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Die ,,Mission de Paris“, die vom Pariser Kardinal Emmanuel Suhard als Reakﬁon auf
die Ergebnisse einer soziologischen Studie zweier J OC-Kapline gegriindet wurde, war
fir die Entwicklung der franzésischen Arbeiterpriester-Bewegung von zentraler
Bedeutung. In der Untersuchung mit dem Titel ,La France, de pays de mission?* wurde
festgestellt, dass die franzésischen Arbeiter in vélliger Trennung von der Kirche leben,
Um dieser Realitdt entgegenzuwirken, wurde cine spezielle Ausbildung fiir Priester
gefordert, die im Arbeitermilicu titig werden sollten. Diese sollten sich an den
Bediirfnissen der Arbeiterschaft orientieren und dementsprechend Arbeiterpfarreien
aufbauen. Daraufhin wurden zwei Kommunititen in Pariser Arbeitervierteln gegriindet,
die von speziell ausgebildeten Welt- und Ordenspriestern unter Beteiligung weiblicher
Laien bewohnt wurden. Schon friih kam es zu ersten, wenn auch skeptischen und
zbgerlichen Anndherungen an die in der franzésischen Arbeiterschaft einflussreichen
Kommunisten. Diese anfinglich zufilligen Kontakte fithrten nach und nach zur aktiven
Teilnahme der Priester in den kommunistisch gepragten Selbsthilfe-Gruppen im
»quartier”, Auf diese Weise kormten auf beiden Seiten die bisher bestehenden Vorurteile
abgebaut werden. Allerdings kamen die Priester mit der Zeit zu der Einsicht, dass es
nicht ausreichte im Arbeiterviertel zu wohnen, vielmehr erkannten sie die Notwendigkeit,
selbst in den Fabriken zu arbeiten, da dies der eigentliche Lebensmittelpunkt der Arbeiter
war. Die Priester nahmen daher selbst eine manuelle Arbeit auf und begannen als Gleiche
‘unter Gleichen in Fabriken zu arbeiten. Nach diesem Vorbild entstanden ab 1944 auch in
anderen franzésischen Industriestidten sogenannte ,.€quipes” von Arbeiterpriestern, so
dass man schon nach wenigen Jahren 100 Arbeiterpriester in Fabriken zihlen konnte.
Auch festigten sich die Kontakte zwischen den Arbeiterpriestern und den Kommunisten.
Viele Arbeiterpriester traten in die kommunistisch geprigte Gewerkschaft C.G.T.
(Confédération Générale de Travail) ein und iibernahmen z.T. offizielle Funktionen.'”
Ein beachtlicher Wandel hatte sich vollzogen: Die Missionierung der entchristlichten
Arbeiterschaft war das urspriingliche Anliegen. Inzwischen hatte sich der Schwerpunkt
auf die Solidaritit mit den Arbeitern verlagert, was dazu fiihrte, dass die Arbeiterpriester
sogar in kommunistische Gewerkschaften eingetreten waren,!'?

Diese Entwicklung wurde von der rémischen Kurie schon seit den 40er Jahren mit
zunchmender Skepsis betrachtet. Man machte sich nicht nur um dic Gesundheit, sondern

auch um das moralische und religidse Leben der Priester Sorgen. Durch die Fabrikarbeit

" Vel. KOOLEN/STRABNER, Leben im Schatten, 102f. und STRABNER, Arbeiterpriester, 9f.
"' Vgl. STRABNER, Arbeiterpriester, 12,
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der Priester sah man das tigliche Gebet und die morgendliche Messfeier in Gefahr, Der
Hauptgrund der rémischen Ablehnung lag allerdings bei der fehlenden Distanz der
Arbeiterpriester zu den Kommunisten. Die Bedenken beziiglich des Kommunismus
miissen sowohl vor dem Hintergrund der ideologischen Debatte der Kriegs- und
Nachkriegszeit als auch dem kirchlichen Antikommunismus dieser Jahre geschen
werden. Auf Seiten der Kirche wurde mit dem Kommunismus, der wegen seiner
Bereitschaft zur offenen Gewalt und zum Klassenkampf, seiner Eigentumsfeindlichkeit
und seiner atheistischen und antikirchlichen Positionen scharf verurteilt wurde, auch der
Sozialismus, der .mit den christlichen Auffassungen im Widerspruch steht, grundsitzlich
abgelehnt. Die Arbeiterpriester versuchten in diesem religiosen und ideologischen
Kontext eine Briicke zwischen den beiden scheinbar nicht zu vereinbarenden Weltsichten
zu bauen. Da aber das Leben und Wirken der Arbeiterpriester, ihre uneingeschrinkte
Solidaritat mit den Arbeitern und ihr Zusammenleben mit Kommunisten und Sozialisten
den vom Lehramt vertrefenen Positionen diametral widersprach, bekamen die
franzosischen Bischofe 1953/54 Anweisung aus Rom, die Tétigkeit der Arbeiterpriester
streng zu reglementieren. Die manuelle Arbeit wurde dabei auf drei Stunden limitiert und
die Ubernahme einer Funktion in Gewerkschafien verboten, was dazu fithrte, dass ein

Teil der Arbeiterpriester darauthin die Fabrikarbeit ganz aufgeben musste.!!!

3.1.2 Entwicklljngen seit dem Zweiten Vatikanum
Als die Vorbereitungen fiir das Zweite Vatikanum begannen, sahen die Arbeiterpriester
eine Chance, ihr Anliegen erneut in die Diskussion einzubringen. Tatsichlich waren
wihrend des Konzils stets zwei Arbeiterpriester in Rom anwesend. Dort leisteten sie
Lobbyarbeit und suchten Gespriche mit Konzilsvétern und Konzilstheologen. Im Dekret
Uber Dienst und Leben der Priester »Presbyterorum ordini“ (1965) wurde wieder die
Moglichkeit erdffnet, den priesterlichen Dienst mit dem Leben der Arbeitswelt zu
verbinden. Diese neue Perspektive der Arbeiterpriester-Bewegung hatte zur Folge, dass
sich nicht nur in Frankreich, sondern auch in anderen europdischen Lindern Geistliche
eine Arbeit in der Industrie suchten,!'?

Gegen Ende der sechziger Jahre nahmen auch in Deutschiand die ersten Priester,
vorwiegend langjshrige Kapline der Christlichen Arbeiterjugend (CAJ} und Ordens-

priester (Dominikaner, Franziskaner und Oblaten) die Arbeit in einer Fabrik auf. Im Jahr
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Vgl. KOOLEN/STRABNER, Leben im Schatten, 103ff. und STRABNER, Arbeiterpriester, 121f.
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1973 entstand die ,Konferenz der Arbeiterpriester im deutschsprachigen Raum®. Die
Arbeiterpriester-Bewegung 6ffnete sich in den achtziger Jahren auch fiir Laientheologen,
Ordensfrauen (v.a. Kleine Schwestern) und Gemeindereferentinnen, die nicht von einem
kirchlichen Gehalt, sondern vom Lohn einer manuellen Arbeit Ieben wollten. Seitdem
nennt sich dieser Kreis selbst , Arbeitergeschwister. Der Bewegung der Arbeiter-
geschwister gehdren im deutschsprachigen Raum etwa finfzig Mitglieder an.'"® Darunter
befindet sich nach einer starken Alterung in den zuriickliegenden Jahren heute wieder
cine groBere Zahl junger Leute, insbesondere auch aus evangelischen Kreisen. Zweimal
jahrlich finden Treffen der Arbeitergeschwister statt, die meist unter einem thematischen
Schwerpunkt stehen.

Wie die Arbeitergeschwister mit ihren spirituellen Wurzeln mit den , Fxerzitien auf
der StraBe” in Verbindung stehen, méochte ich anhand der Lebensgeschichte des

Jesuitenpaters und Arbeiterpriesters Christian Herwartz aufzeigen.

3.2 Arbeiterpriester und ,,Exerzitien auf der StraRe“

Nach einer langen Suchbewegung nach einer entsprechenden Lebensform trat Christian
Herwartz (geb. 1943) schlieBlich 1969 in die Gesellschaft Jesu ein. Vorher holte er noch
das Abitur nach, da er die Schule abgebrochen hatte und zwischenzeitlich auf der Werft
in Kiel im Maschinenbau arbeitete. Er hatte sich erhoffi, auf diesem Weg als Ingenieur in
die Entwicklungshilfe nach Chile gehen zu knnen. Wihrend scines Philosophiestudiums
in Miinchen traf er mit Michael Walzer zusammen, eincm Kommilitonen und Mitbruder,
der dhnliche Inferessen hatte. Bei einem Spaziergang im Herbst 1971 erzihlte dieser,
dass er gerne das Studium unterbrechen wollte und eine Arbeit in einer Fabrik suchen
mdéchte, um eine Briicke {iber den gesellschafilichen Graben zwischen Biirgertum und
Arbeitern zu schlagen. Fr fragte Christian Herwartz, ob er nicht mitkommen wolle.
Dieser sagte spontan zu, ohne zu ahnen, wie sich sein Leben mit dieser Zustimmung
verdndern wiirde. Zunéichst konnten sie ihren Plan jedoch noch nicht umsetzen. Einmal
fanden sie in den Semesterferien Arbeit in einer Kokerei in Bottrop. In dieser Zeit
konnten sie bei den Dominikanern wohnen und bekamen Kontakt zu den , Kleinen
Briidern® in Duisburg. Sie entdeckten Gleichgesinnte unter der kleinen Gruppe der
Arbeiterpriester in Deutschland. So konnten Michael Walzer und Christian Herwartz ihre
Hoffhung lebendig halten, einmal eine Gemeinschaft von Jesuiten unter Arbeitern zu

griinden, um mit ihnen das Leben am Arbeitsplatz und im Stadtviertel zu teilen. Nach

' Vel. KOOLEN/STRABNER, Leben im Schatten, 104f. und STRABNER, Arbeiterpriester, 20f,



3 Verortung der ,.Exerzitien auf der Strafie” 41

dem Studium wurde Christian Herwartz von einer kleinen Arbeiterpriestergemeinschaft
von Jesuiten in Toulouse eingeladen, wohin ihm Michael Walzer zwei Jahre spiter
folgte. Er fand dort eine Arbeit in der Aluminiumverarbeitung. Allerdings wurde er
entlassen, als sein Beitritt bei einer Gewerkschaft bekannt wurde. In Stralburg und Paris
fand er bei Zeitarbeitsfirmen wieder Arbeit als Dreher. Sein Mitbruder wohnte in dieser
Zeit weiter in Toulouse und arbeitete in einer Gerberei. ''*

Wahrenddessen fand die 32. Generalkongregation (1974-1975) der Gesellschaft Jesu
statt. Die Jesuiten erkannten ihren wesentlichen Aufirag darin, sich entschieden fiir

»Glauben und Gerechtigkeit“ einzusetzen.!'

Damit war der Weg frei gegeben zur
Grindung einer Gemeinschaft, wie sie Michael Walzer und Christian Herwartz
zusammen mit einem weiteren Mitbruder nach ihrer Lehrzeit in Frankreich 1978 in

Westberlin griindeten.''®

An der klein begonnenen Wohngemeinschaft in der Naunyn-
strafie beteiligen sich viele Menschen, die sich gegenseitig und anderen Gastfreundschaft
schenken. Im Laufe der Jahre haben etwa 400 Menschen linger in ihr gewohnt, andere
kommen immer wieder oder fiihlen sich irgendwie mit ihr verbunden. Jede Woche findet
ein Kommunititsabend statt mit einem gemeinsamen Abendessen, dem Austausch iiber
die personlichen Erfahrungen der vergangenen Woche und ciner Eucharistiefeier. Bei
dieser Begegnung und dem ebenfalls wochentlichen Samstagsfrithstiick merken die
Bewohner der Naunynstrafle, dass der Hinweis aus dem Hebrierbrief stimmt: ., vergesst
die Gastfreundschaft nicht; denn durch sie haben einige, ohne es zu ahnen, einen Engel
beherbergt (Hebr 13,2). Blickt man in das Schlafzimmer von Christian Herwartz, in
dem schon seit zwanzig Jahren sieben Betten stehen, in denen oft Menschen aus sechs
Landern schlafen, dringt sich der Vergleich der Wohngemeinschaft mit einer
Pilgerherberge auf. Menschen auf sehr unterschiedlichen Lebenswegen haben dort
Schutz gefunden und konnten von dieser Herberge dann auch wieder aufbrechen.'"”

Bei der Darstellung der Arbeiterpriester-Bewegung wurde deutlich, dass sich diese
Gruppierung aus den Wurzeln einer ,,Spiritualitit der StraBe” speist. Das Anliegen ist die
Suche nach Gott in den ,,Strafen” des Alltags. Das geistliche Leben wird durch das
Teilen der Lebenswirklichkeit, besonders mit den im Niedriglohnsektor arbeitenden
Menschen an die Realitit riickgebunden. Wie sich im Zusammenhang mit der Biographie

von Christian Herwartz gezeigt hat, lassen sich auch die ,,Exerzitien auf der StraBe® in

14 Vgl. HERWARTZ, Neuland auf alten Wegen, 237ff. und HERWARTZ, Auf nackten Sohlen, 9-13.

"® Vel. HERWARTZ, Auf nackten Sohlen, 14.
"' Vgl. HERWARTZ, Neuland auf alten Wegen, 239 und HERWARTZ, Auf nackten Sohlen, 17.
""" Vgl. HERWARTZ, Neuland auf alten Wegen, 249.
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dieser ,,Spiritualitit der StraBe* verorten. Denn gerade die StraBenexerzitien wollen eine
Form sein, die Haltung der Aufmerksamkeit fiir Gottes Gegenwart im Alltiglichen

einzuiiben und fiir die Menschen in ihrer Lebenswirklichkeit fruchtbar zu machen.

4 Zur Méglichkeit der Gotteserfahrung

Aus den vorangegangenen Darstellungen der Erfahrungen aus der Praxis ist deutlich
geworden, dass die ,,StraBe ein Ort der Gottesbegegnung sein kann. In diesem Kapitel
mdchte ich der Frage zur Méglichkeit der Gotteserfabrung tiberhaupt nachgehen. Dazu
werde ich zuerst die Begriffe »Erfahrung” und ,,Gotteserfahrung® zu umschreiben
versuchen. Angesichts der Situation des Auseinanderfatlens von menschlicher Erfahrung
und dem Glauben an die Gegenwart Gottes, stellt sich dic Frage, wie Gotteserfahrung
tiberhaupt méglich sein kann.''® In der Theologie angebotene Antworten werde ich im
Anschluss an die eigentliche Problemfrage beziiglich der Moglichkeit der Gottes-
erfahrung vorstellen und priifen, Das Ziel meiner Ausfiihrungen ist die Erarbeitung von
Dimensionen bzw. Kriterien, mit deren Hilfe ich die Erfahrungen bei den ,.Exerzitien auf
der StraBBe” hinsichtlich der Frage priifen méchte, ob sie als Gotieserfahrung gedeutet
werden konnen. Dabei stiitze ich mich vor allem auf Erhard Kunz SJ, der, vom
biblischen  Offenbarungsverstindnis ausgehend, den Zugang des Menschen zu Gott als
Weg beschreibt, der dem Menschen in seiner Erfahrung und seiner Geschichte sichtbar
wird.'"” Mit Hilfe dieses Weg-Modells gelingt es, die Einheit von allgemein

menschlicher Erfahrung und christlichem Glauben aufzuzeigen.

