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Thomas Beckermann

"Die Sonne steht still. Gestern ist heute.
Ein RiB geht durch die Ewigkeit."

Zum Menschenbild in der deutschsprachigen Gegenwarts-
literatur

I. Seit dem Ende einer Reéelﬁsthetik ist in der Lite-
ratur alles mdglich; es gibt keinen Kanon mehr der
Stile und keinen des Zwecks. Sie kann Zeitspriinge ma-
chen oder extrem verlangsamen, Gedachtes und Getrdumtes
gleichwertig neben die Abbildung der sogenannten Reali-
tédt stellen, in ihr sprechen Dinge und Tiere, und ihre
Figuren haben zehn Leben oder auch keines. Verpflichtet
ist sie dabei nur ihrer eigenen Logik. Eben deshalb
bietet Literatur dem Menschen die einzigartige Moglich-
keit, sich so darzustellen, wie er wirklich ist oder
sich gerne sédhe, was im Alltagsleben einer Gesellschaft
in der Regel nicht méglich ist. Das heiBt aber auch,
da8 Literatur nur auf vermittelte Weise etwas mit der
Realitdt ihrer Ursprungszeit oder der Zeit des Lesers
zu tun hat. Sie ist ihre eigene Wirklichkeit, und daher
viel freier, radikaler und exzessiver im Ausdruck der
Winsche und Angste. Aber sie ist kein Kompendium der
Lehrsdtze und gibt keine Handlungsanweisungen. Sie
setzt sich zusammen aus den Monologen einiger - und
trifft wiederum nur auf zum Teil sehr ferne Einzelne
(den Lesern durch die Jahrhunderte). Sie ist gleichsam
ein Entwurf in der Mdglichkeitsform: Was widre wenn ...
und macht aus diesem Frage-Ansatz ernst, sie erzéhlt
ihn als Wirkliches.

Kafkas Gregor Samsa wacht eines Morgens als Verwandel-
ter (als Kdfer) auf. Mit diesem Satz kann man die Lek-
tiire schon beenden: denn das gibt es ja gar nicht. Im



wirklichen Leben freilich nicht, in der Literatur aber
ohne weiteres. Nur muB eben gefragt werden: Was bedeu-
tet dieses Bild? Die 'Ubersetzung' beginnt.

Nichts ist in der Literatur nur wortlich zu verstehen,
und dennoch besteht sie aus nichts als aus Wortern. Wer
z.B. ist Werther, sind die Buddenbrooks, ist der Grass'
sche Trommler Oskar Matzerath? Sie sind nur das, was
von und {iber sie erzdhlt wird, sie sind das Bild, das
wir uns von ihnen machen - eine andere Existenz haben
sie nicht. Und dennoch entwerfen die Autoren ihre Figu-
ren so deutlich, daB man meint, sie kdnnten unter uns
leben, als seien sie fiir uns bedeutend. Ailemal enthal-
ten diese geformten Sprachwerke das Menschenbild ihrer
Zeit, das heiBt das Bild der Menschen von sich selbst,
unter welchen Umstdnden sie lebten/leben, worunter sie
litten, was sie erhofften. Literatur ist ein ernstzu-
nehmendes, schwer-wiegendes Kondensat der humanen Be-
wuBtseinsgeschichte. Gebunden an Einzelschicksale, ge-
brochen durchs subjektive Erleben. Gerade deshalb steht
sie immer wieder im Widerspruch zu allen Doktrinen
aller Zeiten. Sie illustriert nicht die offiziellen
Lehren der jeweilig Herrschenden, sondern i s t die
festgeschriebene Geschichte der Unterdriickungen, der
Mdngel, der gescheiterten Hoffnungen.

DaB Werther z.B. seine Lotte nicht erreichen kann, ist
schlimm fiir ihn, wir kennen sein Ende (was z.B. wir Le-
benden niemals von uns und anderen sagen kodnnen; uns
fehlt prinzipiell die Uberschaubarkeit des ganzen Le-
bens). Aber bedeutend wird seine Misere erst im Zusam-
menhang mit seinem Verlust an gesellschaftlicher Inte-
gration; seiner Angst, die Natur sei eben nicht das
grenzenlos Harmonische; und seiner schrecklichen Vi-
sion, Gott kbnnte fern sein und die Menschen wiédren

sich selbst iiberlassen.



Literatur ist ein Indikator unserer Mingel, immer
wieder, auch dann, wenn man es nicht wahrhaben will,
sie nicht ernst nimmt, bei Erscheinen eines Textes
diesen fiir die Ausgeburt des krankhaften Hirns seines
Autors erklért: Sie ist so ehrlich, so unbestechlich
und so unerbittlich, daB in ihr zur Sprache kommt, was
wirklich geschieht, trotz aller gegenteiliger offizi-
eller Bemilhungen. Damit ist sie nicht ihrer Zeit vor-
aus, sie ldBt sich nur durch getiinchte Oberflidchen
nicht blenden, sie sucht den jeweiligen Grund, auch
dann, wenn er alles andere als erfreulich ist.

II. Eine Folge der europdischen Aufkldrung war es, daB
die Menschen auf sich selbst verwiesen wurden. Die po-
litischen Forderungen nach Gleichheit, Briiderlichkeit
und Menschlichkeit begriindeten eine Ordnung, deren Le-
gitimation von keinerlei Transzendenz abgeleitet zu
werden brauchte. Dieser Zusammenhang war zerrissen, und
lange, bevor Nietzsche Gott fiir tot erklédrte, erzidhlte
die Literatur in {iberaus deutlichen Bildern von den
Folgen fiir die fiir sich seiende Menschheit.

Umn 1800 setzte sich in der Literatur das 'moderne' Be-
wuBtsein durch. Politisch festigte sich allm&@hlich der
republikanische Gedanke der Gleichheit aller Menschen
in einer Gesellschaft und vor dem Gesetz. Die Kiinstler
erlebten diese Sdkularisierung des kosmologischen Sy-
stems ganz anders. Der Bruch mit allen bisherigen Ord-
nungen, die unter anderem auch Schutz und Sicherheit
boten, war radikal. Seitdem gibt es eine Entwicklung
in der Literatur eigentlich nur in den Mitteln der Dar-
stellung.

Der Blickwechsel: War bis dahin die Welt geordnet von
einem transzendentalen Bezugspunkt her, so muBte nun
der Mensch allem, und damit auch sich selbst, einen
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Sinn geben. Eine ungeheure Chance und Verantwortung
und zugleich die permenente Mdglichkeit des Scheiterms.
Nicht zufdllig - und dies weist darauf hin, daBS die
Schriftsteller nun auch fiir sich selbst ernst machten -
wandelte sich entscheidend das Verhalten und das Selbst-
bewuBtsein dieses Berufsstandes: Die Kiinstler wurden
'frei', standen nicht mehr im Dienste der Kirche, der
Flirsten etc. Ihr Handwerk unterlag damit aber auch kei-
nem Auftrag mehr. Sie konnten und muBten selbst ent-
scheiden, was und fiir wen sie arbeiteten. Eine Zeitlang
wurde Kunst so zum Religionsersatz, der Dichter zum
Seher, mit einem seltsam zwiespdltigen sozialen Anse-
hen, dessen Folgen wir noch heute kennen.

Das biographische Element wird nun immer wichtiger. Da
nichts mehr sicher ist, kann iilber den Wert nur ent-
scheiden, was man aus sich in seinem Leben macht, an
einem bestimmten Ort, innerhalb einer gegebenen Zeit,
zusammen mit anderen oder allein. Es ist die hohe Zeit
des biirgerlichen Romans. Glauben und Wissen werden er-
setzt durch Sehnsucht und Entwurf. Das Ich dehnt sich
aus, versucht in Beziehung zu treten zu anderen, mit
der Natur, mit Gott. Gelingt das nicht, schrumpft es
zusammen, erfdhrt sich als vereinsamtes und verliert
seine Identitdt. Wir kennen diese Bild-Metaphern des
Faustischen und Prometheischen, des Gehetzten, des
Schattenlosen, des Doppelgédngers. Jean Pauls Romane
zeugen exakt davon: das Leben als Entwurf, zu sich
selbst zu kommen. Und ganz vorsichtig, geradezu mit
einer Entschuldigung, entwirft er das Schreckensbild
einer Welt ohne Gott, ohne den Gedanken an den Ur-Sinn
und die Ur-Liebe (in der 'Rede des toten Christus vom
Weltgebdude herab, daB kein Gott sei' des Romans
"Siebenkds" [1796, 97]). Die unausweichliche Folge ist:
"Das ganze geistige Universum wird durch die Hand des



Atheismus zersprengt und zerschlagen in zahlenlose
quecksilberne Punkte von Ichs, welche blinken, rinnen,
irren, zusammen- und auseinanderfliehen, ohne Einheit
und Bestand." (266) Christus eilt durch die Welt und
durch den Kosmos, auf der Suche nach seinem abwesenden
Vater. Er findet ihn nicht: "und die Ewigkeit lag auf
dem Chaos und zernagte es und widerkéduete sich." (269)

Stillstand und Sinnlosigkeit wédren die Folgen, die Jean
Paul in seinem bdsen Traum darstellt. Das menschliche
BewuBtsein, seine Phantasie und seine Taten wiirden
nicht- ausreichen, den Zusammenhang wiederherzustellen.
Kleist geht darauf ein in seiner Skizze "Uber das Mari-
onettentheater” (1810). Das endliche BewuBtsein kann
nur leiden, Angst empfinden, sich verkrampfen. In allen
Belangen ist es unterlegen "dem Gott", dem bewuBtlosen
Tier oder dem mechanischen "Gliedermann". Es geht in
dieser kleinen Schrift nur ums Marionettenspiel u n d
seine bruchlose Grazie, man kann diesen Text aber auch
existentiell lesen, und dann handelt er vom ausgestoBe-
nen Menschen, der angesiedelt zwischen Tier und Gott
und begabt ist mit einem BewuBtsein, aber mit einem
endlichen. Uns, den Menschen, gelingen nur "MiBgriffe,
+.. seltdem wir vom Baum der Erkenntnis gegessen haben.
Doch das Paradies ist verriegelt und der Cherub hinter
ung; wir miissen die Reise um die Welt machen, und se-
hen, ob es vielleicht von hinten irgendwo wieder offen
ist." (74)

In Biichners fragmentarischer Erzdhlung "Lenz" (1835)

findet dieses neue Menschenbild seinen extremen Aus-

druck: "Es drdngte in ihm, er suchte nach etwas, wie

nach verlorenen Tridumen, aber er fand nichts." (85) -
"Es faBte ihn eine namenlose Angst in diesem Nichts:

er war im Leeren!"™ (86) Dabei hat es Lenz vergleichs-
weise gut. Er trifft auf Menschen, die ihm helfen
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wollen. Oberlin ist ein Pfarrer, der von den Seinen wie
ein Heiliger verehrt wird. Auch Lenz ist 'Theologe'.
"Leiden sei mein Gottesdienst." (92) Aber nichts kann
ihm helfen, nicht die Liebe der Menschen, nicht die Ge-
genwart der Natur, allenfalls die Kunst: "Ich verlange
in allem - Leben, Moglichkeit des Daseins, und dann
ist's gut; ... Man muB die Menschheit lieben, um in das
eigentimliche Wesen jedes einzudringen; es darf einem
keiner zu gering, keiner zu hdB8lich sein, erst dann
kann man sie verstehen ..." (95).

Lenz leidet an seinen "religidsen Quidlereien" (101), die
er nicht gesucht hat; er leidet an dem Elénd in dieser
Welt, will sogar ein Middchen wiedererwecken, welil er
dessen Tod nicht aushédlt. Lenz ist hin und her gerissen
zwischen Beten und Selbstmordversuchen. Und in dieser
Situation geht es nicht mehr um gerecht oder ungerecht,
schén oder hdBlich, Schuld oder Unschuld, Der abwesende
Sinn erzeugt: "die Langeweile! die Langeweile! o, soO
langweilig!" (105)

"Oberlin sprach ihm von Gott. Lenz wand sich ruhig los
und sah ihn mit einem Ausdruck unendlichen Leidens an,
und sagte endlich: ‘Aber ich, wdr ich allméchtig, sehen
Sie, wenn ich s o wédre, ich kdnnte das Leiden nicht
ertragen, ich wiirde retten, retten; ich will Jja nichts
als Ruhe, Ruhe, nur ein wenig Ruhe, um schlafen zu kdn-
nen.' Oberlin sagte, dies sei eine Profanation. Lenz
schiittelte trostlos mit dem Kopfe." (109) Deshalb auch
endet dieser Text mit dem fiir mich iiberzeugendsten
SchluB, der seitdem immer wieder variiert wird. Lenz
erstarrt in "kalter Resignation": "So lebte er hin ..."

Eine Welt ohne Gott, damit ist die Sinnfrage immer wie-
der aufs Neue gestellt. Es gab diese Versuche, einen
neuen Zusammenhang herzustellen. Hegel tat es mit der



= A0 =

endlosen dialektischen Bewegung hin zum Weltgeist, .
Marx begriff den Zusammenhang als dkonomisch-sozialen,
erhoffte ein kollektives Heil, Darwin sah die Progres-
sion gewdhrleistet im {iberleben des Stédrkeren bzw.
besser AngepaBten, Sigmund Freud deckte die Konflikte
und Spannungen in der menschlichen Psyche auf und ver-
wies so auf die Moglichkeit eines individuellen inneren
Heils. Alles Anstrengungen, den Sinn doch noch zu for-
mulieren und einen flir alle gliicklichen Zustand zu er-
reichen.

Die Werke der Literaten dagegen registrieren das Zer-
brechen aller Beziige. Robert Walsers Figufen leiden so
sehr an ihrer Nichtigkeit, daB sie alles daransetzen,
sich auch noch die letzte Eigentﬂmlichkeit und Unver-
wechselbarkeit abzugewdhnen. Er erzdhlt Erziehungspro-
zesse, in denen sogar noch die Hoffnungen und Wiinsche
und die Sehnsucht nach einer anderen Welt zumindest im
Reich der Phantasie aufgeldst werden. Erst dann, im
erreichten Zustand der Nullitét, der vollkommenen Nich-
tigkeit, kommt Gott wieder ins Spiel. "Jetzt will ich
an gar nichts mehr denken. Auch an Gott nicht? Nein!
Gott wird mit mir sein. Was brauche ich da an ihn zu
denken? Gott geht mit den Gedankenlosen" (164), so en-
det sein Roman "Jakob von Gunten". Eine Situation, die
nach Erldsung schreit. Aber die findet in der Litera-
tur schon lange nicht mehr statt.

Kafkas Figuren gehen noch einen Schritt weiter. Sie
sind von der Umgebung und den Zustdnden, in denen sie
leben, derart zugerichtet, daB sie sich zum Verschwin-
den bringen miissen im Interesse des allgemeinen Funk-
tionierens. Unter diesem Aspekt liest sich die "Ver-
wandlung" in einen Kédfer fast schon wieder als freund-
liche Metapher. Wdre da nicht sein Tod: "An seine Fa-
milie dachte er mit Rilhrung und Liebe zuriick. Seine
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Meinung dariiber, daB er verschwinden miisse, war womdg-
lich noch entschiedener, als die seiner Schwester. In
diesem Zustand leeren und friedlichen Nachdenkens blieb
er ... [Gregors Vater/Mutter und Schwester] beschlos-
sen, den heutigen Tag zum Ausruhen und Spazierengehen
zu verwenden ... (89ff) Das SelbstbewuBtsein der Figu-
ren und das Selbstverstdndnis der Ordnungstrédger liegen
uniiberbriickbar weit auseinander. Indem die Umwelt den
einzelnen negiert, bringt sie ihn dazu, sich selbst zu
negieren. Es gibt keine positiven Handlungen mehr, das
Ziel riickt immer weiter fort, je mehr man sich ihm zu
ndhern versucht. Man wird schon zum Auflenseiter allein
dadurch, daB man das allgemeine Menschenrecht auf Leben
und Arbeit verlangt. Und es gibt keine Sprache mehr, in
der sich das Positive sagen lieBe. Das Allgemeine - die
Familie, das SchloB, das Gericht - i s t einfach, be-
darf keiner Rechtfertigung, und deshalb ist es abwei-
send all-méchtig. Und der einzelne, ob K. oder Josef K.,
kann sich nur dann retten, wenn er sich aufgibt, der
Negativitdt ausliefert. Er ist sein eigenes Gericht,
das keinen Schuldspruch mehr ausspricht. Der Protest
kenn nicht mehr formuliert werden, er liegt allein
darin, daB der einzelne sich aneignet, was ihn zugrunde
richtet, daB er sich den Bedingungen seiner Existenz
ganz stellt, um dann getdtet zu werden "wie ein Hund".
- Sie sehen schon, in der Literatur wird der Spielraum
filr den Menschen immer enger; immer mehr néghert er sich
diesem Kleistschen Bild des mechanischen Gliedermannes
an, freilich ohne Grazie,und immer abwesender wird der
Gott.
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III a. Und die Literatur heute? Nach dem Zweiten Welt-
krieg hat sie sich krédftig eingemischt in die Arbeit am
Wiederaufbau, an der Restauration der zerstorten inne-
ren und &uBeren Organisation des Landes; bis dahin, in
den sechziger Jahren, sich ganz in den Dienst der sozia-
len und politischen Anderung zu stellen. Dafiir mégen
die Namen der Autoren Boll, Grass, Koeppen, Walser,
Peter Weiss, Siegfried Lenz, Enzensberger und viele an-
dere stehen.

Seitdem folgten dominante Stilrichtungen einander immer
rascher, heute herrscht eine Pluralisierung der Schreib-
weisen und Themen, daB eine Ubersicht kauh méglich er-
scheint. Die Buchproduktion gerade im Bereich Belle-
tristik war noch nie so grof, und das ld8t wohl auch
Schlilsse auf die Leseh&dufigkeit zu. Literatur scheint
notwendig zu sein, aber warum? r

Am meisten féllt bei den Jjungen Autoren - und von die-
sen soll die Rede sein - auf, daB sie nur wenig zu er-
zdhlen haben. Diese Generation, zu jung fir die Kriegs-
erfahrung, ist aufgewachsen in einem prosperierenden
Wohlfahrtsstaat, der nun an die Grenzen seiner Lei-
stungsfdhigkeit gelangt ist. Die Erfahrungen wie die
Werte der dlteren Generation sind ihr fremd geworden.
Man hat immer alles gehabt, aber alles machte keinen
Sinn. Der dkonomisch-technische Fortschritt schien un-
begrenzt, die Touristikunternehmen versprachen als
Reiseziel auch noch die entlegendsten Winkel dieser
Erde, und eine Vielzahl von wissenschaftlichen Erkla-
rungsmodellen stehen in fast friedlicher Konkurrenz
nebeneinander. Gleichzeitig aber tauchen immer schwer-
wiegendere Okologische Mdngel auf, widchst die Riustung
zu einem vielfachen overkill-Potential, nimmt die

Macht der Verwaltungszentralen aller Art zu. Dem ein-
zelnen bleibt nur noch der enge Kreis seiner perstn-
lichen Erfahrung, das Bier in der Kneipe, die Gespréchs-
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rituale, der Beziehungsknatsch, der tédgliche Frust in
Lehre und Beruf, die Differenzen zwischen den Genera-
tionen und Geschlechtern. Ein grofBer Teil unserer Li-
teratur handelt davon. Sie ist auf den Augenblick be-
zogen, kennt weder Vergangenheit noch Zukunft, weder
Schuld noch Strafe, weder Anstrengung noch Verlust. Sie
ist auf den Augenblick bezogen, kennt weder Vergangen-
heit noch Zukunft, weder Schuld noch Strafe, weder An-
strengung noch Verlust. Sie verkommt hdufig in Selbst-
mitleid oder zum Spielchen mit mehr oder minder amiisant
arrangierten Situationen und Personen. Sie ist ein ge-
naues Spiegelbild unserer BewuBtlosigkeit, des Nichts-
Wissen, unserer ganz unklaren Empfindung. Es geht uns
schlecht, und wir haben nichts, woran wir uns halten
méchten oder kidnnten. Es herrscht eine graue Zeit, die
Langeweile eines reichen Landes, so daB selbst Freude
und das groBere Elend zu Konsumartikeln herabgestimmt
sind. Ein ganz und gar ungemiitlicher Zustand, der in
fest allen Fdllen auf brstarrung Jeglicher Aktivitat
und Energie hindeutet. "Die Artisten in der Zirkus-
kuppel: ratlos", "Deutschland im Herbst", "Winter-
reise", "Gehen im Eis". Man sollte diese Blicher lesen
als Hinweise auf eine sich drastisch zuspitzende Be-
wuBtseinskrise einer Generation nach Auschwitz und nach
Beckett und nach der Mondlandung. Alles scheint getan,
die groBten Verbrechen wie die waghalsigsten Weltraum-
experimente. Und allem kann man im Fernsehen zuschauen.
'Nichts geht mehr' und 'no future' meinen ja nicht, daB
es kein morgen mehr gebe, nur weiB man nicht mehr, was
morgen denn anders sein kodnne als heute. Fortschritt
ist eine kalkulierbare GriBe geworden, deren Kosten man
berechnen kann. Und Leben ist durch Konsum ersetzt wor-
den: Konsum an den Werten und an Freizeit, an Arbeit
und an Beziehungen, an Autos und an Biichern. Immer
wirklicher ist der Achternbusch-Satz geworden: "Du hast
keine Chance, aber nutze sie."
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Es gibt keine positiv besetzte Erwartung mehr. Damit
aber auch keinen Glauben an irgendeine gravierende
Verdnderung oder gar Erldsung. Dies gilt auch fiir den
moralischen Bereich: Die Werte gut oder schlecht, Gnade
oder das BOse sind nivelliert worden im Denken an die
ZweckméBigkeit. Wo alles erlaubt ist, erschreckt nur
noch eines, daB der Mensch nun in der Lage ist, sich
selbst und seinen ganzen Lebensraum zu zerstdren. Er
selbst hat es in der Hand, den Welt-Untergang jederzeit
abzurufen.

Diese Gleichwertigkeit von allem, was ist, hat groBe
Folgen fiir die Literatur. Wo nichts mehr etwas bedeu-
tet, ist die Sprache gleichsam auf ihren Nullpunkt zu-
rickgefallen. Sie muB ihren Sinn jeweils neu konstitu-
ieren, kann sich nicht auf etwas allgemein Verbind-
liches beziehen (etwa in der Weise ‘des Symbols). So ist
Literatur bestédndig in Gefahr, im Kdfig einer nur sub-
Jektiven Sprache gefangen zu bleiben oder sich nur in
Klischees, in tradierten, aber sinnentleerten Worthiil-
sen auszusagen. Zugleich ist zur Zeit auffdllig, daB

in den vermutlich gewichtigeren literarischen Werken
die Autoren sich immer mehr auf Literatur beziehen. Was
ihnen das Schreiben ermdglicht, sind weniger die geleb-
ten Erfahrungen und mehr die gelesenen Erfahrungen.

Die seit dem 19. Jahrhundert vorherrschende biographi-
sche Struktur des Erz&hlens verkiirzt sich immer deut-
licher zu mehr oder weniger offensichtlichen oder ver-
kappten Autobiographien. Dies 1d8t sich auch an der
Funktion des Erzdhlers selbst festmachen. Der ehemals
auktoriale Erzédhler, der die Lebensfdden all seiner
Figuren in der Hand hatte, hat seine Allmacht und da-
mit aber auch das Vermdgen, Sinn zu stiften, verloren.
Bei einem GroBteil der Gegenwartsliteratur herrscht
eine deutliche Ich-Perspektive vor, auch dann, wenn in
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der Er-Form erzdhlt wird. Die dargestellte Welt ver-
liert so ihre Welthaftigkeit, ihre Objektivitdt und
zieht sich zusammen zu einem mehr oder minder breiten
subjektiven Wahrnehmungs- und Empfindungszusammenhang.
Viel seltener, da viel schwieriger und radikaler ist
dagegen das andere Extrem, daB der Erzdhler seine Kom-
petenz abgibt und sozusagen das Medium fiir seine Figu-
ren ist, sich selbst zu erzdhlen. Bei dieser Art der
Darstellung ist die Moglichkeit gegeben, die tatséch-
liche Pluralitdt der Einzelgédnger als Polyphonie unter-
schiedlicher Sinnentwiirfe zu erzdhlen.

Dieses Fehlen von allgemein prédgenden Erfahrungen hat
aber auch zur Folge, daB in den letzten Jahren eine
Vielzahl von Texten entstand iiber Bereiche der Wirklich-
keit, die bislang als Tabus ausgespart geblieben waren.
Ich denke an die Frauenliteratur (das Beschreiben von
Frauen war ja Ménnersache), an die Berichte aus der Ar-
beitswelt in der Werkkreisliteratur, an die vielen Pro-
tokolle von Selbsterfahrungen, an die zum Teil in Dia-
lekt gehaltenen Berichte aus der Provinz, an die Ge-
fédngnis- und die Homosexuellen-Literatur etc. Diesen
Arten von Literatur kommt ein hoher Informationswert zu
auch dann, wenn sie formal nicht immer gegliickt ist.
Zugleich ist sie Indiz flir den offenen Charakter der
Gesellschaft, in der sie geschrieben und gelesen wird.

III b. Was wir haben, ist eine Literatur des Still-
stands als genauer Reflex einer allgemeinen BewuBt-
seinskrise. Wirtschaft, Politik und Verwaltung bestim-
men uns, und der einzelne als einzelner hat keine Chan-
ce, sich ihrem Zugriff zu entziehen. Deshalb probiert
man neue Organisationsformen aus: in der Okologie- und
Friedensbewegung, in lokalen und Stadtteilgruppen, in
Wohngemeinschaften und neuer Nachbarschaftshilfe, in
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der Beziehung zwischen den Geschlechtern. Es sieht so
aus, als konnte die Krise zu einem allgemeinen Umbruch,
zu einer Neuorientierung fiihren.

Aber noch wird das, was ist - und das ist ja immerhin
unsere UberfluBgesellschaft -, als wichtig erlebt. Sie
bietet keine Perspektive, fiir die es sich lohnte zu
arbeiten. Utopie, Vorstellungen einer m&glichen und
wilnschenswerten Zukunft haben es schwer in dieser Si-
tuation; wie auch die Vergangenheit nicht mehr relevant
ist, als wdre sie nicht gewesen. (Freilich, sie ist ge-
wesen, auf schreékliche Weise sogar, aber das haben an-
dere zu verantworten.) Abwesenheit, die Angst des
Nichtvorhandenseins, ist das grofe Thema. Litt Anselm
Kristlein noch darunter (in Martin Walsers Trilogie
"Halbzeit", "Das Einhorn" und "Der Sturz"), Ich zu sich
sagen zu wollen und es nicht zu kdnnen - wofiir er sich
im III. Teil bitter rédchte, indem er sich und seine
Freunde liquidierte, um dann in der Mdglichkeitsform
weiterzuerzdhlen -, so herrschen nun Aussteiger aller
Art in vielen Blichern vor. Man versucht, zu sich zu

kommen, auBerhalb der {iblichen Ordnungen.

Versuche, die fast immer scheitern. Dr. Ascher (in Ger-
hard Roths Roman "Der Stille Ozean") zieht sich aus der
Stadt aufs Land zuriick. Er will niemendem etwas Bdses,
er will nur zur Ruhe kommen, er will sich und andere
beobachten. Aber Jje genauer er hinsieht, um so klarer
erkennt er, daB in diesem elenden Landstrich nur eines
gilt: Jagen und Gejagtwerden, von der Fasanenjagd bis
zur Menschenjagd. Und wann immer man ihn, den Arzt,
ruft, kommt er zu spédt, findet er Tote vor. In "Land-
ldufiger Tod", dem zweiten Teil des auf drei Bédnde an-
gelegten Werks, gibt es eine Passage, in der ein Ich
in groBer poetischer Schénheit davon singt, daB es zu-
erst seine Familie tbtete, um dann mordend und schén-
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dend durch die ganze Welt zu ziehen. Es ist ein selt-
sames Ich, das morgens grasbewachsen erwacht, aus den
Hdusern der Getdteten ins Freie wankt und sich dann in
Luft aufldst. "Vor filinftausend Jahren habe ich die Be-
rithrung der Erde gespiirt, gezeugt von mdrderischen En-
geln, geboren aus dem SchoB des sterbenden Kindes. Mit
Blut haben wir Stddte und Fabriken aus Glas und Marmor
gebaut, mit Blut gewaschen. Nun laB uns die funkelnden
Gewdsser auf unserer Haut filhlen, die Diifte der Agqua-
torsonne riechen ..." (75) Und denn vervielfdaltigt

sich dieses Ich zum Wir, um sich wie die Vigel iiber die
Erde zu erheben und davon_zu _fliegen. "Wir haben die
Welt des gelben Fiebers verlassen." (76) Wer diesen
Text zum ersten Mal und unvorbereitet liest, den erfaBt
ein Grauen iliber seine scheinbare Amoralitit, iber die
gewissenlose Sachlichkeit, mit der hier der vielfdltige
Mord erz#dhlt wird. Das Kapitel heiBt "Das TOten des
Bussards", ein doppeldeutiger Genitiv. Und im Roman hat
es die Funktion, den Selbstmord des Dr. Ascher zu be-
grinden. Der Stddter hat auf dem Land seine stédndig
heftiger werdenden Todesphantasien schlieBlich gegen
sich selbst gerichtet.

In dem geplanten dritten Band der Trilogie kommt ein
Landbewohner in die Stadt, um Jura zu studieren. Zu-
fallig wird dieser Student der Rechte zum zweifachen
Mérder, das kiimmert ihn nicht, nur daB er nicht lénger
in der Stadt leben kann ...

In Werken dieser Art, die die Beschreibung und eher
harmlose Bebilderung eines tristen Alltags weit iiber-
schreiten, kippt die Sinnlosigkeit der Existenz um in
massive Aggressivitdt, an deren Ende die Selbstzersti-
rung liegt, nachdem zuvor die Welt verlassen oder ver-
nichtet worden ist. Die Unruhe ist so groB, daB nichts
s8ie mehr halten kann.
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Einer der wildesten Romane, die seit dem Kriegsende er-
schienen sind, ist Herbert Achternbuschs "Die Alexan-
derschlacht". Er enthdlt den gerade finf Seiten langen
Text "Der Badewannenmensch". In diesen wenigen Zeilen
finden allein drei Vulkanausbriiche statt. Der erste
zerstdrt die Stadt, in der Jjener Mensch wohnte. Er al-
lein iiberlebte, da er wegen eines ihm unbekannten Ver-
brechens gefangen gehalten wurde in einer Grube, in der
Wasser steht, so daB er sich wie ein Waschbdr vorkommt.
Unvermittelt wird dieser Text durch einen anderen {iber-
lagert. "... das Bild eines im vdlligen Zusammenbruch
begriffenen Menschen ist wirklich der Art, daB es sich
keine Einbildungskraft, so unterrichtet und geilbt sie
auch sein mag, so schaffen kann, wie es wirklich ist.
Das Majestdtische, das Schreckliche, das unerwartet
GroBSe und RiesenméBige, das Mannigfaltige auf einmal,
die Wirkung auf andere Gegenstinde, kann auch durch
meine Feder nur etwas iiber VulkangrdBe und einzeln be-
schrieben, das groBSe erschiltternde Ganze aber dem Leser
nicht auf einmal vorgestellt werden." (254) Und zum
zweiten Mal wird dieser Vulkanausbruch erzdhlt. Wenig
spédter liegt dieser iibrig gebliebene Mensch in der
Badewanne: "... hier ebenso von Wértern befallen, war
ich meines baldigen Zusammenbruchs gewahr und wollte
heute nach Frankfurt fahren, dort zu explodieren, ..."
(255) Diesmal gibt es keine Uberlebenden. Dieser Roman
- wWie auch die anderen Biicher des Autors - gibt Aus-
kunft dariiber, welche Energie notwendig ist, in dieser
Zeit dem Bild zu entsprechen, das man von sich selbst
hat; gleichzeitig erzéhlt er den Zusammenbruch eines
Menschen als Menschheitstragtdie. Am Ende dann der Kon-
Junktiv, die nicht aufgegebene Hoffnung, sich doch noch
einmal kennenzulernen und {ilber den Zigarettenrauch hin-
auszudenken.
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Nahezu alle Texte handeln von der Einsamkeit, von der
Nichtidentitdt mit sich selbst, von der Unmdglichkeit,
den anderen zu erreichen. Das eigene Bemilhen ist unzu-
ldnglich, die Umwelt den Ich-Aktivitédten feindlich.
Nach dem Zweiten Weltkrieg behandelte als erster und
zugleich richtungsweisend fir alle spédteren Autoren
Max Frisch diese Problematik: "Ich bin nicht Stiller"
und "Mein Name sei Gantenbein". Diese Thematik ist so
offensichtlich, daB auf sie nicht weiter eingegangen zu
werden braucht. Wir alle kennen die monologische Struk-
tur dieser Texte, den Aubau und die Zerstdrung von Ge-
genwelten aus und durch Worter (Thomas Bernhard), das
ruhelose Herumwandeln oder beziehungslose Flanieren,
den md@rchenhaften Entwurf einer besseren Welt im Kon-
Jjunktiv oder im Futur II mit dem Gestus des "Es wird
einmal gewesen sein", das Gesprédch mit der toten Mate-
rie. Wo der Dialog, mit wem oder was auch immer, nicht
mehr mdglich ist, wendet sich das Streben nach innen,
wird zur "Seelenarbeit" (Martin Walser). In dem Text
"Der Auftrag die Liebe" erzidhlt Anne Duden (in dem Band
"bergang") die Begegnung eines Paares: "Ich lauschte
ihrem lang auslaufenden Seufzer hinterher, der von ir-
gendeiner Hbhe langsam herabglitt und anschlieBend in
dem Meer der VergeBlichkeit, Schlaf und Sinnzertriimme-
rung versank. Wir aber lagen begraben unter einer sel-
tenen Harmonie, die eintritt, wenn keiner mehr siegen
kann." (128) Selbst die letzten psychischen Energien
sind verbraucht, es gibt keine Richtung mehr, in die
man sich bewegen kinnte, weder nach aufBen noch nach
innen. Die Bewegungslosigkeit, das Weder-Noch, das
kalte Zuschauen (in "Die Kunst zu ertrinken"). "Nach
allem blieb ihr nur noch eines: weder unterzugehen
noch aufzutauchen. Weder zu schlafen noch zu wachen,
weder zu leben noch zu sterben. Es handelt sich nicht
um eine dichterische Freiheit, sondern um das Privileg,
in aller Ruhe noch lebendig zu sein." (138)
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Am deutlichsten, finde ich, wird unsere heutige indif-.
ferente Existenz literarisch dargestellt im Umgang mit
der Dimension Zeit. Gdbe es einen erreichbaren Sinn, er
wdre nicht einfach da, sondern miiBte erworben, er-lebt,
erarbeitet werden. Und das hieBle, daB die so zugebrach-
te Zeit einen Wert hdtte. Das Gegenteil aber ist in der
Literatur der Fall. Gerold Spdths Roman "Commedia" be-
steht aus zwei Teilen: "Die Menschen" und "Das Museum".
In dem ersten Teil legt der Autor hunderten von Perso-
nen einen Fragebogen vor, sie sollen sich selbst vor-
stellen. Und die Geschichten, die diese Figuren von
sich erzédhlen, kennen wir alle, Lebenslaufe oder Pro-
Jektionen sind es, die von Liebe und Beruf, Reichtum
und Armut, Krankheit und Gesundheit, Freude, Klagen und
Schmerz handeln. Jede dieser Figuren hat ungef#hr eine
Buchseite Platz. Hintereinander weggelesen entsteht so
das polyphon vorgetragene &uBere wie innere Panorama
einer, sagen wir, schweizerischen Kleinstadt. Nichts
besonders Aufregendes geschieht, kein Krieg, keine Ka-
tastrophe, nur ein immerwihrender Alltag. Allmdhlich
aber veridndert sich der Leseeindruck: Diese Biographien
gleichen Schattenspiele, die sich rasch verfliichtigen.
Es ist ein Totentanz, in dem alle Ténzer und Ténzerin-
nen sich in ihrer Wunschrolle vorstellen - diese aber
8ind, wie bedeutend sie fiir die jeweiligen Subjekte
auch sein mdgen, alle gleich-gliltig, austauschbar. Nie-
mand wiirde es bemerken, wenn einige fehlen oder auch
alle ausbleiben wiirden.

In dem auf den ersten Blick zusammenhanglosen zweiten
Teil wird folgendes erzidhlt: Eine internationale Tou-
ristengruppe besucht bei schdnstem Sommerwetter, ge-
filhrt von einem blinden Kurator, ein Heimatmuseum. Der
Kurator berichtet die Herkunftsgeschichte der Ausstel-
lungsstiicke, d.h. die Geschichten ihrer vormaligen Be-
sitzer, was aber niemanden interessiert. Den Touristen
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gelingt es aber auch nicht, untereinander Beziehungen
aufzunehmen. Die Erzdhlungen des Kurators werden immer
phantastischer, die Gegenstdnde immer ausgefallener,
die Museumsrdume immer dunkler. Noch funktioniert diese
Komddie des Nichtverstehens und der Interessenlosig-
keit, obwohl aus den Wénden heraus die Warnrufe antiker
Chdre immer nachdriicklicher werden. Der monologisch ge-
schichtenerzédhlende Kurator bringt alle Besucher zum
Verschwinden; er ist der Tod. Ubrig bleibt nur eine
Griechin, die friihzeitig das Museum verlassen hat:

"Miss Helena Kallibuki, die schine Jjunge Griechin, von
der es geheiBen hatte, sie sei eine Kurtisane, wartete
vor dem Museum eine Weile unter einem Torbogen im
Trockenen auf die Gesellschaft, Aber niemand kam.
Hinten im kahlen Park des SchléBchens kleine Teiche,
die Becken der Springbrunnen zugefroren und einige Sta-
tuen wie mit Kalk bestdubt und als seien sie erstarrt
mitten im Schritt oder beim Ausatmen. Miss Helena er-
schrak.

Als ihr kalt wurde und noch immer niemand kam, ging sie
fort durch Eisniesel und Wind. Sie ging silidwdrts durch
die schwdrzliche Kdlte wie durch eine menschenleere
Winternacht. Sie sah bléatterlose Bdume und sah sie
nicht mehr. Zu ihren FiiBen vor ihr her ein kleiner
Bldtterwirbel, diirres Laub, der Wind schnitt driiber
hin.

'Laub und Staub' dachte sie und begann zu wispern, sie
blickte nicht zuriick, sie ging schnell weg." (432)

Und iiber die erstarrte Winterlandschaft erheben sich
groBe weiBe Vigel "unerbittlich und prédchtig".

Vom Ende des Romans her gesehen wird sein erster Teil
auch zum Museum, in dem die Menschen ausgestellt sind.
Eine Parallel-Konstruktion der poetischen Phantasie,

in der die Zeit zur Zeit-Losigkeit verdampft. Sie exi-
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stiert, vielleicht, in der Form eines Kreises, der
nichts Neues zuldBt. Die Menschen und die von ihnen
hergestellten Gebrauchsgegensténde sind gleich-wertig
und sinnlos zugleich. Der Staub der Vergéinglichkeit
liegt auf ihnen. Ihre Vergangenheit steht zur Schau wie
in einem Exotarium, Zukunft haben sie keine. Sommer und
Winter fallen zusammen.

Ein zweites Beispiel: "In dem Roman "Bei den Bieresch"
von Klaus Hoffer - dem der Titel dieses Vortrags ent-
stammt - geht es darum, daB der Stddter Hans ins Dorf
Zick kommt, weil sein Onkel gestorben ist. Er mufB rasch
erfahren, daB seine Identitédt hier nichts gilt, er muB
fiir eine gewisse Zeit die Rolle seines Onkels i{iberneh-
men, sich auf alle Wert- und Weltvorstellungen seiner
neuen Umgebung einlassen. Folgende. Geschichte wird ihm
erzdhlt: Stitz spielt so schlecht Schach, daB Lumiere
dazu {ibergeht, mit den geschlagenen Figuren ein Simul-
tanspiel zu erdffnen, das um so auswegloser fiir ihn
wird, je mehr Fehler Stitz auf dem eigentlichen Schach-
brett begeht. Das ist die Situation der Bieresch. Sie
wissen von einem Urfrevel, lange vor ihrer Zeit, und um
ihn zu silhnen, begehen sie immer neues Unrecht. Man
versucht zu tauschen, aber es trifft immer die Verkehr-
ten. Naghy-Vag liebt Anna, Litf&s' Frau, sie aber fdllt
Rak zu. Rak mag sie nicht, er aber kann nichts tun. Da
Hendeln nicht mehr hilft, haben sich die Bieresch aufs
Erzdhlen verlegt. Sie leben nicht mehr, sie versuchen
das Leben zu erkldren. Sie alle tragen sprechende Na-
men, aber die Geschichte dieser Namen enthdlt wiederum
nur die Geschichte ihrer Verwirrung. Die Bieresch wis-
sen, daB sie keine Zukunft haben, daB sie in ihre Ver-
gangenheit zurilickmiissen, um das Rédtsel ihrer ausweg-
losen Existenz zu erkennen. Hinter ihnen liegt viel-
leicht die Erldsung, aber auch das wissen sie nicht.
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Eine Péttaituation, Stillstand. "Die Hénde des FleiBi-
gen ruhen. Nichts regt sich, die Luft ist glatt wie
ein Spiegel. Moglich, daB woanders gerade ein Verbre-
chen geschieht, so namenlos, so kraftlos ist alles.
'Wie heiBe ich?' lautet da deine Frage. Und die Antwort
ist dieses Summen, dieses Rauschen. Es ist das Gerau-
sche, das von den Haaren der Welt herrithrt, die sich

in ihrem riesigen Bett auf die andere Seite dreht." (6)

Ungelebtes Leben, das verlagert wird ins Reden iiber Um-
und Rilckwege, das wiederum die Verwirrung nur noch
groBer macht. Sekundédre Existenzen, die nicht mehr wis-
sen, woran sie leiden. "Unsere Geschichte ist der Kno-
ten, der sich kniipft, wenn man ihn 18st" (174), sagen
die Bieresch.

In der letzten Szene des Hoffer-Romans kommen die
Bieresch auf den Urfrevel zu sprechen: Eg habe Gott ins
Gesicht getreten. Aber der eigentliche Frevel fand noch
frilher statt: Die Vorfahren haben, wdhrend Gott schlief,
die Welt verteilt. Und dies war ein MiBversténdnis.
Denn sie hatten den "Heiligen Alten" beim Schlaf mit
der Frage gestdrt: "Woher kommen wir, wer sind wir, wo
gehen wir hin?" Und der habe, gleichsam als Zeichen,
die Schatten der Fragenden auf der Erde deutlich werden
lassen, und an den Réndern dieser Schatten entlang habe
man das Land aufgeteilt: Besitz der Schatten. Und Gott
nahm nicht zuriick, was ihm gestohlen worden war.

IV. Vermutlich ist das 'das Positive' der Literatur,
daB sie Defizite ausdriicken, die Negativitdt, zuge-
spitzt, ins Bild bringen kann, um auf das wiinschens-
werte Namenlose hinzuweisen, das nicht ist. Diese Auf-
fassung von Literatur wird nicht jedem gefallen, denn
sie verkleinert den Informationswert von Literatur und
ihren unterhaltenden Charakter zugunsten ihrer auf-
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kldrerischen Funktion, den Zustand derer, die schreiben
und derer, die lesen, radikal darzustellen als voll-
kommen unertréglich. Literatur stellt Gleichnisse vor
fiir jeden, der sehen will. Und diese Bilder sprechen
immer nachdriicklicher von der Einsamkeit, von der
selbstzerstérerischen Wut und von dem Verschwinden der
Zeit als Zusammenbruch der Hoffnung. Erst wenn der
Schmerz, der Verlust, das Leid und das Ungeniigen nicht
mehr darstellbar wdren, widre Hoffnung, wire Utopie un-
moglich.

Heben wir - nach Kleist - die Reise um die &duBere und
innere Welt schon hinter uns? Ist die Unzul@nglichkeit
unseres Tuns so offensichtlich geworden, daB sich
Sehnsucht wieder einstellt nach dem Anderen, dem Nicht-
Nennbaren? Denn es gibt auch solche 'utopischen' Ver-
suche zur Zeit, von Gott zu erzdhlen in einer gottfer-
nen Zeit. In der Regel werden Religion, Christentum,
Gott dem Lebensbereich der dlteren Generation zugeord-
net. In dem unverdffentlichten historischen Roman von
Mariasnne Fritz "Dessen Sprache du nicht verstehst" wer-
den 'Gott, Kaiser und Vaterland' immer als Einheit ge-
sehen, eine unheilige Trias, die es dem Pfarrer der Ge-
meinde von Nirgendwo fast unmdglich macht, auf die Pro-
bleme der einzelnen wirklich einzugehen. - Der Fliicht-
ling Fermer in dem gleichnamigen Roman von Hanns-Josef
Ortheil erinnert sich an einen Besuch im Pfarrhaus
seines Onkels. Dort herrschte ein heiterer Ernst, der
beruhigend auf ihn wirkte, der aber zugleich auch die
Sphédre des Religidsen zu einer abgelegenen Idylle wer-
den lieB. Die Kirche ist hier ein zeitweiliger Ruhe-
punkt, dann geht die Flucht weiter. - Heftig dagegen
macht Hermann Burger in seinem Roman "Die Kiinstliche
Mutter" die menschenfeindliche, asexuelle und engstir-
nige Religiositdt der Mutter verantwortlich fiir die
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unheilbare Krankheit seiner Hauptfigur Dr. Wolfram
Schéllkopf. - Der ganze Roman "Rundgang" von Peter
Stephan Jungk ist der Versuch, im modernen Jerusalem
mit dem mosaischen Gesetz und dadurch mit dem Gott der
Vorfahren in Beziehung zu treten. Das erzdhlende Ich
taucht ein in die Riten einer Alten Welt, um verstehen
zu lernen das griéBliche Schicksal der &@lteren Genera-
tion, aber auch um die Wurzeln des eigenen Ich zu ent-
decken. Aber inmitten dieser Stadt der praktizierten
Vielglédubigkeit bleibt ihm der Glaube &uBerlich, die
Suche wird abgebrochen, mit dem zuriickgenommenen Schreil
nach Eriﬁsung: "Ewiger, Du Einzig Ewiges Wesen, ich
liebe Dich mit ganzem Herzen und mit ganzer Seele und
meiner genzen Kraft. Auch von hier wirst Du uns wieder
vertreiben? Ich verlasse Deine Stadt, bleibe nicht bis
Yom Kippur, in sieben Tagen Yom Kippur. Du hast uns den
Meschiach nicht gesandt, Endlosexodus, der Planet ist
mein Land?" (135)

Peter Handke ruft in seinem dramatischen Gedicht "Uber
die Dérfer" den 'groBen Gott des Weltalls': "Komm heute
einmal herab auf uns, entfalte dich im weiten Luft-
raum, laf uns ein wenig iilberm Boden schweben und lipf
als Spitze des Fallschirms das Innere unsrer Brust.®
Ich lese diesen ganzen Text als Aufruf einer freund-
lichen Gestalt Nova, die hart arbeitenden Menschen die-
gses kleinen Ortes mogen endlich ihre Miilhen und Sorgen,
ihre sekundidre Helfer-Existenz hinter sich lassen, um
wirklich zu werden. Es ist wie der Ruf nach dem ver-
lorenen Sohn, die Welt der"sogenannten Volksvertreter,
der Regionalprogremme, der Fragebdgen, der falschen
Fiirsorge, der Elektrozdune" zu verlassen, um heimzu-
kehren in ein Land ohne Erwartung, ohne Siihne und ohne
Verhdngnis. Die Figuren dieses Stiicks schwanken hin
und her zwischen dem Machwerkcharakter alles mensch-
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lichen Tuns, denn die Heiligen Schriften sind schon ge-
schrieben, und der Erfahrung: "Es gibt weder Erkenntnis
noch GewiBheit. Es gibt nichts Ganzes, und was ich den-
ke, denke ich allein ..., und das gemeinsame Mensch-
heitsziel geht mehr denn je um als Gespenst." (93)
Nova, diejenige, die das lange SchluBwort hat, nimmt
eine ferne Position ein, fiir sie gilt dieses mensch-
liche Sichherumquédlen nicht, nicht die schiere Aktivi-
tdt und nicht das blinde Leiden: "Und laBt ab von dem
Gegrilbel, ob Gott oder Nicht-Gott: das eine macht ster-
bensschwindlig, das andre tétet die Phantasie, und ohne
Phantasie wird kein Material Form: diese ist der Gott,
der fiir alle gilt. Das Gewahrwerden und Prégen der Form
heilt den Stoff! Gottlos allein, schwanken wir, viel-
leicht gibt es keinen verniinftigen Glauben, aber es
gibt den verniinftigen Glauben an den gottlichen
Schauder . Es gibt den gottlichen E i n -
grif f, und ihr alle kennt ihn. Es ist der Augen-
blick, mit dem das Drohschwarz zur Liebesfarbe wird,
und mit dem ihr sagen konnt und weitersagen wollt:
Ich bin es ... Und die Stimme der Gottheit geht
so: Du kannst dich liebhaben. (Wenn ihr euch selber
nicht zugeneigt seid, ist es besser, ihr seid tot.)"
(103)

Welcher Gott aber ist gemeint? Ist er mehr als das
bloBe Wort, diese vier Buchstaben, das Beendenwollen
der Misere, die schon so lange dauert und immer schlim-'
mer wird? Ich glaube, daB8 Literatur hier an ihre Gren-
zen stoBt, in Gefahr gerdt, zum rhetorischen Gestus zu
werden, da sie nicht reden kann von dem, was ihr ent-
zogen ist. Aber der Ausdruckswille, sich herauszu-
schreiben aus den sinnlosen Verhdltnissen, ist klar.
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Das ist eine Moglichkeit von Literatur: zu rufen nach
dem, was man sich wiinscht, ohne es doch wirklich zu
kennen. Mir dagegen ist eine andere Mdglichkeit lieber,
da sie literarisch {iberzeugender ist, indem sie die
Probleme der Zeit nicht liberspringt, sondern sich aus
ihnen mit groBem Kunstverstand herausentwickelt. In
seinem Roman "Innerfern®" erzdhlt Gerhard Kopf die er-
folglose Suche einer Ich-Figur nach einer Frau, die sie
frilher in Kunst und Leben, in Denken, Fiilhlen und Han-
deln eingefiihrt hat, Wahrend die Ich-Figur diese Begeg-
nung wiederholen, wiederherstellen will, zieht sich die
Frau in einer Anstalt immer mehr in ihre eigene Wahr-
nehmungs- und Vorstellungswelt zurilick. Dort entwirft
sie die schonsten Bilder eines befreiten Ichs und einer
befreiten Welt. Dann stirbt sie. Der Ich-Erzdhler aber
verzweifelt nicht, fiir ihn ist die Suche der Weg und
das Ziel. Kopf schlieBt den Roman mit einem literari-
schen Glaubensbekenntnis: "Voraussehen, was gewesen

ist ... Denn nichts ist entschieden, und nichts geht
verloren. Alles kann wiedergefunden werden, solange
Trost und Kraft reichen und unsere Sehnsucht ungehemmt
begehrt." (212)
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Hermann-Josef Venetz

Die vielgestaltige Kirche und der eine Christus.

Die Gemeinde im Spannungsfeld von Jesu Anspruch und
konkreter Praxis

I. Als erstes mochte ich kurz das Buch von Gisbert
Greshake vorstellen: Priestersein. Zur Theologie und
Spiritualitdt des priesterlichen Amtes, Freiburg 1982.

"Alles wackelt" - so lautet - mit einem Wort von Ernst
Troltsch - die Uberschrift des ersten Abschnittes des
ersten einfilhrenden Kapitels. Recht realistisch schil-
dert Greshake die "Krise des Priesteramtes", wie wir
sie heute weltweit, besonders in den westlichen Indu-
strienationen, zu spliren bekommen. Es ist das unbe-
streitbare Anliegen des Buches von Greshake, daB in
diesem Zusammenhang einer umfassenden Verunsicherung
und Unsicherheit gerade den Amtstrigern wieder Mut ge-
macht und Sicherheit gegeben werden soll.

Greshake befragt das Neue Testament. Dabei geht es ihm
_nicht "um eine 'Rekonstruktion' des historischen Werdens
eines besonderen kirchlichen Amtes, sondern es sollen
die durchgehenden bleibenden theologischen Anliegen und
Ideen, die hinter dem neutestamentlichen Amtsverstand-
nis stehen, sichtbar gemacht werden" (31; Hervorhebung
im Text). So wird denn in den beiden folgenden Kapiteln
auf der Grundlage des neutestamentlichen Amts- und Kir-
chenverstidndnisses das Amt begriindet, das eine Mal chri-
stologisch als "Christus-Reprédsentation", das andere

Mal ekklesiologisch-pneumatologisch als "Reprdsentation
der Kirche". Es sind das zwei Gesichtspunkte, die dia-
lektisch einander zugeordnet sind, "die ihre Einheit nur
in einer trinitarischen Sicht des Heilswerkes finden"
(500
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Der zweite Teil des Buches, die Kapitel 4, 5 und 6,
sind dann der priesterlichen Spiritualitédt gewidmet.
Man kdnnte sagen, es sei die der theologischen Grund-
legung folgende und auf ihr aufbauende Parédnese.

Den systematisch intelligent dargebotenen Entwurf Gres-
hakes brauche ich hier nicht ndher zu erldutern. Mehre-
re neutestamentliche Aussagen vermag er in sich zu in-
tegrieren. Dem wackelnden Haus kann er so seine Festig-
keit zuriickgeben, eine Festigkeit, von der ich nicht
zweifle, daB sie bis ins Jahr 2000 halten wird.

Das zweite Buch, das ich erwdhnen mdchte, ist das Buch
von Gerhard Lohfink, Wie hat Jesus Gemeinde gewollt?
Freiburg 1982.

"Was wir heute Kirche nennen" - so sagt der Verfasser
im Vorwort -, "ist nichts anderes als die Gemeinschaft
derer, die bereit sind, in dem von Jesus gesammelten
und durch seinen Tod geheiligten Volk Gottes zu leben."
(7) Und der Verfasser fahrt fort: "Von hier aus gesehen
ist es sinnlos, beim historischen Jesus nach einem
férmlichen Stiftungsakt filr die Kirche zu suchen. Wohl
aber ist es duBerst sinnvoll zu fragen, auf welche
Weise Jesus Israel gesammelt hat und wie er sich die
Gemeinschaft des wahren Israel vorgestellt hat. Denn
genau dann steht man bei der Frage, die letztlich ent-
scheidend ist: wie Kirche heute auszusehen hidtte" (7).
Das Buch Lohfinks mdchte fiir die Beantwortung dieser
Frage im Licht des Neuen Testaments Wege ebnen.

"Wie Kirche heute auszusehen hdtte." Diese Formulierung
impliziert Verschiedenes. Die Kirche heute sieht nicht
aus, wie sie auszusehen hédtte. Diese Differenz kommt im
Buch Lohfinks auch immer wieder zur Sprache, nicht zu-
letzt in offener, aber sachlicher Kritik nicht nur an
der institutionalisierten Kirche. Die Formulierung
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setzt aber auch voraus, daB die Kirche heute daran ge-
messen werden kann und soll, wie Jesus Kirche gewollt
hat. Was Jesus gewollt hat, 148t sich ziemlich genau
eruieren, wobei ein Idealbild entsteht, das fiir alles,
was sich Kirche nennt, seine normative Giiltigkeit er-
hdlt. Dieses Ideal wird nicht nur auf dem Hintergrund
des Neuen Testaments entwo;fen; in das Buch Lohfinks
sind Erfahrungen und Theologie der "Integrierten Ge-
meinde" eingeflossen, wodurch sich dem Verfasser - wie
er sagt - eine neue Dimension der Heiligen Schrift er-
schlossen habe (7f).

Das Buch Lohfinks ist lesenswert und sehr anregend. In-
teressant wdre eine sprachliche Untersuchung des Buches
samt einer Statistik der gebrduchlichsten Ausdriicke.
Stichworte wie "Gesamt-Israel", "Sammelbewegung", "Er-
wadhlung", "Volk aus den Vélkern", "Volkerwallfahrt",
"Bruderschaft", "Kontrastgesellschaft", "Zeichen uni-
versalen Heils fiir alle Volker", "leuchtende Stadt auf
dem Berge", "Salz der Erde", "Licht der Welt" stecken
gut das theologische Feld ab, in dem der Verfasser sich
bewegt. Verben wie "aufscheinen", "aufleuchten", "auf-
blilhen" werden in geradezu penetranter Hiufigkeit ge-
braucht.

Die Kirche, die Lohfink entwirft, ist eine duflerst an-
spruchsvolle Kirche. Wiederholt muB3 er darum gewisse
Einwdnde abwehren, die er selbst formuliert: "Soll die
Kirche so etwas wie eine sittliche Anstalt sein, soll
sie ihr Ideal in der moralischen Aufriistung sehen, soll
sie sich zu einer gut funktionierenden sittlich-morali-
schen Leistungsgesellschaft entwickeln?" (170) Der Ver-
fasser ehnt, daB seine vom Neuen Testament her entfal-
tete Ekklesiologie die Christen "unter einen schreck-
lichen Erfolgszwang und einen gnadenlosen Leistungs-
druck" (206) setzt. - Die Antworten Lohfinks auf diese
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Einwdnde - oder besser MiBverstédndnisse - sind knapp
und prdzis. Mit dem Hinweis auf "die rettende Tat Got-
tes" formuliert er es so: "Erst in dieser geschenkten
Versdhnung und im Wunder des gegen alle Erwartungen neu
gewonnenen Lebens blilht das auf, was hier mit Kontrast-
gesellschaft bezeichnet wird" (170), und: "... ihr Kon-
trast zur heidnischen Gesellschaft (stammt) nicht aus
'Machbarkeit und Moralismus', sondern in dem Wunder des
anbrechenden Reiches Gottes" (208).

So prédzis diese Antworten auch sind, so abstrakt blei-
ben sie auch und betonen einmal mehr das ungeduldig
Elitdre dieses interessanten bibeltheologischen Entwurfs.

Die dritte Stellungnahme stammt von Enrique Dussel. Am
7. Juni 1983 hielt der argentinische, in Mexiko lehrende
Theologe in Freiburg/Schweiz einen Vortrag mit dem Ti-
tel: "Théologie et lutte politique. Téches actuelles
d'une theologie de la libération en Amérique Latine."

Da dieser Vortrag (noch) nicht verdffentlicht ist, will
ich mich inhaltlich etwas ausfiihrlicher damit auseinan-
dersetzen. Dussel beschdftigte sich darin vor allem mit
der Lage der Kirche in Nicaragua. Dabei fragt er zu-
nidchst nicht, wie Kirche auszusehen hidtte; er'sieht zZu-
nidchst einmal die Gemeinden dort an und hort den Men-
schen zu. Im Dialog mit dem Buch Exodus entdeckt er in
der Kirche Nicaraguas die dritte Etappe oder das 3. Ka--
pitel der Befreiungstheologie. In der ersten Etappe
waren die nicaraguanischen Bauern wie die Kinder Isra-
els im Sklavenhaus Agypten. Hier haben sie erfahren,
was Siinde ist: Unterdrickung (domination).

In der zweiten Etappe sieht sich das Volk von Gott in
die Freiheit gerufen. Gott hat den Schrei des unter-
driickten Volkes gehdort und schickt ihm Mose als Fiihrer.
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Nicaragua erlebt jetzt die dritte Etappe seiner Ge-
schichte. Es ist die Zeit des pessach (passage). Her-
ausgerufen aus der Sklaverei und bestimmt fir das
nLand, das von Milch und Honig flieBt" (mit diesem Aus-
druck endet iibrigens die sandinistische Hymne), befin-
det sich das Volk in der Wiste. Man kann diese Vorstel-
lung erweitern durch die Biicher Nehemia und Esra, die
von der Riickkehr aus der Gefangenschaft berichten und
vom Aufbau der Stadt und des Tempels.

Eine groBe Versuchung des Volkes in der Wiste ist die
in Ex 16,3 geschilderte: "Wdren wir doch durch die Hand
des Herrn in Agypten gestorben, als wir vor Fleisch-
tépfen saBen und uns satt aBen am Brot. Doch ihr habt
uns in diese Wilste gefilhrt, um diese ganze Gemeinde vor
Hunger sterben zu lassen." In der Wiiste geht es den
Israeliten offensichtlich nicht besser als in Agypten.
Aber sie sind frei. Durch die Wilste miissen sie durch,
wenn sie ins Gelobte Land gelangen wollen.

Die Episode des "Goldenen Kalbes" zeigt dann die ganze
Versuchlichkeit des groBen Teiles des Volkes, das sich
um Aaron, den Hohenpriester, schart mit der Aufforde-
rung: "Mache uns einen Gott, der vor uns herzieht ..."
(Ex 32,1). Die Idolatrie, der sich ein groBer Teil des
Volks hingibt, ist - nach dem Verstdndnis Dussels - die
Vergotzung der Strukturen der Ausbeutung, zu denen sich
ein GroBteil des Volkes wieder hinwenden méchte. Nur
gerade die Leviten stellen sich zu Mose und treten fir
den Herrn ein (Ex 32,25ff).

Die Kirche in Nicaragua ist gekennzeichnet durch eine
starke Polarisierung. Zwei verschiedene Optionen und
Modelle haben sich herausgebildet. Auf der einen Seite
die Basisgemeinden mit ihren Befreiungstheologen, auf
der anderen Seite die offizielle Amtskirche. Es handelt
sich aber um die eine Kirche, um das eine Volk, das



- Bl =

sich im Durchzug durch die Wiiste als Schicksalsgemein-
schaft erfahrt, zusammengehalten durch die Erfahrung
der Befreiung und durch die Hoffnung auf das Gelobte
Land. Die gesellschaftlichen Konflikte muBl es in der
Wiste selbst durchtragen.

Dussel kam dann auch auf das Gleichnis vom Barmherzigen
Samaritan (Lk 10,29-37) zu sprechen, wie es in den Ge-
meinden im Norden des Landes interpretiert wird. Von
der unterdriickten Gemeinde her gesehen bieten sich als
Identifikationsgestalten nicht so sehr der Priester
oder der Levit an, auch nicht an erster Stelle der Sa-
maritan, sondern der Mann, der unter die R&uber gefal-
len ist. Im Mann, der unter die R&uber gefallen ist,
erkennt sich das Volk, ausgepliindert, niedergeschlagen
und unterdriickt. Dieses so identifizierte Volk stellt
sich zuerst einmal eine Frage, die bei den Exegeten nie
auftaucht: die Frage nach den Rdubern. Diese gilt es zu
entlarven. Aus der BErfahrung der Nicaraguaner sind es
die US-Amerikaner und deren Trabanten, das Somoza-Re-
gime. Vom Priester und vom Leviten, d.h. von der insti-
tutionalisierten Amtskirche, ist nichts zu erwarten;
ihre auf das Kultische reduzierte Fragestellung hat sie
fir die Leiden des Volkes weitgehend blind gemacht.

GewiB hat das Volk auch den Samaritan erfahren. Es sind
Leute, die im Einsatz fiir die Armen und Unterdriickten
ihr eigenes Leben riskiert haben. Auch das Volk sieht
sich an der Stelle des Samaritans; aber das Verstidndnis
wird Jjetzt ein anderes. Die Leute fragen sich nicht
mehr, wie sie den unter die Rduber Gefallenen helfen
sollen, sondern was zu tun sei, damit die R&uber nicht
mehr freie Hand haben. Darum tun die Leute sich zusam-
men; sie gehen nicht mehr vereinzelt und schutzlos durch
die Wiiste; sie organisieren sich, so daf8 es die R&uber
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gar nicht mehr anmacht, zuzuschlagen. Nicht Samaritaner
sollen ausgebildet werden; das Volk soll lernen, soli-
darisch zu leben, damit das Raubertum keine Aussichten
mehr hat, d.h. nur im Erstarken der Gemeinde als Ge-
meinde, des Volkes als Volk besteht Aussicht, das Rau-
bertum aufzuhalten. Das ist der steinige Weg durch die
Wiste. :

Der Vortrag Dussels bietet keinen in sich geschlossenen
ekklesiologischen Entwurf; er enth8lt nur einige Hin-
weigse, die hier auch wiederum stark vereinfacht wieder-
gegeben wurden.

Einige allgemeine Beobachtungen zu den drei Entwlirfen

Zu den erwdhnten drei Entwirfen mdochte ich zuerst ein
paar allgemeine Beobachtungen machen. Sie haben manches
gemeinsam, so unterschiedlich ihre Visionen und Inter-
pretationen auch sind.

Allen drei Theologen macht die konkret erfahrbare Kirche
zu schaffen. Der erste ist besorgt um den mangelnden

Priesternachwuchs und die schwindenden Konturen des
priesterlichen Amtes. Der zweite zeigt sich weniger be-
sorgt um das Amt als um die Gemeinde als ganze, die ihr
Profil in einer s&dkularisierten Welt zu verlieren
droht. Der dritte ist dariiber besorgt, daB der Weg
einer Kirche, der er sehr verbunden ist und die er als
"Kirche der Armen" bezeichnet, von den Représentanten
der institutionalisierten GrofBkirche nicht mitvollzogen
werden kann.

Dementsprechend gehen alle drei Theologen mit einem be-
stimmten Interesse an die Schrift heran, wobei die In-
teressen Jeweils einen verschiedenen Stellenwert haben.
Das erkenntnisleitende Interesse des ersten ist die
Apologie des priesterlichen Amtes, wie es sich im Laufe
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der Kirchengeschichte herausgebildet hat. Das Interesse-
oder besser die StoBkraft des zweiten ist die Faszina-
tion des Elitdren, das er in seiner eigenen Gemeinde
aufblithen sieht und fir das er in der Schrift das nor-
mative Ideal sucht. Das Interesse oder besser die Not-
wendigkeit des dritten ist das nackte Uberleben der
Kirche und des Volkes - was hier offensichtlich nicht
mehr unterschieden werden darf.

Alle drei Theologen finden dem in der Bibel auch das,
was sie suchen. Der erste findet darin die Legitimation
dessen, was er fiir das Spezifische des priesterlichen
Amtes h&lt, wie es fir die ganze Kirche und zu Jjeder
Zeit seine Giiltigkeit hat. Der zweite findet in der
Bibel die Idee von der Kirche als "Kontrastgesellschaft"
und erhédlt dabei Jjene Anregungen, die als Forderungen
an die ganze Kirche zu Jjeder Zeit érhoben werden: als
"Stadt auf dem Berge" hat sie in dieser Welt zu leuch-
ten und die Volker an sich zu ziehen. Der dritte findet
in der Bibel ein Wort, das ihn die konkrete Kirche bes-
ser verstehen laBt, ein Wort der VerheiBung auch, daB
Gott sein Volk in der Zeit der Bedrohung und Verskla-
vung und im Kampf um die Freiheit nicht verldft.

Wenn drei Theologen die gleiche Bibel lesen und zu so
verschiedenen Visionen und Argumenten kommen, stellt
das ein ernsthaftes Problem dar. GewiB sind die ver-
schiedenen Ergebnisse nicht an erster Stelle der Bibel
oder der historisch-kritischen Methode der Exegese an-
zulasten, sondern den jeweiligen Interessen und Erwar-
tungen, die die betreffenden Theologen bei der Lektiire
der Bibel nicht beiseite legen wollen oder kdnnen und
wahrscheinlich auch nicht beiseite-legen sollen. Auf
alle Fdlle sollte man sich nicht der Illusion hingeben,
100 Jahre historisch-kritische Forschung an der Bibel
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(im rdmisch-katholischen Raum) wiirde handfeste Interes-
sen erheblich relativieren. Das letzt von der Glaubens-
kongregation verdffentlichte Papier liber Fragen bezig-

lich des Dieners der Eucharistie diirfte dafiir das beste

Beispiel sein.

Je nach dem Interesse, von dem die drei genannten Theo-
logen geleitet sind, sieht 'sich der eine eher vom Bild
des Hirten angezogen; er braucht dabei gar nicht zur
Kenntnis zu nehmen, in wie vielen Fdllen die Schrift
die Metapher "Hirt" dufBerst kritisch gebraucht. Der
zweite fiihlt sich angezogen vom Bild der "Stadt auf dem
Berge"; er muB sich dabei nur bewuBt bleiben, daB diese
leuchtende Stadt ja auch eine Nekropole voller iber-
tiinchter Griber sein kénnte (Mt 23,27). Und der dritte
sieht sich vom Bild der"Wiiste" angezogen, wobei ich mich
frage, ob man von einem solchen Bild angezogen werden
kann. "Wiiste" hatte weder fir die Israeliten noch hat
sie fiir die Gemeinden in Nicaragua mit Romantik etwas
zu tun. Wiste konnotiert Hoffnung und Vorladufigkeit.

Das Problem bleibt. Drei Theologen lesen die Schrift
und kommen zu Jje verschiedenen Ergebnissen. Natiirlich
konnte man dazu rein theoretisch etwa folgendes sagen:

a) Die Bibel ist so reich, daB sie die Grundlagen zu
ganz verschiedenen ekklesiologischen Entwiirfen bieten
kann. Die Bibel priadsentiert ja nirgends eine abgerundete
Ekklesiologie; man findet in ihr Ansitze, die so oder
anders weiterentwickelt werden konnen.

b) Die verschiedenen ekklesiologischen Ansdtze in der
Bibel sind ja auch interessegeleitet - das wird hoffent-
lich niemend bestreiten -: denken wir an den heilsge-
schichtlichen Entwurf des Lukas, denken wir an das Pro-
blem der Una Sancta des Epheserbriefes, denken wir ganz
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besonders an die Problemstellung der Pastoralbriefe,

die gegeniiber gnostisierenden Aufweichungen Stellung
beziehen muBiten.

Und man konnte noch hinzufiigen: Wir brauchen keine Angst
zu haben, wenn unser wissenschaftliches Arbeiten in-
teressegeleitet ist. Ich darf hier an ein Wort von

J. Wohlmuth und H.G. Koch erinnern: "Der Grad der Wis-
senschaftlichkeit von Einzel- und Universaltheorien be-
miBt sich danach, wie weit sie sich der ihnen zugrunde-
liegenden Interessen bewuBt werden und sie reflektieren"
(Leitfaden Theologie. Eine Einfilhrung in die Arbeits-
techniken, Methoden und Probleme der Theologie, Ein-
siedeln-Ziirich-Kéln 21979. ST

Ist es so gesehen nicht legitim, sich zu freuen, wenn
man feststellt, daB sich Interessen damals und heute
decken - vorausgesetzt, sie werden bewuBt und reflek-
tiert? Ist es nicht legitim, das aus der Bibel heraus-
zunehmen, was den Interessen des Gottesvolkes heute
nitzt?

So schon das alles auch tont, in der Praxis sieht die
Sache doch ganz anders aus. Wenigstens zwei Uberlegun-
gen miissen hier angeschlossen werden:

a) Es mag richtig sein, das aus der Bibel herauszuneh-
men, was den Interessen des Gottesvolkes heute nutzt.

Es stellt sich nur die Frage, wer denn diese Interessen
bestimmt. In unseren Breitengraden wird in seltensten
Fdllen das Gottesvolk um seine Meinung gefragt, um
festzustellen, welches seine Interessen seien und was
ihm niitzen kénnte. Schon ldngst hat dieses Gottesvolk
seine Stimme an die Kirchenleitungen abgegeben bzw. ab-
geben miissen. Ich mdchte auf dieses Problem nicht weiter
eingehen. Aber in Klammer nur soviel: DaB die Theologen
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den Kirchenleitungen die Kompetenz, die Stimme des
Gottesvolkes zu interpretieren, streitig machen, hilft
dem Gottesvolk solange recht wenig, als es selbst keine
Stimme hat. Es ist belustigend - wenn es nicht so trau-
rig widre -, zuzusehen, daB sich plotzlich Kirchenlei-
tungen und Theologen zu Sprachrohren der Sprachlosen
aufspielen; religids verschleiernd nennen sie sie die
"Armen". Die Sprachlosen: sie brauchen keine Sprecher,
sie brauchen keine Sprachrohre, sie brauchen keine An-
wdlte in diesem bevormundenden Sinn; was die Sprach-
losen brauchen, ist die Sprache, ihre ureigene Sprache,
deren man sie beraubt hat. Doch wie gesagt, gehe ich
auf dieses Problem hier nicht weiter ein.

b) Den liberalen Pluralismus, der zur Legitimation ver-
schiedener Stellungnahmen heraufbeschworen wird, gibt
es in der Praxis so nicht. Besonders Theologen, die die
ganze Weltkirche vor Augen haben - das geben sie zwar
nur vor; de facto beschdftigen sie sich mit der Kirche
und deren Geschichte in den westlichen Industrienatio-
nen; aber diese sind Jja fir alle anderen auch maBgebend
-, Theologen, die die ganze Weltkirche vor Augen haben,
sind geneigt, ihr Vorstellung bzw. ihre Definition von
Kirche fiir alle Zeit und fiir allerorts so absolut zu
setzen, daB es fiir weitere oder andere Entwiirfe kaum
noch Platz gibt; derjenige, der weitere oder andere
Entwlirfe oder Modelle vorschlédgt, gerdt leicht unter
Haresieverdacht. '

Umgekehrt muB man sich fragen, ob der Pluralismus, der
Ja dann auch mehr oder weniger strenger Partikularismus
sein kann, so ohne weiteres von der Bibel, von der Tra-
dition oder auch von den Interessen des Gottesvolkes
her gerechtfertigt werden kann.



Diese sehr schwierigen Fragen mdchte ich einstweilen
unbeantwortet lassen und Sie einladen, ein biBchen
néher hinzusehen, wie die genannten Theologen mit der
Bibel iiberhaupt umgehen. Hier zeigen sich némlich bei
néherem Hinsehen ganz erhebliche Unterschiede. Am
besten wird der Umgang mit der Bibel dort festgestellt,
wo die drei - falls das vorkommt - die Methode auf-
decken, mit der sie ans Werk gehen.

Greshake legt seine Absicht deutlich dar, wenn er die
Grundlinien neutéstamentlichen Amtsverstandnisses eru-
iert. Ihm geht es "nicht um eine 'Rekonstruktion' des
historischen Werdens eines besonderen kirchlichen Am-
tes, sondern es sollen die durchgehenden bleibenden
theologischen Anliegen und Ideen, die hinter dem neu-
testamentlichen Amtsverstédndnis stehen, sichtbar ge-
macht werden" (31). Es widre dieser Satz gewiB iiberinter-
pretiert, wenn ich sagen wiirde, Greshake wolle das Ge-
schichtliche aus der Bibel ausklammern. In der Tat ist
es aber so; das erstaunt nicht, geht es ihm doch (nur)
darum, die durchgehenden bleibenden theologischen An-
liegen und Ideen ... sichtbar zu machen. DaB8 das Histo-
rische, das Werden, die Aktualisierungen in diesem Zu-
sammenhang nur etwas Zweitrangiges sind, etwas, das
sich nicht lohnt, daB man l&nger dabei verweilt, sei
nur nebenbei gesagt, geht aber aus seinen Ausfilhrungen
gut hervor. Der Methode gemdB kann dann der Leser zu-
sehen, wie dann doch alle geéchichtlich gewordenen Aus-
prédgungen den "durchgehenden bleibenden Anliegen und
Ideen" untergeordnet werden und darum iiberhaupt nicht
zur Sprache kommen. Die Bibel wird so zu einem Buch
bleibender theologischer Anliegen und Ideen, die dann




e

eben Gliltigkeit haben miissen fiir alle Zeiten und fiir
alle Orte. Interessant und von Belang ist nicht das
Historische, nicht das Konkrete, nicht das Leibhafte,
nicht das Zeitliche, nicht das Irdische; interessant
und von Belang sind die Ideen, das Abstrakte, das Uber-
zeitliche, das Stets-Giiltige, das Allgemeine, das Ein-
heitliche. Wichtig und interessant ist nicht der "Un-
terbau", sondern der "Uberbau". Man muB sich mindestens
die Frage stellen, ob hier der Bibel nicht Unrecht ge-
schieht, wenn sie auf die dahinterstehenden bleibenden
theologischen Anliegen und Ideen hinterfragt wird. Es
bleibt Jja nicht beim Hinterfragen; Hand in Hand mit
diesem Hinterfragen geht auch eine Reduktion einher. -

Auch ich bin besorgt um die Uberforderung der Bibel,
wenn man von ihr - einer Sammlung von Bilichern und dazu
noch Gelegenheitsschriften! - verlangt, allgemeingiil-
tige, bleibende und gewissermaBen ewige Wahrheiten her-
zugeben. Auf alle Fdlle vermiBt der Bibliker bei der
Lektiire des Buches von Greshake die historisch-kriti-
sche Betrachtungsweise, fiir die man doch so lange ge-
kéampft hat, und hinter die man nicht mehr zuriickfallen
sollte.

Im Buch Greshakes sieht das z.B. so aus: Zur paulini-
schen Interpretation der Gemeinde zu Korinth als "Soma
Christou® sagt der Verfasser wortlich: "... dies ist
nur ein Bild fir die Wirklichkeit der Kirche. Sie ist
nicht nur Leib Christi ..., sondern auch 'Braut Chri-
sti', ... sie ist das Volk Gottes ..., sein Bauwerk"
("6; Hervorhebung im Text). Die Bilder kommen so nicht
zum Tragen. Das eine wird durch das andere neutrali-
siert. Gut eingeebnet lassen sie sich dann auch ver-
hdltnism&dBig milhelos in die "theologischen Anliegen
und Ideen" Greshakes einfiigen. - Umgekehrt ist die
"6ffentlich-amtliche Opferleiturgia", ein Ausdruck, mit



dem Greshake mit Schlier Phil 2,17 interpretiert,
"nicht nur ein Bild" (46; Hervorhebung im Text). -
Selbst die Inkarnationsformel 1 Jo 4,2 ("Jesus Christus
als im Fleische gekommen bekennen") muB fiir das Amt
herhalten, wird doch der Begriff "Fleisch" paraphra-
siert als "der iiberlieferte, durch das Amt garantierte
apostolische Glaube der Kirche", mit dem man {iberein-
stimmen miisse (105). Hier wird die Bibel von der syste-
matischen Maschine plattgedriickt. ‘

Anders ist der Umgang mit der Bibel bei Lohfink. BEr
kennt das Instrumentarium wie kaum Jjemand, und ich wie-
derhole noch einmal, daB das Buch sehr anregend ist.
Indessen komme ich auch hier um den Verdacht nicht her-
um, daf sich das, was Kirche sein soll, auf einen ein-
heitlichen Nenner zurlickfilhren lassen milsse, nidmlich
auf die Frage, "auf welche Weise Jesus Israel gesammelt
hat und wie er sich die Gemeinschaft des wahren Israel
vorgestellt hat" (7). Die Frage ist verstidndlich; denn
von Jesus und seiner Absicht darf nicht abgesehen wer-
den, wenn man verantwortlich von Kirche sprechen will.
Es fdl11t auf, daB8 in Lohfinks Buch Jesusworte viel mehr
zum Zuge kommen als Jesuserzdhlungen. Auch das ist ver-
stédndlich; denn in den Jesusworten kommt das, was sich
Jesus vorgestellt hat, viel besser zum Ausdruck als in
den Erzdhlungen - wenigstens vermutet man es so.

Nachdem dann Lohfink in den beiden ersten Teilen der
Absicht Jesu nachgegengen ist ("Jesus und Israel";
"Jesus und seine Jiinger"), fragt er: "Aber ist dieses
ganze Bild, das sich uns in den beiden ersten Teilen die-
ses Buches entfaltet hat, auch richtig?" Und er antwor-
tet: "Das entscheidet sich letztlich daran, ob es ge-
lingt, alle Texte der synoptischen Tradition immer wie-
der zwanglos in das hier entworfene Bild einzuordnen™
(88).
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Gegenﬁber einem solchen Vorgehen ist zumindest eine
gewisse Skepsis am Platz. Es geht von der Vorausset-
zung aus, daB sich alle synoptischen Texte in ein aus
der Jesustradition her entworfenes Bild einordnen las-
sen. DaBl bei der - warum denn so dringlichen? - Suche
nach einer Einheit die Vielfalt, die in anderen Texten
und Schichten zum Vorschein kommt, leiden muB, liegt
auf der Hand. Ganz abgesehen davon muB man sich grund-
sdtzlich fragen, ob so die Aufgabe des Exegeten richtig
gesehen wird. Der Bibliker wird doch vor allem darauf
aus sein, die ganze Bibel zum Sprechen zu bringen, und
er wird sich immer wieder hiiten miissen, durch bestimmte
Fragestellungen bestimmte Aussagen unter den Tisch fal-
len zu lassen. Und dann geht es nicht zuerst darum,
aus dieser Vielfalt heraus moglichst schnell eine Ein-
heit zu suchen, sondern darum, Einheit und Vielfalt in
eine stdndige Dialektik zueinander zu bringen. So wenig
wie das, was historisch geworden ist, bedenkenlos als
normativ deklariert werden kann, so wenig diirfen die
verschiedenen geschichtlichen Daten auf einen ideellen
Nenner zuriickgefiihrt werden, um diesen dann als norma-
tiv zu erkldren. Irgendwie wird auch hier das Histori-
sche dem Ideellen geopfert, das Konkrete dem Abstrakten,
das Einmalige dem Allgemeinen, nur daB es hier - im Un-
terschied zu Greshake - innerhalb der Bibel geschieht.
Es werden dabei aber Kategorien in die Bibel eingefiihrt,
von denen ich fiirchte, daB sie die Vielfalt der Bibel
auf eine normative Idee zurechtschneidern wollen, so
daB sich wesentliche Teile der Bibel dem unterzuordnen
oder einzufiligen haben, was in anderen Teilen oder
Schichten der Bibel als normativ oder gar als einzig
normativ herausgefunden worden ist.
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Beiden genannten Autoren kann zudem der Vorwurf nicht
erspart werden, daB sie von der Urkirche wie selbstver-
stdndlich als von einer harmonischen GréBe ausgehen und
daB sie vor den Konflikten in Gemeinden und Gesellschaft
damals - und heute - die Augen verschlieBen.

Natiirlich wird dem Neutestamentler manche Interpretation
Dussels bzw. der Gemeinden, die er referiert, suspekt
erscheinen. An die Interpretation von Kirche anhand des
Exodus wird man etwa die Frage stellen, wo denn die Ver-
antwortung gegeniiber dem Pharao geblieben sei, ob die
Unterdriicker fiir die Gemeinden iiberhaupt noch eine Be-
deutung haben oder ob sie ganz abzuschreiben seien. Ge-
geniiber der Interpretation der Gleichniserzdhlung vom
Barmherzigen Samaritan wdre etwa die Ffage zu stellen,
ob voreilige Identifikationen die Sicht fiir damals wie
fir heute nicht zu sehr einengen kénnten und ob es be-
rechtigt sei, die Bedeutung des Samaritans - erzdhle-
risch bestimmt die Schliisselfigur der Erzidhlung - so
knapp einzusché@tzen, dies um so mehr, als die Mdglich-
keit nicht auszuschlieBen ist, daB in einer urspriing-
lichen Fassung der Erzdhlung der Barmherzige Samaritan
auf Jesus bezogen war. Und wenn die Riuber so klar.
identifiziert werden, wdre es dann nicht im Sinn des
Gleichnisses zu fragen, wo man denn diesen zum N&ch-
sten werden kann?

