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Der uns lebendig
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Ordensleben auf verbindlichen Wegen

der Erneuerung

Zur bisherigen Arbeit des AK Ordenstheologie

ehr geehrte, liebe Schwestern und Brii-
der in der gemeinsamen Berufung!

Vorstellung von Gruppe und
Thema — Entwurf

Eine Gruppe macht sich auf den Weg:
der AK Ordenstheologie

Heute morgen zu IThnen sprechen zu diirfen,
ist mir eine Ehre. Ich danke Ihnen fir die
Einladung dazu. Wir, Stefan Kiechle und ich,
stehen hier als Mitglieder des Arbeitskreises
Ordenstheologie, der 1998 vom damaligen
Leiter des IMS, P. Clemens Schaupp, ins Le-
ben gerufen worden ist. Vertreterinnen und
Vertreter verschiedener theologischer Diszi-
plinen und / oder ebenso unterschiedlicher
geistlicher Gemeinschaften treffen sich etwa
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dreimal im Jahr (wenigstens) fiir die Zeit ei-
nes Arbeitswochenendes. In zwei Ordens-
symposien und zuletzt auf der Versammlung
der Ordensoberinnen in Freising (dort konn-
ten wir zwei Tage thematisch gestalten) ha-
benwir die Ergebnisse unseres gemeinsamen
Nachdenkens vorstellen kénnen: das erste
zum Thema ,refounding®, das zweite ging
iiber ,Lebensentscheidung®.

Wer wir sind und wie wir vorgehen

Im deutschsprachigen Raum Ordenstheolo-
gie zu betreiben, klingt fast ein wenig luxu-
rigs. Nur wenige finden hier den Bereich des
Ordenslebens anscheinend noch bedenkens-
wert. Anders ist dies im siideuropdisch/la-
tein- wie auch nordamerikanischen Raum.
Dazu haben sowohl die Idee des Refounding,
neue Strukturen des Ordenslebens wie auch
die kleine, aber rithrige Fakultit der Clareti-



ner in Rom beigetragen. Unser Bemiihen in
der Gruppe ist es, Themen ganzheitlich an-
zugehen (in der Vielfalt der anthropologisch-
theologischen Disziplinen), sie in Gemein-
schaft zu behandeln und auch Gemein-
schafts-Erfahrung einflieRen zu lassen.! Wir
sind dankbar fiir diese Miglichkeit —was sich
auch darin zeigt, dass die Mitglieder fiir die
Arbeitseinheiten ihre freie Zeit investieren.
Wir sind zur Zeit 14 Personen. Um Ihnen ein
wenig die bunte Vielfalt der Gruppe aufzu-
zeigen, hier 4 Namen und Aufgaben:
¢ Anneliese Herzig — promovierte in Or-
denstheologie, Generaloberin der Mis-
sionsschwestern vom Heiligsten Erloser
¢ Joachim Schmiedl — Schénstatt-Pater,
Professor fiir Kirchengeschichte
¢ Hans Zollner — Jesuit und Professor flir
Psychologie an der Gregoriana
¢ Claudia Edith Kunz — Fachfrau fiir bene-
diktinische Tradition und Referentin der
Bischofskonferenz fiir Ordensfragen

Gliederung: Refounding und Lebensent-
scheidung miteinander verschrankt —
Symptome radikaler Wandlung

Das Thema Vielfalt fithrt mich bereits hinii-
ber zur inhaltlichen Darstellung unserer bis-
herigen Arbeit. Ich versuche, die beiden The-
men Refounding und Lebensentscheidung
miteinander zu verschranken. Sie haben vie-
le Bezugspunkte. In beiden geht es um das,
was wir uns gerade fiir unseren Bereich drin-
gend wiinschen: Erneuerung sowohl auf der
gemeinschaftlichen wie auch auf der per-
sonlichen Ebene. Inspirierend war fiir mich
die Lektiire des Instrumentum Laboris fiir
den im November 2004 in Rom durchge-
fiihrten Ordenskongress.?

Hier wird mitten im Dokument (IL 46) nach
einer sehr ernsten Bestandsaufnahme began-
gener Fehler und mit Hinweis auf die in den
Personen liegenden Grenzen unserer Insti-
tute fest gestellt: ,Aus diesen Griinden iiber-
steigt die programmatische Vision, wie sie in
unseren Dokumenten dargelegt ist, oft die re-
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alen Moglichkeiten, und sie bleibt in den An-
fingen einer unrealistischen Utopie stecken.
Das bringt innere Unruhe und Frustration
hervor. Feierliche theoretische Proklamatio-
nen und eine Sprache, die weit weg ist vom
taglichen Leben, enthiillen mehr die Tiicke
der Welt als die evangelische Wahrheit.”

Ganz werde ich dieser Falle wohl auch nicht
entgehen. Unsere Gruppe hat, eben damit es
nicht zu abstrakt wird, beim Symposion ,Le-
bensentscheidung® wie auch jetzt in Freising
bei den Ordensoberinnen das Thema einge-
leitet mit Kurzbiografien von ausgetretenen
Mitgliedern. Es wird Thnen nicht schwer fal-
len, diese Frage mit konkreten Gesichtern zu
verbinden, mit Wegen, mit langsam sich kla-
renden Motiven und Horizonten, aber auch
mit viel Ungeldstem. Komplexe Symptome
stehen dahinter: Wir sind Zeugen einer rapi-
den Verinderung der Innenlandschaft unse-
rer Gemeinschaften, der unsere Lebensform
tragenden inneren Motive und des gesell-
schaftlichen Kontextes bzw. Menschenbildes,
mit dem wir korrespondieren. Schaut man
sich die bisherige Lebensgeschichte derjeni-
gen an, die an unsere Tiir klopfen, so wird

Der Beitrag von Prof. P. Dr. Paul
Rheinbay SAC dokumentiert ei-
nen Impulsvortrag fiir die Mitglie-
derversammliung der Vereinigung
Deutscher Ordensobern (VDO),
gehalten am 6. Juni 2005 in Wiirz-
burg.

Mit Publikationen, die Ausdruck
des hier dargestellten Neuauf-
bruchs in der Ordenstheologie
sind, beschdftigt sich auch der
Buchbericht von Prof. Dr. Margit
Eckholt in der vorliegenden Aus-
gabe der Ordenskorrespondenz ab
S. 487, Mehrere der dort rezen-
sierten Biicher sind aus der Arbeit
des Arbeitskreises Ordenstheolo-
gie entstanden.
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der Wandel vollends offenbar. Wir konnen
und wollen nicht daran vorbei sehen, dass es
hier um einen Sturm geht, der die Landkar-
te unserer Kloster schon verkleinert hat und
an noch vielen unserer Einrichtungen zer-
ren und ritteln wird.

