sensus fidelium als AnstoR zu
Veranderungsprozessen in der Weltkirche

»Womit sollen wir das Reich Gottes vergleichen [...]? Es gleicht einem Senfkorn
[...]" (Mt 4,30). Der synoptische Vergleich des Himmelreiches (vgl. Mt 13,3) bezie-
hungsweise des Reiches Gottes (vgl. Mk 4,30-32; Lk 13,18-19) mit dem Senfkorn ver-
mag die meist unscheinbare und wenig spektakulire Wirklichkeit und die dynamische
Wirkweise dessen, was wir mit dem Theologumenon des Sensus fidelium meinen, sehr
gut darzustellen. Das Schlussreferat dieses Kongresses ist der Versuch einer Horizont-
erweiterung In ihr sollen Manifestationen des Glaubenssinnes des Gottesvolkes in den
Blick geraten, wie sie in zahlreichen Glaubens- und Lebensprozessen in der katholi-
schen multikulturellen Weltkirche von heute fast ,,mit Hinden zu greifen* sind.

Wenn ich dabei dem Senfkorngleichnis in der Formulierung meines Themas das
Bildwort vom Sauerteig (vgl. Mt 13,33; Lk 13,20-21) an die Seite stelle, dann méchte
ich damit von vornherein zum Ausdruck bringen, dass ich in der Weltkirche gegenwir-
tig nicht nur Riickschritte hinter das Zweite Vatikanische Konzil, nicht nur Fixierung
und kontrollierende Zentralisierung wahrnehme, sondern ein geritteltes Mall an
Verdnderung und Aufbruch von unkontrolliert-unkontrollierbarem Glaubensleben. Ich
gehe von der theologisch begriindeten Annahme aus, dass hinter diesen kriftigen
Lebenszeichen — wie sie sich z.B. in den kirchlichen Basisgemeinden oder in den
»Small Christian Communities*, in Frauen- und Volksbewegungen, in neuen geistlichen
Bewegungen, in verschiedenen Formen inkulturierter Liturgie und Volksreligiositit und
in einer Vielzahl kontextueller Theologien zeigen — nicht nur geistvolle, reformfreudige
und sozial engagierte Frauen und Ménner, Laien, Priester, Ordensleute und Bischofe
stehen. Durch sie und in ihnen gelangen jene Glaubenskraft und jener Glaubenssinn zur
Auswirkung, die dem gesamten Gottesvolk eigen sind. Dieser Glaubensgeist und dieser
Glaubenssinn aber sorgen fiir Veriinderung. Sie setzen etwas in Bewegung und wirken —
im neutestamentlichen Bild gesprochen — als Sauerteig und als Ferment fiir
gesellschaftliche, universal- und ortskirchliche Garungs- und Reifungsprozesse.

Ich habe selbst in den anderen kirchlichen und gemeindlichen Kontexten der Kirchen
des Siidens leid- und hoffaungsvolle Verdnderungsprozesse miterleben und miterleiden
diirfen. Deshalb fiihle ich mich vom Optimismus der Gottesreichgleichnisse Jesu viel-
leicht auch stirker angesprochen als jemand, der sich — ohne solche ,,ganz andere* und
»ermutigende Erfahrungen — vielleicht manchmal zu sehr von der resignativ-regressiven
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Stimmungslage anstecken ldsst, wie sie sich zur Zeit in manchen Ortskirchen des
deutschsprachigen Raumes breit macht.

~Wenn euer Glaube auch nur so grof8 ist wie ein Senfkorn, dann werdet ihr zu diesem
Berg sagen: Riick von hier nach dort! [...] Nichts wird euch unmdéglich sein® (Mt
17,20): ein starkes Wort zur weltbewegenden Macht des Glaubens! Da wire auch noch
das synoptische Bildwort vom neuen Wein theologisch zu bedenken, der fiir seinen
Girungs- und Reifungsprozess neue Schliuche braucht (vgl. Mt 9,17). Dies ist ein Bild,
das man in den Jahren nach dem II. Vatikanum so oft in Anspruch genommen hat. Heu-
te wagt es aber kaum noch jemand, dieses in den Mund zu nehmen, weil es zumindest
auf einen ersten Blick der aktuellen Kirchenwirklichkeit so wenig zu entsprechen
scheint.

Wer dem Wort Gottes und dem Wirken des Geistes jedoch keine welt- und kirchen-
verdndernde Kraft mehr zutraut, kommt in seiner angstbesetzten Sorge um den Weiter-
bestand der Kirche wahrscheinlich auch rasch zu einem sehr statischen Verstindnis des
Glaubenssinnes des Gottesvolkes. Der dynamische Evangelisierungsbegriff dagegen,
wie ihn Paul VL. noch zehn Jahre nach dem Konzil in seinem Apostolischen Schreiben
-Evangelii nuntiandi“ entwickelte, wies damals noch in eine ganz andere Richtung.
Evangelisieren besagt fiir die Kirche: die Frohbotschaft in alle Bereiche der Mensch-
heit tragen und sie durch den Einfluss von innen her umwandeln.* Dazu diirfe das E-
vangelium aber ,,nicht nur dekorativ wie durch einen oberflichlichen Anstrich an Men-
schen herangetragen werden, sondern miisse ,,mit vitaler Kraft in der Tiefe und bis zu
ihren Wurzeln“ die Kulturen des Menschen durchdringen, den Menschen als Person
erreichen und ihn zu neuen Beziehungen befidhigen.: Wo Menschen sich in ihrer jewei-
ligen Kultur und Lebenswelt von der befreienden Botschaft Jesu ansprechen und verén-
dern lassen, da gewinnt christlicher Glaube seine je eigene inkulturierte, lebensnahe
Gestalt.

