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Artikel

Sammlung soll hier als neues Wort fiir Spiritualitit vorge-
stellt werden. Dabei werden zunichst die herkémmliche
Spiritualitit und ihr Verhdltnis zur Aufklirung beschrieben.
Nicht nur die Spiritualitdt, sondern auch die Aufklirung
miissen entideologisiert werden. Die gldubige Sammlung
wird als Nachsinnen des Glaubens iiber die Welt und in
der Welt dargestellt. Die weltoffene Sammlung hebt weder
die Zukiinftigkeit des Menschen in reine Diesseitigkeit auf
noch duldet sie ein Aufgeben der Weltverbundenheit. Kon-
kret werden dann eine Reihe von dialektischen Begriffs-
paaren genannt und dargestellt ,in denen sich Sammlung
duffert: Innen und Auflen, Materie und Form, das Eine und
die Vielheit, Integration und Zerrissenheit, Zeit und Ewig-
keit, Tod und Leben, Individuum und Gesellschaft. Schlief3-
lich werden praktische Aufgaben genannt: Schweigen, Ste-
tigkeit, Niichternheit, Mitmenschlichkeit, Dankbarkeit. red

Was man katholischerseits ,Spiritualitit” genannt hat und
was bei den Evangelischen als Folge der spezifisch lutheri-
schen Frommigkeitsform des Pietismus sich als ,Innerlich-
keit” etablierte, gibt es das heute noch? Auf kirchlich-reli-
giosem Gebiet begegnet eine solche Fiille diskrepanter Theo-
reme und Praktiken, daf es von vornherein unwahrschein-
lich ist, dafl sich die herkommlichen Frommigkeitsstile
nicht mehr vorfinden.

Innerhalb der katholischen Kirche des deutschen Sprach-
gebietes gibt es verschiedenste Formen intensiver Sakra-
mentenfrommigkeit, greifbar zum Beispiel in dem religions-
piddagogisch nicht zweifelsfreien Mithen um die ,recht-
zeitige Erstkommunion” (Frithkommunion) oder die Jahr-
gangskommunion im zweiten Schuljahr, fiir jedermann

1 Die im folgenden skizzierten Gedanken habe ich in den letzten Jahren einige
Male vorgetragen. Sie entstammen der Arbeit des Religionspidagogen, zu der
zum Beispiel auch ,Gebetserzichung” und ,Gewissensbildung” gehoren. Ich
konnte und wollte zu diesem Thema nichts Systematisches und nichts Abge-
schlossenes sagen. Auch bei der Beratung des inzwischen erschienenen Faszikels
yDienst am geistlichen Leben” des ,Pastorale”, das im Auftrag der deutschen
Bischtfe in verschiedenen Kommissionen erarbeitet wird, legte ich meine An-
sichten zur Spiritualitit vor, Damit gingen sie allerdings auf einem Weg weiter,
den ich glaube nicht beschreiten zu sollen: den Weg terminologischer Ver-
fremdung und traditionsgebundener Systematisierung. Um das Gesprich iiber
die ntige Sammlung offen zu halten, scheint es mir nun richtig, auch etwas
Unabgeschlossenes vorzulegen, zumal ich anfange zu verstehen, daff hier Un-
abgeschlossenheit und sachgemifile Redlichkeit zusammenfallen. In experimentis
volvimur — als einzelne und in der Kette derer, die sich anregen. Anregungen
zur ,Sammlung” erhielt ich von so vielen und meist auf unliterarischem Weg, so
2. B. auch von Theo Gunkel, von Philipp Dessauer, von Hugo Lasalle, daf
ich bewuft auf das Belegen von Anregungen, deren Fundort ich notiert habe,
verzichte (ausgenommen %ci direkter Zitation). Es soll nicht der Eindruck ent-
stehen, dafl Nicht-Belegtes von mir stammt.



I. Herktommliche
Spiritualitdt und
Aufklirung

sichtbar im SOS-Ruf nach dem , Wohl-Versehen-Werden”
auf dem Auto-Riickfenster; und es gibt kontridr dazu einen
Schrumpfungsvorgang des MefR-Besuches bis in den inner-
sten Kreis (einzelne Priester, Laientheologen und Theologie-
studenten feiern die Sonntagsmesse nur noch dann mit,
wenn sich eine Gemeinde versammelt, die sie ,anfordert”,
zu der sie ,gehoren’). Es gibt kultivierte marianische From-
migkeit, gewissermaflen zum Bekenntnis innerhalb des Be-
kenntnisses verdichtet; und es gibt auf der anderen Seite
zahlreiche, auch aktive katholische Christen, die kaum eines
der alten Marien-Lieder noch mitsingen oder das ,Maria
hilf uns in den Himmel hinauf” noch glaubhaft mitbeten
konnen. Es gibt anstelle der ehemaligen Fronleichnamspro-
zessionen (gegen Widerstinde durchgesetzt) die Fronleich-
nams-Eucharistiefeier aller Gemeinden einer Stadt auf dem
Marktplatz; und es gibt (theologisch ernsthaft motiviert)
den Protest gegen diese Entwicklung: Wenn iiberhaupt
Fronleichnam, dann eine Sakramentsprozession, aber ja
nicht diese unglaubwiirdige Mammut-Eucharistie! Im aufler-
kirchlichen Raum (zu dem viele Kirchenangehorige zu zih-
len sind) gibt es die vollige Profanierung, die selbst bei
Geburt und Tod nicht mehr zum Gebet findet und an den
Festen (deren Verlust kommunistische Theoretiker hohen
Niveaus beklagen| nichts mehr zu feiern weil}; und es gibt
das plotzliche Aufgreifen von ,Ersatz’’, etwa des Yoga, mit
einer Intensitit und religiosen Inbrunst betrieben, mit
einem Bekennermut (bis zum Vormachen der morgend-
lichen Nasenreinigung mit dem Gummi), die den solcher-
art Umworbenen zugleich betroffen macht und verdriefit.
Welche Chance hat bei solcher Dissoziierung der Frommig-
keit ein Plidoyer fiir sie, die Warnung vor dem , Verlust
der Tiefe” (Paul Tillich), der Uberdruf an ,dem vielen
gebetslosen Gerede der Christenheit” (Urs v. Balthasar)? Um
der Vielheit realer Frommigkeit und ebenso realer Abstinenz
von ihr gerecht zu werden, wird man von ihr dialektisch
reden miissen. Man muf} sie zugleich verneinen und bejahen,
und man wird auf diese Weise mit jeder Bejahung oder Ver-
neinung Anstof erregen. Sich zur Frommigkeit #uflern,
heiflt, sich von vornherein der Ablehnung derer aussetzen,
die eine andere Praxis haben. Wenn das nicht zum Schwei-
gen Anlaf} geben soll, dann legitimiert es dazu, auf Grund
eigener Erfahrung eine der denkbaren Positionen einzuneh-
men.

