat,
der gegenseitigen Hilfe unter den einzelnen
Gliedern, aber auch der weltweit zerstreuten
Gemeinden und Ortskirchen untereinander.
In der universalen communio der Gemein-
den und Teilkirchen, in der ,verséhnten Ver-
schiedenheit” unter Briidern und Schwes-
tern aus verschiedenen Rassen, Stimme und
Nationen unter dem einen Herrn sehen wir
als Christen eine bereits anwesende Gabe des
Geistes. Aber es handelt sich auch um eine
bleibende Aufgabe fiir alle Christen und Kir-
chen, die in Christus grundgelegte Einheit
besser zu bezeugen, in Solidaritét, Freund-
schaft und Offenheit tiefer in der Geschich-
te zu verwurzeln, in sichtbarer Gestalt im-
mer mehr zu feiern, in der Liturgie wie im
Leben. Es gilt, um der Kraft des Evangeliums
willen und in der gemeinsamen Sorge um
das Leben der Welt und des Kosmos, mehr
das Einende zu betonen als das, was uns un-
leughar auch trennt, und die Krafte der ,Hei-
lung® stirker zu machen als die offenen und
latenten Krifte der , Exklusion®.
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In com-passion

Ordenschristen werden sich deshalb heute
tatsichlich radikaler als je zuvor nach ihrer
raison d’étre fragen lassen miissen: ,Woraus
lebst Du, heute, in dieser Ara der Globalisie-
rung, der Gewalt, der Herrschaft der wirt-
schaftlich Starken iiber die Schwachen, der
vielen Formen von ‘Inkommunikabilitat’
zwischen Kulturen und Religionen? Welches
Bild von Gott, Jesus und seiner Kirche tragst
in Dir? Auf was horst Du?“. Ich meine, un-
sere gesamte Kirche und in ihr die Vita Con-
sacrata wird sich in ganz neuer Weise die Spi-
ritualitdt des Gehorsams aneignen miissen,
wie sie in Phil 2 beschrieben ist: Es ist der
Weg des Hinabstieges von oben nach unten,
der Weg der Machtlosigkeit, Gewaltlosigkeit,
der Gefihrtenschaft mit den Armen und mit
der ganzen Schopfung, den Gott selber in Je-
sus gewihlt hat. Eine solche Spiritualitat der
Jkénosis“ ist gerade in der postmodernen
Welt eine unabdingbare Voraussetzung fiir
Beziehungs- und Dialogfahigkeit, Gefahr-
tenschaft und ,,com-passion” mit den Armen
und Einsamen. Eine solche Haltung bedroht
niemanden, sei es mit Ideologie, Macht, kul-
tureller Dominanz, Geld oder Besserwisserei.
Eine solche dialogische Spiritualitit dufdert
sich nicht moralisierendem Reden, sondern
zuallererst in der Stille und im Horen. Sie ist
offen fiir die Lebens-, Leidens- und Glau-
benserfahrungen der anderen. Sie ist eine
zeitgemaifle ,Mystik der Compassion®, sie ist
,Mystik der offenen Augen“. J. B. Metz
schreibt: ,Vom Gott Jesu reden heif3t unbe-
dingt, fremdes Leid zur Sprache zu bringen
und versaumte Verantwortung, verweigerte
Solidaritat zu beklagen“.®

Befreiender Dienst

Alls Formen der Nachfolge haben — wie die
gesamte Kirche — den Auftrag der Verwand-
lung, der Transformation der Welt auf die
endgiiltige Vollendung in Jesus Christus hin,



die selber Werk des Heiligen Geistes ist. Die
,Evangelischen Rite“ der Armut, Ehelosig-
keit und des Gehorsams sind zu verstehen als
Dienst am Leben der Welt, als Quellen geist-
licher Energie, aus denen heraus die Kirche
und die Welt positiv verandert werden kén-
nen. Sie lassen teilhaben an seinem irdischen
Pilgerweg, auch an seinem Leiden und Ster-
ben. Dennoch sind Geliibde mehr als das. Sie
lassen auch teilhaben an der Auferstehung
Jesu, an seiner Verklirung und an der Geist-
sendung, an der Verwandlung der Welt auf
ihre endgiiltige Gestalt hin. Sie stehen im
Dienst der Vollendung der Schopfung, sie ste-
hen im Dienst des Lebens. Sie sind auf ihre
eigene Weise Erinnerung Jesu und Prophe-
tie in jenem Geist, der vom Vater und vom
Sohn in die Welt ausgeht.

