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| V‘Pf‘trag des Herrn Spiritual Bender vom 10. 12. 1974  AICHT

Wir wollen unsere Adventsbetrachtung fortsetzen. Wir sehen
die Finsternis, und wir sehen in der Finsternis das Licht. -.
Ich erinnere: Die Welt ist nicht wie sie sein soll. Wir selbs:
51nd nicht wie wir sein sollen. Diese Sicht macht uns traurig
und unzufrieden; denn wir sehen Bosheit, Gleichgliltigkeit,
Hunger, Durst, Streit, HaB8. An allen Ecken und Kanten dunkle,
finstere Unvollendetheit., Aber wir Zeugen sollen den Blick
nicht davon abwenden. Wir sollen unverwandt in diese Dunkel-
heit hineinschauen, hinelnstarren. Und wir sehen vielleicht
dann in dieser im GroBen und Ganzen dunklen, unvollendeten,
unstimmlgen Welt (bei allen herrschenden Michten und Gesetzen
der Lleblosigkeit des Kampfes aller gegen alle) doch, daB
in dieser Dunkelheit hier und dort immer wieder mal ein
Licht aufscheint. Oder, ohne Blld gesprochen: Wir sehen
1mmer wieder mal Uneigennut21gkelt Hingabe, Wille zur Ge-
genseitigkeit, Wille zur Partnerschaft Arbeit am Frieden,
gliickende Begegnung, gliickende Liebe; hin und wieder sehen
wir Leben wie es sein soll. Ab und zu dringt unser Blick
durch auf das eine Leben, das gelebt worden ist, wie Leben
sein soll: auf sein Leben, Jesu Leben. Und manchmal hat sich
die Spur seines Lebens noch so bis an unser Lebén durch
gezogen, daB ahéh unser Leben ab und zu gelingt, wie es sein

soll. Pl&tzliches Aufflammen!

Wir erinnern uns an das 21, Kapitel beim Propheten Jesajas:
Wdchter, Wachter, wie weit ist es in der Nacht? Wie weit ist
es in der Nacht? Siehst du schon Licht? - Der Wichter sagt,
es kommt der Morgen, aber es ist noch Nacht. Doch dieser
kommende Morgen wird schon angekiindigt in der Morgenddmmerung,
wird schon angekiindigt durch den Morgenstern. - "Morgenstern
der finstern Nacht, der die Welt voll Freude macht" - Dieser
Morgen wird angezeigt in jedem Licht, das sich uns zu sehen
gibt, das wir selbst aufstecken, zu dem wir uns selbst ver-—
brennen. Das Licht ist schon erschienen uns will weiter
scheinen. Zwar hat die Finsternis es nicht begriffen, son-
dern eher verschlungen. Aber, wie schon eben gesagt, die
Spur zieht weiter, und angesteckt sind wir alle, so daB es
immer wieder einmal aufflackert und aufleuchtet; uns ist
némlich an diesem Licht der Welt aufgegangen, daB freies,
frohes, verschwenderisches, schenkendes Leben moglich ist.
Und uns ist angetragen, daB8 wir zu solchen Freien, Frohen,

-2 -

Llcyr UND TIUJTE‘RVIS - JHR SEID DAL KICHT DER WELT




-

Schenkenden, Verschwenderischen werden sollen. Vom Licht der
Welt uns zugemutet: Ihr seid das Licht der Welt! Wenn wir
dazu Mut haben, sollten wir uns (den letzten Gewohnheiten
gemdB) wieder einmal eine Liste machen: Wem bin ich - ich
persdnlich! - Licht auf seinem Weg? Wem zeige ich - ich
perstnlich! - Zukunft? Fiir wen mach' ich das Geldnde, in
dem er geht, hell? - Und in dem zweiten Teil der Liste soll-

‘te stehen: Wer ist fir mich Licht? Wer erleuchtet mir den

Weg? Wer macht mir das Gelinde hell? - Diesen Weg, der die
Linie, der die StraBe unseres Lebens werden soll! Sein Weg!
Unser Weg! Ein Weg, der oft wie noch gar nicht da, wie un-
gewagt, wie unmdglich erscheint! Ein Weg von Herz zu Herz,
von Mensch zu Mensch, von Volk zu Volk! Ein Weg von Jjedem
zu Jjedem! Sein Weg! Unser Weg! Diesen Weg will das Licht
erleuchten und uns zu sehen geben. Diesen Weg! Soweit ist
bis jetzt, meine ich, die Sache sehr, sehr klar und sehr,
sehr eindeutig, da die finstere Nacht, - da das Licht, das
in diese Nacht hineinwill, in dieser Nacht aufleuchtet;
also eine scharfe klare Trennung.

