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Editorial

Liebe Leserinnen und Leser!

Aus Begegnungen kénnen Bewegungen entstehen, die Bedeutung ge-
winnen und damit auch Bewertungen auf sich ziehen, von unmittelbar
Beteiligten zunachst, spater von allen, die davon héren und lesen. Jede
Predigt ist eine solche Begegnung, die Bewegung hervorruft, Zustimmung
oder Ablehnung, Bedeutung gewinnt und zu bewahrten oder gelegentlich
ganz neuen Bewertungen der Realitat, auch der eigenen Existenz fiihren
kann.

Von aktuellen Begegnungen europaweit, die Bedeutung gewannen und
weiter hervorbringen, berichtet dieses Heft in seinem zweiten Teil, vom 22.
Européische Treffen fiir den Katechumenat zum Thema INTEGRATION,
an dem Uber 80 Teilnehmer aus 22 Landern teilnahmen. Im ersten Teil
sind grundsatzliche Beitrage zur Betrachtung derjenigen Begegnung ver-
sammelt, die jede Predigt bewirkt, und Uberlegungen zum Wesen dieser
Grundform christlicher Praxis und zu ihrer Férderung skizziert.

Dieses Heft der PASTORALTHEOLOGISCHEN INFORMATIONEN
ist fiirs erste das letzte Heft, das in gedruckter Form erscheint. Einem
Beschluss der Mitgliederversammlung der Konferenz der deutschspra-
chigen Pastoraltheologen vom September 2009 folgend, werden die PThl
vom Jahrgang 2010 an in einer Online-Fassung publiziert. Die néchste
Ausgabe ist fur Julii geplant. Die Hoffnung auf eine weitere Verbreitung
durch das Internet iiberwog die Sorge, es kdnnten sich buchgewohnte
treue Leser enttauscht abwenden. Natirlich wurde in der Aussprache in
Leitershofen auch der Gedanke an eine Rickkehr zur Druckfassung er-
wogen, falls sich die Online-Publikation nicht bewahren sollte: Dazu wurde
kein Beschluss gefasst. Es wird allerdings voraussichtlich die Méglichkeit
geben, die PThl auf dem Weg des ,Print-on-demand® auch in Buchform
in die Hand zu bekommen.

Reinhard Feiter (Munster) — Dagmar Stoltmann (Hildesheim) —
Anja Stadler (Bonn) — Reinhard Schmidt-Rost (Bonn)

PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Editorial 7
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Paul Deselaers

Die Wiederentdeckung der Psalmen
Eine Anregung fiir die Predigtpraxis

fir Erich Zenger zum 5. Juli 2009

Psalmen als liturgische Gebete und Gesédnge

ngesichts der groRen kirchlichen Reformbewegungen, die die Quellen

des christlichen Lebens wie Bibel, Liturgie, Okumene, Gemeinde,
Jugendarbeit neu erschlossen haben, hat das Il. Vatikanische Konzil die-
se Aufbriiche bestatigt und zugleich vertieft, indem es die unvergleichliche
Bedeutung der Heiligen Schrift fur die Feier der Liturgie hervorgehoben
hat. In der Konstitution Uber die heilige Liturgie Sacrosanctum Concilium
heilt es: ,Von gréBtem Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige Schrift.
Aus ihr werden namlich Lesungen vorgetragen und in der Homilie aus-
gedeutet, aus ihr werden Psalmen gesungen, unter ihrem Anhauch und
Antrieb sind liturgische Gebete, Orationen und Gesdnge geschaffen
worden, und aus ihr empfangen Handlungen und Zeichen ihren Sinn.
Um daher Erneuerung, Fortschritt und Anpassung der heiligen Liturgie
voranzutreiben, muss jenes innige und lebendige Ergriffensein von der
Heiligen Schrift geférdert werden, von dem die ehrwiirdige Uberlieferung
dstlicher und westlicher Riten zeugt.“ (SC 24) ,Um die tatige Teilnahme
zu foérdern, soll man den Akklamationen des Volkes, den Antworten, dem
Psalmengesang, den Antiphonen, den Liedern sowie den Handlungen
und Gesten und den Kérperhaltungen Sorge zuwenden. Auch das heilige
Schweigen soll zu seiner Zeit eingehalten werden.” (SC 30)’
So eindeutig hier die Psalmen genannt werden, so begegnen sie doch
allein als Gesangs- und Gebetstexte. Der Blick in die liturgischen Buicher
erweist, dass die Psalmen als Antwortgesang nach einer Lesung, als
tragende Elemente im Stundengebet und auch als Gebetsformulare
eingesetzt sind. Dabei scheint die Voraussetzung gemacht, dass die
Psalmen fraglos aus sich heraus verstandlich sind. H6rt man sich in den
Gemeinden um, in denen der Psalmengesang einen festen Platz hat,
gibt es eine doppelte Antwortstruktur: Einmal wird es als schén empfun-
den, die Psalmverse, zumal im Wechsel mit einem Kantor, zu singen.
Zum anderen wird nicht selten gefragt: Was singen wir denn da? Kénnen
das noch unsere Lieder sein? Aufgrund der Frage er6ffnet sich fir den

1 Konstitution (iber die heilige Liturgie, in: Das Zweite Vatikanische Konzil. Konstitutionen,
Dekrete und Erklérungen. Lateinisch und deutsch. Kommentare Teil |, Freiburg-Basel-
Wien 1966, 35;37.
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Psalmengesang der Gemeinde ein Aufgabenfeld. ,Auch hier fehlen bis-
her Uberzeugende und praktikable Lésungen.“? Diesem Anliegen widmet
sich auch nachdriicklich die Kommission fir das neu zu erarbeitende
Gotteslob.

Sollen nun die Psalmen in ihrer weit verzweigten Ausstrahlungskraft neu
entdeckt werden, bedurfen sie einer ErschlieBung. Dazu gibt es Spuren,
die durchaus weiterverfolgt werden oder weiterverfolgt werden kénnen
— hier in der Art einer kleinen Erkundungstour ohne jeden Anspruch auf
Vollstandigkeit.

Psalmen als Spiegel der menschlichen Grundsituation

Psalmenauslegungen waren immer schon ein Anreiz, Grundgedanken
zum Menschsein vor, gegeniiber und in Verbindung mit Gott zu entwickeln.
Seit der Mitte des 20. Jahrhunderts gibt es eine intensive Beschéaftigung
mit den Psalmen, etwa um sie auf jene Elemente hin zu durchdenken, die
,menschliche und religiése Urlaute mit Grundmotiven der Offenbarung zu
einem starken Akkord” zusammenzubringen suchen.® Vorrangig ist das
Bemiihen, die Fremdheit der Psalmen ernst zu nehmen, um ,sich mit den
Grundakten, die die Psalmen verwirklichen, vertraut zu machen — eine
Bemiihung, die nicht mit dem Beten selbst zu verwechseln ist.** Auf die-
se Weise wird erinnert, dass die Offenbarung Gottes von auflen kommt:
Gott ist der Ferne, der von aul’en her Nahe schafft, umstirzende Néhe.
Er verdndert menschliches Leben seit je her, und der Mensch davon so
beruhrt, dass er sucht und lernt, darauf zu antworten. Ausgehend von
der Tatsache, dass die Psalmen poetische Texte sind, entwickelt Thomas
Merton die Perspektive, dass nur als solche die Psalmen die Aufgabe
erfillen kdnnen, ,die Menschenseelen fiir die Vereinigung mit Gott zu
beféhigen®.® lhre kristallene Klarheit allein erméglicht nach diesem ra-
dikalen Ménch, dass der Psalmbeter sich Gott vollstandig hingibt. Mit
Nachdruck betont C. S. Lewis, man muisse die Psalmen ,als Gedichte
lesen, als Lyrik mit all den Freiheiten und all der Formelhaftigkeit ..., die
der Lyrik eignen.” So wirden sie ,eine kleine Inkarnation, wodurch etwas,
was vorher unsichtbar und unhdérbar war, einen Leib bekommt.“ Damit
aber rufen sie den erbittertsten Widerstand der ,Halb-Glaubigen aller
Schattierungen® hervor.® Um ,Neues Leben aus den Psalmen® geht es

2 Wolfgang Bretschneider, Musik als wesentliches .Element einer menschenfahigen
Liturgie. Acht Thesen, in: Benedikt Kranemann / Eduard Nagel / EImar Nibold, Heute
Gott feiern. Liturgiefahigkeit des Menschen und Menschenféahigkeit der Liturgie,
Freiburg-Basel-Wien 1999, 88-92;89.

Romano Guardini, Weisheit der Psalmen. Meditationen, Wiirzburg 1963, 9.

4 Hermann Krings, Der Mensch vor Gott. Die Daseinserfahrung in den Psalmen,
Wiirzburg o. J., 12.

Thomas Merton, Brot in der Wiiste, Einsiedeln-Ziirich-KéIn 1955, 59.

C. S. Lewis, Das Gesprach mit Gott. Bemerkungen zu den Psalmen, Einsiedeln-
Zirich-Kéln 1959, 10;13;15.

w
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Albert Stiittgen. Die innere Bewegung der Psalmen sei, ,dass Gott als die
ihm [dem Menschen] unverfiigbare Lebensfille in sein Leben eindringt”
und es von Grund auf erneuert.” Auf dieser Linie ist noch eine andere
Lesart der Psalmen zu erwahnen, ,die Menschen in seelischer Not diese
uralten Gebete zugénglich machen."® Diese exemplarischen Stimmen lie-
Ren sich vielfach erweitern.

Psalmen als Inspiration der Dichterinnen und Dichter

Dichterinnen und Dichter wahlen in der Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg
in ihren lyrischen Texten vielfach die Gattung ,Psalm®, ohne dass da-
mit eine unmittelbare Aussage getroffen ware, an die biblische Tradition
anzuknipfen oder auch anknipfen zu wollen. Auch darin haben die
Psalmen wohl die stérkste literarische Wirkung aller biblischen Texte
entfaltet. Eine Beobachtung zu den Psalmen des 20. Jahrhunderts geht
dahin, dass Mangel- und Leiderfahrungen zum Psalmendichten gefiihrt
haben, dass jedoch der Weg zum Psalmenbeten bzw. zum befreienden
Handeln aus der betenden Vergewisserung kaum eingeschlagen wird.
Zu einem betréchtlichen Teil sind die Psalmen des 20. Jahrhunderts am
Rande oder auRerhalb der Kirchen entstanden. Das Ziel der Dichter und
Dichterinnen in ihren Individualpsalmen ist einerseits die Wahrhaftigkeit
der Begegnung. Denn jedes Gedicht will auf ein Du stof3en. Freilich ge-
schieht die Anrede wie im Gebet mit ,Du“, doch das bezieht sich auf einen
fremden Gott, will gerade nicht im biblischen Sinn verstanden werden.
Andererseits wehren sich die ganz und gar nicht gdngigen Texte gegen
eine voreilige Vereinnahmung und halten dazu an, die Sinnsuche der
Kinstler auszuhalten und mitzubuchstabieren. Sprachbilder von grofer
Leuchtkraft bereichern aus diesen Texten, und sie schenken Einblicke in
das, was ins Wort gefasst wurde, das Leben spendend wirkt. Die solchem
Wort eigene Dynamik, die Grenze zwischen dem Sagbaren und dem
Verstummen je und je anders zu wahren, mag ein Verweis auf die grund-
legende Daseinserfahrung dieser Kiinstler sein.® Die thematische Vielfal,
die immer auf die existentielle Situation der Dichter bezogen ist, wird von
Erfahrungen bestimmt, die einer auf die Imnmanenz verwiesenen, verein-
samten und leidenden Existenz eigen sind und das religidse Heilsangebot

7 Albert Stuttgen, Ufer und Horizont. Neues Leben aus den Psalmen, Mainz 1985,
108.

8 Helmut Jaschke, ,Aus der Tiefe rufe ich, Herr, zu Dir“. Psychotherapie aus den
Psalmen, Freiburg-Basel-Wien 1989, 8; vgl. dazu auch: Ingrid Weber-Gast, Weil du
nicht geflohen bist vor meiner Angst. Eine Ehepaar durchlebt die Depression des ei-
nen Partners, Mainz 1978.

9 Vgl. dazu die verdienstvollen Sammlungen: Psalmen vom Expressionismus bis
zur Gegenwart, hrsgg. v. Paul Konrad Kurz, Freiburg-Basel-Wien 1978; Hore Gott!
Psalmen des Jahrhunderts, hrsgg. v. Paul Konrad Kurz, Zirich-Diisseldorf 1997; Ich
hére das Herz des Himmels. Moderne Psalmen, gesammelt von Paul Konrad Kurz,
Dusseldorf 2003.
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kritisch beleuchten oder zurlickweisen.'® Es scheint, dass die dichterische
Bezugnahme auf die Psalmen zu einer neuen ,Inventur” der Christen fiir
das gefuhrt hat, was ihnen mit den Psalmen als Verméachtnis Uberlassen
ist.

Psalmen als Quelle von Spiritualitét

Eine weitere Spur, die vielfach anzutreffen ist, sind Ubersetzungen bzw.
Nachdichtungen der Psalmen' bzw. aktualisierte Psalmengebete.?
Sie versuchen, eine jeweilige existentielle Situation zu thematisieren
und ins Wort zu bringen zu Gott hin, dabei immer auch in Anlehnung
an biblische Sprachwendungen. Von anderer Kraft sind dabei noch ein-
mal biographische Verortungen von Psalmversen, die in bestimmten
Lebenssituationen Orientierung oder einfach den Mut zum Standhalten
gegeben haben, weil aus diesen Worten der Psalmen die Aussicht auf
Gehort- und Aufgenommenwerden durch Gott entgegenkam.” Solche
personlichen Einblicke erweisen auch, wie stark die Psalmen, zumal im
Raum der evangelischen Kirche, mit dem Leben verbunden wurden. Sie
sind die unerschoépflichen Quellen von biblischer Spiritualitat. Von daher
wurden solche Veréffentlichungen gerne aufgenommen, die versucht ha-
ben, die Psalmen lebensnah zu erschliefen.

10 Vgl. dazu: Cornelius Hell / Wolfgang Wiesmitiller, Die Psalmen — Rezeption biblischer
Lyrik in Gedichten, in: Heinrich Schmidinger (Hrsg.), Die Bibel in der deutschspra-
chigen Literatur des 20. Jahrhunderts, Band 1: Formen und Motive, Mainz 1999, 158-
204.

11 Vgl. z.B. Franz Johannes Weinrich, Die Psalmen deutsch, Aschaffenburg 1968;
Die Berge tanzten. Die Psalmen, aus dem Urtext Ubertragen von Alisa Stadler,
Wien-Miinchen 1986; Fridolin Stier, Mit Psalmen beten, hrsgg. v. Eleonore Beck,
Stuttgart 2001; Pirmin Hugger, Meine Seele. Preise den Herrn. Gotteslob als
Lebenssinn, Miinsterschwarzacher Kleinschriften 4, Minsterschwarzach 1979;
Ders., Ein Psalmenlied dem Herrn, Minsterschwarzacher Kleinschriften 8;9;10,
Munsterschwarzach 1980; Arnold Stadler, Die Menschen ltgen. Alle. und andere
Psalmen, Frankfurt a. M.-Leipzig 1999.

12 Vgl. u.v. a. vor allem: Ernesto Cardenal. Das Buch von der Liebe. Lateinamerikanische
Psalmen, Wuppertal 21973; Severin Schneider, denn du bist da. Psalmengebete,
Wiirzburg 1972; Ders., Dich suchen wir. Psalmengebete, Wirzburg 1973; Winfried
Schiffers, Du hast die Antwort [angst. Psalmen fiir unsere Zeit, Gitersloh 1982; Konrad
Jutzler, Aussicht auf Leben. Christliche Psalmen, Géttingen-Zirich1994.

13 Vgl. Warum ich Christ bin, hrsgg. v. Walter Jens, Minchen 1982, darin vor allem die
Beitrédge von Heinrich Albertz 17-24; Jirgen Moltmann 264-280;270f., die sich auf
Psalmverse beziehen. :

14 Vgl. z.B. Notker Fuglister, Das Psalmengebet, Miinchen 1965; Othmar Schilling,
Israels Lieder — Gebete der Kirche, Stuttgart 1966; Aus den Psalmen leben. Das ge-
meinsame Gebet von Kirche und Synagoge neu erschlossen, Freiburg-Basel-Wien
1979; Hedvig-Teresia von Peinen, ,Zeig mir den Weg, den ich gehen soll*. Psalmen
— Gebetbuch der groRen Okumene, Regensburg 1981; Georg Braulik, Psalmen beten
in Freude und Leid, Wien-Freiburg-Basel 1982; Psalmen. Okumenischer Arbeitskreis
fur Bibelarbeit, Basel-Zirich-Kéln 1982; Gottfried Bitter / Norbert Mette (Hgg.), Leben
mit Psalmen. Entdeckungen und Vermittiungen, Minchen 1983; vgl. auch: Gerhard
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Psalmen im Blickpunkt der exegetischen Forschung

SchlieBlich gehort der Aufbruch der Psalmenexegese in das Thema. Es
wurde ein innovativer Ansatz zum Versténdnis der Psalmen entwickelt. Er
besagt, dass Psalmenexegese und Psalterexegese notwendig aufeinan-
der bezogen sind. Gerade wenn namlich Uber die Einzelauslegung eines
Psalms hinaus, die sein individuelles Profil als geschlossenen Einzeltext
freilegt, gefragt wird, in welchen Zusammenhang er denn eingebettet ist,
wird die Entdeckung sein, dass er sich geradezu aus sich selbst fur den
groReren Textzusammenhang 6ffnet. Wird der Psalm vom Ubergreifen-
den Buchzusammenhang des Psalters her gelesen, erschlief3en sich viel-
faltige Bedeutungsdimensionen, die bis in die neueste Zeit oft nicht wahr-
genommen worden sind. Einzelpsalm und Psalter werden so auf tiberra-
schende Weise bereichert und mit der gesamten Bibel verwoben. Fr die-
se Arbeit stehen mafigeblich Erich Zenger und Frank-Lothar Hossfeld'™
sowie Bernd Janowski'®. Damit ist fir das Verstédndnis der Psalmen
durchaus ein komplexer Zugang vonnéten. Nur er allein kann dazu bei-
tragen, dass die Psalmen wieder gewonnen werden fir eine Praxis der
Psalmenmeditation, in der die Psalmen in der lectio continua rezitiert und
meditiert werden. Damit kénnen sich feinsinnige anthropologische und
theologische Zusammenhange ergeben, deren Wahrnehmung schon im-
mer als das besondere Merkmal des Glaubens galt, der aus dem Horen
kommt. Die vielen Wege der Psalmenforschung legen frei, dass der
Psalter ein Buch des Lebens ist und dass die Psalmen der Gottesreich-
Botschaft, die Juden und Christen gemeinsam ist, den Weg bereiten, in-
dem sie wahrgenommen und gebetet werden.

Psalmen in der gottesdienstlichen Verkiindigung

Wie sieht es auf dem Hintergrund der so unterschiedlichen wirkungsge-
schichtlichen Strahlungen der Psalmen mit der Psalmenpredigt aus? In
der Fiille von Publikationen zu den sonntéglichen Predigttexten gibt es
nur eine verschwindend geringe Zahl von Versuchen, Psalmen in der
Verkiindigung zu erschlieen.'” Als Anldsse fur Psalmenpredigten seien

Ebeling, Psalmenmeditationen, Tiibingen 1968 u.a.m.

15 Vgl. nur die grolen Kommentarbande: Frank-Lothar Hossfeld / Erich Zenger, Psalmen
51-100, HThKAT, Freiburg-Basel-Wien 2000; Dies., Psalmen 101-150, HThKAT,
Freiburg-Basel-Wien 2008; Dies., Die Psalmen. Psalm 1-50 (NEB), Wiirzburg 1993,
und zahllose Einzelstudien.

16 Vgl. etwa Bernd Janowski, Konfliktgesprache mit Gott. Eine Anthropologie des
Psalmen, Neukirchen-Viuyn 22006.

17 Vgl. diese Beispiele: Worte zu Psalmen. Predigten — Meditationen — Gottesdienste.
Hrsgg. v. Horst Nitschke, Gutersloh 1983; Friedhelm Mennekes, Psalmen deuten die
Wege des Lebens. Verkiindigung in der osterlichen Bul3zeit, Stuttgart 1986; Franz-
Josef Ortkemper (Hrsg.), Neue Predigten zum Alten Testament. Psalmen, Stuttgart
1995.
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hier genannt: der Plan einer Predigtreihe (s. Mennekes), der Blick auf
die unterschiedlichen Gebetsgattungen (s. Ortkemper) oder einfach die
Entdeckung, hier auf eine ,Liicke" gestolRen zu sein oder sich von einem
Psalm die Agende fiir den Gottesdienst vorgeben zu lassen (s. Nitschke).
Die Chance, sich Psalmenpredigten zu widmen, findet bereits in den vor-
genannten Mdglichkeiten eine reichhaltige Begriindung.'® Schnell konnten
die Vorbehalte und Einwande, die Psalmen seien zu fremd, iberwun-
den werden, zumal der Blick auf die Wirkungsgeschichte der biblischen
Psalmen zeigt, wie sehr Menschen sich zu allen Zeiten — trotz oder
wegen ihrer Fremdheit — sich von ihnen haben inspirieren und in neue
Dimensionen der Beziehung zu ihrem eigenen Leben und zum lebendigen
Gott haben fuhren lassen. Eine genaue Textarbeit der Psalmen erweist
auch, dass die intertextuelle Lektire von Altem und Neuem Testament
bereichert und vertieft werden kann.” Dem Anliegen der ErschlieRung
der Psalmen dienen auch Katechesen von Papst Benedikt XVI. in seinen
Generalaudienzen.?® Wie jedoch kénnte eine alltégliche Erschlieung der
Psalmen im Gebetszusammenhang des Gottesdienstes aussehen, die
die Psalmen einerseits néher bringt und andererseits das Gebet der zum
Gottesdienst Versammelten befruchtet und vertieft, ja eine Begegnung
mit dem Grund des Lebens erméglicht?

Psalmen als Thema der Homiletik

Dazu lege ich die kleine Beschreibung eines Versuchs vor, den ich im
Rahmen eines Lehrauftrags fir Homiletik an der Westfalischen-Wilhelms-
Universitat zum sechsten Mal in einem Sommersemester (SS 2004-SS
2009) unternommen habe. Hintergrund fiir dieses Projekt ist einerseits
eine gewisse Ermudung der Studierenden in der Gestaltung einer ,Statio”
in Ubereinstimmung mit der amtlichen ,Ordnung des Predigtdienstes von
Laien® und andererseits eine nachhaltige Reaktion vieler Mitfeiernden im
Gottesdienst, die kein Verstandnis fur diese ,vorgezogene Predigt‘ haben
und den Zusammenhang von Schriftwort und Auslegung geradezu einkla-
gen. Aus diesen Wahrnehmungen ist die Idee zur ,Ubung: Psalmen predi-
gen. Einfiihrung in die gottesdienstliche Wortverkiindigung“ entstanden.
Beim Start habe ich diese Lehrveranstaltung zusammen mit Professor
Dr. Erich Zenger in seinem letzten Dienstsemester gehalten. Die Vorgabe
war, dass die Studierenden den Antwortpsalm erschlieen. Besonderes

18 Vgl. dazu: Paul Deselaers, Psalmen predigen. Ermutigung aus der neuen
Psalmenforschung, in: Frank-Lothar Hossfeld / Ludger Schwienhorst-Schénberger
(Hgg.), Das Manna fallt auch heute noch. Beitrdge zur Geschichte und Theologie des
Alten, Ersten Testaments (HBS 44), Freiburg-Basel-Wien 2004, 158-173.

19 Vgl. den aspektreichen Beitrag zu Ps 103 von Christoph Dohmen, Von Gott zu Gott
sprechen. Wenn die Theologie ins Gebet genommen wird, in: GuL 74 (2001), 326-
335.

20 Vgl. Benedikt XVI., Die Botschaft der Psalmen. Mit dem Papst beten, Stuttgart 2006
ff.
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Augenmerk sollte dabei auf den zumeist als Psalmausschnitt gestalteten
Antwortpsalm, auf den Bezug zur vorangehenden Lesung und auf die
Gestalt der Darbietung (singen/sprechen) gelegt werden.

Die konkrete Ubung

Die Lehrveranstaltung ist so aufgebaut, dass eine erste Phase der theo-
retischen Einfuhrung und Grundlegung der Predigtarbeit gewidmet ist. Zu
ihrem Ende hin werden vor allem die unterschiedlichen Dimensionen der
Versténdlichkeit einer Predigt in den Blick genommen. Da die Predigten
im Gottesdienst einer konkreten Gemeinde gehalten werden, ist von
vornherein eine hohe Ernsthaftigkeit gegeben. Je eine Vierergruppe von
Studierenden bekommt in der zweiten Phase einen Mentor zugeteilt, der
mit der Gruppe die Fragen der praktischen Vorbereitung flr die zu haltende
Predigt bespricht. Zumeist ergeben sich vier Sitzungen, die mit einem
Schriftgesprach zu den entsprechenden Antwortpsalmen beginnen und
mit einem ersten Sprechversuch enden. Verwoben mit dieser Phase ist
die dritte Phase der sprecherzieherischen Begleitung, die sich vor allem
den sprechtechnischen und kommunikativen Eigenarten der Einzelnen
widmet und Hilfestellung gibt. In der vierten Phase wird die Predigt in einer
Abendeucharistie in einer der Kirchen in der Stadt Minster gehalten. Die
Gemeinden wie auch die Vorsteher der Gottesdienste sind entsprechend
mit dem Projekt bekannt gemacht. Die finfte Phase wird durch zwei Stufen
der Reflexion gebildet. Zunachst wird die mitfeiernde Gemeinde gebeten,
Riickmeldung zu geben. In der Regel nehmen sich ca. zwanzig Personen
die daflir bemessene Zeit einer Viertelstunde. Da bloRRes ,Gefallen” keine
Kategorie ist, die im Lernen weiterhilft, wird nach den ersten Eindriicken
von der Person, nach dem Inhalt, der zum Weiterdenken anregt, und
nach Ratschlagen fir Verbesserung gefragt. Die Riuckmeldungen sind
weithin gezielt, Uberlegt und engagiert. Die Studierenden sind durch-
weg erstaunt, wie sehr sie beim Wort genommen werden. Im Anschluss
daran gibt es ein weiteres Nachgesprach mit den Studierenden und
Ausbildenden. Neben ersten Riickmeldungen und Beobachtungen, die
von den Gottesdienstmitfeiernden nicht genannt wurden, gibt es eine
Reflexion auf die vorherigen Rickmeldungen aus der Gemeinde sowie die
Bezugnahme zu den Inhalten der Einfihrungssitzungen, des Lernweges
und noch ausstehender Lerngesichtspunkte. Am Ende einer Woche, in
der auch im Blick auf die unterschiedlichen Predigten, die an den Tagen
gehalten wurden, sehr viele Aspekte thematisiert werden kénnen, steht
die Frage an die Studierenden, was ihnen auf dem Weg zu ihrer eigenen
(weithin ersten) Predigt geholfen hat und woran sie weiter arbeiten wol-
len.
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Entdeckungen

Was ist nun in diesem Kontext der Ertrag im Blick auf die ErschlieBung
der Psalmen in der Wortverkiindigung im Gottesdienst?

1. Deutlicher als bei anderen Schrifttexten scheint mir im Ruckblick auf
die zurtckliegenden unterschiedlichen Semester, dass die Studierenden
von den Psalmen her unmittelbar in folgende Fragestellungen hineinge-
nommen werden: Wie gelingt mein/unser Leben in dieser Welt? Wie kann
ich zusammenhalten, dass die Welt einerseits als Welt Gottes, als seine
gute Schépfung geglaubt wird und andererseits sich katastrophisch in
Erfahrung bringt? Was bedeutet die Zusage Gottes, dass ich in dieser
Welt von ihm gehalten bin — auf dem Hintergrund der bohrenden Frage,
ob er sich fur mich interessiert, ob er an mir Anteil nimmt und mich ver-
steht, anders als die Grofen der Welt? Was braucht es, dass ich mo-
tiviert werde, etwas dazu mitzutun, dass die Welt eine Welt mit mehr
Gerechtigkeit wird?

2. Die Psalmen kénnen kaum anders zur Sprache kommen als in person-
licher Rede, im Ich-Sagen. Lehrhafte Rede, nicht selten gerne gewahit,
versagt hier und wird den Psalmen nicht gerecht. Personliche Rede kennt
eben auch die offenen Stellen, kennt die nicht beantworteten Fragen. Sie
lebt mitunter davon, dass ich nicht schon erfahrungsbezogen etwas er-
zdhlen kann, sondern mich auf den Weg der Suche machen muss, um
etwa der Ansage Gottes, er werde retten, indem er Feinde zusammen-
fuhrt (vgl. Ps 48), einen Vorschuss an Vertrauen zu geben. Von Psalmen
zu sprechen bedeutet immer auch ,Gott lernen®, seine Offenbarung ler-
nen, die sich in den Psalmen vermittel.

3. Viel Fremdes enthalten die Psalmen. Nicht immer kann das Fremde
aufgeschliisselt werden. Die Zuhdérenden reagieren sehr genau darauf,
ob jemand sich fraglos auf die Seite des Fremden stellt, indem er es
fur selbstverstandlich halt und dadurch die Fremdheit tiberspielt, oder ob
er sich vom Fremden anfragen ldsst und mit offenen Fragen lebt, die
Entdeckungswege 6ffnen und Versténdnis wecken kénnen. Der Umgang
mit dem Fremden erweist sich als Priifstein, ob jemand sich dem unver-
fugbaren Gott aussetzt und sich sowohl an seine Néhe wie zugleich auch
an seine Fremdheit gedanklich heranwagt und sie an sich herankommen
lasst.

4. Hinsichtlich der Gestaltungsform der Psalmenpredigt hat sich
Folgendes bewéhrt: a. Gerne wird eine Spruchpredigt gewahlt. Ein ein-
zelner Psalmvers wird ausgeleuchtet, so dass er mitgenommen werden
und sich einsenken kann (,Davon nehme ich etwas mit.“ — heil3t nicht
selten die Reaktion.). Unterschiedliche Zugangs- und Verstehensebenen
lassen sich verhéaltnismaRig leicht einander zuordnen, so dass gerade
im Abendgottesdienst nach einem anstrengenden Tag eine transpa-
rente Struktur den Menschen, die den Gottesdienst mitfeiern, entgegen-
kommt. b. Ein weiteres Modell versucht, Lesung und Antwortpsalm in
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Verbindung zu setzten. In der Regel wird der Psalm als Resonanzraum
fur den Lesungstext wahrgenommen. Dadurch bekommt der Psalm
Farbe und Lebendigkeit, weil er die Fragen der Lesung aufnehmen und
in das Sprechen zu Gott wenden kann. c. Mitunter wird eine Spannung
zwischen der Lesung und dem Psalm aufgespulrt (vgl. z.B. Dienstag
der 12. Woche Jahr Il mit 2 Kén 19,9b-11;14-21;31-35a;36 und dem
Antwortpsalm Ps 48,2-3b;3c-4;10-11). Zwar ist der Psalm thematisch in
Anlehnung an den Text aus 2 Kén 19 gewahlit. Doch werden zwei unter-
schiedliche Gottesbilder vermittelt: Wahrend 1 Kén 19,35a von dem Gott
spricht, der durch seinen Engel die Feinde vernichtet, begegnet in Ps
48,10 der Gott, Uber dessen Huld nachgedacht wird. Diese Zuordnung
der Schrifttexte spielt die Frage zu, wo der Mensch lernen kann, Feinde
nicht zu vernichten, sondern zu verwandeln. In der Spannung der unter-
schiedlichen Texte erscheint Gott als der, der das kann, was wir mit ihm
zu lernen haben: Er rettet, indem er Feinde zusammenfiihrt — auf dem
Zion. Auf diesem Hintergrund wird die Predigt komplexer, fihrt hinein in
einen Lernweg. Dem entspricht dann auch am ehesten die durch das
lernpsychologische Modell gegebene Gliederung.

5. In der unmittelbaren Nahe von gemeinsam gesprochenem bzw. ge-
betetem oder gesungenem Psalm in Verbindung mit der Auslegung wird
die Bedeutung von gemeinsamem Beten und Singen manifest. Hier wird
der Gott, von dem gesprochen wird, als der gegenwartige und als der
hérende geglaubt und angesprochen, der uns aus den Schmerzzonen
des Lebens rettend herausfiihrt, der auf den Wegen in dieser Welt ge-
genwartig ist. Das Gebet ist der Ort der Kommunikation mit jenem Gott,
der uns in den Geschichten und Gebeten der Offenbarung anspricht.
Auch die Realprésenz der eigenen und von Zeitgenossen Uberbrachten
Geschichten wird eingeholt, indem sie als von ihm getragene vergangene,
gegenwartige und zukunftige Wirklichkeiten geglaubt werden. Diese
Dimension macht den Psalter zu einem Gebetbuch der groRRen jldisch-
christlichen Okumene und zu einem Predigtbuch des Lebens mit dem ein-
zigen Gott. Im Verkiindigungsdienst werde ich deshalb nie aus der Frage
entlassen, ob ich selbst dem Gott des Lebens glaube, ob ich mich an ihm
berge, ob ich zulasse, dass er sich mir als Gott des Lebens erweist, ob
ich mich von ihm bewegen lasse, mit den mir méglichen Kraften mitzutun
an der Bewahrung seiner Schépfung. Aus dem Gebet, das ,zur sach-
lichen Ordnung der Predigtarbeit, nicht auf die erbauliche Seite” (Dietrich
Bonhoeffer) gehort, erwachst vielleicht am ehesten der Geist der Geduld,
der erst dann zum Zeugnis leitet, wenn etwas griindlich und in der Tiefe
durchdacht und durchbetet ist. Zugleich ersteht der Geist der Einflihlung,
der den rechten Augenblick abwartet, um die Ermutigung, die Mahnung
oder den Einspruch vorzutragen.

Die Psalmen werden uns als Gottes Wort in den Mund gelegt. Deshalb
schenken sie die unumstdRliche Zuversicht, von ihnen zu dem getragen
zu werden, der das Leben schenkt und ist. Das ist ein nachdricklicher
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Eindruck aus der Lehrveranstaltung ,Psalmen predigen®.
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Martin Ebner

Vom Text zur Predigt

Gedanken eines Exegeten zur Predigtarbeit

bwohl ich Exeget bin, muss ich mit aller Deutlichkeit sagen: Predigen

heil3t nicht, von der Kanzel aus Exegese treiben. Das wére bestenfalls
eine exegetische Katechese oder im schlechtesten Fall eine zu kurz ge-
ratene Vorlesung. Predigt ist der Bibeltext schon selbst. Denn von Anfang
an haben die biblischen Autoren konkrete Adressaten vor Augen, die sie
ermutigen, ermahnen — auf jeden Fall in ihrer spezifischen Situation tref-
fen und bewegen wollen. Und unsere Texte wurden schon immer fortge-
schrieben, ,re-zipiert” im besten Sinne des Wortes: wieder aufgegriffen
unter neuen Aspekten, im Horizont neuer Situationen. In der klassischen
Exegese fordert die Literarkritik mit der Herausarbeitung verschiedener
Schichten und die Redaktionskritik mit der Bestimmung der Absicht des
jeweiligen Redaktors diesen Fortschreibungsprozess zutage.

Vom biblischen Ansatz her und in der Linie der biblischen Texte gese-
hen heil’t ,predigen” also: die begonnene Bewegung fortsetzen, den Text
aufgreifen unter neuen Gegenwartsaspekten im Blick auf die Horer. Die
Vertiefung in die Exegese ist dabei ein Teilschritt bei der Vorbereitung
der Predigt, wodurch es evil. zu einer Korrektur oder Bestatigung meines
neuen Ansatzes, vielleicht sogar zu einer Inspirierung kommen kann,
bestimmte Phdnomene der Gegenwart unter einem spezifischen Aspekt
des biblischen Textes ins Visier zu nehmen und zu beleuchten.

Fur den Prozess der Predigterstellung werden 7 Schritte benannt, die der
eigenen Erfahrung entstammen und hier idealtypisch angeordnet sind.

Schritt 1: Ich an meinem Schreibtisch

Kopfkino: Ich schaue mich an. Was treibt mich um? Was beschéftigt mich?
In welcher Situation bin ich? In welcher Stimmung? Welche Probleme
gehen mir im Kopf herum? Ich halte diese Dinge — am besten schriftlich
— fest, damit ich meine subjektiven Anteile bei der Wirkung des biblischen
Textes auf mich und bei der Wahl meines Predigtakzents spéater prazi-
ser erkennen kann. Umgekehrt kann ich so priifen, ob und wie stark der
Hoérer mein ICH in der Predigt spiiren darf. Auf Dauer gesehen kann diese
Vortibung mich auf jeden Fall vor zwei Extremen bewahren: dass namlich
mein ICH die Predigt (und den Bibeltext) Uberschattet oder dass mein
ICH in der Predigt tiberhaupt nicht vorkommt.
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Schritt 2: Den Text laut lesen

Ich lese den Schrifttext des kommenden Sonntags' laut, am besten lasse
ich mir den Text vorlesen; ich konnte den Text auch auf Tonband auf-
nehmen und mir den Text (mehrmals) anhdren. So trete ich spurbar in
den Kommunikationsprozess ein, den der Bibeltext als ,Ansprache” an
Menschen eréffnen will. Ich halte dann fest: Was spricht mich spontan an?
Was fallt mir ein? Woran denke ich? Was bleibt mir ratselhaft? Wogegen
straube ich mich?

Um die Vielschichtigkeit des Textes zu erleben, ware es einen Versuch
wert, den Text mit verschiedenen Betonungen zu lesen. Es lohnt sich,
geradezu experimentell jeweils ein anderes Wort in einem bestimmten
Satz zu betonen, die Pausen anders zu legen — und mich dann zu fragen:
Welche unterschiedlichen Nuancierungen des Textes hére ich?

Ich kénnte verschiedene Ubersetzungen zur Hand nehmen, neben der
Einheitsiibersetzung die Ubersetzung des Neuen Testamentes von
Fridolin Stier (wortgewaltig) oder die des Miinchener Neuen Testamentes
(ganz nahe am griechischen Text). Fur das Alte Testament entsprechend
die Ubersetzung von Martin Buber oder die der Elberfelder Bibel. Auch
im Blick auf die unterschiedlichen Betonungen und die verschiedenen
Ubersetzungen halte ich fest, was mir aufgefallen und eingefallen ist.

Schritt 3: Ich gehe mit dem Text durch die StraBen meiner
Gemeinde

Ich gehe mit dem Schrifttext durch die StraRen meiner Gemeinde. Bei
welchen Hausern fallen mir Verbindungslinien zum Schrifttext ein? Wo
ware dieser Text Balsam flirs Herz? Wo ware der biblische Text eine
Herausforderung? Wo kénnte er Trost bringen? Wo wiirde er Widerspruch
ernten?

Ich stelle mir vor: Ich stehe am Ambo meiner Pfarrkirche. Welche Gesichter
sehe ich? Wie wirkt mein Text auf diese Menschen? Was geht in ihnen
vor, wenn sie den Text héren? ,Auch in diesem Fall halte ich fest, was mir
aufgefallen ist, was mir wichtig geworden ist, welche konkreten Félle mir
vor Augen getreten sind.

Zwischenbilanz: Ich gehe meine bisherige Materialsammlung durch, mei-
ne Beobachtungen zu mir selbst, die ersten Textauswirkungen auf mich

1 Auf die Entscheidung zwischen Evangeliumstext, erster und zweiter Lesung wird
hier nicht eingegangen; zur ,Einblendung” der alttestamentlichen Lesung in den
Predigtvorgang vgl. Schritt 4. Es wére nicht die schlechteste Entscheidung, bei der wie-
derholten Wiederkehr des Lesezyklus oder fiir bestimmte Phasen des Kirchenjahres
bewusst jeweils die alttestamentliche bzw. neutestamentliche Lesung als Predigttext
zu wéahlen.
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selber sowie die vermuteten Textauswirkungen auf die Gemeinde und
frage mich, sozusagen in einer Bindelung des bisherigen Prozesses:
Wovon mochte oder musste ich reden? Wie misste ich davon reden?

Schritt 4: Exegese als Kontrolle und Vertiefung

Eigenstdndige Exegese
Zunachst sollte ich mir zutrauen, mit meinen eigenen Mitteln den Text ana-
lytisch unter die Lupe zu nehmen, mit Hilfe ganz einfacher Methoden:

1. Ich kénnte versuchen, den Urtext (in einer Interlineariibersetzung) zu
lesen und dabei auffallige Wérter (mit Hilfe eines Lexikons) auf ihren
Ursprungssinn hin zu befragen.

2. Sofern es sich um eine Erzahlung handelt, untersuche ich die
Personenkonstellation: Wer halt zu wem? Wer ist gegen wen? Wer
steht im Mittelpunkt, wer am Rande? Verandern sich die Positionen?
Ich erstelle mir eine graphische Skizze.

3. Sofern es sich um einen argumentativen Text (Reden im
Johannesevangelium, Briefe) handelt, untersuche ich das Wortgeflecht,
streiche gleiche Begriffe mit der gleichen Farbe an. Ich ordne die
Begriffe einander zu: Welche stehen im Vordergrund, welche Begriffe
gehoren zusammen, welche Begriffe stehen im Kontrast zueinander?
Ich schaue mir den Argumentationsgang an: Auf welches Ziel steuert
der Autor zu, welche Begriindungen setzt er dafiir ein, welche begriff-
lichen Polaritdten baut er dazu auf?

4. Ich gehe wichtigen Stichwortern, Abstraktbegriffen wie Realien, mit
Hilfe eines Bibellexikons nach: Was ist im Kontext der Alten Welt damit
eigentlich gemeint?

5. Ich lese meine Stelle im Kontext der jeweiligen Schrift: also die
Geschichten bzw. die Absétze davor und danach. Kann ich eine
Fortfihrung erkennen oder eher eine Kontrastierung? Welches Licht
fallt durch den Kontext auf meinen Bibeltext?

6. An dieser Stelle kann es hilfreich sein, die alttestamentliche Lesung
des Sonntags im Blick auf den Evangelientext zu lesen. Welche
Zusammenhénge kann ich erkennen? Wird der alttestamentliche Text
im Evangelium aufgegriffen — und wie: Wird er zitiert, oder wird auf
ihn angespielt? Dabei ist es immer wichtig, sich vor Augen zu halten,
dass fir die Ersthorer der Evangelientexte der alttestamentliche Text
der anerkannte Text der Mutterreligion war und Jesus als derjenige
vorgestellt werden soll, in dem Gott seine uralte Geschichte mit den
Menschen weiterfiihrt. Also frage ich mich: In wessen FuRstapfen
steht Jesus im vorliegenden Text? Inwiefern aktualisiert er eine uralte

22 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Martin Ebner



Erfahrung oder Hoffnung Israels?

. Im Lesejahr A und C wird es duRerst aufschlussreich sein, die Synopse

zur Hand zu nehmen? und zu schauen, wie Matthdus bzw. Lukas die
markinische Geschichte aufgreifen: was sie weglassen, was sie stér-
ker akzentuieren, was sie neu einbringen, in welchen neuen Kontext
sie die alte Geschichte stellen. Die Synopse zu studieren, heil’t in die-
sem Fall, die Predigtarbeit der beiden GroRRevangelisten zu studieren:
Wie erzéhlen sie den Stoff der alten Geschichte so, dass ihre Horer
darin unmittelbar vorkommen, ihre Lebenssituationen widergespiegelt
finden und eine Option erkennen kénnen, die von der Option der vor-
liegenden markinischen Geschichte durchaus verschieden sein kann.

Expertenexegese

Vermutlich und hoffentlich bleiben bei dieser eigenstdndigen Exegese
Fragen offen, so dass die Neugier auf die Expertenmeinung geweckt ist.
Unter diesen Gesichtspunkten schaue ich jetzt in einem Kommentar nach,
den ich zur Hand habe, oder — sofern ich mir Giber einen Themenkomplex
einen Uberblick verschaffen will — in einem theologischen Lexikon.

Schritt 5: Das ,,Knochengeriist“ der Predigt

Jetzt ist es an der Zeit, das bisher gesammelte Material zu blndeln.

i

Rechenschaft: Ich gebe mir Rechenschaft dariiber, in welchem
Verhéltnis meine Assoziationen zum Text (Schritte 1 und 2) zu mei-
ner analytischen Beschéftigung mit dem Text (Schritt 4) stehen. Liege
ich im Trend des Textes, nehme ich eine bestimmte Bewegung des
Textes auf? Lassen sich Assoziationen zum Predigttext mit prazisen
Textbeobachtungen in Verbindung setzen? In welchen Punkten wider-
sprechen meine Assoziationen dem Text? Lé&sst sich das rechtferti-
gen?

. Auswahl: Aus den vielen Assoziationen und textanalytischen

Beobachtungen wahle ich aus und lege fest: Wovon will ich reden
(Inhalt)? Und ich mache mir klar, wie ich davon reden méchte (heraus-
fordern, ermutigen, in Frage stellen, bestatigen, Trost spenden).

. Roter Faden: Entscheidend ist, dass ich bei einer Sache bleibe und

mich nicht verzettele. Als Kontrolle kénnte dienen, dass ich mir vor-
stelle, ein Nichttheologe fragt mich: ,Was predigst du am Sonntag?*
Konnte ich ihm in zwei oder drei Satzen eine Antwort geben?

Zu empfehlen sind nach wie vor die Synopse von Josef Schmid (im Blick auf die
Anordnung der Stoffe) und die Synopse zum Muinchener Neuen Testament (wortge-
treue Ubersetzung).
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Schritt 6: Das ,,Fleisch” der Predigt

Ilch sammle, was zu meinem Predigtansatz passt und dazugehort.
Zunachst gehe ich meine eigenen Assoziationen und textanalytischen
Beobachtungen durch, dann nehme ich Predigthilfen zur Hand und su-
che nach einem passenden Zitat, einer Geschichte, einem literarischen
Text oder einem Bild. Dabei ist es von Vorteil, eine Zitatensammlung,
Sprichworterblicher und vielleicht sogar ein etymologisches Lexikon zur
Hand zu haben.

Schritt 7: Der Text der Predigt

In diesem letzten Schritt gilt es, fir den gewahlten Predigtinhalt und das
Predigtziel den Aufbau festzulegen. Dabei sollte ich mir zu Herzen neh-
men, was Medienforscher festgestellt haben: Die ersten 17 Sekunden
entscheiden (im Radio) darlber, ob jemand zuhort oder nicht. Also sollte
ich auf keinen Fall so beginnen: ,Wie wir gerade im Evangelium gehért
haben ...“ Oder: ,Als ich mir Uberlegte, was ich Ihnen heute sagen soll ...*
Besser einfach mitten hineinplatzen, etwa: ,Schrecklich, wie das zu Ende
geht.” Oder: ,Hatten Sie’s gedacht?“ Als Regel gilt jedenfalls: Gerade am
Anfang sollte jeder Satz auf den nachsten neugierig machen. Dann steigt
der Hoérer ein.

Im Mittelteil der Predigt ist Argumentation nétig, die auf ein klares Ziel
hinsteuert und maéglichst konkrete Belege aufzuweisen hat. Dabei darf
die Argumentation ruhig einseitig ausfallen; denn Predigt sollte nicht mit
einem wissenschaftlichen Aufsatz verwechselt werden, in dem méglichst
alle Forschungspositionen gegeneinander abgewogen werden. Predigt
als Ansprache will die Horer geistig in eine bestimmte Richtung bewe-
gen, ohne dass sie darauf festgenagelt werden. In der Predigt teilt ein
Mitchrist engagiert seine Lesart des biblischen Textes anderen mit. Horer
werden desto gespannter den Worten lauschen, je klarer der Prediger
seine Option verfolgt und gleichzeitig signalisiert: Das ist mein Weg.

Der beste Schluss ist der, der die Horer zum Nachdenken bringt. Ich ver-
suche, meine Option mdglichst klar und knapp auf den Punkt zu brin-
gen, aber so, dass damit nicht das letzte Wort gesprochen ist. Hier helfen
Formulierungen wie: ,Fiir mich bedeutet das ...“ oder ,Darin sehe ich
... Warum sollte schlie3lich eine Predigt nicht einmal mit einer (wirklich)
offenen Frage enden?

Als Regel gilt: Auch mein Predigttext sollte vom Hoérer eigenstandig fort-
geschrieben, eben ,re-zipiert* werden kénnen, ja mein Predigttext sollte
die Horer sogar dazu anregen, dass sie meinen Impuls weiterdenken und
ihn fur sich verandern.
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Mehr als aus geschriebenen Worten (ber eine verantwortete
Predigtvorbereitung lernt man von lebendigen Vorbildern. Deshalb ein
exemplum am Ende: Ein Pfarrer aus meiner Heimat hat die Gewohnbheit,
am Montagmorgen den Predigttext des kommenden Sonntags abzu-
schreiben, in Griechisch. Er heftet ihn an die Tiur seines Schreibzimmers.
Die ganze Woche (iber geht er mit diesem Text durch die Gemeinde und
durch sein eigenes Leben.
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Heinz-Giinther Schottler

»o0la autem experientia facit theologum*
(Martin Luther)

Uberlegungen zur theologischen Kompetenz des Predigers

Rolf Zerfal3, dem verehrten homiletischen Lehrer, gewidmet

In der von den Deutschen Bischéfen erarbeiteten und der vatika-
nischen Kongregation fiir das Katholische Bildungswesen approbierten
,Rahmenordnung firr die Priesterbildung” (Uberarbeitete Fassung 2003)
wird von einer dreifachen Kompetenz fir die Ausiibung des priester-
lichen Verkiindigungsauftrags“ gesprochen, und zwar von einer theolo-
gischen, geistlichen und kommunikativen Beféhigung.' Bereits 1982 hat-
te der damalige Minsteraner Regens und Homiletikprofessor und spa-
tere Bischof von Limburg, Franz Kamphaus, diese Aspekte zum Anlass
genommen, ,Schwerpunkte der Predigtausbildung“ naher zu beschrei-
ben. Abgesehen von der klerikalistischen Engfiihrung der vatikanischen
Kompetenzbeschreibung, die doch fur ,Nicht-Kleriker, so genannte
,Laien” im Predigtauftrag der Kirche, ebenso und ohne Abstriche gilt?,
sind damit drei wesentliche Aspekte der Kompetenz eines christlichen

1 Vgl. Die deutschen Bischéfe, Rahmenordnung fiir die Priesterbildung (lUberarbei-
tete Fassung), hrsgg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz, Bonn 2003
[Die Deutschen Bischofe 73], Nr. 117 (identisch mit Nr. 97 der ersten Fassung der
Rahmenordnung von 1978 [Die deutschen Bischofe 42]).