Beginnen wir mit einer bekannten Tatsache: Herkdmmliche

Spiritualitit und Aszese erscheinen vielen, die sich von
ihnen leiten lieffen, nachtriglich wie ein Betrug. Das liegt
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an der Natur-Ubernatur-Ideologie, an der Manipulation des
Menschen (unter Berufung auf Ubernatur), an der unange-
messenen Vergegenstindlichung des Heilsangebots, an der
Objektivierung Gottes, an der Abwertung des Irdischen zum
,Exerzierplatz fiir den Himmel” (Teilhard de Chardin), an
der Verachtung der Sinne und der ,,weltlichen Freuden*,
Aber das sind keine Randerscheinungen, das ist eine krif-
tige Stromung innerhalb christlicher Frommigkeit. Das Mis-
sale Romanum bittet um das Vermogen des ,despicere ter-
rena et amare caelestia”, der Verachtung des Irdischen und
Liebe des Himmlischen. Und wenn Augustinus, zum Bei-
spiel am Beginn des vierten Buches der ,Confessiones”, vol-
ler Schmerz auf die Bosheit seiner Jugend zuriickblickt
(bose war unter anderem, dafl er sich mit den sogenannten
freien Wissenschaften” beschiftigt und nach ,nichtigem”,
nidmlich weltlichem, ,,Ruhm gestrebt”” hatte, ,der in Wirk-
lichkeit Schmutz’ ist), so mag man das als manichiischen
Einfluf bezeichnen. Aber welcher Einflufl steht dann hinter
der Schwarzweill-Malerei des deuteronomistischen Ge-
schichtsbildes im Alten Testament, die gerade wegen der
Einfachheit ihres Schemas — die Menschen siindigen: Gott
straft; die Menschen bekehren sich: Gott spendet Wohl-
taten — sich in Katechese und Pastoral unerbittlich aus-
wirken mufite? Gnade und schwere Siinde wurden geradezu
zu Aggregatzustinden der Seele materialisiert; vor allem
die permanente Siinde contra sextum mit nachfolgender
Beichte verursachte den permanenten Wechsel der Aggregat-
zustinde. Noch die Enzyklika ,Humanae Vitae” zeigt Ab-
hingigkeiten von diesem Vorstellungsmodell. Unter den
aktiven Katholiken ist ihm die dltere Schicht zum Teil noch
verpflichtet; und die mittlere lehnt es zwar ab, ohne jedoch
die Blessuren loszuwerden, die ihr dieses Denkmodell ver-
schafft hat.

Vielleicht erwartet man jetzt, da auch die einschluflweise
Berechtigung herkémmlicher Aszetik und ihre unverging-
lichen Leistungen dargestellt wiirden. Das wire gewify mog-
lich und berechtigt. Wenn es hier nicht geschieht, dann
deshalb, weil keine wohlausgewogene Gesamtbehandlung
angestrebt ist, sondern eine Signalisierung von Symptomen
und dominierenden Emotionen. Die herkémmliche Aszese
und Spiritualitdt stirbt nicht an der Schlechtigkeit der Men-
schen, sondern an ihrer eigenen Krankheit. Weil sie die
Kunst der Fithrung der Uneinsichtigen und der Trigen, der
2 ,Wieviele Zeit verlor ich, dich zu lieben! Hitt’ ich doch Gott geliebt in all
der Zeit!”, so vertont es Hugo Wolf nach Paul Heyse. Und in einer nord-
deutschen Ditzese sangen die Bauern bis vor kurzem und singen vielleicht
heute noch: ,Wenn in Flut und Regengiissen, Saat und Frucht verderben miis-
sen, unsre Stind’ ist Schuld daran; du allein hast wohlgetan.” Kann das ein

moderner Mensch noch nachvollziehen? Kidme er sich nicht wie ein Liigner vor,
wenn er das nachspriche?



Entideologisierung und
Erginzung der
Aufklirung

Harthorigen und der Versuchten zu stark intensivierte,
wurde sie einseitig: sie wertete die Welt ab, weil die Men-
schen von selbst dazu neigen, an der Welt zu hingen; sie
bejahte das Leid um seiner selbst willen, weil jeder es
flicht, solang er kann®. Man machte das, was freiwillig zu
erbringen wire, zur kontrollierbaren Leistung, zur Observanz,
weil die Erfahrung lehrt, dal nur so eine grofiere Zahl von
Christen Frommigkeitsformen konsequent durchzuhalten
vermag. Man verschrieb sich einer punktierenden Uber-
reflexion iiber den Wert des eigenen Tuns und die Position
vor Gott, in der man sich je befindet (eine wahrhaft phari-
sdische Grundhaltung!), um nicht in der dumpf-unkontrol-
lierten Atmosphire der niederen Geschosse des nach Art
cines Hauses mit Stockwerken vorgestellten Menschen-
lebens mehr zu vegetieren als zu leben.

Wir wagen zu behaupten, eine Gestalt wie Johannes XXIII.
habe ihre Grofe gefunden nicht wegen, sondern trotz die-
ser katholischen Spiritualitit (von deren Diktion sein, Geist-
liches Tagebuch” geprigt ist), und zu vermuten, daf es besser
ist, iiberhaupt keine Frommigkeitsformen zu vermitteln als
diese, um schlieflich den Prozef der Aufklirung, der Theo-
logie und kirchliches Leben von neuem erfaflt hat, grund-
sitzlich zu bejahen. !
Aber auch Aufklirung mufy ent-ideologisiert werden. Auch
die Bevorzugung des Faktischen und Greifbaren, die Be-
jahung der Gleichheit aller Konfessionen und Religionen,
die Verdringung des Glaubens durch mitmenschliches
Ethos, der Abbau von Tabus, zum Beispiel von sexuellen
Tabus, ruft nach kritischer Erginzung und warnender Mar-
kierung®*.

Aufklirung und technisches Denken sind zugleich zu be-
stitigen und zu erginzen. Ihnen gegeniiber behalten Glaube
und Theologie eine kritische Funktion. Aber was ist der
Oberflichlichkeit faktisch entgegenzustellen, wenn doch die
iiberkommenen Frommigkeitsformen derart unglaubwiirdig
geworden sind, dafl man nicht einmal ihre Bezeichnung
mehr ertrigt? Es ist zunidchst der Verdacht zu beseitigen,
dafl jegliche Spiritualitit weltfeindlich sein miisse. Und
weil auch der Begriff der ,Spiritualitit” oder des ,geist-
lichen Lebens” (wie der der ,Innerlichkeit” auf evangeli-
scher Seite) auf Grund seiner Geschichte automatischen

8 Man vergleiche den Hinweis von Albert Gorres auf sadomasochistische Unter-
stromungen des katholischen Denkens; es gibt allerdings auch zahlreiche pro-
testantische Belege, von Luther bis in die Gegenwart: in Hindels deutscher Pas-
sionsmusik nach Matthius findet sich im Original der Text ,,Es scheint, er
danke mit %ebeugten Knien, dem grofen Vater, da er ihm das langersehnte
Kreuz verlichn.”