Mit Peter Hiinermann gehe ich davon aus, dass auch der Glaubenssinn unbeschadet
seines pneumatischen Ursprungs jeweils ,,geschichtlich sozial, kulturell vermittelt™ ist.
Dies gilt vor allem dort, wo er sich zuerst auch innerhalb einer konkreten christlichen
Gemeinde Ausdruck verschafft und das Leben der Kirche von dort her verdndert. Wal-
ter Kasper stellt fest, die Kirche sei gegenwirtig ,,in dem Mal, als sie konkret Weltkir-
che wird, [...] auf dem Weg iiber vielfiltige innere und duBere Konflikte mitten in ei-
nem Gestaltwandel begriffen, dessen Ende noch nicht abzusehen ist, in dem sich aber
ihre Communio-Struktur und damit der Reichtum ihrer Katholizitdt deutlicher und rei-
cher ausprigen werden, als dies in den letzten Jahrhunderten der Fall sein konnte®:.
Dem kann ich aus meiner Wahrnehmung verschiedener Ortskirchen des Siidens nur
zustimmen. Aufgabe der Theologie aber ist es, diese konfliktreichen Lernprozesse im
Glauben wahrzunehmen und sie zu deuten. ,,Theologie ist*, wie Roman Siebenrock in
seiner systematisch-theologischen Rekonstruktion des Wirkens John Henry Kardinal
Newmans feststellt, ,,Dienst aus Glauben am Glauben. In diesem Sinne wird sie kontex-
tuell und pragmatisch.”s Newman ist davon iiberzeugt, ,,dass die apostolische Tradition,



die der ganzen Kirche in ihren verschiedenen Organen und Amtern per modum unius
(auf einmal) anvertraut ist, in verschiedenen Zeiten auf verschiedene Weise hervortritt:
bald durch den Mund der Bischéfe, bald durch die Kirchenlehrer, bald durch das Volk,
bald durch die Liturgie, die Riten, Zeremonien und die Gewohnheiten; auch durch Er-
eignisse, Kontroversen, Bewegungen und all die anderen Erscheinungen, die man unter
dem Namen Geschichte zusammenfasst*e.

Wie weit ist die Theologie, und im besonderen auch die Praktische Theologie im
deutschsprachigen Raum der Vielfalt all dieser Ausdrucksformen des Glaubenssinnes in
der Weltkirche von heute auf der Spur? Wie weit sind wir zur Wahrnehmung dieser
auch konfliktgeladenen gesamt- und ortskirchlichen Verinderungs- und Wachstumspro-
zesse bereit?

1 Wahrnehmung von Weltkirche in der deutschsprachigen
(Praktischen) Theologie: Defizite und Ansiitze

Als der Leiter des Lateinamerika-Referates am Missionswissenschaftlichen Institut
von Missio Aachen, Raul Fornet-Betancourt, vor einiger Zeit die Ergebnisse einer
Weltumfrage zur Situation von Theologie und Philosophie vorstellte” und bei dieser
Gelegenheit auch nach seiner Einschitzung der deutschen Theologie gefragt wurde,
stellte er dieser nicht gerade ein Zeugnis fiir eine besondere weltkirchliche Offenheit
und Gemeindeniihe aus: ,,Die deutsche Theologie®, so sagte Fornet-Betancourt wortlich,
habe ,,nicht nur eine Regionalisierung geographischer Art, sondern einen Prozess der
Provinzialisierung vollzogen®. Der kubanische Befreiungstheologe und Philosoph
sprach sich nicht gegen die wissenschaftliche Theologie und deren Verortung an der
Universitét aus. Er gab aber zu bedenken, dass eine als Fachdisziplin in der Universitit
etablierte und institutionalisierte Theologie in erster Linie auch einen Bildungsauftrag
der Gesellschaft zu erfiillen habe. ,,So kommt der Auftrag der Theologie nicht von den
Gemeinden, die den Glauben leben oder leben wollen, sondern von Professoren, die
Beamte geworden sind und eine Sicht haben, die nicht unbedingt die Sicht des Lebens
und die Praxis der Gemeinde ist.“s Fornet-Betancourt verwies im Unterschied dazu auf
die Entwicklung kontextueller Theologien in Lateinamerika, in der die Gebundenheit an
die Autoritit der Glaubenden an erster Stelle stehe und forderte neben der Universitats-
theologie ,,andere Orte und andere Formen von Theologie®, die . stirker die Verbindung
mit den anderen Subjekten des Glaubens suchen®™.

Man miisste Fornet-Betancourt freilich zumindest dahin ergénzen, dass gerade auch in
Lateinamerika, in Afrika und Asien — immer noch oder in letzter Zeit wieder verstirkt —
auch vielerorts eine typische ,,Seminartheologie” gelehrt wird, die sich ebenfalls sehr
weit vom realen Leben der Gemeinden und von den eigentlichen Trégerinnen und Tri-
gern der Evangelisierung und den Subjekten des Glaubens entfernt hat. Es ist hier nicht
der Ort, sich im Einzelnen mit den kritischen und, wie mir scheint, in Vielem berechtig-
ten Anfragen Fornet Betancorts auseinander zu setzen. Ich tibernehme seine Feststel-
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lungen hier im Hinblick auf die Thematik dieses Kongresses und spitze sie als selbstkri-
tische Reflexion der Praktischen Theologie auf die Frage zu: Tut sich unsere wissen-
schaftliche Universititstheologie nicht tatsdchlich schon im eigenen Land und Kultur-
kreis schwer, dem auf so verschiedene Art und Weise zum Ausdruck kommenden
Glaubenssinn des Volkes Gottes auch nur anndhernd auf die Spur zu kommen? Welche
Mboglichkeiten und Wahrnehmungsstrukturen stehen uns dafiir iberhaupt zur Verfii-
gung? Um wie viel schwieriger muss sich dann erst diese Spurensuche gestalten, wenn
es darum geht, wenigstens die eine oder andere Manifestation des Sensus fidelium in
der einen oder anderen Ortskirche des Siidens wahrzunehmen und auf ihre pastoraltheo-
logische Relevanz zu befragen?