Das romische Ordenspapier beschreibt sehr
vorsichtig: Dieses Neue ,,...zeigt sich in Hal-
tungen, die toleranter gegeniiber Verschie-
denheit sind und zentrierter auf das Subjekti-
ve, zugleich weniger daran interessiert, eine
lebenslange und definitive Lebensbindung ein-
zugehen. Alles wird relativ unter dem Einfluss
von Emotionalitit und Vorldufigkeit.” (IL 36)
Diese Herausforderungen sind Ihnen be-
kannt. Ich mochte die zugrunde liegende
Grofdwetterlage zunachst nur kurz skizzie-
ren, mit bewusst wohlwollendem Akzent auf
den sich darin bietenden Chancen. Dann soll
ein Blick in die biblische und theologisch-spi-
rituelle Tradition sowie auf konkrete Unter-
scheidungswege Hilfen anbieten, wie wir viel-
leicht Erneuerung nicht machen, jedoch sen-
sibel anstofRen und begleiten kénnen.

Ordensleben in der Spannung
zwischen Ich und Wir
— der Kontext

Wende zum Subjekt: Gewinn- und Ver-
lustrechnung

Die Wende zum Subjekt ist unumkehrbares
Faktum, jedoch wohl in unseren Kopfen und
Gemeinschaften noch langst nicht eingeholt.
Diese Entwicklung nimmt und gibt, sie hat
Verlierer und Gewinner. Aber auch: sie ldsst
manches klarer erkennen. Von ersten Ge-
spriachen mit Eintritts-Interessenten bis hin
zum Umgehen mit Berufungskrisen nach -
zig Jahren Ordensleben haben wir es mit dem
berechtigten Streben nach Freiheit und
Autonomie des Einzelnen zu tun.

Dieser Blickwinkel nimmt weg: ein selbst-
verstandliches Eingebundensein in Gemein-

428

schaft, eine damit verbundene Geborgenheit
in einem nicht hinterfragten metaphysi-
schen Bezugsrahmen als grofRe Sinngestalt,
den einheitlichen Lebensentwurf (der als
Konstrukt erscheint), die gelassene Ruhe des
ein fur alle Mal gefundenen Weges.

Als Gewinn lief3e sich hinweisen auf die fiir
unser Leben schon immer unverzichtbhare
Forderung nach Authentizitat und Ehrlich-
keit, nach dem Héren auf das eigene Innere,
nach kritischer Distanz gegeniiber jeder an-
gemafdten Autoritit, nach auch in Bindung
einzuriumender Freiheit, das Verstehen von
Erneuerungsprozessen wie auch individuel-
len lebenslangen Suchwegen als ,normalen®
Lebenszeichen, der Mut zum Erproben von
neuen Strukturen.

Entscheidung furs Leben: Konstrukt oder
,Bitte unserer Existenz®?

Die damit aufgegebenen Spannungen liegen
auf der Hand. Wie gelingt es, Individuum und
Gemeinschaft in eine gegliickte Balance zu
bringen? Wie lasst sich nicht nur die recht-
liche, sondern auch die emotionale Bindung
eines Mitglieds an die Gemeinschaft ,standig
erneuern”, wie gewinnt Gemeinschaft eine
Identitdt, in die hinein es sich in Freiheit und
Wiirde zu investieren lohnt?

Die Verlustmeldungen eines {iberzogenen
Subjektivismus machen deutlich, dass Sehn-
sucht nach Gemeinschaft (oft gleichzeitig und
in Personalunion mit kritischer Distanz zu ihr)
zum Wesenskern, zur Wahrheit des Menschen
gehort. Theologisch dazu weniges spiter. In al-
ler zu lebenden Vielfalt und Briichigkeit bietet
sie das Versprechen, die Sehnsucht des Men-
schen ganz ausfiillen zu konnen — ein Leben
lang, wenn er sich bereit ist, darauf einzulas-
sen. Es geht ums Ganze, den Wesenskern. Nur
von hier ldsst sich auch heute noch Bindung
an und Leben in einer Gemeinschaft als , Bit-
te unserer Existenz“verstehen. Uberwindet der
Mensch seine heutige Bindungsangst, so ist er
nach wie vor in der Lage, seiner Berufung ei-
ne giiltige, konsistente duflere Form zu ver-



leihen. Nattirlich gibt es hier viel Unverfiigha-
res in der Lebensgeschichte, in der Entwick-
lung der Gemeinschaft, in den beiderseits ge-
gangenen und verweigerten Schritten der Rei-
fung und Erneuerung. Und natiirlich heifst das
nicht die Riickkehr zum Uberlebten, Erstarr-
ten. Aber es bietet eine Grundlage dafiir, dass
Ordensleben von der menschlichen und ge-
sellschaftlichen Seite nicht ad absurdum zu
fithren ist; dass wir es hier mit einem kostba-
ren Gut zu tun haben, fiir das sich ein totales
Engagement lohnt, auch wenn dieses einen
Weg ins Ungewisse bedeutet. Dies gilt fiir eine
Gemeinschaft, die sich auf den Prozess der
Neugriindung einlasst wie auch fur denjeni-
gen, der in Unsicherheit und Vertrauen dahin
kommt, sich zu binden — sei es fiir Zeit oder
sei es flirs ganze Leben.

Gott in der Krise — Nachfol-
ge-Impulse aus Schrift und
spiritueller Tradition

Der in der Menschwerdung sich veran-
dernde Gott Jesu Christi

Fiir Erneuerungs- und Umkehrprozesse ist
die Frage wichtig, was diese denn mit dem
Gott, der uns ruft und auf den wir bauen, zu
tun haben. Es lisst aufhorchen, wenn der
Prophet Jeremia in seiner Not, stindig Un-
heil verkiinden zu miissen und dadurch im
eigenen Volk mehr und mehr zum Auflen-
seiter zu werden, Gott entgegen klagt: ,Du
hast mich betort, Herr, und ich lief mich be-
toren!“ (Jer 20,7) Ist hier nur eine Rede von
Gott in anthropomorpher Weise gefiihrt oder
ist Gott gar nicht der Unwandelbare, der Fels
in der Brandung, so wie er als Bild in vielen
Herzen und Képfen existiert? Die Antwort auf
diese Frage ist gerade flir die Wandlungszeit,
deren Zeugen wir sind, entscheidend: ent-
weder liegt die Verinderung, die Umkehr nur
bei uns und wir haben an einer fest gefiigten
Idealform (Vollkommenheit) fest zu halten
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oder aber wir ndhern uns — als Menschen ge-
schaffen nach dem Bild Gottes — Seinerm We-
sen mehr an, wenn wir Suchende, Stolpern-
de bleiben.