Den Evangelischen Riten ist eine Grundhal-
tung eigen: die Freiheit, sich in den Dienst
nehmen zu lassen fiir das Reich Gottes und
seine Gerechtigkeit. Thre Grundabsicht ist
die der Liebe und des Dienstes am Leben, und
diese Intention ist nicht gesetzlich, sondern
kann auch sehr schépferisch, intuitiv, be-
freiend sein. Armut, ehelose Keuschheit und
Gehorsam sind eine Form der Bindung an
den Gott des Lebens und der Liebe. Sie sind
zugleich ein Ausdruck der Sendung, die ei-
ne Liebe in die ganze Welt trigt, damit alle
das Leben haben und die eine Liebe Gottes
erkennen. Solche Lebensform ist sinnvoll,
wenn sie prophetisch verstanden wird, wenn
sie den Blick, den eigenen und den unserer
Zeitgenossen, iiber das Bestehende hinaus
richtet, wenn sie sensibilisiert fiir die Befrei-
ung der Menschen, aller, die missbraucht,
misshandelt und nicht geliebt werden. Sie
will uns lehren so zu leben, dass es Leben fiir
alle und fiir die Schopfung gibt. Die Logik
des Verzichtes, ,um des Himmelreiches
willen® ist keine Logik der Verneinung von
Leben oder der Flucht aus der Welt, sondern
sie ist Bejahung von Leben und liebevolle Zu-
wendung zur Welt. Sie ist eine Option fiir das
Leben und fiir den Einsatz tiberall dort, wo
es bedroht wird. Sie ist ein entschlossenes Ja

zur Inkulturation des Evangeliums in die
heutige Welt, so wie sie ist.

Spiritualitat der ,Prasenz”

In der heutigen Theologie der Mission und
Inkulturation, aber auch des Ordenslebens
kommt dem ,Lebenszeugnis® eine eminente
Bedeutung zu. Denn mitten in der sékularen
westlich geprigten Gesellschaft, auch ange-
sichts der Vielzahl von Religionen und Ideo-
logien im globalen Kontext ist das christli-
che dialogische Lebenszeugnis, das andere
Zeugnisse nicht ausschlie3t, sondern als Be-
reicherung annimmt, vielleicht der wichtig-
ste Weg des Evangeliums und seiner Inkul-
turation. In der Haltung des Gehorsams Je-
su (Phil 2) schafft es Raume fiir Uberwindung
von Gewalt und jeder Form von Exklusion,
fiir Begegnung, Dialog, Gemeinschaft, Ach-
tung, Vertrauen, Frieden.?

Wie begegnete Jesus selber den Menschen?
Wie war er unter ihnen prisent? ,Alle” woll-
ten ihn personlich oder doch mindestes , den
Saum seines Gewandes* (vgl. Mk 5,27-28 und
par) beriihren, wegen der Kraft, die von ihm
ausging (vgl. Lk 16,19) und die so befreiend
wirkte. Aber auch er selber hat in verschie-
denster Weise Menschen beriihrt, um sie zu
heilen (vgl Lk 22,51). Eine ausdriickliche
Umarmung schenkt Jesus nur einem Kind
(Mk 9,36).

