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Orden, Kirche und Gesellschaft

FEine Perspektive in der Fremde™

|. Zur aktuellen Lage

V on einem Theologen und erst recht von
einem Soziologen, der hier heute zu Ih-
nen spricht, werden Sie kein (billiges) Re-
zeptwissen zur Uberwindung eines Zustands
erwarten, der allgemein bekannt ist. Er be-
steht nicht nur im ,weltweiten Mitglieder-
schwund” (Joachim Schmiedl), sondernauch
darin, ,,dass mit wenigen Ausnahmen samt-
liche Orden von den letzten Kraftreserven
zehren“ (Anton Rotzetter). Erst vor kurzem
hat Sr. Cicilia Hoffmann (DT 3.6.2004) dar-
auf aufmerksam gemacht, dass nach ihrer
Einschitzung die Zahl der 347 in der VOD
organisierten Frauenorden in den kommen-
den Jahren deutlich — um 50 bis 100 - zu-
riickgehen wird — mit erheblichen Einbrii-
chen vor allem bei den apostolisch tatigen
Frauenorden. Waren vor und nach dem zwei-
ten Weltkrieg viele Manner und Frauen in die
Ordensgemeinschaften eingetreten, sind die-
se inzwischen ins vorgeriickte Alter gekom-
men und finden keinen Nachwuchs mehr.
Wenn die Zahl der Ordensfrauen sich jihr-
lich um etwa 1000 verringert (Manfred Ent-
rich), kann der Status quo mit derzeit etwa
27 000 Ordensfrauen bei ca. 33 000 Ordens-
leuten in Deutschland insgesamt durch die
Eintritte (derzeit 100 bis 120), die schon seit
den 1950er Jahren riicklaufig sind, nicht ge-
halten werden, der zahlenmiflige Riickgang
durch Sterbefalle und Austritte also nicht
ausgeglichen werden. Unter 65-Jahrige
Schwestern — etwa jede zweite stammt nicht
aus Deutschland — konnen kaum noch
gleichaltrige Mitschwestern in ihren Kom-
munititen antreffen, und in den Minneror-
den sieht es nicht viel anders aus. Eine Viel-
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zahl klosterlicher Niederlassungen wird zu-
riickgefahren, personal- und kostenintensi-
ve Einrichtungen mancher Orden werden ge-
schlossen — in den letzten Jahren hat es ,.an
die 1000 Schliefsungen von Konventen ge-
geben“ (Manfred Entrich) — oder in andere
Tragerschaften tiberfiihrt, Arbeitsplitze der
haufig vergessenen grofRen Zahl weltlicher
Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter sind gde-
fahrdet. In den letzten zehn bis fiinzehn Jah-
ren wurden etwa 700 Tragerschaften von Or-
densgemeinschaften ,neu strukturiert, und
es stellt sich die Frage, wie eine kleine Zahl
von Ordensleuten eine Einrichtung mit hun-
dert Mitarbeitern auf Dauer ... durchihr Cha-
risma pragen kann“ (Manfred Entrich). Or-
densleute pragen nicht mehr —wie noch 1950
zu 57 Prozent — die Personalstruktur der ver-
bandlichen Caritas (2003: 1,3 Prozent), Or-
denspriester stellen aber noch 20 Prozent des
Klerus in den deutschen Bistiimern, 65 Pro-
zent aller Ordenspriester ist im pastoralen
und seelsorglichen Dienst der Bistiimer ti-
tig. Die Ordensgemeinschaften stehen also
vor vollig neuen Herausforderungen. Wie die
Kirche insgesamt stehen sie heute nicht vor
der Herausforderung, eine neue Wahrheit in
einer alten Welt oder eine alte Wahrheit in
einer alten Welt, sondern eine alte Wahrheit
in einer neuen Welt zu verkorpern.

[l. Radikaler Wandel

Schon das II. Vatikanische Konzil hat wahr-
genommen und mit dramatischen Worten
darauf hingewiesen, dass ,die Menschheit in
einer neuen Epoche ihrer Geschichte” steht,
,in der tiefgreifende und rasche Veranderun-



gen Schritt um Schritt auf die ganze Welt
{ibergreifen” (GS 4). Das Konzil ging davon
aus, dass sich ,die menschliche Gesellschaft
(...) in dieser unserer Zeit auf dem Weg zu
einer neuen Ordnung befindet* (CD 3), und
spricht von einem ,Wandel der Lebensbedin-
gungen®, der ,mit einem umfassenden Wan-
del der Wirklichkeit” zusammenhingt (GS 5).
Zugleich werde in diesem Umbruch ,in Jahr-
hunderten gewordene Denk- und Lebensfor-
men der Gesellschaft vollig um(gestaltet)”
(GS 6). Der Gang der Geschichte selbst er-
fahre ,eine so rasche Beschleunigung, dass
der Einzelne ihm schon kaum mehr zu fol-
gen vermag” (GS 5): ,,So kann man schon von
einer wirklichen sozialen und kulturellen
Umgestaltung sprechen, die sich auch auf das
religivse Leben auswirkt” (GS 4).