Natiirlich fillt Thnen hier als theologisches
Existential fiir uns Christen die Inkarnation
ein. Aber ist sie wirklich Dreh- und Angel-
punkt unseres Bildes von Gott? Wenn der Lo-
gos Fleisch wird, so bewegt Gott sich ja wirk-
lich auf den Menschen zu. Und zwar in einer
ganz bestimmten Richtung: Er halt nicht
fest, er verldsst seine Gottheit, vergibt sich
Seiner selbst, wird Mensch, Dienender, sich
Verschenkender (vgl. Phil-Hymnus). Das ist
nicht die Unverianderlich- und Ewigkeit, die
gerne mit Gott verbunden wird — natiirlich
auch kein pantheistisches Missverstandnis
eines mit dem Wachsen und Werden der Na-
tur identischen Gottes. Freilich, letzteres ab-
zuwehren, hat sich unsere Tradition stets ge-
miiht; weniger jedoch darum zu zeigen, dass
menschliches Reifen, auch mogliche Briiche
und von uns ,,Scheitern® Genanntes, im auf
den Menschen zu gehenden Gott seinen Ur-
sprung haben kann. Dies ldsst sich auch an
dem schonen spirituellen Motiv der Sehn-
sucht verdeutlichen. Des Menschen Sehn-
sucht nach Gott ist Konsequenz des uner-
fulllten, auf Gott, auf den Unendlichen, hin
ausgelegten Herzens. Aber hat nicht auch
Gott Sehnsucht nach dem Menschen? Gera-
de die Verlorenheits-Worte in den lukani-
schen Gleichnissen (vgl. Lk 15) werden von
der spirituellen Tradition darauf hin gedeu-
tet, dass Gott sich in Jesus Christus aufmacht,
getrieben von der eigenen Sehnsucht, den
Menschen zu suchen.

Diesem Gott, der nicht in Ruhe lasst, sind wir
in zwei biblischen Themenfeldern nach ge-
gangen. In den Exils- und Tempelsneugriin-
dung — Geschichten des AT sowie in Beru-
fungs- und Heilungs-Erzihlungen des NT.
Das Erkenntnis leitende Interesse lieR uns
fragen nach dem Gott, der hinter diesen Men-
schengeschichten steht, nach dem Verstand-
nis von Ruf und Antwort, von Bestindigkeit,
Treue sowie Scheitern und Neubeginn.

'
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Exil: Verschleppung, Fremde, Integration,
Kernung, Neubeginn im Kleinen

Wieder ist es der schon oben erwédhnte Pro-
phet Jeremia, der seinem Volk eine unglaub-
liche Botschaft zu kiinden hat. Er, der Israel
durch die Wiiste gefithrt hat, heraus aus Skla-
venhand, Er wird zulassen, dass dieses Sein
Volk verschleppt wird in Feindesland, in die
Zerstreuung, dass Sein Tempel zerstort wird.
Jeremia identifiziert sich mit dem von Gott
geschlagenen Volk bereits in vorexilischer
Zeit, wird zur Figur des Leids, ganz dhnlich
wie spiter der Gottesknecht bei Jesaja. In der
Wegfithrung durch Nebukadnezar im Jahr
587 bewahrheitet sich diese von vielen wohl
nicht fir moglich gehaltene Botschaft: das
Bisherige wird bis in den Kern hinein ver-
nichtet, zerstort.

Und es beginnt die harte Arbeit der Sinnge-
bung. Wie kann dies geschehen? Auf der ei-
nen Seite Gott: Ist er der, der nicht nur Licht,
sondern auch Finsternis schafft? Auf der an-
deren Seite der Mensch: Umkehr und Schuld-
eingestindnis fithren in der radikal verdn-
derten Situation dazu, dass Israel nicht
untergeht, vielmehr zu einer Solidarge-
meinschaft zusammen wichst, die fahig ist,
einen Neubeginn zu wagen.

Konnen wir uns hier wieder finden? Von uns
tiberwiiltigenden Entwicklungen eingeholt
und in die Fremde gefiihrt? Aufgefordert, un-
ser Eigentliches neu zu sehen, menschlich Be-
deutsames zu integrieren? Wie weit hat Israel
sich an seine neue Umgebung angepasst, sich
in sie integriert? Es ist dies eine Spannung. Die
zerstreute Gemeinde findet zusammen in der
Erinnerung und konzentriert sich, verwesent-
licht sich im Glauben an den einen Gott, der
bei aller Katastrophe ihnen nicht genommen
werden kann. Andererseits gibt es weitgehen-
de Bestrebungen, die Kultur der Fremde zu as-
similieren, denken Sie etwa an die theologisch
aufgenommene und fruchtbar gemachte Figur
der Weisheit. Dies erweckt jedoch auch Wider-
stinde, so dass der Aufforderung des in Jeru-
salem gebliebenen Jeremia (29,5-7) nicht
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nachgekommen wird, sich in der Fremde ein-
zurichten, Partnerlnnen aus der Fremde zu
heiraten und mit ihnen Familien zu griinden,
fir das Wohl des Verbannungslandes und das
seiner Einwohner zu beten und damit das Got-
teshild zu universalisieren. Trotzdem horen
Propheten nicht auf, fiir Offenheit gegentiber
dem Neues schaffenden Gott (neues Herz, neu-
er Tempel) zu werben. Er macht die Riickkehr
moglich — jedoch nicht in alten Glanz und
Herrlichkeit, sondern als Kleingemeinschatft,
der weiterhin eine Zukunft von Unterdrii-
ckung und Fremdherrschaft bevor steht.

Ich glaube, diese Bilder unserer Miitter und
Viter im Glauben lassen sich auf das Bem-
hen eines Refounding von Gemeinschaft wie
auch persinlicher Berufung hin fruchtbar
machen. Exodus (,,in der Wiiste Geborene®),
Exil (,umgestofRene Parfiimflasche®) wie
auch Neubeginn und Diaspora zeugen von
einer grofen Kraft, in Bewegung zu bleiben.
Sich von einem Gott fithren zu lassen, der
zuerst sich immer wieder als der ganz Ande-
re, Uberraschende, ja Umstiirzende erweist.

