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Dies ist eine maschinelle Ubersetzung des englischen Originals, EN v0.28, erstellt am 2026-09-28. Sie
ist vorldufig, bis eine Person mit Deutsch als Muttersprache sie durchgesehen hat. Wo die Fassungen

voneinander abweichen, ist der englische Text ma8geblich.

Grundlagendokument der Carpathian OER Commons: der Programmantrag, verdffentlicht als
Arbeitsentwurf und offen fiir Mitgestaltung. Er spricht aus Uberzeugung, wie ein Antrag es tut. Der
Leitfaden gibt das, was er vertritt, nicht als Ergebnis aus; das Grundlagenpapier, Abschnitte 3 und 8,
sagt, wo jede Uberzeugung gegeniiber der Evidenz steht. Kein Kind wird genannt, datiert, gezdhlt oder
verortet; jede Programmbeschreibung ist im feststehenden Format gehalten und undatiert. Punkte

huzulischer Praxis sind mit [fiir die Altesten] gekennzeichnet.

v0.28, 2026-09-27: fiir die Verdffentlichung vorbereitet — Teilnehmende nur als aus dem ganzen Land
kommend beschrieben; die Erdpuls-Methode als entworfen und dokumentiert ausgewiesen; Totholz als
Lebensraum belassen; Quellen genannt fiir das Motto, das Sprichwort des ubuntu und die von Goethe

iibernommene Disziplin; huzulische Punkte fiir die Altesten gekennzeichnet.

,» Wir sind aufgerufen, Architektinnen und Architekten der Zukunft zu sein, nicht ihre Opfer.“ —

Buckminster Fuller zugeschrieben (eigene Ubersetzung)

These
Die These der Waldschule ist dreifach.

Der erste Teil ist nah, und er ist keine Metapher. In diesem Land wird ein Krieg gefiihrt, und Kinder
tragen ihn. Die Waldschule fiihrt vom Krieg betroffene Kinder und Jugendliche in einen buchstablichen
Karpatenwald, damit das Lernen — von ihnen entdeckt, ihnen nie vorgesetzt — sie aus dem
iibertragenen herausfiihrt: aus dem Wald von Krieg, Verlust und Orientierungslosigkeit. Indem sie das
Land pflegen, werden sie von ihm gepflegt; Fiirsorge kreist durch Kinder, Mentorinnen und Mentoren,
Alteste, Gemeinschaft und Wald, bis niemand im Kreis nur gibt oder nur empfingt. Das ist der erste

Grund der Schule, und er wére Grund genug.

Der zweite Teil ist tief, und er ist der Grund, warum es die Schule selbst im Frieden brauchte. Der Krieg
hat die Wunde, auf die die Schule antwortet, nicht geschaffen; er hat die Decke von ihr gerissen. Unter
dem sichtbaren Krieg liegt eine Trennung, die weltweit ist und an jedem Ort ein anderes Gesicht tragt:
der Mensch abgeschnitten vom Land, der Mensch vom Menschen, die Generation von der Generation,
die Werte vom Handeln. Offener Krieg ist ihr gewaltsamstes Gesicht — nicht ihr einziges. Der tiefere
Grund der Schule ist spirituell im schlichtesten Sinn des Wortes: Sie besteht, um Wiederverbindung zu
iiben — des Kindes mit dem Boden, des Menschen mit dem Menschen, der Gegenwart mit ihrer
Vergangenheit und ihrer Zukunft —, und dieses Bediirfnis endet an keiner Grenze und mit keinem
Waffenstillstand.



Der dritte Teil weist nach vorn, und er ist der notwendige, denn eine Schule, die nur gegen eine Wunde
bestiinde, endete, wenn die Wunde sich schliefSt, und die ersten beiden Teile allein wiirden nur trauern.
Die Waldschule besteht fiir das, was sie wachsen ldsst: eine Generation, die in ihren Handen weil}, wie
man zu einem Ort gehort, wie man regeneriert, was zerbrochen ist, wie man von den Altesten empfingt
und an die weitergibt, die danach kommen — und ein frei lizenziertes Modell, das andere Orte
aufnehmen und mit ihrem eigenen Leben fiillen kénnen. Die Wunde erklért den Anfang der Schule; die
Gabe erklart ihre Zukunft. In vielen Wegen des Geistes ist das Gefiige dreifach — was war, was ist, was

kommt —, und das Dritte ist es, das Trauer in Arbeit verwandelt und Arbeit in Hoffnung.

Die Schule ordnet ihr eigenes Leben nach derselben Uberzeugung. IThre Uberzeugungen werden offen
gelebt und niemandem aufgedréngt: Jedes Muster wird in den eigenen Worten des Kindes benannt, und
der Glaube jeder Familie geht ungefragt mit ihr. Eine feststehende Regel gilt fiir alle — Kind, Mentorin
oder Mentor, Alteste, Gast —, und niemand steht iiber einem anderen. Kein Platz am Tisch wird
verdient; jedes Bediirfnis wird gemeinsam getragen, und die einzige Wahrung, die umlauft, ist Fiirsorge.
Die Schule iibt dies im Malstab eines Tisches und eines Arbeitstages. Mehr wird dafiir nicht

beansprucht.

Die drei Teile sind eine Bewegung — benannt im klaren Denken, verwandelt durch das fiihlende Herz,
wachsen gelassen von tédtigen Handen. Die Hand, die einen Wald heilt, und die Hand, die ein Kind heilt,
sind dieselbe Hand. Was bleibt, wenn ein Durchgang endet — B&ume im Boden, ein wachsendes
Verzeichnis der eigenen Muster des Ortes, Bindungen zwischen Generationen —, ist Frieden, gebaut als
Infrastruktur, nicht gefiihrt als Prozess. Ein altes ukrainisches Sprichwort hélt das Ganze: Hayka 8 sic He

gede, a 3 nicy sugooumb — Lernen fiihrt nicht in den Wald hinein, es fiihrt aus ihm heraus.

Leitbild

Die Waldschule besteht, damit Kinder und Land heilen und wachsen konnen — gemeinsam, jedes durch

das andere.

Wir heilen niemanden, und wir lehren nicht im alten Sinn. Wir bereiten den Boden, halten den Rhythmus
und begleiten. Das Heilen tun der Wald, der Kreis und das Kind, im eigenen Tempo des Kindes; das
Lernen tut, wer lernt. Unsere Arbeit ist gartnerische Arbeit: die Bedingungen pflegen, unter denen

Wachstum tut, was nur Wachstum tun kann.

Wir bringen Kinder und Jugendliche aus dem ganzen Land in eine lebendige Beziehung mit einem
Karpatenwald, seiner Gemeinschaft und seinen Altesten, damit sie, indem sie pflegen, was verwundet
ist, selbst gepflegt werden. Durch Entdecken statt Belehrung, Rhythmus statt Druck und echte Arbeit mit
echten Folgen pflegen wir die Bedingungen, unter denen jedes Kind die Fahigkeiten wachsen lésst, die

kein Krieg nehmen kann: Aufmerksamkeit, Zugehorigkeit, Kénnen, Fiirsorge und Hoffnung.



Wir regenerieren einen Wald und séen und pflanzen heimische Bdume in Boden, den jede Kohorte
raumt, kompostiert und nahrt. Wir fithren ein Verzeichnis der eigenen Muster des Ortes, geschrieben von
Kindern und Altesten gemeinsam, und geben es weiter. Wir arbeiten, wie die Berge immer gearbeitet
haben — gemeinsam, iiber Generationen hinweg, ohne dass ein Platz am Tisch verdient werden muss,

und mit jedem Bediirfnis gemeinsam getragen.

Und wir bauen all dies offen: ein Ethos, das jede Familie lesen kann, bevor sie es wihlt, eine Methode,
die jede Gemeinschaft frei aufnehmen kann, und einen Prototyp, gemeinsam mit diesem Ort gestaltet,
damit andere Orte, in anderen Kontexten und Kulturen, ihre eigene Form des Heilens innerhalb

derselben Gestalt wachsen lassen kénnen.

Zusammenfassung

Die Waldschule ist ein Programm mit Unterbringung fiir Kinder und Jugendliche an einem huzulischen
Hochlandstandort in den ukrainischen Karpaten; es verbindet psychosoziale Rehabilitation, 6kologische
Bildung, wertebasierte Reflexion und jugendgeleitete soziale Innovation. Die Teilnehmenden kommen
aus dem ganzen Land; jeder Durchgang lauft mit qualifizierter psychologischer und medizinischer
Prasenz, einem festgelegten Betreuungsschliissel und voller Verpflegung. Das Programm wendet den
Ansatz von Soil and Peace an, einer Praxis der Regeneration von Gemeinschaften: Frieden, gewachsen
als Infrastruktur — Fahigkeiten, Beziehungen und lebendige Systeme, die bleiben —, statt als Prozess
verhandelt. Es antwortet auf die dokumentierte Werte-Handlungs-Liicke der Umweltbildung, indem es

beides nie trennt: Das Handeln ist unmittelbar, greifbar und anerkannt, und das Lernen ist das Handeln.

Die Lernmethode ist eine Mustersprache des Ortes, entnommen der gleichnamigen Erdpuls-OER-
Sammlung. Die Kinder arbeiten als Entdeckende: Die Aufmerksamkeit bewegt sich in konzentrischen
Ringen nach aullen — Korper, Hof, Garten und Waldrand, Dorf, Tal — auf einem vierstufigen Pfad aus
Awareness, Acknowledgment, Attitude und Action (Gewahrwerden, Anerkennen, Haltung, Handeln),
und jede Entdeckung wird auf fiir den Kinderschutz angepassten Musterkarten festgehalten, die jede
Kohorte von der vorigen erbt und erweitert. Unter der Methode lduft die dreischldgige Bewegung aller
Regeneration — Raumen, Kompostieren, Aufbauen —, die der Wald buchstédblich lehrt und die dem
Kind nie abverlangt wird. Der Korper ist das erste Instrument und einfaches Messen das zweite,
zugelassen durch einen strengen Filter; das Modell ist in jener Sammlung entworfen und dokumentiert,

und die Waldschule trégt es in eine zweite Landschaft und Sprachgemeinschaft.

