Religioser Gehorsam heute

Von August Brunner SJ, Miinchen

Man kann sich zwei Ideale des religiosen Lebens vorstellen. Das erste wire dies:
es gibt keine Vorschriften fiir das dufiere Verhalten und Tun; alles geht jeweils aus
dem inneren Geist hervor, der michtig genug ist, das Leben in jedem Augenblick
zu prigen. Das andere wire ganz entgegengesetzt: um gewifl zu sein, in jedem
Augenblick den Willen Gottes zu tun, ohne der Selbsttduschung zu verfallen und
den eigenen Willen mit dem Willen Gottes zu verwechseln, soll alles durch Vor-
schriften geregelt sein und da, wo diese nicht ausreichen, der ausdriickliche Befebl
der Vorgesetzten jede Einzelheit bestimmen.

Beides sind Grenzfille, die so nicht zu verwirklichen sind. Immer muf beides
zusammenwirken, der Antrieb aus dem Geist, der dem Verhalten und Tun allein
Wert verleiht, und die Beobachtung der duferen Ordnung, die nicht nur ein Zusam-
menleben erst moglich macht, sondern auch vor der erwihnten Selbsttduschung be-
wahrt, in der man glaubt, man gehorche Gott, wo man nur den eigenen Willen tut.
Es gilt immer das Gleichgewicht zu finden zwischen der allgemeinen Ordnung und
der Besonderheit des einzelnen Menschen, der ja keine Nummer und kein stoffliches
Atom ist, sondern eine einmalige Personlichkeit, die sich erst durch ihr Tun zur
eigenen Fille entwickeln soll. Diese Entwicklung ist kein naturhaftes Geschehen,
das sich wie das physikalische Geschehen nach allgemeinen Gesetzen vollzieht; sie
verwirklicht sich vielmebr durch freie Entscheidung. Nur was wir frei tun, geht in
unser geistiges, personliches Sein ein und formt es.

Damit ist eine grofie Aufgabe jedes Lebens und besonders des Lebens im Ordens-
stand aufgezeigt. Denn das ausgewogene Gleichgewicht zwischen Vorschrift und
individueller Entscheidung ist nichts ein fir allemal Gegebenes. Es wechselt mit der
geistigen Entwicklung des einzelnen. Es verdndert sich aber auch, was oft micht
bedacht wird, mit dem Gang der Geschichte. Dabei meinen wir nicht nur die be-
kannte Tatsache, daff in den ersten Zeiten der meisten Ordensgriindungen der Geist
des Stifters alle so lebendig erfullt, dafl Satzungen beinabe iberfliissig erscheinen;
diese ergeben sich erst aus der Lebensweise, die sich unter dem Einflul des Geistes
herausgebildet hat. Vielmehr hat auch der allgemeine geschichtliche Wandel: wirt-
schaftliche, kulturelle, gesellschaftliche Entwicklungen, Einflufl auf die duflere Form
des Gehorsams. Es gab Zeiten, in denen der Durchschnittsmensch noch wenig ur-
spriinglicher Entscheidung fahig war. Nicht als ob menschliches Leben je ohne Ent-
scheidung moglich wire. Aber die Entscheidung kann doch durch das Brauchtum, die
Gewohnheit, durch das, was sich fiir den Stand schickt, was man in solcher Lage tut,
weithin vorgezeichnet sein. In fritheren Zeiten, in denen die adufiere Lage so gefe-
stigt war, daB sie sich nur wenig verdnderte, war dies ohne Zweifel viel mehr der
Fall als heute. Da wufite man meist von vornherein, was zu tun sei. Das Gehiuse
stand bereit; es handelte sich fiir den einzelnen nur darum, es mit dem richtigen
Geist zu erfillen und es sich so anzueignen. Brauchtum, Gewohnheit, allgemeine
Sitte waren das Gesetz, das das dulere Leben bis in Kleinigkeiten hinein regelte.
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Es wire falsch, zu meinen, dieses Gesetz sei deswegen als beengend empfunden wor-
den; im Gegenteil, dankbar erfuhr man es als Weisung und Stiitze, als eine Hilfe
in dem, was der durchschnittliche Einzelne zu leisten nicht imstande gewesen wire.
Auffilliger Weise standen den groflen Menschen in jenen Zeiten Moglichkeiten per-
sonlicher und einmaliger, fiir viele wegweisender Entscheidungen in einem Mafd
offen, wie sie spitere Zeiten nicht mehr kennen.