Wir sehen die Welt, wenn wir sie mit dem ganzen Ernst
betrachten, zu dem wir uns letztes Mal aufgefordert haben,
ganz dunkel, traurig, gottverlassen. Wir sehen die Welt,
wie sie nicht sein soll. Wir sehen in uns sclbst und um ...
uns herum einen mithscmen Kampf um das Gute, um das Licht,
um die Erleuchtung. Wir sehen, wie das Gute dauernd in das
BSse hineindringen will, wie das Licht in die Finsternis
leuchtet, manchmal stidrker, manchmal schwicher. Aber so
klar scheinen Licht und Finsternis, Dunkel und Helligkeit,
auseinanderzuhalten zu sein: Die Finsternis ist ganz
schlimm und das Licht ist ganz gut. Die Uberlegungen vom
letzten Mal und die Uberlegungen von heute, (die ja an die
Uberlegungen von letztes Mal ankniipfen) sollen zeigen, daB
es so einfach nicht ist. DaB diese einfache, bequeme Schei-
dung zwischen Licht und Finsternis zwar dem urspriinglichen
Plan Gottes entsprach, aber von uns Menschen an allen Orten -
zuletzt und zuerst am Ort unseres eigenen Herzens gestort
und zerstdrt worden ist.

In der Wirklichkeit, in der wahren und wirklichen Wirklich-
keit, sind Licht und Finsternis leider Gottes! und uns Men-
schen zu Leide! nicht so klar auseinanderzuhalten. Um das
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aufzuzeigen, méchte ich sagen: Genauso, wie der Morgenstern
Jesus den kommenden ewigen Sonnentag ankilindigt, genauso
dringlich und genauso kriftig, genauso dringend, genauso
kréftig, jedoch in anderer Weise kiindet die nachtschwarze
Finsternis, die wir allerorten um uns und in uns erfahren,
vom Kiinftigen. Deswegen ist Licht zu sehen und Finsternis
Zu sehen, weil von beiden her Gott zu sehen ist - wenn auch
unsichtbar! In der Erfahrung der Finsternis, in dem ganz
Bedriickenden erfahren wir unsere persdnliche, die indivi-
duelle und die gesamtmenschliche Ohnmacht. Denn dann erfahren
wir: So ist es nicht zum Aushalten. Diese Welt, so wie sie
ist, ist unertriglich. Drum seufzt die Kreatur, die pflanz-
liche, die tierische und die menschliche. Im R&cheln der
Verhungernden und im Verstummen der Einsamen, die (wie der
Gelghmte am Fischteich in Jerusalem) keinen Menschen haben!
In der Sinnlosigkeit und in der Langeweile!

In dieser ganzen Finsternis ist genauso der Fliigelschlag ci~
nes Engels zu vernehmen, wie aus der Menschwerdungsdichtung
der Fliligelschlag des Engels noch zu uns vernehmbar wird:
Siehe, heiliger Geist wird iiber dich kommen. Auch in dieser
Finsternis ist ein uns verkiindender schwarzer Engel am Werk,
der uns, der den Menschen von Gott kﬁndet; der ihnen in

der Unertriglichkeit, in der Aussichtslosigkeit, in der
Hoffnungslosigkeit, in dem was sie nicht mehr fassen und
nicht mehr halten kdnnen, eingibt, zuruft, aus den gedriick-
ten Herzen herauspreSt: Nur heraus! hier heraus! Das ist
doch nicht zum Aushalten! - SodaB sich der Mensch, wir
Menschen, die das erfahren - um ein Bild des Teilhard de
Chardin zugebrauchen - wie der auf die Sehne gelegte Pfeil
empfinden, der mit Kraft aus dieser Endlichkeit hinaus-
schnellen will ins Absolute, Neue, Andere, Vollendete hinein.
Das schreit der Weheengel, der in der Finsternis unterwegs
ist, das gibt er uns zu sehen: Heraus, herauf, zueinander,
miteinander, totlos, Gliick, Hoffnung wider alle Hoffnung,
bei und in aller Negativitit!