Nachfolge als lebenslanger Umformungs-
prozess

Zu einem vergleichbaren Ergebnis kamen wir
beim Blick auf Berufungs-, Nachfolge- und
Heilungsgeschichten im NT. Hier liegt zu-
nichst besonders bei den Synoptikern der Ein-
druck nahe, dass sich Ruf, Heilung, Umkehr,
Gesundung, Nachfolge-Entscheidung, alles
wie in einem Blitz vollzieht. Liest man jedoch
die Geschichten im Licht der dsterlichen Er-
fahrung, in dem sie ja auch geschrieben wur-
den, so wird genau so blitzartig klar, dass es
sich hier um Entwicklungen mit vielen Kur-
ven und Schwierigkeiten handelte. Zunéichst
bedeutete Nachfolge in jedem Fall einen tota-
len Bruch mit der bisherigen Lebenswirklich-
keit. Dazu kommt, dass in vielen Geschichten
und oft auch in versteckten Hinweisen inner-
halb dieser Geschichten deutlich wird, wie sehr
Nachfolge-Entscheidungen angefochten und
bedroht sind. Natiirlich fallt uns dazu Petrus



ein, jedoch sei auch Judas erwihnt, an dem
wohl die ntl. Gemeinde ihre Erfahrung von
Scheitern und Untreue so etwas wie ,,abarbei-
tet”, oder auch die vielen Entschuldigungs-
und Verhinderungs-Gleichnisse.

Und, das war fiir mich am tiberraschendsten,
die Vokabel ,Versuchungen“ zeugt davon,
dass auch der Glaube Jesu angefochten war,
nicht nur in der Wiiste, sondern auf dem gan-
zen Weg nach Jerusalem. ,Ihr seid die, die
mit mir ausgehalten haben in meinen Ver-
suchungen.” (Lk 22,28)

Worin besteht dann Vollkommenheit in der
Nachfolge? Paulus wiirde heute vielleicht von
einem lebenslangen Nachfolge-Projekt spre-
chen, einem standigen Sich-Einschalten in
das Sterbe- und Auferstehungs-Geheimnis
Jesu. Sowie die Erfahrung von Auferstehung,
neuem Leben unverfiigbar ist, so wohl auch
die Treue zum Weg, die Teilnahme an der
»pistis* Jesu, an seinem Abba-Glauben.

Der Ausrichtung Jesu Christi folgen

Wir schauen aus einer sich radikal verdn-
dernden gesellschaftlichen und kirchlichen
Situation auf den Grund des Ordenslebens und
begegnen in diesem Grund einem lebendigen,
handelnden, (sich) verindernden und dabei
sich treu bleibenden Gott in Jesus Christus.
Unsere Lebensform setzt eine Entscheidung
voraus, die sich als Ganzhingabe in Jesus
Christus formulieren ldsst. In Z/am ist die Wiir-
de des Menschseins offenbar geworden; unse-
re evangelischen Rite schalten uns ein in Sei-
nen Lebens- und Glaubensweg; unsere ver-
schiedenen Gemeinschafts-Charismen stellen
im Miteinander des Leibes Christi Sein Leben
dar; wir gehen darin /Am kontemplativ und
handelnd nach. Tod und Auferstehung Jesu,
Sein Entwicklungs- und Reifungsweg gibt un-
serer Reifung nicht nur Berechtigung, son-
dern hochsten Sinn. Jesu Weg aber fiihrt in
die Entdufierung der je grofderen Liebe.
Perfectae Caritatis, die nie perfekt, stets neu
herausgefordert ist. Daraus folgt: Vollkom-
menheit ist in der Liebe gegeben, die sich zu-
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erst selbst geliebt, beschenkt weif. In der Lo-
gik dieser Liebe liegt das Sich-Geben, liegt die
freie Wahl des Kleinen und Begrenzten. So
wie Gott sich in Freiheit begrenzt und bindet
und darin zum Leben fiir alle durch bricht,
so liegt jedes Menschen Moglichkeit zur Fiil-
le eben genau darin, im gewiahlten Teil das
Ganze zu finden. Die Annahme des Todes be-
deutet hier im Nachgehen Jesu die Annahme
der menschlichen Begrenztheit, die allein die
Moglichkeit zum Ganzen in sich tragt.

Timothy Radcliffe, ehemaliger Generalobe-
rer der Dominikaner, machte auf dem Or-
denskongress in Rom daraus ein flammen-
des Pladoyer, sich wieder radikaler auf eine
Lebensform der Ungewissheit einzulassen,
des sich verflighar Machens fiir Neues, des
sich in die Hiande anderer Gebens nach dem
Beispiel Jesu: ,Das ist mein Leib fiir euch.”
Er ist tiberzeugt, dass ein solcher Lebensstil
Menschen zu einem zuversichtlichen Su-
chen ermutigt, in ihnen die Frage nach dem
Ganzen, nach Sinn, wieder frei legt. Dies ent-
spreche der Suche nach innerer Heimat in-
mitten einer mobilisierten, hauslosen Welt.?

Jesus Christus offenbart Gott als Ge-
meinschaft

Zur Christus-Offenbarung dessen, was der
Mensch im Wesen ist, gehort Gemeinschaft.
Glaube ist Beziehung mit dem Urbild der
gegenseitigen liebenden Hingabe zwischen Je-
sus und seinem und unserem Vater. In dieser
Beziehung, die lebendig, dynamisch ist, die
Vielfalt nicht nur duldet sondern erméglicht
und will, findet sich der Mensch als ein We-
sen des Dialogs. Die Spannung zwischen In-
dividuum und Gemeinschaft ist somit Grund-
lage des (Ordens-)Lebens und darf nie auf Kos-
ten eines Pols aufgehoben werden. Das be-
deutet immer wieder auch die ehrliche Frage,
in wie weit gelebte Individualitit in unseren
Gemeinschaften immer noch mit Angst be-
setzt ist; und umgekehrt, wie viel Miithe wir in
aller Arbeit darauf verwenden, gemeinsame
Wege zu gestalten, Konsens herbei fiithren,
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Zeit fiireinander haben, mutig schwierige Ver-
haltensweisen ansprechen. Die Liste liefde sich
hier beliebig verlangern. Die positive Wertung
von Vielfalt, Differenz, Ideenreichtum und
Charismen fordert eine aquivalente Vernet-
zung, Austausch, leidenschaftliches Engage-
ment im Bauen von Communio-Strukturen.