Radikaler Strukturwandel: Kosmos und
Kommunitat

Auf das religitse Leben wirkt sich zum einen
erheblich die Beschleunigung der ,,Autono-
mie der irdischen Wirklichkeiten“ (GS 36), al-
so die Tatsache aus, dass die Daseinsbereiche
wie Staat, Wissenschaft, Wirtschaft, Recht,
Massenmedien, Erziehung ,ihre Eigenge-
setzlichkeit und ihre eigenen Ordnungen®
(GS 36) entwickeln. Diese Daseinsbereiche
sind wie Riume, deren Verbindungstiiren
mehr oder werden geschlossen sind. In jedem
dieser Rdume spricht man eine andere Spra-
che, gelten andere Werte und Regeln. Die Kir-
che ist — wenn auch nicht von ihrem Selbst-
verstindnis her — zu einem dieser Rdume ge-
worden und kann ihren eigenen Werten und
Normen nicht mehr ohne weiteres Zugang zu
den anderen Riaumen verschaffen. Sie hat in-
zwischen nicht nur ihre Deutungshoheit iiber
den Kosmos verloren, dessen sich die Natur-
wissenschaften bemiichtigt haben, sondern
auch tiber die gesellschaftliche Kommunitdt.
Im Zuge der Globalisierung hat sich dieser
elementare Strukturwandel moderner Ge-
sellschaften, in den modernen Sozialwissen-
schaften auch der Prozess der ,funktionalen
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Differenzierung® genannt, enorm beschleu-
nigt. Er tragt erheblich dazu bei, dass Religi-
oses, Christliches, Kirchliches in weiten Be-
reichen des Alltagslebens in erkennbarer
Weise kaum mehr vorkommt. Sieht man ein-
mal von den jiingsten aubSeralltdglichen Er-
eignissen um den Tod des verstorbenen mes-
sianisch-charismatischen Papstes ab, werden
Religioses, Christliches, Kirchliches mehr
oder weniger aus dem gesellschaftlichen Ver-
kehr gewissermafien herausgezogen, sogar
innerhalb der Familien zur Privatangelegen-
heit erklart und in Sonderbereiche verbannt.
Dies hat umgekehrt zur Konsequenz, dass Re-
ligioses, Christliches, Kirchliches immer we-
niger das alltigliche Zusammenleben pragen
konnen. Dementsprechend finden sie von da-
her auch kaum mehr eine soziale Bestatigung
und Stiitzung. Das schwicht ihren Wirklich-
keitscharakter massiv und sorgt fiir einen ex-
heblichen Verlust an sozialem Kurswert un-
serer Kirche, so dass wir immer weniger tiber-
zeugend behaupten kénnen, dass sie selbst
die Mitglieder unserer Kirche miteinander
verbindlich verbindet. Auch die Autonomie
der Familien gegeniiber der Kirche hat zu-
genommen, was sich nicht nur in hohen
Scheidungs- und Wiederverheiratungszahlen
zeigt, sondern auch darin, dass der Anteil der
Ehen grofRer geworden ist, in denen einer der
Partner einer anderen oder gar keiner Glau-
bensgemeinschaft (mehr) angehort. Viele
Kinder wachsen in keinem homogenen ,Bio-
top des Glaubens’ mehr auf, und eine klare
religiose Erziehung steht nicht mehr an der
Spitze der Erziehungsziele. Da am Erzie-
hungsauftrag der Familien zwar viele gesell-
schaftliche Krifte mitwirken, aber nicht mehr
zusammenwirken, ist es in den letzten Jahr-
zehnten zu einer chronischen Krise der
Weitergabe des Glaubens gekommen, ja zu
regelrechten Traditionsabbriichen gegenti-
ber den nachwachsenden Generationen. Vie-
le Voraussetzungen hisheriger Pastoral sind
mit dem weitgehenden Ausfall der Familien
bei der Grundlegung des Glaubens nicht
mehr gegeben und fordern die Kirche heraus,
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umzulernen und neue Wege zu suchen, die
Menschen mit der christlichen Botschaft we-
nigstens in Bertihrung zu bringen. Nicht nur
die Sammlung der Glaubigen, sondern ins-
besondere ihre Sendung wird unter diesen
modernen Lebensumstdnden schwieriger,
wenn nicht verunmaglicht, sperren sich doch
die immer eigengesetzlicher gewordenen Da-
seinsbereiche — vom Wirtschafts- und Be-
rufsleben bis zum Familienleben — hiufig
massiv gegentiiber kirchlichen Versuchen des
,Eingriffs in ihre inneren Angelegenheiten’,
wenn solche Versuche tiberhaupt unternom-
men werden. Wenn das Alltagsleben in den
modernen Daseinsbereichen mehr oder we-
niger ,entkirchlicht’, ,entchristlicht’ und ,si-
kularisiert’ ist, wird es auch fiir die einzelnen
schwieriger, gewissermafen ohne gesell-
schaftliche Kriicken ihrer personlichen Glau-
bensberufung treu zubleiben oder diese tiber-
haupt erst zu erschlief3en.

Radikale Konkurrenz: Kultur und Religion

Wenn der durchaus nicht unproblematische
Ausdruck ,Sakularisierung’ iiberhaupt sinn-
voll ist, dann in diesem Zusammenhang der
gesellschaftlichen Strukturen des Alltagsle-
bens, die sich weitgehend der religitsen Ein-
flussnahme entziehen. Denn wir erleben ja
keineswegs einen ,Kursverfall’ des Religitsen
generell (auch nicht weltweit), sondern kén-
nen im Gegenteil eine Vervielfaltigung, eine
Pluralisierung religioser Angebote wahrneh-
men. Manche sprechen unter diesem Ein-
druck und im Blick auf die Welt auRerhalb
Europas sogar von einer ,\Wiederkehr des Re-
ligiosen'. Aber ist diese Entwicklung auch
dem Auftrag unserer Kirche forderlich? Nicht
die religiose Pluralisierung an sich ist etwas
Neues, neuartig ist ihr Ausmafd und die Tat-
sache, dass sie so niederschwellig — z.B. iiber
die Massenmedien oder das Internet — zu-
ganglich ist und schon fiir Kinder und Ju-
gendliche wahrnehmbar ist. Die Vielfalt der
Klein- und Grof3anbieter des Religitsen bie-
ten Alternativen an, die Welt und das Leid der
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Weltunvollkommenheit zu deuten und die
personliche Lebensfithrung auszurichten.
Durch die modernen sozialen Kommunika-
tionsmittel ,je nach der Eigengesetzlichkeit
jedes einzelnen Mediums“ (IM 4) verstérkt,
vermdogen sie dabei als Infragestellung und
Relativierung der bislang selbstverstand-
lichen christlich-kirchlichen Denk- und Ver-
haltensweisen zu wirken, Traditionen zu ir-
ritieren und schwéachen somit die tiberkom-
menen Formen der Kirchlichkeit. Viele Kir-
chenmitglieder gehen unter solchen Bedin-
gungen dazu tiber, bestimmte religicse Vor-
stellungen aus der christlichen Tradition aus
der christlichen Tradition auszuwahlen, ja
sogar mit nichtchristlichen Uberlieferungen
zu mischen. Nicht wenige tun sich schwer,
das spezifisch Christliche zu benennen. Auch
angesichts der unhintergehbaren kulturel-
len und religiosen Pluralisierung steht die
Sammlung von Glaubigen unter neuartigen
Herausforderungen, findet sie doch wie die
Sendung unter wachsenden Konkurrenz-
und Wahlbedingungen statt. Wenn in unse-
rer Gegenwart von einem allgemein ver-
bindlichen Lebenssinn nicht mehr ausge-
gangen werden kann, dann sind auch die Be-
dingungen dafiir vollig verindert, den be-
sonderen Sinn der eigenen Berufung zu er-
kennen. Sammlung, Sendung und Berufung
bediirfen in einem solchen Kontext einer
neuen Aufmerksamkeit zur Neugestaltung.