Ich bin mir diesbeziiglich durchaus der selektiven Wahrnehmung bewusst, die meinen
eigenen Beobachtungen und Uberlegungen zu Grunde liegt. Ich mochte deshalb im
Folgenden auch in erster Linie nur iiber Erscheinungsformen des Glaubenssinnes spre-
chen, die ich bis zu einem gewissen Grad mit eigenen Augen gesehen habe, die fiir mich
greifbar waren, und die ich deshalb bezeugen und auch in eher narrativer Form weiter-
vermitteln kann. Ich beziehe mich dabei im Einzelnen vor allem auf meine langjdhrige
personliche Erfahrung in der Begleitung brasilianischer Basisgemeinden, auf Beobach-
tungen, die ich zuletzt auf einem Studienaufenthalt in verschiedenen Gemeinden im
siidlichen Afrika machen durfte und auf Eindriicke, die ich in Innsbruck aus meiner
Begegnung mit Theologiestudierenden aus Asien, Afrika und Lateinamerika gewinne,
und auch auf die umfangreiche Literatur zur Lage der Weltkirche, die in unseren Breiten
aber wenig zur Kenntnis genommen wird.

Bevor ich mich auf die Suche nach neuen Spurenelementen des Glaubenssinnes in an-
deren Ortskirchen begebe, weise ich wenigstens kurz darauf hin, dass es auch in der
deutschsprachigen Praktischen Theologie bemerkenswerte Ansitze fiir eine Wahrneh-
mung des Glaubenssinnes gibt. Solche Ansitze finde ich etwa in den Grundlegungen
einer Praktischen Theologie im neuen Handbuch, in dem z. B. von den Subjekten und
Orten der praktischen Theologie, von Frauen und Méannern als Subjekte ihres Lebens,"
von Erfahrung als Prinzip der Praktischen Theologie,”2 von der Perspektive der Betrof-
fenen oder von den kulturellen Bedeutungstrigern als Orte der Wahr-Nehmung+ die
Rede ist. Vielleicht miisste man diese und andere Ansétze noch einmal explizit mit der
Frage nach der Wahrmehmung des Glaubenssinnes des Gottesvolkes in Beziehung set-
zen. Auch die gesamte Debatte um die Praktische Theologie als Wissenschaft im Kon-
text wire noch einmal unter diesem Aspekt weiterzufiihren.

Eine weitere Vorfrage, der wir uns hier zu stellen haben, ist die erwéhnte Kritik an der
Regionalisierung und Provinzialisierung der deutschen Theologie: Gilt dieser Vorwurf
nicht auch der Praktischen Theologie? In diesem Zusammenhang kann man zwar sehr
wohl auf Ansiitze zu einer Horizonterweiterung verweisen, wie sie etwa bereits in Anla-
ge und Durchfiihrung des von Franz Xaver Arnold und Karl Rahner und anderen he-
rausgegebenen mehrbindigen Handbuchs der Pastoraltheologie's und vor allem in Adolf
Exelers Entwurf einer ,,Vergleichenden Pastoraltheologie” gegeben sind.” Schon 1988



hatte Michael Sievernich eine interkulturelle Orientierung der Theologie iiberhaupt
gefordert und selbst ,,Konturen einer Interkulturellen Theologie®¢ aufgezeigt. Auch
andere Pastoraltheologinnen und Pastoraltheologen, die hier nicht aufgezihlt zu werden
brauchen,” haben vereinzelte ,,Ausbriiche” in die Kirchen- und Gemeindeerfahrung
auBereuropiischer Ortskirchen gewagt und sich durch deren kontextuelle Theologien in
Frage stellen und bereichern lassen. Insgesamt scheint aber auch die Praktische Theolo-
gie -- wie die gesamte deutschsprachige Theologie — in letzter Zeit wieder stirker einer
Blickverengung zum Opfer zu fallen, in der — von einzelnen Ausnahmen abgesehen —
pastorale Situationen und theologische Entwicklungen auBerhalb des deutschsprachigen
Raumes nur sehr selten wahrgenommen und theologisch reflektiert werden.

Die Rede von einer in sich selbst und ihre oft hausgemachten Probleme vertieften Kir-
che im deutschsprachigen Raum und von einer auf ihre inzwischen nicht mehr so frag-
los akzeptierte Stellung an der Universitdt fixierte wissenschaftliche Theologie wird
wohl nicht so ganz aus der Luft gegriffen sein. Sie sollte zumindest zu denken geben.
Zugleich miisste die Frage nach der Notwendigkeit, den Moglichkeiten, Chancen und
Grenzen einer ,interkulturellen® und ,,interekklesialen* Praktischen Theologie neu
gestellt werden.»

2 Kirche der Armen auf dem Weg zur Subjekthaftigkeit

Wenn der Sensus fidelium ,aufgrund seiner anthropologischen Voraussetzungen und
seiner sozialen Vermittlung [...] in unterschiedlichen Formen* Gestalt gewinnen kann
und muss — wie Peter Hiinermann zu Recht unterstreicht —, dann kénnen auch ,,ver-
schiedene Gruppen von Glaubenden [...] ihre eigenstindige Subjekthaftigkeit im Glau-
ben“z gewinnen. Unter diesen Gruppen — und das ist fiir die hier zu stellende Frage
nach dem Glaubenssinn in der Weltkirche von entscheidender Bedeutung — nennt Hii-
nermann auch ganz allgemein die Armen. Nun wurde aber den Marginalisierten, den
Unmiindigen und den unmiindig Gemachten von den Weisen und Klugen, von Theolo-
gie und Kirchenleitung nur selten in der Kirchengeschichte viel ,,.Sinn“ und Verstindnis
fiir die Geheimnisse des Glaubens zugetraut. Dies geschah, obwohl sie Jesus selbst auf
Grund ihrer besonderen Offenbarungskompetenz selig gepriesen hatte (vgl. Lk 10,21-
22). Ist das in der Kirche von heute, in der so oft von der ,,Vorrangigen Option fiir die
Armen* die Rede ist, grundsitzlich anders geworden?