Refounding: Prophetie und
Unterscheidung

Uberleitung: Die Gender-Perspektive

In der Vielfalt der bereits angesprochenen
Themen ist uns als Arbeitsgruppe oft aufgefal-
len, dass wir als Frauen und Manner in geist-
lichen Gemeinschaften aus sehr differenten
Blickwinkeln auf unser Leben und die anste-
henden Fragen schauen. Es ist vielleicht in die-
ser Mannerrunde gut, uns explizit bewusst zu
machen, dass der Umbruch der Frauenge-
meinschaften radikaler und folgenreicher ist
als bei uns, als wir uns das denken. Denn die
Ursachen fiir ausbleibende Berufe und damit
sterbende Gemeinschaften setzen tiefer an. Die
Institutionen der Frauengemeinschaften ha-
ben in vielen Fillen nicht Schritt gehalten mit
den Individualisierungs-, Bildungs-, und
Emanzipations-Schiiben der letzten Jahr-
zehnte. Die Folge ist, dass die Gemeinschaften
nichtals Ort gesehen werden, an dem eine Frau
selbst verantwortlich und in der durch frauli-
che Werte gekennzeichneten Bindung an Ge-
meinschaft leben und arbeiten kann. Inwieweit
hier mannliche Bevormundung lange Zeit ei-
ne Rolle gespielt hat, sei nur als nicht zu ver-
gessende Frage angesprochen.

Eine Neugriindung hier bedarf jedenfalls
dringend einer Gemeinschaftsform auf dem
Stand heutiger Lebensmoglichkeiten von
Frauen. Sie sollte diesen den Raum geben, ihr
Selbstverstindnis nicht nur vom Funktionie-
ren im karitativen Dienst her zu beziehen. Es
mag gut sein, dass Fahigkeiten wie Empathie,
Zartlichkeit und Kraft, Hochachtung der All-
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tagskultur, Solidaritit, bleibende Sehnsucht
nach Sinn auch fiir uns in unserem Miihen
um Erneuerung und Neugriindung bedeutsa-
mer sind, als wir es bisher geglaubt haben.

Neugrindung in Lateinamerika

Damit wollte ich die Briicke, nach dem hib-
lisch-systematischen Teil, zum Thema Neu-
grilndung bauen. Das damit verbundene An-
liegen wird Thnen allen ja nicht unbekannt
sein. Ich maéchte es hinein stellen in den la-
teinamerikanischen Kontext, weil es hier,
stirker als etwa in Nordamerika oder Euro-
pa, mit Exfahrung und Leben verbunden ist.
Es gab dort ein Suchen nach neuen Formen
des Ordenslebens, ganz stark zunachst in der
Phase von Medellin 1968 bis dem Fall der
Mauer in unserem Land, der fiir die mit der
Befreiungstheologie verbundenen Entwick-
lungen eine Zeit des Riickgangs einleitete.
Seit dem Jahr 2000 hat das Miahen um Er-
neuerung durch einen konziliaren Prozess
des Ordenslebens wieder an Kraft gewonnen.
Das Wort ,,neu griinden®, ,re-founding®, ,re-
fundar macht deutlich, dass es nicht um
Flickarbeiten geht. Gemeinschaften stellen
sich vielmehr hinein in das Wirken des Geis-
tes, das am Anfang der Griindung Neues be-
wirkt hat. Es gehoren dazu der Glaube an
Gottes Handeln im Chaos, an die Maglich-
keit des Zusammenwirkens von Prophetie,
Amt und Pragmatik, die Bereitschaft an an-
derem Ort unter oft viel &rmeren und einfa-
cheren Umstédnden neu zu beginnen. Wie je-
de christliche Reform ist auch diese orien-
tiertan den Anfingen der Kirche, an der apos-
tolischen Zeit, an vor-volkskirchlichen
Strukturen. Bilder aus Schrift wie spirituel-
ler Tradition wie Exil (s.0.) und dunkle Nacht
helfen die Situation zu deuten. Wichtig ist
im lateinamerikanischen Kontext, dass der
Impuls dazu nicht nur aus dem Inneren der
Herzen und der Gemeinschaften kam. Der
Ort der Theologie sind auch hier die Armen,
die das Zeugnis und die Solidaritat der Ox-
densleute brauchen und zu einer Umorien-



tierung, zu einer Dezentrierung, zum Gehen
andie Rander der Gesellschaft ermutigen. Sie
waren und sind gewissermafien die Auftrag-
geber, das Wofiir dieses massiven Seiten-
wechsels, in dem nicht Quantitit, sondern
Qualitat, nicht Sicherheit, sondern tigliche
Suche, nicht die Festung, sondern das Zelt,
nicht das Leben nebeneinander, sondern
Communio in Verbindlichkeit angesagt sind.
4Wir spiliren immer ofter das Bediirfnis nach
einer intensiven, kontemplativen Erfahrung,
gelebt inmitten der Qualen und Hoffnungen
des Volkes, besonders der schwichsten und
unbedeutendsten. Ein neues Paradigma des
geweihten Lebens ist dabei, sich wiederher-
zustellen — geboren aus dem Erbarmen fiir
die Geschadigten und Geschlagenen der Er-
de.” (IL 73)

Dass hier nicht alles ideal ist, versteht sich
von selbst; jedoch auch, dass im lebendigen
Vollzug hier mehr Mut und Sendungsbe-
wusstsein anzutreffen ist als noch bei uns. Na-
tiirlich sind irreale Hoffnungen fehl am Plat-
ze; jedoch, es handelt sich in vielen Fillen um
ein authentisches Sterben und Auferstehen,
also um eine gemeinschaftliche Teilnahme
am Pascha-Mysterium Jesu. Es geht wohl da-
rum, nicht in einer kritisch-distanzierten
Haltung stehen zu bleiben, sondern aus ge-
lebten Erfahrungen zu lernen. Wir kénnen
nicht ,,aus einem sterbenden Paradigma her-
aus diese Zukunft bauen, bevor sie geboren
wird, Es wére gut, die Fahigkeit wieder zu ge-
winnen flir eine wirkliche Revitalisierung der
vorgeschlagenen Modelle, und dabei zu ak-
zeptieren, dass man vorangeht mit zerbrech-
lichen und provisorischen Lisungen, ochne al-
les im Voraus bestimmen zu wollen.* (IL 57)

Konsequenzen und die Frage: Flur wen?

Was braucht es dazu:

¢ Menschen, die bereit sind, aus schopferi-
scher Treue zum Charisma des Ursprungs
neue Wege zu gehen.

¢ Wohl nicht das Mitgehen der ganzen Ge-
meinschaft, jedoch von ihrer Seite aus
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Unterstiitzung, Begleitung und Vernet-
Zung.

Das schon angesprochene Zusammen-
Wirken von prophetisch nach vorne
schauenden Mitgliedern, von Verantwor-
tungs-Tragern und von niichtern-prag-
matischen Organisatoren.

