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Die heutige Situation der Orden war zentrales
Thema einer stark besuchten Tagung, die am
23./24. Mirz 1974 in der Paulus-Akademie
(Ziirich) unter der Leitung von Dr, P. Magnus
Lohrer OSB durchgefiihrt wurde. Als Referen-
ten wirkten mit: Frau Prof. Dr. Margrit Erni
(Schwarzenberg), Dr. P. Roger Moser
OFMCap (Altdorf), Sr. Clodulfa Stolz (Ingen-
bohl), Abtprimas Rembert Weakland OSB
(Rom) und Dr. P. Friedrich Wulf SJ (Miin-
chen). Was in den Vortrdgen und beim
Podiumsgesprach anlésslich dieses Treffens zur
Sprache kam, soll hier zusammengefasst wie-
dergegeben werden. Dies vermittelt einen klei-
nen Einblick in die vielfdltigen Probleme,
denen sich die Orden heute gegeniibersehen. Es
werden aber auch Wege aufgezeigt, die sich
bewdhrt haben und in die Zukunft fiihren.

I. Theologischer Teil: Einfluss der heutigen
Theologie auf die Sicht des Ordenslebens.

1. Trend gegen starre Systeme. (P. Friedrich
Wulf SJ)

Bewusst wurde nicht von einer eigenen Theo-
logie des Ordenslebens gesprochen, sondern
nur von einer Besinnung auf seine theologi-
schen Grundlagen. Eine eigene Theologie der
Werke der Uebergebiihr und der Rite hatte
einst der hl. Thomas entworfen. Ich mdochte sie
hier ganz kurz darlegen, um die Reaktion dar-
auf besser zu verstehen. Nach Thomas sind die
Rite von Christus verkiindet und — «iiber die
Gebote hinaus (diesen) hinzugefiigt» worden.
Gerade daraus wird deutlich, dass das «Neue
Gesetz» ein Gesetz der Freiheit ist. Der Christ
kann namlich in diesem Fall, selbstverstiand-
lich unter dem Antrieb der Gnade, freiwillig die
besseren Mittel zur Erreichung jenes Zieles
erwihlen, das alle anstreben miissen: die Voll-
kommenheit in der Liebe. Wer sich dazu ent-
schliesst und auf dem eingeschlagenen Weg
bleibt, gelangt zum «Gipfel der Vollkommen-
heit», wihrend die {ibrigen Christen fiir
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gewohnlich nicht iiber die Stufen der
«Anfangenden und Fortschreitenden», also
iiber die unteren und allenfalls mittleren Grade
der Vollkommenheit, hinauskommen. Die
Ordensleute haben das «schlechthin, in sich
und allgemein Bessere» gewidhlt. Wenn sie ihre
Standespflichten ernstnehmen, sind sie gidnz-
lich auf Gott bezogen und haben damit schon
begonnen, diesen Aeon zu verlassen und sich
dem Zustand der Seligen zu ndhern. Dagegen
werden die Weltchristen, die sich mit der Erfiil-
lung der Gebote begniigen, wegen ihrer weltli-
chen Verpflichtungen «an der stindigen Bewe-
gung des Herzens auf Gott hin gehindert».
Soweit der hl. Thomas. Die Neuscholastik gab
dieser Theologie die unverdnderliche Form.
Dadurch kam sie allerdings in Misskredit, weil
die Wirklichkeit nicht mehr dieser geschlosse-
nen Theologie entsprach. Unbehagen erweckte,
dass das Ordensleben elitdr war und damit iso-
liert. Unbegreiflich erschien der vorzeitige Ein-
zug in eine himmlische Welt. Als Reaktion dar-
auf entstand eine Abneigung iiberhaupt gegen
jegliche theologische Aussage iiber das Ordens-
leben.