4.1 Erfahrbarkeit Gottes

Kunz betont, dass die philosophische und theologische Durchdringung und Erdrterung
der Frage nach Gott aus der verwirklichten und vollzogenen Gotteserfahrung lebt.
SchlieBlich kann man nicht iiber Gott nachdenken oder sprechen, wenn er nicht
irgendwie in der menschlichen Erfahrung gegenwiirtig ist.'* Als Ausgangspunkt dieses
Nachdenkens oder Sprechens stellen sich verschiedene Fragen: Auf welchem Weg kann

denn der Mensch Gott erfahren? Gibt es einen privilegierten Ort oder eine Situation, an
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Vgl. Walter KASPER, Glaube und Geschichte, Mainz 1970, 122.

" Anm.: In der Frage zur Moglichkeit der Gotteserfahrung méchie ich auBerdem auf Walter Kasper
hinweisen, der in seinem Buch ,,Glaube und Geschichte® ein Kapitel zu diesem Thema verfasst hat. An
einzelnen Stellen werde ich mich auch auf ihn beziehen. Siehe: KASPER, Glaube und Geschichte, 120-
143. Da auch Joseph Ratzinger und Hans Urs von Balthasar bei der Frage zur Erfahrbarkeit Gottes vom
Motiv des Weges ausgehen, werde ich zur Verdeutlichung z. T. auf deren Aussagen verweisen.

""" Vgl. Erhard KuUNz, Christenfum ohne Gott?, Frankfurt 1971, 45,
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dem bzw. in der Gott erkennbar und zuginglich wird? Hat man iiberhaupt den Blick bzw.
die Aufmerksamkeit, ,,Gott in allen Dingen* und Ereignissen wahrzunchmen? Welche
Erfahrungen sind gemeint, wenn von Gotteserfahrung gesprochen wird? Letztlich geht es
um die eingangs gestellte theologische Grundfrage, wodurch gewihrleistet wird, ob man
Gott wirklich begegnet oder ob etwas als Gott angesehen wird, was vielleicht in

Wirklichkeit eine Projektion ist,'*’

4.1.1 Begriffsumschreibung

Wenn von der Erfahrbarkeit Gottes in der Geschichte die Rede ist, scheint zunichst Gott
der unbekannte Gegenstand zu sein, wihrend der Begriff ,,Erfahrung® halbwegs klar zu
sein scheint. Wirft man jedoch einen ersten Blick in ein philosophisches oder
theologisches Wérterbuch, so stellt man schnell fest, dass der Begriff ,,Erfahrung® nicht
ausreichend gekldrt ist.'” Fine umfassende Begriffsbestimmung ist in diesem
Zusammenhang nicht méglich. Im Folgenden werde ich darum die Begriffe
»Gotteserfahrung® und ,,Erfahrung® lediglich zu umschreiben versuchen.

Der Ausgangspunkt jeder Erfahrung ist die sinnlich wahmehmbare Welt. Gott und
Welt liegen demnach nicht auf derselben Erfahrungsebene, da Gott nicht einfachhin Welt
ist. Hier stellt sich natiirlich die Frage, wie Gott dann iberhaupt erfahren werden kann,'>
Die Bibel erzihlt zahlreiche Geschichten, ,,wie Gott in der sinnlich wahrnehmbaren Welt
und in den sichtbaren Veriinderungen der geschichtlichen, gesellschafilichen und
politischen Wirklichkeit erfahrbar wurde.“'?* Damit wird gesagt, dass Gott ,,nur in der
konkreten irdischen Wirklichkeit selbst als deren letztes, sie erst eigentlich
konstituicrendes Wovonher und Worauthin“'?® zu erfahren ist. Bei jeder Erfahrung von
Gott muss jedoch klar sein, dass er immer nochmal ganz anders ist. Die Wirklichkeit

Gottes ist groBer als die Erfahrungen der Menschen. Gott ist nie direkt erfahrbar, sondern

2 Vgl. Erhard Kunz, Wie kann Gott vom Glaubenden erfahren werden?, in: Gul. 42 (1969), 421 und
Erhard KUNz, Die Liebe ist aus Gott ... (1 Joh 4,7). Zum Ort christlicher Gotteserkenntnis in den
Fragmenten des Lebens, in: Gul. 77 (2004), 8.

122 Vgl. KASPER, Glaube und Geschichte, 124. Sieche dazu auch: Joseph RATZINGER, Theologische
Prinzipienlehre. Bausteine zur Fundamentaltheologie, Miinchen 1982, 359f,

1z Vgl Norbert SCHOLL, Gotteserfahrung, in: LThK, Bd. 4, Freiburg 1995, 907 und Kunz, Gott erfahren,
421f.. Anm.: Ratzinger gibt zu bedenken, dass der Weg zum Glauben an Gott in der Sinneserfahrung
beginnt, und die Sinneserfahrung als solche glaubenshaltig und transzendenzfihig ist. Vgl. RATZINGER,
Theologische Prinzipienlehre, 362.

124 SCHOLL, Gotteserfahrung, 907. Anm.: Balthasar weist nach, ,,da} die Bibel das Wort ,Erfahrung’ nicht
und die Sache nur indirekt kennt, als ein Moment an andern wesentlicheren Inhalten: dem des (Glaubens
als verzichtender Hingabe seiner selbst und seiner Erkenntnis als letzter Norm, dem der Bewihrung, als

durchgestandener Erprobung, an der Gott ,erfahren will, ob sein Glaubender treu sei. In: Hans Urs

VON BALTHASAR, Gotteserfahrung biblisch und patristisch, in: IkZ ,,Communio® 5 {1976), 509.

% ScHOLL, Gotteserfahrung, 907. :
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immer nur vermittelt '2°

Wenn in diesem Zusammenhang von Gotteserfahrung ge-
sprochen wird, ist nach Walter Kasper nicht eine mystische, transzendentale, religitse
oder gefithlsmaBige Erfahrung gemeint, sondern es geht ,,ganz allgemein um die Weise,
wie wir heute unserer Wirklichkeit innewerden, wie wir heute in der Welt sind und wie
die Welt bei uns ist.“!*” Es geht letztlich um die Frage, ob man Gott in der heute
erfahrbaren Welt zumindest andeutungsweise erfahren kann.'?

Bei der Umschreibung des Begriffs Gotteserfahrung  geht Kasper von der
etymologischen Grundbedeutung des Wortes Erfahrung aus, die soviel wie ,durch
Fahren, d.h. durch Wandern eine Sache erkunden und kennenlernen*'®® meint. Daraus
wird ersichtlich, dass es sich bei Erfahrung nicht um ein theoretisch gewonnenes,
sondern ein praktisch erworbenes Wissen handelt, also ein im Umgang mit den
entsprechenden Dingen selbst erprobies Wissen. Bei diesem Verstindnis von Erfahrung
bezieht sich Kasper auf Aristoteles und Kant. Schon Aristoteles versteht unter Erfahrung
nicht nur sinnliche Einzelwahrnehmungen, sondem die Zusammenfassung zahlreicher
Wahrnehmungen und Erinnerungen gleich gearteter Fille, in der das Gemeinsame in
cinem schematischen Bild festgehalten wird,’® Auch Karl Rahner denkt bei dem Wort
Erfahrung

»an das Gegebensein, das Sichmelden von Einzelwirklichkeiten unserer
Mitwelt und Umwelt oder an psychologische Einzelgegenstinde innerhalb
unseres BewuBiseins, wie an einen lokalisicrbaren Schmerz, an einen
einzelnen Gedanken mit einem bestimmten Inhalt wsw., Alle diese
Einzelwirklichkeiten sind uns als einzelne innerhalb des Gesamtrahmens
unseres Bewusstseins gepeben; sic werden da hinein irgendwie eingeordnet,
von anderen unterschieden und untereinander verkniipft.«"!

Nach Kant ist dic Erfahrung eine Synthese, die der Mensch von seinem Umgang mit der
Wirklichkeit macht. Wirkliche Erfahrung sammelt er jedoch nur im praktischen Umgang
mit der Realitét, wenn er sich an ihrem Widerstand st6Bt. Auf diese Weise verindern sich
Mensch und Welt gegenseitig. Erfahrung hat eine wesentlich gesellschafiliche
Dimension, da der Mensch Erfahrungen nie als Einzelner macht. Durch die Gesellschaf

126 Vgl. SCHOLL, Gotteserfahrung, 907. Anm.: Bei den Grenzen der Erfahrung bezieht sich Joseph
Ratzinger auf den von Ignatius von Loyola geprigten Satz ,Deus semper maior” — Gott ist der je
Grofere —, weil darin zum Ausdruck kommt, dass man, gerade wenn man die Gotthaltigkeit der
Sinnenwelt anerkennt, gleichzeitig festhalten muss, dass Gott allein gottlich ist. Daraus folgt fir
Ratzinger, dass Gott jeweils nur in Sicht kommt, indem man nicht stehen bieibt, sondern die Erfahrung
als einen Weg ansieht und sie ausweitet. Dieses Weg-Motiv findet sich auch bei Erhard Kunz. Vgl.
RATZINGER, Theologische Prinzipienlehre, 362.

"7 KASPER, Glaube und Geschichte, 125.

%8 Vgl. KASPER, Glaube und Geschichte, 125.

" L. RICHTER, Etfahrung, religidse, in: RGG, Bd. 2, 3. Aufl., Tibingen 1958, 551.

" Vg]. KASPER, Glaube und Geschichte, 125,

5! Karl RAHNER, Schriften zur Theologie. Gott und Offenbarung, Bd. 13, Ziirich 1978, 227,
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sind schon bestimmte Erfahrungsmodelle vorgegeben, was besonders in der Sprache
geschieht, die als Gedéchinis alter Erfahrungen dient. Mit ihrer Hilfe ldsst sich jede neue
Erfahrung in groflere Zusammenhéinge einordnen. Somit ist Erfahrung nur im Raum von
Tradition moglich. Erfahrungen bleiben jedoch immer nur vorldufig, weil durch immer
neue Erfahrungen die bereits gemachten Erfahrungen in Frage gestellt werden und
gegebenenfalls verifiziert werden miissen. Unvermeidlich ist Erfahrung deshalb mit
Enttduschung verbunden. Der bleibende positive Rest aus der gemachten Erfahrung wird
in cine neue Erfahrung eingebracht und so weiter.'*? Die Erfahrung ist nach Kasper
zusammenfassend ,.der jeweilige vorreflexe Horizont und die Gesamtheit dessen, wie wir
unmittelbar unserer Welt begegnen und wie sie uns begegnet.*!%

Mit diesem Verstindnis von Gotteserfahrung und Erfahrung im Hintergrund, gilt es
nun das Problem zu formulieren, das sich aus dem Verhiltnis ‘der beiden Groflen

zueinander ergibt.

4.1.2 Problemstellung

Viele nach Gott suchende Menschen stellen sich die Frage, ob man Gott iiberhaupt
erfahren kann. Schliefifich ist es schwer an Gott zu glauben, wenn er den Menschen in
ihrem Dasein nicht lebendig begegnet.'™ Angesichts der Situation des Auseinander-
fallens von menschlicher Erfahrung und dem Glauben an die Gegenwart Gottes, muss
sich der christliche Glaube ,selbst immer neu lautern und zugleich seine Kraft
bewshren.“'* Dieser Bewshrungsprobe muss auch die christliche Uberzeugung
ausgesetzt werden, dass Gott selbst sich den Menschen in unableitbarer Freiheit der Welt
in geschichtlichen Ereignissen erschlossen und mitgeteilt hat.”*® Denn nur durch die
Offenbarung Gottes in der Geschichte kénnen die Menschen iiberhaupt einen Zugang zu
Gott erhalten. Offenbarung wird dabei als personales Geschehen verstanden, in dem Gott
selbst den Menschen in und durch geschichtliche Ereignisse begegnet. Dabei teilt sich

Gott den Menschen nicht nur punktuell, sondern in Wort und Tat durch die gesamte

£32

Vgl. KASPER, Glaube und Geschichte, 1251,

123 KASPER, Glaube und Geschichte, 126,

"** Vgl, BALTHASAR, Gotteserfahrung, 497.

1% Erhard KUNz, Offenbarung Gottes in der Geschichte, in: Diakonia 3 (1972), 75. Anm.: Fir Ratzinger
bilden Glaube und Erfahrung das Continuum eines Weges, der immer weiter gehen muss: ,,Glaube hebt
von Erfahrung her an, kann aber nicht auf eine Erfahrung begrenzt werden, die je schon einfach da ist,
sondern er fordert eine Dynamik der Erfahrungen heraus und schafft selbst neue Erfahrungen. Der je
groBere Gott kann nur im Uberschritt des Je-mehr erkannt werden, in der lanfenden Korrektur unserer
Erfahrungen.® [n: RATZINGER, Theologische Prinzipienlehre, 363.