Die lebendige Verbundenheit mit Menschen
auflerhalb unserer Gemeinschaften, die
verstehen, worum es uns geht, und die von
uns erwarten, dass wir unsere Berufung le-
ben, Sauerteig zu sein und zu werden.
Das will anders herum sagen, dass der Man-
gel an Nachwuchs nicht zum bestimmenden
Motiv werden kann, deswegen jetzt auf , Teu-
fel komm raus“ Neues zu experimentieren.
Es bedarf der Demut im wahrsten Sinne des
Wortes, der Antwort auf die Frage: ,, Wem wol-
len wir dienen?*

Hier klingt ein eng damit verbundenes The-
ma an, das personliche, aber wichtiger noch,
das gemeinsame Unterscheiden der Geister,
der uns bewegenden Regungen. Um dies
fruchtbar tun zu konnen, ist die gemeinsame
Grundausrichtung unverzichtbar. Sei es, dass
der einzelne seine Hingabe an Gott unabhin-
gig von zukiinftigen Entwicklungen erneuert;
sei es, dass die Gemeinschaft unabhingig von
der noch zu treffenden Entscheidung sich zu
ihrem Grundauftrag bekennt. Dann jedoch ist
es wichtig, heraus zu finden, wohin der Geist
bewegt. Da der Geist in allen lebendig ist, in
nach vorne ziehenden wie in riickhaltenden
Charakteren, in Mitgliedern mit Leitungsver-
antwortung und solchen ohne, in den Képfen
und Herzen, in der konkreten Situation und
in der zu treffenden Wahl, gilt es, alle diese
Elemente so deutlich wie méglich in den Blick
zu nehmen und sich diesen Blick nicht ver-
bauen zu lassen durch vorschnelle Urteile, Be-
einflussungen, Stimmungen, Angste, Lobby-
arbeit, Torschlusspanik etc. Wichtig ist dabei
gerade der aus der ignatianischen Praxis be-
kannte Rhythmus von Gesprich, Stille und
Gebet. Fragen, die bei jeglichem Erneuer-
ungsprozess sehr frith zu klaren sind, betref-
fen die Rolle des Oberen, die Elemente der zu
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treffenden Entscheidungen und der Umgang
mit denen, die sich am Ende nicht der Mehr-
heit anschlieffen konnen — dass diese nicht zu
Verlierern werden, sondern in den Gesamt-
prozess eingebunden bleiben.

Es sind nicht alle Propheten, es sind
nicht alle Obere...

Schauen wir nun noch etwas niher auf zwei
wichtige Personengruppen im Vollzug von
Neugriindung und Erneuerung, die Prophe-
ten in unserer Mitte und die Leitungs-Mit-
glieder.

Dass es prophetische Menschen mitten un-
ter uns gibt, ist ein Zeichen der Geistes-
gegenwart. Sie sind sensibel fiir das Leben
der Gemeinschaft aus ihren Quellen, geben
sich nicht zufrieden mit vorschnellen Kom-
promissen, deuten hin auf Ungerechtigkeit
und Liige, sind oft Verletzte aus Liebe, auch
deswegen am Rande der Gemeinschaft Ste-
hende. Sie sind — jedenfalls innen — héchst
zerbrechlich, deswegen kommt ihr Wort
nicht aus menschlicher Stirke und Gewiss-
heit, und doch ist es oft Weg weisend.

Wie lasst sich hier vermeiden, einerseits aus
Pragmatik und Bequemlichkeit auf dieses
wichtige Salz in unserer Suppe leichtfertig zu
verzichten, es zu iibersehen; andererseits pro-
phetischen Leben und Reden zu unterschei-
den? Es sind hier Elemente zu nennen, die fiir
viele Veranderungswege in den Blick zu neh-
men sind. Wie vertreten wir das, was uns als
richtig, als anzustreben, als Ideal erscheint? Als
Strohfeuer? Als einzig richtig, fanatisch blind
fiir die Wirklichkeit? In Abhingigkeit von der
Reaktion anderer? So, dass es Gemeinschaft
aufbaut oder dass es sie spaltet?

Dies heif3t natiirlich nicht, dass wir Prophe-
ten, die es wirklich gibt, zahmen sollten, sie
—mdglichst unauffallig — integrieren sollten.
Es gehort zum Wesen der Prophetie, dass sie
unbequem, anklagend, in die Ungewissheit
hinein fithrend ist. Dies und nichts Anderes
istder Leitstern zum Weg des Neuen. Braucht
es dem entsprechend Propheten nicht auch
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in der Leitung einer Gemeinschaft solche
Mitbriider, die mehr als nur ein ,anstindiges
Leben“ fortfithren wollen?

Vielleicht gehort hier zunichst einmal etwas
Entlastendes hin fiir Sie mit dem Dienst der
Leitung betraute Mitbriider. Verantwortlich
fir das Gelingen von Gemeinschaft sind
grundsitzlich alle, Leitung hat im Biotop Ge-
meinschaft wie auch andere eine spezifische
Aufgabe.

Sie hat die verschiedenen Lebensaspekte re-
ligioser Gemeinschaft (Gemeinschaft von in-
dividuellen Menschen, Gemeinschaft von Ge-
meinschaften, lernende Gemeinschaft, Ge-
meinschaft auf dem Weg, Lebensgemein-
schaft, Erzihlgemeinschaft, geistliche Ge-
meinschaft, Sendungsgemeinschaft) als Gan-
zes im Blick zu bewahren und in den kon-
kreten Kommunititen in Erinnerung zu ru-
fen. Sie darf auf das Kontinuum bedacht sein,
jedoch auch den Mut zur Provokation haben.
Sie soll fordern und darf dann auch fordern.
Ihr besonders ist bei allen anstehenden fi-
nanziellen und organisatorischen Fragen die
Aufgabe gestellt, die eingangs erwihnte Span-
nung von Individuum und Gemeinschaft le-
bendig zu halten; neue Strukturen zu schaf-
fen, die ,leicht sein miissen und belebt durch
Dialog* (IL 112). Zur Aufgabe der Leitung ge-
hort sicherlich auch, mit dem suchenden,
nach seinem Bleiben-Wollen fragenden Ein-
zelnen Wege zu gehen, die ihn wieder ge-
meinschafts-fahiger und -williger machen.