Die ,,Option fiir die Armen* fand zunéchst vor und auf dem Zweiten Vatikanischen
Konzil im Ruf nach einer ,,Kirche der Armen* durch Johannes XXIII. und eine kleine
Gruppe von Konzilsvitern ihren Ausdruck. In Medellin fiihrte sie zu einer pastoralen
Grundentscheidung der lateinamerikanischen Kirche und fand schlieflich — befreiungs-
theologisch vertieft — Aufnahme in die papstliche, regionalkirchliche und 6kumenische
Soziallehre. Zu ihrer Entstehungs- und Wirkungsgeschichte wire noch viel zu sagen,
vor allem auch iiber deren zaghafte und halbherzige Verwirklichung in vielen ortskirch-
lichen Kontexten.>2 Medard Kehl ist voll und ganz zuzustimmen, wenn er unterstreicht,
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dass iiberall dort, wo um diese Option als pastoral-theologische Grundorientierung
kirchlichen Handelns gerungen wird, Ortskirchen und Gemeinden an Glaubwiirdigkeit
und Lebendigkeit gewinnen.»

In den verschiedenen Verwirklichungsformen der Kirche der Armen ist auch, so konn-
te man schlicht und einfach sagen, in besonderer Weise ein Glaubenssinn ,,zu Hause®,
der die Kirche von innen — d.h. von einem neuen Verstidndnis der biblischen Beftei-
ungsbotschaft her — erneuert und verindert. Fiir den lateinamerikanischen Kontext hat
Jon Sobrino diesbeziiglich vom Entstehen einer ,,Lehrautoritit™ des Volkes Gottes ge-
sprochen > Deren Entdeckung und Anerkennung wurde erst dadurch moglich, dass die
Vertreter des kirchlichen Lehramtes auf der Bischofsversammlung von Medellin den
stummen Schrei ,,von Millionen von Menschen* wahrzunehmen begannen, ,.die von
ihren Hirten eine Befreiung erbitten, die ihnen von keiner Seite gewéhrt wird“». ,,Das
Engagement fiir die Armen und Unterdriickten und das Entstechen der Basisgemeinden
haben der Kirche®, wie die Bischofe spiter im Schlussdokument von Puebla festhalten,
,.dazu verholfen, das evangelisatorische Potential der Armen zu entdecken“x. Und die-
ses Potential erwuchs hauptsichlich aus der Tatsache, dass die Bibel in den Gemeinden
zur wichtigsten Quelle des Glaubens der Armen wurde. Diese haben die Schrift vor
allem in Gemeinschaft und im Kontext ihrer geschichtlichen Situation und als Hilfe zum
Verstiandnis und zur Bewiiltigung ihrer oft leidvollen Situation gelesen.” Die Armen
waren also nicht mehr primér — und das hat Medard Kehl sehr zutreffend als neues und
ekklesiologisch bedeutsames Faktum gedeutet — ,,Objekt einer paternalistisch sich zu
ihnen herablassenden Kirche®, sondern wurden ,,selbst zu tragenden Subjekten der Kir-
che und ihres Glaubens®. ,.lhre Glaubens- und Lebenserfahrungen, ihre Weisheit und
ihre Menschlichkeit, aber auch ihr Elend, ihre Verzweiflung und ihre Hoffhung*» be-
gannen der Kirche ein neues Gesicht zu geben, das Antlitz einer Kirche der Armen, in
der sich auch ein ganz neuer , Kirchensinn“ und ,,Glaubenssinn‘ entwickelte. Es muss in
diesem Zusammenhang aber auch darauf hingewiesen werden, dass diese befreiungs-
theologisch ausgerichtete Lektiire der Schrift und vor allem die Begegnung mit bibli-
schen Frauengestalten eine Vielzahl unterdriickter Frauen zu ihrem Frau-, Christ- und
Kirche-Sein ermichtigt hat. Deshalb miisste hier auch folgerichtig von einer neuen
weiblichen Qualitit des Glaubenssinnes gesprochen werden.

Herbert Vorgrimler hat den Glaubenssinn als ,.Gespiir fiir das Wesentliche an Gottes
Offenbarung, als eine Fihigkeit, sie glaubend wahrzunehmen und immer tiefer in sie
einzudringen® beschrieben, und betont, dass der Sensus fidelium zugleich als ,,Urteils-
vermogen fiir die aus dem Glauben hervorgehende Lebenspraxis*» bestimmt werden
muss. Er liegt damit ganz auf der Linie der Kirchenkonstitution des Zweiten Vatikani-
schen Konzils. Dort heiBt es, dass das Volk Gottes durch seinen Glaubenssinn ,,mit
rechtem Urteil immer tiefer in den Glauben eindringt und ihn im Leben voller anwen-
det“». Wie sehr sich der Glaubenssinn aus der Bezugnahme auf die biblische Gotteser-
fahrung nihrt und wie es dadurch zu einer ganz neuen Lebensdeutung und -gestaltung
aus dem Wort Gottes kommit, sollte man sich auch als Theologin und Theologe einmal



von Basisgemeinden explizieren lassen. ,,Der Glaubenssinn ist eine Reaktion auf die
objektive, vorgegebene und kirchlich vermittelte Offenbarungsbotschaft, schreibt
Wolfgang Beinert.s' Die Entdeckung und Anerkennung neuer Dimensionen des Sensus
fidelium, wie sie nicht nur in Lateinamerika, sondern auch anderswo in der Weltkirche
festzustellen ist, nimmt diesen Grundsatz ernst.