136 Vgl. KuNz, Offenbarung Gottes in der Geschichte, 75f und Erhard Kunz, Der Gott der Offenbarung,
in: KOLTERMANN, R. (Hg.), Universum — Mensch — Gott. Der Mensch vor den Fragen der Zeit, Graz
1997, 362. '
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Geschichte hindurch mit. Die eine Selbstmitteilung Gottes legt sich in einer
Offenbarungsgeschichte aus, deren Mitte und Hohepunkt Jesus von Nazareth ist, durch
den Gott schlieBlich selbst in die Geschichte eingetreten ist.*’

Gegen dieses ,.geschichtliche Offenbarungsverstindnis wird vom Wesen der
Geschichte her der Finwand erhoben, dass sich den Menschen aufgrund der
Vorldufigkeit und Unabgeschlossenheit der Geschichte in der geschichtlichen Erfahrung
immer nur ein Fragment erschlieBt und sie deshalb niemals das Ganze iiberblicken kann,
Nachdem aber nur im Ganzen die Wahrheit liegen kann, werden dic Menschen wegen
der Wandelbarkeit aller geschichtlichen Deuﬁmg die Wahrheit schiechthin nicht besitzen.
Sie konnen immer nur sagen, was heute aufgrund der zugegebenermalien begrenzten
Erfahrung sinnvoll erscheint. Wenn morgen aufgrund einer neuen Erfahrung etwas
anderes als sinnvoll erscheint, muss das heutige Verstéindnis aufgegeben werden. Die
Erfahrung dieser Fraglichkeit und Bedingtheit aller Gegebenheiten gilt es auszuhalten.
Aufgrund der geschichtlichen Situation muss der Mensch der Geschichte gegeniiber mit
Offenheit begegnen und sich nicht endgiiltig auf etwas festlegen, was nur ein Teilaspekt
sein kann. Geschichtliches Denken meint, jeden Unfehlbarkeitsanspruch zuriickweisen
zu miissen. Einem solchen geschichtlichen Denken muss das traditionelle christliche
Offenbarungs- und Gottesverstindnis als AnmaBung erscheinen, denn hier wird
behauptet, dass Gott — und das heiBt eben auch der Sinn des Ganzen — in bestimmten
geschichtlichen Gegebenheiten anwesend ist. Durch das christliche Bekenntnis, dass die
Geschichte als Ganzes von jemandem getragen und erfiillt ist, der Liebe ist und der jeden
Einzelnen bejaht, wird eine definitiv gemeinte Aussage iiber das Ganze der Geschichte
gemacht. Damit scheint die geforderte Offenheit, durch das Festlegen von etwas
Letztgiiltigem, aufgegeben zu werden. Geschichtliches Denken wird einerseits nicht
leugnen, dass es Erfahrungen von Sinn und Gliick gibt, die auf einen personlichen
Urgrund alles Seins hinweisen. Andererseits ist auch nicht zu libersehen, dass diese
Erfahrungen immer wieder von negativen FErlebnissen durchkreuzt werden und
aufgehoben zu werden scheinen, die cher auf eine am Menschen nicht interessierte,
unpersdnliche Macht hindeuten. Durch die Geschichte ‘macht der Mensch also
zwiespéltige und widerspriichliche Erfahrungen. Der Oftenbarungsglaube, so die Kritik
der Vertreter des geschichtlichen Denkens, hilt diese Spannung nicht aus und behauptet

137 Vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 362 und 368.
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aus Angst oder einem Wunschdenken heraus, trotz der negativen Bilanz der mensch-
lichen Erfahrung, dass Gott als Liebe doch in der Geschichte gegenwirtig sei. 1**

Der Glaube an die Gegenwart Gottes scheint heute vielen Menschen nicht mehr
gerechtfertigt zu sein, weil dieser mit der alltdglichen menschlichen Erfahrungs-
witklichkeit vermeintlich nicht mehr kompatibel ist.'*

.».Das Wort Gott ist fiir viele heute zu einer nichtssagenden Vokabel geworden,
welche die Wirklichkeit, in der sic leben, nicht mehr trifft und die in fhrem
Erfabrungskontext keinen Ort mehr findet. Wir alle machen in der Gegenwart
diese Erfahrung der Abwesenheit Gottes.*'*

Durch diesen Wegfall der Gotteserfahrung beginnt das Wort Gott zu einer Abstraktion zu
verblassen oder sich dem Vorwurf der Ideologie auszusetzen. Deshalb ist die Frage nach
dem Verhiltnis von Glaube und Erfahrung heute ein dringendes Problem, ,,an dem sich
das wahre Heutigwerden der Kirche und ihres Glaubens entscheidet.“'*! Die Ursache fiir
diese Krise ist darin zu sehen, dass die Menschen die heutige Welt qualitativ anders
crfahren als frilher. Diese Welt wird nicht mehr als numinose Welt voll des Gottlichen
oder als wohlgeordneter Kosmos oder als eine bloB zu bewahrende Ordnung
wahrgenommen. Die Menschen sehen sich vielmehr einer Welt gegeniiber, dic ihnen
gegeben und aufgegeben ist. Die Aufgabe besteht darin, eine menschliche Ordnung
liberhaupt erst zu schaffen. In dieser geschichtlich werdenden Welt begegnen die
Menschen mehr ihren eigenen Spuren als den Spuren Gottes. Gott kommt in dieser Welt
zundchst nicht vor, denn weder im wissenschaftlichen Erkennen noch in der
weltveréndernden Praxis kann man sich unmittelbar auf ihn berufen. Damit wird Gott
Jedoch aus dem Bereich der Erfahrungen der Menschen hinausgedriingt.'*” Weil Gott in
der heutigen sikularisierten Welt zuniichst nicht vorzukommen scheint, stellt sich die
Frage nach dem Sinn des Ganzen heute als die Frage nach dem Sinn der Geschichte. Die
Frage nach der Mdglichkeit, Gott zu erfahren, wird zur Frage, wie Gott als Sinn der

Geschichte erfahren werden kann,'®

"% Vel. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 3621f,

139 Vel. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 364 und vgl. KASPER, Glaube und Geschichte, 120f.

o KASPER, Glaube und Geschichte, 121. Siche dazu auch: Kunz, Christentum ohne Gott? und Hans-
Ludwig OLLIG, Glaubensreflexion unter den Bedingungen der Gegenwart. Eine Relecture von E. Kunz'
»Christentum ohne Gott? in: OLLIG, H.-L./WIERTZ O.J. (Hg.), Reflektierter Glaube, Festschrift fiir
Erhard Kunz SJ zum 65. Geburtstag, (Deutsche Hochschulschriften; 1156), Egelsbach 1999, 13-27.

! KASPER, Glaube und Geschichte, 121,

"2 Vgl. KASPER, Glaube und Ceschichte, 122,

13 Vgl. KASPER, Glaube und Geschichte, 134f.
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4.2 Antwortversuche _

Auf die beschriebene Situation des Auseinanderfallens der Erfahrung des Menschen
einerseits und des Glaubens an die Gegenwart Gottes in der Geschichte anderseits
wurden in der Theologie verschiedene Antworten gegeben. Diese Antworten enthalten
alle etwas Richtiges, aber keine der angebotenen Losungen erfassen das Problem voll-
stindig, wie bei den Ausfithrungen deutlich werden wird. Drei dieser nicht ausreichenden

Antworten werde ich in Anlehnung an Erhard Kunz im Folgenden vorstellen.'**

4.2.1 Unmittelbare Erfahrung des gegenWértigen Gottes

Wenn man in der geschichtlichen Welt von der personlichen Gegenwart der Liebe Gottes
sprechen méchte, muss man sich auf unmittelbare Gotteserfahrungen berufen kdnnen. So
sagt es die erste Antwort. Das scheint zumindest im Bereich des geistlichen Lebens
mdglich zu sein, schlieBlich haben im Laufe der Geschichte immer wieder Menschen in
mystischer Ergriffenheit Gott als unmittelbar gegenwirtig erlebt, Dadurch, dass der
Mensch unmittelbar erfahrbaren Kontakt mit Gott sclbst erhélt, wird in diesem Erlebnis
die Zweideutigkeit und Ungewissheit der geschichtlichen Erkenntnis iiberwunden.
Aufgrund dieser unmittelbaren Begegnung scheint in der Geschichte Letztgiiltiges
erkannt werden zu kénnen. In der Tat bedarf es zumindest anfinglicher Erfahrungen im
Bereich des religiosen Erlebens, des Gebets und der Mystik, damit ein gefestigter
persdnlicher Glaube méglich wird.'* Man muss jedoch die Frage stellen, ,,was hier
wirklich unmittelbar erfahren wird und was menschliche und folglich geschichtliche
Deutung ist.“™*® Ohne diese schwierige Frage an dieser Stelle ausfiihrlich diskutieren zu
kénnen, gilt es doch zumindest festzustellen, ,daB das BewuBtsein unmittelbarer

Begegnung mit dem ,Heiligen* immer zugleich auch geschichtlich vermittelt ist. '’

»Entgegen allem Anschein gibt es keine reine religiése Erfahrung. Sie impli-
ziert immer ethische, metaphysische und mystische Elemente, ist immer in
eine Geschichte und in Institutionen cingebettet. Sie realisiert sich gewdhnlich
in einem bestimmten Denk- und Lebenshorizont und noch einmal quer durch
alle diese Bereiche hindurch in verschiedenen Modifikationen. Denn der
religibse Mensch steht immer in einer bestimmten Tradition (ethnischer,
kultischer, religiéser Art), auch wo er diese Abhingigkeit nicht realisiert.'*

'} Siehe dazu auch: KASPER, Glaube und Geschichte, 122-124.

" Vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 364f.

"% KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 365. Anm.: Nach Jorg Splett kann es unmittelbare Gotteserfahrung
nicht geben, ,,weder Gottes als des Ersterkannten noch seiner im Spiegel der Welt oder des Menschen. —
Unmittelbar deswegen nicht, weil fiir jede Erfahrung gilt, daB sie der Erfahrende unvermeidlich nach
dem MaBe seiner selbst entgegennimmt.“ Tn: Jorg SPLETT, Gotteserfahrung im Denken. Zur philoso-
phischen Rechtfertigung des Redens von Gott, 5. Aufl., Miinchen 2003, 28.

147 KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 365.

" Jean MOUROUX, Erfahrung, religidse, in: Sacramentum Mundi, Bd. I, Freiburg 1967, 1124.
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Der ,,Horizont", in dem religiose Erfahrung moglich ist und der die fiir solche Erfahrung
notwendigen Deutekategorien liefert, hingt von der menschlichen Gemeinschaft und der
jeweiligen geschichtlichen Situation ab.'* Religitse Erfahrungen sind immer schon
gedeutete Erfahrungen, weshalb sie fiir weitere kritische Reflexion und Priifung offen
sein missen. Durch die Konfrontation mit anderen geschichtlichen Erfahrungen und
Deutungen kénnen religitse Erfahrungen bestitigt, vertieft oder korrigiert werden oder
miissen vielleicht als Tauschung abgewiesen werden. Religiose Erfahrungen sind nur
dann ,,wahr und menschlich befreiend, wenn sie den Menschen fiir weitere Erfahrungen
in der Geschichte 6ffnen.“'*° Bei der Frage, ob und wie Gott in der Geschichte zuging-
lich wird, kann man nicht bei dem Bewusstsein unmittelbar erfahrener Begegnung mit
Gott stehen bleiben. Vielmehr muss gezeigt werden, wie dieses Bewusstsein in der
Geschichte der gesamten menschlichen Erfahrung steht und wie es sich darin bewshrt.
Dabei soll den einzelnen religidsen Erlebnissen nicht ihre Bedeutung abgesprochen
werden, jedoch geniigt es nicht, sich allein auf sie zu berufen. Denn Offenbarung Gottes
kann sich nicht ausschlieBlich in einem bestimmtpn Erlebnis ereignen, sondern nur in

einer Geschichte.!*!

4.2.2 Glaube an die Gegenwart der Liebe Gottes aufgrund des Wortes der
christlichen Verkiindigung

Im zweiten Antwortversuch stellt Kunz die Position der dialektischen Theologie dar, die

davon ausgeht, dass die Wirklichkeit Gottes den Bereich menschlicher Erfahrung

grundsétzlich {ibersteigt. Gotteserkenntnis ist nach diesem Verstindnis letztlich das

unableitbare iibernatiitliche Geschenk des Glaubens.'”

Nachdem Gott dem Menschen in seiner irdischen Existenz niemals unvermittelt
entgegentritt, bleibt am Ende immer eine Unsicherheit, ob es sich bei dieser oder jener
Erfahrung tatséchlich um eine wahre Gotteserfahrung gehandelt hat. Um Gewissheit zu
erlangen, ist nach Gisbert Greshake ein Akt der freien Anerkennung gefordert, ,.eben des
Glaubens, welcher die geschopflichen Offenbarungsvermittlungen als ,Ausdruck® und
,Symbol‘ des offenbarenden Gottes entgegennimmt und versteht.'*> Wenn also die
gemachte Erfahrung den Menschen nicht aus der Vorlaufigkeit der Geschichte

herausnimmt, dann scheint man gegen alle Einwénde der Erfahrung an die Gegenwart
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Vgl. Jorg SPLETT, Die Rede vom Heiligen, Freiburg 1971, 261f.
£50 KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 365.

T Vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 365,

2 ygl. KASPER, Glaube und Geschichte, 122,

"> GRESHAKE, Gott in allen Dingen finden, 72f.
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der Liebe Gottes nur ,,glauben® zu kénnen. Das Wort des Evangeliums, dass Gott die
Liebe ist (vgl. 1 Joh 4,16b), kann von der menschlichen Erfahrung her weder streng
bewiesen oder als berechtigt aufgewiesen werden, sondern nur rein im Glauben
angenommen werden. Offenbarung ist dann das Freignis, in dem Gott im Wort des
Evangeliums seine Liebe der Welt und den Menschen zusagt. Weil aber das Wort von
der Liebe Gottes von der menschlichen Welterfahrung nicht ableitbar ist, ruft es die
Menschen auf, sich iiber alle Erfahrung hinaus zu 6ffnen. Die Konsequenz besteht darin,
dass die Menschen ihre erfahrbare Welt und ihr weltliches Denken nicht absolut setzen,
sondern den Grund ihrer Existenz in Gott erkennen, der sich im Wort als Licbe ver-
kiindigt. Durch das Vertrauen auf dieses Wort und den Glauben an die Liebe Gottes
gegen alle Einwidnde der Erfahrung wird der Mensch frei, nun seinerseits die Welt zu
lieben. Damit setzt der Glaube innerweltliche Tat und Erfahrung frei, ohne jedoch auf ihr
aufzubauen.”™

Da das Wort des Evangeliums von der Liebe Gottes jedoch nicht nur in dialektischer
Spannung zur geschichtlichen Erfahrung steht, sondern in solche Erfahrungen selbst
verwoben ist, greift auch dieses zweite Verstindnis zu kurz. Denn angesichts dieser
geschichtlichen Konkretion wirkt die Erklirung der Offenbarung als bloBes Wort-
geschehen, das rein im Glauben beantwortet werden muss, als Reduktion. Zudem wird
dadurch die eingangs genannte Schwierigkeit des ,,geschichtlichen Denkens™ gegen ein
Sprechen von der Nihe Gottes zu den Menschen und seiner Gegenwart in der Geschichte
nicht geldst. Menschliches Denken muss nach der Glaubwiirdigkeit des Wortes von der
Liebe fragen. Kritisches Denken wird kaum zu iiberzeugen sein, wenn zur Beantwortung
der Frage nicht auf geschichtliche Ereignisse verwiesen werden kann, sondern allein der
Glaube bleibt.'*® Da der Glaube einen universalen Anspruch erhebt, kann er nicht auf die
im Grunde beliebige und private Innerlichkeit beschréinkt werden. Vom Selbstverstindnis
des Glaubens her muss es deshalb einen Zusammenhang zwischen den menschlichen
Daseinserfahrungen und der Glaubenswirklichkeit geben, um nicht zu einer Ideologie zu

werden, '