Was jetzt angestrebt wird, ist eine radikale Ver-
wirklichung des Ordenslebens, ohne dabei von
Prinzipien gehindert zu werden. Man ist theo-
riemiide. Die daraus hervorgehende praktische
Betitigung verlduft nach Wulf in zwei Rich-
tungen:

— Einerseits wird eine unmittelbar geistige
Vertiefung gesucht. Sie zeigt sich in einem aus-
gesprochen geistlichen Hunger, der noch ver-
starkt wird durch die Arbeitsiiberlastung. Stich-
wort ist hier die Meditation. Sie ist nach Wulf
nicht ganz unproblematisch, da sie trotz der
vielen Systeme, die angeboten werden, in einem
gewissen Sinn enger ist als die alte monasti-
sche Gottsuche, die nicht einfach z. B. in Zen
umgewandelt werden kann.

— Auf der anderen Seite steht der Drang zur
Evangelisation. Der Orden sieht sich als eine
Dienstgemeinschaft. Der Einsatz ist das ent-
scheidende; wie der einzelne diesen Einsatz

theoretisch begriindet, ist weniger wichtig. Sol-
che Aussagen laufen allerdings ihrerseits auch
wieder Gefahr, zur Theorie zu werden.
Zusammenfassend ist festzuhalten, dass der
Trend gegen starre Systeme einerseits zu Theo-
riefeindlichkeit fiihrt, anderseits aber in seiner
praktischen Einstellung doch wiederum nicht
um neue Theorien herumkommt.

2. Der Begriff des Jiingers

Hinsichtlich des Ordenslebens als Elite wirkt
neben der Theoriefeindlichkeit der Begriff des
Jiingers ebenfalls korrigierend. Dieser Name ist
nach der Auferstehung allen Glaubenden zu-
teil geworden, nicht nur einer auserlesenen
Schar. Nach Paulus sind alle «einer» in Chri-
stus (womit nicht Einerleiheit gemeint ist). Alle
Christen haben die gleiche Wiirde. Diese Ein-
sicht wird heute dadurch begiinstigt, dass es
keine Stinde mehr gibt wie im Mittelalter, dass
eine Menschenrechtskonvention existiert, dass
Chancengleichheit fiir alle gross geschrieben
wird usw. So werden auch dem Ordensleben
keine besonderen religios-sittlichen Inhalte
zuerkannt. Es geht nicht um eine besondere
Leistung oder um einen hdéheren Zustand der
Vereinigung mit Gott. Was der Ordensmann als
solcher tut, kommt aus der Taufgnade, die
nicht iiberholbar ist. Thm wie allen Christen ist
die Bergpredigt in ihrer Radikalitit zur Ver-
wirklichung aufgetragen. Nun aber geschieht
gerade die Verwirklichung des Evangeliums in
jeder Epoche auf verschiedene Weise. Damit
kommen wir zu einem dritten Punkt.

3. Das neue Weltverstindnis

Heute wird betont, dass Gott ein Gott fiir die
Welt und fiir die Menschen ist. Wulf hat hier
nicht ausdriicklich auf das 2. Vatikanische
Konzil verwiesen. Was aber damit gemeint ist,
findet sich kurz zusammengefasst im Dekret
iiber das Apostolat der Laien, wenn es dort
heisst: Die irdischen Wirklichkeiten «sind nicht
nur Hilfsmittel zur Erreichung des letzten Zie-
les des Menschen, sondern haben ihren Eigen-



wert, den Gott in sie hineingelegt hat» (Art. 7).
Das gleiche findet sich als Grundstimmung in
der Pastoralkonstitution «Gaudium et spes» in
dem Sinne, dass die Welt nicht einfach als
Schauplatz betrachtet werden darf, auf dem die
Verdienste fiir die Ewigkeit gesammelt werden
und der sonst bedeutungslos ist. Die Welt selbst
hat Heilsbedeutung, indem sie zur neuen
Schopfung beitragt. Die Weltschopfung, die
jetzt noch stéhnt und in Wehen liegt, soll ein-
mal eingehen in die Ewigkeit. Der letzte Grund
liegt darin, dass Gott sich selbst in die Welt
hinein entdussert hat und Knechtsgestalt
annahm. So hat er ihre verworrene Geschichte
zu seiner Geschichte gemacht. Damit wird die
geschopfliche Armut zu einer Quelle des Reich-
tums. Doch geschieht die Vergottlichung im
Zeichen des Scheiterns, des Kreuzes. Fiir die
christliche Lebensgestaltung bedeutet das, dass
sich der Mensch in irgendeiner Form immer
der Welt aussetzen muss. Wie Gott soll er sich
— nach den Worten Wulfs — in die Welt hin-
ein entleeren, in ihre Vergeblichkeit. Dabei
weiss aber der Glaubende immer auch um die
siegreiche Kraft der Gnade.