2026 umfasst das Programm sieben Komponenten: einen téglichen Morgenkreis der Dankbarkeit und
Hoffnung; den Regenerationsstrang Wald des Friedens, in dem Kinder den Boden bearbeiten, rdumen
und kompostieren und heimische Baume sden, ziehen und pflanzen; die Werkstatt fiir soziale Innovation
von Jugendlichen ,,Hack for Hope®, in der Teams Antworten auf Bediirfnisse entwerfen, die sie selbst
beobachtet haben; die Toloka der Altesten, ein oder mehrere generationeniibergreifende Treffen des

gemeinsamen Gestaltens, bei denen Alteste der Gemeinschaft und der Region neben den Kindern



arbeiten und das Lernen in alle Richtungen lauft; die Lied- und Tanzformen der Hochlandtradition [fiir
die Altesten], frei betreten und klinisch gehalten, durch die Trauer in Gemeinschaft den Kérper verlasst;
den abschliefenden Abend des Lichts; und die Anerkennung Samen der Hoffnung, die jedes Kind

gesehen nach Hause schickt, mit einem lebendigen Samen der Arbeit.

Die Padagogik griindet, nur auf der Ebene der Methode, in der Praxis der Waldorfpddagogik und in
Goethes Naturbetrachtung — Rhythmus, Kopf, Herz und Hand, Beobachtung vor Erkldarung —, gehalten
innerhalb zweier fester Grenzen: Es wird keine Doktrin gelehrt, und aller kulturelle Inhalt ist huzulisch
und ukrainisch. Kinderschutz ist durchgehend eine nicht verhandelbare Bedingung: Kein Kind wird in
verdffentlichtem Material genannt, abgebildet, datiert, gez&hlt oder verortet, und alle besuchenden
Erwachsenen arbeiten unter der Kinderschutzaufsicht des Programms. Die Starkung junger Menschen
und ihr Kompetenzaufbau durchziehen das Ganze als Weg: vom Teilnehmen tiber das Peer-Mentoring
zur Ko-Moderation, iiber wiederkehrende Saisons hinweg, wobei die Rollen in der Werkstatt und die
Schritte in Leitungsverantwortung als Leistungen benannt sind. Unter jeder Methode liegt die Fahigkeit,
der sie alle dienen — der Sinn fiir den Ort, die geiibte Féhigkeit, zu wirklichem Boden zu gehéren,
gehalten in der alten Schwellengestalt von Trennung, begleitetem Ubergang und Riickkehr, ohne
Harteprobe, mit offenem Ethos und ohne jemandem eine Doktrin aufzudrédngen. Ergebnisse werden auf
der Ebene der feststehenden Praxis gelesen — die Erholung des Waldes, das dichter werdende
Musterverzeichnis, die wiederkehrenden Altesten und die Riickkehr der Kinder selbst iiber die Saisons

—, nie iiber ein einzelnes Kind.

1. Was das Programm ist

Die Waldschule ist ein Programm mit Unterbringung fiir Kinder und Jugendliche, durchgefiihrt an einem
huzulischen Hochlandstandort in den ukrainischen Karpaten. Es verbindet psychosoziale Rehabilitation,

okologische Bildung, wertebasierte Reflexion und jugendgeleitete soziale Innovation.

Die Teilnehmenden kommen aus dem ganzen Land. Das Programm lauft mit qualifizierter
psychologischer und medizinischer Prasenz, einem festgelegten Betreuungsschliissel, voller Verpflegung

und einem feststehenden Format fiir die Durchgénge.

Das Programm wendet den Ansatz von Soil and Peace an, einer Praxis der Regeneration von
Gemeinschaften: die Uberzeugung, dass die Hand, die den Boden heilt, und die Hand, die heilt, was
zwischen Menschen liegt, dieselbe Hand ist, und dass Frieden kein Prozess ist, der verhandelt, sondern
eine Infrastruktur, die wachsen gelassen wird — Fahigkeiten, Beziehungen und lebendige Systeme, die
halten, wenn die Ereignisse es nicht tun. Ein Friedensprozess endet, wenn das Unterzeichnen endet.
Friedensinfrastruktur — ein Wald, den Kinder gemeinsam gepflanzt haben, ein Kreis der Fiirsorge, in
dem zu stehen sie gelernt haben, eine Mustersprache, die sie sich zu eigen gemacht haben — bleibt, und

sie tragt. Die Waldschule ist als Friedensinfrastruktur gebaut.



Die Genesung des Kindes ordnet die Arbeit in fiinf Bewegungen: zuerst Sicherheit — Vertrauen, Erdung
und personliche Grenzen werden wiederhergestellt, bevor irgendetwas anderes beginnt; die Sinne wieder
geoffnet, von der Taubheit des Krieges zuriick zu Erde, Duft, Stille und Freude; Sinn und Identitdt neu
bestimmt — die Selbstwahrnehmung des Kindes bewegt sich vom ,,Opfer des Krieges* hin zu
jemandem, der Leben auf dem heimatlichen Land schafft, verteidigt und hiitet, sodass die ukrainische
Jugend nicht als verlorene Generation des Krieges heranwéchst, sondern als Generation der
Regeneration; der Glaube an Licht und Giite wiederhergestellt durch Zugehorigkeit zu etwas Grolerem
und Lebendigem; und der blithende Wald selbst als lebendiger Beweis — er sagt jedem Kind eine
Wahrheit, die keine Worte tragen konnten: dass es die Kraft hat, zu ndhren, zu heilen und der Welt Leben

zuriickzugeben.

Der Wald ist nicht die Kulisse des Programms und nicht sein Gegenstand. Er ist selbst Beteiligter und
Fiirsorgender aus eigenem Recht. Die westliche Denkgewohnheit trennt den Menschen von einer
sogenannten Wildnis; die Volker, die am langsten mit ihrem Land gelebt haben — hier die Huzulen
dieses Hochlands —, haben diesen Schnitt nicht gemacht [fiir die Altesten]. In diesem Tal gibt es keine
Wildnis. Es gibt Land in Beziehung: Weide, Wald, Garten, Hof, jedes gepflegt und jedes seinerseits
pflegend. Das Programm steht in diesem dlteren Verstéandnis. Die Kinder lernen nicht nur im Wald und
arbeiten nicht nur am Wald — der Wald arbeitet an ihnen. Seine Stille, seine GroRe, seine
Gleichgiiltigkeit gegentiber dem Krieg, sein stetes griines Beharren auf dem Weitergehen: Das ist die

Seite des Waldes an der Fiirsorge.

2. Was Innovation hier bedeutet
Ein altes ukrainisches Sprichwort verankert den ganzen Ansatz:

Hayka 8 sic He gede, a 3 aicy sugodumn. Lernen fiihrt nicht in den Wald hinein — es fiihrt aus ihm

heraus.

Der Wald des Sprichworts ist der dunkle: verloren sein, nicht wissen, Angst. Das Programm nimmt das
Sprichwort beim Wort, durch einen scheinbaren Widerspruch — es fiihrt Kinder in den buchstéblichen
Wald, damit das Lernen sie aus dem iibertragenen herausfiihren kann. Zwischen den Baumen, in Arbeit,
die Rhythmus, Bedeutung und sichtbares Ergebnis hat, beginnt der Wald des Krieges —
Orientierungslosigkeit, Verlust, Vereinzelung — seinen Griff zu lockern. Das Kind, das den Wald
kennenlernt, ist nicht mehr in ihm verloren; das Kind, das den Wald pflegt, ist nicht mehr nur das, was

der Krieg aus ihm gemacht hat. Der Weg in die Bdaume ist der Weg aus dem Dunkel.

Innerhalb dieses Rahmens ist Innovation keine Technologie und keine Neuheit. Sie ist eine Verdnderung

in der Richtung der Handlungsmacht.



Die Verdnderung antwortet auf ein dokumentiertes Versagen herkommlicher Umweltbildung: die Werte-
Handlungs-Liicke. GroBe Mehrheiten junger Menschen in Europa sagen, dass ihnen die lebendige Welt
am Herzen liegt; weit weniger tragen diese Sorge ins tdgliche Handeln, denn iiber ein System Bescheid
zu wissen ist nicht dasselbe, wie zu einem zu gehdren. Die Liicke schlieft sich, wenn das Handeln
unmittelbar, greifbar und anerkannt ist — ein Baum, mit den eigenen Handen gepflanzt, ein Muster,
entdeckt und benannt, ein Projekt, einer wirklichen Gemeinschaft vorgestellt. Die Waldschule ist so
gebaut, dass Werte und Handeln gar nicht erst getrennt werden: Das Kind lernt nicht zuerst und handelt

spéter; das Lernen ist das Handeln.