Auf den Engel bin ich gekommen durch ein Bild, das Ernst
Fischer -~ einer der abtriinnigen Kommunisten, der bis vor
wenigen Jahren in Wien gelebt und gelehrt hat - gebraucht
hat: "Die Negativitdt (diese Negativitdt), ist also in ihrer
Entschiedenheit - (daB sie so ist, wie sie ist) - ein
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schwarzer ingel der Verkiindigung, das noch Unentschiedene,
Positive in gefalteten (also noch nicht ausgebreiteten)
Fittichen . tragend." Diese Negativitit, diese Finsternis,
hat zum Horizont die andere, die gridBere, die fiir alle men-
schenfreundlichere Moglichkeit. Diese Negativitdt, diese
Finsternis 148t filir den, der si¥ sieht und besteht, "ein gro-
Bes Vielleicht" ahnen. Sie fordert uns auf zur Hoffnung. -
Soweit mit ein paar erhellenden Bemerkungen das Wort von
Ernst Fischer, Und so meine ich, gibt sich uns Gott und
Gottes Wille und Gottes Sehnsucht in jeder erfahrenen, nicht
weggeschobenen, sondern genau betrachteten -~ das heiBt dann
auch erlittenen - Finsternis zu sehen. So wirkt Er dann auf
uns, denn Er hat (sonst widre Jja unsere ganze Geschichte der
Menschenliebe in der Liebe Gottes sinnlos;) Er hat ja sein
Herz, sein Gottesherz an diese feindliche, gottlose, gott-
fremde, lieblose friedlose, ungliickschaffende Finsternis

gehangen.

Dann folgt, dann folgt filir uns, daB die, die in solcher
Finsternis sitzen, daB die, die aus solcher Finsternis herauc
wollen, daB die, die unter solcher Finsternis leiden, wenn
sie herauswollen, auch ohne daf sie davon wissen, auch ohne,
daB sie Jje Jesus Christus in den Blick genommen haben, von
Gott angeriihrt sind, von Gott her auf dem richtigen Weg
sind, um Gottes willen - und das bedeutet in eins - um ihres
eigenen menschlichen Gliickes willen heraus wollen. Und wir
miiBten solchen, wenn auch noch verstellten, wenn auch noch
durchmischten und durchwachsenen Drang sehend, ihn als auf
Gott zielend, also als g&ttlich erahnen und bestdtigen. Die,
die aus diesem Elend herauswollen, sind von Gott her unscre
Freunde, unsere Gefdhrten; sind wie wir, wenn auch - (das
klingt jetzt wie christlicher - Hochmut - ist aber treuster
Gehorsam gegeniiber der Offenbarung) - nicht so erleuchtet
wie wir. Und wir miiBten von daher zu allen, die unter dieser
Welt und unter diesem Leben leiden, ein sympathisches, ein
freundschaftliches, ein neues, das Verwandte entdeckende
Verhdltnis gewinnen - und nicht unsere gewohnte und bewihrte
Aggressivitadt. Wir miissen sehen, daB da, wenn auch in anderec:
Gestalt das Gute unterwegs ist; wie im Feind nicht nur das
Schlechte ist, sondern das Gute; wie dort schon der Ankniip-
fungspunkt Gottes ist; wie von ihm unterahnt - oder wenn
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Rahner es formulieren wiirde - anonym, namenlos Gott und die
Verbundenheit aller Menschen in Gott angezielt wird. Und wir
sollten vielleicht uns schon einmal in einer ersten Bewegung
dazu bekehren lassen, daB wir mit dem Licht iiberall rechnen,
auch wenn es so schwach ist, daB8 es unsere verklebten, ge-
haltenen, vielleicht nur blinzelnden Augen nicht sehen.