So groB die Fragezeichen gegenilber einzelnen dieser In--
terpretationen auch sind oder sein mégen: als Bibliker
habe ich gegeniiber diesem Umgang mit der Bibel ein we-
niger ungutes Gefiihl. Im Unterschied zu den beiden
vorausgehend erwdhnten Vorgehen wird hier - trotz des
hier und dort erweckten Anscheins eines gewissen Fun-
damentalismus - die Differenz zwischen Bibel und Leser
deutlicher wahrgenommen. Die zugrundeliegenden Interes-
sen werden hier deutlich reflektiert. Wdhrend die ersten
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beiden den Anspruch erheben, die Bibel wissenschaft-
lich zu lesen, so, als ob sie "so und nicht anders"
interpretiert werden kdnne, hat man beim Umgang mit der
Bibel bei den Befreiungstheologen diesen Eindruck nicht
in dem AusmaB. Die Bibel wird hier nicht ideologisch
ausgepreft und verguantet. Der Umgang mit der Bibel
entstammt einer konkreten Praxis und ist begleitet von
einer konkreten Praxis und‘fﬁhrt auch zu einer konkreten
Praxis. Man f&llt hier nicht iliber die Bibel her, um sie
auf ihren Lehrgehalt hin auszusaugen, so daB - weder
fiir sich selbst noch fiir den anderen - etwas iibrig
bleibt. Die Bibel sagt nie "alles"; sie bleibt in an-
regender, kritischer, weiterfiihrender Distanz. Der. Bibel
bleibt auch nach der Lektiire die Chance, etwas Neues zu
sagen, neue Impulse zu geben, neue Hoffnung zu stiften.
Das alles kommt - so scheint mir - daher, daB man sich
mit der Bibel nicht nur intellektuell auseinandersetzt,
sondern radikal praxisbezogen, und die Praxis bleibt
eben niéht immer die gleiche - im Unterschied zu den De-
finitionen und Wesensaussagen -; sie ist bestimmt durch
die je neue Situation, in welcher Christen ihre Verant-
wortung wahrnehmen miissen.

Der Umgang mit der Bibel, wie ihn die Befreiungstheolo-
gen praktizieren, richtet sich zudem mehr auf die Zu-
kunft aus, wdhrend die vorgenannten Fragestellungen viel
stdrker vergangenheitsorientiert sind. Die Offnung auf
die Zukunft hin entspricht besser der "relecture®", wie
wir sie in der Bibel selbst antreffen, wo festzustellen
ist - um mit Leonardo Boff zu sprechen -, "daB fiir
Christus und die Urkirche das Entscheidende nicht in

der Reduktion der Botschaft auf systematische Kategorien
fiir den Intellekt bestand, sondern in dem Bemiihen, neue
Verhaltensmodelle fiir Handeln und Leben in der Welt zu
entwickeln" (Jesus Cristo Libertador, Ensaio, 57f, zit.
bei Horst Goldstein, Brasilianische Christologie. Jesus,
der Severino heift, Mettingen 1982, 48).
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II. Nach diesen Hinweisen auf den Umgang mit der
Bibel bei drei zeitgentssischen katholischen Theologen
méchte ich versuchen, einige hermeneutische Uberlegun-

gen vorzutragen, die in bezug auf die leidige Frage nach
dem "Normativen" der Bibel von Bedeutung sein konnten.

1. Zuerst mdchte ich wieder einmal warnen vor den ver-
schiedenen Biblizismen. Da ist zuerst der historische.
Nachdem man festgestellt hat, daB es in den biblischen
Schriften verschiedene historische Schichten gebe, auch
und gerade in den Evangelien und in den Briefen, ist man
eifrig dazu libergegangen, die friiheste Schicht ausfindig
zu machen und als d i e authentische und normative zu
erkldren. Vielleicht war dabei auch die Terminoclogie
etwas miBverstandlich. Wenn Bibelwissenschaftler das
Spatere, das Hinzugewachsene, das Deutende in den Evan-
gelien als "sekundiar" bezeichnen, liegt die Gefahr auf
der Hand, dafB man eben dieses Sekunddre als weniger
wichtig, als zweitrangig ansieht.

Eine solche Sicht hat verheerende Folgen. Sie filhrt da-
zu, daB entscheidende Glaubenszeugnisse - und als solche
sind die sekunddren Zus&dtze anzusehen - aus der Bibel
gestrichen werden. Der "Kanon im Kanon" wird nicht von
der Bibel aufgestellt, sondern von dem, der ihn sucht.
Das Schlagwort "Zuriick zum Ursprung" ist iiberdies nicht
ganz frei vom Verdacht, daB alles, was sich Kirche nen-
nen will, iiber eine einzige Urformel geschlagen werden '
konne bzw. sich an einer einzigen Kurzformel zu messen
habe. DaB so die Kirche dann eben auch etwas Totalit&dres
enthdlt oder wenigstens die Gefahr lduft, totalitdr und
elitdr zu werden, liegt auf der Hand - ganz abgesehen
von der Gefahr, daB Kirche so auch noch einen asepti-
schen Anstrich erhdlt.
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2. Eine zweite Art von Biblizismus - man kdnnte ihn den
dogmatischen nennen - geht gerade den umgekehrten Weg.
MaBgebend sind die spdteren Passagen des Neuen Testa-
ments, denn diese verraten ein reiferes Stadium der
Uberlegung und der Theologie. Das Spiatere ist auch das
Bessere, das alles Vorausgehende in sich aufnimmt und
aufhebt. In bezug auf die Ekklesiologie wird das
Matthdusevangelium dem Markusevangelium vorgezogen,
nicht nur, weil Matthéus quantitativ reichhaltiger ist
als Markus, nicht nur, weil Matthdus das beriihmte Wort an
Petrus bringt (Mt 16,17-19), das wir bei Markus umsonst
suchen, ‘sondern auch, weil Matth&us seine Perikopen viel
stdrker auf dem Hintergrund der Gemeinde reflektiert.
Den Pastoralbriefen wird gegeniiber den echten Paulus-
briefen der Vorzug gegeben. Korinth ist eine Momentauf-
nahme, die keinesfalls verallgemeinert werden darf; die
Pastoralbriefe hingegen bieten doch schon (fast) die
ganze Palette kirchlicher Amter.

Auch dieser Sicht liegen eine ganze Reihe von MiBSver-
stédndnissen zugrunde - wie ich meine. Die Ekklesiologie
des Matthdus ist weder eine notwendige, noch die ein-
zige, noch die geradlinige Entwicklung aus der Theologie
des Markusevangeliums. Die Amter der Pastoralbriefe ent-
wickeln sich weder geradlinig noch notwendig noch einzig
aus den paulinischen Ansédtzen. Wieso sollte Markus "vor-
laufiger"™ sein als Matthdus? Wieso sollte der echte
Paulus "vorlaufiger" sein als die Pastoralbriefe? Man
ist spdtestens dann mit dieser Sicht der Dinge etwas in
Bedrédngnis gekommen, als man feststellte, daB es mit

der Amtertheologie der Pastoralbriefe und deren Verbind-
lichkeit auch nicht gerade weit her ist (vgl. u.a.

G. Lohfink, Die Normativitdt der Amtsvorstellungen in
den Pastoralbriefen, in: ThQ 157 (1977) 93-106). Man ist
dann dazu iibergegangen, den 1. Klemensbrief so gewisser-
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maBen als Apotheose der neutestamentlichen Amtertheolo-
gie zu feiern, und als dann auch das nicht verfing,
muBte ein Ignatius dran glauben usw.

Man ist schlecht beraten, die neutestamentliche Zeit als
"eine Zeit des Versuchens und Tastens zu deuten" (Gres-
hake 54). Freilich scheint es so, daB das ganze Neue
Testament, daB ein Paulus, ein Markus, ein Matthdus, ein
Lukas nur versucht und getastet haben - bis dann der
groBe systematische Geist gekommen ist und endlich die
Fiille der Wahrheit brachte und dem Versuchen und Tasten
ein Ende setzte. Das war und ist dann jeweils auch die
Zeit, in der das Bibellesen verkilmmert. Was sollen wir
denn in einem Buch lesen, in dem “versucht und getastet“-
wird, wdhrend wir die Fiille der Antwort schon wissen ...?

GewiB kann man sagen, der 1. Korintherbrief sei eine
Momentaufnahme der Situation der christlichen Gemeinde
in Korinth; aber wieso so0ll man das von den Pastoral-
briefen nicht auch sagen konnen? Oder von den Ignatius-
briefen?, vom Konzil von Trient oder vom Zweiten Vati-
kanum? Wichtig ist doch, hinzusehen, wie Menschen in
dem jeweiligen Moment, den wir durchaus als kairbos be-
zeichnen diirfen, ihren Glauben zum Ausdruck gebracht
haben. Wie Leute diesen kairbts gelebt und geglaubt ha-
ben - das ist flir uns interessant und hilfreich zu er-
fahren. Mdglich, daB die Menschen z.Z. des Neuen Testa-
ments mehr versucht und getastet haben als wir heute,
aber nicht deswegen, weil ihre Zeit - im Unterschied
zur unsrigen - noch nicht reif gewesen widre, sondern
wahrscheinlich deshalb, weil sie mehr Mut gehabt haben
als wir. g

3. Man sollte sich auch hiiten, ekklesiologische "An-
sédtze", die wir im Neuen Testament finden, einfach zu
addieren, um daraus ein einheitliches Haus zu bauen,
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damit es fiir alle Zeiten an allen Orten herhalten soll.
So wie wir Jedem Jeweiligen kairodos seine unverwechsel-
bare Bedeutung lassen sollen, so auch jedem Ort, jeder
neutestamentlichen Gemeinde, Jjeder Situation, Jjeder Be-
drédngnis, Jjeder soziokulturellen Gegebenheit, jedem Auf-
bruch. Das Neue Testament, insbesondere die Evangelien
und die Apostelgeschichte in ihren unterschiedlichen
Schichten, dann aber auch manche Teile der Briefe
erz&dhlen von je ganz verschiedenem Kirchesein.
Und diese Erzdhlungen sind zuerst einmal zu hdren und
zu lesen und weiterzuerzdhlen, auf die Moglichkeiten
des Mitspielens und der Interaktion hin zu untersuchen
und nicht gleich auf Systeme und Formeln zuriickzustut-
zen und einzuengen. Was uns meines Wissens fast ganz
abgeht, ist eine "narrative Ekklesiologie" bzw. das
narrative Element in unseren Ekklesiologien. Die Dar-
legungen Dussels und anderer Befreiungstheologen schei-
nen mir einsame Ausnahmen zu sein. Vom Neuen Testament
kﬁnnten-wir diesbeziiglich viel lernen. Der Totalit&ts-
anspruch der Systematisierungen hat es dagegen in sich,
die Bibel zum Verstummen zu bringen. Es beruht auf Ge-
genseitigkeit: die eigene konkrete kirchliche VerfaBt-
heit, den eigenen kirchlichen kairbds kann ich nur ernst
nehmen, wenn ich die biblischen Geschichten als narra-
tive Beschreibung damaliger kirchlicher Konkretheit
hinnehme und umgekehrt: insofern ich die biblischen Ge-
schichten als konkrete Zeugnisse des damalig gelebten
kairbs entgegennehme, gelingt es mir auch, die eigene,
heutige Geschichte der Kirche als den eigenen kirch-
lichen kairbs zu erkennen und zu praktizieren.

4. Ich hoffe, daB aus dem Gesagten zur Geniige hervor-
geht, daB die Bibel, auch und besonders das Neue Testa-
ment, filir die Anerkennung eines geschichtlichen und
theologischen Pluralismus wirbt. Die theologischen An-
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sdtze, die wir in der paulinischen Deutung der Gemeinde
von Korinth finden oder in den lukanischen Erzdhlungen
von der christlichen Gemeinde in Antiochien oder in den
Briefen der Johannesoffenbarung, é sind nicht Teile eines
einzigen groflen Ganzen, das vom Systematiker hergestellt
werden miiBte, sondern je authentische Zeugnisse eines Je
authentischen Glaubens in einer je verschiedenen theolo-
gischen Form; davon haben wir zuerst einmal Kenntnis zu
nehmen. Das heiBt fiir heute: Weder die einzelnen christ-
lichen Gemeinden noch die Gesamtkirche sollen fiir sich
in Anspruch nehmen, alle und jede einzelnen theologi-
schen Deutung?%nd Momente, die sich im Neuen Testament
ganz zerstreut finden, verwirklichen zu miissen. Ahnli-
ches gilt auch fiir die Kirchenorganisation. Die jeweili-
gen Elemente einer Kirchenorganisation, wie wir sie in
den verschiedenen Schriften des Neuen Testaments fin-
den, geben zuerst einmal Zeugnis von der Art und Weise,
wie man Kirche in Korinth, in Jerusalem, in Antiochien
usw. organisiert hat und sind als solche in ihrer Jje
eigenen Situation stehen zu lassen. Es sind nicht Ele-
mente eines groferen Systems, das von einem spdteren
Systematiker hergestellt werden miiBte. Das heifit fur
heute: Weder die einzelne christliche Gemeinde noch die
Gesamtkirche sollen fiir sich den Anspruch erheben, das
ganze organisatorische Potential zu heben, das man in
der Bibel findet. Die Strukturen der verschiedenen neu-
testamentlichen Gemeinden brauchen nicht "vorléufiger“
zu sein als die Strukturen, die wir heute haben. Die
Gemeindeinterpretationen eines Paulus oder Lukas brau-
chen nicht "vorldufiger" zu sein als die Ekklesiologie
des Zweiten Vatikanums.

Natiirlich stellt sich bei all dem immer wieder die Frage
nach der Einheit der Kirche. Von der Einheit der Kirche
vermag aber nur der verantwortlich zu sprechen, der den
Pluralismus ernst nimmt.
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5. Als Ergédnzung zu dem eben Gesagten ist noch folgen-
der Hinweis notig: Jeder ekklesiologische Entwurf des
Neuen Testaments ist mehr oder weniger explizit, aber
Jeweils doch ganz unverkennbar an Jesus Christus zu-
rickgebunden.

Fiir die Evangelien geht das von selbst. Die Jesuserziéh-
lungen, die Matthd@us dem Markusevangelium entnimmt,
werden von Matthdus so umgestaltet, daB sie Je filir sich
gewissermaBen zum Spiegel der Gemeinde werden, in wel-
chem sich die Gemeinde neu verstehen und zurechtmachen
kann. Begriffe wie "Jinger", "Nachfolge" u.a. sind -
wie das schon léngst festgestellt werden konnte - auf
ihre ekklesiologische Relevanz hin zu untersuchen.

Paulus interpretiert die Gemeinde in Korinth - und
nicht nur sie - als soma Christou, als leibhafter
Christus. Es muB3 daran festgehalten werden, daf
"Christos" fiir Paulus nicht eine Formel ist, durch die
er von woher auch kommende Gegebenheiten "tauft". Der
Christus hat bei Paulus eine grofBe Lebendigkeit; ist
Paulus doch dem Auferstandenen begegnet und konnte doch
Paulus selbst die Erfahrung einer lebendigen Gemeinde
machen. Wenn fiir Paulus die Gemeinde in Korinth der
leibhafte Christus ist - wie man soma Christou auch
ilbersetzen kénnte -, dann sind wir berechtigt, diese
Vorstellung zu Jjenem Jesus Christus in bezug zu setzen,
von dem wir auch von den Evangelien her wissen.

Es ist richtig, daB in den Pastoralbriefen z.B. der
Bezug zu Jesus Christus weniger offensichtlich zutage
liegt. Die beiden Normbegriffe 'Paratheke' und 'Didas-
kalia' jedoch, in deren Dienst die kirchlichen Amter
stehen, haben ausdriicklich mit dem "Evangelium" zu tun,
wie Paulus es formulieren wiirde, und zwar mit dem
"Evangelium Jesu Christi". Man lese diesbeziiglich nur
einmal 2 Tim 1,6-14 und erlaube mir, hier nur gerade
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V 13f zu zitieren: "Als ein Beispiel rechter Predigt
halte fest, was du von mir gehdrt hast, im Glauben und
in der Liebe, die ihren Grund in Jesus Christus haben.
Bewahre das herrliche anvertraute Gut durch den heili-
gen Geist, der in uns wohnt."

Es dirfte so kein Zweifel bestehen, daB Gemeinde, Kir-
che, in was fiir organisatorischen Ausprdgungen sie uns
im Neuen Testament auch immer entgegentritt, ihr MaB an
Jesus Christus nimmt. :

IITI. Wenn sich der Bibliker dagegen wehren muB, daB
die Bibel als Alibi fiir mangelnden Einfallsreichtum ge-
nommen wird, weil man meint, es diirfe nichts "erfunden"
werden, was nicht bereits in der Bibel stehe oder we-
nigstens in der Bibel angelegt sei; und wenn sich der
Bibliker dagegen wehren mufl, daf die Bibel als Rezept-
buch genommen wird, um anachronistische Strukturen zu
repristinieren, die filir die heutige Zeit keine Bedeu-
tung mehr haben, und wenn sich der Bibliker dagegen
wehren muB8, daB die Bibel als Steinbruch behandelt
wird, der als Lieferant fiir ein systematisches Gebilde
herhalten muB; und wenn sich der Bibliker dagegen weh-
ren mufl, daB im Namen der Bibel ein theologischer Impe-
rialismus und Totalitarismus betrieben wird, so ist der
Bibliker aber doch herausgefordert, in etwa anzugeben,
was die Bibel zu unserem Thema an Verbindlichem und
Konkretem zu sagen hat. Hier mSchte ich auf drei Dinge :
hinweisen, die voneinander nicht getrennt werden diirfen.

1. Verbindlich und konkret ist die "Sache Jesu'". Ich
weiB, daB dieser Ausdruck nicht {iberall eitel Freude
ausldst, aber wir ahnen, um was es.geht. Es sei hier
nur darauf hingewiesen - und deswegen hat dieser Aus-
druck eben auch seine gute und richtige Seite -, daB
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die "Sache Jesu" nun eben nicht wieder auf eine Formel
oder auf eine"Lehre" gebracht werden darf. Ich habe

nichts gegen Formeln und Definitionen; sie sind ndtig,
auch und gerade dort, wo es - wie bei der Kirche - um

ein gesellschaftliches Phé@nomen geht. Ich mdchte aber
doch darauf beharren, daB man Definitionen der "Sache
Jesu" duBerst skeptisch gegeniiberstehen sollte. Die
Bibel ist kein Buch von Definitionen; viel eher ist die
Bibel ein Erzdhlbuch - gerade wenn es um die "Sache
Jesu" geht. Und dem sollten wir mehr Rechnung tragen.
Noch einmal mdchte ich mit allem Nachdruck ein Pl&adoyer
halten fiir das Narrative. Jesus selbst hat von der
Herrschaft Gottes oder vom Reich Gottes auch nirgends
eine Definition gegeben. Vielleicht hat er es nicht ge-
konnt. Vielleicht wuBte er aber auch, daB mit Defini-
tionen hier nichts herauszuholen ist.

Wenn wir nicht nur Definitioneh. sondern eben auch die
Erzdhlungen, die Gleichnisse, Hymnen und Lieder im

Neuen Testament als das nehmen, was sie sind, dann wer-
den wir auch leicht zugeben konnen, daB weder Jede Ge-
meinde fir sich noch die Gesamtkirche als ganze zu jedem
Zeitpunkt ihres Lebens und Bestehens die ganze Fiille
dessen zu verwirklichen vermag, was Jesus gewollt hat
und was Gott mit diesem Jesus, dem Christus, will.

"Sache Jesu" bedeutet in diesem Sinn Vielfalt und Of-
fenheit. Der Evangelist Matthdus scheute sich nicht,
anhand einer einzigen Jesuserzdhlung (Jesu Umgang mit
Siindern und Zdllnern, Mt 9,9-13), eine, wenn auch nur
"tastende", so doch eine richtiggehende Ekklesiologie
zu entwerfen. Was sich Gemeinde Jesu nennen will, wird
auch nicht darum herumkommen, das ganze Potential des-
sen, was Jesus gesagt und gelebt hat, immer wieder Je
neu zu heben und sich so von der "Sache Jesu" immer je
neu inspirieren zu lassen.
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2. Die "Sache Jesu" und die Gestalt der Kirche lassen
sich nicht auseinanderreiflen. Aus dem Vorausgehenden
darf nicht der SchluB gezogen werden: "Die Hauptsache
ist, daB die 'Sache Jesu' 'stimmt'; was die Kirche anbe-
langt, sind uns die H&nde gebunden oder kénnen wir ba-
steln, wie wir wollen." Das Neue Testament gibt Zeugnis
von verschiedenen Modellen von Gemeindebildungen und
Kirchenleitungen. Von ihnen darf nicht abgesehen werden.
Sie geben uns beredtes Zeugnis dafiir, daB die Gemeinden
z.Z. des Neuen Testaments frei und angstlos nach Mog-
lichkeiten suchten, die "Sache Jesu" leibhaft werden zu
lassen. Und gerade das ist der springende Punkt. Nicht
die Modelle sind maBgebend und verbindlich, nicht die
Einrichtungen und Amtsbezeichnungen. MaBgebend und ver-
bindlich fiir uns ist die von der "Sache Jesu" her er-
0ffnete Freiheit, mit der wir fiir unsere Zeit nach Mit-
teln und Wegen suchen sollen, damit die "Sache Jesu" in
unserer Zeit Gestalt annehme, damit sich Kirche heute

und morgen verwirklichen kann. Eben diese Freiheit 1&a8t
es nicht zu, daB wir uns untédtig hinter der Bibel ver-
schanzen oder nur das als giiltig ansehen, was die Bibel
in neutestamentlicher Zeit an Amtern und Strukturen er-
wdhnt. Die Freiheit, zu der uns das Neue Testament er-
médchtigt und verpflichtet, ist eine kreative Freiheit,
die sich nur im Glauben an Jesus, den Christus, und in
der Auseinandersetzung mit der Welt heute verwirklichen
1aBt.

5. Der Illusion, Indikativ und Imperativ auseinander-
dividieren zu konnen, werden sich hdchstens gutbestall-
te Theologen unserer Breitengrade hingeben. M.a.W.: In-
dikativ und Imperativ lassen sich voneinander nicht
trennen. Oder auch so: Den Indikativ gibt es nur im
Eingehen auf den Imperativ. Jesus 1l&48t sich nicht
"haben", es sei denn in der konkreten Nachfolge. Frei-
heit 1aB8t sich nicht "haben", es sei denn in ihrem kon-
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kreten Vollzug. Das diirfte wohl das Verstdndnis der
biblischen Nachfolgeerzdhlungen sein. Kirche 1&Bt sich
nicht organisieren und konzipieren, es sei denn in der
konkreten Praxis Jesu. Diese Praxis ist nicht eine Pra-
xis, die der Lektilire der Bibel mehr oder weniger konse-
quent folgt, sondern Jjene der Bibel kongeniale Option,
die die Lektiire der Bibel bestimmt und mit der Lektiire
der Bibel einhergeht. Fiir Fernando Belo hat die Praxis
Jesu drei Formen:

- Es ist die Praxis der Hdnde, die die Gliter dieser
Welt 50 verteilt, daB es nicht mehr langer Reich und
Arm gibt; die Praxis der Liebe in ihrer Skonomischen
Dimension.

- Es ist die Praxis der FilBe, die Tabus und Vorurteile
iberschreiten 148t und eine briiderliche und schwester-
liche Welt schafft; die Praxis der Hoffnung in ihrer
gesellschaftlichen Dimension.

- Es ist die Praxis der Augen, die durch die Schleier
von Illusionen und Slogans bis zur Klarheit der Dinge
durchdringt, die hinter die Dekorationen und Masken
schaut und die die verborgenen Méglichkeiten in Jjedem
Menschen zum Guten fiir alle befreit, so daB alle ein-
ander in der Wahrheit begegnen konnen; die Praxis des
Glaubens, wie sie auf ideologischer Ebene wirksam
wird (nach E. Rivoir, in: Neue Exegese, Stuttgart
1978, 5. g

DaB hinter diesen drei Formen die Praxis Jesu steht,
die immer auch und vor allem gemeinschaftsstiftend ist,
ist uniibersehbar. Es ist zudem eine Praxis, die die
einzelnen Gemeinden wie die Kirche als ganze wdhrend
ihrer Pilgerschaft nie einzuholen vermdgen.
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AK 1: Kirchliche Praxis zwischen Freiheitsanspruch

1.

und Freiheitsbedrohung (ZerfaB, Zulehner)

Analyse

Obwohl unsere Gesellschaft hohe Anstrengungen in Sachen
Menschlichkeit und Freiheit unternommen hat (hohe so-
zial verbriefte Freiheitsrechte, Rechtsstaatlichkeit,
Sozialstaatlichkeit), kann sie den neuzeitlichen Frei-
heitsanspruch faktisch nicht einldsen:

1)

2)

Arbeit: Der arbeitsteiligen Gesellschaft geht die
gesellschaftlich verwaltete Arbeit aus (zweite in-
dustrielle Revolution der Mikroprozessoren: die von
ihnen freigesetzte Arbeitskraft kann sich angesichts
der Grenzen des Wachstums nicht mehr an neu zu er-
schlieBenden Energiebereichen abarbeiten). Die Kri-
tik des Marxismus kommt heute nicht mehr von rechts
oder links, sondern von der Zukunft her (Bahro):
Die Philosophie der Verdnderung muB einer Philoso-
phie des Verschonens weichen, wenn wir tiberleben
sollen.

Konsumismus: Die industrielle Produktionsweise als
der Zentralbereich der sog. Industriegesellschaft
hat uns durch das Prinzip der Uberproduktion der ma-
teriellen Not entrissen, aber dieses OSkonomische Sy-
stem gerdt in die Krise, wenn das Produzierte nicht
verkauft und verbraucht wird. Deshalb werden wir von
klein auf zu verliéBlichen, kalkulierbaren Konsumen-
ten konditioniert und durch die Werbung in unseren
intimsten und erhabendsten Wiinschen zum Kauf und
Verbrauch stimuliert: die Befriedigung unserer Pri-
mérbediirfnisse (nach Beziehungen, Sicherheit, Selbst-
verwirklichung) scheint nur auf dem Weg liber Waren-
konsum mdglich (Marcuse, Pasolini). Wir miissen viel
leisten, um uns etwas leisten zu kdnnen. Der Haben-
modus zerstdrt die Beziehungsfihigkeit. Inmitten ma-
teriellen Uberflusses verkiimmert die Lebensqualitédt:
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4)
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die Fihigkeit zu lieben, autonom und kreativ zu
sein; der nicht verfilhrbare, widersténdige Birger
ist filr die Gesellschaft des gesteuerten Konsums
der Storfaktor Nr. 1.

Biirokratisierung: In einer differenzierten Gesell-
schaft expandieren Planung und Verwaltung unvermeid-
lich, weil wachsende Differenzierung zu wachsender
Koordination zwingt, wenn die Lebensvoraussetzungen
gewdhrleistet bleiben sollen. Das aber bedeutet
wachsende Expertokratie (Investitionsberatung, Ur-
laubsberatung usw.), wachsende Drosselung von Ini-
tiative und Spontaneitét (Freizeitanimateure), ex-
treme Verzweckung aller Bildungsbereiche (Verschu-
lung), Entmiindigung des Bilrgers, Produktion eines
gesellschaftlich verordneten BewuBStseins durch Me-
dienspezialisten, die auch noch die letzten Reserva-
te Srtlicher Offentlichkeit technokratisch in den
Griff nehmen (Regionalisierung und Verkabelung des
Fernsehens): in all dem eine schleichende Zersttrung
und Verdr#ngung der Subjekt-Subjekt-Beziehungen zu-
gunsten eines Subjekt-Objekt-Gefdlles. Freiheit gibt
es nur mehr innerhalb der biirokratisch verwalteten
Spielfelder.

Beziehungstod: Gerade weil angesichts der Entfrem-
dungserfahrungen im 8ffentlichen Leben Freundschaft,
Liebe, Ehe und Familie mit immensen Erwartungen auf-
geladen werden, gerdt auch dieser gesellschaftlich
verbriefte Freiheitsraum in die Krise: die Forderung
nach Beziehungstiefe bei gleichzeitiger grenzenloser
Offenheit fllhrt zu vorzeitiger Erschipfung der Be-
ziehungsressourcen; die "Industrialisierung" der
weiblichen Fruchtbarkeit durch die Pille nimmt der
Geschlechterbeziehung mit dem Risiko den Ernst; die
Spannung zwischen der Welt der Arbeit und der Welt
der Familie wird (nicht nur fiir die arbeitstétigen
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Frauen) immer schwerer auszuhalten. Wir sterben - im
Nemen der Freiheit - den Tod einer gesellschaftlich
verordneten Beziehungslosigkeit.

Globale Ohnmachtserfahrungen: Die Beschdftigung mit
der tddlichen Zirkelstruktur von atomarer Riistung,
Unweltzerstdrung und Verelendung der Dritten Welt
filhrt bei einigen zu Radikalismus, bei vielen zu Re-
signation, Apathie, intellektueller Lihmung oder
Aussteigerphantasien. Weil das innere Prinzip unse-
rer modernen Rationalitdt, dem wir unseren eigenen
Fortschritt verdanken, die stédndige Steigerung von
Macht ist (C.F. von Weizs#cker), kbnnen wir aus die-
ser Verhexung des Denkens nicht aussteigen, obwohl
wir sehen, wie die Ausbeutung der Natur, die atomare
Hochriistung und der Neokolonialismus der multinatio-
nalen Konzerne bereits auf uns selbst zurlickschlagen.

Optionen

Angesichts dieser fundamentalen Bedrohungen mensch-
lichen Lebens durch die Freiheit der Menschen selbst
haben wir als Christen nicht mehr fiir dies oder das
zu optieren, sondern im Namen unseres Gottes fiir das
Leben selbst. Weil unser Gott ein Freund der Menschen
und ein Liebhaber des Lebens ist, milssen wir kirch-
liche Praxis als Auferweckungspraxis begreifen: Die
Auferstehung aus den gesellschaftlich verordneten
Toden ist Symbol und Sakrament unserer Hoffnung auf
das ewige Leben.

Leben, Sterben und Auferstehen aber kann nur der
einzelne Mensch. Er ist das Ebenbild Gottes, berufen
im Umgang mit Gott seine Identitdt zu finden (Th.
Merton), unter Gottes Augen zum Subjekt seiner Le-
bensgeschichte zu werden (W. Pannenberg), und dies
nicht auf Kosten der anderen, sondern in Solidaritédt
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mit allen anderen (J.B. Metz). Darum geht es nicht
um die Zukunft und das Uberleben der Kirche, sondern
der Menschen. Nicht ihr, sondern ihnen kommt der
Wirdenamen des Subjekts zu. Auf die Subjektwerdung
des einzelnen in Freiheit l&uft Jesu befreiender Um-
gangsstil mit den Menschen hinaus; in solcher Praxis
bringt er die Gottesherrschaft zur Geltung und 18st
sie ein: dort herrschen nicht mehr Menschen {iber Men-
schen, sondern Liebe, Friede, Freude, Geduld, Verge-
bung. In solchem freisetzenden Umgangsstil beginnt
die Auferstehung der Toten: "Wir sind vom Tod zum
Leben libergegangen, weil wir die Briider lieben."

Strategien

Christianisierung der kirchlichen Praxis durch die
"Umkehr" im Alltag, durch einen Umgang zwischen M&n-
nern und Frauen, Kindern und.Erwachsenen, Gesunden
und Kranken, Linken und Rechten, Gemeindegliedern
und AuBenstehenden, Oberen und Untergebenen, der die
"herrliche Freiheit der Kinder Gottes" aufscheinen
148t und darin "das Gesetz" des entfremdenden Um-
gangs miteinander in unserer Gesellschaft bricht.

Parallel zu solcher Einilbung alternativer Umgangs-
stile und Werte muB eine gldubige (und theologische)
Kritik des AlltagsbewuBtseins Platz greifen, eine
Versténdigung iiber die Zukunft des Menschen im Riick-
griff auf die Hoffnungsgeschichten der Uberlieferung.
Weil Verkiindigung und Theologie sich allzulange an
der Produktion eines falschen BewuBtseins beteiligt
haben (an der Ausblendung von Realitédt, an der Legi-
timation bestehender Unrechtsstrukturen), kommt den
Gemeinden als den Milieus einer Identitdtsbildung
augs dem Glauben die therapeutische und kritische
Rolle der "Unterbrechung" zu (Benjemin/Metz). Dies
wiederum setzt eine neue kirchliche Offentlichkeit
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als Ort der Rechenschaft liber unsere Hoffnung voraus-
(vgl. die Entstehung der Friedensdokumente der Kir-
che in USA analog der BRD).

Einen eigenen Schwerpunkt bilden alle Schritte in
Richtung einer "transmateriellen Kultur®, alle Ver-
suche eines neuen Umgangs mit Wohlstand, Energie,
Umwelt, Arbeit. Dazu muB die gesellschaftlich nicht
verwaltete Arbeit wieder ins Kalkill der Gesellschaft
geriickt werden; christliche Selbstverwirklichung im-
pliziert Autonomieverzicht aus Solidaritit mit den
Armen; die Rolle freiwillig gewdhlter Armut als Aus-
druck der Freiheit, zu der uns Christus befreit hat.

Der lateinamerikanischen Option fiir die Armen muf
auch bei uns eine Option fiir das Volk entsprechen,
d.h. eine Verlagerung der Planungsautonomie von der
Didzesanverwaltung auf die Gemeindeebene und darun-
ter, ein Ernstnehmen des Subsidiaritédtsprinzips in
der Pastoral: small is beautyful. Das impliziert
Kritik und Korrektur der Zielgruppenarbeit des bliro-
kratischen Managements, das sich von der Bischofs-
konferenz und den Ordinariaten her, legitimiert
durch den sog. Priestermangel, krebsartig auf der
Gemeindeebene ausgebreitet hat und die Leuchtkraft
der Gemeinden mit dem durch Hauptamtliche angezet-
telten L&rm und Papierkrieg verwechselt. Derlei
kirchliche Anpassung an die entfremdenden Mechanis-
men der modernen Welt setzt nicht das Werk Jesu
fort, sondern - und das heiBt in der Bibel "Siinde
gegen den Heiligen Geist - zerstdrt es unter Beru-
fung auf ihn.

So wenig die moderne freiheitliche Gesellschaft den
Freiheitsanspruch der Neuzeit faktisch einltst, soweit
bleibt auch die Kirche faktisch hinter der neutesta-
mentlichen Zumutung der Freiheit der Kinder Gottes zu-
riick. Beide haben Zukunft nur in der Kraft des Geistes,
der vom Herrn ausgeht und Freiheit gewéhrt.
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Richard Reindl .

Protokoll des Arbeitskreises 1:

Kirchliche Praxis zwischen Freiheitsanspruch

und Freiheitsbedrohung

Als Konsenshidfe zum Freiheitsbegriff und zur Ayfhellung des
Hintergrundes des Thesenpapieres wurde folgendes anthropolo-

gisches Grundmodell vorgestellt:

Vereinzeln

(Individualitit,
Sub jektwerdung)

Menschheits-

Leben

Wurzeln Wachsen

in Frieden geschichte

(Freiheit, = Freiheits-

(Beheima-

Beweglich- geschichte

keit)

tung, Dazu-
gehtrigkeit,
Solidaritat)

in diesem
Bereich ist
die Religiositat

der Leute angesiedelt

Als zentraler Begriff fiir die gegenwdrtige BewuBtseinskultur
15Bt sich "Leben, Leben in Frieden” formulieren, das sich®in

den 3 Momenten "wurzeln”, "wachsen”, "vereinzeln" konstituiert.
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Diese drei Momente sind typisch filr alles hdher organi-
sierte Leben. Auf den Menschen bezogen lassen sich um
das Moment des Wurzelns noch Begriffe wie Beheimatung,
Solidaritédt, Zugehdrigkeit, Stabilisierung gruppieren;
beim Moment des Wachsens haben die Beweglichkeit und
die Freiheit ihren Platz, und schlieBlich kann das Mo-
ment der Vereinzelung als Subjektwerdung, Individuali-
tdt interpretiert werden.

Diese drei Bereiche bergen auch hiichst brisante gesell-
schaftliche Grundthemen in sich. Man kann folgender-
maBen zuordnen:

wurzeln: Stabilisierung, Eigentum

wachsen: Politik, Macht

vereinzeln: Ehe, Familie
Wenn diese drei Momente die Grundpfeiler sozialen Le-
bens sind, so ist deren Gegenteil der soziale Tod: Ver-
nichtung der Individualitidt, Zwdnge im Ohnmachtsbereich
usw. :
Mit Blick auf unsere Thematik sind die identititszer-
stdrenden, lebenszerstdrenden gesellschaftlichen Be-
reiche aufzudecken. Denn angesichts der heutigen viel-
fachen Bedrohung geht es nicht mehr um einzelne Dinge,
sondern um das Ganze, um das Leben selbst (vgl. Thesen-
papier 2.1).

Ausgehend von diesen und anderen sozialwissenschaft-
lichen Prémissen (Kulturbediirftigkeit des Menschen; des -
Menschen Natur ist seine Kultur; zur Identitdtsbildung
des Menschen gehdrt Kultur schaffen = Lebensstile
schaffen) lautet die theologische Fragestellung: "Was
gehdrt zur geschdpflichen Erstausstattung des Menschen?"

Im Zusammenhang dieses Modells bekommt des Freiheits-
thema als ein existentielles Thema des Menschen seine
Gewichtung. Von der Freiheit 1&8t sich immer nur reden
in der Ambivalenz von Freiheitsanspruch und Freiheits-
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bedrohung. Diesem Dilemma trédgt auch das Thesenpapier
Rechnung, indem es einerseits gesellschaftlich ver-
briefte Freiheitarechte konstatiert, andererseits die-
selbe Gesellschaft selbst fiir die Bedrohung dieser
Rechte verantwortlich macht (vgl. Thesenpapier 1). Wie
sind diese Freiheitsrechte dann {iberhaupt lebbar?

Der Ausgleich der drei Momente ist notwendig zu einem
Leben in Frieden. Gesellschaftlich institutionalisierte
Hindernisse kdnnen lebenshemmend wirken: Die Vielfalt
des Lebenswissens erschwert Beheimatung, die Wachstums-
problematik fdrdert Entwurzelung, die Arbeits- und Bil-
dungssituation zieht eine soziale Zwangsmobilitét nach
sich, eine einseitige, unbezogene Selbstverwirklichung
ist letztlich lebens(ver)hindernd.

Plurale Vielfalt ist immer ein Zeichen des Lebens (vgl.
Venetz's Pléddoyer fir eine Pluralitdt der kirchlichen
Gestalt). Doch sind hier wieder Ambivalenzen sichtbar.
Angewandt auf einen konkreten Bereich menschlichen Le-
bens: Sozialisationsprozesse haben immer auch etwas
Systematisches an sich (hineinwachsen in ein System).
Wie ist dann hier mit dem Freiheitsanspruch umzugehen?
Freiheit als Utopie? Freiheit kann nur in der Form der
bezogenen Freiheit artikuliert werden. Denn zwischen
Freiheitsanspruch und -bedrchung liegt noch die freie
Bindung, die, systemimmanent betrachtet, zwar etwas
Festmachendes an sich hat, nach auBen hin aber in frei-
er Entscheidung erfolgt. An diesem Punkt wird die Ambi-
valenz aller Institutionen sichtbar (vgl. Gehlensche
Institutionenlehre).

Beispiel MachstraBe: Hier zeigt sich die Spannung zwi-

schen Anonymitédt und dem Zwang zur Intimitdt. Die Pola-
risierung zwischen personaler Beziehung und vorpersona-
ler Pfarrei kann automatisch den einzelnen unter Druck

setzen. Die Intimitdt wird dann zur Glaubensfrage.
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Option: Da Strukturen mit Freiheit zu tun haben, miissen
wir solche Strukturen fdrdern, die die proklamierte
Freiheit nicht unter der Hand wieder wegnehmen (z.B.
Erwachsenenbildung nur noch in Kleingruppen). Die Dis-
krepanz zwischen der Sehnsucht nach Intimitét und dem
Zwang zur Intimitdt bleibt bestehen. Eine Uniformierung
aber wirkt sich immer freiheitsbedrohend aus. Daher

ist ein Pléddoyer fiir die Wahlfreiheit abzugeben, d.h.
das Maf an Intimit#t muB von jedem Menschen selbst do-
siert werden kiénnen. Die Mdglichkeit zur Pluralitdt muB
bleiben. '

Analog kann auch die Option von Prof. Venetz fiir eine
Pluralitdt der Struktur kirchlicher Amter verstanden
werden. Wenn die gegenwdrtige Struktur der kirchlichen
Amter und ihre Ideologie, die historisch gewachsen und
damit zufédllig, ideologisiert und so weiter tradiert
wird, eine massive Freiheitsbeschrénkung darstellt,
dann ist zu fragen:; Welches sind die Bedingungen, unter
denen die Einladung Gottes zur Freiheit auch gehdrt
werden kann und nicht durch Amter/Strukturen etc. zuge-
deckt ist? Es bleibt Aufgabe der Theologie, die Frei-
heit, zu der Gott uns ruft, hérbar werden zu lassen. In
diesem Sinn ist fiir eine dafiir geeignete Amtsstruktur
zu optieren.

Die Pluralitédt legitimer gegenwdrtiger Lebensstile filhrt
zur gesellschaftlich etablierten Unbestimmtheit, damit
auch zum Zwang, wihlen zu milssen. Es gibt aber auch
Gruppen in unserer Gesellschaft, die diese Unbestimmt-
heit geschlossen haben; denen schlieBen sich Leute an,
die mit der Unbestimmtheit nicht leben kiénnen. Somit

ist die Geschlossenheit dieser Gruppe auch als Uberle-
bensstrategie interpretierbar. Was ist aber, wenn fiir
den Normalfall die Unbestimmtheit geschlossen ist?
(extrem: Jugendsekten!)
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Andererseits schlieBen sich mit jeder Beziehung die ge-
sellschaftlich etablierten Unbestimmtheiten ein Stilick.
Und eigene Identitdt/Selbststand ist nur iiber den Umweg
"Beziehung" m8glich. Eine zukiinftige Pastoral wird den
von vornherein geschlossenen Unbestimmtheiten zu wehren
haben und gegen Besetzungsprozesse optieren miissen. Da-
bei geht es nicht um eine Erweiterung liberaler Spiel-
rédume, sondern um deren Befreiung von Besetzt(Besessen)-
heiten.

Als Mensch kann ich nicht frei sein, wenn andere unter-
driickt sind. Konsequenterweise muB8 Kirche im Jahr 2000
auch hier bei uns von den Unterdriickungs- und Befrei-
ungsprozessen der Dritten Welt reden.

Eine Begriindung aus identitédtstheoretischer Sicht dazu:
Identitdt entwickelt sich aus Begegnung und Auseinan-
dersetzung. Die Qualitdt der Begegnung und Auseinander-
setzung ist entscheidend fir den IdentitdtsprozeB. Je
mehr nun eine Begegnung ein Abh&ngigkeitsverhéltnis
enthdlt, um so weniger identitdtsfdrdernder ist diese.
Unsere eigene Sehnsucht nach Identitdtsgewinnung muB
uns zum Partner des anderen (Dritten Welt) machen.
Theologisch: Vgl. das paulinische Bild vom Leib und
den Gliedern, alles héngt zusammen.

Christliche Gemeinden kdnnten Orte sein, an denen un-
sere schleichende Freiheitsbedrohung thematisiert und
aufgehalten werden kann. .

Hier taucht aber die Frage auf, ob wir uns nicht dann
auf geschiitzte kirchliche Rdume zurlickziehen, widhrend
das gesellschaftliche Leben ganz anders aussieht und

viel bedrohter ist? Denn der Schwerpunkt der Existenz
hdngt nicht an Freiheiten und Freizeiten, die wir als
Kirche schaffen. Wie sieht dann aber Kirche aus unter
den unentrinnbaren Alltagsstrukturen?
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Es ist eine solche Sozialgestalt der Kirche zu suchen,
in der die beschriebenen Optionen (vgl. Thesenpapier)
lebbar sind. Die Grundfrage lautet: Innerhalb welcher
strukturellen Gegebenheiten ist diese Identitét lebbar,
denn ein Blick in den gesellschaftlichen Alltag zeigt,
da8 die dafiir bendtigten Réume bereits besetzt sind
durch Werbung, Konsum, Schlagworte usw. Kirche im Jahr
2000 wird daher notwendig in prophetischer Form sozial-
kritisch sein und nach Orten suchen, wo o.g. Optionen
tatséichlich gelebt werden kiénnen. Kirche wird so ge-
sellschaftsanalytisch arbeiten miissen. Die praktische
Konsequenz daraus heiBts: Gruppen bilden, wo dies gelebt
werden kann. Rdume werden bendtigt, in denen man sich
erholen kann; aber es muB auch etwas dafiir getan wer-
den, daB man sich auch auBerhalb dieser geschiitzten
Réume erholen kann.

Zentrale Option: Riume der Identitédtsbildung schaffen.
In diesen geschiitzten Réumen (Lebenseinheiten) kdnnen
neue Lebensstile entwickelt werden, in die Gesellschaft
hinein, um Gesellschaft zu verdndern und gleichzeitig
einem kirchlichen NarziBmus vorzubeugen. Kirche ge-
schieht erst dann, wenn die Lebenschancen der anderen
verbessert werden (pastorale Charismen sind gefragt:
z.B. Betriebsrat, Abgeordneter sein).

In diesem Zusammenhang ist vor einer VerschlieBung der
Unbestimmtheiten zu warnen, denn sonst wird wieder
Identitdt zugewiesen und nicht selbst bestimmt. Es muB
Jjedem die Freiheit gelassen werden, Nidhe und Distanz
selbst zu bestimmen. Dies hat zur Konsequenz, daB es
auch Aufgabe der Kirche ist, diese Unbestimmtheiten zu
schiitzen. ;

Wie aber geht dies praktisch vor sich? Wie gibt es Ge-
meindeidentitit, ohne den Handlungsspielraum des einzel-
nen einzuschrénken?
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Doch vordringlicher als die Beantwortung dieser Frage
ist die Entwicklung solcher RHume, die Befdhigung der
heutigen Menschen zu Beziehungen.

Die Einheit/Identitdt einer Gemeinde ist nicht ilber die
Theologie herzustellen - theologische Definitionen en-
gen den Spielraum ein -, sondern {iber Erzdhlschétze
(vgl. Vortrag von Venetz). Das narrative Moment miiBte
wieder stdrker Einzug in die Kirche halten; Symbole
sind gewaltarm und einheitsstiftend.

Die Zugehtrigkeit zur Kirche bestimmt sich jedoeh niecht durch
Ndhe oder Distanz, sondern sie liegt bereits davor. Dies darf

in diesem Zusammenhang nicht aus:dem Blickfeld geraten.

Am ehesten erreichbar ist eine Doppelzugehdrigkeit, ndmlich

zur GroBkirche und zur Gemeinde. Der jeweiligen Erzdhlgemein-
schaft liegt ja voraus, daB sie im:- Zusammenhang einer geschicht-
lichen Bewegung (der Kirche) steht.

Jeder Mensch nimmt gleichzeitig an vielgestaltigen Prozessen
teil, die nicht gegeneinander ausgespielt werden dirfen. Identi-
tdt bildet sich nicht aufgrund der Zugehdrigkeit von nur einer
Gruppe, sondern aufgrund der Zugehdrigkeit zu mehreren. Die Ge-
meinde als den Ort der Identitdtsbildung zu sehen, ist von da-
her falsch. Wenn Kirche der alleinige Ort der Identit&tsbildung

sein wollte, wadre sie autoritdr und totalitar.

Zu den Orten der Identitdtsbildung noch ein psychologisches Argu-
ment. Identit&t entsteht nicht von innen heraus, sondern an der

Grenze der Person. An einem Modell wird dies deutlicher:

hier entsteht Identitat

(Bei Kleinstkindern geht die erste Identitétsbildung
iber den Hautkontakt.) '
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Das Problem der Uber- bzw. Unterstimulierung zur Iden-
titdtsbildung muB geldst werden. Es ist eine Vielfalt
an Kontakten notwendig, die nicht iiberfordert. (—> Koi-
nonia nicht immer in sténdig totalkatholischem Milieu.)
An dieser Stelle wird auch die Grenze zwischen Venetz
und Lohfink deutlich!

Zwischenbilanz

Kirche im Jahr 2000 soll sein, angesichts der Freiheits-
bedrohung unserer Zeit und der eigenen Verflechtung in
Unterdrﬂckungsproiesse. aufgrund der Rettungs- und Be-
freiungsgeschichte Gottes: geschichtserzéhlend, eine
Handlungs-/Nachfolgegemeinschaft in vielgestaltigen
personalen Gemeinschaften, die im Sinn des Evangeliums,
befreit zur Solidarisierung und im Kontext vieler mensch-
licher Prozesse, an der Seite von Menschen und Gruppen,
die sich fiir Freiheit, Solidaritdt und gerechtere
menschliche Strukturen einsetzen. Da alle Strukturen
stets ihre eigene systemimmaenente Dynamik entwickeln,
konnen Strukturen nie das Ganze der Aufforderung der
Freiheit Gottes gewdhrleisten. Der Mensch ist daher von
Gott stets aufgefordert, weiter zu gehen, als seine
Strukturen es ihm im Moment erlauben.

Insgesamt ist ein noch stédrkeres Plddoyer flir Gemeinde-
bildung abzugeben im Sinn der "Entwicklung einer Ge-
meindekultur® (Zulehger).

Dennoch muB auch das Gesamt der Praxis der Kirche im
Auge behalten werden. Gemeindeentwicklung ist nur ein
Teil davon (MikroprozeB). Zu fragen ist auch, wie Kir-
che groBrdumigeren Entwicklungen gerecht wird? (GroBSge-
sellschaft - GroBkirche)

Konsequenterweise mu8 es auch um die Entwicklung reife-
rer Lebensstile gehen (gute sind schon vorhanden). Was
ist hier das Proprium der Kirche? Auferweckung, Utopie,
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Leben von der Zukunft her, weniger von der Vergangen-
heit in die Zukunft - dies sind die prédgenden Vokabeln
einer Kirche der Zukunft.

Fiir die Theologie im Jahr 2000 ist ein anderer Standort
zu widhlen. Es kann nicht mehr darum gehen, Gemeinde zu
entwerfen, zu definieren, sondern es muB darum gehen,
Gemeinde anzuzetteln. Der verordnenden Theologie ist
eine narrative Ekklesiologie entgegenzusetzen. Die ent-
scheidende Bedeutung der eigenen Erfahrung/Betroffen-
heit von Gemeinde ist fiir die theologische Theoriebil-
dung stdrker zu beriicksichtigen (Stichwort: leibhaftes
Denken). Ein bisheriger diesbeziiglicher Mangel kénnte
auch ein Grund dafiir sein, wshalb von der vielen Theo-
rie so wenig fruchtbar wurde fiir die Praxis. In diesem
Zusammenhang ist auch die Tatsache zu reflektieren, daB
héufig Gemeindetheologie von den Professoren entworfen
wird und von anderen gelebt/nicht gelebt wird.

Ein Nachtrag noch zu dem eingangs vorgestellten anthro-
pologischen Grundmodell:

Wenn man ein viertes Feld (Begegnen, Volk) als Ambiva-
lenz zum Feld vereinzeln hinzunimmt, werden sofort auch
die Grundformen der Angst (nach Riemann) sichtbar:

schizoider Typ: iiberméBig vereinzeln, Angst vor Bin-

dung, Angst vor Einsamkeit
depressiver Typ: {ibermdBige Nidhe-/Kontaktsuche
hysterischer Typ: stdndig in Bewegung, Angst vor Dauer
zwanghafter Typ: Angst vor Verdnderung
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schizoider Typ

Vereinzeln
(Individual)

hysterischer
Typ

Wachsen
(Freiheit

zwanghafter Wurzeln

Typ

Beheimatung)

Begegnen
(Volk)

depressiver Typ

Ankniipfend an die Selbstbestimmung von Distanz und Néhe
einer Gemeinde erfolgt hier eine neue Bewertung der
Ndhe. Sie wird bei Jjedem anders ausfallen, Jje nach Ge-
wichtung der vier Typen in seiner Person. So besitzt
einer ein hdheres Schutzbedilrfnis, der andere ein héhe-
res Vereinzelungsverlangen. Das heifBt: Der Hiéndedruck
beim FriedensgruB wird dem depressiven Typ sehr gut
tun, widhrend er gleichzeitig beim schizoiden Typ mas-
sive Angste auszulbdsen vermag.

Oder: Wieviel von meinem Freiheitspathos liegt an
meiner hysterischen Struktur? :

Ein letzter Gedanke zu den pastoralen Strategien:

Ausgehend von der Trias Angst - Verlangen - Gott lassen
sich Spuren fiir das Verlangen des Menschen finden. Das
Verlangen des Menschen geht durch den materiellen Kon-
sum hindurch. Mi8te dann unsere Pastoral nicht umge-
édndert werden? Weniger Verbote, keine "Brems"-pastoral,
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sondern gerade das Gegenteil, ein Mehr an Konsum usw.,
nach dem Motto "Leb deinen Irrtum durch, geh in die
Dummheit ganz hinein, dann macht sie dich schlau". Das
heiBt: die Krisen nicht scheuen, sondern durchstehen.
Dieses Durchstehen weckt die Krdfte der Auferstehung.
Riskierte Brilderlichkeit, offensive Pastoral, dies
widren hier auch die Stichworte fiir eine gedeihliche
Gemeindekultur.

Einige Anmerkungen zum Thesenpapier wurden am SchluB
vorgenommen, wobei es nicht mehr zu konkreten Formu-
lierungen kam.

1. Punkt 2, Optionen, wird ausgedehnt auf weitere zwei
Unterpunkte:
a) Entwicklung einer Gemeindekultur
b) 2

2. Bei Punkt 3.4 sollen "Benachteiligte" und "Volk"
getrennt werden. Ebenfalls bei Punkt 3.4 muB noch
eine Formulierung gefunden werden, die die Haupt-
amtlichen in positiverem Licht erscheinen 1&8t.
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AK 2: Kirchliche Praxis im Kontext einer nach-
industriellen Kultur (L. Bertsch)

I. Kennzeichnung der nachindustriellen Kultur nach
Daniel Bell: Die Zukunft der westlichen Welt - Kultur
und Technologie im Widerstreit, Frankfurt/M. 1976,
bes. I.4. Die groBe Erneuerung: Religion und Kultur im
nachindustriellen Zeitalter, S. 178 - 206.

0. Unter nachindustriellem Zeitalter der technischen
Zivilisation (Computer, globale Kommunikation, Dienst-
leistung).

1. Fazit des nachindustriellen Zeitalters: Schwund an
Sinngehalten ruft Ratlosigkeit hervor, die Menschen
nicht ertragen kdnnen. Er treibt sie zur Suche nach
neuen Sinngehalten an, sonst bleibt den Menschen nur
ein Gefiihl von Nihilismus und Leere.

2. Der Charakter der Menschen wird zum groBen Teil von
Arbeit geprédgt, die sie verrichten. In der vorindustri-
ellen Gesellschaft war die Arbeit geprdgt vom Spiel ge-
gen die Natur. Die Arbeit bezog sich auf die Muskel-
kraft. In der industriellen Gesellschaft war sie ein
Spiel gegen die kiinstliche Natur. Maschinen geben den
Ton an in einer koordinierten Welt, mit technischem Er-
findungsgeist. Eine neue Maschine macht den Menschen
Uberfliissig. In der nachindustriellen Gesellschaft geht
es nur noch um ein Spiel zwischen Personen. Diese Ge-
sellschaft ist eine "“kommunale Gesellschaft", in der
nicht das Individuum, sondern vielmehr die Gemein-
schaftsorganisation die unterste soziale Einheit bildet.

3. Die industrielle Revolution war ein Versuch, an-

stelle der natiirlichen Ordnung eine technische zu set-
zen, anstelle einer zufdlligen okologischen Verteilung
von Rohstoffen eine technische Konzeption von Funktion
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und Rationalitédt zu setzen. In der nachindustriellen
Gesellschaftsordnung wendet man sich von beiden Ten-
denzen ab. Die Arbeitserfahrung heute ist eine immer
grioBer werdende Entfernung von Natur, aber auch von
Maschinen und Gegenstédnden. Die Menschen leben nur
noch im Kontakt mit Ihresgleichen. Die Gesellschaft
ist eine duBere Realitdt "sui generis", unabhéngig vom
einzelnen. Die Welt ist eine vorgefundene Welt. Daraus
ergibt sich die Frage, was die Menschen ohne Natur und
Techne untereinander verbinden kann.

4, Die Umwelten (natiirliche, technische und soziale)
stehen unter einem kosmologischen Prinzip. Die natiir-
liche Welt ist geprdgt vom Schicksal zum Zufall (grie-
chisches Denken). Die technische Welt ist definiert
von Rationalitdt und Fortschritt. Die soziale Welt
wird charakterisiert als eine Welt in Furcht und
Schrecken. '

5. Geschichtlich war Religion als BewuBtseinsform
Grundlage einer allgemeinen Moralordnung. Die Macht
der Religion griindete auf dem Faktum, daBl sie - vor
allen Ideologien - den Zweck erfiillte, das Kollektiv-
bewuBtsein eines Volkes zu binden. Wenn heute erklédrt
wird, "Gott ist tot", dann heiBt das in Wirklichkeit,
daB die sozialen Bindungen zerrissen sind und die Ge-
sellschaft tot ist.

6. In der westlichen Gesellschaft hatte Religion zwei
Funktionen: sie bewachte die Pforten des D@monischen
und suchte es durch Einkleidung in symbolischen Formen
zu entschérfen; andererseits stellte Religion die Kon-
tinuitédt mit der Vergangenheit her. Die Wende geschah
mit dem Zerfall theologischer Autoritédt um die Mitte
des 19. Jahrhunderts. Anstatt das Ddmonische zu z&h-
men, begann die Kultur es zu akzeptieren und zu erfor-
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schen. Auf diese Weise ist der Modernismus als kultu-
relle Stromung in die Bezirke der Religion eingedrun-
gen und hat das Zentrum der Autoritdt vom Sakralen zum
Profanen verlagert.

7. Die Gesellschaft heute steht vor der letzten Frage:
"Was geschieht, wenn im innersten Herzen eines Menschen
mit GewiBheit jeder Wert fehlt. Jeder, der keinen Gott
mehr sein eigen nennen kann, {iberantwortet sich dem
Bbsen. Sein Wesen ist nicht mehr wirkliche Wertindiffe-
renz, sondern Wertumkehrung. Ein solcher Mensch exi-
stiert nicht." (Eduard Spranger)

8. Wo Religion versagt, kommen Kulte zum Vorschein.
Eine solche Situation ist Umkehrung der friihen Ge-
schichte des Christentums, als eine kohédrente Religion
mit zahlreichen Kulten, mit denen es im Wettstreit lag
und es verdrédngen konnte, da es eine liberlegene Kraft
der Theologie besa8 und eine es selbst bestimmende Or-
ganisation.

9. Der Kult unterscheidet sich von formaler Religion
auf vielfdltige bedeutseme Weise ... Beim Kult hat man
das Gefilhl, als erprobe man neue oder bislang tabui-
sierte Verhaltensweisen. Zum Kult gehdrt mithin, daB
er implizit das Schwergewicht auf Magie und nicht auf
Theologie legt, auf die persdnliche Bindung an einen
Guru oder eine Gruppe und nicht auf eine Institution
oder ein Glaubensbekenntnis. Sein Sehnen gilt dem Ri-
tual und dem Mythos.

10. Religion ist, wie Max Weber dargelegt hat, in
entscheidenden historischen Wendepunkten bisweilen die
revolutiondrste aller Kridfte ... In diesem Sinne ist
Religion BewuBtsein von Transzendenz, Fahrt und Reise
aus der Vergangenheit, der man entstammt (und an die
man gebunden ist), zu einer neuen Konzeption vom Selbst
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als moralischer Instanz, welche die Vergangenheit aus
freien Stiicken akzeptiert (anstatt nur von ihr geprédgt
zu werden) und auf die Tradition zuriickgreift, um die
Kontinuitédt moralischer Sinngehalte zu gewéhrleisten.

11. Unter solchen Umstédnden halten wir Ausschau nach
neuen Propheten. Prophetie zerbricht ritualistischen
Konservativismus, sobald er jede Bedeutung verloren
hat, und bietet eine neue Gestalt an, wenn es allzu-
viele Sinngebungen gibt. Der Prophet tritt sowohl dem
Priester, der allein die Autoritdt der Vergangenheit
ins Feld fiihrt, wie auch den Mystagogen gegeniiber, der
Macht als Mittel der Erlésung aus magischen Manipula-
tionen bezieht.

II. Orientierungen fiir kirchliche Praxis in nach-
industrieller Kultur

1. In der vorgegebenen Situation kommt der propheti-
schen Sendung der Kirche die bestimmende Aufgabe zu,
die sich auf die Offenbarung Gottes in Jesus Christus
in der Bibel und in der Geschichte der Kirche sowie der
Christenheit stiitzt.

2. Dabei gilt es, zuerst einen "Stand-punkt" fir die
christliche Sicht der Situation zu gewinnen und zu ver-
mitteln.

3. Die Peripherie, auf die der Mensch sich konzen-
triert hatte, zerfdllt allenthalben, und der Mensch mit
ihr. Rettung wird nur in der Heimkehr zur Mitte, zu
Gott, der in Tod und Auferstehung seines Sohnes in
aller Haltlosigkeit einziger Halt ist, und der so in
aller Zerstreuung zur einigenden Mitte wird.

4. Solches ist nur zu verwirklichen durch Menschen,
die auf der Peripherie, Jja selbst am Rande des Abgrun-
des, Zeugen der rettenden Mitte sind. :
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5. Dies vermdgen Menschen nur in der Gemeinschaft
derer, die aus dem Zeugnis des Geistes Christi leben
und sich gegenseitig darin bestédrken. Dies erhellt die
Bedeutung einer neuen Form von Gemeinde, solidarischer
Gemeinde. Diese ist geprdgt von einem neuen, und zwar
solidarischen Verh#dltnis von Priestern, Hauptamtlichen
und iibrigen Gemeindegliedern.

(Solidarisch: Jeder ist nicht nur fir seinen Teilbe-
reich verantwortlich, sondern in seiner Weise fiir das
Ganze, das keiner ohne den anderen verwirklichen kann.)

6. Die einsgewordene und immer mehr eins werdende
Welt (gegenseitige Abhéngigkeit in Kommunikation, Wirt-
schaft, Politik, Wissenschaft, ja selbst in den Uber-
lebenschancen) fordert ein aktives und solidarisches
Zusammenwirken zumindest der drei grofien monotheisti-
schen Weltreligionen.
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H. Puchberger

Protokoll des Arbeitskreises 2:
Kirchliche Prexis im Kontext einer nachindustriellen
Kultur

Das Papier, das dem AK 2 als Leitfaden vorlag, ging
von einer Kennzeichnung der nachindustriellen Kultur
aus, die Daniel Bell in seinem Buch gegeben hatte: Die
Zukunft der westlichen Welt - Kultur und Technologie
im Widerstreit, Frankfurt/M. 1976. Ein Stichwort, das
nach diesem Papier die nachindustrielle Kultur kenn-
zeichnet, ist "Kommunikation". Die Religion wird die-
sem Stichwort zugeordnet und muB in seinem Umfeld ihre
Rolle finden.

Den Ausgangspunkt fiir die Diskussion gab die Frage nach
dem Vorgehen ab. Es wurde faatgestellt, da die Refera-
te von Beckermann und Altner auch das Lebensgefiihl an-
spracheh. Das sollte auch in der weiteren Diskussion
Beriicksichtigung finden.

In der Frage nach einer "kirchlichen Praxis im Kontext
einer nachindustriellen Kultur" kann nicht nur analy-
siert werden, da auch Analyse wie Jjede Erkenntnis dia-
lektisch mit Option bzw. Interesse verbunden ist.

Diese Frage nach dem Vorgehen, ob zuerst die Formulie-
rung von Optionen geleistet oder zuerst die Analyse ge-
schehen solle, filhrte in die Fragestellung an das vor-
liegende Papier iliber und zeigte die Dialektik von Ana-
lyse und Option.

1. Was ist nachindustrielle Gesellschaft?

Kann die Definition "Unter nachindustriellem Zeitalter
verstehen wir das Zeitalter der technischen Zivilisa-
tion (Computer, globale Kommunikation, Dienstleistung)",
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einfach eine Situation als gegeben hinnehmen, oder mufl
nicht diese Situation selbst bereits als verdnderbare,
zu verbessernde gesehen werden?

Eine Frage, die dem vorausgeht, ist die, ob die Be-
schreibung der nachindustriellen Kultur bereits welt-
weite Geltung beanspruchen kann oder nur aus eurozen-
trischer Sicht sich so darstellt.

Einerseits muB von Gegebenheiten ausgegangen werden,
andererseits stellt sich die Frage, ob nicht auch be-
reits der Schock liber die Gegebenheiten und die sich
anschlieBende Forderung nach Neuorientierung bereits
zur Gegebenheit des nachindustriellen Zeitalters ge-
horen.

2. Wie s0ll, wie kann, wie muB die Kirche im Jahr 2000
aussehen?

a) Eine Grundfrage mit Bezug auf die Analyse gesell-
schaftlicher Verhdltnisse ist die von Widerstand und
Anpassung. Zundchst wurde als Antwort gegeben, die Kir-
che kdnne eigentlich sonst nichts tun, als sie bisher
schon getan hat:
- Eucharistie feiern
- zusammenkommen
- Erinnerung an einen Mann hochhalten, der auf Gott
vertraut und sogar am Kreuz die Hoffnung hochhdlt
wider alle Hoffnung. ‘

Dem kann die Zustimmung auch nicht versagt werden, wenn
es geschichtlich und gesellschaftlich prézisiert wird.
Denn "Eucharistie feiern" ist kein zeitloses Symbol,
z.B. findet auf der Weltebene kein Brot-Teilen statt.

Die Prdzision ergibt sich aus der Néhe 2u den Mitmen-
schen und dem Kontakt mit ihnen. D.h. daB sich der ein-
zelne einbringt (Zeugnis) und die Kirche selbst meta-
institutionelle Kompetenz gewinnt.
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b) Einem Kennzeichen nachindustrieller Entwicklung, der
Vereinzelung und dem Anliegen der Nédhe zu den Menschen,
kommt die Form der Basisgemeinde entgegen. In ihr wer-
den Menschen wieder zusammengefiihrt.

Ob fiir diese Art von Nidhe zu den Menschen die famili&re
Kommunikation das geeignete Modell abgebe, wurde in
Frage gestellt. Solche Art der Kommunikation kdénne auch
zur Isolierung der einzelnen und ihrer Manipulierbar-
keit filhren. Die Kirche miisse das kritische Wort Jesu:
Wer ist mein Vater und wer ist meine Mutter? (Mk) ern-
ster nehmen.

Die Familie lebt selber von auBerfamiliiren Beziehungen
und ist nur dann modellhaft, wenn Jjeder in der Familie
auch seine Individualitét entfalten kann. Sie ist auch
modellhaft fiir Kirche auf dem Gebiet analoger Beziehun-
gen (Bmotionen, nicht nur Gesprich).

In diesem Zusammenhang stellt sich nicht nur die Frage,
ob und wieweit die Familie Modell fiir die Kirche wird,
sondern auch, wieweit sie nicht ein traditionelles Pa-
radigma fiir die Theologie abgibt.

Auch andere menschliche Beziehungen sind davon erfaBt,
z.B. dauernde Freundschaftsverbindung, die in ihrer Ka-
rikatur zum bloBen Party-System wird: Anerkennung durch
Bestdtigung.

Der Kern des Problems scheint dort zu liegen, daB die
Familie der Ort wird, an dem Kirche sich in biologi-
scher Weise reproduzieren kann. Kirche darf sich aber
nicht reproduzieren, sondern muB sich als briiderliche
und schwesterliche Gemeinde finden.

So bietet sich eine Antwort auf die Frage, wie das Pa-
radigma "Familie", das dhnlich wie ein Schacht wirken
kann, in dem Menschen untereinander gliicklich machen,
Uberwunden wird. Das geschieht dort, wo die Kirche sich
im Sinn einer recht verstandenen Gemeinde miiht, unter
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dem Anspruch des Kreuzes und der Auferstehung das Bes-
sere, Menschlichere und Heilsamere zu fiérdern.

Zweierlei muB bewirkt werden:
1. Subjektwerdung
2. in einer Gemeinschaft.

Das setzt voraus: Jeder (auch AuBenseiter) wird als
Subjekt angenommen und zur Subjektwerdung angeregt.
Diese Offenheit verhindert, daB aus einer Oben-unten-
Struktur eine Innen-auBen-Struktur wird, wenn auch das
Bediirfnis nach Vollkommenheit solchen Gruppen beim
Scheitern nicht den Mut rauben darf. Eine Uberwindung
des Paradigmas "Familie" besteht auch darin, daB vor-
ibergehende Weggemeinschaften als mdglich und legitim
anerkannt werden.

Eine Schwierigkeit besonderer Art sind die schichten-
spezifischen Zugehodrigkeiten, die es verhindern, daB
Menschen sich mit ihrer natiirlichen Kompetenz (als
Mensch) einbringen diirfen.

c) Das Verhdltnis zwischen Kirche und Gemeinde 1&8t
sich in folgender Frage formulieren: "Wie muB Gemeinde
aussehen, damit Kirche glaubwiirdig, wie mu8 Kirche aus-
sehen, damit Gemeinde mdglich wird?" Die Ekklesia ist
eine Form der Koinonia und nicht umgekehrt. Die Kirche
Jjeder Zeit muB viel Kraft darauf verwenden, mit dem
Phénomen Gruppe zu experimentieren.

d) Kirchliche Gruppen sind Gruppen, die die Peripherie
wieder ins Zentrum stellen, die also wieder einen
Transzendenzbezug suchen, das Moralische zur Geltung
bringen und damit wieder prophetisch werden; damit ha-
ben sie wieder das eigentliche Element einer Offenba-
rungsreligion gefunden.
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e) Ob die Kirche einer nachindustriellen Kultur mehr
kritisch-dialektisch oder funktionalistisch-integra-
listisch wirkt, ist mit dem prophetischen Element zu-
gunsten 'dialektisch-kritisch' entschieden.

Die Bibel bietet keinen Anhaltspunkt fir Integration,
sondern eher fiir Umkehr. AuBenseiter sollen nicht inte-
griert werden, sondern es geht darum, mit ihnen bessere
Lebensméglichkeiten zu suchen.

Es darf aber auch nicht libersehen werden, daB nicht nur
AuBenseiter, sondern auch "Biirger" Menschen sind, die
nach Orientierung und Entscheidungshilfe suchen.

3. Optionen

a) Leben als Grundoption

Ausgehend vom Glaubensbekenntnis und der Analyse der
nachindustriellen Gesellschaft wird formuliert:

Wenn Glaube an die Auferweckung des Herrn der christ-
liche Glaube ist, dann kann es auch im Jahr 2000, in
dem es nekrophile Tendenzen gibt, Glaube nur dann ge-
ben, wenn ich alles tue, Leben zu bewirken, zu schiit-
zen, Leben und alle Lebenskrédfte zu f6rdern und alle
lebensbedrohenden Tendenzen zu bekémpfen.

Dieser Lebensbegriff muB eher erweitert werden, weil

1. der Mensch sein Leben nicht selbst retten kann;
er ist der Krankheit und dem Tod ausgeliefert;

2. Wwir selber nur leben, wenn wir Leben zerstdren und

3. nicht ein “"weltimmanenter Humanismus" das Ergebnis
sein soll.

zu 1. wurde ergédnzend gesagt, daB es auch selbstver-
schuldete Lebensminderung gibt, z.B. die Ausrottung von
Minderheiten, die Internierung von Alten und Kranken,
Umstédnde, die einen Selbstmord herbeifiihren, Tod, weil
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nicht geniigend getan wird, das Leben bis zur natiir-
lichen Grenze zu erhalten.

zu 2: Fir humane Formen von Lebenszerstdrung muB sensi-
bilisiert werden (sinnloses Abschlachten etc. von Tie-
ren). Auf dem Hintergrund von Leben, das auf Kosten an-
deren Lebens gelebt wird, steht das Symbol des Kreuzes
als Baum des Lebens. Im Begriff "Leben" liegt also eine
religidse Spannung, es'muB unterschieden werden zwischen
neutestamentlicherjw Yund A L0 g

b) Unterscheidung von "pastoraler Forderung® und
"dogmatischer Option"

Solche {Uberlegungen lassen die Befiirchtung aufkommen,
daB iber Praxis nur nachgedacht wird (dogmatisch) und
keine Praxisanleitung in Geist und Liebe geschieht.

Mit dem Begriff "Leben" und der Forderung, die damit
verbunden ist, ist es aber sehr wohl m&glich, Einheit
zu stiften, némlich Einheit zwischen Kirche und Welt,
insofern Leben ein Problem der Welt ist. Wo dieses Pro-
blem als Solidaritdt mit der Welt gesehen wird, hat es
auch eine pol i tische Dimension.

Aber es ist wichtig zu betonen, daB dieses solidarische
Handeln selbst Glaube ist und nicht Handeln aus dem
Glauben.

c) Optionen im einzelnen -

Option heiBt Entscheidung und nicht Wunschtraum; was
damit verbunden ist, kann nicht immer und iiberall ge-
schehen, sondern muf in einer bestimmten Situation ge-
schehen. _ '
Schilling: Meine Option ist das in der Kirche bezeugte
und geglaubte Evangelium, dessen Spezifikum die Aufer-
stehung ist, die Verpflichtung, alles Lebensbedrohliche
abzubauen und alles Lebensftrderliche zu hegen.
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Lissner: Meine Option ist die Mdglichkeit, daB die Men-
schen, die Glauben haben, wirklich alles ausiiben kén-
nen, wozu sie durch den Glauben f&dhig sind, und das
nicht durch Vollmachten eingeschrénkt wird. Die Vielen
kénnen nicht durch wenige Vollmachtstrédger die Tréstung
des Glaubens bekommen.

Spichtig: Ich michte eine Kirche, in der die Midchte ab-
gebaut und die Krédfte freigesetzt werden. (Macht hat
usurpierenden, Kraft aufbauenden Charakter.)

Friemel (Lutherische Trdume): Ist nicht das erste An-
liegen, Gott zweckfrei zu lieben, Gott iiber alles zu
lieben und ihm zu vertrauen, Gott Gott sein zu lassen?

Zottl: Die Kirche ist nicht zur Rechtgldubigkeit beru-
fen, sondern zur Hingabe, weil das uns im Kreuz von
Gott gezeigt wird. Gott hdlt auch an uns, und das ist
das Lebensprinzip. Wenn die geistlichen Berufe nicht
mehr auf Rechtgldubigkeit kontrolliert werden, sondern
mit dem Kriterium der Hingabe, also nicht nur in ihrer
Identitédt mit der Glaubenstradition, wlirden sie die
Liebe mehr wichtig nehmen.

Meine Vision wédre: Berufung nicht zur Rechtgléubigkeit,
sondern zur Hingabe.

AbschlieBend wurde vor einer theologischen Sprache ge-
warnt, die nach dem MaB8 ihrer Beliebigkeit unbrauchbar
wird und nichts mehr aussagt.

Zusammenfassend wurden Optionen formuliert, die nicht
dieser Beliebigkeit unterliegen, sondern sich aus einer
Situation ergeben.
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Optionen

Im Kontext einer in ihren Auswirkungen noch nicht wvoll
iiberschaubaren, aber in ihrer Grundtendenz sich allméh-
lich verdeutlichenden nachindustriellen Kultur, mu8 die
Kirche Mut zu Optionen haben. Diese Optionen sind not-
wendigerweise Partei ergreifend, geschichtlich, den
Kairos erfassend, {iberholbar und fragmentarisch.

s

Angesichts der tddlichen Bedrohung menschlichen Le-
bens und des gesamten Kosmos (Hochrlistung, Umwelt-
zerstdérung) im ausgehenden 20. Jahrhundert und sich
ausbreitender nekrophiler Tendenzen in vielen Le-
bensbereichen soll sich die kirchliche Praxis radikal
zum Leben bekennen, und zwar als Zeugnis des Oster-
glaubens. Sie muB sich dabei unbedingt auf die Seite
derjenigen stellen, die ebenfalls fiir Erhaltung und
Erm&glichung des Lebens sich einsetzen.

Angesichts der zunehmenden Eingrenzung des Menschen
und seiner Bestimmﬁng durch die Computerwelt, durch
Orgenisationen und undurchschaubare Systeme hat die
Kirche die Aufgabe, Anwalt der Freiheit zu sein, und '
die Pflicht, Freirdume fiir ein humanes Leben zu er-
kdmpfen und bereitzustellen.

Angesichts der zunehmenden Tendenzen Machtfdrmigkeit
und Machtballung auch in der Kirche, wlinschen wir uns
eine Kirche, in der Macht abgebaut und Krédfte freige-
setzt werden.

Angesichts der vielfidltigen Tendenz, Handeln durch
Denkakte zu ersetzen, betonen wir die notwendig dia-
lektische Verschrdnkung von Erkenntnis und Interes-
se, Glaube und Liebe. Deshalb soll die kirchliche Be-
rufung ihr MaB8 finden, nicht allein an theoretischer
Rechtglédubigkeit, sondern vor allem an solidarischer
Hingabe.
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5. Angesichts der Grenzen, an die die gegenwédrtige Ent-
wicklung der neuzeitlichen Wissenschaften geraten
ist, muB auch die Theologie ihre grundlegenden Para-
digmen (z.B. unten - oben, auBen - innen, Begriffe -
Narrativitéit) iiberdenken und gegebenenfalls revi-
dieren.

6. Uber diese im Hinblick auf den geschichtlichen Augen-
blick hin formulierten Optionen hinaus bleibt der
Kirche auch im Jahre 2000 die Aufgabe, Gott zu ver-
kiinden und wie eh und Jje auch die Menschen des Jah-
res 2000 zur Anbetung des unbegreiflichen Geheim-
nisses einzuladen.
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AK 3: Kirchliche Praxis im Spannungsfeld von
Religiositdt und Glaube (Mette, Senftle)

Der Arbeitskreis stellt sich die Aufgabe, dariiber nach-
zudenken, welche Herausforderung in der Gesellschaft
antreffbare Phénomene, die nicht kirchlich vermittelt,
aber in einem weiteren Sinn religits genannt werden
kbnnen, flir die kirchlich-pastorale Praxis darstellen.
Es wird eine Antwort auf die Frage gesucht: Férdert
oder behindert solche "Religiositdt" die christliche
Glaubenserfahrung oder geschieht beides (Ambivalenz der
Religiositédt gegeniiber dem Glauben)? Welche Handlungs-
empfehlungen ergeben sich aus der gefundenen Antwort?

1. Ausgegangen wird von der Gegeniiberstellung von all-
tédglich-religidser Daseinserfahrung und offenbarungsge-
bundener Glaubenserfahrung.

1.1 Alltédglich-religitse Daseinserfahrung. Es gibt
offensichtlich Erfahrungen, die Menschen in ihrem All-
tag machen, die zugleich aber ihren Alltag transzendie-
ren. Besondere Bereiche, an denen sich solche Erfahrun-
gen entziinden, sind die Natur, die Kunst, erotische Be-
ziehungen, Angst und Schuld, (Lebens-)Schicksal und Tod.
Aber auch sonstige Dinge und Geschehnisse des Alltags
kdnnen numinos erlebt werden, d.h. als transparent auf
den Geheimnischarakter der Welt hin.

In der Religionsphilosophie werden hdufig solche Erfah-
rungen damit in Zusammenhahg gebracht, daB der Mensch
grundsédtzlich dazu veranlagt sei, der "HeiligmdBigkeit
des Daseins" (R. Guardini) als Fascinosum und Tremendum
zu begegnen; er verfiige dazu eines besonderen Organs,
némlich des religidsen Gefilhls. Diese Begabung sei beim
einzelnen Menschen in verschiedenem MaBe vorhanden;
ihre Entfaltung kdnne vernachlédssigt oder gefdrdert
werden.
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Andere betonen demgegeniiber die soziohistorische Be-
dingtheit auch solcher numinoser Erfahrungen und be-
streiten damit, daB es sich hierbei um ein grundsédtz-
lich antreffbares Phénomen handelt. In diesem Zusammen-
hang verdient Bonhoeffers These von der "Religions-
losigkeit" des modernen Menschen besondere Beachtung.

1.2 Offenbarungsgebundene Glaubenserfahrung. Diese be-
ruht nicht auf einer speziellen Begabung, sondern auf
einem Gnadenerweis, der die gesamte menschliche Exi-
stenz erfaBft. Christlicher Glaube hat es mit dem Bun-
desgott Israels zu tun, der in Geschichte und Geogra-
phie gehandelt hat und immer noch handelt. Er hat sich
kundgetan als derjenige, der die Welt erschaffen hat;
der in seiner Beziehungswilligkeit einen Nomadenstamm
als Kleinod auswdhlte; der seinen Bund mit diesem Volk
in seinem Sohn Jesus, dem Christus, fir die ganze Welt
auf Glauben hin erneuert hat. Der Glaube ist Sache des
wandernden Gottesvolkes. Der einzelne, der darin aufge-
nommen ist, ist nicht mehr heilsgeschichtlich unwissend,
wie der "religidse" Mensch, sondern er nimmt teil am
"familidren BewuBtsein" und "famili&iren UnbewuBtsein"
(L. Szondi) dieser "Sippe". Die Geschichte des Bundes-
gottes und des Bundesvolkes, die in Israel begonnen
hat, wird in den Wandergruppen der christlichen Gemein-
den und dem wandernden Volk der ganzen Kirche bis ans
Ende der Zeiten fortgesetzt.

2. Die vorausgehende phédnomenologische Skizze legt fol-
gendes Vorgehen im Arbeitskreis nahe:

2.1 Einibung der Wahrnehmung der verschiedenen Phidno-
mene der "religidsen Grundierung des Alltags" (H. Timm)
und der "Unterscheidung des Christlichen":
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(1) Wahrnehmung der eigenen Befindlichkeit: Welche Be- -

deutung messe ich religidsen Erfahrungen im weiteren
Sinne bei? Kenne ich "religidse Gefiilhle"? Lasse ich sie
zu oder wehre ich sie ab? Habe ich so etwas wie "Reli-
gionslosigkeit" erfahren?

(2) Wahrnehmung in der kirchlichen und gesellschaft-
lichen Praxis: Verstehe ich volkskirchliche Phénomene

als religidse oder als gldubige Phdnomene oder als bei-
des? Wie interpretiere ich z.B. die verschiedenen For-
men der Marienverehrung, die Fronleichnamsprozession?
Haben christliche Symbole, wie sie begegnen, geniigend
Transparenz fiir die Glaubensbotschaft?