Zurickkommen auf die Le-
bensentscheidung: Funda-
mente neu legen

Bereitschaft, an sich zu arbeiten

Damit soll der Schlussgong angeschlagen
sein fiir noch kurze Ausfithrungen zum The-
ma Lebensentscheidung und Krisen, zweite
Entscheidung, Entscheidung auf Zeit sowie
einem in die offene Weite schauenden Aus-



blick. Aspekte davon sind im einleitenden Teil
bereits deutlich geworden: die Spannung
zwischen Einzelner und Gemeinschaft, die
Bindungsnot in unserer Gesellschaft, die
trotzdem weiter gespiirte Sehnsucht nach
gelingender Gemeinschaft im Herzen, gera-
de auch derer, die sich fiir ein Leben bei uns
interessieren. Im biblischen Teil wurde klar,
dass Nachfolge ein lebenslanger Umwand-
lungsweg mit Hohen und Tiefen ist. Worauf
gilt es also zu achten, bei denen, die um ei-
ne Lebensentscheidung ringen, die ihre ge-
troffene Lebensentscheidung hinterfragen,
die nicht zu einer Bindung auf Lebenszeit,
jedoch auf bestimmte Zeit bereit sind?
Objektbeziehung ist von der Psychologie her
ein nutzliches Stichwort, das sehen hilft, ob
ein Interessent / Mitbruder dazu in der Lage
ist, ein wirklichkeits-bezogenes Verhiltnis zu
sich selbst, der Gemeinschaft und seiner Um-
welt aufzunehmen; ob er bereit ist, Stirken
und Schwachen wahr zu nehmen und zu ak-
zeptieren; ob er sich auf den Weg zum Gan-
zen, zur Reife, gemacht hat und dies auch
immer wieder in Schritten zeigt. Im Raum
des Individuellen, der berechtigten Freiheit,
hangt viel davon ab, dass der einzelne seine
Bereitschaft erneuert, in das Lebensprojekt
Jesu einzusteigen, sich also lebenslang ver-
wandeln zu lassen, dabei es ganz normal zu
finden, zu fallen und aufzustehen. Lebens-
entscheidung ist also zunichst nicht ein fiir
alle Mal getroffen, sondern benétigt den Atem
des Lebens, die Integration von Erfahrungen,
die Erneuerung auch unter sich rapide ver-
andernden Umstianden,.

Trost und Frucht mégen von der ignatiani-
schen Spiritualitit her weitere Kriterien sein,
an denen Entscheidungen zu messen und in
denen das Bewegen des Geistes, die ,mocio-
nes“ — Regungen zu spiiren sind. Wahrend
Trost sich mehr auf das Erleben von ,,Frieden
haben“ in dem bezieht, der um seine Ent-
scheidung ringt, ist Frucht wohl eine Per-
spektive, in der die Entscheidung ,mehr —ma-
gis“in die Nahe Christi, des eigentlich Frucht
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tragenden, fithrt und damit segensreich wird
fiir andere. Auch hier wieder bedarf es der in-
neren Freiheit und Liebe, beides beinhaltet
wohl Indifferenz, nicht nur auf sich selbst zu
schauen, sondern das eigene Entscheiden
auch in den Auswirkungen in die Gemein-
schaft der Kirche hinein anzuschauen.

Austritte und ihre Botschaft

Ist beides, Trost und Frucht, Frieden und Se-
gen fiir andere, in der jetzigen Lebensform
auf Dauer nicht zu finden, d.h. ist nur le-
bensverhindernde, krank machende Erstar-
rung fest zu stellen, muss eine Revision in
Betracht gezogen werden.

Und hier sollte nicht vorschnell von einem
Scheitern gesprochen werden, auch wenn in-
nere und dufiere Stimmen das nahe legen.
Die Reihe der Frauen und Minner, die aus-
oder tibertraten, um neu zu beginnen, ist
lang und bestimmt nicht abgeschlossen
durch einen Namen wie Mutter Teresa.
Dort, wo nicht leichtfertig mit hohen Giitern
des Lebens umgegangen wird, der bisherige
Weg nicht aus Gleichgiiltigkeit aufgegeben
wird, kann es sein, dass gerade im Bruch Sehn-
sucht wieder aufkeimt und neu zum Wegwei-
ser wird. Dass das Bisherige nicht vertan war,
sondern nach und nach integriert werden
kann in neue Lebensformen, einschlief3lich
weiter getragener Beziehungen. Dass der
Bruch verbindet mit dem in der Eucharistie
gebrochenen Herrn, mit seinem Kreuz, und
mit der Suchbewegung von vielen groflen
Gottsuchern, die sich schwer taten, eine end-
giiltige Heimat flir ihr Leben zu finden.

Hier lade ich Sie ein, in der Haltung der
Treue, hebr. ,,Hesed®, lateinisch mit , miseri-
cordia“ ibersetzt, Barmherzigkeit, auf Situ-
ationen zu schauen, die Thnen als Verant-
wortliche auf dem Herzen lagen und liegen.
Auf die Moglichkeit, dass Gott fiir den Men-
schen mehr als einen Segen bereit hilt. Dass
er aber auch durch das Scheitern von Le-
bensentwiirfen eine Botschaft an die Ge-
meinschaft sagen will.
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Wenn wir an einen Gott glauben, der leben-
dig ist und Leben schafft, miissen wir alles
daran setzen, lebensfeindliche Umstinde ab-
zuschaffen. Wenn Mitbriider austreten, dann
bleibt auch an die Bleibenden die Frage, was
falsch gemacht wurde bzw. positiv gesagt, wo
man ansetzen kann, um von den Umstinden
her etwas zu verbessern, Raum zum Atmen
zu geben, Méglichkeiten fiir junge und alte
Mitglieder der Gemeinschaft, ihre Gottesbe-
ziehung auf ihre Weise auszudriicken: in Lie-
dern, die ihre Sprache sprechen, in Formen,
die ihrer Sehnsucht nach Schweigen und ge-
fiillter Rede Ausdruck verleihen, in einem Le-
bensstil, der nicht um der Riten und Tradi-
tionen willen gepflegt wird, sondern der so
ist, dass Wachsen und Werden mdglich ist,
und der erlaubt, sich als Mensch zu entfal-
ten. Dies ist gelebte Gottesheziehung: Wenn
wir ernst nehmen, dass Gott an uns rihrt
und uns zu einer Antwort einladt, dann miis-
sen wir uns darum kiimmern, dass die kon-
kreten Ausdrucksformen und Lebensstile in
unseren Gemeinschaften auch wirklich for-
derlich fiir eine gelebte Antwort auf diese Be-
rithrung in Gemeinschaft sind.

Aber vielleicht steht ja vor dem Austritt noch
etwas anderes: ein vertieftes Zuriickkommen
auf die einmal getroffene Entscheidung. Die
von Tauler und Jung und vielen anderen be-
schriebene ,Kehre" in der Lebensmitte ist ja
nicht nur menschliches, sondern im Men-
schen gottliches Werk (s. Jeremia). Gleich-
zeitig kommt die gesellschaftliche Not mit der
Sinnfrage, das Unmdgliche des Selbstver-
standlichen zum Ausdruck. Hier kann der Ort
sein, Fundamente neu zu legen, ,krumme
Motive“ der Erstentscheidung zu integrieren,
nicht ohne Schmerzen Lebensliigen zu ent-
larven, verstarrte Routine aufzubrechen und
zu einer grofReren Liebe hin zu finden.