Die Art und Weise, wie in kirchlichen Basisgemeinden in Lateinamerika und Asien
oder in den ,,Small Christian Communities in Afrika die Bibel gelesen wird, sowie die
vielen gemeinsamen Elemente, die sich diesbeziiglich in den letzten zwei Jahrzehnten
auf sehr breiter Ebene in der Weltkirche herausgebildet haben, offenbaren immer stirker
einen gewissen ,,Consensus fidelium®. Diesen darf man durchaus als ein Werk des
weltumspannenden Gottesgeistes interpretieren. Und es ist ein ermutigendes und rich-
tungsweisendes Zeichen, wenn die Pépstliche Bibelkommission im Dokument vom 23.
April 1993 ,Die Interpretation der Bibel in der Kirche** wortlich erklirt: ,.Zahlreiche
Basisgemeinden stellen ihre Zusammenkiinfte unter die Bibel und setzen sich ein drei-
faches Ziel: die Bibel kennen zu lernen, die Gemeinschaft aufzubauen und dem Volk zu
dienen. Auch hier ist die Hilfe der Exegeten niitzlich, um schlecht begriindete Aktuali-
sierungen zu vermeiden. Aber man darf sich freuen, die Bibel in den Hianden der Ar-
men, der einfachen Leute zu sehen, die zu ihrer Auslegung und Aktualisierung in geist-
licher und existentieller Hinsicht ein helleres Licht bereitstellen konnen, als was eine
selbstgerechte Wissenschaft zu seiner Erklarung beizutragen vermag (vgl. Mt 11,25).»
Man sollte solche Sitze nicht als Angriff auf die wissenschaftliche Exegese verstehen,
wozu die genannte Instruktion keinen Anlass bietet, sondern als kritische Anfrage. Denn
als Theologinnen und Theologen steht uns gewiss noch ein gutes Stiick Lernprozess ins
Haus, wenn wir uns diesem biblisch fundierten Glaubenssinn der Armen 6ffnen wollen.
Aber nur so werden wir bereit und fihig wahrzunehmen, was der Geist den Gemeinden
heute weltweit sagt (vgl. Offb 2,11).

3 Volksfrommigkeit als Ausdruck von
Lebensweisheit und Glaubenssinn '

Zu den lebensweltlichen Gestalten, unter denen die nachkonziliare Theologie Aus-
drucksformen des Sensus fidelium zu entdecken versucht hat, zihlt Peter Hiinermann
auch die Volksfrommigkeit.» Nun konnen sich die meisten Theologinnen und Theolo-
gen hierzulande firwahr nicht riithmen, der Volksreligiositit in ihren Forschungen eine
ausdriickliche Beachtung geschenkt und einen besonderen theologischen Stellenwert
zuerkannt zu haben. Ehrenfried Schulz hat das Verhiltnis von wissenschaftlicher Theo-
logie und Volksfrommigkeit einmal mit einer zerriitteten ehelichen Beziehung mit vie-
len gegenseitig bedingten Argernissen verglichen.» Auch die erste Generation der Be-
freiungstheologie und der befreiungstheologisch ausgerichteten Pastoral hat iibrigens
noch vielfach geglaubt, das einfache Volk von seinem angeblich entfremdenden Aber-
glauben befreien zu miissen. Aber sie hat dadurch nur wiederum eine neue und andere
Art von Unterdriickung ausgeiibt. Die Armen haben sich das, was ihnen seit Generatio-
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nen heilig war, nicht einfach nehmen lassen, sondern sich erfolgreich gegen diese
»Enteignung** zur Wehr gesetzt. Als es dann aber bereits zu Beginn der siebziger Jahre
auf Grund dieses Widerstandes gerade in den Basisgemeinden und in der
Befreiungstheologie auch bei uns zu einer Neubesinnung auf die pastoral-theologische
Bedeutung der Volksfrommigkeit kam,s hat kein geringerer als Karl Rahner das
Verhiltnis von Theologie und Volksreligion neu zur Sprache gebracht. Es trifft genau
unsere Thematik der Frage nach den Manifestationen des Glaubenssinnes, wenn Rahner
den Beitrag, den das Volk durch sein Leben aus dem Glauben zur Geschichte des
Glaubens leistet, besonders hervorhebt. Rahner erinnert unter anderem daran, dass es
geschehen kann, ,,dass die wissenschaftliche Theologie in einer bestimmten Zeit diese
Beitriige nicht wahrnimmt, Entwicklungen in der Glaubensgeschichte des Volkes
iibersieht und hinter diesen Entwicklungen zuriickbleibt .

Doch nicht nur die Theologie hat die Volksreligiositit vielfach von oben herab be-
trachtet und verachtet und den in ihr zum Ausdruck kommenden Glaubenssinn tiberse-
hen. Es gab gerade auch in Lateinamerika viele lehramtliche Dokumente, die das einfa-
che Volk wegen seiner religiésen Praxis als ,,unwissend, abergldubisch [...] fanatisch*
verurteilten und damit dem Klerus die nétige Legitimation flir manche gewalttéitigen
Unterdriickungsaktionen lieferten. Es ist bemerkenswert, dass diese Ablehnung der
Volksfrommigkeit durch die Bischofsversammlungen von Medellin und Puebla einer
Haltung der theologischen Wertschitzung und pastoralen Wiederentdeckung Platz
machte, die sich mit der Zeit auch in universal- und regionalkirchlichen lehramtlichen
Dokumenten niederschlug und vereinzelt auch auf Theologie und Pastoral in Europa
einen Einfluss ausiibte. Schon Medellin kommt 1968 zu einer differenzierten Einschit-
zung der Volksfrommigkeit, die als ,,uraltes religidses Erbgut” betrachtet wird, das zwar
,.leicht durch magische Praktiken und Aberglauben beeinflusst werden kann®. Die Bi-
schofsversammlung betont aber auch die verschiedenen ,.religidsen und menschlichen
Elemente*, die ,,sich in dieser Religiositit verborgen befinden wie ,Saatkérner des Wor-