Von diesem Geheimnis Gottes in der Welt muss
die Spiritualitdt und die Form des Ordensle-
bens geprdgt sein. Die Geliibde wollen das
sichtbar machen, so z. B. das Geliibde der Ar-
mut, das zeigt, wie Gott die Armut erwahlt hat,
um sich an die Menschen zu verschwenden.
Hier erhilt das Wort «gratis» seine Doppelbe-
deutung: einerseits umsonst, anderseits ohne
Erfolg. Liegt also das Spezifische des Ordensle-
bens zwar nicht in einem besonderen Inhalt, so
doch in der Lebensform, die Christus abge-
schaut ist. Handelt es sich aber bloss noch um
eine leere Form, wird es zur Karikatur des
Christlichen. Gerade hier liegen Hohe und
Tiefe ganz nahe beieinander. Das Ordensleben
hat eine kritische Funktion und Zeichencharak-
ter. Damit ist gesagt, dass bei seiner Erneue-
rung Theologie und Institution zusammengeho-
ren. Man kann das eine nicht ohne das andere
erncuern. Heute wird dafiir soviel Kraft, Mut
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und Phantasie aufgewendet wie wohl kaum je-
mals in der Geschichte. Ueberall wichst etwas.
Selbst wenn es wieder sterben sollte, so lebt
doch gerade im Sterben Neues auf und bleibt.
Ohne Orden wire die Kirche nicht mehr Kir-
che Jesu Christi, da das Charisma wesentlich zu
ihr gehort.

4. Entsakralisierung (P. Roger Moser OFM
Cap.)

In Zusammenhang mit dem Gesagten iiber das
heutige theologische Weltverstdndnis steht noch
als besonderer Gesichtspunkt die Entsakralisie-
rung. Wird alles in den géttlichen Sinnzusam-
menhang hineingestellt, braucht es da noch
besondere religiose Manifestationen? Ver-
decken sie nicht gerade das Gemeinte und for-
dern sie nicht auch die Monopolstellung? Kir-
che und Gesellschaft sind im Westen von der
Welle der Entsakralisierung heimgesucht. Was
sollen da noch Ordensleute mit einem eigenen
Lebensstil? Die Radikalen sehen bereits den
Untergang der Orden und haben auch schon
den Zeitpunkt errechnet, wann dies eintreten
wird. Von den Jungen gehen nach ihnen nur
noch jene ins Kloster, die mit der heutigen
Welt, die nicht mehr kultisch gestaltet ist, nicht
mehr zurechtkommen.

In dieser Situation gibt es 2 Reaktionen: Ent-
weder man hilt stur am Bisherigen fest um zu
iiberleben oder aber man versucht die ge-
formte Welt des Ordenslebens dem allgemei-
nen weltlichen Lebensstil anzupassen. Wie soll
man sich da verhalten? Sicher muss bei der Be-
urteilung der Entsakralisierungstendenzen das
christliche Gewissen kritisch werden. Wo eine
Gestalt nicht mehr durchsichtig ist, verlangt die
Ehrlichkeit, dass sie ersetzt wird. Doch ist da-
bei nicht zu vergessen, dass der gottliche Sinn
in der Welt Denkmadler fordert, wie sich P.
Roger ausgedriickt hat, Denkmailer oder sinn-
liche Zeichen, in denen sich das Religidse ver-
dichtet. Das Ordensleben ist ein solches. Es ist
interessant, dass die Orden gerade dann je-
weils ihre Bliitezeiten hatten, wenn ihre Sicht-
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barkeit durch politische oder soziale Umstande
herausgefordert wurde; heute sind dies: das
Wirtschaftlichkeits- und Erfolgsdenken sowie
die kollektive Sexualneurose. Trotz der Ent-
sakralisierung oder gerade deshalb braucht es
also wieder Mut zur einseitigen Sichtbarma-
chung des Gottes- und Christusbezogenheit von
Mensch und Welt.