2 Franz Kamphaus, Schwerpunkte der Predigtausbildung, in: Internationale Katholische
Zeitschrift 11 (1982) 113-122.

3 Den Ausschluss der ,Laien“ von der Predigt bzw. Homilie (s. u. Anm. 68) in der
Eucharistiefeier (vgl. CIC/1983 c. 767 § 1) hat die vatikanische ,Instruktion zu einigen
Fragen tiber die Mitarbeit der Laien am Dienst der Priester” vom 15. Aug. 1997 in Art.
3, § 1 nochmals einzuscharfen versucht. Die strikte Reservierung der Predigt in der
Eucharistiefeier fur die geweihten Amistrager (Diakone, Priester und Bischéfe) leuch-
tet aber theologisch nicht ein und ist wohl anderen Absichten geschuldet. Nach Rolf
Zerfald soll dieser Vorbehalt das Profil und die Attraktivitat des Amtspriestertums starken
(Art. ,Laienpredigt®, in: 3LThK 6 [1997] 606f), was auch das Reskript der Kongregation
fur den Klerus vom 20. Nov. 1973 vermuten lasst. Richard Puza hat mit Recht und
guten kanonistischen Argumenten dieses Verbot wieder in Frage gestellt: Siebzehn
Jahre Codex luris Canonici. Eine Bilanz — wie geht es weiter?, in: Theologische
Quartalschrift 180 (2000) 161-174, hier: 168-174. Vgl. auch: Gemeinsame Synode
der Bistimer in der Bundesrepublik Deutschland, Die Beteiligung der Laien an der
Verkiindigung, in: Offizielle Ausgabe, Bd. 1, Freiburg i. Br. 1976, 153-185 (mit ei-
ner Einleitung von Karl Lehmann und Dokumenten zum Inkrafttreten); Rolf Zerfal,
Der Streit um die Laienpredigt. Eine pastoralgeschichtliche Untersuchung zum
Versténdnis des Predigtamtes und zu seiner Entwicklung im 12. und 13. Jahrhundert,
Freiburg-Basel-Wien 1974 (UPT 2).
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Predigers, einer christlichen Predigerin benannt. Diese drei Dimensionen
der Verkindigung sind aber in Wirklichkeit nicht so deutlich voneinander
zu trennen, wie es das vatikanische Dokument tut, sondern durchdringen
sich im Horizont der Einheit von Glauben, Person und Theologie gegen-
seitig. Im Horizont dieser Einheit zeigt sich, ob ein Mensch als geistlicher
Mensch erfahren und benannt wird. Ein spiritueller Mensch ist nicht ei-
ner, der in diesem Leben schon dieser Welt enthoben lebt, sondern im
Gegenteil einer, der Glaube und Erfahrung miteinander in einen span-
nungsvollen Dialog zu bringen und in diesem Spannungsverhéltnis auch
theologisch zu reflektieren weill, dessen Theologie also erfahrungsbe-
zogen ist. Als spirituell erweist sich ein Mensch etwa auch darin, dass er
mit seinen (Glaubens-) Erfahrungen in Kommunikation mit anderen treten
kann und unterschiedliche Glaubensbiographien miteinander zu vernet-
zen weil.

Von den drei wesentlichen Aspekten des Verkiindigungsauftrags ausge-
hend, soll nach den Dimensionen einer Kompetenz des Predigers ge-
fragt werden. Entsprechend sind die folgenden Uberlegungen zwar ge-
gliedert. Es wird sich aber jeweils an gegebenem Ort zeigen, dass die-
se drei Aspekte eng und sich gegenseitig durchdringend miteinander in
Beziehung stehen; das Gegenteil ware erklarungsbedurftig.

. Biographie und Predigt — oder: Die geistliche Kompetenz
des Predigers

1. Predigt als biographisches ,,Theologie-Treiben*

Wenn hier von ,Theologie-Treiben” die Rede ist, dann ist der hier ge-
brauchte Theologie-Begriff weit gefasst* und meint jede gldubige reli-
gibse Rede — in Unterscheidung zur so genannten wissenschaftlichen
,Glaubensreflexion®, die nach Siegfried Wiedenhofer ,nur von professio-
nellen Spezialisten betrieben werden kann“, was aber noch erst zu be-
weisen ware! Jede glaubige Rede ist insofern auch theologische Rede, als
sie von Menschen betrieben wird, die als glaubende Menschen zugleich
auch denkende und d. h. reflektierende Menschen sind, die immer vor exi-
stentiellen Fragen stehen, was gleichsam eine ,Notigung® zur Theologie,
zum Theologie-Treiben bedeutet. In diesem weit gefassten Verstandnis
sind drei Ebenen der religiosen Rede bzw. der Glaubenskommunikation
zu unterscheiden: (1) die alltagliche Gott-Rede der Glaubenden, (2) das
lehramtliche Sprechen der Kirche von/iber Gott und (3) die wissen-

4 Zum biblisch nicht belegten Theologie-Begriff vgl. Ferdinand Kattenbusch, Die
Entstehung einer christlichen Theologie. Zur Geschichte der Ausdriicke 8sohoyiq,
Bsohoyelv, Beoldyog, in: Zeitschrift fiir Theologie und Kirche. NF 11 (1930) 161-205
(unverénderter Nachdruck, Darmstadt 1962).

5 Siegfried Wiedenhofer, Art. ,Theologie®, in: 3LThK 9 [2000], 1435-1444, Zitat: 1435.
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schaftlich-theologische Gott-Rede aus Glauben.® Diese drei Ebenen
der Glaubenskommunikation sind aufeinander bezogen, die erste aber,
die der alltaglichen Glaubenskommunikation, ist die grundlegende und
entscheidende Ebene; denn auf dieser Ebene ist jede und jeder Subjekt
ihres bzw. seines Glaubens. Fir die Subjekthaftigkeit des Glaubens ist
die Biographie jeder bzw. jedes Einzelnen von héchster Bedeutung.

Mit ,Biographie® ist hier nicht das literarische Genus gemeint, sondern der
Lebenslauf eines Menschen, seine Eigenschaften in ihrer Gewordenheit,
seine Taten, Widerfahrnisse und Erfahrungen. Die Bedeutung der
Biographie eines Menschen fir den Glauben griindet in der Inkarnation
des Logos in die ,Biographie“ des Jesus von Nazareth: ,Weil sich in der
biblischen Offenbarung das Wort Gottes im Leben des Menschen Jesus
auslegt, dieses zum Lebenslauf Gottes (Hegel) in der Zeit wird, ist das
Interesse des christlichen Glaubens an der Biographie gegeben. Denn
der christliche Glaube bezieht sich wie sonst keine religiése Bindung
auf die geschichtliche Wirklichkeit seines Urhebers. Der Eingang des
‘Wortes, das Gott” war’ (Joh 1,1), in die irdische Einzelheit eines individu-
ellen Lebens gibt dem Lebenslauf jedes Menschen Bedeutung.”® Diese
Subjekthaftigkeit des Glaubens ist fur die Predigt in besonderem Male
pragend und wichtig, insofern als die Predigt ein ErschlieBungsprozess
des Glaubens ist und zwar ein gegenseitiger ErschlieBungsprozess, in
dem die Biographie des/der Predigers/-in und die Biographien der Zuhérer
im Licht des Glaubens ,gelesen” und ,(weiter-)geschrieben” werden.

Insofern der Glaube also biographische Relevanz besitzt, kann heute
niemand ohne die Entdeckung Gottes in der eigenen Lebensgeschichte
glauben (lernen). Dies um so mehr, als fir die gegenwartige Gesellschaft
Strébmungen, die mit den Stichworten der ,Individualisierung in der
Lebensfihrung” und daraus resultierend einer ,Pluralisierung und
Verinselung der Lebenslagen® beschrieben werden kénnen, kennzeich-
nend sind. Interpretierte friher die im Leben der Kirche sichtbare Religion
den Lebenslauf der Menschen, so ist heute der Zugang zu Glaube,
Religion und Kirche im Lebenslauf des Einzelnen, auch und gerade in den
Briichen und Wendepunkten, in den Lebenskrisen und Transformationen

6 Vgl. hierzu und zum Folgenden bes. Bernd Jochen Hilberath, Welche Theologie brau-
chen wir in der Fortbildung®, in: Karl Josef Ludwig (Hrsg.), Im Ursprung ist Beziehung.
Theologisches Lernen als themenzentrierte Interaktion, Mainz 1997, 54-89; vgl.
auch Heinz-Glnther Schéttler, Art. ,Schriftauslegung IV: praktisch-theologisch®, in:
3LThK 9 (2000), 260-262.

7 Anm. HGS: Dass der Aoyog ,Gott* war, steht so nicht in Joh 1,1, wohl aber dass er
»gott(gleich)* / ,von Gottes Wesen" sei (B6¢g ohne Artikel!, vgl. auch 1,18); vgl. dazu
bes. Klaus Wengst, Das Johannesevangelium, Bd. 1, Stuttgart 22004 (ThKNT 4/1),
53f, aber auch: Michael Theobald, Das Evangelium nach Johannes, Bd. 1 (RNT),
110.

8 Gottfried Bach, Art. ,Biographie Il. Systematisch-theologisch®, in: 3LThK 2 (1994) 47 3f;
Zitat: 473.
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zu suchen.® Darin liegt eine spannende und kreatorische Herausforderung
fur Theologie und Kirche in der Gegenwart. Denn: Was sich unter den
Bedingungen der (Post-) Moderne endgliltig als unumgéanglich erweist,
gilt vom Anspruch des Evangeliums fir das Christentum grundsétzlich:
Jeder ist insofern Subjekt seines Glaubens, als er zur Antwort auf das
Evangelium in der Nachfolge Jesu aufgerufen ist. Gerade der so viel ge-
scholtene Individualismus unserer Tage erweist sich hier als noch unge-
ahnte Ermoglichung fiir den persénlichen Glauben, aber auch als eine
heilsame Herausforderung eines traditional-formatierten Glaubens, be-
sonders in der Gestalt des 19. Jh., das sich als religidse Konzeption von
Kirche unter den Bedingungen der verzégerten Moderne im Katholizismus
bis weit in die Mitte des 20. Jh. prolongiert hat'®, insofern die Prifung
der Relevanz des Uberlieferten Glaubens unter den (post-) modernen
Bedingungen nur mehr in den Biographien der einzelnen selbst geleistet
werden kann. Und darin besteht die Chance, dass der Glaube selbst heu-
te evangeliumsgemaRer, d. h. als in personlicher Entscheidung gelebte
Nachfolge Jesu sein kdnnte, mehr jedenfalls, als dies friher unter hetero-
nomen Bedingungen in Kirche und Gesellschaft mit inren vorformatierten
religiosen Biographien war bzw. sein konnte.

Rainer Bucher spitzt das Gesagte im Blick auf die moderne
Verkiindigungsproblematik so zu: ,Die Verkiindigungsprobleme der
Gegenwart (sind) als wirkliche und echte Glaubensprobleme zu begrei-
fen, deren Lésung die eigentliche Aufgabe der Kirche heute ist. Denn die
aktuellen Schwierigkeiten mit der christlichen Verkiindigung betreffen zum
einen die Frage nach der Konzeptualisierung des Glaubens unter den
Bedingungen der entfalteten Moderne, vor allem aber fordert sie dazu auf,
nach seiner Relevanz in den Biographien der Gegenwart zu suchen.[...] Es
geht mithin nicht nur um irgendeine Vermittlungsproblematik, sondern um
den Glauben selbst. Denn er besitzt biographische Relevanz und ist nur
existenzbezogen wirklicher Glaube. [...] Ohne diese Entdeckung Gottes
in der eigenen Biographie aber kann niemand heute glaubhaft von Gott
reden.“!" Die biblisch begriindete und damit unverzichtbare biographische
Dimension des Glaubens und seiner Kommunikation ist also nicht primar

9 Vgl. dazu Lothar Kuld, Art. ,Biographie Ill. Praktisch-theologisch®, in: *LThK 2 (1994)
474f. Rolf Zerfalk, Biographie und Seelsorge, in: Trierer Theologische Zeitschrift
97 (1988) 262-287; Johannes Forst/ Joachim Kiigler (Hgg.), Die unbekannte Mehrheit.
Mit Taufe, Trauung und Bestattung durchs Leben? Eine empirische Untersuchung
zur ,Kasualienfrommigkeit* von Katholikinnen. Munster 2006 (Werkstatt Theologie —
Praxisorientierte Studien und Diskurse 6).

10 Vgl. hierzu Heinz-Giinther Schéttler, Ein Haus voll Glorie schauet? Die wechselhafte
Geschichte eines Kirchenliedes an den Bruchkanten der Moderne, in: Bibel und
Liturgie 83 (2010), Heft 1 [im Druck]; Klaus Unterburger, Unentrinnbare Moderne.
Antimodemnitat, Modernitdt und Rechtskatholizismus in der katholischen Kirche seit
dem 19. Jahrhundert, ebd. [im Druck].

11 Rainer Bucher, Gott, das Reden von ihm und das Leben in der spaten Moderne. Zur
Lage der christlichen Verkiindigung, in: Bibel und Liturgie 67 (1994) 195-202.
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eine (homiletisch-) didaktische Frage der Glaubensvermittlung, also eine
Frage, wie ich den Glauben biographisch-persénlich und damit didaktisch
und methodisch heute ‘geschickt’ weitersagen kann. Die biographische
Dimension des Glaubens ist vielmehr eine grundlegend hermeneutische
Frage, eine Anfrage an das Versténdnis von Theologie selbst. Nochmals
zugespitzt: Der Glaube ist biographisch!

Homiletisch bedeutet dies: Die Predigt hat die vornehme und vornehmliche
Aufgabe zu helfen, den Glauben biographisch zu erschlieBen. Gleichzeitig
aber ist darauf hinzuweisen, dass diese biographische Dimension, die
die Predigt ja auch personlich-ansprechend macht, nicht rein instru-
mentell auf ein hochst wirksames Mittel der Predigtrhetorik reduziert
werden darf.'? Das gebietet nicht nur der Respekt vor den oft erlittenen
Biographien mancher bzw. vieler der Predigthérer, sondern dies gebietet
zuerst die Erkenntnis, dass die Biographie eines jeden Menschen der Ort
der Entdeckung und Begegnung Gottes ist: Die Biographie der Menschen
ist ein ‘locus theologicus’, und insofern ist jedes basale Theologie-Treiben
in der alltaglichen Gott-Rede der Glaubenden biographisch! Das ganze
Leben des einzelnen Glaubenden wie der Gemeinde bzw. der Kirche ist
als ,locus theologicus® aufzufassen und demnach den von Melchior Cano
(1509-1560) genannten loci zuzurechnen.™ Das Leben ist also nicht
ein Ort von angewandter Theologie, sondern Quelle der Theologie, wo-
durch diese auf ihre ‘guten’ Gedanken kommt! Vom Leben als Quelle der
Theologie her ist christliche Theologie im Licht der Inkarnation gesehen
wirklich theo-logisch (vgl. Joh 1,14): Sie ist keine Wissenschaft ‘von oben’,
sondern kommt aus der existenziellen Lebens- und Glaubenspraxis und
hat dort auch inren Ort: ihren basalen Ort. In diesem Sinne ist die ganze
christliche Theologie praktisch, wie Martin Luther (1583-1546) in einer

12 Hier ist von Bedeutung, welches Rhetorikverstandnis einer Homiletik zugrunde
liegt, eine ,instrumentelle Rhetorik”, die danach fragt, ,welche Mittel man einsetzen
muss, um sich selber gegeniiber einer Zuhérerschaft durchzusetzen. Diese ‘instru-
mentelle Rhetorik’ beherrscht auf weite Strecken die Wirtschaftskommunikation
(Konsumwerbung), die politische Rhetorik, die Public-Relations-Beratung, die
Birokommunikation und ungezahlte Rhetorikkurse (von der Volkshochschule bis
zum gehobenem Management). Dieser Typ Rhetorik ist auch fiir viele Prediger at-
traktiv, weil er Erfolg verspricht* (ZerfaB, Grundkurs Predigt, Bd. 1: Spruchpredigt,
Dusseldorf 11987 u. 6., 35). Eine ,kritische Rhetorik* fragt dagegen danach, ,welche
Bedingungen (geschaffen werden) und im Prozess des Miteinander-Redens offen
gehalten werden (missen), damit nicht der Starkere den Schwécheren (bertdlpelt
und aufer Gefecht setzt, damit vielmehr gerade bei der schlechteren Ausgangslage,
die das Kind, der Arbeitnehmer, die Frau, der alte Mensch, der Biirger, der Laie hat,
gewabhrleistet wird, dass sie sich gegentiber den stérkeren Kommunikationspartnern
(also den Erwachsenen, den Arbeitgebern, den Mannern, den jiingeren Menschen,
den Politikern, den Priestern) chancengleich ins Spiel bringen kénnen“ (Zerfal®, ebd.
35).

13 Vgl. Heinz-Glnther Schottler, ,Als in die Zeit Gebundene suchend finden sie..."
(Xenophanes). Uberlegungen zu einer lebensdienlichen Konzeption der Pastoral, in:
Klaus Bieberstein / Hanspeter Schmitt (Hgg.), Prekar. Gottes Gerechtigkeit und die
Moral der Menschen. Im Dialog mit Volker Eid, Luzern 2008, 284-293, hier: 288.
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Tischrede aus der Jahreswende 1531/32 sagt:

,vera theologia est practica, et fundamentum eius est Christus, cui-
us mors fide apprehenditur. Omnes autem hodie, qui non sentiunt
nobiscum et non habent doctrinam nostram, faciunt eam speculati-
vam, quia sie konnen aus der cogitatio nit kommen. [...] Speculativa
igitur theologia, die gehort in die hell zum Teuffel.“™

In seiner ersten Invocavit-Predigt [Fastenpredigt] in Wittenberg vom
9. Marz 1522 sagt Luther einleitend, dass in Bezug auf diese existentielle
Dimension des christlichen Glaubens der Mensch unvertretbar ist. Jeder
ist ,fur sich selber geschickt® ins Leben und in den Tod:

-WJr seindt allsampt zuo dem tod gefodert / vnd wirt keyner fir den
andern sterben. Sonder ein yglicher in eygner person fur sich mit
dem todt kempffen. In die oren kiinden wir woll [= kénnen wirs wohl]
schreyen. Aber ein yglicher muof} fir sich selber geschickt sein
[= bereit sein] in d’ zeyt [= der Zeit] des todts / ich wiird denn [= ich
werde dann] nit bey dir sein / noch du bey mir. Hierjnn so [= Hierbei]
mul ein yederman selber die hauptstick so einen Christen belan-
gen / wol [= gut] wissen vnd gerUst sein / vnd seindt die / die etiwer
lieb [= Anredeformel] vor vil tagen von mir gehoert hat.*'*

Vor diesem Hintergrund kommen wir nochmals auf die drei Ebenen der
theologischen Kommunikation zuriick. Theologie im eigentlichen Sinn
wird — entgegen der landlaufigen Meinung — nicht in Hoérsélen und auf
Fachkongressen getrieben, nicht an den Schreibtischen theologischer
Fachgelehrter oder in vatikanischen Lehrgebauden erdacht, sondern
in der Praxis der Menschen gelebt. Damit ist Entscheidendes Uber die
Theologie als Kommunikationsweise des Glaubens ausgesagt — und
zwar Uber die Theologie im weiten Verstdndnis des Begriffes bei Martin
Luther. Die Kommunikation des Glaubens ereignet sich — wie gesagt —
nach katholischer Auffassung auf drei Ebenen. Wie stehen diese Ebenen
zueinander, wie sind sie aufeinander bezogen? ,Grundlegend ist, so
Bernd Jochen Hilberath, ,die Ebene der Kommunikation des Glaubens
im Alltag aller Glaubenden. Hier geschieht Feier wie Weitergabe des
Glaubens, implizit wie explizit, verbal wie nonverbal, in Wort und in Tat.

14 WA.TR 1, 72,16-21 (Nr. 153). Ubers. (HGS): ,Wahre Theologie ist praktisch, und ihr
Fundament ist Christus, dessen Tod durch den Glauben ergriffen wird. Alle aber heu-
te, die nicht mit uns ibereinstimmen und nicht unsere Lehre festhalten, betreiben sie
[= die Lehre] in spekulativer Weise, weil sie aus dem Nachdenken nicht herauskom-
men konnen. [...] Spekulative Theologie gehdért daher in die Hélle zum Teufel.“ — Zu
diesem Theologieverstandnis vgl. bes. Heinz-Gunther Schéttler, ,Vera theologia est
practica.” (Martin Luther) Theologie als topologische Wissensform in einer Welt als
fragiler ,topos” der Gottesbegegnung, in: Johannes Forst / Ders. (Hgg.), Quo vadis,
theologia? Neue Perspektiven auf Religion in der spaten Moderne, Minster 2009
(Biblische Perspektiven fiir Verkiindigung und Unterricht 4), 107-150.

15 WA 10/, 1-2.
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Diese primére Glaubenskommunikation hat ihre eigene Gewissheit und
Selbstverstandlichkeit. Anders ware die Aufforderung aus 1 Petr 3,15 nicht
zu verstehen, dass die Glaubenden in jeder Zeit zur Rechenschaftsabgabe
tber ihren Glauben bereit sein sollen. Das selbstverstandliche und ge-
wisse Zeugnis auf dieser primédren Ebene der Glaubenskommunikation
ist nicht selten beschdmend fir die, die amtlich oder wissenschaftlich fiir
die Glaubensgewissheit zustandig sind. — Die zweite und dritte Ebene
der Glaubenskommunikation sind funktional, dienend auf diese priméare
Kommunikationsebene bezogen. Jene gibt es nur, weil es diese prima-
re Ebene gibt [...]. Beide haben aber jeweils [...] eine andere Funktion
im Hinblick auf diese primdre Glaubenskommunikation. Dem lehramt-
lichen Sprechen — das ist die zweite Ebene der Glaubenskommunikation
— kommt es nicht zu, die Bezeugung des Glaubens auf der priméaren
Ebene vorzuschreiben oder permanent zu dirigieren. Die Entwicklung der
Glaubensbekenntnisse (Symbola), der Glaubensregeln (regulae fidei) so-
wie die konziliaren Entscheidungen in der Alten Kirche machen vielmehr
deutlich, dass es Aufgabe der lehramtlichen Kommunikationsinstanz
ist, durch das Aufstellen von Kommunikationsregeln das gemeinsame
Bekennen zu erméglichen. [...] Der Dienst des Lehramtes ist ein Dienst an
der Kommunikation, nicht an der Exkommunikation! [...] — Die dritte Ebene
der Glaubenskommunikation ist die theologisch-wissenschaftliche. Auch
sie ersetzt nicht die primare Glaubenskommunikation, und sie ist nicht zu-
standig fur das Aufstellen von Regeln der Glaubenskommunikation. Sie
nimmt vielmehr ihren Ausgang von der Bezeugung des Glaubens in der
Gemeinschaft der Glaubenden und kommt kritisierend und inspirierend
wieder auf diesen Glaubensvollzug zurlick.“'”

2. Predigt als inter-subjektive Verstandigung

Der biographische Ansatz, der Ansatz also bei der subjektiven Theologie
der Einzelnen darf also nicht desavouiert werden, etwa durch das Verdikt
‘subjektivistisch’ oder mit dem Hinweis auf eine vermeintliche Objektivitat
kirchlich-lehramtlicher Theologie. Der biographische Ansatz, die die vie-
len subjektiv gepragten Theologien nicht als zu kalkulierendes oder zu re-
gulierendes ‘Ubel’ ansieht, sondern als Bereichung und ‘evocatio’ fir die
eigene Theologie und den eigenen Glauben, muss auf die inter-subjektive
Versténdigung hin gedffnet werden. Diese Offnung ist im Grunde fiir eine
biographische Theologie keine AuBensteuerung, wenn wir bedenken,
wie denn Uberhaupt eine subjekt-bezogene Theologie zustande kommt.
Eine biographische, subjektive Theologie entsteht ja nicht von sich aus,

16 Anm. HGS: Zu dieser zentralen Schriftstelle vgl. Heinz-Glinther Schéttler, Martyria.
Glaubenszeugnis in Tat und Wort, in: Konferenz der bayerischen Pastoraltheologen
(Hg.), Christliches Handeln. Kirchesein in der Welt von heute, Minchen 2004, 138-
159, hier: 151-153.

17 Bernd Jochen Hilberath, Welche Theologie brauchen wir in der Fortbildung, 67-69.
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einfach so in einem Subjekt, sondern in diesem Subjekt immer schon
in intersubjektiven Zusammenhé&ngen, also in einem vorgegebenen und
sich immer enger verknlipfenden dialogischen Verstehenshorizont. Und
hier kommt der dritten Ebene der Glaubensreflexion, der Ebene der theo-
logisch-wissenschaftlichen Reflexion, eine spezifische dreifache Aufgabe
zu: Die wissenschattlich-theologische Perspektive auf den Glauben kann
(1) dazu ermuntern, dass Menschen ihre subjektive, biographisch ge-
pragte Theologie entwickeln, (2) dazu ermutigen, dass Menschen ihre
subjektiv-biographische Theologie auch gegebenenfalls revidieren, und
(3) mithelfen, dass die subjektiven Theologien aufeinander bezogen
und miteinander vernetzt werden. Die wissenschaftlich-theologische
Perspektive auf den Glauben soll Reflexionshilfe und Informationen ge-
ben und — das ist das Entscheidende — insgesamt fir eine theologische
Kommunikation der intersubjektiv-vernetzten Subjekte des Glaubens
Sorge tragen.'®

Daraus folgt fur die Verkiindigung und die ,Weitergabe“ des Glauben in
Familie und Schule, in Predigt und Katechese zweierlei: (1) Theologisches
Wissen und persénlicher Glaube gehéren als Einheit von Theologie
und Nachfolge zusammen. Es geht um die Glauben und Wissen inte-
grierende Persénlichkeit derjenigen / desjenigen, die / der in diesem
Vermittlungsprozess steht. (2) Alle auf die kirchliche Gemeinschaft hin
ausgerichtete und von ihr gespeiste Seelsorge steht im Dienst des oben
beschriebenen Prozesses einer inter-subjektiven bzw. inter-subjektiv ver-
netzten Theologie. In diesem theologischen Prozess, der Lebens- und
Glaubensbiographien in der Communio der Kirche verknipft, sind die,
die in der Predigt verkindigen und im Unterricht Religion lehren, die ihr
Christsein leben, dartiber sprechen und reflektieren als Person gefragt;
darin erweist sich ihre geistliche Kompetenz (oder eben auch nicht).

3. ,Sola autem experientia facit theologum“ (Martin Luther)

Jede religiose Rede von Gott ist, wie wir gesehen haben, in einem wei-
ten Sinne Theologie. Zu solch religioser Gott-Rede ist jeder Mensch
befahigt, der die Widerfahrnisse und Geschehnisse seines Lebens vor
Gott deutet, d. h. sie in seinem Herzen erwagt' und ihnen dann — als
Glaubenserfahrung verdichtet — Bedeutung fir das Leben abgewinnt.
Nicht, viele theologische Bucher gelesen und akademisch-theologische
Prifungen bestanden zu haben, macht — so das obige Luther-Zitat ,Vera
theologia est practica...” — den wahren Theologen, die wahre Theologin
aus. Das wissenschaftlich-theologische Reden aus Glauben gehért auf
jene dritte Ebene der Gott-Rede, einer hochst artifiziellen Ebene, auf
der die Theologin, der Theologe nicht selten in der Reflexion tber den

18 Vgl. Hilberath, Welche Theologie brauchen wir in der Fortbildung, 72.
19 Vgl. dazu unten Kap. I1/2.
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Glauben existiert und nicht im Glauben. Kritisch sich selbst als ausge-
wiesenem Theologen gegeniber beschreibt Dietrich Bonhoeffer (1906-
1945) diese Gefahr in seiner Finkenwalder Seelsorgevorlesung 1935/36
treffend so:

-Andere Not des ernsthaften Pfarrers kommt aus seiner Theo-
logie. Der gute Theologe weil} alles, was ein Mensch (iber Gott,
Mensch, Siinde, Vergebung wissen kann. Er erfahrt mit Schrecken
die Damonie solchen Wissens, das ihm den Glauben zu rauben
vermag. Er weil}, was rechter Glaube ist, und deshalb fragt er sich
selbst so lange danach, bis er selbst nicht mehrim Glauben, sondern
im Denken Uber den Glauben existiert. Er weil3, da kein Mensch
sagen darf, er glaube, ohne zu sagen: ‘Hilf meinem Unglauben’ [Mk
9,24]. Er hat keine Erfahrung mehr von Gott, Christus, Anfechtung
und ihrer Uberwindung, sondern seine einzige Erfahrung bleibt die
Reflexion Gber diese Dinge."?°

Nicht die spekulative Reflexion in irgendwelchen philosophischen
Systemen macht den Theologen aus, sondern wie Martin Luther es in
einer Tischrede vom Sommer 1531 treffend sagt: ,Sola autem experientia
facit theologum.

.luristae possunt suos discipulos humiliare, quando volunt superbi-
re de eruditione, quia habent forum et practicam, nos autem, quia
non habemus practicam, non possumus nostros discipulos humilia-
re. Sola autem experientia facit theologum.“?*

Dieses Theologieverstandnis, das die Kompetenz zur Gott-Rede grund-
legend in der Erfahrung verortet und nicht fir theologische ‘professionals’
reserviert, ist von héchster Bedeutung fir das Verhaltnis des Predigers
zu den Zuhorern. Die Predigthérerinnen und -horer sind Theologen und
Theologinnen sui generis und-als solche zu wertschétzen! Die in der
deutschen katholischen Kirche so hoch-studierten Prediger (Priester,
Pastoralreferentinnen und -referenten) stehen den Zuhérern nicht als
,grof3e” Theologen gegenuber, die einem theologisch ungebildeten Volk
die groRen und tiefen Geheimnisse des Glaubens in leicht fasslicher
Form darzubieten hatten. Dass in einer hermeneutisch-methodisch ver-
antworteten Glaubensreflexion eine nicht unwesentliche Qualifikation
der Prediger besteht, ist selbstverstandlich. Aber es dirfte der Normalfall
sein, dass unter den Predigthérern Menschen sitzen, die aufgrund ih-

20 Dietrich Bonhoeffer, lllegale Theologenausbildung: Finkenwalde 1935-1939, hrsgg. v.
O. Dudzus und J. Henkys, Gltersloh 1996 (Dietrich Bonhoeffer Werke 14), 587.

21 WA.TR 1, 16,10-13 (= Nr. 46). Ubers. HGS: ,Juristen kénnen ihre Schiiler demiitig
halten, wenn sie sich ihrer Gelehrsamkeit briisten wollen, weil sie eine &ffentliche
Gerichtsstatte und (Berufs-) Praxis [oder: -Routine] haben. Wir aber kénnen, da wir
keine (Berufs-) Praxis [oder: -Routine] haben, unsere Schiiler nicht demditig halten.
Denn allein die Erfahrung macht einen zum Theologen.” Vgl. dazu und zum Folgenden
bes. Heinz-Glnther Schéttler, ,Vera theologia est practica.” (Martin Luther), 122-124.
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rer Erfahrungen im Leben und mit dem Glauben eigentlich kompetenter
waren, zum Predigtthema zu sprechen als der Prediger, jene Menschen
aber in der Eucharistiefeier, dem normalen Ort der Predigt, nicht predigen
durfen, weil die derzeitige Kirchenordnung es ihnen verbietet??, und sie in
der Regel auch nicht das ‘Predigt-Handwerk’ erlernt haben, d. h.: nicht ge-
lernt haben, sich so auszudriicken, wie die durch Studium ausgebildeten
und durch rhetorische Praxis gewieften Theologen es zu tun pflegen — mit
dem Ergebnis allerdings, dass sie so oft unversténdlich bleiben!

Theologie ist also ,vera“, d. h.: wahr und wirklich, insofern bzw. wenn sie
erfahrungsbezogen ist.?® Erfahrung, ein in der scholastischen Theologie
peripherer Begriff, wird bei Luther konstitutiv fiir die Theologie: Glaube als
Erfahrung. Und insofern die Erfahrung untrennbar mit Anfechtung (tenta-
tio*) verbunden ist, ist die Theologie als theologia practica immer auch
eine erlittene, im (eigenen) Leben gepriifte, also aus dem Leben kom-
mende Theologie. In den ,Operationes in psalmos® (1518-1521) schreibt
Luther denn auch:

,Vivendo, immo moriendo et damnando fit theologus, non intelligen-
do, legendo aut speculando.“®

Die Anfechtung ist es, die dem Erfahrungsbegriff jene Tiefe, Wiirde und
Ernsthaftigkeit verleiht, die ihn fern sein lasst von geflihlsméaRig-wohler
Anmutung oder zufalligem Widerfahrnis. Deshalb nennt Luther in seiner
Vorrede zur deutschen Gesamtausgabe seiner Schriften (1539), in der er
,anzeigen“will, ,eine rechte weise in der Theologia zu studirn, denn [= in
der] ich mich geuebet habe®, neben ,oratio”, ,meditatio” die ,tentatio”

,Zum dritten ist da Tentatio, Anfechtung. Die ist der Pruefestein, die
leret dich nicht allein wissen und verstehen, sondern auch erfaren,
wie recht, wie wahrhafftig, wie suesse, wie lieblich, wie mechtig, wie
troestlich Gottes wort sei, weisheit (iber alle weisheit."?’

22 Siehe oben Anm. 3.

23 Vgl. Ebeling, Die Klage liber das Erfahrungsdefizit in der Theologie als Frage nach
inrer Sache, in: Ders., Wort und Glaube, Bd. 3: Beitrdge zur Fundamentaltheologie,
Soteriologie und Ekklesiologie, Tiibingen 1995, 3-28.

24 Luthers Vorstellung von der tentatio (Anfechtung) unterscheidet sich klar von der in der
mittelalterlichen Theologie geldufigen Vorstellung der Versuchung durch den Teufel.
Gott selbst ist fiir Luther letztlich der Urheber der Anfechtung, in der der Mensch um
so stérker auf den Glauben an Gottes Wort und VerheiBung (promissio) verwiesen ist.
Es geht in der Anfechtung um die Erfahrung der VerheiBungstreue Gottes. In einer
Predigt von 1523 Uber Gen 32,23-33, dem Kampf Jakobs mit dem Unbekannten,
entfaltet Luther hochst anschaulich, was Anfechtung ist. Die Predigt ist zitiert und
unter dem Aspekten ,Anfechtung” und ,Erfahrung” ausfihrlich kommentiert in: Heinz-
Giinther Schéttler, ,Vera theologia est practica.” (Martin Luther), 154-149.

25 WA 5, 163,28; Ubers. HGS: ,Durch Leben, ja: durch Sterben und Verdammnis wird
man zum Theologen, nicht durch Verstehen, Lesen oder Spekulieren.®

26 WA 50, 658,29f.

27 WA 50, 660,1-4.
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Auf die grundlegende theologisch-hermeneutische Bedeutung der
Erfahrung und insbesondere auf den Zusammenhang zwischen Erfahrung
und Anfechtung im Glauben wird noch eigens einzugehen sein.?

Wir haben recht selbstversténdlich Uber ,Erfahrung“ gesprochen und
dass sie fur den ErschlieBungsprozess der Glaubensbotschaft in der
Predigt grundlegend ist. Deshalb ist — mit homiletischem Interesse — zu
fragen: Was ist das eigentlich — Erfahrung?! ,So vielfach vorbelastet der
Erfahrungsbegriff in der Theologiegeschichte und Héresiologie auch
sein mag, [...] er bleibt dort unentbehrlich, wo Glaube die Begegnung
des gesamten Menschen mit Gott ist.“® Eine geniigend offene und fiir
unsere Fragestellung praktikable Begriffsbeschreibung (nicht: -definiti-
on) kénnte sein: Erfahrung ist die Selbstthematisierung eines Menschen
in Bezug auf sein Gottesverhaltnis. Was hier aus Platzgriinden nicht
naher ausgeflihrt werden kann®, sei wiederum in Anschluss an Martin
Luther gesagt: Das lutherische Erfahrungsmodell ist vornehmlich durch
die Schriftlesung vermittelt und die Praxis, die das Leben ist, lehrt das
rechte Schriftverstandnis. Erfahrung und Schrift erschlielen sich gegen-
seitig und in diesem gegenseitigen ErschlieBungsprozess erhellt sich die
Gottesbeziehung, die schliel3lich selbstthematisierend artikuliert wird als
Zeugnis fur die Kraft des Glaubens. Fir die christliche Glaubenserfahrung
kann deshalb als hermeneutischer Horizont die Heilige Schrift angegeben
werden, die Erfahrungen also, die in der Geschichte der Kirche und in
ihr als Interpretationsgemeinschaft unter der Maf3gabe Alten und Neuen
Testaments sich als authentische Erfahrungen erwiesen haben und er-
weisen.®!

Fir unsere Frage nach der homiletischen Kompetenz bedeutet dies:
(1) Auf die Grundhaltung, aus der heraus eine Predigt geschieht, kommt
es an: namlich auf die Achtung und den Respekt vor den Zuh&rerinnen
und Zuhorern und ihren nicht selten erlittenen Biographien, in denen
die Kompetenz zur Gott-Rede griindet. Dabei ist ausdriicklich anzumer-
ken, dass die in der Lebenserfahrung griindende theologisch-spirituelle
Kompetenz sich nicht unbedingt darin erweist, dass ein Mensch explizit
von Gott reden, also ,theologisieren“ kann. Die Kompetenz zur Gott-Rede

28 Siehe unten Kap. II/4 und 5.

29 Hans Urs von Balthasar, Herrlichkeit, Bd. 1, Einsiedeln 1961, 211). Vgl. auch Edward
Schillebeeckx, Erfahrung und Glaube, in: Christlicher Glaube in moderner Gesellschaft,
hg. von F. Bockle u. a., Bd. 25, Freiburg-Basel-Wien 21981 (CGG 25), 73-116;
Christoph Schwobel, Offenbarung und Erfahrung — Glaube und Lebenserfahrung.
Systematisch-theologische Uberlegungen zu ihrer Verhaltnisbestimmung, in: Ders.,
Gott in Beziehung. Studien zur Dogmatik, Tibingen 2002, 53-129, bes. 83-101;102-
126.

30 Vgl. dazu ausfuhrlich Heinz-Guinther Schéttler, ,Vera theologia est practica.” (Martin
Luther), 125-131.

31 Vgl. Klaus Muller, Homiletik. Ein Handbuch fur kritische Zeiten, Regensburg 1994,
163-165.
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kann sich auch ,non-verbal“ und authetischer und iberzeugender darin
aulern, dass und wie ein Mensch seinen Glauben lebt, und dies ist sogar
die erste und vornehmliche Weise der Gott-'Rede’. ,Seid aber Tater des
Wortes und nicht Hérer allein; sonst betriigt ihr euch selbst®, heil3t es denn
auch in Jak 1,22. Vor solchen gelebten Glaubenszeugnissen verblassen
wir professionellen Theologen oft genug als blutleere, formelhafte ,Von-
Gott-Schwatzer”. (2) Der christliche Prediger hat nicht tiber den Glauben,
sondern im Glauben zu sprechen: von eigenen Erfahrungen, die er im
Glauben gemacht, ja auch: erlitten hat*?, vom eigenen Gottvertrauen, aber
auch von seiner Gott-Suche® und seinen Zweifeln®, von der Erfahrung
der Nahe Gottes, aber auch von der Gottferne®* und Fremdheit Gottes®
In der schmnerzenden Erfiillungsliicke von Gott schweigen zu kénnen
oder so zu sprechen, dass die Gott-Rede nicht a-theisiert.>” Davon in
der Predigt sprechen zu kénnen: darin liegt die geistlich-theologische
Kompetenz des Predigers! Darin erweist sich die Predigerin, der Prediger
als Theologin, als Theologe. (3) Die Kompetenz, die Heilige Schrift im
Horizont des Lebens zu lesen und in der Predigt erfahrungsbezogen aus-
legen zu kénnen, wachst dem Prediger aus der eigenen, kontinuierlichen
Schriftlesung?® zu.

32 Vgl. Heinz-Giinther Schéttler, Predigen in der schmerzenden Erfullungsliicke. Biblisch-
homiletische Uberlegungen angesichts von Tod und Trauer, in: Franz, A. / Poschmann
/ Wirtz, H.-G. (Hgg.), Liturgie und Bestattungskultur, Trier 2006, 106-126.

33 Vgl. dazu Schéttler, Heinz-Giinther, Suchen — nicht finden! Die Offenheit der
Glaubensgestalt, in: Ders., ,Der Leser begreife!” Vom Umgang mit der Fiktionalitét
biblischer Texte, Minster 2006 (Biblische Perspektiven fir Verkiindigung und
Unterricht 1), 65-91.

34 Vgl. dazu bes. Schéttler, Heinz-Glnther, ... sie fielen nieder, zweifelten aber.” (Mt
28,17b), in: Ders., ,Der Leser begreife!”, 34-61.

35 Vgl. dazu Schdéttler, Heinz-Guinther, Die Anklage Gottes als Krisenintervention. Eine
erlittene Exilstheologie Israels, in: Theologische Quartalschrift 185 (2005) 158-181.

36 Vgl. dazu Schéttler, Heinz-Glinther, Fremdheit in Beziehung. Aspekte zur Situation der
Gemeinden im Anschluss an das Paradigma der ‘Fremdheit Gottes’, in: Theologisch-
praktische Quartalschrift 157 (2009) 245-257.

37 Vgl. dazu Schéttler, Heinz-Giinther, Der Riss zwischen Himmel und Erde als Ort der
Rede von Gott, in: Bibel und Liturgie 81 (2008) 20-35, sowie Grautmann, Maren,
Gottes Platz ist in der Seele zu einer Leerstelle geworden. Rezeptionsésthetische
Gott-Rede nach dem Ende der Theodizee, Frankfurt a. M. u. a. 2008 (RSTh 67).

38 Vgl. Schottler, Heinz-Gunther, ,Eingeladen zum Hochzeitsmahl des Wortes®
(Ambrosius von Mailand). Uberlegungen zur liturgischen Présenz des Wortes Gottes,
in: Bibel und Liturgie 81 (2008) 67-85.
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4. Wie von Erfahrung in der Predigt sprechen

Sind die Lebens- und Glaubenserfahrung des Predigers und der Horer
also von solch entscheidender Bedeutung fur die Predigthermeneutik,
d. h. fir den ErschlieBungsprozess Predigt, dann ist ein héchst ,sensi-
bles* Umgehen mit Erfahrungen in der Predigt von Néten.®® Das Reden
von Erfahrungen muss wahr sein, d. h.: Lebensbeispiele in der Predigt
miuissen selbst erfahren sein und, wenn sie nicht selbst erlebt wurden,
als Fremderfahrung markiert werden. Das Reden von Erfahrungen
muss bescheiden sein, d. h.: Mit den eigenen Erfahrungen ist beschei-
den umzugehen, im Wissen darum, dass die Predigthérer vielleicht
tiefere Erfahrungen in der angesprochenen Sache gemacht bzw. er-
litten haben. Mit Erfahrungen im Glauben prahlen stellt Zuhorer, die
sich mit dem Glauben schwer tun, ins Abseits und qualifiziert sie — un-
gewollt — als “Versager’ im Glauben ab. Das Reden von Erfahrungen
muss fragmentarisch sein, d. h.: Der Prediger sollte darum wissen, dass
jede Gotteserfahrung, auch die des Predigers fragmentarisch ist. Das
Reden von Erfahrungen muss ehrlich sein, d. h.: Auch von den dunklen
Erfahrungen mit Gott bzw. den Erfahrungen der dunklen Seiten Gottes ist
zu sprechen und davon, das auch dies Teil der Erfahrungen im Glauben
ist. Das Reden von Erfahrungen muss demditig sein, d. h.: Erfahrung hat
etwas mit dem Lebensalter zu tun, und gerade junge Prediger dirfen sich
nicht dazu verleiten lassen, mehr Erfahrung vorzugeben als dem eige-
nen Lebensalter entspricht. Zu Letzterem gibt es ein aufschlussreiches
Diktum aus Martin Luthers Genesis-Vorlesung (1536-1545):

-Hinc Germanorum proverbia de Doctore medicinae iuvene: quod ei
opus sit novo coemiterio. De lureconsulto recens ad Rempublicam
accedente, quod involvat bellis omnia. De Theologo iuvene: quod,
compleat infernum animabus. Hi enim, quia usu rerum, qui pruden-
tiam gignit, destituuntur, omnia secundum Canones et regulas suas
faciunt: Ideo impingunt et errant, cum magno hominum et rerum
detrimento. 4

39 Vgl. hierzu auch: Zerfal, Rolf, Wer ist kompetent zur Verkiindigung?, in: Ders.,
Menschliche Seelsorge. Flr eine Spiritualitit von Priestern und Laien im
Gemeindedienst, Freiburg 1985, 112-141.

40 WA 42, 505,15-20 (dieser Abschnitt steht im Zusammenhang mit der Auslegung von
Gen 13,8f): ,In einem deutschen Sprichwort sagt man von einem jungen Arzt, dass
er einen neuen Kirchhof haben miisse; von einem jungen und unerfahrenen Juristen,
dass er alles in Streitigkeiten verwickle; von einem jungen Theologen, dass er die
Hélle mit Seelen filille. Denn sie wollen alles ohne die praktische Erfahrung, die allein
klug macht, nach ihren Gesetzen und Regeln fertig bringen; darum laufen sie an und
irren, sehr den Menschen zum Schaden wie der Sache® (dt. Ubers. nach: Aland, Kurt,
Lutherlexikon, Géttingen #1989 [UTB 1530], 89).
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ll. Theologie und Predigt — oder: Die theologische
Kompetenz des Predigers

Insofern im ersten Kapitel deutlich geworden ist, dass die geistliche
Kompetenz die ibergeordnete Kompetenz darstellt, werden in den beiden
folgenden Kapiteln unter dem Stichworten , Theologie® und ,Beziehung®
die geistliche Kompetenz ergadnzende Aspekte erdrtert. Dabei wird der
Fokus auf der Schriftpredigt liegen.

1. ,,Die Bibel wie einen Liebesbrief lesen”
(Soren Kierkegaard)

Gemeinden und Predigthérer haben ein Recht auf theologisch-qualifi-
ziert ausgebildete Prediger, die in der Lage sind, die Botschaft Jesu in
der Kirche weiterzusagen und weiterzutragen (Prozess der Tradierung).
Dem dient in gewissem Malie das Theologiestudium. Mit theologischem
Fachwissen allein und mit dem Beherrschen der diversen theologischen
Methoden ist es aber nicht getan. Ein ‘guter’ Theologe ist noch kein ‘guter’
Prediger, wobei — soviel ist bisher deutlich geworden — ,'guter’ Prediger”
nicht auf ,‘guter’ Redner” verengt verstanden werden darf!

,Theologie verstehen® istimmer auch ein Prozess des eigenen Wachsens
der Person und der eigenen gewonnenen und verdichteten Erfahrungen.
Verstehen ist nur in gewissem Male ein Produkt des Beherrschens the-
ologisch-wissenschaftlicher Methoden der Auslegung (Hermeneutik).
Sachgerechtes Theologiestudium ist nie rein kognitiv ausgerichtet,
sondern reicht, wie Franz Kamphaus sagt, ,in die Tiefe der Existenz*'.
Theologie hat eine Beziehung zu ihrem reflektierten ‘Gegenstand’: eine
Glaubenbeziehung. Die ‘Sache’, um die es in der Theologie geht, ist
Person: Gott, und deshalb investiert der Theologie-Treibende immer auch
sich selbst, seine Person, ansonsten er Religionswissenschaft betriebe.
Weil es also um eine solche personale Glaubensbeziehung im Theologie-
Treiben geht, hangt die Glaubwiirdigkeit dessen, was ein Theologe in der
Predigt verkiindigt, weithin von seiner Person und ihrer Glaubwiirdigkeit
ab. In der bereits zitierten Finkenwalder Homiletik-Vorlesung kann deshalb
Dietrich Bonhoeffer unter der Uberschrift ,Wie entsteht eine Predigt?“von
der untrennbaren Verbindung zwischen Predigt und Gebet sprechen:

,Man kann keine Predigt anfangen ohne Gebet um den Heiligen
Geist, weil die Predigt kein Vortrag ist, worin man personliche
Meinungen, Empfindungen ausspricht. Darum muss man be-
ten, dass Gott, der Heilige Geist redet. Das gehért zur sachlichen
Ordnung, ist fiir die Gestalt der Predigt nétig."*?

41 Kamphaus, Schwerpunkie der Predigtausbildung, 117.
42 Dietrich Bonhoeffer Werke 14, 486 (kursiv im Original). Zur Homiletik und zum
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Dies ist nicht nur angesichts der bedrangenden Situation zu verstehen,
in der die Bekennende Kirche sich befand.* Dies gilt grundsatzlich.
Annliches sagt auch Karl Barth (1886-1968) in seiner aus Bonner homi-
letischen Seminariibungen 1932/33 hervorgegangenen ,Homiletik” unter
der Uberschrift ,Die Geistlichkeit der Predigt".

-Man darf nicht predigen, ohne zu beten. Da die Predigt ja letztlich
nur mit Gott beschéftigt sein kann, miissen ihre Worte im Duktus
des Rufens, mul} auch die Gemeinde ins Gebet hineingerufen wer-
den. Hier aber ist die Grenze dessen, was Menschen sagen kén-
nen, erreicht — an der Stelle, wo der Geist selbst uns vertreten muf
mit unaussprechlichem Seufzen.“*

2. ,Die Worte im Herzen bewegen® (Lk 2,19)

Im unmittelbaren Kontext des obigen Zitates gebraucht Dietrich Bonhoeffer
eine schone Metapher: Die Bibel sei zu lesen wie ein Liebesbrief:

.50 wie man das Wort eines lieben Menschen bewegt, es einem
nachgeht. Kierkegaard: die Bibel lesen wie einen Liebesbrief.“5

Bonhoeffer ibernimmt diesen Gedanken aus Sgren Kierkegaards (1813-
1855) Schrift,.Zur Selbstpriifung® (1851). Darin findet sich eine Betrachtung
zu Jak 1,22: ,Seid aber Téater des Wortes und nicht Hérer allein, wodurch
ihr euch selbst betrigt.” (Luther 1912) Kierkegaard schreibt dazu:

.0enke dir einen Liebenden, der einen Brief von seiner Geliebten
erhalten hat; so teuer dieser Brief dem Liebenden ist, so teuer,
nehme ich an, ist dir Gottes Wort; wie der Liebende seinen Brief
liest, so (nehme ich an) liest du Gottes Wort und glaubst du, dass
du es lesen sollest."*

Die Kierkegaard'sche Metapher nimmt Bonhoeffer 1936 in seiner
~Anleitung zur taglichen Meditation” auf und schreibt:

-Wie das Wort eines lieben Menschen dir den ganzen Tag lang nach-

Predigtverstandnis Bonhoeffers vgl. bes. Bobert-Stiitzel, Sabine, Dietrich Bonhoeffers
Pastoraltheologie, Gutersloh 1995, 207-250; Zimmerling, Peter, Géttingen 2006, 86-
92.

43 Unter diesen Bedingungen Ubernimmt Bonhoeffer 1935 die Pfarrersausbildung der
Bekennenden Kirche, zunéchst im Ostseebad Zingst, dann schon im selben Jahr bis
zum staatlichen Verbot 1937 im Predigersemi-nar Finkenwalde (heute: Zdroje, ein
Vorort von Stettin) und schlieRlich bis 1939 illegal im Pfarrhaus in Gro Schlénwitz
(heute: Stonowice), zusammen mit Eberhard Bethge (1909-2000).

44 Barth, Karl, Homiletik. Wesen und Vorbereitung der Predigt (1932/33), Ziirich 1966;
31986, 69.

45 Dietrich Bonhoeffer Werke 14, 486.

46 In: Kierkegaard, Seren, Gesammelte Werke, Ubersetzt von Wolfgang Pfleiderer und
Christoph Schrempf, Bd. 11, Jena 1922, 19 (Ubersetzung sprachlich leicht tiberarbei-
tet).
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geht, so soll das Wort der Schrift unaufhérlich in dir nachklingen
und an dir arbeiten. Wie du das Wort eines lieben Menschen nicht
zergliederst, sondern es hinnimmst, wie es dir gesagt ist, so nimm
das Wort der Schrift hin und bewege es in deinem Herzen wie Maria
tat. [vgl. Lk 2,19] Das ist alles. Das ist Meditation. Suche nicht neue
Gedanken und Zusammenhange im Text wie zur Predigt! Frage
nicht: wie sage ich es weiter, sondern: was sagt es mir! Dann be-
wege dieses Wort lange in deinem Herzen, bis es ganz in dich ein-
geht und Besitz von dir genommen hat.*"

Bonhoeffer weist in enger Anlehnung an Lk 2,19 darauf hin, dass die
theologische Dimension der Kompetenz des Predigers mehr ist als ein
theologisch-methodisch sauberes Erfassen des Predigt-Textes. So ver-
standen, gewinnt Lk 2,19 groRe Bedeutung fur die christliche Predigt,
d. h. fir den Umgang des Predigers mit dem Wort der Schrift. Hier eine
vorlaufige Arbeitsiibersetzung der Stelle:

.Maria aber bewahrte [ouvernpel] alle [Travra] diese Worte [Ta
‘pripaTta Tauta)l, und dachte dartiber nach / bewegte sie / erwog sie
[oupBaAAiouoa] in ihrem Herzen [ev Tn kapdia autng].”