Wie bewerte ich die zahlreichen Synkretismen, wie sie
zunehmend begegnen? Wo geht kirchliche Praxis mit Aber-
glauben o.d. einher? Stimmt die These einer wachsenden
religidsen Gleichgliltigkeit? Wie néhme ich sie wahr,
wie gehe ich damit um?

2.2 Anderungswunsch: Die kirchliche Praxis soll dazu
beitragen, die vorfindliche "Religiositédt" der Menschen
S0 zu gestalten, daB sie durch die christliche Glau-
benserfahrung gewissermaBen authentifiziert, d.h. kri-
tisch erfiillt oder umkehrhaft verwandelt wird. Eventu-
ellen Wucherungen und Abwegigkeiten des Religidsen ist
positiv durch eine Lduterung der christlichen Symbole
zu begegnen. Auch sind christliche Symbole als Hand-
lungsenzeichen der Gottesherrschaft biblisch und spiri-
tuell neu zu entdecken (vgl. AK 4).

Wo religidse Indifferenz begegnet, stellt die Konfron-
tation mit dem christlichen Glauben eine Herausforde-
rung zu einer entschiedenen Positign dar.

2.3 Anderungsschritte: Die "Unterscheidung des Christ-
lichen" (R. Guardini) hat die Aufgabe von Scheidung und
Gestaltwerdung (Gal 4,19) als Nachfolge (Conformitas
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Christi) in sich. Sie ist vorab von denjenigen einzu-

ilben, die in pastoralen Berufen tdtig sind. Das fiihrt

zu einer BewuBStseinsédnderung und zu neuer Handlungsmo-
tivation, die der mystisch-politischen Doppelstruktur

(J.B. Metz) des christlichen Glaubens entspricht.

Wie ist damit in der alltidglichen Praxis in Gesell-
schaft und Kirche einzusetzen? Wer kann i{iber Modelle
berichten?

Empfohlene Literatur:
K. Barth, Gottes Offenbarung als Aufhebung der Religion,
in: Kirchliche Dogmatik I/2, § 17, Ziirich 51960, 304-397

P. Biehl, Erfahrung als hermeneutische, theologische
und religionspddagogische Kategorie. Uberlegung zum
Verhédltnis von Alltagserfahrung und religitser Sprache,
in: H.-G. Heimbrock (Hg.), Erfahrungen‘in religidsen
Lernprozessen, G&ttingen 1983, 13-69

P. Berger, Auf den Spuren der Engel, Frankfurt 21972
D. Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung, Miinchen 21977

B. Casper, Alltagserfahrung und Frommigkeit, in:
ChGimG 25, Freiburg 1980, 39-72

R. Guardini, Religidse Erfahrung und Glaube, Mainz 1974

H. Timm, Zwischenfélle. Die religitse Grundierung des
Alltags, Giitersloh 1983

Der religitse Indifferentismus: Concilium 19 (1983) H. 5
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Norbert Mette

Notizen aus dem Protokoll des AK 3:
Kirchliche Praxis im Spannungsfeld von Religiositédt
und Glaube

Die Treffen der Arbeitsgruppe standen Jjeweils stark
unter dem Eindruck der vorher gehdrten Referate. Die
von den Referenten getroffenen Aussagen wurden als un-
mittelbar mit dem Thema zusammenhingend empfunden.

So machte Beckermann auf literarisch verdichtete Such-
bewegungen heute lebender Menschen aufmerksam, die kaum
noch mit Hilfe der traditionshaltigen Kategorien Reli-
giositdt und Glaube erfaBt werden kénnen. Mit der Kir-
che haben sie jedenfalls absolut nichts mehr zu tun.
Aber mit Gott? Diese Frage bewegte den Arbeitskreis
sehr. Was bedeutet die Rede von Gott, wie hat sie anzu-
setzen, wenn sie sich der Auseinandersetzung mit sol-
chen elementaren Erfahrungen, wie sie in der angefiihr-
ten Literatur aufgegriffen werden, stellt? Eine Antwort.
konnte noch nicht gegeben werden. Voraussetzung ist
nédmlich, daB differenzierter die Situation heutiger
Menschen wahrgenommen wird, als es gemeinhin im kirch-
lichen Kontext geschieht. Statt daB8 vorschnell Sinn-
suche und religidse Neuaufbriiche registriert und "“ver-
einnahmt" werden, ist es erforderlich, daB man sich der
erfahrenen Sinnlosigkeit in vielen Bereichen des Zusam-
menlebens schonungslos konfrontiert - und sich nicht in
ein vermeintlich heiles Getto abkapselt.

Trotz anderer Akzentuierung ergaben sich im Grunde #&hn-
liche Riickfragen im AnschluB an die Ausfilhrungen von
G. Altner. Gefragt wurde vor allem, wie Kirchen und Ge-
meinden an den skizzierten gesellschaftlichen Lebenser-
fahrungen teilhaben und wie sie damit umgehen. Unbe-
stritten ist, daB in den allenthalben aufbrechenden Be-
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wegungen von Menschen, die einen neuen und verantwort-
lichen Umgang der Menschen mit sich selbst, untereinan-
der und mit der Schépfung initiieren und praktizieren,
auch Christen engagiert sind. Zugleich ist jedoch fest-
zustellen, daB sie in Kirchen und Gemeinden eine Min-
derheit ausmachen und dort nicht selten an den Rand
oder gar hinausgedridngt werden. Nach christlicher Uber-
zeugung verdankt sich der Glaube an den Menschen, wie
er in den verschiedenen (alternativen) Bewegungen zum
Tragen kommt, letztlich Gott. Doch wird dieser Zusammen-
heng aufgrund der Distanziertheit der Kirchen unerkennt-
lich gemacht.

Auf diesem Gebiet ist ein starkeres Gespiir dafiir sowie
Solidaritdt damit, was Menschen heute "bewegt", erfor-
derlich. Auch die Theologie ist in diesem Zusammenhang
gefordert. Ihre Reflexion muB sich bereits in den Para-
digmen und Strukturen auf die neue Situation einstel-
len. Statt "machtférmigem Denken" wdre ein neues Para-
digma nversthnendes Denken" zu entwerfen und einzuiiben,
in dem die Theologie die Erfahrung der Betroffenheit zu
reflektieren versucht, innerhalb dessen beispielsweise
der - teilweise sehr sublim vonstatten gehende - Aufbau
von Feindbildern keinen Platz mehr hédtte.

In einem weiteren Diskussionsschritt wurden Beobachtun-
gen zur religidsen Signatur der Gegenwart zusammenge-
tragen. Als charakteristisch dafiir wurden vor allem
folgende Tendenzen angesehen:

1. "Rest"phdnomene volkskirchlicher Religiositdt, die
weitgehend in den GroBkirchen beheimatet sind,

2. verschiedene Erscheinungsformen bewuBter Religiosi-
tdt und engagierten Glaubens, die allerdings nur
filir eine Minderheit prégend sind,

3. (Ersatz-)Religionen, (profane) Heilserwartungen,
etwa in Form der neuen religidsen Bewegungen oder
auch des Gesundheitskultes u.d.,
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4., die dominante Form der kirchlichen Distanziertheit
scheint weitgehend bereits von einem vdlligen reli-
gidsen Indifferentismus abgeldst zu sein.

Was diese Situation als Herausforderung fiir Theologie
und Pastoral bedeutet, wurde unter verschiedenen Aspek-
ten angesprochen. Exemplarisch wurde versucht, das an
zwel typischen Erscheinungsformen heutiger Religiositdt
(im weitesten Sinne) festzumachen:

a) der Internationalen Automobilausstellung (IAA)

b) der Friedensbewegung.

ad a: Beim IAA-Besucher kénnte man das Bedilrfnis nach
neuer Sinnlichkeit vermuten, das sich etwa in dem Be-
rilhren von technischen Wunderwerken niederschlédgt. Zu-
gleich gilt es, sich zu vergegenwdrtigen, daB es sich
hierbei nicht um eine urspriingliche, sondern um eine
sekundédre Erfahrungswelt handelt, mit der sich nur be-
dingt religidse Erfahrungen und Symbole in Verbindung
bringen lassen.

ad b: Die Friedensbewegung wurde als Ort origindrer Er-
fahrungen - auch religidser - beschrieben. Hier wird
Partei ergriffen, werden neue Umgangsformen praktiziert,
werden alte Glaubenswahrheiten perstnlich neu entdeckt.
Wird die Friedensbewegung derart als religi®se charak-
terisiert, so ist dennoch zu fragen, inwiefern vom
christlichen Glauben her spezifische Momente darin ein-
zubringen sind: etwa die Perspektive der universalen
Solidaritét, der Hinweis auf den eschatologischen Vor-
behalt oder der Verweis auf Gott als Ursprung von Ver-
gebung und Versdhnung.

Im Gegensatz zur Friedensbewegung fiel es schwer, die
IAA in eine positive Verbindung mit dem christlichen
Glauben zu bringen. Im Gegenteil, statt dem "tremendum"
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und "fascinosum" der hochentwickelten Technik zu er-
liegen, gelte es, so wurde gesagt, den heutigen Men-
schen zu einem kritischen und freien Umgang damit anzu-
leiten. Allerdings kann das nicht "von oben herab" ge-
schehen, sondern es bleibt einzugestehen, daB das, was
in der Beziehung mancher Menschen zum Auto besonders
drastisch zu beobachten ist (z.B. libidindse Besetzun-
gen; Omnipotenzphantasien etc.), auch anders antreffbar
ist - womdglich nur sublimer.

Ausgehend von diesen Uiberlegungen wurden Prinzipien des
pastoralen Umgangs mit heute antreffbaren religidsen
oder quasireligidsen Erscheinungsformen aufzustellen
versucht:

1. keine neutrale Distanziertheit, sondern solidarische
Betroffenheit mit ihnen,

2. ihre kritisch-unterscheidende Identifizierung auf
dem Hintergrund christlicher Erfahrungen,

5. Entwicklung eines alternativen Umgangsstils, der
einladend wirkt.

Zum AbschluB des Arbeitskreises formulierten einige
Teilnehmer ihre aus dem Gesprdch erwachsenen Optionen
fiir eine Kirche auf dem Weg ins Jahr 2000, die hier
wiedergegeben seien:

i

1. So wenig binnenkirchlicher Blickwinkel wie mdglich;

2. Suche nach Orten der Transformation zur kritischen
Vereindeutigung von Lebenserfahrungen (Contra "Prin-
zip Gemeinde");

5. Identifizierung und Partizipation an "prophetischen

sdkularen Vorgédngen" (seien sie heils- oder unheils-
prophetisch).
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1. In unterschiedlichen Ausdrucksformen - bis in die
vollige Negativitdt hinein - begegnen gegenwidrtig
"Sehnsilichte nach dem ganz Anderen". Die Kirchen und
Gemeinden finden wir zu einem groBSen Teil neben oder
auBerhalb dieser Sehnsiichte vor. Es gilt daher, diese
Sehnsiichte wahrzunehmen und sie in den kirchlichen Raum
hinein zu vermitteln. Kirche und Pastoral miissen sensi-
bel werden fiir neue Symbole und sprachliche Ausdrucks-
formen. Insgesamt sind zahlreiche Ortswechsel der Kir-
che anzustreben, die nicht von ihrer "Sache" weg-, son-
dern zu ihr hinfilhren.

2. Die im Kontext der Alternativbewegungen begegnende
neue Art des Wissenschaftstreibens hat Konsequenzen
auch fir die praktische Theologie. Theologie und Pasto-
ral der Befreiung bilden dafiir eine beachtenswerte Vor-
lage. Wichtig ist vor allem, daB Theologie mehr als bis-
her konkrete Solidaritdt mit dem "Volk" praktiziert:
Theologie (aus der Praxis) des Volkes.

III

Option: Kirche (in der reichen Gesellschaft der BRD)
bis zum Jahr 2000

Fundamentaloptioni kein Riickzug ins katholizistische
Ghetto; statt dessen: Die Kirche sollte neue religitse
und quasi-religidse Erfahrungen als Bediirfnisse wahr-
nehmen und ernst nehmen. Keine vorschnelle Denunzierung
der heutigen Gesellschaft als von "falschen" Bediirfnis-
sen getragen; statt dessen: Die Kirche sollte latente
religidse Bediirfnisse benennen und kommunikabel machen.
Die Kirche muB dann diese Bediirfnisse und Erfahrungen
phantasievoll und gesellschaftskritisch mit der eigenen
christlichen Tradition konfrontieren. Ich pléddiere
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gegen ein hermetisch-esoterisches Gemeindeleben fiir
eine "esoterische" (W. Benjamin) kirchliche Praxis in
der Gesellschaft. Diese eigene christliche (Volks-7%)
Praxis muB dann allerdings, identifizierbar und vielfdl-
tig zugleich, wirklich gestaltet werden.

Iv

1. Die Kirche soll mehr und mehr fdhig werden, die
existentiellen Bediirfnisse und Anliegen der Menschen
und Menschengruppen wahrzunehmen. Dieses Ziel umfaBt:
- Sensibilisierung der einzelnen fiir das, was die

Menschen um ihn bewegt (gemeinsame und individu-
elle Bediirfnisse wie der Wunsch nach befriedigen-
den menschlichen Beziehungen, Frieden, gesunde Um-
welt ...)}

- Sensibilisierung der Gemeinden fiir die Anliegen
anderer gesellschaftlicher Gruppen und Bewegungen,
ohne dabei ihre eigene spezifische Aufgabenstellung
Zu vergessen.

2. Die Kirche so0ll mehr und mehr fdhig werden, mit den
Menschen und Menschengruppen in ein wechselseitiges
Gesprdch zu treten.

- Dialog mit den Wissenschaften und den gesell-
schaftlichen Gruppen,

- Besinnung auf die eigene Uberlieferung im jewei-
ligen Anliegen,

- Forderung der Gespridchsfdhigkeit Jjedes einzelnen
und der Gemeinden.
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1. Kirche heute auf dem Weg ins Jahr 2000

sollte sich nicht in ererbter Beriihrungsangst

an den gegenwdrtigen Bewegungen

(Friedens-, Dritte-Welt-, (Okologie-, Frauen-,
...-bewegung) vorbei bewegen,

sondern sich in evangeliumsinspirierter Offenheit
(Ndhe/Distanz) von ihnen bewegen lassen,

die in ihnen latent vorhandene anonyme Religiositat
wahrnehmen (Ebene: Leben),

sie behutsam aus ihrer biblisch-kirchlichen Tradi-
tion heraus deuten (Ebene: Verkiindigung)

und in ihrer Glaubens-, Gebets- und Gottesdienstge-
meinschaft prédsent werden lassen (Ebene: Feier).

Kirche heute sollte ihre Aus- und Weiterbildungspro-
zesse 80 gestalten, daB in ihr eine m&glichst wache
Wahrnehmungsféhigkeit fiir auBerhalb von Kirche la-
tent vorhandene Religiositdt aufgebaut wird: eine
neue Kultur im Umgeng mit Menschen in und auBerhalb
von Kirche.

Die theologischen, vor allem die praktisch-theologi-
schen Fdcher sollten in Richtung auf eine neue
kirchliche Asthetik (Ebene: Leben), Homiletik (Ebene:
Verkiindigung) und Liturgik (Ebene: Feier) weiterent-
wickelt werden.

Die Ausbildungspraktika sollten Erfahrungen aus
erster Hand mit zeitgendssischen Bewegungen in und
auBerhalb der Kirche vermitteln und zu einer Pasto-
ral propter hominem beitragen.

3. Kirche heute sollte ihre pastoralen Vollziige so ge-

stalten, daB sie als Lebensraum . fiir Menschen am Rand
und auBerhalb der institutionell wahrgenommenen Kir-
che wahr- und ernstgenommen werden kann. Der kirch-
lichen Medienarbeit kommt dabei eine besondere Be-
deutung zu.
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AK 4: Kirchliche Praxis als Proklamation oder Verrat
der christlichen Botschaft (Stenger, van de Spi jker)

Der Arbeitskreis stellt sich die Aufgabe, die in der Kir-
che verwendeten Symbole (Symbolsysteme) hinsichtlich
ihrer Transparenz und Bedeutung fiir die christliche Bot-
schaft zu iberpriifen.

Zur Erleichterung der Verstdndigung wird von folgender
allgemeiner Begriffsbestimmung ausgegangen:

"Symbole sind uns alle, in Laut, Schrift, Bild oder an-
derer Form zugénglichen Objektivationen menschlicher
Praxis, die als Bedeutungstrédger fungieren, also ‘'sinn'-
voll sind" (A. Lorenzer, S. 23).

1. Ndherhin werden fiir die christlichen Symbole vier
Merkmale geltend gemacht:

1.1 Christliche Symbole sind sinnlich. Je mehr sie den
Menschen in seiner Ganzheit (leiblich-sinnlich-geistig)
ansprechen, um so wirkungsvoller sind sie.

1.2 Christliche Symbole sind sinnvoll. Sie sind Trédger
von Bedeutungen. Christliche Symbole stehen per defini-
tionem im Dienst der christlichen Botschaft. Diese Bot-
schaft ist verbindlich, d.h. Gehorsam heischend und Ver-
bindung schaffend.

1.3 Christliche Symbole sind gemeinschafts- bzw. ge-
meindestiftend. Christliche Symbole intendieren Erfah-
rungsiibereinstimmung (existentieller Konsens) und sind
deshalb grundsdtzlich gemeindebildend (PAROKIA, KOINO-
NIA als ekklesiale Erfahrungs- und Handlungsgemein-
schaft).

1.4 Christliche Symbole haben eine eschatologische
Dimension. Sie sind nicht nur transparente Zeichen (im
Sinn von Signum, nicht von Signal), sondern transzen-
dente Anzeichen des endgiiltigen Reiches Gottes.
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2. Es kionnen drei Arten von (christlichen) Symbolen un-
terschieden werden (S.K. Langer bei A. Lorenzer, 23-33).

2.1 Sprachlich diskursive Symbole

Gedanken (Ideen) werden sprachlich nacheinander ("dis-
kursiv") entsprechend den Gesetzen einer Syntax aufge-
reiht, wie Wédschestilicke auf der Leine. Beispiel: theolo-
gisch-wissenschaftliche Abhandlung; "Glaubensinforma-
tion".

2.2 Wortlos prédsentative Symbole

Hier handelt es sich um ganzheitliche Gebilde, z.B.
Bild, Tisch, Brot, Kreuz; aber auch um ganzheitliche Ge-
stalten, z.B. Taufritual, Bestattungsritual. Prédsenta-
tive Symbole haben eine griéfere Tiefenwirkung als dis-
kursive Symbole.

2.3 Diskursiv-prédsentativ gemischte Symbole

Sprache kann "prdsentativ" angereichert werden. Dies ge-
schieht in jeder Art von "Poesie". Die meisten bibli-
schen Texte sind gemischte Symbolsysteme (vgl. "narra-
tive Theologie"; "Glaubensinformation").

3. Mit diesem Begriffsvorrat kdnnen wir folgende drei
Schritte machen:

3.1 Wahrnehmung (Diagnose) der innerkirchlichen Symbol-
problematik: Die kirchliche Praxis leidet unter einer
weit_verbreiteten "Verschmutzung und Verkennung" der
christlichen Symbole. Es konnte sein, daB die Botschaft
mehr verraten als proklamiert wird. Was spricht fiur
diese Hypothese?

Beispiele: Der fahrlédssige Umgang mit biblischen Texten
in den Gottesdiensten. - Die un-sinnliche Gesfaltung der
Eucharistiefeier ("Papierhostien", Mahl ohne Wein, heid-
nischer Opferstein statt Ursymbol Tisch). - Das Schwan-
ken zwischen der Beschwichtigung durch magische Rituale



- 99 -

und der Befriedigung liturgisch-dekorativer Bediirfnisse.
- "Kirchendsthetik": Kontrast zwischen dem "Wohlgeruch
Christi", der von einer vital-gldubigen Gemeinde aus-
geht, und dem iiblen "Geruch" der "Institution Kirche".

3.2 Anderungswunsch (Option): Die kirchliche Praxis
soll unablédssig bestrebt sein, die ihr zur Verfiigung
stehenden Symbole und Symbolsysteme auf groSere Trans-
parenz hin zu lédutern; d.h. u.a. auch die zu Klischees
erstarrten Symbole zu resymbolisieren und nicht reanima-
tionsfdhige Symbole aus der Praxis auszuscheiden.

3.3 Anderungsschritte (Meliorisation)

(1) Ein BewuBtwerdungsprozeB ist einzuleiten: Sensibi-
lisierung und dadurch Verstarkung des Leidens an der
Verrottung der Symbole.

(2) Schrittweise Anderung der Praxis, damit positive
Erfahrungen gesammelt werden kénnen und durch die Er-
fahrungen die Motivation zunimmt, weitere Symbollaute-
rungen und evtl. notwendige "Flurbereinigungen" durch-
zufiihren.

- (3) Handlungsleitende Hoffnung und eschatologische Ver-
heiBung: Der milhselige Weg der Lduterung der Symbole
endet und beginnt immer wieder, den Seligpreisungen
Jesu folgend, in der Glaubenserfahrung der feiernden
und handelnden Gemeinde.

Empfohlene Literatur:

G. Baudler, Einfiihrung in symbolisch erzdhlende Theolo-
gie. Der Messias Jesu als Zentrum der christlichen
Glaubenssymbole, Paderborn 1982 (UTB)

A. Lorenzer, Das Konzil der Buchhalter. Die Zerstdrung
der Sinnlichkeit, Frankfurt 1981

J. Scharfenberg/H. Kémpfer, Mit Symbolen leben. Soziolo-
gische, psychologische und religidse Konfliktbear-
beitung, Olten-Freiburg 1980

P. Ricoeur/E. Jiingel, Metapher. Zur Hermeneutik religio-
ser Sprache, Sonderheft Ev. Theologie, Miinchen 1974

R. ZerfaB, Das Labyrinth. Die Mitte der Nacht ist der
Anfang des Tages, in: Christ in der Gegenwart 35
(1983) Nr. 25, 205f
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P. Titus Neufeld

Optionen der Arbeitsgruppe IV:
Kirchliche Praxis als Proklamation oder Verrat
der christlichen Botschaft

1. Vorbemerkung

Es war die Aufgabe des Arbeitskreises, einzelne Symbole
und Symbolsysteme in der Kirche hinsichtlich ihrer Aus-
sagekraft und Be-Deutung fiir die christliche Botschaft

zu Uberpriifen. Der AK legte ein weitgefaBtes Symbolver-
stdndnis zugrunde, das sprachliche, schriftliche, aku-

stische, bildliche und personale Symbole einschloB.

2. Vorbemerkung

Die Arbeitsgruppe hat bewuBt keine Definition fiir 'Sym-
bol' formuliert. Sie hat vielmehr versucht, beim gréBten
Teil der Gesprédche narrativ vorzugehen, also iiber das
persdnliche Erfahrungsfeld der Gespréchsteilnehmer unter
der Perspektive der Themenformulierung zu sprechen.

Vor diesem Hintergrund sind, besonders unter dem Erleben
der MachstraGe, die folgenden Optionen zur Symbolpro-
blematik formuliert worden; vor diesem Hintergrund sind
sie auch zu lesen.

Die Optionen wollen Anregungen freisetzen, die die Pro-
klamation der christlichen Botschaft auf vielfache Weise
sinn-voll und sinnenfédllig fordern und den bedrohlichen
Verrat der christlichen Botschaft durch vielfach mdg-
liche Verfdlschungen, Verengungen, Vereinseitigungen und
Verkrampfungen abwenden. :

"Symbol" - das ist im Blick auf das Jahr 2000 nicht
irgendein pastorales und pastoraltheologisches Thema,
sondern fiir die ErschlieBung tiefgehender Glaubenser-
fahrungen in ganz neuer Weise aktuell und flir den Auf-
bau lebendig-iiberzeugender Jiingergemeinden iiber-lebens-
notwendig.
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. Die Wahrnehmung der fundamentalen Bedeutung von

Symbolen und Symbolsystemen verschiedenster Art fir
die Proklamation der christlichen Botschaft ist auf
allen pastoralen Lebensfeldern einzuiiben oder iiber-
haupt wieder neu zu gewinnen. Dazu wird es notwendig
und hilfreich sein, das ‘'Vorgehen im Kleinen', das
es (bzgl. verbaler und auch bzgl. reprédsentativer
Symbole) an manchen Orten und in manchen Formen
schon gibt, zu férdern und weiterauszugestalten.

Eine Akzentverschiebung von Wortsymbolen - bis heute
haben sie ein eindeutiges, ungesundes Ubergewicht -
auf Bilder, Bewegungen (Spiel und Tanz), persdnliche
Gesten und Zeichen u.v.a. ist fiir eine kreativere,
lebendigere und spontanere Proklamation der christ-
lichen Botschaft unerlédBlich.

Die Sensibilisierung fiir Symbole und Symbolsysteme
muB im erzieherischen ProzeB genz frilh ansetzen; dem
gilt es besondere Aufmerksamkeit zuzuwenden, da die-
se Sorge bis heute weithin sehr kurz gekommen ist.
Auch bei der Ausbildung der Priesteramtskandidaten
und anderer pastoraler Mitarbeiter und in der Prie-
ster- und Mitarbeiterfortbildung sollte ein Schwer-
punkt in diesem Problemfeld liegen. Durch dieses
Milhen wird sich das BewuBtsein schdrfen: iiber "Sym-
bole an sich" 1ldBt sich nicht groB8 streiten, Symbole
enthilllen sich vielmehr im Vollzug - oder auch
nicht.

Dieses BewuBtsein macht offen fiir die Pflege und
Kultur anderer menschlicher '"Organe', als beim Um-
gang mit diskursiven Symbolen ndtig sind.

Der Phase des Suchens und Ver-Suchens kommt eine be-
sondere Bedeutung dabei zu, well Pastoral nur so zu
verbindlichen und gililtigen Symbolen und Symbolsyste-
men der christlichen Glaubenserfahrung kommen wird.
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Der Glaubenstradition ist in Christus selbst und durch
seine Botschaft ein letztgililtiges Symbol gegeben: "Wer
mich gesehen hat, hat den Vater gesehen" (Joh 14,9) und
"Was ihr fiir einen meiner geringsten Brilder getan habt,
das habt ihr mir getan" (Mt 25,40). Das sollte be-greif-
bar in unserer Zeit entfaltet werden.

. Eine sehr breitgestreute Sensibilisierung fiir Symbole

und Symbolsysteme wird durch Aufarbeitung und Aufweis
der Verbindung zwischen Koinoniabildung und Symboler-
fahrung hilfreich gefdrdert. Aufgrund dessen kann dann
auch ein grﬁﬁereé Mitspracherecht von symbolreifen Ge-
meinden und Gemeinschaften (z.B. bei der Ausgestaltung
von Kirchen, Pfarr-Rédumen u.v.a) gefordert und unter-
stiitzt werden.

Aufgrund des Martyria- und Koinonia-Auftrags tut das
not - und das tut den Gemeinden und Gemeinschaften auch
gut flir die Erfilllung dieser beiden Grundaufgaben.

Eine wesentliche flankierende MaBnahme bzw. sbgar erst
Voraussetzung dazu ist das redliche Milhen, Unverstédnd-
lichkeit von Symbolen und Symbolsystemen durch Re- oder
Neu-Vitalisierung oder aber auch durch Aufgeben be-
stimmter Symbole zu ilberwinden.

Die Verstehbarkeit und Evidenz von Symbolen kann und
darf allerdings sowohl personal und lokal eingegrenzt
als auch generelle Giiltigkeit haben.

AuBerdem ist eine klare Unterscheidung zwischen ekkle-
sialen (d.h. koinoniastiftenden) und individuellen
(d.h. personal-biographisch ungeheuer wichtigen) Symbo-
len notwendig. Eine Vermischung vernebelt die Sachlage
und beeintrédchtigt die schdpferischen Moglichkeiten im
Umgang mit Symbolen. ]

Darum diirfen Symbole und Symbolsysteme durchaus auch
als Trédger ganz verschiedener Glaubenserfahrungen von
ganz verschiedenen Menschen und Gruppen/Gemeinden
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offengehalten werden, d.h. sie brauchen durchaus nicht
von vornherein global in ihrer Be-Deutung festgeschrie-
ben zu werden.

Symbole sind ja wohl nur sehr selten ganz eindeutig!

Der Verkniipfung von Symbolen und Geschichte, die in
mancher Gemeinde/Gruppe durchaus gesehen wird, muB mehr
Aufmerksamkeit zugewendet werden, damit sie umfassender
erfahrbar und vertieft wird. Tote Symbole ermdglichen
keine Geschichte und damit keinen Fortschritt, und ohne
geschichtliche Entwicklung wachsen und verdndern sich
keine Symbole.

Die Einsicht in notwendige Formen der Kontinuitat zwi-
schen Gestern, Heute und Morgen ist dabei allerdings
intensiv zu pflegen, besonders durch eine lebendige
Prisentation von Symbolgeschichte(n) in den Gemeinden.

Es ist deutlich, wie wichtig die hermeneutische An-
strengung auch fiir Symbolerfahrung ist. Sie ist krdftig
zu fordern (z.B. durch umfassende ErschlieBung von
Schriftworten, durch eingehende Klarung der Be-Deutung
von Liedtexten, durch einsichtiges Entschlilsseln von
Bildern ...). Nur so wird sich eine kldrende und sorg-
fdltige 'Scheidung der Geister' ergeben, welche Symbole
und Symbolsysteme wirklich - d.h. immer auch wirksam! -
geeignet sind zur Prédsentation der christlichen Bot-
schaft oder nicht.

Ein ganz sorgfdltiger Umgang mit der Emotionalitét der
- aktiver oder auch passiver - beteiligten Menschen ist
ein wesentliches Gebot der Menschenfreundlichkeit und
der pastoralen Klugheit; besonders ist Vorsicht gegen-
iiber scheinbar tragenden, im Grunde oft aber regressi-
ven Erscheinungen, z.B. falsche Begeisterung oder auch
falscher Fatalismus, angezeigt.
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Es ist ein Grundanliegen, daB alle Symbole und Sym-
bolsysteme, die eingebracht werden, vom Geist Gottes
erfillt sind und somit deutlich machen, wes Geistes
Kind die, die sich dieser Symbole bedienen, sind.
Wenn nun die Symbole von Menschen getragen und ge-
pflegt werden, die sich dem Geist Gottes selbst auch
gedffnet haben, dann mag Gemeinde auch als Grundsa-
krament greifbar sein.

Auf diese spirituelle Weise kann auch einer Symbolin-
flation (ihre: Verschluderung und Entwertung z.B.
durch ldssigen, unaufmerksamen, liderlichen, fatali-
stischen Vollzug) ein Stiick weit Einhalt geboten
werden, und man wird nicht mehr so leicht der Gefahr
erliegen, Symbole - nur sekunddr motiviert - als
reine Einilbungsgesten zu miBbrauchen.

Durch solche spirituelle Fiillung kiénnen auch neue
Quellen fiir neue Symbole und Symbolsysteme erschlos-
sen werden, vor allem dann, wenn die Gemeinden und
Gemeinschaften den dafiir dringend nétigen Freiraum
im Geist Christi bekommen.

Ein wirksamer Schutz der Symbole durch die Gemeinden
und Gemeinschaften, wenn sie sich als hilfreich und
orientierend bewédhrt haben, ist sehr wichtig. Die
Gemeinden und Gemeinschaften selbst werden aufgrund
ihrer Geisteswachheit den Zeitpunkt der "Ent-Wertung"
oder "Neu-Auf-Wertung" bestimmen miissen.

All dem muB wohl eine sehr griindliche und aufmerksame
wissenschaftliche Grundlagenforschung ilber Méglich-
keiten/Unmdglichkeiten und Chancen/Grenzen von Sym-
bolen und Symbolsystemen vorangehen. Dabei ist die
kldrende Unterscheidung von "Symbol" und "Signal®
sehr wichtig.
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Die Erforschung von Symbolen und Symbolsystemen und
die Erfahrung mit ihnen und auch die Einiibung von
Symbolen ist immer einzubinden in den Lebenskontext
der Kirche, damit die angewendeten Symbole sich
auch als christlich und kirchlich gililtige Symbole
erweisen und als solche nach auBlen transparent wer-
den. Nur so kiénnen sie ihren spezifischen Beitrag
zur Koinonia-Bildung leisten.

Der Arbeitskreis IV ist sich bewuBt, daB in einem
weiterfilhrenden Arbeitsgang - am besten "vor Ort"
der Pastoral - iiber die Praktikabilitdt und iiber
den Weg der tatsdchlichen Praktizierung dieser Op-
tionen nachgedacht werden muB. Das konnte hier
nicht Aufgabe des AK sein.
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AK 5: Kirchliche Praxis in der Verantwortung der
Gemeinde

Vorbemerkung 1: Mein Vorschlag widre, das Papier zumin-
destens weiter unter dem Leitgedanken "Entwicklung
schopferischer Gemeinden" zu belassen und ggf. auch
den Titel der Arbeitskreise durch einen &hnlichen Un-
tertitel zu ergédnzen, da mir durch den Titel "Kirch-
liche Praxis in der Verantwortung der Gemeinden" 'Pra-
Xis und Gemeinde' auseinandergenommen zu sein scheinen
und es Jja um eine neue Praxis durch die Gemeinde, die
"erst entsteht®", oder um Gemeinden, die selber erst
Gemeinden werden, im ProzeB8 ihres Handelns geht.

Vorbemerkung 2: Im folgenden sollen einige der héufig
festgestellten und genannten Defizite unter dem Stich-
wort "Diagnose" genannt werden, ohne daB damit negiert
werden soll, daB in einzelnen Pfarreien/Pfarrgemeinden
ein schopferischer ErneuerungsprozeB in Gang gekommen
ist und daB auch in vielen Pfarreien im Zusammenhang
mit Priestermangel und der Arbeit des Pfarrgemeinde-
rates eine Aktivierung von Gemeindemitgliedern begonnen
hat.

Diagnose:

Die Gestalt unserer Kirche kommt aus einer noch léngst
nicht vergangenen Zeit, in der Kirche und Amt prak-
tisch gleichgesetzt wurden. Das Amt war fiir alles zu-
stdndig. Die Gemeinden haben Amt und kirchliche Aktivi-
tdten durch stillschweigendes Tolerieren und Zahlung
von Kirchensteuern ermdglicht und dafir die Versorgung
durch den Dienst des Amtes erwartet.

Das Amt hat sich selbst weitgehend so verstanden, daB
sich die Amtstrédger fir alles zustdndig hielten, fiir
alles das alleinige Sagen oder wenigstens das letzte
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Wort beanspruchten und ihre Aufgabe vor allem in der
Verkiindigung des Evangeliums an die Getauften und deren
sakramentale Versorgung sahen.

Eine zunehmende Entkirchlichung der Religion und eine
unverédndert bestehende Kluft zwischen Amt und Basis.

Anonymitdt in den groSen Pfarreien (auBerhalb bestimmter
Kerngruppen) ;

formalisierte Gottesdienste, an denen die Menschen nicht
beteiligt und von denen sie nicht angesprochen sind, in
denen der Alltag wenig zur Sprache kommt;

Klerikalismus bei den Amtstrédgern und in den Gemeinden,
in denen iiber das Versorgungsdenken hinaus das "Abge-
sondertsein" des Klerus weiterhin eine groBSe Rolle
spielt;

eine Reform der Kirche entsprechend bestimmten Manage-
ment-Modellen aus der Wirtschaft, was zu einer "verord-
neten Pastoral" von oben nach unten und zu einer immer
stédrkeren Zentralisierung fiihrt.

Option:

Es geht darum, einen ProzeB der Gemeindebildung in Gang
zu bringen, in dessen Verlauf lebendige iiberschaubare
Gemeinden entstehen.

In solchen Gemeinden ist ein Austausch zwischen den Ge-
meindemitgliedern iiber ihre Lebens- und Glaubenserfah-
rungen sowie gegenseitige Hilfe und Solidaritdt méglich
(diakonischer Aspekt). In solchen Gemeinden kann auch
die Sensiblitdt fiir die Jjeweils vorhandenen Probleme
wachsen, so daB die Gemeinde als ganze sich z.B. fiir
die Menschen am Rande engagiert (missionarischer, poli-
tischer Aspekt).

Der Dialog und Austausch liber die Glaubenserfahrungen
und die gegenseitige Ermutigung zum Glauben filhrt dazu,
da8 der Verkiindigungsauftrag als ein Auftrag der ganzen
Gemeinde verstanden wird.
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Hierzu gehdren lebendige Gottesdienste als Ausdrucks-
form des Glaubens der Gemeinde, bei denen in sinnen-
hafter Form "das Innere nach auBen" kommt - solche

Gottesdienste sind nur in Kommunikation und Interaktion
unter den Gemeindegliedern méglich.

In allem geht es darum, die geschwisterliche Gemein-
schaft der Gldubigen wieder als das innere Wesen der
Kirche zu sehen und den alten Gedanken der "“Briider-
schaft" (heute ist zu erginzen: "Schwesternschaft"),
der die Urkirche bestimmte, wieder zu verlebendigen
(WeB, Audet); anders ausgedriickt, es geht also darum,
eine 'Subjekt'Werdung Jjedes einzelnen in und durch die
Beziehung zu den anderen zu ermdglichen. '

Strategie:

- Suchen nach Zwischenebenen bzw. Nutzen einer vorhan-
denen Zwischenebene in der Pfarrei, die zwischen der
zu kleinen Familie und der zu groBen Pfarrei das Ent-
stehen von "Personalgemeinden" ermdglicht. D.h. vor-
handene Gruppierungen (Kreise/Gruppen, die sich z.T.
schon als solche "Personalgemeinden" verstehen) als
Ausgangspunkt zu nutzen.

- Moglichst viele Aufgaben auf verschiedene Gemeinde-
mitglieder zu ilibertragen, um deutlich zu machen, daB
von allen in der Gemeinde das Gemeindeleben getragen
und gestaltet wird.

- Verweigerung der Amtstrédger gegenilber Versorgungsan-
sprichen der Gemeinde (aber dazu muB8 der Amtstréger
das Problem des Versorgungsdenkens iiberhaupt erst
selber entdeckt und verstanden haben).

- Eine v&llig verdnderte Priesterausbildung: Wenn Ziel
der 'Evangelisation’, des kirchlichen Handelns, das
'Subjekt'-werden der Getauften und in vielen denkba-
ren Formen der Gemeinden ist, dann sollte der Amts-
trédger zundchst selber die Chance erhalten, Subjekt
zu werden und alles Handeln, was dér personalen Ent-
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faltung von Menschen dient, sollte in der Aus- und
Weiterbildung der Amtstrédger und aller Mitarbeiter
einen vorrangigen Platz haben (z.B. Befdhigung im Um-
gang mit Menschen, deren Fragen wahrzunehmen, und in
Verbindung mit der Botschaft des Evangeliums zu brin-
gen).

An der Entwicklung eines neuen Amtsverstdndnisses ar-
beiten und dabei Uberlegungen uberpriifen, ob fiir die
neu entstehenden Personalgemeinden eine differenzier-
te Ordination hilfreich und fdérderlich sei.

Von Erfahrungen der Bewegungen, innerhalb und auch
auBerhalb der Kirche lernen, wie z.B. von der Frie-
densbewegung.

Alle zentralen Verwaltungsformen einschlieBlich der
zentralen Verwaltung der Kirchengelder sollten selbst-
kritisch iliberpriift werden, ob sie wirklich der kirch-
lichen Praxis, dem Glaubensleben der Kirchenglieder
und dem verantwortlichen Einsatz im Dienst des Evan-
geliums dienen. Gegebenenfalls sollten mutige Konse-
quenzen gezogen werden.
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Evi Meyer

Notizen zum Arbeitskreis V

Beobachtungen

1.

Die rasche und gefdhrliche Entwicklung in der gegen-
wdrtigen Gesellschaft erfordert grofe Aufmerksam-
keit, was Gott wohl durch "Zeichen der Zeit" seiner
Kirche sagen will. Die Schwierigkeiten der Verwal-
tungsaufgaben und die krankhafte Hektik des modernen
Lebens sind eine Versuchung, sich dieser Frage zu
entziehen. Vor allem Hirten und Lehrer in der Kirche
diirfen solchen Versuchungen nicht nachgeben, wenn
sie nicht einen wichtigen Teil ihrer Aufgaben unter-
lassen wollen.

Herkunft und Geschichte vieler Amtstrédger und Ge-
meinden sind die Ursachen, daB man vielerorts einer
mehr statischen Auffassung kirchlicher Aufgaben zu-
neigt. \

Die zahlenméBige Reduzierung und die sich auch aus
anderen Griinden ergebende Uberlastung vieler Amts-
tréger sowie die nicht ruhende und teilweise festge-
fahrene Diskussion um das kirchliche Amt machen das
weitere Uberdenken des Amtes und seiner Aufgaben er-
forderlich.

Die Abwendung vieler Getauften vom herkdmmlichen Le-
ben der Gemeinden, die Erwartungen vieler Menschen
an die rettende Botschaft des Evangeliums und der
Auftrag des Evangeliums an die Kirche erfordern
Uberlegungen, wie mdglichst viele Getaufte in die
Mitverantwortung fiir die "Sache Jesu" einbezogen
werden kdnnen. ; ‘
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Optionen

Wir berufen uns auf die Aussagen des Zweiten Vatikani-
schen Konzils und der regionalen Synoden, ohne sie
hier im einzelnen zu wiederholen. Fir die Entwicklung
der Kirche in den ndchsten Jahren scheint es uns wich-
tig zu sein, daB folgende Aspekte nicht in Vergessen-
heit geraten, sondern in der Praxis der Kirche mit Vor-
rang verwirklicht werden.

1.

Es miissen brilderliche Strukturen und brilderlicher
Umgeng miteinander auf allen Ebenen der Kirche ent-
stehen, gegeniiber dem Heilsindividualismus in ver-
gangenen Jahrhunderten und den drohenden Riickfall in
denselben und die Privatisierung der Religiositdt.
Unter dem Verstdndnis der Kirche als Gemeinschaft
der Glaubenden geht es um die versté@rkte Bildung von
brilderlichen Gemeinschaften und Gruppen, wo es wech-
selseitiges Umeinander-Sorgen gibt statt eines ein-
seitigen Sorgens und Versorgt-werdens.

. Statt Klerikerkirche fiir das Volk soll Kirche des

Gottesvolkes werden, in der alle Getauften die Sache
Jesu in der Welt reprédsentieren. Die christliche Ge-
meinde engagiert sich so fiir das Leben der Menschen
an dem Ort, an dem sie lebt, statt sich auf sich
selbst zu konzentrieren und sich abzukapseln.

Die Glieder der Gemeinde sollen ermutigt werden, ihr
Leben im Licht des Evangeliums zu sehen, zu deuten
und zur Sprache zu bringen, um ihren Glauben auch in
zunehmend unglédubiger Umgebung leben zu kdnnen.

Jede Gemeinde hat das Recht, ihren eigenen Weg zu
suchen und zu gehen aufgrund ihrer eigenen sozialen
Situation. Es geht darum, die Vielfalt von Gemeinde-
formen und von Formen des christlichen Lebens inner-
halb der einzelnen Gemeinden als Wert zu fdrdern



=R e

gegeniiber einer Tendenz zur Uniformierung der Ge-
meinden und Pastoralkonzepte. Dies setzt den Respekt
der verschiedenen Formen untereinander sowie Offen-
heit fiireinander voraus, und dies schlieBt die Diffa-
mierungen Andersartiger aus.

Die notwendige Einheit wird erreicht durch immer neue
Orientierung an der Sache Jesu und durch das Gespriéch
untereinander und nicht durch zentrale Verordnung.

Die Gemeinde und ihre Gruppierungen sind aufgefor- .
dert, neue Formen gemeinsamer Praxis mit christlichen
Gemeinden anderer Konfessionen zu entwickeln.

Erforderlich ist eine tiefgreifende Veridnderung im
Versténdnis und im Vollzug von Leitung bei den Amts-
trdgern und den hauptamtlichen Mitarbeitern auf Bi-
stums- und Gemeindeebene. D.h. flir die nichste Zeit:
Befdhigung der derzeitigen und kiinftigen Mitarbeiter
in der Seelsorge (Priester und Laien) sowie der Ge-
meinden in gemeinsamem Suchen und in gemeinsamer
Verantwortung, ihr Leben aus dem Glauben zu gestalten.

Handlungsimpulse

e

Die Entwicklung der Gemeinden hdngt weitgehend von
der Einstellung und dem Leitungsverhalten der Amts-
trédger und der pastoralen Mitarbeiter ab. Der Beirat
wird gebeten, der Aus- und Weiterbildung aller Mitar-
beiter in der Seelsorge (Priester und Laien) sowie
derer, die fiir die verschiedenen Bildungsphasen ver-
antwortlich sind, besondere Aufmerksamkeit zuzuwenden.

Wir bitten den Beirat, fortzufahren in der Bemiihung

- Modelle und Versuche neuer Wege, als Gemeinde das
Evangelium zu leben und auszubreiten, kennenzuler-
nen, zu ermutigen und kritisch zu begleiten;
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- positive und negative Entwicklungen in anderen
Lidndern und Erdteilen zu becobachten;

- die communio und die Mitverantwortung aller Ge-
tauften filir das Evangelium fordernde und hindernde
Strukturen der Kirche in unseren Léndern kritisch
zu priifen.

Es scheint uns wichtig zu sein, daB die Pastoral-
theologen die oben beschriebenen Wege auch selbst
gehen. Das konnte sich z.B. duBern im Vorrang des
lebendigen Austausches und Gesprédches vor dem Ein-
zelkédmpfertum.

Wir bitten den Beirat, dafiir zu sorgen, daB alle Do-
zenten der praktischen Theologie ilber die Ergebnisse
seiner Uberlegungen regelmdBig informiert und auch
zwischen den zweijdhrigen Konferenzen zu einem ge-
genseitigen Austausch motiviert werden. Denkbar
widren z.B. auch regionale Gespréchskreise zwischen
den Kongressen. So kidnnte erreicht werden, daB mg-
lichst viele an einer die Praxis verdndernden Mei-
nungsbildung in der Kirche mitwirken kdnnen.
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VI. Kirchliche Praxis als weltweite Solidaritidt aus Leiden
Vorbereitungspapier

Stichworte zu Beginn etwa: Die wachsende Kluft zwischen dem Norden und dem
Siiden dieser Erde; das Leiden und das Aufbegehren der Armen; die apokalyptischen
Bedrohungen der Natur und der Menschheit; Bewegungen im Sinn von Millenarismen;
6kologische Bewegungen; Friedensbewegungen; die neue Armut in Europa; Sehn-
stichte nach ganzheitlicher Befreiung.

Zur Diagnose

In "nicht-westlichen" Lindern: Prozess der Verwestlichung und zugleich &ffent-
liche Abkehr vom europdischen Christentum oder von der Christianisierung
idberhaupt.

In Europa und Nordamerika: Krise einer wachstumsorientierten Leistungsge-
sellschaft; Neuorientierung der technischen Zivilisation.

Die Menschen in der Gegenwart stehen unter grossen kollektiven physischen :
und psychischen Bedrohungen, die kriegsdhnliche Erscheinungen zeigen. Als Haupt-
bedrohung des Weltfriédens kann genannt werden (nach Gronemeyer) :

- Die klassische, heimlich drohende Kriegsgefahr durch das Wettristen, vor
allem in der Konfrontation von West und Ost.

- Der verborgene Krieg der Industrieldnder gegen die armen Lidnder (Nord-Sid-
Konflikt) mit der Folge zunehmender Sozialkatastrophen.

- Der stille Krieg der Menschheit gegen sich selbst, der seinen Ausdruck vor
allem in der drohenden &kologischen Selbstvernichtung findet, aber auch
in der aggressiven Ausbreitung der Industriekultur itber die ganze Welt.

Das Erdbeben eines gedrangten Kulturwandels (Schwellenzeit, pridgbare Phase).

Das Gemeinsame, das in den Menschen durchbricht, die aufwachen: ein Drang
nach Subjekt-werden; sich Aufbdumen in Ungerechtigkeit; Sehnsucht nach Warde,
nach Ganzheit, nach Befreiung; die Lust, auf den Weg zu gehen (auch etwa im
Bereich der humanistischen Psychologie); die Lust an der Solidaritéat.

Zur "Diagnose" gehdrt auch das Nachdenken {iber die Christentiimer in dieser
Gesellschaft; {iber die Kirchen als Versuche, das Christsein zu organisieren.
Die westlichen Traditionen und Kirchentimer des Christseins scheinen noch
sehr stark von den Handlungs-, Sprach- und Erlebnisstrukturen einer ver-
sinkenden Kulturepoche gepragt.
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Zur Option

Bereits jede Diagnose wird auch von einer versteckten Option bestimmt. Wer
die gegenwdrtige "Krise" etwa als "Kulturwandel" bezeichnet und umschreibt,
optiert fiir eine bestimmte Sicht des geschichtlichen Ablaufs. Wer von einer
"aggressiven Ausbreitung der Industriekultur" und von einer "Neuorientie-
rung der technischen Zivilisation", wer von einer "Sehnsucht nach Wirde,
nach Ganzheit, nach Befreiung" spricht, ist voreingenommen: Er ist im
voraus eingenommen fir ein bestimmtes Menschen- und Gesellschaftsbild.

Eine erste Option ist also bereits gegeben, wenn Pastoraltheologen auf

der Linie der jldisch-christlichen Tradition Gber sich selbst und die

Welt nachdenken. Diese Option entspricht wohl der "jidischen Hoffnung auf
eine erfiillte, befriedete Zukunft, von deren Erwartung her das Bestehende
jeweils kritisiert und in Frage gestellt werden kann" - und diese Hoffnung
"ist bis in das kritisch-dialektische Denken eines Karl Marx hinein lebendig
geblieben" (H.R. Schlette).

Wir mdchten nun aber nicht die Strukturen und Mechanismen einer zukinftigen
Welt an die Wand malen, die alle Leiden Gberwindet - und dann die entspre-
chenden Strategien und Massnahmen festlegen (etwa im Sinn einer techno-
kratischen Planung und Zukunftsgestaltung: Prognose, Utopie, Planung).
Sondern wir méchten die epochalen Grundbediirfnisse selbst, ihre Wahrnehmung
und Enthdllung, zum Ort und Quell der Zukunftsgestaltung "wdhlen". Wir
fragen: Woran leiden die Menschen? Wir versuchen, das Leiden auf den Be-
griff zu bringen. Es ist das Freiheitsbegehren. Das k&nnte eine zweite Option
sein.

Eine dritte Option kénnte sich zur "inneren Entsprechung" bekennen. Die
leidenden Menschen und Gruppen und Vélker sind sich innerlich verwandt.

Wer sich in einem Dritt-Welt-Laden einsetzt, driickt damit ein Begehren

nach hdherer Lebensqualitdt aus. Wer mit andern ein intensiveres Leben
fihren mochte, entdeckt in sich selbst eine Lust zur Solidaritdt mit fremden
Menschen und Gruppen und Vélkern. Unterdriickung gebiert nicht nur Angst

und Raffgier. Das Leiden kann in Solidaritdt umschlagen. In ihrem Licht
erscheint dann der Unterdriicker selbst dngstlich und raffgierig. Viel-
leicht kann man hier auch von einer inneren Entsprechnung im Schuldigwerden
sprechen.

Es gabe weitere Optionen. Etwa die Option, den Grundauftrag der Kirche nun
als Dienst an der "Ganzheitlichen Befreiung" zu umschreiben. In diesem
Denkmuster wiren dann drei Gedankenstrédnge der kirchlichen Ueberlieferung
in eins verwoben:

- Die neutestamentliche Erfahrung zeigt, dass sich die Erlésung als Be-
freiung verstehen lésst: als innere Befreiung; als Freiwilligkeit fir
den Bruder (vgl. Galaterbrief). Diese Freiheit ist jedoch verdankte
Freiheit. Sie ist nicht Willkir.

- Die abendlandische Freiheitsgeschichte hat das Bewusstsein der Emanzi-
pation entwickelt. Die Kirche hat diese Herausforderung kritisch an-
genommen und die Rede von den zwei Dimensionen entwickelt, die zur Be-
freiung des Menschen unverzichtbar sind: die mystische und die politische
Dimension.

- Die lateinamerikanischen Erfahrungen haben das Denkmuster "Ganzheitliche
Befreiung" geschaffen. Hier wurde es zum ersten Mal auf das kirchliche
Handeln selbst angewendet.
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Inzwischen scheint die gesamte Kirche das Denkmuster "Ganzheitliche Be-
freiung" zu lbernehmen. Es wird mehr und mehr mit regionalen Inhalten ge-
fillt (fir die Erste Welt, fir die Zweite Welt, fir die Dritte Welt).

- Das Leitbild hat auch eine innerkirchliche Richtung. Es forderteinheit-
liches Handeln. Es pocht darauf, dass auch innerhalb der Kirche modellhaft
zur Auswirkung komme, was sie nach aussen verkiindet. Es fordert, dass das
gesamte innerkirchliche Handeln iberpriift wird.

Zur Strategie

Kirchliche Praxis als weltweite Solidaritdt aus Leiden kdnnte etwa in die
folgende Richtung gehen:

- Christliche Gemeinden entwickeln die Fahigkeit, den Dialog mit Einzelnen
und Gesinnungsgruppen zu suchen, die eine radikale Zuwendung zu brennenden
Zeitfragen experimentieren.

- Gruppierungen auf der mittleren und hdheren pastoralen Ebene wecken und
fordern diesen Dialog durch Erfahrungsaustausch und Bildungsarbeit.

— Die BischSflichen Ordinariate und die Bischofskonferenzen tragen den
Wandlungen Rechnung, die sich im Weltprospekt abzeichnen. Sie begleiten
und unterstitzen den Prozess durch Analyse und Reflextion. Sie helfen
beim Aufbau von kirchlichen Strukturen mit, die zu einem verstirkten
"Weltengagement" fihren. Dadurch stehen sie im Dienst eines Evangeliums,
das die Ganzheitliche Befreiung verheisst.

Zusammengestellt von A. Odermatt
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Arbeitskreis VI

KIRCHLICHE PRAXIS ALS WELTWEITE SOLIDARITAT AUS LEIDEN

Versuch eines Schlussberichts

Unser Arbeitskreis VI hatte die folgenden sechs Mitglieder:

Anton Arens, Religionspadagoge, Trier (Gesprachsleiter)

Karl Gastgeber, Pastoralmediziner, Graz

Norbert Greinacher, Pastoraltheologe, Tibingen

Othmar Noggler, Missionswissenschaftler, Minchen

Alois Odermatt, Pastoralsoziologe, St. Gallen (Berichterstatter)
Werner Schneider, Pastoraltheologe (Assistent), Eichstéatt

Wir gingen vom Papier aus, das die Vorbereitungsgruppe Arens/Odermatt schon
im voraus vorgelegt hatte. Gemeinsam war auch uns die persdnliche Betroffen-
heit im Blick auf die Entwicklungen, die dort im Vorspann genannt werden.
Die Ueberlegungen des Papiers empfanden wir als richtig. Wir setzen sie hier
voraus, wie auch die Analyse im Vorbereitungspapier des ersten Arbeitskrei-
ses (Zerfass, Zulehner).

Das Gesprach lief breit, wie lUblich bei solchen Gelegenheiten. Fast alles
wurde gesagt oder zumindest angedeutet, was heute sensible Pastoraltheolo-
gen ilber Erde und Himmel und Sterben und Leben zu sagen wissen. Der vorlie-
gende Bericht kann nur eine blasse Ahnung geben. Der Gedankengang, zum Teil
auch die Formulierung, wurde abgesprochen.

l. Stichworte zur Situation

Anstelle einer Diagnose (wie vorgeschlagen) ziehen wir es vor, eingangs ver-
schiedene Indizien in Erinnerung zu rufen. Es sind Feststellungen und Erfah-
rungen, die uns sagen lassen: "Es geht nicht !" Es ist die Erfahrung der Ne-
gativitat der Wirklichkeit, die Kontrasterfahrung, die Erfahrung des Leidens.

1.1 Zur gesellschaftlichen Situation im allgemeinen

Wir nehmen zuerst Phdnomene wahr, die eher "&usserlich" scheinen:
- Kriegsgefahr durch das Wettristen (Massenvernichtungsmittel)
- Grenzen des Wachstums ...

- Die apokalyptische Bedrohung der Natur und der Menschheit (Stichwort Oeko-—
logie)

- Arbeitslosigkeit: Ausdruck einer weltweiten Umschichtung. Aber auch Folge
einer verkehrten Arbeitsplatzmentalitét

- Technologiefolgen

- Nord-Sid-Konflikt (Metropole - Peripherie) mit den menschengemachten N&ten
in den Peripherien, mit den menschengemachten Bevdlkerungsexplosionen und
Wohnungskatastrophen.
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Wir nehmen hintergriindige Entwicklungen wahr:

- Der Wandel im Verhdltnis Frau - Mann: die Krise des Patriarchats (psycholo-
gisch, &konomisch und gesellschaftlich)

- Wachsende Beziehungslosigkeit, Einsamkeit, Angst, Sinn- und Zukunftslosig-
keit. In diesem Zusammenhang auch wachsende Stresserscheinungen, Herz- und
Krebskrankheiten.

Dieser Aufsplitterung und Atomisierung lauft, wie die Vorspiegelung wahrer
Tatsachen, eine immer enger vernetzte Medien- und Kommunikationsgesellschaft
entgegen. Und wir spiiren etwas vom Teufelskreis des Denkens, das mehr um das
Haben als um das Sein kreist ...

Zur religidésen und kirchlichen Situation

Auch hier haben unsere Stichworte keine logische Folge. Wir nehmen ein-
fach wahr:

- Rlckgang von Kirchlichkeit im gewohnten Sinn: Praxis, Inhalte; ein
weitgehendes Versagen jener Mechanismen, die bisher Religiositdt und
Kirchlichkeit an die ndchste Generation weitergegeben haben.

- Ratlosigkeit in der Frage der Oekumene zwischen den christlichen Kon-
fessionen, vor allem auf der Ebene der Kirchenleitung

— Herumflackernde Religiositdten mit widerspriichlichen Erscheinungen.
Erneute Begegnung mit ferndstlichen Religionen, aber diesmal aus ei-
ner Situation der Schwidche und der Leere -

- Krise des europdisch geprdgten Christentums: Viele Aufbriiche im Um-
kreis von Konzil und Synode sind wieder versandet. Verkirchlichung
und Blrokratisierung der Konfessionen

- Ausformung neuer christlicher und kirchlicher Formen christlichen Le-
bens fir den Einzelnen, fir Gruppen, fir Gemeinden und Kirchen (Latein-
amerika, Afrika, Asien). g

Und quer durch alles hindurch ein neues Wachwerden von Krdften des Aquruchs,
der Erneuerung, der Reform: neuer Lebensstil, Friedensgruppen, Ehrfurcht vor
der Schépfung und ihren Rhythmen.

Auch innerkirchlich eine Reihe von Aufbruchserscheinungen: vielleicht ein
Teil dieses gesellschaftlichen Wachwerdens. Ungewohnte Arten von Christlich-
keit und Kirchlichkeit bilirgern sich ein: episodische Kirchlichkeiten, themen-
bezogene Christlichkeiten. (Im Rickblick erscheinen manche konziliaren und
synodalen Aufbruchserscheinungen wie Diskussionsndchte und Tagtrdume von Pri-
manern. )

2. Vorrangige Entscheidung fiir die Armen

Einige Stichworte fiir eine inarrative Ekklesiologie

Der Arbeitskreis registrierte einige Entwicklungen, die auf andere Christlich-
keiten und Kirchlichkeiten hindeuten. Dabei wurde &fters unterschieden zwi-
schen den Entwicklungen selbst und deren Wahrnehmung in Europa (wobei die
europdische Wirkungsgeschichte auch diese Entwicklungen selbst wieder beein-
£lusst)
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Lateinamerika

In Europa scheint das Konzil zu verdunsten. Aber in Lateinamerika hat es durch
den Prozess Wurzeln geschlagen, den die Zweite Vollversammlung des Episko-
pats in Medellin (1968) ausgeldst hat: auf eine Art, die nun bereits in die
miden europdischen Kirchen zuriickschldgt. Die Dritte Vollversammlung in Puebla
(1979) hat diese Linie bestétigt:

Mit erneuter Hoffnung auf die belebende Kraft des Geistes machen
wir uns wieder die Auffassung der Zweiten Vollversammlung zu ei-
gen, die eine klare und prophetische, vorrangige und solidarische
Option fir die Armen zum Ausdruck brachte, trotz der Abweichungen
und Deutungen, mit denen manche dem Geist von Medellin seine Kraft
nahmen, trotz der Unkenntnis und sogar der Feindseligkeit anderer.
Wir bestatigen die Notwendigkeit der Umkehr der gesamten Kirche im
Sinne einer vorrangigen Option fir die Armen mit Blickrichtung auf
deren umfassende Befreiung. (1134)

Das Engagement fir die Armen und Unterdriickten und das Entstehen
der Basisgemeinschaften haben der Kirche dazu verholfen, das evan-
gelische Potential der Armen zu entdecken, da sie die Kirche stan-
dig vor Fragen stellen, in dem sie sie zur Umkehr aufrufen, und da
viele von ihnen in ihrem Leben die Werte des Evangeliums verwirk-
lichen, die in der Solidaritat, im Dienst, in der Einfachheit und
in der Aufnahmebereitschaft fir das Geschenk Gottes bestehen. (1147)

Afrika

Ein Gedanke aus der Schwarzen Theologie: Ich leide mit, ergo sum. Und darum
erkenne ich mein Menschsein - und meine Transzendenz.

Asien

Die Entwicklung der christlichen Theologie im buddhistischen Kontext ist in

Europa noch wenig bekannt, geschweige denn rezipiert. Die Stichwdrter Leiden
und Grosse Befreiung spielen im Buddhismus eine zentrale Rolle. In christli-
chen Kreisen ist nun der Versuch einer Theologie des Schmerzes Gottes unter-
nommen worden. Fir uns Europder wirde das heissen: Die Kreuzestheologie wird
zur Schépfungstheologie; der Schmerz ist eine Grundkomponente des Seins, bis
hinein in die Schoépferfigur.

Wahrnehmungen in der europdischen Christenheit

Es erfolgt ein vielschichtiger Prozess der Rezeption und kreativen Umformung
in Europa. Dieser Prozess wird auch in den Kirchen von Menschen gefdrdert,
welche die grossen Zusammenhdnge intuitiv erfassen oder rational analysie-
ren. Stichworte etwa:

- Wir Mitglieder von Industriestaaten erzeugen Leid aufgrund unserer Lebens-

formen. Wir kénnten unseren Standard nicht halten, wenn nicht andere dafir
arbeiten missten.

- Wir nehmen wahr, dass die nordatlantische technische Zivilisation der Mo-
derne eine Reihe von Widersprichen produziert, die sich nun gegen diese Zi-
vilisation selber wenden und Europa von innen her zerreissen und zerfressen.

- Wir stellen fest, dass die Ausbeutungsstrukturen durch jahrhundertelange
Prozesse gewachsen sind (vgl. Kolonisierung, Bevdlkerungsexplesionen in der
Folge von Industrialisierungen).

- Wir nehmen wahr, dass Christen und kirchliche Gemeinden gerade in Situatio-
nen des Leidens neue Verstdndnisse von Leiden, von Armut, von Volk Gottes
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entwickeln, die auf Grunderfahrungen und Grundverheissungen der Bibel hin-
weisen. =

- Wir stellen fest, dass dieses Wahrnehmen am sensibelsten dort erfolgt, wo
Menschen und Gruppen in Europa aus der Fraglosigkeit ausbrechen: Spurgrup-
pen, Alternativgruppen, lebendige Gemeinden, Solidaritatsgruppen. Hier
scheint die Lust an der "Solidaritdt aus Leiden" zu wachsen.

- Und es gibt Ansdtze fir einen neuen Umgang mit dem Leiden, hier in unserer
Zivilisation. Das Umgehen mit Schmerz gehért zur Gesundheit, auch das Er-
tragen von Schmerz (vgl. dazu Fragen der Euthanasie, der Schmerzforschung,
der Begleitung von Schwerstkranken und Sterbenden) .

So artikulieren sich neue Erfahrungen von Menschsein, Christsein und Kirche-
sein. Vielleicht kann man gerade in diesem Zusammenhang von episodischer

Kirchlichkeit und thematischer Christlichkeit sprechen.

Doch was heisst das dann: 'Vorrangige Entscheidung fiir die Armen ?

3. Einige Folgerungen fir das pastorale Handeln

Aus solchen und &hnlichen Ueberlegungen ergeben sich zahlreiche Konsequenzen
fir das pastorale Handeln. Das gilt in erstexr Linie fir das Handeln der Pa-
storaltheologen selbst. Was wir also von pastoralen Entscheidungstrigern er-—
warten und fordern, haben wir auch selbst zu tun, zum Beispiel: existenzielle
Betroffenheit wagen; fir die Menschen eintreten, gerade auch fir jene am Rand
der Gesellschaft und der Kirche (und des Kirchenrechts); Aufbruchgruppen theo-
logisch begleiten; Reformpotential zum Tragen bringen. - Fir das pastorale
Handeln allgemein kénnten etwa auch folgende Schwerpunkte gesetzt werden: :

Angstfreies Klima férdern

Gerade wir Pastoraltheologen sind mit Tradierungsmechanismen der Kirche in
besonderer Weise verkniipft. Unsere erste Sorge sollte aber nicht sein, dass
Kirche reproduziert wird. Wir haben als Christen nicht zu-erst fiir uns selbst
zu sorgen. Wir missten mithelfen, dass das Klima des Narzismus und des Ego-
ismus Gberwunden wird. Wir sollten uns anstecken lassen von den nichteuropdi-
schen Kirchentimern und ihrer Unbekimmertheit ...

Die Lust an der Solidaritat mehren

In einer Gesellschaft der Beklommenheit wird eine Glaubensgemeinschaft auf
der Linie der biblischen Hoffnungsgeschichten ansteckende Inseln des Ver-
trauens wecken. Das ist nicht Hurraromantik. Es ist vielmehr die Exrfahrung,
dass das geteilte Leiden zur Solidaritadt fihrt. Vgl. die "innere Entspre-
chung"”, von der das Vorbereitungspapier spricht. - Das geschieht auch, in-
dem wir die Aufbriche wahrnehmen und unterstitzen, die weltweit und unter
uns geschehen. Es sind Gruppen, die mit der Situation der Ausbeutung fer-
tigwerden wollen, indem sie Bekehrungsversuche machen und auf eine menschli-
che und menschlichere Gesellschaft hinwirken. - Fir Theologen, welche die
Schoépfungstheologie ernstnehmen, sind hier Formen von Auferstehungspraxis.

Grossere Beziehungsnetze als die nachbiirgerliche Familie

Das kirchliche Handeln hat sich in den letzten Jahrhunderten stark auf die
Gestaltung der biirgerlichen und nachbirgerlichen Familie (und der entspre-
chenden Ehe) festgelegt. - Von Moraltheologie unterstiitzt, die auf einer
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"landwirtschaftlichen Basis" aufbaut ... Demgegeniiber rufen uns andere Kul-
turen die Bedingtheit von Ehe- und Familienformen in Erinnerung. So entdek-
ken wir die Bedeutung von grdsseren Beziehungsnetzen. Wir erinnern uns, dass
das kirchliche Handeln wdhrend des ersten Jahrtausends auf weite Strecken ge-—
gen die Familien- und Sippenbanden ankampfte, sich erst im zweiten Jahrtau-
send auf sie einschwor. - Wir haben also alles zu fdrdern, was Ehe und Fami-
lie in breitere Umfelder einbettet. Von hier aus sehen wir die Bedeutung
einer Gemeindetheologie. Vgl. auch die verschiedenen Dienste in Gemeinden.

Verzicht auf kirchlichen Neokolonialismus

Wir haben die Demut der europdischen Kirchen gegeniber andern Kirchen zu un-
terstiitzen. Wir haben mitzuhelfen, dass die weltweite kirchliche Organisation
zu einer Lobby fir die Unterdriickten wird....

Das kirchliche System verchristlichen

Eine Pastoraltheoclogie hat den Menschen zu verteidigen, gerade auch gegeniber
der Institution Kirche.

(Kirchliche Gemeinschaften und kirchliche Riume: Schutzrdume fir freie Aus-
einandersetzungen und Sinndeutung ...)

Alois Odermatt
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Leonore Rambosek

Auf der Suche nach einer neuen seelsorglichen
Sensibilitédt. Zum KongreB der deutschsprachigen
Pastoraltheologen in Wien'

"Kirche auf dem Weg ins Jahr 2000 - Perspektiven und
Handlungsentwiirfe" hatte sich der diesjdhrige KongreB
der deutschsprachigen Pastoraltheologen vom 29. Septem-
ber bis 3. Oktober in Wien als vielversprechendes Thema
gewdhlt. Als DenkanstdBe sollten die Referate eines Li-
teraturwissenschﬁftlers, eines Okologen und eines Neu-
testamentlers dienen. Man hatte offenbar bewuBit solche
Referenten ausgesucht, deren fiir Theologen eher unge-
wohnte Zugdnge zum Menschen und seinen Problemen das
kirchlicherseits vorhandene Wissen und BewuBtsein wir-
kungsvoll ergénzen sollten.

Offenheit auch filir das Unvorhersehbare

Da Pastoraltheologie als praktische Wissenschaft ihre
Aufgabe nur erfiillen kann, wenn sie die gegenwidrtige
Situation analysiert und theologisch interpretiert und
dann Strategien fiir das Tun der Kirche fiir die Menschen
entwirft - die flexibel auf die Jjeweils sich ver#éndern-
de Situation abstellbar sind -, schien ein solch kalei-
doskopartiger Versuch der Darstellung unserer plurali-
stischen Gesellschaft sehr zielfilhrend.

Allzu lange haben Pfarrer und Kaplédne den ihnen begeg-
nenden Ausschnitt menschlichen Lebens zur Grundlage
ihrer Seelsorge gemacht - in bestem Bemilhen selbstver-
stédndlich. Allzu lange wurden "Rezepte" den Gutwilligen
in der Kirche iibergestiilpt, das Hinhdren auf die sehr
verschiedenen Menschen in oder am Rande oder auBerhalb
der Kirche mit ihren sehr verschiedenen Ndten und Sehn-
slichten kam dabei zu kurz. Freilich hat deren Einbruch
mit der Einbeziehung soziologischer Untersuchungsergeb-

* Abgedruckt in: HK 37 (1983) 521-523
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nisse in die Pastoral inzwischen lé&ngst begonnen. Frag-
lich bleibt, wieweit diese akzeptiert und ihnen ent-
sprechend seelsorglich gehandelt wird.

In Zeiten freilich, in denen gesellschaftliche Veridnde-
rungen sich in sehr schnellem Wechsel vollziehen, Gene-
rationen durch Einstellung, soziales Verhalten und Le-
bensstil vdllig voneinander verschieden sind, bedarf es
einer besonders ausgepréigten Wahrnehmungsféhigkeit fiir
die sich sehr unterschiedlich &uBernden Bedlirfnisse der
Menschen bei den fiir die Seelsorge Verantwortlichen.
Persdnliche Offenheit auch fiir das vdllig Unvorherseh-
bare, Flexibilitdt zur Entwicklung neuer Strategien und
damit auch ein starkes Identitédtsgefiihl - zu dem ein
"fester Glauben" selbstverstédndlich gehdrt - ergeben
sich daraus als Anforderung an den Seelsorger, an den
Priester wie an den Laien.

Daraus wédren Folgerungen zu ziehen flir die Ausbildung
von Priestern und Laientheologen, Laientheologinnen in
Richtung einer geistigen und geistlichen Bildung, die
heute lediglich und h#ufig unzureichend fir Priester-
emtskandidaten, nicht aber fiir alle an Theologischen
Fakultdten ausgebildeten Laien im kirchlichen Dienst
vorgesehen ist (vgl. ds. Heft, S. 508). Der ehemalige
Mainzer Weihbischof, Josef Maria Reuss, der lange Jahre
auch Regens des Mainzer Priesterseminars und Personal-
referent der Didzese war, forderte in seinem 1982 er-
schienenen Biichlein "In der Sorge um die Priester und
das ganze Gottesvolk" (S. 29f) daher: "Menschliche
Reife in Eigenstdndigkeit widchst nur im MaBe persén-
lich gelebter Verantwortung ... Die Hilfe zu Eigenstén-
digkeit und eigener Verantwortung ist deshalb heute so
ndétig, weil Verantwortung hdufig mit Willkiir verwech-
selt wird, die Freiheit mit Ungebundenheit. So wie an-
dererseits - vom Vorgeseizten her gesehen, verantwort-
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liches Handeln zu leicht mit bloBer Ausfilhrung von =
Vorschriften verwechselt wird."

Fir die Pastoraltheologen ergidbe sich daraus die Auf-
gabe, einerseits in die Ausbildung der "Seelsorger"
diese Aspekte einzubringen und wirksam werden zu las-
sen, und andererseits die zustidndigen Amtstrdger der
Kirche zu einer "pluralistischen Seelsorge" zu ermuti-
gen, die manchmal in verédngstigter Sorge um die Einheit
ratlos am Menschen vorbeizuplanen scheinen.

Es war daher fast symptomatisch, daB am Ende des Pasto-
raltheologenkongresses in Wien keine formulierten Op-
tionen fiir die zukiinftige Pastoral vorlagen, wie sich
das die Veranstaltung zum Ziel gesetzt hatte. Weder die
in sechs Arbeitskreisen von insgesamt etwa 70 Teilneh-
mern diskutierten Referate noch die den Arbeitskreisen
in Arbeitspapieren vorgegebenen Problemfelder fiir die
sich aus den Referaten ergebenden Uberlegungen fiihrten
zu Perspektiven und Handlungsentwiirfen, auf die man
sich hdtte einigen kénnen. Zu vielgestaltig, zu interes-
senverschieden, zu sehr von persdnlichen Erfahrungen
geprédgt, vielleicht auch zu wenig auf eine Durchsetz-
barkeit solcher Handlungsentwiirfe vertrauend waren Dis-
kussionen und Gesprédche verlaufen.

Seelsorge, die am Menschen bleibt

Thomas Beckermann, Lektor des Frankfurter S. Fischer-
Verlages, hatte die Grundempfindungen des Menschen an-
hand deutschsprachiger Gegenwartsliteratur darzustellen
versucht. Fur die Nachkriegsgeneration junger Autoren,
bereits im Wohlstand aufgewachsen, sei die Bezogenheit
auf das augenblickliche persdnliche Leben, auf Verein-
zelung und Einsemkeit, auf daraus resultierende Zu-
kunfts- und Hoffnungslosigkeit mit Aggressivitat und
Selbstzerstérung am Ende als Zeichen einer zugespitzten
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BewuBtseinskrise charakteristisch. Diese Darstellung
von Unzuldnglichkeit, Beziehungslosigkeit, Leid und Not
biete aber gerade durch ihre Darstellbarkeit den AnlaB
filr Hoffnung, von der freilich in der modernen Litera-
tur nicht aufgezeigt werde, worin sie liege. Das fak-
tische Nicht-Vorhandensein Gottes in ihr schlieBle jedoch
nicht aus, daB dies als Mangel empfunden wird. Die Li-
teratur miisse Antworten schuldig bleiben, biete aber
eine Chance in der Darstellung der Bedrédngnisse, die

Jja sowohl die Bedrdngnisse des Autors wie des Lesers
seien. Beckermanns Rat, die Seelsorge miisse "am Men-
schen bleiben".

Giinter Altner, evangelischer Theologe und Religionspéd-
agoge an der Erziehungswissenschaftlichen Hochschule
Koblenz und Sprecher des Ukologie-Institutes in Frei-
burg, ging in seiner Gesellschaftsanalyse von den sich
heute in verschiedenen "Bewegungen" artikulierenden ge-
sellschaftlichen Bediirfnissen aus, der Okologiebewegung
mit ihrer neu entdeckten Technologiefolgenbewertung
ebenso wie der Friedensbewegung oder der Frauenbewegung.
Eine neue Ehrfurcht vor dem Leben, vor dem Lebensan-
spruch anderer gehe einher mit einer verstédrkten Sensi-
bilisierung fiir das Ich und fiir die soziale Beziehungs-
féhigkeit. Die gegen soziale und tkologische Ausbeutung
entstandenen Protest- und Kampfbewegungen kniipften bei
ihrer Suche nach Neuorientierung auch an alte Traditio-
nen an. Mdglichst niichterne, an der Wirklichkeit orien-
tierte Handlungsmuster mit mehr Demokratie seien vor-
ausgesetzt, um mit dem Krisemnmosaik, das in Hinkunft
vor allem auch in der Dritten Welt latent zu kriegeri-
schen Auseinandersetzungen filhren konnte, fertigzuwer-
den. Im Scheitern liege der Verweis auf die Grenzen des
Menschen, man milsse auf eine neue und zugleich alte
Weise von Gott zu reden lernen.
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Im dritten Referat iiber "Die vielgestaltige Kirche

und der eine Christus. Die Gemeinde im Spannungsfeld
von Jesu Anspruch und konkreter Situation" untersuchte
der Neutestamentler Hermann-Josef Venetz aus Fribourg
zundchst, wie und warum in der Sorge um die konkrete
Ausfaltung von Kirche immer wieder auf die Gemeinden
der Bibel riickverwiesen werde. Doch auch diese, so Ve-
netz, seien nur als Sammlung des Volkes Israel durch
Christus in sehr verschiedener Weise prédsent, nicht
aber durch einen einheitlichen Stiftungsakt oder eine
Formel; auch die Urgemeinden seien pluralistisch gewe-
sen. AuBerdem sei zu bedenken, daB die Niederschriften
der biblischen Texte von "Interessen" geleitet waren,
bei denen die spéteren Textstadien vorhergehende frii-
here Inhalte zwar einflossen, durch die sie aber trotz-
dem vor allem auch als jeweilige "Momentaufnahmen" auf-
schluBireich und wertvoll wurden.

Auch heute miisse das Anhdren von subjektiv Berichtens-
wertem die Basis flir das Ernstnehmen des Kairos sein.
Die authentischen Zeugnisse unterschiedlichen Glaubens
in der Bibel enthielten einen ausgeprédgten theologi-
schen Pluralismus. Die verschiedenen Modelle der Ge-
meinden seien beispielsweise auch in ihren Strukturen
als vorldufig zu betrachten, so daB auch diesbeziiglich
in der Bibel kein "Rezeptbuch fiir Strukturen" gesehen
werden diirfe. Die "Sache Jesu", als die Herrschaft
Gottes, miisse frei und angstlos in die Praxis des
Glaubeﬁs umgesetzt werden, die eine "Praxis der Hénde,
der FliBe und der Augen" sei,also die eines konkret ge-
lebten Glaubens.
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Kirchliche Praxis als erltsendes Zeugnis

Neben den drei "denkanstoBenden" Referaten bildete die
gemeinsame sonntédgliche Eucharistiefeier und das an-
schlieBende Gespridch mit der Pfarrgemeinde in der Mach-
straBe (Wien XV), in der auch eine der Wiener Basisge-
meinden beheimatet ist, einen Ausgangspunkt fiir die Ar-
beitskreis-Diskussionen.

Als von den Arbeitskreisen jeweils in ihren Uberlegungen
besonders zu beachtende Aspekte war als erster "Kirch-
liche Praxis zwischen Freiheitsanspruch und Freiheits-
bedrohung" gewdhlt worden: Den Freiheitsbeschrinkungen
in der afbeitsteiligen Gesellschaft mit ihrem Biirokra-
tismus, ihrer Erschépfung von Beziehungen und ihren
globalen Ohnmachtserfahrungen bei gleichzeitigem ge-
steuertem Konsum miiBte die kirchliche Praxis als Aufer-
weckungspraxis des einzelnen, aber in Solidaritdt mit
den anderen, entgegengestellt werden.

Unter dem Aspekt "Kirchliche Praxis im Kontext einer

nachindustriellen Kultur" wurde in einem zweiten Ar-

beitskreis versucht, die nach neuen Sinngehalten aus-
schauende Gesellschaft auf die Heimkehr zur Mitte, zu
Tod und Auferstehung des Gottessohnes als Rettung zu

verweisen, wobei die neue Form der solidarischen Ge-

meinde bedeutend werde.

Aufgabe des dritten Arbeitskreises iiber "Kirchliche
Praxis im Spannungsfeld von Religiositdt und Glaube"
war es, liber die Herausforderung durch solche gesell-
schaftlichen Phédnomene nachzudenken, die zwar nicht
kirchlich vermittelt sind, aber im weiteren Sinn als
religidse bezeichnet werden miissen. Die Behinderung
oder Forderung der christlichen Glaubenserfahrung
durch eine solche Religiositdt sollte in Richtung auf
eine Authentifizierung und umkehrhafte Verwandlung
gehen.
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Die in der Kirche verwendeten Symbole sollte der Ar-
beitskreis "Kirchliche Praxis als Proklamation oder
Verrat der christlichen Botschaft" hinsichtlich ihrer
Transparenz und Bedeutung ilberpriifen: Es gelte diesbe-
zilglich ein BewuBtwerdungsprozeB und eine schrittweise
Anderung einzuleiten, bei der die zur Verfligung stehen-
den Symbole umd Symbolsysteme auf grioBere Transparenz
hin zu ldutern und eventuell notwendige "Flurbereini-
gungen" durchzufiihren seien. Dabei sei immer von der
Glaubenserfahrung der feiernden und hendelnden Gemeinde
auszugehen. ;

Bei "Kirchlicher Praxis in der Verantwortung der Ge-
meinde" als Thema eines weiteren Arbeitskreises ging
es um die Sichtbarmachung der "geschwisterlichen Ge-
meinschaft der Gldubigen" als inneres Wesen der Kirche:
Im Austausch zwischen den Gemeindemitgliedern {iber Le-
bens- und Glaubenserfahrungen werde eine Solidaritét
m8glich, die durch gegenseitige Ermutigung zum Glauben
dem Verkiindigungsauftrag sowie durch Sensibilitédt und
Engagement fir Probleme die iiber die Gemeinde hinaus-
weisen, dem Missionsauftrag gerecht werden konne.

Ausgehend von der ﬁachsenden Kluft zwischen dem Siiden
und dem Norden dieser Erde, der neuen Armut in Europa,
den apokalyptischen Bedrohungen der Natur und der gan-
zen Menschheit sowie den Sehnsiichten des Menschen nach
ganzheitlicher Befreiung beschédftigte sich der Arbeits-
kreis "Kirchliche Praxis als weltweite Solidaritdt aus
Leiden" mit der Option der jiidisch-christlichen Tradi-
tion fiir die Hoffnung auf eine erfiilllte und befriedete
Zukunft. :
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Den Menschen in seinen weltlichen MaBstdben noch
nicht gefunden

Das Fazit dieses Arbeitskreises: Die aus Leiden hervor-
gegangene Solidaritdt mit fremden Menschen, Gruppen,
Vélkern mit ihrer inneren Entsprechung eines Schuldge-
filhls des "Unterdriickers" filhre zu ganzheitlicher Be-
freiung, in der neutestamentliche Erlésung, abendléndi-
sche Freiheits- und Emanzipationsgeschichte und latein-
amerikanische Erfahrungen einflieBen. Notwendig dafiir
sei die Féhigkeit zur Zuwendung und zum Dialog mit je-
nen, die sich diesen brennenden Fragen der Zeit zu
stellen suchen.

