Ottmar Fuchs

»ranszendenz“-Entdeckung in der Pause

's waren schéne Stunden, als wir uns in mehrwdéchigen Absténden

bei Norbert Greinacher in Tlbingen abends trafen, um miteinan-
der (ber Aktuelles zu sprechen, aber auch, um bestimmte Texte aus
der Geistesgeschichte wahrzunehmen und dariiber zu diskutieren. Ich
freue mich sehr, dass ich an diesen Abenden Dietrich Rdssler persén-
lich kennen lernen durfte, ja, ich empfand es als eine besondere Ehre,
diesen Nestor der Praktischen Theologie, den ich selbstversténdlich in
der Literatur schon vorher sehr schéitzen gelernt hatte, nun kurz nach
meinem Wechsel nach Tiibingen in diesen ebenso lockeren wie inten-
siven Gespréachen erleben zu dlirfen.

Die gegenseitige persénliche Bereicherung und die inhaltliche Kreativitéat
dieser Abende bringen mich dazu, das Thema der ,Transzendenz” als
Erneuerungsféhigkeit und Uberholbarkeit der menschlichen Wirklichkeit
genau mit dieser Erfahrung der Unterbrechung der Alltagsgeschéfte zu
verbinden, auf die Einsicht zu, dass ohne solche Stunden des ,Miteinander
Luft-Holens” der Alltag selbst verkarsten wiirde.

enndie Dringlichkeit in ganz bestimmten Notwendigkeiten benétigt die

Verlangsamung der Zeit, um Ruhe zu gewinnen und das Notwendige
tatsachlich wahrnehmen zu kénnen: gegen die Hektik, die ununterbro-
chene Beschleunigung. Es geht im christlichen Leben nicht um einen un-
ertraglichen Druck, der die Luft zum Atmen nimmt. Sondern das Atmen,
das Langsamer-Werden und Zur-Ruhe-Kommen ist die Bedingung dafir,
um Uberhaupt Zeit dafiir zu haben, Kraft und Unterscheidungsfahigkeit zu
gewinnen. Dies ist eine alte christliche und kirchliche Einsicht, die immer
wieder formuliert wurde und wird: Zum Handeln gehort das Beten, zur
Aktion die Kontemplation, zur Selbstverausgabung die Mystik.

Ein Blick auf das Leben Jesu macht diesen Zusammenhang sehr deut-
lich. Wenn man sich fragt, woher Jesus die Kraft hatte, ein solches Leben
konsequent bis zum Ende durchzuhalten und auszuhalten, dann fuhrt
die Antwort auf diese Frage in seine Gottesbeziehung. So betet er mit
den Worten der Psalmen und prophetischer Texte, so kennt er die alten
Geschichten von Gottes helfendem und erlésendem Handeln an seinem
Volk. Jesus erfahrt die Gottesbeziehung offensichtlich untberbietbar in-
tensiv und tragend. Daflr findet er ein eigenes Wort, nédmlich die Anrede
LAbba“, das Kinderwort fur einen liebenden und guten Vater. Deshalb
nimmt er sich Zeit und zieht sich wochenlang zurtck in die Wiiste, des-
halb erzahlt er in Gleichnissen von der Liebe und Gerechtigkeit Gottes,
deshalb glaubt er an das kommende Reich Gottes, deshalb klagt er
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schlieBlich in héchster korperlicher, psychischer und spiritueller Not im
Garten von Gethsemane und am Kreuz. Gott ist fir ihn keine Chiffre fur
Mitmenschlichkeit, sondern ein eigenstandiges Gegenlber, mit einer
Macht, die auch (ber den Tod hinausreicht. Fir Jesus werden Gott und
sein Reich nicht nur konkrete Praxis in der mitmenschlichen Tat, sondern,
diese tragend und ermdéglichend, in der im Glauben als Realitat erfahr-
baren Weggenossenschaft Gottes in Verséhnung und Verheillung. Um
diese wahrzunehmen, dieser inne zu werden, braucht es Zeit.