Wir leben heute nicht mehr in solchen Zeiten. Das so hilfreiche Brauchtum ist
zerstort, und vorldufig besteht keine Hoffnung, daf sich ein neues bildet. Das Leben
ist bewegter, mannigfaltiger und unruhiger geworden. Die technische Entwicklung
geht unheimlich schnell voran und verlangt in adufieren Dingen und Methoden eine
grofle Beweglichkeit. Was sich heute als niitzlich und brauchbar erweist, kann mor-
gen schon iiberholt sein. Unméglich, daf solche Lebensbedingungen nicht auch auf
den inneren Menschen und seine Haltung abfirben. Von jung an muf} er sich dem
Rhythmus des dufieren Geschehens anpassen, stindig wach sein, immer neue Formen
schaffen und das, was sich als iiberholt erweist, ohne Zogern aufgeben.

Der in einem solchen geistigen Klima aufgewachsene Mensch empfindet ganz
natiirlicher Weise nicht mehr die Ehrfurcht fiir bestehende Formen wie friihere
Generationen. Er hat das allgemeine Gefiihl, jede Form sei immer nur vorliufig
und werde vielleicht schon in kurzem diberholt sein. Er hat sich daran gewdhnen
miissen, sich immer wieder zu fragen, ob dieses oder jenes noch Sinn habe und aunch
das bewirke, wozu es unter andern Verhiltnissen entstanden war. Er ist darum
gegeniiber allen iiberkommenen Formen kritischer, und dies nicht aus schlechtem
Willen und Mangel an gutem Geist, sondern unter dem Einflufl der allgemeinen
Zeitlage. Daraus ergibt sich notwendig, dafl heute ein anderer Ausgleich zwischen
duflerer Form und innerem Geist gefunden werden muf} und dabei der Entscheidung
des einzelnen ein gréferer Spielraum einzurdumen ist als friiher. Ist dies ein Nach-
teil und ein Riickschritt oder nicht? Das soll zunichst untersucht werden.

Wenn nur die freie Entscheidung den Menschen geistig formt, ihn sich selbst ver-
wirklichen 14f3t, so ist alles, was diese fordert, gut und anzustreben, und was sie
behindert, zu beseitigen. Nun erschwert gewif§ nicht die dufiere Vorschrift allgemein
und notwendig die innere Entscheidung oder macht sie unméglich. Der Geist kann
und soll das duflere Gehduse, das sich als das hier und jetzt beste darbietet, iiber-
nehmen, erfiillen und verlebendigen. In der Ausfithrung des Gesetzes ist der innere
Geist die Seele, die das duflere Tun zu einem lebendigen, menschlichen Geschehen
macht und ihm Wert verleiht. Ferner kann eine Gemeinschaft nicht ohne eine vor-
geschriebene Ordnung leben. Liefle sich diese Ordnung aber fiir die Selbstverwirk-
lichung des einzelnen nicht dienstbar machen, so ginge ein grofier Teil des Lebens
dafiir verloren. Auch bietet das Gesetz und die Gewohnbeit in Zeiten der Miidigkeit
und Trostlosigkeit eine Stiitze und hilft, sie schneller zu iiberstehen. Der Grund fiir
die Notwendigkeit einer dufleren Ordnung ist aber letztlich der Leib. Reine Geister
wiirden sie nicht so bengtigen. Fiir den leibgebundenen Geist aber ist sie unumging-
lich. Uberall, wo es um Gemeinsames geht, um Zusammenwirken, kommt es darauf
an, daf ein jeder leiblich an seinem Platz sei, und zwar zur richtigen Zeit. Zeit und
Platz aber werden fiir einen jeden eben durch die dufiere Vorschrift so bestimmt, daf§
ein fruchtbares Zusammenwirken ungestort vor sich gehe. Wiirde jeder nur nach
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seinem Gutdiinken oder augenblicklichen Empfinden handeln, so wiirde jede Ge-
meinschaft in einer Unordnung untergehen, die auch denen listig wiirde, die das
duflere Gesetz nur unwillig erfiillen.