Der Gesamteindruck der Tagung: Zu schnell scheint fiir
die Institution Kirche der Sprung ins Jahr 2000 zu
kommen. Das in der Vergangenheit bewidhrte Denken in
nicht von der Welt gesetzten zeitlichen MaBstdben und
Dimensionen erweist sich zunehmend dort als verhéngnis-
voll, wo die in den MaBstdben der Welt eingespannten
Menschen erreicht werden sollten!
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BEITRAGE

Heribert W. Géartner

Praktische Theologie - eine Hypertrophie?
Anfragen zum Verhéltnis von Praktischer Theologie
und Pastoraltheologie

Die folgenden Uberlegungen fragen nach dem Zustand der
katholischen Pastoraltheologie. Ihnen liegt die Vermu-
tung zugrunde, daB es eine pastoraltheologische Theo-
riebildung geben kénnte (und miiBte), die mit einer
praktisch-theologischen Theoriebildung zwar vertrég-
lich, aber nicht identisch ist. Sie wére mehr als die
Aneinanderreihung von Theorien {iber verbliebene pasto-
raltheologische Handlungsfelder und entgegen dem pro-
testantischen Sprachgebrauch mehr als eine Berufstheo-
rie der Pfarrer bzw. der hauptamtlichen Mitarbeiter.
Die Anfragen an den Zustand der Pastoraltheologie sind
von der Hypothese geleitet, daB die derzeitige Unbe-
stimmtheit dieses Faches durch die Entwicklung des
"praktisch-theologischen Einheitsdenkens" mit verur-
sacht und gleichzeitig von ihm iberlagert wird.

1. Problemlage

Betrachtet man die wissenschaftstheoretische Diskussion
seit dem Erscheinen des Handbuchs der Pastoraltheologie
bis heute1, faBt die mit aus Gkumenischer Perspektive
entwickelte Zauberformel "von der Pastoraltheologie zur
Praktischen Theologie" Ziel und Weg einer theologischen
Denkbewegung zusammen.2 Endlich war es durch einen
langwierigen historischen ProzeBl gelungen, die Engfiih-
rung der "alten Pastoraltheologie"3 (als Berufstheorie
des Priesters) zu ilberwinden. In Ankniipfung an Gedan-
ken der Tilbinger (pastoraltheologischen) Schule4 ging
es nun z.B. um die "Lehre vom Selbstvollzug der Kir-
che"s. "Damit ist schon der Wandel von der Pastoral-
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theologie zur Praktischen Theologie insofern markiert,
als es nicht mehr nur um das pastorale Handeln der
Seelsorger bzw. Pfarrer allein geht, sondern um alle
Beteiligten und Dimensionen des Selbstvollzugs von
Kirche.“6 In den 70er Jahren erfolgte eine teilweise
Gkumenisch gefilhrte Diskussion iiber das Selbstversténd-
nis der Praktischen Theologie, die Jjlingst durch Leo
Karrers Vorschlag eine neue Variante erhielt. Er ver-
steht Praktische Theologie als "kritisch-konstruktive
Selbstvergewisserung (Theorie) der kommunikativen For-
men christlicher und kirchlicher Praxis im Horizont des
Glaubens an Jesus den Christus"7. Wenn auch die wissen-
schaftstheoretische Vertrédglichkeit der einzelnen An-
sdtze praktisch-theologischer Theoriebildung zueinan-
der unterschiedlich. ist, versuchen sie doch die

e 1i n e Praktische Theologie als theologisches Fach
zu begriinden. Der Begriff Pastoraltheologie ist aus
der neueren Diskussion verschwunden oder taucht hioch-
stens - als eigentlich iiberholtes Relikt - synonym zur
Praktischen Theologie auf.8 Es entsteht der Eindruck,
Praktische Theologie und Pastoraltheologie seien das-
selbe.9 Demgegeniiber steht die Tatsache, daB in der
deutschsprachigen katholischen Universitdtslandschaft
das F a ¢ h Praktische Theologie fast nirgendwo exi-
stiert, sondern ein ganzes "Biindel von Disziplinen
...y die sich letztlich erst durch die Biirokratie der
Kultusministerien unter das gemeinsame Dach der Prak-
tischen Theologie drédngen lieBen"10. Es finden sich
Religionspidagogik (Katechetik)'', Homiletik, Litur-
giewissenschaft, Caritaswissenschaft und eben Pasto-
raltheologie. Sie verstehen sich fast alle12 als Dis-
ziplinen der e i n e n Praktischen Theologie. Prak-
tische Theologie wird also einerseits als Sammelbe-
zeichnung fiir verschiedene "praktische Fédcher" ge-
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braucht (auf dieser Ebene erfolgt auch die wissen-
schaftstheoretische Begriindung), und andererseits
immer wieder synonym zu Pastoraltheologie, die ja nur
eine Disziplin dieses Fdcherkanons darstellt.

Trifft dieser Sachverhalt zu, stellt sich die Frage,
ob die "neue Praktische Theologie", die ja als Fach
fast nirgendwo existiert, nicht das Selbstversténdnis
und die Aufgabe der noch immer existierenden Pastoral-
theologie iiberlagert. Dies gilt sowohl fiir das Fach
selbst wie fiir die Verhdltnisbestimmung zu den anderen
praktisch-theologischen Disziplinen. Wire dieser Uber-
lagerungsprozeB nachzuweisen, wiirde nicht ein undiffe-
renzierter Sprachgebrauch zur Debatte stehen, sondern
neu die Frage: Was ist Pastoraltheologie?

2l Von der Pastoraltheologie zur Praktischen Theologie

2.1 Die Aufldsung der "Gesamtpastoraltheologie™

Zur Zeit der Einrichtung der Pastoraltheologie als
Universitdtsdisziplin taucht die Bezeichnung Pastoral-
theologie im "Entwurf zur Errichtung der theologischen
Schulen" (1782) als Uberbegriff fiir verschiedene "Prak-
tische Facher" auf.13 Noch im handschriftlichen Entwurf
von 1774 verwendete Rautenstrauch Pastoraltheologie
"ausschlieBlich fiir die eigentliche Seelsorgewissen-
schaft, die vor allem den Bereich der Individualseel-
sorge umfaBte"14. Als Einteilungsprinzip fiir die

e 1 n e Pastoraltheologie, wie sie sich fast zwei
Jahrhunderte durchhielt, dienten die drei Grundkatego-
rien: Unterweisungspflicht, Ausspendungs- und Erbau-
ungspflicht. Die alten Handbiicher illustrieren dies
deutlich. Katechetik, Liturgik und Homiletik (Teile der
Unterweisungs- und Ausspendungspflicht) treten schon
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bei Rautenstrauch als Unterdisziplinen deutlich zutage.
Der Privatunterricht (Teil der Unterweisungspflicht)
und die Erbauungspflicht bildeten "jenen Aufgabenbe-
reich der eigentlichen Pastoraltheologie, der spéter
Hodegetik oder Poimenik genannt wurde"15. Schon der
"Leitfaden der deutschen Vorlesungen iiber die Pastoral-
theologie zu Trier" (Trier 1789)1 sowie die "Skizze
der Pastoraltheologie fiir das Trierische Erzstift" zei-
gen, daB wissenschaftspraktisch die Einheit der Pasto-
raltheologie nicht zu halten war. Homiletik und Kate-
chetik werden auBer den Prolegomena (!) von den Dompre-
digern Uberncmmen.17 Mancherorts verlagerte sich die
Katechetik, die im Rahmen der neu errichteten Pastoral-
theologie nur sehr begrenzt behandelt werden konnte,
von der Universitﬁt'wag.18 Die Spezialisierung ent-
wickelte sich so sehr, daB auslwissenschaftspraktischen
Griinden die Einheit der "alten Pastoraltheologie" nicht
mehr gewaehrt werden konnte. Linus Bopp, einef der
enzyklopddischen Pastoraltheologen, schreibt 1937: "In
einem gewissen Rhythmus hat ndmlich die Fortentwicklung,
vor allem bei den Sonderdisziplinen (gemeint sind Homi-
letik, Liturgik und Katechetik, der Verf.) angesetzt
und bald dieser, bald jener Meistbegiinstigung zuteil
werden lassen. Ja, diese Teildisziplinen sind so um-
fangreich und problemreich geworden, daB sie den alten
einheitlichen Rahmen zu sprengen drohen. Die Frage ist
durchaus brennend, ob man in Zukunft von e i ner
Pastoraltheologie im seitherigen Sinn sprechen kann."19
Dieser Tatsache wurde dadurch Rechnung getragen, daB
zumindest fiir die Facher Katechetik (jetzt oft unter
dem Begriff Religionspddagogik gefiihrt) und Liturgie-
wissenschaft eigene Lehrstiihle errichtet wurden. In
Freiburg i.Br. erfolgte im Zusammenhang der weiteren
Spezialisierung sogar die Errichtung eines eigenen
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Ordinariats fiir Caritaswissenschaft und christliche
Sozialarbeit.20 Die Gegenstandsbereiche und Handlungs-
dimensionen von Katechetik, Homiletik und Liturgie-
wissenschaft besaBen dabei, schon jenseits ihrer theo-
retischen Begriindung, eine gewisse Eindeutigkeit. Zu-
riick blieb ein Problem, das unter dem Namen "Restpasto-
ral" einige Zuordnungsschwierigkeiten bereitete.

2.2 Das Problem der "Restpastoral"

Zu Beginn unseres Jahrhunderts wurde in der Pastoral-
theologie ein doppelter Ausdiinnungsvorgang sichtbar:
zum einen die Entstehung der "Restpastoraltheologie"
durch die Ausgliederung ehemals pastoraltheologischer
Gegenstandsbereiche, zum anderen die Vorstellung von
der Pastoraltheologie als Lehre der Amtspflichten des
Seelsorgers, die nach dem Versiegen der Ideen der Tii-
binger Pastoraltheologischen Schule als neuscholasti-
sches Erbe noch wirksam war.21 Zwel Probleme standen
‘im Raums
1. eine Neuvermessung dieses Restes und damit eine Neu-
bestimmung des Gegenstandes der Pastoraltheologie
(Bestimmung des Materialprinzips) und

2. die Uberwindung des unwissenschaftlichen und un-
theologischen Verstédndnisses des Faches (Bestimmung
des Formalprinzips).

Als einer der ersten Antwortversuche auf diese Heraus-
forderung wird unter theologischen Gesichtspunkten die
Pastoraltheologie Jjetzt im "Kontext einer neuen Ekkle-
siologie des Corpus Christi mysticum" verhandelt.22 Die
Neudefinition der "Restpastoraltheologie" erfolgte in
Richtung einer Seelsorgewissenschaft.23
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2.2.1 Pastoraltheologie als Seelsorgewissenschaft

In seiner Monographie "zwischen Pastoraltheologie und
Seelsorgewissenschaft" beschédftigt sich Linus Bopp mit
der Zukunft der dreigliedrigen Pastoraltheologie mit
den Fiéchern Didaktik (Homiletik und Katechetik), Litur-
gik und Hodegetik. Unter wissenschaftspraktischen Ge-
sichtspunkten, in Anerkennung der Tatsache der Rest-
pastoral, fordert Bopp eine eigene Seelsorgewissen-
schaft, die aber wissenschaftstheoretisch mit den ande-
ren "Praktischen Disziplinen" verbunden bleiben aoll.24
Bopp vollzieht aber nicht nur eine pragmatische Neuum-
schreibung der "Restpastoraltheologie", sondern ver-
sucht die neu geforderte Seelsorgewissenschaft auch an-
satzweise t h e ol o g i s ¢ch zu begriinden. Fir die-
ses Begriindungsverfahren gibt Bopp die Argumentations-
figur des dreifachen Amtes Christi als beliebtes Glie-
derungsprinzip auf und filhrt die Unterscheidung "der
pastoralen Tdtigkeiten in eigentlich priesterliche und
eigentlich seelsorgerliche“25 ein. Die seelsorgerliche
Tatigkeit ist "primdr soteriologisch eingestellt. Und
eben die Verwirklichung der soteriologischen Aufgabe
ist Gegenstand der Seelsorgetheorie"2 . Das Verstédndnis
von Seelsorge umfaBt neben der Individualseelsorge auch
die Gemeinde und Gemeinschaften. Sie sind "Mutterboden,
Mittel und Ziel" dieser Seelsorge.27 Mit der soterio-
logischen Bestimmung der Seelsorgetheorie "hat Bopp An-
sdtze fiir eine genauere Wesensbestimmung der Seelsorge
geboten. Sie macht deutlich, daB die eigentlich seel-
sorgerliche Aufgabe der Kirche mit ihrer homiletischen,
katechetischen und liturgischen Funktion nicht iden-
tisch ist."28 Die aus wissenschaftstheoretischen Griin-
den erfolgte Abkoppelung von der Argumentationsfigur
"dreifaches Amt Christi" stellt auch einen Ansatzpunkt
fiir die Uberwindung der klerikalistischen Engfiihrung
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der neu bestimmten "Restpastoraltheologie" dar.29

Neben der im Ansatz theologischen Bestimmung des Fachs,
die im Sinne Bopps eine Einengung des Gegenstandsbe-
reichs zur Folge hat, filihrt er gleichzeitig eine Er-
weiterung ein. Die neue Seelsorgewissenschaft soll sich
in Anlehnung an Ruhland vom Ganzheitsgedanken bestimmen
lassen.50 "DemgemdB will die Seelsorgewissenschaft vor-
gehen, wie das ungeschiedene kirchliche Leben vorgeht."31
Leider hat Linus Bopp diesen Gedanken nicht weiterge-
filhrt, noch wurde er m.W. in der Folgezeit aufgegriffen.
Es erfolgte im Gegenteil eine ekklesiologisch begriin-
dete Absetzbewegung von der Theorie der Seelsorgewissen-
schaft32, die zum Verlust einer Seelsorgetheorie im ka-
tholischen Raum fiihrte.

Seelsorge und Pastoral wurden zu austauschbaren Begrif-
fen, die sich durch einen hohen Allgemeinheitsgrad aus-
zeichnen. Begriffe mit einem so hohen Allgemeinheits-
grad aber haben die Eigenart, wenig oder gar nichts zur
Unterscheidung spezifischer Handlungsfelder und Voll-
ziige beizutragen. Sie verhindern geradezu die Verortung
von Phénomenen kirchlicher Praxis und die Bildung ent-
sprechender Theorien. Erst in jlingerer Zeit erfidhrt
dieses "katholische Ausfallphédnomen" eine neue Beach-
tung33, wohl nicht zuletzt durch den EinfluB der Pasto-
ralpsychologie.
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2.2.2 Der Versuch zur Uberwindung der "Restpastoral-
theologie™

Mit dem Erscheinen des Handbuchs der Pastoraltheologie
wurde der Versuch unternommen, durch geschichtliche
und systematische Uberlegungen die Aporie der "alten
Pastoraltheologie®, insbesondere der Restpastoral, zu
iiberwinden. Heinz Schuster schreibt im § 4 iiber die Ge-
schichte der-Pastoraltheologie: "Von einer Pastoral-
theologie 1dB8t sich nicht mehr sprechen, ohne daB eine
genaue Erkldrung gegeben wird, was unter diesem Namen
gemeint ist; Jjener 'Rest', der nach der Absonderung
von Liturgik, Katechetik und Homiletik ... verblieben
ist und hdufig mit 'Seelsorge' oder 'Seelsorgewissen-
schaft' bezeichnet wird, oder das Gesamtfeld der prie-
sterlichen Tdtigkeiten, wie man es in der 'alten' Pa-
storaltheologie im Auge hatte und wofiir wir den Aus-
druck 'Gesamtpastoraltheoclogie' gebrauchen, oder gar
das Leben und Wirken der Kirche als solcher und ganzer,
das dann nur im uneigentlichen Sinn unter dem Begriff
'Pastor-al-theologie' gefaBt werden kann."34

Damit sind unter typologischen Gesichtspunkten drei
Denkmodelle genannt, die in der Geschichte der Pasto-
raltheologie ihren Bezugspunkt hatten:
1. Pastoraltheologie als Theorie des seelsorgerlichen
Dienstes (Berufstheorie)
(Grundkonzeption von Rautenstrauch)
2. Pastoraltheologie als Seelsorgewissenschaft
(Cornelius Krieg und Linus Bopp)

3. Pastoraltheologie als Praktische Theologie
(Anton Graf)
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2.3 Pastoraltheologie als Praktische Theologie

Das Handbuch versuchte die Konzeption der Berufstheorie
und der Seelsorgewissenschaft zu iiberwinden und damit
die neue Praktische Theologie als eigenstdndige Wissen-
schaft, neben der systematischen, biblischen und histo-
rischen Theologie zu begriinden. Pastoraltheologie als
Seelsorgewissenschaft bildete einen Gegenstandsbereich,
der von "der allgemein wachsenden Besinnung auf Wesen
und Struktur der Kirche in Frage gestellt wurde"35. Pa-
storaltheologie ist jetzt "Praktische Theologie als
wissenschaftliche theologische Lehre iiber den Jje Jjetzt
aufgegebenen Selbstvollzug der Kirche"36. Sie wird

nun, ekklesiologisch begriindet, zur Einigungsformel
einzelner Unterdisziplinen der "neuen" Praktischen
Theologie. Die neu propagierte "Pastoraltheologie als
Praktische Theologie (umfaB8t) nicht mehr nur die Tdtig-
keit des einzelnen Seelsorgers und somit die 'Pastoral-
theologie' in ihrem alten klerikalistischen Sinn, son-
dern auch und vor allem Jene Fachbereiche, die in Li-
turgik, der Katechetik, der Homiletik, der Missionswis-
senschaft, der Caritaswissenschaft, der Pastoraltheolo-
gie usw. behandelt"37.

Unter wissenschaftspraktischen Gesichtspunkten soll die
Aufteilung in Unterdisziplinen aber beibehalten werden.

Was ist nun aber im Handbuch die Aufgabe der Pastoral-
theologie, die ja als Teildisziplin der Praktischen
Theologie weiter existiert? Schuster greift dazu in der
zweiten Auflage des Handbuchs die Unterscheidung Klo-
stermanns von allgemeiner und spezieller Pastoraltheo-
logie auf. Seine neue allgemeine Praktische Theologie
(bei Klostermann allgemeine Pastoraltheologie genannt)
ist die Grundlagenwissenschaft, "die alles bedenken
muB, was den einzelnen evtl. gesondert zu behandelnden
pastoraltheologischen Teildisziplinen gemeinsam ist
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oder was von ihnen allen beriicksichtigt oder bedacht
werden muB"3B. Die Einzelwissenschaften Liturgiewissen-
schaft, Katechetik usw. kniipfen bei dieser Grundlagen-
forschung an. Ferner sind "jene Felder, Formen und Mdg-
lichkeiten des Vollzugs der Kirche zu beachten, die
bisher in keiner pastoralen Disziplin ausdriicklich be-
handelt worden sind: z.B. Vollzug der Kirche als ganzer
in der heutigen Welt; der Vollzug der Kirche in der
Ditzese; die verschiedenen Formen und Funktionen von
Gemeinde; die verschiedenen mdglichen und notwendigen
Formen und Strukturen von innerkirchlicher Koordina-
tion uaw."39.

Pastoraltheologie wurde so zu dem Fach, das einerseits
Grundlagenforschung flir die gesamte Praktische Theolo-
glie zu betreiben hat und andererseits wiederum einen
Rest verwaltet. Nicht mehr die Seelsorgewissenschaft,
sondern das, was bei anderen Disziplinen durch das ek-
klesiologische oder sonstwie geartete Gitter fdllt. Dem
Pastoraltheologen ist so eine neue Funktion zugewach-
sen. Er ist der "Ober-praktische Theologe", der sich
vor allem um die Grundlegung der Praktischen Theologie
als Gesamtes zu kilmmern hat.40 Ferner hat er sich um
das zu kiimmern, "was bisher in keiner pastoralen Diszi-
plin behandelt worden ist"41.

Die faktische Neudefinition der Pastoraltheologie er-
folgte also, obwohl dieser Begriff jetzt tunlichst ver-
mieden wird, ilber eine Gesamtbestimmung der Praktischen
Theologie - nicht iiber einen spezifischen Gegenstands-
bereich oder eine spezifische Dimensionierung. Die Kon-
sequenz dieses Vorgangs ist die faktische Hierarchisie-
rung einzelner praktisch-theologischer Disziplinen. Li-
turgiewissenschaft, Religionspddagogik und Homiletik
werden so theoretisch wieder zu Tochterdisziplinen der
Pastoraltheologie, da sie Jja das Grundanliegen der
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Praktischen Theologie zu vertreten hat. Ob diese Dis-
ziplinen liberhaupt um diesen Anspruch wissen oder ihm
zustimmen, kann hier nicht erdrtert werden. Auffallend
ist jedoch, daB fiir die Bereiche Religionspddagogik
und Liturgiewissenschaft die Bemilhungen um ein Selbst-
verstdndnis des Faches Jjenseits dieses Anspruchs ver-
laufen. Der neu entstandene Rest erfdhrt m.E. keine
eigene Bestimmung, sondern definiert sich letztlich in
Abgrenzung zu den anderen Disziplinen der praktisch-
theologischen Fédchergruppe. Betrachtet man die Studien-
und Priifungsinhalte der Pastoraltheologie in der "Rah-
menordnung fiir die Priesterbildung", wird dieser Ein-
druck bestdtigt. Studienziel ist dort "das Kennenlernen
und die exemplarische Analyse von Feldern, Institutio-
nen und Funktionen kirchlicher Praxis, sowie die Fdhig-
keit, ziel- und zeitgerechte Kriterien und Modelle im
Horizont der Lehre und des Lebens der Kirche entwickeln
zu kanneq"hz. Trifft diese Formulierung nicht gleich-
zeitig auf kirchliche Jugendarbeit, Gemeindekatechese
und Erwachsenenbildung zu, die zumeist zur Religions-
pédagogik bzw. Katechetik gerechnet werden? Eine unter-
scheidende Beschreibung der Pastoraltheoclogie scheint
schwierig.

Die am Beispiel des Handbuchs beschriebene Problematik
tritt in der in neueren Entwiirfen beliebten Unterschei-
dung von Handlungsformen und Handlungsfeldern (oder
Handlungszielen und Handlungsbereichen) in anderem Ge-
wand erneut zutage. Wilhelm Mohler hat in einem leider
unverdffentlichten Beitrag "Praktische Theologie ...
(als) Sammelbegriff fiir alle theologischen Theorien,
die das gegenwdrtige und zukiinftige religidse Handeln
zum Gegenstand hraben"l“3 , bestimmt. Verschiedenen reli-
giosen Handlungsformen ordnet er die klassischen Teil-
disziplinen der Praktischen Theologie zu: Lehren und
Lernen der Religionsp&ddagogik; erdrternde Mitteilung der
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Homiletik; Helfen und Sich-Helfen(-lassen) der Seel-
sorgetheorie/Caritaswissenschaft/Theorie der politi-
schen Diakonie; Inspirieren und Ordnen; (Sich-)Ein- und
Ausgliedern der Kybernetik/Kirchenrecht; Feiern und
symbolisches Handeln (Beten, Bekennen, Bezeugen) der
Liturgiewissenschaft.44

Auffallend ist, daB alle praktisch-theologischen Dis-
ziplinen, auBer der Pastoraltheologie, den religidsen
Handlungsformen zuzuordnen waren. Lediglich die Seel-
sorgetheorie als klassischer pastoraltheologischer To-
pos scheint auf. Es ist nicht iiberraschend, daB Mdhler
aufgrund des Ergebnisses seiner Dimensionierung reli-
gitsen Handelns fiir eine "Allgemeine Praktische Theolo-
gie" pléadiert, die neben der Wissenschaftstheorie die
Theorie des gesamtkirchlichen Handelns zu entwickeln
hat. Diese "Allgemeine Praktische Theologie (leistet)
einen eigenstdndigen integrierenden Beitrag gegeniiber
den iibrigen praktisch-theologischen Disziplinen. Sie
ist freilich nicht selber bereits die Praktische Theo-
logie, sondern diese existiert als Zusammenspiel der
anderen Disziplinen der speziellen Praktischen Theolo-
gie untereinander und mit der Allgemeinen Praktischen
Theologie."h5 Die von Mohler beschriebene Aufgabe der
"Allgemeinen Praktischen Theologie" wird in der Regel
von der Pastoraltheologie iibernommen. Damit offenbart
sich eine dem Handbuch nicht unédhnliche Problematik.
Die verhandelten Themen der Pastoraltheologie scheinen
50 uneinheitlich zu sein und auf so verschiedenem Ni-
veau zu liegen, daB ihre'Systematisierung nur iiber den
Riickgriff auf die gesamte Praktische Theologie gelingt.
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3. Nochmals: Praktische Theologie und Pastoraltheologie

Leo Karrer stellt in seinen Grundlageniiberlegungen zur
Praktischen Theologie fest: "Die Vielfalt dieser sog.
Gegenstédnde und Faktoren der Praxis spezialisieren die
Praktische Theologie in ein buntes Bouquet von unterein-
ander nochmals differenzierenden Disziplinen, je nach-
dem, ob es sich um die Liturgie, die Verkiindigung ...
seelsorgerliche Aufgabenfelder, die Strukturen und
Dienste der Kirche, die Pfarrgemeinde ... handelt.Schon
allein diese kargen Hinweise machen offenkundig, wie
plural die Praktische Theologie inhaltlich ist; aber
ebenso sind die Methoden unterschiedlich, denn diese be-
stimmen sich vom Gegenstand her, was wiederum zeigt, wie
ein einzelner Pastoraltheologe hoffnungslos iiberfordert
wire, didaktisch und methodisch dieses Fach in seiner
Tiefe und Breite im Alleingang vertreten zu miissen."
Der Pastoraltheologe muB dies ja auch nicht, zumindest
an den meisten Universitdten. Karrer bestimmt die Viel-
falt nach inhaltlichen und methodischen Kriterien. Sind
aber nicht Gegenstand und Methode zwei wesentliche Kri-
terien fiir die Konstitution einer wissenschaftlichen
Disziplin? In Konsequenz der Uberlegungen Karrers han-
delt es sich wirklich um verschiedene Disziplinen, die
sich eben nicht so leicht iiber einen Leisten spannen
lassen. Betrachtet man die Einzelwissenschaften nur un-
genau, so fdllt auf, daB sie ihre eigene Grundlagenfor-
schung besitzen und ein SelbstbewuBtsein als eigenstén-
diges Fach. Goswin Liémmermann weist, wenn auch mit Be-
dauern, darauf hin, daB fiir die Religionsp&dagogik
"aguBer bei G. Otto keine Reflexion auf eine Gesamtkon-
zeption der Praktischen Theologie" stattfindet.* zient
man die Liturgiewissenschaft hinzu, wird der Eindruck
noch fataler. Ob der vielbeschworene handlungswissen-
schaftliche Konsens wirklich die ganze Breite praktisch-



- 144 -

theologischer Disziplinen allein unter methodischen Ge-
sichtspunkten unter einen Hut bringen kann, Jjenseits
der inhaltlichen Bestimmung, scheint mir fraglich.

Die Forderung nach der Einheit der Praktischen Theolo-
gie leuchtet ein, wenn eine wie auch immer definierte
allgemeine Praxis zum Gegenstand genommen wird. Die Ein-
heit der "allgemeinen Praxis" verdunkelt aber die Auf-
gabe der Pastoraltheologie. Es ist die Frage, ob die
wissenschaftstheoretische Diskussion, gefiihrt auf der
Ebene der Denkbewegung "Praktische Theologie", wirklich
den Begriindungszusammenhang fiir die Disziplinen Homile-
tik, Liturgiewissenschaft, Caritaswissenschaft, Reli-
gionspddagogik (Katechetik) und Pastoraltheologie lei-
stet. Was Pastoraltheologie ist und was sie, wissen-
schaftstheoretisch begriindet, zu betreiben hat, scheint
mir eine noch unbeantwortete Frage.



- 145 -
Anmerkungen:

1) Vgl. METTE, Norbert: Theorie der Praxis. Wissenschafts-
geschichtliche und methodologische Untersuchungen zur
Theorie-Praxis-Problematik innerhalb der Praktischen
Theologie. Diisseldorf 1978, bes. 126 - 213.

2) Symptomatisch dafir ist die Titelbenennung der Verdffent-
lichung des 15. Forschungsgesprédchs des Internationalen
Forschungszentrums fir Grundfragen der Wissenschaften Salz-
burg: Von der Pastoraltheologie zur Praktischen Theologie
1774 - 1974. Hg. v. Erika WEINZIERL und Gottfried GRIESL.
Salzburg - Minchen 1975.

3) Zur Konzeption dieser Pastoraltheologie als Universitédts-
disziplin vgl. MULLER, Josef: Der pastoraltheologisch-
didaktische Ansatz in Franz Stephan Rautenstrauchs "Ent-
wurf zur Errichtung der theologischen Schulen" (Wiener
Beitrdge zur Theologie XXIV). Wien 1969.

4) Vgl. HETTt, Norbert: Die Tibinger pastoralthecologische
Schule. In: Von der Pastoraltheologie zur Praktischen
Theologie, .67 - 104.

5) Vgl. SCHUSTER, Heinz: Wesen und Aufgabe der Pastoraltheolo-
gie als Praktischer Theologie. In: Handbuch der Pastoral-
theologie. Bd. 1. 2. Aufl. Freiburg - Basel - Wien 1970,
=/ dis e L 1 S

6) KARRER, Leo: Praktische Theologie - ein Januskopf? In:
Schweizer Kirchenzeitung 23 (1983) 352 - 355, hier: 352.

7) DERS.: Die Praxis der Praktischen Theologie. In: Schweizer
Kirchenzeitung 25 (1983) 392 - 396, hier: 395.

8) Eine Ausnahme bildet im protestantischen Bereich die Wieder-
belebung pastoraltheologischer Traditionen, jedoch im Sinne
einer Berufstheorie. In dieser Hinsicht ist auch die Um-
benennung der Zeitschrift "Wissenschaft und Praxis in Kirche
und Gesellschaft”" in "Pastoraltheologie" nicht uninteressant.
Zur Bewertung vgl. DAIBER, Karl-Fritz: Auf der Suche nach
Alternativen. Eine Standortbestimmung Praktischer Theologie
heute. In: Lutherische Monatshefte 22 (1983) 456 - 559,
hier: 459. =

9) Vgl. z. B. EXELER, Adolf u. Norbert METTE: Pastoraltheologie.
In: Studium Katholische Theologie. Berichte - Analysen -
Vorschlage. Bd..3: Wissenschaftstheorie und Studienreform.
Ziirich - Einsiedeln - Kdoln 1975, 89 - 94.

10) ZERFASS, Rolf: Inhalte der Praktischen Theologie. In: Giinter
BIEMER u. Albert BIESINGER (Hrsg.): Theologie im Religions-
unterricht. Zur Begriindung der Inhalte des Religionsunter-
richts aus der Theologie. Miinchen 1976, 92 - 107, hier: 92.

11) Zum Problem der Beziehung von Religionspidagogik und Kateche-
tik vgl. HEMEL, Ulrich: Anmerkungen zum Verhdltnis von
Religionspéddagogik und Katechetik. In: Religionspadagogische
Beitrdge 12/1983, 34 - 45,



12)

13)
14)
15)
16)

17)

L)

19)

20)

21)
22)
23)

24)
251)

26)

= L6 =

Die Liturgiewissenschaft stellt von ihrer Geschichte her
eine gewisse Ausnahme dar, die wesentlich mit ihrem
Methodenverstédndnis zusammenhéngen dirfte. Vgl. GHRTNER,
Heribert W. u. Michael B. MERZ: Prolegomena fiir eine
integrative Methode in der Liturgiewissenschaft. Zugleich
ein Versuch zur Gewinnung der empirischen Dimension. In:
Archiv fiir Liturgiewissenschaft 24 (1982) 165 - 189.

MULLER, Ansatz, 60.
DERS.: Ansatz, 41.
DERS.: Ansatz, 127.

CONRAD, Peter: Leitfaden der deutschen Vorlesungen liber
die Pastoraltheologie zu Trier. Trier 1789.

DERS.: Skizze der Pastoraltheologie fiir das trierische
Erzstift. Zur 6ffentlichen Prifung der Kandidaten im Jahre
1788 ailirilers ol gk

Vgl. CROCE, Walter: Die Katechetik zwischen dem Tridentinum
und der Studienreform 17724. In: Ferdinand KLOSTERMANN u.
Josef MULLER (Hrsg.): Pastoraltheologie. Ein entscheidender
Teil der josephinischen Studienreform 1777 - 1977. Wien-
Freiburg-Basel 1979, 43 - 130, hier: 106 - 129.

BOPP, Linus: Zwischen Pastoraltheologie und Seelsorgewissen-
schaft. Eine Einfilhrung in die pastoraltheologischen Grund-
Sédtze und die seelsorgewissenschaftlichen Grundfragen.

(Neue Seelsorge 1) Minchen 1937, 22.

WELTE, Bernhard: Die Theologie zwischen Erbe und Neubeginn.
Ein geistesgeschichtlicher Querschnitt durch die wissen-
schaftliche Arbeitjder Freiburger Theologischen Fakultdt im
20. Jahrhundert. In: Festschrift der Universitédt Freiburg
zur Eréffnung des zweiten Kollegiengebdudes. Hg. v. Johannes
VINCKE. Freiburg 1961, 9 - 30, hier: 30.

Vgl. METTE, Theorie, 42 - 48.

METTE, Theorie, 118.

Programatisch dafiir: BOPP, Linus: Zwischen Pastoraltheologie
und Seelsorgewissenschaft u. Bd. 1 Wissenschaft der Seelen-
leitung . Eine Pastoraltheologie in 4 Biichern. Freiburg

1904 - 1915 von Cornelius KRIEG.

BOPP, Pastoraltheologie, 60.

DERS.: Pastoraltheologie, 61.

Ebd.

27) DERS.: Pastoraltheologie, 62.



e

28) OFFELE, Wolfgang: Das Verstdndnis der Seelsorge in der
pastoraltheologischen Literatur der Gegenwart. Mainz 1966, il

29) Ebd.

30) RULAND, Ludwig: Handbuch der praktischen Seelsorge. 5 Bde.
Miinchen 1930 - 1940.

31) BOPP, Pastoraltheologie, 61. Eine Idee, die AnlaB gibt,
iiber eine okologische Pastoraltheologie zu phantasieren.

32) SCHUSTER, Heinz: Die Geschichte der Pastoraltheologie. In:
Handbuch der Pastoraltheologie. Bd. 1. 2. Aufl. fFreiburg -
Basel - Wien 1970, 82 f.

33) Vgl. z. B. REUSS, Josef Maria (Hrsg.): Seelsorge ohne
Priester? Zur Problematik von Beratung und Psychotherapie
in der Pastoral. (Schriften der Katholischen Akademie 1in
Bayern 75) Diisseldorf 1976 u. das Themenheft 2/3 des Jg. 34
(1983) der Zeitschrift "Lebendige Seelsorge" mit dem Titel:
Seelsorge als Begegnung.

34) SCHUSTER, Geschichte, B3.

35) DERS.: Geschichte, 82.

36) DERS.: Wesen und Aufgabe, 93.
37) DERS.: Wesen und Aufgabe, 109 f.

38) DERS.: Wesen und Aufgabe, 110 (Anmerkung 1). Das Zitat
bezieht sich auf Ferdinand KLOSTERMANN: Pastoraltheologie
heute. In: Dienst an ‘der Lehre. FS Kardinal F. Konig (Wiener
Beitrdge zur Theologie X) 49 - 108, hier: 57

39) SCHUSTER, Wesen und Aufgabe, 110.

40) Auch in der "Rahmenordnung fiir die Priesterbildung" hat
die Pastoraltheologie die Grundlegung der Praktischen
Theologie zu leisten.

41) SCHUSTER, Wesen und Aufgabe, 110. =

42) Rahmenordnung fir die Priesterbildung, hrsg. v. d. Sekreta-
riat der Deutschen Bischofskonferenz. (Bie deutschen
Bischofe 15) Bonn 1978, 47.

43) MUHLER, Wilhelm: Versuch zu einer methodischen und in-
haltlichen Systematisierung der praktischen Theologie.
In: Kolloquium. Norbert GREINACHER zum 50. Geburtstag.
(Vervielfdltigtes Manuskript) Tibingen 1981, 24 - 39,
hier: 26.

44) DERS.: Versuch, 29.

45) DERS.: Versuch, 36.



= e

46 Karrer, Leo, Praktische Theologie, 355.

47 LAMMERMANN, Godwin: Praktische Theologie als kriti-
sche oder als empirisch-funktionale Handlungstheo-
rie? Zur theologiegeschichtlichen Ortung und Wei-
terfilhrung einer aktuellen Kontroverse %Theologische
Existenz heute 211), Miinchen 1981, 106

48 Vgl. HAUSSLING, Angelus A.: Liturgiewissenschaft
zwel Jahrzehnte nach Konzilsbeginn. Eine Umschau im
deutschen Sprachgebiet, In: Archiv fiir Liturgie-
wissenschaft 24 (1982) 1-18



b9 =
Fritz Krotz

ERZIEHUNG IN KORRESPONDENZ MIT DEM EVANGELIUM.
Uber den Beitrag der Religionspddagogik zur Kirchwer-
dung der Kirche

Religionspdadagogik hat die Aufgabe, "die Mdglichkeit

der Erziehung in Korrespondenz mit dem Evangelium"

(0. Hammelsbeck) aufzusuchen. Sie weist dadurch auf das
menschlichem Handeln immer schon vorangehende Handeln
Gottes hin. Sie weiB gerade deshalb: Dadurch wird Erzie-
hung in keiner Weise aus der pddagogischen Verantwortung
herausgeldst. Im Gegenteil. Die Religionspddagogik, nach
ihrem Beitrag zur Kirchwerdung der Kirche gefragt, muf
diesen selbst als einen spezifisch pddagogischen .auswei-
sen. Ich mochte das im 1. Teil anhand einiger Bemerkungen
zum RU verdeutlichen. Im 2. Teil werde ich mich der These
selbst zuwenden.

Ii.

Die Ergebnisse der kirchensoziologischen Untersuchung
von A. Feige 1) haben mir das gestellte Thema nahegelegt;
insbesondere die Ergebnisse, die den RU betreffen. Denn
diese Untersuchung der Beziehungen und Einstellungen jun-
ger Erwachsener zur Kirche belegt, in wie starken MaB

es gerade der RU ist, der Kirche fiir Jugendliche erleb-
bar macht. Die Erwartungen an Kirche und das Bild von
Kirche, das die Befragten haben, ist in erstaunlichem Um-
fang das Ergebnis ihrer schulischen Sozialisation.

W. Reinmuth hat diesen Befund interpretiert. Seine In-
terpretation hebt hervor, daB der RU von den Schiilern
offensichtlich in einer viel engeren Beziehung zu Glau-
ben und Kirche gesehen wird, als man das in der Reli-
gionspadagogik gemeinhin annimmt oder angibt. Dabei hat
sich gezeigt, daB die auch und gerade im RU erworbene
Einstellung zur Kirche eine positiv-emotionale ist. Auf
der affektiven Ebene liegen also die erworbenen Erwar-
tungen der Kirche gegeniiber. Viel schwdcher ausgebildet
ist im Vergleich dazu der Zugang zu Kirche, der auf der
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Ebene liegt, auf der die Identitdt der Kirche definiert
wird. Das ist die Ebene elementarer Glaubenslehre. Dieses
Ergebnis bestdtigt gewiB auch die Fruchtbarkeit des An-
satzes, der unter 'Problemorientierung' lduft. In ge-
wissem Umfang ist das Ergebnis also gut zu verstehen: Es
gelingt dem RU ein Stiick weit, Kirche fir Schiiler im
Kontext ihrer Lebenspraxis erlebbar zu machen. So gesehen
fordert das Ergebnis dazu auf, dem RU vermehrte Aufmerk-
samkeit zuzuwenden. Es signalisiert damit zugleich aber
auch einen Mangel.

W. Reinmuth hat zwischen den Absolventen allgemeinbilden-
der und berufsbildender Schulen verglichen. Sein Ergeb-
nis: Zusammen mit der hdheren allgemeinen Reflexionsfd-
higkeit haben die ersteren auch die Fdhigkeit, ihre Ein-
stellungen zur Kirche ansatzweise biblisch-theologisch
auszuweisen. DaB solche Fdhigkeiten aber nur unter ihnen
anzutreffen sind, gibt doch zu denken. Denn demnach
schafft es der RU nicht, neben den positiven emotionalen
Beziehungen zur Kirche auch "den Bedeutungsgehalt von
fundamentalen AuBerungen der christlichen Lehre versteh-
bar zu machen und damit zu erschlieBen" 2).

Soweit ich Einsicht habe, bestdtigt sich das am prakti-
zierten RU. Ich mochte das unter vier Aspekten nachvoll-
ziehen, in dem ich etwas zum Lehrer, den Schiilern, der
Gestalt und - wenn auch nur an einem Beispiel - dem In-
halt des RU sage. Denn das sind Dimensionen des Unterricht
die immer schon in irgendeiner Beziehung zur Kirche ste-
hen.

1. Zum Lehrer: "

Reinmuth gibt im Blick auf Lehrer einer hart klingenden
Vermutung Ausdruck, daB ndmlich "die geringe theologische
Durchdringung der RU-Inhalte etwas mit der Verlegenheit
derjenigen zu tun hat, die... den christlichen Glauben
entweder... als unzeitgemdB betrachten oder aber ihn {iber-

haupt nicht akzeptieren als das, was er sein will" 3).

Nun konnte einen das auf die Devise bringen, man miisse
Lehrer eben dazu instand setzen, mehr Theologie in ihren
Unterricht zu bringen. Ich kann es mir so einfach aber
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nicht denken. Theologie erschlieBt Glaubenslehre noch
nicht, sie reflektiert sie. Man muB schon bei der Aufga-
be ansetzen, die sich die Religionslehrer selber stellen.

Und da habe ich Grund zu der Annahme, daB es nicht unty-
pisch ist, wenn Religionslehrer ihre religionspadagogische
Aufgabe so verstehen: Sie wollen die Zﬁglinge als die an-
nehmen, die sie sind. Damit wollen sie zwischenmenschliche
Grenzen (iberschreiten, verschiittetes Urvertrauen freile-
gen und es stabilisieren, selbst zu AuBenseitern halten
und etwas fiir ihre Reintegration tun: und in alledem wol-
len sie durch eine solche Vertrauenserfahrung ihre Zog-
linge eben zu alledem auch selbst befahigen. Diese Auf-
gabe sehen sie als eine Konsequenz des Evangeliums an,

wie sie es verstehen, ja geradezu als die Sache Jesu.

Denn dazu gibt ihnen das Leben Jesu doch unbestreitbar das
Vorbild.

Hier legt sich mir nun eine Vermutung nahe; die Vermutung
namlich, daB sie das tun, weil darin ihr Selbstverstdnd-
nis als Pddagoge und ihr Selbstverstdndnis als Christ
konvergieren und miteinander zur Deckung kommen. Sie be-
kunden jedenfalls, daB sie in ihrer so verstandenen Aufga-
be mit sich als Christen identisch sind.

Um das an einem Beispiel festzumachen: Sie verstehen ihre
kirchliche Vokation allen Selbstbindungen an ein kirch-
liches Lehrgesetz entgegen als die Bevollmdchtigung eben
dazu. Denn durch die Vokation werden sie doch mit der Fra-
ge konfrontiert, ob sie auch "selbst dahinterstehen".

Dabei ergibt sich aus dieser ganzen Aufgabenstellung ein
immer wiederkehrender Konflikt. Vergebung und Annahme des
Zoglings: ja! Aber wie steht es mit dem Zwang zur Noten-
gebung? - Obwohl jeder diesen Konflikt schmerzvoll erlei-
det, hat es Schwierigkeiten zu zeigen, daB das so prakti-
zierte Verstdndnis von Annahme, Vergebung oder Rechtfer-
tigung - wenn schon nicht ganz falsch, so doch - defizi-
tdr ist. Es meint namlich ohne Glauben auszukommen.

Das klappt aber eben immer nur so lange, wie sich bewdhrt,
daB "die gute Tat fortzeugend Gutes muB gebdren".
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Natiirlich ist das selbst schon eine Art Schonwetter-
glaube. Und er macht immer da Probleme, wo sich die Be-
dingung, unter die er stellt, nicht mehr erfiillt, bzw.
wo sie nicht erfiillt wird, wo also die nachfolgende Tat
ausbleibt. Aber sie muB dann eben erfiillt werden, die

von diesem Glauben auferlegte Last muf dann getragen wer-
den; - was auf das Glaubensbekenntnis himauskommt: "Ar-
beiten und nicht verzagen!". Befreiender Glaube ist das
nicht.

Der verdankte sich dem Vertrauensangebot jemandes, dem
man es glauben kann, daB er selbst fiir eine Einldsung
aller Bedingungen sorgen wird; der insofern also seinem
Wort treu sein wird. Ist das aber schon oder auch bloB
der Lehrer; - der Lehrer, der ein Glaubensangebot abgeben
kann, das nicht dem Glauben immanent Bedingungen auferlegt,
und das damit zwischen Person und Werk unterscheidet? Ein
solches Angebot wdre da ins Spiel zu bringen, wo man ei-
nem Schiiler die schléchte. aber doch offensichtlich ge-
rechte Note nicht erspart; und das nicht bloB in der Hoff-
nung, sie moge sich noch als das auch bédagogisch Richti-
gere herausstellen; denn ein solches Angebot will bedin-
gungslos gelten, es will geglaubt yerden kénnen. Das ist
sein MaBstab.

Aber eben: Das ist ein elementarer Zusammenhang christ-
licher Lehre. Und die ist fiir viele vom Verdacht umgeben,
nicht erfahrungsnah zu sein, oder gar: eine Kirche erfahr-
bar machen zu wollen, mit der man sich nicht identifizie-
ren kann. Hier sitzt die Verlegenheit vieler, von der die
Rede war.

Exakt mit dieser Verlegenheif aber wiirde es gelten, pdda-
gogisch umzugehen. Helfende Unterstiitzung zur Selbstfin-
dung, und in diesem Sinn Férderung des Zoglings ist je-
denfalls dann noch nicht alles, was pddagogisch zu sagen
ist, wenn damit nicht auch schon ausgeschlossen ist, daB
man sich im Z6gling bestdtigt oder wiederholt sehen mochte.
Die Formel, es gelte, den Zogling anzunehmen, sein Ver-
trauen zu wecken, schlieBt das leider oft noch nicht aus.
Hinter ihr verbirgt sich leicht zwanghaftes Verhalten. Der
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Bildungsbegriff, verstanden als pddagogische Norm,
schlieBt das aus. Ich zitiere die bekannte Formulierung
von H. Blankertz: "Die Inhalte diirfen mit ihren Ansprii-
chen den Educandus nicht determinieren, sondern als bil-
dende Lehre miissen sie so verwandt werden, daB sie zu-
gleich kritische Vernunft entbinden, die sich, potentiell
jedenfalls, auch gegen die Inhalte selbst muB richten
kénnen."

Die Berufung auf den Z&gling schlieBt also gerade nicht
aus, daB man ihm die Kirche erfahrbar macht, die einem
Verlegenheit bereitet.

2. Deshalb nun zu den Schiilern: ;

DaB Schiiler selbst in sehr unterschiedlicher Weise im RU
Kirche reprdsentieren, das gerdt ohne ErschlieBung eines
inhaltlichen Zugangs wohl kaum in ihr BewuBtsein. So kann
denn kaum die Hdlfte der in der Untersuchung Befragten
_liberhaupt etwas von dem noch erinnern, was der RU ver-
mitteln wollte; und das, obwohl sie die ihnen im RU ange-
botene Lebenshilfe als Kirche erleben.

Was damit erhoben ist, kann man sich klarmachen, indem man
zwei Interview-AuBerungen aus der genannten Befragung in
ihrem Zusammenhang nimmt. Ein Befragter driickt da seine
positive Erwartung an den Pfarrer aus; der urteile in le-
benspraktischen Fragen nicht, ohne nach der Genese des Pro-
blems zuriickzufragen. Man wird also ernst genommen. Der
Nachredner stellt sogleich fest, daB man mit Pfarrern gar
nicht reden kdnne; man kénne es jedenfalls dann nicht,
wenn es um Glaubensfragen geht. Da den Pfarrer zu fragen,
das sei sehr angstbesetzt - und von der Antwort kdnne man
sowieso nur gelangweilt werden 5).

Zumindest diesem Redner konnte also noch niemand deutlich
machen, daB es auch bei pastorlichen Antworten auf Glau-
bensfragen um das Glauben geht, das allen Handlungen voran-
geht. Denn ohne etwas zu glauben, tut niemand etwas 6}.
Auch das ist eine sehr elementare Einsicht. Und ganz be-
stimmt ist sie fiir das ganze Spektrum volkskirchlicher
Praxis fundamental. Mir scheinen also die beiden erwdhn-

ten Interview-Aussagen dafiir zu sprechen, daB der RU die
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Herausforderung der Lage weithin nicht didaktisch an-
nimmt. Das ist die Herausforderung durch die Verschieden-
heit der Vorstellungen von und die Unterschiedlichkeit
der geprdgten Einstellungen zu Glauben und Kirche, die
das volkskirchliche Spektrum umfassen. Stattdessen pro-
duziert der RU bloB die Erwartungshaltung auf Lebenshilfe
als vermuteten kirchlichen Minimalkonsens. Sollte es sich
aber so verhalten, dann produzierte er seinerseits nur
mit, was er gegeben voraussetzt: die Unzugdnglichkeit von
elementarer Glaubenslehre.

3. Ich schlieBe die Bemerkung iiber die Gestalt des RU an:
Der RU wird als eine Form von Kirche erfahren. Nur: Was
fir eine Form oder Gestalt von Kirche soll das sein? Kir-
che in Gestalt von Schule? Dann ist nach dem padagogischen
Auftrag des RU gefragt? :

Denn Schiiler, die das ganze Spektrum volkskirchlicher Le-
bens- und Frommigkeitspraxis reprdsentieren, brauchen
Schule, und zwar als pddagogische Provinz, um sich im Me-
dium von Lernprozessen iiber Kirche als tragende Subjekte
begreifen zu lernen. Wenn der RU also schon eine Gestalt
von Kirche ist, dann kann er jedenfalls nicht Kirche ﬁach
dem MaBstab der Kirchengemeinde sein; und 'damit ist so-
wohl die im Gottesdienst wie die in der Jugendarbeit for-
miérte gemeint. Denn die sind darauf angewiesen, daB man
sich mit seinen Fdhigkeiten und Bediirfnissen in sie als
Subjekt einbringt. Andernfalls wird man vereinnahmt - und
geht, wenn man ehrlich bleiben will, auf Distanz. Nun geht
der RU in der Schule auch auf Distanz; aber er sollte da-
mit nicht einfach die 'Volkskirche in Distanz' wiederholen;
er soll in der pédagogischen Absicht auf Distanz gehen,
Z6glingen das Subjektsein zu erméglichen. Distanz wdre
dann Gegeniiber.

So wird es auch in der Hypothese beschrieben, die A. Feige
durch seine Untersuchung unterstitzt findet, daB namlich
"die Herausbildung des Verhdltnisses zu 'Kirche' auch,
vielleicht sogar: iiberwiegend von den Faktoren abhdngig
ist, die Problemeinsichten férdern: 'Bildung' und 'Wissen'.
Diese werden in unserer Bildungsgesellschaft in dem dafiir



- 155 -

speziell ausdifferenzierten System 'Schule' vermittelt." 7)

Ich fasse zusammen: Der RU soll demnach sein der geschiitzte
Raum hinter der Front, in dem man mit Kirche experimen- i
tierend umgehen kann. Im Experiment wird Kirche sehr wohl
erlebbar. Sie wird es aber nicht, um zur Norm gemacht zu
werden. Im Experiment wird sie vielmehr selbst am MaB-

stab des Evangeliums gemessen, und d.h. an dessen Glauben
befreiendem Angebot.

Das wdre der Beitrag, den der RU zur Kirchwerdung der Kir-
che leisten kann.

4, Ich méchte das nun an einem Unterrichtsbei-
spiel erldutern.

Das Beispiel entnheme ich einem Unterrichtsentwurf von
Klaus Wegenast, und zwar einer biblischen Einheit. Die
Einheit soll Schiiler unter anderem zur Auseinandersetzung
mit der Frage anregen, "wie Unrechtsordnungen bekampft
werden (sc. konnen), ohne daB die Gegner ebenso diffamiert
werden, wie die vorher durch die 'Ordnungen' Diskrimi-
nierten" 8). Un diese Frage in den Horizont der Schiiler

zu riicken, hat K. Wegenast auch ein Beispiel eines kirch-
lichen Konflikts ausgewdhlt. Ich zitiere:

"In Gladbeck... kommt es zu einem Konflikt um ein Haus der
teiloffenen Tilr. Die Moglichkeiten, vor allem fiir Lehr-
linge und junge Arbeiter, ihre sozialen Kontakte dort zu
pflegen, iiberschreiten die als legitim empfundenen Gren-
zen von Ordnung, Lernen und sozialem Umgang. Die Sozial-
arbeiterin, die die offene Arbeit als in der Konsequenz
des Evangeliums liegend begriindet wissen will, erhdlt
schlieBlich die Kiindigung. Begriindung: diese Jugendarbeit
sei politisch und soziologisch begriindet und fihre zur Ver-
kimmerung spezifisch kirchlicher Vorstellungen. 'Keiner
der Jugendlichen sei bis jetzt im Gottesdienst aufge-
taucht'." 9

Der Text ist prdgnant formuliert. Im Mittelpunkt steht die
Sozialarbeiterin. Ist ihre Kindigung berechtigt? Der Text
ist mit der Tendenz geschrieben zu zeigen: Doch offensicht-
lich nicht. Kirche - hier in der Gestalt von Presbytern
vorzustellen - muB auf Evangelium doch ansprechbar sein!
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Darum die Frage: Was ist in der Geschichte mit der Legi-
timationsformel "in der Konsequenz des Evangeliums-lie-
gend" gesagt? Zuerst einmal doch dies: Weil Jesus zu den ~
durch “"Unrechtsordnungen® Diffamierteﬁ hielt, ist auch
das Presbyterium darauf verpflichtet.

Aber warum eigentlich? Es gibt doch leditime Grenzen von
Unordnung, Ldrm und Beldstigung. Dann kann diese doch auch
ein Presbyterium nicht willkiirlich verschieben. Soweit,
sogut. Nur hatte sich die Sozialarbeiterin auf das Evan-
gelium berufen. Das Presbyterium antwortet: Es ldBt sich
doch aus dem Evangelium kein Recht darauf ableiten, legi-
time Grenzen zu iiberschreiten. Wer das will, macht aus
dem Evangelium einen Deckmantel fiir seine Basheit. (Im
Text stehen dafiir Politik und Soziologie.) Wer das Evan-
gelium zum Deckmantel der Bosheit machen will, zeigf aber,
daB er ihm gar nicht glaubt. (Fir Unglauben steht Nicht-
Besuch des Gottesdienstes im Text.)

Die Argumentation des Presbyteriums wdre - so angelegt

und gefilhrt - schlagend. Nur miiBte sie. jetzt eine Konse-
quenz haben. Denn Unglaube macht das Evangelium doch

nicht ungiiltig! Es bleibt wirksam anzubieten. Die Argumen-
tation von Presbytern, die ihrer selbst bewuBte Subjekte
ihrer kirchlichen Handlungen sind, wirde diese dazu ver-
anlassen, nach einem solchen Angebot zu suchén. Sie wir-
den es seiner Wirksamkeit nach darauf berechnen, daB es
die Zwdnge jener Bosheit durchbricht. Nach Lage der Dinge
ist der Verweis auf den Gottesdienst kein solches Ange-
bot, sondern eine Ausrede - mit der Folge, daB die Jugend-
lichen in dieser Geschichte lernen miissen, was sie ldngst
schon wissen: daB sie sich eben anzupassen haben. Mégliche
Lernprozesse werden also blockiert. Die Basis, auf der die
Sozialarbeiterin angestellt wurde, ist in Wegfall gekommen.

Der Text in der Hand von Schiilern soll ihnen dazu dienen,
eben diese Lernprozesse gewissermaBen nachzuholen. Was
sollen sie also lernen? Sie sollen lernen, daB einem das
Evangelium gewiB kein Recht auf Krawall gibt; daB es aber
auch kein Evangelium gibt, das Wohlverhalten zur Bedin-
gung hat. Was sollte Siindenvergebung sonst noch heiBen?
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Es wird sich doch ein Bibeltext aus dem Umkreis des Um-
gangs Jesu mit den Deklassierten finden lassen, an dem
das erhebbar wird.

Das sollen die Schiiler lernen. Denn sie werden dann im ge- .
gebenen Fall selbst imstand sein, mit dem Presbyterium

ein evangelisches Angebot sozusagen auszuhandeln. Sie wer-
den Presbyter dann jedenfalls als ihrer selbst bewuBte
Subjekte ihres kirchlichen Handelns ansprechen kénnen.

Ich fasse anhand des Beispiels zusammen :

A. Kirchwerdung der Kirche ist - wie das Beispiel auf der
Bedeutungsebene der erzdhlten Geschichte lehren kann -
ein Vorgang, in dem die Grenzen der jeweiligen Kirchlich-
keit iiberschritten werden. Das geschieht in der Bereit-
schaft der Gemeinde, von anderen etwas Neues iiber das zu
lernen, was sie bisher geglaubt hat. Das wird also voll-
zogen, indem die Gemeinde, am MaBstab des Evangeliums ge-
messen, den Glauben der Anderen entdeckt. Das meint doch
die Formel "Kirche fiir andere".

B. Vorfindliche Kirche wird - wie das Beispiel auf der Be-
deutungsebene des berichtenden Textes zeigt - in elemen-
tarer Weise dadurch zugdanglich, verstdndlich und transpa-
rent gemacht, daB man sie am MaBstab des Evangeliums miBt.
Mit dem MaBstab umgehen zu lernen, iiberschreitet vorfind-
liche Kirche nicht; es ist deshalb eine pddagogisch zu
verantwortende Angelegenheit. Denn gerade dieser MaBstab
verleitet so leicht zu einem im pejorativem Sinn dogma-
tischen Umgang mit ihm. Das aber blockiert mégliche Lern-
prozesse, weil die ihres Zusammenhangs mit den nur zu gut
bekannten Verhaltensweisen beraubt werden.

I1.

Nach diesem Blick auf den RU jetzt zur Religionspddago-
gik. - Das Problem, dem ich bisher auf der praktischen
Ebene nachzugehen versucht habe, entsteht, wenn man der
Versuchung nachgibt, als Lehrer sein Selbstverstdandnis

als Pddagoge und als Christ mit Hilfe von Theologie und
Pddagogik umgreifenden, allgemeinen Begriffen (z.B. Urver-
trauen) zu bestimmen. Dem Problem will ich auch auf der
Theorieebene nachgehen. Denn da wird es immer dann schwie-
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rig, wenn man versucht, im Gesprdach zwischen Theologie

und Pddagogik gemeinsame Oberbegriffe zu etablieren. Es
gelingt nicht, das Gesprdch gerdt ins Stocken, obwohl es”
doch gemeinsam interessierende Aufgaben gibt. Von einer
solchen ist in der These die Rede, die ich bereits heraus-
gestellt habe: daB die Religionspddagogik in Wahrnehmung
ihrer spezifisch padagogischen Aufgabe einen Beitrag zur

Kirchwerdung der Kirche leisten kann. Diese These mdchte
ich im II. Teil erldutern.

Beim gegenwdrtigen Zustand der Religionspddagogik mag die-
se These gelinde Verwunderung auslsen. Die Religionspdda-
gogik hat Schwierigkeiten, ihrer padagogischen Aufgabe ge-
recht zu werden. DaB ich Padagogik dabei wesentlich vom
Bildungsbegriff her begreifen méchte, habe ich schon ange-
deutet. Die Schwierigkeiten der Religionspidagogik kann ich
natirlich nicht einfach ausrdumen; aber ich will an einem
historischen Gesprdchszusammenhang die Méglichkeiten kld-
ren, die ich dafiir sehe, sich den Schwierigkeiten zu stelles
Die Schwierigkeiten hdngen mit dem abgerissenen Gesprdch
zwischen Theologie und Pddagogik zusammen. Deshalb werde
ich auf einen der letzten Gesprdchszusammenhdnge zuriick-
greifen, und zwar auf das Gesprdch, in dem sich 0. Hammels-
beck auf E. Weniger eingelassen hat. Da kann man herausar-
beiten, daB Pddagogik und Theologie unterschiedliche Um-
gangsweisen mit derselben Voraussetzung sind. Denn von da-
her mochte ich die These verstanden wissen, daB der Bei-
trag der Religionspddagogik zur Kirchwerdung der Kirche

ein pddagogischer ist.

Folgende Fragen stehen jetzt an:

1) Was meint Kirchwerdung der Kirche?

2) Welches sind die Schwierigkeiten der Religionspadagogik?

3) Was veranlaBt deh Rickgriff auf den Bildungsbegriff?

4) Was ist im Gespréch zwischen Theologie und Pddagogik
festzuhalten?

Zuis:

Kirchwerdung der Kirche ist kein ErziehungsprozeB sondern
der Vorgang, in dem Christi Gaben durch seinen Geist Men-
schen in ihrem Handeln aneinander gegenwdrtig werden.
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Dafiir mdchte ich mich auf W. Huber berufen - der sich
seinerseits auf Luther beruft, wenn er unterstreicht,

"daB Gott den Menschen durch den Menschen retten will,

daB das Heil dem Menschen durch den Menschen begegnen
soll. Dies ergibt sich gerade aus der Menschwerdung Gottes
in Jesus von Nazareth. Kein Mensch soll denken, er bediir-
fe zu seiner Rettung nicht anderer Menschen, sondern sei
'unmittelbar. zu Gott'. DaB das Heil dem Menschen durch
den Menschen begegnet, ist Ausdruck der Menschenfreund-
lichkeit Gottes" '°

Dem Menschen durch den Menschen - damit ist festgehalten,
daB Menschen das Heil in ihrem Handeln aneinander gegen-
wartig wird; daB seine Gegenwart menschlichem Handeln
nicht verfiigbar ist; und daB das nicht heiBt, seine Gegen-
wart sei Unmittelbarkeit. Heil zerstdrt das Subjekt ja ge-
rade nicht. Menschliches Handeln aneinander, in dem es um
Heilsangebot und Heilsannahme geht, ist ein Handeln von
ihrer selbst bewuBten Subjekten. Es ist deshalb unter zwei
Gesichtspunkten wahrzunehmen :

a. Es ist ein Handeln, in dem sich Menschen zum Subjekt-
sein verhelfen, Gehilfenschaft zur Freiheit also, Befd-
higung, Verantwortung fiireinander zu iibernehmen. Und das
ist es gerade da, wo es ein Handeln ist, in dem Heil an-
geboten und angenommen wird.

b. Und es ist ein Handeln, das des Heils in Angebot und
Annahme auch vergewissert werden will. Der spezifische
Gesichtspunkt dabei ist, daB Menschen in ihrem Handeln
aneinander Sinder sind, deren Rechtfertigung durch das
ihnen zugesagte Urteil Gottes die Voraussetzung ihres
Subjektseins ist.

D.h.: Die Zusage wird durch menschliches Handeln ver-
mittelt. MaBstab fiir dieses Handeln ist, daB in seiner
Vermittlung die Zusage bedingungslos gegeben wird, daB

in ihm die Zusage geglaubt wird. Diesen MaBstab zu er-
schlieBen, verlangt nach einem pddagogischen Umgang mit
diesem Handeln; und das deshalb, weil alles Handeln an-
einander zwar auf Glauben aus ist, aber nicht immer zum
rechten Glauben verhilft - was, wie wir gesehen haben, so-
gar auf gottesdienstliches Handeln zutreffen kann.
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Ich fasse zusammen: Kirche ist da Kirche geworden, wo
Menschen einander zum rechten Glauben verhelfen konnten.
Kirche wird da Kirche, wo Menschen einander zum rechten
Glauben verhelfen. Deshalb ist Kirche auf eine Erschlies-
sung ihres MaBstabes angewiesen. Und sie ist deshalb da-
rauf angewiesen, daB es einen padagogischen Umgang mit ihr
gibt. Diesen zu gewdhrleisten, das ist der Beitrag der Re-
ligionspadagogik zur Kirchwerdung der Kirche.

Zui2:

Warum fdllt dieser Beitrag der Religionspadagogik schwer?
Ich sehe jetzt einmal davon ab, daB die Religionspddago-
gik immer wieder damit befaBt war, anstatt diesen Beitrag
zu leisten, die Pddagogik zu verddchtigen, weil diese die
Tatsache der Siinde doch zu iiberspringen versuche, wenn sie
Menschen zum Subjektsein verhilft ")
einmal davon ab, daB die Religionspadagogik immer wieder -

anstatt schlicht ihren Beitrag zu leisten - versucht hat,
12)

. Ich sehe jetzt auch

sich selbst an die Stelle der Theologie zu setzen

Ich kann davon absehen, weil K. E. Nipkow herausgearbeitet
hat, wo heute die Schwierigkeiten der Religionspddagogik
beginnen, wenn sie ihre padagogische Aufgabe realisieren
will. Darin ndmlich, daB sie sich auf eine Theorie des Re-
ligionsunterrichts zuriickgenommen hat. Sie bestand dann
eigentlich nur mehr als Fachdidaktik des RU fort; und auch
da fiel es ihr schwer, einen Weg zwischen Allgemeiner Di-
daktik und Fachwissenschaft zu bahnen. Damit war sie
schlecht beraten. Denn das hat sie in ihrem Verhdltnis

zur Pddagogik dazu verleitet, von dieser nur immer wieder
modetdrichte, jedenfalls aber steinbruchhafte Anleihen zu
nehmen, um damit Defizite des-Religionsunterrichts aus-
gleichen zu wollen. Damit handelt sich die Religionspd-
dagogik die Unfédhigkeit ein, das Gesprdch zwischen Theo-
logie und Pddagogik zu vermitteln. Denn um dieses Gesprdch
zu vermitteln, muB sie in der Lage sein, wie Nipkow for-
muliert, die Frage nach der "Sinnmitte der Pddagogik" zu
stellen. Nur so kann es eine "eigenstdndige und kritisch-
konstruktive Teilnahme von Padagogen und Religionspddago-
gen aus den Kirchen an der padagogischen Gesamtproblema-
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tik" geben 13). -

Mit der Frage nach der Sinnmitte verbindet Nipkow den
Hinweis darauf, daB Erziehung "auf Erinnerung und Teil-
habe an bereits gefundene(m) und gelebte(m) Sinn ange-
wiesen" ist. Sehe ich recht, dann spricht Nipkow damit
nicht eine Aufgabe, sondern eine Voraussetzung der Erzie-
hung an. Denn eine Vergewisserung dieser Voraussetzung

zu leisten, sieht Nipkow als einen Dienst der Kirche an,
die gegebenen Sinn zu bezeugen hat, indem sie nicht auf
der Ebene pddagogischer Ziele konkurriert, sondern von der

"Kategorie des Grundes" her denkt 14).

Nun habe ich in den Zusammenhang, den Nipkow skizziert hat,
etwas eingetragen, den Begriff Voraussetzung der Erzie-
hung. Ich muB erldutern, was das austrdgt, und dazu ist
eine Bemerkung zum Bildungsbegriff nétig. )

Zu 3:

Der Bildungsbegriff stellt ja immer noch so etwas wie die
Sinnmitte der Pddagogik vor. Fiir W. Klafki etwa bleibt er
unverzichtbar, weil nur er wirklich verhindern kann, daB

“"die pddagogischen Bemiihungen... in ein unverbundenes Ne-
beneinander von Einzelaktivitdten auseinanderfallen" 15).
Und im iibrigen ist der Bildungsbegriff wohl noch immer

der eindeutigste Begriff fiir die Sinnmitte der Pﬁdagogik‘15

Nun enthdlt der Bildungsbegriff so, wie ihn E. Weniger als
pddagogische Norm geltend machte, auch einen Hinweis auf
die Voraussetzung der Erziehung. Weniger hat von ihm her
ja "die Autonomie der Padagogik" begriindet. Er erldutert
im gleichnamigen Aufsatz die Norm, als Erzieher "Anwalt der
Zukunft im Kinde" zu sein - um nur diese Formulierung zu

erwdahnen 17)

. Und indem er das tut, bemerkt er eine Korres-
pondenz zwischen religidser und pddagogischer Verantwor-
tung. Zwischen religidsem und pddagogischem Verhalten gibt
es natiirlich Konflikte - wie in dem Fall, in dem der Herr
Generalsuperintendent aus der Anerkenntnis, daB "auch die
Pddagogik wie alles Menschliche unter dem Gericht Gottes
und damit vor einer absoluten Grenze" steht, das Recht

zum padagogisch nicht ausgewiesenen Eingriff ableitet, an-
statt dessen eingedenk zu sein, daB auch er auf diese

18)

Grenze nur hinweisen kann . M.a.W.: Weniger sagt mit
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der Autonomie-These, Pddagogik sei "im Bereich der Dies-
seitigkeit das duBerste Mittel, um die Freiheit und Wir-

de des Menschen zu wahren vor den absolutistischeﬁ-Macht~
anspriichen der autonom gewordenen Kulturgebiete" - nach
Weniger inklusive dem der Religion. Damit erinnert Weniger
gerade die Religion daran, daB sie auch, "wie das gar nicht
ande:;)sein kann, vom Absoluten her in Frage gestellt"

ist

dagogisches Verhalten - und Weniger bemerkt: "Es ergibt

. Das ist wohl von Weniger selbst praktiziertes pa-

sich da eine sehr merkwiirdige Parallele zu dem religidsen

Verhalten" 20)

. Die Verhaltensweisen korrespondieren ein-
ander, weil sie mit der gleichen Voraussetzung umgehen -

Weniger spricht von Gottes Gericht. Auf die Voraussetzung
beziehen sie sich in unterschiedlicher Weise.

Zu 4:

0. Hammelsbeck hat es unternommen, diese Korrespondenz he-
rauszuarbeiten. Er macht so sichtbar, was im Gesprdch
zwischen Theologie und Padagogik festgehalten zu werden
verdient.

Hammelsbeck beschreibt Erziehung als éehilfenschaft zur
Freiheit. Abgesehen von dem bei dieser Beschreibung statt-
habenden Bezug auf die biblische Urgeschichte sagt das
nichts, was seine padagogischen Gesprdchspartner nicht
auch gesagt hdtten. Der biblische Bezug bringt aber immer-
hin dies ein: Niemand kann das mit der Gehilfenschaft be-
schriebene Verhdltnis von sich aus erfiillen. Denn "in der
gefallenen Welt... die Dinge so zu erkennen wie sie Gott
erkannt hat", ist nur mdglich, weil Gott mit seiner in

Christus erwiesenen Treue an seiner Schopfung festhdlt 21}.

Fiir Hammelsbeck steht nun in Frage, wie dieser theologi-
schen Wahrheit pddagogisch entsprochen werden kann, und wie
sich demnach das Verhdltnis zwischen Theologie und Pddago-
gik bestimmt. Da genligt das kritische Insistieren auf der
sog. Weltlichkeit der Erziehung allein so wenig, wie Er-
ziehung dadurch theologisch begriindet wiirde. Deshalb
spricht Hammelsbeck "von biblischen Voraussetzungen, die
weder in Begriindungen noch in Vorzeichen der Erziehung pa-
dagogisiert werden diirfen"22) . Wenn also Gottes Treue eine
theologisch zu bedenkende Voraussetzung ist, wenn weiter
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Gehilfenschaft zur Freiheit das ihrer Wahrheit pddago-
gisch Entsprechende ist, dann missen Theologie und Padago-
gik dem dadurch Ausdruck geben, daB sie ihre "Korrespon-
denz" anschaulich machen. Das versucht Hammelsbeck zu
zeigen 23). Was hier einander korrespondiert, daB ist

das theologische Bedenken der Voraussetzung und das pdda-
gogische Geltendmachen der Autonomie. Hammelsbeck traut
damit zum einen der Pddagogik aufgrund ihrer Eigenstdndig-
keit die Fdhigkeit zu, es zu verhindern, daB die theolo-
gische Voraussetzung eine "unpddagogische Setzung" wird e4)
und zum anderen der Theologie, von ihrer Voraussetzung
her deren Wahrheit so zu suchen, daB sie pddagogisch

wirksam werden kann.

Als den Verstdndigungsrahmen dafiir nennt Hammelsbeck Huma-
nitdt. Denn "Erziehung (sc. kann) nicht aus sich selber
Humanitdt 'setzen'... . In der Humanitdt treffen sich

zur Wirksamkeit miteinander Erziehung und Substantielles,
das von auBen auf Erziehung zukommt. Nur solches Zukommen-
de wird wirksam, das Humanitdt will" Zsiljggweit. Ich ha-
be zu zeigen versucht, daB im historischen Gesprdachszu-
sammenhang die verschiitteten Gesprachsméglichkeiten gegen-
wdrtig sind. Die Absicht dabei war, Raum fiir die These zu
schaffen, daR der Beitrag der Religionspidagogik zur Kirch-
werdung der Kirche ein pddagogischer ist. Denn Korrespon-
denz, wie sie Hammelsbeck beschreibt, heiBt, daB Pidago-
gik gerade nicht aufhért, Pddagogik zu sein, wenn sie sich
- um auf Nipkow zuriickzugreifen - des gegebenen Sinns theo-
logisch vergewissern 1&Bt (und heiBt so auch, daB Theolo-
gie nicht dadurch Pidagogik wird, daB sie die Treue Gottes
geltend macht, die das Handeln aneinander begriindet, aus-
richtet und begrenzt - sowenig Gottes Treue einfach der
Begriff ist, der sie geltend zu machen sucht).
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Anmerkungen

1)

2)

3)

4)

5)

6)

7)

A. Feige, Erfahrungen mit Kirche. Daten und Analysen
einer empirischen Untersuchung iiber Beziehungen und
Einstellungen junger Erwachsener zur Kirche. Ein Bei-
trag zur Soziologie und Theologie der Volkskirchenmit-
gliedschaft in der Bundesrepublik Deutschland. Mit Bei-
trdagen von M. Affolderbach, C. Bdumler, C. Bizer,

V. Drehsen, J. Kutz, H. Lorenz, W. Reinmuth, D. Stoodt/
E. Weber, Hannover 1982. '

Vgl. W. Reinmuth, Religionsunterricht kontra Kirche?

‘Die kirchliche Dimension des Schulfaches 'Ev. Religion',

in: A. Feige a.a.0., S. 253

Vgl. ebd.. - Es ist nicht Reinmuths Interesse, Schuld-
vorwiirfe auszuteilen, sondern selbst damit zurechtzu-
kommen, daB der RU zwar "das relativ wirkungsvollste
Instrument ... zur. Vermittlung sowohl von 'Wissen' iiber
Glaube und Kirche als auch zur christlichen Sozialisa-
tion junger Heranwachsender" ist, daB er das aber ist,
weil und obwohl von ihm zu sagen ist: "RU verschwimmt
zur Sozialhilfe" (a.a.0., S. 265).

H. Blankertz, Theorien und Modelle der Didaktik, Minchen
1980'!, s. a1.

Vgl. Feige, a.a.0., S. 507; die Aussagen wurden gemacht
bei Gelegenheit der Beantwortung der "Zwischenfrage:
Wirden Sie das als Religion bezeichnen, wenn man so

versucht, die Jugend 'auf den richtigen Weg' zu bringen..?"

Unterrichtliche "Lebenshilfe" gewinnt ihre Perspektive
daran. In der katechetischen Tradition war das immer
prdsent. So fragte Theophil von Antiochia seinen Freund:
"WeiBt du nicht, daB bei allen Werken der Glaube voran-
geht?" Vgl. C. Link, Die Welt als Gleichnis. Studien
zum Problem der natiirlichen Theologie, Minchen 1976,
ST e

Vgl. a.a:0.,5. 33w, S. 189 fi.. Hier wind:das seqg: Bil-
dungsdilemma der Volkskirche beriihrt, demzufolge Bil-
dung fiir die Kirche "einerseits eine bestandserhaltende
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Notwendigkeit, andererseits ein bestandsgefdhr-
dendes Risiko" ist (vgl. K. E. Nipkow, Grundfragen
der Religionspddagogik, Bd. 2: Das pddagogische
Handeln der Kirche, Giitersloh 1975, S. 82). Das Di- -
lemma ist im AnschluB an die Stabilitdtsstudie doch
wohl zu plan vom 'Traditionsabbruch' her, d.h. von
der Alternative vorkritisch-traditional vs. aufge-
klart her ins Auge gefaBt worden (vgl. H. Hild (Hg.),
Wie stabil ist die Kirche? Bestand und Erneuerung.
Ergebnisse einer Umfrage, Gelnhausen 1974, S. 242ff.).
Feige spricht vom Bediirfnis nach Verstdndnis und Be-
griindbarkeit (auch) des Christ-Seins, von "kognitiv-
rationalen Modellierungen von Basis-Einstellungen,
die in der Regel unreflektiert-emotional iibernommen
werden"; er muB deshalb von Schule sprechen, in der
dieses Bedlirfnis "auch programmatisch" sein Recht
hat.

8

~—

Vgl. K. Wegenast, Der Religionsunterricht in der Se-
kundarstufe I. Grundsdtze - Planungsformen - Bei-
spiele, Glitersloh 1980, S. 87 (aus dem Beispiel
"Rein und Unrein - Ein Streit- und Schulgesprich
(Markus 7, 1-23) oder: Was bedeuten Gesetze fiir
Ehristen?" al a0, S 73 ).

9) A.a.0., S. 89f.; vgl. M. Affolderbach (Hg.), Praxis-
feld: Kirchliche Jugendarbeit, Giitersloh 1978
S5.2286..

10) Vgl. W. Huber, Kirche, Stuttgart 1979, S. 115
(Huber spricht hier {iber "die Kirche als Einheit
von Stiftung und Annahme", S. 113 ff.).

11

—

So das alte Argument einer (bewuBt!) evangelischen
Religionspddagogik gegen die "humanistische"
(sprich: idealistische) Pddagogik; vgl. dazu

F. Krotz, Die Religionspddagogische Neubesinnung.
Zur Rezeption der Theologie K. Barths in den Jahren
1924 - 1933, Gottingen 1982, S. 115 ff ..



12)

13)

14
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lSi

16

—

17)

18

—

19)
20)
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Darauf kommt der neuere Versuch derjenigen heraus,
die von einem allgemeinen (anthropologischen) Reli-
gionsbegriff aus versuchten, Religionspadagogik und
RU zu begriinden; am deutlichsten finde ich das ausge-
sprochen bei H. Halbfas, Religionsunterricht und Ka-
tachese,eln: Evi-, Bz s 39 (1973}, S - 3  fif e

Vgl. K.E. Nipkow, Erziehung und Unterricht als Er-
schlieBung von Sinn. Zum Gesprdch zwischen Erzie-
hungswissenschaft und Religionspadagogik in der Ge-
genwart, in: Ev. Erz. 29009, (1977)., S 393" f

¥gl. a.a.0., S. 412 f..

Vgl. W. Klafki, Zur Unterrichtsplanung im Sinne kri-
tisch-konstruktiver Didaktik, in: B. Adl-Amini/R. Kiinz-
l1i (Hg.), Didaktische Modelle und Unterrichtsplanung,
Minchen 19812, 5. 11.

Man ziehe zum Vergleich nur den Emanzipationsbegriff
mit seinem sowohl politischen wie pddagogischen Bedeu-
tungsgehalt hinzu. 2

E. Weniger, Die Autonomie der Padagogik, in: ders.,
Die Eigenstdndigkeit der Erziehung in Theorie und
Praxis, Weinheim (1952), S. 8l1.

Vgl. a.a.0., S. 74. Ein solcher Hinweis beérﬂndet
nirgends einen Absolutheitsanspruch, im Gegenteil;
diese Grenze besagt gerade, daB "innerhalb der mensch-
lichen Ordnungen kein Absolutheitsanspruch erhoben
werden kann" (S. 72).

Yol aka«0:, 5. 72

Vgl. a.a.0., S. 73; die Parallele sieht Weniger darin,
daB auch die kritische Begriindung der padagogischen
Autonomie schon der Versuchung erlegen ist, "Verab-
solutierungen und Allgemeingiiltigkeitsneigungen"
nachzugeben, also diejenigen "Grenziiberschreitungen"
mitzumachen, die sie gerade an der Religion abwehrte.
(So ist etwa die "Begriindung der pddagogischen Auto-
nomie durch die Autonomie der Vernunft" eine falsche Be-
griindung; vgl. S. 74).
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Die Negation vergessend, vergiBt die Position, daB
sie nur Hinweis ist. Hier beginnt jedesmal der
falsche, direkte Umgang mit der Voraussetzung.

21) 0. Hammelsbeck, Evangelische Lehre von der Erziehung,
Miinchen 19582. S. 70; vgl. S. 72: "Er (sc. der Mensch)
vermag freilich von sich aus das Verhdltnis aus dem
Ursprung (sc. des Erzieherischen in der Gehilfenschaft
zur Freiheit) nicht zu erfiillen; aber der offenbarende
Gott - Schopfer und Erléser - hdlt mit seiner Treue
an der Schopfung fest: in Christus".

22} A.a-05;) 5. 282,

23) vgl. a.a.0., S. 57 f.:"Theologie und Pidagogik in
Wahrung der Eigenstdndigkeit der Erziehung".

Vgl. a.a.0., S. 58; das 1a@Bt sich auch verhindern;'
denn "die biblisch erkannten Voraussetzungen geltend

24

~—

machen, heiBt nicht auferlegen und beschlagnahmen,
sondern die Moglichkeit der Erziehung in der Korres-
pondenz mit dem Evangelium aufsuchen, erdrtern, wahr-
nehmen" (Kursiv. v. Vf.).

25) Ebd..
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Johannes Thiele

Einfibung in das Friedenshandeln

Religionspldagogische Anmerkungen zum sogzialen Ort
der "Anstiftung sum Frieden"

.+.da erschrak der schdpfer
nachdenklich wurde er sehr
und alsbald als erstes
entwaffnete er seine éngel
und nachher

und suletzt

sich selbst...

Kurt Marti

Dieses Jahrzehnt wird nicht vortiber-
gehen, ohne daB katholisch gleich-
gesetzt werden wird mit "antiwar"
und "antiatom", mit "peace" und mit
"protest".