Denn dass Christus einmal selbst die neue Schépfung mit sich bringen
wird, bringt nicht nur Dringlichkeit und Befristung in das diesseitige Leben,
sondern auch die Entlastung, selbst in einer Art ,Gotteskomplex® das
Reich Gottes herstellen zu wollen oder zu mussen. Christ und Christinnen
kénnen darauf verzichten, hier bereits den kommenden Christus zu mar-
kieren: Sie stehen immer noch bis zu ihrem Tod und bis zum Ende der
Welt in der Nachfolge des in Jesus gekommenen Messias. ,Wir werden
das Bose nicht aus eigener Kraft abschaffen kénnen. Das wére eine un-
menschliche Uberforderung, und alle Versuche dieser Art haben bése
geendet.” (W. Kasper)

Manches wird man tun kénnen und vieles wird man nicht verhindern kén-
nen. Wir sind durch unsere Kérperlichkeit und die dadurch aufgenétigten
Unterbrechungen und Gebrechen, durch die Begrenzung der Lebenszeit
und durch unsere spezifischen Méglichkeiten und Unmdglichkeiten ein-
geschrankt.

Diese Selbstbescheidung des Menschen ist auch Bedingung dafiir, dass
er nicht sich fur alles verantwortlich machen kann und muss, sondern
dass Gott verantwortlich gemacht werden kann fir das, was nicht in
unserer Macht steht, wofiir er anzuklagen ist und was er richten muss.
Beides, Einklage und Hoffnung auf die neue Schépfung, bedingen sich
gegenseitig. Vieles an der Verzdgerung, dass das Reich Gottes nicht
hergestellt werden kann, ist von den Menschen selbst verschuldet. Die
grundlegende Bedingung fiir diese Verzdgerung aber ist aufgezwungen:
Die Bdsen sind schuldig an ihren Taten, aber dass sie Uberhaupt bdse
werden konnten, das missen sie nicht verantworten.

Die Anerkennung dieser Begrenzung gehért zum Menschsein wesent-
lich dazu. Zwar kann vieles bewegt werden, wenn sich Menschen in
Gemeinden und Initiativen zusammentun, um gemeinsam eine bestimmte
Solidaritat zu verfolgen. Aber auch dann ist es notwendig, sich fiir etwas
Bestimmtes zu entscheiden, denn alles kénnen weder Einzelne noch
Gruppen und Gemeinschaften tun. Von dem Vielen, was eigentlich n6-
tig ware, kann immer nur Einiges ausgesucht werden, was tatsachlich in
Angriff genommen werden kann. Solche Entscheidungen sind schmerz-
haft, weil sie immer zugleich beinhalten, dass Anderes nicht getan wer-
den kann und dass Anderes hoffentlich andere tun.
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Und auch in diesem Tun selbst braucht es Pausen, braucht es
Unterbrechungen, um Uber das Getane oder noch zu Tuende nachzu-
denken, womdglich andere Richtungen einzuschlagen, mit bestimmten
Menschen zu reden, um die notwendigen MaRstabe zu bekommen.
Notwendige Verausgabungen und notwendige Begrenzungen in die-
sen Verausgabungen brauchen sich gegenseitig, damit die Energie
im Engagement nicht verloren geht. Die Hoffnung auf den kommen-
den Christus beinhaltet beides, die Spannung und die Entlastung, die
Zeitknappheit und die Zeit fiir das Innehalten und fir die Erholung, vor
allem fur das, was man die Spiritualitat des eigenen Lebens und Handelns
nennt, ndmlich zum Gebet und dazu, sich von Gottes Gekommensein
und von seiner Wiederkunft im Messias her in den Blick zu nehmen und
darauf zu vertrauen, von ihm Kraft zum Tun und zum Aushalten zu erhal-
ten.

Jesus ruft in dieses Innehalten hinein: ,Kommt alle zu mir, die ihr euch
plagt und schwere Lasten zu tragen habt. Ich werde euch Ruhe verschaf-
fen. Nehmt mein Joch auf euch und lernt von mir; denn ich bin gitig und
von Herzen demiitig; so werdet ihr Ruhe finden fiir eure Seele. Denn mein
Joch driickt nicht, und meine Last ist leicht* (Mt 11,28-30). Und hierher
gehort auch, wenn Jesus uns dazu ermutigt, unsere Sorgen nicht tiber-
machtig werden zu lassen, als wiirde alles von uns abhangen und als
missten wir das Geschick der Menschen in den Handen halten: ,Sorgt
euch nicht um euer Leben, denn es ist langst fiir euch gesorgt” (vgl. Mt
6,25ff.).