Die Frage nach Bindung auf Zeit und der
Blick in die offene Weite

Liebe Briider und Schwestern, wir miissen
Ordensleben neu buchstabieren. Uns unge-
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wohnte Fragen stellen lassen. Dazu gehdrt
auch die von Menschen, die ernsthaft an un-
serer Lebensform interessiert sind, jedoch aus
welchen Griinden auch immer sich (noch)
nicht auf Lebenszeit binden wollen und kén-
nen. Dies war bei der Versammlung der Ober-
innen Thema eines lebendigen Arbeitskreises.
Ist es moglich, dass in unseren Gemein-
schaften voll berechtigte und als solche ernst
genommene Mitglieder mit Bindung auf be-
grenzte Zeit und solche auf unbegrenzte Zeit
verbindlich zusammen leben? Wiirden wir da-
mit unsere Zeichenhaftigkeit untergraben,
,Fahnenflucht“ begehen und aufgeben (vgl.
IL 37) oder Antwort geben auf eine Situation,
in der Mystagogie ganz andere Zeitraume um-
fasst als noch vor etwa 50 Jahren?*

Unsere Expertin fiir die benediktinische Tra-
dition machte uns darauf aufmerksam, und
das sei der grofie Schlusshogen, dass es zur
Zeit Benedikts keine feste Regel gab. Jeder
Abt wihlte aus den bestehenden Regeln aus
und passte an. Ordensleben war eine pulsie-
rende Bewegung, die sich standig erneuerte,
auch im Hinblick auf die konkreten Perso-
nen in ihren Moglichkeiten und Schwachen;
ein Regelkreis aus Erfahrung, Tradition und
Gesprich. Auch die jeweils geltende Regel
wurde nicht absolut gesetzt, es war ja eine
Auswahl aus einer vielfiltigen, offenen Liste
aus den Weisungen der Viter. Monch wurde
einer, der seine Familie verliefs und sich der
Gemeinschaft anschloss. Was die Lebensform
bedeutete, war in mindlicher Uberlieferung
und — unverzichtbar — eigener Erfahrung zu
finden. ,Lasst uns so leben, als ob wir jeden
Tag neu beginnen®, hei’t es in den Apoph-
tegmata Patrum. Ich plddiere dafiir, dies
nicht nur als aszetischen Ratschlag fiir das
eigene Leben zu nehmen, sondern als gott-
liche Ermutigung in einer Zeit, in der lang-
jahrige Planungen offenbar der Vergangen-
heit angehdoren.

Prof. P. Dr. Paul Rheinbay SAC ist Dozent an
der Phil.-Theol. Hochschule der Pallottiner
in Vallendar.



1 Die bisher durchgefithrten Symposien wurden ver-
offentlicht in: K.Schaupp/C.E.Kunz (Hg.), Erneue-
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beck/W.Schaupp (Hg.), Lebensentscheidung — Pro-
jekt auf Zeit oder Bindung auf Dauer? Wiirzburg
2004. Das nichste Symposion ist geplant fiir Fe-
bruar 2007.
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schaft fiir Christus und die Menschheit, Nr. 37, in:
Ordenskorrespondenz 45 (3/2004) 291-318 (im fol-
genden abgekiirzt: IL + Nummer des Absatzes).

Edmund Wagenhofer 0SB

Geistliches Leben
contra Managertum

piritualitit liegt heute im Trend. Nie ist

mehr dariiber geschrieben worden als
heute. Wem es gelingt, die richtige Sprache,
die richtigen Themen zu finden, dem ist der
Erfolg gesichert. Manager sind gesuchte Per-
sonen. Von ihnen wird grof3e Flexibilitat er-
wartet, denn oft miissen sie ihre Positionen
von heute auf morgen wechseln. In unseren
Klostern ist es schwer geworden, geeignete
Mitbriider zu finden, denen Aufgaben tiber-
tragen werden konnen, welche Managerqua-
lititen abverlangen. Sie sollten ja womoglich
beide Fihigkeiten, Spiritualitit und Mana-
gerqualitit in sich vereinen. Da die Anzahl der
Mitglieder in unseren Klostern oft rapide ab-
nimmt, wird es noch schwerer, einen geeig-
neten Mitbruder fiir die Wirtschaftsfithrung
eines Klosters zu finden. Wenn ein spirituel-
ler Typ die Wirtschaftsfiihrung tibernehmen
muss, ist er dabei nicht selten iiberfordert.
Verlust des Uberblickes iiber die Gesamtheit
der wirtschaftlichen Gebarung kann schwer-
wiegende Folgen haben. Aber ebenso gilt,
wenn ein Managertyp die Wirtschaft fiihrt,
entfaltet nicht selten der wirtschaftliche Be-
reich eines Klosters eine Eigendynamik, wel-
che diesen Bereich klosterlicher Tatigkeit von
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3 Aufwww.vidimusdominum.org findet sich ein Link
zum Text der Rede (italienische und englische Ver-
sion, zitierte Stellein derital. Version auf 8.6, Stand:
16.7.2005).

4 7um Thema ,Verbindlich auf Zeit* vgl. die beiden
Artikel von R.Haugeneder und P.Rheinbay in: Or-

denskorrespondenz 46(2005)320 — 333.

anderen Aufgabenbereichen des Klosters ab-
koppelt. Fiir Beides konnte man konkrete Bei-
spiele aus der jingsten Vergangenheit an-
fithren. Schon aus dem bisher Gesagten geht
hervor, die Anforderungen an einen Kloster-
wirtschaftsdirektor oder Cellerar oder Oko-
nomen sind grof: er braucht sowohl geistli-
che Reife wie auch fachliches Wissen.

1. Das Geistliche Leben und
die darin sichtbar gelebte
Spiritualitat

Jeder von uns kommt aus einer spirituell ge-
pragten Gemeinschaft. Die dort vorhandene
Spiritualitit hat uns gepragt und wir prigen
sie heute. Spiritualitiit liegt im Trend der Zeit.
Wenn sie in uns, in unserer Gemeinschaft
fehlt, wird dies als Mangelerscheinung wahr-
genommen.

Im Lexikon fiir Theologie und Kirche wird Spi-
ritualitit definiert als Mentalitat, die sinnge-
bend die Tatsachenwelt iibergreift. Diese Defi-
nition setzt die Existenz einer Welt von gege-
benen Tatsachen voraus. Darunter konnen wir
auch jene Bereiche sehen, die einem Manager