Solschenizyn versucht uns das so beizubringen: "Selbst in
einem vom BOsen besetzten Herzen hi#lt sich ein Briickenkopf
des Guten. (Und das jetzt gegen uns): Selbst im giitigsten
Herzen ein uneinnehmbarer Schlupfwinkel des Bosen." So ge-
mischt ist diese Welt noch. Und so sollen wir sie sehen,
wenn wir sie als diese vorliufige, unfertige Welt ehrlich
und redlich wahrnehmen wollen, und nicht Blinde sein wollen,
die Blinde fiihren.

Wenn man eine Ahnung von solcher Durchwobenheit von Licht

und Finsternis bekommt, dann bekommt auf einmal Toleranz,

das heiBt, sich und alle anderen in der Unfertigkeit ertragen;
das ist ein ganz neuer Impetus und ist keine schwichliche
Gleichmacherei, der es um nichts mehr geht, sondern eine
Weise, in der der Glaube, unser Glaube, eine Weise, in der
die Hoffnung, unsere Hoffnung, konkret - und das heiBt leib--
haft - perstnlich - an mir - lebendig wird.

Im Blick auf diese Wirklichkeit, die so unfertig, so unvol-
lendet ist, daB sie voller schwarzer Engel ist, kommt uns
zum BewuBStsein, daB wir hier auf dieser Welt nicht zu Hause
sein konnen und nicht zu Hause sein diirfen. Jedenfalls nichzt
S0, wie sie ist. Ob wir das jetzt biblisch formulieren und
sagen: Unsere Heimat ist im Himmel oder sikular formulieren
und sagen: Wir sind entfremdet, wir sind in der Fremde,

wir stehen unter dem Gesetz der Entfremdung, das ist im
Grunde gleichgliltig und spricht dasselbe Phinomen von zwei
Seiten mit unterschiedlichem Vokabular an. In einem Gespréch
ist mir aufgegangen, daB vielleicht dem einen oder anderen
das Beispiel Heimat helfen kann, diesen Gedankengang besser
zu verstehen. Manche erleben erst ihre Heimat richtig, er-
fahren erst, was es fiir sie bedeutet, zu Hause zu sein, wenn
sie nicht zu Hause sind, wenn das Heimweh sie quidlt. Gerade
in der Nichterfahrung, im Nichthaben zeigt sich das, worum
es geht, oft um so deutlicher.Ernst Bloch nennet deswegen
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die heraufzufiihrende Wirklichkeit: "etwas, das allen in die
Kindheit scheint und worin noch niemand war: Heimat," Augu-
stinisch: Unruhig ist unser Herz ...

Wir heben eine Ahnung davon, (und werden das am nichsten
Sonntag vermutlich noch genauer vermerken) was Gliick, was
Befriedigung, was Zufriedenheit ist, wenn wir es uns aus der
eigenen Biographie verdeutlichen wollen, (vielleicht aus demn,
was wir bewuBt nicht mehr wissen) an dem damaligen Geborgen-
sein im SchoB. Und wie notwendig diese Geborgenheit im Schof
fir viele ist, gewesen ist, geworden ist, wissen wir - und
das merkt jeder am eigenen Leibe sehr, sehr oft - wenn ihm
das damals entstehende Urvertrauen zu dieser Welt, zu diesen
Leben fehlt. Und geschichtlicher geredet (nicht nur tiefen-
psychologisch), ist ein Bild dieser Heimat - biblisch: das
bParadies und bei den Dichtern: das goldene Zeitalter.(Darauf
brachte mich auch einer von ihnen im Gesprdch). Im Rosenka-
valier - gedichtet von Hofmannsthal - heifBt es: bei der
Uberreichung der goldenen Rose; als auf einmal die beiden
sich erkennen, in Liebe fallen, einander verfallen: das sind
"Rosen vom hochheiligen Paradies. Es ist wie ein GruB vom
Himmel. Ist bereits zu stark, zieht einen nach, als l&gen
Stricke um das Herz. Wo war ich schon einmal und war so
selig?¥