Spatestens mit Stan Nadolnys ,Die Entdeckung der Langsamkeit® (1987)ist
die Frage danach, wie Menschen Zeit erleben und ob nur Beschleunigung
zum Erfolg fithren kann, einer gréRBeren Anzahl von Menschen bewusst
geworden. Nadolny spricht darin von zweierlei Arten des Sehens: ,Einen
Blick fur die Einzelheiten, der das Neue entdeckt, und einen starren Blick,
der nur dem gefaBten Plan folgt und beschleunigt fir den Moment.” Und
ein ,Bosewicht* wird dadurch gekennzeichnet, dass er ,seine richtige
Geschwindigkeit nicht (kennt). Er ist bei den falschen Gelegenheiten zu
langsam und bei den anderen zu schnell, wo es auch verkehrtist.” Gerade
fiir Menschen, die aus einer endzeitlichen Perspektive, die ihnen wertma-
Rig sehr am Herzen liegt, auf Wirklichkeit und Menschen zugehen, gilt die
Ermahnung, dass sie {iber dem Sendungsbewusstsein nicht das Sehen
verlieren: ,Ich habe zur Zeit standig mit sendungsbewuften Erziehern zu
tun, Anglikanern, Methodisten, Katholiken, Presbyterianern. Gemeinsam
ist allen: Sehen spielt keine Rolle, der gottgeféllige Charakter ist alles.”
Respekt vor den Menschen ist wichtiger als sie zur Eile zu treiben. In
diesem Sinn geht es darum, die Notwendigkeit der Langsamkeit zu ent-
decken, mit ihr ,wie durch eine Wand ins Freie zu treten...: Kampf gegen
unnétige Beschleunigung, sanfte allmahliche Entdeckung der Welt und
der Menschen®; den Blick dafiir zu 6ffnen, Einrichtungen zu schaffen, ,die
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nicht der Ausnutzung, sondern dem Schutz der individuellen Zeit dienten,
Reservate fur Sorgfalt, Zartlichkeit, Nachdenken.” Wo dies geschieht,
kann Unterdriickung nicht mehr geschehen.

So ist die Zeit zwar etwas, was uns als Lebensraum vorgegeben ist. In
diesem Raum gibt es aber ganz unterschiedliche Verbindungen zwischen
Zeit und Leben. Einstein hatte die herkémmliche Sicht auf der Basis der
mechanisch-mathematischen Zeit von Newton, namlich dass die Zeit
gleichmaRig und ohne Beziehung zu ihren Vorgéngen vergehe, griind-
lich korrigiert: Raum und Zeit sind nicht zueinander unabhéngige Grélen,
sondern die Zeit ist immer ,bezugssystemabhangig”, bezogen auf Raum
und Gravitation der Kérper. Ein Beispiel: ,Ein Raumschiff bewegt sich mit
80 Prozent der Lichtgeschwindigkeit (was nach dem heutigen technischen
Stand nicht mdéglich ist) und ist (auf der Erde gemessen) 20 Jahre unter-
wegs. Dann sind im Raumschiff nur 12 Jahre vergangen, so dass der zu-
rickkehrende Raumfahrer um 8 Jahre jlinger ist als sein Zwillingsbruder,
der auf der Erde geblieben ist.” (W. Hauger)

Dieser Zusammenhang zwischen Zeit und Kérper spiegelt sich auch in der
Beziehung zwischen Zeit und menschlichem Leben und Erleben. Es gibt
keine leere Zeit, sondern es gibt sie nurim Zusammenhang mit bestimmten
Ereignissen und Erlebnissen, in denen die Zeit zum Beispiel schnell oder
bis zur Langeweile hin langsam vergeht. Man kann eigentlich nicht die
Zeit erleben, sondern nur die Art und Weise des Erlebens der Zeit. So gibt
es auch hier einen ,Relativitats“-Zusammenhang: Wird ein Ereignis inten-
siv erlebt, ist die Zeiterfahrung kurz, stellen sich Langeweile und Warten-
mussen ein, erscheint die Zeit gedehnt. Auch Kulturen und Religionen ha-
ben ihre eigenen Zeiterfahrungen. Zum Beispiel: ,Auch flr die Glaubigen
im Islam hat die Zeit eine Tendenz. Da Gott der ,Lebendigmacher' der
Toten ist, wachst die Lebendigkeit fir die Muslime im Ablauf der Zeit. Die
immerwahrende Lebendigkeit, das schénste Leben, steht den Glaubigen
nach dem Tod — im Paradies — bevor.” (A. Nitschke)