National Catholie
Reporter, USA

1. Von der Friedenserziehung zur "Anstiftung zum Frieden"

Die Frage nach der religibsen Erziehung zum Iriedenahandeln1 ist eine

Frage nach den deingungen und Folgen des Friedenszeugnisses von
Christen - und nach der politischen Konsequenz, zu welcher der Glaube
an das "Evangelium des Friedens“a filhrt. Die diesem Beitrag zugrunde-
liegende These lautet daher: "Friedenserziehung" ist kein Instrument,
um eine pH#dagogische Strategie filr eine auf Kinder und Jugendliche
gugeschnittene Moral durchzusetzen, sondern eine M8glichkeit, in
Familien, Gruppen, Schulklassen und Gemeinden Aufmerksamkeiten zu ent-
decken, um "Frieden" in einer gutiefst friedlosen Zeit durch geichen-
haftes Handeln aus dem Glaunben antizipatorisch zu leben, Die Religions
pidagogik kann demnach die Rede vom biblisch bezeugten Schalom3 nicht
einfach wie einen erzieherischen Imperativ nur wiederholen und pH#dago-
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gisch umsetzen. Sie muB vielmehr einen Weg finden von der moralisie-
renden Friedenserziehung zur "Einiibung in das Friedenahandeln"4, zur
"Angtiftung gum Frieden”.

Vor allem zwei Einwlinde unterstiltzen den Satz, daB es eigentlich un-
m#glich sei, zum Frieden zu erziehen. Der erste Einwand kommt aus dem
eschatologischen Vorbehalt des christlichen Glaubens. Solange unter
Erziehung eine funktional ausdifferenzierte, absichtsvoll-methodische
Lenkung verstanden wird, kann es eine christlich motivierte "Erziehung
zum Frieden" nicht geben. Der Friede ist nicht herstellbar, auch durch
Erziehung nicht - das ist eine ebenso banale wie notwendige Feststellung,
um die auch in der Religionspidagogik neu aufgebrochene friedenspidago-
gische Euphorie zu dédmpfen. Das Leben im Schaloms, in einem umfassend
gerechten Frieden also, widersetzt sich friedenspiddagogischen Anstren-
gungen, well es im christlichen Verstdndnis letztlich nur als geschenkt,
aus Gottes treuem und gerechtem Handeln erfahren werden kann und die
Vollendung des Reiches Gottes nicht in der Hand des Menschen liegt.

Ein erziehungskritischer Einwand schlieBlich weist auf die nicht von
der Hand zu weisende Unm8glichkeit hin, zum Frieden zu erziehen kraft
des moralischen Appells, der ethischen Gesinnung, des zum Ausdruck
gebrachten guten Willeﬁs. Er unterlduft die weitverbreitete Ansicht,
daB eine vom Vertrauen in die Langzeitwirkung getragene "Erziehung

des Menschengeschlechtsa" (G.E.Lessing) iiberhaupt m8glich ist. Um hier
zu einem realistischen Blick auf die friedenspddagogischen Mtglichkei-
ten zu kommen, braucht es immer wieder die recht schmerzliche Einsicht
in die relative Fruchtlosigkeit und den jedenfalls sehr begrenzten
Erfolg friedenserzieherischer Arbeit. Alfred Walter sieht die Grenze
Jeder Friedensergiehung und ihrer Didaktik in deren doppelter Irrele-
vanz: Wird Frieden im Sinne der kritischen Friedensforschung als {lber-
windung von organisierter Friedlosigkeit6 und struktureller GewaltT
verstanden, so hat nach seiner Auffassung die Erziehung des Einzelnen
auf die praktische Verdnderung friedloser Verhdltnisse kaum einen
EinfluB: "Das doppelte Dilemma der Friedenserziehung besteht somit
darin, daB8 Friedenserziehung, welche sich dem Einzelnen im Sinne indi-
vidueller Verhaltenslnderung zuwendet und dort effektiv Erfolg zeitigen
kann, sich auf den Makrobereich nicht auswirkt; andererseits flihrt die
notwendige Orientierung an dem anzustrebenden Ziel, negativ formuliert
als Abwesenheit organisierter Friedlosigkeit und struktureller Gewalt,
dazu, da8 sich Friedenserziehung angesichts dieser riesigen Aufgabe zur
Ohnmacht verurteilt sieht."8 .
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Das weist auf erhebliche Konzeptionsprobleme hin, auf die auch Henning
Schierholz eingeht: "Die Frage, ob man {iberhaupt 'zum Frieden erziehen'
kann, ist nicht dadurch bereits beantwortet, daB man es einfach postu-
liert. Uber die (...) Lernziele herrscht keineswegs Einigkeit, und die
Globalformel 'Friedenserziehung' scheint aufgrund des weiten Rahmens,
den sie steckt, eher AnlaB zu MiBverstlindnissen zu bieten als zu KlHrung
und PrHgisierung. Nicht ausdiskutiert ist auch die Frage nach dem Ort
mBglicher friedensp#dagogischer Lernprozesse angesichts eines zunehmend
von struktureller Gewalt, Hierarchie und Leistungsdruck geprdgten Er-
ziehungssektors und eines auf formale Fihigkeiten abzielenden Bildungs-
wesens," :

Bevor iiberhaupt die didaktischen Grundfragen nach Zielen, Inhalten und
Methoden friedenserzieherischer Prozesse geklirt werden kdnnen, muB die
Frage nach dem sozialen Ort gestellt und diskutiert werden. Im religions-
pddagogischen Sektor, der sich ohnehin durch ein beklagenswertes Defizit
an Sensibilitdt filr Fragen der Friedenspddagogik auszeichnet, ist dieses
Problem von entscheidender Bedeutung. Denn die rasche und uniiberlegte
Zuweisung der friedenspddagogischen Fragen in die LebensrZume von Klein-
familie und Schule ist zumindest aus zwel Griinden fragwilirdig: zum einen,
weil demit eine Ausdiffefhzierung der religionspidagogischen Praxis-—
felder festgeschrieben wird, die angesichts der faktischen Begrenzung
des religitsen Lernens auf funktional definierte Lernorte bedenklich
ist, zum anderen, weil die Innovationsmdglichkeiten der atomisiert
lebenden Kleinfamilien und der lernorganisatorisch durchastrukturierten
Schulen sehr gering sind.

Der Religionsunterricht in der Schule ist im Hinblick auf die provi-
dentielle Bedeutung christlich-subsistenten Friedenshandelns, wie noch
zu zeigen sein wird, von sekundldrer Bedeutung. Von der Sache des Friedens
her wire zudem Widerstand geboten gegen die aktuelle Verzweckung des
Friedensthemas, wie sie weithin iiblich geworden ist, um den (Religions-)
Unterricht zeitgemdBer und auf der Hthe des ProblembewuBtseins zu ge-
stalten, Die Schule (und in ihr der Religionsunterricht) ist stdndig
begierig auf neue Ziele und Themen, um Schillern, Eltern, ILehrern und

der gesellschaftlichen Offentlichkeit zu bestitigen, wie unentbehrlich
das professionelle Schullernen ist: "Es werden Lernangebote, Lernein-
heiten, Lernschritte und Lernziele zum Thema entwickelt. Die Hekto-
graphiermaschinen klappern und die Photokopilergerite sind stindig
iiberlastet. Der Apparat des pHdagogischen Technizismus wird wieder
einmal in Schwung gebracht, um eine neue Fragestellung zu handlichen
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und kontrollierbaren pHdagogischen Rationen herzurichten, Es wird nicht
lange dauern, bis auch die didaktische Einheit "Frieden' in den Sog des
Zensurendrucks gerdt. Es besteht die Gefahr, daB die FriedenspHddagogik
zum Bestandteil Jjener sozialen EKontrolle wird, als welche viele Schiller
die Schule erleben, Der Unterricht iiber den Frieden wird dann zu einem
neuen Mittel in der langen Reihe der Versuche, die Schiller zu befrieden.
Die pHdagogische Demontage des Friedens hat begonnen."10

Kritische Friedenserziehung zeichnet sich im Gegensatz zu traditionellen
friedenspiidagogischen Vorstellungen dadurch aus, daf sie die Reflexion
iiber ihre Realisierungsbedingungen ausdrilcklich zum Thema macht, Das
heiBt aber auch, daB sie die Tatsache nicht verdringt, daB sie in gesell-
achaftlichen Institutionen stattfindet, die selbst durch.eine gewisse
Friedlosigkeit und strukturelle Gewalt gekennzeichnet sind.11 Bei den
verschiedenen, sich als kritische Friedenserziehung verstehenden Ansitzen
148t sich auf Grund der Erkenntnis einer tiefen Verflochtenheit in die
geaéllschaftlichen Mechanismen von Gewalt und Unfrieden eine groBe Re-
serve gegeniliber schulischem Unterricht s als einem Ort von Friedenser-
giehung finden. Will Erziehung zum Frieden in ihrem Verstindnis nicht
idealistisch-appellativ bleiben und die in der schulischen Praxis sicht-
bare gesellschaftliche Realitit nicht verfehlen, dann hat sie liber die
Sozialisationsfunktionen der Schule nachzudenken. Diese kritische Analyse
der Instanz Schule und ihrer "Sozialpathologie"13 sowie der in ihr wirk-
gsamen Kommunikationsprozesse ist in der neueren erziehungswissenschaft-
lichen Forschung hinreichend geleistet worden, so daB8 in diesem Zusammen-
hang ein Hinweis darauf geniigen musS.

Was also kann religionspidagogische Friedensarbelt bedeuten, die sich

als Anstiftung zum Leben im Schalom begreifen will und nicht als mora-
lisierende Friedenserziehung, welche sich nur in - guten oder schlechten -
piddagogischen Absichten an den einzelnen richtet? Kann man, Ja darf man
sie ilberhaupt den professionellen Produzenten pHdagogischer Wirklichkei-
ten ilberlassen? Gehdrt die Anstiftung zum Frieden in das planméBige
Gesch&ft von Bildung und Schule? Oder ist sie nicht vielmehr eine Be-
rufung, die an alle Menachen ergeht? ienn Erwachsenwerden heiBt, "nicht
'erzogen' werden, sondern ins Leben hineinwachsen" (Ivan Illich)14, wie
kann es gelingen, in den Frieden hineinzuwachsen, chne zu ihm belehrt

zu werden?

Die Bedingungen filr das zeichenhafte Friedenszeugnis von Christen, so
wurde angedeutet, sind auffindbar in der Subsistenz, im Erfahrungsraum
der "Koinonia"™, zu der man sich versammelt, in der man Eucharistie
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feiert (Iiturgia), sich als Glaubende gegenseitig stirkt (Kerygma) und
trdgt (Diakonia).

2. Die Subsistenz des christlichen Friedenshandelns

Die Frage nach dem sosialen Ort der "Einilbung in das Friedenshandeln"
ist die vorrangigste und wohl auch brisanteste einer christlich moti-
vierten Friedenspidagogik - die vorrangigste, weil sich an ihr viele
Vorentscheidungen entzilnden, die brisanteste, well sie ganz bestimmte
Optionen freisetzt, die im Raum der christlichen GroBkirchen hdchst
umstritten sind.

"Wo konnen die Kinder glauben lernen?" fragt der Tiibinger Religions-
pddagoge Wolfgang Bartholom&ua15 und untersucht kritisch die gel#ufigen
Hinweise auf Familie als "Hauskirche", Religionsunterricht in der Schule
und Katechese in der Gemeinde. Er geht von der lapidaren und gleichwohl
bezeichnenden Auffassung aus: "Kinder lermen glauben im Miteinander von
Christen. Das Wichtigste vom Leben lernen sie im Umgang mit den Menschen,
mit denen sie zusammenleben und die sie erleben; und die sie an ihrem
Leben teilhaben lassen und ihr Ieben ihnen erschlieBen, sein Gelingen
und sein Scheitern und die Kraft, aus der das Gelingen stammt und das
Scheitern ertragen wird. Das nenne ich Erziehung.“16 Ob nicht dieser
ProzeB ganz anders als "Erziehung" genannt werden miilBte, ob er nicht
die landl¥ufigen Vorstellungen von Erziehung sprengt und ihr Gegenteil
darstellt, muB spHter noch diskutiert werden. An dieser Stelle ist
allein wichtig, daB die Ausdifferenzierung katholisch-religionspiddago-
gischer Felder in voneinander so unterschiedene soziale Orte wie Familie,
Schule und Gemeinde ebenso fragwlirdig wie verhlngnisvoll gewesen ist.
Wolfgang Bartholom#us scheint genau das zu spilren, wenn er feststellt:
"die religionspddagogischen Mdglichkeiten der Familien hingen an einem
familienlibergreifenden Miteinander, wie es etwa in Basisgemeinden, aber
auch in Familienkreisen, Elterntreffa, Projektgruppen, Freundeskreisen
oder Verbdnden, versucht wird. Dieses Miteinander gu inspirieren, in
dem Eltern und Kinder, natiirlich auch Einzelpersonen, eingebettet sind
in einem griBSeren sozialen Zusammenhang, ist Aufgabe der Paatoral."17
Dieser neu skizzierte soziale Ort entsteht aus der Uberwindung der
splirbaren Isolation inselhaft lebender Kleinfamilien und den Hoffnungen,
die aus der Bewegung der Basisgemeinden erwachsen. Was bedeutet diese
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Aussage, da8 unter den gegenwirtigen Bedingungen das Miteinander, in

. dem Glauben gelernt wird, nur in familieniiberschreitenden und gemeinde-
unterschreitenden Zellen realisierbar ist18, filr das "Lernen des
Friedens"?

Das Lernen des Glaubens und das Lernen des Friedens sind nicht vonein-
ander zu trennen, intentional, inhaltlich, methodisch und auch struk-
turell nicht. Der Friede ist halt kein Nebenthema, ohne das der christ-
liche Glaube auch begriffen werden kﬁnnte.19 Daher wird hier nach den
erziehungsilberwindenden Mdglichkeiten gefragt, die junge Menschen frei-
setzen kdnnen, in die Wahrnehmung ihres Lebensraumes und den Glauben
hineinzuwachsen. Wirklichkeit erschlieB8t sich ihnen Ja nicht in erster
Linie iiber Begriffe, sondern ilber bestimmtes Handeln: "Das Miteinander
ist ein Miteinander gemeinsamen Handelns. Wir haben den Glauben zu lange
iber den Kopf laufen lassen. Und in unseren K¥pfen ist er verkommen.

Das gemeinsame Handeln von Christen, die sich ihres Glaubens als Motiv
und Energie ihres Handelne gewiB8 sind und sich bisweilen auch davon
Rechenschaft geben, entfaltet die emotionalen Mdglichkeiten des Glaubens
und stiftet so die Bedingungen von Erkenntnis und Einsicht. Im gemein-
samen Handeln von Christen wird Christsein vor allem als Orthopraxis
erfahrbar - und darin erst plausibel und ubernehmbar."zo

Dazu gehtrt, da8 Jjunge Menschen ilber die Wahrnehmung des zeichenhaften
Friedenshandelns von Christen, Uber das Hineingenommenwerden in die
Subsistenz dieses Friedemshandelns eine bestimmte entwaffnende und
widerstandsfihige Tradition des Glaubens kennen- und wombglich schitzen-
lernen. Diese Tradition wird {iber Geschichten von der Militanz der
Wehrlosigkeit gebildet, die das Evangelium vom Leben und Sterben Jesu
Chrieti vorbuchstabiert. Nur so wird es mdglich, Modelle des gewalt-
freien Protests und Widerstand821 gu suchen und selbst einzuiiben. Es
gibt ungezdhlte Geschichten von der Erfahrung, daB das zeichenhafte
Friedenszeugnis die Menschen nicht schwicher, sondern stlrker macht,

vom Widerstand, vom Gebet in der Offentlichkeit, von der Unterbrechung
der friedlosen Verhdiltnisse - selbst erlebte und von anderen erfahrene
Geachichten,

Die Einlibung in das Friedenshandeln von Menschen, die sich fiir die
stindige gewaltfreie Ver#nderung unfriedlicher Verh#ltnisse aus ihrem
biblisch fundierten Glauben engagieren, wirkt llberzeugend und anstiftend
nur, wenn sie ein integratives Modell des Lernens vorstellt, dabei zu-
mindest drei wichtige Dimensionen beriicksichtigt und in eine Balance su
bringen versucht:
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-~ die kognitive Dimension (kritische Information und Aufkl&rung)

- die affektive Dimension (Betroffenwerden von der Sache des Friedens)

- die handlu.ngsorientierende Dimension (Bef#higung zum friedenstiftenden
Handeln aus dem Glauben).

2.1. Einfibung in das Friedenshandeln setzt in der Lebenspraxis
christlicher Subsistenz an

"Wenn in der Lebenspraxis keine Ansitze von Friedenlernen zu finden
wHiren, dann h#étte es keinen Sinn, von institutionalisierter Erziehung
noch irgendetwas zu erhoffen" (Horst Rumpf).23 Die Lebenspraxis soll

hier mit "Subsistenz" bezeichnet und bestimmt werden. Subsistenz heiBt

in der Ukonomie so viel wie Unterhaltswirtschaft, umweltbezogene Grund-
lage einer lokalen Bewirtschaftung, die nicht von industrieller Produk-
tion erreicht wird und auch nicht von einem organisierten Markt- und
Verteilungssystem abhingig iat.z4 Unter basisgemeindlicher Subsistenz
ktnnten dementsprechend die Lebensbereiche der Koinonia wvon Christen
verstanden werden, die sich ihre Lebens- und Handlungsspielr#ume nicht
durch die Freizeit-, BewuBtseins- und Frémmigkeitsindustrie vordefinie-
ren lassen wollen und damit in bewuBten Widerspruch zur blirokratischen
Verwaltung des Glaubens treten. In subsistenten Bereichen, abseits von
Erziehung durch Professionelle und (stellvertretend)laienlernen junge
Menschen das meiste und wichtigste fiir ihr Leben, auch wenn gerade dieses
"Lernen" durch das Kommunikationswirrwarr einer komplexen Medienland-
schaft und durch immer stirkere pidagogische Reglementierung mehr und
mehr bedroht und verunmbglicht wird. Die verlorengegangene Subsistenz

ist heute milhsam erst wieder herzustellen, indem zum Beispiel die eigene
Lebenspraxis mit christlichen Basisgruppen vernetzt wird: "Im Miteinander
solcher Gruppen bleiben Religion und Leben unvermischt und ungetrennt
beieinander. Das Miteinander wird nicht, wie in vielen Ortsgemeinden,
enggefilhrt auf das (vermeintliche) 'Miteinander' gemeinsam geiibter
religidser Praxia“zs, sondern erhdlt sein Spezifikum in der "Vernetzung
von Religion und Laben".ZG(Die gesellschaftlich institutionalisierten
Erziehungs- und Sozialisationsinstanzen erscheinen dieser subsistenten
Lebens- und Glaubenspraxis gegenilber von absolut zweitrangiger Bedeutung.)
Dieses Spezifikum liegt in der Dynamik des Miteinanderlebens und -glaubens
nicht im direkt erzieherischen Umgang. Von Friedenspidagogik zu sprechen
hitte hier nur Sinn, wenn sie begriffen wiirde als ErmYglichung jener
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sozialen Bedingungen, unter denen das Aufwachsen in einer zeichenhaft
dem Frieden Raum gebenden Gemeinschaft von Christen beginstigt wird.
Gemeint ist demit keine besondere "religidse" Friedenserziehung, die

zum urspriinglichen Alltagsleben von Christen noch dazukommen muf. Das
Lernen des Glaubens und des Friedens in ihrer gegenseitigen Vernetzung
geschieht signifikant nur so, da8 junge Menschen liber das Friedenshandeln
in ihrer Umgebung fiir den allt#glichen Unfrieden aufmerksam und im prak-
tisch werdenden Glauben an das friedenstiftende Schalom Gottes gliick-
lich werden.

Wo jedoch das Leben eines familieniibergreifenden Beziehungsgeflechts
nicht (mehr) religids artikuliert wird, kann auch eine aus welchen
Griinden auch immer fiir notwendig gehaltene "religilse Erziehung" nur

als aufgesetzt, abgetrennt von alltiglichen quensvollzﬁgen empfunden
werden. Die Aufgabe, die Bedingungen filr ein subsistentes Aufwachsen

so glinstig und fdrderlich wie m8glich zu gestalten, darf nicht von der
subsistenten ILebens- und Glaubenspraxis auf sekundire gesellschaftliche
Institutionen verlagert werden.

Mit dem Lernen des Friedens verh#lt es sich #hnlich: auch es kann nicht
ohne weiteres in den schulischen Unterricht oder in sich von der gesell-
schaftlichen Verfassung weltgehend absorbierende kirchliche Binnenr#ume |
abgedringt werden. Die Einilibung des Friedenshandelns fédngt an, ohne sich |
von vornherein auf den Nahbereich der Innen- und der Mikrodimension

des Glaubenaz7 beschrinken zu lassen, mit der iiber Erfahrung innerhalb
der Subsistenz geschiitzten und gefdorderten BewuBtwerdung von Verantwor-
tung gegeniliber sozialer Gerechtigkeit und ihrer Verkniipfung mit alltdg-
lichem, friedenstiftendem Handeln, Dieser "Anfang" ist nicht zu unter-
schétzen, denn fast Jedes Kind ist korrumpierbar durch Erziehung, durch
Desorientierung, durch Verfiihrung und durch Erzeugung falschen BewuBt-
seins, Es ist der Vergiftung des konvivialen Klimas durch die Beschwd-
rung kollektiver Feindbilder und Vorurteile hilflos ausgeliefert. Nur
wenige Kinder entwickeln dagegen ausreichende Resistenzkrdfte und kbnnen
sich gegen den pddagogisch-didaktischen EKolonialismus in Geltung bringen.
Um so dringender ist ein Ansatz, der Friedenspidagogik konsequent beim
Friedenshandeln selbst ansetzt und nicht bel einer moralisierenden und
im schlimmsten Fall deformierenden Erziehung. Friedenspddagogik hat
dabei nicht die Aufgabe, vom strukturell friedlosen Leben in der Gesell-
schaft abzuschirmen. Der letzte Grund aber, die grtBtm8gliche Sparsam-
keit an Erziehung zu fordern, ist der, daB Kinder einen Anspruch auf
Schutz haben - Schutz vor pddagogischer Nachstellung auf Schritt und
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Tritt, vor moralischer Selbstgerechtigkeit der Erziehenden, die immerzu
wissen, was filr sie niitzlich und zutrdglich ist, Schutz auch vor der
Auslieferung an die milit#rische Sprachregelung, die im piZdagogischen
Alltag oft bedenkenlos reproduziert wird.

Schon mit kleineren Kindern kann und soll man Uber Gewalt, Krieg und
Prieden sprechen, aber nicht mit dem erhobenen Zeigefinger des erzie-
herischen Interesses und der ethisch vermeintlich besseren Position,
sondern weil man selbst bewegt ist von diesen Fragen und sich das
Betroffensein im eigenen Leben niedérschlagt. In der Art und Weise
jedenfalls, wie GroBSeltern und Eltern, Geschwister und Verwandte,
Freunde und Gruppen ihr Bekenntnis zum Evangelium des Friedensz8 aus-—
sprechen, wie sie Kraft zum Widerspruch gegen die inszenierte Produk-
tion von Unfrieden finden, wie sie mit ihrer eigenen Begrenzung, ihrem
Unvermtgen friedlich zu leben, ihrer Schuld, ihren Feindbildern umgehen,
wie sie um Frieden beten - daraus kidnnen Jjungen Menschen GewiBhelten
erwachsen, die tiefer und nachhaltiger in das Evangelium weisen und
seinen Frieden erkennen helfen, als Jede moralische Selbstbehauptung.

2.2, Einiibung in das Friedenshandeln in subsistenter Lebens- und
Glaubenspraxis hat Konsequenzen fiir die Reform der Kirchen

Die Basiabewegung29 ist in der katholischen Kirche, vornehmlich der
Bundesrepublik Deutschlend, alles andere als unumstritten; sie zieht
derzeit das gesammelte MiBtrauen der sog. Amtskirchen auf sich. Tat-
sachiioh stellt ihr Versuch, die Praxis des Evangeliums in der ent-
schiedenen EKonkretion christlicher Existenz heute neu durchzubuchsta-
bieren, eine unbequeme Anfrage, Ja eine kritische Infragestellung der
herktmmlichen EKirchen- und Gemeindemodelle30 dar. Die Basisgruppe oder

- sozial hdher vernetzt und kontinuierlicher verfaB8t - die Basisgemeinde
ist, wenn s8ie mit dem praktischen Friedenszeugnis in der Entschiedenheit
des "entwaffnenden Glaubens" ernst macht, nur in einer kritisch-solida-
rischen oder offen sympathisierenden N#dhe zur Friedensbewegung denkbar.
In ihr sind die kirchengesellschaftlichen Sanktionsmechanismen, mit
denen eine Linie christlicher Friedensprogrammatik hart durchgesetzt
werden soll,31 auf Dauer auBer Kraft gesetzt. Orientierungspunkt kann

in ihr letztlich nur das Evangelium vom gewaltlos lebenden und sterbenden
Jesus Christus sein.

DaB sich die Basisbewegung - im Gegensatz zu den lateinamerikanischen
Kirchen - hierzulande nur schwer entfalten kann, hat nicht nur mit der
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blirokratisch durchorganisierten Struktur der katholischen Kirche zu
tun. Die Fronten in Lateinamerika scheinen zwar deutlicher zu sein

und die Entscheidungen einfacher und vor allem eindeutiger, aber

der letzte Grund flir den nur z8gerlichen Aufbruch der Basisbewegung
liegt nicht in den unterschiedlichen Gesellschaftssystemen und Menta-
litdten. Vielmehr haben die Schwierigkeiten einer kirchlichen Basis-
bewegung in der Bundesrepublik mit den verbiirgerlichten Formen der
Religion32 zu tun, mit dem abgesittigten Wohlstandschristentum, das

fiir sein Funktionieren nur die Servicekirche braucht, nicht aber den
Exodus aus verfestigten Strukiuren und die reformatorische Umkehr.

Die Friedensbewegung, die zu einem gewichtigen Teil aus christlichen
Gruppen besteht, welche ungezlhlte Projekte tragen und mitgestalten,
bringt,ohne daB es ihr recht bewuBt wird, in die organisierten GroB8-
kirchen die Konfrontation des blirgerlichen Christentums mit dem Evange-
lium des Friedens hinein, die den Riickzug in die privatisierte Frommig-
keitskultur nicht mehr zul&Bt und in die offene Auseinandersetzung
treibt. Es wire die Aufgabe der Kirchen, christliche Gemeinden filr die
Anliegen der Friedensbewegung zu sensibilisieren, den Aufbruch von
unten zu stédrken, Gruppen zu inspirieren, die in den Kirchen mit ihrem
Friedenshandeln ein Heimatrecht suchen. Es kdme darauf an, "lebendige
kleine Zellen an der Basis zu bilden, die fihig sind, die Einzelnen

und die Kleinfamilien aus ihrer Anonymit&dt und Vereinsamung zu ziehen
und gzu libergreifenden Gruppierungen zZu verhinden."33 Ob die GroBkirchen
zu solcher Aufgeschlossenheit, inneren Toleranz und Beweglichkeit f¥hig
und willens sind, darf Jedoch zundchst angezweifelt werden.

Je energischer subsistente Lebens- und Glaubensspielriume wiederent-
deckt und gégenﬂber einer auf Abgrenzung bedachten Kirchenleitung be-
hauptet werden, Je iiberzeugender es gelingt, die "Lernorte des Friedens"
in Basisgruppen innerhalb der Friedensbewegung einladend genug zu ge-
stalten, daB8 sich junge und #Hltere Christen bereit finden, ihr Leben
ein Stilck weit einzutauschen fiir den Schalom Gottes auf dieser Erde,

um so nachhaltiger wird das Signal filr die Kirchen sein, sich auf

ihren Ursprung zu besinnen und sich auf dem Weg zu begreifen, mit

der Zeit zu "Friedenskirchen" gu werden.34 In diesem Sinn stellen
christliche Basisgruppen in der Friedensbewegung ein Ferment der
kirchlichen Konversion zum Frieden dar.
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2.3, Einlibung in das Friedenshandeln spricht die Option fiir einen
"entwaffnenden Glauben" aus

Die Kirche kann zum Friedensfaktor in der Welt nur werden, wenn sie
sichtbares Zeichen des Evangeliums vom Frieden wird. Die Entwicklung
der kirchlichen Friedensverkiindigung kann dabei fiir die Zeit nach dem
Zweiten Weltkrieg - von der Lehre Pius XII. ilber "Pacem in terris"
Johannes XXIII., das Zweite Vatikanische Konzil, zur sozial enorm
verschirften Ethik Pauls VI. und ihrer menschenrechtlichen Begriindung
durch Johannes Paul II. - durch folgende vier Bewegungen gekennzeich-
net werden:

- durch die AblBsung der Lehre vom gerechten Krieg durch die Lehre

vom gerechten Frieden, der inhaltlich als soziale Entwicklung begriffen
wird; :

- durch die zunehmende Tendenz, nicht die gerechte Verteidigung zu
rechtfertigen, sondern angesichts der atomaren Bedrohung den Rilstungs-
wettlauf kompromiBlos und rilckhaltlos zu verurteilen;

- durch die Herausldsung aus der Ost-West-Fixierung und die entsprechende
Kritik an der (generell verurteilten) Gleichgewichtspolitik beider
groSer Machtbltcke, die den Konflikt zwischen Nord und Sild zunehmend
verschérft; ‘

- durch die Bewegung weg vom eurozentirierten Geschichtsbild hin zur
internationalen Katholizitdt, die sich insbesondere als Anwalt der an
den nationalen Egoismen der Industrienationen leidenden armen Bevdlke-
rungen der sildlichen H4¥lfte der Erde versteht und ihren Blick auf die
permanente Welthungerkatastrophe richtet.

Jedes sich als katholisch verstehende Friedenshandeln muB sich auf
dieses weltkirchliche Fundament begeben. Einzelne Nationalkirchen, so
die Konferenz der katholischen Bischdfe in den USA, haben die vatika-
nischen Impulse aufgenommen und sogar noch radikaler zum Ausdruck ge-
bracht. Die katholische Bischofskonferenz in der Bundesrepublik bleibt
in ihren Stellungnahman35 weit hinter dem vatikanischen Abriistungs-
standpunkt zuriick. Die Friedensbewegung innerhalb der Kirche ist dabei
in Deutschland in der merkwilirdigen Lage, dieser Position n¥her zu
kommen als der bundesdeutsche Episkopat. Sie weiB sich ernsthafter

dem "entwaffnenden Glauben" verpflichtet als der mit wvielen ethischen
Abwigungen ringende Denkachrirten-Katholizismus.36

Ein "entwaffnender Glaube" stellt aus der Inspiration des Wortes
Gottes instdndige und unbotmiBige Uberlegungen gu Versthnung und Wider-
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stand an und versucht sie in die Praxis des Lebens und Glaubens umzu-
setzen. Die Option auf einen radikal entwaffnenden Glauben Jedoch kann
nicht mehr strukturell, sondern nur noch theologisch bestimmt werden.

Es reicht nicht aus, in den Widerspruch zu einer Kirche zu treten, die
allgulage der politisch-militHrischen Macht gegeniiber zum Kollaborateur
geworden ist. Entwaffnender Glaube meint - und auch das ist katholisch,
universal, weltumspannend - aus der Perspektive der Opfer der biirgerlichen
Sicherheitspolitik zu blicken und nicht aus der Sicht der das Vernich-
tungsszenario berechnenden Machthaber. Es bedeutet, das Abstrakte kon-
kret, das Ferne nah und das nur gedankliech Vorstellbare sinnlich-
leibhaftig zu machen. Entwaffnender Glaube ist das Friedenshandeln

einer sich versammelnden, betenden, Eucharistie feiernden und bekennenden
Gemeinschaft von Christen, seine Form das prophetische Zeugnis von Gottes
Wort, das eschatologische, alle Sicherheitsfixierungen durchbrechende
Zeichen, der Protest gegen die zynischen "Zwinge" herrschender Politik.
Theologisch gesprochen anerkennt es die biblische VerheiBung des Schalom
als Frieden Gottes inmitten der unverathnten und ungerechten Verh#lt-
nisse einer friedlosen Geschichte, den es antizipatorisch zu leben ver-

sucht.

Religionspiddagogisch gesprochen meint es das Ziel und den Weg, aber
auch das Grundthema christlichen Glaubens, in den Jjunge Menschen hinein-
zunehmen die einzige, aber auch schwierigste Aufgabe bleibt. Einiibung

in das Friedenshandeln ist etwas viel Bescheideneres als das prétentidse
Yorhaben einer "Erziehung zum Frieden". In ihr liegt das Versprechen,
auf Erziehung zu verzichten und stattdessen das eigene Leben einzutau-
schen fiir das Nicht-mehr-siegen.
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Matthias Mettner/Johannes Thiele, Entwaffnender Glaube (s.Anm.4) 22-24.

28 Vgl. ebd. 118-124,

29 Vgl. Hubert Frankemtlle (Ed.), Kirche von unten. Alternative
Gemeinden, Mainz/Miinchen 1981.

30 Vgl. Norbert Greinacher/Norbert Mette/Wilhelm Mthler (Ed.), Gemeinde-
praxis, Analysen und Aufgaben, Minchen/Mainz 1979; Norbert Mette, Kirch-
lich distanzierte Christlichkeit. Eine Herausforderung filr die praktische
Kirchentheorie, Milnchen 1982; ders. (Ed.), Wie wir Gemeinde wurden. Lern-
erfahrungen und Erneuerungsprozesse in der Volkskirche. Miinchen/Maing
1982,

31 Vgl. zur "harten Linie" der katholischen Friedensprogrammatik die
Stellungnahme des Zentralkomitees der deutschen Katholiken, Zur aktuellen
Friedensdiskussion (Vollversammlung vom 14.11,1981), Bonn 1981.
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32 Vgl. dazu vor allem Peter Eicher, Bilrgerliche Religion. Eine
theologische Kritik, Miinchen 1983,

33 Wolfgang Bartholom#us (s.Anm.16) 18. \

34 Vgl. Matthias Mettner/Johannes Thiele, Entwaffnender Glaube |
(s.Anm.4) 118-128; Dorothee S8lle, Im Hause des Menschenfressers.

Texte zum Frieden, Reinbek bei Hamburg 1981; dies., Aufrilstung totet

auch ohne Krieg, Stuttgart 1982; Norbert Greinacher, Im Angesicht meiner }
Feinde - Mahl des Friedens, Giitersloh 1982; Martin St8hr, Konturen einer
europdischen Schalom-Kirche, in: Volkmar Deile (Ed.), Zumutungen des
Friedens (s.Anm.3) 175-190.

35 Vgl. die beiden Stellungnahmen der Deutschen Bischofskonrerenz |
1981 und 1983. Hrsg. vom Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz.
Bonn 1981 und Bonn 1983,

36 Vgl. zu diesen Abwigungen und Abwiegelungen den Uberblick in
Matthias Mettner/Johannes Thiele, Entwaffnender Glaube (s.Anm.4) 110-117,
mit ausfiihrlichen Textaussziligen 155-174.



aeignt
Hermann Stenger

Symbole und Diabole
Einige Uberlegunsen zur Glaubensésthetik
(Der folgende Beitrag ist ein Vorabdruck einer Studie,

die im Laufe dieses Jahres in einer Festschrift flr
Aloys Goergen im Mdander Verlag Miinchen erscheinen wird.)

1. Daten und Begriffe

Urfeld 1958: Zum ersten Mal erlebte ich damals die

Feier der Eucharistie in deutscher Sprache und "unter
beiden Gestalten'"; Die Sprache war zum ersten Mal wirk-
liche Sprache, das Brot war wirkliches Brot und der Wein
in den Bechern war ein Trunk fiir alle! Der deutschsprach-
liche Ungehorsam - das Zweite Vatikanische Konzil war
noch fast ein Dezennium entfernt! - tat seine Wirkung:
die biblischen und liturgischen Texte begannen in ihrer
sinnlich-geistigen und geistlichen Kraft zu leuchten. Sie
riefen in mir eine neue Aufmerksamkeit hervor und einen
Hunger, der immer noch anhdlt: "Kommen Worte von dir, so
verschlinge ich sie; dein Wort ist mir Glick und Herzens-
freude!" (Vgl. Jer 15,16) Der Ungehorsam im Essen und
Trinken jedoch zog massive Schuldgefilhle nach sich. So-
viel Sinnlichkeit an heiliger Stdtte erschreckte mich:
das Riechen, das Schmecken, das Kauen! Es kam mir vor,
als hdtte ich ein Sakrileg begangen, als hdtte ich von
einer verbotenen Frucht gegessen und aus einem verbotenen
Becher getrunken. Ich teilte Aloys Goergen auf einem
Spaziergang am See mit zdgernder Offenheit meinen Zustand
mit. Er nahm zur Kenntnis, was ich sagte. Er belehrte und
beschwichtigte nicht, so daB meine Verwirrung noch fir
geraume Zeit bestehen blieb. Und das war gut so. Denn da-
mals begann ich zu ahnen, was Aloys Goergen mit dem Be-
griff "Glaubensdsthetik" zu bezeichnen pflegt.
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Rattenbach 1983: Es war eine lebensgeschichtliche
Freude besonderer Art, als ich im Sommersemester 1983
zusammen mit Aloys Goergen in Rattenbach ein Ubungs-
seminar zur Glaubensdsthetik fiir Dozenten und Studie-
rende aus Innsbruck durchfithren konnte. Die Vorlesung
des Semesters galt der "Glaubensverkiindigung als sym-
bolischer Kommunikation". Die Tage in Rattenbach
haben fir einen Teil der Hérer dieser Vorlesung die
wissenschaftliche Information in eine wenigstens an-
satzweise ganzheitliche "Performation" {iberfilhrt, in
eine Betroffenheit, die dann entsteht, wenn Symbole
und Symbolsysteme die ihnen innewohnende Kraft ent-
falten.
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Als theologische, bisher nicht existierende Disziplin ist die

Glaubensdsthetik die Lehre von den Beaingungen, die erfiillt

werden miissen, damit die Glaubensbotschaft wahrgenommen wer-
den kann. GewiB gibt es z.B. in der Liturgiewissenschaft, in
der Katechetik, Religionspddagogik und Homiletik Aﬁsatze einer
Glaubensdsthetik, aber ausdriicklich wird die Asthetik der Glau-
bensvermittlung nicht reflektiert. Paul KLEE sieht den Auftrag
der Kunst im Sichtbarmachen des Unsichtbaren. Analog dazu be-
steht der Ruftrag der Glaubensdsthetik gegeniiber der Glaubens-
botschaft im Wahrnehmbarmachen des Unwahrnehmbaren. Nur eine
paradoxe Redewendung wird der Vermittlung der christlichen Bot-
schaft gerecht. Um jedoch einem naheliegenden gnostischen MifB-
verstdndnis vorzubeucen, ist ausdriicklich daran festzuhalten,
daB diese Wahrnehmung nicht wie von selbst zur Annahme der
ibermittelten Botschaft fiilhrt. Wahrnehmen und Annehmen sind
zwel wesentlich verschiedene Vorgdncge. Trotz der Wahrnehmung
kann die Annahme verweigert werden. Die Glaubensevidenz ist
keine unausweichliche Evidenz. Glaubenserfahrung als Frucht
von Wahrnehmen und Annehmen aer Glaubensbotschaft kann nicht
eigenmdchtig vom Menschen herbeigefiihrt werden, vielmehr geht
sie aus dem Zusammenspiel von Gewdhrung durch den CGott- Jesu
Christi und freier menschlicher Entscheidung hervor.

Zur Aufgabe der Glaubensdsthetik gehdrt es auch, auf dem Weg
der Einilibung der Sinne und des Geistes das BewuBtsein zu ver-
mitteln, daB es nicht nur eine Symbolik gibt, die der Bot-
schaft dient, sondern auch eine Diabolik, die der Vernehmbar-
keit und Wahrnehmbarkeit der Botschaft im Wege steht. Es war
vermutlich in Rattenbach, daB sich mir zu dem Begriff "Symbol"
die Kontrastassoziation "Diabol" aufdrdngte, die mich seither
nicht mehr losléﬁt1. Unm nicht einer Marotte zu verfallen, muB
ich diesen ungewohnten Wortgebrauch vor mir selbst und vor dem

Leser rechtfertigen.
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Unter Symbol verstehe ich, im AnschluB an Ernst CASSIRER, Su-
sanne K.LANGER und Alfred LORENZER "alle in Laut, Schrift,Bild
oder anderer Form zugdnglichen Objektivationen menschlicher

Praxis, die als Bedeutunastrdger fungieren, also 'sinn'-voll
2

sind"“. Diese Begriffsbestimmung trifft auch auf alle kirchli-
chen Symbole zu. Sie sind Bedeutungstrdger besonderer Art. Sie
sind per definitionem Trdger der christlichen Botschaft. Dem
Symbol steht das Diabol geceniiber. Darunter verstehe ich ein
ekklesiales Symbol, das seine Trédgerschaft schlecht oder gar
nicht erfiillt. Es schadet der Vermittlung der Botschaft. Es
stiftet Verwirrung und Verfdlschung. Wem das Adjektiv "diabo-
Lisch? Sz arastisch und dramatisch klingt, der bedenke, daB
nichts Geringeres als die "Sache Jesu", das heiBt das "Kommen
des Reiches" auf dem Spiele steht. Aloys GOERGEN hat meine Auf-
merksamkeit darauf hingelenkt und all die Jahre hindurch wach
gehalten, daB durch die kirchliche Praxis die christliche Bot-
schaft einerseits proklamiert, andererseits aber auch perma-
nent verraten wird. Was mich als Zugehdrigen zu einer Kirche,
die sc handelt, und als Pastoraltheologen bzw. Pastoralpsycho-
logen angesichts dieser Tatsache bedrdngt und zur Auseinander-
setzung treibt, das ist der Inhalt der folgenden Seiten.

Beispiele und Reflexionen

An Hand von zwei Beispielen mochte ich zeigen, worum es geht.
Die Gliederung ist jeweils die gleiche. An erster Stelle steht
ein zu dem Beispiel gehdriger exemplarischer Text aus dem Alten
bzw. dem Neuen Testament3. An zweiter Stelle folgt die Ver-
deutlichuna des Problems und zuletzt die praxisbezogene Refle-

xion.

Da rang einer mit ihm

Symbolbereich: Biblische Texte

Am Beispiel von Jakobs Kampf am Jabbok (Genesis 32,23-33) wird
gezeigt, welche verschiedenartigen Deutungen einem biblischen
Text widerfahren kénnen und wie notwendig eine Rangordnung

dieser Deutungen ist, damit nicht aus einem Symbol, das der
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Wahrnehmung des Unwahrnehmbaren dienen soll, ein Diabol wird,-

das dieser Wahrnehmung im Wege steht.

Exemplarischer Text
(Genesis 32,23-33)

Und er stand auf in jener Nacht, nahm seine zwei Frauen
und seine zwei Mdgde und seine elf Kinder

und iberschritt die Furt des Jabbok.

Er nahm sie und filhrte sie iiber den FluB,

auch all seine Habe brachte er hiniiber.

Jakob aber blieb aliein zurilick. Da rang ein Mann mit ihm,
bis die Morgenrote anbrach.

Als er merkte, daB er ihn nicht iilberwdltigen konnte,
beriihrte er seine Hiifte,so daB sich das Hiift-

gelenk Jakobs ausrenkte, als er mit ihm rang.

Und er sagte: LaB mich los, die Morgenrdte bricht an!

Er aber antwortete: Ich laB dich nicht los,

es seil denn, du segnest mich. :

Dann fragte er ihn: Wie heiBt du? Er antwortete: Jakob;
er sacte: Du sollst nicht mehr Jakob heiBen,

sondern Israel, denn du hast

mit Gott und Mensch gerungen und obgesiegt.

Und Jakob fragte ihn und sacte: Gib mir doch deinen
Namen kund! Er aber sagte: Warum fragst du

nach meinem Namen? Und er segnete ihn dort.

Und Jakob nannte die Stdtte Pniel, denn

ich habe Gott von Angesicht zu Angesicht gesehen

und bin am Leben geblieben.

Und es ging ihm die Sonne auf, als er an Pnuel voriiberzog;
er hinkte aber an der Hiifte.

Desﬁeqen essen aie Soéhne Israels bis heute

den Hiftnerv nicht, der auf dem Hiiftgelenk liegt,

weil er das Hiftgelenk Jakobs am Hiiftnerv beriihrt hatte.
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Verdeutlichung des Problems

(1) Joachim SCHARFENBERG, Ordinarius fiir Praktische Theologie
und Psychoanalytiker Freud'scher Herkunft, "erzdhlt" menschli-
che Grundkonflikte an Hand biblischen Symbolmaterials. Er 1l&8t,
entsprechend der Gepflogenheit in analytischen Sitzungen,

einen Text in "gleichmdBig schwebender Aufmerksamkeit" (S.
FREUD) auf sich wirken und versucht dann, sich an einer Stelle
einzufithlen und dem Gespiirten Sprache zu verleihen4. Auf diese
Weise entstehen "erzdhlende Miniaturen". Eine von diesen trédgt
den Titel "Jakob und der Konflikt der Beziehungsaufnahme". Sie
hat folgenden Wortlaut: "Kampf. Ich muB kimpfen in den Schat-
ten der Nacht dieser FluBniederung. Noch habe ich die Trennung
nicht verwunden. Noch habe ich keine neue Beziehung aufnehmen
kdnnen. Ich kann ja auch nicht, denn meine Welt war nur sie,
die mich nun nicht frei gibt. Nur durch sie werde ich meine
Welt erleben und erbauen kbnnen, wenn ich mich nicht frei k&mp-
fe. Zwei Krédfte splire ich in mir: Ich kann mir das Gute heran-
holen und einverleiben und das BOse ausscheiden und abstoBen.
Damit will ich'kémpfen. Das sind meine Waffen. Alles was ich
Gutes empfangen habe, soll bei mir bleiben filir immer: Ich las-
se dich nicht, du segnest mich denn! Aber ich will auch mein
eigener Herr sein und meinen eigenen Willen durchsetzen, des-
halb kdmpfe ich mit jener ddmonischen Kraft, die mich festhal-
ten und ldhmen, die mir meine Manneskraft nehmen will und fiir
immer an sich binden will. Aber wenn der Tag anbricht, dann ist
diese unheimliche Macht der FluBniederungen gebrochen. Ich

muB nur solange durchhalten - dann bin ich frei. Ohne Beschidi-
gung werde ich nicht davonkommen, aber ich werde erhinken miis-
sen, was vielleicht andere erfliegen“s.

Der Kampf Jakobks wird hier als Abbild eines innerpsychischen
Konflikts betrachtet. Dieser Sinngebung liegt die psychoanaly-
tische Theorie von den beiden Grundtrieben Liebe und HaB zu-
grunde. Das Gegensatzpaar Liebe-HaB hinwiederum hat ein biolo-
gisches Fundament in den Aufnahme- und Ausscheidungsfunktionen.
"Die Symbole, die sich aber solcher oraler und analer Thematik

angenommen haben, sind zahlreich und sie spiegeln alle etwas
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von den grundlegenden ambivalenten Beziehungen zu unserer Mut-
ter wider"ﬁ. Soweit die Deutuna SCHARFENBERGS.

(2) Helmut HARK, Pfarrer und Psychotherapeut aus der Schule
Carl Gustav JUNGS, gibt dem Text einen anderen Sinn als SCHAR-
FENBERG. Ausschau haltend nach archetypischen Symbolen, die den
Menschen auf seinem Weg zur Individuation begleiten, entdeckt
er, daf die biblische Erzdhlung vom Kampf in der Furt die klas-
sische Darstellung einer Begegnung mit dem "Schatten" ist. Bil-
der des "Schattens" sind nach C.G.JUNG gleichgeschlechtlicher
Art. Dies wird im vorliegenden Zusammenhang belegt, wenn man
die Ubersetzuna von Gerhard von RAD zuorunde legt: "Da rang

ein Mann mit ihm" (Vers 25). Ferner ist zu beachten, daB der
Kampf in einer Furt stattfindet, also an einem Ort des Uber-
ganges, eines "Ubercanges" auch im Sinne der Selbstwerdung:

"Es ist die durchwachte Nacht vor der Begegnung mit dem Bruder,
um dessentwillen er sich einst auf den langen Weg der Flucht
gemacht hatte. Jetzt bei der Riickkehr kehren die verdrédngten
Schuldgefiihle und Angste wieder. Zu den grundlegenden Erfah-
rungen des Ubergangs geh&rt auch die Wiederkehr des Verdrdng-
ten. Mag durch den rdumlichen Abstand von dem Schatten-Bruder
Gras liber den erlisteten Erstgeburtssegen gewachsen sein, beim
Sonnenaufgang wird Licht auf den Bruderzwist fallen"7.

Auch die Aufteilung der Habe in "zwei Lager" wird aus der Sicht
der "Komplexen Psychologie" C.G.JUNGS interpretiert. Sie ist der
Ausdruck von Jakobs Zwiespalt: "Diese Deutung beruht auf der
Erfahrung, daB die AuBenwelt weitgehend nach der Disposition
der Innenwelt gestaltet wird. Die menschlichen Verhaltensweisen
werden aus emotionalen und imaginativen Persdnlichkeitsantei-
len gestaltet. Wenn nun das Ich-BewuBtsein mit dem Schatten
identifiziert ist, kommt es in bestimmten Situationen zu einem
Seelenkampf"s. Im Kampf mit dem "Mann" 16st nun Jakob die Iden-
tifikation mit seinem Schatten-Bruder auf: "Es ist ein Kampf,
in den ein Mensch schicksalhaft verwickelt wird. Im Aktualkon-
flikt spitzt sich diese Problematik zu. Es ist vorher nicht zu
garantieren, ob der Streiter in eine Psychose verfdllt oder

wie Jakob als Sieger hervorgeht. Wer sein Ich-BewuBtsein in

dieser Auseinandersetzung bewahren kann, erlangt den Segen
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und erhdlt einen neuen Namen“g. Der Kampf hinterldBt seine

Spuren, aber die heilvolle Kraft des Segens wirkt sich als
"Ganzheitserfahrung" aus, die dem Gesegneten zuteil wird. Sym-—

bol dafiir ist die Namensdnderung.

(3) Eugen DREWERMANN, Privatdozent fiir Systematische Theologie,
setzt sich, seinem Temperament entsprechend, mit Nachdruck fiir
eine Ergdnzung der historisch-kritischen Methode in der Exegese
ein. Er besteht auf der Unerl&dBlichkeit einer mythologischen
und tiefenpsychologischen Deutung biblischer Texte. Tats&dchlich
enthalten die Schriften beider Testamente einen reichen Schatz
an Bildern und Symbolen, an Erzdhlungen und Sagen, die fir die
Selbstwerdung des Menschen von groBer Bedeutung sind. Wie
Trdume, Mythen und Md&rchen konnen auch sie als "Darstellung

und Ausdruck des menschlichen Daseins in den Grundziigen seines

1o
Wesens"

wahrgenommen und verstanden werden. Dem"Ja"zu einer
tiefenpsychologischen Interpretation biblischer Texte muB je-—
doch sofort ein "Aber" hinzugefiigt werden: "Aber es widre ein
schwerer Kunstfehler, die psychische Bedeutung eines Symbols
mit der theologischen Bedeutung seiner Verwendung zu verwech-
seln"11. Es muB dabei bleiben, "daB das jeweilige Symbol eines
biblischen Autors theologisch zu deuten ist, und es muB also
gezeigt werden, wie seine Bedeutung sich in die bewuBte theo-
logische Aussageabsicht des Autors einordnet; aber man folgt
dieser theologischen Aussageabsicht doch erst, wenn man das je-
weilige Symbol in der ganzen Weite seines Bedeutungsgehaltes

zu erschlieBfen sucht, unerachtet der Frage, was ein bestimmter
12

Autor historisch davon reflex wissen konnte oder nicht"

Praxisbezogene Reflexion

Hier setzt nun mein Vorbehalt als Praktischer Theologe gegen-
liber der heute gédngig gewordenen tiefenpsychologischen Ausle-
gung biblischer Texte ein. Meine Kritik geht von der Unter-
scheidung zwischen der "kerygmatischen" und der "therapeuti-
schen" Botschaft biblischer Texte aus. Die "kerygmatische Bot-

schaft" entspricht der bewuBten theologischen Aussageabsicht

des einzelnen namentlichen Autors bzw. der Intention eines
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lange sich hinziehenden Gestaltungsprozesses. Der Text bringt -
Glaubenserfahrungen zur Sprache, um den Empfdnger an diesen Er—
fahrungen teilnehmen zu lassen. Es wird verkiindet, es wird pro-
klamiert mit der Tendenz, Glaubensbetroffenheit hervorzurufen.
Die "therapeutische Botschaft" dagegen ist vom Autor unbeab-
sichtigt, aber im Empfdnger nicht weniger wirksam als die "ke-
rygmatische Botschaft". Biblische Texte enthalten diese Bot-
schaft ebenso, wie sie dhnlich auch in anderen literarischen
Schopfungen enthalten ist. Sie ist kein Proprium biblischer
Texte. Ich nenne sie "therapeutische Botschaft", weil sie for- -
dernd und heilend auf die Selbstwerdung des Empféngers ausgerichtet
ist. Soweit ich nun den literarischen Niederschlag tiefenpsy-
chologischer Interpretation biblischer Texte kenne und soweit
ich mit der Vorgehensweise in "religidsen Selbsterfahrungs-
gruppen" in Berilihrung gekommen bin, muB ich feststellen, daB
die Faszination der neu entdeckten "therapeutischen Botschaft"
so stark ist, daB sie die Aussacekraft der "kerygmatischen Bot-
schaft" zu verdridngen droht13. Die Deutung bezieht sich fast
ausschlieBlich auf die "Therapie" und 1l&dBt das eigentliche Ke-
ryogma beiseite. Diese Genligsamkeit wird der urspringlichen In-
tention des Textes nicht gerecht. Es wird ilibersehen, daB die
tiefenpsychologische Deutung nur eine "Briickenfunktion" hat,
daB es notwendig ist, die tiefenpsychologische Interpretation
in die theologische Deutung zu integrieren und sie nicht unver-
bunden neben ihr einhergehen zu lassen14. Gegeniiber der Ausle-
gung des Kampfes am Jabbok, wie sie z.B. durch SCHARFENBERG
oder HARK vorgenommen wird, habe ich u.a. folgende Bedenken:
Die Symbolfiguren werden aus dem Zusammenhang geldst, so daB
die Figuren den zu ihnen gehdrenden Hintergrund verlieren. Die
Folge davon ist ein glaubensdsthetischer Gestaltzerfall. Die
Perspektive wird auf den therapeutischen Ertrag eines Erzdh-
lungsausschnittes eingeengt. Der "atmosphdrische Raum" der ge-
samten Patriarchengeschichte wird verlassen15. Aus glaubensge-
schichtlich verbindlichen Symbolen sind ungeschichtliche, be-
stenfalls lebensgeschichtliche Symbole geworden. Die Deutung
der Namensgebung als Symbol individueller Ganzheitserfahrung

wirkt wie eine "private Entwendung" der theologischen Aus-
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sage, daf diese Namensaebunc die Gotteserfahrung Gesamtisraels
charakterisiert und daB dieser Name ein fiir allemal nicht nur
den Scheich des Stammes, sondern die ganze von Gott als Eigen-
tum ausersehene Sippe betrifft. Jakob-Israel, der hinkende
scheich! Es handelt sich nicht um eine Narbe, die vom Rampf um die
Individuation zuriickgeblieben ist, sondern um ein Denkzeichen
fiir ein Erfahrungsereignis, das in Israel fiir alle Zeiten ge-
genwdrtig bleibt, symbolisiert durch das Speiseverbot, das ein-
zuhalten den SShnen Israels eine heilige Verpflichtung ist. In
wenigen S&tzen habe ich die glaubensdsthetische Dimension der
Erzdhlung vom Kampf in der Furt angedeutet, ochne die auch vor-
handene therapeutische Dimension in Abrede stellen zu wollen16.
Mehr war nicht meine Absicht. Als Anwalt einer verantwortba-
ren kirchlichen Praxis fasse ich nun das Ergebnis des Gedanken-

ganges zusammen:

(1) Die in den biblischen Texten enthaltene kerygmatische Bot-
schaft hat den Vorrang vor einer therapeutischen Botschaft,

die ebenfalls in den Texten deponiert sein kann.

(2) Wird die Vermittlunc der therapeutischen Botschaft ein-
seitig bevorzugt, so wird, claubensd@sthetisch betrachtet, aus
einem Symbol ein Diabol: Der therapeutische Sinn wird absolut

gesetzt. Das Proprium biblischer Aussagen wird miBachtet.

(3) Die tiefenpsychologische Deutung biblischer Texte kann eine
"Briickenfunktion" haben, das heiBt, eine zur Glaubensbotschaft
hinfiihrende Funktion. Die Erfiillung dieser Funktion setzt je-
doch voraus, daB derjenige, der den Text erschlieft, das tie-
fenpsychologische Instrumentarium - seiner Theorie entsprechend
- wirklich beherrscht17 und daB er willens und f&hig ist, sich
auch der Anstrengung einer theologischen Hermeneutik zu unter-

ziehen.

Wenn ich daran denke, welche Mihe und Sorgfalt seit Jahrzehn-
ten im "Forum" von Aloys GOERGEN auf die theologische Er-
schlieBung biblischer Texte verwendet wird, ist es schmerzlich,
mit ansehen zu miissen, wie fahrldssig in der Praxis der Kirche

und der Kirchen mit dem Symbolbereich "biblische Texte" umge-
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gangen wird. Die zeitweise Mitbeteiligung im "Forum" hat mir
den Reichtum der biblischen Schriften erschlossen. Ich ver-
schweige jedoch nicht, daB mir sekunddr auch die tiefenpsycho-
logische Beschdftigung mit manchen biblischen Bildern und Sym-—

bolen einen lebensbedeutsamen Gewinn gebracht hat.

Und sie gebar ihren Sohn

Symbolbereich: Religitse Bilder

Als zweites Beispiel fiir die Vieldeutigkeit von Symbolen wédhle
ich das Bild der Mutter Maria mit ihrem Kind. Die Zwei-Einheit
Mutter-Kind hat die Menschheit von jeher derart fasziniert,
daB sie nicht miide wurde, sie in tausendfdltiger Weise darzu-
SteLkmqs.Mit hervorgerufen durch die sogenannte Kindheitsge-
schichte im Evangelium des Lukas, verband sich mit der Mutter-
Kind-Symbolik die christliche Glaubensbotschaft von der An-
kunft des Messias. Ich stelle deshalb als exemplarischen Text
die kerygmatische Botschaft voran, wie sie von Lukas in voll-
endeter literarischer Form ausgesagt wird. Der Offenheit eines
Symbols entsprechend, folgen dem Text verschiedene "therapeu-
tische" Deutungen von Bildern der "Geburt des Herrn" und der
"Madonna". Daraus ergeben sich notwendige Unterscheidungen

und Folgerungen flir die Praxis.

Exemplarischer Text
(Lukas 2,1-14)

In jenen Tagen erlieB Kaiser Augustus den Befehl,/ alle Bewch-
ner des Reiches in Steuerlisten einzutragen. Dies geschah zum
erstenmal ; / damals war Quirinus Statthalter von Syrien./ Da
ging jeder in seine Stadt,/ um sich eintragen zu lassen.

So zog auch Josef von der Stadt Nazaret in Galilda hinauf nach
Judda / in die §tadt Davids, die Betlehem heiBt;/ denn er war
aus dem Haus und Geschlecht Davids./ Er wollte sich eintragen
lassen / mit Maria, seiner Verlobten, die ein Kind erwartete./
Als sie dort waren,/ kam fiir Maria .die Zeit ihrer Niederkunft,/
und sie gebar ihren Sohn,/ den Erstgeborenen./ Sie wickelte
ihn in Windeln und legte ihn in eine Krippe,/ weil in der Her-
berge kein Platz flir sie war./

In jener Gegend lagerten Hirten auf freiem Feld / und hielten
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Nachtwache bei ihrer Herde./ Da trat der Engel des Herrn zu ih-
nen,/ und der Glanz des Herrn umstrahlte sie./ Sie flirchteten
sich sehr,/ der Engel aber sagte zu ihnen:/ Flirchtet euch nicht,
/denn ich verkiinde euch eine groBe Freude,/ die dem ganzen Volk
zuteil werden soll:/ Heute ist euch in der Stadt Davids der
Retter geboren;/ er ist der Messias, der Herr./ Und das soll
euch als Zeichen dienen:/ Ihr werdet ein Kind finden,/ das, in
Windeln gewickelt,/ in einer Krippe liegt. Und pl&tzlich war
bei dem Engel / ein croBes himmlisches Heer,/ das Gott lobte .
und sprach:/

Verherrlicht ist Gott in der HGhe,/

‘und auf Erden ist Friede /

bei den Menschen seiner Gnade./

Verdeutlichung des Problems

(1) Frédérick LEBOYER, Frauenarzt in Paris, ist der Autor eines
sehr komfortabel ausgestatteten Bild- und Textbandes mit dem
Titel "Fest der Geburt". Das Buch kam 1982 rechtzeitig vor
Weihnachten auf den Markt, produziert von einem prominenten
katholischen Verlag, zu dessen Schwerpunkten auch katechetische
und religionspddagogische Verdffentlichungen gehdren19. Dieses
Werk ist ein typisches Beispiel daflir, wie in einer nach-christ-
lichen Epoche mit christlichen Symbolen nicht-christlich umge-
gangen werden kann. Mancher Kdufer wird iliberrascht, vielleicht
auch verdrgert gewesen sein, unversehens ein Buch liber "das
Wunder des Gebdrens" in Hdnden zu halten, statt einer Gabe zum
mehr oder weniger christlich verstandenen Weihnachtsfest. Den
franztsischen Titel des Buches "Le sacre de la naissance" mit
"Fest der Geburt" zu libersetzen, wirkt in diesem Zusammenhang
wie ein Werbetrick und ist eine fragwiirdige Irrefihrung.
LEBOYER umkreist "in poetisch dramatischer Form" das Geheimnis
des Gebdrens und Geborenwerdens als ein naturhaft-religidses,
d.h. als ein erfiilltes Ereignis mit numinoser Qualitdt. Er hat
ein feines Gespiir fiir das "Heilige", wie es von Rudolf OTTO
giiltic beschrieben wurdezo. "Le sacre de la naissance" kann
sinngemdf Ubersetzt werden mit: "Das Ereignis der Geburt als

Erscheinungsort des Heiligen"21. Es ist bezeichnend, daB unter
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den siebzig ganzseitigen Abbildungen neben den zahlreichen Dar-
stellungen der Madonna mit dem Kind Fotos von heutigen Miittern
mit ihren Neugeborenen sowie &stliche Motive zu finden sind,
die das Geburtsgeschehen symbolisch interpretieren. Die Bot-
schaft all dieser Bilder ist das Geheimnis des beginnenden
menschlichen Lebens. Sie kiinden "die Heiligmdchtigkeit des Da-
seins” (Romano GUARDINI). Die ausgewdhlten Madonnenbilder stam-—
men aus der Zeit des Trecento und der anschlieBenden Epoche.
Mit GIOTTO22 hatte die Wende der Malerei zum Menschen und sei-
ner Welterfahrung hin begonnen. Das brachte hinsichtlich der
Mariendarstellungen die Versuchung mit sich, die urspriinglich
intendierte Glaubensbotschaft zugunsten der Botschaft vom voll-
kommenen Humanum zu vernachl&dssigen und schlieBlich zu verges-
sen. Es kann LEBOYER nicht veriibelt werden, daB er dem aus

der christlichen Tradition stammenden Sinn des Madonnensymbols
nichts abgewinnen kann. Fiir den Leser jedoch ist es verwirrend
- "diabolisch" -, daB er nichts iiber die notwendige "Unterschei-
duncg des Christlichen" erfdhrt und daB ihm die "therapeutische
Botschaft" dieser Bilder ohne respektvolle Erwdhnung christ-
lich-kerygmatischer Botschaft, die LEBOYER in einem Nebensatz
als "dogmatisch" ironisiert23, mitgeteilt wird. Unter dem Deck-
mantel weihnachtlicher Atmosphdre findet eine stillschweigende

Symbolenteignung statt24,

(2) Alfred LORENZER, betont atheistisch-marxistischer Psycho-
analytiker, kommt in seiner Religionskritik auf den "Madonnen-
komplex der Neapolitaner" zu sprechen. Er beruft sich auf
eine Studie von Anne PARSONS iiber die Universalitdt des Odipus-
komplexes, die am Beispiel der Arbeiterfamilien in Neapel die
hervorragende therapeutische Wirkung des Madonnenkultes auf
die Sozialisation dieser Volksschicht zeigt. LORENZER faBt das
Untersuchungsergebnis von A.PARSONS zusammen: "Offensichtlich
kann die in dieser Kultur so merkwiirdig hochdramatisierte Mut-
ter-Sohn-Beziehung mit Hilfe des religitGsen Symbolkomplexes
'bewdltiot' werden. ... Die Gleitschiene ist 'die enge Ver-
flechtung der Mutter-Sohn-Beziehung mit dem Madonnenkomplex'
als einem Komplex, der 'fir die slditalienische Gesellschafts-

struktur von entscheidender Bedeutung' ist"2>, per italieni-
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sche Madonnenkult hat eine bemerkenswerte "Tiefenwirkung bis

26. In anderer Weise als

zum Kernkomplex der Pers&tnlichkeit"
bei LEBOYER ist hier die "therapeutische Botschaft" hervorge-
hoben. Die "kerygmatische Botschaft" interessiert weder PARSONS
noch LORENZER. Als zum "ideologischen Wesen religi&ser Syste-

me" gehtrig ist sie filir beide nicht von Belang.

(3) Eugen DREWERMANN, der dem Leser schon im Zusammenhang mit
Jakobs Kampf in der Furt vorgestellt wurde, macht sich, was
die katholischen Mariendogmen betrifft, zum Anwalt einer Inte-
gration der mythologisch-archetypischen Deutungen der weibli-
chen Symbolik in die dogmatischen Aussagen iiber Maria als "Got-
tesgebdrerin", als "Junafrau" und "jungfrduliche Mutter", als
"ohne Siinde Empfangene", als "in den Himmel Aufgenommene".
Schon C.G.JUNG war iiber das Dogma von der "Assumptio" hoch er-
freut, sah er doch darin die Erfiillung seines Wunsches, daB
die gbttliche Trinitdt zu einer Quaternitdt ergdnzt werde?’.
DREWERMANN kritisiert, C.G.JUNG folgend, die in den christli-
chen Kirchen libliche mythenfeindliche Verleugnung des UnbewufB-
ten und die Verdrédngung der Tatsache, daB sowohl die Volksfrdm-
migkeit als auch die theologisch-marioclogische Reflexion vom
Urstrom archetypischer Bilder getragen werdenzs. Es ist nicht
von der Hand zu weisen, daB manche theologische Aussage iber
Maria einer "sekunddren Rationalisierung" von Impulsen aus dem
kollektiven UnbewuBten gleicht, an dem die Kulturen aller L&n-
der und Zeiten teilnehmen. Wer sich die Miihe macht, das um-
fangreiche Werk von Erich NEUMANN iiber "Die GroBe Mutter"
durchzuarbeiten und wer die dadurch in der eigenen Psyche aus-
geldste Resonanz wahrzunehmen vermag, wird der Auffassung zu-
stimmen, daB der weit verbreitete Marienkult, wie er sich seit
den Tagen der Troubadoure entfaltet hat, in hohem MaB unter
dem EinfluB weiblich-archetypischer Symbolwirkung steht.

Praxisbezogene Reflexion

Bevor ich mit der eicgenen Reflexion beginne, gebe ich Gedanken
des kirchlich engagierten Journalisten Walter DIRKS wieder,
die er in seinen biographischen Texten aufgezeichnet hat. Un-

ter der Uberschrift "Mit katholischen Spezialit&ten leben"
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stellt er sich die Frage, wie seine eigene Marienverehrung aus-
sieht. Seine Antwort lautet folgendermaBen: "Wo bleibt die
Mutter Maria? Der triumphalistische Volkskatholizismus hat sie
so griindlich ausgebeutet, daB ich mir den Weg zu ihr immer neu
bahnen muB, das Evangelium in der Hand. Ja, die biblische Maria
steht mir nahe. Ich trdume davon, sie einmal gegen die tiibereifri-
gen ihrer Verehrer krdftig zu verteidigen. Im Lexikon der Pa-
storaltheologie habe ich einmal in einem Beitrac iiber 'den

Mann in der Kirche' kritisch zusammengefaBt, wie der Marienkult
zur Disziplinierung der Gldubigen miBbraucht werden kann: "Ma-
ria als Jungfrau und-Maria als Mutter: diese Doppel-Imago
schien die Antinomien des Systems zu entlasten. Die christliche
marianische Frommigkeit hat ihren sicheren Grund in dem Fiat
dieser Frau zum HeilsentschluB Gottes und in ihrer Dienstn&he
zu Jesus. (Jesus selbst setzt die Akzente so, wenn er die Frau
zurechtweist, die Maria als biologische Mutter selig preist.)
Wenn man diesen biblischen Grund verldBt und den Akzent auf die
biologische Mutterschaft Mariens und vor allem auf die Jung-
frau-Mutter-Identitédt setzt, wenn man also weniger ‘ihren Topos,
ihren Ort im Heilsgeschehen und mehr ihren 'Archetypos' im Auge
hat, so eignet sich Maria vortrefflich dazu, den Z&libatdren
die Sublimation zu erleichtern, die Frauen in ihrer Junofrdu-
lichkeit und in ihrer Mutterrolle zu bestdtigen, aber sie zu-
gleich auch darauf zu beschrédnken, die Virilitdt der Minner zu
bédndigen, die 'standesgemiBe Keuschheit' der Jiinglinge und der
Ehemdnner zu stilitzen. Bliebe diese Funktion eingeordnet in eine
breite und tiefe, an der zentralen Heilswahrheit orientierte
Frommigkeit, so koénnte sie legitim bleiben. Fiir ein einseitiges
Verstdndnis der Kirche als eine die Mdnner bidndigende, von Z&-
libatdren gefithrte Frauenkirche lag es aber nahe, die Gestalt
der Jungfrau und Mutter in den Mittelpunkt der Volksfr&mmig-
keit liberhaupt zu stellen und sie fiir ihre speziellen psychi-
schen Bedilirfnisse umzufdrben. Man muB die wahre Maria gegen
diese fragwlirdige Funktionalisierung auf eine gegen-geschlecht-
liche Macht verteidigen ... Die tradierte Marienandacht jeden-
falls hat in komplizierter Verschrdnkung viele Minner aus der
Kirche herausgetrieben und andere - aus entgegengesetzten Griin-

den - um so enger und recht problematisch an sie gekettet. Ohne
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daB man sich dessen bewuBt wurde, konnte das FrSmmigkeitsleben
der katholischen Kirche dadurch weitgehend geschlechtlich ge-
t8nt werden". Aber 'unsere liebe Frau' scollte sie bleiben oder
werden"29

In dieser Skizze macht W.DIRKS auf die Problematik der gangi-
gen Marienverehrunc aufmerksam, mit der sich die Praktische
Theologie eincehend zu beschédftigen hat. Es handelt sich hier
um eine schwerwiegende Frage der "Orthopraxie", des rechten
Handelns der Verantwortlichen in der Kirche. Die erschreckende
Ambivalenz, die der Deutunc und Wirkung des einschl&dgigen Bild-
Symbolmaterials anhaftet, kann nur durch einen langwierigen
Liuterungsprozef verringert werden. Viele Marien- und Weih-
nachtspredioten sind auch heute noch, trotz der Ergebnisse der
bibeltheolocischen Forschung, von geringem kerygmatischen Ni-
veau. Die hermeneutische Tr&dgheit ist ein weitverbreitetes

ibel in der Kirche. Velche Anstrengung es kostet, z.B. dem
"Macnificat" und Ger lukanischen "Kindheitsgeschichte" ihren
urspriinclichen proklamatorischen Glanz wieder zu verleihen,das
habe ich in den Forumsabenden und in den Feiern der Wortgot-—
tesdienste bei Zloys GOERGEN erlebt: Maria als der Ort des un-
erhdrten Handelns Gottes!3O
Wirden kirchliche Gemeinden eine dhnlich geartete Deutungsan-
strencunc auf sich nehmen, entstiinde in ihnen allméhlich die
Fdhigkeit, ihre liturgischen und paraliturgischen Fr&mmigkeits-
duBerungen, die im Zeichen der Marien- und Geburtssymbolik
stehen, so zu gestalten, daB sie filir die Glaubensbotschaft

mehr und mehr durchladssic wiirden.

Die anzustrebende Lduterunc hat nicht einen Bildersturm zum
Ziel, sondern eine Anderunc des BewuBtseins und der affektiven

Aura, welche das Erleben der Symbole umgibt.

LEBOYERS Umgang mit religitsen Symbolen ist ein anschauliches
Beispiel dafiir, wie, unter Beibehaltung einer naturhaft-reli-
" gidsen Sinngebung auf eine christlich-gldubige Sinngebung ver-
zichtet werden kann. Angesichts eines solchen Dokuments kann
man verstehen, daB sein eezeit sowohl Karl BARTH als auch Roma-
no GUARDINI so sehr auf der "Unterscheiduncg des Christlichen"

)

bestanden und daB Aloys GOERGEN diese Unterscheidung in sei-
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ner "Glaubensdsthetik" konsequent durchh&lt. Ich flirchte, daB
das, was bei LEBOYER bewuBt geschieht, in einer nur "christen-

ttimlichen" <

und nicht eigentlich christlichen Frommigkeit un-
bewuBt vor sich geht: Der Abschied von der verbindlichen Glau-
bensbotschaft wird hier gar nicht bemerkt, weil das religidse

Gefilhl durch den naturhaft-religitsen Anspruch der Bilder wei-

terhin befriedigt wird.

Anders ist es bei LORENZER. Das Numinos-Religidse ist ihm nicht
unbekannt, jedoch gilt sein Interesse vor allem der psycholo-
gischen Wirklichkeit und Wirkung der Bilder. Zweifellos sollte
auch theologischeréeits die therapeutische Botschaft der Ma-
riensymbolik bzw. der Mutter-Kind-Symbolik ernst genommen wer-
den, aber es kommt darauf an, die grundsédtzliche psychologische
Ambivalenz zu beachten. Es mag stimmen, daB der "Madonnenkom-
plex" eine positive Bedeutung flir die Sozialisation mancher -
hoffentlich vieler - Neapolitaner hat. Ein solcher EinfluB ist
aber nur dann mdglich, wenn die psychische Entwicklung des
Symbolempfédngers im iibrigen relativ unproblematisch verlaufen
ist. Beim Vorhandensein zu vieler Neurotizismen oder gar einer
schweren neurotischen Stérung kann die Symbolik, mit der sich
eine gewisse Art von Marienverehrung befaBft, vom hilfreichen
Lebenssymbol zu einem lebensbelastenden Symptom werden. Der
Verlauf von Therapien zeigt, daB sich bei fortschreitender Be-
arbeitung und Verarbeitung von innerseelischen und zwischen-
menschlichen Konflikten auch die Art und Weise des verehrenden
Umgangs mit der Mariensymbolik und der Mutter-Kind-Symbolik
dndert. Aus einer infantilen Symbolabhdngigkeit kann eine Be-
gegnung mit dem Symbol werden, die einer erwachsen en Beziehung

zu einem "Libido-Objekt" im Sinne der Psychoanalyse entspricht.

Die Parallelerscheinung zur Mythenfeindlichkeit der Kirche,
von der E.DREWERMANN spricht, ist die Mythenhdrigkeit. Wenn
der mythisch-archetypische Gehalt der Bildwelt nicht zum Be-
wuBtsein zugelassen wird, bleibt der Umgang mit den Bildern
therapeutisch-ambivalent. W.DIRKS hat diese Ambivalenz gut
wahrgenommen. Zweifellos ist die Schwarze Madonna auf dem Hel-

len Berge in Tschenstochau ein gldubiges, ein religidses, ein
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humanes und ein politisches Symbol ersten Ranges. Dieses arche-
typisch-weibliche Symbol ist seit Jahrhunderten eine Quelle
der Kraft, auch der Kraft zum Widerstand. Aber es gibt auch

ein f{ijberwdltigtwerden durch die "GroBe Mutter", das einer be-
denklichen Regression gleichkommt. Es entsteht in diesem Fall
eine Horigkeits- und Gehorsamsbeziehung, die den Weg zur Indi-
viduation und damit auch zur "Miindigkeit" des Christen ver-
sperrt. Kirchliche Kreise erwarten sich von der Anima-Symbolik,
die in vielen Madonnenbildern gegenwdrtig ist, einen Beitrag
zZzur positiven Gestaltung der zdlibatdren Lebensform der Prie-
ster und mdnnlichen Ordensangehdrigen. Die Marienverehrung soll
zur Triebsublimation beitragen. Es ist richtig, daB die Begeg-
nung des Mannes mit seinem gegengeschlechtlichen Seelenbild -
von C.G.JUNG als "Anima" bezeichnet - von grofSer Bedeutung fir
die Beziehung zu sich selbst und zur Frau ist33. Die Hoffnung
auf die psychologische Wirkunag lebensbegleitender Marienbilder
wird jedoch enttduscht werden, wenn z.B. die Erhellung des
"Schattens" und die Integration der Schatteninhalte in die
Ganzheit der Person unterbleibt. Diese Unterlassung kann zu
einer Anima-Fixierung fiilhren, die einer Stagnation des mensch-
lichen Reifens gleich kommt.

Die Problematik des Symbolbereichs "religitse Bilder" ist also
nicht gerincger als die des Bereichs "biblische Texte". Die
beim Beispiel Jakob am Jabbok in der abschlieBenden Zusammenfas-
sung genannten Gesichtspunkte gelten analog auch flir den Umgang mit
Bildsymbolen. Ich wiederhole sie deshalb nicht, vielmehr er-

gdnze ich sie durch einige weitere Aspekte:

(1) Die Marien- und Mutter-Kind-Symbolik spricht in besonderer
Weise die Fdhigkeit des Menschen zur naturhaft-religidsen Da-
seinserfahrung an. Von ihr muB aber die offenbarungsgebundene
Glaubenserfahrung unterschieden werden. Kirchliche Praxis hat
dafir Sorge zu tragen, daB - soweit es an ihr liegt - die mbg-
liche Glaubenserfahrung nicht von der religidsen Erfahrung
verdrdngt wird.

(2) Es ist ferner darauf zu achten, daB die "psychologische
Botschaft" relicidser Bilder therapeutisch ambivalent ist. Sie
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kann lebensfdrdernd, aber auch reifungsbehindernd sein. Die
Wirkung hingt einerseits von dem Perstnlichkeitszustand des
Botschaftsempfingers ab, andererseits aber auch vom Niveau der
kiinstlerischen Gestaltunag der Bilder.

(3) Eine Praktische Theologie, die beginnt, die Bedeutung der
Glaubensdsthetik ernst zu nehmen, wird an einer dsthetischen
Erziehung der Kandidaten fiir das Priesteramt und aller kiinfti-
gen Mitarbeiter in der Seelsorge dringend interessiert sein.
Ebenso gehdrt es zu den Aufgaben der berufsbegleitenden Fort-
und Weiterbildung, Glaubensisthetik einzuiiben. Zu diesen Bildungs-
vorgidngen rechne ich auch die tiefenpsychologische Information

und vor allem die entsprechende Selbsterfahrung.

Das glaubensisthetische Bemiihen von Aloys GOERGEN erstreckt
sich auf die ganze vermittelnde Sphdre der Glaubensbotschaft,
angefangen von den Ger&dten fiir die liturgische Feier, bis hin
zur Gestaltung der Texte, der Gesdnge und Tédnze. Einer solchen
dsthetischen Sorafalt gegeniiber f&dllt mir die mangelnde "cul-
tura religiosa", wie Kardinal Lercaro gerne sagte, in vielen
Kirchengemeinden auf. Ein falschverstandenes "aggiornamento"
an die "Bediirfnisse" des "Volkes" oder auch der Jugendlichen
6ffnet fragwiirdigen Symbolgestaltungen Tiir und Tor. Ich denke
an gewisse Bilder und Plastiken, an gewisse Lieder und musika-
lische "Werke" oder auch an die gesamte Ausstattung und Ausge-
staltung von Kirchen und kirchlichen Rdumen. Auf dem Weg von
Diskussionen ist hier nichts zu erreichen. Nur die Ubung der
sehenden, hdrenden, erspilirenden, einfithlenden Wahrnehmung kann
hier zu einer allmdhlichen Anderung der glaubensdsthetischen

Atmosphdre in der Kirche fiithren.

Unterbrechung und Ausblick

An dieser Stelle unterbreche ich meine Uberlegungen zur Glau-
bensdsthetik. Der &uBere Grund dafilir ist die Begrenzung des
zur Verfiigung stehenden Raumes, die ich zu beachten habe; der
innere Grund besteht in der Schwierigkeit, den Gedanken liber
weitere Symbolbereiche eine ihnen angemessene sprachliche
Form zu geben, weil der ProzeB des Bedenkens und Erspirens
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noch nicht weit genuc fortgeschritten ist. Zur vorldufigen
Abrundung dieser Studie gebe ich nur die Richtung an, in die
ich weiter gehen mdchte. Es sind zwei komplexe Problemberei-
che, die mich derzeit besonders beschdftigen: der Symbolbe-
reich "Kirche und kirchliche Gemeinde" und der Symbolbereich
"theologische Bildunc".

Symbolbereich "Kirche und kirchliche Gemeinde"

Die kerygmatische Botschaft, die durch die verschiedenartigen
ekklesialen Symbole vermittelt wird, ruft die Botschaftsemp-

fidncer zu einem verbindlichen "Wir" zusammen. Ekklesiale Sym-
bole sind grunds&tzlich gemeinschafts- und gemeindestiftend34.
Das "Wir", das aus den Botschaftsempfdngern entsteht, ist nun
selbst wieder ein botschaftstrdchtiges Symbol und heift "Kir-

che" bzw. "kirchliche Gemeinde".

(1) Der Kontrast zwischen der eschatologischen VerheiBung,

die der Kirche und ihren Gemeinden gegeben ist, und der kirch-
lichen Wirklichkeit verursacht in demjenigen, der die Kirche
und seinen eigenen Glauben ernst nimmt, eine schwer zu ertra-
gende Spannung. VerheiBen und aufgetragen ist der Kirche,
"Salz der Erde", "Licht auf dem Leuchter", "Stadt auf dem
Berg" zu sein (Vgl. Mt 5,13-15). Im Sinne dieser biblischen
Metaphern spricht Aloys GOERGEN von der ekklesialen Gemeinde
als dem "Prangen Gottes in dieser Welt". Ihrem Wesen nach ist
die Kirche ein Symbolsystem, das mit der Botschaft von der "Er-
18sung durch Jesus Christus" und vom "Kommen des Reiches" ge-
sattigt ist. Demgeceniiber ist sie ihrer Erscheinungsweise
nach ein duBerst fraowlirdiges ambivalentes Symbol35.Der Mann
und die Frau "auf der StraBe" haben gegeniiber der Kirche als
Institution weithin negative Empfindungen wegen ihrer fremd-
artigen Semantik, ihrer undurchsichtigen hierarchischen
Struktur, ihres befremdenden Verwaltungs- und Finanzgebarens.
Es gibt gegenwdrtig nicht nur das Ph&nomen der Distanzierung
vieler Menschen von der Amtskirche, sondern auch das Ph&nomen
"der aktiven Entfremdung der kirchlichen Organisation von den

36

Gl&dubigen" Die glinstigen kirchenpolitischen Verh&dltnisse
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in der Bundesrepublik Deutschland haben u.a. zur Folge, daB -
sich der kirchliche Apparat nach den Funktionsgesetzen moder-
ner Blirokratie ungehindert entfalten kann. Das "Volk" reagiert
darauf mit zunehmendem Vorbehalt, vergleichbar dem Vorbehalt
des Blirgers gegeniiber dem modernen Staatsapparat37. Fir viele
ist die "Kirche" ein symbolisch-diabolisch schillerndes Gebil-
de, das zwar aus verschiedenen Griinden noch eine gewisse ge-
sellschaftliche Anerkennung genieBt, gegen dessen Zugriff man
sich aber auch schiitzen muB. Kirche "von innen", in ihrer
pneumatischen Kraft zu erfahren, war ihnen zeitlebens versagt.
Von dem "Wohlgeruch" einer Gemeinde haben sie nie etwas be-
merkfas.