Wenn wir so sehen, was sich uns so zu sehen gibt, dann haben
wir - meine ich - folgende Aufgabe: Bei der hellen oder

bei der dunklen Wirlichkeit nicht zu bleiben, sondern Gottes
doppelter Anwesenheit nachzuspliren. Das ist Theologenaufgabe
und das ist Theologenarbeit. Dann heben wir die Aufgabe, in
der Dunkelheit den unsichtbaren Gott zu suchen und in der
Sichtbarkeit des Gliickens und der Liebe seine sichtbare
Anwesenheit durch Menschenhand, durch Menschenmund, durch
Menschenherz zu verkosten. Und das haben wir zu sehen, und
das haben wir zu sagen, und das haben wir zu zeigen,

Wir haben wahrzunehmen, daB wir hier - und die ganze Welt
(in einem doppelten Sinne) von Vorlaufigkeit gekennzeichnet
sind. Einmal so, daB die Vorliufigkeit von aller Dunkelheit,
von aller Finsternis, von aller Traurigkeit, von aller Lieb-
losigkeit, von aller Feindschaft, von allem mdrderischen
HaB - daB deren Vorliufigkeit geglaubt und gehofft wird;

daB wir dieses Syndrom der Schwirze nicht fiir die Endgliltig-
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keit halten, sondern fiir die Gestalt der Welt, die vergeht.
- Und wir haben zugesehen, daB8 alles Gliickende, daB alles
Gute, ein Vorgeschmack, ein Vorschein, ein Vorkosten einer
endgliltigen Freude, eines endgliltigen Gliickes, einer endgil~
tigen Zufriedenheit ist. Das haben wir zu sehen. Das gibt
uns der Glaube zu sehen, (wie wir das letztes Mal bedacht
haben). Und das haben wir zu zeigen. Aber wir sind nur in
der Lage, das so zu zeigen, daB wir uns selbst diesem Ge-
setz der Vorliufigkeit unterstellen und uns nicht zu End-
gliltigen gleich welcher Gestalt aufblshen, weder als einzel-
ne noch als Gruppe, noch als Kirche poch in irgendeiner
sgékularen Gestalt. DaB jeder von uns weiS, da8 er ein Vorl&u~
figer ist und sein Leben nur als ein Verginglicher leben
kann, indem er bereit ist, sich dauernd in diese Finsternis
hinein auf den anderen hin, sein eigenes Leben und die Ge-
stalt seines eigenen Lebens hintansetzend zu verschwenden,
zu verlieren, aufzugeben, dreckig zu werden, aussitzig zu
werden, zum Siindenbock zu werden.

Das ist eine ganz eigentiimliche Sache; vielleicht wird uns
das an diesem Bild klar: Gott ist ein groBer Homdopath.

Die HomSopathie ist im Gegensatz zur Allopathie dadurch
gekennzeichnet, daB sie Gleiches mit Gleichem bekimpft.
Vergédnglichkeit kann nur mit Verginglichkeit bekidmpft werden.
Diese sterbende Welt kann nur durch Sterben zum vollen gliicken-
den Leben gebracht werden. Liebende leben in dauernder Aufga-
be ihrer selbst aneinander, in einer Verschmelzung, die bio-
logisch schon da ist, wenn Same und Eizelle zusammenkommen.
Jede Zelle, die Leben geben will, muB ihre Gestalt verlieren.
Und wer an seiner Gestalt festh#lt, ttet sich und tdtet den
Néchsten. Das ist das biologische und theologische Gesetz
dieser gottlichen Homdopathie, die es zu sehen gibt, wenn
wir die Welt in ihrer Lichtgestalt wund in ihrer Dunkelheit
zur Kenntnis nehmen. |