Das Aligemeine des Gesetzes ist also eine durch die Leiblichkeit auferlegte und
nie ganz zu beseitigende Notwendigkeit. Sie kann die Entscheidung erleichtern und
in die richtigen Bahnen lenken. Sie erinnert den Menschen im Gehorsam auch immer
wieder daran, daf er sich selbst als Geschopf nur dadurch verwirklicht, dafl er den
Willen Gottes fret ibernimmt, dafl aber dieser Wille mit dem eigenen nicht zusam-
menfillt, sondern, zwar kein fremder, aber ein anderer Wille ist, der dem eigenen
oft widerspricht. Die Unterschiedlichkeit des géttlichen Willens von unserem wird
uns handgreiflich durch den Gehorsam gegen das Gesetz und die Vorgesetzten und
bewahrt vor Selbsttduschungen und Uberspanntheiten.

Die Gewohnheit ist nun aber, wie alles Leibliche und Leibbedingte, nicht nur
Hilfe, sondern kann ebenso ein Hindernis sein und darum zur Gefahr fiir den Geist
werden, gegen die man sich wehren mufl. Das leibliche Leben geht von sich aus den
Weg des geringsten Widerstandes, des kleinsten Kraftmafles und sucht Anstrengun-
gen nach Moglichkeit zu vermeiden. Die geistige Entscheidung bedeutet aber immer
eine grofle Anstrengung; denn sie lifit den Leib zu etwas mitwirken, was an sich
liber seine Natur und Krifte hinausgeht. Kein Wunder, dafl er dem zu entgehen
sucht. Und der Weg dazu steht offen: Gewohnheitsmifliges Geschehen vollzieht sich
auch ohne geistigen Einsatz — wenigstens auflerlich — vollkommen gleich, und
auch die duflere Wirkung ist in vielen Fillen die gleiche. Daraus die natiirliche Nei-
gung, ein sich wiederholendes Tun in gewohnheitsmifiges, mit moglichst geringem
geistigen Aufwand vollzogenes Tun absinken zu lassen. Wozu auch der Luxus der
geistigen Entscheidung, wenn es ohne sie genau so gut geht?

Wozu? Eben zur persénlichen Aneignung, zur Selbstverwirklichung, fiir das schép-
ferische Tun auf geistiger Ebene! Und fiir ein geistiges und geistliches Dasein kommt
es doch gerade darauf an; vor allem ein Ordensleben wire sinnlos, fiele diese Seite
aus. Geistige Entscheidung ist aber eine Lebendigkeit héheren Grades. Mehr noch
als die leibliche Lebendigkeit lebt und entwickelt sie sich nur durch den immer
wiederholten Vollzug. Sonst erstarrt sie und verkiimmert. Die Gefahr solcher Erstar-
rung liegt aber dort nahe, wo der Entscheidung die Form fiir alle Fille schon vor-
gegeben ist, wo das Auflere sich gewohnheitsmifig auch ohne die Innerlichkeit ein-
stellt, wo man es dem Geistigen zu leicht macht und ihm keine Gelegenheit mehr
gibt, sich zu betitigen. Gewifl kann der Geist auch solche Hindernisse und Gefahren
tiberwinden; aber der durchschnittliche Mensch erliegt ihr. Wird er einmal durch die
Umstinde aufgerufen, eine Entscheidung da zu fillen, wo ihm das Richtige nicht
mehr im einzelnen vorgegeben ist, wird er versagen. Der ungeiibte Mensch ist nicht
imstande, selbstindige Entscheidungen zu fillen. Wo die Stunde es von ihm ver-
langt, wird er sich solcher Entscheidung entzichen oder das wihlen, was wohl
bequemer, aber geistig nicht das Richtige ist. Heute aber tritt die Notwendigkeit
selbstindigen Entscheidens und Handelns wegen der verinderten Zeitlage Sfters
an den Menschen heran als friiher, und sie darf ihn nicht unvorbereitet finden.