To ‘pnua entspricht dem hebraischen 111 (d b r), meint also mehr als
‘nur’ ein Wort; ‘pnua meint in erster Linie ein ,Geschehen®: Es ist hier
das vom Willen Gottes getragene Wort gemeint, das seinen Heilsplan
im Leben seines Volkes verwirklicht. Innerhalb der Perikope Lk 2,1-21
meint das durch Travra verstarkte ta ‘prijuara Tauta die Heilsereignisse
und ihre géttliche Deutung: Gottes wirksame Tat und deutendes Wort
(vgl. etwa Jes 55,10).#8 Zuvtnpeiv meint ,bewahren®, ,im Gedachtnis
behalten®. ZupBaAAeiv hat die Grundbedeutung ,zusammenwerfen / zu-
sammenbringen” und bedeutet dann auch: ,sich unterreden® (= erwégen,
bedenken, Uberdenken, Uberlegen). Das Verstdndnis von cupBaAAeiv in
Lk 2,19 ist unter den Exegeten umstritten. Die géngige Ubersetzung in Lk

47 In: Dietrich Bonhoeffer Werke 14, 9471.

48 Die moderne Sprechakt-Theorie macht, fiir die Predigt rezipiert, auf einen denkbar ein-
fachen, aber homiletisch wirkmachtigen Zusammenhang aufmerksam: Wenn Prediger
predigen, sprechen sie nicht ‘nur’, sondern sie tun etwas, indem sie sprechen. Gerade
in der Predigt sind wie in den meisten anderen sprachlichen AuRerungen ,Sprechen®
und ,Handeln® nicht voneinander zu trennen. Es wird eine sprachliche Handlung voll-
zogen, die Uber ihren ,reinen” Inhalt hinaus (lokutionérer Aspekt) eine Intention ver-
folgt (illokutiondrer Aspekt) und auf Wirkung hin angelegt ist (perlokutionérer Aspekt):
+How to do things with Words" lautet denn auch der programmatische Titel der 1962
posthum veréffentlichten Vorlesungsmanuskripte von John Langshaw Austin zur
Sprechakttheorie (Oxford 1962; dt.: Zur Theorie der Sprechakte, bearbeitet und hg.
von Eike von Savigny, Stuttgart 1972; 21979). Die Sprechakttheorie wurde in unserem
Jahrhundert besonders durch John Langshaw Austin (1911-1960) angestofien und von
John Rogers Searle, einem Schiiler Austins, entscheidend weiterentwickelt (Speach
Acts, 1969; dt. Ausgabe: Sprechakte. Ein sprachphilosophischer Essay, 1971). Zur
Unterscheidung von absichtsvollem Handeln und absichtslosem, unreflektiertem Tun
vgl. Weber, Max, Soziologische Grundbegriffe (1921), 542-573.
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2,19 mit ,erwagen / bedenken” ist nach Oftfried Hofius sonst nicht belegt,
auch nicht im auRer-neutestamentlichen Schrifttum. ,Da im Kontext des
v 19 von auergewdhnlichen und geheimnisvollen Ereignissen die Rede
ist, durfte das Verb bedeuten: den wahren Sinn erfassen, die richtige
Bedeutung treffen [...]. Im Unterscheid zu den mravreg von v 18, die sich
Uber das von den Hirten Berichtete (v 17) nur ‘verwundern’ kénnen, weild
Maria um die wahre Bedeutung ‘aller dieser Begebenheiten' (Travra ... Ta
‘pripata tauta). Sie erkennt in der wunderbaren Engelerscheinung und
Engelbotschaft vv 9-14 die Bestatigung der VerheiBung, die sie selbst
aus dem Munde des Engels vernommen hat (1,26ff).“° TupBaAAeiv
weist also nicht in erster Linie auf eine logisch-intellektuelle Deutung des
Geschehens hin; die Interpretation des Geschehens ereignet sich nicht
in erster Linie im Intellekt (voug), sondern im Organ des Willens und des
Geflhls, d. h. im Herzen [ev Tn kapdia].®® ZupBaAAelv meint demnach
ein inneres Bewegen, das nach dem ,wahren Sinn“ des Widerfahrenen
sucht: ,wahr®, insofern Gottes Handeln in diesem Widerfahrnis sicher zu
suchen ist; ,Sinn®, insofern dem géttlichen Widerfahrnis Bedeutung im
Leben zugemessen wird. Kann man als wie etwa die Einheitsiibersetzung
(1980) Ubersetzen: ,...und [sie] dachte darliber nach“ und dieses innere
Bewegen des Widerfahrenen / Erfahrenen auf einen denkerisch-intellek-
tuellen Akt reduzieren?! Lk 2,19 wére vielmehr etwa so zu libersetzen:

.Maria aber bewahrte [ouvetnpel] alles, was geschehen war
[ravTa ... Ta ‘pripara Tautal, und erwog / bewegte [oupBaAiouoa]
es in ihrem Herzen [ev Tn kapdia auTtng].”

An ,Maria“ (und auf andere Weise auch an den ,Hirten®) wird in Lk 2 die
Gottes Heilstaten entsprechende Haltung des Menschen veranschauli-
cht. Es ist dies — und das muss besonders entgegen der katholischen
Auslegungstradition von Lk 2,19 ausdricklich betont werden! — weder
Unterwiirfigkeit, noch Demut, noch blinder Gehorsam, noch verinnerli-
chernde Frommigkeit, sondern ,Maria“ spielt im Rollenangebot dieser
weihnachtlichen Perikope die Haltung des aktiven Glaubens. Darin ist
Maria wie Abraham Typos der bzw. des Glaubigen. Frangois Bovon sagt
es in seinem Kommentar so: ,Sie versteht und erlebt, was sie glaubt.”

Aus dem bisher Gesagten ist fir die Schriftpredigt als homiletisches Fazit
zu ziehen: Die theologische Dimension der Predigtarbeit meint weit mehr,
als dass Prediger etwa das exegetische Handwerk gut und sicher beherr-
schen, also gute Literaturwissenschaftlicher wéaren. Den biblischen Text
theo-logisch recht zu verstehen, setzt die Haltung des Glaubens voraus,
namlich: (1) das Wort der Schrift als Wort Gottes aufzunehmen, (2) seine
Be-Deutung fur das Leben zu erspuren und (3) seiner Verwirklichung im

49 Hofius, Offried, Art. cupBalw, in: 2EWNT 3 (1992), 683-685, Zitat: 684.

50 Vgl. Bovon, Frangois, Das Evangelium nach Lukas, Bd. 1: Lk 1,1-9,50, Zirich -
Braunschweig - Neukirchen-Viuyn 1989 (EKK I11/1), 131.

51 Bovon, Das Evangelium nach Lukas, Bd. 1, 132.
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Leben zu trauen, sei es als VerheiBung oder als Aufforderung. Glaube
und Verstehen — fides et ratio — bilden demnach einen hermeneutischen
ErschlieBungszirkel.

3. ,,Wirlesen die Bibel nicht mehr gegen uns*“ (Dietrich
Bonhoeffer)

Am 29. Aug. 1932 hielt Bonhoeffer eine Ansprache auf einer internati-
onalen Jugendkonferenz in Gland (am Genfer See). Bonhoeffer war
Delegierter auf dieser gemeinsam vom ,Weltbund fur Freundschaftsarbeit
der Kirchen“ (WFK) und von ,Life and Work* (Okumenischer Rat fiir prak-
tisches Christentum®) veranstalteten Konferenz. Die Konferenz stand un-
ter dem Motto ,Der Ruf der Christenheit in der gegenwértigen Krise®. In
dieser Ansprache sagte Bonhoeffer u. a.:

-Wir haben unsere eigenen Gedanken lieber als die Gedanken der
Bibel. Wir lesen die Bibel nicht mehr ernst, wir lesen sie nicht mehr
gegen uns, sondern nur noch fiir uns. Wenn diese ganze Tagung
hier einen grof3en Sinn gehabt haben soll, so wére es vielleicht der,
uns zu zeigen, dal® wir ganz anders die Bibel lesen missen, bis wir
uns wiedertreffen...“*

Genau das ist der ,Tod* jeder Schriftauslegung, der homiletischen
Schriftauslegung zumal, dass wir die Schrift zur Bekréftigung unserer
eigenen ldeen benutzen und sie dazu missbrauchen, unsere Ideen mit
der Autoritat (des Wortes) Gottes zu versehen, dass wir schon alles zu
wissen meinen, bevor wir in der Schrift lesen. Ich meine damit nicht, dass
ein Lesen und Verstehen der Schrift ohne bewusste und unbewusste
Vorausurteile auf Seiten des Rezipienten mdglich ware. Jeder hat sei-
ne eigenen Deutekategorien, die ihm so ohne Weiteres gar nicht be-
wusst sind. Die homiletisch bedeutsame Frage, die Bonhoeffer hier stellt,
ist: Entdecken wir in der Schrift nicht nur Neues, Erhellendes fir unser
Leben, sondern auch solches, dass uns verunsichert, herausruft oder gar
in Frage stellt ...? Zu solcher Schriftlektiire muss ein Prediger fahig sein,
was wiederum eine tiefe Verwurzelung in und ein Leben mit der Heiligen
Schrift voraussetzt.

52 Bonhoeffer, Dietrich, Ansprache in Gland, in: Dietrich Bonhoeffer Werke 11 (Giitersloh
1994), 350-357, Zitat: 353 (kursiv: HGS).
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4. Anfechtung als ,,Pruefestein® (Martin Luther) des
Theologie-Treibens

Bonhoeffer steht mit dieser Infragestellung in gut lutherischer Tradition.
Far Martin Luther wird das Wort Gottes nur durch ,Anfechtung* (tenta-
tio) recht und ehrlich ,gelernet”, weil sie das Wort der Heiligen Schrift
mit dem Leben derer, die die Schrift lesen und auslegen, verbindet. Die
Anfechtungen lassen die Schrift erst recht verstehen und machen ihre
Auslegung erfahrungsbezogen. Dazu sei aus einer Tischrede Martin
Luthers vom Herbst 1532, einen nicht nur homiletisch zentralen Text, zi-
tiert:

.Meine Theologiam hab ich nicht gelernet auf einmal, sondern ich
habe immer tiefer und tiefer darnach forschen missen. Da haben
mich meine Anfechtung zu gebracht; denn die heilige Schrift kann
man nimmermehr verstehen, auf3er der Practiken und Anfechtungen.
Solches feilet den Schwarmern und Rotten, daR sie den rechten
Widersprecher, nehmlich den Teufel, nicht haben, welcher es einen
wol lehret. Also hat S. Paulus auch einen Teufel gehabt, der ihn
hat mit Fausten geschlagen®, und also ihn getrieben hat mit sei-
nen Anfechtungen, fleiig in der heiligen Schrift zu studiren. Also
hab ich den Papst, die Universitdten und alle Gelehrten, und durch
sie den Teufel mir am Halse kleben gehabt; die haben mich in die
Bibel gejagt, dal ich sie hab fleiBig gelesen und damit ihren rech-
ten Verstand endlich erlanget. Wenn wir sonst einen solchen Teufel
nicht haben, so sind wir nur speculativi Theologi, die schlechts mit
ihren Gedanken umgehen und mit ihrer Vernunft allein speculiren,
dal} es so und also sein solle; wie etwa die M&nche in ihren Klostern
auch gethan haben.**

~Speculativi Theologi* sind fur Luther solche Theologen, die unangefoch-
ten und selbstsicher mit der Schrift umgehen, in der Meinung, sie hatten
schon die richtigen Methoden fiir ihre Auslegung und wiissten die ent-
sprechenden Erfahrungen, auf die die Bibel jeweils zu beziehen ware.
Die ,speculativi Theologi® sind zun&chst die scholastischen Theologen,
die — um ein Diktum des Philosophen Karl Raimund Popper (1902-1994)
zu zitieren — ,eine Neigung zum Argumentieren ohne ein ernsthaftes
Problem®* haben und am Leben mit seinen Fragen und Anfechtungen
nicht wirklich interessiert sind. ,Speculativa scientia theologorum* sagt

53 Luther spielt hier auf 2 Kor 12,7-10 an. In der Randglosse zu 2 Kor 12,7 schreibt er:
,(Pfal) Heil’t hie nicht des Fleisches anfechtung zur vnkeuschheit / Sondern grosse
plage vnd schrecken vom Teufel. Denn Pfal ist / da man die Leute angespiesset /
gecreuziget / oder gehenckt hat.”

54 WA.Tr 1, 147,3-14; vgl. auch WA 50, 658,29 - 661,8 (Luthers Vorrede zum ersten
Band der Wittenberger Ausgabe der deutschen Schriften, 1539).

55 Popper, Karl R, Objektive Erkenntnis. Ein evolutiondrer Entwurf, Hamburg 1984, 32.
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Luther in einer Tischrede aus dem Herbst 1533, ,est simpliciter vana‘s;
Theologie als spekulative Wissenschaft ist also schlicht hohl und vergeb-
lich, eitel und nichtig.®”

L~Speculativi Theologi“ sind fur Luther auch die von ihm sogenannten
,~ochwarmer®. Der Begriff ,Schwarmer® ist eine Neubildung Luthers,
ein reformatorisches Kampfwort gegen Leute wie Andreas [Rudolf
Bodenstein aus] Karlstadt (1486-1541); Thomas Muntzer (~1490-1525),
Huldrych Zwingli (1484-1531), dem Zuricher Reformator, und gegen die
Wiedertaufer. Und das ist Luthers Erfahrung mit den Schwarmern: Sie
zitieren fleil3ig die Schrift, in ihrem Fundamentalismus aber sind sie so
sicher und setzen so sicher auf den Heiligen Geist, dass sie am Ende die
Bibel gar nicht brauchen, weil sie doch nur auf ihrer Ideologie beharren.

Das weill nicht nur Luther, sondern das ist die Erfahrung eines jeden
Predigers, der den Predigttext nach allen Regeln der exegetischen Kunst
ausgelegt hat, damit aber noch keine Predigt ,weil*, ja: Nach dem exege-
tischen Studium der Perikope macht er sich vielleicht um so verunsicher-
ter an die Erarbeitung der Predigt. Das Resultat ist, dass sich Prediger in
ihrer allwéchentlichen Praxis der Predigtvorbereitung aus der Erfahrung
einer vermeintlichen ,Unergiebigkeit” der Exegese fir die Erarbeitung ei-
ner Predigt enttduscht von der Exegese abwenden und sich erst gar nicht
(mehr) darum bemiihen, weil sie sich davon kaum einen Ertrag fiir ihre
Predigt versprechen.®® Fiir die Verkiindigung aber muss es ein vordring-
liches Anliegen sein, die Dimension der Erfahrung als ,Ereignis-Ort" des
Glaubens nachvollziehbar aufzuzeigen, damit Verkindigung, wie der der
Apostel sagt, ,aus Leben zum Leben® (2 Kor 2,16) gelingt. Wer nur ver-
standesmalig versteht, versteht nach Martin Luther eigentlich gar nichts.
Es gibt fir den Reformator nur ein Verstehen der Schrift, namlich ein
geistliches, vom Heiligen Geist ins Herz gegebenes Verstehen. Gerhard
Ebeling bringt Luthers Verstandnis der Schriftauslegung so auf den Punkt:
.Das rechte Verstehen ist nicht nur Sache des blofRen Verstandes, son-

56 WA.TR 1, 302,40 (Nr. 644). In der Rémerbriefvorlesung 1515/16 ruft Luther den scho-
lastischen Theologen gegentiber aus: ,,O Stulti, o Sawtheologen!" (WA 56, 274,14).

57 Vgl. bes. Leinsle, Ulrich G., Einfihrung in die scholastische Theologie, Paderborn -
Miinchen - Wien - Zirich 1995, 240-245.

58 Die vermeintliche ,Unergiebigkeit® der Exegese wird meist dem historisch-kri-
tischen Zugang zur Schrift angelastet, nicht ganz zu Unrecht. In der Methodenfrage
wird deren Monopolposition zunehmend kritisiert und auf eine Methodenvielfalt in
der Schriftauslegung Wert gelegt (vgl. das Dokument ,Die Interpretation der Bibel
in der Kirche® der Péapstliche Bibelkommission von 1993: in: Verlautbarungen des
Apostolischen Stuhles [Bonn] 115, bes. 115). In kritischer Aufnahme der Geistlichen
Schriftauslegung der Kirche gewinnt neben der diachronen die synchrone Auslegung
zunehmend an Bedeutung, und dies ist ein groler Zugewinn fir die Predigt;
vgl. dazu Schéttler, Heinz-Glnther, ,Der Leser begreife!® Vom Umgang mit der
Fiktionalitat biblischer Texte, Minster 2006, bes. 13-33 (,Rezeptionsasthetik und
Schriftauslegung®).
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dern der ganzen Existenz.“*®

5. Die Not des Predigers aus der Theologie

Es ist gerade flir Theologinnen und Theologen, deren ‘erlerntes
Handwerk’ es ist, den Glauben in Formen und Formeln auszudriicken,
eine Schwierigkeit, die Dimension lebendiger Erfahrung und die ‘gelernte’
Theologie in jene fruchtbare Wechselbeziehung zu bringen.®® Dietrich
Bonhoeffer hat diese Not in seiner Finkenwalder Seelsorgevorlesung
treffend beschrieben. Wir haben den Anfang der betreffende Stelle oben
bereits zitiert; Bonhoeffer fahrt dann unmittelbar fort:

,Diese Not wird erschwert durch die Notwendigkeit, oft taglich
zu verkindigen. Worte zu gebrauchen, denen im Augenblick kei-
ne Erfahrung entspricht, auch nicht entsprechen kann. Dieser
Mibrauch des Wortes muld den Pfarrer aufs tiefste beunruhigen.
Als Theologe weil} er, seine Verkindigung kommt nicht aus seiner
Erfahrung, sondern aus der Schrift und wird sich damit rechtfertigen
als den Martyrer, den entsagungsvollen, der unter Verlust der eige-
nen Erfahrung den anderen dient. Wird sich in all dem wiederum
wohlfiihlen, sein Gewissen beruhigen, nicht im Glauben, sondern
in der Reflexion existierend. Die Theologie ist die Wissenschaft, in
der der Mensch lernt, alles zu entschuldigen und alles zu rechtferti-
gen. Ein guter Theologe ist theologisch niemals zu fangen, er ist in
allem, was er sagt, gerecht. Und selbst diese Erkenntnis kann der
Theologe noch ohne Bufie aussprechen. — Wer sich einmal darauf
eingelassen hat, sich mithilfe der Theologie selbst zu rechtfertigen,
der ist in den Fingern des Teufels, und kommt nicht mehr heraus,
solange er Theologe ist! Sei ein guter Theologe, aber halte dir die
Theologie drei Schritt vom Leibe, sonst wird sie dir lebensgefahr-
lich. Wer in dieser Not ist, dem ist nicht mehr mit theologischen
Grunden zu helfen, sondern durch den Ruf zum Gebet, zur Beichte,
zum Gehorsam, als Gesetz. Not der Theologie der Rechtfertigung,
daf sie uns vom Gesetz entbinden will. Einem solchen Amtsbruder
nicht theologisierend, sondern verkiindigend begegnen."®"

Die Anfechtung ist also der ,Pruefestein” der Theologie (und des
Theologiestudiums), wie Martin Luther in der bereits zitierten Vorrede
zum ersten Band der Wittenberger Ausgabe seiner deutschen Schriften
(1539) sagt. Die Not des Predigers, sofern sie nicht in mangelnder,

59 Ebeling, Gerhard, Evangelische Evangelienauslegung. Eine Untersuchung zu Luthers
Hermeneutik (1942), Tubingen #1991, 310.

60 Vgl. Schéttler, Heinz-Guinther, Biographie und Predigt. Erfahrungsbezogene und bio-
graphische Aspekte in der Predigtarbeit, in: Trierer Theologische Zeitschrift 97 (1988)
288-297.

61 Dietrich Bonhoeffer Werke 14, 588.
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d. h. ‘fauler’ Vorbereitung und fehlender Auseinandersetzung mit dem
Schrifttext griindet, sondern in der Anfechtung ihren Grund hat — sei es
eine existentielle Anfechtung, wenn etwa ein Schrifttext den Prediger
als ersten Hérer des Wortes in Frage stellt, sei es eine theologische
Anfechtung, wenn vice versa etwa das Leben ein bisher tragendes theo-
logisches Paradigma in Frage stellt —, ist als eine echte Not zu verstehen,
durchzustehen und als ein Zeichen dafiir zu werten, dass ein Prediger
sein homiletisches ‘Handwerk’ und insbesondere seinen bezeugenden
Verklindigungsauftrag ernst nimmt und die Predigterarbeitung als einen
die Person und das Leben betreffenden Prozess gestaltet.

lll. Beziehung und Predigt — oder: Die kommunikative
Kompetenz des Predigers

Fir die Person des Predigers, der Predigerin gilt, was Franz Kamphaus
so formuliert hat: ,Menschen mit Tiefgang sprechen eben auch in an-
deren Tiefenschichten an.“? Das Zeugnis des Glaubens geht durch die
Person des Zeugen: Predigt ist die geistliche Rede eines Zeugen. ,Seine
Biographie, die Tiefenstrukturen seiner Person, seine Méglichkeiten und
Grenzen, [...] Ausgereiftes und Infantiles, Erlebtes und ‘Anerlebtes’ wer-
den sich in der Predigt wiederfinden. Bis in Wortschatz und Tonfall hi-
nein wir er es sein, der spricht, so wie er aus Erbmasse und Erziehung,
aus Studium und verschleppten Lebensentscheidungen geworden ist. Er
kann nicht aus seiner Haut, und soll es auch gar nicht.“%

Kommunikationsstérungen entstehen, wenn ein Prediger sich nicht
kennt und nicht annehmen kann, wie er nun einmal (geworden) ist. Dann
muss er sich hinter der Fassade theologischer Leerformeln verstecken
oder gleichsam als kirchliches Lehramt auftreten oder mit moralisie-
render Attitiide agieren. Immer ‘offenbart’ er sich dabei den Hérerlnnen
gegenlber, d. h. er spricht Uber sich und zwar Uber die Anteile seiner
Personlichkeit, was er mit der entsprechenden Attitide verstecken
mdochte. Im letztgenannten Fall, also dem Auftreten mit moralisierender
Attitide, kritisiert oder fordert er von den Hérern, was er vielleicht an sich
selbst ablehnt oder nicht annehmen kann, ohne es zugeben zu kénnen
und zu wollen. Kommunikationstheoretisch bedeutet dies: Menschen mit
ehrlicher Offenheit zu sich selbst 6ffnen auch das Ohr ihrer Hérer fur die
Botschaft der Predigt. Predigen heilt demnach: (1) Beziehung zu den
Hérern aufnehmen, (2) biographisch-intersubjektiv den Glauben entde-
cken und (3) zum Glauben reizen und ermutigen und so (4) im formal
monologischen Predigtgeschehen mit den Zuhérern in einen virtuellen
Dialog eintreten. Unter dem zentralen Aspekt der Beziehung zwischen

62 Kamphaus, Schwerpunkte der Predigtausbildung, 120.
63 Kamphaus, Schwerpunkte der Predigtausbildung, 120.
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Prediger und Hérern soll abschlieRend nach den Dimensionen der kom-
munikativen Kompetenz gefragt werden. Um die kommunikationstheo-
retischen Dimensionen der Verkiindigung und die religidse Rhetorik hat
sich in letzter Zeit besonders Michael Thiele, Professor fiir Rhetorik an
der Hochschule fur Technik in Karlsruhe und apl. Professor fiir Religitse
Rhetorik an der Universitat Frankfurt am Main, verdient gemacht.®* Hier
werden in der gebotenen Kirze unter der Fragestellung nach der theolo-
gischen Kompetenz vier Aspekte angesprochen.

1. Homilie — vertrautes miteinander Reden

Im Gottesdienst kommen verschiedene Sprachspiele zusammen, und es
ist gut und wichtig, dass sie nebeneinander stehen und nicht eingeeb-
net werden. So sprechen die Orationen des Messbuchs eine andere
Sprache als die in der Regel meist aus der Barockzeit oder dem 19. Jh.
stammenden Lieder, die Schriftlesungen eine andere Sprache als die
des Antwortgesangs aus dem Psalter, die Liedansage wieder eine an-
dere Sprache als die Vermeldungen am Schluss des Gottesdienstes...
Die liturgisch-symbolische Sprache steht neben dem Definitorisch-
Affirmativen des Credo, der objektivistische Stil der an der antik-rémischen
Juristensprache orientierten Orationen bewegt sich in einem anderen
Sprachspiel als die ‘stillen’ Gebete in den Herzen der Mitfeiernden... Und
zu all dem kommt als ganz eigenes genus die Predigt.

Obwohlin der Predigt wirklich Grof3es zur Sprache kommt—n&mlich die von
Gott eréffnete Zukunft, die Grundfragen menschlicher Existenz, die ent-
scheidende Wegrichtung des eigenen Lebens etc. —, darf die Predigt sich
nicht im Pathos eines ,genus grande® bewegen. Nicht nur und in erster
Linie, weil die Gefahr des falschen Pathos und damit der Belanglosigkeit
und der Lacherlichkeit gro® ware, nicht nur weil — wie Augustinus sagt —
das genus grande, wenn es nicht durch ‘Registerwechsel’ unterbrochen
wird, die Zuhérer Gberanstrenge und ermide, sondern weil der Predigt in
jenem vielféltigen, bunten Sprachspiel des Gottesdienstes zukommt, den
Alltag des menschlichen Lebens in den Gottesdienst im vertrauten Stil des
miteinander Sprechens hereinzuholen. Der Predigt eignet das genus humi-

64 Vgl. etwa Thiele, Michael, Durchgénge. Bausteine religiéser Rhetorik, Norderstedt
(Books on Demand) 2003; Ders., Geistliche Beredsamkeit. Reflexionen zur
Predigtkunst, Stuttgart 2004; Ders., Offentliche Rede im kirchlichen Raum,
Regensburg 2008 (Theolinguistica 1). Vgl. auch Schulz von Thun, Friedemann, Was
geschieht, wenn wir predigen? Kleines kommunikationspsychologisches Kolloquium,
in: Bibel und Liturgie 62 (1989) 201-211; Josuttis, Manfred, Dimensionen homiletischer
Kompetenz (1979), in: Ders., Rhetorik und Theologie in der Predigtarbeit, Miinchen
1985 (Homiletische Studien 1), 44-69.

65 Das ,genus grande” (auch: ,genus sublime" oder ,genus vehemens®) ist durch einen
gehobenen bzw. erhabenen Stil gekennzeichnet, der der dichterischen Sprache nahe
steht und der Erregung starker, pathetischer Affekte beim Publikum dient.
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lis.®® Michael Thiele beschreibt das genus humilis der Predigt so: ,Predigt
[hat] unpratentios zu sein [...]. Sie ist Mitteilung des Glaubens, Mitteilung
von Heil, und Mitteilung heif3t: sie ist unpathetisch. Religidse Rede ist
unpathematisch; Prunkrede ist sie nicht [so Friedrich Schleiermacher®’].
Sie sagt etwas. Sie sagt einfach etwas. Sie sagt es bewusst und gestaltet
und bewusst gestaltet. Denn sie will etwas. Aber ihre Mittel sind nicht
marktschreierisch, sondern mitteilend, natirlich. Predigt teilt jemandem
etwas mit. Und sie teilt etwas mit jemandem. Denn sie ist intersubjektive
Mitteilung von Heil, interpersonell — all den entsprechenden Bedeutungen
von ‘opiAelv / homilein gemaR: sie bildet Gemeinschaft.

Ein kurzer Blick auf den terminus technicus ,Homilie"® macht den
Beziehungsaspekt, der in dem Begriff ,Homilie* steckt, deutlich: ,Homilie*
leitet sich von griech. ‘ouiAgiv ab (und dieses wiederrum von griech. : ‘ogoIog
— gleich, auf gleicher Augenhéhe) und bedeutet im Profangriechischen
so viel wie ,vertraulich miteinander reden®, ,plaudern®, ,sich unterhal-
ten“; ‘oyihia meint entsprechend ,das Zusammensein® bzw. die ,Anrede®,
LZurede®. Die sprachliche Kommunikation ist bei ‘opiAeiv aber nur eine
Bedeutungskomponente. Es handelt sich bei ‘opiA€iv in der Profangrazitat
nicht nur um ein Verb des Redens. Als zweite Bedeutung kommt der
Aspekt der Gemeinschaft und des sozialen Umgangs dazu, so dass
‘opiAelv in der Profangrazitat auch ,Liebe machen® bezeichnen kann.
Michael Thiele beschreibt diese ‘aufregende’ Bedeutungsambivalenz
von ‘opikelv unter der Uberschrift ,Religiése Mitteilung und Darstellung
in Geselligkeit: Die Erotik des Predigers” und verweist auf Ernst Ludwig
Theodor Henke (1804-1872), der ,nicht zuféllig [...] fur ‘opiAeiv die latei-
nische Entsprechung in coetu [= coitu] versor aufbietet (versari — sich
hin- und herbewegen)°.

66 Das ,genus humile” (auch: ,genus tenue”, ,genus subtile* oder ,stilus simplex®) ist ein
einfaches, aufwandloses Stilniveau und verzichtet auf alle pathetischen Stilmittel.

67 Schleiermacher, Friedrich, Die praktische Theologie nach den Grundsétzen der evan-
gelischen Kirche im Zusammenhang dargestellt. Aus Schleiermachers handschrift-
lichem Nachlasse und nachgeschriebenen Vorlesungen hg. von Jacob Frerichs,
Berlin 1850; Photomechanischer Nachdruck: Berlin - New York 1983 (Sammitliche
Werke, 1. Abt.: Zur Theologie, Bd. 13), 299. 317. 300.

68 Thiele, Geistliche Beredsamkeit, 20; vgl. Ders., Offentliche Rede im kirchlichen Raum,
15f.

69 Der Begriff ‘opiAia im Sinne von Predigt wird wahrscheinlich bereits Apg 20,11, hier
im Zusammenhang mit dem ‘Predigtschlaf’ (!), gebraucht, sicher aber seit Ignatius
von Antiochien (gest. 117) zur Bezeichnung fiir die gottesdienstliche Rede (Ep. ad
Polycarpum 5,1), d. h. die Predigt. Origenes (gest. 254) gebraucht erstmals ‘opiAia
fir die schmucklose Schriftpredigt, die Vers fur Vers deutet, zur Unterscheidung vom
Moyog (lat.: sermo), der kunstvoll ausgestalteten thematischen Rede (vgl. Brottier,
Laurence, Art. ,Predigt V: Alte Kirche®, in: TRE 27 (1997), 244-248, hier: 244). Das Il
Vatikanische Konzil benennt die sonn- und feiertdgliche Gemeindepredigt allgemein
mit dem Begriff ,Homilie“ (vgl. SC 52; CIC/1983, c. 767 §§1-2; siche Anm. 3).

70 Thiele, Michael, Geistliche Beredsamkeit, 19f. Ernst Ludwig Theodor Henke war
Professor fiir Kirchengeschichte an den Universitdten Jena und Marburg. Der Verweis
bezieht sich auf: Liturgik und Homiletik. Nachgelassene Vorlesungen, hg. von W.
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In der Verkiindigung des Wortes Gottes in den Alltag menschlichen Lebens
hinein soll der ,Funke uberspringen®. Insofern dies im Wesentlichen da-
durch ,gelingt’, dass die ,Sache”, die in der Predigt verhandelt wird, in
der Person der Predigerin bzw. des Predigers ihren authentischen und
damit glaubwiirdigen Zeugen hat, kann mit Michael Thiele mit Recht von
einem ,homiletischen Eros™" gesprochen werden. Darin, dieser Lust zu
predigen zu ‘frénen’”?, steckt viel der Kompetenz des Predigers.

2. Prediger sind wie Hahne

Was die zeitgendssische Kommunikationswissenschaft in inrer Sprache
und den ihr eigenen Kategorien aussagt und detailliert entfaltet, dass
namlich fur das ,Gelingen“ einer Predigt die personale Kompetenz des
Predigers ganz entscheidend ist, hat die homiletische Reflexion be-
reits seit ihren frihchristlichen Anfangen in meist biblisch begrindeten
Beziehungssymbolen beschrieben. Dabei ist es auffallend, dass die
Zeugnisse der Uberlieferung sich durch eine reiche Bildersprache aus-
zeichnen, deren Buntheit und Uberschwang uns heute barock oder fremd
vorkommen mag. ,In diesen Bildern Uberliefert sich eine theologische
Tradition, die an elementare Erfahrungen des Predigers anknipft.“® Ein
‘Muster’ solch barocker Bildsprache sei angefiihrt. Im erstmals 1734 in
Jena erschienenen ,Homiletische(n) Reallexicon von Christian Stock™
kann man unter dem Artikel ,Lehrer der Kirche* eine ganze ‘Galerie’ von
Metaphern ‘besichtigen’, Metaphern, mit denen teils seit frihen Zeiten
der Kirchen die Kommunikation des Glaubens in der Predigt beschrieben
wurde:

.Der wahre Lehrer der Kirchen muf3 seyn ‘didaktikos’ oder geschickt

Zschimmer. Mit einem Vorwort von Gustav Bauer, Halle an der Saale 1876, 83.

71 Thiele, Geistliche Beredsamkeit, 20.

72 Fronen bedeutete urspriinglich ,als Abhangiger einem Grundherrn Dienst leisten®.
Heute wird fronen jedoch nur noch im Ubertragenen Sinne gebraucht im Sinne von:
.einer Leidenschaft frénen®.

73 ZerfaBl, Wer ist kompetent zur Verkiindigung?, 125. Vgl. Ders., Die Kompetenz des
Predigers als Thema der Uberlieferung, in: Ders. / Kamphaus, F. (Hgg.), Die Kompetenz
des Predigers im Spannungsfeld zwischen Rolle und Person, o. O. [Munster] 1979
(Veroffentlichung des Comenius-Instituts, Minster); Duwel, Bernd, Bilder fir den
Prediger. Ein Beitrag zur Spiritualitét des Predigtamtes, St. Ottilien 1992 (Diss. T 53).

74 Titel der 1. Aufl. Jena 1734: Christian Stocks homiletisches Real-Lexicon. Oder
Reicher Vorrath Zur geist- und weltlichen Beredtsamkeit. In sich haltend Der Sachen
kurtzen Entwurff, die néthigen Beweilthiimer und Bewegungs-Griinde, die auser-
lesensten Gleichnisse, schdne Historien, geschickte Exempel, vortrefliche Sinn-
Bilder und nachdenckliche Zeugnisse So wohl Lehrer der Kirchen &lterer, neuerer
und neuesten Zeiten; als auch Heydnischer und anderer Profan-Skribenten, Deren
sich ein Prediger und Redner bey Ausarbeitung einer erbaulichen Predigt; oder sonst
geschickten Rede bedienen kan. Nebst einer Vorrede Herrn D. und Kirchen-Raths
Johann Georg Walchs. — Ich habe folgende Auflagen nachweisen kdnnen: 2. Aufl.
1741; 3. Aufl. Jena 1734; 4. Aufl. Jena 1749; Nachdruck: St. Louis (Mo.) 1867.
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zu seinem Lehr-Amt. [...] Gleich einer Uhr, welche schlaget, wie sie
weiset und zeiget. Gleich einer Laternen, welche das Licht in sich
fuhret, und anderen furleuchtet, daB® sie den rechten Weg nehmen
und gehen. Gleich einem Fuhrmann, welcher nicht nur den Weg an
Ort und Stelle weiset, sondern auch selbst mitfahret. Gleich einem
Licht, welches andere nicht anziindet, wo es nicht selbsten brennet.
Gleich einem Hahn, welcher, wenn er mit seinem Krahen andere
will munter machen, sich selbst zuvor mit Zusammenschlagung der
Fligel munter machet.™

Die patristische Literatur betontimmer wieder die Wachsamkeit des Hahns
und seine aus der Verleugnungsszene des Petrus (vgl. Mt 26,34.74f
par.; Joh 13,38; 18,27) abgeleitete Symbolik als Rufer und Mahner.”
Der Hymnus ,Aeterne rerum conditor” des HI. Ambrosius von Mailand
(gest. 397) besingt die Wirkung des Hahnenschreis am Morgen auf dich-
terische Weise: Beim Hahnenschrei wird der Morgenstern geweckt, die
Finsternis vertrieben; verlassen Ubeltéater ihren schlechten Weg, fiihlen
sich Kranke erleichtert, verstecken Rauber ihren Dolch und gewinnen die
Siunder Vertrauen. Der Hahn ahnt den Tagesanbruch; deshalb ist er den
Glaubigen zum Symbol christlicher Hoffnung geworden. Die Metapher
spielte in der alten Kirche eine zentrale Rolle. In der berihmten ,Regula
pastoralis®von Papst Gregor dem Grolen (gest. 604) — dem pastoralthe-
ologischen Handbuch der Spatantike und des Mittelalters — heil3t es im
I1l. Buch (Kap. 40), das die Verkindigung behandelt, abschlieBend unter
der Uberschrift ,De opere praedicationis et voce“ (Uber die Predigt in
Taten und Worten), dass der Prediger mehr durch seine Taten als durch
seine Worte verkiindigen misse. Diesen eher moralischen Gebrauch des
Hahn-Symbols™ erweitert Gregor in seinem ljob-Kommentar ,Moralia in
Job“’® zu einer hochtheologischen Metapher fur den Prediger. Er schreibt
mit Bezug auf die Vulgata-Fassung von ljob 38,36":

Wer sonst wird hier — wie wiederholt an anderer Stelle — als Hahn
bezeichnet als die heiligen Prediger, die in der Dunkelheit des ge-
genwartigen Lebens sich mihen, das kommende Licht predigend —
gleichsam singend — anzukindigen. Sie sagen namlich: ‘Die Nacht
ist vorgertckt, der Tag ist nahe gekommen’ [vgl. Rém 13,12]. Sie
brechen mit ihrer. Stimme den Schlaf unserer Untatigkeit ab und
rufen: ‘Es ist Zeit, vom Schlafe aufzustehen’ [vgl. R6m 13,11].

75 Zitiert nach Zerfalk, Wer ist kompetent zur Verkilindigung?, 125; ZerfaR zitiert nach der
3. Aufl. Jena 1741, 738. 741.

76 Vgl. zum Folgenden Duwel, Bilder flr den Prediger, 383-417 (,Die Prediger als
Hahne®).

77 Ahnlich auch in Gregors Moralia in Job 30,3,15.

78 ,Moralia...“, weil Gregor den moralischen Schriftsinn erhebt: ljob als Mensch im
Elend.

79 ,Quis posuit in visceribus hominis sapientiam vel quis dedit gallo intellegentiam.” (Wer
legte in das Innere des Menschen Weisheit oder wer gab dem Hahn Ahnungskraft?)
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Und wiederum: ‘Wachet, ihr Gerechten, siindigt nicht!" [vgl. 1 Kor
15,34]%°

LAls so etwas wie ein geistlicher Wecker ist die Person der Predigerin,
des Predigers, ganz durch die Beziehung auf die zu Weckenden definiert.
Da der Hahn noch vor Sonnenaufgang den Morgen ankulindigt, weil er
den Tagesanbruch ahnt, gewinnt sein Symbol geradezu parusieerwar-
tende Qualitat, wie die eben zitierte Passage aus den ‘Moralia in Job’ ja
auch deutlich verrat. Theologisch-systematisch gewendet heil’t das: Wer
predigt, ist jemand, der zwischen dem Ostermorgen und der Wiederkunft
des Herrn den Anbruch der basileia ankindigt. Damit verkorpert das
Hahn-Symbol etwas von der theologischen Dignitét des Predigtdienstes.
Gleichzeitig verrat es sehr realistisch auch etwas von den Spannungen,
in die der oder die Predigende unabhéangig von persénlichen Animositaten
schon rein kraft addquater Amtsausiibung geraten kann: Man weil} ja,
was passiert, wenn man jemand weckt, der lieber noch schlafen wiirde...
Die kritische Kommunikationstheorie lehrt, dass zu einer vollwertigen
Beziehung auch die Bereitschaft zur Akzeptanz und Konfrontation geho-
ren und bestatigt damit den homiletischen Hahn als geradezu klassisches

Beziehungssymbol.“' Wegen dieser theologischen

Bedeutung der Hahn-Metapher seit den friihen Zeiten der

Kirche hat die interkonfessionelle Arbeitsgemeinschaft fiir

Homiletik *°"®2 den Hahn als Logo, als Symbol gewéhit.

Und géabe sich von hier aus nicht auch eine wenigstens

interessante Deutung des Hahns auf den Kirchtirmen...?

3. Die Predigt entsteht in den Hérern — oder: Predigt als ,,Offenes
Kunstwerk"

Die moderne Rezeptionsasthetik hat seit etwa zwanzig Jahren immer
mehr Einzug gehalten in die Theologie®®, auch in die Homiletik®. Der
erste Bestandteil des Wortes Rezeptionsésthetik ist von lateinisch ,re-

80 Gregor der GroRe, Moralia in Job XXX, 3,9; dt. Ubers. nach Miiller, Homiletik, 160. Im
weiteren Verlauf der Auslegung von ljob 38,36 entwirft Gregor dann eine regelrechte
Predigtdidaktik, in der er dem Prediger das Bild einer differenzierten Hérerschaft vor
Augen stellt; vgl. Diwel, Bilder fir den Prediger, 391-394.

81 Miuiller, Homiletik, 160 (unter Bezug auf: Zerfalt, Wer ist kompetent zur Verkiindigung?,
17; Schulz von Thun, Friedemann, Was geschieht, wenn wir predigen?, 207-209).

82 Geschéftsstelle: Neubaustr. 11, D-97070 Wiirzburg; Homepage: http://www.aghon-
line.de

83 Vg. dazu Schéttler, Heinz-Guinther, ,Die géttlichen Worte wachsen, indem sie gelesen
werden” (Gregor der GrofRRe). Rezeptionsésthetik und Schriftauslegung, in: Ders., ,Der
Leser begreife!* Vom Umgang mit der Fiktionalitat biblischer Texte, Miinster 2006, 13-
33,

84 Vgl. hierzu bes. den Homileik-Kongressband der Arbeitsgemeinschaft fiir
Homiletik: Garhammer, Erich / Schéttler, Heinz-Glnther (Hgg.), Predigt als offenes
Kunstwerk. Homiletik und Rezeptionséasthetik, Miinchen 1998.
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cipere — etwas entgegennehmen, aufnehmen® abgeleitet. Alexander
Gottlieb Baumgarten (1714-1762) hat die Asthetik als eigene wissen-
schaftliche Disziplin begriindet und als Wissenschaft von der sinn-
lichen Wahrnehmung bzw. Erkenntnis beschrieben: ,scientia cognitionis
sensitivae“®. ,Asthetisch” kénnte missverstanden und in einem heute um-
gangssprachlich-verflachten Verstandnis als ‘geschmackvoll, geschmack-
lerisch’ aufgefasst werden; und in der Tat: Baumgartens Asthetik wurde in
der Rezeption durch Immanuel Kant (1724-1804), bei den Romantikern
und den deutschen Idealisten auf eine Philosophie des Schénen bzw. der
schoénen Kiinste reduziert. Bei Baumgarten selbst ist der Begriff , Asthetik*
aber weiter gefasst.® Dieser weite Asthetikbegriff von Baumgarten
ist heute — nicht nur pastoraltheologisch — fiir die Hermeneutik und
Theologik wiederzugewinnen! Der zweite Wortbestandteil ist von dem
griechischen Nomen aigbnoig abgeleitet. Das Verb aioBavouai kann so-
wohl ,Empfindungen haben, merken, (sinnlich) wahrnehmen® als auch
.verstehen® bedeuten. Cleanthes Assos, ein stoischer Philosoph (gest.
231 v. u. Z.), fasst beide Bedeutungen in einem Wortspiel zusammen:
Ouk aioBavopal, ‘ot aicBavn (Ich merke nicht, dass du verstehst).®”
‘Rezeptionsédsthetik’ bezeichnet also die Lehre von der Wechselwirkung
zwischen dem, was ein Kunstwerk an Gehalt und Bedeutung anbietet,
und den Erwartungen und dem Verstandnis des Rezipienten. Und insofern
mit der Wahrnehmung die Wirkung von Geschriebenem und Gehdrtem
eng zusammenhangt, wird die Rezeptionséasthetik durch die so genannte
‘Wirkungséasthetik’ erganzt.®

Umberto Eco (geb. 1932), der grofle italienische Semiotiker,
Kulturphilosoph und Schriftsteller, hat die Rezeptionséasthetik in der Mitte
des 20. Jh. auf dem Gebiet der Literaturwissenschaft entschieden vo-
rangebracht. Eco hat die Metapher vom ,offenen Kunstwerk*® gepréagt
und damit die ,Entstehung® eines Kunstwerkes — hier eines literarischen
Kunstwerkes — im kreativen Zwischenraum zwischen Autor und Leser
verortet. Er schreibt:

,Der Kinstler, so kann man sagen, bietet dem Interpretierenden

85 Baumgarten, Alexander Gottlieb, Aesthetica, Bd. |, Frankfurt a. O. 1750 [Nachdruck:
Hildesheim 1961], § 1; vgl. auch: Baumgarten, Alexander Gottlieb, Theoretische
Asthetik. Die grundlegenden Abschnitte aus der ,Aesthetik” [1750/58], hg. von Hans
Rudolf Schweizer, Hamburg 21988, 106.

86 Vgl. dazu Schweizer, Hans R., Asthetik als Philosophie der sinnlichen Erkenntnis,
Basel - Stuttgart 1973, 20-27.

87 Stoicorum veterum fragmenta, hg. von Johannes von Arnim, Bd. 1, Leipzig 1903
[Nachdruck: Stuttgart 1978], 136.

88 Vgl. dazu Winkgens, Meinhard, Art. ,Wirkungséasthetik®, in: Ninning, Ansgar (Hg.),
Metzler Lexikon Literatur- und Kulturtheorie, Stuttgart — Weimar 22001, 678-681.

89 Vgl. Eco, Umberto, Das offene Kunstwerk, Frankfurt '1962; 2002 (stw 222). Den
Begriff ,Offenes Kunstwerk® in Bezug auf den Rezeptionsprozess von Texten hat
Umberto Eco 1958 auf dem XII. Internationalen Philosophenkongress in die Debatte
eingefiihrt. Der Begriff ist seitdem seinerseits — vielfaltig variiert — rezipiert worden.
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ein zu vollendendes Werk: Er weil} nicht genau, auf welche Weise
das Werk zu Ende gefuhrt werden kann, aber er weil3, dass das
zu Ende gefiihrte Werk immer noch sein Werk, nicht ein anderes
sein wird, und dass am Ende des interpretativen Dialogs eine Form
sich konkretisiert haben wird, die seine Form ist, auch wenn sie
von einem anderen in einer Weise organisiert worden ist, die er
nicht vollig vorhersehen konnte: denn die Méglichkeiten, die er dar-
geboten hatte, waren schon rational organisiert, orientiert und mit
organischen Entwicklungsdréngen begabt. [...] Offenheit und Dyna-
mik eines Kunstwerks bestehen [...] im Sich-verfligbar-Machen fiir
verschiedene Integrationen, konkrete produktive Erganzungen, die
es von vornherein in den Spielraum einer strukturellen Vitalitst ein-
figen, die dem Werk eignet, auch wenn es nicht abgeschlossen
ist, und die sich durchsetzt auch bei verschiedenen und vielfachen
Ausfihrungen. [...] Wir sahen also, dass 1. die ‘offenen’ Kunstwerke,
insoweit sie Kunstwerke in Bewegung sind, gekennzeichnet sind
durch die Einladung, zusammen mit ihrem Hervorbringer das Werk
zu machen; 2. jene Werke in einen umfassenderen Bereich (als
Gattung zur Art ‘Kunstwerk in Bewegung’) gehéren, die zwar schon
physisch abgeschlossen, aber dennoch ‘offen’ sind fir sténdige
Neuknipfungen von inneren Beziehungen, die der Rezipierende
im Akt der Perzeption der Reiztotalitdt entdecken und auswahlen
soll; 3. jedes Kunstwerk, auch wenn es nach einer ausdricklichen
oder unausdricklichen Poetik der Notwendigkeit produziert wur-
de, wesensmaRig offen ist fiir eine virtuell unendliche Reihe még-
licher Lesarten, deren jede das Werk gemaR einer personlichen
Perspektive, Geschmacksrichtung, Ausfiihrung neu belebt. [...]
Diese vom theoretischen Standpunkt der Asthetik aus gemach-
ten Feststellungen sind anwendbar auf jedes Kunstph&nomen, auf
Werke aus allen Zeiten; doch istes nicht unwichtig, festzuhalten, dass
nicht zufélligerweise gerade heute die Asthetik eine Problematik der
‘Offenheit’ gewahrt und entwickelt. [...] Die Poetik des Kunstwerks in
Bewegung instauriert (so wie teilweise die des ‘offenen’ Kunstwerks)
einen neuen Typ der Beziehung zwischen Kiinstler und Publikum,
eine neue Mechanik der &sthetischen Perzeption, eine andersartige
Stellung des Kunstproduktes in der Gesellschaft; sie ertffnet neue
Bereiche in Soziologie und Padagogik, ganz zu schweigen von der
Kunstgeschichte. Sie stellt neue praktische Probleme dadurch, dass
sie kommunikative Situationen und eine neue Beziehung zwischen
Betrachtung und Verwendung des Kunstwerks schafft. Nachdem
sie in ihren geschichtlichen Voraussetzungen und den Bezligen
und Analogien, die sie mit verschiedenen Aspekten des modernen
Weltbildes in Verbindung bringen, geklart wurde, ist diese Situation
der zeitgendssischen Kunst jetzt in voller Weiterentwicklung begrif-
fen und zeigt, weit davon entfernt, vollstandig erklart und katalogi-
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siert zu sein, eine Problematik auf mehreren Niveaus. Kurz, sie ist
eine offene Situation in Bewegung.“®

Was bedeutet das homiletisch? Mit Eco gesprochen kdnnte man sa-
gen: Der Prediger bietet den Hérern ein zu vollendendes Kunstwerk an
— ganz im Sinne eines Ecoschen ‘offenen Kunstwerkes'. Wenn Umberto
Eco sagt, dass der Autor, der Kiinstler dem Leser und der Leserin ,ein
zu vollendendes Werk" tibergibt und vom ,offenen Kunstwerk™' spricht,
dann bedeutet dies, dass Texte interpretationsbedurftig und -fahig sind,
was keine Mangelerscheinung oder Ausdruck fehlender Erzahlkunst ist,
sondern in semiotischer wie theologischer Hinsicht die Voraussetzung
ihrer Relevanz und ihres Sinns ist. Texte miissen also offen strukturiert
sein, erganzungsbediirftig, mehr-deutig, ,inszeniert-ambiguitar®; nur so
kénnen die Horerinnen und Horer etwas entdecken, was vorher nicht of-
fenkundig war. Das Gegenteil bezeichnet Eco als ,geschlossene Form®.
Wilfried Engemann hat im Blick auf die Predigt von ,obturierten®, d. h.
.-abgedichteten” Texten gesprochen, die den Horern nichts mehr zu den-
ken geben: Sie seien ,dumm® bzw. sie ,verdummen®.®*? Auch wenn es
diese Predigten haufig geben sollte: Es gibt nichts ‘Todlicheres’ fir die
christliche Botschaft...