4 Letztere ist von Paul Tillich und Joachim Bodamer bereits geleistet worden:
Wir sind in der Tat in der Gefahr, in horizontalen Leistungen uns selbst zu
verlieren und in oberflichlichem Engagement Sinn und Zukunft des Lebens
Zu vergessen.
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Widerspruch hervorruft, werden wir versuchen miissen, fast
ohne ein frommigkeits-technisches Vokabular auszukom-
men. Um dennoch sprechen zu konnen, suchen wir unsere
Worte mit Vorsicht, Vielleicht ist es noch ertriglich, das
Wort ,Sammlung” zu gebrauchen.

Dem aufgekldrten Positivismus, der wissenschaftlichen Kon-
zentration, der technischen Leistung, dem gesellschaftlichen
Engagement mufl Sammlung gegeniibergestellt werden. Die
folgenden Ausfithrungen sind ein Plidoyer fiir die ,,Samm-
lung”. Von der Sammlung meinen wir, daf} sie Zukunft
habe, und ohne Sammlung sehen wir keine menschliche
Zukunft. Die Alternative des Isaias im 8. Jahrhundert v.
Chr. ,Glaubt ihr nicht, so bleibt ihr nicht”, konkreti-
siert sich am Ende des 2. Jahrtausends n. Chr. zur Feststel-
lung ,,Ohne (gldubige) Sammlung werdet ihr alles verlieren”
oder ,Schweigt ihr nicht, so bleibt ihr nicht”.

Sich sammeln heif3t nun gerade nicht, die Welt loswerden.
Das ist die Eigenart aufgeklirter Sammlung: sie ist zur Welt
hin offen. Sie hat sich in ihrer Dialektik zur Welt als
glaubhaft zu erweisen und nicht nur im Zirkel immanenter
Reflexion sich ihrer Gliubigkeit zu vergewissern. Gliubige
Sammlung als Nachsinnen des Glaubens iiber die Welt
mufl als glaubhafte Sammlung in der Welt verantwortet
werden. Allein glaubhafte Sammlung ist zeitgemifl und
vermag die Menschen dieser Zeit zu iiberzeugen. Die Theo-
logie der letzten Jahrzehnte hat verschiedentlich dargetan,
daf es nicht nur méglich ist, ganz in der Welt zu leben
und zu glauben, sondern daf} es in Wirklichkeit nur mog-
lich ist, zu glauben, weil in der Welt (des Menschen) gelebt
wird. Gott wird im Leben des Menschen, in der Welt des
Menschen erfahren, bezeugt und interpretiert’. Damit ist
einerseits die Reserve ausgesprochen gegeniiber aller Reli-
gion, die die Positionen Gottes in der Welt entdeckt, sie
fixiert und sich ihrer bemichtigt: (Gott und Welt stehen
zueinander in Dialektik.) Andererseits bleibt auch die Ab-
wertung der Welt ausgeschlossen, wie sie im Supranaturalis-
mus mindestens angelegt scheint und in der Dialektischen
Theologie zuweilen thematisch wird. Die Dialektik von
Gott und Welt wird nicht negiert. Insofern erkannt ist, daf}

5 ,Anthropozentrik und Theozentrik sind ein und dasselbe” (Karl Rahner).
Auch die von Johann Baptist Metz entfaltete Theorie der ,weltlichen Welt”,
der von Gott in die ,Gottlosigkeit” freigesetzten Welt, zielt ja darauf, freie
weltliche (menschliche) Partnerschaft zu Gott zu motivieren. Gerhard Ebeling
sicht die entscheidende gliubige Leistung [in unserer Terminologie: eine
Leistung der Sammlung) in der Gesamtsicht von Welt, Mensch und Gott. Diese
drei bilden ein ,Interpretationsgesamt”. Die Interpretation von Welt (Mensch)
und Gott mufl wiederum mifllingen, wenn sie nicht dialektisch geleistet wird.
Gliubige Sammlung ist als Werk des Menschen weltlich und als Geschenk
gottlich, Sie soll ngen Menschen ,als profanen Menschen ins Heil bringen”
(Walter Dirks).



Sammlung als
Aufgabe fiir den, der die
Welt liebt

dort, wo von Gott und Welt die Rede ist, unter Welt der
Mensch selbst verstanden ist, wird die Dialektik nicht mehr
aus dem Menschen hinausprojiziert und in verschiedenen
Verhaltensweisen ,,versachlicht”, sondern als innermensch-
liche Gegebenheit angenommen. Alles kommt darauf an,
daB es gelingt, das Gesamt von Ich, Welt und Gott zu inter-
pretieren, ohne daf ein Teil des Interpretationsgesamts zur
Erleichterung der Interpretation ausgeklammert wird. Fiir
gldubige Sammlung pliddieren heiflt, aus einer anthropozen-
trischen Theologie Konsequenzen ziehen. Die Ablésung
weltfeindlicher Aszese durch glaubhafte Sammlung signali-
siert einen Wechsel der theologischen Motive. ,, Weltoffene
Sammlung” anerkennt die Entgottlichung der Welt. Sie
weif} sich davon dispensiert, Gott in der Welt zu suchen
oder zu verehren, und macht zugleich die Aufgabe einer
,Heimholung der Welt” utopisch. Sie setzt dagegen alles
auf die Bedeutung der Gottzugewandtheit des Menschen in
der Welt und die Heilsbedeutung der Inkarnation®.

Einer weltoffenen Sammlung liegt zugrunde, dafl weder die
Zukiinftigkeit des Menschen in reine Diesseitigkeit aufge-
hoben werden kann (auch nicht die Diesseitigkeit der zu-
kiinftigen Gesellschaft), noch die Behauptung aufrechtzu-
erhalten ist, daR der Mensch erst dann ins Heil gebracht
werden konne, wenn er seine Weltverbundenheit preis-
gibt, seine Profaneitiit ablegt. Die Entmythisierung der Welt,
ihre Freisetzung in Weltlichkeit, verpflichtet dazu, sie aus
ihrer eigenen Kausalitit zu verstehen. Das Geheimnis des
Menschen ist aber gerade damit in Kraft gesetzt. Er ist
nunmehr als der Ort erkannt, an dem die Welt Gottes Part-
ner werden kann und in dem der weltlose Gott der Welt
immanent sein kann. Der Mensch ist die Stelle, an der die
Dialektik von Gott und Welt existentiell thematisch wird.
Das ist seine hochste ,facultas’".

Allein iiber den Menschen als Zentrum der Welt kann die
Welt zur Gottzugehorigkeit gelangen.

Wenn es zutrifft, daf Gott und Welt sich im Menschen-
herzen begegnen, dann wird Sammlung zur Aufgabe ge-
rade fiir den, der die Welt liebt. In der Sammlung wird
die Dialektik des Menschen angenommen, realisiert, ihre
6 Die religionspiddagogische Aufgabe einer solchen Interpretation wird von
Martinus J. Langeveld unter dem Stichwort der ,Bedeutung” oder des ,Sinn-
gebenden” skizziert. Gott, Mensch und Welt sind fiir Ebeling ,Dimensionen
eines einzigen Themas”. Daf im Menschen die ganze Wirklichkeit zur Sprache
kommt (,Wortgeschehen”), ist fiir Ebeling ein ,Gewissensphinomen”, denn das
Gewissen ist ,das Miteinanderprisent-Werden von Mensch, Welt und Gott”.
Die Hineinnahme der Dialektik in den Menschen, die Anerkenntnis dessen,
daf seine Identitit in Frage gestellt ist, zur steten Aufgabe wird, ist Leistung
des Existentialismus. Fiir Martin Heidegger existiert der Mensch als Entwurf
der Moglichkeiten als Moglichkeiten, Karl Rahner liflt seine theologische An-
thropologie ansetzen bei der Aufgabe der Identititsfindung aus einer Zerris-
senheit heraus, der doch je schon eine Identitit vorgegeben ist.