Das Gesetz ist wie der Leib, der nicht entbehrt werden kann; aber wie dieser mufl
es vom Geist belebt und zu etwas je Einmaligem im Vollzug umgewandelt werden.
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So notwendig es ist, so bleibt doch wahr, was der Rémerbrief ausgefiihrt hat, dafl es
zwar sagt, was zu tun ist, aber keine Kraft zu seiner Erfiilllung gibt. Es tritt von
auflen als etwas Fremdes an den Menschen heran und schrinkt seine Freiheit ein.
Erst dadurch, daf} es innerlich als das, was man aus eigenem Antrieb ebenfalls tun
wiirde, angeeignet wird, hat es Wert fiir die Selbstverwirklichung.

Anders hingegen verhilt es sich mit dem, was — angesichts eines hohen Wertes
oder gar einer verehrungswiirdigen und liebenswerten Person — aus eigener Ent-
scheidung unternommen wird. Es ist von Anfang an und in seinem Ursprung geisti-
ges Eigentum der Person und ein Beitrag zur personalen Selbstverwirklichung. Es
braucht nicht erst nachtriglich vergeistigt zu werden. Der hichste Antrieb, der aus
dem Anruf an das Innerste im Menschen hervorgeht, ist die Liebe zum Gottmen-
schen Jesus Christus. Nicht dafl das Gebot erfillt werde, ist das Letzte und Ent-
scheidende, sondern daff man Sein Wohlgefallen finde. Die versammelte Kraft des
Menschen wird durch dieses persénliche Verhiltnis zu Christus angerufen und treibt
dazu, etwas fiir Thn zu unternehmen. Die Liebe wartet auf die Gelegenheit, Thm
wohlzugefallen und greift zu, wo sich eine solche anbietet. Was aber aus der Liebe
hervorgeht, ist so eigen wie nichts anderes. Darum verwirklicht es den Menschen wie
nichts anderes. Hier ist der Mensch so sehr und so stark Ursprung seines Tuns wie in
keinem anderen Tun.

Daraus entspringt dann die echte, geistliche Freude. Freude im eigentlichen Sinn
ist eine geistige Wirklichkeitl. Und nur durch Freude wird das Leben nach einer
Regel, unter einem Gesetz, tragbar und anziehend. Freude entspringt aber aus dem
ungegenstindlichen Bewufitsein, sich selbst durch sein Tun zu verwirklichen, als
Mensch vor Gott dem zuzuwachsen, was man sein kann und soll. Freude ist somit
eng mit der geistigen Entscheidung, mit der inneren Freiheit verkniipft; beide wach-
sen und verkimmern zusammen. Gewohnheitsmafliges Handeln ohne innere Teil-
nahme, bequemes Sich-Gehenlassen ohne geistige Anstrengung bedeuten den Tod
der Freude. Jede Verkimmerung der geistigen Entscheidungskraft macht das Leben
langweilig und sinnlos. Es bringt keine Erfiillung, wird schal und grau. Der Mensch
als solcher verkiimmert, wird mifmutig und kleinlich.

Es ist eine Tatsache, dafl die ersten Zeiten der jungen Orden von grofier Freudig-
keit erfilllt waren und sind. Ein gemeinsamer Schwung triigt die einzelnen iiber alle
Hindernisse hinweg; ohne viele dufiere Hilfsmittel leisten sie Grofies und bringen
sie die grofiten Opfer mit bewundernswerter Selbstverstindlichkeit. Warum ist das
so? Natiirlich liegt das an dem auflerordentlichen Geist in der Nachfolge Christi, den
der Ordensstifter auf seine Gefihrten ausstrahlt. Aber dieser Geist bleibt in den
Jingern auch deswegen leichter lebendig, weil noch keine fertigen duferen Vor-
schriften ihn kanalisieren, weil es noch unméglich ist, gewohnheitsmiBig zu leben,
weil der einzelne immer wieder dazu aufgerufen ist, sich aus dem Geist der neuen
Griindung fiir diese oder jene Form des dufleren Vorgehens zu entscheiden. In
einem richtigen Sinn, der mit Stolz nichts zu tun hat, sondern tiefe Demut vor Gott
ist, dessen Lenkung sie sich von ganzem Herzen hingeben, erfahren sie, daf} sie an
der Verwirklichung einer bedeutenden, ja notwendigen Aufgabe entscheidenden