cee

tes Gottes“ss. Noch besser als in Medellin sind die lateinamerikanischen Bischéfe dem
in der Volksreligiositit verborgenen Glaubenssinn in Puebla nachgegangen, wenn sie
diese ..in ihrem Kern* als einen ,,Schatz von Werten* beschreiben, ,,der mit christlicher
Weisheit auf die groBen Existenzfragen Antwort gibt“ und ,.eine groBe Fihigkeit zur
Lebenssynthese®» zeigt. ,,Die Volksreligiositdt”, so sagt das Schlussdokument von
Puebla, sei ,,nicht nur Gegenstand der Evangelisierung, sondern, da sie das fleischge-
wordene Gotteswort beinhaltet, [...] auch eine aktive Form, in der das Volk sich stindig
selbst evangelisiert“~. Es werden in diesem Text dann eine ganze Reihe von Glaubens-

inhalten aufgefiihrt, die bis heute zentrale Elemente der Volksfrommigkeit bilden.+

Es spricht fiir Paul VI., dass er unmittelbar nach der bewegten dritten Vollversamm-
lung der Bischofssynode von 1974 iiber die ,,Evangelisierung in der Welt von heute** —
aus dem Hinhoren auf die zahlreichen diesbeziiglichen Stellungnahmen vor allem von
lateinamerikanischer Seite — der Volksfrommigkeit in ,,Evangelii nuntiandi ein sehr
gutes Zeugnis ausstellte. Sie sei von der Kirche ,,lange Zeit [von der Kirche] als weniger



rein und manchmal mit Unwillen betrachtet worden, so gibt dieses Dokument selbst-
kritisch zu. Es stellt aber vor allem fest, dass die Religion des Volkes .,wertvolle Reich-
tiimer** in sich berge, dass in ihr ein Hunger nach Gott und ,.ein feines Gespiir fiir tiefe
Eigenschaften Gottes“> zum Ausdruck komme.

Eine in jeder Hinsicht bemerkenswerte Rezeption hat die Glaubenspraxis der latein-
amerikanischen Volksreligion aber in der zweiten Instruktion der Kongregation fiir die
Glaubenslehre zur Theologie der Befreiung gefunden. Dort ist explizit vom Glaubens-
sinn des Volkes Gottes die Rede. Man diirfe die Volksfrsmmigkeit, so sagt der Text,
.keineswegs gering schétzen oder sogar beseitigen wollen, sondern miisse ,,ihre ganze
Bedeutung und all ihre Aspekte aufzeigen und vertiefen®. Denn ,,die Armen, die Ge-
genstand der besonderen Liebe Gottes sind, verstehen am besten und gleichsam instink-
tiv, dass die tiefste Befreiung [...] durch das Sterben und Auferstehen Christi bewirkt
wird“.#* Der Glaubenssinn, so betont die Instruktion, stehe ,am Anfang einer tiefen
Erfahrung von Befreiung und Freiheit“. Er habe ,.in unterschiedlichem MaBe Kultur und
Sitten der christlichen Vélker geprigt” und ,eine neue Phase der Freiheitsgeschichte
eroffnet”.# Auch diese Aussagen kann ich wiederum nur voll und ganz aus meiner
Wahmehmung der Glaubenspraxis der Armen bestétigen. Es kann deshalb gar kein
Zweifel daran bestehen, dass sich der Sensus und Consensus fidelium in der multikultu-
rellen Weltkirche von heute auch in verschiedenen Inhalten und Andachtsformen der
Volksfrommigkeit zu Wort meldets und nach theologischer und lehramtlicher Wahr-
nehmung verlangt.

4 Glaubenssinn als Lebenskraft neuer Sozialgestalten
christlicher Gemeinden

»In unserer Zeit werden [...] Basisgruppen je linger desto mehr zu aktiven Subjekten
von Glaubensausdruck®, schrieb Edward Schillebeeckx 1985 in einem Artikel iiber die
Lehrautoritdt aller aus der Sicht einer Besinnung auf die Struktur des Neuen Testa-
ments.« Die seither auf weltkirchlicher Ebene erfolgte ,,Gemeindeentwicklung® hat
Schillebeeckx Recht gegeben. Denn die Kirche hat in den letzten Jahrzehnten in vielen
Léndern trotz starker innerkirchlicher Widerstinde und gesellschaftlicher Marginalisie-
rung der Armen jeweils vor Ort oft ganz verschiedene neue inkulturierte Sozialgestalten
angenommen, die mit den géngigen allgemeinen Bezeichnungen , Basisgemeinden®,
»Small Christian Communities™ oder ,,Neue geistliche Bewegungen* nur sehr unzurei-
chend beschrieben werden kionnen.~ In diesen Millionen von Gemeinden, ,,auch wenn
sie oft klein und arm sind oder in der Diaspora leben, ist Christus gegenwirtig®s und
verwirklicht sich Kirche. Hier fiihrt die Kirche als ganze, als Gemeinschaft aller Glau-
benden, ,,in Lehre, Leben und Kult durch die Zeiten weiter und iibermittelt allen Ge-
schlechtern alles, was sie selbst ist, alles, was sie glaubt“®. Wolfgang Beinert ruft mit
Recht die dogmatische Konstitution ,,Dei Verbum® in Erinnerung. Diese betont, dass
der Fortschritt der Uberlieferung nicht nur durch das Lehramt (und die Theologie) be-
wirkt wird, sondern ebenso ,,durch das Nachsinnen und Studium der Gliubigen [...],
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durch innere Einsicht, die aus geistlicher Erfahrung stammt*“s. Diese Tradition als le-
bendige und Leben schaffende Weitergabe des Glaubens bekommt jeder und jede, der
oder die in Lateinamerika oder Afrika in den meist kleinen und armseligen Gemeinden
vor Ort an Gottesdiensten teilnehmen konnte, gewissermaflien mit Hénden zu greifen.
Sie ist spiirbar, wenn die Leute nach den Lesungen aus der Heiligen Schrift beginnen,
die Heilsbotschaft mit ihrem Leben und seinen Hoffnungen und Unheilssituationen in
Verbindung zu bringen.