Eine typisch ,befreiende Umarmung und
Riickfithrung in einen Lebenskontext sinn-
voller Beziehungen findet sich aber vor al-
lem in der Erzihlung vom heimkehrenden
Sohn (Lk 15,11-32), den der Vater in die Ar-
me schlieRt. Sie steht stellvertretend fiir das
,Heilshandeln“ Gottes an einzelnen Men-
schen, aber auch wohl in und an der gesam-
ten Geschichte: Dunkles und Absurdes soll
hell werden, Krankes wird wieder heil, Men-
schen konnen aus der Isolation und Ein-
samkeit ,heimgeholt® werden. In ,heilender
Prisenz®, in ,heilenden” Begegnungen, Be-
rithrungen und Umarmungen sind Hinweise



auf die Bewahrung und Vollendung der
Schopfung zu sehen. Und auch eine Erinne-
rung: ,,Gott hat alles gut gemacht“ (Mk 7,37).
Sie sind ein Akt des Glaubens an den Gott,
der Partei fiir die Armen ergreift (Lk 4, 18)
und auch heute Neues schafft — Lebensrau-
me, Hoffnung, heilsame und eben nicht des-
truktive Beziehungen unter Menschen und
in der Schépfung. Ein Ausdruck jener be-
freienden Liebe, die Gott fiir das geknickte
Rohr und den glimmenden Docht hat.

Dialogische Gesten, Haltungen und Bezie-
hungen, die befreien, sind nie besitzergrei-
fend oder erniedrigend. Sie sind einladend,
respektvoll, gewaltfrei, behiitend, beschiit-
zend, tristend und verséhnend. Sie erinnern
real daran, wie sehr das Heil, das aus Gott
kommt, menschliche Wege geht. Wege der
Beziehung, Wege der Begegnung, Wege zum
Mitgehen, Wege des vertrauten Gespraches
wie in der Erzihlung von Emmaus (Lk 24).

Zwei Beispiele von Prasenz
und Dialog

Noch zwei Bespiele aus der Geschichte. Zu-
nichst die missionarische Grundintention
des Franz von Assisi:'? Wir sehen bei ihm vor
allem eine in der Lebenspraxis der Nachfol-
ge gegriindete Haltung der Begegnung mit
dem ,Anderen®; Er umarmte aufSerhalb der
Stadtmauern einen Aussitzigen. Die mittel-
alterliche Stadt war im allgemeinen konzen-
trisch angelegt. Im Zentrum wohnten die
Reichen und Miachtigen, die ,maiores®. Je
weiter man sich vom Zentrum entfernte, des-
to mehr wurde man Teil der kleinen Leute,
der ,minores“. Am Rande wohnten die Bett-
ler. Und ganz aufderhalb, ohne jede Bezie-
hung zum damaligen Sozialgefiige , Stadt”,
lebten die Aussatzigen. Einen von ihnen zu
umarmen bedeutete, ihn aus der Isolation zu
befreien und ins gemeinsame Haus des Le-
bens zuriick zu holen. Es wird bekanntlich
noch von einer anderen ungewoéhnlichen
,Begegnung“ berichtet, der mit dem ,rei-

Renden Wolf von Gubbio®. Die Legende will
es, dass in jener anderer umbrischen Stadt
ein gefahrliches Tier zu Tode gejagt werden
sollte. Franziskus ging zu dem Tier hin,
sprach es an, beriihrte, umarmte und zihm-
te es und machte es so zu einem gern gese-
henen Mitbewohner in der Kommune.