Viel psychosoziale Unterstiitzung fiir vom Krieg betroffene Kinder wird notwendigerweise FUR sie
geleistet: Fiirsorge kommt an, und sie empfangen sie. Diese Arbeit ist notwendig, und sie geht hier
weiter. Die Innovation der Waldschule 2026 ist die bewusste zweite Bewegung: Die Kinder werden in
Arbeit hineingeholt, die MIT ihnen getan wird — und dann in Arbeit, die sie selbst leiten, getan fiir das

Land und fiir andere.
Innovation wird in diesem Zusammenhang daher so bestimmt:

* Kreislauf der Fiirsorge. Ein Kind, das ankommt, um Schutz zu empfangen, beginnt Fiirsorge zu
geben — einem Wald, einer Idee fiir die Gemeinschaft, der Hoffnung eines anderen Menschen —
und entdeckt im Geben, dass die ganze Zeit Fiirsorge zu ihm hinfloss: von den Mentorinnen und
Mentoren, von der Gruppe der Gleichaltrigen, vom Land selbst. Die Richtung der Fiirsorge kehrt
sich nicht einfach um; sie wird zum Kreis. Die Gemeinschaft sorgt fiir das Kind, das Kind sorgt fiir
den Wald, der Wald sorgt fiir das Kind, das Kind kehrt zuriick, um fiir die Gemeinschaft zu sorgen.
Ein Mensch ist Mensch durch andere Menschen, wie es das Nguni-Sprichwort des ubuntu sagt —
und, in diesem Tal, durch das Land, zu dem diese Menschen gehéren; das ist unsere Erweiterung,
nicht die des Sprichworts. Weder Sorgende noch Umsorgte sind feste Rollen; alle und alles im Kreis

sind beides.

* Integration, nicht Addition. Heilung, 6kologische Arbeit, ethische Reflexion und kreatives
Probleml6sen sind nicht vier parallele Aktivitdtsblocke. Sie sind ein Prozess, getan von derselben

Hand.

* Verwurzelung in einer einheimischen Form. Die Arbeitsmethode ist Toloka, gemeinsame Arbeit,
bekannt in diesen Bergen und bei ihren Nachbarn: Menschen, die gemeinsam ein Stiick Arbeit tun,
das niemand allein tun konnte. Der Hackathon, das Pflanzen, das Abschlussfest sind alle Toloka in
jugendlicher Form. Die Innovation ist nicht importiert; sie schliefit sich einer Praxis an, die die Berge

schon halten.
* Entdecken, nicht Vorsetzen. Die Lernmethode des Programms ist die Mustersprache des Ortes:
Den Kindern werden keine Fakten iiber den Wald beigebracht, sie entdecken seine Muster — und

benennen sie in ihren eigenen Worten. Eine Mustersprache, die die Kinder nicht selbst entdeckt



haben, ist nicht ihre; sie ist die von jemand anderem, iibergestiilpt. Das Sprichwort gilt auch hier:
Lernen, das tibergeben wird, lasst ein Kind dort, wo es das Kind gefunden hat; Lernen, das ein Kind

sich zu eigen macht, ist das, was aus dem Wald herausfiihrt.

+ Starkung als Weg, nicht als Ereignis. Die Starkung junger Menschen und ihr Kompetenzaufbau
sind fester Bestandteil des Programms, und sie sind als Weg gebaut statt als Workshop: Ein Kind
nimmt teil; ein wiederkehrender junger Mensch begleitet jiingere Gleichaltrige als Mentorin oder
Mentor; ein dlterer junger Mensch leitet ein Team, einen Kreis, eine Pflanzung mit. Jede Riickkehr
iiber die Saisons ist ein Schritt vom Gehaltenwerden zum Halten. Das Ziel des Programms ist, dass

seine kiinftigen Moderierenden schon in ihm sind und wachsen.

* Regeneration, nicht Reparatur. Das Programm zielt nicht darauf, Kinder oder Land in einen
Vorkriegszustand zurtickzuversetzen. Es zielt darauf, Fahigkeiten wachsen zu lassen — Resilienz,

Empathie, Initiative, 6kologische Kompetenz —, die vorher nicht nétig waren und es jetzt sind.

Unter diesen Merkmalen lduft eine Frage: Werden die Kinder zu Sorgenden geformt oder zu Hiiterinnen
und Hiitern der Zukunft? Das Programm ist der Auffassung, dass die Frage sich selbst beantwortet,
sobald die Trennung verweigert wird. Wer hiitet, verwaltet etwas Anvertrautes — das Wort steht noch
ein wenig auerhalb und oberhalb dessen, was es pflegt. Wer sorgt, steht in einer Beziehung, in der
Gegenwartsform, und wird im Gegenzug umsorgt. Die Kinder werden jetzt zu Sorgenden, in einem
lebendigen Kreis der Fiirsorge — und genau dies, nicht irgendeine Verwaltung der Zukunft, ist es, was
die Zukunft erben wird. Die Zukunft wird nicht aus der Ferne gehiitet. Sie wird wachsen gelassen, so
wie ein Wald wachsen gelassen wird: indem man die gegenwértige Beziehung gut pflegt und dem

vertraut, was sie aussat.

3. Die Methode — eine Mustersprache des Ortes

Die Lernarchitektur des Programms ist der Erdpuls-OER-Sammlung Pattern Language of Place und

ihrem Pattern Discovery Toolkit entnommen. Drei Strukturen aus dieser Sammlung tragen das Ganze:

3.1 Muster, entdeckt, nicht gelehrt

Im Anschluss an Christopher Alexander ist ein Muster eine Beziehung, die funktioniert — zwischen
einem Kontext, einer Spannung und einer Losung, die sich beobachtbar wiederholt und tiber die Zeit
bewahrt. Jeder Ort hat eine Mustersprache; die Aufgabe ist nicht, sie zu erfinden, sondern sie zu
bemerken. In der Waldschule arbeiten die Kinder als Musterentdeckende: Sie beobachten, bevor sie
erklaren, beschreiben, was der Wald ihnen zeigt, bevor ihnen gesagt wird, was es bedeutet, und
benennen, was sie finden, in ihren eigenen Worten. Die Methode ist phdnomenologisch im Sinne
Goethes — zarte Empirie — und folgt einer dreischrittigen Disziplin, die von Goethe {ibernommen ist:
sammeln, ordnen, bilden. Zuerst der Blick auf das Ganze, der Staunen hervorruft; dann das geduldige
Sammeln der Phdnomene, mit zurtickgehaltenem Urteil; dann das Ordnen, das nie erzwungen wird,

sondern aus den Dingen selbst hervortreten darf; und erst zuletzt das Bilden eines Musters — eine



Gesetzmaligkeit, aus den Phdnomenen gelesen und an weiterer Beobachtung gepriift. Der Korper ist das
erste Instrument; einfaches Messen (Boden, Wasser, Arten) ist das zweite, und im Dialog zwischen

beiden geschieht das Lernen.

Instrumente werden durch einen Filter zugelassen, nicht standardméfig: Ein Werkzeug tritt nur dort in
die Arbeit der Kinder, wo es der Begegnung dient, statt sie zu ersetzen — verstdndlich und reparierbar,
mit den Rhythmen des Tages arbeitend statt gegen sie, dem Ort angemessen, die Kinder mit dem Boden
und miteinander verbindend statt mit einem Bildschirm, und ohne Daten zu erzeugen, die ein Kind oder
den Standort verorten. Der Korper kommt immer zuerst; nichts mit einer Batterie geht einer Hand im

Boden voraus.

Jedes entdeckte Muster wird auf einer Musterkarte festgehalten — die Spannung, die es 16st, was
beobachtet wurde, wie es mit anderen Mustern verbunden ist, was noch nicht bekannt ist. Die Karten
sammeln sich iiber die Kohorten an. Durchgang um Durchgang, Jahr um Jahr setzen die Kinder die
eigene Mustersprache des Waldes zusammen — ein lebendiges Dokument, das keine einzelne Gruppe
allein schreiben konnte und das jede Gruppe erbt und erweitert. Das ist die Toloka im MalSstab des

Wissens.

Das Kartenformat ist fiir den Kinderschutz angepasst: Karten tragen keinen Namen eines Kindes und
keine Koordinaten. Entdeckungen werden der Kohorte zugeschrieben, und der Ort wird auf der Ebene
des Rings festgehalten. Das Verzeichnis gehort der Gruppe und dem Wald, keinem identifizierbaren
Kind.

3.2 Die konzentrischen Ringe
Die Aufmerksamkeit bewegt sich von der Mitte nach aufen, nie umgekehrt — keine Karten oder

Abstraktionen vor dem Boden selbst. Auf diesen Standort angepasst, sind die Ringe:

* Ring 0 — der Koérper. Verkorperte Wahrnehmung als kalibrierendes Instrument. Reine
Aufmerksamkeit: Was zeigt dieser Ort jetzt?

* Ring 1 — der Hof. Die Gebaude, Materialien und Mikroklimata des Camp-Geladndes selbst.

* Ring 2 — Garten und Waldrand. Wo das eng gepflegte und das eigenwillige Land sich treffen —

keine Grenze zwischen Mensch und Wildnis, denn hier gibt es keine, sondern ein Gefalle der

Beziehung; hier arbeitet der Regenerationsstrang.
* Ring 3 — das Dorf. Die Siedlung als musterreiche Umgebung: Handwerk, Erbe, Formen der
Gemeinschaft.

* Ring 4 — das Tal. Wassereinzugsgebiet, Weide, Geologie — die Landschaft der Polonyna als

weitester Rahmen der Zugehorigkeit.



Jeder Ring ist auch ein Sinnesregister: Bei Ring 0 ist jeder Kanal offen — Tasten, Riechen, Wérme,
Klang; bei Ring 4 fiihrt das Sehen. Die Formen des Tages folgen dieser Grammatik bewusst — der
Morgenkreis und die gemeinsame Arbeit sind sammelnde Formen, im Rund sitzend, die Hande in
gemeinsamem Material; einsames Beobachten zerstreut; der Abend des Lichts sammelt wieder, um einen

einzigen Lichtpunkt.