7 Der Tiefenpsychologe Viktor E. Frankl sicht im Menschen ein fakultatives,
kein faktisches Wesen.
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Bewiltigung versucht (nicht im Sinn einer Leistung, sondern
als Offenheit fiir ein Charisma). In blofler Mitmenschlich-
keit, auch im isolierten gesellschaftlich-politischen Engage-
ment, wird die Dialektik des Menschen iiberdeckt und ver-
fremdet, wie sie anderseits als isolierte, weltverschlossene
Innerlichkeit die Dialektik aufzuheben sucht und daran
selbst eingeht. Die Sammlung des gliubigen Menschen, die
sich von Welt, Mitmensch und Gesellschaft nicht los-
reifit, sondern gerade in den Dienst der Begegnung von
Gott und Welt gestellt ist, diese Sammlung entscheidet iiber
die Zukunft der Welt. Das Miflverstindnis, es handle sich
hier doch wiederum um menschliche Leistung, um Selbst-
erlosung oder dhnliches wird durch den Hinweis behoben,
dafl es sich hier wesentlich um ein Geschehen-Lassen und
nicht um ein Tun handelt (Teilhard de Chardin). In der
Sammlung wird der Primat der Erfahrung bewuf3t’. In der
Erfahrung des Glaubenden vollzieht sich die Auseinander-
setzung und die Integration von weltlichem Geschehen mit
dem Glauben, woran zugleich dieser kriftig wird und sich
bewihren kann, wie jenes vor dem Absinken in Vergehen
und Bedeutungslosigkeit bewahrt bleibt. Damit ist die
grundlegende Charakteristik weltoffener gliubiger Samm-
lung bereits geleistet: in der Welt, aber im Glauben vor
Gott — gottzugewandt, aber weltoffen®.

Zur Darstellung der Vielfalt der einen Dialektik ,,Gott
und Welt” in der Sammlung bietet sich das Vorstellungs-
modell des Feldes an: die Polaritit des magnetischen Feldes
ist der polaren Spannung des Feldes weltoffener Sammlung
analog, in der eine Vielzahl von Kriften am Werk ist.
Dieses Feld soll jetzt iiberblickt werden.

Das Innen steht in Dialektik zum Auflen, die Tiefe zur
Oberfliche, die Vertikale zur Horizontale. Was gemeint ist,
wenn man von einem gesammelten ,Innen” des Menschen
spricht, kann gar nicht verstanden werden, wenn es nicht
verstanden wird in Relation dazu, dafl der Mensch auch
nach ,auflen” gewendet ist. Der anthropologische Gewinn,
den das Nachdenken iiber Innen und Auflen des Menschen
erbringen kénnte, kommt in den Blick, wenn wir uns daran
erinnern, dafl Teilhard de Chardin Materie und Geist als
Auflenseite und Innenseite ein und derselben Wirklichkeit
aufgefaflt hat und dafl heutige Philosophie die Leib-Seele-
Scheidung im traditionellen Sinn nicht mehr anwendet, so

8 Diesen fiir das gesunde Sfpre::hen und das heilsame Schweigen in gleicher
Weise aufschlieBenden Begriff habe ich in der Festschrift fiir Theoderich Kamp-
mann inhaltlich zu fiillen gesucht.

9 Friedrich von Hiigel bezeichnet Gottesliebe und Weltverantwortung als die
beiden Brennpunkte der Ellipse des inneren Lebens; er gebraucht auch das Bild
vom Pendels: lag: die Amplitude ist umso gréfer, je stirker der Ausschlag des
Pendels nach jeder der beiden Seiten erfolgt.



2. Materie und Form

3. Das Eine und die
Vielheit

sehr auch die Operation mit diesen Begriffen, zum Beispiel,
wenn gesagt werden soll, was im Tod des Menschen ge-
schieht, herkommlichem Sprechen unentbehrlich scheint.
Weder unsere Sinne noch unser Verstand kommen offenbar
aus, ohne dafl sie den einen Menschen von innen und von
auflen ansehen, obwohl er vielleicht aus einer iiberlegenen
Perspektive einheitlich konzipiert werden konnte. Die Dia-
lektik von Innen und Auflen des Menschen hat die Funk-
tion eines Sonderfalls der fiir die Sammlung grundlegenden
Dialektik von Gottzugewandtheit und Weltzugewandtheit.
Beides setzt einander voraus'’.

Die Dialektik von Materie und Form in ihrer Bedeutung
fiir das innere Leben ist von Friedrich von Hiigel dargestellt
worden. Das Material der Weltlichkeit bedarf der Bearbei-
tung mit Hilfe der Formkrifte des inneren Lebens. Das Pro-
blem der Sammlung erscheint hier als Aufgabe, den ange-
messenen Ausgleich zu finden. Der Christ in der Welt wird
von einer Fiille von Materie erdriickt, der er mit einem
Minimum an Form beizukommen sucht; der Moénch oder
die Nonne eines Ordens im alten Sinn des Wortes sind in
der Gefahr, eine Fiille aktuierter spiritueller Gestaltungs-
krifte wieder und wieder ein Minimum an Materie gestalten
zu lassen. Wer auf den Ausgleich aufmerkt, muff sich die
Chance freihalten, sich — je nachdem — mit neuem Mate-

-rial beschenken zu lassen oder den Gestaltungskriften der

Form den Raum zu &6ffnen. Gliubige Sammlung ist gewisser-
maflen stets unterwegs zwischen Wiiste und Stadt. Aber die
Gesamtsituation dieser Zeit signalisiert eher ein Zuviel an
Materie und ein Zuwenig an Form, signalisiert die Not-
wendigkeit von Sammlung. Anstehendes Material kann
iibrigens nicht beliebig lange zu spiterer Bearbeitung liegen
gelassen werden. Das Unaufgearbeitete erdriickt, macht
krank. Der individuellen Neurose, die der Nichtbewilti-
gung der Lebensthematik folgen kann, entspricht die kol-
lektive Neurose als Signum einer Zeit, die ihre Probleme
nicht zu losen vermag. Manchen innerkirchlichen Vorgang
der letzten Jahre mufl man wohl in dieser Richtung deuten.
Die Dialektik, in der das Eine und Ungeteilte der zerteilten
Vielheit und Zerrissenheit gegeniibersteht, wurde dem Den-
ken unseres Kulturraums schon vor zweieinhalbtausend
Jahren bedeutsam". Der Sammlung stellt sich stets neu die
Aufgabe, dem Ausgeliefertsein an das Viele durch Riickkehr
10 ,Sehr tief muBl nach innen gehen, wer so entschieden nach auflen zu gehen
verpflichtet ist” (Walter Dirks).