V Vgl. diese Zeitschrift, 26 (1958) 414—422: Das Geheimnis der diristlichen Freude.
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Anteil haben und dadurch auch sich selbst entsprechend dem Plane Gottes verwirk-
lichen. An dem frohen, gotigewollten Sinn ihres Arbeitens und Opferns kann fiir
sie kein Zweifel bestehen, und diese innerste Gewiflheit 14Rt allen dufleren Verzicht
als geringfligig erscheinen. Aus der Erfahrung der inneren Reifung und Erfillung
entspringt die hohe Freude, die die Jugendzeit der Orden auszeichnet. Wie auf
einen geistigen Frithling schauen wir auf diese ersten Zeiten zuriick, auf eine Erneue-
rung des ersten Pfingstfestes, wo der Geist im Sturmesbrausen herabkam und die
Welt verwandelte. Sein Walten ist da wie mit Hinden zu greifen an der heiligen
Freudigkeit und dem unwiderstehlichen Schwung, der alle beseelte.

In dieser ersten Friihlingsbliite kann die Freiheit des Geistes allerdings nicht wei-
terbestehen. Soll der Geist auch fiir spitere Zeiten bewahrt werden, so muf} er sich
die angemessene duflere Lebensform schaffen, gleichsam den Leib, den er beseelen
kann. Aber er darf dann nicht erlahmen oder gar ersticken. Sonst verliert das
religiése Leben seine’ Anziehungskraft und seine Ausstrahlung in die Welt erlahmt.
Da jedoch die duflere Form nicht vom Geist allein geschaffen wird, sondern von
den geschichtlichen Verhidltnissen mitbedingt ist, so mufl sie sich auch mit diesen
andern, gerade um dem urspriinglichen Geist treu zu bleiben.

Das ist heute nétiger als frither. Einerseits ist der heutige Mensch, wie bereits
gesagt, durch die Fiille und Mannigfaltigkeit der dufleren Méglichkeiten an eigene
Entscheidung mehr gewShnt als frither; er wird darum das Fehlen dieser Méglich-
keiten im Ordensleben als groflen Mangel empfinden; er wird sich durch seinen Ein-
tritt in ein gemeinsames Leben als vermindert, als weniger Mensch vorkommen,
und darum den Gedanken an ein solches Leben als unvollzichbar abweisen. Ander-
seits verlangt das religios kihle, ja kalte Klima der heutigen Welt vom Christen im
allgemeinen und vor allem von denen, die religios in der Welt zu wirken berufen
sind, eine viel hohere Temperatur an innerer Freude, Schwung und Begeisterungs-
fahigkeit. Diese ist aber nach dem Gesagten nur dadurch zu erreichen, dafl dem ein-
zelnen mehr eigene Entscheidung und Wahl moglich gemacht, ja zugemutet wird. Er
muf Gelegenheit finden, selbstindig dem inneren Geist in dieser oder jener Sache
die richtige duflere Form zu geben und sich so schopferisch zu betitigen. Daran
wichst der Geist und vermehrt sich die Freudigkeit des Dienstes. Man ist mehr
Mensch, freier von der Langweile der blofilen Gewohnheit. Die geistige Wachheit
wichst und findet neue Méglichkeiten, Gott zu dienen. Dann offenbart sich in einem
solchen Leben die gottliche Kraft des Evangeliums (Rém 1, 16) zur Erlésung der
Welt. Durch seine geistliche Fruchtbarkeit gewinnt das Ordensleben grofere An-
zichungskraft, und gerade die besten, die geistigsten Menschen werden sich seinem
Ideal neu erschliefien.