Radikale Freiheit: Kunden und Kérper

Wenn von einem alle Daseinsbereiche und
Zeitgenossen verbindenden verbindlichen
Lebenssinn immer weniger ausgegangen
werden kann und eine Vielfalt von Lebens-
deutungen und Lebensentwiirfen zur Wahl
stehen, dann wird faktisch die einzelne Per-
sonauch zur Letztinstanz in Glaubensfragen.
Kurz gesagt: Wo Religion Gewohnheit und
Schicksal war, wird sie zum Gegenstand von
Wahl. Damit wird ,wohl zum ersten Mal in
der Geschichte des Christentums nach der
Konstantinischen Wende fiir die Menschen



aller Altersstufen, aller Bildungs- und sozia-
len Stufen der christliche Glaube als eine Sa-
che der personlichen Freiheit ganz real er-
lebbar; man muss nicht mehr kirchlich-reli-
gios sein, sei es unter dem Druck der jewei-
ligen Herrscher oder der Nationalitit oder
der Tradition oder der Sippe oder des gesell-
schaftlichen Milieus (Medard Kehl). Weit-
gehend herausgeldst aus der Einbindung in
iiberkommene Traditionen und in ihren
rechtlichen, beruflichen, 6konomischen und
sozialen Interessen nicht mehr auf die Kir-
che angewiesen, von ihrem erzieherischen
Einfluss ebenso entzogen wie der nachbar-
schaftlichen sozialen Kontrolle und den in-
formellen Machtmitteln des Pfarrbezirks, be-
stimmen die einzelnen selbst ihre Bindung
an und ihre Verbindung mit der Kirche. Ein
wachsender Anteil von Kirchenmitgliedern
will auch ohne Bindung mit der Kirche in
der Verbindung ihr bleiben, um punktuell ih-
re rituellen oder karitativen Dienstleistun-
gen auch jenseits der Gemeinden in An-
spruch zu nehmen, einige verweigern selbst
diese oder leben sogar in absoluter Bezie-
hungslosigkeit zuihr. Andere suchen sich aus
der kirchlichen Ethik und Morallehre das
aus, was ihnen passt. Ihren Korper lassen die
wenigsten noch zustimmend zum Thema
kirchlicher Moralverkiindigung machen.
Wie Kosmos, Kommunitat und Kultur ent-
zieht sich auch der menschliche Korper zu-
nehmend der kirchlichen Steuerung — und
die alten eschatologischen Steuerungskrifte
der Kirche sind ebenfalls stumpf geworden.!
Die Entméchtigung der Kirche vollzog sich
laut Rainer Bucher ,vom Kosmos zur Kom-
munitit und schlieflich zum Koérper. Die
kosmisch codierte Selbstverstindlichkeit des
Christentums wird zuerst in Frage gestellt
von Minnern wie Galilei, Kopernikus und
Kepler, der kirchliche Zugriff auf die (nicht-
kirchliche) Kommunitit ging mit dem biir-
gerlichen Gesellschaftsprojekt und somit im
19. Jahrhundert verloren, nachdem schon
der Absolutismus des 18. Jahrhunderts sich
weitgehend von kirchlichen Bestimmungs-
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horizonten frei gemacht hatte. Zuletzt aber
versuchten die Kirchen, etwa tiber ihre Mo-
ralverkiindigung, noch Einfluss auf den Kor-
per zunehmen, auf seine Praktiken und Tech-
niken“ — Versuche, die im 20. Jahrhundert
schlief’lich ebenfalls leer laufen, zudem per-
vertiert durch die jiingste doppelte und dop-
pelbédige Katastrophe der sexuellen Gewalt
gegen Kinder im Schutz von Kirchenmau-
ern.2 Im Wandel der Werte von den Pflicht-
werten zugunsten von Selbstentfaltungs-
werten erleidet der Gehorsamswert eine mas-
sive Deklassierung, was sich auch im Erzie-
hungsverhalten und in den Erziehungsein-
stellungen dufRert. Dementsprechend liegen
auch die kommunikativen Ankniipfungs-
chancen fiir die Kirche faktisch nicht mehr
im generalisierten, insbesondere durch fa-
miliale und nachbarschaftliche Kontrolle ge-
stiitzten Gehorsam ihrer Mitglieder, obwohl
die sogenannten Kirchengebote durch ihre
Aufnahme in den CIC/1983 eine Normver-
schirfung erfahren haben. Da dieser Auf-
wertung der Kirchengebote das Verhalten der
Kirchenmitglieder (Verhaltensgeltung) im-
mer weniger entspricht und die Normabwei-
chung der Kirchenmitglieder nicht mehr er-
folgreich (etwa durch Heilsentzugsandro-
hungen) sanktionierbar ist (Sanktionsgel-
tung), klaffen (offizielle) Normgiiltigkeit und
(faktische) Normgeltung immer weiter aus-
einander. Die Kirche miisste deshalb gegen-
wirtig schmerzhaft lernen, so wieder der
Grazer Theologe Rainer Bucher, ,,in den Ru-
inen ihrer ehemals triumphalen, nunmehr
aber zerbrochenen Machtsysteme zu leben.
Nun fehlen Ruinen vor allem zwei Dinge: je-
ner Zusammenhang, der einst zwischen den
Teilen herrschte, als sie noch Teile eines Gan-
zen waren, und es fehlt das Dach ... Sie kon-
stituieren keinen eigenen Raum mehr, son-
dern sind Elemente ,unter freiem Himmel’“.?
Vereinzelt ist aber auch beobachtbar, wie sich
Menschen in Freiheit fiir die Kirche und ih-
ren Glauben entscheiden. Freiheif von der
Religion ist die Kehrseite der Freiheit zur Re-
ligion.
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Gleichwohl ist zu sehen, dass sich diese drei
von mir genannten Pluralisierungsprozesse,
die typisch fur alle moderne Gesellschaften
sind, auch in die Kirche hineingedehnt ha-
ben und sogar bis hinein die Ordenskommu-
nititen. Strukturelle, kulturell-religiose und
individuelle Pluralisierung haben somit
selbst die ,religitsen Virtuosen’ erfasst, auch
die Ordensleute ein und derselben Ordensge-
meinschaft sind heute damit konfrontiert,
,kein gemeinsames Sinnprojekt® mehr zu ha-
ben, wie Anton Rotzetter einmal gesagt hat.
Auch Ordensleute scheinen zunehmend in
Ruinen zu leben. Hinzu kommt: Ahnlich wie
die Kirche das Monopol verloren hat iiber die
Deutung und Kontrolle von Kosmos, Kom-
munitit und Korper, ja sogar tiber ihren ur-
eigenen Bereich des Religiosen, haben auch
viele Ordensgemeinschaften einen gewalti-
gen Monopolverlust erlitten. Waren die Or-
den und Kongregationen einmal Pioniere der
Arbeit in Schulen, von Behinderteneinrich-
tungen, in der Alten- und Krankenpflege, wer-
den solche Aufgaben inzwischen auch von an-
deren — profanen — Einrichtungen iibernom-
men. Der Verlust der kirchlichen Kontrolle
iiber den Korper, die Aufwertung von Ge-
nusswerten, von Selbstentfaltungswerten
und die Deklassierung des Gehorsamswerts
imallgemeinen Wertewandel lassen nicht nur
die Plausibilitit der evangelischen Rite und
der von ihr geforderten Askese verblassen,
sondern durch den Verlust jener Monopole
verlierenviele Ordenskommunitdten auch er-
hebliche Anreize, beizutreten. Angesichts ei-
nes allgemeinen eschatologischen Nivelle-
ments auf allen Ebenen der Verkiindigung,
was unter dem Leithild eines um seine Ge-
rechtigkeit beschnittenen dauerbarmherzi-
gen Gottes den Himmel zum offenen Heils-
gut verwandelt, haben auch ehedem in Aus-
sicht gestellte religidse Heilspramien fiir die-
jenigen, die als Ordensmitglieder alles auf die
religiose Karte setzen, kaum mehr inner-
kirchliche Plausibilitat.