4.2.3 Theologie des Todes Gottes
Diese eben beschriebene Einsicht hat sich eine dritte Weise theologischer Reaktion auf

das Problem einer zunehmenden Entfremdung von Glaubens- und Erfahrungswirklich-

"** Vgl. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 366.
133 Vgl. KUNz, Der Gott der Offenbarung, 366,
' Vel, KASPER, Glaube und Geschichte, 122f,
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keit angeeignet: die sogenannte Theologie des Todes Gottes.'”’ Bei dieser Lésung nimmt
man die geschichtliche Situation so ernst, dass jede Aussage, die die weltliche Aussage
transzendiert, fiir unméglich gehalten wird. Mit der Auffassung, dass man iiber das
Ganze der Welt und folglich iiber Gott nichts aussagen kann, vertritt man also einen
metaphysischen Agnostizismus. Dabei spielt jedoch der christliche Glaube eine nicht
unbedeutende Rolle. Fr zeigt ndmlich einen Weg auf, wie in der Geschichte Sinn
verwirklicht werden kann, Die zwischenmenschliche Liebe ist dieser Weg, den Jesus in
vollkommener Weise gegangen ist. Vor einigen Jahren zielte diese Position auf Ver-
fnderung der sozialen und Skonomischen Ungerechtigkeit. Heute konzentriert sich das
Interesse vieler Menschen eher auf den privaten emotionalen Bereich. Der Glaube soll
durch seine Symbole und Riten ausschlicBlich einen Weg personlicher Selbstfindung
ermdglichen. Bedeutung hat allein die subjektive Erlebniskomponente, also das, was man
momentan als fir sich hitfreich empfindet.'*®

Diese Losung scheint zunichst vielversprechend, denn einerseits befreit sie von
schwierigen theoretischen Fragen und andererseits misst sie dem christlichen Glauben
eine Bedeutung in der Geschichte bei. Trotzdem ist auch diese Ldsung nicht ausreichend.
Die Notwendigkeit, eine Antwort auf die Frage nach dem Sinn des Ganzen zu geben,
lasst sich auch hier nicht umgehen, wenn man der Liebe im christlichen Verstindnis
entscheidende Bedeutung zuerkennen und an ihrem sittlichen Verpflichtungscharakter
testhaiten will. Indem man die Liebe fiir entscheidend hélt, sagt man, dass man die Liebe
im Ganzen der Geschichte fiir entscheidend hilt, da man in ihr den Sinn des Lebens in
der Geschichte am Tiefsten verwirklicht glaubt. Damit trifft man in theoretischer
Reflexion eine Entscheidung tiber die Geschichte als Ganze.'™

Nun stellt sich die Frage, wie sich dieser Glaube angesichts der Unabgeschlossenheit
und Begrenztheit des menschlichen Erkennens rechtfertigt. Damit steht man wiederum
vor der zu Beginn genannten Schwierigkeit, wie sich die Aussage itber die Nihe Gottes
zum Menschen und seiner Gegenwart in der Geschichte verstehen und verantworten
lasst. Zudem lésst sich die Liebe im christlichen Verstindnis nicht von der Dimension
der Transzendenz oder der Béziehung zu Gott losen. Einzig die Liebe vermag es, den
Mitmenschen nicht nur wegen seiner geschichtlichen Niitzlichkeit anzuerkennen,

sondern weil ihm in sich selbst Anerkennung und Liebe zukommt. Die Licbe weist damit
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Vgl KASPER, Glaube und Geschichte, 122.
Vgl Kunz, Der Gott der Offenbanung, 367.
* Vgl. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 367.
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iiber den Prozess der Geschichte hinaus und setzt wahre Transzendenz voraus, von der
allein her der Einzelne mehr sein kann als nur Mittel im Dienste der Evolution.'*’

Kunz stellt die Frage, ob es iiber diese unzureichenden Antworten hinaus ein
Verstindnis der christlichen Offenbarung gibt, das der dargelegten Problematik gerecht
wird, ohne jedoch das traditionelle Verstindnis wesentlich zu verkiirzen.'®! Er selbst
cntwickelt einen alternativen Antwortversuch und nennt ihn das ,,prosagogische
Offenbarungsverstindnis.“'* Das Wort prosagoge kommt aus dem griechischen Neuen
Testament und bezeichnet den Zugang, den Christus den Menschen von Gott her zu Gott
hin eréffnet hat. Weshalb dieses Wort fiir das Offenbarungsverstindnis von Kunz eine
bedeutende Rolle spielt, werde ich in der folgenden Darstellung seines Losungs-

vorschlags aufzeigen.’®

4.2.4 Die Offenbarung als Erdfinung eines Weges zu Gott

Kunz gibt zu bedenken, dass sich eine befriedigende Antwort auf die Frage nach der
Nahe Gottes zum Menschen und seiner Gegenwart in der Geschichte angesichts heutiger
Schwierigkeiten nicht finden lasst, wenn man nicht das in der Heiligen Schrift
grundgelegte wirklich geschichtliche Offenbarungsverstiindnis zuriickgewinnt.!®* Das
Wort prosagogé im Zusammenhang mit dem Offenbarungsverstindnis bringt die von
Kunz angestrebte Verschriinkung von gottlichem und menschlichem Tun, von
Offenbarung und Glauben zum Ausdruck.'®® Gott teilt sich den Menschen nach
biblischem Verstéindnis dadurch mit, dass dem Menschen in seiner Erfahrung und seiner
Geschichte ein Weg sichtbar wird, auf dem er Zugang zu Gott erhilt. Gott ist es, der sich
den Menschen offenbart, indem er auf sic zukommt und sic anspricht.'®® Gottes
Sclbstmitteilung zeigt sich im Weg der Menschen zu Gott, den die Liebe Gottes ihnen

zuginglich gemacht hat.'®’ Die Zuwendung Gottes ist von den Menschen nicht

160 Vgl. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 367,

"' val, KUNz, Der Gott der Offenbarung, 367.

%2 Medard KEHL, Laudatio auf Prof. Dr. Erhard Kunz 8] , in: Mitteilungen 20, Akademisches Jahr 1998/99,
Philosophisch-Theologische Hochschule Sankt Georgen (Hg.), Frankfurt 1999, 8. Anm.: Dieser Begriff
wurde von den Studierenden (vor allem von Klaus Mertes S]) in Sankt Georgen als zusammenfassende

Umschreibung der These von Kunz geprégt.

163 Vel KEHL, Laudatio, 8. Siehe zu den folgenden Ausfiihrungen auch: Wilhelm TOLKSDORF, Analysis
fidei. John Henry Newmans Beitrag zur Entdeckung des Subjektes beim Glaubensakt im
theologiegeschichtlichem Kontext, (Internationale Cardinal-Newman-Studien; 18), Frankfurt 2000.

o4 Vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 368. Zu den nun folgenden Ausfithrengen mochte ich auf die
Vorlesung von Erhard Kunz SJ iber »Gotteserkenntnis und Offenbarung” verweisen, die er im
Sommersemester 1980 an der Philosophisch-Theologischen Hochschule Sankt Georgen gehalten hat,

' vgl. KEHL, Laudatio, 8.

'% vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 368.

"7 Vgl. KEHL, Laudatio, 8. -
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unvermittelt in siéh selbst erkennbar, sondern nur in der Wirkung, die sie in der
Geschichte und Erfahrung ausléis’c..168 Die Wirkung besteht darin, ,.daf} es dem Menschen
gegeben wird, seine zwiespiltigen und vieldeutigen Erfahrungen in einer solchen Einheit
zusammenzuschauen, daf} sie als Weg zu Gott verstehbar werden.*'® Auf diesem Weg,
der die menschlichen Erfahrungen umfassend integriert, geht der Mensch auf Gott zu und
erhalt folglich in der Geschichte Zugang zu ihm."”® Der Mensch kann Gott erkennen und
die Offenbarung Gottes annchmen, wenn er den erdffneten Weg zu Gott geht. Am
Beispiel des Exodusgeschehens lisst sich zeigen, dass die Eréffoung des Weges zu Gott
die Offenbarung Gottes ist. In den positiven und negativen Erfahrungen, die das Volk
Gottes mit Jahwe macht, lernt es ithn immer besser kennen. Das Offenbarungsgeschehen
nimmt all diese Erfahrungen in sich auf und zeigt den Menschen in der Geschichte einen
Weg, die Fraglichkeit und Vorldufigkeit der Geschichte positiv zu bewiltigen.!”!

Das Geschehen, in dem der Mensch seine Erfahrung als Weg zu Gott verstehen lernt
und in dem er Zugang zu Gott erhilt, kann im Einzelnen sehr unterschiedliche Intensitit
haben. Es kann ein langsamer Wachstumsprozess ohne nennenswerte innere Frlebnisse
sein, aber auch eine auBergewohnliche Erleuchtung, in der dem Menschen in besonderen
inneren Erfahrungen zugleich mit einer neuen Sicht der bisherigen Erfahrung ein
intensiver Zugang zu Gott geschenkt wird. Auch eine solche Erleuchtung ist nicht
geschichtslos, sie integriert vielmehr die bisherigen Erfahrungen und muss sich an
kiinfligen bewshren.'””

Es stellt sich die Frage, ob sich der Weg, der dem Menschen in der Offenbarung
erdffnet ist, ndher bestimmen lisst. Dieser Gott offenbarende Weg des Menschen zu Gott
hat bei Kunz eine klare innere Struktur.'” Im folgenden Abschnitt méchte ich diese
formale Struktur des Zugangs zu Gott aufzeigen. Dabei soll in Bezug auf die anfangs
gestellte Problemfrage nach einem verantworteten Sprechen iiber Gottes Nihe zu den
Menschen und seiner Gegenwart angesichts heutiger Schwierigkeiten eine Antwort

versucht werden.'”

8 vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 368.
162 KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 368.

' vel. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 368,
7 Vgl. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 368.
172 Vel. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 368.
' Vgl. KEHL, Laudatio, 8.

"™ Vgl. KuNz, Der Gott der Offenbarung, 369.
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4.3 Etappen des Weges zu Gott

Kunz geht es in der Frage von Gotteserfahrung um die Einheit von allgemein
menschlicher Erfahrung und christlichem Glauben. Dazu nimmt er vorzugsweise die
Trias Glaube, Hoffnung und Liebe zu Hilfe, denn diese drei anthropologischen Grund-
vollziige schlieBen den Menschen auf fiir die Offenbarung Gottes.!” Die Offenbarung
greift solche gelebten Grundhaltungen auf und fithrt den Menschen dadurch ,.Zl einer
ausdriicklichen, ihn heilenden Begegnung mit dem sich in Jesus Christus selbst
verschenkenden Gott.“!’® Nach Kunz erdffnet sich durch die Offenbarung ein Zugang zu
Gott. In Form seines Weg-Modells macht er Elemente sichtbar, die fiir das, was man
~Gotteserfahrung™ nennt, konstitutiv sind. Dabei werden Dimensionen herausgearbeitet,
in denen sich eine Gotteserfahrung ereignet. Diese Hinweise konnen hilfreich sein, um
die eigenen Erfahrungen zu befragen, zu kldren und zu vertiefen.!” Deshalb werden mir
die benannten Dimensionen im letzten Kapitel als Kriterien zur Reflexion der

Erfahrungen bei den , Exerzitien auf der StraBe® dienen.

4.3.1 Gott ist keine unmittelbare Gegebenheit menschlicher Erfahrung

Wie inzwischen deutlich wurde, steht man beim Nachdenken iiber Gotteserfahrung vor
dem Problem, dass der Gegenstand der Reflexion, also Gott, nicht in der Unmittelbarkeit
gegeben ist, wie das bei Erfahrungen sonst der Fall ist. Mit dieser Schwierigkeit ist cine
erste Dimension angesprochen, die komstitutiv fiir eine Gotteserfahrung ist und die
Ausgangspunkt fiir die kommenden Uberlegungen ist. Da Gott nicht unmittelbar in der
Welt gegeben ist, kann er auch nicht einfachhin erfahren werden. Alles, was den
Menschen in der Welt begegnet, ist kontingent und damit fraglich. Gott hingegen ist
endgiiltic und somit verschieden von der Welt. Auch in den als Gotteserfahrung
wahrgenommenen Erlebnissen entzicht sich der Absolute einem unmittelbaren Zugang.
Durch andere Erlebnisse wird die bereits gemachte Erfahrung vielleicht auch wieder in
Frage gestellt. Nicht selten erweist sich eine »Ootteserfahrung®, beispielsweise das
Verspliren der Berufung zum Ordensleben, im Nachhinein als Zusammenspiel ver-
schiedener soziologischer oder psychologischer Faktoren, die sich riickblickend auch
anders als durch einen Anruf Gottes erkliren lassen. Viele Erlebnisse, bei denen man

sich frither auf Gott berufen hat, lassen sich heute auf innerweltliche Ursachen
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zurtickfithren. Was aber war dann dieses als Gotteserfahrung interpretierte Erlebnis? Wie
lasst sich ein solches von einer wahren Begegnung mit Gott unterscheiden?'’®

Man kénnte den Einwand erheben, dass der eigentliche Ort der Gotteserfahrung nicht
das innere Erleben ist, denn die Suche nach Gott in einer intensiven, inneren Erfahrung
ist ohnehin ein kultursoziologisch bedingtes, zeitgeschichtlich begrenztes Phinomen.
Vielmehr kénnte man den eigentlichen Ort der Gotteserfahrung im anderen Menschen, in
der dufleren Geschichte, in der Kirche oder in Jesus Christus vermuten. Hier stellt sich
aber unmittelbar die Frage, ob in diesen Gegebenheiten Gott wirklich unmissverstiindlich
crfahrbar wird. Weiter lasst sich fragen, wie beispielsweise in Jesus Christus Gott erfahr-
bar ist. Frither oder spater wird man feststellen miissen, dass Gott in Jesus Christus auch
nicht ohne weiteres gegeben und greifbar ist. Da Jesus Mensch war, kann man nicht ohne
Unterscheidung behaupten, dass in ihm Gott unvermittelt gegenwirtig oder erfahrbar
sei.'”