3.3 Der 4A-Pfad

Jede Lernsequenz folgt vier Stufen, und das ganze Camp folgt ihnen als ein Bogen:

* Awareness (Gewahrwerden) — Was ist hier? Die unmittelbare sinnliche Begegnung, geschiitzt vor

verfriihter Erkldarung. Die Waldarbeit und die ersten Begegnungen des Tages leben hier.

* Acknowledgment (Anerkennen) — Wie héingt das mit mir zusammen? Muster benennen; die

Erkenntnis, dass das Beobachtete zdhlt — personlich, 6rtlich, 6kologisch.

* Attitude (Haltung) — Was bedeutet das dafiir, wie ich leben will? Wertereflexion; die Fragen nach

Freundlichkeit, Verantwortung und Hoffnung, die der Kreis tréagt.

* Action (Handeln) — Was werde ich deswegen tun? Die Projekte von Hack for Hope, die

gepflanzten Baume, der Samen, der nach Hause getragen wird.

Der Pfad verlauft als Spirale, nicht bis zu einem Ende: Ein Kind, das in einer Saison mit einem Stiick
Boden Awareness erreicht hat, kann in der nédchsten zuriickkehren und mit demselben Boden zu
Acknowledgment tibergehen. Das Programm ist fiir diese Riickkehr gebaut — die Musterkarten und

gepflanzten Baume jeder Kohorte sind die stehende Einladung.

Sprichwort und Pfad sind eine Bewegung. Awareness fiihrt das Kind in den Wald; Action fiihrt es hinaus

— verdndert, etwas tragend, etwas Wachsendes zuriicklassend.

3.4 Die drei Bewegungen — Raumen, Kompostieren, Aufbauen
Soil and Peace arbeitet in einer dreischldgigen Bewegung, und der Wald lehrt sie, ohne gefragt zu
werden: Rdumen — Kompostieren — Aufbauen. Was geraumt wird; was man verrotten l4sst, damit es

das Néchste nahrt; was errichtet wird.

Im Wald ist die Bewegung buchstéblich. Die Kinder belassen stehendes und liegendes Totholz als
Lebensraum und rdumen nur, was den Jungwuchs erstickt; nichts Gerdumtes wird weggeworfen — es
wird kompostiert und dem Boden zuriickgegeben, aus dem es kam, wo es zu der Fruchtbarkeit wird, in
der die Samlinge stehen werden; und in diesen gendhrten Boden werden die neuen Baume gepflanzt. Der

Abfall des alten Waldes ist die Nahrung des neuen. Einen ,,Weg“ gibt es nicht.

Im Kind lauft dieselbe Bewegung — und sie wird den Kindern nie benannt, nie aufgetragen, nie
erzwungen. Der Morgenkreis schafft leise Raum fiir das Rdumen: Was ein Kind dort ablegt, legt es aus

eigenem Entschluss ab. Reflexion und Geschichten lassen Schweres langsam in etwas zerfallen, das



ndhren kann, statt zu vergiften. Und das Aufbauen — das Pflanzen, die Projekte, der nach Hause
getragene Samen — wachst aus diesem Boden. Das Programm fiihrt diese Parallele den Kindern nicht

vor; es vertraut darauf, dass der Wald sie lehrt, im eigenen Tempo jedes Kindes, durch die Hande.

Der Bogen des Camps folgt demselben Takt: Ankunft und Einleben als Rdumen; die mittleren Tage aus
Arbeit, Geschichten und Ruhe als Kompostieren; die abschlieRenden Tage — Hack for Hope, der Abend
des Lichts, die Samen der Hoffnung — als Aufbauen. Eine Bewegung, vier Malistdbe: der Wald, das
Kind, der Durchgang und das Jahr selbst — der Herbst raumt, der Winter kompostiert, der Friihling baut

auf.

3.5 Technik — das zweite Instrument

Das Programm verweigert den alten Gegensatz von Technik und Natur. Ein Thermometer im Boden und
eine Hand im Boden sind keine Rivalen; sie sind zwei Instrumente, die dieselbe Frage stellen, und im
Abstand zwischen ihren Antworten lebt das Lernen. Die Hand sagt: hier geschiitzt, dort ausgesetzt. Der
Sensor sagt: drei Grad warmer an der Ostwand. Keine der beiden Ablesungen ersetzt die andere — der
Dialog zwischen ihnen ist eine vollstandigere Weise, einen Ort zu kennen, als jede fiir sich, und er lehrt
die Kinder etwas GroReres als Okologie: dass Messen und Ehrfurcht denselben Gegenstand zur selben

Zeit halten kénnen.

Recht gehalten, erweitert Technik die Aufmerksamkeit, statt sie zu ersetzen. Eine einfache Messung,
iiber die Saison gefiihrt — Bodenwéarme, Feuchtigkeit, die wiederkehrenden Arten —, wacht tiber die
jungen Baume durch die Wochen, in denen keine Kohorte da ist, und die Messwerte kommen ins
Musterverzeichnis, neben die eigenen Beobachtungen der Kinder. Technik tut hier, was das Erbe von
Kohorte zu Kohorte schon tut: Sie tragt Aufmerksamkeit durch die Zeit, sodass jede Gruppe nicht nur
die Baume und Karten der vorigen Gruppe empféangt, sondern auch ihre Messungen, und die Erholung

des Waldes iiber Jahre lesbar wird.

Im besten Fall ist menschliches Machen die eigene Intelligenz des Waldes, fortgesetzt durch
menschliche Hande — das Blatt ging dem Solarmodul voraus, das Wurzelgeflecht dem Netzwerk. Die
Kinder begegnen Technik nicht als dem Gegenteil der lebendigen Welt, sondern als ihrem Lehrling. Der
Filter in Abschnitt 3.1 ist dieselbe Uberzeugung, als Disziplin formuliert: Ein Werkzeug wird
zugelassen, wo es dem Leben und der Begegnung dient, abgewiesen, wo es sie verdrangt, und kein

Werkzeug erzeugt Daten, die ein Kind oder den Standort verorten.

3.6 Der Sinn fiir den Ort — das alteste Curriculum

Unter jeder Methode in diesem Abschnitt liegt die Fahigkeit, der sie alle dienen: der Sinn fiir den Ort —
das gelebte, verkorperte Wissen, zu einem bestimmten Boden zu gehoren. Ringe, Muster, Pfad,
Messung: Jedes ist eine Weise, Verbundenheit mit einem wirklichen Ort zu tiben. Das ist das &lteste

Curriculum, das es gibt. Uber Kulturen und Zeitalter hinweg sind Menschen aus der besiedelten Welt



hiniibergegangen in den Wald, auf den Berg, auf die ferne Weide — immer begleitet, von jemandem, der
fiihrt, von Altesten, von Heilkundigen — und verindert zuriickgekehrt, mit etwas, das die Gemeinschaft

brauchte. Die Gestalt ist bestdndig: Trennung, Schwelle, Riickkehr.

Die Waldschule bewahrt die Gestalt und hélt sie behutsam. Die Kinder verlassen ihr Zuhause und gehen
hiniiber in eine gehaltene Zeit zwischen den Bidumen; die Mentorinnen, Mentoren und Altesten sind die
Begleitung, die das alte Muster immer verlangte; der Abend des Lichts markiert die Schwelle; und jedes
Kind kehrt zuriick mit etwas — einem Muster, mit eigenen Augen gesehen, einem Samen fiir den
eigenen Boden, einer im Kreis ausgesprochenen Absicht. Die Riickkehr ist der Sinn: Der Wald wird

betreten, damit das Zuhause anders wieder betreten werden kann.

Zwei Grenzen halten die alte Gestalt fiir diese Kinder sicher. Erstens: Die Gestalt wird {ibertragen, die
Harteprobe nicht. Das Programm nutzt keine Isolation, keinen Entzug, keine herbeigefiihrte Krise — die
Praktiken, mit denen manche Traditionen die Schwelle erzwangen. Kinder in psychosozialer Genesung
brauchen das Gegenteil: Sicherheit, Begleitung, Rhythmus und einen Wald, der im eigenen Tempo jedes
Kindes wirken darf. Zweitens: das Ethos offen, die Doktrin fiir niemanden. Das Programm ist nicht
neutral und gibt nicht vor, es zu sein. Es hat Uberzeugungen und lebt sie dort, wo sie gesehen werden
konnen: dass das Land lebendig ist, voller Beziehung; dass Fiirsorge kreist, bis niemand nur gibt oder
nur empféangt; dass Aufmerksamkeit zu Verbundenheit reift und Verbundenheit zu Fiirsorge; dass, was
zerbrochen ist, nicht repariert, sondern regeneriert wird. Diese Uberzeugungen gehéren keiner einzelnen
Person und sind von nirgendwoher importiert: Sie sind gemeinsam gestaltet — vom Haushalt, den
Mentorinnen und Mentoren, den Altesten, den Kindern und dem Ort selbst — und werden gemeinsam
gehalten, wachsend, wie der Kreis wiichst, der sie hilt. Und weil die Uberzeugungen gemeinsam
gestaltet und nicht verpflanzt sind, wirkt das Programm als Prototyp: Was in andere Kontexte und
Kulturen reisen kann, ist die Architektur — die Ringe, der Pfad, die Bewegungen, die
Schutzvorkehrungen, die Offenheit —, nie der Inhalt. Jeder neue Ort, der das Muster aufnimmit, fiillt es
mit seinem eigenen Gedéchtnis, seinen eigenen Altesten, seinen eigenen Namen fiir die Dinge und
gestaltet gemeinsam seine eigene Weise, innerhalb derselben Gestalt zu sein. Familien, die das
Programm wahlen, wiahlen diese Weise zu sein, und ihre Wahl wird durch Offenheit wirklich: Das Ethos
wird schlicht in dem benannt, was Eltern lesen, bevor sie einwilligen, und nie erst hinterher entdeckt.
Was das Programm nicht tun wird, ist, das Ethos in Unterweisung zu verwandeln — die Uberzeugungen
werden gelebt, nie katechisiert; keine metaphysische Aussage wird einem Kind als Wahrheit gelehrt; und
das Programm steht neben dem eigenen Glauben jeder Familie, nie an seiner Stelle. Der Glaube jedes
Kindes, oder keiner, geht ungefragt mit ihm. Die Zeremonien, die Ehrfurcht, die Schwellen — das sind
menschliche Féhigkeiten, &lter als jede Doktrin, und hier bleiben sie Fahigkeiten: von allen geiibt,

niemandem auferlegt.