Bevor wir nun zum zweiten Teil, den psycholo-
gischen Aspekten, iibergehen, sei kurz der
Grundsatz erwdhnt: Die Gnade setzt die Natur
voraus. Nur einmal wurde er im Verlauf der
Tagung genannt, gerade von Frau Prof. Erni,
allerdings ohne irgendwelche Erkldrung dazu.
Ich mochte das kurz nachholen, da es mir be-
deutungsvoll erscheint fiir das Folgende. Die-
ser Grundsatz besagt mit vollem biblischen
Recht, dass die Gnade, also die Begegnung des
Menschen mit Gott, der ihn ruft, das wahrhaft
Menschliche des Menschen nicht zerstort, son-
dern rettet und erfiillt. Dieses wahrhaft
Menschliche des Menschen, die Schépfungsord-
nung Mensch, ist in keinem Menschen ganz er-
loschen. Sie ruht auf dem Grunde einer jeden
menschlichen Person und zeigt sich immer wie-
der auf verschiedene Weise im tédglichen Le-
ben. Aber freilich ist sie auch in keinem Men-
schen unverbogen, unverfilscht zugegen, son-
dern bei jedem ist sie gleichsam iiberklebt vom
schmutzigen Filz der sogenannten zweiten Na-
tur, die sich der Mensch selber zugelegt hat. Thr
Kern ist die Ichverfallenheit. Daher kommt es
denn auch, dass in den antiken wie in den mo-
dernen Sprachen das Wort «Mensch» in einem
eigenartigen Zwielicht steht.

Ein Wort des Kardinals Saliege auf einem Ka-
lenderzettel kann das verdeutlichen:

«Mit dem Ausdruck ’das ist menschlich’ ent-
schuldigt man heute alles. Man lasst sich schei-
den: Das ist menschlich. Man trinkt: Das ist
menschlich. Man betriigt bei einem Examen
oder bei einem Wettbewerb: Das ist mensch-
lich. Man verpfuscht seine Jugend im Laster:

Das ist menschlich. Man arbeitet trage: Das ist
menschlich. Man ist eifersiichtig: Das ist
menschlich. Man unterschldgt: Das ist mensch-
lich. Es gibt kein Laster, das man nicht mit die-
ser Formel entschuldigt. So bezeichnet man mit
dem Wort 'menschlich’ das, was beim Men-
schen am hinfdlligsten, am niedrigsten ist.
Manchmal wird es sogar zum Synonym fiir tie-
risch. Was fiir eine sonderbare Sprache! Ist
doch das Menschliche gerade das, was uns vom
Tier unterscheidet. Menschlich ist der Ver-
stand, das Herz, der Wille, das Gewissen, die
Heiligkeit. Das ist menschlich.»

Hohes und Niedriges, Edles und Gemeines ver-
schlingen sich da seltsam ineinander. In diese
Spannung hinein hat sich Christus, der
Menschensohn, begeben. Es ist darum klar:
Der Weg der Gnade zum Menschen geht nicht
anders als iiber die zweite Natur, d. h. iiber das
Aufbrechen der harten Schale der Selbstherr-
lichkeit, welche die Gottesherrlichkeit iiber-
deckt. Das bedeutet: Es gibt keine Gnade ohne
Kreuz. Erst die Menschlichkeit, die durch das
Kreuz hindurchgegangen ist, bringt den wah-
ren Menschen ans Licht. Daran ist beim Fol-
genden zu denken.

I1. Psychologischer Teil: Ordensleben im
Lichte psychologischer Prinzipien. Fragen, die
sich daraus ergeben (Frau Prof. M. Erni)

1. Das Prinzip der Reifungsstufen

Werden nicht junge Ordensleute in Verhaltens-
muster genotigt, die einer spateren Ent-
wicklungsstufe gemiss sind? Haben Ordens-
leute der mittleren und spateren Lebensphasen
noch die Moglichkeit zu einer Umorientierung
in ihrem FEinsatz, falls ihre innere Entwicklung
darauf hintendiert? Begegnet man alten
Ordensleuten mit echtem Respekt ohne
herablassende Caritas?