Und wenn wir gewillt zu solcher Vorl&ufigkeit sind, dann
kdnnte sich das sehr konkret so gestalten, .daB wir anfangen,
unsere eigene Lebensform, unsere eigenen Interessen, unsere
eigenen Hinge, unsere eigenen Triebe nicht mehr fiir absolut
zu setzen. Dann kann sich das nur so gestalten, daB wir
tolerant werden. Dann kann das nur in einem Suchen der
Vorldufigkeit bei den anderen bestehen, weil ich ja selbst
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nicht das endgliltig Ganze in Totalit#t hab. Dann bin ich in
Grunde darauf aus, zu sehen, was an dem anderen gut ist und
damit zu rechnen, da mir so viel fehlt und ermangelt. Das
sind nicht einfach ethische Anweisungen, sondern das ist
"eigentlich die Praxis des Glaubens. Das ist die - sagen wir
mal - wirkhafte Gestalt des Glaubens. Das ist -~ mit einem
neumodischen Wort gesagt - die der Orthodoxie entsprechende
Orthopraxis. Wer diese tolerante - Meinung des anderen und
die eigene Meinung fiir wichtig haltende - Grundhaltung nicht
will, will im Grunde Gott in seiner Endgiiltigkeit nicht
glauben und h&ngt und h#lt sich krampfhaft und versklavt
in dieser Vorliufigkeit, die er zur Endgliltigkeit aufmotzt.
Wenn er aber bereit ist, mit sich als denm Vorldufigen zu
w rechnen, dann muB er bereit sein zu lernen, zu horen, den
anderen gewahr zu nehmen; dann muB er bereit sein, seine
eigene Uberzeugung gegen den Widerspruch aller zu HuBern:
denn muB er bereit sein, den Widerspruch der anderen bei
sich ankommen zu lassen; dann mufBl er bereit sein zum Kon-
flikt; dann muB er bereit sein zum Kompromif3. Das sind im
Grunde gegenwirtige Glaubénspraktiken, die uns diese unfer-
tige Welt aufgibt. Und jetzt sollten wir wieder eine Liste
vornehmen, daB wir uns klarmachen, mit wem wir hier - und
Uber diesen Kreis - hinaus noch nicht bereit sind zu sprechen,
wem gegeniiber wir noch nicht bereit sind, unsere Meinung zu
guBern und wessen Meinung wir schon lingst so abqualifiziert
haben, daB sie uns gar nicht hdrenswert ist und wessen Ge-
~ stalt wir schon so bemakelt haben, daB sie uns nicht mehr
sehenswert, sondern nur noch iibersehenswert erscheint. Denn
bei dem Gesehenen zu bleiben, bedeutet sich nicht auf den
Weg machen zu wollen. Bei dem Gesehenen zu bleiben und
nicht aus dem Gesehenen Nutzen zu ziehen, bedeutet diese
Unvollkommenheit zu verfestigen, sich selbst zu verfestlgen
und zu verkndchern.

So etwas, genau so etwas, wird im Grunde zeichenhaft an-
gesagt, angezeigt, uns zu sehen und zu schmecken gegeben in
der Feier der Eucharistie, wo einer, damit sie tiberhaupt
zustandekommt, wo einer auf den anderen angewiesen istg;

wo einer mit dem anderen was zu tun hat. Wo einer wie der
andere dasselbe bekommt, wenn auch unterschiedlich empfangt;
wo wir einen Mann, den wir sonst nicht moégen, neben uns
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sitzen lassen miissen, wenn es der Zufall so filigt und dann
entdecken, wir miiBten ihn eigentlich mdgen lernen. Und un-
ter der Riicksicht ist unsere Fucharistiemiidigkeit wieder
nicht mit einem moralischen Appell, sondern von diesen
Glauben her zu kritisieren und anzugreifen. Ich mdchte Jetzt
gerne den Herrn Rentmeister zitieren, der sagte heute morgen
bei der Messe - und ich mufl sagen, mich hat das sehr be-
sch@mt - als er vor 15 Jahren hier gewesen sei, da habe
Jjeder zur Messe gemuBt. Das sei sicher nicht gut gewesen.

So wie das heute morgen war, sei's sicher auch nicht gut.

Er komme sich hier (hier bei uns), vor wie in der Diaspora.
Und er sei froh, wenn er wieder in einer Gemeinde sei.

Ich zitiere das einfach so, weil die, die da waren, eigent-
lich nicht die richtigen Adressaten dafiir waren, denn sie
waren ja da. Und ich meine das jetzt nicht moralisch,
sondern ich meine, dafl wir uns von solch gemeinsamen Tun,
(einer Art des Zusammenkommens im Symbol, das wir mit unse-
rem Leben iiberhaupt noch nicht decken kdnnen) uns verpflich--
ten lassen und in Gang bringen lassen fiir den Ernst des
Lebens: im Wort und Widerwort, im Zeigen und Bekennen voi-
einander - wie wir sind - und im Stehen zueinander oder
widereinander, im Austragen des Konfliktes und im Suchen
des Kompromisses;es geht also darum, im Symbol vorwegzuneh-
men, wohin Jjeder fiir sich in seiner vergehenden Gestalt
doch eigentlich unterwegs ist.