Der Metapher vom ,offenen Kunstwerk® eignet etwas Dialektisches.
Umberto Eco will ndmlich die Rezipientinnen und Rezipienten gerade
nicht, was man erwarten wirde, durch die Offenheit des Kunstwerkes in
eine vollige Freiheit entlassen, sondern er will sie durch die Form, durch die
innere Struktur lenken.”® Die gewollte Offenheit hebt die Grenzen der
Interpretation nicht auf und entlasst die Leser eines literarischen Textes,
die Hérerinnen und Hérer der Predigt, die Betrachter eines Bildes, kurzum:
die Rezipienten nicht in eine postmoderne Beliebigkeit der Interpretation.
Die Offenheit ist Folge einer gezielten Lenkung, ja Stérung eindeutiger
Erwartungssysteme durch das gezielt-geschickte Wechselspiel von so-
genannten ‘Leerstellen’ und sogenannten ‘Kommentaren'.

Die ‘Leerstellen’, auch ,Unbestimmtheitsstellen® genannt, geben dem

90 Eco, Umberto, Das offene Kunstwerk, 55-59 (kursiv im Original).

91 Vgl. neben Ecos Werk ,Das offene Kunstwerk® auch: Einflihrung in die Semiotik
(1968), Miinchen 92002 (UTB 105), 145-167.

92 Engemann, Wilfried, Wider den redundanten Exzel. Semiotisches Pladoyer fur
eine ergdnzungsbeddrftige Predigt, in: ThLZ 115 (1990) 785-800; vgl. auch Ders.,
Semiotische Homiletik. Pramissen - Analysen - Konsequenzen. Tubingen 1993, 107-
198.; Ders., Einfiihrung in die Homiletik, Tiibingen - Basel 2002 (UTB 2128), 316-
322: sowie Ders., Wider die Verdummung des Salzes. Predigten aus dem Bauch der
.Dicken Marie, Leipzig 1993.

93 Vgl. bes. Eco, Umberto, Lector in fabula. Die Mitarbeit der Interpretation in erzah-
lenden Texten (1979), Miinchen - Wien 1987 [auch als dtv 4531]; Ders., Die Grenzen
der Interpretation (1990), Mtinchen - Wien 1992 [auch als dtv 30168]; Ders., Zwischen
Autor und Text. Interpretation und Uberinterpretation (1992), Miinchen - Wien 1994
[auch als dtv 4682].
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Leser, dem Hoérer, dem Betrachter Freiheit: (1) insofern und wenn
Erzéhlungen, musikalische Werke, plastische Produktionen oder Bilder
Selbstverstandliches, Erwartetes fort lassen und dadurch Liicken schaf-
fen, die vom Leser, von der Leserin gefllt werden; (2) insofern und wenn
Erz&hlungen, musikalische Werke, plastische Produktionen oder Bilder
dazu evozieren, sich mdgliche Fortsetzungen, mégliche Bedeutungen
etc. vorzustellen, die dann im weiteren Verlauf des Lesens, Horens bzw.
Betrachtens enttduscht oder modifiziert werden; (3) oder insofern und
wenn etwa literarische Werke ein ,offenes” Ende haben, das Geheimnisse
nicht auflést und wichtige Fragen in der Schwebe hélt. Solch ‘offene’
Schliisse sind Leerstellen par excellence.

Dazu kommen ‘Kommentare’ im Text, im musikalischen Werk, in einer
Plastik oder einem Bild. Solche ‘Kommentare’ lenken die Leser, Horer
und Betrachter und begrenzen den Interpretationsspielraum. So wird
zwischen dem Text und dem Leser, der Predigt und dem Hoérer, dem
Bild und dem Betrachter etc. ein dynamischer Kommunikationsprozess
evoziert, der durch die Dialektik von Zeigen und Verschweigen reguliert
wird, wobei das Verschwiegene den Anreiz fur die Konstitutionsakte des
Rezipienten bildet, Konstitutionsakte, die ihrerseits durch das im Text, im
Bild, im Musikstick Formulierte und perspektivisch Ausgestaltete kontrol-
liert werden.

Diese Offenheit will die Rezipienten also herausfordern zu entdecken, was
ihnen vorher nicht offenkundig war. Durch Freiheit und Lenkung solcherma-
Ren evoziert, héren und sehen sie im Akt der Rezeption des Kunstwerkes
das, was ihnen und speziell nur ihnen gesagt zu werden wichtig ist.>
Dabei werden die Rezipienten immer wieder die Erfahrung machen: ,Ein
‘offenes’ Kunstwerk kann zwar unendlich viele Interpretationen anregen,
erlaubt aber nicht jede beliebige Interpretation.“®® Und die Predigt ist — im
glinstigen Fall — ein solches ,offenes Kunstwerk®...

4, Was die ‘Alten’ schon immer wussten

Was die moderne Rezeptionsasthetik herausgearbeitet hat und die
Homiletik fir den Predigtprozess adaptiert hat, gehoért zum Erfahrungs-
und Wissensschatz der antiken Rhetorik, insbesondere der homiletischen
Uberlegungen der Kirchenvéter; die moderne Begrifflichkeit fehlt bei ih-
nen natirlich. Zunachst sei eine homiletisch zentrale Stelle aus Aurelius
Augustinus’ Schrift,,De catechizandis rudibus*(nach 404 verfasst) zitiert.%

94 Vgl. dazu Schéttler, Heinz-Glinther, Christliche Predigt und Altes Testament. Versuch
einer homiletischen Kriteriologie, Ostfildern 2001 (Reihe ,Zeitzeichen®, Bd. 8), 254-
259. 430-437.

95 Eco, Umberto, Die Grenzen der Interpretation, Miinchen 1992, 144.

96 Dt. Ubersetzung: Aurelius Augustinus, Vom ersten katechetischen Unterricht, Giber-
setzt von Werner Steigemann, bearbeitet von Otto Wermelinger, Miinchen 1985
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Diese kleine Taufkatechese, die Rolf Zerfal} einmal treffend ,das friiheste
Dokument pastoraler Supervision“?” genannt hat, entstand als Antwort an
den Diakon Deogratias, der in eine Identitdtskrise geraten war. lhm hing
das ewige Vermitteln der einfachsten Dinge des Glaubens an Anfanger
zum Hals heraus. Augustinus macht ihm klar, dass es bei ihm weder bei
der thematischen noch bei der methodischen Kompetenz hakt, sondern
auf der personalen, der Beziehungsebene. Zunachst nimmt Augustinus
das bekannte, viel benutzte Motiv vom ,Prediger als Mutter” auf, um je-
nem frustrierten Diakon den Sinn der elementaren katechetischen Arbeit
zu verdeutlichen:

-Wenn wir es ferner leid geworden sind, dauernd die Ublichen, fur
Kinder angemessenen Themen zu wiederholen, sind wir ihnen
doch in briiderlicher, vaterlicher und miitterlicher Liebe zugetan und
kniipfen wir die Verbindung zu ihrem Herzen, und auch uns wird
alles wieder neu erscheinen!“®

DannwirdAugustinus grundsatzlich,d. h.: hermeneutisch, und erbeschreibt
in erstaunlicher Prazision jenen wechselseitigen Entstehungsprozess der
Predigt zwischen Prediger und Hérern, gleichsam in einem homiletischen
Spitzensatz:

.Wieviel vermag doch das Mitfiihlen des Herzens! Wenn die Zuhérer
dieses Geflihl uns gegentber empfinden, die wir sprechen, wir aber
ihnen gegenuber, die lernen, dann sind wir gleichsam gegenseitig
Mitbewohner, und was jene horen, das sprechen sie gleichsam in
uns, und wir lernen gewissermafen in ihnen, was wir lehren."*

Und er veranschaulicht die ,Rezeptionsasthetik® an einem alltaglichen
Beispiel.

,Machen wir nicht immer wieder folgende Erfahrung: Da gin-
gen wir wiederholt fiir uns allein an eindriicklichen und reizvollen

(Schriften der Kirchenvater 7). Vgl. dazu: Zerfal3, Rolf, Die Last des Taufgesprachs.
Nach Augustins Biichlein ,De catechizandis rudibus®: in: Zeichen des Glaubens. FS
fur Balthasar Fischer, Zirich - Freiburg i. Br. 1972, 219-232; Fischer, Balthasar, ,Nicht
wie die Gelehrten reden: eher wie die Ungelehrten“. Eine Mahnung Augustins an den
christlichen Prediger, in: IKZ 11 (1982) 123-129; Genn, Felix, Trinitdt und Amt nach
Augustinus, Einsiedeln 1986, 261-276, bes. 266f.

97 ZerfaR, Rolf, Die Kompetenz des Predigers als Thema der Uberlieferung, 18.

98 Augustinus, De cat. rud. XII, 17,1 (dt. Ubers. HGS). Die tibliche Ubersetzung mit ,nei-
gen wir uns doch in briiderlicher, vaterlicher und mitterlicher Liebe zu ihnen hinunter*
kann ich dem lat. congruere (zusammentreffen, Ubereinstimmen, harmonieren) nicht
entnehmen.

99 Dt. Ubers. HGS; andere Ubersetzung: ,So grof ist die Gemutsbewegung eines teil-
nehmenden Herzens, dass wir, indem jene durch unsere Reden, wir aber durch ihr
Lernen geriihrt werden, gleichsam eines im anderen wohnen und dass jene das,
was sie héren, gleichsam in uns sprechen, wéhrend wir das, was wir lehren, gewis-
sermafen in ihnen lernen® (BKV |, 49 [= Augustinus, Ausgewahlte Schriften, Bd. 8],
Kempten - Miinchen 1925, 261).
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Sehenswirdigkeiten in der Stadt oder auf dem Land vorbei, ohne
dass sie uns auch nur in geringster Weise beeindruckten, weil
wir sie schon zu oft gesehen hatten; nun aber, da wir sie ande-
ren Leuten zeigen, die sie noch nie gesehen hatten, lebt unsere
Begeisterung neu auf durch die Begeisterung, die das erstmalige
Sehen in ihnen weckt? Das erfahren wir um so starker, je enger sie
mit uns befreundet sind: Im selben Mal}, wie wir mit ihnen durch das
Band der Liebe eins sind, wird auch fiir uns neu, was uns sattsam
bekannt war...“1%

Wie tief dieses Erfahrungswissen den besten Predigern der christlichen
Antike ‘bewusst’ ist, zeigt eine Stelle aus den Ezechiel-Homilien von Papst
Gregor dem GrofRen (entstanden 593):

,Damit mich nicht etwa der eine oder andere in unausgespro-
chenen Gedanken tadle, dass ich mir herausnehme, die so tiefen
Geheimnisse des Propheten Ezechiel zu erklaren, zumal dies schon
von grof3en Schriftauslegern unternommen worden ist, so soll er wis-
sen, in welcher Gesinnung ich das tue. Ich gehe ja nicht einfach aufs
Geratewohl ans Werk, sondern im Geist der Demut. Ich habe nam-
lich die Erfahrung gemacht, dass ich vieles in der Heiligen Schrift,
das ich allein nicht zu begreifen vermochte, vor meinen Briidern
stehend nicht selten verstanden habe. Aufgrund dieser Einsicht
habe ich dartiber nachgedacht und erkannt, dank welcher Verdien-
ste mir dieses Wissen geschenkt wurde. Offensichtlich wird es mir
um jener willen geschenkt, die vor mir anwesend sind. Aus diesem
Grund geschieht es mit Gottes Beistand, dass das Verstandnis zu-
und die Selbstiberschatzung abnimmt, da ich um euretwillen lerne,
was ich vor euch lehre. Denn — ich rede die Wahrheit — oft hére ich
mit euch zusammen, was ich dann sage. Was immer ich also in die-
sem Propheten weniger gut verstehe, kommt von meiner Blindheit
her; was ich aber richtig zu verstehen vermag, stammt aus der gétt-
lichen Gabe eurer Frommigkeit.“1%!

100dt. Ubers. HGS; Augustinus, De cat. rud. XlI, 17,2.
101Gregor der Grofe, Hom. in Ezech. I, 1 [= Einleitung zur 2. Homilie des Il. Buches
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(iiber Ez 40,4-5)]: CChr.SL 142, 225, 5-15; dt. Ubers.: Homilien zu Ezechiel. Ubertr. u.
eingeleitet von Georg Biirke, Einsiedeln u. a. 1983 (Christliche Meister 21), 282.
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Coda

Die Predigt als ‘Offenes Kunstwerk’ entsteht im kreatorischen
Zwischenraum zwischen Predigerin bzw. Prediger und Hérerinnen bzw.
Hoérern, ist also ein Geschehen, ein Werdendes, kein vorgetragenes
Manuskript, sondern ein Auredit, wie Wilfried Engemann das Hor-
Ereignis ‘Predigt’ treffend genannt hat'®?, ein vom Hérer — in der Kirche
als Interpretationsgemeinschaft — zu vollendendes ‘Kunstwerk’. Und in-
sofern die Predigt sich sowohl mit ihrer offenen Form als auch mit ihrem
Lebensbezug auf die offene, in das Leben der Leserinnen und Leser hi-
neingesprochene bzw. -geschriebene kanonische Gestalt der Tora und
der vier Evangelien berufen kann'®, weil die offene Form und erfah-
rungsbezogene Verkiindigung sich in bester Gesellschaft. Diese Kunst
des so verstandenen Sprach- und Hérereignisses ‘Predigt’ zu erlernen
und im Vollzug praktizieren zu kénnen, ist zu den heute wohl wichtigsten
Kompetenzen der Predigerinnen und Prediger zu zahlen. Prediger kén-
nen, ja: sollten dafiir bei denen in die Schule gehen, die diese Dialektik
von Zeigen und Verschweigen, Offenheit und Lenkung am besten be-
herrschen: die Dichter und Schriftsteller'®, Kiinstler der darstellenden
Kunst'®®, Musiker'* etc. lhre Werke sollten Prediger lesen, anschauen
und betrachten, héren etc. und so selbst zu Rezipienten werden und den
wechselseitigen ErschlieBungsprozess zwischen Text und Leben, Leben
und Text auf existentielle Bedeutung hin an sich selbst erfahren, um ein
solches ErschlieRungsgeschehen in den eigenen Predigten selbst in-
szenieren zu lernen, damit das Sprach- und Horereignis ‘Predigt’ ,aus
Leben zum Leben® (2 Kor 2,16) gelingt. Aber das ist ein eigenes, neues
Thema'®”; brechen wir hier also mit unseren Uberlegungen zur geistlich-
theologisch-kommunikativen Kompetenz des Predigers ab.

102Vgl. Engemann, Wider den redundanten ExzeR; vgl. auch Nissmiiller, Thomas, Homo
audiens. Der Horakt des Glaubens und die akustische Rezeption im Predigtgeschehen,
Géttingen 2007.

103Vgl. dazu: Schéttler, Heinz-Giinther, Von der Offenheit der Heiligen Schriften. Eine
kanon-theologische Beobachtung und eine homiletische Coda, in: Ders., ,Der Leser
begreife!”, 34-64.

104Vgl. dazu als Beispiel Schéttler, Heinz-Glnther, ,Um den ungespielten Ton wirst du
nun ewig bangen" — Selma Meerbaum-Eisinger: Sehnsuchtslied, in: ,Der Leser be-
greife!”, 131-134.

105 Vgl. dazu als Beispiel Schéttler, Heinz-Guinther, Die Inszenierung der Unanschaulichkeit
als ,Leerstelle” — Jiri Kolar: Une heure avant la Céne — une heure aprés la Céne, in:
.Der Leser begreife!", 127-130.

106Vgl. dazu als Beispiele Schéttler, Heinz-Gunther, Eine komponierte ,Leerstelle* —
Johann Sebastian Bach: ,Actus tragicus®, in: Ders., ,Der Leser begreife!, 93-101;
Ders., Vier Versuche, eine Komposition zu héren. Gyorgy Ligeti: Lux aeterna, ebd.
102-126.

107Dazu ausflhrlich: Schéttler, Heinz-Giinther, Biblisch predigen heillt: offen predigen,
in: Theologie der Gegenwart 48 (2005) 265-274; Ders., Predigt als Schriftauslegung —
oder: Die Predigt entstehtin den Hérerinnen und Hérern, in: Theologische Quartalschrift
(Tubingen) 186 (2006) 248-261.
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Bernhard Spielberg

Nicht iliber Gott reden.
Sondern in ihm.

Ein Blick in die Werkstatt der Predigtausbildung

ieles in unserem Predigen sieht so aus, als ob wir kranken Menschen
1) Vorlesungen uber Medikamente halten wiirden. Die Vorlesung ist
wabhr. Die Vorlesung ist interessant. Die Wahrheit der Vorlesung ist bedeu-
tend, und wenn der kranke Mensch die Wahrheit der Vorlesung begreifen
wirde, dann ware er ein besserer Patient. Er wiirde seine Medikamente
verantwortlicher einnehmen und seine Diat intelligenter regeln. Aber noch
immer bleibt die Tatsache, dass die Vorlesung nicht das Medikament ist.
Das Medikament zu verabreichen, nicht Vorlesungen zu halten — das ist
die Pflicht des Predigers.*'

Eine Predigtist ein Ereignis. So beschreibt die ,Dramaturgische Homiletik",
in der Martin Nicol und Alexander Deeg den Ansatz der ,new homiletic"
aus den USA fiir den deutschen Sprachraum fruchtbar machen, ein neues
Versténdnis der Verkiindigung. Predigen heil3t demnach nicht, dber Gott
und sein Evangelium zu reden, sondern einen Raum zu 6&ffnen, in dem
sich sein Evangelium jetzt und hier ereignen kann. Dieses ,‘Predigen in'
entfernt sich kategorial von allem ,Reden dber’: iber das Bibelwort, iber
Gott und die Welt, dber die Gemeinde.” Es ist ein ,Reden im Bibelwort, im
Handeln Gottes, im Beziehungsgeschehen von Predigerin und Gemeinde,
im Hier und Jetzt der Situation — und mit alledem hoffentlich auch im
Ereignis. Eine solche Predigt versucht — sie versucht es zumindest, nicht
liber das Trosten zu reden, sondern zu trosten.“? Unumstritten ist dieses
Predigtverstandnis freilich nicht, gerade im evangelischen Kontext. Es
ist jedoch kein homiletischer Sonderweg, sondern ein Ansatz, der eine
Predigtkultur férdert, die die Predigt als ,offenes Kunstwerk begreift.
Insofern ist es nicht Gegenmodell, sondern Fortschreibung einer Homiletik,
die — wie Rolf Zerfald in seinem Grundkurs Predigt — die Aufgabe der
Verklindigung darin erkennt, Gott so zur Sprache zu bringen, dass sich
etwas veréndern kann.? Inspiriert durch die dramaturgische Homiletik lie-
3e sich als Herausforderung an Predigerinnen und Prediger formulieren,

1 Phillips Brook, Lectures on Preaching, 1877, 126. Zitiert nach: Martin Nicol, Einander
ins Bild setzen. Dramaturgische Homiletik, Gottingen 2002, 47.

2 Martin Nicol, Einander ins Bild setzen. Dramaturgische Homiletik, Gottingen 2002, 55.
Zum Ansatz vgl. auch: Martin Nicol / Alexander Deeg, Im Wechselschritt zur Kanzel.
Praxisbuch Dramaturgische Homiletik, Géttingen 2005.

3 Vgl. Rolf Zerfal®, Grundkurs Predigt. Bd. 1: Spruchpredigt, Diisseldorf 1991, 14

60 PThi, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Bemnhard Spielberg



Gott so zur Sprache zu bringen, dass sich etwas ereignen kann.

Was bedeutet ein solches Predigtverstédndnis fur die homiletische
Ausbildung? Wie kénnen insbesondere junge Theologinnen und
Theologen ereignisreiches Predigen lernen? Im Folgenden werden drei
zentrale Elemente der praktischen Homiletik vorgestellt, die den Rahmen
fur die Ausbildung an der Wirzburger Theologischen Fakultat bilden.
Dabei werden nicht allein die konzeptionellen Grundlagen thematisiert,
sondern auch konkrete Ubungen benannt. Dieser Einblick in die homi-
letische Werkstatt versteht sich als Anregung zum Austausch mit all je-
nen, die in der Aus- und Fortbildung fiir Predigerinnen und Prediger aktiv
sind.

1. Gott zur Sprache bringen

.Die Predigten der Studenten waren zwar schon. Die meisten hatten
aber auch von Nicht-Theologen gehalten werden kdnnen” resiimiert eine
Tutorin ihre Erfahrungen mit den Erstlingswerken der Studierenden eines
Predigtkurses. Sie legt damit den Finger in eine Wunde der gegenwar-
tigen Predigtkultur. Zwar hat der GroRteil derjenigen, die sonntéglich am
Ambo stehen, immerhin ein Diplom in Theologie in der Tasche und ist
damit im Wortsinn gottesgelehrt. Als Hérer merkt man diese Qualifikation
aber nur wenigen an. Als Theologin und Theologe Gott zur Sprache zu
bringen ist eine besondere Herausforderung. Man will nicht abgleiten in
die gefahrlichen Untiefen einer ,Gottesvergiftung” (T. Moser), sich aber
auch hiten vor einem génnerhaft-harmlosen Umgang mit dem Wort Gott
— und schweigt von der Theologie. Mit dieser Sprachlosigkeit wéchst der
Graben zwischen dem, was theologisch angesagt wére und dem, was
in Predigten ausgesagt wird. Dass sich viele Erkenntnisse der exege-
tischen oder systematischen Theologie Au3enstehenden nicht sofort als
primar lebensbedeutsam erweisen, dirfte nicht das Problem sein. Dieses
Schicksal teilen schlieBlich die Forschungsergebnisse vieler Disziplinen.
Es ist auch nicht die Aufgabe der Forscher, immer gleich einen praktischen
Nutzen mitzuliefern, wenn sie etwas entdeckt haben. Die Griinde fir die
theologische Askese sind vielmehr bei den Theologinnen und Theologen
selbst zu finden. Zwei Abwertungsstrategien gilt es auf dem Weg zur the-
ologischen Predigt zu bearbeiten.

Das ist zum einen die Abwertung der Hérerinnen und Hérer: ,Das kdn-
nen wir ihnen nicht zumuten. Sie wirden das nicht verstehen®, heilst
die Devise. Opfer dieser Strategie sind meist ,die alten Leute auf dem
Land“. Deren vermeintliche Sehnsucht nach historisierend-harmo-
nischen Bibelgeschichten, einfachen Antworten und pluralitatsresistenter
Selbstbestitigung dient der Rechtfertigung theologisch fragwuirdiger
Ansprachen.
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Zum anderen ist es die Abwertung der eigenen Theologie. Die Devise
heil3t hier ,Was ich im Studium gelernt habe, war zwar sehr interessant.
Mit dem Glauben, den ich verkiindige, hat das aber nichts zu tun.“ Hier
wird ein Graben sichtbar, der sich durch das ganze Studium zieht und
der Uberbriickt werden will. Es ist die Frage danach, wie die Theologie
in den eigenen Glauben integriert werden kann. Die real existierende
Theologie vieler Theologen, die in Predigten zur Sprache kommt, macht
die Notwendigkeit dieses Briickenschlags deutlich. Nebenbei bemerkt
wurde ein solcher Briickenschlag auch den theologischen Fachern selbst
guttun.

Gegen diese Abwertungsstrategien fordert die Predigtausbildung das
Vertrauen in die ,Belastbarkeit* der Hérerinnen und Horer und fordert
die Auseinandersetzung mit der eigenen Theologie. Ersteres gelingt
dort, wo Theologinnen und Theologen sich aus dem akademischen
Raum herauslocken lassen und es wagen, den Schreibtisch als Ort ho-
miletischer Kreativitdt gegen Esstische, Bistro-Tische und Wiihltische
einzutauschen. Eine gute Predigtausbildung ¢ffnet Méglichkeiten fiir
Vor- und Nachgespréche in diesem Sinne. Letzteres gelingt, wenn
Predigerinnen und Prediger gefordert sind, sich auf eine neue Weise
mit Theologie auseinanderzusetzen. Und zwar nicht wie Ublich in kogni-
tiver Selbstvergessenheit (Was weil ich alles?) oder in glaubensstarker
Wissenschaftsdistanz (Was glaube ich trotzdem?) sondern im Blick auf
die gegenseitige Befruchtung von wissenschaftlicher Theologie und dem
eigenen Glauben (Wie néhrt Theologie mein(en) Glauben — und umge-
kehrt?).

Zwei Elemente im Wirzburger Grundkurs sollen Studentinnen und
Studenten dazu Lernfelder 6ffnen. Zum einen ist das die ,Entdeckung des
Monats®. Viermalim Semester bringtjeder Kursteilnehmer eine Entdeckung
mit. Das kann ein Film, ein Witz, ein Zeitungsartikel, eine Begegnung, ein
Bild oder ein Spruch sein. Dieses Element der Gegenwartskultur wird
dann mit einem Bibelvers kombiniert, der es unterstreicht oder auf neue
Art zum Leuchten bringt. Die Ziele sind die Erhéhung des (pop)kulturellen
Kapitals sowie die Entdeckung einer Theologie der Gegenwart — nicht die
kulturpessimistische Abgrenzung oder die Férderung klischeebeladener
Alltaglichkeiten.* Was sich beispielsweise auf einem Weihnachtsmarkt
zwischen Kernzenhitte und Gluhweinstand beobachten Iasst, ist
weitaus mehr und lebensfroher als die alte Mar von der hektischen
Vorweihnachtszeit, die leider nur noch wenige als Advent kennen.

Das zweite Element ist der ,Abend mit Nachwuchspredigern®. Die
Predigten der Studierenden werden am Ende des Semesters in einem

4 Zum ,popkulturellen Kapital“ vgl. Marc Calmbach / Carsten Wippermann, Wie ticken
Jugendliche? Sinus-Milieustudie U27, hg. von BDKJ und Misereor, Altenberg 2008,
36-41.
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Gottesdienst vorgetragen. Es ist jedoch nicht die tibliche Werktagsmesse,
sondern eine liturgische Feier, in der es nichts gibt aufer Stille, Musik
und vier Predigten. Eigens eingeladen werden von Seiten der Gemeinde
Menschen, die kritisch zuhéren und Rickmeldungen geben kénnen. Die
Horerinnen und Hérer sind als ,Paten” jeweils einem der Studierenden zu-
geordnet und geben beim anschlieenden Nachgesprach ihr Feedback.
Dabei zeigt sich, dass sie gerade im Blick auf theologische Aussagen
ihren Anspruch an Predigerinnen und Prediger beim Namen nennen.

2. Gott zur Sprache bringen

Ein klitzekleiner Ubersetzungsfehler bescherte dem Briten Neil Smith
im Sommer 2007 eine riesengrolRe Uberraschung. Der Ingenieur hatte
wahrend seines Arbeitseinsatzes in einem sibirischen Stahlwerk erzahilt,
er sei mit seiner Band ,Rocco and O’Hara’s Playboys® in den siebziger
Jahren mit Rolling-Stones-Hits in Bars aufgetreten. Der Dolmetscher
hatte ihn jedoch nicht richtig verstanden und wies ihn kurzerhand als
Mitglied der legendaren Rockertruppe aus. Die Folgen waren beachtlich:
Smith durfte als Juror an einer Misswahl teilnehmen, zu der er standes-
gemal in einer Stretch-Limousine anreiste. Schlieflich schittelte er so-
gar noch dem damaligen Prasidenten Wladimir Putin die Hand, als die-
ser das Werk in Sajanogorsk besichtigte. ,Das eine kam zum anderen
und irgendwann wére es nur noch peinlich fiir alle Beteiligten gewesen,
wenn ich die Wahrheit gesagt hatte”, dulerte sich Smith.> Der kleine
Ubersetzungsfehler hatte eine eigene Geschichte geschaffen.

Prediger sind Dolmetscher. Sie bauen Briicken zwischen Sprachen
und Kulturen, die sich nicht auf Anhieb verstehen. Sie sind Mittler zwi-
schen Gottes Evangelium und dem Leben der Menschen, zwischen
der Geschichte der Kirche und der Gegenwart der Glédubigen, zwi-
schen dem Ritus und der Biographie. Wer Gott zur Sprache bringt, der
bewegt sich im Feld religioser Rede. Zwei Spezifika dieser Rede stellt
der Miinchner Soziologe Armin Nassehi heraus. Das ist zum einen ihre
Fahigkeit, Unbestimmtheiten unmittelbar als solche zu thematisieren
und aushalten zu kénnen. Zum anderen ist religidse Rede in der Lage,
Unbeobachtbares mit Beobachtbarem zu kombinieren.® Genau dies
charakterisiert auch gute Predigten. Predigen lernen bedeutet daher zu-
nachst, der Versuchung zu widerstehen, Eindeutigkeiten zu generieren.
.Wo religidse Kommunikation Eindeutigkeiten generieren will, kippt sie in
mikropolitische Formen um — etwa wenn es um Dogmen, Lehrsatze oder
Ahnliches geht.“” Und es bedeutet, in der Bilder- und Erfahrungswelt der

5 Vgl. Der Spiegel vom 20. Oktober 2007.

6 Vgl. ,Den Unterschied deutlich machen®. Ein Gesprach mit dem Miinchner Soziologen
Armin Nassehi, in: HerKorr 63 (9/2009), 447-451, hier 448.

7 Ebd.
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Menschen von heute Anknupfungspunkte zu entdecken fiir die unbeo-
bachtbaren Elemente des Glaubens.

Uben lasst sich diese Verknipfung anhand der oben genannten
~Entdeckung des Monats®. Eine weitere praktische Ubersetzungs-Ubung
ist ,Knack und Pack®. Dabei geht es darum, theologische Begriffe und
homiletische Lieblingsvokabeln aufzubrechen und so in Worte zu kleiden,
dass ihre Bedeutung neu zum Leuchten kommt. Die Studierenden erhal-
ten dazu ein Blatt Papier, auf dem eines jener groRen Worte steht: Heil,
Gerechtigkeit, Erlésung, Hoffnung, Angst, Demut, Ausdauer, Freude, ...
Ihre Aufgabe ist es nun, innerhalb von drei Minuten mit wenigen Satzen
eine Szene zu schildern, in der fiir die Hérerinnen und Horer dieses Wort
sichtbar wird (z.B. ,Seit drei Tagen wartet er schon auf den Befund. Jetzt
klingelt das Telefon. Sein Hausarzt ist dran. ,Alles in Ordnung’, sagt er. ,Sie
mussen sich keine Sorgen mehr machen.”). Nach der kurzen Darbietung
erraten die Kommilitonen, welches Wort auf dem Papier des Sprechers
stand. Natlrlich darf das Wort selbst nicht genannt werden. Mit dieser
einfachen, und im Ubrigen sehr unterhaltsamen Ubung erhoht sich nicht
nur die Zahl an Bildern fiir bildlose Abstrakta. Sie férdert auch die Kunst,
so zu sprechen, dass sich etwas ereignen kann.

3. ... dass sich etwas ereignen kann.

Spatestens seit die Frankfurter Alilgemeine Zeitung mit einem farbigen
Bild auf ihrer Titelseite aufwartet, stellen sich auch visualisierungskritische
Menschen die Frage, ob man gegenwartig iberhaupt noch auf die alleinige
Kraft der Sprache vertrauen sollte. Misste nicht in Zeiten, in denen Bilder
die Wahrnehmung der Wirklichkeit dominieren und fiir die journalistische
Qualitét der Tagesthemen im Fernsehen ebenso biirgen wie fiir die na-
tarliche Ursprunglichkeit des Hochlandkaffees im Regal, auch die Predigt
etwas flrs Auge bereithalten? Anders gefragt: Sollte sich ein Prediger
angesichts der allgemeinen Powerpointisierung des Vortragwesens nicht
wenigstens bemiihen, dem Hérer den zentralen theologischen Gedanken
seiner Uberlegungen auf einem Flipchart zu skizzieren?

Eine Predigt, die nicht eine Vorlesung Giber Medikamente ist, sondern
das Medikament selbst verabreicht, ist wie Kino im Kopf. Sie ist ebenso
auf Bilder angewiesen wie ein Film. Schlieflich setzt sie das Evangelium
so in Szene, dass es sich ereignen kann. Mit den Worten von Martin
Nicol: ,Beim Predigen setzen wir einander in die Worte, Bilder und
Geschichten der Bibel. Da treten wir, wenn es Zeit ist, barful vor den
brennenden Dornbusch, sitzen auf stérrischen Eseltieren, schiitteln den
Kopf Uber verworrene Familiengeschichten, jagen auer Atem mit dem
Sportler nach dem Ziel, vernehmen klingende Schellen, fliichten vor dem
Drachen, begegnen unversehens einer Frau auf der Mondsichel und se-
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hen verwundert eine Stadt vom Himmel kommen.“® Gute Predigerinnen
und Prediger wissen um die Flichtigkeit groRer Worte und kennen die
Kraft der Bilder. Allerdings verstehen sie auch, diese Bilder mit ihrem ei-
genen Werkzeug zu gestalten. Das seelsorgliche und auch homiletische
Werkzeug schlechthin ist die Sprache. Die Predigtausbildung leistet einen
Beitrag dazu, im Umgang mit diesem Werkzeug Fingerfertigkeit zu ge-
winnen. Das heil’t keineswegs, vollkommen technikabstinent zu bleiben.
Es bedeutet jedoch, das Visualisierungspotenzial der Sprache kennen-
zulernen. Es verbirgt sich in der richtigen Betonung und in gut gesetzten
Pausen ebenso wie in genialen Bildern und tiefsinnigen Wortspielen.

Lernen kénnen die Menschen hinter den Ambonen und auf den Kanzeln in
dieser Hinsicht von einer sprachbegabten Berufsgruppe: Von den Stand-
Up-Comedians und den Kabarettisten. Es sind Menschen, die auf einer
leeren Biihne stehen und von dort aus, oft nur mitihrer Sprache, Bildwelten
erstehen lassen. Es sind im Ubrigens nicht nur die Kleinkunstbiihnen,
sondern inzwischen auch die besten Sendeplatze der Privatsender, auf
denen die Macht der Sprache durch die Kabarettisten wieder 6ffentlich
sichtbar wird. Es gibt nicht wenige Menschen, die Eintritt bezahlen, um
anderen eine geschlagene Stunde lang nur zuzuhéren.

Die Kunst, so zu sprechen, dass sich etwas ereignen kann, will im
Rahmen der homiletischen Aus- und Fortbildung immer wieder gelibt
und verfeinert werden. Das kann auf zwei Feldern geschehen: zum einen
im Bereich der Lese- und Sprechtechnik, zum anderen im Bereich der
Textkomposition.

Der Vortrag der biblischen Texte ist die erste Inszenierung des Wortes
Gottes. Er setzt die Hoérerinnen und Hérer ins Bild — oder eben nicht.
Spannungen, Uberraschungen und Konflikte gehéren zu diesen Texten
dazu. Sie sprachlich herauszuarbeiten, ist die Aufgabe derjenigen, die
diese Texte vortragen.® In welchem Tonfall redet Paulus auf die Korinther
ein, wenn er sie ermahnt? Wie klingt der Name ,Maria“, mit dem der
Auferstandene am Ostermorgen die traurige Frau anspricht, die ihn
mit dem Gartner verwechselt? (Joh 20,16) Wie ist der Satz ,Wenn du
wusstest, worin die Gabe Gottes besteht und wer es ist, der zu dir sagt:
Gib mir zu trinken!, dann hattest du ihn gebeten, und er hatte dir leben-
diges Wasser gegeben.” (Joh 4,10) so zu lesen, dass darin die Spannung
der Begegnung Jesu mit der Samariterin am Jakobsbrunnen aufscheint?
(Probieren Sie es aus!)

Interessanterweise gibt es die Vorstellung, sich als Lektor in Dienst neh-
men zu lassen und damit Gott die Stimme zu leihen, bedeute, auch be-
wusst auf den Einsatz der eigenen Stimme zu verzichten. Nicht zu modu-

8 Martin Nicol, Einander ins Bild setzen, 65.
9 Wesentliche Impulse zu diesem Thema verdanke ich meinem Kollegen Volker Sehy,
dem Dozent fir Homiletik am Priesterseminar Speyer.
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larisieren, sondern niichtern vorzutragen. Leider wird dabei (ibersehen,
dass es keine neutrale Vortragsweise gibt. Auch diejenige, die sich als de-
mutig versteht, ist bereits eine Interpretation. Die Gefahr dramaturgischer
Uberinszenierung besteht wohl nur in den seltensten Fallen. Viel starker
verbreitet ist die Gefahr, das Evangelium und die Texte der Lesungen
buchstéblich kleinzureden und im schlimmsten Falle Menschen damit zu
langweilen. Es sollte allerdings nicht nétig sein, dass die Mitfeiernden
eines Gottesdienstes erst eine Karte fiir einen Bibelabend mit Ben Becker
in der Stadthalle erwerben miissen, um in den Genuss professionell ge-
lesener Texte aus der Heiligen Schrift zu kommen. Deshalb gehort das
Uben der richtigen Betonung eines Textes in den Rahmen der homile-
tischen Ausbildung.

Neben der sprachlichen Dimension kommt bei einer Predigt, die ins Bild
setzen will, auch der Struktur eine wesentliche Bedeutung zu. Es ist die
Komposition der unterschiedlichen Bilder und Szenen, die einen span-
nenden Film wie eine spannende Predigt ausmachen. Eine feste Struktur
gibt es freilich nicht. Die Ausbildung férdert vielmehr die Erweiterung
des eigenen Repertoires. Das klassische, lernpsychologische Modell
mit seinen fiinf Hauptgedankenschritten, das an die Erdrterungen in
Schulaufsatzen erinnert, dient Anféangern zur Konzentration auf ihr ei-
gentliches Thema. Fur die weitere Arbeit am eigenen Predigtstil bietet
sich darliber hinaus ein Schema wie ,Heute-Damals-Heute" an. Es stellt,
wie in einem Kurzfilm, drei Szenen nebeneinander. In der ersten wird eine
aktuelle Herausforderung beschrieben, die auf den Kern des biblischen
Textes verweist. Die zweite Szene vergegenwartigt das Geschehen des
Textes. In der dritten zeigt sich ein durch den Schrifttext veranderter Blick
auf die Gegenwart. Dieses Schema ist unspektakular. Entscheidend ist
jedoch gerade, dass es nicht primar auf Information und Argumentation
setzt, sondern auf Imagination.

In der Wirzburger homiletischen Werkstatt gibt es keine FlieBbander, an
denen entlang mit immer gleichen Handgriffen immer gleiche Predigten
gefertigt werden. Es gibt, wie in vielen anderen Ausbildungsorten auch,
Werkzeugkisten mit dem nétigen Handwerkszeug, um am eigenen Stil
der Predigt arbeiten zu konnen. Gegenwartig wird Uberlegt, die hier vor-
gestellten Elemente im Zuge der Fortbildung auch fir Praktikerinnen
und Praktiker in den unterschiedlichen pastoralen Berufsgruppen
fruchtbar zu machen. Gerade flr sie ist ein bisher noch nicht explizit
benanntes Ziel der homiletischen Ausbildung von hoher Bedeutung:
die Foérderung der Kritikfahigkeit durch die Organisation und Einholung
qualifizierter Riickmeldungen. Neben den genannten Ubungen sind es
vor allem das kollegiale Ringen um die biblischen Texte und das indi-
viduelle Experimentieren mit neuen Wegen der Verkindigung, die die
Predigtausbildung zu dem machen, was sie selbst lehren will: zu einem
Ereignis.
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Reinhard Schmidt-Rost

Predigtpreis und Predigtiehre

l. Preisreden und Kunstwerke

it dem ,Cicero-Rednerpreis“ pramiert ein fiihrender deutscher

Verlag fiur Wirtschaftsinformationen seit nahezu 20 Jahren hervor-
ragende Redner in Wirtschaft, Wissenschaft, Politik und Kultur. Das glei-
che Unternehmen zeichnet seit nunmehr zehn Jahren fiir die Verleihung
des ,Bonner Okumenischen Predigtpreises” verantwortlicht. Initiator wie
Juroren mussen sich seitdem Jahr fiir Jahr fragen lassen, ob man die
Qualitét von christlichen Predigten bewerten kénne. Sei es lberhaupt
schwer, fir geistige Leistungen allgemeingiltige MaRstabe zu gewin-
nen, so erst recht fur geistliche Reden, die in besonderem Male per-
sonliche Produktionen seien. Die bisherige Praxis der Preisvergabe tragt
diesem Urteil mindestens teilweise Rechnung, insofern Jahr fir Jahr
eine als Predigerin oder Prediger herausragende Persénlichkeit fiir ihr
Lebenswerk ausgezeichnet wurde.

Hans-Dieter Hiisch, Joachim Wanke, Walter Jens, Isa Vermehren,
Joérg Zink, Kurt Marti, Eberhard Jiingel, Rolf Zerfal, Paolo Ricca, Horst
Hirschler: Sie alle vermochten es, in einer unverwechselbar persénlichen
Weise Grundgedanken des christlichen Glaubens allgemein gliltig 6ffent-
lich zur Wirkung zu bringen und haben darlber hinaus durch ihr Beispiel
und zum Teil auch durch ihre Predigtlehre auf Generationen von Predigern
eingewirkt.

Die Auswahl in den beiden anderen Kategorien des Bonner Wettbewerbs,
,Beste aktuelle Predigt und ,Sonderpreis“ zu einer jahrlich wechseln-
den Thematik (Weihnachten, Diakonie, Soziale Frage) oder zu einer
besonderen Form (Rundfunk-Beitrdge, Taufansprachen), stitzt sich
auf den Konsens der Jury; deren Entscheidungen Uber die Fiille der
Einsendungen werden in den Laudationes bei der Preisverleihung be-
grindet. Diese Texte geben somit Aufschluss Uber die Kriterien fur die
einzelnen Entscheidungen, als Sammlung bilden sie ein Mosaik von
Qualitatskriterien,’ an denen sich aktuelle Predigtlehre orientieren kann.

In diesen Laudationes finden sich zugleich Hinweise auf einen Mangel der
Predigtlehre, der diese Disziplin seit ihnren Anfédngen als wissenschaftliche
Homiletik begleitet: Die Frage nach dem Inhalt der christlichen Predigt
gilt als immer schon durch die biblischen Texte fundiert und garantiert,

1 Eine erste Zusammenstellung dieser Texte findet sich in: Udo Hahn (Hrsg.), Das klei-
ne ABC des Predigthtrens. Was eine gute Predigt auszeichnet, Rheinbach 2003. Der
Wortlaut aller Laudationes findet sich auf der Web-Site www.predigtpreis.de.
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und durch die historische und dogmatische Theologie bearbeitet und
beantwortet, die Homiletik habe sich nur mit den Verfahrensfragen der
Gestaltung religidser Reden zu beschaftigen.? Diese Fragen bearbeiten
viele Predigtlehrer seit geraumer Zeit mit beachtlicher Leidenschaft und
Leidensbereitschaft.?

Il. Das offene Kunstwerk — oder die Suche nach Inhalt

Das Ungenligen an einer kirchlichen Binnensprache und an der analy-
tischen, religiés unfruchtbaren Diktion von Exegese und Dogmatik hat die
Suche nach Erfolg versprechenden homiletischen Verfahren auf Wege
gefuihrt, auf denen der Inhalt der Predigt nicht gerade im Vordergrund
steht. Im Leiden an der Unzulénglichkeit der christlichen Predigt und
ihrer sprachlichen Gestalt in Orthodoxie und Neo-Orthodoxie appelliert
die Homiletik einerseits an die Prediger ,personlich zu predigen®, ande-
rerseits hat sie sich seit geraumer Zeit den Hérer zu Hilfe gerufen und
ihn zundchst Uber seine Bedirfnisse und dann sogar (ber seine krea-
tive Rezeptionsfahigkeit in den homiletischen Prozess eingebunden. Eine
Zusammenfassung der Erwartungen an die Rezeptionsasthetik formu-
lierten unlangst Martin Nicol und Alexander Deeg:

~Rezeptionsasthetik rettetnichtnurden Textvorseinem Verbrauch, sondern
wirdigt die Hérerinnen und Horer in ihrer eigenen Aktivitat und Autoritét.
Wendet man Rezeptionséasthetik homiletisch, so bedeutet sie, dass dem
Prediger und der Predigerin die letzte Autoritiat der Deutung genommen
und diese den Horerinnen und Hérern Ubertragen wird. Hérerinnen und
Horer selbst verbinden ihre ganz konkreten Lebenssituationen mit dem,
was die Texte an Deutungspotential anbieten. Naturlich ist dies eine ent-
lastende Perspektive fur Predigerinnen und Prediger. Und gleichzeitig,
S0 meinen wir, eine realistische. Denn wer wirde sich anmaRen, die
Lebensumstdnde und Lebenssituationen seiner Hoérerinnen und Hérer
so genau zu kennen, dass er fir jeden und jede passgenau die gul-
tige Deutung, die stimmige applicatio bieten kénne (sic!)? Nicht zuletzt:
Predigt im hermeneutischen Rahmen der Rezeptionsasthetik wird auch
fir die Predigerin zu einem auf neue Weise spannenden Geschehen.
Denn als Predigerin und Prediger will ich wissen, wie Hérerinnen und
Horer reagiert haben, welche Entdeckungen sie selbst gemacht haben,
inwiefern ihr Leben mit dem biblischen Text in Interaktion geriet — oder

2 Friedrich Schleiermacher, Praktische Theologie, 1850, 3; vgl. Reinhard Schmidt-Rost,
Plausible Passion, PThl 2006-2.

3 Auch das Themenheft ,profiliert predigen” der Zeitschrift Lebendige Seelsorge (60.
Jahrgang, 2009-1) dokumentiert dieses Leiden gerade auch in dem grundsétzlichen
Beitrag von Erich Garhammer:, Anspruchs-voll predigen®, 17-26. Vgl. auch verschie-
dene Beitrége in diesem Heft.
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kurz: wie sich die Horer im Text wiederfinden.“

Erich Garhammer fasst zwar auch die Hérer homiletisch fest ins Auge
und konstatiert die Vielfalt der Anspriiche je nach Milieu, er pladiert aber
fur eine ,dezidierte Position* des Predigers, sie sei ,glaubwiirdiger als
eine als Offenheit kaschierte Standpunktlosigkeit. Es allen recht machen
zu wollen, ist eine héufig verbreitete Haltung unter Predigern, aber kein
Anspruch des Evangeliums.”® Man kann die Suche nach einer ,dezi-
dierten Position” durchaus als Frage nach dem Inhalt der Predigt jenseits
aller Hérerforschung und Milieustudien auffassen.

lll. ,,Was soll ich predigen?“ (Jes 40,6) —
Neue Aufmerksamkeit fiir die Botschaft

Die Laudationes fiir lobenswerte Predigten und preiswiirdige Predigtlehrer
im Rahmen des ,Bonner Predigtpreises® sind offenkundig im Begriff,
die Beschaftigung mit dem Inhalt der Botschaft aus dem homiletischen
Abseits hervorzuholen. Einen wesentlichen Impuls dazu gab die Ehrung
von Rolf Zerfass, der mit seiner Arbeit als Lehrer der Prediger schon friih
die Auswirkungen des Il. Vaticanums in die homiletische Arbeit einge-
bracht hatte. In der Laudatio auf Zerfass’ Lebenswerk aus dem Jahr 2007
spielte deshalb die Frage nach dem Lehrgehalt nicht von ungefahr eine
grof3e Rolle:

,FunfJahre nach dem Ende des Il. Vatikanischen Konzils, vor Weihnachten
1970 schrieb Rolf Zerfass in einer Predigt Uiber Abraham, den Stammvater
Israels, den Christen ins Stammbuch:

.Wo suchen wir Gott? Wir suchen ihn viel zu sehr in der Vergangenheit.
Gott ist aber nicht ein Gott der Vergangenheit, sondern der Zukunft. Wir
tun so, als sei das Wesentliche passiert. Gott hat zu den Vatern gespro-
chen, Gott ist in Jesus Christus gekommen; und wir schauen immer zu-
ruck. In Wirklichkeit hat Gott die Karten noch gar nicht auf den Tisch ge-
legt. Die eigentliche Offenbarung seiner Herrlichkeit, das Land, das er
uns schenken will, steht noch aus. Er hat seine Verheilung an Abraham
noch nicht eingeldst: ...die Stunde, in der alle Volker gesegnet sind im
Namen Abrahams, liegt noch vor uns. Ob wir Gott nicht am falschen Ende
suchen? Wir sollen ihn nicht in der Vergangenheit suchen; wenn wir ihn
mit der Schrift suchen, missen wir ihn ,vorn® suchen, vor uns.

Deshalb miissen wir auch in dieser Stunde wieder aufbrechen. Wir mus-
sen ausziehen aus unserem bisherigen Denken, unseren Bildern von

4 Martin Nicol / Alexander Deeg, Textraume 6ffnen, in: Arbeitsstelle Gottesdienst (Hgg.),
Freude am Predigen. 40 Jahre Predigtstudien 1968-2008, Hannover 2009, 34-40,
hier: 36.

5 Erich Garhammer, Anspruchs-voll predigen. Anmerkungen zu einem schwierigen
Sprechakt, in: Lebendige Seelsorge 2009-1, 17-21, hier: 20f.
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Gott, aus dem, was wir gelernt haben und wie wir es uns als Kinder vor-
gestellt haben. Wenn Gott vor uns liegt, missen wir uns noch in dieser
Stunde neu auf den Weg machen, ob wir 35 Jahre alt sind oder ob wir
65 sind. Denn wir haben noch alles vor uns; wir haben ihn noch vor uns.’
(Rolf Zerfass, Der andere Gott, Alttestamentliche Predigten, Regensburg
1974..13.)

Mutige Worte aus dem Mund und der Feder eines katholischen Theologen,
der es doch mit der Herkunft halten mlsste, mit der Tradition. Aber an-
geregt von der offenen Atmosphéare des Konzils, die die Christenheit in
Deutschland in den 70er und 80er Jahren gepragt hat, sagt er: Wenn
Gott vor uns liegt, dann miissen wir uns noch in dieser Stunde neu auf
den Weg machen, ob wir 35 Jahre alt sind oder ob wir 65 sind. Denn wir
haben noch alles vor uns; wir haben ihn noch vor uns.’

Mutige Worte Ubrigens auch fur evangelische Theologen, die von ihrer
akademischen Bildung auf die Vergangenheit verpflichtet werden und
sich dann in der pastoralen Praxis zum Ausgleich gerne der Aktualitat an
den Hals werfen und die VVergangenheit und ihr Studium wie einen abge-
legten Liebhaber zurticklassen.

Die Christenheit ist fir Rolf Zerfall eine Bewegung aus der Erwartung,
denn wenn wir Gott mit der Schrift suchen, dann missen wir ihn, mit
Hilfe vergangener Zeugen gewiss auch, mit Jesus Christus vor allem,
aber eben auch vor allem in der Zukunft suchen. Dann kann er kein ro-
mischer Hausgott und kein griechischer Tempelgott, kein Baum- und kein
Berggott, keine Quellnymphe und kein Waldgeist sein, ist nicht durch sei-
ne und also auch nicht durch unsere Herkunft bestimmt, sondern er ist die
Kraft, die alle Differenzen, die selbstverstandlich zu unserem Leben dazu-
gehoren, so Uberwindet, dass dabei niemand sein Leben verliert, sondern
mehr an Leben gewinnt; eine solche produktive Kraft kdnnen wir uns nur
als Person vorstellen, deshalb ist die Gottesvorstellung der Christenheit
unvermeidlich personal, wir haben keine anderen Ausdrucksmittel, aber
die ihn anbeten, die missen ihn im Geist und in der Wahrheit anbeten.

Dieser schlichte Vorgang, die Zuwendung von Menschen zueinander in
erwartungsvoller und dann méglicherweise segensreicher Offenheit, ist
das Bild, auf das Christen ihr Leben setzen; wo zwei oder drei in Christi
Namen beisammen sind, da entwickelt sich aus den tiblichen Spannungen
die Liebesgeschichte Gottes mit Mitmenschen, in der niemand siegt und
doch alle Gutes davontragen.