Zusammengefasst lasst sich sagen: Die mo-
derne Gesellschaft geht andere Wege als den
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Weg der Kirche, sie folgen fremden Geset-
zen. In den Worten Max Webers: Die moder-
ne Gesellschaft ist strukturell orientiert an
yunpersonlichen, aber eben dadurch spezi-
fisch briiderlichkeitsfeindlichen okonomi-
schen Michten®,* und auch die moderne Po-
litik muss der christlichen Briiderlichkeits-
ethik — so wieder Weber — ,nur um so bri-
derlichkeitsfremder gelten, je sachlicher’
und ,berechnender’ ... sie ist“.> Max Weber
benutzt immer wieder die Kategorie der
,Fremdheit“, um die Spannungen zwischen
christlicher Erlosungsreligion und der mo-
dernen Welt zu beschreiben. ,Wie das 6ko-
nomische und das politische Handeln seinen
Eigengesetzlichkeiten folgt, so fahrt er fort,
,50 bleibt jedes andere rationale Handeln
innerhalb der Welt unentrinnbar an die brii-
derlichkeitsfremden Bedingungen der Welt
... gebunden®.f Und auch die Hingabe an ,,je-
ne innerweltlichen Michte des Lebens, de-
ren Wesen von Grund aus arationalen oder
antirationalen Charakters ist, vor allem an
die kiinstlerische und die erotische Sphare,
,an die intensivsten Erlebnisarten des Da-
seins”, gerate in der Modernen zu einer Art
»Kreaturvergstterung™.’

[ll. ,Fremdheit” als
Schlusselbegriff

Die Kategorie der Fremdheit, die Max Weber
zur Diagnose der Lage der christlichen Reli-
gion in der modernen Gesellschaft ge-
braucht, scheint mir ein Schliisselbegriff zu
sein, der auch hilfreich ist fiir die Erschlie-
3ung einer Deutung der derzeitigen Lage von
Kirche und Orden aus einer jiidisch-christ-
lichen Perspektive. Auf dem Hintergrund ei-
nervon Rolf Zerfass inspirierten theologisch-
analogischen Deutung der gegenwirtigen
historischen Krise von Kirche und Ordens-
gemeinschaften als , Exil und Diaspora“ pos-
tuliert die SiefRener Franziskanerin Marga-
reta Gruber, ,sich ganz darauf einzulassen®,
dass ,die ,Fremde’ als neuer Lebensraum ak-



zeptiert und das eigene ,Fremdsein’ darin po-
sitiv gestaltet (wird)“.® ,Fremde", ,Verban-
nung", ,Exil* und ,Diaspora“ werden dabei
zu geschichtsphilosophischen Metaphern fiir
unsere gegenwirtige kirchliche und ordens-
kommunitire Situation. Die Antwort, die Je-
remia den Verbannten ausrichtet, ldsst sich
so verstehen: Wir konnen nicht bestehen,
schon gar nicht im Vertrauen auf die eige-
nen Krifte. Aus dem Exil in Babel gibt es kein
Zuriick ins alte Jerusalem, fiir niemanden!
70 Jahre* wird es dauern — eine symbolische
Angabe fiir eine unabsehbar lange Zeit. Und:
Die Zumutung der Fremde besteht nur, wer
bereit ist, sich einzulassen auf die Fremde
und sich dabei auf den zu verlassen, der in
die Fremde gefiihrt hat, und der weif3, wel-
che Gedanken er dabei hegt. ,Fremde’, ,Ver-
bannung’ und ,Exil’ und ,Diaspora’ sind Meta-
phern der Herausforderung und zugleich der
Chance, Gott und unseren Mitmenschen neu
zu begegnen, sie neu kennen zu lernen.

. Der Beginn des Umformungsweges

. Der Weg ins Exil beginnt ungefragt

. ,Reinigung des Gedachtnisses*

. Mut zur Konzentration auf Gott

. Erleiden der prophetischen Existenz

. Bereitschaft zur Einwurzelung

. Entwicklung einer neuen gemeinschaft-
lichen Identitit

. Die Spannung zwischen Exil und Riick-
kehr darf nie aufgegeben werden.

1S Ul W
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1. Einwurzelung ist ein Lernprojekt — Ein-
wurzelung beginnt beim Wahrnehmen