‘Denn wozu machen wir diese Uberlegung, wozu strengen Sic

sich an, wozu strenge ich mich an? Doch damit, dafB wir in
Gang kommen, daB wir in einen Gang kommen, der nicht auf
den gewohnten Bahnen geht, sondern auf einer neuen StraBe
sich zu vollziehen hat; auf der StraBe, die in der Wiiste zu
bahnen ist, in unserer Wiiste, in der Weltwliste, damit es
Gottes StraBe wird. Diese StraBe, die wir zu gehen haben,
ist ganz genau gekennzeichnet: Sie geht von Mann zu Mann,
von Herz zu Herz, von einem zum andern. Und einer mufBl sich
dem anderen aussetzen und zunmuten - nicht bloB hier, hier
haben wir allenfalls ein Ubungsfeld - das wir nach meinen
Dafiirhalten nicht fliehen sollten, um vorgeblich an anderen

Orten, wo es uns leichter f#H1lt, zu iiben; denn auch hier

kann gelernt und begonnen werden, daB wir uns auf den Weg
machen, der Gottes Weg ist, der von jedem zu jedem geht.
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Und wenn wir dafiir eine Maxime suchen, wie auf solchem Weg
die Verkehrsregeln sind, wie auf solchem Weg zu gehen ist,
welches Lied man auf den Lippen haben soll, und welche Gedan-
ken man im Herzen tragen muBl - nicht bloB im Kopf - dann so:
daB diese Wege Wege sein sollen, die gemeint sind als end-
gultigé Wege; daB wir auf solchem Weg jeden Gedanken, jedes
Wort, jeden Blick und jede Tat danach kritisch bemessen sol-
len, ob es ein Pfeil ins Absolute ist, ob das, was wir hier
wollen gottes—, himmels-, endgliltigkeitswilirdig ist, ob wir
mit diesem Schritt das Zelt unserer vorliufigen Bleibe wieder
einmal hinter uns gelassen haben, das Geschick unseres Exil-
daseins -- in dem Gott noch im ©xil ist und in dem wir noch
im Exil sind - wahrgenommen haben und uns auf den Weg gemacht
haben. Vo solche Wege nicht gegangen werden - ob "christlich
und gléubig® oder unbewuBit getrieben aus der erfahrenen,
gesehenen und angepackten, weil erlittenen, Not - wo solche
Wege nicht gegangen werden, da ist Gottlosigkeit; da ist
Exilsituation, die uns aufgibt, auf den schwarzen Engel zu
schauen und uns von dem schwarzen Engel eine Botschaft sa-
gen zu lassen: Ihr seid hier nicht zu Hause.

Und wo uns einmal ein Schritt auf einem solchen Weg gliickt,
da ist - bildhaft, zeichenhaft weitergesprochen - wie es inm
Lied heiflt - uns ein Licht ausgestellt worden, an dem wir

uns und andere orientieren konnen. Auf solchem Weg bringen
wir uns an Gott und Gott an uns und mit uns und durch uns
Gott zu anderen. Auf solchem Weg haben wir das Gesehene ver--
arbeitet, umgesetzt, sind wir keine fliichtigen Illustrierten-
leser oder chaugucker, sondern haben das Gesehene un-—
gesetzt, ins Werk, ins Tun, in ein Neumachen, in ein Neuma-
chen unserer selbst und in ein Neumachen der anderen. Auf
solchem Veg entsteht dann vielleicht das, wozu wir hier zu-
sammengekommen sind: daB wir immer mehr eingeweiht werden,
ein-ge-weiht werden in die Zeugenschaft des Zukiinftigen; und
eingeweiht werden heiBt auch, zum opfer bestimmt sein; denn
Geweihtsein zum Opfer bestimmt zu Gunsten anderer sein; sich
vom Gesehenen bewegen lassen in eine Zukunft voller Gunst fiir
alle; durch Sehen, Sagen, Zeigen diesen Zeugendienst auszu-
richten. Wir sind wirklich hier, wenn wir hier lernen, dasB
wir hier nicht bleiben sollen.