Der wichtigste Ausdruck seiner missionari-
schen Spiritualitit findet sich in der sog.
nicht bestitigten Regel: , Die Briider aber, die
hinausziehen, konnen in zweifacher Weise
unter ihnen [den Muslimen] geistlich wan-
deln. Eine Art besteht darin, dass sie weder
Zank noch Streit beginnen, sondern um Got-
tes willen jeder menschlichen Kreatur (1 Petr
2,13) untertan sind und bekennen, dass sie
Christen sind. Die andere Art ist die, dass sie,
wenn sie sehen, dass es dem Herrn gefillt,
das Wort Gottes verkiinden.“!! In einer Zeit
gewaltsamer Auseinandersetzungen zwi-
schen Christentum und Islam setzt er, un-
geschiitzt und ohne Waffen, auf die verwan-
delnde Kraft der personlichen Begegnung
mit dem Sultan, auf den Dialog des Lebens.
Er gewann mitten in der Schlacht die
Freundschaft des islamischen Fiihrers. Er
war iiberzeugt, dass das Evangelium nur
dann ,ankommen‘ kann, wenn seine Botin-
nen und Boten in der eigenen Schwachheit
die Kraft des Herrn und seines Evangeliums
durchscheinen lassen und die Armut des ir-
dischen Jesus am eigenen Leib tragen.
Durch die Welt ziehen ohne Streit oder Wort-
gefechte* (Franziskus), prasent sein, sich nicht
tiber andere erheben, zuhoren konnen, sich
nicht selber rithmen und sich nichts Uber-
fliissiges aneignen, mehr durch das Glaub-
wiirdige als durch Worte zu predigen — das wa-
ren und sind elementare Formen von Mission
und von Friedensarbeit damals wie heute. Ex-
plizite Verkiindigung und Taufe sind in diesem
Verstindnis dem Lebenszeugnis und dem
,2Untertan-Sein“ nachgeordnet.

Christen sind dazu berufen, mit den anderen
und mit der ganzen Schopfung auf eine neue
Weise umzugehen: Fiir sie gelten nicht hie-
rarchische Strukturen, die auf Autoritdt,



Macht oder Ausbeutung beruhen. Sie ent-
scheiden sich flr gegenseitige Achtung und
Geschwisterlichkeit. Die Entscheidung fiir
das Untertan-Sein bestimmt dieses Mis-
sionsverstandnis ganz entscheidend. Anstatt
die anderen der eigenen exklusiv verstande-
nen Wahrheit oder der politischen Macht des
eigenen ,Lagers” zu unterwerfen, werden die
Briider ermahnt, den anderen, gar den ,,Mus-
limen®, untertan zu sein. Denn Gott selber
zeigt sich in demtitiger Gestalt, erfahrbar in
der Person Jesu. Gottes Demut befahigt, sich
der Gegenwart des Geistes auch unter den
Anhiangern einer anderen Religion zu offnen.
Diese Offenheit und Toleranz den anderen
gegeniiber fiihrt nicht zur Preisgabe der
christlichen Identitdt. Diese Haltung wird ge-
tragen von der Uberzeugung, dass der einzi-
ge und wahre Gott alle Grenzen von Theolo-
gie, Spiritualitait und Kult tibersteigt und
dass die Suche nach ihm und seinem Reich
alle Menschen auf eine gemeinsame Suche
nach Wahrheit und gemeinsamer Verant-
wortung fiir die Schopfung schickt.

Eine dhnliche Spiritualitit der Mission fin-
det sich im Ubrigen bei den sieben im Jahre
1996 in Algerien von Fundamentalisten ent-
fithrten und ermordeten Trappistenménchen
von Tibhirine und bei dem Dominikanerbi-
schof von Oran, Pierre de Claverie, der am 1.
August 1996 von einer Terrorgruppe er-
schossen wurde, zusammen mit seinem mus-
limischen Fahrer. Claverie war tiberzeugt,
dass der Platz der Kirche und der Ordens-
leute an der Bruchstellen zwischen den
menschlichen Blécken sei, tiberall dort, wo
Menschen verletzt, ausgegrenzt und an den
Rand gedringt werden. Er fiihlte sich in Al-
gerien als Ordensmann, Priester und Bischof
am richtigen Platz. Die dialogische Existenz
an Bruchstellen ist fiir ihn der Inbegriff der
Nachfolge und die beste christliche Antwort
auf die wirkliche oder angebliche und von
Fundamentalisten aller Provenienz provo-
zierte Konfrontation zwischen Religionen
und Kulturen. Claverie und die Trappisten
von Tibhirine erinnern daran, dass ,dialogi-

sche Priasenz® heute vielleicht das wichtigste
Zeugnis fiir das Evangelium ist, aber auch
daran, dass die Hoffnung auf Verséhnung an
den zahlreichen Bruchstellen in der heuti-
gen Weltgesellschaft wie auch im Inneren des
Menschen selber ein Weg des Kreuzes und
des Martyriums sein kann.!?