Zusammenfassend ist damit festzuhalten, dass Gott im Bereich der Erfahrungen der
Menschen nicht unmittelbar gegeben ist und er selbst deshalb auch nicht Inhalt der
menschlichen Erfahrung sein kann. Was sich erfahren lasst, sind lediglich innerweltliche
Gegenstiinde und Personen und innere Erlebniszustinde. Diese stehen in einer inmerwelt-
lichen und innergeschichilichen Kausalkette, dic auch von dorther erklirt werden
missen. Eine innerweltliche Erklfrung ldsst sich nicht immer sofort finden, jedoch sollte
die dadurch entstchende Liicke nicht voreilig durch eine transzendente Ursache gefiillt
werden. Gott ist kein Liickenfiiller fiir Erklarungsnotstinde und die Erfahrung dieser
Liicke ist nicht gleichzusetzen mit einer Gotteserfahrung. %

Diese Feststellung ist einmal wichtig, um nicht in Versuchung zu geraten, im Bereich
der religitsen Erfahrung nach einem Ort zu suchen, in dem Gott doch unmittelbar
gegeben und erfahrbar wird. Es bleibt festzuhalten, dass alles, was der Mensch erfihrt,
einfachhin Welt ist und dass diese Welt und der Mensch selbst aufgrund der je grofleren
Unéhnlichkeit nicht Gott sind. Zum Anderen ist die Feststellung wichtig, um in der
erfahrenen Abwesenheit Gottes auch im Bereich der religiosen Erfahrung die
Transzendenz Gottes zu bewahren. Schon in der Heiligen Schrift finden sich zahlreiche
Aussagen dariiber, dass Gott auch im religisen Leben nicht direkt gesehen oder erfasst

werden kann. Mose bekam nach dem Verlangen einer unmittelbaren Begegnung mit Gott

'8 Vel. KUNZ, Gott erfahren, 422.
b Vgl. KUNZ, Gott erfahren, 423.
180 Vgl. KUNZ, Gott erfahren, 423f.
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die Antwort: ,,Mein Angesicht kannst du nicht schauen, denn kein Mensch kann mich
schauen und dabei am Leben bleiben (Ex 33,20). In der Erfahrung der Abwesenheit
Gottes wird das Faktum der Unantastbarkeit und Heiligkeit Gottes unterstrichen. Gott
wahrt seine unbedingte Freiheit und er ldsst sich nicht auf eine bestimmte Erfahrung
cingrenzen. Der Mensch kann Gott nur in einer Bewegung wahrnehmen und zwar in
einer Bewegung des gesamten Lebens.'®! Die Grundhaltungen dieser Bewegung werde

ich nun benennen und weiter entfalten.

4.3.2 Offenheit und Ansprechbarkeit
Am Anfang des den Menschen erdffneten Zugangs und Weges zu Gott steht das
Gedifnet-Werden und zwar im Angesprochen-Werden des Menschen durch Gott. Gott
kommt auf den Menschen mit der Eréffnung und Zusage des wahren Lebens zu, indem
er ihn beim eigenen Namen anspricht. Aufgrund der bedingungslosen Zuwendung Gottes
kann der Mensch beginnen, sich aus seiner angstvollen Selbstverschlossenheit zu 5ffnen.
Auflerdem wird er erkennen, dass die Bereitschaft gegeniiber Gott die ihm gemile
Haltung ist. Am Beginn des Weges steht also eine positive Orientierung, in der Gott als
| Gott des Lebens und des Heils anerkannt wird, dem man sich gerne offnet. Fir ein
lebensforderndes Gottesverhéltnis ist dieser positive Anfang von entscheidender Bedeut-
ung. Diese positive Orientierung zwischen Gott und Mensch vermittelt sich in positiver
zwischenmenschlicher Beziehung, also in menschlicher Gemeinschaft:'* Der Mensch
macht schon frith die Erfahrung des Angesprochen-Werdens durch seine Mitmenschen
und er wird sich aufgerufen fithlen, ihnen zu antworten. Wenn der Mensch sich nicht
ganz aus der menschlichen Gemeinschaft herausstellen und damit sich selbst aufgeben
will, muss er sich in irgendeiner Weise dem Ruf der Mitmenschen stellen und auf deren
Forderungen und Erwartungen eingehen. Da er jedoch den zahlreichen Bezichungen mit
ihren vielgestaltigen und manchmal sogar widersprechenden Erwartungen nicht gerecht
werden kann, muss er lernen, frei von den einzelnen Anspriichen zu werden und auf das
Ganze zu horen. Freiheit und Offnung zum Ganzen stehen zueinander in engem
Zusammenhang. Das Héren auf das Ganze heiBt, auf die Gesamtheit der Menschen und
ihre Situation, auf die Geschichte mit ihrer Vergangenheit und ihren Tendenzen zur

Zukunft hin zu héren. Wenn man offen und hérend sein will, dréingt sich die Frage auf,

"*1'vol. KUNZ, Gott erfahren, 424.

182 Vgl. Erhard Kunz, . Bewept von Gottes Liebe®. Theologische Aspekte der ignatianischen Exerzitien
und Methoden jesuitischer Vorgehensweise, in: SIEVERNICH, M./SWITEK, G. (Hg.), Ignatianisch —
_ Eigenart und Methode der Gesellschaft Jesu, Freiburg 1990, 82f.
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ob nicht die ganze Menschheit hrend ist und ob sie nicht auf einen Weg geschickt ist,
aus einem unbekannten Ursprung heraus und auf ein unbekanntes Ziel hin. Danach
bedeutet Offnung zum Ganzen hin Offnung iiber alles Sichtbare und Erfahrbare hinaus in
den Bereich des unbekannten und dunklen Geheimnisses hinein, das die gesamte -
Menschheit und ihre Geschichte umgibt. Wenn der Mensch frei und verantwortlich er
selbst sein will, mussl er die Transzendenz iiber alle Grenzen hinaus vollziehen und sich
auf diesc Bewegung des Transzendierens einlassen. In dicsem unvoreingenommenen
- Horen, in dieser unbegrenzten Offnung oder Glaubensbereitschaft ist der Ort gegeben, an
dem die menschliche Erfahrung iiber sich selbst und iiber Welt und Geschichte hinaus
gedffnet ist, ohne aufzuhéren, innerweltliche und geschichtliche Erfahrung zu sein. Das
Ziel unbegrenzter Offhung ist dem Menschen zwar unbekannt und ér weifd auch zunichst
nicht, woraufhin er eigentlich gedffnet ist, aber er erfihrt sich als gedftnet und horend
liber alle Begrenzungen hinaus. In dieser Erfahrung weifl der Mensch, dass es berechtigt
ist, sich so zu 6ffnen, weil er es als befreiend erlebt.!®

Gott kann dem Menschen nur zuginglich werden, wenn er in der Haltung der

- unbegrenzten Bereitschaft und Ansprechbarkeit, des unvoreingenommenen Wohlwollens
und der unverkrampfien Aufnahmebereitschaft lebt, Diese Haltung bezeichnet Kunz als
das Kriterium einer wahren Gotteserfahrung. Denn wenn Gott das Geheimnis meint, das
diese Welt tréigt und umgibt, dann kann der Mensch von diesem Geheimnis nur ctwas
erfassen, wenn er unbegrenzt offen ist. Damit wird aber auch alles, was der Mensch aus
dieser Offenheit heraus erfihrt, zu einem Hinweis auf das letzte, unbekannte Geheimnis
der Welt und des eigenen Lebens. '

Nach Kunz steht also am Anfang des Weges zu Gott . die grundsétzliche Offenheit,
diec Empfinglichkeit des Menschen, ein positiv bejahendes Grundvertrauen in die
Wirklichkeit, daf} ihr unfabares Geheimnis letztlich ein gutes, sinnstiftendes Geheimnis
sei.“'*” Ohne diese unbegrenzte Offenheit gibt es keine Gotteserfahrung, und in dieser
grundsitzlichen Offenheit wird jede einzelne Erfahrung zu einer vermittelten Gottes-
erfahrung. Wenn dem Menschen eine Gotteserfahrung unmdéglich erscheint, sollte er

ehrlich tiberpriifen, ob er aus unbegrenzter Offenheit und Glaubensbereitschaft lebt; denn

" yol. Kunz, Gott etfahren, 4241F.
" Vel KUNZ, Gott erfahren, 426.
'** KEHL, Laudatio, 8. ~
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ohne diese Haltung steht er nicht an dem Ort, an dem ein Zugang zu der Bewegung

Gottes erdffnet ist. %6

4.3.3 Erwartung und Hoffnung unbegrenzter Gemeinschaft

Die zweite von Kunz genannte Etappe umfasst die Konfrontation mit den negativen
Erfahrungen Voh Sinnlosigkeit, Leid, Schuld und Tod.'¥ Der Mensch, der die
umschriebene Haltung der Offenheit besitzt, wird nicht iibersehen konnen, dass der
Jetzige Welt- und Lebenszustand sehr unvollkommen ist.'®® Trotz der verworrenen und
fraglichen Geschichte gibt es aber positive Erfahrungen, in denen dem Menschen
anfanghaft Sinn und Heil erschlossen sind. Kunz verdeutlicht diese Erfahrung von Sinn
und Heil an einem Beispiel: Jemand, der in einer Gemeinschaft anerkannt, in seiner
Eigenart und Begrenztheit geachtet wird und in der er auch selbst die anderen dienend
anerkennt, und wenn diese Gemeinschaft sich auch noch bemiiht, aufbauend und positiv
zur Welt und zur Menschheit zu stehen, erfihrt der Mensch etwas, das gelungen, ganz
und heil ist. In einer solchen Situation erfihrt er Freiheit, also einen Zustand, in dem die
Selbstentfremdung des Menschen aufgchoben ist. Mit dieser positiven Erfahrung wird
zugleich die Erwartung geweckt, dass alles so gelungen, ganz und heil sein moge. Es
erwacht die Sehnsucht, dass der als gegeben erfahrene Sinn die ganze Geschichte erfiillen
moge. Man erwartet, dass der Einzelne im Ganzen bejaht und angenommen wird und
zwar nicht nur in dieser Gemeinschaft. Man erwartet also, dass die Geschicht.e als Ganze
von einem Prinzip der Bejahung, der Liebe und der Freiheit erfiillt ist. Dieses Prinzip,
das das Ganze erfiillt und zugleich dem Einzelnen"im Ganzen seinen Sinn gibt, muss zum
Einen im Ganzen der Geschichte wirksam sein und zum Anderen zugleich den Prozess
der Geschichte transzendieren. Sonst kénnte dieses Prinzip den Prozess der Geschichte
nicht in einem einheitlichen, sinnvollen Ganzen gestalten. Ausgehend von positiven
Erfahrungen geschicht also in der Erwartung ein Ausgriff auf ein transzendent-
‘immanentes Prinzip der Bejahung und der Liebe in der Geschichte, Das ist nun der Ort,
wo das Wort ,,Gott* von der geschichtlichen Erfahrung her einen Sinn erhilt. Die
Geschichte lieRe sich ohné diesen erwarteten Ausgriff kaum als sinnvolles Geschehen
denken. Er ist notwendig, um den personalen Wert und die Freiheit des Menschen in der ’

Geschichte zu bewahren,'®

"% Ve, KUNZ, Gott erfahren, 426f.
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Auf dem Weg der Offenbarung wird zwar durch die einzelnen Sinnerfahrungen die
Erwartung des immanent-traﬁszendenten Prinzips der Licbe geweckt, angesichts des
Leids in der Welt gerit diese ins Universale geweitete Erwartung aber in eine tiefe Krise.
Im Leid, im Scheitern, in der Enttduschung und in den Verfehlungen bricht immer
wieder das Sinnlose in die Welt ein. Die Otfenbarungsbewegung schlieft die negativen
Erfahrungen eben nicht aus, sondern nimmt sie in sich auf, Die leidvollen Dimensionen
der menschlichen Existenz werden durch den Offenbarungsvorgang ebenso -wenig wie
die menschlichen Erwartungen verdringt. Wie die zahlreichen Geschichten aus der
Heiligen Schrift zeigen, werden die menschlichen Fehlhaltungen und deren schmerzhafte
Erfahrungen nicht nur nicht verdringt, sondern durch die Offenbamng sogar deutlich zur
Sprache gebracht.!? - |

Angesichts der Krise der Erwartungen besteht fiir den Menschen die Versuchung,
sich durch eigene, kurzfristige Antworten zu beruhigen. Auf dem Weg zu Gott werden
solche Losungsversuche als Fluchtversuche jedoch zurlickgewiesen. Die Offenbarungs-
bewegung stellt den Menschen wieder in die Ungesichertheit hinein und ermutigt ihn,
seine unabgeschlossene Geschichtlichkeit und die Offenheit seiner Existenz anzu-
nehmen.'*! Wo also die negativen Erfahrungen nicht verdringt oder verharmlost werden,
wo sie angenommen und ausgehalten werden, wo sic die urspriingliche Offenheit im
Umgang mit der menschlichen Welt nicht zerstoren, sondern zu einer ~Hoffhung wider
alle Hoffnung* (vgl. R6m 4,18) fithren, da werden gerade auch diese Erfahrungen fiir den
Menschen offenbarender Zugang zu dem heilenden, vergebenden und da-seienden
Gott.'”

Wenn der Mensch in der oben umschriebenen Haltung der Offenheit lebt, wird er die
Hoffnung nicht verdringen oder verkiirzen, die ihn trotz oder gerade wegen des
unvoltkommenen Welt- und Lebenszustandes innerlich erfiillt. Vielmehr wird er diese
Hoffnung uneingeschrankt in sich aufsteigen lassen, dé sich in ihr die Kraft des Lebens -
zeigt. Wenn der Mensch die aufsteigende Hoffnung unterdrﬁckt; verschlieBt er sich selbst
dem Weg zum Leben und fillt aus der uneingeschrinkten Offenheit heraus. Nun stellt
sich die Frage, was der Mensch im Tiefsten erwartet und erhofft. Der Mensch ersehnt fiir
sich und seine Mitmenschen ein Leben des Heils und des Gliicks. Allerdings macht er die

Erfahrung, dass er das Heil und das Gliick nicht aus. eigener Kraft herbeifithren und die

190

Vgl. KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 370.
' vel. Kunz, Der Gott der Offenbarung, 370f,
"% Vgl, KEHL, Laudatio, 8.



4 Zur Méglichkeit der Gotteserfahrung 60

- Zukunft nicht vollstéindig absichern kann. Aufgrund dieser Situation erwartet er, dass er
sein Leben und dﬁs Leben seiner Mitmenschen, jemandem anvertrauen kann. Es soll
Jemanden geben, auf den Verlass ist bis in die letzte Stunde hinein. Die Bibel sicht in
diesem jemand Gott, den Dabei-Seienden (vgl. Ex 3,14). Er wird in der Hoffhung als der
érfahren, dem sich der Mensch anvertrauen kann und der dem Menschen darin Heil und

Befreiung schenkt.!”