Dieses Curriculum trégt eine weitere Gabe in sich, angeboten, ohne den Kindern je benannt zu werden:
Der Sinn fiir den Ort ist eine Fahigkeit, nicht nur eine Bindung an einen Boden. Ein Kind, das
Zugehorigkeit geiibt hat — das gelernt hat, wie Aufmerksamkeit zu Verbundenheit und Verbundenheit
zu Fiirsorge wird —, trégt diese Ubung zu jedem Boden, den sein Leben als Néchstes erreicht. Krieg

kann einen Ort nehmen. Die Fahigkeit zu gehéren ist, einmal gewachsen, schwerer zu nehmen.

4. Die Komponenten 2026

4.1 Morgenkreis der Dankbarkeit und Hoffnung

Jeder Programmtag beginnt mit einer zwanzigminiitigen reflektierenden Ubung, die auf emotionale

Erdung und Resilienz ausgerichtet ist.
Zu den Aktivitdten gehoren:

* Reflexion tiber Dankbarkeit

* kurze Geschichten von Mut und Mitgefiihl

« angeleitete Reflexion tiber Freundlichkeit, Verantwortung und Hoffnung
* Momente der Stille, mit freiwilligem personlichem Gebet

* Teilen der Absichten fiir den Tag

Der Kreis ist bewusst rhythmisch und vorhersehbar gestaltet: dieselbe Form, dieselbe Zeit, jeden Tag.
Fiir Kinder, deren jiingste Erfahrung Unvorhersehbarkeit war, ist die Verlédsslichkeit der Form selbst Teil
der Therapie. Die Ubung ruht auf universellen humanitéren und spirituellen Werten — Empathie,
Solidaritdt, Wiirde, Hoffnung, gegenseitige Unterstiitzung — und ist durchgehend nicht konfessionell

gebunden.

4.2 Wald des Friedens — der Regenerationsstrang (neu)
Der Wald des Friedens ist buchstéblich. Uber das Programm hinweg nehmen die Kinder an praktischer

Waldregeneration auf dem Programmgelédnde teil:

* beginnend beim Boden selbst — die Hande in der Erde vor jedem Werkzeug, der Boden beobachtet,

gerochen, befragt und genéhrt, denn ein Wald wéchst von unten, und der Boden ist das, was halt

« stehendes und liegendes Totholz als Lebensraum belassen, nur rdumen, was den Jungwuchs erstickt,

und das Gerdumte zuriick in den Boden kompostieren — nichts Gerdumtes wird weggeworfen
» Samen heimischer Karpatenarten sammeln und séen
 Samlinge ziehen und pflanzen
* junge Baume pflegen, die frithere Gruppen gepflanzt haben

» den Wald als lebendiges System kennenlernen — Boden, Wasser, Pilze, Sukzession — durch

unmittelbare Arbeit statt Vortrag

Waldschule — Von der Trennung zur Regeneration 13



* die Muster des Waldes auf Musterkarten entdecken und festhalten (Abschnitt 3.1) — jede Kohorte

liest die Karten der vorigen, priift sie an der Saison und fiigt ihre eigenen hinzu

* ein Lebewesen durch den Durchgang begleiten — jedes Kind wéhlt einen Baum oder eine Pflanze
nahe dem Camp und kehrt téglich fiir ein paar stille Minuten dorthin zurtick: nicht benennen, nicht
einordnen, einfach wahrnehmen, wie es sich verdndert. Wiederkehrende Kinder nehmen ihr eigenes
Lebewesen aus der vorigen Saison wieder auf. In diesen Minuten wird vom Kind nichts verlangt als
Aufmerksamkeit; was aus langer Aufmerksamkeit wachst — Verbundenheit, und aus Verbundenheit

der Wunsch zu sorgen —, ist die Frucht der Methode, nie ihre Aufgabe.

Der Strang ist nach regenerativen Grundsétzen gestaltet, die der Wald selbst vorfiihrt: beobachten und in
Beziehung treten, bevor man eingreift; kleine und langsame Losungen im Zeitmall des Sdmlings
bevorzugen; keinen Abfall erzeugen, da alles Gerdumte den Boden néhrt; Vielfalt wertschétzen und die
heimische Mischung pflanzen statt der einzelnen Art; und an den Réndern arbeiten, denn wo gepflegtes

und eigenwilliges Land sich treffen, ist das Leben am reichsten.

Die Arbeit folgt dem Kalender der Berge, nie der Bequemlichkeit des Programms. Gepflanzt wird nur in
den wahren Zeitfenstern — nach der Schneeschmelze im Friihjahr und vor dem Herbstfrost —, und nie
wird auBerhalb der Saison gepflanzt, um einem Zeitplan zu geniigen. Durchgédnge auBerhalb der Fenster
tun die Regenerationsarbeit ihrer eigenen Saison: in Beete sden, pflegen und gieSen, rdumen und
kompostieren, Samen fiir kommende Kohorten sammeln, Boden vorbereiten, und im Winter den Wald
im Schnee lesen, Werkzeuge ausbessern und die Handwerks- und Erzéhlarbeit der Jahreszeit der
Altesten pflegen. Eine Kohorte, die Samen sammelt, den die Kélte bewahrt, bis eine spitere Kohorte ihn

pflanzt, macht das Erbe {iber das sich wendende Jahr buchstéblich.

Jede Kohorte erbt die Arbeit derer vor ihr und hinterldsst Arbeit fiir die nach ihr — Baume im Boden
und Karten im Verzeichnis. Kein Kind sieht den Wald fertig; jedes Kind sieht ihn weiter gediehen. Das
ist gewollt: Es lehrt, dass Genesung — eines Waldes, eines Landes — lédnger dauert als die Anstrengung

eines einzelnen Menschen und doch von der Anstrengung jedes einzelnen abhangt.

Die spirituelle Dimension wird in der Arbeit selbst getragen, nicht in Unterweisung: Ehrfurcht, geiibt als
Fiirsorge fiir ein Lebewesen, Geduld, getibt im ZeitmaR eines Sdmlings, Hoffnung, getibt als das
Pflanzen dessen, was man selbst nicht ernten wird. Und die Fiirsorge lduft in beide Richtungen.
Wiihrend die Kinder den Wald heilen, heilt der Wald die Kinder — das ist die Uberzeugung, auf der der
Strang gebaut ist. Die Regeneration des Landes und die Regeneration des Kindes sind ein Prozess, von

zwei Seiten betrachtet.

Hier wird das verankernde Sprichwort gelebt statt zitiert: Die Kinder gehen als Lernende in den Wald,
und das Lernen fiihrt sie hinaus — hinaus aus der Hilflosigkeit, hinaus aus der Fassung des Krieges
davon, wer sie sind —, mit Wissen, das der Wald ihnen gab, und sie lassen den Wald lebendiger zurtick,

als sie ihn vorfanden.



4.3 ,Hack for Hope“ — soziale Innovation von Jugendlichen

In den abschliefenden Tagen jedes Durchgangs arbeiten die Teilnehmenden in Teams daran, kreative
Antworten auf wirkliche Bediirfnisse zu entwickeln: Unterstiitzung fiir vertriebene Familien, Schutz
ortlicher Okosysteme, stirkere und freundlichere Gemeinschaften, von Jugendlichen getragener
Wiederaufbau.

Ideen nehmen Gestalt an als handgemachte Prototypen, Plakate, Erzéhlungen, einfache digitale
Konzepte und gemeinsame Entwurfsrunden. Die Methode ist Toloka im Mafstab einer Idee: Kein

Projekt eines Teams kann von einem Mitglied allein gebaut werden.

Der Hackathon ist die sichtbar gemachte Action-Stufe des 4A-Pfads. Die Teams beginnen bei Mustern,
die sie im Lauf des Durchgangs selbst entdeckt haben — einer Spannung, bemerkt im Wald, im Dorf
oder in ihren eigenen Gemeinschaften —, und entwerfen auf deren Losung hin. Die Losungen wachsen

aus dem Beobachteten und sind nicht von anderswo importiert; das macht sie zu denen der Kinder.

Die Werkstatt ist auch der Ort, an dem der Kompetenzaufbau am ausdriicklichsten ist. In Teams unter
leichter Moderation iiben die Teilnehmenden Fahigkeiten, die jede einzelne Idee iiberdauern:
kooperative Arbeit und gemeinsame Entscheidungsfindung, Entwerfen aus der Beobachtung, einem
Gedanken Form geben (Prototyp, Plakat, Geschichte), vor einer Gemeinschaft prasentieren und
Riickmeldung empfangen. Altere Jugendliche iibernehmen festgelegte Rollen — Teammoderation,
Zeitnahme, Prasentationscoaching —, und wiederkehrende Jugendliche treten in die Mitleitung der
Werkstatt selbst ein, sodass der Nachwuchs fiir die Leitung des Programms aus seinen eigenen

Teilnehmenden kommt.