2. Prinzipien aus der Freud’schen Psychologie
a) Verhiltnis von Lust- und Realitétsprinzip:



Hat das Fest, die Frohlichkeit seinen berechtig-
ten Platz im Ordensleben? «Wer nicht genies-
sen kann, wird bald ungeniessbar».

b) Verhiltnis von Bediirfnis/Befriedigung und
Bediirfnis/Spannung: Wird Anwirtern fiir das
Ordensleben geniigend klar gemacht, worauf
sie verzichten, anderseits aber auch, welche
Freiheit sie gewinnen durch ein Leben im
Geiste der evangelischen Rite? Zu Sublimatio-
nen reichen die Krifte nicht immer. Gestattet
man sich auch gesunde Kompensationen, die
keinen Mitmenschen in seinen Rechten schma-
lern, die eigene seelische Gesundheit jedoch
erhalten?

3. Verhiiltnis Schatten /Persona (C. G. Jung)

Es geht hier um die Anerkennung des eigenen
Schattens, der Unzuldnglichkeiten. Wer dies
nicht tut, trdgt nach aussen hin eine Maske,
wovon das Wort «Persona» hergeleitet wird. Ist
man bereit, die eigene Schwiche, die typischen
Minderwertigkeiten zu sehen und anzunehmen
und auch andern dazu Mut zu machen? Oder
ist man vielleicht zu sehr bemiiht, eine gut
sitzende «Persona» zu leben? Eine Schutz-
schicht, die eine echte Begegnung abschirmt?
Der Grad der Echtheit wird von der Umwelt
erahnt und auch entsprechend geschitzt.

4. Selbstverwirklichung

Der Mensch muss sein personliches Wesens-
bild verwirklichen; er darf es aber nicht
verwechseln mit dem Idealbild. Ist man bereit,
auch schiichternen Ordensmitgliedern Entwick-
lungs- und Bildungsmoglichkeiten zu offerie-
ren, ihnen Mut zu machen — auch dann, wenn
man sie eigentlich auch ohne Ausbildung an
manchen Posten einsetzen konnte? Wagt man,
bewusst zu machen, dass neben der Selbstver-
wirklichung auch die Gemeinschaftsentwick-
lung gesehen werden muss — eine Realitit, die
mit Selbstverstdandlichkeit auch in einer norma-
len Familie Riicksichten und Wartezeiten auf-
erlegt?
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5. Bereich der Konfliktpsychologie

Ist man nicht gerade in Ordensgemeinschaften
geneigt, das Ideal der Einheit allzu unkritisch
anzustreben? Wird die Fihigkeit zur fairen
Auseinandersetzung als ein Ziel in der Ordens-
bildung gesehen oder geht es mehr nur um
Anpassung an kollektives Ueber-Ich? Bedeutet
die Verschiedenheit nicht auch eine Bereiche-
rung?

II1. Praktischer Teil: Die mit der Erneuerung
gemachten Erfahrungen

Mit den von der Psychologie her gestellten Fra-
gen sind wir bereits in den Bereich des prakti-
schen Lebens der Erneuerung vorgestossen.
Der Abtprimas hat diesbeziiglich Gelegenheit
gehabt, viele Erfahrungen zu sammeln. Er hat
das heutige Suchen von vier Seiten her beleuch-
tet:

1. Die Suche nach einem einfacheren Lebens-
stil

Einleitend machte er hier die Feststellung, dass
jene Gemeinschaften, die ganz neue Grundla-
gen schaffen wollten, in der Zwischenzeit alle
gescheitert sind. Allerdings ist der Formalis-
mus immer eine Versuchung der Geschichte.
Der Prozess der Vereinfachung war zunédchst
negativ und von schmerzlichen Erfahrungen
begleitet. Dies betrifft vor allem den Versuch
von Verkleinerungen der Gemeinschaften
durch Aufteilung in Dekanien. Das hat sich
nicht bewihrt. Nach dieser negativen Phase des
Abschaffens im Gefolge des Konzils wurden
um 1970 herum Befiirchtungen laut; man be-
gann wieder, abgeschaffte Dinge einzufiihren.
Das konnte aber nur noch eklektisch gesche-
hen und wurde dadurch zu etwas Kiinstlichem.
Die Kloster suchen da weiter. Nur wenn der
Monch um Gott weiss, dann findet er auch den
Rahmen, in dem sich diese Gegenwart Gottes
zeigen kann.
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2. Die Suche nach einsichtigeren religiosen Zei-
chen und Symbolen