Und diese Schlichtheit des Glaubens ist immer wieder so unglaublich,
dass selbst Christen selten verstehen, dass dies der ganze Inhalt ihres
Glaubens ist: Vertrauen, um gemeinsam den Segen zu empfangen, der
aus der Zukunft auf sie zukommt. Das ist alles, das verbindet, ohne zu
zwingen, schlicht, aber riskant. Christus hat es das Leben gekostet, er
war einer der ersten, vielleicht der erste, der mit dieser neuen Einsicht
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kam, dass eine moderne, universale Gesellschaft nur aus Vertrauen le-
ben kann, mit Vertrauen aber besonders gut leben kann.

Die steinzeitlichen Vorfahren der Menschen haben nur gelernt, sich tat-
kréftig und schlagkréftig gegen ihre Feinde in der Natur zu behaupten,
und die Natur war ihnen bedrohlich, war ihnen Feind. Misstrauen war
Lebensversicherung. Diese Lektion, (iber mehrere hunderttausend Jahre
gelernt und vererbt, ist nicht einfach zu verlernen. 3000 Jahre, vielleicht
4000: Was ist das schon?

Unddie Versuche umzulernennehmen sich bescheidenaus, das Uberleben
der Starksten ist immer noch das beherrschende Verhaltensmuster:
Der Turmbau zu Babel hat z.B. den Turmbau der Bonner Kreuzkirche
1870 nicht verhindern kénnen und die Waffenarsenale des 20. und 21.
Jahrhunderts férdern zwar offenkundig eherdie atomare Goétterddmmerung
des Menschen als das Uberleben der Gattung ,Mensch* auf diesem
Erdball, aber die Faszination der Siegergeschichten und die Sieges- und
Sicherheitsgewissheit, die sie ausstrahlen, ist ungebrochen.

Die Zukunft Gottes und das Uberleben der Menschheit in den
Liebesgeschichten der Schrift zu suchen, darum bemiihen sich die vielen
Christen, die Eltern an den Kinderbetten, die Lehrer in den Schulen, die
Prediger in den Kirchen... Im Grunde seit der Sendung Christi, vermutlich
sogar schon seit den Tagen der Propheten im Umkreis der Groimachte
im Alten Orient, ist diese geistige Bewegung in der Welt; mutige Menschen
versuchen, die Einsicht zu wecken, dass die Menschheit nicht auf ihre
steinzeitlichen Pragungen, auf's Siegen fixiert sei, sondern nach dem
Segen in der Zukunft Ausschau halten kann: ,...die Stunde, in der alle
Vélker gesegnet sind, liegt noch vor uns.’

Schreiber von Siegesgeschichten stellen Gott im Alltag so vor, dass er
hinter uns steht — oder hinter uns liegt, uns den Ricken stérkt, wo wir
es brauchen, uns aber nicht zur Unzeit in den Ricken fallt. Ein hand-
licher Gott, ein einsatzfahiger Gott, ein Machtinstrument, der Gott, der
Siegergeschichten schreibt. Aber ich will nicht schimpfen, denn schon da-
mit machte ich ihn fir mich zum Machtinstrument, schriebe nur meine ei-
gene Siegesgeschichte, so listig ist unser steinzeitliches Bewusstsein. Ich
will nicht schelten, will nur beklagen, dass wir ihn immer an den Wurzeln,
als Religion, als Riickversicherung suchen, dabei begegnet er uns in de-
nen, in denen wir ihn eher nicht erwartet hatten, mit einem Segen, mit
dem wir gewiss nicht rechnen kénnen.

Der Gott, den wir mit der Schrift suchen, ist so ganz anders, als man ihn
sich vorzustellen gewohnt ist, das macht die Suche so riskant und strittig,
stets unabgeschlossen. Gott ist nicht der Versicherungsvertreter, der uns
die Geltung der Police zusichert, wenn wir nur unsere Beitrage rechtzei-
tig bezahlen, aber auch kein Allmachtsgott, der alle Feinde zerschmet-
tert — das wére archaisch —, oder ein Gott, der fir alles gerade steht,
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was wir Menschen an Unfallen anrichten, kein Haftpflicht-Gott. Solche
Vorstellungen von Gott hat die denkende Menschheit nicht erst mit der
Aufklarung, sondern schon mit Christus hinter sich gelassen. Der Gott, der
uns erwartet und der uns gut tut, der liegt in der Krippe in Bethlehem.

Er kann dort nicht die Sieger rechtfertigen, weder die, die in den
Schlachten gewinnen, noch die, die in theologischen und wissenschaft-
lichen Diskussionen das letzte Wort haben. Aber er ist auch nicht der Gott
der Schwachen und ihrer Helfer allein, wie es uns oft nachgesagt wird.
Aber man sagte in der frihen Kirche doch nicht: ,Seht, wie sie einan-
der helfen!” — sondern: ,Seht, wie sie einander lieben.” Selbst der heilige
Martin wird ja als Siegertyp dargestellt, er iberwindet sich selbst, teilt den
Mantel, ganz souveran, triumphal. Christus aber stirbt am Kreuz. Dort
sucht die Geschichte keine Sieger.

Der Gott, der eine Seite gegen die andere stérkt, der passt nicht in die
Krippe; dort liegt einer, der niemanden in den Schatten stellt, — so kann
die Sonne Uber Gute und Bose scheinen, und das Kinderlacheln legt sich
wie der Mantel der Gute Gottes (iber alle Menschen, warmend und schiit-
zend — Uber alle! Der keine Unterschiede machen kann, weil er allméch-
tig ist in seiner Glte, so wie ein neugeborenes Kind, ganz Schmerz oder
ganz Freude, eben bei allen Menschen den gleichen Reflex hervorruft, zu
schitzen und nicht zu schaden.

»Zu schiitzen, nicht zu schaden®: Diese Wirkung ruft der Gott vor uns aus
uns Menschen hervor. Der Gott, der keine Unterschiede macht: Mit die-
sem Impuls beherrscht er uns alle gleich, nicht als Sieger, sondern zum
Segen.

Diese ganz andere Allmacht zu verstehen, die doch auch Macht uber
Menschen ist, diese zurlickgekehrte Allmacht — ...in unser armes Fleisch
und Blut verkleidet sich das ew’'ge Gut, Allmacht, in Menschenmaf frei-
willig eingekleidete Allmacht, so hat sich Gott in Christus offenbart... — di-
ese Lektion mussen wir jedes Jahr, ja alle Tage wieder neu lernen, denn
sie ist uns ganz vertraut und doch vdéllig fremd. Vertraut, weil jedes Kind
sie in uns anregt und jeder Mensch, der uns mit seiner Liebe bindet, und
fremd, denn man kann es sich nicht vorstellen, dass Gottes Giite allen
gelten soll.

So bleibt Gottes Liebesgeschichte mit den Menschen offen, und wir
Predigerinnen und Prediger spinnen den roten Faden der Hoffnung auf
Gottes Liebe, die allen gilt, weiter, und stéren uns nicht an denen, die
behaupten, der rote Faden sei gar nicht mehr da, nur weil er im Gewebe
der Gesellschaft nicht aufféllt. Dabei halt gerade dieser Faden der Liebe
Gottes das Gewebe elastisch."®

6 www.predigtpreis.de - Reinhard Schmidt-Rost, Laudatio fiir Rolf Zerfal 2007.
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IV. Predigtkunst — Variationen des Kontrapunkts ,,Vielfalt ver-
antworten*

Eine grundsétzliche Besinnung zum Schicksal eines Lehrstiicks des
Glaubens hatte Manfred Josuttis vor tber 40 Jahren in einer umfas-
senden theologisch-homiletischen Inhaltsanalyse von Predigten zum
Zwecke der Orientierung der Predigtarbeit und Unterrichtung der Prediger
vorgenommen. Josuttis hatte unter dem Leitwort ,Gesetzlichkeit* unter-
schiedliche homiletische Gestaltungsmuster der Spannung von ,Gesetz
und Evangelium® untersucht. Im Ubrigen aber blieb die Bearbeitung der
Inhalte christlicher Predigt der Exegese und der Dogmatik iberlassen.
Eine positive Darstellung der materialen Homiletik findet sich zwar im-
mer wieder, wie etwa in der Homiletik von Hans Martin Miiller,” eine der
Arbeit von Josuttis vergleichbare grundsatzliche Analyse homiletischer
Gestalten dogmatischer Aussagen findet sich in neuerer Zeit erst wie-
der in Birgit Weyels Analyse iber ,Ostern als Thema der Géttinger
Predigtmeditationen®.®

7 Hans Martin Miiller, Homiletik, Berlin 1996.

8 Im Themenheft ,Kultur des Wortes" (Pthl 2001) finden sich einige Beitrdge zur ma-
terialen Homiletik. Auch die Studie von Birgit Weyel, Ostern als Thema der Géttinger
Predigtmeditationen. Eine homiletische Analyse zu Text und Wirklichkeit in der
Predigtarbeit, Géttingen 1999, enthélt erhellende Hinweise zur Problematik der homi-
letischen Verarbeitung eines Grundthemas der Glaubenslehre, des Ostergeschehens,
vgl. z.B. 227: ,Die wirkliche Welt ist das Ziel der Predigt. Die Predigt bringt aber zugleich
die vorfindliche Wirklichkeit Entgrenzendes zur Sprache. Das Denkmodell von den
zwei Wirklichkeiten, das in der Predigtarbeit der Ostermeditationen haufig zugrunde-
gelegt wird, hélt beides fest. Eine Gegeniiberstellung ist jedoch wenig tUberzeugend,
da sie letztlich zur Aufspaltung von Wirklichkeit fiihrt. Die Gegentiberstellung von alter
und neuer Wirklichkeit, Gottes Wirklichkeit und menschlicher Lebenswirklichkeit, bringt
es — einer punktuellen Berlihrung zum Trotz — immer mit sich, dass die Lebenswelt
der Horer abgewertet wird. Kontrastierungen und eindeutige Attributvergaben werden
die wirkliche Welt immer als eine dunkle, todesverfallene Welt beschrieben. Auf der
Grundlage des Denkmodells der zwei Wirklichkeiten weist die Osterbotschaft weg
von der Lebenswelt, denn diese ist nur als Giberwundene bzw. durch hoffnungsvolles
Engagement des Menschen noch zu tiberwindende Welt betroffen. Will die Predigt
jedoch Wirklichkeit deuten, indem sie deren Nuancenreichtum nicht verschweigt,
sondern nachzeichnet, wird sie dies nur vor dem theologischen Hintergrund einer
Wirklichkeit tun kénnen. In dieser darf die Transzendenz nicht in der Lebenswirklichkeit
der Menschen aufgehen. Das Interesse ist unbedingt zu bewahren, den Verlust der
Unterschiedenheit Gottes vom Menschlichen abzuwehren, um soteriologisch Heil nicht
etwa als Menschenmogliches denken zu missen. Zugleich muf} jedoch der Weltverlust
christlicher Verkiindigung unbedingt vermieden werden. Denn durch Zeitansagen und
Ortsangaben wird sie ihrer Aufgabe allererst gerecht. Am Lebensbezug entscheidet
sich die Relevanz allen Redens von Gott.” Wenn man von einer unteilbaren Wirklichkeit
ausgeht, so wird vermieden, dass der Weltbezug erst nachtréglich hergestellt werden
muf. Er ist dagegen immer schon da. Dass viele Predigtimeditationen Appelle und
Aufrufe zum Engagement als Ergebnis ihrer Uberlegungen prasentieren, kann gewer-
tet werden als nachtragliche Vermittiungsbemiihung. Der Weltbezug ist hier allererst
herzustellen. Was die Predigt als Méglichkeit in Aussicht stellt, kann Wirklichkeit erst
im Handeln der Horer werden.
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An solche Analysen evangelischer Predigten und Predigtmeditationen
einerseits und an die Beobachtungen an Rolf Zerfal3’ Lebenswerk an-
schlielfend wird evangelische Predigt im folgenden als Form einer kon-
tinuierlichen kulturellen Praxis beschrieben, in der die Vorstellung eines
Absoluten, der Gottesgedanke, als die Vorstellung eines ,,Absolut Guten
fur alle“ stdndig und in vielfaltigen Variationen in die geistige Realitat
der Kultur wieder eintritt (Re-Entry), von Menschen, die diese Vorstellung
ernst nehmen (d.h. glauben), immer neu bezeugt.

Die Predigt des Evangeliums ist als ein solcher Prozess eine besonders
anspruchsvolle Formung der Grundmedien menschlichen Lebens ,Licht,
Luft und Liebe®, zu deren Vermittlung Gber das generelle Medium der
Kommunikation ,Sinn“ (durch Sprachbilder, Kldnge und Vorstellungen
des Sozialen) in das Leben der Menschen hineindringt, eine Gestalt
der unverzichtbaren Anregung des Kommunikationsgeschehens, das
Gesellschaft darstellt. Man kann sogar vermuten, dass die kontinuierliche
geistige Auseinandersetzung mit der Vorstellung eines ,,Absolut Guten flr
alle®, wie sie in der Predigt praktiziert wird, die Evolution der Menschheit
fordert, weil sie die Vielfalt der Gesellschaft variantenreich aufnimmt.

Uber die Wirklichkeit des ,Absolut Guten®, das nur durch Vorstellungen,
also durch Gedankeninhalte und durch das Vertrauen auf diese
Vorstellungen, also durch Glauben, wirklich wirksam wird, verflgt nie-
mand prometheisch-produktiv, auch nicht durch Gedankenarbeit; diese
Wirklichkeit des ,Absolut Guten® kann nur in ihrer Selbstrelativierung von
menschlichem Geist empfangen werden und im Empfangenwerden wir-
ken. Die Wirkung des ,Absolut Guten® beruht demnach auf Eindriicken,
denen sich der Geist des Menschen 6ffnet. Das ,Absolut Gute“ ist nur in
seinen Spuren und Eindriicken, die es im Menschengeist hervorruft, ge-
bunden an Relatives, also paradox, erkennbar.

Das Evangelium von Jesus Christus ist nicht dadurch als Gottes Wort au-
torisiert, dass es auf eine bestimmte Stifterperson, Jesus von Nazareth,
bezogen ist oder auf ein heiliges Buch zuriickgreift, sondern durch
eine charakteristische Bewegung, die in der Person Christi und seiner
Lehre fir Menschen konzentriert wahrnehmbar geworden ist, und in den
Aufzeichnungen des Alten und Neuen Testaments auch gegenwaértig
erkennbar wird. Das ,Absolut Gute" tritt in die Welt, relativiert sich da-
durch, wirkt aber eben durch diese Beziehung auf den derzeit noch unbe-
strittenen Hauptstrom des Lebens mit dem Grundmotiv ,Das Gute bzw.
Starke siegt” wie ein Kontrapunkt ,Das Gute wirkt®. Die philosophischen
Vorstellungen eines ,summum bonum® werden hingegen praktisch wir-
kend zumeist im Sinne der Struktur ,Das Gute ist das Uberlegene, das
am Anfang war“ oder ,Das Gute siegt’ gedacht, weil die logische (!) und
christo-logische Selbstrelativierung des ,Absolut Guten® im Allgemeinen
nicht mitgedacht wird.
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Evangelische Predigt aber ist eine originell-individuell gestaltete Form
derjenigen lebensdienlichen Formung von Sinn, die dem dominan-
ten Deutungsmuster von Lebensvollziigen in der nachsteinzeitlichen
Leistungsgesellschaft ,Das Gute siegt® den Kontrapunkt ,Das Gute
wirkt® entgegensetzt. Sie ist eine reprasentative o6ffentliche Form, ge-
wohnlich, aber nicht notwendig im Rahmen eines Gottesdienstes, in
der der Kontrapunkt ,Das Gute wirkt” die kulturelle Praxis pragt, sie ist
aber bei weitem nicht die einzige Form mit dieser Struktur. Neben vie-
len anderen verbalen Gestalten kirchlicher Verkiindigung sind Literatur,
Musik, Malerei und Diakonie umfassende Handlungsbereiche, in denen
Menschen den Spuren des in die Realitat wieder eintretenden ,Absolut
Guten fir alle” nachspiren, Eindriicke empfangen und diese in verschie-
denen Formungen wiedergeben.

Die reformatorische Formel des ,vierfachen solus® (sola scriptura, solus
Christus, sola gratia, sola fide) als roter Faden der Bibelauslegung und
Predigtarbeit wird durch die logische Figur des ,Re-Entry* des ,Absolut
Guten* fur die Anspriiche moderner Rationalitdt plausibilisiert, insofern
der biblische Grundgedanke, Gott als barmherziger Vater, der in seiner
Gute allen Menschen Leben schenkt, den Christus gelehrt und mit sei-
nem Leben und Sterben beglaubigt hat, allein im (gnadig) geschenkten
Glauben zu erfassen und zu empfangen ist. Die Deutung der theolo-
gischen Denkmuster von Inkarnation und Auferstehung mit der moder-
nen logischen Formel des Re-Entry, der nur als Paradox denkbaren
Selbstrelativierung des Absoluten durch Wiedereintritt in menschliches
Vorstellen und Denken, bietet vielfaltige Moglichkeiten der lllustration mit
biblischen, kulturgeschichtlichen und aktuellen Beispielen.

Man mag fragen, ob diese Bezeichnung der Grundstruktur die Vielfalt der
Inhalte der Verkiindigung und der Lehrinhalte nicht zu kurz zusammen-
fasst; die Beobachtung der alltaglichen Botschaften der Massenmedien
lassen sich aber eben auch in ihrer Fille in die kurze Formel fassen: ,Das
Gute siegt.” Davon zeugt noch jedes Happy End, jeder ertappte Tater, —
und Uberhaupt die Erfahrung am eigenen Leibe, das der Rezipient selbst
schrecklichste Nachrichten erleichtert Gberlebt.
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V. Grundziige homiletischer Bildung

Homiletische Bildung geschieht auf dieser theologisch-praktischen
Grundlage in drei Schritten:

1. Den Grundgedanken studieren:

Die Plausibilitdat der Bewegung des ,Absolut Guten fur alle im gelebten
Leben als roten Faden der Botschaft Christi begreifen.

Das ,Absolut Gute begibt sich in die Relativitat menschlichen Denkens
und Sprechens. Es ist von seinem Begriff her nur als universell, als ,das
Absolut Gute fiir alle* denkbar. Das Heil der Menschheit ereignet sich in
der kontinuierlichen Auseinandersetzung mit der Herausforderung durch
das ,Absolut Gute fur alle“, denn so werden die Differenzen ausgestal-
tet, die Gesellschaft als Kommunikation Uberhaupt erst méglich machen.
Zentrale biblische Belegstellen fir die Bewegung des ,Absolut Guten fiir
alle” in die Relativitat menschlichen Lebens hinein sind:

Phil 2,5-11 Joh 13 (und alle johanneischen ,Ich-bin“-Worte)
R6m 8,31 und 12,1f.
Mt 5,44f. und 20,1-15

Auch die Rechtfertigungslehre nach Rém 3 kann als eine Gestalt der ,Re-
Entry“-Figur aufgefasst werden: ,Allen Menschen gilt Gottes Gnade®, aber
auch der Lobpreis aufdie Liebe (1. Kor 13) und die Auferstehungsbotschaft,
die in Geschichte fasst, dass die Liebe starker ist als der Tod.®?

2. Die Bewegung des ,,Absolut Guten fiir alle” heute und seine
Wirkung fiir sich selbst als Prediger identifizieren:

Das ,Absolut Gute fiir alle® zeichnet Spuren seiner Wirkung in die
Realitdt, nach dem Muster: ,Es wirkt, es siegt nicht.“ Diese Bewegung
findet sich vielfaltig illustriert in vielen zentralen Bibelworten, sie ist aber
auch in Musik, Literatur, Malerei wie im Dienst der Diakonie zu finden. Im
Widerspruch gegen Uberwéltigende Verhaltnisse, die das ,Absolut Gute
fur alle” nicht fur alle gelten lassen wollen, gewinnt diese Bewegung ge-
legentlich Gestalt, obwohl solcher Protest mindestens in der Versuchung
steht, der eigenen Durchsetzung zu dienen.

Wer unter euch der Grofte sein will, der sei euer aller Diener.” (Mt
20,26)

Alle Reich-Gottes-Gleichnisse lassen sich als die allmé&hliche, geduldige

9 Vgl. dazu Stefan Alkier, Die Realitat der Auferweckung in, nach und mit den Schriften
des Neuen Testaments, Tubingen-Basel 2009.

76 PThI, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Reinhard Schmidt-Rost



Durchsetzung der Bewegung des ,Absolut Guten fir alle” auffassen.

3. Die Bewegung des ,,Absolut Guten fiir alle“ als die lebensbe-
griindende und dem Leben dienende Macht in fremden und
eigenen (Predigt-) Produktionen nachvollziehen und dadurch
nachgestalten lernen:

Die beste Hinflihrung zur eigenen Darstellung des ,Absolut Guten fir alle”
in der Gegenwart bieten Beispiele und lllustrationen des Sachverhalts.
Eine reiche Sammlung lasst sich z.B. aus Predigten des Ernst Fuchs-
Schulers Martin Volkel'® zusammenstellen, die leider nur als Privatdruck
erschienen sind, in den folgenden Beispielen geht es konsequent stets um
die Folgen der Wirkung Gottes als des ,Absolut Guten” in dieser Welt:

Satz 1: ,Mit unsrer Macht ist nichts getan.”

Wenn das Absolut Gute stets in die Welt kommen muss, so kann es auch
kein Mensch von sich aus bringen.

Zu Joh 10: ,Dagegen — wendet sich Jesu Rede —, dass die Stimme des
guten Hirten ersetzbar ist oder der Ergénzung bedirfte und dagegen,
dass die Schafe von sich aus finden kénnten, was zum Leben dient. Das
Gute, die Erflllung ist dem Menschen nicht angeboren, so dass man
ihn nur in Ruhe lassen musste, und es wiirde sich von selbst einstellen.
Das ist der vielleicht grote Irrtum der Moderne. Und es ist kein Zufall,
dass ihr erster groer Schrei nach Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit im
Blutrausch endete. Das Gute ist dem Menschen nicht angeboren, er muf
es sich sagen lassen, und es ist nicht gleichgliltig, wem.er sein Ohr hin-
hélt, dem guten Hirten oder dem Mietling. Daneben gibt es nichts, da-
zwischen auch nichts. Christus aber spricht: ,Meine Schafe héren meine
Stimme, und ich kenne sie, und sie folgen mir; und ich gebe ihnen das
ewige Leben.” Amen. (Il, 72)

Satz 2: Kein Mensch kann sich sein Leben selbst verdienen, es kann nur
geschenkt werden.

Zu Mt 20: ,Jesus hat sein Gleichnis erzahlt. Es gilt schon unter Menschen,
denn Giite ist groRer als Gerechtigkeit. Es gilt in einem noch anderen
Sinn. Das Gleichnis wird zum Bild fir unser Leben, ein langer Arbeitstag,
mit seiner Last und seiner Hitze. Es ist nicht gleichgtiltig, wenn an diesem
Abend abgerechnet wird und wer abrechnet, ob Gerechtigkeit gefordert
oder Gute ausgeteilt wird. Ich wenigstens mdchte nicht erhalten, was
ich mir verdient habe, sondern darauf hoffen dirfen, dass die grolere
Gerechtigkeit Giite heiten wird.“ (Il, 44)

10 Martin Vélkel, Predigten aus der Alten Kirche Wellinghofen, Privatdruck, Bd. 1/1999,
Bd. 11/2000.
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Satz 3: Die Ordnung, die Menschen selbst verantworten, ist nicht flexibel,
fiihrt zum Tode, ist eine Ordnung der Sorge und Angst. (Zur Realitét der
Spannung von Gesetz und Evangelium).

Zu Joh 8: ,Ich frage mich, wie diese Geschichte ausgegangen ware, wenn
es Jesus nicht gegeben hatte. Wenn Jesus nicht gewesen, ware diese
Geschichte todlich ausgegangen. Wenn es Jesus nicht gegeben hétte,
wenn es Gott nicht gabe, wie sinnlos, wie morderisch ware das alles ge-
worden. Und das nicht nur anlésslich eins Ehebruchs. Amen.” (I, 96)

Auf der Grundlage solcher positiver Beispiele und Grundsétze, die an
weiteren Predigten auch anderer Autoren leicht zu vermehren waéren,
lasst sich die kritische Bearbeitung von problematischen Beispielen im
homiletischen Unterricht wie auch im Gespréach Uber &ffentlich umstrit-
tene Predigten mit homiletischen Argumenten fihren.™

11 Die Neujahrspredigt der Ratsvorsitzenden Margot KéBmann in der Frauenkirche
in Dresden am 1.1.2010 zeigt dem homiletisch geschulten Blick gerade beim
Nachlesen mehrere gravierende homiletische Missgriffe: 1) Problemhé&ufung (Klima,
Afghanistan, Armut im Alltag, Robert Enke/Depression durch Uberforderung) 2)
Problemlésungserwartung 3) Problemlésung appellativ durch christliches BewuRtsein
eingefordert. Ein ganz anderer Eindruck wére entstanden durch 1) Konzentration
auf wenige Probleme 2) Differenzierte Problemdarstellung 3) Aushalten der Einsicht:
Menschen kdnnen viel, aber l1angst nicht alles (s.o. Satz 1).
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Klaus Miiller

Verkiindigung als Denkform

Uber das Genre der Universititspredigt

1. Vergewisserung eines verblassten Horizonts

ich wirde nicht wundern, wenn der vorstehende Titel zu Irritationen

Anlass gabe. Ich bezeichne in ihm das homiletische Genre der
Universitatspredigt als Denkform, also mit einem Terminus philosophischer
Selbstreflexion oder, wie man heute gern sagt, der Metaphilosophie.
Was aber haben Predigen und Philosophieren miteinander zu tun?
Ungleich mehr, als man im ersten Moment annehmen mdchte! Diese
Unterschéatzung ruhrt daher, dass — so weit mir bekannt — noch nirgends
systematisch zum Thema gemacht worden ist, was einer aufmerksamen
Wahrnehmung der okzidentalen philosophisch-theologischen Traditionen
doch gar nicht entgehen kann: dass erstaunlich viele gro3e Prediger
auch Philosophen waren.! Und wenn ich dabei die Namen Origenes und
Augustinus aufrufe, beziehe ich mich exemplarisch gleich auf den gréi3-
ten Reprasentanten der griechischen und den gréfiten der lateinischen
Tradition in der Spatantike.

In groRen Zeitspriingen und ohne jeden Anspruch auf Vollsténdigkeit rufe
ich fiir das Mittelalter einen Bernhard von Clairvaux und einen Bonaventura
in den Zeugenstand: Auch wenn beide — anders als die eben genannten
Vorganger — zumindest ab einem gewissem Zeitpunkt ihrer Biographie
der Philosophie als Weltweisheit ausgesprochen kritisch, ja polemisch
begegnen, tun sie dennoch gleichzeitig nichts-anderes, als eine eigen-
standige Form des Philosophierens gegeniiber den heidnischen, also
vorchristlichen Uberlieferungen eines Platon und Aristoteles zu etablieren.
Kurze Zeit nach Bonaventura, bei Meister Eckhart, kommt es dann wiede-
rum zu einer regelrechten Koinzidenz von Predigen und Philosophieren:
Den groRen, nicht zuletzt Aristoteles und seiner islamischen Tradierung
verdankten und Uber Albertus Magnus vermittelten, Durchbriichen sei-
nes Denkens, die ihn in gewissem Sinn zu einem Avantgardisten der
Moderne machen, begegnet man nicht in den akademischen Traktaten
aus seiner Feder, sondern in den deutschen Predigten, die er in den
Schwesternkonventen gehalten hat, deren geistliche Betreuung ihm auf-
getragen war.

Verbliiffenderweise kommt dieser Konnex von Predigt und Philosophie

1 Vgl. dazu auch Lauster, Jorg: Religion als Lebensdeutung. Theologische Hermeneutik
heute. Darmstadt 2005. 111.

PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Klaus Miiller 79



keineswegs mit dem Mittelalter an ein Ende. Heute wenig beachtet,
begegnet er als ein treibendes Motiv im komplexen Wurzelgeflecht
des sogenannten Frihidealismus und der Romantik — und damit in der
Inkubationsphase der klassischen deutschen Philosophie. Um es nur
an zwei Féllen ein wenig konkret zu machen: Die ersten erhaltenen
Denkspuren Johann Gottlieb Fichtes sind Predigtenproben? und Probe-
Predigten gehdren zu den frihesten intellektuellen Dokumenten Georg
W.F. Hegels. Selbst wenn man in Rechnung zu stellen hat, dass Hegel
kaum mit entschiedenem Ernst das Pfarramt angestrebt hat, sondern
eher in der Theologie die ihm adaquate intellektuelle Herausforderung
fand, muss konstatiert werden, dass selbst noch sein spétes System
als konsequente Ausfaltung des in jener Anfangszeit in Predigten ima-
ginierten Programms einer neuen Volksreligion im Sinn einer liebenden
Verséhnung aller Differenzen gelesen werden muss.?

Dass so etwas méglich ist, riihrt daher, dass dem Genre der Predigt, will
diese ein gewisses intellektuelles Niveau nicht unterschreiten, eine spe-
zifische Denkform unterlegt sein muss: namlich der radikal verknappte,
aber umso luzidere Umriss des Gesamtzusammenhangs, in den die je
zu verhandelnde Thematik hineingehért. Wer predigt, kann ja im Grunde
nichts voraussetzen, weil er oder sie nie weil3, worliber die Horerschaft
bereits versténdigt ist. Darum muss immer im Medium des einzelnen
Themas vom Ganzen die Rede sein — und solchermalien das Ganze
im Fragment zum Aufleuchten zu bringen, ist nichts Geringeres als eine
gedankliche und sprachliche Kunstform sui generis. Wie natirlich eben
deswegen umgekehrt in dieser dulierlich gesehen ,kleinen Form® der
Predigt das grolte Ganze einer denkerischen Verortung greifbar wird, zu-
mindest erahnt werden kann. Idealtypisch kann man das alles an zwei
Universitatspredigern verifizieren, die je fir ihre Epoche singulér heraus-
ragen: Friedrich D. E. Schleiermacher und Romano Guardini. Was es
Uber die Verfugung von Philosophie und Verkiindigung in der Denkform
der Predigt im Falle des Ersteren zu sagen gibt, stelle ich unter eine
Titulierung, die sich Schleiermacher einmal selbst gegeben hat:

2 Vgl. dazu Fichte, Johann Gottlieb: Fichte. Ausgewahlt und vorgestellt v. Glnter
Schulte. Miinchen 1996. 75-97. — Vgl. dazu aus der Einleitung des Herausgebers.
25-29.

3 Vgl. dazu Angelis, Marco de: Die Rolle des Einflusses von J.J. Rousseau auf die
Herausbildung von Hegels Jugendideal. Ein Versuch, die ,dunklen Jahre" (1789-1792)
der Jugendentwicklung Hegels zu erhellen. Frankfurt a.M. u.a. 1995. — Hoffmann,
Thomas S.: Georg Friedrich Wilhelm Hegel. Eine Propadeutik. Wiesbaden 2004. 51-
193
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2. Der Herrnhuter ,,von einer héheren Ordnung®

Dass Schleiermachers Predigten von grofRtem Belang fir sein phi-
losophisch-theologisches Gesamtprofil sind, weill die einschlégige
Forschung schon lange, wirklich ausgelotet aber sind die dort verkap-
selten Ressourcen nur rudimentar. Das erstaunt umso mehr, als in der
bislang einzigen Ausgabe von Schleiermachers Sammtlichen Werken die
Predigten in der Il. Abteilung nicht weniger als 10 B&dnde umfassen (die
Gesamtausgabe erschien faktisch in 28 von 31 geplanten Béanden, die
Predigten nehmen also ziemlich genau ein Drittel ein). Vier Bande bieten
die zu Schleiermachers Lebzeiten in Druck gebrachten Predigten, sechs
enthalten Predigtentwirfe aus dem Nachlass und vor allem Mitschriften
von Horern, denn Schleiermacher pflegte seine Predigten — ahnlich wie
ja auch die Vorlesungen — am Leitfaden &uRerst knapper Stichworte
frei zu halten. Allerdings wird es hinsichtlich dieser Quellenlage mittel-
fristig noch manche Uberraschung geben: Zu den in den Sdmmtlichen
Werken enthaltenen 583 Predigten und Predigtentwiirfen werden nédm-
lich in der im Erscheinen befindlichen Kritischen Gesamtausgabe in de-
ren lll. Abteilung weitere 750 bislang unverdffentlichte Texte, 238 eigen-
handige Entwiirfe und 512 Nachschriften kommen. Man wird das Bild
des Predigers Schleiermacher neu zeichnen miissen, allerdings hat die
Edition noch nicht einmal begonnen.*

Erhalten sind uns Predigten bis aus seiner friihen Kandidatenzeit. Schon in
Halle bekleidete Schleiermacher das Amt des Universitatspredigers, in sei-
ner Berliner Zeithat er zunéchstin der Charité-Kirche, dann —parallel zu sei-
ner Téatigkeit als Hochschullehrer — lange Jahre in der Dreifaltigkeitskirche
gepredigt. Charakteristisch ist, dass Schleiermacher neben gewdhn-
lichen Sonntagspredigten und solchen zu besonderen, auch 6ffentlich-
politischen Anldssen, gern Predigten fur die Publikation zu Reihen zu-
sammenfasste, so etwa die Sammlungen Christliche[r] Festpredigten, die
Predigten (iber den christlichen Hausstand und die Predigten in Bezug auf
die Feier der Ubergabe der Augsburgischen Konfession. Oder aber er hielt
echte Predigtreihen, die in einer Bahnlesung grof3en Teilen ganzer neute-
stamentlicher Schriften entlang gingen, so etwa beim Markusevangelium
und vor allem im Fall des.Johannesevangeliums, Uiber dessen Kap. 1-16
er von 1823 an in einer sage und schreibe fiinf Jahre dauernden Reihe
gepredigt hat. Vergleichbares ist mir nur von Papst Johannes-Paul Il. be-
kannt: Er hat von 1979 bis 1984 in 130 Mittwochsaudienzen uber die
Theologie des Leibes, Uber Sexualitdt und Ehe gesprochen; italienische
Berichterstatter stéhnten nach einer Weile, die meisten anderen Horer
waren trotz — oder wegen — mangelnder Sprachkenntnis einfach amused,
den HI. Vater zu hdren.

4 Vgl. zu diesen Angaben die Mitteilungen auf www.degruyter.de.
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Mit den Johannes-Homilien wird auch der Punkt erreicht, von dem aus sich
das philosophisch-spekulative Tiefengeflecht der Schleiermacherschen
Predigten erschlief3t, mit dem er vermutlich mehr auf seine Zeitgenossen
wirkte als durch seine akademische Lehre. Treffend schrieb Wolfgang
Trillhaas, mit diesen Homilien wirde man ,[...] ins Heiligtum
Schleiermachers eintreten.“® Das hat folgenden komplexen Hintergrund:
Schleiermachers aktive Zeit als Philosoph und Theologe féllt nahezu
génzlich zusammen mit derjenigen Phase der modernen Philosophie,
die derart aufregend, dicht und innovativ war wie wohl sonst nur noch
das Zeitalter der attischen Klassik. Es sind — symbolisch eingehegt — die
50 Jahre zwischen dem Tod Lessings und dem Erscheinen der Kiritik
der reinen Vernunft 1781 einerseits und dem Tode Goethes und Hegels
(1831/32) andererseits. In dieses halbe Jahrhundert — man kann es in
Anlehnung an Reinhard Kosselleck ,Sattelzeit der Religionsphilosophie®
nennen — fallen drei grof3e philosophisch-theologisch-politische Konflikte:
Der ,Pantheismusstreit* um den etwaigen Pantheismus — und das hiel®
damals auch Atheismus — Lessings, den Friedrich Heinrich Jacobi mit
Moses Mendelsohn vom Zaun brach und der binnen kurzem alle dama-
ligen Intellektuellen von Rang und Namen involvierte; dann der von Fichte
ausgeldste ,Atheismusstreit‘ und schlief3lich, der—erneut von Jacobi, dies-
mal mit dem Kontrahenten Schelling gefithrte — ,Streit um die géttlichen
Dinge“, den man auch ,Theismusstreit* nennen kann. Bis vor kurzem im
Grunde marginalisiert, wird heute zunehmend klar, dass diese Debatten
und allem voran der ,Pantheismusstreit® in ihrer Wirkungsgeschichte
mindestens so folgenreich waren wie das Erscheinen der Kantischen
Kritiken.®

Genau in dieses komplexe, bis heute nur partiell aufgeklarte Geflecht
ist auch Schleiermacher — als Philosoph und Prediger — eingelassen.
Trillhaas hat recht, wenn er schreibt, die erste von Schleiermacher selbst
zum Druck beférderte Predigtsammlung von 1801 sei das Gegenstick zu
den 1799 erschienenen beriihmten Reden, also der Schrift Uber Religion
an die Gebildeten unter ihren Verdchtern, und so wie diese Reden das
Herrnhuter Erbe reprasentierten, so die erste Predigtsammlung das Erbe
der Aufklarung.” Nur scheint mir das die Zusammenhé&nge noch langst
nicht vollstédndig auszuleuchten: Denn Faktum ist, dass die Friihidealisten,
also vor allem die jungen Tubinger Stiftler Schelling, Hegel, Hélderlin,
aufgewtihlt von Kant und in sensibler Wahrnehmung von dessen Liicken,
eine kritische, Kant Uberschreitende Kantfortschreibung in der Absicht
suchten, im Vergleich zur traditionellen orthodoxen Dogmatik sozusagen

5 Trillhaas, Wolfgang: Schleiermachers Predigt. (1933). 2., um ein Vorwort erg. Aufl.
Berlin; New York 1975. 176.

6 Vgl. Beiser, Frederick C.: The Fate of Reason. Cambridge 1987.

7 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 25. — Grab, Wilhelm: Predigt als Mitteilung des
Glaubens. Studien zu einer prinzipiellen Homiletik in praktischer Absicht. Gitersloh
1988. 172-173.
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die besseren, weil Vernunft und Glaube wirklich zusammenbringen kén-
nenden Theologen zu werden. Zu diesem Zweck filihrten sie Kantisches
Erbe, namentlich aus der Kritik der praktischen Vernunft, zusammen mit
wiederentdeckten platonischen Traditionen, mit der Gottunmittelbarkeit
der Liebesmystik, wie sie von Jakob Boehme herkommend bei den
Herrnhutern bliihte — und mit dem durch den Pantheismusstreit iiberhaupt
erst entdeckten Spinoza, der mit seinem atemberaubenden Amalgam
von strengstem Rationalismus und Amor Dei intellectualis sozusagen die
Blaupause fir ein fugenloses Ineinander von Vernunft und Gottesliebe
bot.2 Fur Theologen und Prediger lagen das daflr geeignetste Bildmaterial
und die entsprechenden semantischen Ressourcen geradezu natur-
wiichsig im Johannesevangelium bereit. Nicht umsonst hat Fichte seine
in 21 Anlaufen entfaltete Wissenschaftslehre im Ernst als nichts anderes
denn eine systematisch-spekulative Auslegung des Johannesprologs
aufgefasst. Und exakt daher kommt auch Schleiermachers Faszination
durch das Johannesevangelium, die so weit geht, dass er im Grunde das
Christentum als ganzes johanneisch, also im Licht des erhéhten, zeiten-
thobenen Christus und damit spiritualistisch versteht — im Ubrigen selbst
um den Preis des genuinen Rechtfertigungsgedankens.® Systematisch
kann man beobachten, wie gerade durch den Rekurs auf die pietistische
Liebesmystik und ihre Verwebung mit spinozanischen Intuitionen so etwas
wie ein monistisches — manche sagten: pantheistisches — Grundmotiv ins
Spiel kommt. Hier hat auch die eingangs erwahnte Selbstbezeichnung
Schleiermachers ihren Quellort, er sei ein ,Herrnhuter, [...] nur von einer
hohern Ordnung.“"°

Jedoch beschrénkt sich dieser Zug keineswegs auf die spaten Johannes-
Homilien. Er ist von Anfang an in den Predigten prasent. Gerade in der
ersten Predigt der ersten von ihm selbst publizierten Sammlung kommt
das exemplarisch zur Geltung, wenn er zum Neujahrstag seinen Horern
den Kohelet-Vers, dass es nichts Neues unter der Sonne gebe (vgl. Koh
1, 8.9) als Trost- und Ermutigungswort ins neue Jahr mitgibt, weil es doch
fir den Glaubenden tberhaupt nichts Fremdes geben kénne, was nicht
schon in Gott bereitldage und darum vom frommen Gemiute in Gott nicht
schon auch gewusst ware und damit buchstéblich alles Eines wére."
Schleiermacher war sich dieses Zuges auch durch und durch bewusst.
Das zeigt sich an seiner Verteidigung gegen den Vorwurf, den der rationa-
listisch eingestellte Theologe Friedrich Samuel Gottfried Sack erhob: dass

8 Vgl. dazu Henrich, Dieter: Between Kant and Hegel. Lectures on German ldealism.
Ed. by David S. Pacini. Cambridge, Mass.; London 2003.

9 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 184-190.

10 Schleiermacher, Friedrich D.E.: Brief an Georg Reimer vom 30.04.1802. In: Dilthey,
Wilhelm (Hg.): Aus Schleiermachers Leben. In Briefen. 4 Bde. Berlin 1860-1863. 1.
Bd. 295.

11 Vgl. Schleiermacher, Friedrich D.E.: Predigten. 1. Bd. Neue Ausg. Berlin 1843. 11-
238
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Schleiermacher beim Predigen heucheln misse, wenn er wirklich theo-
logisch das denke, was in den Reden zu lesen stehe.'? Schleiermacher
halt dagegen:

,lch habe nur gesagt, dal die Religion davon nicht abhange, ob
man im abstracten Denken der unendlichen Ubersinnlichen Ursach
der Welt das Pradicat der Personlichkeit beilege oder nicht. Hiervon
habe ich, obgleich so wenig als irgend Jemand ein Spinozist,
den Spinoza als Beispiel angefiihrt, weil in seiner Ethik durchaus
eine Gesinnung herrscht, die man nicht anders als Frommigkeit
nennen kann. Von dem Factum, daR einige Menschen Gott die
Personlichkeit beilegen, Andere nicht, habe ich den Grund in ei-
ner verschiedenen Richtung des Gemiuths aufgezeigt und zugleich,
daR keine von beiden die Religion hindere. [...] Mein Endzweck ist
gewesen, in dem gegenwartigen Sturm philosophischer Meinungen
die Unabhangigkeit der Religion von jeder Metaphysik recht darzu-
stellen und zu begrinden.“

Gleichwohl haben Kritiker wie Sack natirlich auch etwas wahrgenom-
men, ndmlich den Preis, den Schleiermacher fur seine Synthese hat auf-
bringen miissen. Systematisch macht der sich durch sein gesamtes, bis-
lang bekanntes Predigtwerk hindurch in einem Zug, man kdnnte sagen,
von Vereinheitlichung und kategorial-geschichtlicher Entdifferenzierung
geltend. Zum einen wird das darin greifbar, dass Schleiermacher — durch-
aus im Banne Kants — die Christusgestalt in einem idealmenschlichen
Portrait jenseits aller geschichtlichen Entwicklung und als Inbild sittlicher
Unfehlbarkeit zeichnet." Und das hat zu seiner Rickseite eine gewisse
skeptische Einstellung in der Behandlung gerade der Eckdaten der Jesus-
Geschichte, also von Weihnachten, Ostern und Himmelfahrt — bis dahin,
dass die einzelnen Feste in eine Einheit zurlickgenommen werden und
sozusagen als deren blofRe Modi erscheinen:

,Das Einzelne ist das Widerspiel des Ganzen, am individuellen
AnlaR hat die Predigt das Allgemeine aufzuzeigen'®,

was freilich nichts anderes darstellt als einen homiletischen Reflex
der Grundfigur, die auch Schleiermachers Religionsbegriff wie seine
Hermeneutik dirigiert. AuBerdem entspricht bei ihm einer prasentischen

12 Vgl. Meckenstock, Gunter: Historische Einflihrung des Herausgebers. In:
Schleiermacher, Friedrich D.E.: Uber die Religion. Reden an die Gebildeten unter
ihren Verachtern (1799). Hrsg. v. Giinter Meckenstock. Berlin; New York 2001. 1-52.
Hier 44-46.

13 Schleiermacher, Friedrich D.E.: Brief an F.S.G. Sack. Zwischen Mitte Mai und Anfang
Juni 1801. In; Ders.: Kritische Gesamtausgabe. Hrsg. von Hermann Fischer u.a. Bd.
V, 5. Briefwechsel 1801-1802. Berlin; New York 1999. Nr. 1065. 131-132.

14 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 31.

15 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 32-33. Vgl. auch 3. 196.

16 Trillhass: Predigt (Anm. 5). 33. — Vgl. auch Gréb: Mitteilung (Anm. 7). 188.
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Eschatologie, der alle Jenseitsvertrostung fremd ist, im Anthropologischen
die Uberzeugung, dass auch im Tod das Allgemeine, die Menschheit,
bleibt und nur die Individuen vergehen. Und die Predigt dient dazu, dieser
geldsten, in Christus gegriindeten und von aller Leidenschaft, Begierde
und Angst befreiten Sicht zur Klarheit durchzuhelfen.”

,Er hat das wirkliche Leben nicht ohne Christus lassen wollen“'®,

fasst Trilhaas das homiletische Programm Schleiermachers tref-
fend zusammen. Zur Durchfiihrung kommt dieses Programm als ,ein
Eingehen der Erlésung in die Natur“'® zu deren Heiligung. Daher ist in der
Rezeptionsgeschichte immer wieder von Schleiermachers Naturalismus
die Rede® und dass er auf der Kanzel eine theologia naturalis getrieben
habe — bis dahin, dass sein spekulatives Denken

J-..] als ein modernes ,Cur Deus homo?' auf dem Boden des
Idealismus [...]**!

zu nehmen sei. lhm war darum zu tun, religiése Erfahrungspotentiale, die
sich doktrinal verobjektiviert hatten,

.wieder zu verflissigen und an den Ort des sich in ihnen erfas-
senden humanen Bewusstseins zuriickzubringen [...]."??

Diese Transformation von Ubernatiirlichem zu Natiirlichem im Medium
der Spiritualisierung — das war Schleiermachers theologische Antwort auf
die philosophische Moderne.

Genau das aber ist auch der Punkt, von dem aus es sich geradezu auf-
drangt, den Blick nun auf einen zweiten Universitatsprediger zu lenken,
auf Guardini, denn den heilRen Kern seines Denkens generell und seines
Predigens speziell macht exakt diese Verhaltnisbestimmung von Natur
und Ubernatur in ihrer Funktion als Antwort auf die Moderne aus.

3. Dialektiker der Neuzeit — auf halbem Weg

Nachdem Romano Guardini 1948 nach Minchen auf den Lehrstuhl far
Christliche Weltanschauung und Religionsphilosophie berufen worden
war, Ubernahm er auch den sonn- und feiertdglichen akademischen
Gottesdienst in der nahe gelegenen Ludwigs-Kirche. Aus den dort gehal-
tenen Predigten erschien — ergénzt um anderweitig gehaltene Homilien
— zwischen 1956 und 1959 unter dem Obertitel Wahrheit und Ordnung
eine Reihe von 33 Faszikeln mit insgesamt 58 Predigten, die ausdrick-

17 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 27-28. 130-131.
18 Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 205.

19 Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 75.

20 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 44. 77.

21 Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 186. Vgl. auch 204.
22 Grab: Mitteilung (Anm. 7). 202.
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lich im Untertitel der Sammlung als Universitétspredigten ausgezeichnet
sind.Z Im Vergleich zu Schleiermacher handelt es sich um eine unver-
gleichlich kleinere Zahl von Homilien, dennoch sind wie bei diesem die
allermeisten in thematische Reihen zusammengefasst. Gleich am Anfang
des Konvoluts steht eine achtteilige Reihe Uber ausgewéhlte Psalmen.
Bald darauf folgt eine elfteilige Reihe liber die ersten drei Kapitel der
Genesis, den groiten Block bilden 22 Predigten bzw. Meditationen (iber
das Vaterunser. Letztere sind auch tiberarbeitet nochmals als eigenstan-
dige Publikation unter dem Titel Gebet und Wahrheit erschienen®, etli-
che andere finden sich erneut in dem Band Predigten zum Kirchenjahr.?®
Ahnlich, vielleicht noch stérker als fiir Schleiermacher, werden auch fiir
Guardini biblische Texte, von denen er bei der Predigt seinen Ausgang
nimmt, zum Anlass teils ausgreifender primér systematisch-theologischer
Erwagungen. Und ahnlich wie bei jenem ordnen sich die meisten die-
ser Universitatspredigten auf eine Mitte hin — und zwar dieselbe wie bei
Schleiermacher: namlich das Verhaltnis von Natur und Ubernatur oder
Natur und Gnade als dem Konfliktpunkt im Verhaltnis von Moderne
und Christentum. Nur geschieht das jetzt unter genau umgekehrten
Vorzeichen: Hatte Schleiermacher nach der Verséhnung, ja geradezu
Verschmelzung beider gesucht, so zieht Guardini die Grenze zwischen
beiden so scharf als nur irgend moglich: der Begriff der ,Natur® ist ihm eine
Ausgeburt neuzeitlicher Vernunftdepravation, die Neuzeit selbst gewollte
und gesuchte Gottferne. Konnte Trillhaas ernsthaft bei Schleiermacher
von einer ,praestabilierte[n] Harmonie von Natur und Evangelium“? spre-
chen, so gibt sich Guardini Uberzeugt, die Natur im modernen Sinn habe

J---] der neuzeitliche Mensch erdacht, um Gott Uberflissig zu
machen."?’

Mehrere Dutzend sind der Passagen aus den 58 Predigten, in de-
nen Guardini kategorisch, nicht selten harsch und polemisch, alles
Neuzeitliche, vor allem den damit verbundenen Autonomiegedanken, den
der Individualitdt und den der Natur als nicht- und antichristlich zurtick-
weist.?® Und namentlich Pantheismus und Verinnerlichung verfallen dem
Verdikt unsauberen, ja geradezu unmoralischen Denkens.?

23 Vgl. Guardini, Romano: Wahrheit und Ordnung. Universitdtspredigten. 2 Schuber.
1-16. 17-33. Miinchen 1956-1959.

24 Vgl. Guardini, Romano: Gebet und Wahrheit. Meditationen iber das Vaterunser. 3.
Aufl., unv. Nachdruck der 2. Aufl. Mainz; Paderborn 1988.

25 Vgl. Guardini, Romano: Predigten zum Kirchenjahr. Ges. und hrsg. v. Werner Becker.
2. Aufl., unv. Nachdruck der 1. Aufl. Mainz; Paderborn 1998.

26 Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 197.

27 Guardini: Wahrheit und Ordnung (Anm. 23). 297. Vgl. auch 125.

28 Vgl. Guardini: Wahrheit und Ordnung (Anm. 23). 57. 87. 91. 107. 109. 135. 148-150.
152. 167. 229. 235-244. 282-283. 253 [sic!, muss heien: 353]. 258-259 [sic!, muss
heilen: 358-359]. 380. 426. 441. 498. 514. 536. 567. 582. 585. 643. 651. 672-673.
678-679. 720. 759.