(2) Was bleibt, ist die Hoffnung, daB in der Kirche wieder Ge-
meinden wachsen werden, die botschaftstrdchtige Symbole sind,
"Briefe Christi", lesbar fiir alle Menschen (Vgl. 1 Kor 3,2 f.).
Lange bevor man in der katholischen Theologie anfing, lber

das "Prinzip Gemeinde" zu diskutieren, hatte Aloys GOERGEN be-
gonnen, "Gemeinde" zu verwirklichen39. Er weiB, aufgrund wel-
cher Glaubenserfahrungen er von der Gemeinde als dem "Prangen
Gottes in dieser Welt" redet. Er weiB aber auch um das Kon-
fliktspotential, das in einem solchen Unterfangen steckt und
um die auBerordentlichen Schwierigkeiten, Gemeinden aufzubauen.
Von ihm habe ich gelernt, das Symbol "Gemeinde" kritisch zu
betrachten und liber dessen glaubensdsthetische Wirkung zu re-
flektieren. Ich sehe eine gewisse Verwandtschaft zwischen
GOERGENS Auffassung von Gemeinde und Dietrich BONHOEFFERS
Verstdndnis von christlicher Bruderschaft: "Je echter und tie-
fer unsere Gemeinschaft wird, desto mehr wird alles andere
zwischen uns zurlicktreten, desto klarer und reiner wird zwi-
schen uns einzig und allein Jesus Christus und sein Werk le-
bendig werden..Wir haben einander nur durch Christus, aber
durch Christus haben wir einander auch wirklich, haben wir

uns ganz fiir alle Ewigkeit. Das gibt allem trilben Verlangen
nach Mehr von vorneherein den Abschied. Wer mehr haben will,
als das, was Christus zwischen uns gestiftet hat, der will
nicht christliche Bruderschaft, der sucht irgend welche aus-

serordentliche Gemeinschaftserlebnisse, die ihm anderswo
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versagt blieben, der trédgt in die christliche Bruderschaft un-
klare und unreine Wiinsche hinein. An eben dieser Stelle droht
der christlichen Bruderschaft meist schon ganz am Anfang die
allerschwerste Gefahr, die innerste Vergiftung, ndmlich durch
die Verwechslung christlicher Bruderschaft mit einem Wunsch-
bild frommer Gemeinschaft, durch Vermischung des natilirlichen
Verlangens des frommen Herzens nach Gemeinschaft mit der geist-
lichen Wirklichkeit der christlichen Bruderschaft. Es liegt

fiir die christliche Bruderschaft alles daran, daB vom ersten
Anfang an deutlich werde:

Erstens, christliche Bruderschaft ist kein Ideal,

sondern eine. gbttliche Wirklichkeit.

Zweitens, christliche Bruderschaft ist eine pneumatische
wdo

und nicht eine psychische Wirklichkeit

Aus diesem in scharfer Dialektik formulierten Text spricht
BONHOEFFERS Sorge, daB die kerygmatische Botschaft des Symbols
"Gemeinde" durch psychisch-therapeutische Ambitionen verdor-
ben werden konnte. Es geht ihm darum, daB das sammelnde und
versammelnde "Symbol" Jesus Christus der erh&hte Herr selbst
ist und bleibt, dieser Jesus, der ein fir allemal den Tisch
in die Mitte der Welt gestellt und die FuBwaschung geboten
hat?!. Natiirlich weiB BONHOEFFER, daB die Gemeinde auch eine
psychische, oder wie man heute sagt, auch eine gruppendynami-
sche Wirklichkeit ist. Es wdre gefdhrlich zu verdrdngen, daB
eine Gemeinde aus Menschen mit menschlichen Bediirfnissen be-
steht, mit dem Bediirfnis nach Geborgenheit, nach Zuwendung,
nach Anerkennung, mit dem Bediirfnis nach Regression und nach
Progression und Fo6 mderung der Selbstwerdung durch die Gemein-
de. BONHOEFFER mahnt eindringlich zur Wachsamkeit, damit aie
Rangordnung der Botschaften gewahrt bleibt und nicht unverse-
hens irgendwelche "therapeutischen Bediirfnisse" der erste und
eigentliche Beweggrund fiir eine Beteiligung am Gemeindeleben
werden. Diese Wachsamkeit muB sich auf alle Details symboli-
schen Handelns in der Gemeinde erstrecken. Ich denke z.B. an
die Gebidrde des FriedensagruBes. Mich befdllt ein Unbehagen,
wenn sich im Symbolgefiige einer Eucharistiefeier diese Gebdr-

de zu einer emotionalisierten Encounterszene von unproportio-
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nierter Dauer ausweitet, ohne daB vorher Geduld und Miihe da- i
fiir aufgebracht wurden, den theologisch-keryamatischen Sinn
des FriedensgruBes zu erschlieﬁen42. Das gleiche trifft fiir
die Gesidnge und fiir die Musik zu. Was und wie und warum wird
in einer Gemeinde gesungen? Von welchen Motivationen und Inten-
tionen leben Kifchenchbre und Jazz-Bands in der Kirche? Wissen
sie, was sie tun? Wissen sie um ihre symbolische oder diaboli-
sche Funktion? - Wachsamkeit ist auch angebracht gegeniiber

der Redensart "Kirche von unten" und gegeniiber dem, was sie
bezeichnet. Die Raumsymbolik "unten" und "oben" ist ungeeig-
net, das Wesen der Kirche zum Ausdruck zu bringen. Sie ent-
spricht der Verwirrung stiftenden Asthetik einer Kirche, in
der die Mahnung des Herrn vergessen wurde, daB sich niemana
Rabbi oder Vater oder Lehrer nennen solle, weil alle Briider
unter den Augen Gottes sind (Vgl. Mt 23,8-12).

Symbolbereich "theologische Bildung"

Meine Dissertation vor 25 Jahren bestand aus einer empirischen
Untersuchung i{iber die "Ausbildung des katholischen Seelsorge-
klerus"43. So unzuldnglich die damals angewandte Befragungsme-
thode auch war, zeigte das Ergebnis doch i{iberzeugend den Not-
stand, der im lblichen theologischen Bildungsbetrieb herrscht.
Daran hat sich seit der Durchfilhrung dieser Untersuchung

kaum etwas gedndert. Was fehlt, ist eine alle theclogischen
Disziplinen iibergreifende "Bildungsdsthetik". Bildungsdsthe-
tik im Bereich der Theologie ist zugleich immer auch Glaubens-
dsthetik. Ich greife zwei Ansdtze zu einer solchen Asthetik
heraus, um das Problem zu verdeutlichen, um das es sich han-

delt.

(1) Gestalttheoretisch ergab sich aus der Untersuchung, daR

die Bildungsgestalt des Theclogiestudiums an wesentlichen
Midngeln leidet. Diese betreffen sowohl das "Gestaltniveau"

als auch die "Gestalttiefe". Ein Beispiel filir einen Niveauver-
lust ist die "Uberdifferenzierung". W.BECK versteht darunter
die Tatsache, "daB jedes Objektivationssystem ... sich zuneh-

mend aufgliedert und ausweitet, zusdtzliche Stoffgebiete er-
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schlieBt oder annektiert, Dogmen und Theorien ineinander-

schachtelt und aufeinanderstapelt, Begriffe und Erkenntnisse
spaltet und neu zusammensetzt und schlichte Ideengebilde in
weitldufige und unilibersehbare rationale Konstruktionen ver-

wandelt"44

. Das durch die Uberdifferenzierung gesenkte Ge-
staltniveau wirkt sich negativ auf die Gestalttiefe aus: Das
Zu-viel fithrt notwendig zu einem Zu-seicht. Eine zu groBe
Breite geht auf Kosten der Tiefe, zumal auch mit der sehr ver-
schiedenartigen Begabung der Studierenden gerechnet werden
muB. Was die Wissensaneignung betrifft, kommt weithin nur ein
Leistungs—- und kein eigentliches Bildungswissen zustande;

aber nur ein wirkliches Bildungswissen hat eine Gestaltquali-
tdt, die "transpositionsecht" ist45.

DaB auch Theologen dieser Mangel bewuBt war, zeigte sich in
den Vierzigerjahren z.B. in der Schrift von J.A.JUNGMANN:
"Die Frohbotschaft und unsere Glaubensverkiindigung". Sie gab
damals den Anstof zu einer Auseinandersetzung iiber die "Ver-
kiindicungstheologie", die leider bald verebbte und in Verges-
senheit geriet. Man sollte diese Kontroverse wieder aufgrei-
fen und die Gestalt der theologischen Bildung mit Hilfe wvon
glaubensdsthetischen Kriterien tiiberpriifen.

(2) Symboltheoretisch wurde mir klar, welches Bildungsdefizit

entsteht, wenn sich die theologische Ausbildung fast nur dis-
kursiver Symbole und nicht auch prasentativef Symbole be-
dient®®. Die "Wirklichkeit der Bilder" (L.KLAGES) wird nicht
erfahren und die Syrmbolfdhigkeit im Sinne der Glaubensidsthe-
tik wird nicht entfaltet, wenn die Bildungsvermittlung nur
sprachlich-diskursiv erfolgt. Hugo RAHNER haf in seinem Dis-
kussionsbeitrag zur Verkilindigungstheologie die semantische
Spannung zwischen systematischer Theologie und Verkiindigung
in einem Vergleich zusammengefaBt: "Wie ich nicht sage, das
der entziickende Morgentau, der nach einer Sommernacht auf
den Blumen liect, H20 sei (obwohl das durchaus richtig ist),
so kann ich auch nicht die Menschenherzen mit der Tatsache
hinreiBen, daB die heiligmachende Gnade ein accidens physicum

ei"47.

s Die S&dtze von G.R.HEYER liber den "Umgang mit Symbo-
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len", die ich in der Dissertation zitierte, finden heute noch
meine volle Zustimmung: "Die rationale Belehrung, Erklarung_
und Aufkld@rung dient lediglich dazu, mit dem mentalen Denken
denjenigen Bezug aufzunehmen, den der heutige Abendlédnder
braucht; man macht dadurch das OberbewuBtsein geneigt. Aber
von dort aus geht der Weg unbedingt in die tieferen prdratio-
nalen Schichten, in denen das Bild die Sprache der Seele ist.
Es kommt also nicht darauf an, das 'Sinnbild' verstdndlich

zu machen, indem man es in die Begriffssprache iibersetzt,
sondern umgekehrt den Verstand zu bewegen, an dem ihm vorerst
Unverstdndlichen, Neuen und Fremden: Dehnung, Weitung, Tiefe
und Wachstum zu erfahren; nicht um in nebulose Tiefen oder
unklare Gefilihle zu versinken, sondern damit der Geist, der-

. i o ’ : .48
art geweitet, in groBerer Klarheit arbeiten kann .

Gestalttheoretisch hdngt die Tiefe der Bildungsgestalt und
damit die gesamte Qualitdt der Bildungsgestalt auch davon ab,
daB prasentative, das heifBt bildhafte Symbole genligend zur
Geltung kommen. Die Folgerung, die ich daraus zog, wiederhole
ich hier wortlich: "Zweierlei widre notwendig: Einmal, daB in
der Darbietunc des Wissens selbst der Bildschwund behcben
wird; zum anderen, daB der Zugang zu den Bildern den kinfti-
gen Seelsorgern erschlossen wird. Dies muB parallel zur wis-
senschaftlichen Ausbilduna geschehen. Denn ein bloB passiver,
hinschauender Umgang mit Bildern und Symbolen geniigt nicht.
Sie mlissen menschlich durchlebt und aktiv aufgenommen werden.

Dazu bedarf es einer Anleitung..."dg.

Ich stehe zu diesen bildungs- und glaubensdsthetischen Desi-
deraten, bin jedoch der Uberzeugung, daB selbst die beste Ge-
stalt theologischer Bildung nicht geniligt, wenn derjenige,der
sich bilden will, wdhrend der Zeit seines Studiums nicht ver-
bindlich einer Weggenossenschaft von Glaubenden angehdrt,

die den Namen "Gemeinde" verdient.
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Ich war iiberrascht, als ich vor kurzem in der "Kleinen Sa-
kramentenlehre" von Leonardo BOFF - ich hatte die Schrift
vor der Abfassung dieser Studie nicht gelesen - ein Kapitel
mit der Uberschrift "Dia-bolisches und Sym-bolisches im
Universum des Sakraments" fand, (in: L.BOFF, Kleine Sakra-
mentenlehre, Diisseldorf 21978, 106=113). Zweifellos liegt
hier nicht nur im GCebrauch der Begriffe, sondern auch in
der Betrachtungsweise kirchlicher Symbole eine Zhnlichkeit
vor.

A.LORENZER, Das Konzil der Buchhalter. Die Zerstdrung der
Sinnlichkeit. Eine Religionskritik, Frankfurt/M. 1981, 23;
vgl. auch H.STENGER, Botschaft und Symbol. iiber den Umgang
mit biblischen Texten und Symbolen in der kirchlichen Pra-
Xis, in: Theologie der Gegenwart 26 (1983), 171-178. In die-
sem Beitrag habe ich den Beoriff "ekklesiale Symbole" er-
kldart und am Beispiel des Umgancs mit biblischen Texten
veranschaulicht. Die vorliegende Studie ist eine Weiterfiih-
rung der dort begonnenen Uberlegungen.

Die Ubersetzung von Genesis 32,23-33 wurde dem Genesis-
Kommentar von Cl.WESTERMANN entnommen, in: BK I/2, Teilbd.2.
Genesis 12-36, Neukirchen=-Vluyn 1981, 625; der Text aus dem Lu-
kasevanaelium der Einheitsilibersetzung.

Vgl. J.SCHARFENBERG/H.KAMPFER, Mit Symbolen leben. Soziolo-
gische, psychologische und religidse Konfliktbearbeitung,
Olten-Freiburg/Br. 1980, 189.

J.SCHARFENBERG/H.KAMPFER, a.a.0., 190.
J.SCHARFENBERG/H.KAMPFER, a.a.0. 196.

H.HARK, Der Traum als Gottes vergessene Sprache, Olten-
Ereibureg/Br. 1982, 46k

H.HARK, a.a.0., 46 f. - Es kann in diesem Zusammenhang da-
hingestellt bleiben, ob hier - textkritisch betrachtet -
Uberhaupt von einer Aufteilung der Habe in zwei Lager die
Rede ist.

Hi, HARK, a.a-0L; 47

E.DREWERMANN, Exegese und Tiefenpsychologie. Von d. Ergan-
zungsbedirftickeit d. historisch-kritischen Methode am
Beispiel d. Schlangensymbolik in d. jahwistischen Urge-
schichte, in: Bibel und Kirche 38 (1983), 94. Dieser Bei-
trag ist dem dreibdndigen Werk des Verfassers entnommen:
Strukturen des BSsen. Die jahwistische Urgeschichte in exe-
getischer, psychoanalytischer und philosophischer Sicht,
Paderborn 81981, Bd.1, LXIV-XCIII. Vorrede zur 2. Auflace;
vgl. ferner ders.: Execese und Psychoanalyse, in: P.DUSTER-
FELD (Hg.), Neue Wege der Verkiindicung, Diisseldorf 1983,
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11-34. In der Vorbemerkung verweist der Verfasser auf eine
kiinftige Vertffentlichunog, die unter dem Titel: "Tiefenpsy-
chologie und Exegese. Von Traum, Mythos, Midrchen, Sage und
Legende" erscheinen wird.

E.DREWERMANN, a.a.0., 95.

E.DREWERMANN, a.a.0., 97.

Dies ist z.B. in der Studie von J.SCHARFENBERG, "Was heiBt
es, das Heil zu vermitteln? Ein Versuch mit symbolischer
Kommunikation", der Fall, in: ERHARTER u.a. (Hg.), Prophe-
tische Diakonie, Wien 1977, 259-272.

Vgl. E.DREWERMANN, a.a.0., 95 f.

Vgl. R.OBERFORCHER, Glaube aus VerheiBung. Aktualitdt d.
Patriarchenceschichte, Klosterneuburg 1981, 17.

Vagl. G.KRINETZKI, Jakob und wir. Exegetische und motivge-
schichtliche Beobachtungen zu den wichtigsten Texten der
Jakobsageschichte, Regensburg 1979, 63-84. Fiir die Praxis
ist es sicher sehr hilfreich, daB KRINETZKI in vier Schrit-
ten die Erzdhlung vom Kampf am JABBOK erschlieft: 1.Wieder-
gabe des Schrifttextes; 2. Exegetische Kl&drung; 3. Motiv-
geschichtliche Parallelen (einschlieflich einer tiefenpsy-
chologischen Deutung 71-73) und 4. Anregungen zur Aktuali-
sierung des Textes. .

Es muB nachdriicklich vor einem dilettantischen Psychologi-
sieren gewarnt werden. - Weiterfilhrende Literatur zum The-
ma "Tiefenpsychologische Bibelauslegung" findet sich in:
Bibel und Kirche 38 (1983), H.3, 119 f.; besonders beach-
tenswert ist G.WEHR, Wege zu religidser Erfahrung. Analyti-
sche Psychologie im Dienste der Bibelauslequng, Olten-Frei-
bura/Br. 1974.

Vgl. dazu das reiche Bildmaterial in E.NEUMANN, Die Grofe
Mutter. Eine Phdnomenoclogie der weiblichen Gestaltung des
UnbewuBten, Olten-Freiburg/Br. 21974.

Erschienen im K&sel-Verlag, Minchen 1982.

Vgl. R.OTTO, Das Heilige. Uber das Irrationale in der Idee
des Gottlichen und sein Verhdltnis zum Rationalen. 1. Aufl.
Geotha 1917; = Vgl. zu dieser Thematik auch J. SPLETT, Die
Rede vom Heiligen. Uber ein religionsphilosophisches
Grundwort, Miinchen-Freiburg/Br. 1971.

Dieser Satz ist einem Beitrag von K.LEDERGERBER nachformu-
liert: "Eros als Erscheinungsort des Heiligen", in: Orien-
tierung 38 (197 a) o 15=17.

Vgl. R.ASSUNTO, Die Theorie des Schdnen im Mittelalter,
Kalns 1963, bss. 109-115; und R.GUARDINI, Das Ende der Neu-
zeit, Basel <1950, bes. die beiden Abschnitte iliber das
"Daseinsgefiihl und Weltbild des Mittelalters" (11-34) und
"Die Entstehung des neuzeitlichen Weltbildes" (35-56).
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E.EEBOYER, "a at 0.1 15¢

In diesem Zusammenhang sei eine andere Art von Symbolent-
eignung erwdhnt, die in der Adventzeit 1983 in Miinchen zu
sehen war und in der "Miinchener Katholischen Kirchenzeitung"
belobigt wurde: Das Kaufhaus Karstadt-Oberpollinger kam auf
die raffinierte Werbeidee, in neun Schaufenstern auf die
Ausstellung von Waren zu verzichten und an ihrer Statt dem
Betrachter neun Szenen aus der Kindheitsgeschichte Jesu, in
Anlehnung an die Krippentradition kiinstlerisch gut gestal-
tet, vor Augen zu fiihren. AuBerdem erhielt der potentielle
Kunde eine Schrift in ansprechendem Kleinformat "Die Weih-
nachtsgeschichte. Nach Originaltexten der Evangelisten Lu-
kas und Matthdus in 9 Bildern". Auf der Riickseite der zier-
lichen Broschiire war, dezent und bescheiden an den unteren
Rand geschrieben, zu lesen: "Wir wlinschen Ihnen ein friedli-
ches Weihnachtsfest. Ihr Karstadt. Haus Oberpollinger am
Karlstor und am Dom". - Nicht ganz so bescheiden warb vor
einigen Jahren in Innsbruck wdéhrend einer Glaubensmission
die Sparkasse durch Zindh&lzer mit der Aufschrift "Glaubens-
fragen brennen". Von einem Protest gegen solche "Missions-
werbung"” hab ich nichts gehort.

A.LORENZER, a.a.0., 146; vgl. den ganzen Abschnitt V,2
(8 38=15i1)"

A.LORENZER, a.a.0., 148.

Uber die "Assumptio Beatae Mariae Virginis" &uBert sich C.G.
JUNG z.B. in seiner Studie iliber die psychologische Deutung
des Trinitdtsdogmas, in: Zur Psychologie westlicher und &6st-
licher Religion (Gesammelte Werke, 11), Ziirich 1963, 119-
218, hier vor allem 186 ff.

Vgl. E.DREWERMANN, Die Frage nach Maria im religionswissen-
schaftlichen Horizont. Die scheinbare "Grundlosigkeit" der
Marioclogie, in: Zeitschrift filir Missionswissenschaft und
Religionswissenschaft 71 (1982), 96-117.

W.DIRKS, Der singende Stotterer. Autobiographische Texte,
Minchen 1983, 175 f.

Vgl. u.a. die einschldgigen Kommentare von H.SCHURMANN und
E.SCHWEIZER (s. Literaturverz.).

Fiir die frithe Zeit Karl BARTHS ist die Abhandlung "Gottes
Of fenbarung als Aufhebung der Religion" charakteristisch.
Sie ist enthalten in seiner Kirchlichen Dogmatik I/2,
Zollikon-Ziirich 51960, 304-397. - R.GUARDINI, Religidse Er-
fahrung und Glaube, Mainz 1974 (Topos Taschenbuch).

Der Begriff "christentiimlich" stammt von P.M.ZULEHNER.
Vgl. z.B. P.M.ZULEHNER, Religion nach Wahl. Grundlegung
einer Auswahlchristenpastoral, Wien-Freiburc/Br. 1974, 48.
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Vgl.die anschauliche Darstellung von M.-L.von FRANZ, in:
Der IndividuationsprozeB (besonders den Abschnitt "Die Ani-
ma als Frau im Manne", 177-188). Der Beitrag ist zu finden
in: C.G.JUNG, Der Mensch und seine Symbole, Olten-Freiburg/
B 11968, 1 58=229"

Vgl. H.STENGER, Botschaft und Symbol, a.a.0., 1974.

Diese Problematik wurde von F.X.KAUFMANN in seinem Werk
Kirche begreifen. Analysen und Thesen zur gesellschaft-
lichen Verfassunc des Christentums (Freiburg-Basel-Wien
1979) eingehend behandelt.

R.ZERFASS, Zu den Chancen der Glaubensvermittlung in unse-
rer Gesellschaft. Die Religionspddagogik im Rahmen einer
Gesamtpastoral, in: Theologie d. Gegenwart 26 (1983), 156.

Die Analysen und Thesen von F.X.KAUFMANN (a.a.0.) werden
von R.ZERFASS (a.a.0.) ilbersichtlich zusammengefaBt. Die
positive Verdnderung cder prekdren Situation wird von ZER-
FASS vor allem im Entstehen von Gemeinden gesehen, die
Rdume neuer Glaubenserfahrung sind (vgl. a.a.0., 157 ff.).

Vgl. 2 Kor 2,14-16, Phil 4,18.

Ein wichtiger AnstoB fiir die Diskussion innerhalb der Pa-
storaltheolocie war das Buch von F.KLOSTERMANN,.Prinzip Ge-
meinde. Gemeinde als Prinzip des kirchlichen Lebens und
der Pastoraltheologie als der Theologie dieses Lebens,

Wien 1965.

D.BONHOEFFER, Gemeinsames Leben, Miinchen 1966, 17 f£f.

Wenn Christus als "Symbol" bezeichnet wird, darf eine sol-
che Bezeichnung nicht miBverstanden werden als eine Ent-
wirklichung Jesu Christi zu "nur einem Symbol". Vielmehr
ageht es um die Glaubenswirklichkeit, daB in dem "Erhdhten
Herrn" alle ekklesialen Symbole "aufgehoben" sind. In sei-
ner Person sind die Botschaft und der Bote deckungsgleich.
Die Botschaftsempfdnger haben ihn "angezogen" als ihr
"neues Gewand", als ihre neue Identitdt (vgl. RSm 13,14).
Das "Wir" der Botschaftsempfdnger wird nun selbst wieder
zum Symbol, zum Symbol "Gemeinde".

Vgl. dazu die beachtenswerte Schrift von E.JUNGEL: Zum We-
sen des Friedens. Frieden als Kategorie theologischer
Anthropologie, Miinchen 1983 (Kaiser Traktate). Hier wird
der verschiedenartige Sinn des Begriffes "Friede" fundamen-
taltheologisch und bibeltheologisch sorgfédltig gekldart.

Auf die Frage nach dem Sinn des FriedensgruBes wird eigens
eingeganagen (45-56).

Vgl. H.STENGER, Wissenschaft und Zeugnis. Die Ausbildung
des Katholischen Seelsorgeklerus in psychologischer Sicht,
Salzburg 1961.
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W.BECK, Grundziige der Sozialpsychologie, Miinchen 1953, 87
(zitiert in "Wissenschaft und Zeugnis", 192).

Der Begriff "transpositionsecht" stammt von Chr. von EHREN-
FELS, Uber "Gestaltqualitdten" in: R.AVENARIUS, Viertel-
jahrsschrift flir wissenschaftliche Philosophie 14 (1890),
259 (zitiert in "Wissenschaft und Zeugnis", 189).

Zur Unterscheidung "diskursive" und prédsentative" Symbole.
Vgl. A.LORENZER, a.a.0., 25-32. LORENZER bezieht sich dort
auf E.CASSIRER bzw. S.K.LANGER.

H.RAHNER, Eine Theologie der Verkiindigung, Freiburg/Br.
21939, 1o (zitiert in "Wissenschaft und Zeugnis", 217).

G.R.HEYER, Umganc mit dem Symbol, in: E.SPEER, Kritische
Psychotherapie, Miinchen 1959, 140 (zitiert in "Wissenschaft
und Zeugnis", 219 f.)

H.STENGER, Wissenschaft und Zeugnis, 218.
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"THEOLOGIE IN DER PRAXIS"

Beitrdge anlédflich des 50. Geburtstags von Rolf Zerfaf$

am 27. April 1984
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VORWORT

Die folgenden Beitrdge wurden fiir einen anldBlich des
50. Geburtstages von Rolf ZerfaB geplanten Arbeitsband
zum gegenwdrtigen Stand der handlungswissenschaftlichen
Forschungen in der Praktischen Theologie zugesandt.
Leider konnten sie dann in die Endredaktion des Bandes
"Theologie und Handeln. Beitrédge zur Fundierung der
Praktischen Theologie als Handlungstheorie" (von mir
herausgegeben und erschienen im Patmos-Verlag, Dilssel-
dorf 1984) nicht mehr aufgenommen werden. Die auch aus
Preisgriinden angestrebte Umfangsbeschrénkung zwang da-
zu, inhaltlich nur die Artikel aufzunehmen, die in ex-
plizit prinzipieller Weise die Handlungstheorie in der
Praktischen Theologie bzw. ihr Verhdltnis zu den Human-
wissenschaften reflektieren und konzipieren (N&heres
dazu siehe im Vorwort des Bandes). Die Auswahl war also
nicht eine Frage der Qualitdt, sondern der Textsorte!
Um so dankbarer bin ich Norbert Mette, daB er diese
Beitrdge in die Pastoraltheologischen Informationen
aufgenommen hat und somit eine (zum Sammelband) fast
gleichzeitige Verdffentlichung ermdglicht, zumal es
sich um Autoren handelt, die Rolf ZerfaB freundschaft-
lich verbunden sind.

Noch ein notiger Informationshinweis: Leo Karrer's Bei-
trag liegt ein Referat zugrunde, das er in Marburg an-
1dBlich des Tages der pastoralen Mitarbeiter, Rite und
Verbénde im Rahmen der Elisabeth-Festwoche am 19. Sep-
tember 1981 gehalten hat. Urspriinglich sollten die Aus-
filhrungen in der entsprechenden geplanten Festschrift
gedruckt werden. Doch erschienen den "Verantwortlichen"
die einschlédgigen Fragen und Optionen als zu brisant
und kirchenpolitisch inopportun, so daB8 der Beitrag
herausfiel. Ein Grund mehr, ihn hier zu bringen und da-
mit gleichzeitig dagegen zu protestieren, daB - offen-
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sichtlich zunehmend - bestimmte theologisch durchaus
verantwortete Infragestellungen und Nachdenklichkeiten
auf dem "kalten Weg" solcher Reglementierungen der
breiteren Diskussion entzogen werden.

Mir bleibt noch, den Autoren fir ihre Beitrédge herz-
lich zu danken!

Bamberg, im Februar 1984

Ottmar Fuchs
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Ewald Berning

Nimm und lies! - Erfahrungen mit Theologie und Literatur

1. Ein Blick iiber den Zaun

"Sogar in unsere wahren Systeme sammeln wir immer nur
Worter, Spielmarken und Medaillen ein, wie Geizige
Miinzkabinetter; - und erst spédter setzen wir die Worte
in Gefilhle um, die Minzen in Genﬁsse."1 Jean Paul, vor
einigen Jahren sozusagen neu entdeckt, will mit seiner
"Rede des toten Christus" im Siebenkds die gelehrten
Magister in Furcht versetzen, die "das Dasein Gottes so
kaltbliitig und kaltherzig erwédgen, als ob vom Dasein
des Kraken und Einhorns die Rede wdre"~. Was er der
theologischen Wissenschaft nicht zutraut - er hat sie
in Leipzig des ausgehenden 18. Jahrhunderts erlebt,
spdter verbietet er seinem Sohn das Theologiestudium -,
das erwartet er von seiner Poesie: "Wenn einmal mein
Herz so ungliicklich und ausgestorben wédre, dad in ihm
alle Gefilhle, die das Dasein Gottes bejahen, zerstoret
widren: so wiird' ich mich mit diesem meinem Aufsatz er-
schilttern und - er wiirde mich heilen und mir meine Ge-
filhle wiedergeben."3

Jean Paul spricht vom Elend der Wissenschaft und vom
Reichtum der Dichtung. Er erzdhlt das Schreckliche,
fast Undenkbare und will damit sich und seine Leser
trésten, aufrichten, auch erschiittern. Traum, Phanta-
sie, Vision, Fiktion setzt er gegen Wissenschaft, Re-
flexion, Textkritik und Hermeneutik. Die Spannung zwi-
schen Wissenschaft und Lebenserfahrung, das sind fiir
Jean Paul auch seine poetologischen Ideen, 1ld8t sich
nicht durch den raschen Hinweis auf die Schmalbriistig-
keit aufklédrerischer Theologie wegwischen. Sie besteht
bis heute fort und wird notwendigerweise bleiben, so
wie die Disparitat zwischen Erfahrung und Reflexion,
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Argument und Erzéhlen, Konstrukt und Erlebtem nie zu _
beheben ist. Es kommt alles darauf an, ob theologisches
Denken und Handeln - in diesem Beitrag als Praktische
Theologie verstanden - iiberhaupt wahrnehmen, daB auBer-
halb ihrer Sprach- und Denkspiele, iiber den inzwischen
obligaten Dialog mit anderen sogenannten Humanwissen-
schaften hinaus, andere Lebensbereiche, z.B. die Lite-
ratur, Erfahrenes, Erwiinschtes, Gehofftes, Befiirchtetes
zur Sprache bringen k®nnen in einer Dichte und Uniiber-
sehbarkeit, wie die Theologie es zwar oft reklamiert,
selten aber einldst. Das ist mein Thema: sich auf die
gemeinsame Suche nach dem Leben in dieser Welt machen.

2. Die Theologie hat mich zum nach-denkenden Menschen
gemacht

Zu den fiir mich wissenschaftlich und menschlich wichtig-
sten Jahren meines Lebens zdhle ich meine Tdtigkeit als
Assistent bei Rolf ZerfalB an der Theologischen Fakultdt
der Universitdt Wirzburg von 1974 bis 1979. Es war die
Zeit der Neuorientierung der Pastoraltheologie zur
Praktischen Theologie. Der 'Wiener KongreB' 1972 hatte
neue Wege gewiesen; das Erscheinen des Berichtsbandes
erlebte ich aus unmittelbarer Néhe.4 Nach der Promoti-
onszeit bei Adolf Exeler waren die Jahre mit Rolf Zerfal
ein weiterer Schritt zu mir selbst. Ich hatte brav Phi-
losophie und Theologie nach den Regeln der Neuschola-
stik in Frankfurt/St. Georgen und Rom studiert und als
Kaplan in einer Landgemeinde mir redlich Milhe gegeben,
in Seelsorge, Verkiindigung und Bildungsarbeit meine Ar-
beit zu tun. Wohl wissend, wie unfertig und unvorberei-
tet ich war, Menschen in ihrem Leben zu begleiten,
nutzte ich doch Wissen, Fertigkeiten und Begabungen in
der Uberzeugung und mit dem Ernst des erstmals Gesandten.
Mit Rolf ZerfaB begann fiir mich eine BewuBtwerdung, die
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ich hier 'einen handlungsorientierten, biographischen
Reflexionsgang' nennen will.5 Mir wurde klar, wie sehr
das theologische Denken mein Leben neu bestimmte; mein
bisheriges kirchliches Handeln wurde mir fragwiirdig, Jja
neiv. In der allmidhlichen Entfernung von meiner ersten
pastoralen Praxis, dann von den Reflexionsversuchen der
Promotionszeit und schlieBlich auch von der beruflichen
theologischen Arbeit entdeckte ich den Zusammenhang
meines Lebens mit der theologischen Reflexion, aber auch
neue Erfahrungsbereiche iiber sie hinaus. Die wiederum
lieBen mich stutzig werden ob des noch viel zu engen
Denkrahmens der Theologie. Mich brachte die Literatur
in eine neue Welt, die mich auch meine bisherige Arbeit
radikal beurteilen lieB. Ich will davon erzdhlen, wie
das Dreieck meines Lebensganges, meiner theologischen
Arbeit und des Eintauchens in Literatur fiir manche Ge-
danken und Handlungen meiner "Praxis 1"6 zum 'Bermuda-
Dreieck' wurde, in das der sicher geglaubte Schiffs-
boden ohne Wiederkehr versank. Warum fdllt mir anderer-
seits das Bild des Phonix ein, der aus der Asche neu
ersteht? Vielleicht, weil ich iiber die Jahre hinweg
neben dem Absterben auch eine Befreiung aus System und
Grenzen erlebt habe, nicht zuletzt gespeist aus dem
Bemithen, die "verlorene Zeit" (Proust) mit neuen Erfah-
rungen wiederzugewinnen.

In Wirzburg verlor ich die Unschuld theologischen/reli-
gidsen Sprechens. Die Anleitung zur Auseinandersetzung
mit sprachwissenschaftlichen Forschungen und das Hin-
einwachsen in die Homiletik machten mir neu bewuBt, daB
Jjedes Reden von Gott aus menachlichem Bemiihen um das
Verstehen der Welt und seines Schicksals kommt. Die
Wurzeln der klassischen Inspirationstheologie saBen
tief in mir,und auch der Glaube an die eine Wahrheit,
um die herum alles andere menschliche Reden nur weite
Kreise zieht, ihr aber kaum nahe kommt. Je professio-
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neller ich mit der Theologie zu tun bekam, desto frag-
wiirdiger wurde mir meine eigene Verkilndigungspraxis,
Ja kirchliches Sprechen iiberhaupt.

In dieser Krise fand ich Boden in der Praktischen Theo-
logie, aber einen neuen, verdnderten. Ich wandte mich
iber ein immer schon bestehendes Interesse an Literatur
hinaus der Literaturwissenschaft zu. Neben meiner As-
sistententédtigkeit studierte ich an der Universitédt
Wirzburg Germanistik. Was zundchst nach einem Versuch
einer beruflichen Absicherung aussah (meinem Antrag auf
Laisierung wurde inzwischen stattgegeben, und ich hatte
geheiratet), erwies sich als ErschlieBung bisher unge-
ahnter Erkenntnis- und Erfahrungsréume. Ich entdeckte
vergleichbare Fragestellungen von Theologie und Litera-
tur (z.B. die Frage nach den Chancen und den Mdglich-
keiten des Erzdhlens); viel mehr aber beriihrte mich der
depressive, resignierende Grundton vieler zeitgendssi-
scher Autoren. Dem Bemiihen der Theologie, nach angemes-
senen Wegen zur Verkiindigung der 'Frohen Botschaft' zu '
suchen, steht die oft skeptische, Jja verzweifelte
Grundstimmung der modernen Literatur gegeniiber. Wenn
ich auch nicht wie Thomas Bernhard die gegenwirtige
Welt als die denkbar schlechteste ansehen kann, so ging
mir doch mehr als vorher das blaudugige Bemilhen vieler
Theologen (mich eingeschlossen) auf, ein 'Heil anzu-
sagen', das 8o nicht mehr verstanden werden kann. Ich
hatte mich der Negativen Asthetik zu stellen, die die
moderne Literatur lberwiegend kennzeichnet. Die Kon-
frontation geht tiefer als das inzwischen verbreitete
Bemilhen der Theologie, mit den Humanwissenschaften in
einen Austausch zu treten, wobei sich die Theologie
immer als normativ gegeniiber den faktischen anderen
Erkenntniswegen verstand, weitgehend auch heute noch
versteht.
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Meine Frau stellt mir immer wieder die schlichte, aber
schwierige Frage: "Cul bono? - Fiir wen ist das gut, was
ihr Theologen da sagt und tut? Wie reden andere iber
die Welt?" Und was bedeutet es, wenn ihr und mir Ge-
spriche mit frilheren Kollegen zunehmend als Insider-
gerede weltfremd erschienen? Wie kam ich demit zurande,
in der alltdglichen beruflichen Tdtigkeit zu Hause
nicht einfachhin Applaus zu erfahren? Was hieB es fiir
mich, wenn meiner Frau Literatur mehr bedeutet und gibt
als Predigten, Theologie ganz allgemein?

1979 schied ich aus dem Hochschuldienst und damit aus
der wissenschaftlichen Theologie aus. Ein weiteres Mal
bin ich in noch gréBere Distanz zum mir frilher vertrau-
ten religids-kirchlichen Leben und zum bisherigen Beruf
geraten. Mit anderen Augen und Ohren als friiher sehe
und hére ich, nun als fast AuBenstehender, wie in den
Weltkirchen, in Deutschland, in der Didzese Milnchen-
Freising, in der Pfarrgemeinde, der wir uns nach langem
Suchen angeschlossen haben, Christen ihren Glauben le-
ben und dariber sprechen. Mir fdllt es ungleich schwe-
rer als noch vor wenigen Jahren, mich dem Lebensangebot
in der Verkiindigung zu stellen, Jja es iiberhaupt als
solches auszumachen. Dabei filhle ich mich nicht als
'Fernstehender', im Gegenteil. Die Entfremdungserfah-.
rungen, die ich beschrieben habe, schlossen mich auf
filr andere Wege, Wirklichkeit und Leben zu erfahren;
sie machten mich skeptisch gegeniiber der so oft voll-
mundig vorgetragenen Frohen Botschaft, auch wenn sie
noch so sehr im zeitgemdBen Gewend dahergeht. Nebenbe-
ruflich nehme ich einen Lehrauftrag fiir Literatur und
Geiétesgeschichte an der Staatlichen Fachhochschule
Miinchen wahr. Zusammen mit den Studenten versuche ich,
aufmerksam vor allem zeitgendssischen Autoren zuzu-
héren, ihre Sehweise zu verstehen, ihre Hoffnungen,
noch mehr ihre Enttduschungen und Verzweiflung, ihre
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Einsamkeit zu spliren, in mich eingehen zu lassen, mich
ihnen auszusetzen. Habe ich meine friihere Theologie
gegen eine 'weltliche Theologie' eingetauscht? Nein.
Ich glaube gelernt zu haben, wie einbahnig die seit
Schulzeit und Studium eingewurzelte Uberzeugung ist,
Theologie und kirchlich vermittelter Glaube vermchten
die eigentlichen Antworten auf die letzten Fragen und
Note der Menschen zu geben. Sie pridsentierten sich filir
mich lange als "der Weg, die Wahrheit und das Leben".
Sie sind es nicht mehr.

Erlebnisse, vielen anderen auch widerfahren, gewif.
Wert, 8ffentlich zu werden? Vielleicht. Fiir mich aber
bedeutsam, weil ich sie ohne die mit Rolf ZerfaB er-
lebte Praktische Theologie nicht so hdtte werten und
nutzen kdnnen, wie ich es empfinde, und weil sie fiir
mich und vielleicht auch fiir andere konstitutiv wurden
fiir mein praktisch-theologisches Denken und Handeln,
in Wirzburg ex professo, auch jetzt noch aus der Erin-
nerung in die Gegenwart.

3. Versuch einer Analyse meiner Erfahrungen

‘3.1 Ich habe die Praktische Theologie als Handlungs-
wissenschaft untrennbar von meinem Leben erlebt. Das
schrittweise Entfernen von der zumeist unbedachten pa-
storen Praxis, die Neuorientierung durch Laisierung
und Heirat, nicht zuletzt der Jjahrelange Umgang vor
allem mit Studenten, die sich nicht auf das Priesteramt
vorbereiteten, haben mich empfédnglicher gemacht fiir an-
dere Biographien, andere Lebens- und Glaubensgeschich-
ten. Offenheit und Gesprichsbereitschaft, die Fdhigkeit
zum Relativieren der eigenen Ansichten héngen eng mit
dem Lebensgang des Wissenschaftlers zusammen.
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3.2 Die Praktische Theologie sucht erklértermaBSen die
Auseinandersetzung und den Austausch mit anderen wis-
senschaftlichen Disziplinen, die auf Jje eigenem Weg das
Leben der Menschen in den Blick nehmen. Ich habe den
Eindruck, daB viele Theologen dabei allzu sehr und ein-
seitig den Forschungsergebnissen und den Analyseinstru-
menten der Fachwissenschaften (z.B. Psychologie, Sozio-
logie usw.) vertrauen. Die Geschichte gerade dieser
Disziplinen ist aber auch die Geschichte ihres Elends
und ihrer Unzulédnglichkeit. Mehr vielleicht als andere
wissenschaftliche Zuginge zur Wirklichkeit des Menschen
vernebeln sie das, was sie zu beschreiben und zu erkléa-
ren versuchen. Allzu leichtfertig haben sich auch die
Theologen auf die Ergebnisse empirischer Forachungen
und ihre inh&drenten Fragwirdigkeiten verlassen. Indivi-
duelle Erfahrungen fallen dabei rasch den Typisierungen
und der prozentualen Verteilung von Trends und Signifi-
kanzen zum Opfer.

3.3 Singuldre Erfahrungen gewinnen nicht dadurch ihr
Gewicht, daB sie sich im Laufe der Zeit vielleicht zu
Summen addieren. Je tiefer sie einen grunds&dtzlichen
Lebensentwurf zu berilhren vermdgen, desto aufmerksamer
miiBten sie gerade von Theologen wahrgenommen werden.
FaBbar sind sie meist nur in Erz&hlungen, Geschichten,
Selbstzeugnissen. Natiirlich ist der Praktischen Theolo-
gie, vor allem der Homiletik, die Bedeutung des Erzéhl-
ten und des Erzédhlens bewuBt. Ich habe aber oft erlebt,
daB Theologen nur an explizit religidésen Geschichten
oder an solchen mit einer leicht sich anbietenden reli-
gidsen Interpretationsmdglichkeit interessiert waren.
Einem solchen Verstdndnis entzieht sich die zeitgends-
sische Literatur weitgehend, ebenso wie die unzidhligen
einfach erzédhlten Lebensstiicke ohne literarischen An-
spruch z.B. aus der Frauenbewegung, der alternativen
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Szene, dem Drogenmilieu, aus neuen sexuellen Erfahrun-
gen. Wie wird dies, wenn {liberhaupt, von Theologen ge-
lesen?

3.4 Beginnend mit der Aufklérung wurde dem Christentum
8ffentlich die géttliche Legitimation in unserer Ge-
sellschaft als einzig gilltiger Weltsicht und Lebensform
bestritten.7 Theologie und Kirche haben sich dem in
Riickzugsgefechten entgegenzustellen versucht. Bis heute
scheint mir die Fundamentaloption des Christen fiir den
in der Bibel iiberlieferten Lebensentwurf Jesu und der
ersten Christen in Theologie und vor allem amtskirch-
licher Praxis eingeengt und kanalisiert zu werden, so
daB andere Erfahrung und Praxis als nicht genuin, der
normativ christlichen nachstehend disqualifiziert wer-
den. Es gibt einen verborgenen Fundamentalismus auch
der modernen, offenen Theologie, bestehe er auch nur
darin, der Alltagspraxis der Menschen und ihrer Fokus-
sierung z.B. in Literatur, Musik, bildender Kunst weni-
ger Aufmerksamkeit als der christlichen Tradition in
ihren kirchlichen Ausformungen zu widmen. Sollte sich
da die Praktische Theologie nicht mehr als bisher um
eine "Theorie religits vermittelten Handelns" (Gert
Otto) bemilhen, auch wenn dies schwierig zu fassen und
einzugrenzen ist?

3.5 Die Theologie, besonders die Praktische Theologie,
hat sich immer wieder bemiiht, Literatur wahrzunehmen,
sich anregen zu lassen, religidse Spuren in angeblich
weltlicher Literatur zu suchen.8 Ich habe an diesem Be-
milhen Anteil genommen durch Lehrveranstaltungen zum
Verhdltnis von Theologie und Literatur und zur Rezep-
tion Jesu in der Literatur.9 Der verzweifelte Versuch
mancher Autoren (etwa G. Kranz), christliche Literatur
als eigensténdige klinstlerische Aussage zu retten, hat
mich eher mit bedauerndem Mitleid erfilllt. Dorothee
S6lle geht in ihrem bedeutenden Buch 'Realisation'1°
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weiter; sie traut der Literatur Interpretationen des
Lebens und Hilfe dort zu, wo Theologie und Verkiindigung
nicht mehr sprechen kdnnen. "Realisation ist die welt-
liche Konkretion dessen, was in der Sprache der Reli-
gion gegeben oder versprochen ist ... Die Funktion re-
ligitser Sprache in der Literatur besteht darin, welt-
lich zu realisieren, was die liberlieferte Sprache ver-
achliisselt aussprsch.“11 S6lle verspricht sich von der
Aufmerksamkeit filr Literatur und vom Entdecken litera-
risch verwendeter religidser Topoi einen Gewinn an
Sprachmédchtigkeit, Problemsensibilitdt und Kritikfdhig-
keit filir die Theologie.12 Sie nimmt Literatur als Part-
ner des Theologen ernst, 1ld8t ihr die Eigensté@ndigkeit,
versucht nicht, sie insgeheim doch noch zu taufen. Ich
werde allerdings das Gefiihl nicht los, daB auch bei
solchem Respekt fiir Literatur ihr letztlich wiederum
nur eine Stellvertreterfunktion belassen wird. In dem
MaBe, als Religion und Theologie ihre weltdeutende
Kraft fiir viele Menschen verlieren und mit ihren Aus-
sagen nicht mehr das erreichen, was 'die Leute' angeht,
sind sie bereit, nach Bundesgenossen zu suchen, nach
Interpreten. Die Erzdhlgemeinschaft der Christen hat
ihre Sprache verloren und geht auf die Suche nach den
"religitsen Tiefendimensionen" (Paul Tillich) der
menschlichen Existenz, nimmt ihre Spuren auf, wo sie
solche vermutet. Die Spurensicherung ist, oberflidchlich
gesehen, nicht allzu schwer, haben doch Jahrhunderte
christlich beeinfluBter Kultur und Zivilisation in Ge-
dankenwelt und Sprache ihre Kerben hinterlassen, mag
das vielen auch heute kaum noch bewuBt sein.

3.6 Meine Erfahrungen mit Theologie und Literatur
haben mich noch ein Stiick radikaler gemacht, als sich
das mit S6lles "Realisation" auf den Begriff bringen
lieBe. Die sprach- und kommunikationswissenschaftliche
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Erhellung religidser Rede ebnete mir den Weg zur lang-
samen Einsicht, da8 jede Art religidsen Sprechens und
Reflektierens, von den biblischen Texten bis hin zur
wissenschaftlich-theologischen Arbeit, menschliche Ver-
suche des Fassens und Deutens von Erfahrungen, Angsten,
Hoffnungen, Ereignissen und Menschen darstellen, an
denen ich mit meinem Leben hénge, von denen ich Durch-
kommen und Kraft erhoffe. Weit iiber Lessings Ring-Pa-
rabel in "Nathan der Weise™ hinaus, die in aufklédreri-
scher Offenheit den groBSen Religionen die gleiche Wiirde
in der Suche nach Wahrheit zuerkennt, bin ich bereit
und darauf angewiesen, Jjede Art menschlicher Erfahrung
und ihre Artikulation z.B. in der Literatur als zur
'0ffenbarung' gehdrend anzuerkennen, ja sie oft plasti-
scher, sprechender, mir nidher zu erleben, als dies aus
christlicher Tradition und Gegenwart mdglich wédre. Um
in der Fiille mdglicher Erfahrungsbezilge lberleben zu
kdnnen, braucht es - soziologisch gesprochen - eine Re-
duktion von Komplexitdt, eine Entscheidung fiir konkrete
Ideen, charismatische Menschen, einzelne Religionen,
revolutiondre Bewegungen. So entstehen Sinnrdume; sie
geraten aber mit dem Entstehen in die Gefahr, fir die
ganze Wirklichkeit genommen zu werden, sie zu usurpie-
ren, sich als alleinseligmachend zu deklarieren. Die
theoretische Legitimation ist dann rasch konstruiert.

In die christliche Tradition meiner Familie bin ich
hineingeboren worden. In meiner religidsen Sozialisa-
tion, der Entscheidung zum Studium der Theologie und
indem ich jahrelang in Kirche und Theologie Heimat
hatte, ist mir meine Grundentscheidung fiir ein Leben
als Christ je neu konkret geworden. Gleichzeitig voll-
zog sich aber eine fortschreitende Verengung des Hori-
zonts. Bibel, Kirche und Theologie wurden die Instan-
zen, die mir die Grenzen setzten und lange verhinder-
ten, ilber den Zaun hinweg mehr als allenfalls implizi-
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tes Christentum zu erkennen. Noch heute erlebe ich im
christlichen Glauben ein Stiick Heimat und Hoffnung, und
das nicht nur aus Nostalgie; ich erlebe aber gleich-
zeitig, wie mir lebenswichtige Fragen und Themen vor
allem ilber die Literatur nehekommen. Ich gebe weiter
unten einige Beispiele dafiir.

4. Folgerungen

4.1 Versteht sich die Praktische Theologie als Wissen-
schaft christlichen Handelns in Gegenwart und Zukunft,
gibt es auf dem seit Jahren eingeschlagenen Weg kein
Zuriick. Das Handeln der Menschen und auch das Handeln
des Theologen, der die christliche {iberlieferung mit
den Instrumentarien verschiedener Wissenschaftszweige
aufzuhellen und je neu auf den Weg zu bringen versucht,
148t sich nicht einlinig im Rilckbezug nur auf Bibel und
Tradition durchleuchten. Die Grundentscheidung flir ein
Leben aus dem Evangelium Jesu Christi liegt logisch
(wenn auch nicht zwingend zeitlich) vor den Erkundungen
der Moglichkeiten der Verwirklichung. Sie kann eine
Analyse der aktuellen Bedingungen und Realisierungs-
chancen dieser Entscheidung nicht ersparen.

4.2 Die Praktische Theologie hat den Dialog mit anderen
Wissens- und Erfahrungsbereichen bisher vorwiegend auf
der Ebene der wissenschaftlichen Reflexion gefiihrt. In-
zwischen klassisch gewordene Partner sind Psychologie,
Soziologie, Sprachwissenschaft, Kommunikationswissen-
schaft, um nur die wichtigsten zu nennen. Zu anderen
besteht bisher kaum ein Kontakt, oder er ist noch sehr
diinn: Literaturwissenschaft, Kunstwissenschaft, Asthe-
tik, Musikwissenschaft, Politikwissenschaft, Kultur-
wissenschaften u.a.

Ich frage mich allerdings, ob sich allein auf der Ebene
wissenschaftlich-akademischer Reflexion das eigentliche
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Ziel der Praktischen Theologie als Handlungswissen-
schaft erreichen ldB8t: Das Handeln der Menschen im

Netz der Beziige, in dem sie leben, zu erhellen und aus
dem Evangelium Jje neu zu orientieren. Das hdngt nicht
zuletzt mit dem Ort der Theologie an den Hochschulen in
der Bundesrepublik zusammen und ist also auch eine wis-
senschaftssoziologische Frage, die aus der StoBrichtung
des Evangeliums heraus kritisch bedacht werden muB. So
weit entfernt Literaturwissenachaft von lebendiger Li-
teratur sein kann, so weit kann auch Theologie mit
ihren Gedankengebiuden entfernt sein von den Erfahrun-
gen der Menschen.

4.3 Mehr als bisher muB sich die Praktische Theoiogie
bemilhen, Lebenserfahrungen einzelner Menschen wahrzu-
nehmen. Die wissenschaftliche Reflexion typisiert, faBt
in Gruppen zusammen, abstrahiert und 'buttert' das Ein-
zelne allzu leicht unter, des Durchblicks wegen.
Pflicht des christlichen Theologen ist es gerédezu, das
Einzelne zu suchen, ihm nachzugehen, die 99 Schafe, im
Licht der Humanwissenschaften erkannt, auch einmal zu-
riickzulassen, um das eine, das in ganz anderer Sprache
* redet oder verstummt ist, zu finden. Ich habe mich in
den vergangenen Jahren oft so gefilhlt und in der Lite-
ratur Hilfe erfahren. Alte und neue Texte haben mir mehr
gezeigt, mehr Angst, Unsicherheit, aber auch Hoffnung
gemacht als viele Predigten, theologische Texte und Ge-
spridche. Geschriebene Zeugnisse sind nur ein Weg zur
Alltagserfahrung. Es sind auch wohl nur die Erfahrungen
bestimmter Leute mit der Fihigkeit, sich auszudriicken
und zu schreiben. Viele andere Miglichkeiten miiSten
auch geniitzt werden, um den schweigend Leidenden oder
schon Stumpfen nahezukommen. Aus meiner persdnlichen
Geschichte heraus habe ich gleichsam eine zweite Grund-
entscheidung getroffen, nach der fiir mein Leben aus dem
Geiste Jesu: Ich vertraue der Literatur und traue es
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vielen schreibenden Menschen zu, dem Leben sehr nahezu-
kommen, sensibel zu sein fiir Probleme, Angste, Hoffnun-
gen, Aussichtslosigkeiten und Erwartungen an die Zu-
kunft. Ich versuche, sie zu verstehen, mit meinem Leben
zu vergleichen, zu lernen, zu widersprechen, dem Evan-
gelium und dem, was ich von ihm weiB und hire, entge-
genzustellen.

4.4 PFir mich ist die Literatur zu einer Offenbarung
geworden; nicht nur im allgemeinen Sprachgebrauch der
Neuentdeckungen, sondern durchaus auch im theologisch
gliltigen Gebrauch neuer, fundamental wegweisender
Orientierung und Hilfe, die ich aus dem Angebot von
Verkilndigung, Theologie und traditionellem Glaubens-
zeugnis nicht gewinnen kann. Ich sehe sehr wohl das ra-
tionale Problem der Auflésung des theologischen Begrif-
fes von Offenbarung. Wenn ich mich so sehr von der Li-
teratur befruchtet filhle, dann nicht deswegen, weil ich
Verkiindigung und Theologie nur als schmalbriistig und
unzuldnglich erlebe. Es geht tiefer: Bibel, Tradition
und aktuelle Auslegung wissen heute ilber weite Bereiche
des menschlichen Lebens nichts mehr und kdnnen es nicht,
auBer man reduziert ihre Aussagen auf immer passende
Basissdtze zu Liebe, Vertrauen, Hoffnung. Die Chance
der Aktualisierung, auch die Chance, in ihrem Angebot
radikal in Frage gestellt zu werden, kommt ihnen dann
zu, wenn sie den gleich gilltigen, richtigen und wich-
tigen Erfahrungen der Menschen begegnen und dabei auf
ihre dogmatische Normativitdt verzichten, vielmehr an-
deren Sprechweisen das gleiche zutrauen, was sie

selbst tun: Erfahrungen von Menschen in der Perspek-
tive der Geschichte (Jesu) auslegen. Und es gibt nicht
nur die Geschichte Jesu.



—EEH =

Bei meinem Pléddoyer geht es mir nicht vorrangig um
formale Aspekte von Literatur, um Sprachschénheit,
Bauprinzipien, Motivketten und -verdnderungen, wie sie
Gegenstand der Literaturwissenschaften sind. Mich
rilhrt die Aussage, die natiirlich von der Gestalt, von
den verwendeten Bildern nicht zu trennen ist, sich
aber nicht darin erschdpft. Mich rihrt das einzelne
Schicksal, auch dann, wenn es nicht meines ist, mich
aber fragen macht, wie denn mein Leben verlaufen ist,
warum mir manches fremd bleibt, anderes mir so nahe
ist. Die Konsonanz ist es, das Mitklingen, in gar
nicht so angenehmen Harmonien oft, was mich durch die
Literatur ergreift, in Verkiindigung von Theologie so
selten ergriffen hat. Ich erlebe Beschreibungen und
Deutungen von Leben, die das Bemilhen von Verkiindigung
und Theologie um Auslegung der Frohen Botachaft er-
starren lassen miiBten, weil sie ihnen gar so fremd
sind. Ich lebe nicht mehr aus einer Quelle. Gott und
den Schreibenden sei Dank!

5. Beispiele

Ich mdchte einige Autoren und Themen nennen und an
ihnen aufzeigen, was ich oben dargelegt habe.

5.1 Jean Paul

Die bereits angefiilhrte "Rede des toten Christus ..."
aus dem Siebenkia‘s13 bringt das emotive Moment von
Glauben und Theologie zur Sprache. Es geht um die Dif-
ferenz zwischen dem Glauben als Gegenstand zum Disput
und der Erfahrung des Christen und seiner Not ange-
sichts des fernen Gottes. Gegen die absolute Einsam-
keit und Verlassenheit erzéhlt Jean Paul seine im apo-
kalyptisch-kultische Bilder gefaBte Geschichte vom
toten Christus, der ankiindigt: Es ist kein Gott. Jean
Pauls Drohbild des Atheismus ist so total subjektiv,
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daB der Leser nicht umhin kann, sich einzulassen, sich
der gleichen Gefahr auszusetzen. Die Rede ist immer
wieder als frilhes Zeugnis des Nihilismus miBverstanden
worden. Das Gegenteil ist sie, angeschrieben gegen den
Agnostizismus einer aufklérerischen Theologie. Die
Poesie nimmt fiir sich die gleiche Aufgabe und Kraft in
Anspruch wie die christliche Predigt: Verkiinden, Tro-
sten, Aufrichten, Heilen. Jean Pauls Humor vermag es,
religidse Bilder und Figuren zu einer Art Kontrast-
folie zu fonmen14. die die Entfremdung des sdkulari-
sierten BewuBtseins von der christlichen Tradition
deutlich macht. Jean Pauls Schriften erleben seit
einigen Jahren neue Aufmerksamkeit. Nicht zuletzt wohl
deswegen, weil viele Menschen in der Kdlte unserer
Welt soviel Trostlosigkeit und Ungetrdstetheit erleben.

5.2 Die Suche nach dem Vater

Vor wanigen Jahren erschien eine genze Reihe Biicher,
in denen Jjunge Autoren sich mit ihren Védtern auseinan-
dersetzten, z.T. auch nach ihrer Geschichte widhrend
der NS-Zeit fragten. Einige Titel: Christoph Meckel,
Suchbild; Peter Hdrtling, Nachgetragene Liebe; Hein-
rich Wiesner, Der Riese am Tisch; Brigitte Schwaiger,
Lange Abwesenheit; Ruth Rehmann, Der Mann auf der Kan-
zel; Christoph Geiser, Brachland; E.T. Rauter, Brief
en meine Eltern. - In ihnen kommt mehr zur Sprache als
die iibliche Abldsungsproblematik, der Ausbruch aus der
Enge. Un-Verh#dltnisse von Kindern und Vdtern, erfolg-
loses Suchen nach ihnen, Antwortlosigkeit, Verbitte-
rung und Einsamkeit bestimmen die Erfahrungen und kon-
terkarieren das oft so einfdltige Nachsprechen von
Gott als dem Vater. Die gesamte personale Begrifflich-
keit der Verklindigung ist hier angefragt, der patriar-
chalische Hintergrund christlicher Lebenspraxis. Die
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bloBe Behauptung des biblischen Vorbildes eines lie-
benden Vaters richtet nichts aus gegen jahrelange ent-
gegenstehende Erlebnisse. Sie ist unglaubwiirdig und
bleibt es, wenn das Ende vielen Suchens nach dem er-
fahrbaren Vater die Abwendung ist.

5.3 Ingeborg Bachmann

Ein wenig gelesener Roman von ihr hat mich tief ange-
sprochen, "Malina®". Der Weg einer Frau in die Zersto-
rung, ihre Ermordung durch Vernunft und Rationalitdt
einer médnnlichen Welt; ihr Zerbrechen an der Aufforde-
rung "Schreib doch endlich etwas Positives, Schﬁnes,
Frohmachendes". Erschiitternd, daB Ingeborg Bachmann
auch physisch das gleiche Ende nahm, das sie in diesem
Buch beschwdrt, Verbrennen, Vergliihen. Was wissen
Glaube und Theologie von der Erfahrung vor allem der
Frauen, nicht verstanden zu werden, immer an der Gren-
ze der Existenz leben zu milssen, eine total mé@nnliche
Welt zu erleiden? Was ist denn ihre Frohe Botschaft
gegen ein liberfremdetes Leben, in dem Jjemand nicht
er/sie selbst sein kann, nicht wahrgenommen und ver-
standen wird? Woher kiénnte denn das Christentum mit
einem Himmel voll heiliger Frauen iiberhaupt eine Ah-
'nung gewinnen von der Unterdriickung vieler Frauen,
wenn nicht aus den Erfahrungen (auch Blichern) von
Frauen? Und das geht weit unter die Oberfliche der
greifbaren gesellschaftlichen Benachteiligung. Was
welB denn eine Gilde von Priestern und Theologen schon
von Gdttinnen?
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5.4 Botho StrauB

Joachim Kaiser, Literaturkritiker der Siiddeutschen
Zeitung, nannte StrauB' Buch "Paare, Passanten" die
Minima Moralia der 80Oer Jahre.15 Er spielt damit auf
die Frankfurter Schule und ihre Kritische Theorie an.
Ihr war Botho Straufl einmal verpflichtet. Nun wird die
Herrschaft des dialektischen, geist-soziologischen
Denkens abgetan. StrauB glaubt nicht mehr, daB man mit
ihren Denk-Bewegungen unsere Zeit und ihre Menschen
faBt. Er verléfBt den Raum ihrer Kunstsoziologie und
lernt neu das Hinschauen auf die einzelne Begebenheit,
auf kleine Ereignisse, und das fast anti-intellektua-
listisch. Wohl nicht von ungefdhr ist bei Peter Handke
seit langem Gleiches zu beobachten. Die Ebene der Ab-
straktion, des erklérten Zieles, einer reflektierten
Kunstabsicht verlassen, das Subjektive wagen, kritisch
sein gegen 'engagierte Poesie'. Und mit welcher Spra-
che, mit welchen Details beschreibt er Beobachtungen!
Zwel Sétze genligen oft, beleuchten schlaglichtartig
das Gesehene, das andere mit tausend Worten miihsam be-
schreiben. So entlarvt er unsere Jjilngere Geschichte
und uns als Leser dazu. "Hier antwortet ein ...
Schriftsteller auf eine Welt, wie sie deutscher Wie-
deraufbau-Eifer, linke Theorie, Fernsehzivilisation,
der Ubermut der 68er Generation und unsere aus alledem
resultierende totale Vergangenheitslosigkeit, Tradi-
tionsverdrﬂngung einem Schauenden im Jahr 1981 ent-
gegenstellen."1 Was sagt das der Theologie? Zumindest
die Warnung vor allzu grofSem Vertrauen in die Kraft
der Reflexion. Den Sprachkiinstlern, den 'Gegenwarts-
narren, den Einsamkeits-Kaspern' (Strau8) zuhéren, von
ihnen lernen, auch dies: "Es ist lachhaft, ohne Glaube
zu leben ... Gott ist von allem, was wir sind, wie
ewig Anfangende, der verletzte SchluB, das offene
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Ende, durch das wir denken und atmen kdnnen." (Paare,
Passanten, 177) Wenn man Blicher doch nicht immer wie-
der zu Steinbriichen fiir Zitate machte!

5.5 Ludwig Fels

"Ein Unding der Liebe". Ein Buch, ein Hammer. Christen-
tum, Kirche, Theologie in der Bundesrepublik sind biir-
gerlich, mittelstdndisch. Sie haben keine Augen flir den
Bodensatz der Gesellschaft, kein Organ, deren Leben
ilberhaupt wahrzunehmen. Wenn ich am Stachus in Miinchen,
am Hauptbahnhof, in der U-Bahn mich frage, was Theolo-
gie und Verkiindigung den Menschen um mich herum sagen
kdnnten, wie sie sie wahrnehmen konnten, bin ich rat-
los; ich bin auch biirgerlich, verengt, voll Angst vor
denen ‘da unten'. Ludwig Fels zeigt den 'underdog',
den Verlachten, Zu-kurz-Gekommenen, das arme Schwein
Kiichenhilfe in einem Supermarkt. Und seht, wie es

lebt, wie es sich nach N&he, Liebe sehnt, wie‘es am
Ende untergeht. Noch nie habe ich so etwas vorher ge-
lesen!

5.6 Christa Wolf 7
"Kagsandra® - Die Seherin, der niemand glaubt, als sie
- ihre Mitblirger in Troja vor dem Krieg gegen die Grie-
chen und dem unausweichlichen Untergang warnt. Christa
Wolf macht sie zur zentralen Figur in ihrer neuen Er-
zdhlung. Die lédngst vergangene griechische Mythologie
erwacht zu neuer Aktualit&t. aber auch zur deprimie-
renden Aussichtslosigkeit angesichts der kiirzlich er-
neut verschidrften Aufriistung mit atomaren Vernichtungs-
waffen. Widhrend auch Kirchenvertreter immer noch den
Wahnsinn atomarer Hochriistung fiir ein gerade noch ver-
tretbares Mittel der Abschreckung halten, erscheint in
Kassandra eine Frau, die darin zu sich selbst, ihrer
Wirde und der noch bleibenden Spanne ihres Lebens fin-
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det, daB sie warnt, bittet, beschwirt, auch in der Ge-
wiBheit, daB niemand ihr zuhdren wird. Sie weist Aus-
wege zum {Uberleben ab, die sie stumm machen wiirden; an
der Stédtte ihres Endes, der Burg von Mykene, fiir sie
ein Schlachthaus, wie auch wir es zu erleben fiirchten,
erreicht sie ihre GrdBe in Klage, Schmerz, BewuBtheit.
- Dem Menschen von seiner Hoffnung Zeugnis geben, das
sei die Aufgabe der Theologie. Aber wenige tun das,
was bald das einzige sein wird; wenn lberhaupt noch
etwas sein wird: Schreien, klagen, flehen, warnen.
Christa Wolf ist eine groBe Prophetin!
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Ludwig Bertsch

Der Mensch in der umfassenden Kommunikationsgesellschaft
- anthropologische und pastoraltheologische Aspekte

Zwei Vorbemerkungen

Unter den Vertretern der verschiedenen wissenschaftlichen
Disziplinen widchst die Uberzeugung, daB8 nur im Gesprich
miteinander die Fragen und Aufgaben bewidltigt werden kén-
nen, die die Gesellschaft, die der Mensch ihnen stellen.

Die Forscher im Bereich der Naturwissenschaften, der
Wirtschafts- und Gesellschaftswissenschaften und anderer
Disziplinen kdnnen nicht lédnger in ihrem oft sehr spezi-
alisierten Fachgebiet die Entwicklung vorantreiben, ohne
im Blick auf das Ganze die Konsequenzen ihrer Ergebnisse
fiir den Menschen und die menschliche Gesellschaft zu be-
denken. Sie miissen ihren Teil der Verantwortung iiberneh-
men und kdnnen diese nicht einfachhin an die Philosophen
und Theoiogen als die Vertreter der normativen Wissen-
schaften weiterverweisen. Die Philosophen und Theologen
ihrerseits kinnen ihre grundsdtzlichen Aussagen i{iber den
Menschen und die menschliche Gesellschaft nicht unbe-
rilhrt von den Forschungsergebnissen anderer Disziplinen
vortragen, wenn sie den Menschen wirklich Hilfreiches
und Wegweisendes anbieten wollen. Keiner kann allerdings
in allen Disziplinen Fachmann sein. Darum bedarf es mehr
denn Jje des Austausches, des Gespréches.

Dabei kommt keiner &n der entscheidenden Frage vorbei:
Was niitzt dem Menschen wirklich? Wir wollen versuchen,
auf diese Frage eine Antwort zu geben, und zwar nicht
als Kommunikations- oder Gesellschaftswissenschaftler
oder als Futurologe, sondern als Theologe, fiir den die
Beziehung Gottes zum Menschen und die Bindung des Men-
schen an Gott Grundlage des Denkens und auch des wissen-
schaftlichen Forschens bedeuten. Ndherhin unternehmen
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wir diesen Versuch als Pastoraltheologe, dessen Auf-
gabe es ist, das Handeln der Kirche zu reflektieren, um
Wege fiir dieses Handeln aufzuzeigen, die sich vor allem
aus der Einsicht um humanwissenschaftlich erarbeitete
Zusammenhidnge einerseits und der theologischen Reflexi-
on dieser Wirklichkeit andererseits ergeben.

Der Ansatzpunkt

Un das Thema sachgerecht darzulegen, kdnnte man auf-
zeigen, welche Rolle Kommunikationsmittel fiir den Men-
schen spielen, wie sie sein perstnliches Leben und das
der Gesellschaft prédgen, beeinflussen, Jja verdndern.
Es widre reizvoll, den Weg vom Buchdruck bis zum Kabel-
fernsehen darzustellen und besonders die Miglichkeiten
und Gefahren der neuen Medien aufzuzeigen.

Dabei - und dies widre ein zweiter mtglicher Ansatz-
punkt - kdnnte man die jeweils unterschiedliche Rolle
und Bedeutung des Kommunikators, dessen also, der die
Kommunikation beginnt, weiterfiihrt, zu einem Ziel brin-
gen will, beschreiben. Aus den neuen bzw. anderen Mdg-
lichkeiten, z.B. der Massenkommunikation, ergeben sich
wichtige soziologische und psychologische Erkenntnisse,
die auf ihre anthropologischen und ethischen Implika-
tionen bedacht werden miissen.

In dhnlicher Weise kdnnte man den Empfinger bzw. Part-
ner der Kommunikation und dessen Verhalten analysieren
oder den Kommunikationsvorgang mit seinem Wechselver-
hdltnis von Kommunikator, Kommunikationspartner und
Gegenstand der Konmunikation.1 Dabei widre vor allem auf
die Rolle des Kommunikationsmittels und seinen Einfluf
auf den Kommunikationsvorgang einzugehen.

SchlieBlich kénnte man das gestellte Thema auch zu be-
wiltigen versuchen, indem man einen {lberblick bietet
iiber die verschiedenen und unterschiedlichen Resultate
und Darstellungen einer Mediensoziologie - und -psycho-
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logie oder iiber die Verdffentlichungen zur Medienethik
im Bereich evangelischer und katholischer Theologie.2

Die genannten méglichen Ansatzpunkte bergen die Gefahr
in sich, unsere Frage - die Grundfrage nach dem Ver-
bleib des Menschen in einem globalen Kommunikations-
system - zugunsten von Datailproblemen und speziellen
Fragestellungen zu vernachlédssigen. Mir scheint es
wichtig, die Problematik der umfassenden Kommunika-
tionsgesellschaft in den grioBeren Zusammenhang des so-
zialen Wandels in der Industriegesellschaft zu stellen,
wie er von Daniel Bell in seinem Buch "The Coming of
Post-Industrial Society'3 beschrieben wurde.

Der von Bell unter dem abstrakt-analytischen Begriff
der nachindustriellen Gesellschaft beschriebene Wandel
der Sozialstruktur, der sich in den verschiedenen In-
dustriegesellschaften aufgrund der Jjeweiligen politi-
schen und kulturellen Einzelentwicklung unterschied-
lich auswirkt, ist vor allem gekennzeichnet vom Auf-
stieg neuer sozialer Gruppen, die im Kampf um die Ver-
teidigung von Macht und Privilegien andere Gruppen
verdrédngen. Angesichts der wissenschaftlich-technischen
Entwicklungsbeschleunigung mit ihren zentralen Ent-
wicklungsfaktoren Information und Kommunikation liegt
es nahe, der wissenschaftlich und technisch qualifi-
zierten Gruppe in der Gesellschaft den groBten Macht-
zuwachs zuzusprechen. In diesem Wandel liegen erheb-
liche Gefahren filr das Zusammenleben der Menschen und
damit auch eminente Probleme fiir die politische Kultur
einer Gesellschaft.4

Daniel Bell geht in seinen Untersuchungen davon aus,
daB der Charakter des Menschen zu einem groBSien Teil
von seiner Arbeit geprédgt wird, besonders von der Art
und Weise, wie er sie verrichtet: In der vorindustri-
ellen Gesellschaft - sie findet sich noch heute in
vielen Regionen der Welt verwirklicht - ist die Arbeit
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vom Spiel gegen die Natur geprédgt. Die Arbeit bezieht
sich hauptséchlich auf den Einsatz der eigenen Muskel-
kraft, die der einzelne oder die zusammen_arbeitende
Gruppe zur Bewdltigung ihrer Jjeweiligen Arbeit einzu-
bringen hat. In der industriellen Gesellschaft ist Ar-
beit vorrangig bestimmt durch das Spiel gegen die
"technisierte Natur". Maschinen geben den Ton an in
einer Welt, die durch menschlichen Erfindergeist
strukturiert und organisiert ist. Die Arbeit in der
nachindustriellen Gesellschaft ist gepriégt von einer
wachsenden Distanzierung des Menschen sowohl von der’
Natur wie von der Welt der Maschinen und ihrer Produk-
tionserzeugnisse. Der Mensch ist in einer nie dagewese-
nen Weise auf die soziale Welt, auf seinesgleichen ver-
wiesen. Lenkten der Existenzkampf und die Daseinsvor-
sorge in der vorindustriellen und in der industriellen
Gesellschaft das Augenmerk ganz auf die natirliche und
artifizielle Dingwelt, so ist der Mensch in der auf-
kommenden nachindustriellen Gesellschaft auf die so-
ziale Welt orientiert. Die Beziehungen der Menschen
untereinander spielen in einer Welt des globalen In-
formations- und Kommunikationssystems die zentrale
Rolle. In einem solchen sozialen Wandel wandelt sich
Jedoch die ambivalente Natur des Menschen nicht in
gleicher Weise, so daB keine Hoffnung besteht, daB
sich Aggressionstrieb und Harmonieverlangen zugunsten
des letzteren verlagern wiirden.

In diesem Zusammenhang soll das Thema behandelt wer-
den. Auf diese Weise kdnnen wir einmal an die Wurzel
der Problematik gelangen; so werden sich zum anderen
auch fundierte Antworten auf die ilbrigen Fragen finden
lassen.
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Die Wirklichkeit

Es ist nicht leicht, sich die Entwicklungsbeschleuni-
gung im Gesamtsystem von Information und Kommunikation
vor Augen zu filhren. Wer mit alten Menschen zusammen-
kommt, die sich noch an das erste Telefon, an das
erste Auto in ihrem Ort erinnern kdnnen, ahnt die
GroBe des Unschwungs.5

Heute - 80 Jahre spidter - erfahren wir eine computeri-
s8ierte Verdichtung unseres Kommunikationsnetzes, die
sich auf alle Lebensbereiche erstreckt - bis hinein in
die Welt der Kinder, die die Computer-Abteilungen der
Kaufhduser belagern. Werden die computertechnischen
Mdglichkeiten der Informationsverarbeitung und Infor-
mationsweitergabe auch die Phantasie und Kreativitdt
des Menschen befliigeln, auf die es in Zukunft mehr denn
Je ankommen wird? Diese technisch wissenschaftliche
Entwicklung ist nicht mehr umkehrbar. Katastrophen wi-
ren keine Form der Problemldsung. Untergangsstimmung
und Endzeitspekulationen - noch dazu von Christen vor-
getragen - sind zutiefst unchristlich.6

Wir miissen mit dieser Entwicklung der wachsenden glo-
balen Kommunikationsvernetzung leben, ihre Gefahren
erkennen und alle Moglichkeiten zur Verhinderung und
Vermeidung von Gefahren aufzeigen. Ohne Zweifel wach-
sen mit den technischen Mdglichkeiten auch die Mdg-
lichkeiten zum MiBbrauch. Ein uns allen bekanntes Bei-
spiel ist in diesem Zusammenhang der Versuch des
Staates, unsere irgendwo gespeicherten perstnlichen
Daten gesetzlich zu schiitzen. Aber all diese notwen-
digen politischen MaBnahmen diirfen uns nicht daran
hindern, ein Daten-Ethos zu entwickeln, eine allge-
meine verantwortungsbewuBte Haltung derer also, die
bei der technischen Ermdglichung von Datenverarbeitung
selbst tdtig sind.’ Hier stehen wir noch am Anfang.
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Wir sind aufgefordert, Jja herausgefordert, mit den
wachsenden Informationsmassen auf humane, verantwor-
tungsvolle Weise leben zu lernsen. Dazu gehdrt auch,

daB wir uns im Umgeng miteinander - im groBen wie im
kleinen - gegenseitig dabei unterstiitzen, die zunehmen-
de Komplexitidt von Lebensproblemen, wvon sozialen wis-
senschaftlich-technischen, &ékonemischen und politischen
Strukturen zur Kenntnis zu nehmen und zu lernen, ohne
voreilige Einengungen, also ohne Vorurteil an die Fra-
gen heranzugehen.

Die intellektuelle Beherrschung der Natur sowie der
Technik und Giiterproduktion steht hinsichtlich ihres
Schwierigkeitsgrades in keinem Verhdltnis zur intellek-
tuellen Beherrschung des sozialen Geschehens in der
nachindustriellen Gesellschaft. Der Entscheidungs-
druck, ausgeldst von der Komplexitdt der jeweils zu
verarbeitenden Informationen, sucht sehr oft einen Aus-
weg in der Flucht vor der Realitédt. Hier bieten sich
sehr rasch Ideologien als Miglichkeiten zur Komplexi-
tédtsreduktion, zur Reaktion auf Entscheidungsdruck an:
Da wdre zundchst der blinde Optimismus derer, die davon
iberzeugt sind, daB sich alles zum Besseren entwickeln
werde. Nicht minder verhidngnisvoll ist der Traditiona-
lismus, der am liebsten alle Entwicklungen steppen
mdchte. Kein Zweifel, daB die katholische Kirche in der
Vergangenheit angesichts der naturwissenschaftlichen
Entwicklung so manches Mal auf diese Weise reagiert
hat, wenn auch oft durchaus mit ehrenhaften Motiven.
Wie sollte man ohne Gefdhrdung der sozialen Stabilitat
eine so empfindsame Institution wie die Weltkirche mit
Forschungsergebnissen konfrontieren, die dem Glauben
gefdhrlich zu werden schienen? Die konservativ-tradi-
tionalistische Reaktion ldBt sich jedoch angesichts der
heutigen Entwicklungsgeschwindigkeit nicht mehr ohne
Schaden fiir die Menschen durchhalten.9
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Es ist richtig, wenn betont wird: Man darf nicht alles
machen, was man machen kann. Doch es bleibt die Frage:
Was darf man denn von dem machen, was man machen kann?
Eine weitere Reaktion auf den Entscheidungsdruck ange-
sichts der Komplexitdt der Probleme ist die Resigna-
tion des "Laissezfaire". Lassen wir sich die Dinge ent-
wickeln, wie sie sich entwickeln! Besser wir tun es,
als Menschen mit einer anderen Lebenseinstellung.
SchlieBlich ist auch das Aussteigertum eine Form der
m&glichen Reaktion; sie entspringt einer verzweifelten
Resignation ohne die geringste Hoffnung auf selbstrei-
nigende Kridfte.

Wenn all diese Reaktionen letztlich nicht weiterfiihren,
bleibt nur noch die Moglichkeit, sich der neuen Situa-
tion zu stellen. In diesem Zusammenhang ist hilfreich,
was Papst Johannes Paul II. zwar mit Bezug auf Ehe und
Familie, im Grunde aber auch filir unser Thema in seiner
Enzyklika “Familiaris consortio® gesagt hat: "So steht
die ganze Kirche vor der Aufgabe tiefgreifender Besin-
nung und Bemilhung, demit die neue, aufsteigende Kultur
in ihrem Inneren evangelisiert werde, damit die echten
Werte anerkannt und die Rechte von Mann und Frau ver-
teidigt werden, damit die Gerechtigkeit schon in den
Strukturen der Gesellschaft gefdrdert werde. Auf diese
Weise wird der 'nmeue Humanismus' die Menschen nicht
von ihrem Gottesverhidltnis weg-, sondern vielmehr voll-
kommener hineinfiihren. Fiir den Aufbau eines solchen Hu-
manismus bieten die Wissenschaft und ihre technischen
Anwendungen neue ungeheure Mdglichkeiten. Dennoch wird
die Wissenschaft infolge politischer Entscheidungen,
welche die Ausrichtung der Forschung und ihrer Anwen-
dung bestimmen, oft gegen ihren urspriinglichen Sinn

- die Férderung der menschlichen Person - eingesetzt.
Es ist demnach notwendig, daB alle das Wissen um den
Vorrang der sittlichen Werte - welche die Werte der
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menschlichen Person als solcher sind - wiedergewinnen.
Den letzten Sinn des Lebens und seine Grundwerte wie-
der zu erfassen, ist die groBe Aufgabe, die sich heute
fiir die Erneuerung der Gesellschaft stellt. Nur das
verantwortungsbereite Wissen um den Vorrang dieser Wer-
te erlaubt eine wirklich auf die Forderung der mensch-
lichen Person in ihrer ganzen Wahrheit, Freiheit und
Wirde ausgerichtete Anwendung der durch die Wissen-
schaften des Menschen in die Hand gegebenen ungeheuren
Mbglichkeiten. Die Wissenschaft ist berufen, sich mit
der Weisheit zu verbinden. Unsere Zeit braucht mehr als
die vergangenen Jahrhunderte diese Weisheit, damit
menschlich wird, was immer an Neuem vom Menschen ent-
deckt wird. Es gerdt nédmlich das kiinftige Geschick der
Welt in Gefahr, wenn nicht weisere Menschen erweckt
werden."1o Damit kommen wir zur Grundfrage unseres The-
mas, die jenseits der Frage der technischen Beherrsch-
barkeit anzusiedeln ist: Sie betrifft die Ebene der
Werte und Entscheidungen des Menschen.