11 Bei Platon ergibt sich die transzendentale Idee des Guten aus der des Einen.
Auch Teilhard de Chardin sieht in der Vielheit die spezifische Gestalt des
Bosen, weil sie sich der Konvergenz zur einen Zukunftsgestalt in den Weg
stellt. Solches Reden ist durchaus nicht auf den Raum des Idealismus be-

schrankt, Man priife die Bedeutung, die der Integration in der Tiefenpsycho-
logie zukommt.
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zur Einheit des Grundes zu begegnen. Die nach neuer-
licher Hinwendung an die Vielheit der Welt — wenn man
will: nach der Erfahrung neuer Zerrissenheit — wiedergefun-
dene Einheit ist kraftvoller als die Einheit, die zuvor ver-
lorenging; denn sie hat einen Zuwachs an Realitit gebracht.
Ein Wesen, das nicht alles schon ist, sondern bei dem das
meiste noch im Bereich des Moglichen verbleibt, kann gar
nicht ungeteilt eines bleiben. So ist der Wert der Einheit des
Menschen, die der Sich-Sammelnde je neu zu gewinnen
trachtet, gerade darin zu suchen, dafl sie der Zerteiltheit
abgerungen werden mufl. Die Augenblicke wiedergeschenk-
ter Einheit" sind die kostbarsten im Leben. In ihnen ist
der Mensch vor Gott, vor der Wahrheit und der Liebe,
wie das gestillte Kind im Arm seiner Mutter, das ihr reglos
in die Augen sieht (Ps 131). Dafl Vieles zur Einheit findet,
geschieht in der Sammlung.

Fiir systematisches Sich-Sammeln nach Methoden, oder fiir
intensive Sammlung, verwendet man .den Begriff der Medi-
tation, der allerdings schon zum Modewort geworden ist.
Meditation findet das Eine in der Zerrissenheit, findet also
Gott, auch wenn sie dafiir nur den Namen des ,Nichts”
verwendet'®.

Auch hier bietet sich der Begriff der Erfahrung an: das, was
mir widerfahren ist, habe ich mir ganz zu eigen gemacht,
habe es in meine Ganzheit integriert. Damit sind auch die
Probleme einer Moral-Kasuistik oder einer Gebote-Ethik im
Ansatz gelost. Blofles Reagieren, das durch Normerfiillung
kompensiert werden mufl, wird abgelost durch situations-
gerechte, von Erfahrung getragene Konstanz des Handelns.
Das Begriffspaar von Integration und Zerrissenheit wurde
cben schon eingefiihrt. Die dialektische Spannung des Men-
schen stellt sich darin als lebenslange Aufgabe, als Lebens-
thematik dar, in welcher mitmenschliche Relationen und
gesellschaftliche Aktionen inbegriffen sind. Ganzheit und
Heilheit des Menschen erweisen sich jedoch weniger als Auf-
gabe, die irgendwie erfiillbar wire, die man , lésen” konnte,
denn als Verheiflung. Damit zeigt das Thema der Integra-
tion seinen eschatologischen Bezug, so wie Zerrissenheit
und Zerteiltheit: Disharmonie, die je nach Charakter oder
Temperament verschieden stark ausgepridgt sind, zu einer
entmythisierten Theologie der Erbsiinde Anlaff werden kon-

12 Notwendigerweise kann es die Sprache nicht lassen, Ausdriicke, die ein
menschliches Tun bedeuten, mit solchen Ausdriicken promiscue zu gebrau-
chen, die ein Geschehen-Lassen bezeichnen. Auch die Ubereinkunft der freien
Gabe Gottes mit dem Wirken des Menschen lifit sich nur dialektisch aussagen.
13 Den Buddhismus als Atheismus zu bezeichnen, halte ich nach Zeugnissen,
die mir bekannt sind, fiir unzutreffend. Atheismus ist nicht schon dort gege-
ben, wo die Worte fiir Gott fehlen; aber wir wissen, daf3 allzu sicheres Reden
von Gott der Verfallenheit an den absoluten Atheismus vorausgeht.

Zur Unterscheidung von relativem und absolutem Atheismus vgl. L. Dewart,
The Future of Belief, deutsch: Die Zukunft des Glaubens, Ziirich 1968.



5. Zeit und
Ewigkeit

nen. Zerrissenheit gehort zum Menschen, so wie wir ihn
kennen. Er existiert, wie Heidegger sagt, als Entwurf der
Maoglichkeiten als Maiglichkeiten. Die Realisierung mufl
man sich schenken lassen. Sie 1463t an die Stelle vieler Mog-
lichkeiten ein Wirkliches treten. Sammlung bereitet sich fiir
das Geschenk der Realisierung, strebt dem spannungsge-
ladenen Ausgleich zu, der dem widerstrebenden Material
abzugewinnen ist. Sammlung ist darum ein eschatologisch
zu wiirdigendes Verhalten. Sie ist die auf der Stufe der
gegenwirtigen Menschheitsentwicklung konkrete Gestalt
der Erwartung, des Wartens, von dem die Gleichnisse der
synoptischen Evangelien reden. Weil es sich nicht um ein
untitiges Warten, um weltverschlossene Innerlichkeit han-
delt, wirkt sich die Sammlung des Glaubens gerade auch im
Werk des Glaubenden aus. Ruhiges, konsequent-kraftvolles
arbeiten ist gleichzeitig Zeugnis von Sammlung, wie durch
Sammlung erst ermoglicht und stets neu auf sie ausgerich-
tet. So erweisen sich Schweigen und Werk als Material der
Erlésung. Der Gesammelte und der Arbeitende, das ist der
Mensch in der Welt, das ist seine erlésungsbediirftige Wirk-
lichkeit in ihrer Dialektik oder Dynamik. In der immer
neuen Sammlung des Zerrissenen geschieht die geistge-
wirkte Metamorphose (petanopgpéopede: 2 Kor 3,18). .
Zerrissenheit und Geteiltheit leiten das Nachdenken weiter
zur charakteristischen Teilung der ,Zeit”. Jedem ist seine
Zeit zugemessen. Thre Augenblicke reihen sich aneinander
und vergehen. Unsere Zeit ist unsere Verginglichkeit. Thr
steht die Zeit Gottes, nimlich die Ewigkeit als Moglichkeit
gegeniiber, irgendwie als Verheiflung geglaubt schon in je-
ner Zeit des Alten Testaments, die von einem Fortleben
nach dem Tode nichts wuflte. ,,Gottes Zeit ist die allerbeste
Zeit” (J. S. Bach). Das ist nun die Erfahrung der Mystiker,
nicht nur der christlichen, sondern aller Mystiker, dafl der
Augenblick in der Tiefe der (geschenkten, nicht der mani-
pulierten) Sammlung seine Verginglichkeit verliert. So wird
der Augenblick zur Stelle der Begegnung mit dem Willen
Gottes. Die Ewigkeit ist in der Zeit verborgen prisent, nicht
weil die Zeit ein unendliches Kontinuum wire, das men-
scheniiberlegene Unverginglichkeit manifestiert, sondern
weil der Augenblick in der Stille des Innen dauerhaft wer-
den kann. Je innerlicher, desto dauerhafter; je #uferlicher,
desto verginglicher — wobei freilich wieder der Fehler ver-
mieden werden muf, sich eine Innerlichkeit zu denken, die
sich aus dem Eigenen des weltabgewandten Individuums
speist. Das Innerliche ist eine Qualitit der Sammlung, die
der Fiille des erlebten Aufleren abgerungen oder inmitten
weltlichen Engagements geschenkt wird.