29 Vgl. Guardini: Wahrheit und Ordnung (Anm. 23): 79. 99. 149. 178. 237. 465. 551. 561.
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Was sich da wie eine untergrindige Lunte durch die Predigten zieht
und sie zugleich in eine innere Kontinuitat bringt, hat — genauso wie
Schleiermachers seitenverkehrte Leitidee — seine Wurzeln in den syste-
matischen Grundlagen von Guardinis Denken. Diese werden am mar-
kantesten greifbar in seiner Ethik.** Von 1950-1962 hat Guardini — zum
Teil mehrfach — Ethik-Vorlesungen gehalten, die 25 Jahre nach seinem
Tod 1993 zweibdndig erschienen sind. Guardini hatte dieses Projekt als
— so wortlich — ,eine Art Synthese meiner Arbeit Giberhaupt®’ betrachtet.
Das Werk ist unbeschadet seiner 1243 Seiten umfassenden Edition (die
Anhéange nicht gerechnet) Torso geblieben: Schon im Gang der Vorlesung
hatte Guardini (trotz deren mehrfacher Wiederholung) Teilstiicke unaus-
gefiuihrt gelassen. Auf Seite 1239 bricht die Ethik mitten im Wort ab (man
muss beinahe unwillkirrlich an die Summa theologiae des Aquinaten den-
ken).

Guardini erklart bereits in der Eréffnungsiberlegung, dass es fir ihn so
etwas wie eine rein philosophische Ethik — in einer Skizze zum letzten
Teil auch als ,rein ethische[] Ethik**? bezeichnet — nicht geben kann, und
zwar aus zwei Grinden: Zum einen sei das menschliche Dasein ein fur
allemal vom ,Faktum der Offenbarung® bestimmt, zum anderen habe
sich dem Leben des westlichen Menschen die Offenbarung so tief ein-
geschrieben, dass es so etwas wie eine natlrliche Sittlichkeit im Sinne
eines Unberlhrtseins von der christlichen Tradition Gberhaupt nicht ge-
be.*® Positiv gewendet bedeutet dies: Guardini fasst die menschliche
Natur a priori als begnadete auf, sofern es fir ihn ausschlielich Natur
als geschaffene gibt und die Gabe des Seins (im Horizont der schola-
stischen Transzendentalienlehre) als Gabe der Gite und damit als Gnade
verstanden wird.** Mit Eva-Maria Faber kann man sagen, Guardinis
Naturbegriff setze den christlichen Schépfungsglauben und damit for-
mal die Offenbarung schon voraus®, d.h. es handle sich bei Guardinis
Ausfiihrungen ,letztlich von vornherein [um; K.M.] Offenbarungsethik."*
Das deckt sich tiberhangslos mit Guardinis Uberzeugung, das Ethische
komme erst religids — naherhin: christlich — zu seiner wirklichen Gestalt
und begriinde sich darum auch von daher.*” Alle Versuche einer rein phi-

656.

30 Guardini, Romano: Ethik. Vorlesungen an der Universitat Miinchen. Bd. 1 und 2. Aus
dem Nachlal hrsg. von Hans Mercker. Unter Mitarbeit von Martin Marschall. Mainz;
Paderborn 1993.

31 Guardini, Romano: Die Lebensalter und die Philosophie. Aus einer Ethikvorlesung. In:
Ders.: Die Lebensalter. Ihre ethische und padagogische Bedeutung. Mainz 1986. 79.

32 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1247.

33 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1-2. Vgl. auch 5-6.

34 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1170.

35 Vgl. Faber, Eva-Maria: Zum Versténdnis von Natur und Gnade in den Ethik-Vorlesungen
Romano Guardinis. ThRv 93 (1997). Sp. 11-12.

36 Faber: Verstandnis (Anm. 35). Sp. 16.

37 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1101-1102. — Faber: Verstédndnis (Anm. 35). Sp. 4
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losophischen Ethik, die es ja in der Tat gibt — mit Kant an der Spitze, wie
Guardini ausdricklich vermerkt®® —, machen sich seiner Meinung nach
einer ,Einschrénkung des Ph&nomens**® schuldig. Mit ,Einschrankung®
ist dabei ausgesprochen milde formuliert, was Guardini der Sache nach
meint, wie ein drastischer Vergleich an spaterer Stelle in der Ethik verrat.
Im Zusammenhang seiner Phanomenologie von Autoritdt und Gehorsam
heil3t es:

,Der Satz des Kindes: ,Der liebe Gott sagt, daf? ich nicht ligen soll’,
driickt den grundlegenden ethischen Sinnverhalt mit einer ganz an-
deren Richtigkeit, Vollstandigkeit und Tiefe aus, als die ganze ,Kritik
der praktischen Vernunft’.“4

In Passagen wie dieser wird nicht nur der Naturbegriff profiliert, sondern
bringt sich zugleich die kritisch-philosophische Stolirichtung der Ethik zur
Geltung, von der noch ausfiihrlicher zu sprechen sein wird. Bleiben wir
aber noch etwas beim Naturbegriff:

Das Verstandnis von Natur unter dem Vorzeichen einer ontologia gratiae
kulminiert fur Guardini im Phdanomen des Menschen qua Person: Mensch
ist der Mensch kraft eines personalen beziehungsférmigen Handelns
Gottes, welches der Mensch als Anruf erféhrt, er selbst zu werden. Dieser
Ruf provoziert ihn im buchstéblichen Sinn, sofern er den Menschen for-
dert, das zu lUiberschreiten, was er von sich selbst her tiber sich zu erken-
nen vermag. So wird der Mensch zum Wesen einer flr ihn konstitutiven
Transzendenz, deren Woraufhin ihm strikt entzogen bleibt, weil dieses
Woraufhin im Handeln Gottes besteht, das fur Guardini nur als radikal
freies, weil seinerseits personales begriffen werden kann.*' Auf den letz-
ten ausgeflihrten Seiten der Ethik — also genau in dem Teil, der ausdriick-
lich der Offenbarungsethik gewidmet ist — bringt er sein Naturversténdnis
des Menschen am pragnantesten auf den Nenner:

.Die Freiheit Gottes wird zu einem ,Element’ der menschlichen
Existenz [...] Diese ist nie ein Fall eines Wesensgesetzes, sondern
immer ein Einmaliges: das, was sich hier aus der Freiheit Gottes
heraus zutragt [...]. Andererseits ist aber der Mensch von Gott als
jenes Wesen gedacht und gewollt, der [!] aus der Gnade lebt; so
wird er nur dann seinsvollendet, ja im Letzten seinsfahig, wenn sie
ihm gewéhrt wird. So ist die Gnade als Existenzform eine logisch
nicht auflésbare Antinomie, die nur durch eine dialektische Aussage
eingefallt werden kann“2.

38 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1100. 1108.

39 Guardini: Ethik (Anm. 30). 2.

40 Guardini: Ethik (Anm. 30). 505.

41 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 878. 899.

42 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1208. — V/gl. dazu auch die Formulierung in Guardini: Ethik
(Anm. 30). 939: ,Jeder Mensch steht in seiner Einzigkeit [...] Aber wahrscheinlich kann
man das nur, wenn man an Gott glaubt; denn die Einzigkeit des Menschen ruht auf
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Den Menschen solchermalen konstitutiv als Wesen einer sich in Gestalt
von Angerufensein geltend machenden Gnade aufzufassen, zeitigt eine
Reihe von verbliffenden Konsequenzen: die philosophisch-anthropolo-
gische, dass des Menschen ,Natur‘ gerade darin besteht, keine solche
Natur im Sinne anderer Seiender zu haben, wie Guardini bereits auf den
ersten Seiten der Ethik ausdrucklich festhalt*’; die theologische, dass fiir
Guardini die eigentliche Offenbarung nicht mit Genesis 1, sondern mit
Exodus 3 — der Szene mit dem an Mose gerichteten Befreiungsauftrag
am brennenden Dornbusch — qua Anruf par excellence beginnt*; und als
literarische Konsequenz des Guardinischen Naturbegriffs kommt hinzu,
dass die Ethik Fragment bleibt, genauer gesagt: Fragment bleiben muss.
Er nimmt Natur als Natur (warum, wird noch zu erértern sein) so weit
zurlick, dass deren Begriff zumindest im Fall des Menschen die Gnade
konstituiv und zugleich als strikt entzogene impliziert. Anders gewendet:
Er schreibt dem Konzept der Natur Begriff und Inhalt der christlichen
Offenbarung so tief ein, dass er nicht mehr recht zu profilieren vermag,
was denn durch Letztere an so sehr Neuem ins Spiel kommen solle, dass
durch es ein grundlegender Umbau der natlrlichen Ethik erzwungen
werde, wie er gleichzeitig ausdriicklich durch die Rede von der grund-
satzlichen Andersheit der Offenbarung im Vergleich zur Welt einschliel’-
lich deren Religiositat unterstellt.® In der Ethik verbleibt dieses ,Mehr”
aulerordentlich unterbestimmt, so etwa in der Formel, der Anspruch
der Offenbarung mache sich kraft einer Infragestellung des natirlichen
Trieblebens, der organischen Entfaltung und der Kultur geltend.*® Unterm
Strich jedenfalls muss man sagen: Die vollstdndige Ausarbeitung der
Ethik durfte im Letzten dadurch verhindert worden sein, dass Guardini
nicht mehr sah, wie er eine Offenbarungsethik hatte konzipieren sollen,
die mehr gewesen ware als eine christlich geténte Wiederholung seiner
bereits zu Papier gebrachten ,natirlichen Ethik“.” Er hatte dafir einfach
das Christliche zu weitgehend mit dem konstitutiv Menschlichen identifi-
ziert, — seitenverkehrt zu Schleiermacher — dieses in jenes hineingezo-
gen. Das macht die Aporie der Guardinischen Ethik aus.

Von Anfang bis Ende durchzieht Guardinis Ethik wie ein roter Faden —

der Tatsache, dal er von Gott angerufen, von lhm in Ehren Gehalten und von Ihm in
seine Verantwortung gestellt ist.”

43 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 7-8.

44 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 986.

45 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1114-1115. Vgl. auch 1024

46 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1120. — Vgl. dazu auch Faber: Versténdnis (Anm. 35).
Sp. 9. — In: Sp. 10-11 verweist Faber darauf, dass Guardini an anderer Stelle (auler-
halb der ,Ethik“) Natur qua Schépfung und Gnade Uberzeugender zu differenzieren
wusste.

47 Vgl. dazu etliche Tagebucheintrdge zwischen 11.10.1953 und 16.05.1954. In:
Guardini, Romano: Wahrheit des Denkens und Wahrheit des Tuns. Paderborn 1980.
— Vgl. auch Schilson, Arno: ,Gottes Hoheit in die Welt hineintragen.” Uber Romano
Guardinis posthum veréffentlichte ,Ethik”. HerKorr 49 (1995). 94-99. Hier 96.
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mehr noch: beinahe wie deren heimliches Rickgrat — eine kategorische
Neuzeitkritik, die sich an etlichen Stellen auch nicht vor Invektiven scheut
und ein einziges Ziel ins Visier nimmt: den Gedanken der Autonomie.
Zwar front Guardini keineswegs philosophisch einer antimodernen
Fundamental-Attitide, weil er etliche Ziige dieser Moderne — an erster
Stelle den der Entsakralisierung der Macht — positiv rezipiert. Dennoch
ist fir Guardini fraglos ausgemacht, dass der neuzeitliche Mensch sei-
nen existentiellen Beziehungspunkt verloren habe, weil er sich nicht mehr
auf einen transzendenten Gott beziehe.*® Mehrfach behauptet er einen
genetischen Zusammenhang zwischen Autonomiedenken, Intoleranz
und Diktatur.® In ersterem identifiziet er den Ausgangspunkt aller
,Verstorung“® und des ,Nihilismus*.®" Autonomie heilRe soviel wie ,Abfall
von der Wahrheit“®?, ist ,Frevel*®® und denkerisch Indiz einer ,letzten
Unredlichkeit“®*, also nicht nur epistemologisch ,abgriindige[r] Unsinn®?,
sondern zugleich moralisch ,bése Torheit”® — und das alles, weil die
Neuzeit die Offenbarung preisgegeben habe, indem sie die Wirklichkeit
Gottes und des menschlichen Personseins leugne.*” Anscheinend lag
aufRerhalb Guardinis Sichtbereich, dass und in welchem Umfang judisch-
christliche Traditionen am Aufkommen der Neuzeit und namentlich des
von ihm so sehr inkriminierten Gedankens der Autonomie beteiligt wa-
ren. GleichermafRen will freilich auch bedacht sein, dass Christentum und
Kirche nicht nur durch Input produktiv an der inhaltlichen Formation neu-
zeitlichen Philosophierens beteiligt waren. In gleicher Weise geschah dies
— sozusagen negativ — auch dadurch, dass durch das Abendlandische
Schisma (erst zwei, dann gar drei Autoritdten, die fir sich die alleinige
Wahrheit reklamierten) und dann vor allem durch die Religionskriege
als ungewollte Folgen der Reformation ein Autoritdtsverschlei und eine
Glaubwiirdigkeitskrise ausgelost wurden, die geradezu in neue Formen
der individuellen wie kollektiven Selbstvergewisserung zwangen. Um es
symbolisch festzumachen: Descartes’ ,cogito, Spinozas Tractatus the-
ologico-politicus und Thomas Hobbes’ Leviathan sind nicht Produkte ar-
roganter Uberheblichkeit des sogenannten ,modernen Menschen®, son-
dern Reflexe einer okzidentalen Grundlagenkrise, fur die sich die Praxis
christlicher Traditionstrager zwar nicht exklusiv, jedoch konstitutiv verant-
wortlich zeichnet.?® Angesichts der derzeit anscheinend (gerade auch in

48 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 580.

49 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 780-781. 1002. 1028. 1150.
50 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1069.

51 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1075.

52 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1077. Vgl. auch 1082.

53 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1079.

54 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1083.

55 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1096. Vgl. auch 1092.

56 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1175.

57 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 997-1002.

58 Vgl. dazu auch Miller, Klaus: Das etwas andere Subjekt. Der blinde Fleck der
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angelséachsischen Kreisen) modisch werdenden Diskreditierung des neu-
zeitlichen (Autonomie-)Denkens als fataler Stindenfall, der sich nur durch
ein erneutes, von einem Primat der Tradition bestimmtes Denken korri-
gieren lasse*, besteht Anlass daran zu erinnern, dass gerade die flihren-
den Képfe der philosophischen Moderne von Spinoza liber Kant, Fichte,
Schelling, Hegel bis Holderlin die ,besseren” Theologen (im Vergleich zu
den professionellen Gottesdenkern) sein wollten — und es insofern zu-
mindest dadurch waren, dass sie keinem der durch den Zusammenbruch
der Uberlieferten Plausibilitaten (und auch durch sie selbst ausgelésten)
Konflikte aus dem Weg gingen.®®

Um kein Missverstandnis aufkommen zu lassen: Es geht mir in keiner
Weise um eine Beatifikation dieser ,Neuzeit“, dazu ist sie in ihren unmit-
telbaren und bis ins Heute reichenden mittelbaren Folgen viel zu ambi-
valent und prekar. Und ohne Zweifel gehért zu Guardinis Starken seine
offenkundige Sensibilitat fur die Dialektik der Moderne.®' Allerdings hat er
diese Dialektik nicht ausgearbeitet, sondern die Neuzeit als ganze verab-
schiedet und die eigene Gegenwart als ,nachneuzeitliche“s? Epoche apo-
strophiert, von der er hoffte, dass aus ihr endlich jene ,,richtige Neuzeit*“®
wilirde, die es ohne den verderblichen Einfluss des Autonomiegedankens
schon langst hatte geben kénnen und die sich jetzt kraft der Durchsetzung
eines christlich-metaphysischen, im Schépfungsgedanken wurzelnden
Personalismus nachholend realisieren lasse, nachdem das grundle-
gend Falsche des Autonomiegedankens geradezu apokalyptisch hervor-
zutreten beginne.®* Unmittelbar vor Beginn der Ethik-Vorlesungen hat-
te Guardini mit diesen Uberlegungen durch seine Schrift Das Ende der
Neuzeit®® Furore gemacht, in der er so etwas wie eine aus sich selbst
erwachende gottfeindliche Neuzeit rekonstruiert, ohne auf genetische
Motive wie die oben erwahnten einzugehen.®

Postmoderne. In: ZKTh 120 (1998). 137-163.

59 Vgl. dazu die instruktive Analyse von Deeken, Andreas: Glaube ohne Begrindung.
Zum Rationalitdtskonzept in George Lindbecks Entwurf einer postliberalen Theologie.
Munster 1998.

60 Vgl. dazu auch Miiller, Klaus: Dahingesagt? Uber intellektuelle Redlichkeit im Dienst
der Verkiindigung. In: ThGI 88 (1998). 439-453.

61 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 997-1003. Vgl. auch schon 230. — Mehr als reizvoll
wére der Versuch, Max Horkheimers und Theodor W. Adornos Gemeinschaftswerk
.Dialektik der Aufklarung” — geschrieben 1942-1944, erschienen 1947 — mit Guardinis
,Ethik", deren Anfénge auf 1950 zu datieren sind, abzugleichen.

62 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1081.

63 Guardini: Ethik (Anm. 30). 1083.

64 Vgl. Guardini: Ethik (Anm. 30). 1087-1088.

65 Vgl. Guardini, Romano: Das Ende der Neuzeit. Ein Versuch zur Orientierung. 10. Aufl.
Mainz, Paderborn 1986. Unv. Nachdruck der 9. Aufl. Wirzburg 1965. [Veréffentlicht
zusammen mit: Die Macht. Versuch einer Wegweisung].

66 Vgl. etwa Passagen wie: ,Nun erwacht das Verlangen nach individueller
Bewegungsfreiheit und damit das Gefiihl, durch die Autoritdt beengt zu sein” (29).
— ,Der selbstherrlich handelnde, wagende und schaffende Mensch entsteht, der von
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4. Epilog

Mit dieser Welt- und Glaubensdeutung hat Guardini auf Katheder und
Kanzel die Menschen in Minchen genauso fasziniert wie eineinhalb
Jahrhunderte vorher Schleiermacher seine Horerschaft in Berlin. Wenn es
nicht nur eine Ironie der Geschichte geben sollte, sondern auch eine sol-
che des Heiligen Geistes, dann zeigt sie sich hier darin, dass Guardini als
Prediger und in seinen homiletischen Hintergrundiiberzeugungen in ge-
wissem Sinn evangelischer war als Schleiermacher und Schleiermacher
katholischer als Guardini. Schleiermacher musste sich vorhalten las-
sen, im Ganzen einen Irrweg gegangen zu sein, weil er am Leitfaden
der Analogie die Wirklichkeit schlichtweg verklart habe.®” Umgekehrt
wird eine katholische Theologie, die sich von der Neuzeit gleichermalen
herausgefordert wie fiir sie verantwortlich weil3, dem Pessimismus und
den Verdikten Guardinis nicht einfachhin folgen kénnen, wenngleich da-
bei Guardinis eigene Geschichtserfahrung zweier Epochenkatastrophen
nicht zu gering wird veranschlagt werden dirfen.®® Doch unerachtet die-
ser Hypotheken auf beiden Seiten, war und ist bis heute anerkannt, dass
gerade die Prediger Schleiermacher und Guardini kraft der Redlichkeit
ihres Fragens, ihrer Treue und Kunst eines zu den Herzen sprechenden
Verkiindigens auch die noch, die ihrem Ansatz kritisch begegnen, da-
durch belohnen, dass sie sie in eine Andacht des Denkens ziehen.

Ist so etwas auch heute noch moglich? Zweifel liegen auf der Hand. Ein
Milieu, das sich wie selbstverstandlich in ein so anspruchsvolles Problem
wie das Verhaltnis von Natur und Gnade verstricken lasst, gibt es ein-
fach nicht mehr. Und trotzdem: Das letztlich dahinter stehende Moderne-

seinem ‘ingenium’ getragen, von seiner ‘fortuna’ gefiihrt, von ‘fama’ und ‘gloria’ belohnt
wird“ (35). — Die genetischen Zusammenhange zwischen Neuzeit und Reformation
werden buchstéblich umgedreht: ,Die Widerspriiche im menschlichen Inneren, zwi-
schen dem Willen zur Wahrheit und dem Widerstand gegen sie, zwischen dem Guten
und dem Bésen werden drangender erfahren [...] Die inneren Spannungen werfen
sich aber auch nach aulen, ins Geschichtliche, und es entstehen die groRRen religi-
6sen Bewegungen der Zeit, vor allem jene, die wir mit dem Namen Reformation und
Gegenreformation bezeichnen® (46). — ,Die Wahrheit der christlichen Offenbarung
wird immer tiefer in Frage gestellt; ihre Glltigkeit fur die Formung und Fiihrung des
Lebens immer entschiedener bestritten” (80). — Guardinis These von einer ,Abnahme
[...] unmittelbar-religiése[r] Empfanglichkeit* (82) in der Neuzeit muss einem schon im
Blick auf F.H. Jacobi und J.G. Fichte zum Rétsel werden. — Vor diesen Hintergrinden
nimmt sich Otto WeiR’ Verdacht, Guardini werde fiir reaktiondre Tendenzen gegen-
waértiger Theologie als Referenz in Anspruch genommen, einigermafen unspekta-
kuldr aus. Vgl. dazu WeiB, Otto: Der Modernismus in Deutschland. Ein Beitrag zur
Theologiegeschichte. Regensburg 1995. 535-539. 600-601. — Vorstehendes sage
ich nicht zuletzt auch gegen die verharmlosenden Passagen von Ruster, Thomas:
Antiquiertheit des Modernismus? Zur Studie von Otto Weil Giber den ,Modernismus in
Deutschland'. In: Orientierung 62 (1998). 155-158. Hier bes. 158.
67 Vgl. Trillhaas: Predigt (Anm. 5). 205.
68 Vgl. Guardini: Wahrheit und Ordnung (Anm. 23). 452.
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Problem gehért zu den heilRen Zentren der Gegenwartsdebatten: Lasst
sich auf dem Forum der spatmodernen Vernunft Rechenschaft ge-
ben Uber die christliche Sicht von Welt und Leben auf eine Weise, die
Gebildete unter den Verachtern der Religion provoziert im buchstablichen
Sinn des Wortes? Unter Zunftvertretern wie kirchlichen Amtstrégern ist
das heute kontrovers: Die einen votieren fir die semantische Etablierung
einer biblisch-kirchlichen Gegenwelt, die anderen unterziehen sich dem
Exerzitium, das Christliche — mit einer Formel Alfred Déblins gesagt® —
als neue und bessere Aufklarung zu entfalten. Universitatspredigten wer-
den sich, sofern es sie noch gibt, eher in letztere Richtung bewegen.”

69 Doblin, Alfred: Schicksalsreise. Bericht und Bekenntnis. Frankfurt a.M. 1949. 365.

70 Dem korrespondiert, dass das Interesse ansteigt, wenn Themen systematisch und vor
allem in Gestalt von Predigtreihen behandelt werden. Beispiele aus der Minsteraner
Praxis an der Katholischen Universitatskirche: Miller, Klaus (Hg.): Christus predigen
in der Vielfalt theologischen Fragens. Predigten mit Hintergrund. Donauwdérth 2006. —
Ders.: Vom Weltengrund zum Hirngespinst? In: Der Prediger und Katechet 4 (2009).
580-587. — Ders.: Gottes Zorn, der Menschen Eifer und die theologischen Gegenmittel.
In: Der Prediger und Katechet 5 (2009). 719-727. Die dritte Predigt dieser Reihe folgt

in Heft 6/2009.
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Beate Hirt

Verkiindigung im Radio

er im Radio predigt, schaut in keine Gesichter. Sieht kein Lacheln,

kein Gahnen, kein Nicken. Anders als in der Kirche oder auch in der
Schule oder im Vortragssaal bekommt der Verkiindiger/die Verkiindigerin
im Radio keine direkte Reaktion zu spuren (auler ein wenig vielleicht
bei der Aufnahme die der Techniker, aber sie sind nicht das Publikum/
die Gemeinde). Wer im Radio spricht, benétigt daher nicht nur Phantasie,
um seinen Text zu schreiben — er braucht sie auch, um beim Sprechen
Kommunikation herzustellen. ,Stellen Sie sich jemanden vor!®, ist der
Tipp, den Techniker und Aufnahmeleiterin immer wieder geben. Wenn
das gelingt, wenn der Radioprediger/die Radiopredigern zu jemandem
spricht, eine ,dialogische Haltung® entwickelt, obwohl er/sie ganz allein im
Studio vor dem Mikro sitzt: Dann bekommt er, zeitverzdgert, gelegentlich
doch eine Reaktion zu sehen oder zu héren, per Email zum Beispiel: ,Als
ich Sie heute Morgen im Radio gehort habe, musste ich weinen. Es hat
mich ins Herz getroffen, was Sie gesagt haben.” ,Sie haben mich heu-
te Morgen mit Ihrem Beitrag sehr getréstet und zum Lacheln gebracht.
Auch, wenn ich selbst mit Kirche wenig zu tun habe: Das tut immer wieder
gut.” ,Der ,Zuspruch’ hat mich durch den ganzen Tag begleitet!”

Radioverkiindigungistinvielem anders als andere Verkiindigung. Manches
ist aber nattirlich auch vergleichbar mit der Predigt im Kirchenraum — und
gilt dann oft in verschéarfter Weise.

1. Das Publikum

Das Publikum bzw. die Gemeinde der Radioverkiindigung ist fir den
Prediger/die Predigerin unsichtbar. Und unsichtbar ist auch, was der/die
Einzelne wahrend des Hérens macht. Vorstellen darf sich der Prediger/
die Predigern aber: Anders als in der Kirche sitzt seine Gemeinde nicht
konzentriert in der Bank und lauscht. Diejenigen, die einer Radiopredigt
zuhoren — oft morgens zwischen 5 und 8 Uhr -, tun dies in aller Regel
,nebenbei”. Radio ist (anders als fiir viele das Fernsehen und viel star-
ker als auch noch das Radio vor zwanzig Jahren) ein ,Nebenbei-“ und
.Begleitmedium®. Wer einen ,Zuspruch am Morgen*“ hort, der richtet viel-
leicht gerade das Fruhstick fur die Kinder, rasiert sich oder muss sich
im Auto auf dem Weg zur Arbeit auf den Verkehr konzentrieren. Solch
ein ,Nebenbei-Publikum“ stellt natirlich auch besondere Anspriiche an
Sprache und Form der Verkiindigung.

Dartiber hinaus gilt flir das Radiopublikum: Es sitzt nicht nur wahrend
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der Radiopredigt gerade nicht in den Kirchenbé&nken — es bleibt auch
sonst meist den Kirchenbanken fern. Der grof3e und wachsende Teil der
Radidhoérerinnen/-hérer sind Kirchenferne oder auch Glaubensferne. Sie
stehen der christlichen Botschaft kritisch, skeptisch oder immer mehr
auch: gleichgiiltig und nichtsahnend gegeniiber. Dies gilt heute nicht mehr
nur fur das Publikum von Privatradio und den ,Pop- und Rockwellen®
der offentlich-rechtlichen Sender. Selbst, wenn es graduell noch leich-
te Unterschiede gibt: Auch die Horer der ,Kulturwellen“ oder der Wellen
mit eher &lterem Publikum sind l&ngst nicht mehr automatisch religits
informiert und interessiert. Den Horer, der sich zur ,Morgenandacht”
eine Kerze anzundet und ,mitfeiert®, gibt es so gut wie nicht mehr. Fur
viele Horerinnen/Hérer ist dagegen die Radioverkiindigung die einzige
Verbindung zu Glaube und Kirche. Natirlich fordert auch solch ein ,kir-
chenfernes Publikum® eine besondere Sprachform der Verkiindigung.

Ein Radiopublikum, das nicht in den Kirchenb&nken sitzt, weist aber noch
ein weiteres Merkmal auf: Es ist im Vergleich zur Gottesdienstgemeinde
ein Uberaus grofles Publikum. ,Um so viele Menschen zu erreichen,
muss ein alter Pfarrer in seiner Kirche lange predigen®, wird gelegentlich
gewitzelt. Im Hessischen Rundfunk haben die beiden reichweitenschwa-
cheren kirchlichen Sendungen in hr2-kultur und hr1 20.000 bis 100.000
Hérerinnen und Hérer — die reichweitenstarkeren in hr3 und hr4 rund
200.000. An einem einzigen gewohnlichen Werktag kommt man so auf
etwa eine halbe Million Menschen, die im hr Radioverkiindigung mit-
bekommen. Rechnet man die Hoérerinnen und Hérer aller ARD-Sender
zusammen, sind es Uber acht Millionen Menschen, die taglich eine kirch-
liche Verkiindigungssendung héren. Die Quoten sind natirlich nicht der
einzige, aber sicherlich auch ein Grund dafiir, dass es sich lohnt, in die
Radioverkiindigung Ideen und Energie zu investieren. Es ist eine beson-
dere Art und Weise der ,missionarischen Verkiindigung®. Und sie richtet
sich —auch das ist heute ein Kennzeichen des Publikums — an Menschen,
die zwar glaubensfern, aber doch immer mehr glaubensinteressiert und
religiés suchend sind.

2. Sprache und Haltung

Kurz und verstandlich, einfach und attraktiv formulieren: Nattrlich gelten
Grundregeln der Rhetorik und Homiletik auch fur die Radioverkindigung.
Mit Blick auf die besondere Situation gelten sie aber noch einmal ver-
scharft: Die Horerinnen und Hoérer sind, siehe oben, nicht konzentriert
bei der Sache, sie horen nur ,nebenbei* zu. Friih am Morgen laufen
die Sendungen oft: Auch deswegen ist die Bereitschaft, komplizierten
Gedankengéngen zu folgen, nicht hoch. Und schlieBlich ist nicht nur
der Horer fur den Sprecher unsichtbar, sondern auch der Sprecher fiir
den Horer. Visuelle Hilfen beim Verstehen — Blicke, Gesten, kérperliche
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Prasenz — fallen weg. Es gilt also: Wer im Radio predigt, braucht den
Mut, seinen Glauben so einfach und versténdlich wie méglich zu ver-
kiindigen. Dafr ist die theologische Ausbildung, die die Sprecherinnen
und Sprecher haben, nicht immer nur von Nutzen — kurze Satze und
einfache Beispiele sind dort in der Regel nicht als erstes gefragt. Den
Radiopredigern geht es damit allerdings &hnlich wie vielen (vor allem
studierten) Journalistinnen und Journalisten: Sie missen lernen:
Hauptsachen gehdren in Hauptsatze. Verschachtelte Satze und lan-
ge Einschibe sind schwer zu verstehen - im Mundlichen erst recht.
Redundanzen und Gliederungshilfen dirfen sein, ein roter Faden muss
sein. Aktive Formulierungen sind besser als passive, Verben besser als
Substantive, Adjektive und Attribute sollte man selten und wohl bedacht
einsetzen. Das rhetorische Handwerkszeug ist beileibe nicht einfach zu
gebrauchen — Verkiindigerinnen und Verkindiger im Radio miissen es
sich immer wieder miihsam erarbeiten (und werden von ihren kirchlichen
Beauftragten dabei unterstiitzt). Nicht zuletzt gilt auch: Ich muss mir als
Sprecher/Sprecherin im Klaren sein, was genau mein (eines!) Thema ist
und welches Ziel ich mit meinem Beitrag verfolge. Sich einen ,Zielsatz"
geben, ist eine wichtige rhetorische Vergewisserungsiibung fir den
Radioprediger/die Radiopredigern.

Hinzu kommt eine weitere rhetorische Herausforderung vor allem fiir
.Fachleute® (etwa auch Journalisten in Fachredaktionen), die im Radio
sprechen: Sie muissen natirlich ihren Fachjargon vermeiden. Fur
Radioprediger heilt das nicht nur, dass sie keine theologischen Termini
verwenden sollen — sondern auch keine kirchliche ,Insidersprache®:
Sie durfen weder theologisch noch ,kirchisch” reden, wenn sie mit ih-
rer Botschaft Uber den Kirchturm hinaus verstanden werden wollen.
Okumene, Trinitat, Komplet — es gibt dutzende Wérter, die Theologinnen
und Theologen versucht sind, selbstversténdlich zu benutzen, die aber
dem Radiopublikum fremd sind. Auch biblische Namen und Ereignisse
durfen nicht vorausgesetzt werden, schnelles ,Namedropping“ oder eine
Aneinanderreihung von biblischen Beispielen funktionieren nicht, weil
die Hoérerinnen und Héren mit ihnen nichts anfangen und keine Bilder im
Kopf dazu entwickeln kénnen. Dass eine Grof3zahl der Deutschen mit
den hochsten christlichen Feiertagen nichts mehr anfangen kann, mag
man bedauern — fiir den Radioprediger/die Radiopredigerin heilt das
vor allem: Auch Ostern und Weihnachten diirfen nicht selbstverstandlich
erwahnt, die Grundfesttage und —begriffe des Glaubens missen erklart
werden. Und dies — siehe oben die rhetorischen Grundregeln — eben so
einfach und verstandlich wie moglich, ohne Abstrakta und Klischees,
ohne Tautologien und Allgemeinplatze. Dies ist schwer und gelingt mit-
unter auch Bischoéfen nur mit Mihe — den Radioprediger kann das tro-
sten. Als ,Verrenkungen der Prediger” etwa kritisierte Wolf Schneider, der
Grinder der Hamburger Journalistenschule, Begriffe aus weihnachtlichen
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Bischofspredigten wie ,Geschépflichkeit”, ,Verzweckung des Menschen®,
sneuheidnische Vergleichgultigung® (Stiddeutsche Zeitung vom 7. Januar
2009). Schneider empfiehlt im Gegensatz und als Korrektur zu solcher
Kirchensprache: die Bibel. ,Der Herr ist mein Hirte, mir wird nichts man-
geln® oder ,Firchtet euch nicht!* — nach solchen Satzen sehnt man sich
angesichts solcher Begriffe, sagt er. ,Die Bibel liest sich besser als die
meisten, die sie von Amts wegen auslegen.” (ebd.) Tatsachlich kann die
Bibel auch dem Radioprediger/der Radiopredigerin sprachlich immer wie-
der als Vorbild dienen: In der Regel wird dort rhetorisch grandios von Gott
erzahlt: in Geschichten und Gleichnissen (nicht aus der Glaubens-, son-
dern aus der Alltagswelt), in schlichten Satzen und starken Metaphern.

Etwas anderes lasst sich in Predigtbegriffen wie ,neuheidnischer
Vergleichgiltigung® beobachten: eine Gegenlberstellung von ,guter
christlicher/kirchlicher* und ,schlechter heidnischer Welt“. Man mag da-
riber diskutieren, ob solch ein Kirche-Welt-Dualismus in den Predigten in
Kirche und Dom sinnvoll ist - im Radio ist solch eine Sprache héchst pro-
blematisch: Dort wendet sich der Prediger ja just an die ,bdse Welt*, Giber
die er schimpft. Wenn er im Radio beklagt, dass wenige Menschen sonn-
tags in die Kirche gehen oder keiner mehr weil3, was an Weihnachten
gefeiert wird: Dann héren die Vielen zu, auf die genau dies zutrifft. Es ist
fraglich, ob sie sich durch solch eine Klage im Radio eingeladen fiihlen,
einmal wieder den Gang zur Kirche zu wagen. Problematisch ist genauso
ein Predigtstil, der die Hérerinnen und Hérer nicht vor den Kopf stéft, son-
dern zu vereinnahmen versucht: ,Wir Christen“ — auch dies funktioniert im
Radio nicht. Vereinnahmung ist grundsatzlich rhetorisch und homiletisch
schwierig. Im Radio kommt hinzu, dass es tats&chlich noch viel weniger
gemeinsame Uberzeugungen von Sprecher/Sprecherin und Publikum
gibt als im Kirchenraum. Der Radioprediger/die Radiopredigern muss sich
dies klar machen und in Sprache und Form seiner Rede darauf reagieren
— und in seiner gesamten Kommunikationshaltung. Ob Glaubens- und
Kirchenferne etwas mit einer Radiopredigt anfangen kénnen: Dies hangt
ganz sicher davon ab, ob der Sprecher/die Sprecherin eine einladende,
dialogische Haltung den Hdérerinnen und Hérern gegendiber hat. Wer sich
in dieser Haltung darum bemiht (und manchmal auch damit abmuiht),
im Radio von seinem Glauben zu sprechen, der erlebt auch noch etwas
anders: Sein Glaube wird auch fiur ihn selbst klarer, konkreter, versténd-
licher. ,Wie Exerzitien“ seien die Entstehungsprozesse ihrer Texte, sagt
eine Verkundigerin im Hessischen Rundfunk.
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3. Redaktion und Prasentation

Fir die Entstehung eines Verkindigungsbeitrags ist eine Haltung
des Respekts und des Dialogs gegeniiber dem fiktiven Radiohorer/
der Radiohérerin wichtig. Dialogisch ist dieser Entstehungsprozess
aber auch noch in anderer Weise — und dies ist wohl ein weiteres
Merkmal der Radioverkiindigung. Wahrend der weitaus groBte Teil der
Predigten, die in Kirchen und Domen gehalten werden, mutmaRlich
ohne grélere Rickmeldungen anderer Menschen entstehen, geht keine
Verkiindigungssendung tber den Sender, die nicht zuvor von einem/ei-
ner kirchlichen Beauftragten (und manchmal auch noch dem zustandigen
Kirchenredakteur im Rundfunk) kritisch und professionell Korrektur gele-
sen wurde. Fur den normalen Sonntagsprediger mag sich das seltsam
anhoéren — in einem Radiosender ist dieser Redaktionsprozess véllig nor-
mal. Es ist ein Kennzeichen von Qualitatssicherung und Professionalitat:
Mindestens vier Augen haben auf einen Beitrag geschaut, bevor er auf-
genommen und dann ausgestrahlt wird. Dabei geht es natirlich nicht
um Zensur oder Bevormundung. Es geht darum zu priifen, ob Inhalt und
Botschaft des Beitrags klar erkennbar und so verstandlich und lberzeu-
gend wie moglich formuliert ist. Die Redaktion will also dem Text und dem
Autor dienen und den Beitrag optimieren. Praktisch bedeutet dies fir die
Radioverkiindigung und ihren Entstehungsprozess: Einige Tage vor dieser
Aufnahme schickt der Autor/die Autorin die Textentwiirfe per Email an den/
die kirchliche Beauftragte. Der/die Beauftragte liest sie und gibt kritisch
Ruckmeldung, in der Regel mithilfe des ,elektronischen Korrekturstifts” im
Anderungsprogramm der Textverarbeitung und per Email zuriick an den
Autor/die Autorin. Selten geht es dabei um grundsatzliche und gréfliere
Anfragen an den Text (,ist das Thema wirklich geeignet, ware an diesem
Tag nicht ein anderer — aktueller - Schwerpunkt sinnvoll?“, ,der Einstieg
scheint mir zu ausfihrlich — schneller zum Thema kommen!“), meist sind
es kleinere Anmerkungen, die auch direkt mit Verbesserungsvorschlagen
kombiniert werden (,direkte Frage statt indirekter Rede!, ,zu allgemein —
konkretes Beispiel?, ,Hauptsatz statt dass-Satz!“). Der Autor/die Autorin
geht diese Korrekturversion noch einmal durch und erarbeitet eine end-
glltige Version des Beitrags. Viele Verbesserungsvorschldge werden
dabei Ubernommen, aber nicht unbedingt alle: Es bleibt im Letzten der
Text des einzelnen Autors/der Autorin. Diese endgultige Version geht
zurlick an den/die Beauftragte und wird von dort auch an den Sender
weitergeschickt. Im Idealfall ist dieser Redaktionsprozess ein Gliicksfall
fur die Entstehung von Verkiindigung: Der Autor/die Autorin erféhrt
Wertschatzung fiir inre Gedanken dadurch, dass sich jemand intensiv mit
ihnen auseinandersetzt und Vorschlage fiir die Verbesserung macht. Der/
die Beauftragte wird als erster Leser/als erste Leserin bereichert durch
eine Vielzahl von Geschichten und Ideen, die im Radio Mut zum Glauben
und zum Leben machen wollen.
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Mit der endgliltigen Textversion im Computer ist der Entstehungsprozess
eines Verkindigungsbeitrags allerdings langst nicht abgeschlossen.
Unterschatzt wird oft, wie wichtig die Prasentation des Textes vor dem
Mikrophon ist. Ein noch so gelungener Text kann nicht beim Hérer/der
Horerin ankommen, wenn er miihsam oder lustlos vom Blatt abgelesen
wird — oder wenn auch die Prasentation und ,Spreche“ klischeehaft und
-Kirchisch® klingt. An (iberméaRig vielen oder falschen Betonungen kann
dies liegen, an unnatirlicher Sprachmelodie oder iibertriebenen Pausen.
Obwohl sich auch in diesem Bereich schon viel weiterentwickelt hat:
Es gibt sie noch, die Riickmeldung: ,Man hort sofort, wenn einer von
der Kirche redet!” Auch bei den ,Feedbacks” der Sender zu kirchlichen
Beitrdgen geht es an erster Stelle nicht mehr nur um die Sprache, son-
dern um diese ,Spreche”: Die Prasentation ist verbesserungswiirdig,
hei3t es. Natirlich bleibt dabei zu beriicksichtigen: Kirchenleute sind
keine Radiomoderatoren, Standards und intensive Fortbildung wie beim
Sender sind von den kirchlichen Sprecherinnen und Sprechern nicht zu
verlangen. Und die Situation im Studio bleibt fiir Menschen, die sonst vor
Gemeinden oder Schulklassen stehen, oft fremd und schwierig. Und doch
lohnt es sich — mit Blick auf die Arbeit, die in die Textentstehung geflossen
ist, und nattrlich auch mit Blick auf die Botschaft -, die Prasentation so
.attraktiv‘ wie méglich zu gestalten. Vielerorts sind regelmaRige Sprech-
und Présentationstrainings mittlerweile Ublich, und die Autorinnen und
Autoren bereiten ihre Beitrage flr das Sprechen im Studio vor, etwa auch
durch markierte Manuskripte.

Bertihrungspunkte zur ,Nicht-Radioverkiindigung“ gibt es natiirlich im-
mer wieder und beim Punkt ,Prédsentation“ besonders: Die Arbeit mit
der Sprechtrainerin macht den Autorinnen und Autoren auch fir ihre
Prasentation vor der Gemeinde oder der Schulklasse deutlich, wie
schnell zu héren ist, ob jemand wirklich eine Vorstellung von dem hat,
was er da erz&hlt, und wie der ,Subtext®, wie die Botschaft und Haltung
hinter allen Wértern wirkt. Naturlich kénnen auch eingefleischte Sprech-
und Denkmuster im Prasentationstraining hinterfragt und aufgebrochen
werden. Mittlerweile wird bei der ,Katholischen Rundfunkarbeit beim
Hessischen Rundfunk® auch flr die Pfarrer und Lektorinnen und Lektoren
bei Radio- und Fernsehgottesdiensten ein Sprechtraining angeboten.
Auch da wird deutlich: Die Présentation der Verkiindigung ist etwas, an
der es sich zu arbeiten lohnt.
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4. Themen und Formen

Auch bezlglich der Themenwahl von Verkindigung ist die
Radioverkiindigung etwas Besonderes: Wahrend Prediger und Redner in
derRegel Themenvorgegebenbekommen—etwadurchdiebiblischen Texte
des Sonntags oder einen bestimmten Anlass -, kénnen die Sprecherinnen
und Sprecher im Radio ihre Themen selbst wéhlen. Was mich selbst be-
schéftigt, worliber ich schon immer einmal predigen wollte: Es ist tatséch-
lich méglich, darliber einen ,Zuspruch am Morgen“ oder ein ,Ubrigens*
zu machen. Eine Freiheit herrscht hier, die allerdings auch schnell zur
Schwierigkeit und Belastung werden kann: Es missen auch immer wie-
der Themen gefunden werden. Mit dem ,Zuspruch“ zum Beispiel sind die
Autorinnen und Autoren beim Hessischen Rundfunk gleich eine Woche
werktags an der Reihe, das bedeutet: Die Arbeit beginnt damit, sechs
Themen zu suchen. Aber nattirlich gibt es auch fiir diese Themensuche
Hilfen und Kriterien. So gilt auch hier die ,dialogische Haltung*: Wenn
ich mir jemanden vorstelle, zu dem ich meinen Beitrag spreche, wenn
ich die Horerinnen und Hérer ernst nehme als in der Regel Kirchen- und
Glaubensferne: Dann hat dies natiirlich Konsequenzen fir die Themen,
die ich setze. Rein Binnentheologisches oder Binnenkirchliches etwa fallt
als Thema aus — auch, wenn die Versuchung manchmal recht gro3 sein
mag, sich offentlich zu positionieren. Sowohl PR-Arbeit fir die Kirche als
auch Kirchenkritik sind kaum Themen fiir die Radioverkiindigung. Immer
muss die Frage lauten: was ntitzt es dem Hérer/der Hérerin?

Diese Frage ist — das sei eigens betont - nicht einfach eine journalistisch-
pragmatische, sie will nicht einfach den Geschmack treffen und sich bei
Horern und dem Sender anbiedern und ,gut ankommen®. Wenn ich als
Radioprediger/Radiopredigern nach dem frage, was fur meine Hérer
Thema sein kénnte, dann lege ich eine Haltung des Dialogs und Respekts
an den Tag, die typisch christlich ist. ,Was willst du, dass ich dir tue?”,
fragt Jesus im Evangelium. Er handelt und redet nicht ohne Interesse am
Anderen. Fir heutige Radioprediger heif3t das: Ich interessiere mich fir
die Themen und Fragen meiner Rezipienten. In einer sich immer stér-
ker ausdifferenzierenden Sender- und Wellen-Landschaft bedeutet dies
etwa auch: Ein Beitrag fiir die ,Pop- und Rockwelle® hr3 sieht thematisch
(wie auch sprachlich) anders aus als ein Beitrag flir hr4, das regional
gepragte Programm fir eher altere Zuhdrer. Ingesamt gilt: Jemand, der
im Radio predigt, ist umso glaubwiirdiger, je stérker er/sie die aktuellen
Themen beriicksichtigt, die Menschen bewegen. ,Zeitgenossenschaft” ist
ein wichtiges Stichwort. Bundestagswahl, FuRballweltmeisterschaft, dro-
hende WerksschlieBungen, Amoklaufe, Ferienanfang: All das sind groflie
und kleine Themen, die die Menschen beschaftigen und deswegen auch
Themen fur die Radioverkiindigung. ,Freude und Hoffnung, Trauer und
Angst der Menschen von heute, besonders der Armen und Bedrangten

100 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Beate Hirt



aller Art, sind auch Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der Jiinger
Christi. Und es gibt nichts wahrhaft Menschliches, das nicht in ihren
Herzen seinen Widerhall fande.” (Gaudium et Spes 1)

Dies bedeutet selbstverstéandlich nicht, dass die Themen der
Radioverkiindigung nicht auch erkennbar christlich sein kénnen und sol-
len. Auch die aktuellen Themen werden ja nun nicht einfach dargestellt,
sondern christlich-kirchlich interpretiert. ,Was sagt der christliche Glaube
zu den Fragen, die uns das alltagliche Leben stellt?” so beschreibt etwa
hr4 den Kirchenbeitrag ,Ubrigens®. Das zu beantworten, ist sicher nicht
immer leicht — aber es lohnt sich und kann spannend werden, wenn so
Leben und Glauben in Zusammenhang gebracht werden. Und natrlich
darf man auch umgekehrt vorgehen: Ein (m&glicherweise ebenfalls aktu-
elles) kirchliches oder religioses Thema wird zum Ausgangspunkt fiir die
Radiopredigt. Der Gedenktag der heiligen Theresia von Avila oder des
heiligen Christophorus, Erntedank- oder Caritas-Sonntag, ein bestimmter
Kirchenraum, das Rosenkranzgebet, Psalm 23 — auch all das kann zum
Thema im Radio werden. Entscheidend ist, wie es dem Sprecher/der
Sprecherin gelingt, eine Verbindung und N&he zu der Lebenswelt der
Hérer herzustellen — und vor allem: eine Nahe zur eigenen Lebens- und
Glaubenswelt.

Vielleicht ist dies das Wichtigste bei der Themensuche: Der Autor/die
Autorin sollte einen Bezug zum Thema haben. Er spricht umso glaubwiir-
diger, je persdnlicher und authentischer er Uber ein Thema reden kann.
Auch das lasst sich im Rundfunk erleben: Mancher, der sich ein hoch
aktuelles Thema vornimmt, kann trotz aller klugen Analysen wenig Uber-
zeugen - einfach, weil zu spuren ist: Er selbst kann mit dem Thema ei-
gentlich wenig anfangen. Und manch andere, bei deren Thema man erst
vermutet: zu speziell, zu sehr am Rande — sie kann begeistern, weil klar
wird: Es bedeutet ihr etwas fir ihr Leben.

Nicht nur die Themen sollten aktuell, religiés und persénlich-authentisch
sein: Auch die Form und Struktur der Beitrége sollten dies widerspiegeln
(und dies berihrt natirlich wieder sprachlich-rhetorische Grundregeln):
Erkennbar aktuell oder religiés kann der Beitrag nur wirken, wenn er klar,
verstandlich und konkret auf aktuelle oder religiés-kirchliche Anlésse ein-
geht, wenn er Beispiele nennt, beim Thema bleibt und méglichst rasch ent-
wickelt, warum und wozu er sich des Themas angenommen hat. Wer per-
sonlich und authentisch sein will, der muss theologische Allgemeinplatze
und Floskeln vermeiden und stattdessen eigene Erfahrungen — viel-
leicht auch Zweifel und Fragen — benennen und den Mut haben, ,ich®
zu sagen. Auch der ,Mut zur Licke® gehért zu einem solchen persén-
lichen Glaubenszeugnis im Radio: Ich kann nicht — schon gar nicht im
zwei Minuten — alles an Glaubensséatzen und mdglichen theologischen
Missverstédndnissen mit nennen.
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Mut braucht es, im Radio vom eigenen Glauben zu sprechen — und Mut
soll diese kurze Glaubensbotschaft auch machen. Eine Gefahr, gera-
de mit Blick auf aktuelle Themen, kann sein: Die Katastrophen und die
Schlechtigkeit der Welt geraten so in den Mittelpunkt, dass von der ,fro-
hen Botschaft‘ wenig Ubrig bleibt. Die Radiopredigt am Morgen bewirkt
schon viel, wenn sie freundlich in den Tag hinein geleitet und Gott als
Lebenskraft ins Spiel bringt. ,Trosten und starken® soll religibse Rede
nach Paulus (1 Kor 14).

Radiopredigten sollen persénlich vom Glauben sprechen: Deswegen gibt
es — trotz aller Kriterien und Regeln — auch eine Vielfalt von Themen
und Formen. Diese Vielfalt entsteht nicht zuletzt dadurch, dass die
kirchlichen Autorinnen und Autoren mittlerweile aus ganz verschie-
denen Lebenswelten kommen: Sie sind Krankenhauspfarrer oder
Religionslehrerin, Gemeinde- oder Gefangnisseelsorger, sie leben zoliba-
tar, als Single, verheiratet oder in einer Familie, sie sind zwischen 25 und
75 Jahre alt. Diese Autorenvielfalt wird bei den Sendern allerdings auch
kritisch gesehen: Die Anspriiche an die Sprecherinnen und Sprecher sind
hoch, und Professionalitét Iasst sich dadurch sichern, dass man weni-
ge Autorinnen und Autoren schult und einsetzt. Es ist tatsachlich eine
Herausforderung: Menschen zu finden, die nicht nur die Fahigkeit, son-
dern auch die Zeit haben, regelmaRig kirchliche Sendungen im Radio zu
sprechen.