Im folgenden werde ich den 6. Punkt (Be-
reitschaft zur Einwurzelung) etwas genauer
betrachten und entfalten. Die Lage der Dia-
spora lisst sich verstehen und versteht sich
als aktives, offensives und zugleich komple-
xes Lernprojekt. In diesem Lernprojekt geht
esnicht um ein defensives Lernen, auch nicht
um Formen reaktiven Lernens wie Gewohn-
heitsbildung oder Konditionierung. Viel-
mehr ist eine aktive Form des Lernens an-
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gesagt, was impliziert, mehr oder weniger
systematisch die gesellschaftliche Umge-
bung, den sozialen Kontext zu explorieren,
um sich letztlich selbst im Rahmen des N6-
tigen und Moglichen zu dndern. Defensive
Lernformen werden iiberwunden und durch
ein offensives Lernen ersetzt, was eine Ver-
besserung der Relationen zwischen Kirche,
Orden und Umwelt bezweckt. Ist es nicht so,
dass trotz vielfiltiger Initiativen haufig Leer-
lauf entsteht und immer nur die gleichen er-
reicht werden? Ist es nicht so, dass zwischen
der Verkiindigung der Kirche und den tat-
sichlichen Lebensfragen der Menschen vie-
le, die in der Pastoral titig sind, mit Sorge
eine wachsende Entfremdung beobachten?
Und ist es nicht so, dass trotz positiver Bot-
schaften auch und gerade von jungen Men-
schen — ,aus Kirche konnte man viel mehr
machen* — die resignative Dauerlamentatio
und die Neigung zum Riickzug vorherr-
schend bleibt? Einwurzelung bedarf als Lern-
projekt einer Seh-Schule und eine Hor-Schu-
le, aber auch eine Denk-Schule und Praxis,
die auch den Einsatz von Methoden der em-
pirischen Sozialforschung nicht scheut.
Lernprobleme auf der persénlichen Ebene
miissen angegangen werden, aber auch
Zwinge aus festgeschriebenen Rollen mit
standardisierten Prozeduren miissen in Fra-
ge destellt werden. Es bedarf des Raums fiir
die Teilhabe an Entscheidungsprozessen so-
wie fiir Kritik — auch fiir Selbstkritik. Mus-
ter fundamentaler Annahmen, also — neben
strukturellen — auch bestimmte kulturelle
Grundlagen bisheriger Pastoral, sind anzu-
fragen, d.h. auch der pastorale bzw. kom-
munitdre Status quo.

Bei der Einwurzelung darf man nicht davor
zuriickschrecken, die schiitzenden Mauern
und guten Stuben zu verlassen und von den
.Balkénchen“ herabzusteigen. Auch die Men-
schen von heute sind religios hungrig und
machen Erfahrungen der ,Selbsttranszen-
denz“1. Jenseits der Mauern und guten Stu-
ben konnte ihr Hunger christlich gestillt
werden.
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2. Einwurzelung ist Aufbruch — Einwurze-
lung kommt nur beim Gehen in Gang

Wichtig ist der Weg hin zu Mitmenschen,
auch zu jenen, die nicht zu den ,Alteinge-
sessenen’ zihlen, nicht stindig oder gar nicht
in Tuchfithlung zu Kirche und Gemeinde
stehen. Einwurzeler interessieren sich fiir sie
und ihre Sorgenbereiche, identifizieren und
solidarisieren sich mit ihnen und suchen sie
zu mobilisieren, ihre und die Themen ande-
rer ernst zu nehmen und zu bearbeiten —
auch in Kooperation und Vernetzung mit
weiteren kirchlichen und nicht-kirchlichen
Einrichtungen. Einwurzelung ist am Ge-
meinwesen orientiert. Kirchengemeinden
und Kommunititen hitten sich nicht nur in
ihrer Differenz, sondern tendenziell durch
die Verflechtung und (potentielle) Identitit
mit dem sozialen und politischen Gemein-
wesen zu denken, wofiir und in dem sie eine
wichtige Funktion (exemplarisch oder als Ka-
talysator) tibernehmen konnen. Nicht weg-
zudenken ist in einem solchen Gemeinde-
projekt die vom Evangelium inspirierte Re-
flexion auf die sozialen und politischen Pro-
zesse im unmittelbaren Kontext sowie die
solcher Reflexion entspringende alternative
Weise des Kommunizierens und Handelns:
Zuhoren, Teilen, Mitteilen, Kooperieren, Par-
teinehmen fiir die Schwachen und das kon-
krete Wachhalten der Hoffnung, dass sich in
diesem Jesus Christus ein Gott des Lebens
auch der Menschen von heute und morgen
entiufRert hat. Einwurzeler machen ernst
mit der Konzilsbotschaft in ,Gaudium et spes’
(Nr. 1); ,Freude und Hoffnung, Trauer und
Angst der Menschen von heute ... sind auch
Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der
Jinger Christi“. Man kann hier vielleicht die
Frage stellen, ob dabei eine christliche Ge-
meinde oder Ordenskommunitit nicht an
Profil verliert. Demgegeniiber gilt: Wer Iden-
titat hat, weil er weif3, woraus er lebt, muss
sich nicht stindig und krampfhaft die Frage
nach dem Profil stellen. Profilverlust ist heu-
te das geringere Problem vieler Gemeinden,
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wesentlich grofer ist das ihres Resonanz-
und Relevanzverlustes.

3.Einwurzelung tritt in Vorlage — sie voll-
zieht sich beim Schenken

Kirchengemeinden wie Ordenskommunita-
ten miissen heute durch ihre in Vorlage tre-
ten, wenn es darum geht, den Dienst Gottes
an den Menschen erlebbar und erfahrbar ma-
chen. So kénnen Menschen vielleicht auch
wieder einen Sinn fiir den Gottes-Dienst —
fiir den Menschen-dienst des Mensch gewor-
denen Gott selbst — entwickeln und entfal-
ten. Eine Voraussetzung hierfiir ist eine Geh-
hin-Bwegung, um {iiberhaupt Kontakt zur
Kommunikation zu ermoglichen: tiber die-
sen Gott und letztlich mit ihm. Die meisten
Menschen und nicht wenige Kirchenmit-
glieder leben derzeit in einer absoluten Be-
ziehungslosigkeit zu kirchlichen Vollziigen.
Beziehungsaufnahme und -pflege konnen
(nicht) mehr erzwungen, auch nicht trick-
reich eingefidelt werden. Gefragt ist deshalb
eine Haltung der Gratuitit, der Freiheit auch
von wohlmeinenden Neben-, erst recht von
mehr oder minder offenen Rekrutierungsab-
sichten. Sie machen den Adressaten zum
Mittel ihm fremder Zwecke. Freilich hat die-
se Form der Offnung auch ihren Preis, birgt
sie doch das Risiko der Verletzung von Tra-
ditionen, Formen und u. U. sogar von man-
chen Inhalten. Aber das christologische Ge-
heimnis der Inkarnation, der Menschwer-
dung Gottes im Gekreuzigten, liegt auch in
der Verwundbarkeit. Und christliche Iden-
titat ist ohne Bereitschaft zum Verletzungs-
risiko nicht zu haben.