Sifke)
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Von Zeit und Ewigkeit sprechen, heifit, von Tod und Leben
sprechen. Der Tod ist ein wesentliches Thema jeden Nach-
denkens iiber (gliubige) Sammlung. Nur durch radikales
Vergehen des Menschen wird unvergingliches Leben zu-
ginglich', Wiederum handelt es sich nicht um eine be-
stimmte aszetische Methode, sondern um eine Ganzheit,
zu der sich der Zugang geschenkweise eréffnet. Dafl der Tod
eine Aufgabe ist, auf die man sich im Leben vorbereitet,
wird in der Sammlung erfahren. Das Vergehen jedes Augen-
blicks ist Tod, an dessen Widerstand die Sammlung kraft-
voller werden kann. Sie wird es, indem sie erkennt, daf}
gerade der Augenblick in der Tiefe der Sammlung iiber-
schliagt in Ewigkeit. Totale Gegenwirtigkeit, wie sie die Voll-
kommenheit der Sammlung markiert, wire Uberwindung
des Todes. Von einzelnen Mystikern wird sie als ein reales
Geschenk beschrieben oder angedeutet. Dieses Geschenk
bewirkt seinerseits nicht Riickzug aus der Welt, sondemn
kraftvollere Zuwendung zu den Menschen. Die Dialektik
von Tod und Leben verweist auf die Kraft der Liebe. Nur
jene Uberwindung des Todes ist glaubhaft, die in der Ge-
stalt der Liebe begegnet. Selbstsucht, auch in subtilen From-
migkeitsformen, auch in der weltverachtenden Leidens-
spiritualitit, kann im Tod gar nicht das Leben finden.
Anderseits ist die Gréfle der dem Menschen moglichen
Liebe, der ihm dann und wann geschenkten groflen mit-
menschlichen Liebe, vielleicht der einzige fiir Menschen
aller Zeiten glaubhafte Hinweis auf unsere absolute Zu-
kunft, auf unser Leben durch Tod: Wenn unsere Liebe
stdrker ist als der Tod, dann sind auch wir Liebenden gro-
Rer als der Tod™. Solche Dialektik von Liebe und Tod fin-
det sich in der Dichtung aller Epochen ausgesagt, besonders
in der des Barock®.

14 Wenn es erlaubt ist, Kategorien der Mystik des Zen-Buddhismus auf die
Evangelien anzuwenden, lige in dieser Paradoxie des unauslotbaren ,Koan” —
ein denkerisch nicht zu bewiltigendes Ritselwort, an dem der Meditant das
Nicht-Denken lernt — auch im Grundanliegen des synoptischen Jesus, Es bleibt
jeder denkerischen Bewiltigung unzuginglich, kann in ein theologisches System
nicht adiquat eingebracht werden. Das ist eine Aufgabe des gelebten Glaubens
oder, in der Tradition gesprochen, der Nachfolge des Kreuzes.

15 Fiir Ernst Fuchs ist die Liebe eine Art Gottesbeweis.

16 ,Bist du bei mir, geh ich mit Freuden zum Frieden und zu meiner Ruh.” In
Bachs Werk findet sich soviel Todesmystik, daf dies tiefenpsychologischer In-
terpretation schon verdichtig erschien. Zwischen jener von Albert Gorres auf-
gewiesenen masochistischen Leidbejahung und einer legitim die theologia crucis
meditierenden Mystik kann allerdings #ufiere Ahnlichkeit bestehen, die eine
Unterscheidung des verschiedenen Ursprungs nur mit zusitzlichen Kriterien er-
moglicht. Da sich solche Kriterien vermutlich in der Nihe des von Max Sche-
ler als personaler Verstehensbasis entdeckten ,Mitvollzugs personaler Akte”
befinden werden, diirfte ein objektiver Nachweis von Kriterien, die fiir den
einzelnen subjektiv iiberzeugend sind, schwierig bleiben. — Wenn allerdings
Friedrich Riickert in einem sciner ,Kindertotenlicder” am Morgen nach dem
Tod eines Kindes die Helligkeit der aufgehenden Sonne zum Anlaf nimmt,
Tod und Leben zu bedenken (,Wie will dic Sonn so hell aufgehn, als wir
kein Ungliick die Nacht geschehn...”) und iiber die Einsicht ,Das Ungliick
geschah nur mir allein, dic Sonne, sie scheinet allgemein” zu dem abschlie-
Renden Ausruf gelangt: ,Heil sei dem Freudenlicht der Welt”, so ist die nicht-
masochistische, man konnte auch sagen: die nichtpietistische Kraft der Erwi-

gung im Nachvollzug des Textes ebenso evident, wie beim Anhéren der mu-
sikalischen Interprctation, die Gustay Mahler diesem Lied gegeben hat.
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Vielleicht konnte im folgenden ein Kriterium fiir die Unter-
scheidung von spiritualistischer Todergebenheit und gliu-
biger Suche nach Leben im Tod gefunden werden: Beja-
hung von Leid und Tod qualifiziert sich dadurch, dafl sie
das sogenannte Unvergingliche im Leben bejaht und das
Vergingliche abwertet. Sie ist grundlegend gnostisch ver-
faBBt. Dagegen hat die Meditation des Todes in der welt-
offenen gliubigen Sammlung, die an der Erfahrung der
Schonheit der Welt gespeiste Meditation des Todes, eine
charakteristische Wertschdtzung des Verginglichen. Die
Sammlung, um die es hier geht, hilt das Vergingliche fiir
kostbar, gerade um seiner Verginglichkeit willen. Sie weif3,
daB das Kostbarste oft gerade besonders verginglich ist: die
Schonheit des blithénden Kirschbaums, des Sommerabends,
des menschlichen Gesichts; die Stunde gliickhafter Har-
monie zwischen Menschen — werden sie nicht gerade ge-
liebt, weil sie so verginglich und zerstérbar sind? Das Kost-
barste unter allem Zerstorbar-Verginglichen ist das Ge-
schenk, geliebt zu werden und zu lieben. Insofern ist fiir
den, der es erlebt hat, Eros ein dialektisches Geschehen
zwischen Tod und Leben, das lebenslanger Meditation be-
darf, und ist jene todiiberwindende Liebe, in der so viel an
geschenkter Selbstlosigkeit enthalten ist, dafd sie schon nicht
mehr aus menschlichem Vermiogen allein interpretierbar
scheint, der Schliissel zu gesammeltem Verstindnis des
Lebenssinns.