Trotz wiederholter lehramtlicher Anerkennung in pipstlichen Enzykliken — Paul VI.
hatte die Basisgemeinden in ,Evangelii nuntianti als ,Hoffnung fiir die universale
Kirche* charakterisiert, und Johannes Paul II. nannte sie in seiner Missionsenzyklika
,,Redemptoris Missio” unter anderem ,,Zeichen fiir die Lebendigkeit der Kirche* und
»Sauerteig des christlichen Lebens® — waren diese neuen Gemeindeerfahrungen jedoch
aus vielerlei Griinden auf universalkirchlicher und ortskirchlicher Ebene einem stindi-
gen Wechselbad von offener Ablehnung, stillschweigender Verleugnung und — in man-
chen Situationen — auch aggressiver Anfeindung und Verfolgung ausgesetzt. Und das ist
bis heute so geblieben. Phasen des Auflebens und Absterbens begleiten sie. Aber die
meisten von ihnen sind wohl auch deshalb am Leben geblieben und am Leben der Men-
schen dran geblieben, weil in ihnen ein Glaubenssinn wirksam ist, der sie an die Quellen
der Offenbarung anbindet und in die Tradition der Gesamtkirche einbindet. Und diese
Anbindung und Einbindung schaffen, wie es Matthias Scharer nach seiner Teilnahme an
einem Treffen der brasilianischen Basisgemeinden einmal sehr gut ausdriickte, die Er-
fahrung eines ,,gnadenhaft geschenkten Wir”, das wiederum eine kommunikative Lern-
kultur entstehen ldsst,” in welcher der Glaubenssinn alle Gliubigen zum kirchen- und
gemeindestiftenden Faktor wird.

5 Der gesamtkirchliche prozessuale Charakter des Sensus fidelium

Wie kann eine so pluriforme, multikulturelle und spannungsgeladene Realitit wie die
Kirche von heute in allem Pluralismus der Lebens- und Glaubensformen zu einem doch
irgendwie sichtbaren und greitbaren Wir im Glauben zusammenwachsen und zu einer
Lerngemeinschaft Weltkirche* werden, von der in letzter Zeit immer wieder die Rede
ist?:2 Das Zweite Vatikanische Konzil hatte die Weltkirche bekanntlich als ,,communio
ecclesiarum®, als Kirche, die wesentlich in den Ortskirchen und durch die Ortskirchen
lebt und handelt, beschrieben. In der Kirchenkonstitution wird Katholizitit als ,,Ge-
schenk des Herrn selbst® und als ,,Eigenschaft der Weltweite, die das Gottesvolk aus-
zeichnet* verstanden, in der ,die einzelnen Teile ihre eigenen Gaben den iibrigen Teilen
und der ganzen Kirche* > hinzubringen. Eine solche ,,geschenkte Katholizitét™ bedeutet
immer geistgewirkte Vielfalt und unterscheidet sich damit wesentlich von einem produ-
zierten und provozierenden Pluralismus, der nicht selten ethnozentrischem Denken und
ortskirchlicher Eigenbrételei entspringt.



Bedeuten , interekklesiale Vernetzung® und Austausch der Gaben zwischen den Orts-
kirchen aber nicht auch, dass man sich untereinander dabei hilft, den je eigenen ,,Glau-
benssinn™ zu entdecken und sich im Licht von Schrift und Tradition gegenseitig den
Glauben expliziert, ohne dass der eine dem anderen den je eigenen kulturell-
ortskirchlichen Boden ,,unter den Fiilen wegzieht“? Aber das alles ist viel leichter ge-
sagt als getan. Bedenkt man mit Dietrich Wiederkehr ,,allein schon die anthropologisch-
kontextuelle und die ekklesial-charismatische Pluralitit und Uniibersichtlichkeit des
ganzen Gottesvolkes, die vielfiltige Gesamtheit der einzelnen Glaubenden, Spiritualitit,
Gemeinden und Kirchen, Theologien und situationsbezogenen Optionen*,» dann gilt:
»Der Sensus fidei und seine Konsenswerdung ist ein sowohl ortskirchlich wie welt-
kirchlich pluraler und vielfiltig ungleichzeitiger Prozess, der seine eigenen Riume und
Zeiten braucht, um [...] in Gang zu kommen und ausgetragen zu werden.*ss Mit Wie-
derkehr méchte ich aus der Sicht des Missionshistorikers im Hinweis auf die vielen
Formen kultureller Unterdriickung und auf der Basis meiner Wahrnehmung komplexer
Inkulturationsvorgénge in verschiedenen Ortskirchen des Siidens entschieden betonen,
dass ,keine einzelne Denkform, Kultur oder Sprache [...] sich von ihrer Partikularitit
und ihrer eigenen Zeitbedingtheit aus eine allgegenwirtige und iiberall zeitgemifBe
Universalitdt anmafien*sc kann und darf.