4 Einwurzelung ist ressourcenorientiert —
sie pflegt die Wurzeln

Einwurzelung sucht sich auch auf die eige-
nen Stirken zu besinnen, ohne unkritisch die
Schwichen auszublenden. Sie sucht sich die
— zeitlichen, sachlichen und sozialen (perso-
nellen) — Ressourcen gewissermafien ,wie die



Lilien auf dem Feld’, d.h. nicht nur bei den
— zumeist ohnehin schon mehrfach belaste-
ten — Ehrenamtlichen. Auch ,Gemeinde-
flichtlinge’ konnen ,was’, und auch ,Fern-
stehende’ haben ihre Griinde, aus denen sich
lernen lasst. Ordensleute haben ,Kredit’, so-
gar an Orten, wo sie es nicht vermuten.
Ressourcenorientierung erfordert eine Ver-
netzung (etwa im Raum des Gemeinwesens),
sie sucht Kooperations- und Blindnispartner,
auch und gerade auRerhalb des kirchlichen
Kommunikations- und Handlungszusam-
menhangs. Es geht darum, ,,mit all jenen ein
ebenso konstruktives wie (gegenseitig) kriti-
sches Begegnungsgefiige aufzubauen, die
zwar nicht im Auftrag der Kirche und viel-
leicht auch ,auRerhalb’ von ihr, aber doch in
inhaltlicher Verbindung mit dem, was die
Kirche Reich Gottes nennt, titig sind“.!! Res-
sourcenorientierung meint aber auch die Re-
vitalisierung und Reinterpretation des Griin-
dungscharismas der jeweiligen Gemein-
schaft.

5. Einwurzelung ist milieudifferenziert —
sie lasst sich von alltagsasthetischen
Unterschieden inspirieren

Auf dem Hintergrund der Wohlstandssteige-
rung ist die dsthetische Orientierung der
Menschen gewachsen und zu einer Basis-
orientierung geworden, tiber die wir kaum
mehr nachdenken (Gerhard Schulze). Diese
Tendenz zur Asthetisierung herrscht aller-
dings — dies wird innerkirchlich nicht selten
zu wenig wahrgenommen — nicht nur vor in
der Konsumsphire, sondern bestimmt auch
den Umgang mit vielen anderen Lebensbe-
reichen, etwa dem (eigenen und fremden)
Korper. Ich denke jetzt nicht nur an die, die
Deodorants und Parfiims benutzen, ihren
Korper waschen und vielleicht auch stahlen
oder durch die Fitness- und Wellnessstudios
fithren, wenn sie nicht schon die Messer der
Schénheitschirurgen an sich wetzen lassen.
Die Asthetisierung bestimmt zunehmend
auch die Auswahl und Bewertung der sozia-
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len Kontakte, insbesondere in der Freizeit,
und damit zunehmend auch das religiose Le-
ben. Auch den Geschmack ,,haben® wir nicht
mehr einfach, sondern vielfach. Vielfach be-
stimmt er das, was fiir schon und was fiir
hisslich gehalten wird, wobei entscheidend
Generations- und Bildungszugehdrigkeit die
asthetischen Vorlieben und Ablehnungen
prigen — ein wichtiges Thema auch in den
haufig stark alterslastigen Kommunitaten,
die der Asthetik der Jiingeren kaum Raum
lassen. Generation und Bildung lassen unter-
schiedliche Geschmécker hervortreten. Ge-
neration und Bildung strukturieren auch das
Feld der Religiositat. Einwurzelung hatte
deshalb auch auf eine Praxis der Kommuni-
kation der Frohen Botschaft zu zielen, die
auch den sozialdsthetischen Differenzierun-
gen in der Erlebnisgesellschaft’ — ein Begriff,
der nicht auf ,Spafigesellschaft’ reduziert
werden sollte — Rechnung zu tragen sucht,
freilich nicht unkritisch. Eine dsthetisch un-
differenzierte Liturgie wird von diesem sozi-
alwissenschaftlichen Befund her genau so fiir
problematisch erachtet wie eine asthetisch
undifferenzierte Katechese oder Predigt: Wer
an alle predigt, trifft an allen vorbei.

6. Einwurzelung ist adressatenorientiert
— Einwurzelung konkretisiert sich vom
Anderen her

Einwurzelung meint als Lernprojekt, nicht
nur zielgruppen-, sondern auch adressaten-
orientiert vorzugehen, d. h. alle AuRenkon-
takte von den Adressafen her zu gestalten
sucht: diakonisch, assistierend. Einen Sinn
ihres Lebens verneinen die meisten Menschen
nicht, aber sie gehen davon aus, dass es nur
einen Sinn hat, wenn man ihm selber einen
Sinn gibt. Einwurzeler suchen die Chance
und steigern die Chancen, sie dabei mit der
christlichen Uberlieferung in Beriithrung zu
bringen, auch und gerade als ,,Quer- und Spat-
einsteiger” ins Christentum. Mit dem weiter
zunehmenden Ausfall der Familie als Ort der
priméren Grundlegung des Glaubens werden
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zahlreiche Voraussetzungen bisheriger Maf3-
nahmen obsolet — werden auch die Chancen
sinken, die Kirchengemeinde und Kommu-
nitit als Betitigungsfeld zu entdecken. Es
zeigt sich ndmlich, dafd der ,Zugang zu ge-
meindlichen Aktivitaten in der Regel tiber ei-
ne religios-kirchliche Sozialisation in der Fa-
milie® fithrt.’? Vielleicht miissten sich Ein-
wurzelungsprojekte in Zukunft viel konse-
quenter als bisher ,auf bestimmte Phasen-
iiberginge des Lebens konzentrieren, wo sich
im Menschen tatsichlich Entscheidendes
vollzieht“.’® Eine konsequente Adressaten-
orientierung erweist sich darin, die Kommu-
nikation der Frohen Botschaft von den Rele-
vanzen, von den Casus der Adressaten, von
ihren Themen und Sorgebereichen her, d.h.
nicht primér von den ekklesialen oder kom-
munitdren Relevanzen her zu gestalten.
Konsequente Adressatenorientierung bedarf
ebenso konsequenter wie anhaltender Bemii-
hungen, ,die Realititen des heutigen Lebens
daraufhin abzufragen, wo sich Ankniipfungs-
punkte fiir eine ,heilende’ oder hilfreiche’
Glaubensvermittlung ergeben kénnen“. Ein
gewichtiger Gesichtspunkt in diesem Zu-
sammenhang ist — mit Franz-Xaver Kauf-
mann gesagt — die Frage, ,wo der moderne
Mensch noch zur Ruhe kommen kann, wo er
Ruhe erfahrt. Je komplexer die Welt wird, um
so weniger Zeit glauben wir zu haben. Es
hangt damit zusammen, dass uns zu viele
Moglichkeiten pro Zeiteinheit offenstehen.
,Heilend’ konnte die Erfahrung wirken, dass
der Mensch Zeit braucht und Zeit hat. Und
denau diese Erfahrung sollte der Kultus, die
Feier, vermitteln. Hier geht es darum, sich
Zeit fiir etwas zu lassen, das seine Qualititen
eben nur dadurch entfaltet, dass man sich Zeit
dafiir nimmt. Religion braucht also Zeit, und
indem sie Zeit vermittelt, um ruhig, stille zu
werden, kann sie Erfahrungen vermitteln, die
sonst nur schwer zu machen sind. Das setzt
andererseits voraus, daf? sich Menschen in ei-
ner Lebenssituation befinden, wo sie nicht
durch duRRere Umstinde davon abgehalten
werden, Zeit zu haben®.}4