Schluf¥folgerungen:

(1) Aus einer erneuerten Spiritualitit der Be-
gegnung und Relation mit Gott, untereinan-
der und mit den ,,Anderen® und auch mit der
Schopfung kann fiir Christinnen und Chris-
ten jene ,nachhaltige“ Solidaritit erwachsen,
in der wir uns gemeinsam fiir einen neuen
Himmel und eine neue Erde einsetzen. Be-
freiung der Armen und Solidaritat ist niemals
allein eine ,Leistung®. Wahre Solidaritat ist
vielmehr die Frucht einer neuen Art von Be-
gegnung, von Wahrnehmung der Wirklich-
keit, einer neuen Kultur des Horens, des Ge-
horsams gegen den Geist des Herrn. Wahre
Solidaritit entsteht aus der Berithrung mit
einer neuen Wirklichkeit, die der Geist Got-
tes schenken kann, aus der Verwandlung, die
eine Frucht wahrer Begegnung ist.

(2) Die Orden und anderen geistlichen Ge-
meinschaften miissten wie ‘Laboratorien’ fiir
eine Kirche sein, die in der schopferischen
Prasenz des Geistes gerade in einer pluralen
und religiés mehrsprachigen Welt ihre klare
Identitdt behalt, gleichzeitig aber zum Zei-
chen ihrer neuen Missionaritit auch dialog-
willig und dialogfahig bleibt. Es zeichnet sich
immer deutlicher ab, dass Mission, die sich
der Ankunft des sich trinitarisch-mitteilen-
den und darin selbst ‘missionarischen’ Got-
tes bei den Menschen selber verdankt, prin-
zipiell dialogisch sein muss. ,,Dies bezeich-
net eine Dynamik, eine Bewegung auf Trans-
formation hin, in der auch alle Beteiligten
sich selber verandern. Wo aber Menschen
sich dieser Gotteserfahrung stellen, aus der
jede menschliche Teilhabe an ‘Mission’ ihren
Ursprung haben muss, wo immer Menschen




(o,

in Wort, Sakrament und Leben die Gegen-

wart Gottes feiern und bezeugen und in hei-
lenden und befreienden Begegnungen ein-
ander den Raum verschaffen, in dem sie zu
der Fiille des Lebens heranwachsen konnen,
zu der alle Menschen und die gesamte Schop-
fung berufen sind, da bricht die Wirklichkeit
Gottes an, sein Reich.“1?

(3) Eine Katholische Kirche, die wirklich
,Weltkirche® und damit ,communio® und
,Laboratorium des Dialogs* ist, kann ein Pro-
gramm anbieten, das verséhnt und heilt und
statt Mauern Briicken baut. Sie wére dann
die in Christi Menschwerdung bereits Gestalt
gewordene Realutopie von der universalen
Versohnung, vom Frieden fir alle und von
der Zusammenfithrung unterschiedlicher
Wirklichkeiten in eine neue Einheit. Dieses
Programm, von dessen voller Realisierung
wir natiirlich immer weit entfernt bleiben
werden, konnte das Modell fiir eine mensch-
liche Globalisierung werden, mit dem Ziel —
wie es Papst Johannes Paul II. immer wieder
gesagt hat — der Globalisierung des Profits
und des Elends, eine Globalisierung der So-
lidaritit entgegenzusetzen.14

(4) Mir sagte einmal eine kontemplative Or-
densfrauim Kongo: ,,Du kannst nur das evan-
gelisieren, was du auch von Herzen liebst.”

P. Dr. Hermann Schaliick OFM ist Prasident
von Missio Aachen.

* Vortrag gehalten am 31. Marz 2005 in Madrid, am
ITVR — Instituto Teologico de Vida Religiosa der
Universitit Salamanca. Original in Spanisch.
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