4.3.4 Mitmenschlichkeit als Ort der Gotteserfahrung

Als nichste Etappe des Weges zu Gott nennt Kunz das aus der Hoffnung entspringende
Handeln, in dem sich die Hofthung als begriindet erweist.'” Dies wird konkret in
gelebter Mitmenschlichkeit erfahren.'” Der MensCh ist das, was er erhofft, und sein
Leben wird von scinen Erwartungen bestimmt und geprigt. Deshalb muss sich die christ-
liche Hoffhung, die denrDabei-Seienden erwartet, unmittelbar im Tun des Menschen
auswirken. Denn wer darauf hofft, dass die Geschichte vom Gott der Liebe getragen ist,
wird selber anfangen, in Tat und Wahrheit zu lieben. Der auf das Heil hoffende Mensch
wird versuchen, in seinem Lebenskontext mit seinen Mdglichkeiten am Aufbau des
Reiches Gottes mitzuwirken, um den Zustand des Heils jetzt schon herauffithren zu
helfen.'®® Der Mensch erfihrt sich in der ,gelebten Néchstenlicbe in seiner Offenheit, in
seinem Vertrauen und in seiner Hoffnung bestitigt.'”’” In diesem zwischenmenschlichen
Beistand kann der anfanghaft erfahrbar werden, dessen endgiiltiger Beistand erhofft wird.
So wird die Mitmenschlichkeit auf dem Hintergrund der Hoffpung zum Ort der
Gotteserfahrung. Die Erfahrung mitmenschlicher Gemeinschaft al$ solcher wiirde keine
Erfahrung Gottes vermitteln. Die Spur Gottes wird im- Zueinander der Menschen erst
erfahrbar, wenn sich zuvor der Finzelne, sei es bewusst oder unbewusst, Gott selbst
anvertraut hat. Denn man kann dem Mitmenschen erst Heil schenken, wenn man das
eigene Heil jenem Dabei-Seienden iiberlassen haf. Die Mitmenschlichkeit kann wegen
dieses Zusammenhanges nur in Verbindung mit Glaubensbereitschaft und Hoffhung auf
den Dabei-Scienden eine Gotteserfahrung Verrnittein. Auf der anderen Seite fehlt der
Glaubensbereitschaft und der Hoffnung ohne mitmenschliches Einander-Beistehen der
Bezug zur Wirklichkeit. Im konkreten zwischenmenschlichen Beistand und in der

konkreten Liebe erweisen sich die beiden menschlichen Vollziige als heilend und darin

'3 ygl. KUNZ, Gott erfahren, 4271,

" vgl. KuNz, Der Gott der Offenbarung, 371.

"> ygl. TOLKSDORF, Analysis fidei, 69.
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als berechtigt. Die Hoffnung und der in ihr erwartete Gott werden erst in der geschwister-
lichen Liebe als begriindet erfahren. Ohne die Nﬁchsténliebe hitte der in der Hoffnung
erfahrene Gott fiir den Menschen keinen Grund, sondern die Erfahrung wiirde sich zu
einer Illusion auflgsen. In der Wirkung, die die Hoffiung in dieser Welt hervorruft, wird
| der erhoffte Gott sichtbar und menschlich erfahrbar, Erst in der Mitmenschlichkeit wird
die Erfahrung Gottes zu einer lebendigen, konkreten, den Menschen betreffenden
Erfahrung.'*®

4.3.5 Dankendes Bekenntnis
Gekrdnt wird der von Kunz beschricbene Weg zu Gott schlieBlich von dem dankenden
Bekenntnis zu Gottes Wirken in der Geschichte, durch das er den Menschen einen

% Denn indem der Mensch die geschwisterliche Liebe als

Zugang zu sich erdffnet hat.
Begriindung der Hoffnung erfasst, versteht er, dass er sich im wahren Sinn als verdankt
- begreifen darf. Durch die Gewissheit, die der Hoffnung durch die Liebe zuteil wird, wird
der Mensch zur Dankbarkeit befreit. Sie dringt ihn, diesen Dank dem Woher seines
verdankten Lebens und dem Wohin seiner begriindeten Hoffnung auszusprechen. Dieses
Aussprechen des Dankes wird in Gemeinschaft geschehen, da es‘von der Liebé getragen
und geweckt wird.?*® Im dankenden Bekenntnis derer, die einen dhnlichen Weg gefithrt
werden, also ‘der Gemeinschaft der Glaubenden kommt es zum ausdriicklich christlichen
~ Glaubensakt.”®! In diesem gemeinsamen Dank ist nun der Ort, an dem man dem
unbekannten Geheimnis, das sich dem Menschen in der Kraft zur Liebe und zum Dienst
zuspricht und ankiindigt, einen Namen geben muss. Damit ist also der eigentliche Ort, an
dem das Sprechen von Gott entsteht und auf den es immer bezogen bleiben muss, wenn
¢s sinnvoll sein soll, das gemeinsame Danken, das aus den benannten Dimensionen, also
aus dem Vollzug von Glaube, Hofﬁlung und Liebe hervorgeht.?*

In der Liebe, die der Hoffung entspringt und die zum dankenden Bekenntnis der _
Gegenwart Gottes hinfiihrt, erfihrt der Mensch anhanghaft Gliick und Heil und erlebt
den Grund fir die Erwartung endgiiltigen Heils. Diese Erfahrung gerit aber durch die
Realitdt der Welt emeut in die Krise. Es beginnt ein neuer Schritt auf dem in der

203

Offenbarung erbftneten Weg. ™ Damit stellt das Offenbarungsgeschehen den Menschen
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in einen ,dynamischen, stindig fortschreitenden ProzeB, der andauert, solange
Geschichte ist, der sich aber in ihr nicht vollendet“.204 Nur im Zusammenspiel der
benannten Elemente teilt Gott sich offenbarend mit und in der Zusammenschau dieser

Elemente wird er erfahrbar,

4.3.6 Jesus Christus als Urblld dieser Weg-Struktur

Kunz bindet schlieRlich die eben dargestellte Weg-Struktur an die geschlchtllche Gestalt
Jesu zuriick, denn von ihr her Isst sich seine Theorie am Besten verifizieren.”” Anhand
der entfalteten Dimensionen — die Nichtunmittelbarkeit Gottes, die Erfahrung der
Offnung zum Ganzen hin, die Hoffnung und Erwartung unbegrenzter Gemeinschaft, die
Erfahrung des zwischenmenschlichen Einander-Beistehens und das dankende Bekenntnis
— wird nach Kunz die Bedeutung Jesu Christi fiir dic Gotteserfahrung der Menschen
deutlich. Er ist derjenige, der die aufgezeigien Dimensionen der Gotteserfahrung in tiefer
und absoluter Weise gelebt hat. Er hat die Erfahrung der Abwesenheit Gottes am Kreuz
durchlitten und bis in den Tod hinein die Offenheit und Ansprechbarkeit durchgehalten.
Die Hoffnuhg oder die Erwartung Gottes und seines Reiches waren das Hauptthema
seiner Verkiindigung. Bis zum Ende hat er darauf vertraut, dass diese Hoffhung nicht
vergebens sei. Dieses Vertrauen hat sich nach seinem Tode in der FErfahrung der Aufer-
stehung anderen Menschen mitgeteilt, so dass bis heute die Auferstchung Christi der
eigentliche Angelpunkt der Hoffrung und des Vertrauens geblieben ist. Aus der
Erwartung des Reiches heraus hat er die Licbe gelebt und verkiindet. Indem er den
Menschen beistand, machte er sichtbar, dass er auf den Gott der Liebe hoffend
ausgerichtet war. Durch seine Liebe zu den Menschen wurde die Liebe Gottes zu den
Menschen offenbar (vgl. 1 Joh 4,9). In der Gotteserfahrung Jesu ist Gott den Menschen
somit in uniiberbietbarer und radikaler Weise nahe gekommen. Gott gibt jedoch seine
- Transzendenz und seine absolute Freiheit auch in Jesus nicht auf**® Im Leben Jesu stellt
sich in grundlegender und méﬁgeblicher Weise sowohl das Geschehen dar, in dem Gott

von sich her den Menschen Zugang zu sich erffnet, als auch der Weg, der von den

2 KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 373.
2% yo]. KEHL, Laudatio, 8.
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Menschen aus zu dem von Jeshs erschlossenen Gott fiihrt.””” In Jesus ist also eine
Bewegung in die Welt gekommen, durch die dic Menschen sich auf den transzendenten
Gott ausrichten konnen, Wenn sich die Menschen immer wieder auf diese Bewegung
einlassen, konnen sie an der Gotteserfahrung Jesu teithaben. So werden die Menschen in
das Bild Jesu umgewandelt, der seinerseits das Bild des unsichtbaren Gottes ist.2%

Die Gotteserfahrung der Menschen soll sich jedoch nicht nur an Jesus Christus
entziinden. Um Jesus iiberhaupt zu verstehen, miissen sich die Menschen Offenheit und
Glaubensbereitschaft, Hoffen und Vertrauen, geschwisterliche Liebe und Dienstbereii-
schaft immer auch von den Mitmenschen vermitteln und schenken lassen. Die Mitte und
der Hohepunkt der Gotteserfahrung ist den Menschen aber in Jesus Christus erdffnet.
Kunz betont deshalb, dass die Erinnerung an Jesus bzw. die Meditation seines Iebens
‘nicht authdren darf %

Die vorangegangenen Uberlegungen zur Maglichkeit der Gotteserfahrung lassen sich
wie folgt zusammenfassen: Der Mensch befindet sich hiufig in der Spannung zwischen
dem Versuch, an Gottes Nihe und seine Gegenwart iﬁ der Geschichte zu glauben, und
der Erfahrung eines scheinbar abwesenden Gottes. Auf diese Situation wurden in der
Theologie ‘verschiedene, aber letztlich nicht ausreichende Antworten gegeben. Mit dem

- Losungsvorschlag von Erhard Kunz ist es gelungen, den christlichen Glauben mit den
allgemein menschlichen Erfahrungen zu verbinden. An seinem Weg-Modell wird
deutlich, dass Gott sich selbst den Mensche_n innerhaib eines strukturierten Prozesses
zugénglich macht. Gott erdffnet den Menschen gerade durch und in den Erfahrungen
einen Weg zu sich.*' Die Offenbarung als Eroffnung eines Weges zu Gott vollzieht sich
im Horizont einer grundsitzlichen Bereitschaft zu hdren. In diesem Horizont wird der
Mensch gedffnet zur .Erwartung, dass das umfassende Geheimnis, dem er sich verdankt,
Wirklichkeit sei. Die Liebe oder '/ein sinnvolles innerweltliches Tun wird zum Zeichen
und Erweis, dass diesc Erwartung begriindet ist. Die Tat der Liebe ist das Wort, in dem
das Geheimnis sich den Menschen zuspricht. Dieses Wort annehmen und zur Grundiage

des eigenen Lebens zu machen, bedeutet Gott als gegenwirtig zu erfahren.'!

%7 yg1. KEHL, Laudatio, 8.

208 Vgl. KUNZ, Gott erfahren, 431. Anm.: Balthasar weist eindringlich darauf hin, dass das Bild, das Jesus
Christus von Gott darbietet, nicht dazu missbraucht werden kann und darf, den Menschen sinnliche
Erfahrungen von Gott zu vermitteln, sondern dass es vielmehr dazu da ist, die Menschen in sein Bild
umzuwandeln. Vgl. BALTHASAR, Gotteserfahrung, 501, '

% ygl. KUNZ, Gott erfahren, 431,

1% Vel KUNZ, Der Gott der Offenbarung, 373.

2 vgl. Kunz, Uberlegungen zur Gotteserkenntnis, 101,
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5 Theologische Reflexion der ,Exerzitien auf der StraRe*

Anhand der nun vorliegenden Kriterien, fiir das, was als Gotteserfahrung gedacht werden
kann, will ich in diesem Kapitel zuniichst zeigen, dass sich die formale Struktur des Weg-
Modells von Erhard Kunz und damit die genannten Kriterien auch in den ,Exerzitien auf
der Strafle“ nachweisen lassen. AbschlieBend werde ich die Frgebnisse aus dem
vorgelegten Grundriss zu ciner ,,Theologie der Strale™ zusammenfassen und damit den

Ort der StraBenexerzitien in der Kirche aufzeigen.

5.1 Die Weg-Struktur in den StraBenexerzitien

Wie aus den vorangegangenen Ausfiithrungen deutlich wurde, léisstl sich die ,,Straﬁ-e“ als
Ort der Offenbarung Gottes charakterisieren, iiber welche Gott den Menschen einen
Zugang zu sich ertffnet hat. Wenn die TeilnehmerInnen der , Exerzitien auf der StraBe®,
ihre heilsamen und schmerzhaften Erfahmng_en, die sie wihrend der Exerzitientage
machen, zusammenschauen, kann ihnen iiber diese Erfahrungen ein Weg zu Gott sichtbar
gemacht werden. Dieses Geschehen kann intensiv oder unscheinbar sein, ihr Leben
radikal verfindern oder zumindest einen entscheidenden Punkt in ihrem Leben berithren,
auf jeden Fall will dieses Geschehen sie wieder neu mit ihrem eigentlichen Mensch-Sein
in Berlihrung bringen. Als Kriterien zur Priifung, ob man bei den Erfahrungen, die die
Teilnehmerlnnen der StraBenexerzitien gemacht haben, von einer Gotteserfahrung
sprechen kann, dienen mir die mit der Trias von Glaube, Hoffaung und Liebe tiber-

schriebenen Dimensionen des Weg-Modells.

5.1.1 Glaube

Das erste Kriterium fiir eine Gotteserfahrung ist der Glaube. Glaube wird hier verstanden
als die uneingeschrinkte Offenheit und Bereitschaft, die Empfinglichkeit und Ansprech-
barkeit des Menschen fiir das gt‘)ttliché Geheimnis.