Das Beschleunigungsmodell in der Erfahrung von Zeit, verbunden mit
dauernder Zeitknappheit, die in unserer Kultur ,zum unverzichtbaren
Statusmerkmal jener geworden (ist), die als die ,Oberen’ angesehen wer-
den” (K. H. A. Geil¥ler), hat seine tieferen Wurzeln nicht zuletzt ebenfalls
in religiésen Einstellungen, vor allem bei den reformatorischen Predigern
Zwingli und Calvin gegen den MiRiggang und gegen die Verschwendung
von Zeit.

Die modernen Beschleunigungsschiibe sind so gefréRig, dass sie das
ganze Leben erfassen, auch die Pausen und Freizeit. ,Wir suchen gefilllte
statt erflllte Zeit. Selbst die viel beklagte Langeweile ist nichts anderes,
als die andere Seite der Hektik, die Leere namlich, gerade einmal nicht so
rasch immer mehr in immer weniger Zeit produzieren und konsumieren zu
kénnen, wie man es eben so gewohnt ist. Die freie Zeit ist damit nur eine
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Scheinfreiheit. (...) Beschleunigung ist namlich immer auch mit weniger
Freiheit, weniger Realitatseinsicht gekoppelt. Hohe Geschwindigkeiten
gehen mit Wahrnehmungseinschrankungen einher.” (K. H. A. Geiller)

Einer solchen Beschleunigung des Lebens gegeniber ist auch von der
christlichen Botschaft her entgegenzusteuern: Einmal von dem in die
Vergangenheit gehenden Glauben her, dass Gott mit der Schépfung auch
diese Zeit geschaffen hat und dass wir mit ihr umgehen dirfen wie mit der
ganzen Schopfung, namlich sie gestaltend. Und Gestaltung heif3t hier,
dass weder die Schopfung und darin auch nicht die Zeit der menschlichen
Herrschsucht unterworfen werden, dass sich aber auch die Menschen
nicht der Zeit unterwerfen miissen, vor allem nicht dem Zeiterleben, wie
es sich gegenwartig in vielen Lebens- und Arbeitszusammenhéngen dar-
stellt.

Gestaltung beinhaltet eine auf den Raum der Gestaltung bezogene
Freiheit, in der dieser Raum zugleich respektiert und geschitzt wird.
Wer wieder den Blick fur das Kleine und fiir das hoffnungsvolle Warten-
Koénnen entdecken will, braucht ,Eigenzeiten®, Zeiten also, die vom eige-
nen Erleben her, seien es Enttduschungen und Trauererfahrungen, seien
es freudige und Hoffnung schenkende Erfahrungen, gepréagt sein dirfen.
,Zeit muss man in den Blick, nicht in den Griff bekommen.” Wenn die
Melodien hinter mechanischen Takten verschwinden, ist kein Raum mehr
fur den Rhythmus, der den Klang des Lebens tragt. So geht es nicht um
die beste Nutzung der Zeit, ,die uns die gegen alle Inhalte gleichgtltige
Uhr anzeigt, sondern um die Entwicklung von Fahigkeiten, Eigenzeiten
wahrzunehmen.” Was flir das menschliche Leben insgesamt gilt, gilt auch
fur die endzeitliche Erwartung: ,Nur wer warten kann, der/die kann auch
etwas erwarten.” (K. H. A. Geiller)

So darf man drei Gestaltungsformen mit der Zeit annehmen, die zueinan-
der gleich wichtig sind und je nach Lebens- und Handlungszusammenhang
zu entscheiden waren: Da gibt es die Dringlichkeit und Zeitnot im
Notwendigen, da gibt es die Entschleunigung und den Zeitwohlstand,
oder auch den ,Pausenwohistand, um das Notwendige zu entdecken
und die Ressourcen dafiir zu heben. Und es gibt die Unterbrechung als
eine notwendige Weise, zwischen den beiden Gestaltungsformen der Zeit
zu wechseln: Wenn die Dringlichkeit unterbrochen wird, um zur Ruhe zu
kommen, wenn die Entschleunigung unterbrochen wird, um jetzt zu han-
deln. So dass sich weder die Beschleunigung noch die Verzégerung auf
einen Dauerzustand begeben und damit ihre Fahigkeit, sich gegenseitig
zu ermdglichen und zu steigern, verlieren.