Der Wald ist der Entwurfslehrer der Werkstatt. Bevor sie nach einer Losung greifen, werden die Teams
eingeladen zu fragen, wie der Wald das Problem schon 16st — wie er speichert, verteilt, signalisiert,
repariert, iberdauert — und von dieser Antwort aus zu entwerfen. Und jedes Projekt, digital oder
handgemacht, wird an einer Entwurfsethik gepriift, die die Teams selbst anwenden: Verbindet es
Menschen oder vereinzelt es sie; konnen die Menschen, denen es dient, es verstehen und reparieren;
arbeitet es mit dem Ort und seinen Rhythmen oder gegen sie; gibt es mehr, als es nimmt. Die
Jugendlichen tiben dabei nicht nur das Machen, sondern auch das Urteil dariiber, was es wert ist,

gemacht zu werden — die Fahigkeit, die ihre Generation am meisten brauchen wird.

4.4 Die Toloka der Altesten — generationeniibergreifendes gemeinsames

Gestalten

In ein oder zwei Durchgéngen jedes Jahr — mehr, wenn die Beziehung wéchst — werden Alteste der
Gemeinschaft und der weiteren Region eingeladen, sich dem Programm anzuschlieBen, nicht als
Vortragende, sondern als Mitarbeitende. Die Form ist die dlteste, die die Berge haben: Menschen

verschiedenen Alters, die gemeinsam ein Stiick Arbeit tun, das niemand allein tun koénnte.



Die Altesten und die Kinder pflanzen, pflegen und fertigen Seite an Seite. Weisheit wird nicht von einem
Podium herab {ibergeben; sie taucht in der Arbeit auf — der Name einer Pflanze, der Grund, warum ein
Werkzeug so gehalten wird, wie ein Hang vor den Maschinen gemdht wurde, wie dieser Wald vor
sechzig Jahren aussah und was dort stand, wo jetzt die jungen Bdume hinkommen. Das Gedéchtnis der
Altesten wird als das behandelt, was es ist: lebendige Daten iiber den Ort, die weiter zuriickreichen als

jedes Instrument.
Das Lernen lauft in alle Richtungen:

+ Kinder lernen von den Altesten — Landwissen, Handwerk, Lieder, die Namen, die die Dinge in
diesem Tal tragen, und die starkende Tatsache von Leben, die schon durch harte Zeiten gegangen

sind und weitergingen.

+ Alteste lernen von Kindern — die Musterkarten, die einfachen Messungen, frische Augen auf
einen Boden, den sie so gut kennen, dass die Gewohnheit Teile davon unsichtbar gemacht hat; und
der schlichte Anblick von Kindern, die auf ihrem Berghang Baume pflanzen, was fiir sich schon eine

Antwort auf ein hartes Jahr ist.

+ Alteste lernen voneinander, und Kinder von Kindern — die gemeinsame Arbeit bringt Menschen
neben Nachbarn und Gleichaltrige, mit denen sie sonst vielleicht nie arbeiten wiirden, und der

Austausch innerhalb jeder Generation ist so wirklich wie der Austausch zwischen ihnen.

Das Musterverzeichnis gewinnt eine Dimension der Zeit. Alteste kénnen die entdeckten Muster der
Kinder bestétigen, bestreiten oder erweitern — diese Ecke war immer nass; dieser Wind bedeutet Regen
bis zum Abend; wir nannten das anders. Muster, so zeigt sich, sind nicht nur jahreszeitlich, sondern

generationell, und das Verzeichnis wird zu einem Gespréach iiber Jahrzehnte.

Durch diese Treffen reicht der 4A-Pfad in die Vergangenheit ebenso wie in den Boden. Die Kinder
bewegen sich auf die lebendige Kultur des Hochlands zu durch dieselben vier Stufen, durch die sie sich
auf den Wald zu bewegen: Awareness — einem Lied, einem Werkzeug, einem Dialektwort, einer Art zu
mahen begegnen, unmittelbar und ohne Erklarung; Acknowledgment — die Erkenntnis, dass dies nicht
Folklore ist, sondern Erbe, die Art, wie die eigenen Leute diesem Land geantwortet haben; Attitude —
die Frage, was von alldem ich weitertragen will; Action — ein Handwerk iiben, das Lied weitersingen
und, wo die Altesten einwilligen, aufzeichnen, was sie teilen, damit es ins Verzeichnis eingeht. Technik
dient hier als respektvolle Schreiberin der Kultur, nie als ihr Ersatz: Eine mit Einwilligung gemachte
Aufnahme bewahrt eine Stimme; nur das Uben bewahrt die Praxis. So ist das Programm weder unkundig

der Vergangenheit noch unkundig der Werkzeuge der Gegenwart — es lésst sie fiireinander arbeiten.

Die Treffen mit den Altesten sind Friedensinfrastruktur im unmittelbarsten Sinn: Bindungen zwischen
Generationen, und zwischen Kindern aus dem ganzen Land und den Menschen dieses Tals, die
weiterbestehen, nachdem der Durchgang endet. Und sie schlielen den Kreis der Fiirsorge — die

Gemeinschaft, die fiir die Kinder sorgt, wird im Gegenzug umsorgt, gesehen, gefragt und gebraucht.



4.5 Lied, Tanz und der Triumph des Lebens

Aus der eigenen Tradition des Hochlands — in der die Gemeinschaft Trauer und Ehrfurcht gemeinsam
begegnet, in nichtlichen Wachen mit Lied, Erzdhlung und Spiel [fiir die Altesten] — tréigt das Programm

Formen, um freizusetzen, was der Krieg im Korper zurticklasst:

* Den Schmerz aussingen. Mehrstimmiges Singen und traditionelle Lieder lassen gefangene Trauer
durch Atem und gemeinsame Resonanz den Korper verlassen — viele Stimmen halten, was keine

einzelne Stimme halten kénnte.

* Das Trauma austanzen. Rhythmisches Stampfen und Kreistdnze kénnen l6sen, was die Angst im

Korper festhielt, und dem Korper seine Kraft und seine Freude an der Bewegung zuriickgeben.

* Lieder, die segnen. Die Durchginge schliefen mit hellen, aufsteigenden traditionellen Liedern, die

dem Leben und der eigenen Zukunft des Kindes zugewandt sind.

Zwei Héande halten diese Formen gemeinsam, immer: die Traditionstragenden des Tals, die die Lieder,
Téanze und Spiele tragen und iiber ihren passenden Gebrauch urteilen; und das qualifizierte
psychologische Personal des Programms, das die Sicherheit jedes Kindes darin hélt. Jede Praxis wird
frei betreten, nie verlangt; Trauer wird eingeladen, nie herausgepresst; und ein Kind, das nur vom Rand
des Kreises zusieht, wird genau dort geehrt, wo es steht. Die Tradition liefert die Arznei; die klinische
Prasenz wacht tiber die Dosis. Das Tal ist mit diesem Wissen nicht allein: Verwandte Traditionen vom
finno-ugrischen Norden bis zum Baltikum sind schwerer Geschichte auf dieselbe Weise begegnet — in

Gemeinschaft, im Korper, im Lied.

4.6 Abend des Lichts

Jeder Durchgang schliet mit einem symbolischen Abend: Die Teams stellen ihre Ideen vor, Reflexionen
und Dank werden geteilt, und ein Moment bei Kerzenlicht hilt die Hoffnung fiir die Ukraine. Der Abend
ist ein Fest im alten Sinn — eine Gemeinschaft, die gemeinsam eine Schwelle markiert —, und er

antwortet im MaRstab des ganzen Durchgangs auf die Form, die der Morgenkreis jeden Tag erdffnet.

4.7 Samen der Hoffnung — Anerkennung

Alle Teilnehmenden werden zum Abschluss des Programms gewtirdigt:

* eine personliche Teilnahmeurkunde
« ein kleines symbolisches Zeichen des Ortes

* ein wirklicher Samen oder Sdmling zum Mitnehmen nach Hause — der Wald des Friedens,

ausgedehnt in den eigenen Boden des Kindes

Die Anerkennung benennt, was jedes Kind in die gemeinsame Arbeit eingebracht hat. Die Anerkennung
gilt allen und ist beschreibend, nicht rangordnend: Jedes Kind wird fiir etwas Wahres gesehen, und kein
Kind wird iiber ein anderes gestellt. Sie folgt der Arbeit, statt sie zu erkaufen — nichts in der Waldschule
wird fiir eine Belohnung oder unter einer Drohung getan, und die Anerkennung wird nie im Voraus als

Preis der Teilnahme angekiindigt.



5. Padagogische Verankerung

Mehrere Elemente des Programms verlaufen strukturell parallel zu einer an Waldorf / an der
Anthroposophie orientierten Pddagogik, und der Entwurf 2026 macht diese Verankerung auf der Ebene
der Methode ausdriicklich:

* Rhythmus als Therapie. Der feste Tagesbogen — Kreis, Arbeit, Mahlzeit, Arbeit, Ruhe —, mit dem
Abschlussfest als Schwelle des Durchgangs, spiegelt das Waldorf-Prinzip, dass ein atmender
Rhythmus aus Konzentration und Entspannung fiir das Kind selbst stabilisierend ist. Fiir vom Krieg

betroffene Kinder ist das keine dsthetische Vorliebe; es ist traumasensible Struktur.

* Kopf, Herz und Hand. Jede Komponente spricht das Denken (Entwurf, Okologie), das Fiihlen
(Dankbarkeit, Geschichte, Fest) und das Wollen (Pflanzen, Bauen, Machen) an. Nichts wird gelehrt,

was nicht auch getan wird.