Am Anfang des Weges zu Gott bedarf der Mensch eines bejahenden positiven
Grundvertrauens, um sich tiberhaupt auf diesen Weg zu begeben. Bei der Fundament-
betrachtung am Beginn der Exerzitientage geht es darum, diesem ,,Ja* im cigenen Leben
auf die Spur zu kommen.?'? Die TeilnehmerInnen der ,.Exerzitien auf der Strafie werden
von Gott zu diesem Fundament gefithrt und von dorther getffnet, indem er sie in ihrer

Sehnsucht anspricht und ihnen so einen Zugang zu sich erdffnet. In die von Gott in den

22 -Vgl. Christian, HERWARTZ, Arm vor Gott — die Liebe zu Gott in; Korrespondenz Zur 1gnat1amschen

Spiritualitit 72 (1998), 3 und MERTES, Theologische Uberlegungen, 391 f.
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Menschen gelegte Sehnsucht spiegelt sich ,ein Aspekt der Schopfung wieder, eine
Figenschaft Gottes, aus dem heraus alles geschaffen ist.“?!3 Indem die Ubenden
‘unbegrenzt offen sind, wird ihnen die Vielfiltigkeit Gottes dann vor allem auch in der
Einmaligkeit jedes Einzelnen deutlich. Wenn sie mit Hilfe der Fundamentbetrachtung
beginnen, ihre Einmaligkeit zu erahnen, die in ihrer Sehnsucht Ausdruck findet, stehen

sie vielleicht schon direkt vor Gott.2'

Diese Begegnungserfahrung dréngt die Ubenden
zu einer Antwort. Diese geben sie dadurch, dass sie sich auf den Weg machen und
wihrend des Unterwegs-Seins im Alltéglichen mit Gottes Gegenwart rechnen. In der
Haltung der Aufmerksamkeit und Ansprechbarkeit kann den Exerzitanten jede
Begegnung oder ein bestimmter Ort zu einem Hinweis auf das letzte Geheimnis der Welt
und ihres eigenen Lebens werden. Dadurch wird es mdoglich, dass zB. das
Angesprochen-Werden durch zwei angetrunkene Obdachlose mit den Worten: ,,Wir
haben auf Dich gewartet!™, zum Wort Gottes fiir den Ubenden wird und er sich iiber sich
‘hinaus ge6ftnet und in einen groferen Zusammenhang hineingestellt erfihrt?”

Es stellt sich die Frage, ob es nicht naiv ist, auf diese Weise Exerzitien zu machen,
aber wahrscheinlich ist eine Offnung auf Gott hin nicht anders méglich, als einfach ganz
naiv und mit leeren Handen mit ihm zu rechnen. Es gibt einc Naivitit des Gléubens, die
vor allen erlebnisreligidsen Verwechslungen geschiitzt werden muss. Das ist nur iiber
eine strenge Selbstreflexion und die Bereitschaft moglich, sich immer wieder priifen zu
lassen. Man muss sich fragen, ob man es selber ist, der hier etwas macht, oder ob man
wirklich nichts macht, so dass tatsiichlich étwas geschehen kann, was man nicht selbst
gemacht hat. Der Glaube ist Naivitdt um den Preis des Verzichts auf selbst gemachte

Sicherheiten und spektakuldre Etlebnisse.”'®

Nur durch Verzicht auf jede Teilerfalrung und jede subjektive Riickver-
sicherung, Erfahrenes fiir sich zu besitzen, schenkt sich uns das Ganze des

Seins, das gottliche Geheimnis von sich her. Gott braucht selbstlose Gefibe,
um seine wesentliche Selbstlosigkeit in sie einzugiefen. "’

#* HERWART?Z, StraBenexerzitien, 84,

211 yg]. HERWARTZ, StraBenexerzitien, 84.

213 yof. MERTES, Theologische Uberlegungen, 393f. und KUNZ, Uberlegungen zur Gotteserkenntnis, 97.

216 ygl. MERTES, Theologische Uberlegungen, 394f. Anm.: Baithasar betont, dass der Verzicht hier nicht
mehr wie bei den eigenen Versuchen des Menschen, Gott zu erfahren, liegt, sondern vielmehr im
Glauben selbst. ,,Mit GewiBheit kann gesagt werden, daB es keine christliche Gotteserfahrung gibt, die
nicht Frucht einer Uberwindung des Eigenwillens oder zumindest des Entschlusses zur Uberwindung
wiire. Und zu diesem Eigenwillen muB man auch alle eigenmichtigen Versuche des Menschen zéhlen,
religivse Erfahrungen aufgrund eigener Initiativen und durch eigene Methoden und Techniken
hervorzurufen.” In: BALTHASAR, Gotteserfahrung, 500

217 BALTHASAR, Gotteserfahrung, 508.
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Durch das Ausziehen der Schuhe machen sich die Ubenden ,,arm vor Gott™ (vgl. Mt 5,1),
was nichts anderes bedeutet als offen und :ansprechbar fiir Gottes Anruf zu sein. Die
Begegnungserfahrung mit dem Feuer der Liebe wird zum Ausgangspunkt fiir die
Sendung. Alles kommt darauf an, dass das Herz offen und bereit ist, den Aufitrag zu

erfillen.”!®

Aus der Haltung des unvoreingenommenen Horens auf das Angesprochen-
Werden, der Offenheit und Glaubensbereitschaft heraus kann fiir die Teilnehmerinnen

der Strafenexerzitien jede Erfahrung zu einer vermittelten Gotteserfahrung werden.

5.1.2 Hoffnung
Das zweite, flir eine Gotteserfahrung konstitutive Element ist die Erwartung und
Hoffnung nach einem gegliickten Leben fiir alle Menschen.

Die Teilhehmerlnnen der ,Exerzitien auf der StraBe“ werden in der Zeit auf der
Straie oft positive Erfahrungen machen, in denen sich Sinn und Befreiung ankiindigt und
sie dadurch mit dem Leben in Berithrung kommen. Durch diese positiven Erfahrungen
wird in ihnen die Hoffnung geweckt, dass allen Menschen diese Weite und Fiille
erfahrbar werden médge. Den Ubenden wird jedoch auch bewusst, dass sie ihre Sehnsucht
nicht aus eigener Kraft stillen konnen. Aus der Hoffnung und Erwartung nach einem
Leben in Gerechtigkeit und Frieden greifen sie nach etwas GrifBerem aus, das einzig in
der Lage ist, die eigene Wiirde und Freiheit und die des Anderen zu bewahren. Diese
Erwartung findet wiederum im perstnlichen Gottesnamen ihren Ausdruck und in diesem
wird den Exerzitanten cin Zugang zu diesem GroBeren erschlossen.

Gerade die StraBenexerzitien sind eine Form des Ubens, aufmerksam hinzuh&ren und
hinzusehen auf das I.eid und die Not der Menschen, in denen sich auch ihre eigene
Verletzbarkeit und Ungerechtigkeit spiegelt. Wenn die Ubenden sich davor nicht
verschlieflen, sondern aus der Haltung der Offenheit heraus auch die negativen
Erfahrungen in ihrem Leben aushalten und annchmen, erhalten sie durch diese
Erfabrungen einen Zugang zu Gott. Wenn sie sich dann ,auf nackten Sohlen® in
Glaubensbereitschaft und ,Hoffnung wider alle Hoffnung“ (vgl. Rém 4,18) auf diesen
Weg zu Gott cinlassen, kann ihnen in Gemeinschaft mit ihm schon jetzt anfanghaft
Befreiung und Heil geschenkt werden.

¥ Vgl. BALTHASAR, Gotteserfahrung, 498,
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51.3 Liebe _
Aus der unbegrenzten Offenheit und der Hoffnung des Menschen, ergibt sich das dritte
Kriterium fiir eine Gotteserfahrung, niimlich die Néchstenliebe.

In der Haltung der unbegrenzten Offenheit und der von ihr freigesetzten Hoffhung
erfahren sich die Teilnehmerlnnen der ,,Exerzitien auf der Straﬁe“_selbst als von jemand
anderem bejaht. Erst wenn sie sich zuvor selbst bewusst oder unbewusst Gott anvertraut
haben, kénnen sie auch anderen Menschen Heil schenken, kénnen sie den Menschen auf
der StraBe in Wahrhaftigkeit und Ehrfurcht begegnen. In solchen Momenten ist es den
Ubenden geschenkt, mit den Augen Gottes zu sehen. In diesem Blick der liebenden
 Aufmerksamkeit ist Gott anwesend und teiit sich darin mit?"® Die Erfahrungen der
_Exerzitien auf der StraBe* lassen sich als Gotteserfahrung deuten, weil die Exerzitanten
sich der der eigenen Wiirde und der Wiirde des Anderen bewusst werden. Durch die
Erfahrung des unbedingten Angenommen-Seins wird hinter der Wiirde etwas Grofleres
erwartet. Dieses GrdBere, in dessen Liebe sich die Exerzitanten hineingenommen fiihlen,
ist Gott. ,,Unsere grundlegende Ialtung ihm gegeniiber ist, dass wir sein Wirken und
darin ihn selbst staunend — dankend — anbetend empfangen und so selbst zu Wirkenden,
zu Liebenden werden.“**

Damit 14sst sich nun der Ort der Erfahrbarkeit Gottes benennen: ,,Wo die Liebe und
die Giite, da ist Gott.” In diesem Satz aus dem Hymnus zur FuBwaschung am Griin-
donnerstag wird noch einmal deutlich, dass Jesus das Urbild der Weg-Struktur ist. In
ihm, ,,der sich liebend und erbarmend auf die Zerrissenheiten und Briiche des Menschen
einlésst und sich den oft zerbrochenen Menschen — im Zeichen des geteilien und
'gebrocheneﬁ Brotes — mitteilt“??! offenbart sich Gott als Liebe, d.h. aber auch, dass an
den Orten, wo Menschen bewegt werden und sich bewegen lassen, Gerechtigkeit, Giite,
Ehrfurcht und Barmherzigkeit zu leben, Gott zugéinglich wird.*?

Im gemeinsamen dankenden und gliubigen Bekenntnis zu Gottes Anwesenheit in
den StraBen des Lebens, das sich aus dem Vollzug von Glaube, Hoffnung und Liebe
ergibt, ist der Ort gegebeh, an dem Gott fiir die Teilnehmerlnnen der ,,Exerzitien auf der
StraBe” erfahrbar wird. Damit sind die StraBenexerzitien ein Glied am Leib der Kirche,
die nichts anderes ist als die Gemeinschaft des Glaubens, der Hoffnung und der Licbe
(vel. LG 8). |

2% o], KUNZ, Die Liebe ist aus Gott, 12.
220 K Nz, Die Liebe ist aus Gott, 13,
21 K unz, Die Liebe ist aus Gott, 14.
222 yol. KUNZ, Die Liebe ist aus Gott, 14.
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5.2 Zusammenfiihruhg und Ausblick

Zum Abschluss der von mir vorgelegten Arbeit mdchte ich nun die ,,Friichte™ aus dem
Grundriss zu einer »»Theologie der StraPe* in zehn Punkten zusammenfassen und damit
gleichzeitig den Stellenwert der ,Exerzitien auf der Strafle” in der Kirche aufzeigen.
Einige Aspekte, die sich im Laufe der Auseinandersetzung mit der Thematik ergaben und
die tiber die in der Arbeit bereits gestellten Fragen hinausgehen, mdchte ich als mogliche
Themen fiir die weitere théologische Diskussion und Forschung nennen:

1. Angesichts einer zunehmend atheistisch lebenden Gésellschaﬂ, die die Gegenwart
Gottes leugnet oder ihrer zumindest nicht bedarf, sind die ,,Exerziticn auf dér
StraBic® ein gutes Mittel, sich dieser Haltung zn widersetzen und den Glauben an
die Nihe Gottes als existenziellen Akt des Menschen zu fordern (vgl. GS 21).

2. Durch die Ubung zur Aufierksamkeit helfen die ,,Exerzitien auf der Stralle”™ den
Ubenden, die Existenz und Anwesenheit Gottes zu entdecken. Dadurch wird es

~ den Teilnehmerlnnen der StraBenexerzitien moglich, den Menséhen in seinem
ganzen Sein wahrzunehmen, d. h. sie werden sich in der erfahrenen Gegenwart
Gottes ihrer eigenen Wiirde und der Wiirde der Anderen bewusst. Das Geschenk
der in Gott selbst grindenden Wiirde des Menschen ermdglicht den Exerzitanten |
die Erfahrung der Gemeinschaft mit ihm (vgl. GS 21).

3. Die ,Exerzitien auf der StraBe® helfen den Ubenden, sich dem Geheimnis der
MénschWerdung Gottes zu nihern, es zu erspiiren und im Glauben anzunchmen,
da sie den Menschen Besonders in seiner Alltdglichkeit betrachten, also den
Menschen, mit dem sich der Sohn Gottes in seiner Menschwerdung vereinigt hat
(vgl. GS 22). Die StraBenexerzitién haben sich als eine hilfreiche Form erwiesen,
die Suche nach dem menschgewordenen Gott auch im Alltag weiter zu fithren.

4. Gott hat den Menschen in seinem ganzen Sein angenommen, weil der Sohn
Gottes den Menschen gleich gelebt hat, auBer der Siinde (vgl. Hebr 4,15). Im
Blick auf das Geheimnis des inkarnierien Wortes Gottes kénnen die Strafen-
exerzitien dem suchenden Menschen helfen, das Geheimnis, das der Mensch ist,
sein eigenes und das des Anderen, zu ergriinden und dankbar als Basis fiir sein
Leben anzunehmen (vgl. GS 22).

5. _Die ,,Exerzitien auf der Straf_ie“ méchten den Teilnehmerinnen dazu verhelfen, in
die Haltung des Staunens ﬁber das zu kommen, was ist und so zur Anbetung
Gottes fithren. In diesem Zusammenhang wiren die Gebetserfahrungen der ver-

schiedenen Exerzitienformen niher zu untersuchen. Vor allem die Erfahrungen
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bei den kontemplativen Exerzitien scheinen denen der StraBenexerzitien dhnlich
' Zu sein.

6. Will man die ,,Geistlichen Ubungen“ mit den ,Exerzitien auf der StraBe” in
Bezichung zueinander setzten, ldsst sich folgendes beobachten: Bei den
ignatianischen Exerzitien geht es darum, Jesus im Wort Gottes zu begegnen. Der
Exerzitant richtet sich damit unmittelbar auf Gott aus. In den StraBenexerzitien
fihrt der Weg zu Gott nicht so sehr iiber das Wort der Schrift, sondern tiber das
Evangelium der Strale. In beiden Formen geht es um die Gottsuche, aber die
Suche erfolgt auf verschiedenen Wegen: Bei den ,,;Exerzitien auf der StraBe™ geht
es mehr darum, Gott in den Menschen zu suchen, withrend bei den ,,Geistlichen

{"Jbungen“ die Suche der Menschen in Gott im Vordergrond steht.”?

Einerseits
gibt man sich leidenschaftlich Gott hin, voll Glauben und mit der Hoffnung, in
den Anderen die Liebe zu finden. Andererseits gibt man sich leidenschaftlich den
Menschen hin, voll Glauben und mit der Hoffnung, Gott in der Liebe zu
ﬁnd_en.“m Damit scheinen die ,.Exerzitien auf der StraBe“ eine fruchtbare
Ergénzung zu den ,,Geistlichen Ubungen* zu sein. Nachdem in den ,.Exerzitien
auf der Strafle“ der Gegenstand -der Betrachtung letztlich der Alltag der
Menschen ist, ldsst sich die eingeiibte Aufmerksamkeit fir die Anwesenheit
Gottes leichter in das alltégliche Lebensumfeld der Teilnehmerlnnen {ibertragen.
Aus dieser Erfabrung heraus stellt sich im Hinblick auf die ,,Geistlichen
Ubungen* die Frage, welche Hilfen den Exerzitanten gegeben werden konnen,
Gott im inkarnierten Wort Gottes, also Gott im Alltiglichen wiederzufinden.