Da solche Liebe selten ist, da man ferner keineswegs alle
lieben kann und doch in aller oder doch vieler Dienst sich
findet, ist der gliubigen Sammlung schlieflich die Erwi-
gung der Dialektik von Individuum und Gesellschaft auf-
gegeben. Innerhalb der Massengesellschaft ist das Humanum
nur zu retten, wenn es gelingt, zu vollerer Personalisierung
zu gelangen. Dazu bietet ja gerade die Technik dieser Ge-
sellschaft eine Chance, nicht nur durch die Mittel, die
sie bereitstellt, sondern auch durch das hohere Niveau der
Bewufitseinsbildung, zu dem sie notigt. Gelingt solche Per-
sonalisierung, so ist sie wiederum in den Dienst der Mit-
menschen und der Gesellschaft gestellt. Es ist nicht zu
sehen, wie man die Spannung von Personalitit und Gesell-
schaft anders bewiltigen konnte als durch Sammlung. Viel-
leicht ist Sammlung bei manchem wirksam, ohne daf} er es
reflektiert, und er kann sie mithin negieren, ohne von ihr zu
wissen, natiirlich auch ohne zu wissen, was er negiert.
Weltoffene Sammlung ist der wirksame Weg zum Ausgleich
der Spannungen, wie sie uns beim Uberblick iiber das dia-
lektische Feld des zu Sammelnden vor den Blick kamen. Alle
Arten dieser Dialektik verweisen auf die ihnen zugrunde-
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liegende Dialektik von Gott und (Menschen-)Welt, mani-
festieren mithin Antithese und Synthese des Menschen-
herzens, als eines Ortes moglicher Prisenz Gottes in der
Welt.

Lif}t sich die Aufgabe der Sammlung konkretisieren, ohne
der Gefahr starrer Observanz von neuem zu erliegen oder
ein System der Selbsterlésung zu konzipieren? Andeutungen
hierzu bleiben notwendig an subjektive Glaubhaftigkeit ge-
bunden. Sie konnen ihre begrenzte Geltung nicht iiber-
schreiten. Dennoch scheint es Konkretisierungen zu geben,
die fiir viele Menschen einer Epoche typisch sind.

Sammlung lebt aus Stille, Schweigen, Geschehen-Lassen. Zu
schweigen ist eine Funktion von hoher mitmenschlicher
und gesellschaftlicher Relevanz. Denn ohne Stille werden
wir alles verlieren, was die Welt zu humanisieren vermag.
Dariiber hinaus droht ohne Stille die Bereitschaft zum Glau-
ben zu schwinden. Geschwitziger Oberflichlichkeit wird
Glaube nicht geschenkt; sie hat die Glaubensfihigkeit ver-
loren, mithin die Zukunft verloren. Stille oder Schweigen
sind offensichtlich fiir die meisten iiber die sogenannte
Betrachtung nicht mehr erreichbar. Die Erwigung von In-
halten, das Erwecken von Vorstellungen, die Reflexion der
Lebensfithrung, die ethische Vorausplanung (,ut veritas
moveat”) verlieren ihre Dominanz, werden nicht mehr
durchgehalten, bleiben duferlich und kiinstlich. Der mo-
derne Weg zur Stille mag dem ,einfachen Weg’ Buddhas
dhnlich sein, wie er in der Meditation des Zen tradiert wird.
Seine Merkmale sind: Direktheit — Radikalitit — Einfach-
heit. Es gibt nichts Radikaleres und Einfacheres, als sich
entspannt hinzusetzen und zu schweigen. Allerdings ist
das Einfachste oft am schwersten zu erlernen. Seine Inten-
sitdt ist grof3: man schreitet in ihr nur langsam und miih-
sam fort. Wieder ist zu beobachten: diese einfache Stille
entfernt nicht von den Menschen und den Dingen, sondern
bereitet gefiilltere Zuwendung,.

Daf Sprache auf Schweigen bezogen ist, diirfte leichter ein-
zusehen sein, als dafl mitmenschliche und gesellschaftliche
Relationen und niichterne Arbeit auf Schweigen angewiesen
sind. Auf dem Weg der Analogie konnte die erste Einsicht
zur zweiten weiterleiten.

Das schweigende Horen und Schauen zu lehren, ist eine der
wichtigen religionspiddagogischen Aufgaben, die noch kaum
didaktisch erfafft und methodisch reflektiert werden. Die
von den USA riickwandernde Dominanz kognitiver Lern-
ziele in der Lehrplanforschung konnte diese Aufgabe fiir
linger verdecken! Fiir die Erwachsenenbildung stellt sich



2. Rhythmus der
Lebensfithrung

3. Bezug zur Sache

und zum Mitmenschen

die Aufgabe, Wege zu suchen, wie solche schweigende Zu-
wendung erfahrbar gemacht werden kann. Sie sperrt sich
jeglicher Indoktrination, behauptet sich aber — einmal er-
fahren — mit groBer Kraft gegen das Vergessenwerden.

So wenig Observanz erstrebt wird, so sehr ist Stetigkeit er-
fordert. Es mufl Zeiten der Sammlung, der Stille, des Gebets
geben. Sie kehren in Intervallen wieder, es bildet sich ein
Rhythmus der Lebensfithrung aus: der Abend (oder der
Morgen), der Sonntag (dessen Rettung vielleicht eine der
wichtigsten humanen Aufgaben ist), die Ferien. Es ist eine
ethische Angelegenheit, die Chancen der Sammlung als
Ermoglichung kraftvollerer Zuwendung zur Welt wahrzu-
nehmen. Ohne die Krifte der Ordnung und Gestaltung,
ohne Disziplin ist auch in der aus sich auf Ordnung an-
gelegten technischen Welt nicht auszukommen. Bs kommt
allerdings darauf an, daf sich die Disziplin nicht gewalt-
titig gegen das Leben kehrt, sondern aufmerksam und be-
hutsam dort eingesetzt wird, wo sich die Moglichkeiten dazu
wie von selbst bieten, freilich nur dem Aufmerksamen sich
bieten. Ordnung und Stetigkeit sind immer in Gefahr, zu
geistloser Observanz abzusterben. Aber ihr Ursprung ist
deutlich von Observanz unterschieden: Taizé hat Ordnung,
steht aber noch vor der Observanz! :
Stete Sammlung ist iibrigens das sicherste, vielleicht sogar
das einzige Mittel zur Uberwindung der ,Sucht” in ihren
verschiedenen Gestalten. Die Warnung der synoptischen
Evangelien vor Macht, Besitz und Genufl ist der Weltver-
neinung nur duflerlich dhnlich. Thr geht es ndmlich nicht
um den Verzicht als solchen, sondern um die Freiheit des
Menschen fiir seine Zukunft, biblisch gesprochen: fiir das
Konigtum Gottes. — Wo Sammlung realisiert wird, dort
schwindet erfahrungsgemifl Euphoriebediirfnis, das auf Ge-
nufimittel bezogen ist.