* Ehrfurcht und Dankbarkeit als Stimmungen, nicht als Lektionen. Dankbarkeit wird im Kreis
geiibt und auf dem Land gelebt, nie als zu lernender Inhalt aufgegeben. Das entspricht der
anthroposophischen Position, dass moralische Fahigkeiten in der Kindheit durch Atmosphére und

Nachahmung gepflegt werden, nicht durch Unterweisung.

* Fest als Padagogik. Der Abend des Lichts wirkt als Jahreszeitenfest: Die Gemeinschaft
{iberschreitet gemeinsam eine Schwelle, und der Ubergang wird mit Licht markiert. Die Form ist alt

und ortlich, bevor sie Waldorf ist; die Berge haben sie bewahrt.

* Garten und Wald als Curriculum. Der Regenerationsstrang steht in der Tradition des Gartenbaus
der Waldorfpadagogik — Anbauarbeit als bildendes Fach aus eigenem Recht —, hier vom Garten

auf den Wald ausgeweitet.

* Entwicklungsgeméafe Abstimmung. Der 4A-Pfad (Abschnitt 3.3) ruht auf Steiners
Entwicklungsphasen, streng als Entwicklungspsychologie verwendet: In den jiingeren Jahren fiihrt
der Wille — Wissen muss durch Hande und Sinne ankommen, bevor es in den Kopf gelangen kann;
in der Adoleszenz erwacht das Fiihlen — Wissen landet am tiefsten, wenn es von Bedeutung ist,
nicht blo, wenn es wahr ist; in der spaten Adoleszenz reift das Urteil und will handeln. Die
Altersspanne des Programms umfasst alle drei, und die Moderierenden stimmen die Tiefe des Pfades
entsprechend ab: Bei den Jiingsten ist echte Awareness die ganze Leistung eines Tages; bei den

altesten Jugendlichen dréangt Attitude zu Action.

* Beobachtung vor Erklarung. Das Beharren darauf, dass die sinnliche Begegnung der Deutung
vorausgeht, ist zugleich eine Verpflichtung der Waldorfpadagogik und eine der Naturwissenschaft
Goethes — zarte Empirie, das Phdnomen sprechen lassen, bevor der Beobachtende Kategorien
auferlegt. Fiir vom Krieg betroffene Kinder hat diese Disziplin einen zweiten Wert: Sie schiitzt einen

Raum, in dem nichts von ihnen verlangt wird als Aufmerksamkeit.



Aufmerksamkeit reift zu Fiirsorge. Die padagogische Literatur in der Nachfolge Goethes hilt fest,
was die Methode hervorbringt, ohne je darauf zu zielen: Lange, ungehetzte Aufmerksamkeit fiir ein
Lebewesen wird zu Verbundenheit, und Verbundenheit wird zur Bereitschaft, fiir es zu handeln. Das
Programm verlésst sich genau auf diese ungezwungene Abfolge — von der Beobachtung zur
Verbindung zur Fiirsorge — als den Weg, auf dem 6kologische Verantwortung in einem Kind

waéchst, ohne je aufgetragen zu werden.

Verkorperung als therapeutischer Boden. Die phdnomenologische Psychologie vertritt, dass das
gefiihlte Selbstempfinden in den Rhythmen des Korpers verankert ist, in seinem Kontakt mit dem
Boden und in seiner Abstimmung auf andere, die daneben arbeiten — und dass verldsslicher
Rhythmus das gelebte Zeiterleben eines Menschen stabilisiert. Das Beharren des Programms auf
Héanden im Boden, fester Tagesform und Arbeit Schulter an Schulter ist daher nicht nur Tradition; es
steht im Einklang mit dem heutigen klinischen Verstandnis davon, wie Stabilitdt und Verbindung

wieder aufgebaut werden.

Die sieben Entwicklungsbediirfnisse junger Menschen. Das Programm antwortet bewusst auf die
sieben Entwicklungsbediirfnisse junger Heranwachsender, die das Center for Early Adolescence
benannt hat: korperliche Aktivitét (die Waldarbeit selbst); Kompetenz und Leistung (ein gepflanzter
Baum, ein gebauter Prototyp, eine Anerkennung, die benennt, was jedes Kind eingebracht hat);
Selbstdefinition (Muster, in eigenen Worten benannt, ein Lebewesen, durch die Saison begleitet, ein
vom Team gewdhltes Projekt); kreativer Ausdruck (Hack for Hope, Geschichte, Fest); positive
soziale Interaktion (die Toloka-Form, die Teams, die Altesten); Struktur und klare Grenzen (der feste
Tagesrhythmus und die feststehenden Regeln); und bedeutsame Teilhabe (echte Arbeit mit echten
Folgen — ein Wald, der wéchst, ein Verzeichnis, das bleibt, Ideen, die eine Gemeinschaft aufgreift).
Keine Komponente besteht nur fiir ein Bediirfnis; jede erfiillt mehrere zugleich, und das trégt das

Engagement.

Lernen ohne Hebel. Das Programm nutzt weder Belohnung noch Strafe, um Teilnahme
hervorzubringen. Ein Kind, das von Belohnung oder Drohung bewegt wird, gehorcht, es lernt nicht;
das Lernen, das bleibt, wird von Bedeutung getragen, und die Motivationsforschung bestdtigt das —
dulere Belohnungen zersetzen verlédsslich den inneren Wunsch, genau das zu tun, was sie belohnen,
wihrend dauerhaftes Engagement von Autonomie, Kompetenz und Zugehorigkeit lebt, und genau
das bietet jede Komponente hier. Das Engagement in der Waldschule wird stattdessen von echten
Folgen getragen: ein Baum, der durch die Pflege lebt oder stirbt, ein Verzeichnis, das den Durchgang
iiberdauert, eine Idee, die eine Gemeinschaft aufgreift. Die Anerkennung Samen der Hoffnung ist
durch denselben Grundsatz geschiitzt — sie folgt der Arbeit und beschreibt, was wahr war, und wird
nie im Voraus als Preis der Teilnahme angekiindigt: ein Spiegel, nie ein Zuckerbrot. Darin steht das
Programm in einer weltweiten Familie von Lernorten — Waldkindergéarten, Freiluftschulen und
demokratische Schulen, handwerkliche und landbasierte Bildung —, die dem eigenen Lernwunsch

des Kindes vertrauen und die Bedingungen schaffen, in denen dieser Wunsch wirken kann.



Die Lernarchitektur in Abschnitt 3 ist der Erdpuls-OER-Sammlung Pattern Language of Place
entnommen (Pattern Discovery Toolkit, EN v1.3), die die Methode, ihre Ringstruktur und ihre
entwicklungsbezogenen Grundlagen vollstindig dokumentiert und unter derselben Lizenz CC BY-SA
4.0 veroffentlicht ist wie dieses Dokument. Die Methode ist in jener Sammlung entworfen und
dokumentiert, mit ihrem Ursprung auf einem Geldnde der Umweltbildung an der deutsch-polnischen
Grenze in Brandenburg. Die Waldschule trégt das Modell in eine zweite Landschaft und eine zweite
Sprachgemeinschaft — dieselbe Architektur, wobei aller kulturelle Inhalt und die gesamte
Kinderschutzdisziplin von diesem Ort bestimmt werden. Die innere Seite des Programms — sein Ethos,
seine Grundsétze und die gemeinsam gestaltete 6ko-spirituelle Philosophie, der es dient — ist im
Begleitdokument ,, The Eco-Spiritual Philosophy of the Living Forest* (Die 6ko-spirituelle Philosophie
des lebendigen Waldes) dargelegt; dieses Dokument legt die Architektur dar, und beide stehen

zusammen.
Zwei Grenzen gelten durchgehend:

1. Methode, nicht Weltanschauung. Das Programm entlehnt paddagogische Struktur aus dieser
Tradition. Es lehrt keine Doktrin, weder eine anthroposophische noch eine andere, und alle

reflektierende Praxis bleibt nicht konfessionell gebunden, Stille und Gebet freiwillig.

2. Kultureller Inhalt ist értlich. Wo die Pdadagogik von der Waldorf-Struktur geprégt ist, ist die
kulturelle Substanz — Lieder, Geschichten, Handwerk, biuerliches Wissen, Festformen — huzulisch

und ukrainisch. Die Methode dient dem Ort; der Ort wird von der Methode nicht umdekoriert.

6. Kinderschutz

Kinderschutz ist eine nicht verhandelbare Bedingung des Programms, kein Anhang dazu. In allen
offentlichen Materialien und Antragsunterlagen gilt: Kein Kind wird genannt oder abgebildet; keinem
einzelnen Kind wird ein identifizierendes Detail zugeordnet; es werden keine Daten der Durchgénge,
keine An- oder Abreisezeiten, keine Routen und keine Personenzahlen veroffentlicht; die
Programmbeschreibung erfolgt nur im feststehenden, undatierten Format. Ein Kriegszeit-Zusatz
verscharft diese Regeln angesichts des Standorts des Programms weiter. Qualifizierte psychologische
und medizinische Prasenz ist wahrend jedes Durchgangs durchgehend vor Ort. Alle Erwachsenen, die
withrend der Durchgénge anwesend sind — einschlieBlich besuchender Altester und Mitglieder der
Gemeinschaft —, nehmen unter der Kinderschutzaufsicht des Programms und innerhalb seiner
Mentoring-Struktur teil; die Teilnahme an den generationeniibergreifenden Treffen findet immer offen
statt, in der Gruppe und innerhalb der feststehenden Regeln. Die informierte Entscheidung
vervollstandigt den Schutz: Ethos und Methoden des Programms sind in den Materialien, die Eltern vor

ihrer schriftlichen Einwilligung lesen, schlicht dargelegt, damit jede Familie mit offenen Augen wahlt.