Der Kulturwandel bringt dieses Problem mit
sich; man kann sich davor nicht verschliessen.
Allerdings gibt es auch hier — gerade unter
den Jungen — eine sogenannte «Nostalgie-
welle», Heimweh nach dem einmal Gewese-
nen. In diesem Zusammenhang meinte der Abt-
primas, dass Kloster mit guten Berufen nicht
einfach zum vornherein als gesund zu betrach-
ten seien, vor allem dann, wenn sich die Ein-
tritte nur aus bestimmten Kreisen rekrutieren.
Diese Suche nach einsichtigeren religiosen Zei-
chen zielt nicht auf die Sdkularisation, sondern
auf neue Ausdrucksweisen. Das Beibehalten
fraglicher Zeichen wiirde das Ende klosterli-
chen Lebens bedeuten. Sakrale Elemente im
Sinne dieses neuen Stils wurden wieder ent-
deckt im Schweigen, im gemeinsamen Horen
auf das Wort Gottes, in der Einfachheit der
liturgischen Feier und Gegenstinde. Fiir die
Belebung und Erneuerung der Gestensprache
zeichnet sich allerdings noch keine Losung ab,
auch nicht in den Léndern und Kulturen der
Dritten Welt, wo man am ehesten Impulse in
dieser Richtung erwartet hétte. Die Suche muss
weitergehen, aber dazwischen sollten immer
wieder Beruhigungsperioden eingeschaltet wer-
den. — In diesem Zusammenhang ist auch
noch zu erwidhnen, dass alle Versuche mit
einem stiddtischen Monchtum bis jetzt geschei-
tert sind. Der Abtprimas meint, dass der Grund
vielleicht auch darin liegen konnte, dass neue
Formen, vielfach zur Losung personlicher Pro-
bleme und Schwierigkeiten angestrebt wur-
den.

3. Die Suche nach Gemeinschaft und Briider-
lichkeit

Die Grosskommunititen werden oft zum Siin-
denbock gestempelt und alles Heil erwartet
man von den kleinen Gemeinschaften. Dafiir
spricht auch der Umstand, dass die Zahl der
Monche in letzter Zeit abgenommen, jene der
Kloster aber im Zunehmen begriffen ist. Kleine

Kloster, die einzig aus Reaktion gegen ein
Grosskloster gegriindet wurden, hatten bisher
keinen Bestand. Es braucht immer auch eine
positive Zielsetzung. Eine kleine Gemeinschaft
kann auch nie einen Eheersatz bieten. Auch da
wiirde man sich tduschen. Heute haben grossere
Gemeinschaften eher wieder Berufe. Die Reali-
tit des Zusammenlebens muss so oder so
immer wieder neu angenommen werden, inspi-
riert von der Urgemeinde. Dabei darf der Abt
nicht von der Kommunitdt getrennt werden,
denn sie bedeutet fiir ihn die Quelle, die ihm
zeigt, was der HI. Geist will. In der Gemein-
schaft zeigt sich dem Abt der Wille Gottes.
Entscheidend sind nicht so sehr stindige
Abstimmungen, sondern das Aufeinanderho-
ren und Miteinanderbeten.

4. Die Suche nach neuen Formen des Mitwir-
kens in Kirche und Welt

In diesem Punkt wirkt sich das neue theologi-
sche Verstindnis der Welt aus. Der Primas
meinte allerdings, dass gerade hier die Theolo-
gen noch zu wenig gearbeitet hétten und so ge-
wohnlich die Praxis der Theorie voraus sei. Seit
1970 ist hier eher eine Beruhigung der allge-
meinen Lage eingetreten. Ueberall ist man auch
da noch auf der Suche. Die mehr Kontemplati-
ven sehen ihren kirchlichen Dienst in neuen
Formen der Gastfreundschaft, wodurch sie ihre
Aufgabe sichtbar machen kénnen.