Die Grundfrage

Zu keiner Zeit in der Geschichte der Menschheit war
Weisheit so gefragt und gleichzeitig so schwierig zu
finden, wie im Ubergang zur nachindustriellen Gesell-
schaft mit ihrem sozialen Strukturwandel. Die Versu-
chung ist groB, die heutigen sozialen Probleme, den
Dienstleistungsbereich, die zwischenmenschlichen Bezie-
hungen auf die gleiche Weise angehen zu wollen, wie wir
vorgestern und gestern die Probleme der Natur und der
Industrie geldst haben: technisch-funktional. Aber die
Probleme und Aufgaben des zwischenmenschlichen Be-
reichs, der umfassenden Kommunikationsgesellschaft in
der heutigen Zeit, sind allein mit technisch-funktiona-
len Mitteln nicht l&sbar. Der notwendige Abbau des Ag-
gressionstriebs im Menschen ist mit Technik allein
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nicht mdglich - im Gegenteil: technische Entwicklung
erhtht die Gefahren fiir den Menschen. Zur "funktiona-
len Kommunikation® muB die "personale Kommunikation"®
hinzutreten, damit das Neue in Wissenschaft und Technik
nicht zu einer tddlichen Bedrohung wird.

Das dichte Netz der persconalen Kommunikation hat den
Menschen in der vorindustriellen Gesellschaft vor dem
Absturz bewahrt: in den frilhen Dorfgemeinschaften; in
der mittelalterlichen Ordnung, in der alle ihren Platz
hatten; in der Kastenordnung Indiens. Individuelle Si-
cherung war nur mit einer relativen Freiheitseinschrén-
kung zugunsten der Entfaltung des anderen mSglich.

Heute haben wir ein HSchstmafBl an technisch-funktionalen
Moglichkeiten, die gleichzeitig zur Bedrohung des Men-
schen werden mangels wirksamer personaler Kommunikation.
Das Verhdltnis von personaler und funktionaler Kommuni-
kation ist damit zu einer lebenawichtigen Frage gewor-
den: Menéchwerdung erfolgt durch personale Kommunika-.
tion. "Im Anfang war das Wort, mit dem ein liebendes Du
das Ich heraufruft: im Erhorchen liegt unmittelbar und
aller Reflexion vorweg das Begabtwerden mit der Ant-
wort; das kleine Kind 'iiberlegt' nicht, ob es dem ein-
ladenden Lécheln der Mutter mit Liebe oder Nichtliebe
antworten will, denn wie die Sonne das Griin hervor-
lockt, s0 erweckt Liebe die Liebe; in der Bewegung zum
Du hin wird das Ich seiner selbst inne. Indem es sich
gibt, erfdhrt es; ich gebe mich. Indem es von sich in
das Andere seiner selbst, in getffnete raumbietende
Welt hinausschreitet, erlebt es seine Freiheit, seine
Erkenntnis, sein Geistsein.

Sofern es aber auf diesem Gang einer Weisung ant-wortet
und ent-spricht, die durchaus nicht aus seiner eigenen
Mitte ausgegangen sein kann - das Kind kdme nie auf den
Gedanken, es habe das Licheln der Mutter selber hervor-
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gebracht -, steht der ganze Edensgarten der Wirklich-
keit, der sich um das Ich her ausbreitet, als ein un-
faBliches Wunder da: nicht von Gnaden des Ich gibt es
Raum und Welt, sondern von Gnaden des Du. Und das Ich
darf diesen Boden der Wirklichkeit betreten und die Ab-
stdnde bis zum Andern durchschreiten inkraft einer ihm
gewdhrten urspriinglichen Gunst, fiir die das Ich bei
sich selber apriori niemals den hinreichenden Grund
finden wird. Denn kidnnte es ihn finden, so wdre gar
kein Anruf vom Du her erfolgt, alles wdre nur ein Bei-
sichselbstsein des Ich, die Ellipse wédre ein Kreis.
Welt und Liebe und Erkenntnis wiirden in einem Augen-
blick zusammenstiirzen, Sein widre Schein, erflillender
Gehalt wdre leeres Gesetz, Liebe widre bestenfalls Trieb,
Erkenntnis bloBe Funktion."'?

Im Mutter-Kind-Verh&ltnis herrscht in der Regel ein aus-
gewogenes Miteinander von funktionaler und personaler
Kommunikation. Tiefenpsychologische Untersuchungen haben
nachgewiesen, wie sehr dieses Miteinander ein ganzes
Leben prégt. Das hier Beschriebene kann in seiner Be-
deutung fiir alle Phasen der menschlichen Entwicklung
aufgezeigt werden. Der Mensch ist darauf angewiesen,
angesprochen zu werden, um ansprechbar, d.h. Mensch zu
bleiben. "Mensch wird ein Mensch erst im Umgang mit
anderen ... Menschwerdung durch Zuwendung" - so benennt
Rolf ZerfaB diese Wirklichkeit. -

Nun aber gewinnt in der nachindustriellen Gesellschaft,
fir die eine allumfassende Kommunikation konstitutiv
ist, die funktionale Kommunikation in vielen Bereichen
des persdnlichen und gesellschaftlichen Lebens die
Uberhand. In ihr wird der Mensch nicht mehr angespro-
chen und zur Antwort herausgefordert, sondern in den
funktionalen KommunikationsprozeB eingeschaltet, ande-
ren Kommunikatoren (auch technischer Art) zugeschaltet.
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Er kann dann auch ausgeblendet bzw. ausgeschaltet wer-
den. In dieser Entwicklung ist die Kirche in unserer
Gesellschaft nicht eine Oase personaler Kommunikation
geblieben. Die Technik sollte in ihren neuen Medien in
den Dienst der Verkiindigung, der Gemeinde und der Mis-
sionierung gestellt werden. Doch hat sich auch in der
Kirche oft nicht der Menach der Mittel bedient, sondern
die Mittel haben den Menschen in Dienst genommen. Rolf
Zerfall beschreibt die Situation der Gldubigen, "die auf
den Pfarrer zukommen und dort einen ilberlasteten, mit
Kirchenkram iiberlasteten Blirokraten treffen, der sagt:
'Lieber Christ, was immer Du auf der Seele haben magst,
bitte faB Dich kurz, Du siehtst, daB ich Arbeit habe!'’
Das ist leider der Eindruck, den viele Gldubige haben,
weil Seelsorger chronisch {iberlastet sind. Damit geht
aber ein Glanz verloren, Glanz von der Herrlichkeit
Gottes, der nicht verlorengehen darf " (vgl. 2 Kor
3.18).14-Hier miissen wir uns die Frage gefallen las-
sen, inwieweit in all unseren Strukturplédnen, Arbeits-
papieren und Beschliissen und in den Sitzungen, die wir
halten, um sie zu produzieren und zu diskutieren, das
unverzichtbare Element des persdnlichen Zeugnisses er-
halten bleibt. Wie ist in einer funktional gut struk-
turierten Pastoral Jjene Kommunikation erhalten, die im
1. Johannesbrief beschrieben ist: "Was von Anfang an
war, was wir gehdrt haben, was wir mit unseren Augen
gesehen, was wir geschaut und was unsere Hénde angefalBt
haben, das verkiinden wir: das Wort des Lebens. Denn das
Leben wurde offenbart; wir haben gesehen und bezeugen
und verkiinden euch das ewige Leben, das beim Vater war
und uns offenbart wurde. Was wir gesehen und gehdrt
haben, das verkiinden wir auch euch, damit auch ihr Ge-
meinschaft mit uns habt. Wir aber haben Gemeinschaft
mit dem Vater und mit seinem Sohn Jesus Christus. Wir
schreiben dies, damit unsere Freude vollkommen ist"

(1 Joh 1,1-4).
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Die Aufgabe

Nach den bisher angestellten Uberlegungen kénnte unter
Umstidnden der Eindruck entstehen, es sei die erste Auf-
gabe im Bereich kirchlicher Kommunikation und auch im
Bereich gesellschaftlicher Kommunikation i{iberhaupt, die
hochentwickelten Kommunikationsmittel m8glichst auszu-
schalten und den technischen Fortschritt, der sie schuf,
als verderblich zu erkldren. Nur zu oft sind gerade
kirchliche Kreise dieser Versuchung erlegen. Doch es
kann wohl nicht an den technischen Mitteln liegen, wenn
der Mensch, der sich ihrer bedient, in immer mehr funk-
tionaler Kommunikation untergeht, und zwar auch im pri-
vaten Bereich, statt frei zu werden fiir gréBere Mog-
lichkeiten personaler Kommunikation. Der trotz vieler
gut funktionierender Kommunikationsmittel, oft kommuni-
kationslose, ja zum Teil kommunikationsunfdhige Mensch
zeigt vielmehr uniibersehbar an, warum Mittel, die zum
Guten dienlich sind, sich schlecht auswirken. Die vie-
len Stimmen und Kommunikationssignale machen heute
ilberdeutlich, was in den letzten Jahrhunderten sich
entwickelt hat. Der Mensch wollte nur noch sich selbst
hdren und auf sich selbst hdren. Er brauchtdie Kommunika-
tion aber mit dem, der das erste Wort gesprochen hat:
"Es werde ... und es ward so" (vgl. Gen 1,1ff). Die
Folge, die der Mensch lange nicht wahrhaben wollte,
148t sich heute nicht mehr leugnen: Nach dem Kommunika-
tionsabbruch mit Gott, dem Schopfer, und mit seinem
Wort, ohne das nichts wurde, was geworden ist und das
Fleisch geworden ist (vgl. Joh 1,3.14), kann der Mensch
weder den anderen Menschen verstehen, noch versteht er
sich selbst, noch die Natur, in der er lebt. Kann man
nicht den sterbenden Wald auch als ein Zeichen der Kom-
munikationslosigkeit des Menschen mit der Natur deuten,
die aus Jjenem Kommunikationsabbruch entspringt, die auch
die Natur sprachlos macht, wenn sie nicht mehr als
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Schipfung gesehen wird? Alfred Delp hat diese Situa-
tion kommen sehen: "Diese Menschen sind innerlich zer-
fallen, weil sie keinen Mittelpunkt mehr anerkennen,
aus dem sie leben. Deshalb ist unsere Zeit eine Zeit,
iber die das Gesetz des Unterganges zu herrschen
scheint. Die Menschen dieser Zeit haben den Versuch
einer peripheren Lebensgestaltung unternommen. Sie ha-
ben wversucht, einen Teil an die Stelle des Ganzen zu
stellen. Sie haben es versucht im persdnlichen Leben,
und sie haben es versucht im Gffentlichen und gemeinsa-
men Leben. Das Ergebnis liegt vor: dieses zerfahrene
und zerriittete Leben, das heute spiirt, daB es keine
Grundlage mehr hat, das laut und vernehmlich davon
spricht, daB es um seine Existenz bangt und das nun
verzweifelt um den Tod tanzt und dabei vom Leben
spricht und nach dem Leben schreit.

Wir brauchen die Geschichte nur ein paar Bldtter umzu-
drehen und wir sehen, warum wir heute unter dem Geset:z
des Todes stehen. Etappe um Etappe kénnen wir verfol-
gen, wie der Mensch sich wegschlich vom Mittelpunkt des
Lebens, von den Quellen des Lebens, und wie er sich
drauBSen an der Peripherie ansiedelte. Kirche - Christus
- Gott gab man hin. Ein Versuch Jjagt den anderen. Tota-
le Wissenschaft, totale Wirtschaft, totale Politik;
alles umsonst. Der Mensch selbst ging zugrunde dabei.
Und er wird solange vor dem Abgrund stehen und in sich
diese Angst um sich selbst nicht los werden, bis er
wieder heimkehrt, bis er wieder Mittelpunkte anerkennt,
die auBer ihm und iiber ihm liegen."15

Dies alles, und darauf weist Alfred Delp immer wieder
hin, ist nicht ein pldtzlich iiber den Menschen herein-
gebrochenes Verhdngnis. Es ist Konsequenz jenes Kommu-
nikationsabbruchs durch den Menschen, der durch die
letzten vier Jahrhunderte geht. Renaissance, Reformation,
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Aufklédrung, das rein naturwissenschaftlich-technisch-
orientierte Zeitalter sind fiir Delp Stationen dieser
Entwicklung. Der Mensch, der sie vorantrieb, ist ge-
tragen von einer "ungeheuren Leidenschaft ... zu den
Dingen, zu technischem Kdnnen, zur Eroberung, zum Er-
werb". Das Ergebnis ist eine Erde "ehedem der grofBe
Kosmos", die "wirklich zum kleinen Streitobjekt gewor-
den ist. Jeder versucht mit letzter Leidenschaftlich-
keit einen Fetzen dieser Erde an sich zu bringen und zu
sichern." Dieser Weg, den die Menschen gingen, fiihrt
aus der Mitte an den Rand, an die Peripherie.16

Doch die Erfahrung der letzten Konsequenzen des Kommu-
nikationsabbruches des Menschen hat nicht als letztes
Fazit die Verzweiflung. In der Kommunikationslosigkeit
und Kommunikationsunfdhigkeit, gerade auch in der Ohn-
macht kirchlicher Kommunikationsmiglichkeiten, erfdhrt
der Mensch, daB8 nicht er die abgebrochene Kommunikation
wieder herstellen kann. In der eigenen Sprachlosigkeit .
ist er fdhig, neu zu erfahren, daB Gott die Kommunika-
tion mit seiner Schépfung nie abgebrochen hat. Es ist
das wahrhaft Erschiitternde der neutestamentlichen Bot-
schaft, daB gerade dort, wo der Mensch Gott mundtot ge-
macht hat, indem er das Wort Gottes totete, im Grab
verschloB und den Stein versiegelte, die Kraft Gottes
dieses Grab gesprengt hat. Es ist die Erfahrung seiner
bedréngten Gemeinde, die der Seher von Patmos weiter-
sagt: "Flirchte dich nicht,.ich bin der Erste und der
Letzte und der Lebendige. Ich war tot, doch nun lebe
ich in alle Ewigkeit und habe die Schliissel zum Tod und
zur Unterwelt." (Ofbg 1,17f) Der erneut und tiefer als
vorher angesprochene Mensch ist in der Kraft solcher
Ansprache zu neuer Antwort fadhig. Hier erst wird deut-
lich, was "Menschwerdung durch Zuwendung" eigentlich
ist. Der so neu menschgewordene Mensch wird fahig, sich
anders den Mitmenschen zuzuwenden. Die Apostelgeschichte
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schildert ein solches Breignis im 3. Kapitel. Petrus
und Johannes, die ja gerade im ersten Teil der Apostel-
geschichte die Reprédsentanten der Kirche des Auferstan-
denen sind, gehen in den Tempel. Der Geldhmte bittet
sie um ein Almosen. Sie wenden sich ihm zu und sprechen
ihn an: "Petrus und Johannes blickten ihn an und Petrus
sagte: Sieh uns an!" Der Geldhmte kann sich ihnen zu-
wenden. Er erwartet von ihnen etwas zu bekommen. Das
Wort des Petrus ist entscheidend, auch heute: "Silber
und Gold besitze ich nicht, doch was ich habe, das gebe
ich dir, im Namen Jesu Christi geh umher." Die entschei-
dende, den Geldhmten aufrichtende Kommunikation ist,
daB Petrus dieses eine hat und es deshalb weitergeben
kann, den Glauben und die Hoffnung an Jesus Christus
von Nazaret, der tot war und lebt. Wenn Kirche - und
das sind die Menschen dieser Kirche - dieses nicht

hat, hat sie nichts zu geben, wird sich an ihr und mit
ihr keiner aufrichten, wird sie keine wirkliche Alter-
native bei jenem Uberma8 funktionaler Kommunikation
sein., Sie ist dann selbst geldhmt und nicht in der Lage,
aufzurichten. Wenn sie aber, wie Petrus und Johannes,
diesen einen hat, ist sie "aufgerichtetes Zeichen" der
Hoffnung. In seinem jilngsten Aufsatz "Gemeinde als Ort
der Hoffnung" hat Rolf ZerfaB Konkretisierungen dieser
Wirklichkeit aufgezeigt.17 Was wir hier sagen wollen,
méchte das dort Gesagte aufnehmen und ergénzen: Gemein-
de ist Ort der Hoffnung, weil sie Kirche ist, d.h. Jjene
Wirklichkeit, die aus der Communio, der Gemeinschaft
mit dem lebt, der "am Herzen des Vaters ruht" (Joh
1,18) und der den Menschen unwiderruflich in diesen
Kommunikationszusammenhang aufgenommen hat. Darum ist
die vielfdltige Kommunikation auf der Peripherie gegen
allen Anschein nicht zum Scheitern verurteilt, denn sie
ist in der Mitte, dem Zentrum aller Kommunikation,
festgemacht, dem Herzen des Vaters, dem sie niemand
entreiBen kann.
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Dies ereignet sich, wenn Christen sich als Kirche ver-
sammeln, vor allem wenn sie sich dieser Wirklichkeit
denkbar erinnern, wenn sie Bucharistie feiern. Sie fei-
ern damit den Ursprung von Kommunikation und Gemein-
schaft, nicht nur und vor allem fiir sich selbst, fiir
die Kirche, sondern fiir die Welt, in der sie 1eben.18
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struktur so gut durchschauen, daB8 sie mit perstn-
lichem Gewinn ihre Leistungsficher zu wdhlen vermo-
gen. Wie viele Theologiestudenten kommen ohne La-
teinkenntnisse und bereuen es, nicht "gezwungen" ge-
wesen zu sein, Latein zu lernen! Oder wie viele
Physikstudenten, so hdrte ich kiirzlich, belagern
ohne hinreichende naturwissenschaftliche Vorkennt-
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nisse die Universitdten! Hier wird in einer friihen
Lebensphase bereits ein Entscheidungsdruck erzeugt,
der auch durch kluge Beratung kaum zu beseitigen
ist. Der Berater hat in der Regel auch kaum die
Mbglichkeit oder Fdhigkeit, die Komplexitédt der In-
formationen aus dem Bereich Arbeitswelt und Persodn-
lichkeitsstruktur des Beratenen sinnvoll zu redu-
zieren.

Vgl. Johannes Paul II., Ansprache an Wissenschaft-
ler und Studenten im Kolner Dom: "In dieser Situa-
tion rédt die Kirche nicht zu Vorsicht und Zuriick-
haltung; sie rdt zu Mut und Entschlossenheit.® In:
Verlautbarungen des Apostolischen Stuhles 25 A,
Bonn 1980, 30-32

Verlautbarungen des Apostolischen Stuhles 33, Bonn
1981, 12f

Dabei ist zu beachten, daB das Inidividuum in die-
sem Netz der personalen Kommunikation sich verfan-
gen oder zumindest in seiner persdnlichen Entschei-
dung auch ungebiihrlich eingeschrédnkt werden konnte.

Hans Urs von Balthasar, Der Zugang zur Wirklichkeit
Gottes, in: Mysterium Salutis 2, Einsiedeln 21978,
15-17

Rolf ZerfaB, Jesu Umgangsstil als MaBstab der Seel-
sorge, in: Diakonia 14 (1983) 232
Rolf ZerfaB, ebd. 240

Alfred Delp, Gesammelte Schriften I, Frankfurt/M.
1982, T4f

Ludwig Bertsch, Gott letzte und absolute Mitte, in:
Einleitung zu den Predigten Alfred Delps, in: Al-
fred Delp, Gesammelte Schriften III, Frankfurt/M.
1983, 12-14

in: Diakonia 15 (1984) 32-43

Vgl. dazu Erhard Kunz, Eucharistie. Ursprung von
Kommunikation und Gemeinschaft, in: Theologie und
Philosophie 58 (1983) 321-345
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Hans Werner Dannowski

Einige Anmerkungen zu den gegenwirtigen Beziehungen
zwischen Kunst und Kirche

Wenn die Praktische Theologie als wissenschaftliche Dis-
ziplin das Handeln der Kirche theologisch reflektiert,
dann wird sie in naher Zukunft den Beziehungen zwischen
Kunst und Kirche mit gréfSerer Aufmerksamkeit begegnen
miilssen. Diese Behauptung wird - derart an den Anfang
gestellt - manchem Leser als zu hypothetisch erschei-
nen, um eine grdBere Handlungsrelevanz zu entfalten.
Aber dem Kollegen aus der Praxis, der seit einigen Jah-
ren seinen Dienst als Pfarrer an der Zentralkirche
einer mittleren GroBstadt tut, erscheint im Riickblick
kaum etwas derart offenkundig, wie diese Feststellung
einer wachsenden Intensitdt der Begegnung zwischen
Kunst und Kirche. Ausstellungen bildender Kunst in sa-
kralen Rdumen, Ballett-, Theater- und Opernauffﬁhrungen
in Domen und Kirchen, Gottesdienste in Museen, Gespri-
che und Foren Jjeder Art, ganz zu schweigen von den
groBen Ausstellungen auf dem Katholikentag in Berlin
1980 oder in der Hamburger Kunsthalle 1983 iiber ‘Luther
und die Folgen filir die Kunst': Innerhalb und auBerhalb
der Kirchen ist das verstdrkte Bemiihen spilirbar, iber
die traditionellen Formen der Kirchenmusik oder des
Kirchenbaus hinaus Glaubenswirklichkeit kilnstlerisch

zu gestalten oder Werke der Kunst auf ihre religidse
Dimension hin zu befragen und sie von dorther zu er-
schlieBen. Wobei das konfessionelle Element kaum noch
irgendwo eine entscheidende Rolle spielt (dies wire
eine interessante aktuelle Uberholung der These Werner
Hofmanns, wonach sich die Kunst von der Reformation

bis in die Gegenwart hinein in klarer konfessioneller
Spaltung entwickelt: Werner Hofmann (Hg.), Luther und
die Folgen fiir die Kunst, Prestel Verlag 1983).
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Das ist filr die Praktische Theologie keine neue oder
unerwiinschte Situation. In einem Beitrag, der Rolf Zer-
faB gewidmet ist, braucht man dies nicht besonders zu
betonen. Aus Geschichte und Gegenwart lieBe sich diese
kiinstlerische Offenheit der Praktischen Theologie ein-
drucksvoll belegen. 'Kirchenmusik' und 'Kirchenbau'
haben als Einzeldisziplinen eo ipso eine starke Posi-
tion gehabt. Aber was hier von der Praktischen Theolo-
gie zu erwarten widre, kdnnte doch iiber das bisher Ge-
leistete weit hinausgehen. Es wiirde die Mdglichkeiten
eines kurzen Aufsatzes weit iliberfordern, hier etwa
grundlegénde Theorien einer &dsthetischen Kommunikation
des Evangeliums zu entwickeln. Was sich dem Praktiker
nahelegt, ist, das eingangs erhobene Postulat mdglichst
deutlich zu unterstreichen. Erfahrungen aus den letzten
zwei Jahren mitzuteilen, Beobachtungen festzuhalten.
Eindriicke zu vermitteln und erste Reflexionen anzustel-
len. Kurz: das Material anzuliefern, das erst einmal
die Fragestellungen sichtbar macht.

Es ist im Juni 1981. Der Opernintendant hat sich ange-
meldet. Nun soll der Plan Wirklichkeit werden, den er
mir schon mehrfach vorgetragen hat: die Auffilhrung von
Emilio de Cavalieri's 'Rappresentazione di Anime e di
Corpo' durch die Staatsoper in unserer Kirche. Nach der
Wiederentdeckung 1968 auf den Salzburger Festspielen,
nach Diisseldorf 1971 in der (katholischen) Andreaskir-
che, nach Nirnberg 1976 in der (evangelischen) Sebal-
duskirche, nach Heidelberg 1978 in der (evangelischen)
Peterskirche, nun also 1982/83 in der (evangelischen)
Marktkirche zu Hannover.

Ich habe noch immer keine Ahnung, worum es in dieser
Mysterienoper eigentlich geht. DaB die Urauffiihrung im
Februar 1600 in Rem stattgefunden hat und daB dabei

15 Kardindle zugegen waren, macht mich nicht gerade
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zuversichtlich. Aber die Begeisterung des Intendanten

(und Regisseurs) fiir die Oper ist unwiderstehlich. Das
Ergebnis ist eine Serie von Auffilhrungen, die bis zum

Kirchentag 1983 geht und die vielen gerade eine tief-

gehende g e i s t1iche Erfahrung ist.

Woran liegt das? Am Inhalt der Oper sicherlich nicht.
Der Inhalt ist ein Spiel um die beiden allegorischen
Figuren Seele (Anima) und Kdérper (Corpo). Sie haben
sich zu entscheiden fiir die Welt oder fir den Himmel.
Die Welt verlockt sie mit ihrer Schdnheit, mit edlen
Harmonien, frohlichen Festen, auch mit Geld natiirlich.
Aber der Schutzengel enthiillt, was darunter ist: der
Tod. So widerstehen Anima und Corpo den Versuchungen
und gehen in die ewigen Harmonien des Himmels ein.

Gott lieben heiBt, der Welt entfliehen. Nein, mit die-
ser Theologie, die die Jenseitigkeit des Glaubens nur
verstédrkt und die die Welt ihrer eigenen Ausweglosig-
keit iberldft, mit dieser Theologie kann ich heute auf
keine Kanzel steigen. Am Inhalt, an der theologischen
Aussage kann die Eindricklichkeit dieser Oper nicht

: liegen. Auch die Musik ist eher schlicht als farbig,
wenn auch einprédgsam und eingéngig.

Ist das Entscheidende dieser geistlichen Erfahrung das
Spiel? Damit kommt man offensichtlich der Wahrheit ein
Stlick ndher. DaB sich die Botschaft von Heil und Ver-
dammnis - in welcher Gestalt auch immer - nicht als
theologische Aussage, sondern als Drama darstellt, als
Entwicklungsgeschichte von Personen, mit denen man sich
identifizieren, von denen man sich distanzieren kann:
das ist die iUberraschende Erfahrung. Farben spielen
hier mit und die Bewegungen des Balletts, Kostiime und
das Licht, das als Erfahrung des Himmels die gotische
Kirche nach oben 6ffnet. Das Spiel bringt kérperliche
Bewegung in eine Kirche hinein, die sich gerade in
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ihrer protestantischen Version auf die Unsichtbarkeit
der geistigen Bewegung hin konzentriert.

Aber sind wir damit nicht beim barocken Welttheater,
das ganze (geistliche) Leben nun auch als geschickt
inszenierter schiner Schein? Die inzwischen langst ge-
wachsene Einsicht in die Kontextabhédngigkeit der Kunst
noétigt zu einer weiteren Prdzision: Die Eindriicklich-
keit dieser Oper lag wohl daran, daB es um ein
Spiel inder Kirche ging. Die Kiinstler
haben immer wieder bestédtigt, daB die Auffilhrungen in
der Marktkirche etwas anderes seien als Auffiihrungen
im Opernhaus. Irgendwie gewichtiger sei ihnen das hier
vorgekommen. Die Zuschauer kannten die Kirche iliberwie-
gend vom Gottesdienst her, von ihrem eigenen Singen,
Beten, Horen, Glauben. Die Wahrheit des Spiels reali-
sierte sich also nicht im Vollzug der Oper selbst, son-
dern in ihrer Bezogenheit auf einen Kontext. Genauer
gesagt: s8ie realisierte sich - angesichts des Spiels -
im BewuBtsein der Zuschauer und Horer selber. Da war
keine véllige Identifikation mit dem Inhalt notwendig.
Da waren die Fragen wichtiger als die Antworten. Da
blieb die Frage, wie denn Gott und die Welt zusammenge-
hren. Da blieb die Notwendigkeit einer eigenen Ant-
wort, damit in einer von der Selbstvernichtung bedroh-
ten Welt nicht nach all dem Lobgesang des Paradieses am
Ende doch das ewige Schweigen steht.

Es ist der 8. Juni 1983. In einer Viertelstunde sollen
die Eroffnungsgottesdienste zum 20. Deutschen Evange-
lischen Kirchentag beginnen. Ich bin als Prediger einer
(katholischen) Gemeinde am Stadtrand von Hannover zuge-
teilt. Da werde ich noch schnell ans Telefon gerufen,
es eile. Auf dem Messegeldnde bahnt sich ein Konflikt
an. Die von mir zur Aufstellung empfohlene Christus-
statue von Hans-Tewes Schadwinkel sei zum zweiten Mal
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aus einer Halle herausgeflogen. Das Leitungsteam des
Lateinamerika-Forums habe mit sofortiger Abreise ge-
droht, wenn die Statue in der Halle stehen bliebe.
Daraufhin habe man sie abtransportieren miissen.

Ich muB gestehen, ich hebe mir die Skulptur erst nach
dem Kirchentag angeschaut. Da drauBen auf einem kleinen
Dorf, in der Scheune des Bauernhofes, in dem der Kilnst-
ler wohnt: ein Pandémonium von gefolterten, gehéngten,
gemarterten Figuren. In der Mitte diese Statue. Ein ge-
waltiger KoloB, iiberlebensgroB. Die Arme ausgebreitet,
mit iibergroBen Hédnden und FiiBen. Der Kopf kahl rasiert,
die Augen blicken angestrengt in die Ferne. Die Hose
rutscht herunter, 1édBt das Glied sehen. Ein Erniedrig-
ter, Geknechteter. Christus? Ich bin eine Weile wie er-
schlagen und sage dann - um etwas zu sagen -: Vielleicht
ist es diese rutschende Hose gewesen, die die Leute so
empdrt hat.

Bilder sind gefdhrlich, hat Werner Hofmann geéagt
(a.a.0. 24ff). Sie greifen an und dngstigen, sie entfal-
ten eine Wirkungsmacht, der man sich oft hilflos ausge-
" liefert sieht. Sie verfilhren durch Eindeutigkeit wie
durch Vieldeutigkeit, sie bringen Vorstellungen durch-
einander. Der Bilderstreit, der die christliche Kirche
(und davor das Judentum) von ihren Anfingen her be-
gleitet hat, ist wohl ein Ausdruck dieser Gefdhrlich-
keit der Bilder. Vielleicht ist es wirklich die rut-
schende Hose gewesen, die dieser oder jener Glaubende
nicht ausgehalten hat. Wie kann man den Gottessohn mit
einem sichtbaren Glied darstellen? Legt man ihn damit
nicht allzu sehr auf seine Menschlichkeit fest? Aber
vielleicht ist es auch etwas ganz anderes gewesen: das
Abweisende, Ferne, das Erdriickende. Die als unbewdltigt
erlebten Probleme der Form vielleicht.
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Neben der Kontextabhidngigkeit von Kunst wird man auch
eine Kontextiiberlegenheit konstatieren miissen. "Im An-
gesicht dieser Skulptur hétten wir unser Programm nicht
80 wie vorbereitet durchfilhren konnen", sagte der Lei-
ter des Vorbereitungsteams in Jjener Halle 5. "Wir hidt-
ten diese Skulptur integrieren, uns mit ihr auseinan-
dersetzen miissen." Bilder kdnnen Aufmerksamkeit bannen,
kdnnen erregen, wie nur selten Worte je erregen kénnen.
Un die Gefdhrlichkeit von Bildern muB gerade der wis-
sen, der den Glauben den Begegnungen mit der Kunst aus-
gesetzt sehen will.

Es ist drei Tage spdter. Auf dem 'Forum Kirche und
Kunst' des Kirchentages, das im 'Kunstmuseum mit Samm-
lung Sprengel' am Maschsee stattfindet, singt die 'K&l-
ner Kantorei' Sdtze aus dem 'Chorbuch fiir Vokalensemble
und Tasteninstrumente' (1978) von Mauricio Kagel. Eine
neue Beziehung zwischen Kirche und moderner Kunst will
das Forum suchen. Mauricio Kagel hat zugesagt, muB sich
leider einen Tag vor Beginn des Kirchentages einer
Augenoperation unterziehen. Arnulf Rainer aus Wien ist
da, um sich dem Gespriéch iilber seine Kreuziibermalungen
zu stellen.

Echt protestantische Chordle hat der Katholik Mauricio
Kagel vertont. "O Mensch bewein dein Siinde grof": der
Chor weint und schreit das 'dein' immer wieder heraus.
"Daf wir stets vor Augen haben Deinen Tod und sein Ur-
sach": ein Besoffener singt den Choral, ein Stotterer.
Wie Persiflagen hoiren sich viele Choridle an: ein Keu-
chen, Summen, Pfeifen, Heulen. "0 Haupt voll Blut und
Wunden": mit Emphase herausgegrthlt. Chordle wie beim
Waschen oder in der Badewanne gesungen. Choral senti-
mental, oder heruntergeleiert, wie es Konfirmanden
manchmal tun.
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In der Diskussion driicke ich meinen Arger und meine Be-_
troffenheit aus. Ich filhle mich provoziert, ich habe
Angst, daB mir etwas fiir mein Leben und fir meinen
Glauben Wichtiges genommen wird. Mein Harmoniebediirfnis
ist gestort, ich bin wiltend,und zugleich filhle ich mich
manchmal in der Banalitédt meines Glaubens, auch gerade
in der Banalitédt der AuBerungsformen meines Glaubens
ertappt. Dieses und anderes sage ich einfach. Da fallen
nun ihrerseits die Kagel-Fans iiber mich her: Ob ich
schon einmal etwas von moderner Musik gehdrt hitte ...

Der Entfremdung des modernen Menschen von der Tradition
begegnet Kagel mit der Verfremdung von Tradition. Um
meine Abstédndigkeit von einer Identifizierung mit dem
Choral deutlich zu machen, wird der Abstand noch ver-
gréBert. Kunst, gerade moderne Kunst ist hdufig Kontext-
zerstdrung. Das ist ein schmerzhafter ProzeB, denn dies
richtet sich gegen die intellektuellen wie gegen die
gefilhlsmdBigen Selbstverstidndlichkeiten. Nur, wer sich
davon betreffen ldB8t, wird nach einiger Zeit auch neue
Ansdtze verspliren. Eine ungewohnte Stimme der Sympathie,
ein Ton, ganz dicht bei der 'besungenen' Sache. Nicht
mehr der allmdchtige Gott, der alles so herrlich regie-
ret. Eher der leidende, der mitleidende Gott. Der Gott,
der auch mit den Stotterern und mit den Besoffenen
singt.

Ein weites und vielfdltiges Beziehungsfeld ist die Be-
gegnung von Kirche und Kunst im gegenwdrtigen Augen-
blick. Erste Ansdtze zu einer Theorie der &dsthetischen
Kommunikation des Evangeliums mdgen daraus erwachsen.
Vor allem ist es diese Beobachtung: Im Feld der Kunst
spricht sich die Botschaft nie direkt und unmittelbar
aus. Ein Raum voller Uberraschungen ist es, ein Raum
des Erschreckens auch, ein Raum des Verlierens und des
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Findens. Ein Raum, denke ich, der der Kirche Jesu
Christi angemessen ist. Redet sie doch nicht nur dann
am besten von ihrer Sache, wenn sie diese unmittelbar
und direkt anspricht. Wer allzu ungebrochen auf den
Kern des Glaubens zugeht, unterliegt nur zu leicht den
eigenen Klischees. So steht hier Unmittelbarkeit con-
tra Gegenstandsbezug des Glaubens. Es wird der Kirche
gut tun, der Fremdheit des eigenen Glaubens immer neu
zu begegnen.
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Franz Kamphaus

Sprechen lernen
Erfahrungen mit einem Hirtenbrief im ProzeS der
Subjektwerdung von Gemeinden

I. Vorbereitung

Der "Fastenhirtenbrief™ hat im Bistum Limburg eine be-
stimmte Tradition. Das neue Amt stellte mich schon sehr
bald vor die Frage, ob und wie ich diese Tradition
fortsetzen solle. Es war mir klar, daB Bisheriges nicht
einfach zu kopieren ist. Was tun? SchlieBSlich entstand
folgendes Projekt.

Themensuche

Ich habe lange geschwankt, welches Thema ich widhlen
solle. Viele Probleme brennen auf den Négeln: Arbeits-
losigkeit, die Sorge um die Auslénder und um den Frie-
den, die Frage nach den Schwerpunkten der Pastoral im
kommenden Jahrzehnt. SchlieBlich habe ich mich nicht fiir
eines dieser aktuellen Themen entschieden, sondern fiir
die Frage, die das Thema unseres Glaubens ist: Wer ist
unser Gott? Wer ist "der Gott, an den wir glauben"?1

Die Zahl der Menschen, die Gott nicht mehr kennen, ihn
bewuBt ablehnen oder einfach ohne ihn zur Tagesordnung
iibergehen, ist groB8. Das wirtschaftliche, politische
und kulturelle Leben nimmt seinen Gang, ohne daB von
Gott noch die Rede widre. In einer Welt, fiir die Gott
weitgehend tabu geworden ist und Gotzen das Feld be-
herrschen, haben Christen zuallererst auf die Grundfra-
ge des Glaubens Antwort zu geben und damit zur Unter-
scheidung der Geister beizutragen. Das sind wir nicht

1 Der Gott, an den wir glauben. Hirtenwort und Anre-
gungen zu Verkiindigung und Glaubensgesprich in der
6sterlichen BuBzeit, Limburg 1983
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nur uns selber schuldig, das sind wir allen schuldig,
die uns direkt oder indirekt nach dem Grund unseres
Glaubens fragen. Merkt man uns an, daB wir Gottsucher
8ind? Oder verwalten wir nur ein kirchliches Erbe? Wie
zeigt sich unser Gottesglaube konkret? Welchen Beitrag
kénnen nur wir Christen einbringen in die Bemilhungen
aller wachen Menschen um gerechtere und menschliche
Lebenverhédltnisse in der Welt? Der Name Gottes ist fiir
uns, die wir uns in der christlichen Hoffnungsgeschich-
te festmachen, der Inbegriff all dessen, was uns wich-
tig ist.

Die dsterliche BuBzeit bietet sich an fiir eine Besin-
nung auf Gott. Sie ist ja in der alten Kirche als Kate-
chumenat entwickelt worden, als Zeit einer vertieften
Auseinandersetzung mit dem eigenen Glauben. Misereor
hat dieser Zeit durch die Ausrichtung auf die Dritte
Welt eine neue Perspektive gegeben. Soll sie nicht im
moralischen Appell steckenbleiben, muB es zu einer ele-
mentaren Besinnung auf die Grundlage unserer Glaubens-
existenz kommen.

Der Weg

Ich hatte zundchst daran gedacht, die Frage nach Gott
systematisch darzulegen (nach Art der "Gotteslehre").
Dann merkte ich im Gespréch mit Freunden, daB es ver-
kilndigungsgemdBer sei, von den vorliegenden Schrift-
texten der osterlichen BuBzeit her einzelne Aspekte des
Themas aufzuzeigen. Der am 1. Fastensonntag zu verle-
sende eigentliche Hirtenbrief, der die Versuchungsge-
schichte auslegt (nur er kann hier abgedruckt werden;
s.u. II), sollte in einer Verkiindigungsreihe forgesetzt
werden. Zu den anderen Sonntagen wurden im AnschluB an
die Schrifttexte der Reihe C Anregungen und Skizzen zur
Verkiindigung und zum Gesprich vorgelegt (keine fertigen
Predigten!). Jedes Kapitel hatte einen Anhang mit Texten
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aus der geistlichen Tradition und aus der Literatur,
die als DenkanstoB oder Gespriéchsimpuls dienen sollten
(im ganzen 100 Texte). Das Ganze wurde als Broschiire
gedruckt. Die Pfarrer wurden gebeten, dieses Heft "un-
ters Volk"zu bringen und damit das Gespridch in der Ge-
meinde anzuregen.

Von Gott zu sprechen ist kein Monopol der Experten. Von
Gott zu sprechen und mit ihm zu sprechen ist Sache aller
Glaubenden. Im Heiligen Geist ist jeder Christ kompe-
tent, sein Wort dazu zu sagen. Ziel war es deshalb,
mdglichst viele in der Gemeinde am Gespréch zu betei-
ligen. Es wurde angeregt, daB sich Glaubenskreise bil-
den oder die bestehenden Kreise (Familien, Gruppen, Ver-
bédnde) sich darauf verstidndigen, daB die Gottesfrage in
der Gsterlichen BuBzeit ihr Thema wiirde.

Der vorliegende Plan bot die Chance, Verkiindigung und
Glaubensgesprédch in der dsterlichen BuBzeit unter ein
Thema zu bringen, besser noch in diesem Fall: unter das
Thema unseres Glaubens zu bringen, die Frage nach Gott.

Parallel zum Hirtenbrief wurde vom Dezernat Erwachsenen-
arbeit eine zusdtzliche Gespridchshilfe angeboten. Sie
bot die Schrifttexte mit einer kurzen, verstidndlichen
Exegese und Aktualisierung. Sie enthielt ferner methodi-
dische Hinweise, wie man das Gesprich beginnen kann,
welche Schwerpunkte mfglich sind und welche Akzente be-
achtet werden sollten. Diese Arbeitshilfe stieB auf
groBes Interesse. Sie wurde auf Anfrage in 2.200 Exem-
plaren verschickt und als hilfreiche theologische, aber
auch methodisch-didaktische Ergdnzung zum Heft des
Bischofs angesehen.
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II. DER HIRTENBRIEF

Zwischen Gott und den G&tzen

Lk 4,1-13: Versuchuna Jesu

Liebe Mitchristen im Bistum Limburg!

Was ist das Gebot der Stunde? Worauf kommt es heute an? Darauf werden
unsere Zeitgenossen sehr verschieden antworten, je nach-dem, wo der
einzelne steht und worin er das Heil sucht. Wir Christen suchen das Heil
in Christus, wir kénnen diese Fragen darum nicht ohne ihn beantworten.
Also: Worauf kommt es Jesus an? Die Antwort des Evangeliums ist ein-
deutig: Es geht ihm vor allem um Gott. Gottes Herrschaft hat er gegen-—
iiber allen menschlichen Autorititen unnachgiebig zur Geltung gebracht.
Ebendies ist heute unsere Aufgabe in der Nachfolge Jesu Christi: Wir
schulden der Welt das Zeugnis von Gott.

Es ist deutlich zu spiiren, daB "Gott" heute fiur viele ein Fremdwort ge-
worden ist, vielleicht ganz in Vergessenheit geraten oder einfach kein
Thema mehr ist. In der Uffentlichkeit wird er allenfalls noch bei feier-
lichen Anlédssen erwdhnt. Im iibrigen ist er tabu. Unsere Welt wird wie

selbstverstindlich ohne Gott, gott-los geplant und gestaltet.

Ist Gott nicht auch im BewuBtsein und in der Praxis der Kirche an den
Rand geraten? Wir sprechen vom Schutz der Umwelt und des Lebens, vom
Dienst an anderen und am Frieden, von einzelnen Aussagen der kirchlichen
Lehre und von der Verwaltung der Sakramente. Das sind zweifellos wichtige
Theman. Aber sie konnen uns so sehr in Anspruch nehmen, daB wir das
Ganze dabei aus den Augen verlieren. Dann reden wir schlieBlich vom
‘Inventar und vergessen das Haus, in dem die Mdbel stehen. Oder wir reden
iber das Haus, als sei dieses selber auch ein Mébelstiick. Wir machen Gott
zu einem Gegenstand der kirchlichen Inneneinrichtung und vergessen, daB
er der ist, "in dem wir leben, uns bewegen und sind" (Apg 17,28). Eigent-
lich kénnen wir gar nicht "iiber" ihn reden. Wir koénnen allenfalls zu ihm

rufen, stammelnd von ihm sprechen - unter ihm stehend, so wie man’in
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einer Kirche unter dem Gewdlbe steht und nur im Ausschreiten des

Kirchenschiffes den Raum selber erfahren kann.

Sie denken vielleicht, die Sache ist doch ganz einfach: "Wir glauben

ja alle an einen Gott..." - An welchen Gott glauben wir? Wen meinen
wir, wenn wir "Gott" sagen? Diese Frage liegt auch fiilr uns Christen
nicht hinter uns, sie steht vor uns. Sie ist nicht erledigt, sondern
aufgegeben. Wir miissen das Wort Gott mit unserem Leben durchbuch-
stabieren. Es kommt darauf an, daB wir dabei die richtigen Buchstaben
wihlen und sie richtig zusammensetzen, damit nicht "Gotze" erscheint,

wo Gott stehen sollte.

In der Gottesfrage geht es nicht um blutleere Spekulationen; es geht
auch um uns, es geht darum, wie groB oder klein wir Menschen von
uns selbst und von unserer Welt denken. Unser Menschsein, unsere
Menschlichkeit steht auf dem Spiel: Sage mir, an welchen Gott du

glaubst und ich sage dir, wer du bist.

Ich mochte Sie darum einladen, der Frage nach Gott in Ihrerﬁ Leben
Raum zu geben. Die vor uns liegende &sterliche BuBzeit will uns zu
niemand anderem fiihren als zu Gott. Am Ende dieser Zeit sind wir in
der Osternacht bei der Erneuerung des Taufversprechens gefragt:
"Glaubt ihr an Gott...?" Wer sich fiir Gott entscheidet, widersetzt
sich den teuflischen Goétzen: "Widersagt ihr dem Satan...?" Man kann
das eine nicht vom anderen trennen. Wir sind gefragt, wofiir und wo-
gegen wir sind. In diese Entscheidung stellt uns das heutige Evange-
lium von der Versuchung Jesu. Es fithrt uns vor den Gott, den Jesus

uns geoffenbart hat, und es entlarvt die Gétzen.

2.

Jesus ist versucht worden, nicht scheinbar, sondern tatsichlich, nicht
am Rande, sondern in der Mitte seiner Existenz: In seinem Verhéltnis
zu Gott. In seiner Auseinandersetzung mit dem Satan zeigt sich, wer

" Gott ist und wo die Gotzen stehen. Die Versuchung entziindet sich

an drei entscheidenden Lebensfragen:
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Die 1. Frage: Wovon leben wir?

Das ist keine Allerweltsfrage. Sie stellt sich sehr konkret jedem einzel-
nen von uns. Viele Menschen heute sind davon bewegt, werden krank
an dieser Frage: Wovon lebe ich eigentlich? Worum dreht sich mein
Leben?

"Befiehl diesem Stein zu Brot zu werden'", rdt der Teufel. Die Versu-
chung ist groB, sich selbst das Brot des Lebens zu machen. Wenn
das, was wir uns selbst verdienen und verschaffen, unser Ein und
Alles ist, dann haben wir den Gotzen leibhaftig vor uns: ein Mach-
werk unserer Hiénde. Es hat viele Namen: Der Besitz kann zum Goétzen
werden, die gesicherte Position, die Leistung, die Wohnung, das Geld.
In all diesen Bereichen stehen Entscheidungen an: "Ihr kénnt nicht
Gott dienen und dem Mammon" (Mt 6).

Es geniigt nicht, sich mit Selbstgemachtem vollzustopfen. Es geht
darum, Erfiilllung zu finden. Es ist eine teuflische Versuchung, den
Menschen mit eigenhiéndigen Produkten abspeisen zu wollen. Der
Mensch "lebt nicht vom Brot allein”. Sehen wir nicht, wie er am "Brot
allein" zugrunde geht? Er ist zu groB, als daB er an sich selbst oder
an den Dingen der Welt genug finden konnte. In all dem ist etwas zu

wenig. Gott allein gentugt!

Die 2. Frage: Vor wem gehen wir in die Knie?

Der Teufel fiihrt Jesus auf einen Berg, zeigt ihm "alle Reiche der
Erde; und er sagt zu ihm: all diese Macht und die ganze Herrlichkeit

dieser Reiche will ich dir geben..., wenn du mich anbetest" (Lk 4,5-7).

Vor wem gehen wir in die Knie? Vor welchen Autoritdten und Instan-
zen beugen wir uns? Vor den Herrn und Herrschaften der Welt mit

ihren Verlockungen oder vor Gott? Die Frage spitzt sich heute zu.

_ Schon vor mehr als 40 Jahren schrieb Teilhard de Chardin: "Der Tag
ist nicht mehr weit, an dem die Menschheit wéhlen kann zwischen Selbst-
mord und Anbetung." Dieser Tag ist gekommen. Die Weltméchte riusten

angstbesessen um die Wette. Sind wir dazu verurteilt, uns diesem
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Bann bedingungslos zu beugen? Die Versuchung ist groB, vor der
Rilstung in die Knie zu gehen und von ihr das Heil zu erwarten.

Sie kann sich zu einem Gotzen verselbstidndigen , der Sicherheit zu
garantieren scheint und in Wahrheit den Tod in sich birgt. Sie hat
uns an den Rand des Selbstmordes gebracht. Unsere Generation er-
fahrt, was nie zuvor méglich war: Die Menschheit ist durch Menschen

vernichtbar geworden.

Wie ist dieser Bann der Angst zu sprengen, wie anders als durch den
Glauben, daB Gott allein Herr ist und die Herrschaft von Menschen
uber Menschen beendet. "Du sollst den Herrn, deinen Gott, anbeten
und ihm allein dienen!" (Lk 4,8). Das kann wie eine Befreiung, wie
eine Erlésung sein.

Die 3. Frage: Konnen wir uns auf-Gott verlassen?

'Stlirz dich hinab oben vom Tempel', will der Teufel Jesus einreden (vgl.
Lk 4,9-11). 'Du muBt dich doch auf den Schutz der Engel verlassen
konnen. Wie willst du es wagen, im Namen Gottes zu sprechen und dein
Leben einzusetzen, wenn du keinen handfesten Beweis hast, daB Gott

dich trdgt. Mach doch die Probe aufs Exempel"'

Jesus lehnt ab. Gott ldBt sich nicht als Beweismittel miBbrauchen. Man
kann mit ihm nicht experimentieren, man kann sich nicht absichern wollen.
Solch garantierter Glaube wére in Wirklichkeit Unglaube. Wer es mit Gott

nur mal versuchen will, der versucht ihn.

Es ist wie bei Menschen, die sich lieben. Da sagt der eine zum anderen:
Ich méchte ganz dein eigen sein. Immer will ich mich fiir dich einsetzen,
immer will ich zuerst fragen: Was ist gut fiir dich? - Das alles wird von
Grund auf verkehrt, wenn der andere mich einfach als sein Eigentum be-
trachtet; wenn er das freie Versprechen, ihm zu gehodren, in ein Ver-
fligungsrecht verkehrt. Dann beliigt er sich selbst, indem er meine Liebe,
die ich ihm nur in Freiheit schenken kann, wie eine platte Gegebenheit

verrechnet.

- Genau das hat der Teufel im Sinn. Er gibt sich ganz fromm, er fuhrt
Gottes Wort im Mund (4,10 f). Man kann das, was Gott den Menschen

sein und sagen mochte, auf diabolische Weise verdrehen, unter vollstindiger
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Beibehaltung des Wortlauts. Das ist die satanische Versuchung der
Frommen: Die Spannung von Vertrauen und Dankbarkeit, von Liebe
und Freiheit wird aufgelost, der Glauben zu einem Faktor eigener
Kalkulation verkehrt, aus dem man Besitzanspriiche herleitet. Im
Grunde geht es dann nicht mehr um Gott. Er wird einkalkuliert,

vor den eigenen Karren gespannt. Und ehe wir uns versehen, haben
wir es nicht mehr mit Gott zu tun, sondern mit G6tzen, und das mitten

in der Kirche.

Was habe ich von Gott? Woflir ist er gut? Niitzt er mir? In solchen
Fragen geht es uns nicht um Gott, sondern um uns selbst. Solange
wir so fragen, glauben wir eigentlich nicht. Glaube beginnt dort, wo
wir von uns absehen und nach Gott fragen, wo wir nicht nur nach ihm
fragen, sondern uns von ihm fragen lassen: Wovon lebst du? Vor wem
gehst du in die Knie? Willst du dich mir iiberlassen? Glaube beginnt
dort, wo wir anerkennen, daB Gott ist und ihn anbeten. - Wir
werden wohl nur dann den selbstgemachten Gotzen mit ihren Zwingen
und Unmenschlichkeiten entgehen, wenn wir uns auf den Weg zu Gott

machen. Indem wir ihm begegnen, kommen wir zu uns selbst.

Liebe Mitchristen im Bistum Limburg. Dieser Brief ist ein Versuch, im
Anschluf an das Evangelium die Frage nach Gott unter uns neu zu
wecken. Wer ist unser Gott,und wer sind die Gotzen, die uns den Blick
auf ihn versperren? - Ich wiirde mich freuen, wenn Sie sich diesen
Fragen in der Osterlichen BuBzeit stellten. Vielleicht kénnten Sie sich
im Kreis der Familie oder in Gespréchskreisen der Gemeinde auf dieses
Thema einlassen. Ich habe dazu Anregungen zusammengestellt, die Ihnen
hilfreich sein kénnten. Sie finden diese Handreichungen im Schriften-
stand.

Die Frage nach Gott ist kein Thema, das nur die Experten angeht. Sie
ist unser aller Thema. Jede aufrichtige Erfahrung, die der einzelne im
‘Lauf seines Lebens gemacht hat, ist ein Beitrag dazu. Haben Sie nicht

schon Erfahrungen mit Gott gemacht? Jeder von uns hat im Glauben
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unmittelbar Zugang zu Gott. Darum hat jeder sein Wort zur Sache zu
sagen., Die Gemeinde ist der Ort wechselseitiger Ermunterung auf dem
Weg zu Gott. - Glaube ist eine Weise, Gott zu suchen und sich von

ihm suchen zu lassen. Ich wiinsche Ihnen, daB Sie sich auf die Suche

machen. Gott segne Sie: Der Vater und der Sohn und der Heilige Geist.

ITII. ERFAHRUNGEN MIT DEM HIRTENBRIEF

(P. Hellenbart, F. Beffart)

1. Beim HOren und Lesén

Mancher Pfarrer geriet beim Verlesen des Hirtenbriefes ins
Stocken. "Ich wilirde mich freuen, wenn Sie sich diesen Fragen
in der &sterlichen BuBzeit stellten ... Ich habe dazu Anre-
gungen zusammengestellt ... Sie finden diese Handreichung im
Schriftenstand". Bei der Vorbereitung hatte er das Hirtenwort
nur iberflogen, er hatte vergessen, die erforderlichen Exem-
plare zu bestellen. An der Kirchentiire gab es nichts mitzu-
nehmen. Der Bestellzettel - Mitte Januar mit der Darstellung
des Konzeptes des Hirtenbriefes verschickt - war {ibersehen
worden. Der Termin lag wohl auch zu spdt. Mancherorts lag der
Verklindigungsplan flir die Fastenzeit bereits fest.

Meist jedoch war die Vermittlung an die Gemeinde gut vorbe-
reitet: Die Hefte lagen oft nicht nur am Schriftenstand, sie
waren in die Kirchenbdnke verteilt. Die Gottesdienstteilnehmer
konnten sich damit vertraut machen, der Impuls zum Mitnehmen,
Lesen und Uberdenken wurde verstdrkt. Das Echo auf das Ange-
bot war groB. 6o.co00 Exemplare wﬁrden angefordert. Die kurzen,
einfachen Ausfiihrungen, verbunden mit den meditativen Texten,
stieBen auf Interesse. Man reichte den Brief an Bekannte und
Freunde weiter. Einige verschickten ihn als Geburtstagsgeschenk.

Religionslehrer nahmen ihn filir den Unterricht.

2. Ein Pfarrer schildert seine Erfahrungen

Nach dem ersten Sichten und der lUberraschung durch das reich-

haltige Material ergaben sich eine Reihe von Problemen:
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- Werden die Leute so viel lesen? Sind sie nicht durch das
Textangebot Uberfordert?

- Wie soll man in der Predigt Anregungen verarbeiten und
wiedergeben, die allen HOrern zur Verfiigung stehen, die

sie vorher oder nachher selbst lesen sollen?

- Wie soll iiber einen Text, liber den gepredigt wurde, noch
einmal in Gesprdchskreisen geredet werden?
In einer Gemeinde in Frankfurtﬂergaben sich folgende Schwer-

punkte in der Arbeit mit dem Hirtenbrief:

- Wiederholt wurde zum Mitnehmen des Textheftes aufgefordert,
damit auch Gdste und Seltenbesucher den gleichen Informa-

tionsstand erreichen kdnnten.

- Immer neu wurde zum Lesen der fiir den Sonntag bestimmten
Texte aufgefordert ("Wie Sie vielleicht schon gelesen haben";
"Gerade das sollten Sie zu Hause noch einmal besonders
griindlich nachlesen;). Einzelne der "10oo Texte" wurden teil-
weise zitiert, um das Interesse zu wecken. Ein "dr&ngendes
Werben" um die eigene Arbeit mit dem Heft wurde iliber die
ganze Zeit beibehalten.

- Der Titel "Der Gott, an den wir glauben" wurde in jeder

Predigt mehrfach angesprochen.

- In der Gemeinde wurde von der Chance gesprochen, den neuen
Bischof durch die Beschidftigung mit seinen Gedanken n&her

kennenzulernen.

- Einfilhrend dargelegt und wiederholt aufgegriffen wurden die
Fragen: Wie verhalten sich die Gedanken des Bischofs zu de-
nen, die wir uns machen; wie lassen sich seine Antworten

mit den unsrigen vergleichen?

- Was ist dem Bischof besonders wichtig?
- Trifft er unsere Fragen und Probleme?

- Welche Antworten weiB er zu geben?

1 Es handelt sich um eine Stadtrandgemeinde, ca. 7.000 Ka-
tholiken, meist "einfache Leute", ca. 30 % Auslénder,
iiberdurchschnittliche viele Einpersonen-Haushalte.
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- Wo kritisiert uns sein Wort?
— Wo haben wir kritische Anmerkungen und Fragen gegeniiber
seinen Gedanken?

- Was ist fiir uns schwer verstdndlich?

Es gab an einigen Stellen kritische  Riickfragen des Pre-
digers (aus der Kenntnis von Stil, Denkweise und Problem-
lage vieler Gemeindemitglieder) an den Bischof. Diese wur;
den ausgesprochen, es wurde angekiindigt, der Bischof werde
dazu befragt. Nach einem Gesprdch wurde der Gemeinde iliber

die Reaktion des Bischofs berichtet.

3. Gespréch in Gruppen

Nicht nur einzelne sollten angeregt werden, ihr Gottesbild,
ihre Lebensbeziehungen zu Gott und der Welt zu durchdenken und
(neu) zu formulieren. Ebenso ﬁachdrﬁcklich wurde angestrebt,
daB man sich in Familien und in Gruppen mit dem Thema aus-—
einandersetzt und so zu einer stilitzenden und hilfreichen Glau-
benserfahrung kommt. Glauben braucht die Gemeinschaft und das
legendige Gesprdch in ihr Beispiele von ge-

lungenen Gotteserfahrungen sollten erzdhlt, durchdacht und
als Weg erkannt werden: von Jesus Christus angefangen liber ak-

tuelle Gestalten unserer Zeit bis hin zu eigenem Erleben.

Aus dem Kreis derer, die die vom Dezernat Erwachsenenarbeit
angebotene Gesprédchshilfe bestellten, kann man auf die Anzahl
der Gesprédchskreise schlieBen: Es waren erstaunlich viele.

Sie wurden allerdings nur selten von hauptamtlichen Mitarbei-
tern angeregt und begleitet. Sehr viele Gruppen trafen sich

auf eigene Initiative, angesprocﬁen vom Thema und vom Material.
Hirtenbrief und Arbeitshilfe gaben Mut, das Thema "Gott" zur
Sprache zu bringen. Familienkreise in den Gemeinden und Frauen-
gemeinschaften verdnderten ihr Programm aufgrund des Angebotes
und betroffen durch die Thematik. Ausgangspunkt in diesen Ge-—
sprdchskreisen war meist der Text des zu verlesenden Hirten-
briefes: Das Gottesbild der einzelnen stand somit zur Diskussion.
Die Frage des Bischofs wurde als Frage an jeden einzelnen ver-
standen, feste Bilder gerieten in Bewegung.

An den folgenden Abenden wurde dann eine Richtungsbestimmung
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vorgenommen: An welchen Gott glauben wir? Welche Garanten und
Zeugen haben wir, die uns Auskunft geben liber unseren Gott,
iiber seine Beziehung zu uns und zur Welt, liber die Konsequen-
zen, die sich filir unser Leben daraus ergeben. Alltdgliches

Leben wurde so in Beziehung zu Gott gesetzt.

In dieser Phase war das Arbeitsheft des Dezernates Erwachsenen-
arbeit hilfreich: Durch die kurze, verstdndliche exegetische
Aufbereitung wurden die biblischen Texte auch fiir Ungeiibte
durchsichtig. Das Gottesbild des Alten und Neuen Testamentes
konnte so mit dem eigenen Lebenshintergrund, mit den eigenen
Erfahrungen und Hoffnungen in Verbindung gebracht werden.

In diesen VermittlungsprozeB hinein kamen dann die Aussagen des
Hirtenbriefes zum Tragen: Die dort entwickelten Gedanken und
Bilder von Gott wurden zum MaBstab, an dem man bisheriges Spre-
chen und Denken iliber Gott prﬁfen.und Neuansdtze entwickeln
konnte.

Der Austausch iliber die eigene Weltsicht, iber die Deutung von
Freud und Leid, iiber die Verbindung von Gott und Leben, die
Zeugenschaft des Mitglaubenden und Mitsprechenden waren eine

wichtige und hilfreiche Erfahrung fiir viele Gesprdchsteilnehmer.

4. Versuch einer abschlieBenden Beurteilung

Wie die Darstellung zeigt, k&nnen Erfahrungen nur punktuell
festgehalten werden. Dennoch lassen sich diese Punkte zu Linien

ausziehen und zu beachtenswerten Aussagen formulieren:

- Die Aufnahme eines Hirtenbriefes in dieser Konzeption scheint
bei manchen hauptamtlich in der Seelsorge Tdtigen anders zu

sein als bei den Gldubigen.

- Manche aus der ersten Gruppe sehen ihn als "Einmischung" in
die eigene Planung. Das Argument der kurzfristigen Information
iiber das Vorhaben durch den Bischof kann als Indiz dafiir ge-
wertet werden. Die Verkiindigung obliegt dem Pfarrer. Zudem
besteht noch zu wenig Erfahrung mit dem Gespréch. Verkilindi-
gung scheint ferner stark auf die eigene Gemeinde konzen-
triert zu sein. Sich auf ein Thema einzulassen, das eihmﬁtig =

trotz erwiinschter Vielfalt im einzelnen - in einer bestimmten
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Zeit in allen Gemeinden des Bistums auf Einladung "von

oben" behandelt werden soll, muB noch geiibt werden.

Nachgedacht werden muB weiter iiber die Form, wie ein
solches Thema angegangen wird: Es werden keine vorfor-
mulierten Predigtvorschlige angeboten, sondern Ideen,
Impulse. Fixpunkte werden aufgezeigt, die Fiden miissen
selbst gesponnen werden. Der Ausgangspunkt ist klar,

das Ziel ist deutlich gesteckt, aber der Weg ist noch

zu gehen. Das bedeutet ein Uberdenken der bislang iibli-
chen Form der Verkiindigung. Zum Thema "Gott" hat man zu-
dem immer dogmatischer, theologischer, philosophischer
gesprochen. Idee und Form des Hirtenbriéfes waren manchem

fremd.

Der Brief hat den Ansatz eiher lebensnahen Verkiindigung
gewdhlt: Die Gottesfrage ist auch die Frage nach dem
Leben, bedeutungsvoll flir jeden Menschen. Dieser Frage
nachzugehen, verweist die Theologie auf den alltdglichen
Lebenszusammenhang und holt die Gottesfrage aus der rei-
nen Luft der Gelehrtenstube in die dicke Luft des mensch-

lichen Lebens.

Der Hirtenbrief wurde von den Gemeinden gerne angenommen.
Anfragen von auBerhalb des Bistums waren zahlreich. Es
wurden ihm verstédndliche Sprache, tbersichtlichkeit,
Lebensndhe und Ideenreichtum bescheinigt. Um die angespro-
chenen Fragen zu verstehen, mufte man kein Theologe sein.
Die Aussagen waren verstdndlich formuliert. L&sungen und
Antworten wurden angeboten; aber nicht aufgezwungen. Der
Leser wurde zum problemlésendeﬁ Denken eingeladen. Das
Thema hat getroffen in der Art und Weise, wie es aufbe-

reitet wurde.

Viele Verantwortliche in den Gemeinden entdeckten neue
Wege der Verkiindigung (z.B. Gesprédche in Gruppen) und

warten bereits auf die ndchsten Anregungen.
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Der Brief regt an, auch liber die Rolle und das Verstind-
nis des bisch&flichen Amtes nachzudenken. Die Gemeinden
scheinen das verstanden zu haben. Sie scheinen, bereit
zu sein, sich mit dem Bischof neu auf den Weg des Glau-
bens zu begeben, auf den Weg zu dem "Gott, an den wir
glauben".
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Leo Karrer

Situation und Zukunftsperspektiven der Laien im
pastoralen Dienst

I. Einleitung

1. Festwochen sind nicht ungefdhrlich. Sie kdnnen be-
drohlich werden, wenn sie zu Reisen in die historische
Vergangenheit werden und damit unseren Blick fiir das
Gestern, das Frihere und Gewesene gleichsam gefangen
setzen. - Wenn Festwochen unseren Herzen Jjedoch den
Blick freisetzen fiir die Zukunft, die mit ihren Fragen
und Problemen in der Gegenwart schon andrédngt, dann
werden sie nicht minder gefdhrlich. Die Verbindung von
Riickblick und Ausblick wird zur spannungsgeladenen und
belastenden Aufgabe der Jjeweiligen Gegenwart, einer Ge-
genwart, die nicht einfach aus ihrer gewachsenen Ver-
gangenheit aussteigen kann; sie widre sonst unversehens
ohne eigene Geschichte und demit um die Moglichkeit des
Wachsens und Werdens in die noch ausstehende Zukunft
geprellt.

Die Rechenschaft iiber die Vergangenheit muB demzufolge
zur Rechenschaft der Gegenwart fir ihre eigene Zukunft
werden und sich dabei dem bemiihenden Dienst unterzie-
hen, zu priifen und zu unterscheiden, was denn nun das
Entscheidende am Alten gewesen ist, das sich als das
Entscheidende fiir jetzt und fiir spdter erweisen kdnnte.
Nur so ist die Identitdt der Ziele und der Sinnbestim-
mung unseres Handelns bei allem Wandel der Situationen
und Herausforderungen der Gegenwart zu wahren und zu
bewahren. - So erfiillt wohl gerade die Festwoche des
Elisabeth-Jubilédums im Bistum Fulda ihren Sinn dann,
wenn sie die in der Vergangenheit schon aufgebrochenen
Quellen der Zukunft ins Spiel bringt.
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2. Das Thema des heutigen Tages in dieser Festwoche:
"Situation und Zukunftsperspektiven der Laien im pasto-
ralen Dienst" ist m.E. u.a. exemplarisch fiir die Span-
nung zwischen der Vergangenheit und der Zukunft der
Kirche, die wir in der Gegenwart als Krise und Heraus-
forderung erleben. Einerseits sind viele damit aufge-
worfenen Fragen, ungekldrten Probleme und die miithevolle
Suche nach verantwortbaren Schritten und damit Angste
und Befiirchtungen angesprochen, die sich wie ein Netz
ausnehmen, das durch die Geschichte der Kirche eng ge-
kniipft worden ist. Sie wissen, Netze kdnnen retten; sie
konnen aber auch gefangensetzen. Die Kirche steht je-
doch nicht nur in der ererbten Selbstbehinderung, son-
dern auch in der reichen Erbschaft ihrer Sendung und
ihres in der Geschichte durchgetragenen Zeugnisses vom
Heil in und durch Jesus Christus.

Zwischen beiden Polen der einen Wirklichkeit Kirche ist
die Herausforderung an die Gegenwart als Anforderung an
uns persdnlich und konkret anzunehmen, sind auch die
Fragen an uns Laien im pastoralen Dienst zu orten. -
Dies so0ll im folgenden nicht mit einer bis ins Detail
abgerundeten Theorie versucht werden, sondern mit eini-
gen Impuls-Hinweisen.

II. Zur Pragmatik der (Berufs-)Situation

Phasen im Ubergang vom Dasein zum Sosein (oder: Wenn
sich die Zeit so hinzieht ...)

I. Vom Dasein zum Sosein

Wer die Personalverzeichnisse der deutschsprachigen
Bistiimer durchschaut und durchbléttert, wird fest-
stellen, daB neben den Priestern es verschiedene neue
Kategorien von Seelsorgern und darunter auch die
Laientheologen im pastoralen Dienst (Pastoraiassistenten
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bzw. -referenten) in zunehmendem MaBe gibt, sowohl in
der Bundesrepublik wie in der Schweiz und in Oster-
reich, aber ebenso auch in Holland usw.

Es gibt aber nicht nur die Laientheologen im pastoralen

Dienst, sondern auch andere wie z.B. die Gemeindeassistenten
und Gemeindereferenten, unter ihnen vor allem die ehemaligen
Seelsorgehelferinnen usw. Aber die Laientheologen machen die

Probleme aller Laien im pastoralen Dienst exemplarisch deutlich.

Wir Laientheologen haben - insbesondere in manchen Gebieten
oder Bistlmern der Bundesrepublik Deutschland (was nicht ver-
allgemeinert werden darf) das Gefiihl und aufgrund entsprechen-
der Erfahrungen den Eindruck gehabﬁoder wir haben ihn noch

zum Teil:

- wir miissten um das Dasein kdmpfen und unsere Existenz sichern
aus vielen Grinden, die hier nicht genannt werden mussen,
weil sie allgemein bekannt sind

- aufgrund vieler Bedenken,Vorbehalte, aber auch von Hilflosig-
keiten und Mentalitdtsbedingten Reserven stehen wir unter

dem Druck, die eigene Existenz legitimieren zu sollen.

Jetzt gewinnen wir zunehmend den Eindruck, dass wir in vielen
Bistlimern Uber diese Phase hinauswachsen: wir sind da; wir
erleben, dass man iiber weite Strecken des kirchlichen Lebens,
in den Gemeinden bzw. Pfarrverbidnden sowie in manchen Spezial-
aufgaben und kategorialen Beféichen der Kirche bzw. der Seel-
sorge mit uns rechnet. - Damit wechselt die Pionierzeit ihren
Charakter: Es geht nicht prim3r um die Fragen des Daseins und
des Existierens, sondern vielmehr schon darum, wie es weiter-

gehen soll ("sosein").

In diesem Zusammenhang ist allerdings zu beachten, dass die
Lage insgesamt sehr unterschiedlich z.T. sogar widerspriichlich

oder undurchsichtig ist was die Studienbegleitung, die Aus-
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wahlkriterien, die Anforderungsprofile, die Ausbildungs-
konzepte, die praktischen Berufsbedingungen sowie die Ein-
satzmodelle betrifft usw. - Aber das, was vor zehn Jahren
kaum denkbar gewesen ist, ist heute in der Grundtendenz und
grundsdtzlichen Stossrichtung wohl kaum mehr reversibel
d.h. umkehrbar oder total abzublocken, die Entwicklung ist

kaum mehr zu kappen (es misste schon recht brutal zugehen).

Aber gerade dadurch, dass sie nun einmal da sind, gibt es
auch manifeste Formen der Abwehrversuche (wenn wir nicht
existieren wiirden, gdbe es auch solche Abwehrtendenzen nicht)
und manifgste Probleme mit uns. Manche haben einfach Angst,
dass wir so etwas wie ein trojanisches Pferd sind, das im
Huckepackverfahren viele andere grundsdtzliche und praktische
Probleme mit sich bringt. %udem muss man niichtern zugeben,
dass wir filir manche innerkirchliche Autoritdten wie eine
"Naturkatastrohphe" sind, auf die man in keiner Weise vorbe-
reitet ist, sondern nur iberrascht, denn wir Laientheologen
im pastofalen Dienst sind ja keineswegs das erwilinschte Er-

gebnis einer weitsichtig planenden Kirchenleitung.

Psychologisch ist die sich abzeichnende Phase des Ringens

und das So-Sein nicht unproblematisch oder gar leichter. Die
Pionierphase, in der man um die Existenz und um das Dasein
ringt, bindet ja auch ungeheure Krdfte auf ein sog. Nahziel
hin, das motiviert und den Selbstbehauptungswiilen auslost

- wenigstens iliber eine gewisse Zeit hinaus. Das Nahziel ldsst
die eine grosse Zielrichtung sehen und man achtet dabei wenigex
auf das Detail und auf die Reibungsfldchen, man organisiert
sich auch viel leichter zur solidarischen Durchsetzung mit z.T.

beachtlicher Geschlossenheit.

Viel schwieriger ist es nun, die qualitative Seite dieser
Pioniersituation (So-Sein) zu meistern, weil es nun durch
konkrete und bis ins Detail gehende Ueberlegungen und Aus-

wertung der ersten Erfahrungen (immerhin schon mehr als
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zehn Jahre) zur Stabilisierung des Dienstes der sog.
Pastoralreferenten als Beruf kommen muss mit all dem Druck
als geduldige kleine Schritte, die primir an die beruflichen,
geistigen und geistlichen Fihigkeiten der"Pioniere" hohe él
Anforderungen stellen. Zudem k8nnen sich manche Hoffnungen
der Phase der Daseinssicherung als verfrithte Triume entpuppen
(es gibt auch bei uns die Verzdgerung von Nah-Erwartungen

wie z.B. Viri probati oder die Erwartung, dass wir von der
Amtskirche mit offenen Armen willkommengeheissen wiirden B, ),
Es gab auch unsererseits die wohl unrealistische Annahme,

dass wir alles beséer machen wiirden oder die naive Selbst-
Uberschdtzung, dass alles in der Kirche insgesamt besser
wlrde, wenn man nur uns stdrker zum Zuge kommen liesse. Sicher
spielen auch schon die ersten Enttduschungen liber unsere

eigenen Formen des "Klerikalismus" eine Rolle u.d.m.

In einer solchen Phase braucht es langen Atem, um Konzepte

zu erproben, einzuiiben und ev. auch zu korrigieren sowie um
die Perspektiven in Erfahrung zu bringen, die sich lang-
fristig filir durchzuhaltende Modelle herauskristalliesieren.
Perspektiven sind unbedingt notwendig, weil wir soﬁst in
einem gefdhrlichen Pragmatismus landen, der personell L&cher
stopft,ohne dass man konzeptionell langfristig aus der
Lilckenblisser-Situation herauskommt und dann Lilickenbiisser-
"Modellen" verfdllt. Im folgenden soll,wenigstens stichwort-
haft, versucht werden, einige perspektive Hinweise zu geben,

um das eben Gesagte konkreter zu erhdrten.

2. Kurz— und mittelfristig: Pastorale Ortsfindung

Zur Zeit stehen wir noch m.E. in einer stark experimentellen
Entwicklungsstufe: Wir suchen nach geeigneten Modellen des
pastoralen Einsatzes von Laien bzw. Laientheologen im pasto-
ralen Dienst, so z.B. nach den glinstigsten Einsatzebenen
(Pfarrei, Basisgemeinden oder Pfarrverband, in priesterlosen

Filialgemeinden, im Dekanat od. ev. die Kombination ver-
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schiedener Einsatzebenen). Wichtig erscheint aufgrund der
bisherigen Erfahrungen und anderer pastoraltheologischer
Ueberlegungen und Analysen, dass der Seelsorger in ulberschau-
baren kirchlichen Lebensrdumen eingesetzt ist., So sind auch
skeptische Vorbehalte anzubringen, wenn Laientheologen nur

auf Pfarrverbandsebene und nicht auch auf Gemeinde-Ebene
eingesetzt werden sollen, weil die Probleme des strukturellen
Novums (Pfarrverband) sehr schnell und leicht auf dem Riicken
des personellen Novums (Pastoralreferent) ausgetragen werden.
Zudem (was ein eigener Vortrag wert wdre) sind die Bedenken
Ernst zu nehmen gegeniiber zu regionalisierten Grosseinsdtzen,
weil z.B. in der Jugendseelsorge auch ein Jugendseelsorger

auf regionaler Ebene nicht die in den Gemeinden nicht vorhandener
Jugendseelsorger einfach ersetzen kann (hSchstens eine Stabs-
funktion fiir in den Gemeinden vorhandene Jugendseelsorger
wahrnehmen kann) oder weil sonst ein zu starker iliberpfarrlicher
Zentralismus entsteht, wobei es zu sog. seelsorgerlichen
Mayo-Kliniken kommt, wobei die Leute zu den Seelsorgern gehen

missen statt umgekehrt.

Weitere Problembereiche, die im Rahmen der pastoralen Orts-
findung niherhin {iberlegt werden miissen, konnen im einzelnen
nicht differenziert dargestellt werden, sie scllen aber wenig-
stens genannt werden: Verankerung in eine Pfarrgemeinde

(sonst fiihrt dies zu kirchlicher und pastoraler Heimatlosigkeit,
man hat es immer mit wechselnden Adressaten zu tun),

Vorsicht gegeniiber zu spezialisierten Einsdtzen (z.B. in der
Krankenhausseelsorge oder nquin der Erwachsenenbildung etc.)}
Frage von kategorialen Aufgaben (schwerpunkthaften Aufgaben-
pbereichen) ,die allerdings auch wieder nicht so spezialisiert
sein sollten, dass die Iﬁtegration in ein Team "verunmoglicht"
wird.

Die Frage von sinnvollen Kombinationen verschiedener Tdtig-
keitsfelder in seelsorglich liberschaubaren Gr&ssenordnungen

(Pfarrgemeinden) , denn dort findet der Ernstfall der Seel-
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sorge statt (Geh-Strukturen und nicht pastorale Komm-Strukturen)

Formen der Integration: Team, Verhdltnis zum Pfarrer, Koope-
ration und Koordination, Integration in den verschiedenen ge-

meindlichen oder iUberpfarreilichen Gremien (z.B. Dekanat) .

Beziehung zum Bistum: Regelung von Konfliktf&dllen, Ausbiidung,
Einstellungsmodalitdten etc. Gerade diesbeziiglich sind ja die
Tendenzen und Rahmenrichtlinien in den einzelnen Lindern l

sehr unterschiedlich und z.T. diametral entgegengesetzt.

Bei diesen Fragen der pastoralen Ortsfindung kann es allerdings
auf die Dauer nicﬁt allein bleiben, obwohl diese die entschei-
denden wichtigen Schritte filir das weitere Vorgehen sind. Es
geniigt aber auf die Dauer nicht zu sagen, was man tun darf,
sondern es ist auch wichtlg,im ganzen Gefiige der Gemeinden

und der pastoralen Dienste oder einer Bistumskirche klarzu-
stellen, wer die neuen Seelsorger sind. Es geht dabei um den
Ort im Ganzen und damit auch um die Frage der beruflichen

Identitit. Und dies ruft nach der strukturellen Ortsdefinition.

3. Mittel- und langfristig: Strukturelle Ortsdefinition:

Gestaltung der neuen Dienste

Im Zusammenhang unsefés Themas liberrascht das Phdnomen, dass
bei den Laien bzw. Laientheologen im pastoralen Dienst eine
iiberraschend grosse Berufszufriedenheit und Freude an dem
vorhanden ist, was man tun darf, die man nicht vermuten wirde
im Vergleich zur strukturellen und konzeptionellen Ungeldstheit
so vieler Fragen. Der Beruf,dgs Pastoralassistenten ist konzep-
tionell noch recht labil, wobéi die athmosphdrischen Unter-
schiede von Bistum zu Bistum eine grosse Rolle spielen und ge-
rade deshalb von ausschlaggebender Bedeutung sind filir das

Stimmungsbild unter den Laientheologen.

Das Problem liegt darin, dass die neuen Dienste filir die Dienst-
tridger selber sowie fiir die anderen, fiir die Gemeindemitglieder
und fiir die Geistlichen sowohl beruflich als auch theologisch

(was Begriindung und Selbstverstdndnis dieser Dienste betrifft)
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schwer zu identifizieren sind, auch wenn man die neuen
Diensttrdger perstnlich und menschlich schdtzt und um ihre

Fahigkeiten weiss.

Das strukturelle Grundproblem zeigt sich vor allem auch darin,
dass das Gelingen der beruflichen Position und das Finden

von Berufsfreude noch allzu sehr vom Gelingen des persdnlichen
Verhdltnisses zum Pfarrer abhdngig ist. Dies zeit sich vor
allem in Konfliktfdllen, dann quillt unversehens das struktu-
relle Problem auf. Aber von einer Beziehungsebene her allein
ldsst sich auf die Dauer nicht die Stabilitdt eines Berufes

definieren.

Ein weiteres strukturelles Grundproblem in der Kirche sind
die Grenzen und die gegenseitigen Koordinationen der Kompe-
tenzen: Gemeindeleitung, Sakramentensperre (bei der Heirat,
in der Eucharistiefeier, am Krankenbett, als "Leiter" einer
priesterlosen Filialgemeinde, Jurisdiction). In manchen
Bistliimern, vor allem in der Bundesrepublik, ist ja sogar das

Predigen von Laientheologen im pastoralen Dienst ein Problem.

Das Problem liegt in der strukturellen Armut: Wir haben z.T.
von der Kirche nicht jene Kompetenzen zu dem, was pastoral
und situationsmdssig gefordert und notig ist (womit wir vom
Druck der Erwartungen und der pastoralen Notwendigkeit her,
wie auch von einzelnen Tatigkeiten her, so etwas wie "latente
Priester" sind, obwohl wir die Priesterweihe nicht erhalten
haben. Hier ist ohne Zweifel der Priesﬁermangel ZU nennen,
obwohl er in sich allein niemals genligt, um die Laien im
pastoralen Dienst theologisch und pastoral zu legitimieren,

so sehr er natiirlich auch wieder historisch faktischer Aus-
16ser fiir die Existenz von Laientheologen ist. Ich meine in
diesem Zusammenhang allerdings, dass es verschiedene Formen
des Priestermangels gibt, die man deutlich unterscheiden muss,
weil sie in der Argumentation oft schillernd gebraucht werden.
Messeleser-Priestermangel ist nicht gleich mit dem pastoralen

Priestermangel. Pldtzlich wird argumentiert, dass es noch
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genligend Priester fiir die Eucharistiefeier gibt, was aller-
dings auch wieder verschiedene Fragen aufwirft, denn ist -
die Eucharistie so losgelOst vom pastoralen Umfeld und vom
Gemeindebezug zu beurteilen? Gibt es nicht einen gravierenden
pastoralen Priestermangel, der nicht damit einfach als Prob-
lem geldst ist, dass man sagt, es gibt noch genug Priester,
die Messe lesen kénnen? Es ist pastoral und letzten Endes
auch theologisch bedrohlich, wenn man die einzelnen Punkte

zu isoliert von den anderen Beziehungsbereichen braucht.