Was soll nun praktisch geschehen? Das erste ist dies, dal man es nicht als Ideal
des evangelischen Lebens oder der apostolischen Lebensweise, wie man das Ordens-
leben genannt hat, ansieht, daf alles bis ins kleinste vorgeschrieben ist, sei es durch
allgemeine Regeln, sei es durch den Befehl der Vorgesetzten, so daBl der freien Ent-
scheidung kaum etwas bleibt. Soweit das Leben der Gemeinschaft und der Gleich-
klang untereinander nicht gestort werden, soll man den einzelnen innerhalb ihres
Amtes und ihrer Aufgabe so viel wie moglich zur eigenen Entscheidung iiberlassen.
Dies wird aber um so leichter mdglich sein, je mehr ein jeder vom richtigen Geist
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erfiillt ist und sich vor Gott fiir das Ganze mitverantwortlich fiihlt. Durch jede rich-
tige Entscheidung wichst dieser Geist der Verantwortung,

Verantwortung geht nicht ohne Aufrichtigkeit vor Gott. Wo Eigenliebe sich selbst
mit dem Willen Gottes verwedhselt, da kann die eigene Entscheidung fiir das Ganze
nur stérend wirken und fithrt nicht zur wahren Selbstverwirklichung. Das gleiche
gilt von Entscheidungen, die ohne die nétige Uberlegung aus Griinden getroffen
werden, iiber die man sich nicht ehrlich Rechenschaft gibt. Darum muf} diese innere
Aufrichtigkeit gepflegt werden. Nicht in selbstquilerischer Unruhe, sondern so wie
ein Kind vor dem liebenden Vater die Wahrheit sagt, und sich auch von ihm sagen
148t. Ein Leben, das sich in frommen Vorwinden bewegt, denen keine wirkliche
Haltung entspricht, vergiftet sich durch die stiandige Liige.

Ein sehr gutes Mittel, diese Aufrichtigkeit und Verantwortlichkeit zu stirken, ist
ein grofles Vertrauensverhdlinis zwischen Obern und Untergebenen. Der Unter-
gebene mufl vorher oder nachher seine Entscheidungen mit dem Obern besprechen
kénnen, ohne daf er fiirchten mufi, dafl ihm jede Entscheidung vorweggenommen
oder, ist sie bereits geschehen, getadelt und verworfen wird. Zur Bildung eines
gesunden Urteils, ohne das Selbstandigkeit nicht méglich ist, waren solche Bespre-
chungen das beste Mittel. Sie kénnen den Untergebenen vor Einbildungen und
Eigenwilligkeiten bewahren, ohne die Entschlufikraft zu brechen. Der Obere ist kein
Polizist, der aufpafit, dafl ja alles der Verordnung gemifl geschicht, sondern in
Christus der Vater der geistlichen Familie. Ein allgemeines Gehenlassen, das sich
um den einzelnen nicht liebevoll kilmmert, und kleinliche Aufpasserei und Regle-
mentierung sind in gleicher Weise verderblich. Der Obere sollte um alles wissen,
nicht um mifitrauisch alles zu iiberwachen, was die Untergebenen nur erniedrigt und
lahmt, sondern zur Stirkung des gegenseitigen Vertrauens, aus liebender Hilfs-
bereitschaft fiir den einzelnen und aus der gemeinsamen Sorge fiir das gesamte
Werk und das Zusammenwirken aller. Er soll, soweit dies immer moglich ist, dem
Untergebenen Kredit geben und gute Entscheidungen loben und anerkennen. Wo
ein einzelner irrt oder sich verfehlt, soll man ihm allein Vorhaltungen machen und
nicht gleich die Freiheit aller einschrinken. Auch noch so viele Vorschriften werden
das Bose nicht verhindern, wenn der richtige Geist fehlt. Zudem soll die Hauptsorge
nicht sein, das Bose zu verhindern, was doch nur im Aufiern mdglich ist, sondern das
Gute zu férdern, den guten Geist zu stirken und die Freudigkeit im Beruf wach-
zuhalten; das ist iibrigens auch das beste Mittel, das Bdse zu verhindern,

Vom Vorgesetzten erfordert dies alles Weitherzigkeit, Geduld, Mut zur Ver- .
antwortung. Begriindete Ausnahmen sind ohne Bedenken ebenso zu gestatten wie
unbegriindete abzulehnen. Auch darf die dufere Ordnung, so wichtig sie fiir den
reibungslosen Ablauf des gemeinsamen Lebens ist, nicht als das héchste Gut ein-
geschdtzt werden. Sie ist ein Mittel, kein Selbstzweck. Ein Ordenshaus ist keine
Kaserne. Wahres inneres Leben und Hingabe an das Werk Christi sind héhere
Werte als eine exakt funktionierende Hausordnung.