5. Strukturen und Entwicklungen

Die Predigten fiirs Radio entstehen im Dialog und durch ein grol3es Team:
Hauptamtlich zusténdig sind die ,kirchlichen Beauftragten® — es gibt je-
weils eine/n katholischen ,Senderbeauftragten” fur die 6ffentlich-recht-
lichen (ahnlich auch fiir die privaten) Sender und weitere Beauftragte fur
die Ditzesen. Sie kiimmern sich um alle Organisation, die Auswahl und
Fortbildung der Autorinnen und Autoren, die Redaktion und den Kontakt
zum Sender. Unterstiitzt werden sie von den Sprecherteams aus Priestern,
PastoralreferentinnenundPastoralreferenten, Gemeindereferentinnenund
Gemeindereferenten, Ordensleuten und Diakonen. Bei der ,Katholischen
Rundfunkarbeit beim Hessischen Rundfunkarbeit’ arbeiten derzeit rund
sechzig Autorinnen und Autoren mit, sie sprechen dber 600 Sendungen
in vier Radiowellen des Senders (und auch eine ,Wort zum Sonntag"-
Sprecherin fiir die ARD ist dabei). Mancher ist nur zwei- bis dreimal im
Jahr mit einer (langeren) Sendung dran (,Morgenfeier®), viele haben 6 bis
18 Sendungen jahrlich (,Sonntagsgedanken®, ,Zuspruch®, ,Ubrigens*),
drei Autoren sind maximal 26 Mal mit einem Kurzbeitrag an der Reihe
(,Moment Mal“). Weitere Uber 600 Sendungen werden darlber hinaus
von der ,Evangelischen Rundfunkarbeit® verantwortet — auch im guten
dkumenischen Dialog geschieht die Arbeit fiirs Radio. Die Fortbildung ge-
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schieht ebenfalls meist 6kumenisch.

Intensive Ausbildung, Begleitung und Unterstutzung fir Theologinnen
und Theologen, die in der Radioverkiindigung tatig sind: Das forderte vor
fast vierzig Jahren schon die vatikanische Pastoralinstruktion ,Communio
et progressio”: ,Darum muss die Kirche ihre Anstrengungen verstarken,
um solche Sendungen immer noch weiter zu verbessern und anspre-
chender zu gestalten. ... Digjenigen, die mit der Wahrnehmung dieser
Aufgabe betraut werden, miissen mit groter Sorgfalt ausgewahlt wer-
den und zuvor eine griindliche, allseitige Ausbildung dazu erhalten. (Nr.
150/152) Die Kirche verlangt also hohe Kompetenz und Qualifikation von
den Radiopredigerinnen und —prediger. Auch von Seiten der Sender sind
die Anspriiche an die Autorinnen und Autoren in den letzten Jahrzehnten
kontinuierlich gestiegen - nicht zuletzt durch Quotendruck und die private
Konkurrenz. Immer starker wird der kirchliche Beitrag als Teil des eigenen
Programms begriffen — und ist damit auch dem professionellen Anspruch
des Senders unterworfen. Aber auch schon « Communio et progressio »
hatte festgehalten : « Man kann nicht nachdrticklich genug darauf hin-
weisen, dass die Qualitat religioser Beitrage in den Medien unbedingt auf
der Héhe der nichtreligiosen Produktionen stehen muss. » (Nr. 28) Auch,
wenn dies als Anspruch wichtig und richtig ist: Die heutige personelle
Situation der katholischen Kirche setzt in der Wirklichkeit Grenzen: Es
wird immer schwieriger, qualifizierte Autorinnen und Autoren zu finden,
die nicht nur Zeit fur Texte und Redaktion, sondern auch fiir die Aus- und
Fortbildung haben. Eine zuklnftige Entwicklung der Radioverkiindigung,
wenn sie « Communio et progressio » ernst nimmt, misste wohl auch
entsprechende Prioridten in der Personalentwicklung setzen. Zurzeit neh-
men die Autorinnen und Autoren beim Hessischen Rundfunk in der Regel
zweimal im Jahr an einer « Sprechschulung » teil. Darliber hinaus gibt es
zwei- bis dreimal jahrlich fir Autorinnen und Autoren einzelner Formate
weitere Treffen und Fortbildungen von ein bis zwei Tagen.

Neben der immer stirkeren Professionalisierung der Autorinnen und
Autoren fordert noch eine weitere Entwicklung die Radioverkiindigung he-
raus: die steigende Anzahl der Sendungen. Anfang der 90er Jahre weist
der Jahresbericht der ,Katholischen Rundfunkarbeit beim Hessischen
Rundfunk® noch 370 Sendungen auf, 2009 werden es rund 620 sein:
Das sind Zweidrittel mehr Beitrdge. Zustande kommt dies durch die
Ausdifferenzierung des Programms: Der ,Zuspruch* zum Beispiel wird
seit 2005 in hr1 und hr2-kultur nicht mehr als identischer Beitrag aus-
gestrahlt, es gibt zwei unterschiedliche Formate fiir die beiden Wellen,
die damit den Hérerprofilen starker gerecht werden. Zugleich sind
Sendezeiten aber auch ausgeweitet worden: Das ,Ubrigens” in hr 4 war
Anfang der 90er Jahre noch dreimal ausgestrahlt worden; seit 2005 lauft
es sechsmal die Woche. 2009 schlieBlich sind an den Feiertagen rund ein
dutzend neuer Sendezeiten fiir ,Sonntagsgedanken* und ,Morgenfeiern*
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hinzugekommen. Diese Entwicklung zeigt auch: Die Offenheit fur kirch-
liche Sendungen ist bei den Sendern gréfer geworden. Es ist eine
Herausforderung fir die Kirche, diese gewachsenen Moglichkeiten auch
zu nutzen.

Neue Mdglichkeiten entstehen natiirlich auch durch das Internet — dies
kann hier nur am Ende angedeutet werden: Rund 25.000 Mal zum
Beispiel wird die Seite www.kirche-hr.de monatlich besucht. Uber 40.000
Mal wurden im Dezember 2008 die hr-Kirchenformate auf den Seiten
des Hessischen Rundfunks als Podcast abgerufen. Fir viele Menschen
scheint es mittlerweile nicht mehr nur selbstverstandlich, die kirchlichen
Sendungen live im Radio zu héren - fur immer mehr gehoért es zum re-
gelmaRigen Tagesablauf, sie im Internet nachzulesen und/oder zuhéren.
Auch die ,Horsituation® der Beitrdge muss damit neu Gberdacht werden:
Der ,Zuspruch am Morgen“ wird eben nicht mehr nur morgens gehdrt,
sondern auch am spaten Vormittag im Blro oder abends zum Feierabend.
Eine besonders interessante Entwicklung: Die Kirchensendungen sind
Vorreiter bei den Internetaudios: Bei hr 4 ist das kirchliche ,Ubrigens® nach
wie vor das erste und einzige Podcastangebot. Das ,Moment mal® in hr 3
wurde im August 2008 14.000 Mal abgerufen und war damit das meist ge-
fragte Download-Angebot bei hr 3 — noch vor den Informations-, Kabarett-
und Kultur-Angeboten der Welle. Auch diese Internet-Entwicklung zeigt,
wie stark der Zuspruch der Menschen zum ,Zuspruch® der Kirchen ist —
und wie grof’ die Herausforderung.

Es bleibt am Schluss festzuhalten: Die Radioverkiindigung bedient
sich nattrlich aus dem Schatz der Rhetorik und Homiletik - umgekehrt
kann aber auch die Homiletik und die Verkiindigung in den Kirchen sich
von der besonderen Situation der Radioverkiindigung anregen lassen
und von ihr profitieren. Manche Anforderungen und Entwicklungen der
Radioverkiindigung gelten ja — méglicherweise in den kommenden Jahren
immer starker —hier ebenso: Auch die Menschen in den Kirchen haben
ihre Glaubens- und Kirchenzweifel. Auch sie freuen sich lber Predigten,
die schon mal von einem anderen Menschen gegengelesen wurden, die
so mindlich und einfach wie moglich formuliert sind und professionell
prasentiert werden. Ein langjéhriger Rundfunkautor hat es einmal so ge-
sagt: ,Wir sagen immer wieder: Die Rundfunkbeitrdge sind ganz anders
als die Predigt in der Kirche. Ich habe die Erfahrung gemacht: Das muss
Uberhaupt nicht so sein. Meine Gemeinde freut sich, wenn ich zu ihr so
spreche wie im Radio!*
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Franziska Loretan-Saladin

Zur Sprachkultur der Predigt

ie steht es um die Sprache kirchlicher Verkiindigung? Wird sie tber-

haupt noch verstanden? Was kénnen die Horerinnen und Hérer mit
den Predigten anfangen? Unter Theologen scheint eine gewisse Skepsis
gegeniiber der Predigt verbreitet zu sein.

1. Religiése Sprache — eine Fremdsprache?

JEUr viele Zeitgenossen ist die Uberkommen Sprache kirchlicher
Verkiindigung zu einer Fremdsprache geworden, mit der sie bestenfalls
sonntaglichen Umgang haben, in der aber ihr Leben nicht mehr unter-
zubringen ist*!, schreibt Christoph Gellner. Gotthard Fuchs stellt fest:
,Gross ist die Sprachnot in den Kirchen — zwischen bloss repetierendem
Wiederholungszwang einerseits und neuschopferischen Beliebigkeiten
andererseits.“2 Und ein drittes Beispiel: ,Nicht wenige Generationen ha-
ben Predigt 6ffentlich wahrgenommen als einen mehr oder weniger lang-
weiligen Sermon uber Himmel oder Hoélle, der mehr oder weniger Angst
macht und mehr oder weniger Wirkung erzielte.*

Uberkommene Sprache, Fremdsprache, Sprachnot, langweiliger Sermon
—ich mochte dies hier nicht weiter kommentieren. Ich stelle den Diagnosen
zwei literarische Beispiele an die Seite, die davon berichten, wie sich
Menschen trotz ,kirchlicher Sprachnot” unerwartet und tiberraschend von
der biblischen Verkiindigung ansprechen liessen.

Arnold Stadler, Salvatore

Nach abgebrochenem Theologiestudium, ,welchem ein Abbruch des
Glaubens vorangegangen war“, lebte Salvatore in einiger Distanz zu
Glauben und Kirche. Auch an jenem Himmelfahrtstag, der eigentlich

1 Christoph Gellner, Heute eine Sprache des Glaubens finden. Impulse aus der
Gegenwartsliteratur, in: ders. (Hrsg.), ,... biographischer und spiritueller werden®.
Anstésse flr ein zukunftsfahiges Christentum, Zurich 2009, 141-173, 141.

2 Gotthard Fuchs, ,Alle Worte haben Kraft vom ersten Wort". Mehrsprachig und tber-
setzungsstark, in: Lebendige Seelsorge 57 (2006/6) 427-434, 428.

3 Jorg Seip, Korper — Text — Kontext. Homiletik und Literaturwissenschaft, in:
Erich Garhammer/Udo Zelinka (Hrsg.), ,Brennender Dornbusch und pfingstliche
Feuerzungen®. Biblische Spuren in der modernen Literatur, Paderborn 2003, 265-286,
265.

4 Arnold Stadler, Salvatore, Frankfurt a.M. 2008, 46. Und zwar weil ihm die modernen
Theologen das Evangelium zerstért hatten wie Automechaniker ein altes Auto aus-
einander nehmen, sodass nur gerade noch zwei Wérter tbrig blieben, die als ,echt”
galten: ,abba“ und ,amen®. Vgl. ebd.
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Vatertag genannt wurde, wusste er nur, ,dass der Unglaube auch ein
Glaube war“®. Alleine im Auto unterwegs hérte er am Radio das Evangelium
des Tages, ,gipfelnd in dem Schlusssatz ,Ich bin bei euch alle Tage bis
zum Ende der Welt'. Dem Menschen, dem das nichts sagte, konnte er
auch nicht mehr helfen, dachte Salvatore.”® Nicht dass Salvatore nun
geradewegs seinen abgerissenen Glaubensfaden wieder aufgenommen
hatte. Dies wirde weder zu ihm und noch zu seinem Schépfer Arnold
Stadler passen. Doch der Schluss des Matthdusevangeliums begleite-
te ihn von nun an durch den Tag. Er war gemeint mit diesem Satz: ,Ich
bin bei dir alle Tage bis zum Ende der Welt.“ Alles, was ihm von nun an
begegnete, worliber er nachdachte, und was er wieder entdeckte, stand
im Lichte dieses Satzes. Dem konnte auch die nicht gerade erbaulich ge-
schilderte Predigt in dem von Salvatore und ein paar wenigen Gléaubigen
besuchten Gottesdienst nichts anhaben. Das Ringen der professionellen
Verkiindiger um eine Sprache fir dieses Fest umschreibt Stadler wie folgt:
,Warum wollten selbst die Kirchen den Menschen die schéne Vorstellung,
dass ein Mensch in den Himmel gekommen war, wegnehmen und weger-
klaren, als wéren sie der Aufklarung (die doch den Himmel verdunkelt hat,
wie die Sehnsiichtigen unter den Reaktiondren sagten) verpflichtet und
den neuesten Forschungsergebnissen.”” Die Kirchen schienen sich zu
schamen an diesem Tag, den sie auch noch feiern sollten. Irgendetwas
stimmte hier nicht mehr. ,Denn Salvatore war wieder auf den Himmel
gekommen. Er hatte nun wieder Himmelfahrt' gesagt, und nicht mehr
Vatertag'.“® Gesteigert wird diese Erfahrung noch durch den Film ,Das
1. Evangelium nach Matthdus” von Pier Paolo Pasolini, den Salvatore
sich am Nachmittag im Saal derselben Gemeinde anschaute. Er kannte
den Film. Und er kannte viele der Laiendarsteller, eigene Verwandte aus
Matera, dem Ort seiner Herkunft. Salvatores Sehnsucht nach dem ganz
Anderen hatte wieder ein Stiick Heimat gefunden. ,Ich bin bei euch alle
Tage, bis zum Ende der Welt* — mit diesem Versprechen im Ohr ,verliess
Salvatore den Gemeindesaal. Als er herauskam, war er ein anderer.*

Ulla Hahn, Das verborgene Wort

Hildegard Palm, die Protagonistinin UllaHahns autobiographisch gefarbtem
Roman ,Das verborgene Wort*, wachst in einem autoritatsglaubigen und
frommen Elternhaus im einfachen rheinischen Hilfsarbeitermilieu auf. Der

Ebd.

A.a.0., 48.

A.a.0., 64-65. Die Kritik Stadlers an der modernen Bibelwissenschaft und Theologie ist
gewiss iiberzogen. Vgl. Christoph Gellner, Eine Sprache fiir das Sprachverschlagende.
Arnold Stadlers verstérendes Sehnsuchtsbuch ,Salvatore®, in: Orientierung 73 (2009)
14-16. Hier soll der Blick darauf gerichtet sein, wie Stadler beschreibt, dass sich ein
Mensch unerwartet neu von der Poesie biblischer Sprach- und Filmbilder beriihren
|&sst.

8 Aa.Q,64.

9 AaO,84.

~ O O
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Glaube, den sie hier kennen lernt, hat zunachst nichts Einladendes fir
das Kind. ,Gebote und Verbote kamen direkt von Gott. Gott aber war
der, vor dem alle in die Knie gingen. Letzten Endes waren es also nicht
die Erwachsenen, die alles besser wussten, sondern der liebe Gott, der
durch ihren Mund sprach.“'® Dennoch war die Sprache der Bibel und des
Glaubens fiir sie eine Entdeckung. Nach ersten Leseerfahrungen mit
Marchen, Wildwestromanen und Detektivgeschichten, erhielt Hildegard
ihr erstes Gebet- und Gesangbuch. ,Wo immer ich das Buch aufschlug,
seine Worter und Satze waren schoén und geheimnisvoll, voller Zauber
und Kraft. ... Ich berauschte mich an den grossen Worten, ihrer Melodie,
den Bogen der Satze, schlug sie um mich wie kostbare Gewénder, legte
mir Worter wie ,Seelenspeise’ zu, ,Manna Himmelsbrot’, Meerstern’,
Herzblut’, ,Hoffnungsstern’, Liebesmahl’, ,Herzensbliten lilienweiss’,
Woerter, die sich auf mir niederliessen wie Verbandsmull, weich, leicht,
schmerzstillend. Aber auch das Schaurige war schon. ... Zitternd vor ge-
heimer Lust, schrieb ich die ersten sechs Strophen eines Kirchenlieds in
mein Heft: ,Tag des Zornes, Tag der Zahren wird die Welt durch Brand
zerstoren, wie Sybill und David lehren. ... Sitzt der Herr dann, um zu
richten, wird sich das Verborgene lichten, nichts kann vor der Strafe fllich-
ten.’ Das war nach meinem Herzen. Gerechtigkeit. Basta mit Gnade und
Vergebung.“"

Im Nachwort zu ihrem Gedichtband ,Stissapfel rot* schreibt die Dichterin
Ulla Hahn: ,Dichtung, das Sprechen in Bildern und Gleichnissen, ist
die Muttersprache der Seele."'? Diese Sprache l&dsst sich auch an der
Sprache der Bibel schulen: ,Meine ersten Geschichten waren die aus der
Bibel, schénere gibt es nicht. ... An meinem Verhaltnis zur Bibel hat sich
bis heute nichts geéndert; sie ist unerschopflich. Und von meiner, der
katholischen Kirche, erwarte ich, dass sie standhaft bleibt in ihrem Kern,
der Verkiindigung des Wortes Gottes.“"

Wie kommt es dennoch zu den zu Beginn zitierten Diagnosen, ja sogar
zur Feststellung von Hubertus Halbfas, dass sich die religidse Sprache
,entleert“ habe™? Halbfas weiter: ,Inzwischen befinden sich alle grund-
legenden und zentralen Begriffe des christlichen Glaubens ausserhalb
des reguldren Verstandigungsrahmens unserer Zeit. Das Apostolische
Glaubensbekenntnis stellt Satz fir Satz, Begriff fur Begriff fur jeden

10 Ulla Hahn, Das verborgene Wort, Stuttgart/Munchen 2001. Ich zitiere aus der dtv-
Taschenbuchausgabe, Minchen 2008, 15.

11 A.a.0., 92-93.

12 Ulla Hahn, Nachwort, in: dies., Stissapfel rot. Gedichte, Stuttgart (Reclam) 2003, 86-
96, 93.

13 Im Gesprach mit Ulla Hahn, Der Teufelsbraten. Die Welt im Kopf erweitern (am
5.3.2008), nachzulesen im Internet unter: http://www.arte.tv/de/film/Fernsehfilme-auf-
ARTE/1957354.html (Zugriff am 25.9.2009)

14 Vgl. Hubertus Halbfas, Traditionsabbruch. Zum Paradigmenwechsel im Christentum.
Luzerner Universitatsreden, Nr. 16, 2004, 18-31, 21.
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Zeitgenossen Stolperdréahte. Was die christologischen Titel meinen,
oder Kennmarken wie ,Opfer’, ,Erlésung’, ,Auferstehung’, ,Himmelfahrt’,
,Jungster Tag’, ,Wiederkunft’, ,Gericht’ ... sind im traditionellen Vokabular
nicht mehr zu vermitteln.“!®

Missen sie es denn sein? Wirde nicht gerade das Erklaren und
Ausdeuten zu den oben erwahnten ,neuschoépferischen Beliebigkeiten®
fuhren? Worin besteht also die ,Sprachnot in den Kirchen®?

Solche Fragen sind vor allem fiir Predigerinnen und Prediger'® héchst re-
levant. Und es ist fiir mich evident, dass sich gerade von den Dichterinnen
viel lernen lasst hinsichtlich der Moglichkeiten der Sprache, sind doch po-
etische Sprache und Predigtsprache miteinander verwandt."”

Im Folgenden méchte ich die Bedeutung eines bewussten Umgangs mit
der Sprache und die Moéglichkeiten der poetischen Sprache fir die Predigt
aufzeigen. In einem dritten Schritt werden einige wesentliche Punkte aus
der Dichtungstheorie Hilde Domins dargestellt und schliesslich deren
Bedeutung fir die Predigtsprache erdrtert. Dabei ist es mir wichtig zu
betonen, dass die Sprache der Predigt nicht allein eine Frage der Form
ist. Der Predigtinhalt ist nicht ohne Sprache zu haben. Jede Diskussion
um Inhalt und Form von Predigt muss sich daher auch mit der Sprache
auseinandersetzen.™

2. Sprache als Thema der Homiletik

Seit den 1970er Jahren ist eine vermehrte Sensibilitét fir die Sprache
innerhalb der Homiletik wahrzunehmen.'® Wahrend katholischerseits —
geférdert durch die Aufbriiche des Zweiten Vatikanischen Konzils — im
Dialog mit den Humanwissenschaften zundchst kommunikations- und
sprechakttheoretische Aspekte aufgegriffen wurden?, erfuhr in der evan-
gelischen Homiletik die Predigt als Rede und damit das Verhaltnis zur

15 Ebd.

16 Im Folgenden verwende ich ménnliche und weibliche Nomina, wo beide gemeint sind,
im Wechsel. i

17 Dies versuchte ich in meiner Dissertation aufzuzeigen und daraus Konsequenzen
fir die Predigtsprache zu ziehen. Vgl. Franziska Loretan-Saladin, Dass die Sprache
stimmt. Eine homiletische Rezeption der dichtungstheoretischen Reflexionen von
Hilde Domin, Freiburg Schweiz 2008, vgl. darin ,Poetische Sprache und die Sprache
der Predigt”, 286-292.

18 Zur Diskussion um Inhalt und Form der Predigt im Zusammenhang mit der traditio-
nellen Unterscheidung zwischen prinzipieller, materieller und formaler Homiletik vgl.
2.B. Andrea Bieler/Hans-Martin Gutmann, Rechtfertigung der ,Uberfliissigen®. Die
Aufgabe der Predigt heute, Gutersloh 2008, 59-66.

19 Vgl. zum Folgenden: Franziska Loretan-Saladin, Dass die Sprache stimmt, 185-277.

20 Vgl. z.B. Guido Schiepp (Hrsg.), Handbuch zur Predigt, Zurich/Einsiedeln/Kdin
1982.
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allgemeinen Rhetorik neue Beachtung?'.

In seiner beriihmt gewordenen Marburger Antrittsvorlesung ,Predigt als
offenes Kunstwerk“?? brachte Gerhard Marcel Martin 1983 eine neue
Koalitionspartnerin fiir die Homiletik ins Spiel: die Asthetik, genauer
die Rezeptionsasthetik. Mit einer als ,offenes Kunstwerk® gestalteten
Predigt soll erreicht werden, dass die eine Predigt sehr verschiedene
Menschen in unterschiedlichen Situationen anspricht. Im Wechselspiel
von Unbestimmtheit und Eindeutigkeit der sprachlichen Zeichen sol-
len die Horenden zur personlichen Aneignung herausgefordert wer-
den. Dieser offene Such-Raum eréffnet theologisch gesprochen den
Spielraum fir das Wirken des Geistes im Predigtgeschehen. Und: ,Was
die Predigt sagt, entscheiden die Hérenden mit in der Weise, wie sie in
ihrem Lebenszusammenhang bedeutsam und wirksam wird."?*

Den Aspekt der Zeichenhaftigkeit der Sprache hat Wilfried Engemann im
Gesprach mit der Semiotik vertieft.* Prediger kdnnen sich nicht einfach
hinter vorgegebenen Floskeln verstecken, sondern sind gefordert, die
Predigt in einer eigenen erschliessungsbedurftigen und interpretationsfa-
higen Sprache zu formulieren. Eine Predigt soll so gesprochen werden,
dass die Zuhorerinnen erganzen, was fir ihr eigenes Leben bedeutsam
ist, und also — im doppelten Sinn — etwas damit anfangen kénnen.* So
verstanden ist die Predigt nicht fertig, wenn die Predigerin zu sprechen
aufhort. Das ,Amen*“ sprechen die Horer mit ihrem Leben.?

Auch feministische Theologie und Genderfragen haben die Sensibilitét

21 Bahnbrechend fiir dieses Anliegen waren: Gert Otto, Predigt als Rede. Uber die
Wechselwirkungen von Homiletik und Rhetorik, Stuttgart 1976 und Manfred Josuittis,
Rhetorik und Theologie in der Predigtarbeit. Homiletische Studien, Minchen 1985
(darin der schon Ende der 1960er Jahre publizierte Vortrag ,Homilietik und Rhetorik".
Die Impulse der Rhetorik wurden in der katholischen Homiletik ebenfalls aufgenom-
men. Vgl. Ottmar Fuchs, Die lebendige Predigt, Miinchen 1978 und in der gesamten
Anlage seines zweibandigen Grundkurses auch Rolf Zerfass, Grundkurs Predigt, Band
1: Spruchpredigt (1987), Diisseldorf 51997, Band 2: Textpredigt (1992), Disseldorf
21997.

22 Vgl. Gerhard Marcel Martin, Predigt als ,offenes Kunstwerk®? Zum Dialog zwischen
Homiletik und Rezeptionsésthetik, in: EvTh 44 (1984) 46-58.

23 Andrea Bieler/Hans-Martin Gutmann, Rechtfertigung der ,Uberflissigen®, 63.

24 Wilfried Engemann, Semiotische Homiletik. Pramissen — Analysen — Konsequenzen,
Tiibingen/Basel 1993, vgl. ders., Einfiihrung in die Homiletik, Tibingen/Basel 2002,
bes. 316-325.

25 Vgl. Andrea Bieler/Hans-Martin Gutmann, Rechtfertigung der Uberfliissigen®, 63-64.

26 So die Aussage eines Pfarrers bei einer Weiterbildung zum Thema ,Sprache in der
Verkiindigung®. Vgl. auch: ,Ob das Folgen der Hérenden ein Befolgen ist oder ein
selbstverantwortetes Folgehandeln aus freier Sinnkonstitution, das hangt im Falle des
Predigens wie generell beim Reden gewiss auch davon ab, ob und inwieweit sie als
Hérende ihren Sinn schaffen, also ,mitpredigen’ kénnen.“ Heiner K. Geissler, Hérende
predigen mit. Uber Sinnkonstitution in Prozessen rhetorischer Kommunikation, in:
Martin Peier (Hrsg.), Beim Wort genommen. Kommunikation in Gottesdienst und
Medien, Ziirich2007, 117-126, 124.
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fur die Sprache der Predigt geférdert. Feministische Homiletik hebt den
Gebrauch einer inklusiven und integrativen Sprache hervor: Frauen und
ihre vielfaltigen Lebenssituationen sollen explizit angesprochen und
sowohl in den biblischen Texten als auch in Predigtbeispielen sichtbar
werden.?” Ein wichtiges inhaltliches Anliegen feministischer Homiletik ist
die Parteinahme fiur die Benachteiligten im Sinne Jesu, die jede Form
von Diskriminierung beim Namen nennt und die biblische Vision einer
Gemeinschaft von Gleichgestellten wach hélt.

Bei der Hinwendung der Homiletik zur Sprache spielt auch der Dialog
zwischen Theologie und Literatur/Literaturwissenschaft eine wichtige
Rolle. Hier ist die poetische Sprache von besonderer Bedeutung. Welche
Mdglichkeiten sich aus dem Einsatz poetischer Sprache in der Predigt
eroffnen?®, darauf soll im Folgenden eingegangen werden.

3. Poesie und Predigtsprache

Das Sprechen in Bildern und Gleichnissen, das Ulla Hahn die
,Muttersprache der Seele“ nennt, kennzeichnet die poetische Sprache.

Zwei Beispiele:
Zeit und Stunde

Welchen Vorteil hat der Mensch von all seinem Besitz, fir den er sich
anstrengt unter der Sonne?

Eine Generation geht, eine andere kommt.

Die Erde steht in Ewigkeit.

Die Sonne, die aufging und wieder unterging,

atemlos jagt sie zuriick an den Ort, wo sie wieder aufgeht.

Er weht nach Suden, dreht nach Norden, dreht, dreht, weht, der Wind.
Weil er sich immerzu dreht, kehrt er zurtick, der Wind.

Alle Flisse fliessen ins Meer,

das Meer wird nicht voll.

Zu dem Ort, wo die Fliisse entspringen,

kehren sie zurick, um wieder zu entspringen.

Alle Dinge sind rastlos tétig, kein Mensch kann alles ausdriicken,

nie wird ein Auge satt, wenn es beobachtet,

27 Die Wiederentdeckung rituell-sinnlicher Formen der Liturgie im Experimentierfeld vie-
ler Frauengottesdienste mdéchte ich ebenfalls als Chance fiir eine neue Sprache der
Verkiindigung erwahnen. Vgl. Renate Jost/Ulrike Schweiger (Hrsg.), Feministische
Impulse fiir den Gottesdienst, Stuttgart/Berlin/Kéln 1996

28 Vgl. unter anderen: Klaus Miiller, Homilie und Poesie, Uber ein enges, aber nicht
immer einfaches Verwandtschaftsverhéltnis, in: ThGl 85 (1995) 64-79; Garhammer
Erich/Schéttler Heinz-Gunther (Hrsg.), Predigt als offenes Kunstwerk. Homiletik und
Rezeptionsasthetik, Miinchen 1998. Ein Uberblick findet sich in: Langenhorst Georg,
Theologie und Literatur. Ein Handbuch, Darmstadt 2005, 206-213.
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nie wird ein Ohr vom Héren voll.
Kohelet 1, 3-8

Da dieser Text in der Bibel steht, lasst er sich vordergriindig als religioser
Text bezeichnen. Doch in diesem Abschnitt ist weder von Gott noch vom
Glauben die Rede. Die Begriffe und die Grammatik scheinen klar. Sie
kénnten im Alltag verwendet werden, und doch ist dieser Text auch kein
Alltagstext. Sprache dieser Art ist nicht auf Anhieb verstéandlich, schon gar
nicht selbstverstandlich. Sprache dieser Art ist vielmehr frag-wiirdig, das
heisst, ein solcher Text wirft Fragen auf und setzt das Suchen nach dem
Sinn und den Bedeutungen in Gang.®

Es ist von konkreten Dingen die Rede: von der Sonne, vom Wind,
von Fliissen und vom Meer. Und doch geht es um mehr, als um die
Beschreibung der Natur. Will ich wissen, was mit diesen konkreten
Beschreibungen darliber hinaus ausgesagt werden will, werde ich mit
einbezogen, eingebunden. Ich versuche Bezlge herzustellen zum eige-
nen Leben, zu Erfahrungen, die mir bekannt sind, um herauszufinden,
was an ,Mehr® in diesen Bildern steckt.

So funktioniert” poetische Sprache. Sie involviert die Leserin und den
Horer. Sie konfrontiert mit einem veranderten Blick auf die Wirklichkeit. Sie
gibt keine Antworten, sondern setzt das Fragen und Suchen in Gang.

Ich setzte den Fuss in die Luft, und sie trug.
Hilde Domin

Der Satz dieses Kurzgedichtes von Hilde Domin ist einfach, jedes Wort
verstandlich. Und doch kennzeichnet diese kurze Zeile ,eine neue
Gangart“®, eine neue Sprache. Vordergrindig scheint der Satz keinen
Sinn zu machen: Ich kann weder meinen Fuss einfach in die Luft setzen,
noch wird mich die Luft alleine tragen.

Die Zeile steht als Metapher fiir etwas anderes, vielleicht fiir die Erfahrung:
Ich habe etwas riskiert. Ich ging auf Luft, bodenlos — das kénnte Angst ma-
chen! Doch ich fiel nicht ins Leere. Das Risiko hat sich gelohnt. Die Luft
hat getragen. Im Bodenlosen gab es unerwartet Halt. Das im Imperfekt
formulierte Kurzgedicht macht Mut fiur die Gegenwart und die Zukunft.
Was einmal — fir jemanden, fiir die Dichterin — so war, kénnte auch mir
widerfahren. Damit schafft das Gedicht eine neue Wirklichkeit, auf die ich
mich als Leserin einlassen kann.

29 Vgl. Johannes Anderegg, Uber Sprache des Alltag und Sprache im religidsen Bezug,
in: ZThK 95 (1998) 366-378, 372-375.

30 ,Eine neue Sprache muss eine neue Gangart haben, und diese Gangart hat sie nur,
wenn ein neuer Geist sie bewohnt.“ Ingeborg Bachmann, Frankfurter Vorlesungen:
Probleme zeitgenéssischer Dichtung, in: dies., Werke, Band 4: Essays/Reden/vermi-
schte Schriften/Anhang, Minchen 1978, 181-272, 192
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Poetische Sprache hat also folgende Kennzeichen:

Sie ist erkennbar an der Struktur (,neue Gangart®), sie konstruiert neue
Sinnzusammenhénge (jenseits alltédglicher Selbstverstandlichkeit)

Sie bildet nicht einfach Wirklichkeit ab. Sie schafft durch eine neue Sicht
der Wirklichkeit gleichzeitig selbst neue Wirklichkeit (Luft tragt).

Sie benutzt Bilder und Metaphern.

Sie ermoglicht Sinnbildung und fordert diese heraus, weil sie involviert
und Uber sich hinaus weist.

Diese Méglichkeiten der poetischen Sprache kénnen geeignet sein dazu,
in der Predigt vom Glauben, von religioser Erfahrung, von Gott zu spre-
chen. Die Sprache der Predigt soll zwar von der Alltagssprache und der
alltaglichen Wirklichkeit der Menschen ausgehen. Insofern sie aber diese
Alitagswelt im Licht der Welt Gottes betrachtet, kommt die Sprache des
Glaubens ins Spiel. Diese Uberschreitet die vordergriindige Wirklichkeit
und verweist auf einen grosseren Zusammenhang, auf ein ,mehr als...",
das zu formulieren mittels poetische Sprache gelingen kann.

Dazu noch einmal Johannes Anderegg:

JAlltagssprache bezieht sich auf das schon Begriffene. Aber nach einer
Sprache des Glaubens sucht man, weil man sich auf schon Begriffenes
nicht beziehen kann. In immer schon erschlossenen und vertrauten
Welten bewegen wir uns mit der instrumentellen Sprache des Alltags;
die Sprache des Glaubens dagegen hat es allenfalls mit Vertrauen zu
tun, und sie zielt darauf, eine Welt allererst zu erschliessen, die ihrem
Wesen nach weder konventionell noch selbstversténdlich oder vertraut
sein kann.™!

Auch Dorothee Sélle ist der Uberzeugung, dass ,die aufgeklarte Sprache
dem aufgeklarten Bewusstsein nicht mehr [genigt], weil sie bestimmte
Erfahrungen, zum Beispiel die der Sinnlosigkeit oder der Sinnerfahrung,
der Beziehungslosigkeit oder der Verbundenheit mit allem, was lebt, nicht
artikulieren kann.“*? Fur das Erz&hlen des Glaubens braucht es eine my-
thisch-narrative, eine zweck- und herrschaftsfreie Sprache, die ,an der
Grenze, nicht im Inland wachst*®. Dieser Sprache geht es nicht darum zu
beherrschen oder zu besitzen, sondern zu benennen, zu beriihren und

31 Johannes Anderegg, Sprache und Verwandlung. Zur literarischen Asthetik, Géttingen
1985, 84.

32 Dorothee Sélle, Das Eis der Seele spalten. Theologie und Literatur in sprachloser
Zeit, Mainz 1996, 80. Vgl. Arnold Stadler mit seiner Kritik an der Kirchensprache in:
Salvatore, 65 (siehe oben).

33 Dorothee Sélle, Mystik und Widerstand. ,Du stilles Geschrei* (1997), Miinchen 1999,
83. Diese mystische, poetische Sprache kennt drei besonders auffallige Formen: die
Negation, das Paradox und das Schweigen. Sélle entfaltet diese drei Formen mit
Beispielen aus der mystischen Tradition, vgl. a.a.0., 93-107.

PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Franziska Loretan-Saladin 113



Zzu verwandeln3*.

4. Dichtungstheoretische Reflexionen von Hilde Domin

Dass auch eine Dichtungstheorie fur Predigerinnen und Prediger ein gutes
Lernfeld fir den Umgang mit und die Gestaltung von Sprache sein kann,
lasst sich in der Begegnung mit der Lyrikerin Hilde Domin entdecken. Da
die Biografie der Dichterin eng mit ihrem poetischen und poetologischen
Werk zusammenhangt, sollen in aller Kiirze zunéchst ein paar Stationen
aus ihrem Leben in Erinnerung gerufen werden.

4.1 Hilde Domin (1909-2006)

1909 in Kdéln als Tochter judischer Eltern geboren, verliess Hilde Domin
Deutschland schon 1932 zusammen mit ihrem spéateren Mann Erwin
Walter Palm. Aus dem anfanglichen Studienaufenthalt in Rom wurde
schliesslich ein Uber zwanzig Jahre wéhrendes Exil, davon 14 Jahre in
Santo Domingo auf der Karibikinsel Hispaniola. Dort, ,am Rande der Welt*,
begann Hilde Domin nach einer persénlichen Krise im Alter von 42 Jahren
Gedichte zu schreiben.?® Nach der fluchtbedingten Sprachodyssee tber
Italienisch, Englisch und Spanisch fand sie hier, ,am Rande der Welt®, zu-
riick zur deutschen Sprache, die ihr gerade in der Fremde unverlierbare
Heimat bedeutete. Gleichzeitig begegnete sie ihrer Muttersprache mit ge-
mischten Gefiihlen, war es doch ebenso die oft missbrauchte Sprache
ihrer Verfolger.3®

Hilde Domins Lyrik ist gepragt von der Kraft des Dennoch, von einem
Urvertrauen, das die Dichterin ihren Eltern verdankt und das ihr trotz

34 Vgl. Vera-Sabine Winkler, Leise Bekenntnisse. Die Bedeutung der Poesie fir die
Sprache der Liturgie am Beispiel von Hilde Domin, Mainz 2009 (Theologie und
Literatur, Band 22), 130. Das Buch ist eben erst in diesem Herbst erschienen und
er6ffnet noch manchen Blickwinkel zum Thema dieses Artikels, die ich jedoch nicht
mehr aufgreifen konnte.

35 Hilde Domin selbst nannte als Ausléser fur den Beginn ihres Schreibens stets den Tod
ihrer Mutter. Sie schreibt: ,Als ich nach dem Tode meiner Mutter ... an eine Grenze
kam, da hatte ich plétzlich die Sprache... Ich befreite mich durch Sprache. Hétte ich
mich nicht befreit, ich lebte nicht mehr.“ Hilde Domin, Leben als Sprachodyssee, in:
dies., Gesammelte autobiographische Schriften. Fast ein Lebenslauf, Frankfurt a.M.
1998, 32-40, 39. In diesem Jahr sind Briefe der Dichterin an ihren Mann veroffentlicht
worden. Diese zeigen, dass nicht nur der Tod ihrer Mutter Ursache fiir die persénliche
Krise war, aus der sie sich durch das Schreiben rettete. Vgl. Hilde Domin, Die Liebe
im Exil. Briefe an Erwin Walter Palm aus den Jahren 1931-1959, hrsg. von Jan Birger
und Frank Druffner unter Mitarbeit von Melanie Reinhold, Frankfurt a.M. 2009, 236-
252.284. Vgl. auch die ebenfalls im Jahr des 100. Geburtstages der Dichterin erschie-
nene neue Biographie von Marion Tauschwitz, Dass ich sein kann, wie ich bin. Hilde
Domin: die Biografie, Heidelberg 2009.

36 Vgl. llka Scheidgen, Hilde Domin. Dichterin des Dennoch, Lahr 2006.
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schlimmer Erfahrungen nie abhanden kam. Sie erlebte dies als Paradox,
das wahrscheinlich deshalb zu einer wichtigen literarischen Form in ihren
Gedichten wurde. In einem Essay aus dem Jahre 1984 mit dem Titel ,«...
und doch sein wie ein Baumy». Die Paradoxien des Exils“ schreibt sie:

+«Man muss weggehen kénnen
und doch sein wie ein Baum
als bliebe die Wurzel im Boden
als zbége die Landschaft

und wir stdnden fest»

Das sind die ersten Zeilen meines ersten Gedichtbandes. ,Wie machen
Sie das’, hat mich ein naiver Zuhérer gefragt, ,das geht doch nicht.’
Gerade darum handelt es sich: um das Exil, diese Extremsituation un-
seres Lebensparadoxes. Es geht nicht, aber es muss doch gehen. Fiir
viele immer wieder. %"

Und am Ende desselben Essays schreibt sie im Jahr 1984:

sHeute, zuriickdenkend an die Flucht, an die Fluchten, ist das Hauptgefiihl
Dankbarkeit. ... Dankbarkeit f(ir das, was andre Gnade nennen: dass wir
so viel lernen durften und aus allem nicht nur &rmer, sondern auch reicher
an Wissen, an Erfahrung, an Unvergesslichem hervorgehen konnten.
Dass der Glaube an den Menschen uns trotz aller Schrecken erhalten
blieb. 8

4.2 Zur Dichtungstheorie Hilde Domins

In ihren dichtungstheoretischen Reflexionen zeigt Hilde Domin ein
grosses Interesse an der Frage, welche Bedeutung Gedichte fir die
Gesellschaft haben, gerade in der politisch-sozialen Umbruchsituation
von 1968. Gedichte zu schreiben war flr sie zu einer existenziellen
Notwendigkeit geworden. ,Schreiben [ist] fur mich wie Atmen: Man stirbt,
wenn man es lasst", schreibt sie in ,Unter Akrobaten und Végeln. Fast ein
Lebenslauf*®.

Nach aussen gesehen ist das Gedicht fur die Lyrikerin grundsétzlich
zweckfrei. Wer schreibt, schreibt nicht ,um zu“. Dennoch ist das litera-
rische Kunstwerk unverzichtbar, weil es flir Dichterin und Leser einen
Freiraum eréffnet: Wer sich mit Dichtung befasst, unterbricht wahrend
dieser Zeit den Alltag, schafft Distanz, gibt sich dadurch Gelegenheit zur
Selbstfindung. Er erhalt so die Méglichkeit, die Welt, das Leben neu zu

37 Hilde Domin, ,...und doch sein wie ein Baum®. Die Paradoxien des Exils, in: dies.,
Gesammelte Essays, Frankfurt a.M. 1993, 202-218, 202.

38 A.a.0., 218.

39 In: Hilde Domin, Gesammelte autobiografische Schriften, Frankfurt a.M. 1998, 21-31,
29,
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sehen: ein Augenblick von Freiheit. Neben dem inhaltlichen Benennen
von Erfahrungen der Entfremdung und Unmenschlichkeit, erhélt da-
mit auch die Beschéaftigung mit Lyrik eine 6ffentliche Bedeutung. Denn
wer sich ausklinkt aus dem R&derwerk des Funktionierens ist ,fur einen
Augenblick Subjekt, nicht Objekt der Geschichte*?. Nach Hilde Domin hat
das Gedicht eine doppelte Bedeutung fur die Gesellschaft, eine inhalt-
liche (Benennen) und eine formale (Freiraum ermdglichen).

Der Mut, der dazu von der Dichterin gefordert ist, ist ein dreifacher:
,der Mut zum Sagen (der der Mut ist, er selbst zu sein), der Mut zum
Benennen (der der Mut ist, nichts falsch zu benennen und nichts umzula-
gen), der Mut zum Rufen (der der Mut ist, an die Anrufbarkeit des andern
zu glauben)“.#!

Das Gedicht soll zu einem ,magischen Gebrauchsartikel“? werden, der
in der je eigenen Rezeption durch die Lesenden sich stets neu konkreti-
siert und damit zur neuen Begegnung mit sich selbst und der Wirklichkeit
einladt. Moglich wird dies durch die besondere sprachliche Gestalt des
Gedichts, die poetische Sprache.*?

Hilde Domin pragte einen neuen Begriff als Merkmal der Lyrik: die ,unspe-
zifische Genauigkeit“#. Diese sucht im Spezifischen den (Ubertragbaren)
Kern: das, was der Leser aus der konkreten Erfahrung der Dichterin in
seiner eigenen Erfahrung wieder erkennen kann. Durch die ,unspezi-
fische Genauigkeit® behalt das Gedicht eine ,Reserve an Ungesagtem®
und ermdéglicht es der Leserin, die im Gedicht ,eingefrorene® Erfahrung
im Blick auf ihr eigenes Leben ,aufzutauen” und anzueignen. Das unspe-
zifisch genaue Wort des Gedichts wird beim Lesen ,virulent®. Es bewegt
den Leser dazu, nach dem zu suchen, was dieses Gedicht mit seinem
eigenen Leben zu tun hat. Poetische Sprache lebt von diesem ,Mehr* in
den Worten. ,Genau sein, aber das Wort nicht auspacken, das Wort ist
ein Koffer, in dem viel drin ist.**® Erst so kann das Gedicht |dentifikation
ermoglichen. ,Die Worte haben Luft um sich und kénnen also Spriinge
machen.“*

40 Hilde Domin, Wozu Lyrik heute. Dichtung und Leser in der gesteuerten Gesellschaft
(1968), Frankfurt a.M. 1993, 47-48.

41 A.a.0.,, 30.

42 A.a.0., 29-30.

43 Hilde Domin spricht davon, dass die Sprache des Gedichts musterhaft, authentisch
und einmalig sein soll. Vgl. a.a.0., 145-147. Vgl. auch oben: Kennzeichen poetischer
Sprache.

44 Vgl. dazu Hilde Domin, Wozu Lyrik heute, 170-179.

45 Hilde Domin, Autor und Leser als Zeitgenossen, in: dies., Gesammelte Essays. Heimat
in der Sprache, Frankfurt a.M. 1993, 297-303, 300

46 Hilde Domin, Wozu Lyrik heute, 180.

116 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Franziska Loretan-Saladin



Als Beispiel méchte ich noch einmal die oben erwéhnten Gedichtzeilen
anflihren:

.Man muss weggehen kénnen

und doch sein wie ein Baum

als bliebe die Wurzel im Boden

als zoge die Landschaft

und wir stédnden fest“’

Die Erfahrung, die fiir die Dichterin in diesem Gedicht eingeschrieben ist,
ist die Erfahrung des Exils. Sie hat diese Erfahrung genau beschrieben.
Es lasst sich nachvollziehen, wie sie ihre Flucht erlebt hat. Dennoch ist
das Gedicht nicht auf diese spezifische Erfahrung festgeschrieben. Auch
wenn ich kein Exil erleben musste, kann ich meine eigenen Erfahrungen
mit Weggehen und Veranderung und dennoch sich selber bleiben darin
mithdren. Dies ist eine Starke von Hilde Domins Gedichten: Sie leben
davon, was die Dichterin durchlebt und durchlitten hat. Aber sie sind nicht
darauf festgelegt. Obwohl die meisten ihrer Gedichte genau datiert sind,
ist ihr sehr bewusst, dass sich zu anderer Zeit an anderem Ort andere
Erfahrungen mit inren Gedichten verbinden.*®

Die ,unspezifische Genauigkeit* poetischer Sprache zu finden und da-
mit einem Text die ,Reserve an Ungesagtem® zu belassen, setzt viel
Sorgfalt in der Wahl der Worte voraus. Dies schildert Hilde Domin in ih-
ren Uberlegungen zum Arbeitsprozess.*® Es bedeutet beispielsweise,
dass Metaphern auf ihre Lebendigkeit geprtift werden missen, und dass
Vorsicht angesagt ist beim Gebrauch von Adverbien und Adjektiven, wel-
che die Worte festlegen. ,Das genaue und zugleich neue, das lebendige
Wort ist von jener triigerischen ,Leichtigkeit’, die das ,Schwerste’ ist und
die sich nur einstellt, wenn man sich’'s sehr schwer macht’.*°

Damit sind auch die Grenzen der Sprache angesprochen. Die Rede von
Gott bleibt immer bruchstickhaft, zeichenhaft, der Sakramentalitat ver-
wandt. Das Offenhalten der ,Reserve an Ungesagtem” in den Worten
spiegelt sich im Offenhalten eines Raumes des Schweigens um die
Rede.

47 Anfang des Gedichts ,Ziehende Landschaft”, in: Hilde Domin, Gesammelte Gedichte
(1987), Frankfurt a.M., 71999, 13.

48 Hilde Domin thematisierte selbst, wie ihre Gedichte ,weiter geschrieben“ werden
durch die Leserinnen. Vgl. Hilde Domin, Was einem mit seinen Gedichten passie-
ren kann, in: dies., Gesammelte autobiographische Schriften, 184-217; Hilde Domin,
Autor und Leser als Zwillinge, in: dies., Das Gedicht als Augenblick von Freiheit. -
Frankfurter Poetik-Vorlesungen (1988), Frankfurt a.M. 1999, 47-66. Auch das Projekt
der ,Doppelinterpretationen” mit Gedichten verschiedener Autorinnen und Autoren, je-
weils mit einer Selbst- und einer Fremdinterpretation, zeigt das Interesse der Dichterin,
mit den Lesern in Kommunikation zu treten. Vgl. Doppelinterpretationen. Das zeitge-
ndssische Gedicht zwischen Autor und Leser, hrsg. und eingeleitet von Hilde Domin
(1966), Frankfurt a.M. 1976.

49 Vgl. Hilde Domin, Wozu Lyrik heute, 139-165.

50 A.a.Q., 147; Domin zitiert hier aus einem Brief von lIse Aichinger vom 21.7.1960.
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4.3 Dichtungstheorie und Predigtsprache

Was lasst sich nun aus diesen Uberlegungen fiir die Sprache der Predigt
lernen? Ich bin Uberzeugt, dass die Sprachnot der Kirchen mindestens teil-
weise in einem einseitigen Gebrauch der Sprache begriindet ist. Was sich
in Bibel und Tradition als Sprache des Glaubens formuliert hat, folgt einer
doppelten Logik: einer begrifflichen und einer &sthetisch-poetischen.5! Im
Rahmen des theologischen Nachdenkens ist meines Erachtens die &s-
thetisch-poetische Logik wieder neu zu entdecken.

Im Blich auf die Predigt méchte ich die Mdglichkeiten der poetischen
Sprache wie folgt thesenartig zusammenfassen:

Predigt kann Menschen in der heutigen Zeit ansprechen, wenn sie ihnen
einen ,Augenblick der Freiheit* eroffnet, in dem sie den Alltag unterbre-
chen kénnen.

Im Unterschied zum Gedicht ist Predigt nicht zweckfrei. Zu ihrem Ziel ge-
hortes, die Wirklichkeitim Lichte Gottes zu betrachten und zu Verénderung
einzuladen.®

Auch Predigt ist formal Unterbrechung und eréffnet einen Freiraum,
gesellschaftliche Situationen beim Namen zu nennen. Sie kann zur
Selbstbegegnung einladen, sowie zu einer neuen Sicht der Wirklichkeit
aus der Begegnung mit dem Du und der Vision des Reiches Gottes.

Wer die christliche Botschaft verkindigt, ist inhaltlich gefordert, zu be-
nennen, das heisst, Position zu beziehen gegen Unmenschlichkeit und
Gleichgultigkeit aus dem bedingungslosen Ja Gottes zu jedem Menschen,
selbst Uber den Tod hinaus.

Wie die Dichterin braucht die Predigerin einen dreifachen Mut: den Mut,
sie selbst zu sein, wahrhaftig zu benennen, d.h. nichts umzuliigen, und
an die Anrufbarkeit der Horer zu glauben.

51 Vgl. Albrecht Grozinger, Die Poesie Gottes, in: Henning Schréer u.a. (Hrsg.),
Theopoesie. Theologie und Poesie in hermeneutischer Sicht, Rheinbach-Merzbach
1998, 91-99, 95. Grozinger macht sich stark daflir, dass die Poetizitat der biblischen
Uberlieferung einen ,anmutenden Charakter* hat, der auch in unserer Zeit ver-
nommen werden kann. Er erwdhnt als literarisches Beispiel den Schriftsteller und
Literaturprofessor Iso Camartin, der in seinem Buch ,Die Bibliothek von Pila“ zu einer
,quasi wild-poetischen Lektlre der Bibel“ (Grézinger) einléadt: ,So ist die Bibel fiir mich
das grosse Wunderbuch der schénen und fesselnden Ungereimtheiten geworden.*
Ein riesiger Wérterbaum, ,unter den man sich legt, um tausend Zweige und Triebe in
ihrem Wachstum und ihrem Wildwuchs zu verfolgen. Was fiir (iberraschende Dinge
man da erlebt. Auf jedem Ast, in jedem Zweig schimmert etwas im Licht der eige-
nen Neugierde.” Iso Camartin, Die Bibliothek von Pila, Frankfurt a.M. 1997, 24. Der
Hinweis darauf findet sich bei Albrecht Grézinger, Die Poesie Gottes, 98.