Zusammenfassend kann zu diesen vier The-
menkreisen, die der Abtprimas beleuchtete, fol-
gendes gesagt werden. In den Jahren
1964—1974 wurden — teilweise unter extre-
men Spannungen — viele gute Vorstosse
gewagt. Dort, wo man in diesem Zeitabschnitt
wegen des befiirchteten Tumults nichts geidn-
dert hat, ist man heute schlimmer dran als in
jenen Klostern, die die unvermeidlichen Span-
nungen auf sich genommen haben. Die Erfah-
rungen zeigen, dass es fiir diese immer
schwieriger wird, Aenderungen vorzunehmen,
da nun bereits der erste Schwung fehlt. Thnen



blieben zwar die Wachstumsschmerzen erspart,
doch haben sie den rechten Augenblick ver-
passt. Diese Kloster werden Inseln bleiben.
Fiir die andern sollten sich in den kommenden
Jahren die ersten Friichte dieser schmerzlichen
Wandlung zeigen.

Auf 4 ganz praktische Fragen ging schliesslich
das Podiumsgesprich ein:

1. Was ist das Spezifische des Ordenslebens
Wulf: Das Christliche wird ausdriicklich ge-
macht durch die evangelischen Rite und zwar
nicht bloss auf sozialer Ebene. Vielmehr muss
sich darin das Charisma entfalten. Dieses Spe-
zifische ist begrifflich sehr schwer zu formulie-
ren. Man konnte es ein dynamisches Mehr nen-
nen. Der Ruf der Liebe soll besser gehort wer-
den. (Gleichzeitig richtet sich dies allerdings
wieder an alle).

Moser: Allen Christen ist das gleiche aufgege-
ben. Es besteht nun die Gefahr, dass alles ge-
sichtslos wird. Die Orden miissen den Mut zum
eigenen Gesicht haben, sonst verlieren sie die
Anziehungskraft.

Abtprimas: Wenn man vom Spezifischen
spricht, so setzt man ein Genus voraus. Das
scheint ihm zu scholastisch gedacht. Im Osten
wiirde das niemand verstehen. Er wiirde folgen-
den Vergleich vorziehen: ein Bild von Rubens
und eine mittelalterliche Miniatur; beides sind
Gemilde. Wir haben einige Elemente ausge-
wihlt, um den Dienst im geistlichen Sinn aus-
zufiihren. Das Leben bleibt christlich, die Mit-
tel sind — wenn man unbedingt den Ausdruck
gebrauchen will — spezifisch. Diese Auswahl
ist notwendig, da nicht jeder alles tun kann.

2. Der Stellenwert der Geliibde

Wulf: Er erwahnt einen neuen Entwurf, der die
drei grundlegenden Inhalte eines jeden
Geliibdes zeigt. Danach muss durch ein
Geliibde folgendes deutlich werden; 1. Die
Hingabe an Gott, 2. Die Gemeinschaft, an die

‘man sich bindet,
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3. Der Empfanger der
Geliibde (im Namen der Gemeinschaft). Das ist
das rechtliche Geriist, das mit Inhalt gefiillt
werden muss. Jedem ist in diesem Schema die
Moglichkeit gegeben, noch personlich etwas
dazuzufiigen.

Abtprimas: Er sieht nur einen psychologischen
Unterschied zwischen dem Geliibde und dem
Versprechen. Wesentlich ist, dass ich durch die
Geliibde meinen Beruf annehme und dass die
Gemeinde diesen Beruf anerkennt. Das ist mein
Beruf und die Kirche sagt Ja dazu.

3. Die Berufung

Dazu etwas zu sagen, ist schwierig; sicher muss
man immer das ganze Leben im Licht des
Glaubens sehen. Es steht immer alles auf dem
Spiel. Beim Eintritt ins Kloster ist ja fiir ge-
wohnlich die Berufung erst im Kommen.
Abtprimas: meint, dass die Berufung ein Ge-
heimnis bleiben muss. Es handelt sich hier
mehr um eine Intuition, als um eine klare, ver-
standesmaissig erfassbare Gegebenheit. Man
kann es daher auch so schwer ausdriicken. Oft
ist es ja auch so, dass die Griinde, die zum Ein-
tritt veranlassten, anders sind als jene, die
einem dann zum Bleiben bestimmen.