Der Sinn des Priestertums ist ja nicht allein mit dem

"Messe lesen" angegeben, sonst degeneriert gerade auch dieser
Dienst auf das Niveau eines "Messpfaffen", gegen das sich

gerade ja die Priester wehement wehren.

Grundsdtzlich und gefiihlsmissig riihren die aufgeworfenen

Fragen an viele Tabus, darum ist auch die Kommunikation und

die Auseinandersetzung dariber so schwierig und braucht sehr
viel Fingerspitzengefiihl im Ton, bei allem Beharren auf dem
Ernst der Sachfragen, wie z.B. Zdlibat, verheiratete und
zdlibatdre Seelsorger, die Singels im seelsorglichen Diehst usw.
Hier sind viele Fragen angesprochen, bei denen eine Orts-
kirche allein keinen\hlleingang ertrotzen kann, ohne_sich der

Gefahr auszusetzen, sich von der Gesamtkirche zu l&sen.

I11. "Doppelstrategie" als pastoral verantwortliches Handeln

und Vorgehensweise

1. "Doppelstrategie"

Die generelle Situation oder die konkrete Entwicklungsphase,
in der wir mitten drin stehen, ist gekennzeichnet durch
Hoffnungen und Erwartungen mit echt vorhandenen Chancen; sie

sind aber auch geprdgt von Aengsten, Enttduschungen und Ab-
wehrreaktionen und Verlegenheiten.
Alle Beteiligten in dieser konkreten Entwicklungsphase, sowohl

die Entscheidungstriger in der Kirche, als auch die Seelsorger

vorort sowie wir Laien im pastoralen Dienst sind verantwort-
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lich fir psychologisch verkraftbare, berufsstrukturell
stabile, theologisch saubere und vor allem pastoral frucht-

bare Wege.

Psychologisch miisste es verheerende Auswirkungen haben, wenn
sich ein heranwachsendes Seelsorgepotential strukturell in
Lickenbiisserposition glaubt oder sich als letztes Aufgebot
eingeschdtzt meint. Vor allem ist dies die Gefahr, wenn der
Beruf nicht gerade identitdtsstilitzende Funktion hat in einer
Zeit der allgemeinen gesellschaftlichen und innerkirchlichen
Verunsicherung (viele Probleme in der Seelsorge und bei
Seelsorgern sind m.E. auf die je eigene Lebensgeschichte oder

so etwas wie "Ich-Schwdche" zuriickzublenden) .

Auch wenn die Laien im pastoralen Dienst institutionell
gesehen liber den Status eines "Gastarbeiters" noch nicht
herausgewachsen sind, obwohl man allenthalben weiss, dass

der "Betrieb" ohne sie schwerlich nur wiirde aufrecht erhalten
zu sein, -dlirfen wir - bei aller Schwerfdlligkeit und vorhan-
denen Briiskierung nicht i{ibersehen, dass sich unter der Hand
de facto (nicht de iure) schon viel mehr abgespielt hat und
einspielt, als wir es vom rein strukturellen oder rechtlichen
Rahmen her ablesen k&nnen (aber jedes Recht und jede recht-
lich befriedigende Form braucht zuerst einen langen Anlaufweg

und den Usus) .

Dabei scheint es mir wichtig zu sein, dass wir nicht trotz all
der gegebenen Belastungen im einzelnen nicht wehleidig und
mimosenhaft reagieren, denn die Wehleidigkeit hat es an sich,

immer wieder sich selbst zum Thema zu machen.

Es hdngt von uns und den Entscheidungstrdgern der Kirche (von
den Amtstrdgern, letztlichivon den Bischofen und dem Bischofs-
kollegium in Einheit mit dém Papst) ab, ob sich die Zukunft

der neuen Dienste bei aller noch zu bewdltigenden Metamorphosen
der Modelle der Pfarrgemeinden und des Seelsorgerdienstes all-

gemein bewdhren kann, bewdhren soll und sich bewdhren wird.
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Mit Doppelstrategie ist eben-zweierlei gemeint: Die Kirche

ist fiir den weit genug gesteckten Rahmen verantwortlich,

damit ein gesundes Reifen und eine zukunftsfdhige Entwicklung
nicht eingeengt und behelligt wird und auf der andern Seite
kommt es auf uns an, dass der Rahmen und die schon vorhandenen
MSglichkeiten genilitzt und durch glaubwiirdige und iliberzeugende
Qualit&dtsarbeit gefiihrt wird. Von beiden Seiten hingt das

Gelingen entscheidend ab.

2. Amtskirche in ihren Entscheidungstrdgern: Im Priifstand

pastoraler Verantwortung

Die Frage, die sich rein gefilhlsmidssig schon stellt ist die,
ob man den Rahmen flir die pastorale Ortfindung weit genug
steckt, oder aus Angst oder unausgesprochenen Interessen

die Moglichkeiten eines sinnvollen und theologisch verant-
wortlichen Wachstums zum vornhinein einengt? Rechnet man
beherzt und nicht nur unter dem Druck der Verhdltnisse mit
den Laien bzw. Laientheologen im pastoralen Dienst? Ist der
Umgang bei aller oft vorhandenen Hilflosigkeit aber bei
manchen doch auch wieder iberraschenden Offenheit eine ein-
ladende Atmosphdre? Gibt es seitens auch der kirchlichen
Amtstrdger ein spirituelles Verhdltnis des Umgangs mit uns
Laientheologen, wobei das gemeinsame Anliegen zur Briicke wird

und Inhalt ist?

Die Probleme, die sich auf regionaler, didzesaner und ge-

samtkirchlicher Ebene als strukturelle Probleme auch zeigen,

bendtigen mutiges und mit grosserer Zivilcourage angegangene

Schritte. Das ist eine Richtung der "Strategie":

- Vielfalt der Dienste: Weihe von bewdhrten und verheirateten
Seelsorgern; Frage der sog. Leiter in priesterlosen Gemeinden

- Gottesdienst und Gemeindeaufbau: Eucharistiefeier; "Recht"
der Gemeinden auf volle Eucharistiegemeinschaft: .was gilt
mehr, das Gesetz der Kirche oder das pneumatische "Natur-
recht" der Gemeinde?

- Zdlibat? Sind nicht sowohl die Ehe von Christen als auch



— 20 0N=

der Verzicht auf die Ehe "um des Himmelreichs Willen"
jeweils Ernstfall des Glaubens? In der ganzen Diskussion um
die Viri probati wird immer wieder mit der Notwendigkeit
von geniligend Priestern auf die Aufhebung des Z6libats hin-
gewiesen. Diese rein pragmatische Argumentationsweise unter-
schldgt, dass auch Ehe von Christen Ernstfall des Glaubens
sein kann und theologisch eine angemessene Lebensform zum
Priesterdienst sein kann.: Natlirlich werden damit die
Probleme fiir die Kirche insgesamt nicht weniger, aber viel-
leicht in manchen Punkten auch doch autentischer.

- Amtsfédhigkeit der Frau

- Verschiedene Gemeindemodelle und Formen der Mitsprache
(synodale Formen der Part}zipation) in der Kirche

- Missionarische Sendung der Kirche in der heutigen Welt
und in unserer Gesellschaft mit Uppigen Formen von ver-—

schiedenen Modellen

Wenn der Rahmen nicht weit genug und theologisch verantwortlich
abgesteckt wird, laufen wir Gefahr, viele kilinstliche Probleme
zu schaffen und Kraft zu vergeuden im Vorfeld des eigentlichen
pastoralen Dienstes. Wir laufen Gefahr, uns in innerbetrieb-
lichen Querelen und selbstgeschusterten Schwierigkeiten auf-
zureiben. Wenn sich das Ganze der Kirche nicht filir den Teil

der Kirche (wo ja gualitativ-theologisch immer ja auch das
Ganze der Kirche vorhanden ist) verantwortlich zeigt, dann

kann es gerade in den Teilkirchen (Bistimern) bzw. in den
Pfarreien zu Spannungen kommen und zu einem Druck, der zu
Verhaltensweisen fiihrt, die man mit "vorauseilendem Gehorsam'
oder mit "produktiven Ungehorsam" apostrophiert und im einzelnen
auch in kleinen Gruppierungen des kirchlichen Lebens sehr stark

polarisieren und zu Zerreissproben fihren.

3. Wir Laien im pastoralen Dienst - im Priifstand pastoraler

Glaubwirdigkeit

Dass sich aber die Kirche im umfassenderen Sinn und auf

lingere Sicht sowohl pastoral als auch strukturell auf uns
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einldsst (vor allem auf der Ebene auch der Weltkirche) - héﬁgt
von uns ab. Es hadngt von uns ab, ob wir uns des Vertrauens.
fir weltere Schritte "wilirdig erweisen", damit sindwir originir
bei uns selber. Das Vertrauen, das weitere auch strukturelle
Oeffungen ermtglichen soll, wdchst durch unsere Qualitdts-
arbeit und durch unsere menschlich iliberzeugende Verhaltens-
weise. Nur so kdnnen wir Vorurteile und Misstrauen gegen uns
langsam abbauen helfen. Ich personlich bin der Meinung, dass
man diesen Aspekt in dieser konkreten Situation nicht genug
betonen kann und dass wir nicht geniigend Phantasie ins Spiel
bringen kdnnen,um dieser Véiantwortung zu entsprechen. Von

den beiden Seiten der genannten Doppelstrategie ist diese
Ebene sicher die entscheidendere, diejenige die auf Dauer

stirker die eigentliche Fruchtbarkeit des Neuen erbringen muss.

Den Rahmen, der von der institutionellen Kirche mdglichst weit
genug abzustecken ist, miissen wir mit Geist und Leben fiillen.
Durch unsere Lebensform und durch unsere Glaubwiirdigkeit ist
der Inhalt des Rahmens zu decken. Ohne Bild, ohne den Inhalt
spielt der Rahmen auf die Dauer keine Rolle. Je nach dem,
welches Bild wir abgeben, f&dllt die Struktur, die Grdsse und
die Form des Rahmes aus. So k&nnte man im Hinblick auf die
Viri probati anmerken, dass Viri probati nicht gebraucht wer-
den darf wie ein Recbtsbegriff{ mit dem man etwas ertrotzen
kann oder soll, sondern es geh£ dabei viel mehr um Erfahrung,
es handelt sich dabei um einen Erfahrungswert. Damit aber
diese Erfahrung einen Wert erhdlt, werden wir die Erfahrung
erdauern, fiillen und durch unsere Qualitdtsarbeit decken
miissen. Die Bewdhrung der Zukunft ist somit unsere Last und
Belastung, eine Belastung, die wir nicht einfach hin auf

andere delegieren kodnnen.
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Peter Kdhldorfner

Ziele und Wege der Landpastoral

0. Was braucht man auf dem Dorf?

"Was braucht ma auf am Bauerndorf, was braucht ma auf am Dorf£?"
Dieses bayerische Volkslied wuBte vom Pfarrer bis zum Tanzboden
aufzuzdhlen, welche Menschen, Berufe und Einrichtungen nétig
waren - frilher. Heute aber, was braucht man heute auf unseren
Dorfern, die je nach Bezug zur Stadt, nach Erwerbslage, nach
GroBe u.a. so $ehr voneinander verschieden sind? Den Menschen am
Land fehlt sicherlich der tberblick iiber die Veranderungen, aber
sie sind - bewuBt oder unbewuBt - mit dem Umbau ihres sozialen
Raumes beschdaftigt. Was braucht man auf dem Land? Die einen
brauchen filr ihr Landleben hauptsdchlich die schnelle Verbindung
zur Stadt, die andern mithen sich um die Attraktivitdt des Dorfes,
wieder andere fiihlen sich am weiten Land der Vereins- und Dorf-
feste zu Hause.

Welche Form von Kirche braucht man am Land? So trauen sich die
Leute nicht zu fragen, da ihnen dieses Recht nie eingerdumt war.
Aber faktisch praktiziert man bereits unterschiedliche L&sungen
wie z.B. auf einen Ruhestandspriester hoffen, am Sonntag in
Pfarreien mit Eucharistie wallfahren, Laienmitarbeiter akti-
vieren.

In diesem Aufsatz sollen Bedingungen, Chancen, Schwierigkeiten,
Ziele und Ansatzpunkte der Landpastoral vorgestellt werden.

Ich wende mich an Seelsorger und alle in den Gemeinden, die

ihre Zukunft mitprdgen wollen, und mochte pastorale Chancen
sichten helfen. Das Terrain meiner landpastoralen Erfahrung
liegt in Oberbayern, Didzese Miinchen. Dort decken sich die
katholischen Pfarrgemeinden hdufig regional mit den gewaaoh-
senen sozialen Einheiten wie Dorfer und Gemeinden, und die
Katholiken bilden die uberwiegeﬁde Mehrheit der Bevdlkerung.

Die folgenden Uberlegungen gelten groBenteils nur Ffiir ver-
gleichbare Verhdltnisse.
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1. Welche Vorentscheidung haben wir iibers Land getroffen.?

Der Frage, welche Pastoral wir am Lande treiben sollen, geht

die Grundentscheidung voran, was denn iiberhaupt mit dem Land

und den Dorfern werden soll - unabhidngig vom kirchlichen Beitrag.
Meine dieébezﬁgliche Vorentscheidung lautet etwa wie folgt:

— Stddtische Lebensweise soll das Land nicht so weit beein-

flussen, daB sie dieses zur Stadt macht. Stadt wund Land sol-
len sich auch weiterhin unterscheiden., Das Land soll seinen
eigenen Weg nehmen diirfen.

- Gewachsene regionaie soziokulturelle Beziehungsgeflechte

wie Dorfer,Bauernschaften,@Gemeinden mdgen zwar einen Funktions-—
verlust erfahren, sollen aber als Gemeinschaften erhalten blei-
ben.

- Das Land soll seinen eigenen landlichen Lebensstil finden und
entwickeln. Dieser soll nicht auf immer mehr Beziehungslosigkeit,
individuelle Konsumwahl und regionale Mobilitit hinauslaufen.
Vielmehr sei er gekennzeichnet durch dichte gemeinschaftliche
Beziehungen. Die Abnahme der Verwurzelung in Verwandtschaft ﬁnd
Nachbarschaft zugunsten der individuellen Wahl von Freunden und
Gruppen darf nicht nur der privaten Sgdre dienen, sondern muf
mit dem Interesse filir den ldndlichen Wohn- und Lebensraum ge-
paart sein.

Der Leser moge priifen, wie weit seine Vorentscheidung mit dieser
iibereinstimmt bzw. davon abweicht.
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2. Wohin ist das Land unterwegs?

Der soziale Wandel entfaltet gerade am Dorf seine volle Wirksam-
keit. Es hat viele seiner fritheren Funktionen verloren. Um die
jeweilige Situation zu erfassen mag die Frage hilfreich sein:
Welche Grundfunktionen des Daseins: Wohnen, Arbeiten, Sich-Ver-
sorgen, Sich Erholen, Sich-Bilden werden in unserem ldndlichen
Raum, in unserem Dorf erfiillt‘?1 ie groB ist der Anteil derer,
die im Dorf bzw. Pfarrgebiet nur noch wohnen und sich erholen,
die zum Arbeiten, Sich-Versorgen und Sich-Bilden in benachbarte
oder gar fernere Rdume fahren miissen? Wie weit reichen die Ein-
ladungen zu Festen, denen die Vereine nachkommen miissen? Wenn
man sich den Radius der Mobilitdt und das Geflecht der se ent-
standenen Beziehungen auf einer Landkarte optisch vor Augen
filhrt, dann wird ersten deutlich, daB: ldndliches Leben ldngst
nicht mehr auf die DorfausmaBe beschrdnkt ist, zweitens wird
erkennbar, wie sehr oder wie wenig die Pfarrei und der Pfarrver-
band in dieses lebendige Beziehungsgefiige hineinpassen.

‘Die Einfliisse stddtischer Kultur und Lebensweise brechen das
Dorf auf zu einer offeneren, aber auch abhdngigeren Sozialge-
stalt. Seelsorger und Pfarrgemeinderat hdtten zu erfassen, wie

2) 3)

weit ein Dorf unter "Verddung" ‘oder unter "Fernsteuerung"

leidet.
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Dorfer unter einer gewissen Einwohnerzahl sind in Gefahr, immer
mehr an &ffentlicher Bedeutung zu verlieren und im Punkt Infra-
struktur benachteiligt zu werden. Durch das unumgidngliche Aus-
pendeln zu Arbeit,Schule, Amt,Kaufhaus u.a. geht die friihere In-
tegrationskraft verloren. Wie wird bisher, sollte man sich Ffragen,
gegen solchen Bedeutungs- und Integrationsverlust angesteuert

von den Politikern, von den Vereinen und von der Pfarrgemeinde?
Manchmal sind es stdrker die Verne als die Kirchen, die den Na-
men eines kleinen Dorfes am Klingen erhalten.

Wenn sich die Dorfgemeinschaft erheblich verdndert, dann tut das
auch der Mensch. Wohin ist der Mensch am Land unterwegs? Mit
welcher Art von Identitdt haben wir es also bei den Landleuten

zu tun? Personale Identitdt widchst nicht nur nach dem Bauplan

der Gene, unterliegt auch nicht einfachhin rationaler Selbstbe-
stimmung, sondern wird sozial mitbestimmt, ist also auch abhdngig
vom Verhalten der Mitmenschen. In der GroBstadt sind die Bedin-
gungen der Identitdtsbildung - sehr generell gesprochen - so,

daB dem einzelnen nach der Prdgung durch die Familie bald erheb-
liche Wahlmdglichkeiten in bezug auf Freunde und Gruppen zufallen
und ihm auBerdem inmitten pluraler Werte und Verhaltensweisen
stédndig Entscheidungen zugemutet werden. Der GrofBstddter kann
oder muB seine Identitdt in hohem MaBe selber mitbestimmen. Wir
konnen dies eine individuell bestimmte Identitdt nennen.

Andes waren und sind zum Teil noch die Bedingungen der Identi-
tdtsbildung am Land. Die Dorfgemeinschaft, ihre Autoritdten und
Traditionen sind die Regulatoren des Verhaltens. Man ist von
Kein auf gewohnt, auf das zu achten, was die Leute sagen, man
ist in hohem MaBe zur sozialen Kontrolle - oft gleichsinnig

den kirchlichen Forderungen - bereit. Auf diese Weise entsteht
das Phdnomen, daB die Verhaltenskonformitdt grdBer ist als die

4)

innere Uberzeugung. ‘Die Identitdt der einzelnen wird am Land

stdrker kollektiv geprdgt. Man ist dann eben Ameranger oder Wald-

hauser und Ffiihlt sich im Verbund stark. Der einzelne aber ist
schnell verunsichert, wenn er Menschen abweichender Lebensweise
und hdherer Bildung begegnet, und filhlt sich wegen mangelnder
Ausdrucks- und Begriindungsfdhigkeit unterlegen. Nicht wenige
Menschen des Landes sind auch sehr anfdllig filr Werbung und
Modetrends.

Nun sind aber gegenwdrtig einige Faktoren landlicher Identitdts-
bildung im Wandel :begriffen: Die bduerliche GroBfamilie ist im

SChrumpfen, die Verwandtschaft hat ihre Prdgekraft verloren,
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die Nachbarschaft erleidet Funktionsverluste hinsichtlich Hil-
Feleistung, Kontrolle, Kontakt und Unterhaltung.s) Bestimmend
werden in zunehmendem MaBe Faktoren wie die Arbeitskollegen auf
dem auswdrtigen Arbeitsplatz, die freie Wahl der Freunde, die
frithe Trennung der jungen Leute von der Familie und das sepa-
rate Wohnen in der Siedlung mit geringerer Sozialkontrolle, der
Beitritt zu Veréinen nach individuellem Interesse. DAs bedeutet:
Viele Menschen am Land sind auf dem Weg, fort vom Wurzelgrund
kollektiv geprédgter Identitdt hin zu selbstdndig gesteuerter Iden-—
titdtsbildung. Natiirlich hat dieser {berstieg seinen Preis an
zu erleidender {berforderung und raffinierter Fremdbestimmung.
Normalerweise trifft man am Land eine spannungsreiche Mischung
aus kollektiv geprdgter und individuell bestimmter Identitdt an.
Auf diese beiden groBen Problemfelder: drohende Versdung und
Desintegration der Dorfer und sozialen Gemeinden und auf die
Schwierigkeiten der Identitdtsbildung und die XKonflikte aufgrund
unterschiedlicher Identitdten hat Landpastoral zu reagieren.

3. Welche unterschiedlichen pastoralen Voraussetzungen haben
Stadt und Land?
Schauen wir jetzt auf dieselben Situationen und Prozesse noch
einmal, aber mit den Augen von Christen, die Verantwortung fiir
die christliche Praxis am Ort iibernommen haben. Dann interessie-
ren uns die Chancen und Schwierigkeiten der Pastoral., Ich ver-
zichte hier auf die Darlegung der Defizite in den Bereichen
kirchliche Praxis, Kirchenbindung, Glaubenskonsens, seelsorg-—
liche Betreuung.6} Es mag geniigen, generell auf die anhaltende
Verdunstung gelebten Glaubens und kirchlicher Teilnahme i
und auf den "Verlust von Erfahrungen mit Xirche" und den "Abbau
von Erwartungen an die Kirche"7) hinzuweisen. Dafilir mochte ich
versuchen, die wichtigsten pastoralen Voraussetzungen des Landes
denen der GroBstadt gegenﬁberzuétellen, um so ein griffiges Pro-
Bl zu erhalten.

Land GroBstadt

a) Die Gemeinsamkeit und Uber- Die undurchschaubare XOmplexitit
schaubarkeit des Lebens im des sozialen Raumes und die Plu-
selben Rawn bewirken Identi- ralitdt machen generelle Gemein-
Pikation mit dem Dorf. Offent- schaft unmdglich wnd stellen hohe
liches Engagement hat eher Anforderungen an personliches Enga-
Aussicht auf Erfolg und Pre- gement; organisiertes und profes-
stigegewinn (Kontrole s.b)). sionalisiertesEﬁgagement ist die

Regel. Es besteht mehr Aufgeschlos-

ol Setow il ali e B e R e e i e ]
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b) Auf der Basis von Gemein-

schaftsbeziehungen - man kennt

sich und achtet aufeinander -

entstehen die Ambivalenzen von

Freundschaft und Feindschaft,
Gutsein und Neid, Zugehdrig-
keint und AusschluB. Die So-
zialkontrolle ist noch wirk-
sam,
mer kirchliche Normen,Sie
wirkt nivellierend, behindert
profilierendes Engagement und
erreicht nur konformes Ver-
halten, nicht Uberzeugung.

c) Die natiirliche Umwelt und
die Bedingungen,Rhythmen und
Grenzen des nienschlichen Le-"
bens werden gewchnlich haut-
ndher erlebt und gemeinsam
durchlebt. Taufen,Trauungen
und Beerdigungen sind Dinge
offentlichen Interesses und
der Anteilnahme der Nachbar-
schaft.
werden selten gesucht und an-

Professionelle Hilfen

geboten,

d) Den wachsenden Wiinschen
nach mehr individueller Frei-
heit begegnen traditionelles
Ordnungsdenken und hierar-
chische Autoritdt.
rer und Bilirgermeister am Ort
sind, konnen kirchliche und
gesellschaftliche Autoritd-
ten hautnah erlebt und auch
angrei fbar werden. Das Wert-
bewuBtsein ist noch relativ
einheitlich und gilt selbst-
verstdndlich.

sie unterstiitzt nicht im-

Falls Pfar-

In der Masse erfidhrt sich der ein-
zelne anonym. Zum institutionellen
Bereich unterhdlt er rein formale
Beziehungen, personliche kann und
muB er sich selber erwerben, an-
dernfalls droht Vereinsamung.

Es herrscht sehr geringe Sozial-
kontrolle, die Wahlfreiheit beziig-
lich der Gestaltung des privaten
Lebens (Lebensstil,Weltanschauung,
Religion) ist groB. Verhalten 148t
sicherer auf die entsprechende
Haltung schlieBen.

Da sich das Alltagsleben in der
kiinstlichen Umwelt Stadt abspielt,
fehlt vielen das unmittelbare Na-
turerleben. Geburt,Hochzeit,Tod
und andere dichte Lebenserfahrun-
gen finden normalerweise nur im
Privatraum Beachtung. Professio-
nelle Hilfen zur Bearbeitung von
Krisen werden angeboten und auch
geniitzt.

Die Moglichkeiten zur autonomen
Selbstbestimmung sind ziemlich
groB. Plurale Werte und Verhaltens-
weisen koexistieren nebeneinander.
Die institutionelle Welt bleibt

eher unpersénlich fern (aber be-

stimmend), kirahlichen und gesell-

schaftlichen Autoritdten zu be-
gegnen ist eine Sache der freien
Wahl.
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e) Sonn- und Feiertage sind -
auBer im Scmmer - noch Tage
der Dorfgemeinschaft d.h. der
Versammlung und des Kontaktes
der Gemeindetffentlichkeit.
Der Jahresrhythmus ist kirch-
lich geprégt.

F£) Die Identitdt der Menschen
wird stark kollektiv geprdgt.
Hier wirken Faktoren mit wie
geringere Bildungschancen, ge-
ringere Ausdrucksfdhigkeit,
mehr soziale Kontrolle und
AuBenleitung. Die Menschen
werden durch den sozialen
Wandel leichter verunsichert,

sie sind zugleich verfiihrbar.

g) Pfarrgemeinde und soziale
Gemeinde sind in nicht weni-
gen Fdllen regional und per-
sonell fast deckungsgleich.
Obwohl in vieler Hinsicht Le-
ben und Glauben auseinander-
treten, ist der sinngebende,
festverschénernde und aufwer-
tende Beitrag der Kirche Ffiir
Offentliche Angelegenhe&iten
gefragt.

Sonn- und Feiertage sind keine
Tage der Stadt oder des Stadtle-
bens, sondern der Flucht aufs
Land in Erholungsgebiete. Gera-
de jiingere Menschen sind in der
Stadt am Wochenende kaum zu haben.
Der Jahresrhythmus ist s@kulari-
siert.

Die Identitd@sbildung erfolgt mehr
durch individuelle Bestimmung,
gefordert durch grdBere Bildungs-—
chancen, gréB8ere Pluralitdt, Zwang
zu Entscheidung und Begriindung,
EinfluB der Kleingruppen. Die
Menschen haben es gelernt, in
sich wandelnden Verhdltnissen zu

leben und zwu iliberleben.

Die katholische Pfarrgemeinde
stellt ein religidses Angebot un
ter wielentdars Sie hat nicht ‘die
Funktion der Sinngebung und Ver-
schtnerung stadttffentlicher Feste,
noch die Funktion der Aufwertung
von Institutionen. Sie kann aber
gemeinschaftliche Beziehungen
stiften und so zu einer gefragten
Substruktur (Heimat) in der GroB-

stadt werden.

Da diese {ibersicht notwendigeweise grob vereinfacht, ist fiir

Jjede Pfarrgemeinde zu priifen, ob die Voraussetzungen genauso

sind.

Aungen.

Sie Ffiihrt uns aber Chancen der Pastoral am Lande vor

Die Identifizierung mit dem Ort und seinen Bedrohungen erweckt

eine starke, gemischte Motivation von der Art: "Unser Dorf muB

Zukunft haben!" Man ist bereit, iiber die Zukunft nachzudenken

und ggf. selbst etwas zu zu tun, nicht wenige sind aufgeschlos-
sen Ffiir Interventionen, die BewuBtsein und Verhalten dndern wol-
1en.9) Wegen der weitgehenden Deckungsgleichheit von Pfarrei und

sozialer Gemeinde wirkt sich diese Motivation auch fiir die Mit-
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arbeit in der Pfarrgemeinde aus. AuBerdem ist von daher die vielr
fache Bedeutung des Sonntagsgottesdienstes am Ort fiir de Ganze
iiberzeugend klarzumachen.

Die Gemeinsamkeit in dichten Lebenserfahrungen und die Anteil-
nahme der Dorfoffentlichkeit verlangen Deutung und Sinngebung
fir alle. Die christiliche Verkiindigung hat die Chance, in einer
Art Lebensbegleitung sowohl die Gemeinde als ganze anzusprechen,
als auch den einzelnen und die Familie. Freilich wird sich'die
Seelsorge Ausfdlle in der individuellen Begleitung nicht lange
ungestraft leisten konnen.

Die erfahrene Spannung zwischen individueller Selbstbestimmung
und sozialem Konformitédtsdruck, zwischen Neuerungen und alter
Ordnung, zwischen kollektiv geprdgter Identitidt und individuell
bestimmter macht aufgeschlossen fiir gute Wegweisung. Verkiindi-
gung und Bildungsarbeit haben die Chance fundierter Gewissens-
bildung, sie konnen die Ambivalenzen der Sozialkontrolle durch-
schauen helfen und zu verantwortlichem Umgang ermutigen, sie
ktnnen so die Identitdt stdrken.

4. Was sind unsere pastoralen Ziele und Wege fiir das Land?

Der Glaube soll das Leben der Menschen auf allen Ebenen ihres
Daseins prdgen und verchristlichen, von der Begegnung von Mensch
zu Mensch angefangen, iiber die Familie, die Gruppen, die Gemein-—
den, die groBen Institutionen bis zum Bezug der Volker zuein-
ander. Kirchliche Pastoral soll zu christlichem Handeln befi-
higen und so zu echtem Menschsein verhelfen. Wenn der Seelsor-
ger -~die- Gemeindepastoral in praktizierbare Schritte und iiber-
schaubare Ziele aufschliisseln will, gerdt er leicht in Gefahr,
vor der Komplexitdt der Sache zu kapitulieren. Da mag folgende
begriffliche Unterscheidung hilfreich sein.

4.1 Begriffskldrung :
Es gibt in der Gemeindepastoral wegen der ineinandergreifenden
" Lebenszyklen der Generationen zyklenhafte Daueraufgaben. Die

gleichen Ziele wie z.B. Einfilhrung in den Glauben und in das
sakramentale Leben, Begleitung in Lebensuibergdngen u.a. gelten
fiir jeden und sind seinem Alter entsprechend zu verfolgen. In
dieser Hinsicht kann die Pastoral Jahr fiir Jahr das Gleiche an
je neuen Zielgruppen vollziehen, so wie eine Miihle stdndig neue
Korner mahlt.

Daneben gibt es in der Pastoral auch Fernziele, d.h. man ist
auf einen (vorliufigen) Endpunkt hin unterwegs. Dabei muB man
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die Ferne nach Art des nie voll zu realisierenden Ideals (Uto-

pie) von den epochal-neuen Fernzielen unterscheiden. Letztere

wollen ein neues geschichtliches Phdnomen hervorbringen oder

ein friiheres wieder einfilhren z.B. ein modernes und zugleich
biblisches Menschenbild. Das Fernziel kann spdter zur Dauerauf-
gabe werden oder darin bestehen, ein umstrukturiertes System von
Daueraufgaben einzufiihren.

Auf dem Weg zum Fernziel sind mittelfristige oder Etappenziele
zu passieren. Es ist gut denkbar, daB ein Fernziel bestehen
bleibt, daB aber die Etappenziele wegen der verdnderten pasto-
ralen Landschaft neu festgelgt werden miissen.

Von all diesen Zielen sind die einzelnen pastoralen Angebote,
Veranstaltungen, Begegnungen und Unternehmungen zu unterscheiden.

Dies sind meist komplexe kirchliche Handlungen wie Taufgespridch
oder Sonntagsgottesdienst. Sie dienen derErreichung obiger Ziele
und sind hdufig fiir mehrere Fern- und Etappenziele funktional.

Mit Hilfe dieser Begriffe will ich Jetzt die Ziele der Landpa-
storal flir die sozialen Ebenen definieren und anschlieBend den
wie mir scheint - glinstigsten Weg skigzieren.

4.2 Festsetzung der Fernziele

Der Vorentscheidung gedenkend, daB das Land nicht Stadt werden,
sondern seinen eigenen Weg haben soll und seinen eigenen Lebens-
stil finden soll, sei zundchst generell formuliert: Die Land-
pastoral hat das generelle Fernziel, einen ldndlich-christli-
chen Lebensstil zu entwickeln bzw. seiner Entwicklung zu dienenlo)
Auf der soziologischen Mikroebene (einzelne, Ehen, Familien,
Kleingruppen) ersteht das epochal-neue Fernziel der Bildung

einer neuen christlichen Identitdt aus dem Glauben. Dieses
Fernziel ist {iber noch zu beschreibende Etappen zu erreichen

und muB zur Daueraufgabe werden.

Auf der Mesoebene (soziale Gemeinde, Pfarrgemeinde, Vereine,
Dorffeste) besteht das Fernziel als Dauerziel fort: Integrie-
rung des Gemeinwesens durch die Glaubenspraxis einer christli-
chen Gemeinde. Hier werden infolge verdnderter Situation neue
Etappenziele notig.

4.3 Die pastorale Route

Jetzt soll versucht werden, diese noch sehr trockenen Zielanga-
ben zu einer praktikablen pastoralen Route Ffiir Seelscorger und
Pfarrgemeinderdte umzuformulieren. Dabei ‘11 ich die Erneue-
rung der Pastoral mit dem Umbau eines im Betrieb bleibenden
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Gasthauses vergleichen. Mein Vorschlag lautet: Beginnen wir mit
‘den Gemeinschaftsrdumen (= Mesoebene), weil hier nur neu einge-
richtet zu werden braucht ( = neue Etappenziele). Dann gehen wir
an den Umbau der Zimmer (= Mikroebene), der erforderlich ist,
weil man heute anders wohnt (= neues Fernziel und z.T.neue Etap-
penziele). DaB wir auch einen Beitrag zur Umgestaltung der Aulehr-
anlagen zu leisten hitten (= Makroebene, z.B.Friede), dessen
wollen wir uns bewuBt bleiben, auch wenn dazu jetzt nichts. ge-
sagt wird.

Im folgenden werden fiinf Etappenziele im Kontext der Fernziele
beschrieben. Die vertretene Reihenfolge halte ich fiir die giin-
stigste. Sie betrifft aber nur das deutliche In-Angriff-Nehmen
(etwa in Jahresschritten) der Etappen. Sie miissen zu Dauerauf-
gaben werden. ;

a) Die Landpastoral soll laut obiger Festsetzung ihren Beitrag
zur Integration der sich verdndernden sozialen Gemeinden lei-
sten, welcher gerade fiir kleinere Dérfer lebenswichtig sein
kann. Solch integrative Funktion iibte bereits die alte Pfarr-
pastoral aus. Allerdings darf man bezweifeln, daB dieses Ziel
bewuBt reflektiert wurde. Denn in rein katholischen Gegenden
waren Kirche und Gesellschaft so ineinander verwoben, daB man
die religitsenFaktoren des Zusammenhalts nicht von anderen un-
terscheiden konnte.11) Da wichtige Mittel der frilheren Pastoral
(z.B. aufs Individuum zielende Noralpredigt, starke Gewissens-
kontrolle in der Beichte) und gewisse Voraussetzungen (z.B. un-
bestrittene Autoritdt des Pfarrers, autoritdres Gottesbild) heu-
te weder gegeben noch erstrebbar sind, haben wir die Etappen-
ziele neu, der Situation angeméssen zu formulieren.
Ausschlaggebendes Datum scheint mir zu sein, daB heute selbst

bei regionaler Deckungsgleichheit christliche Gemeinde und so-
ziale Gemeinde unterscheidbar &erden, daB die Unterschiedlichkeit
der Institutionen Kirche, politische Verwaltung, Schule,
nichtkirchliche Vereine den Menschen erlebbar geworden ist. Un-—
terschiedliche Krdfte bestimmen das Dorfleben, die Kirche hat
nicht mehr die unbestrittene Vorrangstellung. NaturgemdB treten
Spannungen und Xonflikte auf, aber es fehlt meist eine Struktur
der Kooperation und Konfliktregelung. Hier bietet sich der Pfarr-
gemeinde die Chance, die Initiative zu ergreifen und Strukturen
eines partnerschaftlichen Miteinanders von Pfarrgemeinde und
Gemeinwesen zu gestalten. :
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Anzufangen wdre im Pfarrgemeinderat mit der Analyse der gegen-—
wirtigen Interaktion - etwa mit folgenden Fragen: Wann und zu
welchem AnlaB versammelt die Kirche das Gemeinwesen? Welche Wir-
kungen gehen davon aus? Wie sehr prdgt die Kirche am Ort Zeiten
und Brduche? Wann und zu welchen Anl&dssen versammelt sich das
Gemeinwesen und braucht dazu die Kirche? Welche Funktionen {ibt
die Kirhe dabei aus? Verziert und verschénert sie nur die Feste?
Wertet sie den Veranstalter auf und segnet seine Zielsetzung und
Praxis ab? Wirkt sie wirklich integrierend iiber den Rand des
Nestes der Alteingesessenen hinaus? Liefert sie die notige Sinn-
deutung aus dem Glauben und riskiert sie auch einmal ein prophe-
tisches Wort?

Wenn die Ffiir die Seelsorge Verantwortlichen sich sells eén klares
Bild gemacht haben, dann sollten sie sich mit dem Gemeinderat
oder Dorfrat und den Vereinsvorstdnden an einen Tisch setzen und
die Art und Weise des gegenseitigen Umgehens und Sich-Einspannens
miteinander aushandeln. Bedingung ist, daB man sich als Partner
anerkennt, die je ihren Beitrag zum Dorfleben leisten. Man ist
einander nicht unterstellt, aber aufeinander angewiesen und darf
deshalb aneinander Bitten duBern. Es gilt klar zu erkennen, worin
Kirche, Parteien und Vereine am gleichen Strick ziehen und worin
sie Konkurrenten siﬁd (um Geld,Mitglieder,Versammlungszeiten).
Ziel wdre es, zur Bearbeitung der Probleme einen festen Treff

zu vereinbaren, wobei die Pfarrgemeinde Gastgeber und Moderator
sein kbnnte. Dieses Etappenziel gerit dann in Gefahr, wenn keine
Partnerschaftsfdhigkeit besteht, wenn also die Kirchenvertreter
von den andern Gehorsam erwarten,"weil ja alle getauft sind",
und wenn diese an sie gerichtete Bitten als Forderungen héren,
weil sie im Grunde nicht eigenstdndig genug sind.

Eine dhnliche Struktur braucht die Beziehung Pfarrgemeinde -
Schule d.h. Seelsorger und Katecheten - Lehrer.

b) Hat das erste Etappenziel pragmatischen Charakter, so das
zweite eher'Eheoretischen% Verkiindigung eines am neuen Testament
. orientierten Gemeindebildes und Grundlegung einer entsprechenden
den Laien aufwertenden Spiritualitdt. Auch dieses Ziel reagiert
auf das Auseinandertreten von Pfarrgemeinde und sozialer Gemein-
de und sieht es auf dem Hintergrund der prinzipiellen Verschie-
denheit von Kirche und sdkularer Gesellschaft. Es gilt, das Be-
wuBtsein dafiir zu schirfen, daB die Zeit unreflektierten, selbst-
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verstédndlichen Praktizierens zu Ende geht und es auf das Unter-
scheidungsvermégen ankommt: Welches Handeln und welche Strukturen
des ldndlichen Lebens sind eigentlich christlich? Orientierung
bietet nicht so sehr die Moral (genauer: was den Leuten als sol-—
che zugemutet wurde), sondern das Neue Testament. Um Pastoral -
zu einer Art Selbststeuerung der Gemeinde werden zu lassen, be-
darf es der Vertiefung in das Handeln Jesu und anschaulicher Vor-
stellungen der gemeindlichen Grundgesten Koinonia,Martyria, Dia-

konia und Leiturgia. 12

So werden heilsindividualistische Ten-
denzen {iberwunden, und es kann eine Spiritualitdt wachsen,die "
dem Laien sowohl als einzelnem wie als mitverantworlichem Ge-
meindeglied SelbstbewuBtsein gibt. Als Instrument der BewuBt-

seinsbildung eignet sich auch die Gemeindeversammlung.

c) Das nichste Etappenziel ist die Erprobung christlicher Gemein-
depraxis im Kreis der Mitarbeiter, besonders des Pfarrgemeinde-
rates. Das neue Gemeindebild ist in Gefahr, nur realitdtsferne
Theorie zu bleiben, oder nur als Anspruch zu erscheinen, den
keiner einlost. Deshalb muBl es geerdet und inkarniert werden.

Als erste betrifft das die Seelsorger und ehrenamtlichen Mitar-
beiter.Sie sollen iiber das bloBe Organisieren nach dem Modell
Veranstalter - Kunden hinauskommen und sich als Gemeinde im klei-

nen verstehen lernen,13)

ohne einem abgeschlossenen Kreis das
Wort zu reden. Vielmehr geht es um echte Erprobung der Ziele,

um Entwicklung eines neuen Umgangsstils bei denen slbst, die fiir
andere Verantwortung tragen. Dann wird der Mitarbeiterkreis als
Ferment in die Gemeinde ausstrahlen konnen.

Jegliche Erneuerung braucht einen Initiator. Wahrscheinlich hat
er in unserer Situwation nur eine Chance in der Rolle des Pfarrers.
Aber gerade dann mufl dieser Pfarrer bereit sein, seine Rolie zu
verdndern und im Mitarbeiterkreis nicht ldnger als der einzige
Initiator, Anschaffer und Kontrolleur dazustehen, sondern diese
Funktionen mit den anderen zu teilen. Eine Aufgabe, die ungeheuer
viel personliche Flexibilitdt verlangt.

d) Dieses Etappenziél hat nicht nur eine Funktion fiir das Fern-
ziel auf der Mesoebene, sondern ebensc fiir das auf der Mikroebene,
das sich in unserer Epoche ganz neu stellt: Bildung einer dem
verdnderten Landleben angemessenen Identitdt aus der Kraft des
Glaubens. Aus Katholiken, die zum Teil nur aus sozialem Druck

zur Kirche gehen (Ritualisten), die zum Teil nur der Tradition
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verhaftet sind, die - an Moral gewdhnt - die Bibel kaum kennen,
die vor allem ihren Glauben kaum aussprechen und begriinden kon-
nen, sollen Christen mit Glaubenswissen, Glaubensiiberzeugung,
Ausdrucksfdhigkeit und mit im Gewissen verantworteter Glaubens-
praxis werden.

Diesem Fernziel werden mehrere Etappenziele vorgespannt werden
miissen, Ich mochte auf zwei hinweisen, zundchst auf die Schaffung
wechselnder Kleingruppen mit der Mtglichkeit zu Glaubensgespridchen.
Da die Zeit vorbei ist, wo die Erziehung zur konformen kirch-
lichen Praxis geniigte, muB wieder mehr erzdhlt und reflektiert
werden. Also gilt es, Raume zu schaffen, wo Glaubenserfahrungen
weitergegeben und gemacht werden konnen. Nun 148t meiner Erfah-
rung nach die Dorfgemeinschaft kaum zu, daB dauerhafte Kleingrup-
pen entstehen; sie wiirden schief angeschaut und isoliert. Mir
scheinen wechselnde Kleingruppen ausreichend, die sich ergeben,
wenn man sowohl zielgruppenspezifisch als auch regional (z.B.
Nachbarschftskreise) als auch nach thematischem Interesse ein-
14dt. Es kommt meines Erachtens auf drei Dinge an: Der Stil .des
Gesprdchs muB Vertrauen ermdglichen und die Dialogféhigkeitj.
stirken. Von zentraler Bedeutung ist die Auseinandersetzung mit
dem Gottesbild Jesu. Das Gesprdch muB auf konkrete Lebensfragen
zielen, damit man es lernt, Probleme kraft des Glaubens anzugehen.

e) Zum SchluB moéchte ich noch die Individualseelsorge nennen,
die wegen des Mangels an Priegern wie auch an Gemeinde- und
Pastoralreferenten am Land sehr vernachldssigt wird. Selber
weit entfernt von konkreten Vorschldgen, méchte ich nur einen
DenkanstoB geben. Es wdre zu wenig, bei Individualseelsoge nur
an die Begegnung eines Laien mit einem katholischen Priester
zu denken oder wenigstens mit einem Hauptamtlichen. Wenn man
ganz offen fragt: Wer in unserem Lebensbereich hilft den Men-
schen leben, wer hilft ihnen, ihre Identitdt zu finden?,dann
zeigt sich nidmlich, daB es viele sind, die in diese Richtung
erlosend wirken - von einer guten Nachbarschaft angefangen,
iiber kirchliche Rollentrdger verschiedener Konfessionen, bis
zu professionellen Therapeuten, ja bis zu Medienmachern. Ist
es nicht mbglich, mit einigen von diesen Leuten und Stellen
regional zusammenzuarbeiten im Sinne einer arbeitsteiligen und
kooperativen Individualseelsorge?

Das Ffolgende Sehema soll die Zusammenhdénge verdeutlichen.
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Im Gegensatz zur Handlungslinie der Landpastoral scheint mir
der gegebene Ansatzpunkt in der GroBstadtpastoral beim einzel-
nen und bei den Familien zu liegen (Mikroebene); sie gilt es
iiber Kleingruppen zu verbinden und“"vernetzen" (gegen Indivi-
dualismus und Beziehungslosigkeit). Uber die ebenfalls wesent-—
licher Statior€der Mitarbeitergemeinde und der Kleingruppen muB
gegen die diffundierenden Kridfte der GroBstadt hartnidckig ver-
sucht werden, christliche Gemeinde als Heimat Ffiir Vereinzelte,
als Rahmen fiir Glaubensgruppen, als Feld des Glaubensengagemeﬁts
zu bilden und aufrecht zu erhalten. Fernziel auf Mesoebene wire
hier die Ausbildung einer gemeidehaften Substruktur in der
Grofstadt.

5. Welche Theologie steckt dahinter?
Zuletzt muB ich den theologischen Hintergrund andeuten, von dem
her ich denke. Er ist das Konzept von der Subjektwerdung unter

den Augen Gottes.14)

Das gilt zundchst fiir den einzelnen., Er
soll er selbst werden, <oll das leben diirfen, was in ihm ange-
legt ist, soll eine in sich geeinte Persdnlichkeit werden. Dies
ist gegen zwel MiBverstdndnisse abzusichern. Ge?en ein zu enges,
autoritdres, aber auch gegen ein deistisches Gottesbild - sie
kommen am Land vor - ist zu betonen: Es ist Gottes Wille, daB
wir Subjekte werden, dafB wir freie, selbstdndige und verantwor-
tungsbewuBte Menschen werden, die nach ihrem Gewissen leben. Ja,
er hilft uns dazu durch seinen und Jesu Christi Geist. Gegen das
moderne MifBverstdndnis von iliberzogener Autonomie, von Selbst-
verwirklichung ohne Riicksicht auf andere und sich selber, ist
festzuhalten: Person und Beziehung sind gleichurspriinglich,
christliche Selbstverwirklichung beinhaltet auch ein Sich-Hin-
geben und ein Sich-Loslassen (vgl. Mt 10,39 par). Subjektwer-
dung ist ein schmerzvoller ReifungsprozeB, der nichts mit sou-
verdn-rationalistischer Planung der Lebenskarriere zu tun hat,
wohl aber viel mit Ghen im Finstern, mit Horchen auf Impulse
der eigenen Tiefe und mit Gehorsam gegen Gott. Nach . Johannes
(8,28) hat Jesus nichts im eigenen Namen getan, sondern nur das
gesagt, was ihn der Vater gelehrt hat. Gerade so hat er erkannt,
wer er ist und was sein Auftrag ist. Vorbild christlicher Iden-
titdsfindung ist Jesus selbst. 15) i

Subjekt werden kann in iibertragenem Sinn auch jede menschliche
Gemeinschaft. Sie ist dann Subjekt, wenn die Menschen darin Le-

ben finden und frei und gemeinsam ihr Leben bestimmen kdnnen oder

P
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negativ ausgedriickt: wenn Herrschaft und strukturelle Ungleich-
heit ausgeschlossen sind. Fir die Kirche ist Jesu Wille maBge-
bend: "Bei euch soll es nicht so sein, sondern wer bei euch groB
sein will, soll euer Diener sein, und wer bei euch der Erste
sein will, soll der Sklave aller sein"(Mk10,43f par). Wenn Jesu -
Worte eine Gemeinschaft formen, entsteht Koinonia. Hiermit ist
nicht eine von engen Beziehungen bestimmte Gruppe mittlerer
GroBe gemeint, sondern der Begriff 14Bt sich als Norm an alle
GemeinschaftsgrtBen anlegen. Koinonia fordert Gemeinschaften -
entsprechend ihrer natiirlichen Beziehungsdichte - dazu auf,
Christi Sammlung des versprengten Gottesvolkes weiterzufiihren
und ihm erldsende Strukturen zu schaffen d.h. Leib Christi wer—
den zu lassen. :

Christliche Landgeneinden sollten neu erkennen, daB sie berufen
sind, Leilb Christi darzustellen, und daf sie dies mit Christi
Gnade auch ktnnen. DaB der einzelne und sogar Gemeinschaften
Subjekt werden sollen, ist fiir die Landgemeinden eine gewinB
wichtige Botschaft, aber sie ist nicht so iiberraschend wie

die zweite, daB dies ndmlich unter den Augen eines geduldigen
und barmherzigen Gottes geschehen darf.
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Anmerkungen
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12)

13)

14

15)

F.Breid: Daten und Impulse zur Landpastoral. Linz/Wien 1982,
benutzt diese in der Soziologie iiblichen Kategorien, S.144;
Typologien der Landregionen bietet U.Planck: Der Mensch auf
dem Lande zwischen Hoffnung und Resignation. in: Landpastoral.
Dienst an den Menschen a Land und Stadt. hrsg. v.J.Wiener u.
H.Erharter, Wien,Freiburg,Basel 1980, S$.18; vgl. auch W.Fried-
berger: Landpastoral.Hilfen zur Neuorientierung, Miinchen 1982,
S.12

Auf der Suche nach neuen Wegen in der Landpastoral. Positions-
papier der Katholischen Landjugendbewegung Deutschlands. 1981,
5.4 ; .

M.Gumpert:Perspektiven einer erneuerten Landpastoral in der
Didzese Wilrzburg.(Diplomarbeit der Universitdt Wiirzburg)
1981, S5.65 ; :

zur Frage der Ritualisten vgl.H.de Bruin/H.J.Heinz: LaBt die
Kirche im Dorf! {iberlegungen zur Landseelsorge aufgrund einer
Meinungsumfrage. Limburg 1979,5.18f;

F.Breid spricht von Verwurzelung, 5.91f

vgl. LaBt die Kirche im Dorf! sowie:LaBt Land und Leute leben!
Gesellschaftliche und kirchliche Aspekte des Lebens im 1land-
lichen Raum. Limburg 1981, und die Untersuchung von F.Breid.

Positionspapier der XKLJB 5.12 und 5.6

Anregungen habe ich erhalten von M.J.Lechner: Gemeinwesen—
orientierte Landpastoral. Seelsorge auf dem Lande unter Be-
riicksichtigung der gewandelten gesellschaftlichen und pasto-
ralen Ausgangsbedingungen. (theol.Zulassungsarbeit) Benedikt-
beuern 1982, S.97 und von M,Gumpert S.116fFf

Dies ist eine Erfahrung aus Jahren der Glaubenserneuerung in
lidndlichen Pfarrverbdnden, in denen ein Team Laien und Seel-
sorger eines Pfarrverbandes auf die bevorstehende Situation
vorbereiten will.

vgl. M.Gumpert S.136

Die frithere Einheit zeigt schon der Vers eines Redemptori-
stenmissionars auf einer Volksmission in den 20er Jahren:
Ihr Burschen von Schnaitsee, haltet alsChristen zum Kreize,
als Bauern zum Pflug und als Bayern zum Krug!

Die offizielle Lesart (Synode) vernachlissigt die Dimension
der Koinonia. Gerade sie erweist sich als besonders frucht-
bar in unserer Situation. Verfechter dieser Dimension ist
R.ZerfaB: Funktion und Struktur christlicher Gemeinden in
der Gesellschaft der Bundesrepublik Deutschland.(Skriptum)
1981,8.79f

R.ZerfaB hat ein praktikables Modell entwickelt, das dem
Pfarrgemeinderat helfen kann, Organisieren mit Situations-
analyse und theologischem Zielefassen zusammenzubringen.
in: N.Mette(Hg.): Wie wir Gemeinde wurden. Lernerfahrungen
und Erneuerungsprozesse in der Volkskirche. Miinchen/Mainz
1982,5.16-23

J.B.Metz: Glaube inGeschichte und Gesellscha£t3studien ZU
einer praktischen Fundamentaltheologie. Mainz °1980,S5.57ff;
R.ZerfaB, Skriptum S.115

G.Baudler: Wahrer Gott als wahrer Mensch. Entwiirfe zu einer
narrativen Christologie. Miinchen 1977,5.63-70,107-130;
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Michael Raske

Christlich gelebte Gemeinde der Zukunf‘t:1

Wir leben in einer Zeit des Umbruchs: gesellschaftliche
Strukturen und Plausibilitédten &ndern sich; aber auch
kirchliche Einrichtungen und die Einstellung der Gemein-
demitglieder wandeln sich; wir erfahren diesen Umbruch
auch in unserer eigenen Lebensgeschichte.

Eine entscheidende praktisch-theologische Frage ist: In
welche Richtung wollen wir diese Entwicklung beeinflus-
sen? Wie kidnnen wir die in Gang gekommenen Prozesse
wahrnehmen und entsprechend verdndernd eingreifen?
Woran sollen wir uns orientieren?

1. Christlich gelebte Gemeinde: Was s0ll Gemeinde sein?

Gemeinde ist Teil einer geschichtlichen Bewegung, nidm-
lich der Rettungsgeschichte Gottes mit den Menschen, der
Sammlung des Gottesvolkes, der Bewegung, die - endgiil-
tig seit Ostern - von Jesus ausgeht, eine neue Kommuni-
kation in Gang bringt, gegen den sonst herrschenden Um-
gangsstil neue soziale Beziehungen mdglich macht (Gal
3,28), eine schwesterlich-briiderliche Gemeinschaft'(ut
23,8), in der Herrschaft abgebaut wird (vgl. Mk 10,42-
45), in der jeder die ihm geschenkte Gnadengebe ent-
decken und einbringen kann (1 Kor 12).2

Zusammenfassend: Gemeinde so0ll sein ein Raum, ein "Mi-
lieu", wo Menschen sich unter den Augen des Gottes Jesu
gegenseitig annehmen und befdhigen, im Sinne des Evan-
geliums ganz Mensch zu werden und eine schwesterlich-
briilderliche Gemeinschaft au.fzubauen.3

Gemeinde im Sinn des Neuen Testamentes ist nicht so
sehr als fest strukturierte Organisation bzw. Unteror-
ganisation der Gesamtkirche zu verstehen, sondern als
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Kommunikationsproze8 im Dienst einer neuen gemeinsamen
Subjektwerdung und so im Dienst einer umfassenden ge-
schichtlichen Bewegung, deren Ziel das verheiBene Reich
Gottes fiir alle ist.

Diese Sicht von Gemeinde orientiert sich an der neu-
testamentlichen VerheiBung, einer Verheifung, die nach
den im Neuen Testament vielfdltig bezeugten Erfahrungen
kein bloBes Zukunftsprogramm, keine bleoBe Forderung
ist, die vielmehr in vielfdltiger Weise - wenn auch an-
fanghift und bruchstiickhaft - schon Jjetzt verwirklicht
wird.

2. Trédger der Gemeinde: Wer gehdrt zur Gemeinde?

Im kirchenrechtlichen Sinn gehdren - einmal ohne weite-
re Differenzierungen formuliert - alle in der katholi-
schen Kirche Getauften zur Gemeinde. Diese Zugehdrig-
keit wird offensichtlich unterschiedlich verwirklicht,
aber auch unterschiedlich wahrgenommen und bewertet, je
nachdem, in welcher Struktur von Gemeinde Menschen mit-
einander umgehen. Grob gesprochen kann man drei typische
Gemeindestrukturen unterscheiden5=

- "Typ A": In einer traditionellen Struktur, die bei
uns in léndlichen Gebieten noch gegeben ist, steht an
der Spitze der Gemeinde der Pfarrer, neuerdings ihm
zu- und klar untergeordnet ein beratender Pfarrgemein-
derat; alle Getauften der Gemeinde gelten als Adres-
saten der Seelsorge, die fiir die Teilnahme an kirch-
lichen Vollziigen, vor allem an den Sakramenten zu ge-
winnen sind.

- "Typ B": Eine moderne Konzeption finden wir vor allem
in GroBstadtgemeinden: Gemeinde als Organisation einer
Angebotskirche. Der Aufbau dieser Gemeinde 1&Bt sich
in einer Folge konzentrischer Kreise vorstellen. Den
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innersten Kreis bildet das Team der hauptamtlichen
pastoralen Mitarbeiter mit dem Pfarrer, sodann die
Mitglieder des Pfarrgemeinderats und seine verschie-
denen pastoralen Ausschiisse, ferner der Kreis der
ehrenamtlichen Mitarbeiter, die Aktionen und Angebote
an verschiedene "Zielgruppen" in der Gemeinde ver-
wirklichen. Durch diese Angebote sollen im Bereich
der Gemeinde wohnende Katholiken angesprochen, wenn
mbglich auch sogenannte "Fernstehende" zur wenigstens
gelegentlichen Teilnahme an den vielfdltigen Aktivi-
tédten der Gemeinde, an Bildungsangeboten und Freizeit-
gestaltungen, vor allem an der Gemeindekatechese ge-
wonnen werden. Zugehdrigkeit zur Gemeinde wird hier
als unterschiedlich abgestufte Teilnahme an den von
der Gemeinde organisierten Veranstaltungen, vor allem
am Sonntagsgottesdienst, wahrgenommen.

- "Typ C": Von diesen Strukturen kann idealtypisch eine
dritte Gestalt von Gemeinde unterschieden werden: die
Basisgemeinde. In ihr finden sich Christen zusammen,
die in eigener Initiative zusammen leben und arbeiten,
um im Sinn des Evangeliums elementare persdnliche Be-
diirfnisse und soziale Konflikte, z.B. Unrechtssitua-
tionen oder leidvolle Entfremdungserfahrungen wahrzu-
nehmen und zu verdndern. Die so entstehenden Basisge-
meinschaften stehen oft untereinander im Erfahrungs-
austausch und unterstiitzen sich gegenseitig. Zur Ge-
meinde gehlren alle, die in verschiedener Weise an
dem KommunikationsprozeB beteiligt sind.

Im Blick auf die Frage der Zugehdrigkeit zur Gemeinde
kann die hier skizzierte Typisierung dazu anregen, ge-
nauer wahrzunehmen, wie je nach Standort und Konzept
des Beobachters auch die Zugehdrigkeit zur Gemeinde
unterschiedlich erkannt, anerkannt - vielleicht unaus-
gesprochen -, bewertet und ermdglicht wird.
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In jedem Fall ist bei der Frage der Zugehdrigkeit zur
Gemeinde daran zu erinnern, daB Gemeinde kein Selbst-
zweck ist, sondern daB sie in einem groBeren Zusammen-
hang steht: Die Gemeinde ist nicht nur fiir die Menschen
da, die sich in verschiedener Weise ausdriicklich zur
Gemeinde bekennen, sondern auch fiir die, denen der
Dienst der Gemeinde, ihr Glaubenszeugnis und ihre Dia-
konie gilt; die Gemeinde gehort nicht zuletzt diesen
Menschen, die - wenigstens zum Teil - dann auch betei-
ligte Mittr#ger, engagierte Mitarbeiter der Dienste und
des Glaubenszeugnisses der Gemeinde werden konnen.

3. Typische Gemeindeformen: Werden Entwicklungstenden-
zen erkennbar?

Die skizzierten "Gemeindetypen"™ wurden hier nur sehr
vereinfacht dargestellt; um den Jjeweiligen Strukturen
gerecht zu werden, um ihre Stédrken und ihreSchwéchen

zu wirdigen, miiBten wir sie in ihrem Jjeweiligen ge-
schichtlich-gesellschaftlichen Kontext genauer betrach-
ten. In den heutigen Verhdltnissen der Bundesrepublik
begegnen sich in unterschiedlichen "Mischungen" Elemen-
te aller drei "Typen". Unter unseren gesellschaftlichen
Bedingungen hat vor allem die volkskirchliche "Ange-
botskirche" weiterhin gute Chancen und auch eine wich-
tige Funktion fiir die Wahrnehmung menschlicher Bedirf-
nisse und den Aufbau christlicher Gemeinschaft. Sie
bleibt weiterhin sinnvoll, Jja unentbehrlich, weil durch
sie in unseren Verhdltnissen das Zeugnis des Glaubens
8ffentlich sichtbarer wird und kirchliche Gemeinschaft
fiir viele Menschengruppen leichter erreichbar bleibt,
gerade auch fiir manche Gruppen sog. Fernstehender; mit
ihrer Hilfe kénnen verschiedene pastorale und diakoni-
sche Dienste wirksamer eingebracht werden. Gesamtkirch-
lich diirfte aber der basiskirchliche Typ an Bedeutung
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gewinnen, vor allem fir die Kirche in der Dritten Welt,
fir die Kirche der jungen Generation, fiir bewuBSt enga-
glerte christliche Gemeinschaften, nicht zuletzt sol-
che, die unter Randgruppen arbeiten. In welcher Weise
wird die Entwicklung in der Bundesrepublick dadurch
mitbestimmt? Kann und soll eine basiskirchliche Ent-
wicklung in der Bundesrepublik gefdrdert werden?

4. Ein Rahmenkonzept fiir die Gemeinden in der Bundes-
republik: Welche Initiativen sollten - an der
Schwelle zur Zukunft - vor allem gefdrdert werden?

Das Rahmenkonzept soll angeben, wie das Ziel "christ-
lich gelebte Gemeinde" unter unseren gesellschaftlichen
Bedingungen verwirklicht werden kann, wie dafir bessere
Bedingungen geschaffen werden kénnen.

Im folgenden soll ein Konzept vorgestellt werden, das
praktische Theologen wie z.B. Rolf ZerfaB entwickelt
haben.7 Damit werden keine konkreten Rezepte gegeben,
was schon im Blick auf die ganz unterschiedlichen pa-
storalen Situationen kaum méglich ist; vielmehr soll
eine Perspektive aufgezeigt werden, die auf die in ver-
schiedenen Situationen gegebenen Handlungs- und Ent-
wicklungsmdglichkeiten aufmerksam machen soll.

Vorgeschlagen wird, die vorgegebenen volkskirchlichen
Verhédltnisse (im Sinn von Typ A und Typ B) kritisch in
Anspruch zu nehmen und in ihnen basiskirchliche Initia-
tiven zu férdern, d.h. kleine Gruppen, Zellen zu bil-
den, in denen aus einer Kirche fiir das Volk eine Kirche
des Volkes wird, in denen aus Betreuten und Versorgten
eigenstidndige Subjekte der Gemeinde werden. Treffend
beschreibt Bischof Wilhelm Kempf dieses Anliegen in
seinem Hirtenbrief "Flr euch und fiir alle'a. wenn er
kleine Gruppen als Ort der Weggemeinschaft im Glauben
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empfiehlt, beispielhaft eine Vielfalt mdglicher Gruppen-
bildungen skizziert und dabei ausdriicklich sowohl
Gruppen innerhalb von Pfarrgemeinden, von der Gemeinde
initiierte Gruppen und Gesprédchskreise, als auch Ba-
sisgemeinschaften, die sich neben Pfarrgemeinden bilden
und "in denen sich engagierte Christen unter einem aus-
driicklich christlichen Anspruch zusammenfinden“g,

nennt.

Dieses Konzept verzichtet auf mehr oder weniger allge-
meingiiltig erachtete geschlossene Modelle und auf tota-
litdre Reformstrategien. Es setzt vielmehr auf die in-
spirierte und inspirierende Kraft erneuernder Initiati-
ven innerhalb eines offenen Lernprozesses. Es respek-
tiert damit die betroffenen Subjekte und beachtet die
Wachstumsgesetze einer Gemeinde als eines geschicht-
lich gewordenen lebendigen Sozialwesens. Dieses Konzept
wédre nun im Blick auf die theologische Zielvorstellung
von einer christlichen Gemeinde und im Blick auf eine
sozialwissenschaftlich erwogene Situationsbeschreibung
zu begriinden und im einzelnen zu erlédutern; dazu muf
hier auf einschlédgige Arbeiten wie die von Rolf Zerfaf
und Norbert Mette verwiesen werden. Im folgenden ist
Jedoch auf Widerstd@nde und Schwierigkeiten einzugehen,
die der Verwirklichung dieses Gemeindekonzepts entge-
genstehen.

5. Schwierigkeiten des {lbergangs: Mit welchen Wider-
stdnden und Risiken haben basiskirchliche Initia-
tiven zu rechnen?

Basiskirchliche Initiativen geraten in spannungsvolle
Konflikte sowohl mit gesellschaftlich herrschenden
Gruppen als auch zuweilen mit Instanzen der hierarchi-
schen Kirche. Widerstdnde sind in der konkreten hierar-
chischen Struktur begriindet, vor allem in der iberlie-
ferten und kirchenrechtlich nach wie vor mohopolartig
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ausgestatteten Rolle des Pfarrers, die das charismati--
sche Potential in der Gemeinde oft nicht zum Zuge kom-
men 1ldBt. Das schlieBt nicht aus, daB der Pfarrer ein
wichtiger Agent des sozialen Wandels, ermutigender und
begleitender Inspirator basiskirchlicher Initiativen
werden kann. Schwierigkeiten bereitet die derzeitige
kirchenrechtliche Ordnung der Gemeindeleitung und des
Vorsitzes bei der Eucharistiefeier; vor allem schrénkt
die Nichtzulassung verheirateter Manner und Frauen die
Moglichkeit ein, daB8 basiskirchliche Gruppen in und
neben Gemeinden in der wilinschenswerten Hdufigkeit
Eucharistie feiern kénnen. Infolgedessen verlduft die
Entwicklung gesamtkirchlich gesehen auf "Umwegen":
tatsdchlich werden vielerorts Gemeinden schon durch
Nicht-Ordinierte geleitet, anstelle der EBucharistie-
feier werden Wortgottesdienste und Kommunionfeiern ge-
halten.

Von diesen Widerstdnden abgesehen ist der basiskirch-
liche ProzeB8 - wie Jjede Entwicklung - mit Risiken ver-
bunden; niemand kann genau voraussagen, wohin ein sol-
cher ProzeB filhrt. So ist in jedem Fall Geduld notwen-
dig, da BewuBtseins- und Einstellungsdnderungen Zeit
brauchen; die mit Anderungen verbundenen Identitédts-
krisen und Angste miissen verarbeitet werden; immer wie-
der auftretende Polarisierungen, aber auch Halbherzig-
keiten (z.B. bei Mitspracherechten fiir Laien, bei Kom- .
petenzabgaben an nicht-ordinierte Mitarbeiter) bringen
Riickschldge mit sich. Eine stédndige Gefahr ist nicht
zuletzt die Angst der Reformer um ihre Reform, die da-
zu filhren kann, daB sie - entgegen der urspriinglichen
Intention - doch nicht mit den betroffenen Subjekten,
sondern - vermeintlich schneller und effektiver - in
neu-klerikaler Weise fir sie handeln.10
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6. Ansdtze zur Verwirklichung: Wie kdnnen basiskirch-
liche Initiativen gefdrdert werden?

In einer christlichen Gemeinde kdnnen die in der Ge-
sellschaft herrschenden Sozialbeziehungen eine Umkehr
erfahren, konnen andere Wertvorstellungen sichtbar,
kann Solidaritédt konkret erfahrbar werden. Basiskirch-
liche Initiativen zielen auf neue soziale Beziehungen
zwischen Médnnern und Frauen, Erwachsenen und Kindern,
Angehdrigen verschiedener sozialer Gruppen, auf Uber-
windung von Anonymitdt, auf Partnerschaft zwischen Ge-
meindén; Gastfreundschaft, Raum fiir Spiel und Fest, Me-
ditation und Gebet, Erinnerung des eigenen Lebens und
Gedenken der Toten, wie es nach den neutestamentlichen
Zeugnissen in den urchristlichen Gemeinden erfahrbar
wurde. Vorschldge dazu formulieren allerdings kein um-
fassendes Programm, sondern geben eher bescheidene An-
stéBe, die die betroffenen Subjekte in ihrer Freiheit
und in ihren konkreten Mdglichkeiten ernst nehmen.
Diese Vorschldge trauen den Betroffenen allerdings zu,
ihren Weg in der Freiheit der Kinder Gottes selbst zu

finden, und wollen sie nicht noch einmal entmﬁndigen.11

7. Konkrete Vorschlédge zum Gemeindeaufbau: Welche
néachsten Schritte sind uns méglich?

In einem letzten Abschnitt sollen einige Prioritédten
im Gemeindeaufbau in Stichworten genannt werden.

Notwendig erscheint der Aufbau und die Unterstiitzung
kleiner christlicher Gruppen, zugleich aber auch der
Aufbau eines umfassenderen Kontaktnetzes. Die Bildung
kleiner christlicher Gruppen ist ein weltweites Phéno-
men; sie entspricht dem Bediirfnis nach bergenden Le-
bensrdumen, wo Menschen sich als Subjekte, als angenom-
mene und geschédtzte Partner, als mitverantwortlich mit
anders Handelndenerfahren kdnnen. Wenn uns solche
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christlichen Gruppen in der Bundesrepublik noch weniger
zahlreich begegnen als in der Dritten Welt, so hidngt
dies u.a. damit zusammen, daB die personelle, Okonomi-
sche und juristische Entscheidungskompetenz - bis heu-
te - fortschreitend zentralisiert und monopolisiert
wurde.12

Bediirfnis und Notwendigkeit einer solchen Gruppenbildung
ist bei uns aber keineswegs geringer als in der Dritten
Welt und entspricht hier wie da neutestamentlichen Er-
fahrungen (vgl. z.B. Mt 18,20). Zugleich ist der Aufbau
eines Kontaktnetzes notwendig, in dem auch distanzierte
Formen der Teilnahme am Leben der Gemeinde erm@glicht
werden. Eine Gemeinde ist Ja nicht eine Prim&rgruppe
wie die Familie, sondern ein Sekundédrsystem, eine Orga-
nisation, die offen bleiben muB fiir AuBenbeziehungen,
und die es ermdglicht, daB8 Menschen von verschiedenen
Ausgangslagen her zu einer Uberzeugungsgemeinschaft zu-
sammenfinden.

Folgende Handlungsschwerpunkte mdchte ich im besonderen
nennen:

(1) Vorhandene Initiativen fordern, d.h. nicht verein-
nahmen und vorschnell integrieren, nicht mit Voll-
stdndigkeitsidealen und iiberfordernden MaBstédben
konfrontieren, sondern zu einem eigenstédndigen Weg
- wirkliche oder vermeintliche Umwege eingeschlos-
sen - ermutigen. ‘

(2) Zeit lassen und Zeit nehmen fiir faire Konflikt-
ldsungen zwischen unterschiedlich orientierten
Gruppen (z.B. Jugendgruppen, Gruppen mit politi-
schen Optionen, die von den im katholischen Milieu
hierzulande iiblichen abweicheﬁ).

(3) Basiskirchlichen Initiativen auch im Gottesdienst
der Gemeinde Raum geben, d.h. Eucharistiefeiern in
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kleinen Gruppen mit gemeinsamem Schriftgespréch
ermdglichen, aber auch im Gottesdienst der Gesamt-
gemeinde viele Stimmen in Glaubenszeugnissen zu
Wort kommen lassen. Das neue Gesicht der Gemeinde
mufl gerade auch in ihrem Gottesdienst zum Ausdruck
kommen ktinnen.13

Kommunikation mit neuenh Gemeindemitgliedern suchen.
Entscheidend ist nicht die Ubernahme einer vorbe-
stimmten Mitgliedschaftsrolle, sondern der ProzeB
wechselseitigen Austauschs, in den der Hinzukommen-
de seine eigenen Erfahrungen, Fragen und Hoffnungen
einbringen kann. Dies gilt auch fiir Kinder, denen
das Evangelium Jesu einen sehr hohen Rang zuerkennt
und deren Kreativitdt und Intuition, wenn sie nicht
stranguliert wird, die Gemeinde entscheidend berei-
chern und stdrken kann. Gemeindekatechese, die
nicht durch starre Anforderungen {iberfordert und
Schuldgefilhle vermittelt, sondern am lebendigen Er-
fahrungsaustausch interessiert ist, bietet fiir sol-
che zeitlich begrenzten und doch lebensorientieren-
den und bereichernden Prozesse wichtige Chancen.

Die Rdume und Veranstaltungen der Gemeinde bewuBt
flir Fernstehende und fiir die dkumenische Zusammen-
arbeit vor Ort 6ffnen. Gegen das Modell der konzen-
trischen Kreise zeigt die Beispielerzdhlung vom
barmherzigen Samariter, daB8 die Ndhe von vermeint-
lich Fernstehenden in der entscheidenden Situation
Uberraschend grofl sein kann. Hier sind viele Kli-
scheevorstellungen abzubauen, ist mehr differen-
ziertes Verstdndnis fiir unterschiedliche Lebenssi-
tuationen notwendig (auch filr das gesellschaftlich
bedingte Distanzbediirfnis vieler Zeitgenossen ge-
geniiber GroBorganisiationen, wie es auch Gemeinden
sind). Bischof Wilhelm Kempf hat dies in seinem
Hirtenbrief exemplarisch ausgefiihrt.
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Flir die Arbeit mit Fernstehenden formuliert Rolf Zerfal
drei Grundsdtze:

(1) Innerkirchliche Probleme sind zweitrangig; es kommt
darauf an, fiir den Menschen Partei zu ergreifen.

(2) Mitarbeit ist wichtiger als Mitgliedschaft; fiir
freie Mitarbeit sollte die Gemeinde ihre Mittel
selbstlos zur Verfligung stellen.

(3) Transparenz statt Propaganda; nur so kann wechsel-

seitig MiBtrauen abgebaut werden.14

Zum SchluB eine persidnliche Anmerkung. Ich sehe die
Aufgabe der Priester heute nicht einfach darin, die
liberlieferten Stellungen noch méglichst gut zu halten,
sondern den Ubergang zu einer neuen Gestalt von Kirche
zu inspirieren, zu begleiten und ohne Riicksicht auf
traditionelle Privilegien zu fordern. Was auch immer
die Zukunft fiir unsere Gemeinden bringt, wir diirfen
voll Hoffnung sein. Das Entscheidende sind ja nicht un-
sere Einrichtungen, sondern die Wunder, die Wunder der
Auferstehung, die Gott unter Menschen - unerwartet und
Uberraschend - wirkt.
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Anmerkﬁngen

1

Das vorliegende Referat wurde am 3. Mai 1983 auf

einer Fortbildungstagung vor pastoralen Mitarbeitern

gehalten. Vorausgegangen waren drei Nachmittags-

treffen, die unter folgenden Themen standen:

1. Gemeinde in der Perspektive des Glaubens - bibel-
theologische Stichworte neu gelesen.

2. Gemeindekatechese und Gruppenbildung in der Ge-
meinde - konfliktreiche, aber notwendige Neu-
orientierungen.

3. Vorrangige Aufgaben der Gemeinde - Prioritidten
und ihre Realisierungschancen.

Dabei konnten einige hier nur skizzierte Zusammen-
hdnge ausfilhrlicher diskutiert werden. Fiir das vor-
liegende Referat habe ich mich vor allem auf die
Konzeption gestiitzt, die Rolf ZerfaB in seiner Vor-
lesung "Funktion und Struktur christlicher Gemeinden
in der Gesellschaft der Bundesrepublik Deutschland"
entwickelt und begriindet hat, zundchst in dem unver-
6ffentlichten Vorlesungsmanuskript von 1978/79, dann
iberarbeitet in dem Manuskript von 1981. Diese Kon-
zeption erscheint mir in iiberzeugender Weise an der
Botschaft und Praxis Jesu orientiert und fiir unter-
schiedliche soziale Gegebenheiten offen; sie fordert
eine geschwisterliche Gemeinschaftsbildung im Sinn
des NT und ermutigt zu gemeinsamem Engagement ange-
sichts bedridngender Notlagen. In dieser Konzeption

konnen Christen .Orientierung finden, die in einer

mehr oder weniger volkskirchlichen Pfarrei zu Hause
sind, aber auch solche, die sich zu Gemeinden neben
den Pfarrstrukturen zusammenfinden, wie ich dies in
einer solchen Gemeinde im Rhein-Main-Gebiet erfahre.

Aus Gespriédchen mit den Teilnehmern der o.g. Veran-
staltung schlieBe ich, daB auch pastorale Mitarbei-
ter und Pfarrer in der vorgetragenen Konzeption eine
hilfreiche Perspektive erkennen, nicht zuletzt des-
wegen, weil sie filir neue Mdglichkeiten sensibili-
siert, ohne perfektionistische Forderungen aufzu-
stellen, und weil sie unterschiedliche Initiativen
nicht gegeneinanderausspielt, sondern gegenseitige
Anerkennung und Zusammenarbeit fordert. Angesichts
hdufig begegnender Ratlosigkeit verdienen ZerfaB'
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Uberlegungen weitere Verbreitung. Das vorliegende
Referat sollte dazu dienen, sie vorzustellen und
zur Auseinandersetzung mit ihnen einzuladen.

Vgl. dazu Gerhard Lohfink, Wie hat Jesus Gemeinde
gewollt? Freiburg 1982; sehr anregend auch Hermann-
Josef Vernetz, So fing es mit der Kirche an. Ein
Blick in das Neue Testament, Zilrich-Einsiedeln-Kdln
21981

So im AnschluB an Formulierungen von Rolf ZerfaB,
Funktion und Struktur christlicher Gemeinden in der
Gesellschaft der Bundesrepublik Deutschland, a.a.O.
1981, bes. 114ff. Nachzutragen ist ein Hinweis auf
das inzwischen erschienene Buch von Paul We8, Ihr
alle seid Geschwister, Mainz 1983. Paul Wef stellt
Geschwisterlichkeit als entscheidendes Merkmal
christlicher Gemeinde heraus und begriindet - in kri-
tischer Auseinandersetzung mit G. Greshake wie mit
E. Schillebeeckx - ein Verstédndnis des Amtspriester-
tums, das die grundlegende Geschwisterlichkeit nicht
desavouiert. -

G. Lohfink, a.a.0., zeigt iiberzeugend und inspirie-
rend, daB in dem durch Jesus begriindeten neuen ge--
schwisterlichen Umgang schon jetzt Erfahrung des
Heiligen Geistes geschieht. Weniger deutlich wird
bei ihm, daB die neue Bruderschaft in unterschied-
lichen Gestalten konkret wird, und zwar inmitten
unterschiedlicher gesellschaftlicher Gegebenheiten,
in denen christliche Gemeinschaften leben, in die
sie verwickelt sind, die zu Widerspruch und zum En-
gagement herausfordern, in denen aber immer auch
schon Gott am Werk ist. Gemeinde in Auseinanderset-
zung (nicht nur im Kontrast) ist darum nur in Kon-
flikten und in immer neuen Aufbriichen mdglich. Ein
uniformierendes, perfektionistisches und darum ge-
walttdtiges Gemeindemodell fiihrt irre und entmutigt.
Dies wird bei dem praktischen Theologen Zerfal
deutlicher gesehen; seine Sicht ist darum m.E. eine
notwendige Konkretisierung der von G. Lohfink so
gewinnend formulierten exegetischen Erkenntnisse.
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5 Die folgende idealtypische Unterscheidung bietet

10
1

keine differenzierte sozialwissenschaftliche Analy-
se, geschweige denn eine systematisch-theologische
Reflexion der Gemeinde. Eine ausfilhrlichere Darstel-
lung findet sich bei R. ZerfaB, a.a.0. 59-68; vgl.
ders., Predigt im ProzeB Gemeinde, in: ders. (Hg.),
Mit der Gemeinde predigen, Giitersloh 1982, 30-49;
J.B. Metz, "Wenn die Betreuten sich &ndern". Unter-

wegs zu einer Basiskirche, in: ders., Jenseits biir-
gerlicher Religion, Mainz-Miinchen 1980, 111-125;
H. Steinkamp, Gemeindestruktur und GemeindeprozeB.

Versuch einer Typologie, in: N. Greinacher u.a.
(Hg.), Gemeindepraxis, Miinchen-Mainz 1979, bes.

77-89; J. Bommer, Lernort Gemeinde: Gemeinden lernen
ihren Glauben, in: KatBl 108 (1983) 114-121

Jesus rief Menschen in seine besondere Nachfolge -
zum Dienst in der Verkiindigung der nahen Gottesherr-
schaft. Sein Wirken galt aber nicht nur dem Kreis
der Jinger und Jiingerinnen, sondern dem ganzen Volk,
das er fiur die Gottesherrschaft sammelte. So darf
auch heute iiber der Sorge fiir engagierte Jiinger-
kreise nicht der Blick fiir das Volk verloren gehen,
das Gottes Ndhe erfahren soll. Vgl. R. ZerfaB,
Funktion und Struktur, a.a.0. 175 a.

R. ZerfaB, a.a.0.; N. Mette (Hg.), Wie wir Gemeinde

wurden. Lernerfahrungen und Erneuerungsprozesse in
der Volkskirche, Miinchen-Mainz 1982

Limburg 1981, 115-118
Ebd. 117
Vgl. R. ZerfaB, a.a.0. 120-122

Rolf ZerfaB hat in einem "Arbeitspapier zur Aktivie-
rung basiskirchlichen BewuBtseins in unseren Pfarr-
bzw. Kirchengemeinden" (in: N. Mette, a.a.0. 16-24)
beispielhaft dargestellt, wie solche AnstiBe ver-
wirklicht werden konnen. Neben den von N. Mette
(a.a.0.) gesammelten Erfahrungsberichten sind wei-
tere zu nennen, z.B. Bernhard Honsel, Der rote
Punkt. Eine Gemeinde unterwegs, Dilsseldorf 1983.
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Die teil- oder vollzeitliche Anstellung von Fach-
krdften steht basiskirchlichen Initiativen an sich
nicht im Wege. Ob durch sie Versorgungsmentalitét
gefordert oder basiskirchliche Initiativen inspi-
riert und unterstiitzt werden, hingt entscheidend von
der praktiéch-theologischen Konzeption, der methodi-
schen Praxis (z.B. im Sinn der Gemeinwesenarbeit)
und dem entsprechenden Spielraum ab. Befdhigte pa-
storale und religionspiddagogische Mitarbeiter/innen
sind auch im Sinn dieser Konzeption erwiinscht und
sollten gerade heute von den Gemeinden eingestellt
werden. Die entsprechenden rechtlichen Mglichkeiten
miiBten dazu noch entwickelt werden.

Vgl. dazu Wolfgang Huber, Kirche, Stuttgart 1979,
128: "Eine Liturgie, die mindestens so sehr Teil-
nahme ausschlieBt, wie sie denjenigen, die sie ge-
wohnt sind, das Gefilhl der Vertrautheit vermittelt,
kann kaum zum Ausgangspunkt fiir eine brilderliche
und schwesterliche Ordnung der Gemeinde werden. Eine
Transformation der Kirche muB immer in ihrer Mitte:
in der Feier des Gottesdienstes beginnen."

14 R. ZerfaB, a.a.0. 175-177
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