462

7. Einwurzelung ist transzendenzorien-
tiert — Einwurzelung schliefft an Erfah-
rungen der Selbsttranszendenz an

Die Frage stellt sich, bei welchen Gelegen-
heiten die Menschen in der modernen Ge-
sellschaft ihr religioses Gesicht zeigen, wenn
sie es im Alltagsleben durch ihre jeweilige
Rollenmaske verbergen miissen. Die These
lautet, dass das religiose Gesicht in den
Unterbrechungen des Alltags sichtbar wird,
dann, wenn alltigliche Beziehungen und
Handlungsgitter briichig werden oder iber-
stiegen werden. Es geht dabei um Erfahrun-
gen, die nicht selber schon Gotteserfahrun-
gen sind, ohne die wir aber wohl kaum ver-
stehen konnen, was wir als Religion be-
zeichnen. Mit Hans Joas lassen sich diese Er-
fahrungen als ,,Erfahrungen der Selbsttrans-
zendenz® bezeichnen. Es geht dabei um ,Er-
fahrungen, in denen eine Person sich selbst
tibersteigt, nicht aber, zumindest zunachst
nicht, im Sinne einer moralischen Uberwin-
dung ihrer selbst, sondern im Sinne eines
Hinausgerissenwerdens tiber die Grenzen
des eigenen Selbst, eines Ergriffenwerdens
von etwas, das jenseits meiner selbst liegt ...
Diese Selbsttranszendenz ist zunachst also
nur bestimmt als eine Richtung weg von sich
selbst ...“,15 eine Erfahrung, die wir alle ma-
chen. Sie ist noch nicht identisch mit dem
Glauben, aber ein maglicher Weg dahin.

Alle Menschen kennen solche Erfahrungen

der Selbsttranszendenz mehr oder weniger:

¢ bei einer Erfahrung ekstatischer Vereini-
gung mit der Natur

¢ bei einer Erfahrung intuitiven Verstan-
denwerdens, so dass man Vertrauen und
den Mut entwickelt, sich zu offnen, z.B.
iiber pragende Ereignisse des eigenen Le-
bens zu sprechen

¢ natirlich in der Liebe im Sinne von amor

¢ nattirlich in der Leidenschaft fiir eine Idee
oder Sache im Sinne von eros und

¢ auch in der Erfahrung von Liebe im Sin-
ne von agape und caritas, also der Erfah-



rung von Selbstlosigkeit und Selbstiiber-
windung im Zeichen der Nichstenliebe.

¢ Auch ,in einer Vielzahl moralischer Ge-
fiihle, etwa der Scham oder der Empd-
rung, steckt gewiss“, so Hans Joas, ,eine
intensive Erfahrung der Selbsttranszen-
denz“.16

¢ Schlieflich ist auch an kollektive Erfah-
rungen der Ekstase zu denken, ,,wenn Ver-
sammlungen von Menschen sich erhitzen,
... wenn die Selbstkontrolle des einzelnen
so abnimmt, dass er sich Dinge zutraut,
die er sonst als jenseits seiner Moglich-
keiten empfunden hétte“.1?

Freilich sind nicht alle solche Erfahrungen
der Selbsttranszendenz als moralisch gut zu
bezeichnen.!®

Es gibt nicht nur enthusiasmierende Erfah-
rungen der Selbsttranszendenz. ,Auch die
Erschiitterungen durch das eigene Leid kann
eine solche Erfahrung sein. Jeder ... enthu-
siasmierten Erfahrung steht eine ,Schre-
ckensversion’ gegeniiber®,'® die aus der Ver-
letzbarkeit, Endlichkeit, aus dem ,,Problem
der Weltunvollkommenheit® (Max Weber)
und der Angst i. S. der Bedrohung unseres
Existenzgefiihls resultiert: der Angst in
Schicksalsschlagen, der Angst vor Sinnlosig-
keit, der Angst in Schuldgefiihlen (Paul Til-
lich). In solchen schrecklichen und schénen
alltagsunterbrechenden Erfahrungen der
Selbsttranszendenz von Einzelpersonen und
Kollektiven werden alle alltdglichen Rollen-
masken briichig, bricht das religiose Gesicht
hervor. In die aufReralltiglichen Erfahrungen
der Selbsttranszendenz haben sich in der mo-
dernen Gesellschaft die religiosen Gelegen-
heiten verschoben. Hier ist die Wahrschein-
lichkeit am groRten, dem religiosen Gesicht
zu begegnen. Christlicher Glaube also als
Opium des Volkes?