Ich habe trotz aller Konflikte zwischen der zentralen Kirchenleitung und einzelnen
Regional- und Ortskirchen aber nicht den Eindruck, dass es den zentralistischen Stro-
mungen in der Kirche tatsidchlich iiberall gelungen ist, ,,die nachkonziliare Zeit [...] von
ihrem neu entdeckten ortskirchlichen Mut wieder in die uniforme und darum schlechte
Weltkirchlichkeit als Uniformitét*s” zuriickzubinden. Auch die im letzten Jahrzehnt des
vorigen Jahrtausends in Rom abgehaltenen Kontinentalsynoden haben trotz aller Reg-
lementierungen viele Ortsbischofe in ihrem Selbstbewusstsein und in ihrer kulturell-
ortskirchlichen Identitit gestirkt, zum Widerspruch herausgefordert und zu einem auf-
rechten Gang ermutigt. Da wurde gerade auf der Asiensynode ,,iiberraschend selbstbe-
wusst” (G. Evers) um ,.eine Kirche mit asiatischem Gesicht* gerungens und auf der
Amerika- und Ozeaniensynode auch zentrale Lebens- und Strukturfragen wie die Frage
nach den Zulassungsbedingungen zu den kirchlichen Amtern offen angesprochen.
»oelbstbewusste Vorstofe“ kommen in jiingster Zeit auch wieder von den US-
amerikanischen Bischofen, die wie viele andere vor ihnen eine Aufwertung der Bi-
schofssynode und mehr Kompetenz fiir die Bischofskonferenzen fordern.s

Ob mit diesen Forderungen von Bischéfen nach Verbesserungen der Kommunikati-
onsstrukturen in der Kirche jedoch auch die Bereitschaft zu einer neuen Kommunikati-
onskultur einhergeht, in der die alte theologisch nicht mehr gerechtfertigte und doch
stark nachwirkende Unterscheidung zwischen horender und lehrender Kirche aufgebro-
chen wird, bleibt abzuwarten. Die in meinen Ausfiihrungen angedeuteten Auswirkungen
eines neuen Selbstbewusstseins von Glaubenden, die als Arme vielfach gesellschaftlich
und kirchlich marginalisiert leben, aber ihren Glaubenssinn selbstbewusst zum Aus-
druck bringen und dadurch pastorale und sogar lehramtliche Verinderungsprozesse in
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Orts- und Weltkirche in Bewegung setzen, lassen fiir die néichste Zukunft auf eine stir-
kere Interaktion und Rezeption zwischen dem Sensus fidelium als eigenstéindige Bezeu-
gungsinstanz des Glaubens und den anderen Bezeugungsinstanzen (Schrift, Tradition,
Lehramt und Theologie) hoffen.s Mit dem Kirchenrechtler Werner Bockenforde ist aber
auch sehr klar darauf hinzuweisen, dass der Prozess der Bewusstwerdung und Aktuie-
rung des Subjektseins aller Glaubigen durch das derzeitige Kirchenrecht behindert wird.
Denn fiir die besonders auch in der Kirche der Armen neu aufspringenden Rinnsale und
Strome des Glaubenssinnes fehlen nicht nur hiufig die Wahrnehmung durch die Theo-
logie und das Lehramt, sondern auch das ,.Flussbett*,« d.h. kirchenrechtlich gesicherte
und verpflichtend vorgeschriebene Kommunikationsvorginge und Prozesse geistlicher
Entscheidungsfindungs — zwischen den Glidubigen und den Amtstrigern, zwischen den
Ortskirchen, Bischofskonferenzen und der rémischen Kirchenleitung. So geraten die oft
hoffhungsvoll-frischen Quellen weltkirchlicher Lernprozesse zur Neuentdeckung des
Glaubenssinnes sehr leicht in Gefahr, im heilen Sand ungeklirter kirchlicher Struktur-
fragen und alter unaufgearbeiteter und stéindig neu entstehender Konflikte zu verrinnen
und auszutrocknen.

Doch dieses Problem miisste sich kirchenrechtlich einer Losung zufiihren lassen,
wenn einmal dariiber grundsitzlich Einigkeit besteht, dass ,.der Glaubenssinn der gan-
zen Kirche auf der teilkirchlichen Ebene lebendig* wird, ,,wenn diese den Glaubenssinn
der Gesamtkirche expliziert und konkretisiert“s. Der Kirchenrechtler Christoph Ohly
hat in seiner Miinchner Dissertation von einem ,prozessualen Charakter des Sensus
fidelium gesprochen und mit Recht darauf hingewiesen, ,.dass sich aus den unterschied-
lichen kulturellen, geschichtlichen und teilkirchlichen Kontexten heraus Glaubenszeug-
nisse bilden kénnen, die [...] als Art ,Vorstufe* hin zu einem sich entwickelnden und
schlieBlich manifesten Glaubenssinn aller Glidubigen gelten®. Ohly nennt als Beispiele
dafiir ,,Bewegungen und Prozesse in der Volksfrommigkeit oder auch in der Theolo-
gie*s,

Einige davon habe ich hier mit dem Ziel einer Horizonterweiterung unserer praktisch-
theologischen Reflexion auf die Weltkirche von heute wahrzunehmen und andeutungs-
weise zu beschreiben versucht. Wer dem Sensus fidelium, der in unserer Zeit wie nie
zuvor in der Geschichte aus der Kraft des Geistes in Millionen von Gldubigen aus ver-
schiedenen Kulturen, Lebenswelten und Biographien am Werk ist und in einer Vielzahl
verschiedener Sozialgestalten von Kirche und christlicher Gemeinde seinen Ausdruck
findet, grundsitzlich die fermentierende Kraft des Sauerteigs zutraut, der wird auch die
vielschichtigen Verinderungs-, Garungs- und Reifeprozesse in der Kirche nicht von
vornherein als Bedrohung fiir den christlichen Glauben, sondern als Lebenszeichen und
Chance zur Erneuerung begreifen lernen.
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