Alles das setzt eine gute Auswahl bei der Aufnahme voraus. Man soll solche, die
auf die Dauer zu einem geistlichen Leben aus eigenem inneren Antrieb nicht fahig
sind, frithzeitig entlassen. Wo es an Urteilsfihigkeit fehlt oder an der Fihigkeit,
sich selbst fiir ein Ideal einzusetzen, da belastet einer die ganze Gemeinschaft. Liegt



Religiéser Gehorsam heute 183

doch die Versuchung nahe, dem Versagen des einzelnen durch allgemeine Vor-
schriften zu begegnen, zum Schaden des Ganzen. Auf die Dauer wird die Frage des
Nachwuchses nur dadurch gelést, daff fir die geistliche und geistige Entwicklung
besondere Moglichkeiten geboten werden, und daf ein Ideal, fiir das es sich hinzu-
geben lohnt, im Leben der einzelnen so hell aufstrahlt, dafl gerade wertvolle Men-
schen davon angezogen werden. Das Ordensleben mufl sich als die Stétte erweisen,
wo alles darauf angelegt ist, eine hohe, vom Christentum geadelte Menschlichkeit
zu verwirklichen. Blofl weltliche Vorteile findet der Mensch heute anderswo leichter
und ohne die Verpflichtungen des Ordenslebens iibernehmen zu miissen.

Man braucht nicht zu befiirchten, dafl der Geist des Gehorsams dadurch Schaden
leide. Der Geist des Gehorsams ist der Geist freudiger Hingabe an den Willen
Gottes, der allein aus sich gut ist. Wer diesen inneren Geist besitzt und ihn durch
innere Entscheidung und Zustimmung immer wieder erprobt und gestirkt hat, wird
sich um des gemeinsamen Werkes willen auch da aus Liebe zu Gott und im Ver-
trauen auf seine Vorsehung unterwerfen, wo die Klugheit eines Befehls ihm nicht
mehr einsichtig ist. Je gréfer das allgemeine Vertranen zum Obern ist, um so leich-
ter wird es, seine Entscheidungen anzunehmen. Es gibt auf Erden weder vollkom-
mene Klugheit, die immer das Beste trifft, noch ist es dem Menschen gegeben, die
Zukunft zu erkennen. Jede Entscheidung ist ein Wagnis hinaus ins Unbekannte.
Aber dieses Wagnis geschieht im Vertrauen auf die véterliche Fithrung Gottes in
allem. An solche Fithrung glaubt man aber um so leichter, wenn sie durch einen
Menschen, durch den Obern hindurch, immer wieder in ihrer Viaterlichkeit offenbar
wird.

Ein lebendiger Glaubensgeist wird auch die Kraft besitzen, selbst das unentbehr-
liche Gesetzesmifige und Gewohnheitsméafige zu durchdringen und zu verwandeln.
Er wird es als eine Forderung der Nachstenliebe, die das Leben der andern und der
Gemeinschaft nicht behindern und nicht stéren will, gern auf sich nehmen und
genau befolgen. Der Gehorsam wird dann zum Mittel der Liebe, die das Band der
Vollkommenheit ist (Kol 3, 14).