Ein in der Realitit der Sammlung mitgegebener Test auf
ihre Glaubhaftigkeit ist der dialektische Bezug zur Sache
und zum Mitmenschen. Moderne weltoffene Sammlung ist
in Niichternheit zu realisieren, ohne Erbaulichkeit und
Uberschwang. Sie nimmt das Wirkliche, wie es ist. Sie wen-
det sich den Realititen zu, statt zu theoretisieren. Durch
solche Sammlung wird, wie oben schon angedeutet, die
Disponibilitit und Ansprechbarkeit gesteigert, ohne daf}
dies direkt angezielt werden miifte. Der Gesammelte ertrigt
sich selbst besser, hilt es bei sich aus und ist darum auch
fiir andere freier und niitzlicher. Sammlung ldutert welt-
fernen Idealismus zu niichterner Alltagsbezogenheit. Ob ge-
sellschaftliche Utopien real werden, entscheidet jener Um-
setzungsprozef}, der in der Sammlung sich vollzieht.
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Ebenso ist das Schweigen nicht als Abwendung vom Mit-
menschen und von der Gesellschaft zu verstehen (die
Methode, den andern oder die Welt auszuklammern, wire
ja gerade weltferne Innerlichkeit). Schweigen ist glaubhaft,
indem es die Bereitschaft fiir Mitmenschen und Gesell-
schaft steigert, so wie Einsatz in der Gesellschaft das Bediirf-
nis nach Sammlung auf den Plan ruft und Voraussetzungen
dafiir anbietet. Weil einer gesammelt ist, darum ist er
ganz bereit und zu kraftvollerem Einsatz fihig. Weil sich
einer ganz einsetzt, ist er auf vollere Stille angewiesen. Wird
das bestritten, so diirfte schlicht die Erfahrung darin zu
diirftig sein. Der Zugang zur Stille ist vielleicht verbaut.
Sammlung ist ,in Dienst’ genommen: sie dient dem Gan-
zen. Die charismatische Sammlung gliubiger Meditation,
die Mystik der Orden dient dem Ganzen der Kirche, und
tiber die Kirche der Gesellschaft. Daf} allerdings der Dienst
der Kirche an der Gesellschaft nicht mit den Forderungen
der Gesellschaft an die Kirche identisch sein mufl, wird
kaum bestreiten, wer dem Evangelium mehr an Anspruch
zubilligt, als humanen Dokumenten zum Beispiel im Raum
der Dichtung.

Ein Spezifikum gliubiger Sammlung in ihrem Weltbezug
scheint in der Dankbarkeit gegeben zu sein. Wie wesent-
lich sie fiir die biblische Art des Glaubens und des Gottes-
verhidltnisses ist, kann auf verschiedene Weise reflex wer-
den. Das ,confiteri”, das dankbare Rithmen der Taten Got-
tes, unterscheidet biblisches Beten von ,religitser Verrich-
tung’’.

Die Dankbarkeit, zu der Eltern ihren Kindern verhelfen, ist
fiir die Grundlegung des Glaubens bedeutsam. Dankbarkeit
und Gnade sind in der Sprache des Neuen Testaments schon
vom Wort her aufeinander bezogen — beide gehoren zum
gleichen Stamm (,,charis” — , Eucharistia”).

Die Dankbarkeit des Christen (und nicht zunichst das Mafd
seiner aktiven Teilnahme an der Liturgie) ist schlieflich
auch die Art, in der er, als Priester, der er ist, Gott Opfer
bringt (Eph 5,20; 1 Petr 2,5). An die Stelle des ,,Kultes” von
Heiden und Juden ist der stete Vollzug der Dankbarkeit
getreten. Das, was in Analogie zu jiidischen und rémischen
Kategorien als Kult interpretiert wurde, nimlich die Eucha-
ristiefeier, ist schon der Bezeichnung nach eine Sache des
Dankes. Diese Feier scheint nach den erfolgten Reformen
,organisatorisch zu gelingen’’, ohne dafl sie vom Geist der
Dankbarkeit getragen wire, also in dem sie der Sache nach
mifilingt. Die Konsequenzen sind bekannt: wo Dankbarkeit
zur Feier der Eucharistie nicht mitgebracht wird, miissen
sich Unbeteiligtsein und Langeweile breitmachen.



J. van der Lans

Ein neuer
Lebensstil?*

Auch das scheint eine Aufgabe der Sammlung zu sein, den
Raum der Dankbarkeit zu bereiten. Dankbar ist, wer sich
auf das besinnt, was ihm geschenkt ist. Dankbarkeit ist auf
Geschenke bezogen, realisiert erst eigentlich, dafl etwas ge-
schenkt ist, und disponiert damit fiir neue Geschenke. In
einer Wohlstandsgesellschaft konnte die aus Sammlung ge-
wihrte Dankbarkeit sich wohl vor allem daran bewi#hren
und dadurch gestiftet werden, daf} sie durch , Verschenken”
den Besitz zu etwas macht, fiir das man danken kann.
Insofern Dankbarkeit Quelle des Friedens und der Freude
ist, gilt sie seit den Paulus-Briefen als Signum der Verbun-
denheit mit Gott. Die Dankbarkeit zeigt an, dafy einer dem
Gericht enthoben ist, daf er Gnade gefunden hat.

Uber weltoffene Sammlung als zeitgemifle Art gliubiger
Lebensbewiltigung reden, ihre Beziige zum Mitmenschen
und zur Gesellschaft aufweisen, all das hat keinen apologe-
tischen Charakter. Nicht das Argument ist hier beweis-
kriftig, es ist vielmehr wesentlich miflverstindlich. Allein
die Praxis , iiberfithrt”. Die Funktion der Sammlung ermifit,
wer sie erprobt hat, richtiger: wer sich immer von neuem
der Priifung der Sammlung aussetzt.

Als Beispiel einer ,Sammlung”, die insbesondere zur Be-
gegnung mit dem Mitmenschen und zur Bewiltigung der
Probleme unserer Zivilisation hinfiihren will, bringen wir
die folgende Beschreibung eines neuen Lebensstils, der mit
etwas anderen Methoden sehr dhnliche Anliegen erstrebt.

red

Das Interesse fiir ostliche Religionen, besonders fiir Hindu-
ismus und Buddhismus, nimmt in den letzten Jahren mehr
und mehr zu. Zen-Betrachtung und Joga-Kurse finden bei
manchen Gruppen und Kreisen Anklang, eine neue Unter-
grundmusik verrdt mystische Inspiration.

Indirekt hingt diese Zeiterscheinung mit dem Unbehagen
an der westlichen Zivilisation und der Kritik an ihrer Ge-
sellschaftsordnung zusammen, die in ihrer Einseitigkeit die
reichen und schopferischen Krifte verkiimmern ldfit: schwi-
cher werdende Wahrnehmung, fehlender Frohsinn, Ent-
sakralisierung der Wirklichkeit, Verwahrlosung des inneren
* Bei dem folgenden Beitrag handelt es sich um eine gekiirzte Ubersetzung

eines Artikels aus der niederlindischen Pastoralzeitschrift ,Theologie en
Pastoraat” 66 (1970) 195-203. Die Ubersetzung besorgte N. Greitemann.
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