Denn beide kénnten fur sich einen ,Fluss® bilden, der an der Oberflache
alles mitreilt und nicht mehr, um ein Bild von Walter Benjamin zu bemd-
hen, zur Flussrichtung widerstandige Strudel zul&sst, in denen erst die
Tiefe menschlichen Lebens und Handelns erreicht wird: im Erschrecken
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vor dem Bdsen und vor dem Leid, das unmittelbares Handeln bendétigt;
und im Innehalten des Mitgefiihls oder auch des Staunens, woraus sich
wiederum das Engagement speist. Wie der Strudel im Fluss, steht der
Ursprung in der Geschichte ,quer, senkrecht zur FlieRrichtung. Was in
den Strudel des Ursprungs hineingerat, wird festgehalten und so aus dem
Fluss herausgezogen. Wie der Strudel unter der Wasseroberflache verbor-
gen liegt, zeigt das tatsachliche Leben im ,Fluss® nicht das Urspriingliche.
Nur wo der Ursprung erkannt wird, kann das ,Echte” gerettet werden.
Wenn nicht andere Zeiten einfach als unecht abgestuft werden, bringt die
Suche nach der ,Echt-Zeit" doch Wichtiges zum Ausdruck: namlich eine
Zeit, wo die Echtheit des eigenen Lebens und der eigenen Verantwortung
gesucht und gefunden, wo die Echtheit flr die anderen Zeiten entschie-
den wird. Es sind Zeiten der Erholung, wo man sich Lebenswichtiges
in das Leben holt, wo Verlorenes wieder gefunden wird und versiegte
Quellen wieder aufsprudeln.

Die Unterbrechung, die Tod und Ende der Welt endgliltig bringen, und
zwar in ein hoffnungsvolles Gericht und in die Tiefe ewigen Lebens hi-
nein, ist gewissermalfien in das Leben selbst hinein vorwegzunehmen, als
Perspektive fur seine Beurteilung und als Hoffnungskraft, diese Perspektive
zu leben. Denn Christinnen und Christen ,brauchen sich nicht von einer
gleichgiltigen Welt uberleben zu lassen® (H. Blumenberg). So bendétigt
es Zeiten, bereits in diesem Leben seine Nichtgleichgiiltigkeit zu beden-
ken und der innehaltenden Prophetie oder Vision eine Chance zu geben.
,ES gibt Formen der Hinwendung zum anderen Menschen, zur Welt und
zu sich selbst, die ihrem innersten Wesen nach zur Beschleunigung un-
tauglich sind. Das Denken gehért dazu, das Empfinden, die Besinnung,
die Betrachtung, die Befreundung und Befremdung, die Erfahrung,
das Vertrauen, das Mitgefihl, auch der Hass und die Trauer.“ (M.
Gronemeyer)

In diesen Zeiten der Mulle geht es also nicht nur um genauere
Wahrnehmung von Wirklichkeit, sondern auch um das, was Robert Musil
(,Der Mann ohne Eigenschaften”, Kap. 4) als den ,Mé&glichkeitssinn® be-
zeichnet hat: ,Wenn es aber Wirklichkeitssinn gibt, und niemand wird be-
zweifeln, daf} er seine Daseinsberechtigung hat, dann muf} es auch et-
was geben, das man Mdglichkeitssinn nennen kann. Wer ihn besitzt, sagt
beispielsweise nicht: Hier ist dies oder das geschehen, wird geschehen,
muf geschehen; sondern er erfindet: Hier kénnte, sollte oder mifte ge-
schehen; und wenn man ihm von irgendetwas erklart, dall es so sei, wie
es sei, dann denkt er: Nun, es kénnte wahrscheinlich auch anders sein.
So liele sich der Méglichkeitssinn geradezu als die Fahigkeit definieren,
alles, was ebensogut sein kdnnte, zu denken und das, was ist, nicht wich-
tiger zu nehmen als das, was nicht ist. ... Solche Méglichkeitsmenschen
leben, wie man sagt, in einem feineren Gespinst, in einem Gespinst von
Dunst, Einbildung, Traumerei und Konjunktiv; Kindern, die diesen Hang
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haben, treibt man ihn nachdriicklich aus und nennt solche Menschen
vor ihnen Phantasten, Traumer, Schwachlinge und Besserwisser oder
Krittler. ... Das Mogliche umfalt jedoch nicht nur die Trdume nerven-
schwacher Personen, sondern auch die noch nicht erwachten Absichten
Gottes. Ein mdogliches Erlebnis oder eine mégliche Wahrheit sind nicht
gleich wirklichem Erlebnis und wirklicher Wahrheit weniger dem Werte
des Wirklichseins, sondern sie haben, wenigstens nach Ansicht ihrer
Anhanger, etwas sehr Géttliches in sich, ein Feuer, einen Fluch, einen
Bauwillen und bewuften Utopismus, der die Wirklichkeit nicht scheut,
wohl aber als Aufgabe und Erfindung behandelt.”