Ich denke, so einfach ist die Sache nicht, zum
einen deshalb nicht, weil wir ja auch die en-
thusiasmierenden Erfahrungen der Selbst-
transzendenz nicht aufder Acht lassen diir-
fen; zum anderen ist zu beachten, dass ,ja
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weder aus den Erfahrungen des Enthusias-
mus noch aus denen der Angst der Glaube
einfach folgt“.2® Solche schrecklichen und
schonen Erfahrungen der alltagsunterbre-
chenden Selbsttranszendenz konnen auch —
z.B. von nicht-religiosen Menschen — ,als
rein psychologische Phanomene” betrachtet
werden; und ,,um psychologische Phinome-
ne handelt es sich ja gewiss. Aber die Frage
ist, ob es berechtigt ist, diesen Satz so aus-
zusprechen, als handele es sich deshalb um
nichts weiter als ein psychologische Phino-
men, als eriibrige sich die Frage nach der
Herkunft dieser Erfahrung mit dieser Klas-
sifizierung. Doch ebenso wenig wie der Gliu-
bige dem Nicht-Glaubigen seine religiose
Deutung seiner Erfahrungen als logisch
zwingend aufnétigen kann, kann der Nicht-
Glaubige seine nichtreligiose Deutung als
einzig rational moglich verfechten“2! Hier
offnet sich somit ,ein Raum zwischen Er-
fahren und Deuten® 22
Wenn religitse, christliche und kirchliche
Deutungen von Erfahrungen — einschlief3-
lich der Erfahrungen der Selbsttranszendenz
— nicht logisch zwingend gemacht werden
koénnen, dann kénnen solche Deutungen nur
angeboten werden und als Einladungen aus-
gesprochen werden, die Dinge in einem an-
deren Licht zu sehen und aus einem ande-
ren Licht heraus zu leben — kirchlich ge-
sprochen, als Angebot und Einladung, Chris-
tus nachzufolgen.
Eine entscheidende Frage scheint mir zu
sein, ob es den Kommunititen gelingt, sol-
che aufleralltidglichen Transzendenzerfah-
rungen des Gliicks und des Leids
¢ wahrzunehmen,
¢ ernst zu nehmen und
¢ zu,lernen’ (um darin die Botschaft neu zu
lernen, die sie zu kommunizieren haben),
christlich und plausibel auszulegen.
Es kommt meines Erachtens nicht von un-
geféhr, dass in den neueren — auch Schwei-
zer — Studien flir die Mehrheit der Befragten
Religion und Christentum insbesondere als
~Ressource zur Bewaltigung schwieriger Si-
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tuationen auf individueller und kollektiver
Ebene* gilt.?3 Die Frage stellt sich freilich, ob
die Kirchengemeinden und Kommunititen
im Prozess der Artikulation nicht nur der Er-
fahrung vielfiltigen Leids, sondern auch des
Glucks hinreichend prisent, also dann zur
Stelle und deutungsfihig sind, wenn die heu-
tigen Menschen selbsttranszendente ,religi-
ose’ Erfahrungen machen. Sind die Struktu-
ren beweglich, niederschwellig und differen-
ziert, auch komplex genug, um den religio-
sen Erwartungen der Menschen gerecht zu
werden? Ist nicht die Thematisierung zen-
traler Erfahrungen der Selbsttranszendenz
schon langst aus Kirchengemeinden und
Kommunitdten ausgewandert — denken wir
an das Thema der Schuldkommunikation,
der Versohnung, des Umgangs mit Sterben,
Tod und Trauer?

Eine weitere entscheidende Frage ist darin
zu sehen, ob es den Kirchengemeinden und
Kommunitdten gelingt, solche auferalltag-
lichen Transzendenzerfahrungen selbst
durch ihre eigenen (diakonischen und ri-
tuellen) Angebote zu ermdglichen; dass sie
ihre Deutungen als Voraussetzung dafiir be-
reitstellen, bestimmte Erfahrungen iiber-
haupt erst zu machen. Religiose Traditionen
und Institutionen enthalten ein ,Wissen ge-
wissermafien korperlicher Art“?* die Men-
schen bereit machen kénnen zu Erfahrun-
gen der Selbsttranszendenz: symbolische
Handlungen wie das Knien, das gemeinsame
Singen, Musik, Askesetechiken. Wichtig ist
ebenfalls, dass das Glaubenswissen anzulei-
ten vermag, ,.die Zentrierung unserer Erfah-
rungen auf uns selbst tatsichlich zu tiber-
winden. Erfahrungen der Selbsttranszen-
denz miissen ja wirklich Erfahrungen der
Uberschreitung des Selbst sein und nicht
bloR Versuche eines Selbst, das bei sich selbst
bleiben will, auch noch den Kitzel auerall-
taglicher Erfahrungen zu geniefSen“.? Hier-
zu gehoren in der christlichen Tradition ganz
gewiss auch die diakonischen Erfahrungen
der Compassion (Johann B. Metz).

Auch hier stellt sich nicht nur die zu disku-
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tierende Frage, ob die gegenwartigen Kir-
chengemeinden und Kommunitéten prisent
sind, wenn die heutigen Menschen ,religiis’
sind und sein konnen, sondern auch ob sie
ihr christliches Repertoire zur Deutung der
Selbsttranszendenz iiberhaupt zuginglich
machen. Wo ist etwa die Kultur des Klage-
Gebets geblieben, gehort es doch zu jenen
Gebeten, die erlauben, grundlegende religi-
ose Uberzeugungen zu bezweifeln und an ih-
nen zu verzweifeln, ohne diese Uberzeugun-
gen deshalb abzulehnen oder zu verwerfen.
JAuch das Gebet”, so Jiirgen Werbick,25 ,ist
vom Zweifel in Mitleidenschaft gezogen. Es
kann und darf ihm sein Wohnrecht nicht ver-
sagen; der Gebetsglaube hebt den Gottes-
zweifel nicht auf. Das Gebt ist der Ort der
Wahrheit, die Stunde der Wahrheit — und ge-
rade deshalb nicht der Ort der fraglosen und
fragenlosen Gewissheit“. Gleichen viele Kir-
chengemeinden und Kommunititen nicht
geschlossenen Gesellschaften, milieuverengt
— friedlich, hoflich, friedhoflich — ,die ande-
ren — religios hungrigen — Menschen schon
aus asthetischen Griinden den Zugang zu den
geistlichen Lebensmitteln versperren und an
der Lebenswirklichkeit vieler Menschen vor-
bei gehen?

Wenn Freude, Hoffnung und Trauer der Men-
schen von heute auch Freude, Hoffnung und
Trauer der Jiingerinnen und Jiinger Christi
sein sollen, wie es eine Konstitution (Gau-
dium et spes) des 2. Vatikanischen Konzils
formuliert, dann ist freilich eine wichtige
Voraussetzung die, selbst Jiingerinnen und
Junger Christi werden oder sein zu wollen.
Was auch immer dies im einzelnen heif3t: Die
kirchlich-christliche Deutung von Selbst-
transzendenzerfahrungen ist nur dann tiber-
zeugend, wenn wir Christen uns selbst be-
kehren, wenn wir den Glauben, den wir brau-
chen, selbst leben und vorleben, statt ande-
ren blofs zu erkliren, warum sie ihn brau-
chen miissten. Damit in der Krise der Kir-
chen und Kommunititen mit den Menschen
von heute eine neue Liebesgeschichte be-
ginnen kann bzw. die alte Liebe, nimlich die



Liebeserkliarung Gottes an die Menschen wie-
der eine Chance erhilt, miissen Christen
selbst Gottverliebte sein. Und diese Gottver-
liebtheit zeigt sich nicht allein im ,Herr,
Herr-Sagen®, sondern im Handeln, im Tun
des Willens Gottes; denn wir werden einmal
gefragt werden (vgl. Mt 25): ,Wen hast Du
geliebt um meinetwillen?“. Die Herausforde-
rung der Fremde anzunehmen, wird Kirche
und Kommunititen weiter begleiten. Sie ist
die Situation, die ihnen - die Ihnen — zuge-
mutet wird. Sie bleibt der Ort des Suchens
und Fragens nach Gott, der sich auch und
gerade in der Fremde — im Fremden — finden
lassen will.
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nommenheit in Ewigkeit. Prost!®.
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