Gegeniiber dem zeitbedingten Schwinden der unbedingten Hochschatzung des
Uberlieferten und des Brauchtums muf} die Erziehung von Anfang an den inneren
Geist und die Verantwortlichkeit fiir das Ganze stirker pflegen. Jeder mufl das
Gefiihl haben, daf} es auf ihn ankommt, soll das Ganze richtig gedeihen, und seine
Arbeit zur Verwirklichung von etwas Grofiem und Unentbehrlichem beitrigt. Die
erhebende Wiirde des Dienstes an einer groflen Sache, allein um der Sache willen,
muf} aus der Verdunkelung, der sie heute unterliegt, wieder ins helle Licht gebracht
werden. Die Begeisterung fiir das hohe Ziel und die grofie Aufgabe muf die Glieder
der Gemeinschaft innerlich untereinander verbinden zum gemeinsamen Werk. Nur
dadurch tritt das neue Gottesvolk sichtbar in Erscheinung, das nicht mehr durch
natiirliche Bande zu einer Einheit verbunden ist, sondern durch die Hingabe an den
Willen des himmlischen Vaters (Mt 12, 46—50). Die Ordensgemeinde sollte eine
grofle Familie bilden, in der jeder einzelne seine Aufgabe hat, die er selbstlos im
Dienst des Ganzen zu erfiillen sucht.

Entscheidungen fiir das Ganze miissen den Obern vorbehalten werden; das ist
ihre Aufgabe innerhalb des Ganzen. Das verlangt jedoch nicht, dafl solche Entschei-



184 Adolf Haas

dungen grundsitzlich und durchgehend ohne Beratung und Befragung der Unter-
gebenen getroffen und selbst da, wo es nicht nétig ist, vor ihnen bis zum letzten
Augenblick geheim gehalten werden. Das stellt allerdings an die Obern gréfere
Anforderungen und kann durch den Unverstand einzelner Untergebener lastig
werden. Aber der Gewinn fiir das Ganze, vor allem das erhohte Bewufitsein der
Zusammengehorigkeit und der Mitverantwortung fiir die gemeinsame Sache, wie-
gen diese Nachteile meist reichlich auf. Wo hingegen der gemeinsame Geist nicht
sehr lebendig ist, kann sich heute der einzelne der Gemeinschaft viel leichter ent-
ziehen als in fritheren Zeiten. Aber dann wird der Sinn der Ordensgemeinde, in der
Welt eine Gemeinschaft darzustellen, die nicht von weltlichen Beweggrinden, son-
dern von Geistigem und Ubernatiirlichem, von der selbstlosen Liebe zu Gott und
zum Nichsten zusammengehalten ist, verfehlt. Wenn die Orden in der heutigen
Welt keine Zeichen mehr wiren, dann hitten sie thren Sinn verloren. Um seiner
Aufgabe heute zu geniigen, muff das Ordensleben in seiner dufleren Form freier
und beweglicher, dafiir aber im inneren Geist um so fester und lebendiger werden.

Welt in Christus - Christus in Welt
Darstellung und Deutung der geistlichen Lehre bei Teilhard de Chardin
Von Adolf Haas SJ, Pullach bei Miinchen

II

Schépfung als Erscheinung (Teilhards Phinomenologie): Welt im Prozefl der
Uerinnerlichung

Schopfungslehre und Geistliche Lehre

Teilhard de Chardin hat seiner geistlichen Lehre in dem Buch Le Milieu Divin“1
das Motto vorangestellt: ,Sic Deus dilexit mundum® (,So sehr hat Gott die Welt
geliebt“). Die Einleitung zu diesem Buch trigt das Leitmotiv: ,In eo vivimus® (,In
Ihm leben wir®). Hiermit wird grundsitzlich und mit aller wiinschenswerten Ein-
deutigkeit festgestellt, dal geistliches Verhalten notwendigerweise ein Verhalten
zur Welt, in der wir leben, einschliet. Damit ist in keiner Weise bereits etwas iiber
die konkrete Form und das konkrete Motiv dieses Weltverhaltens eines geistlichen
Menschen entschieden: ob es sich also vollzieht im geistigen Raum der (freilich nur
iiber das Kreuz Christi echt vollzogenen) Weltfreudigkeit des franziskanischen
Sonnengesangs oder in der Welt-Einsamkeit eines Wiistenheiligen oder schlieflich
in alltiglicher, schlicht aus der Hand Gottes angenommener Weltbegegnung eines
»einfachen Lebens®.

! Paris 1957; deutsche Ubersetzung ,Der gbttliche Bereich“, Olten und Freiburg i. Br. 1962.