Die Fahigkeit zur Pause und zur Unterbrechung zeigt sich im Alltag vor
allem darin, sich von Menschen unterbrechen zu lassen. Dies gilt auch
fur die kirchliche Seelsorge und Pastoral: Dass Menschen hier einen Ort
finden, wo sie unbestellt zu Besuch kommen kénnen. Wo sie Rat suchen
und querdenkende, Uberraschend phantasievolle Gespréchspartner an-
treffen, wo liebenswiirdige Ironie und geistreicher Witz zu Hause sind, wo
man ruhigen Herzens werden kann und Gite spurt, wo keine gestanzten
langweiligen Spriiche kommen, sondern eigene tiefe Gedanken; wo mehr
zugehort wird als gesprochen, mehr Mitgefiihl gezeigt wird als Pathos, wo
mehr Position bezogen wird als ausgeglichene Sowohl-als-auch-Spriiche
formuliert werden, wo mehr Fragen gestellt als Antworten gegeben werden,
wo viel Neugierde herrscht im Hinhéren auf Geschichten der Einzelnen,
wo man Belesenheit und geistig-geistliche Offenheit antrifft und keine
Ilgnoranz und Besserwisserei, wo die Menschen und die Hauptamtlichen
der Kirche zu sagen wagen, dass sie mit etwas Gberfordert sind und nach
einiger Zeit einfach keine Kraft mehr zum Zuh6ren und Reden haben
und so ihre eigenen Grenzen zeigen, wo man die Gesprachspartner nicht
dauerhaft an sich zu binden versucht, sondern loslasst, gegen andere,
vielleicht bessere Gesprachspartnerinnen.

Kurzum: Die Kirche als ein Ort, wo die Menschen nicht die Verwaltung
Gottes, sondern die Offnung fiir Gott splren, fir seine Zukunft, die er
bereit halt und die die Gegenwart beeindruckt. Dies alles bedeutet eben
nicht, dass wir noch mehr zu tun haben als bisher, sondern lieber weniger
und dies mit Phantasie und Herz. Nicht die Hektik ist die Losung, son-
dern ein Leben, wo sich die Zeitrafferzeiten unterbrechen lassen in die
Zeitverzdgerung hinein und umgekehrt, und wo sich beides gegenseitig
inhaltlich vertieft und immer mehr von der Gnade Gottes tragen lasst.
So dass mdglichst wenig Menschen das schreiben missen, was Hans
Scholl am 17. August 1942 an der Ostfront in seinem Russland-Tagebuch
im Abschnitt ,Uber Schwermut® beklagt hat: ,Es zieht mich manchmal
schmerzlich hin zu einem Priester, aber ich bin miltrauisch gegen die
meisten Theologen, sie kénnten mich enttduschen, weil ich jedes Wort,
das aus ihrem Munde kommt, schon vorher gewuft hatte.”
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Um am Ende wieder auf unsere Abende, die ich eingangs erwédhnt habe,
zurtickzukommen: Dietrich Réssler habe ich immer als einen Theologen
erlebt, bei dem man solche Enftauschungen niemals befiirchten muss-
te. Vielmehr habe ich in eindrucksvoller Erinnerung: eine faszinierende
Verbindung von Humor und analytischer Kraft, von geistlicher Tiefe und
intellektueller Freiheit. Ich freue mich, auf diesen Weg Dietrich Réssler
daftir danken zu kénnen, dass ich ihn nicht nur in seinen Publikationen,
sondern auch in diesen Begegnungen erfahren durfte, und wiinsche ihm
noch viele gute Jahre in Gesundheit und Schaffenskraft.
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