7. In den ,Exerzitien auf der StraBe“ werden fiir die Kommunikation in Anlehnung
an biblische Geschichten Schliisselworte eingefithrt, um den Austausch der
Erfahrungen zu erleichtern. In diesem Zusammenhang wire zu iiberlegen, wie
die Sprache der Kirche, die den reichen Schatz der Erfahrungen so vieler Zeugen
von Gottes Gegenwart in der Geschichte enthilt, fiir die Menschen von heute
verstindlicher gemacht werden kann (vgl. GS 44). Vielleicht braucht es eine neue

| Sprache fiir den Glauben. ,,Eine Sprache, die sich nach Erde anfiihlt, die nach
dem Schweill der Angst und der Arbeit riecht, eine Sprache mit dem Geschmack
allen Glucks und aller Bitterkeit der Welt, die heutig klingt und die Augen 6ffnet

- vgl. Agid VAN BROECKHOVEN, Freundschaft in Gott, Einsiedeln 1972, 66.
21 VAN BROECKHOVEN, Freundschaft in Gott, 67,
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fur Goties Welt —und was ihr entgegen steht.“** Die StraBenexerzitien helfen, zu
dieser neuen Sprache zu finden. '

8. Indem die TeilnehmerInnen der ,,Exerzitien auf der StraBe* Goit in den StraBen
einer Stadt suchen, setzen sie sich einer moglichen Gotteserfahrung in der
Offentlichkeit aus. Die StraBenexerzitien wollen den Ubenden Mut machen, mit
ihrem Leben Zeugnis vom inkarnierten Wort Gottes und der Anwesenheit des
Auferstandenen in den StraBen ihres Lebens und dieser Welt zu geben. Glaube ist
keine Privatangelegenheit, denn es geht um das Heil und die Befreiung aller
Menschen (vgl. GS 21). Auch die Emmausjiinger behielten ihre Begegnungs-
erfabrung mit dem Auferstandenen nicht fiir sich, sondern eilten zu ihren
Freunden nach J erusaleﬂl zuriick. Durch das Teilen der heilenden Begegnung und
den Glauben an die ,,eine” Erfahrung Gottes konsﬁtuiert sich die Gemeinschaft
der Glaubenden, die in der Kirche ihren Ausdruck findet. Aus dieser lebendigen
Erfahrung heraus stellt sich die Frage, inwieweit in der Kirche die Einheit von
aligemein menschlicher Erfahrung und christlichem Glauben erfahrbar wird und
wie das Wort Gottes im Alltag der Menschen Fleisch werden, also Gott im
Gewdhnlichen als gegenwirtig erfahren werden kann.

9. Die StraBBenexerzitien verhelfen den Teilnehmerlnnen zu einem gereiften
Glauben. Dieser Glaube will fruchtbar werden, indem er den Alltag der
Exerzitanten durchdringt und sie zu Liebe und Gerechtigkeit, vor allem
gegeniiber der in der Gesellschaft Benachteiligten, bewegt (vgl. GS .21).

10. Das Neﬁe an den ,.Exerzitien auf der StraBe* ist, dass die Ubungszeit nicht in
einem geschiitzten Rahmen eines Exerzitienhauses stattfindet, sondern die
Menschen auf der Strafle ins Zentrum ihrer Perspektive riickt, besonders an
Orten, wo es Armut, Leid und Ungerechtigkeit gibt. In dem christlichen
Verstindnis der Solidaritit Gottes gerade mit den Armen (vgh Mt 25, 35-40)
kénnen die StraBenexerzitien den AnstoB geben, durch ein konkretes
Engagement fiir die Menschen diese Solidaritét spiirbar werden zu lassen (vgl.
GS 3; LG 8). Die Begegnungserfahrungen bei den ,.Exerzitien auf der Stralie”
verlangen eine Antwort und eine Entscheidung fiir die praktische Nachfolge Jesu
(vgl. GS 7).%%

** HUNDERTMARK, Mit offenen Augen beten, 9.
226 Vel HUNDERTMARK, Mit offenen Augen beten, 37.
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Letztlich geht es doch darum, dass das Reich Gottes, das Reich der Liebe in unserem
alltiglichen Tun schon jetzt erfahrbar wird (vgl. LG 8), dass heiliger Boden dort spiirbar
wird, wo wir gerade steheh (vgl. Ex 3,5). Dort, wo wir bereit sind, unsere Trauer und
~Angst, unsere Freude und Hoffnung (vgl. GS 1) miteinander zu teilen, wird der Aufer-

standene mit seinem Frieden inmitten der StraBen unseres Lebens gegenwiirtig.



Literaturverzeichnis 72

Literaturverzeichnis

ALBRECHT, Christoph, ,Denn auch sie sind Teil deines Lebens®. Die sakramentale
Erfahrung Gottes auf der StraBe, in: Diakonia 36 (20053), 339-343.

BOEHME, Katja, Gott aussiien. Zur Theologie der weltoffenen Spiritualitit bei Madeleine
Delbrél, 2. Aufl., (Studien zur systematischen und spirituellen Theologie; 19), Wiirzburg
1999, (zit. Gott aussien).

DELP, Alfred, Zwischen Welt und Gott, Frankfurt 1957.

EBERT, Andreas, Die Spiritualitit des Enneagramms, Miinchen 2008, (zit. Spiritualitit
des Enneagramms).

(GLASSMAN, Bernard, Zeugnis ablegen. Buddhismus als engagiertes Leben, Berlin 2001,
(zit. Zeugnis ablegen).

GRESHAKE, Gisbert, Gott in allen Dingeh finden. Schopfung und Gotteserfahrung,
Freiburg 1986, (zit. Gott in allen Dingen finden).

HERWARTZ, Christian, Arm vor Gott — die Liebe zu Gott, in: Korrespondenz zar
ignatianischen Spiritualitit 72 (1998), 2-9, (zit. Arm vor Gott).

HERWARTZ, Christian, Auf nackten Sohlen. Exerzitien auf der StraBe, in: KIECHLE,
S./LAMBERT, W. (Hg.), Ignatianische Impulse, Bd. 18, Wiirzburg 2006, (zit. Auf nackten
Sohlen).

HERWARTZ, Christian, Betend die Wirklichkeit erkennen — Exerzitien auf der StraBe, in:
Korrespondenz zur ignatianischen Spiritualitit 86 (2005), 19-25, (zit. Betend die
Wirklichkeit erkennen).

HERWARTZ, Christian (Hg.), Gastfreundschaft. 25 Jahre Wohngemeinschaft Naunyn-
stral3e, Berlin 2004, (zit. Gastfreundschaft).

HERWARTZ, Christian, Mitten in der Stadt hérend werden, in: Meditation 34 (2008), 36-
40, (zit. Mitten in der Stadt).

HERWARTZ, Christian, Nach Orten der Gottesbegegnung suchen, in: Jesuiten. Jahrbuch
der Gesellschaft Jesu, Rom 2002, 108-112, (zit. Orte der Gottesbegegnung).

HERWARTZ, Christian, Neuland auf alten Wegen wahmehmen, in: ,,Nehmi Neuland unter
den Pflug!“ (Hos 10,12). Seelsorglicher Aufbruch in der Stadt. Ein Lesebuch nicht nur
fir City-Kirchenarbeit, Miinster 2008, (zit. Neuland auf alten Wegen).

HERWARTZ, Christian, Stralenexerzitien. Entdecken der Mysterien des Alltags, in: Wort
und Antwort 49 (2008), 83- 88, (zit. StraBenexerzmen)



Literaturverzeichnis : 73

HERWARTZ, Christian, ,,Wer in Christus eintaucht, taucht bei den Armen auf* — Warum
geschieht das nicht immer?, in: geist.voll 3 (2008), 9-13.

HUNDERTMARK, Peter, Mit offenen Augen beten, Miinchen. 2009,
KASPER, Walter, Glaube und Geschichte, Mainz 1970, (zit. Glaube und Geschichte).

KeHL, Medard, Laudatio auf Prof. Dr. Erhard Kunz SJ, in: Mitteilungen 20,
Akademisches Jahr 1998/99, Philosophisch-Theologische Hochschule Sankt Georgen
(Hg.), Frankfurt 1999, (zit. Laudatio).

KIECHLE, Stefan, Kreuzesnachfolge. Eine theologisch-anthropologische Studie zur
ignatianischen Spiritualitit, (Studien zur systematischen und spirituellen Theologie; 17),
Wiirzburg 1996, (zit. Kreuzesnachfolge).

KOOLEN, Albert/STRASNER, Veit, Leben im Schatten von Kirche und Gesellschaft.
Arbeiterpriester in Frankreich und Deutschland, in: Theologie der Gegenwart 47 (2004),
101-115, (zit. Leben im Schatten).

Kunz, Erhard, ,Bewegt von Gottes Liebe*. Theologische Aspekte der ignatianischen
Exerzitien und Merkmale jesuitischer Vorgehensweise, in: SIEVERNICH, M./SWITEK, G.
(Hg.), Ignatianisch - Eigenart und Methode der Gesellschaft Jesu, Freiburg 1990, 75-95.

Kunz, Erhard, Christentum ohne Gott?, Frankfurt 1971.

KunNz, Erhard, Der Gott der Offenbarung, in: KOLTERMANN, R. (Hg.), Universum —
Mensch - Gott. Der Mensch vor den Fragen der Zeit, Graz 1997, 363-373, (zit. Der Gott
der Offenbarung).

Kunz, Erhard, Die Liebe ist aus Gott ... (1 Joh 4,7). Zum Ort christlicher Gottes-
erkenntnis in den Fragmenten des Lebens, in: Geist und Leben 77 (2004), 8-14, (zit. Die
Liebe ist aus Gott).

KUNz, Erhard, Gott finden in allen Dingen, 2. Aufl., Frankfurt 2008.

KUNZ, Erhard, Offenbarung Gottes in der Geschichte, in: Diakonia 3 (1972), 75-87.

KuNz, Erhard, Uberlegungen zur Gotteserkenntnis, in: Geist und Leben 42 (1969), 86-
101.

KuUNz, Erhard, Wie kann Gott vom Glaubenden erfahren werden?, in: Geist und Leben
42 (1969), 421-431, (zit. Gott erfahren).

MERTES, Klaus, Theologische Uberlegungen nach den Exerzitien in Kreuzberg, in:
HerwARTZ, C. (Hg.), Gastfreundschaft, 25 Jahre Wohngemeinschaft Naunynstrae,
Berlin 2004, 391-396, (zit. Theologische Uberlegungen).

MoOUROUX, Jean, Erfahrung, rel1g1ose in: Sacramentum Mund1 Bd. 1, Freiburg 1967,
1123-1126.



Literaturverzeichnis 74

OLLIG, Hans-Ludwig, Glaubensreflexion unter den Bedingungen der Gegenwart. Eine
Relecture von E. Kunz' ,.Christentum ohne Gott?* in: OLLIG H.-L./WIERTZ O.]. (Hg.),
Reflektierter Glaube, Festschrift fiir Frhard Kunz SJ zum 65 Geburtstag, (Deutsche
Hochschulschriften; 1156), Egelsbach 1999, 13-27.

RAHNER, Karl/VORGRIMLER, Herbert, Kleines Konzilskompendium. Sémtliche Texte des
Zweiten Vatikanums, 5. Aufl., Freiburg 2006.

RAHNER, Karl, Schriften zur Theologie. Gott und Offenbarung, Bd. 13, Ziirich 1978.

RAHNER, Karl, Sendung und Gnade. Beitriige zur Pastoraltheologie, Innsbruck 1959, (zit.
Sendung und Gnade).

RATZINGER, Joseph, Theologische Prinzipienlehre. Bausteine zur Fundamentaltheologie,
Miinchen 1982, (zit. Theologische Prinzipienlehre).

RICHTER, L., Erfahrung, religitse, in: Die Religion in Geschichte und Gegenwart, Bd. 2,
3. Aufl.,, Tiibingen 1958, 550-552.

SCHOLL, Norbert, Gotteserfahrung, in: Lexikon fiir Theologie und Kiréhe, Bd. 4, Freiburg
1995, 907-908.

SPLETT, Jorg, Die Rede vom Heiligen, Freiburg 1971,

SPLETT, Jorg, Gotteserfahrung im Denken. Zur philosophischen Rechtfertigung des
Redens von Gott, 5. Aufl., Miinchen 2005, (zit. Gotteserfahrung im Denken).

STRABNER, Veit, Die Arbeiterpriester. Geschichte und Entwicklungstendenzen einer in
Vergessenheit geratenen Bewegung, (Frankfurter Arbeitspapiere zZur
gesellschaftsethischen und sozialwissenschaftlichen Forschung; 43), Frankfurt 2005, (zit.
Arbeiterpriester).

ToLkSDORF, Wilhelm, Analysis fidei. John Henry Newmans Beitrag zur Entdeckung des

Subjektes beim Glaubensakt im theologiegeschichtlichen Kontext, (Internationale
Cardinal-Newman-Studien; 18), Frankfurt 2000, (zit. Analysis fidei).

" VAN BROECKHOVEN, Agid, Freundschaft in Gott, Einsiedeln 1972.

VON BALTHASAR, Hans Urs, Gotteserfahrung biblisch und patristisch, in: Internationale
katholische Zeitschrift ,,Communio® 5 (1976), 497-509, (zit. Gotteserfahrung)

VON LOYOLA, Ignatius, Geistliche Ubungen. Ubers. von Peter Knauer aus dem
spanischen Urtext, Wiirzburg 1998.

WAGNER, Thomas, Mystik der Tat. Buddhisten und Christen als politisch Handelnde in
der Zivilgesellschaft, Berlin 2006, (zit. Mystik der Tat).



Abkiirzungen

75

Abkiirzungen

CAJ
C.G.T.
GuLl
GU
GS
1kZ
JOC
LG
LThK
RGG
SJ

Christliche Arbeiterjugend
Confédération Générale de Travail
Geist und Leben |
Geistliche Ubungen

Gaudium et Spes

Internationale katholische Zeitschrift
Jeunnesse Ouvriére Chrétienne
Lumen Gentium

Lexikon fiir Theologie und Kirche

Die Religion in Geschichte und Gégenwart _

Societas Jesu