7. Zeichen, dass die Arbeit wirkt

Die Ergebnisse des Programms werden so gelesen, wie das Programm gefiihrt wird — geduldig, auf der

Ebene der feststehenden Praxis, nie iiber ein einzelnes Kind:

* Der Wald. Fliche unter aktiver Regeneration; gepflanzte Sdmlinge und ihr Uberleben iiber die
Saisons; Riickkehr von Bodenflora und Arten, beobachtet in den gepflegten Flachen. Der Wald selbst

ist die ehrlichste Bewertung, die das Programm hat.

* Das Verzeichnis. Wachstum des Musterkartenverzeichnisses und der saisonlangen Messreihe tiber
die Kohorten; iiber Saisons bestétigte Muster; von Altesten erweiterte oder bestrittene Muster. Ein

dichter werdendes Verzeichnis ist eine dichter werdende Beziehung zum Ort.

* Der Kreis. Alteste, die wiederkommen; Durchgénge, die die Gemeinschaft erneut anfragt; Ideen aus

Hack for Hope, die tiber das Camp hinaus aufgegriffen werden.

* Die Kinder. Psychosoziale Fortschritte werden vom qualifizierten psychologischen Personal des
Programms mit dessen fachlichen Standardinstrumenten beobachtet, innerhalb des Programms
gehalten und nie veroffentlicht; und die Riickkehrquote {iber die Saisons — Kinder, die darum bitten,
zu dem Boden zuriickzukommen, den sie bepflanzt haben — wird als das schlichteste Zeichen des

Programms gelesen.

8. Leistungen und erwartete Ergebnisse

Mit [n] gekennzeichnete Mengen werden je Forderzyklus vom Programm und seinen Partnern
festgelegt; sie stehen hier als die feststehende Gestalt der Verpflichtung. Nichts in diesem Abschnitt

nennt, datiert, zihlt oder verortet ein Kind.

Leistungen — was das Programm hervorbringt

* Programmdurchfithrung. [n] Durchgdnge mit Unterbringung zu je [n] Tagen, tiber das Jahr
durchgefiihrt — Durchgénge konnen in jeder Jahreszeit stattfinden, wobei die Arbeit jedes
Durchgangs von seiner Jahreszeit bestimmt wird —, jeder im vollen feststehenden Format:
qualifizierte psychologische und medizinische Prisenz, festgelegter Betreuungsschliissel, volle
Verpflegung.

» Wald des Friedens. [n] Hektar unter aktive Regeneration gebracht; [n] heimische Samlinge gezogen
und gepflanzt; ein Kompostkreislauf vor Ort eingerichtet und unterhalten; junge Baume friiherer

Kohorten durch die Saison gepflegt.

» Das Musterverzeichnis. Das fiir den Kinderschutz angepasste Musterkartenverzeichnis eingerichtet,
gepflegt und archiviert, zusammen mit einer einfachen saisonlangen Messreihe (Boden,
Feuchtigkeit, wiederkehrende Arten), die Beobachtung zwischen den Kohorten weitertragt; eine erste
zusammengestellte Ausgabe der Mustersprache des Standorts zum Saisonende erstellt, den Kohorten

gemeinsam zugeschrieben.



» Kompetenzen junger Menschen. Alle Teilnehmenden durchlaufen innerhalb ihres Durchgangs den
vollstandigen 4A-Pfad; dltere Jugendliche in festgelegten Rollen des Peer-Mentorings und der Ko-
Moderation geschult und erprobt; jugendgeleitete Projekte aus ,,Hack for Hope* dokumentiert und in
einer von den Teams gebilligten Form an die Herkunftsgemeinschaften der Teilnehmenden

zuriickgegeben.

* Generationeniibergreifende Treffen. Treffen der Toloka der Altesten durchgefiihrt; Wissen der
Altesten — Namen, Praktiken, Erinnerung an das Land — mit Einwilligung der Altesten und mit

Nennung nach ihrer Wahl ins Musterverzeichnis aufgenommen.

* Offene Dokumentation. Die Methode des Programms als ortsanonyme offene Bildungsressourcen

(CC BY-SA 4.0) dokumentiert, iibertragbar auf andere Standorte und Initiativen.

Erwartete Ergebnisse — was sich dadurch verandert

* Bei den Kindern und Jugendlichen: verbessertes psychosoziales Wohlbefinden, eingeschétzt vom
qualifizierten Personal des Programms mit fachlichen Standardinstrumenten und innerhalb des
Programms gehalten; gestarkte Handlungsfahigkeit und Selbstwirksamkeit — der gefiihlte Schritt
vom Umsorgtwerden zum Sorgen; 6kologische Kompetenz, verankert in einem wirklichen Ort; und,
bei édlteren und wiederkehrenden Jugendlichen, nachgewiesene Féahigkeit zu Moderation und

Leitung.

+ Im Wald: ein messbarer Verlauf der Regeneration — Uberleben der Sdmlinge iiber die Saisons,

zuriickkehrende Bodenflora, wachsende gepflegte Fliche —, den jede Kohorte voranbringt.

+ In der Gemeinschaft: wiederkehrende Teilnahme der Altesten; Bindungen zwischen dem Tal und
Kindern aus dem ganzen Land, die die Durchgédnge tiberdauern; von Jugendlichen entworfene Ideen,

die iiber das Camp hinaus aufgegriffen werden.

» Im Fachfeld: ein dokumentiertes, iibertragbares Modell, das psychosoziale Rehabilitation mit
okologischer Regeneration und der Starkung junger Menschen verbindet und anderen

Gemeinschaften als offene Bildungsressourcen zur Verfiigung steht.

9. Innovationsabschnitt — verdichtet fiir das Antragsformular

2026 fiihrt die Waldschule eine integrierte Innovation ein, die emotionale Heilung, 6kologische
Regeneration und jugendgeleitetes soziales Handeln verbindet und den Ansatz der Praxis der
Regeneration von Gemeinschaften Soil and Peace anwendet: Frieden, gebaut als Infrastruktur —
Fahigkeiten, Beziehungen und lebendige Systeme, die bleiben —, statt als Prozess. Ihre Philosophie
liegt in einem ukrainischen Sprichwort: Hayka & sic He eede, a 3 aicy sueooumb — Lernen fiihrt nicht in
den Wald hinein, es fiihrt aus ihm heraus. Das Programm fiihrt Kinder in den buchstablichen Wald,
damit das Lernen sie aus dem tibertragenen herausfiihren kann — aus dem Wald von Krieg, Verlust und

Orientierungslosigkeit.



Téagliche Reflexionskreise unterstiitzen die emotionale Genesung durch Rhythmus, Dankbarkeit und
Verbindung in der Gemeinschaft. Die Lernmethode ist die Mustersprache des Ortes: Die Kinder
entdecken und benennen die Muster des Waldes, des Hofes und des Tals selbst und bewegen sich dabei
auf einem vierstufigen Pfad — Awareness, Acknowledgment, Attitude, Action (Gewahrwerden,
Anerkennen, Haltung, Handeln) —, mit dem Korper als erstem Instrument und einfachem Messen als
zweitem, wobei jede Kohorte das Musterverzeichnis der vorigen erbt und erweitert. Ein neuer
praktischer Regenerationsstrang — der Wald des Friedens — ldsst Kinder heimische Bdume séen,
ziehen und pflanzen, in Boden, den sie gerdumt, kompostiert und genahrt haben, sodass 6kologische
Erholung gelernt wird, indem man sie tut. Die Werkstatt fiir soziale Innovation ,,Hack for Hope*“
befdhigt die Teilnehmenden, in Teams kreative Antworten auf Bediirfnisse zu entwickeln, die sie selbst
beobachtet haben, wobei dltere und wiederkehrende Jugendliche festgelegte Rollen im Mentoring und in
der Ko-Moderation iibernehmen — Starkung junger Menschen, gebaut als Weg vom Teilnehmen zur
Mitleitung. Generationeniibergreifende Treffen des gemeinsamen Gestaltens bringen Alteste der
Gemeinschaft und der Region in die gemeinsame Arbeit — Wissen, Handwerk und Erinnerung flielen
in alle Richtungen, und zwischen den Generationen entstehen Bindungen, die das Programm
iiberdauern. Der abschliefende Abend des Lichts und die Anerkennung Samen der Hoffnung schicken

jedes Kind gesehen nach Hause, mit einem lebendigen Samen der Arbeit.

Die Innovation ist die Richtung des Ganzen: Fiirsorge kreist. Kinder, die als Empfangende von Fiirsorge
ankommen, werden zu Sorgenden — fiir einen Wald, eine Gemeinschaft, einander — und werden im
Gegenzug vom Land selbst umsorgt, das das Programm nicht als vom Menschen getrennte Wildnis
behandelt, sondern als Beteiligten am Heilen. Psychosoziale Rehabilitation wird so mit
Handlungsfahigkeit verbunden und Heilung mit Regeneration — des Kindes und des Waldes, als ein

Prozess.

Freigabeprotokoll

* Gate 1: 2026-09-27, der Haushalt, festgehalten von Michel Garand — zur Veroffentlichung online

als Arbeitsentwurf, offen fiir Mitgestaltung und Veranderung.

* Wartime review: 2026-09-27, Michel Garand — nennt Soil and Peace und keinen Ort;
Teilnehmende nur als aus dem ganzen Land kommend beschrieben; Programm nur im feststehenden

Format beschrieben; angenommen.
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