4. Der Zeichencharakter

Moser: Im Ordensleben wird das Christliche
verdichtet. Die Vergangenheit hatte dazu ihre
eigenen Mittel. Nicht mehr alle davon lassen
sich heute iibernehmen. Nochmals meint er,
dass es wichtig ist, dass ein Orden nicht ge-
sichtslos wird.

Wulf: Das Zeichen muss als solches auf das
andere hinweisen. Das ist bei den 3 evangeli-
schen Riten klar, die querliegen zum Men-
schen. Es sind nur diese drei moglich, da sie
dem Evangelium abgelauscht sind und auf
Christus zuriickgehen. Allerdings haben sie
heute vielleicht in gewisser Beziehung etwas
von ihrer zeichenhaften Bedeutung eingebiisst.
(Heute gibt es viele Ehelose nicht um des Him-
melreiches willen; das gleiche gilt fiir die Ar-



mut; hier miisste ev. der Dienstgedanke einge-
fiihrt werden, der dem allgemeinen Profitstre-
ben querliegt). Wenn ein Ordensmann auf Ein-
zelposten ist, wird es besonders schwierig, diese
Zeichenhaftigkeit zu verwirklichen.

Zum Schluss sei der erste Kurzvortrag er-
wihnt. Schwester Clodulfa aus Ingenbohl legte
einfach und schlicht dar, wie sie ihr Ordensle-
ben als Kranken- und Gemeindeschwester lebt.
In der Gesinnung Christi wolle sie in der
gegenwartigen Not allen verfiigbar sein. IThre
Krise hitte sie bereits vor dem Konzil durchge-
lebt und so konnten ihr die gegenwirtigen Stro-
mungen nicht mehr allzuviel anhaben. Das war
sehr eindriicklich.

Es ist nur noch beizufiigen: Dass die Orden als
ganze heute in Krise gekommen sind, zeigt,
dass sie ihr kirchliches Leben intensiv leben.
Was in der Gesamtkirche geschieht, spiegelt
sich entsprechend verschirft in den Orden
wider. Zudem sind sie immer gelebte Gemein-
schaft und damit ist gegeben die Chance zu
hochster Entfaltung, aber auch zu Verbiegun-
gen.

Meditationstexte
P. Vinzenz Stebler

«In diesen Tagen ging Jesus auf einen Berg, um
zu beten. Und er betete die ganze Nacht zu
Gott» (Lk 6, 12). Welch ein Bild! Jesus allein
auf dem Berg in einsamer Zwiesprache mit dem
Vater. Ueber ihm die funkelnde Pracht einer
orientalischen Sternennacht. Wihrend die Men-
schen drunten in der Welt schlafen, betet er.
Alles, was den Menschen bedriickt, bedrangt,
in Unruhe versetzt, in Zweifel und Aengste
stiirzt, trégt er betend vor den Vater. Mit sei-
nem Beten hat der Herr fiir alle Zeiten die
Nacht geheiligt, ihre Finsternisse und D&amo-
nien iiberwunden. Vergiss es nicht, wenn du
schlafen gehst. Der Herr betet auch fiir dich —
er bespricht auch deine Sorgen mit dem Va-
ter.

Wenn Christus die stillen Stunden der Nacht
bevorzugt und auf einen Berg steigt, um zu be-
ten, so will er uns damit sagen, dass es Zeiten
und Raume gibt, welche die Sammlung erleich-
tern. Das Gebet bedarf einer Intimsphire —
wer das ubersieht, wird niemals zu den Tiefen-
dimensionen des Lebens vordringen. Schlaf,
Ferien, Erholung und Entspannung, Gebet,
Musse und Kontemplation sind nicht Zeitver-
schwendung, sondern schopferische Pausen,
ohne die der Mensch seine Krifte vorzeitig ver-
braucht, Phantasie, Humor und Spontaneitit
verliert und sich immer weiter vom wahren
Kindsein entfernt, das doch vom Evangelium
gefordert ist, wenn wir ins Himmelreich einge-
hen wollen.
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