52 Predigen heisst: ,Gott so zu Wort kommen lassen, dass sich etwas dndern kann.“ Rolf
Zerfass, Grundkurs Predigt, Bd. 1: Spruchpredigt, Diisseldorf 51997, 14.
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Musterhaftigkeit, Authentizitdt und Einmaligkeit sind Eigenschaften,
die auch dem Predigttext gut anstehen, wenn religiose Erfahrungen
so zur Sprache kommen sollen, dass die Angesprochenen darin eige-
ne Erfahrungen wieder erkennen oder zu neuen Erfahrungen aus dem
Glauben angeregt werden.

Poetische Sprache ist verwandelte und verwandelnde Sprache. Sie ent-
hélt ein ,mehr als®, weist iber sich selbst hinaus. Dies macht sie zur ge-
eigneten Sprache fiur die Rede von Gott in der Predigt.

Predigt kommt an ihr Ziel durch die Rezeption der Hérenden. Die ,unspe-
zifische Genauigkeit* ermdglicht die gewiinschte Offenheit der Predigt
und verhindert gleichzeitig das Abgleiten in Beliebigkeit.

Das Wissen um den Missbrauch und die Grenzen der Sprache sensibili-
siert auch Predigende in ihrem Sprachgebrauch. Wie das Gedicht stdsst
auch die Rede von Gott an die Grenzen der Sprache. Daher gehért das
Schweigen wesentlich zu ihr.

Was darliber hinaus notwendig ist, um so zu predigen, ,dass die
Sprache stimmt‘ und sich Menschen in ihren je eigenen konkreten
Lebenssituationen angesprochen fiihlen, ist die Widerstandigkeit, das
,P0ennoch* gegen Unmenschlichkeit und Resignation. Hilde Domin hat
dies eindrtcklich in ihrem Leben bezeugt und in ihren Gedichten zur
Sprache gebracht hat. Und diese Gedichte behalten ihre Aktualitit bis
heute. Zum Beispiel das folgende:
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Vaterldnder

Soviel Vaterldnder wie der Mensch hat
vaterlandslos

heimatlos

Jede neue Vertreibung

ein neues Land macht die Arme auf
mehr oder weniger

die Arme der Passkontrolle

und dann die Menschen

immer sind welche da

die Arme 6ffnen

eine Gymnastik

in diesem Jahrhundert

der Fiisse der Arme

unordentlicher Gebrauch unserer Glieder

irgend etwas ist immer da
das sich zu lieben lohnt
irgend etwas ist nie da

Alle diese Lander haben Grenzen
gegen Nachbarlédnders®

53 Hilde Domin, Gesammelte Gedichte, 348.
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Michael Felder

Literaturpredigt

Erfahrungsbericht und Reflexionen zur
Tiibinger Reihe ,,Spuren des Wortes*

eit Heinrich Boélls Roman ,Ansichten eines Clowns“ diirfte jeder

Versuch, Predigten durch literarische Versatzstiicke bildungs-
biirgerlich interessant zu machen, im Hals stecken bleiben. Uber
die Sonntagabendpredigten Pralat Sommerwilds in der Bonner St.
Korbinianskirche gibt der Clown folgenden, der Wertschatzung des aka-
demisch-kunstbeflissenen Stammpublikums diametral entgegenstehen-
den Zuhérerkommentar: ,Die Vorfiihrung ist peinlicher, als Sommerwilds
Behorden erlauben sollten Da lese ich doch lieber Rilke, Hofmannsthal,
Newman einzeln, als daf? ich mir aus den dreien eine Art Honigwasser zu-
rechtmischen lasse."’ Wer also Literaturpredigten als sonntagliche Reihe
anbietet, wie dies die evangelische Studierendengemeinde Tlbingens im
Wintersemester 2008/2009 in 6kumenischer Kooperation getan hat, der
muss konzeptionell gegen den Vorwurf gewappnet sein, einem elitaren
Publikum ein wenig Literatur ,ums Maul schmieren zu wollen, um es
unter die ehrwiirdige Kanzel der Stiftskirche zu locken.

Bei der Tubinger Predigtreihe, bei deren Konzeption und Durchfihrung
ich selbst als katholischer Hochschulpfarrer beteiligt war, gab es die
Premiere einer Kooperation mit dem Landestheater Tibingen. Die
Tatsache, dass Schauspielerinnen und Schauspielern das Lesen der li-
terarischen und biblischen Texte Ubertragen wird, stellt die Frage nach
dem Verhéltnis von rezitatorische Professionalitdt und Authentizitat. Es
geht darum, ob und wie kiinstlerisch eingesetzte Theatralik und gottes-
dienstliche Ergriffenheit zusammenpassen. Wem nimmt man einen Text
ab? Die Tubinger Erfahrung zeigte, dass alles davon abhangt, welche
Haltung zu den Texten eingenommen wird. Im Vordergrund steht der Text.
lhn gilt es zum Sprechen zu bringen und nicht einen Tonfall Uberstil-
pen zu wollen. Dann Idsen sich auch Hoérklischees auf: biblische Texte
klingen nicht frommelnd und Literatur nicht elitar-intellektualistisch. Unter
dem Motto ,Spuren des Wortes® stellte sich die Predigtreihe diesen spe-
zifischen Herausforderungen.

1 Zit. nach der Lizenzausgabe des Buchclubs Ziirich 1963, S. 132.
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Das Wort ergreifen....

Wortergriffenheit — so kénnte das Motiv hinter der Tlbinger Predigtreihe
lauten. Damit ist mehr gemeint als passiver Kunstgenuss. Das Wort zu er-
greifen, ist der hochstlebendige Akt, der als menschliche Ausdrucksform
die Prediger und Predigerinnen situativ mit den biblischen und aulerbi-
blischen Autoren verbindet. Auf der Kanzel das Wort zu ergreifen, heilit,
sich in die Reihe mit anderen Stimmen zu stellen. Zunéchst ist dies eine
Solidargemeinschaft um das Wort Versammelter. Literarische Texte bil-
den ihre Gemeinden ebenso, wie die Biblischen. An diese Ergriffenheit
knlpft die Predigt an. Sie bedient sich nicht attraktiver Wérter, sondern
l&dt die Zuhoérerinnen und Zuhdrer ein, der Spur des Wortes zu fol-
gen. Die Attraktion des Wortes steht hier nicht im Dienste rhetorischer
Selbstinszenierung.

Biblische und die literarische Stimme, sie stehen zwar in einer Reihe,
aber sie sind doch unabhéngig voneinander, weil beide in ihrem Impuls,
das Wort zu ergreifen, nicht aufeinander reduzierbar sind. Nicht aber,
weil es eindeutige Zustandigkeiten und Aufgaben gabe, etwa die, dass
Literatur der WelterschlieBung diene, wahrend die biblischen Texte ihre
gottesdienstlichen Sprachanteile der in ihnen zu Wort gekommenen
Gotteserfahrung bzw. -mitteilung verdanken. Gerade die jeweils eigen-
standige Wortergriffenheit wollte die Predigtreihe betonen. Damit nahm
sie konzeptionell ein Anliegen auf, fliir das der renommierte Tubinger
Brickenbauer zwischen Literatur und Theologie Karl-Josef Kuschel
steht.

Predigttext und literarisches Zitat bilden keine Art Kollage, wo die religi-
6se Stimme sich auf sprachlich verdichtete Lebenserfahrung beruft, um
sie auf eine glaubenspraktische Frage zu beziehen oder damit eine dra-
matische Zuspitzung der Gottesfrage zu erzielen, noch wird der litera-
rischen Stimme gonnerhaft Vortritt gewéhrt, um religiése Erfahrungen die
héheren Weihen kunstlerischen Niveaus zu verleihen. Literarische Texte
sind nicht dazu da, es ,schoner zu sagen®, was in der Predigt auch so
schon zu Wort kommt. Umgekehrt kann verdichtete Lebenserfahrung,
ein Wesenszug literarischen Erzahlens, auch die homiletische Prosa
bestimmen, insofern sie nicht Gber Glauben referiert, sondern gldubige
Menschen bzw. den Glauben von Menschen im Blick hat.

Der Sinn einer bewussten Einbeziehung literarischer Texte in den
Gottesdienst und in die Predigt, liegt nicht darin, mit literarischer Autoritat
 Glaubensfragen zu beantworten oder prekéren Glaubenslagen der
Moderne mit hintersinnigen Texten zu begegnen. Nicht Vereinnahmung,
sondern fruchtbares Spannungsverhaltnis im Dialog zwischen ,profanem
Text“ und ,Heiliger Schrift* stellt die homiletische Herausforderung dar.
Keine inszenierte Ubereinstimmung, sondern eine sinnvolle Vielfalt der
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Stimmen, bei der es freilich auch Konsonanzen geben darf. Der ame-
rikanische Schriftsteller Richard Powers gab vor kurzem hierzu einen
pragnanten Kommentar: ,Die Literatur liefert keine einfachen Antworten,
aber sie stellt die richtigen Fragen.*?

Hinter dem Wort stehen...

Diese grundsétzlichen Uberlegungen fiihrten bei der Literaturpredigtreihe
zur konzeptionellen Entscheidung, literarischem und biblischem Text eine
von den Predigern bestimmte Position im liturgischen Ablauf zu geben.
Sie konnten damit dem Verhaltnis des literarischen Textes zu Bibellesung,
Gebeten und Gesangen, einen eigenen Akzent geben. Hier kann es kein
Schema geben. Die Prasenz des literarischen Textes leitet sich nicht da-
von ab, inwiefern er zur Bibellesung oder zum Predigtvers passt, um die
herum sich alles Geschehen zu gruppieren hat. Durch die personlich ge-
troffene Literaturauswahl brachten die Predigerinnen und Prediger nicht
in erster Linie eine Botschaft mit, die sie dann nur noch hétten zu entfal-
ten brauchen.

Literarische Texte sind keine Theorievehikel, sie konstituieren vielmehr ein
sprachliches Geschehen, das auf verschiedenen Ebenen ablauft. Worte
erzeugen Resonanzen. Worte bleiben hangen, weil sie Lebensbilder und
Szenen vor Augen fiihren, die befremden oder vertraut vorkommen, weil
sie eine Wirklichkeit zum Klingen bringen, die ansonsten stumm bliebe.
Weil sie etwas hervortreten lassen, das in unserer von Bildmaterial tiber-
fluteten Zeit Ubersehen wiirde. Heutige WirklichkeitserschlieRBung setzt
auf die Macht der Bilder, der ,iconic turn“® hat die Kultur des Wortes in
seinem Anspruch, Instanz der Wahrheit zu sein, abgelost. Worte, so
die Vermutung nach einem Jahrhundert der Propaganda, lassen sich
leichter dienstbar machen. Wo Sprache zur Phrase verkommt, wo sie
nichts mehr im Namen der WirklichkeitserschlieBung riskiert, da verliert
sie in der Tat an Glaubwirdigkeit. Glaubwurdigkeitsverlust geht aber im-
mer einher mit Aufmerksamkeitsverlust. Die in ihrer Unverstandlichkeit
oft stumme Wirklichkeit fangt zu sprechen an, wo den Worten vertraut
wird. Literarische Texte leben aber gerade von einem: vom Vertrauen in
Sprache. :

Die Predigerinnen und Prediger wahlten fast ausschlieBlich zeitgenos-
sische Prosastiicke aus. Man konnte deutlich spliren, dass nicht nur die
darin aufgerufene Thematik das Auswahlmotiv fundierte, sondern das
im Sprachgeschehen sichtbare Verhaltnis zum Wort. Dass der Text auf-
horchen l&sst, verdankt sich nicht in erster Linie der Rezitationskunst,
sondern eben der Stimme, die in den Worten ihre Spur hinterldsst und

2 Spiegel-online, Interview vom 14.10.2009.
3 Vgl. Burda, Hubert, Maar Christa, Iconic Turn. Die neue Macht der Bilder, Kéin 2004.
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der man vertraut. Den Spuren des Wortes zu folgen, ist auch ein Akt
des Vertrauens. Diese Erfahrung zog sich wie ein roter Faden durch die
Predigtreihe. Als Predigerin und Prediger etwas auf das Gehérte sagen
zu wollen, in der Predigt eine Art Resonanzraum zu bilden, in dem der
Glaube seine Stimme erheben kann und die Spuren zu deuten anhebt:
das entscheidet sich immer am Ton, an der Authentizitéat der Sprache, wie
die einzelnen letztlich hinter den Worten stehen.

Von Martin Walser, ,Einfliehendes Pferd®, bis Hape Kerkeling, ,Ich bin dann
mal weg" reichte das Spektrum. Texte, in denen die religibse Thematik
bereits eingebunden war, wie etwa Albrecht Goes’ ,Das Brandopfer” stan-
den in einer Reihe mit belletristischen Bestsellern wie Pascal Merciers
,Nachtzug nach Lissabon“. Zum Abschluss dann ein Klassiker: Tolstois
.Krieg und Frieden,"“ ausgewahlt, um dann in der Predigt das Thema der
Geschichtsmachtigkeit Gottes zu entfalten. Nicht nur mit dem Text, son-
dern auch gegen den Text. Tolstoi im Ohr, die Aussage: ,es ist alles schon
entschieden,” lud die Predigt mit einem Jesajavers dazu ein, nicht das
Verheilungswort zu Uberhéren, das von Gott aus die Geschichte eines
jeden Menschen trifft, auch die der Zuhérerinnen und Zuhorer.

Aussage der Predigt und Auswahl der Texte stehen naturlich in einem
engen Zusammenhang. Fir die Konzeption der Tubinger Literaturpredigt
war es daher wichtig, dass der literarische Text nicht nur wegen eines
asthetischen Horgenusses von professionellen Schauspielern/innen ge-
sprochen wurde. Der Unterschied zwischen einer ,Predigt mit Literatur”
und Literaturpredigt besteht genau darin, dass der Text bei letzterer ei-
nen eigenen Anwalt bzw. eine eigene Anwaltin hat. Im Fall der TUbinger
Literaturpredigt wurde diese Rolle engagiert und signifikant vom Ensemble
des Landestheaters itbernommen. Literatur ist mehr als eine Textvorlage,
ihre Spuren fiihren nicht direkt zur Predigt, sondern sie hinterlasst eige-
ne Spuren. Literaturpredigt meint mehr, als Literatur im Gottesdienst zu
rezitieren und dann daraus eine Predigtaussage zu formen. Rezitation
heilt hier, sich an den Text zu halten, sich in seinen Dienst zu stellen
und eine Stimme und Erfahrung zu Wort kommen zu lassen, deren
Spur sichtbar bleibt, auch wenn andere Stimmen sich deutend, reflek-
tierend, widersprechend hinzugesellen. Auch der Widerspruch gehdrt
dazu, denn Literaturpredigt erschépft sich nicht in der Affirmation des
Vorgetragenen.

~ Spuren des Wortes — Spuren der Predigtreihe...

Im Ruckblick zeigen sich eben die Konsonanzen und auch Dissonanzen
zwischen Bibel und Literatur und dem Spannungsfeld, das daraus in der
Predigt entsteht, als faszinierende Erfahrung der Predigtreihe. Es ent-
stand eine Brlicke zwischen biblischem Wort und schriftstellerischem
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Wort, ohne Fixierung auf eine vorgegebene Gehrichtung. Auch die je-
weilige Predigt konnte und wollte keine Leseordnung als allein gultige
festschreiben.

Die Erfahrung der Predigtreihe hat gezeigt, wie durch die Bedeutsamkeit
der literarischen Texte, durch die Art der Sprachgestaltung im
Hérbarmachen von Wirklichkeitserfahrung — d.h. dem Berlhrtwerden
durch eine mit sprachlichen Mitteln erzeugten N&éhe zu Menschen und ih-
ren Schicksalen, zu Fragen, die lauter und bedrangender und Antworten,
die verstandlicher und erfullender werden - auch das biblische Wort ganz
neu aufhorchen lasst.

Mir selbst ist der Vers aus Jesaja (9,1) vom Volk, das im Dunkeln sitzt
und ein Licht schaut, noch nie so eindringlich vorgekommen, wie nach-
dem ein Abschnitt aus Patrick Roths ,Meine Reise zu Chaplin® rezitiert
worden war. Dort ruft Roth die Schliisselszene aus Chaplins Film ,city
ligths* auf, in der Blind-sein und Sehend-werden durch die Begegnung
des Tramps mit dem Blumenmadchen als bewegendes Drama lber das
Erkennen der Liebe gedeutet wird. Das biblische Motiv vom Sehen und
doch nicht sehen, von der Dunkelheit, in die das Licht fallt als Drama der
Beziehung zwischen Gott und dem Menschen, wurde in seiner existenti-
ellen Aussage auf einmal ganz neu begreifbar. Die Predigt brauchte dann
nur dieser Spur zu folgen. Die Begegnung mit der biblischen Aussage,
das Gesprach zwischen Lebenserfahrung und religiéser Betroffenheit fin-
det dann seinen Weg, ohne theologisch vorgezeichneten Verlaufsplan.

Das Konzept Literaturpredigt erméglicht somit auch, Literatur als gottes-
dienstliche Erfahrung zu erleben. Dies ist eine wichtige Erfahrungsspur
der Predigtreihe. Sich selbst noch einmal mit anderen vom literarischen
Text und den biblischen Versen beriihren zu lassen, und dann diese ge-
meinsam gemachte Erfahrung in der Predigt zu deuten: das heil’t auf ei-
nen gréBeren, auf den gottesdienstlichen Resonanzraum zu vertrauen.

Literaturpredigt zelebriert keine Interpretationshoheit, sie folgt zusammen
mit den Gottesdienstteilnehmerinnen und -teilnehmern den Spuren des
Wortes. Darin zeigt sich nicht nur ein Berilhrtwerden durch die Asthetik
der Texte, sondern auch eine Ergriffenheit vom Wort, das allem mensch-
lichen Sagenkénnen voraus liegt.

Wenn es gelingt, auf diese Weise Literaturpredigt selbst zu einer
Lebenserfahrung werden zu lassen, wenn dadurch Theologinnen und
Theologen eine glaubwirdige Sprache finden, dann ist damit letztlich
auch einem gedient: dem Wort.
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Jutta Koslowski

Die Rede vom Weltgericht (Mt 25, 31-46)
und die Lehre von der
Rechtfertigung des Siinders

Eine Predigtanalyse im interkonfessionellen Vergleich

Einleitung

““Iber zahlreichen Kirchenportalen prangt die machtige Darstellung von
Christus als Weltenrichter — sei es als Skulptur an der Fassade oder
als Fresko im Innenraum. Vielen von uns ist dieses Bild vertraut, ebenso
wie die ergreifende Erzahlung im Matthaus-Evangelium, auf welcher die
Vorstellung von Christus pantokrator beruht. Von einem Gericht am Ende
der Tage ist da die Rede, welches die gesamte Menschheit betrifft. Der
»Sohn des Menschen« wird die Menschen unterscheiden, so wie ein Hirte
die Schafe und die Bécke voneinander trennt. ,Kommt her, Gesegnete
meines Vaters, erbt das Reich, das euch bereitet ist* bekommen dieje-
nigen »zur Rechten« zu héren — ,Geht von mir, Verfluchte, in das ewige
Feuer, das bereitet ist dem Teufel und seinen Engeln®? lautet das Urteil
fur die »zur Linken«. Das einzige Kriterium fiir diese scharfe Trennung ist
die Frage nach den Werken der Barmherzigkeit,® die der Einzelne Zeit
seines Lebens getan oder unterlassen hat. Die Menschen sind sich ihrer
Taten nicht bewusst, und der Kénig wird sie darlber aufklaren: ,Was ihr
getan habt einem von diesen meinen geringsten Briidern, das habt ihr
mir getan.*

Diese Worte sind wohlbekannt — doch trotz ihrer Vertrautheit vermoégen

1 Mt 25, 34. Bibelstellen werden hier und im folgenden nach der Revidierten Elberfelder
Ubersetzung zitiert, sofern nicht anders angegeben. Die betreffende Perikope ist Teil
der grolen Endzeitrede, die sich Uiber zwei Kapitel von Mt 24—26 erstreckt. Unmittelbar
danach beginnt die Passionsgeschichte. Vor der Rede vom Endgericht stehen drei
Gleichnisse (das Gleichnis vom freuen und untreuen Knecht, das Gleichnis von den
zehn Jungfrauen und das Gleichnis von den anvertrauten Talenten), sowie apoka-
lyptische Vorhersagen und eine Mahnung zur Wachsamkeit. Zur Exegese vgl. z.B.
Luz, Ulrich: Das Evangelium nach Matthdus. 3. Teilband Mt 18-25 (Evangelisch-
Katholischer Kommentar zum Neuen Testament, Bd. 1/3), Zlrich/Neukirchen-Viuyn
1997.

2 Mt25, 41.

3 In der Tradition der Kirche wurde aufgrund dessen die Lehre von den sieben leib-
lichen Werken der Barmherzigkeit entwickelt, denen spéter geistige Werke der
Barmherzigkeit an die Seite gestellt wurden.

4 Mt 25, 40, Luther-Ubersetzung.
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sie uns immer neu zu erschiittern, wenn wir sie héren oder lesen. Denn
was hier gesagt wird, ist nicht nur eine starke Herausforderung an das
personliche Ethos, es liegt auch quer zur allgemeinen Auffassung vom
Christentum: Hier findet ein Gericht allein nach den Werken statt. Von der
Vorstellung, dass man den richtigen Glauben haben misse, um in den
Himmel zu kommen, ist nicht die Rede — und noch viel weniger von dem
Gedanken, dass die Erldsung ein gnadenhaftes Geschenk Gottes sei,
die uns »allein aus Gnade« (sola gratia) zukommt, wie es Martin Luther
in seinen beriihmten Worten formuliert hat. Dies lasst die Frage aufkom-
men, wie Uber einen solchen Bibeltext wohl gepredigt wird? Kommt er in
der Predigtordnung tberhaupt vor? Und wenn ja: Wird er dann auch tat-
s&chlich als Predigttext verwendet (oder weicht man lieber auf ein harm-
loseres Thema, etwa den Text der Lesungen aus)? Sofern die Perikope
Mt 25, 36—41 zur Grundlage einer Predigt wird: Wie geht die Predigerin,
der Prediger mit dem offenkundigen Gegensatz um, in welchem der
Bibeltext zu iberkommenen christlichen Vorstellungen steht? Werden die
Unterschiede stillschweigend Ubergangen? Oder unverbunden nebenein-
andergesetzt? Oder diskursiv miteinander ins Gesprach gebracht? Etwa
so0, dass am Ende etwas an unserem Glauben korrigiert wird? Oder hat
der Bibeltext gar keine Chance, gegen die christliche Dogmatik »anzu-
kommen«?

All dies sind spannende Fragen. Noch spannender werden sie, wenn
man sie im konfessionellen Vergleich anstellt. Denn die Lehre von der
Rechtfertigung des Siinders ist ein besonderes Kennzeichen der evange-
lischen Theologie. Zwar haben sich die katholische und die evangelische
Kirche am Reformationstag 1999 in Augsburg auf die ,Gemeinsame
Erklarung zur Rechtfertigungslehre® versténdigt.® Spatestens seitdem
ist klar, dass nicht nur in der evangelischen, sondern ebenso in der ka-
tholischen Kirche der Gedanke der »Werkgerechtigkeit« verpont ist.
Dennoch werden hier zweifellos unterschiedliche Akzente gesetzt: Die
Rechtfertigung des Siinders »allein aus Gnade« (sola gratia) bzw. »al-
lein aufgrund des Glaubens« (sola fide) ist das Herzstiick des evange-
lischen Glaubens. Gerade der Rechtfertigungslehre scheint die Rede vom
Weltgericht jedoch zu widersprechen. Deshalb liegt die Vermutung nahe,
dass es im Hinblick darauf, wie Mt 25, 36—41 in der Predigt zur Geltung
gebracht wird, spezifische Unterschiede gibt, die mit der konfessionellen
Pragung zusammenhangen.

5 In: Vereinigte Evangelisch-Lutherische Kirche Deutschlands (Hg.): Die Gemeinsame
Erklarung zur Rechtfertigungslehre. Alle offiziellen Dokumente von Lutherischem
Weltbund und Vatikan (Texte aus der VELKD, Nr. 87/1999), Hannover 1999. Zur
Diskussion dariiber vgl. Hilberath, Bernd/Pannenberg, Wolfhart (Hg.): Zur Zukunft
der Okumene. Die »Gemeinsame Erkldrung zur Rechtfertigungslehre«, Regenburg
1999; Wirtz, Hans-Gerd (Hg.): Die gemeinsame Erklarung zur Rechtfertigung.
Konsequenzen fiir das Leben und Handeln der Kirchen (Schriften zur internationalen
Kultur- und Geisteswelt, Bd. 19), Weimar 2003.
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Um einer solchen Frage angemessen nachzugehen, bediirfte es freilich ei-
ner gréeren Untersuchung mit einer breit angelegten empirischen Basis.
Das kann in diesem Rahmen nicht geleistet werden. Was hier geboten
werden kann, sind lediglich allererste Sondierungen, vergleichbar den
Probebohrungen im Vorfeld einer archdologischen Grabung. Zugleich soll
dabei ein Forschungsprojekt an der Katholisch-Theologischen Fakultét in
Miinster vorgestellt werden.

I. Predigten zu Mt 25, 31-46

Fur die Stichprobe wurden insgesamt zehn Predigten tiber Mt 25, 31-46
ausgewahlt, jeweils flinf katholischer und evangelischer Provenienz. Diese
Predigten wurden renommierten Zeitschriften zur Homiletik entnommen.
Im Fall der katholischen Predigten handelt es sich um die Publikation
,Der Prediger und Katechet®, die evangelischen Predigten entstammen
dem Periodikum ,Pastoralblatter®. Ausgewahit wurden die jeweils fiinf ak-
tuellsten Beispiele aus den Jahrgangen bis 2008.

Schon bei der Auswahl der Predigten macht sich ein deutlicher Unterschied
bemerkbar: In der katholischen Zeitschrift finden sich Predigten tber Mt
25, 31-46 wesentlich haufiger als im evangelischen Bereich. In der katho-
lischen Leseordnung gehért der Text in das Lesejahr A (Mt), so dass erim
Rahmen der drei Lesejahre A, B und C alle drei Jahre vorgesehen ist. Der
liturgische Ort fur diesen Text ist der letzte Sonntag des Kirchenjahres,
das Christkdnigsfest. Dieses Fest greift zentrale Motive von Mt 25, 31-46
auf, insbesondere den Begriff des Konigs und des Richters,® aber auch
die endzeitliche Erwartung, wie sie am Ende des Kirchenjahres und im
Advent thematisiert wird. Da die evangelische Perikopenordnung eine
gréBere Auswahl an Bibeltexten umfasst und sich lber eine Periode von
insgesamt sechs Jahren erstreckt, kommt Mt 25, 31—46 hier seltener zur
Sprache. Der Text gehdrt zur Perikopenreihe 1 und hat seinen liturgischen
Ort ebenfalls am Ende des Kirchenjahres, jedoch nicht am letzten, son-
dern am vorletzten Sonntag. Ahnlich wie in der katholischen Kirche steht
dieser Sonntag unter einem bestimmten Thema, wenngleich es inhaltlich
ganz anders bestimmt ist: Nicht der Christkénigssonntag, sondern der
Volkstrauertag wird hier in Deutschland gefeiert, also ein Gedenktag, der
neueren Datums ist, einen nationalen und politischen Akzent hat und wohl
mehr Trauriges als Tréstliches mit sich bringt. Die Hoffnungsperspektive
kommt im evangelischen Kirchenjahr dann im letzten Sonntag vor dem
Advent zum Tragen, wenn der Ewigkeitssonntag bzw. Totensonntag be-
gangen wird. Allerdings Uberwiegt auch hier der ernste Ton — ohne die gol-

6 In dieser Perikope ist vom Menschensohn die Rede, sowie vom Hirten, vom Kénig
und vom Herrn — nicht jedoch von Christus. Die Verbindung von Christus und Kdnig,
sowie die Bezeichnung von Christus als (Welten-)Richter ist also erst sekundar mit
diesem Bibeltext in Verbindung gebracht worden.
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denen Strahlen des Glanzes, der von Christus als Kénig ausgeht, selbst
wenn er als Richter kommt. Der Predigttext fir den Ewigkeitssonntag ist
in der Perikopenreihe 1 Ubrigens Mt 25, 1-13, so dass die matthaische
Endzeitrede in der evangelischen Perikopenordnung in umgekehrter
Reihenfolge vorkommt.

Neben der gréReren Haufigkeit von Predigten Uber Mt 25, 3146 ist
im katholischen Bereich auch eine starkere Vielfalt in der Verwendung
der Rede vom Endgericht zu bemerken. So kommt dieser Text in ,Der
Prediger und Katechet" nicht nur am Christkénigssonntag vor (dort (ib-
rigens zumeist mit zwei verschiedenen Beispielen vertreten, sowie zu-
satzlich als Kinderkatechese und als Lesepredigt), sondern er findet
sich auch am Weltmissionssonntag (dem 30. Sonntag im Jahreskreis)
im Lesejahr C (beschrankt auf die Verse mit der positiven Aussage, Mt
25, 35-40).” Die Verse 31—40 kommen auch in einer Kinderkatechese
zum Lebenslauf des Heiligen Martin von Tours vor (Mt 25,3140 ist das
Evangelium des Gedenktages des Heiligen Martin!),® des Weiteren fin-
den sie sich als Kasualpredigt zum Priesterjubilaum,® zur Fahrzeugweihe
beim Fest des Heiligen Christophorus,™ bei Wochentagspredigten zu Mt
25" und zum Fest des Heiligen Severin,'? als Fastenpredigt zum Thema
soziales Engagement usw." Insgesamt kann man feststellen, dass sich
die Perikope vom Endgericht in der katholischen Liturgie einer gewis-
sen Beliebtheit erfreut. Dem steht eine gréRere Zurlickhaltung im evan-
gelischen Bereich gegeniber. In den evangelischen ,Pastoralblattern”
kommt Mt 25, 31-46 in einem Zeitraum von 25 Jahren (zwischen 1984
und 2008) als Predigttext nur finf Mal vor (ndmlich im Zyklus von je-
weils sechs Jahren) — zuséatzlich lediglich ein Mal als Bildpredigt™ und als
Adventandacht.'® Der Vers Mt 25, 40 (,Was ihr getan habt einem von die-
sem meinen geringsten Brudern...“) kehrt auerdem als Wochenspruch
wieder. Ist dies ein erster Hinweis auf die Berechtigung unserer Annahme,
dass die evangelische Theologie sich besonders schwer tut mit der Rede
vom Weltgericht — schwerer als die katholische Tradition?

Jedenfalls hat die unterschiedliche Haufigkeit von Predigten tber Mt 25,
31-46 zur Folge, dass sich fur die hier angestellte Untersuchung die fiinf
aktuellsten Predigtenin,Der Prediger und Katechet“inden vier Jahrgangen
von 2005 bis 2008 finden, wdhrend man bei den ,Pastoralblattern” bis
in das Jahr 1984 zuruckgehen muss, um finf verschiedene Predigten

7 Der Prediger und Katechet, Jg. 146, 2006/2007.
8 Ebd.

9 Der Prediger und Katechet, Jg. 142, 2002/03.
10 Der Prediger und Katechet, Jg. 138, 1998/99.
11 Ebd.

12 Der Prediger und Katechet, Jg. 135, 1995/96.
13 Der Prediger und Katechet, Jg. 132, 1992/93.
14 Pastoralblatter, Jg. 148, 2008.

15 Pastoralblatter, Jg. 129, 1989.
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zu sammeln. Um eine bessere Vergleichbarkeit zu erzielen, habe ich
mich entschlossen, fiir die Analyse aus ,Prediger und Katechet® jeweils
nur eine der dargebotenen Predigten zu Mt 25, 31-46 pro Jahrgang zu
beriicksichtigen (grundsétzlich die erstgenannte), so dass sich die aus-
gewdhlten Predigten im katholischen Bereich somit auf einen Zeitraum
von 1993 bis 2008 erstrecken. Nach Durchsicht der Predigten war ich
teilweise versucht, die Auswahl der katholischen Predigten zu revidieren
(nach dem Motto: Hatte ich doch lieber die andere Predigt genommen!),
weil in manchen der Predigten der Predigttext kaum zum Tragen kam
— der Prediger hat sich statt dessen auf die Texte der Lesungen oder
auf ein anderes Thema konzentriert. Jedoch ist auch dies ein wichtiges
Ergebnis, und es erschien mir nicht legitim, die einmal getroffene Auswahl
im Nachhinein unter inhaltlichen Gesichtspunkten zu korrigieren. Deshalb
werden im folgenden zehn Predigten zur Perikope vom Endgericht un-
tersucht, von denen manche nur in lockerem Zusammenhang mit dem
Predigttext stehen.

ll. Erste Beobachtungen

Im folgenden sollen zundchst einige Beobachtungen zusammengetra-
gen werden, die sich bei einer Durchsicht von Predigten zu Mt 25, 3146
ergeben. Es sind Beobachtungen zu der Frage, wie der Prediger'® mit
der Rede vom Weltgericht umgeht — und speziell, wie die Botschaft vom
Gericht nach den Werken zur Lehre von der Rechtfertigung in Beziehung
gesetzt wird. Sie erheben keinerlei Anspruch auf Vollstandigkeit und sind
als Einstieg in die weitere Untersuchung gedacht.

1. Die fiinf Predigten aus dem katholischen Bereich

(1) Die Predigt von Theodor Seidl aus dem Jahr 1993" bleibt inhaltlich
nahe beim Predigttext. Das Problem von »Gericht nach den Werken«
bzw. »Rechtfertigung aus Gnade« kommt dabei jedoch nicht in den Blick.
Statt dessen werden andere inhaltliche Schwerpunkte gesetzt, welche
auch ausdricklich benannt werden. Zunachst verweist der Prediger auf
,die kiihne und Uberraschende Gleichsetzung des triumphierend wie-
derkehrenden Weltkdnigs und héchsten Gerichtsherrn mit den Armsten
und Geringsten dieser Erde*'® und auf die hohe Bedeutung und den drin-
genden Verpflichtungscharakter dieses Textes. Jedoch geht es ihm vor

16 Auch bei den aktuellsten Predigten aus den beiden renommierten Predigt-Zeitschriften
war keine einzige Frau als Predigerin in Erscheinung getreten, so dass die maskuline
Bezeichnung hier unumgénglich ist.

17 Seidl, Theodor: Uberraschende Entdeckungen. In: Der Prediger und Katechet, Jg.
132, 1992/93, S. 740-743.

18 Ebd., S. 740 f.
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allem darum, dass das Handeln der Gerechten bzw. der Ungerechten
jeweils unbewusst geschieht. Hieraus wird in (iberzeugender Weise ge-
folgert, dass ein moralischer Appell zu (bewusstem) gerechten Handeln
nicht das Ziel dieser Perikope sein kann. Als weiterer Aspekt wird her-
vorgehoben, dass sich die Erkenntnis Uber gelingendes oder verfehltes
Leben erst in der Riickschau einstellt. Die Horerlnnen sollen durch die
Predigt somit ,zur Sensibilitat flr eine spontane und situationsbezogene
Lebensfiihrung angeleitet werden.*'® Denn die Haltung der Offenheit flr
die jeweilige Situation und die Aufmerksamkeit dafiir, was fiir einen ande-
ren Menschen jeweils erforderlich ist, sind die Voraussetzung fiir das vor-
bildhafte Handeln der Nachstenliebe. ,In den plétzlichen und ungeplanten
Anforderungen unseres Alltags ereignet sich der eigentliche Dienst an
Christus®.?® Gottesdienst wird demnach als Weltdienst aufgefasst. Zwar
thematisiert der Prediger nicht die Frage der Rechtfertigung »allein durch
Gnade« — aber die damit zusammenhéangende Lehre der Rechtfertigung
»allein aufgrund des Glaubens« kommt zur Sprache, und zwar so, dass
diese Lehre aufgrund des Bibeltextes korrigiert wird. Zumindest der pro-
positionale Gehalt des Glaubens (fides qua) kann nicht entscheidend sein,
denn ,der Weltenrichter fragt ja nicht nach rechtem Dogmenverstandnis
und gehdrigen Frémmigkeitsleistungen, sondern er fragt nach der rech-
ten Tat.“?" Inwieweit auch der Glaube als Akt und als Vertrauensverhaltnis
zu Gott (fides quae) unbedeutend ist, bleibt offen. Jedenfalls méchte der
Prediger ,eine weite Sicht des Christlichen jenseits aller konfessionellen
Grenzen" férdern.?

(2) In der Predigt von Manfred Schwarzhuber aus dem Jahr 19962 bil-
det nicht das Evangelium vom Weltgericht den Schwerpunkt, sondern die
alttestamentliche Lesung fur diesen Sonntag (Ez 34, 11.12.15-17). Im
Text dieser Lesung ist von Gott als Hirte die Rede, der sich seiner Schafe
annimmt und sie versorgt, aber auch aussondert. In dem Vers ,Ich werde
richten zwischen Schaf und Schaf, den Widdern und den Bdcken® (Ez 34,
17) ist ein inhaltlicher Bezug zu Mt 25, 32 gegeben. Der Prediger benutzt
den Lesungstext ausdriicklich dazu, um den Evangeliumstext bzw. die
Symbolik des Christkénigsfestes zu kritisieren: ,Mir gefallt das Bild des
Hirten fur Jesus besser als das des Konigs.“** Denn wahrend der Konig
in seiner Funktion als Richter das Verhalten der Menschen lediglich im
Nachhinein kontrastiert und mit eindeutigen Konsequenzen belegt, sich
also statisch zeigt, kommt durch die Rede vom Hirten ein dynamischer
Aspekt zur Sprache: Der Hirte geht den verlorenen Schafen aktiv nach

19 Ebd., S. 740.

20 Ebd., S. 741.

21 Ebd., S i742.

22 Ebd., S. 740.

23 Schwarzhuber, Manfred: Christkénig — Der gute Hirte. In: Der Prediger und Katechet,
Jg. 135, 1995/96, S. 752—755.

24 Ebd., S. 754.
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und bringt sie zurecht. Schwarzhuber zeigt auf, wie fragwirdig das Bild
von Gott als Kénig ist (begrenzt wie alle Gottesbilder und ebenso zwei-
felhaft wie die Fotographien heutiger Kénige in den lllustrierten). Eine
versthnliche Briicke zwischen Gott als Hirte und Christus als Kénig bzw.
zwischen Lesung und Evangelium wird durch den Hinweis geschlagen,
dass »Hirte« in der Zeit des Alten Testaments auch eine Bezeichnung
fur den Herrscher und ein Ehrentitel flir den Kénig war.?*> Das Problem
des Gerichtes nach den Werken bzw. nach dem Glauben wird in dieser
Predigt nicht thematisiert.

(3) Die nachste der hier ausgewahlten Predigten stammt von Franz
Richard aus dem Jahr 1999.% Sie geht an den Predigttext Mt 25, 31-46
in einer traditionellen und konservativen Weise heran. Die Absicht wird in
der homiletischen Voriiberlegung folgendermassen formuliert: ,Auf dem
Hintergrund des Evangeliums méchte die Predigt die Horerlnnen daran
erinnern, dal} es in der Christentumsgeschichte neben vielem Negativen
sehr viele leuchtende Beispiele der Nachstenliebe gibt. Diese Erinnerung
soll die Hérerlnnen stérken, die auRerhalb des Kirchenraumes oft nur ne-
gative Beispiele aus der Christentumsgeschichte zu héren bekommen.“?”
Nach dem Motto »so schlecht sind wir doch gar nicht« wird die Caritas der
christlichen Kirche hervorgehoben: Armenspeisung, Krankenpflege und
Menschen wie Franziskus von Assisi, Vinzenz von Paul, Katharina von
Siena, Martin von Tours, Nikolaus von Myra und Elisabeth von Thiringen
werden genannt. Am Beispiel der hl. Elisabeth, die sich weigerte, am Hof
des Landgrafen Speisen zu sich zu nehmen, die von den Armen erpresst
worden waren, wird der Evangeliumstext konkretisiert: ,Wenn sich heute
Menschen weigern, Friichte und andere Produkte aus der sog. Dritten
Welt zu kaufen, weil sie in ihnen das geraubte Brot der Armen sehen,
dann stehen sie ganz in der Linie der Taten der hl. Elisabeth.“? Die Predigt
bleibt konsequent auf der positiven Seite derjenigen »zur Rechten« des
Richters und bezieht auch die Hoérerlnnen ganz unbefangen in diese
Gruppe mit ein: ,Wenn wir einmal vor Christus, dem Richter unseres
Lebens, stehen, dann wird er uns all die Menschen zeigen, denen wir im
Leben geholfen haben, denen wir Barmherzigkeit erwiesen haben.“?® Die
Dramatik des Predigttextes, namlich die Verdammnis der Menschen »zur
Linken« des Richters, kommt hier tiberhaupt nicht in den Blick. Auch das
Problem der Rechtfertigungslehre kommt nur an einer Stelle zur Sprache
— wobei die christliche Glaubenspraxis in ein erstaunlich schlechtes Licht
gertickt wird: ,Wenn die Welt einmal von Christus, dem Koénig, gerichtet
wird, dann wird eben nicht gefragt, ob man die Riten des Glaubens er-

25 Ebd., S. 754.

26 Richardt, Franz: Christkénig: Leuchtende Zeichen der Nachstenliebe. In: Der Prediger
und Katechet, Jg. 138, 1998/99, S. 752—-756.

27 Ebd 3 SA758!

28 Ebd., S:756.

29 Ebd.
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fullt hat, sondern ob man sich um hilfsbediirftige Menschen gekiimmert
hat.“%

(4) Auch die Predigt von Jiirgen Werbick aus dem Jahr 2005%' beschaftigt
sich mit dem ,Kénigs- und Hirtenproblem*,%? und auch hier wird die Lesung
aus dem Propheten Ezechiel zur Interpretation des Evangeliumstextes he-
rangezogen. Von da ausgehend wendet sich diese Predigt verschiedenen
Themen zu, die mit Mt 25, 31-46 nur in einer entfernten assoziativen
Verbindung stehen. Insofern reprasentiert diese Predigt nicht den Typus
einer »Auslegung des Wortes«. Statt dessen bietet sie eine kirchsozio-
logische Kritik unter dem Stichwort der »Stellvertretung« und reflektiert,
wie sich leitende Amtstrager als Stellvertreter Christi verhalten sollten.
Der Anspruch, ein Vorbild zu sein, und die Notwendigkeit, Macht auszuii-
ben, kénnen miteinander in Konflikt geraten — als Ausweg wird hier »die
Autoritat des bittenden Jesus« angeboten (die Bitte (ibt keinen Zwang aus
und stellt dennoch eine verbindliche Aufforderung dar). Dies wird anhand
von 2 Kor 5, 20 entfaltet — einem Text, der weder zu den Lesungen noch
zum Evangelium gehért. Der Bezug zum Predigttext wird erst am Ende
geschaffen, denn die Rede vom Weltgericht ,stellt uns diesen bittenden
Jesus vor Augen. Er bittet uns in denen, die uns N&chste sind und in ihrer
Not gerade mich brauchen. Wenn wir dieser Bitte nachkommen, 6ffnet
sich Gottes gute Herrschaft — an dem Ort, an dem uns Jesu Stellvertreter
begegnen: die Bedurftigen."* Die Frage nach der Rechtfertigung kommt
in dieser gedankenreichen Predigt nicht zum Tragen.

(5) Die letzte der hier untersuchten Predigten stammt von Dieter Emeis aus
dem Jahr 2008.* Das Weltgericht wird hier als ein positives Geschehen
aufgefasst: ,Unrecht wird in ihm Uberwunden und das Recht wird durch-
gesetzt. Ein Gemeinwesen, in dem das nicht geschieht, ist krank. Das
Gericht hat eine heilende Bedeutung. Zur endgliltigen Heilung unserer
Welt gehort das alle umfassende Weltgericht.“*> Deshalb wird die Rede
vom Weltgericht, die hier als »Bild« verstanden wird, als ,Hoffnungsbild*
bezeichnet.*® Emeis macht darauf aufmerksam, dass die Perikope Mt
25, 31-46 die in allen Kulturen fir das soziale Zusammenleben grund-
legende »Goldene Regel« in entscheidender Weise Uberschreitet: ,Das
Uberraschende im Bild vom Weltgericht ist, dass der andere Mensch mich
in die Verantwortung ruft nicht nur, weil er Mensch ist wie ich, sondern weil
mir in ihm Jesus Christus begegnet. [...] Das Einzigartige, das in keiner an-

30 Ebd.

31 Werbick, Jurgen: Stellvertreter? In: Der Prediger und Katechet, Jg. 144, 2004/05, S.
819-823.

32 Ebd., S. 820.

33 Ebd,, S. 823.

34 Emeis, Dieter: Der Richter der Lebenden und der Toten (Mt 25, 31—46). In: Der
Prediger und Katechet, Jg. 147, 2007/08, S. 825-827.

35 Ebd,, S. 825.

36 Ebd., S. 826.
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deren Kultur zu finden ist, ist die Identifikation des Richters mit Menschen
in ihren N6ten."*” In einem neuen thematischen Ansatz wird die Bedeutung
des interreligiosen Dialogs gewdrdigt, denn ,der Menschensohn im
Bild vom Weltgericht fragt nicht nach Religion oder Konfession.“*® Zum
Schluss dieser Predigt wird die Thematik der Rechtfertigung aufgegriffen,
und zwar so, dass die Harte des Gerichts nach den Werken dadurch re-
lativiert wird: ,Weil wir noch nicht endgliltig geheilte Menschen sind, wer-
den wir uns nicht immer dem Herrn in den Notdurftigen 6ffnen, sondern
seinen Ruf auch nicht héren oder uns ihm verschlieBen. In sein ewiges
Leben muss uns letztlich Gottes Barmherzigkeit einlassen."**

Zusammenfassung: Bereits diese kurze Ubersicht zeigt, wie vielfal-
tig die Moglichkeiten sind, Mt 25, 31-46 in der Predigt aufzugreifen.
In den Predigten aus dem katholischen Bereich ist die Frage nach der
Rechtfertigung des Siinders lediglich ein Aspekt neben zahlreichen an-
deren, die zur Sprache kommen. In mehreren Predigten taucht dieses
Thema Uberhaupt nicht auf, und in zwei Predigten wird (in Einklang mit
dem Evangeliumstext) das Gericht nach den Werken dber den Glauben
gestellt. Lediglich in einer der Predigten wird die Rechtfertigungslehre zur
Korrektur bzw. Erganzung des Predigttextes herangezogen.

2. Die fiinf Predigten aus dem evangelischen Bereich

(6) Aus dem Jahr 1984 stammt die Predigt von Adolf Sommerauer,* die
zunéchst ausfilhrlich auf den Kontext des Volkstrauertags eingeht. Die
Heldenverehrung und das institutionalisierte Gedenken wird problema-
tisiert; es soll ,wenigstens die Erinnerung an einen Schmerz bewirken,
wenn schon nicht den Schmerz selbst.“' Auch im weiteren Verlauf der
Predigt bleibt das Thema des Volkstrauertags bestimmend. Mit Bezug auf
den Predigttext wird klargestellt, dass es dieses Gericht tatsachlich geben
wird, dass es den Menschen aller Vélker und Zeiten gilt und dass es al-
lein nach den Werken erfolgt. Zur reformatorischen Rechtfertigungslehre
wird diese Aussage nicht in Beziehung gebracht. Die Predigt mindet
am Schluss in der Art eines Lésungsangebotes in den Text eines evan-
gelischen Kirchenlieds (,Das sollt ihr, Jesu Jiinger, nie vergessen [...]
Wenn wir wie Briider beieinander wohnten,/ Gebeugte starkten und der
Schwachen schonten,/ dann wirden wir den letzten heil'gen Willen/ des
Herrn erfllen.)*?

37 Ebd., S. 826 f.

38 Ebd., S. 827.

39 Ebd.

40 Sommerauer, Adolf: Predigt zum Volkstrauertag tber Matthdus 25, 31-46. In:
Pastoralblatter, Jg. 124, 1984, S. 603—606.

41 Ebd., S. 603.

42 Ebd., S. 606.

134 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Jutta Koslowski



(7) Die Predigt von Harald Nehb von 1985* setzt sofort mit der Thematik
der Rechtfertigungslehre ein. Nach dem Zitat von Mt 25, 40 (,Was ihr
getan habt einem unter diesen meinen geringsten Bridern, das habt ihr
mir getan®) lautet der erste Satz: ,Vor einem solchen Anspruch, liebe
Gemeinde, kénnen wir nur versagen. Es gibt keinen unter uns, der, auch
wenn er sich gewissenhaft priift, diesem Anspruch Jesu standgehalten
hatte oder heute standhalt.“** Dann aber wird die Rechtfertigungslehre
anhand des Predigttextes problematisiert: ,Aber ich méchte doch fragen
diirfen: Kénnen wir uns mit unserer Menschennatur dauerhaft vor dem
MaRstab Jesu entschuldigen? Und werden wir mit dieser Entschuldigung
der Frage Jesu im Gericht standhalten: Was hast du mit deinem Leben
gemacht?“* Die Antwort auf diese Frage bleibt jedoch aus, indem sich der
Prediger anderen Themen zuwendet (zunachst Beispielen flr die eigene
persdnliche Unzuldnglichkeit, danach ausfiihrlich dem Volkstrauertag,
der kritisch beleuchtet wird). AnschlieRend werden noch eine Reihe
weiterer Themen ventiliert (von der Bedeutung des Kainsmals Gber die
Inkarnation und die Siegfriedssage bis hin zum Wettriisten). Der Bezug
zwischen Volkstrauertag und Evangeliumstext wird hergestellt durch den
Gedanken, dass die gefallenen Soldaten zu jenen Menschen gehorten,
die unter Hunger, Durst, Krankheit, Gefangenschaft usw. gelitten haben
und dass ihre Leiden im letzten Gericht ebenso wenig vergessen werden
sollen wie bei uns.

(8) Von WoLr Werner Rausch stammt die Predigt aus dem Jahr 1991.4
In dieser Predigt gibt es ein durchgdngiges Schema fiir die Deutung von
Mt 25, 31-46, namlich die Metaphorik des Theaters. Immer wieder ist
die Rede davon, dass die »Rollen« der Akteure getauscht werden, vom
Weltgericht als »Szenario« und davon, dass der »Vorhang« sich éffnet
und wieder fallt. Das Stichwort des »Rollentausches« begegnet in einer
Beispielerzahlung gleich zu Beginn der Predigt (ein Bettler schenkt den
Kindern des Pfarrers 50 Pfennig fiir ein Eis) und zieht sich von da an
in mehreren Variationen durch (statt dass den geringsten Bridern ge-
holfen wird, wird Jesus geholfen; statt dass wir im Verhéltnis zu Jesus
die Nehmenden sind, sind wir die Gebenden). Der Prediger nimmt
Bezug auf die Rechtfertigungslehre, indem er als Kontext der Rede vom
Weltgericht ,das Evangelium der Rettung und Befreiung allein durch
Christus“ benennt.*” Die Harte des Weltgerichts soll dadurch relativiert
werden, ohne dass der Widerspruch aufgel6st wird. Die Frage nach
den Bediirftigen in unserer Gesellschaft wird als ,Frage nach unserem

43 Nehb, Harald: Predigt am 17. November 1985, Volkstrauertag Gber Matthdus 25, 36—
41. In: Pastoralblatter, Jg. 125, 1985, S. 623-627.

44 Ebd., S. 623.

45 Ebd.

46 Rausch, Wolf Werner: Wider die Kumpanei des Teufels. In: Pastoralblatter, Jg. 131,
1991, S. 623-627.

47 Ebd., S. 624.
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Glauben® bezeichnet.®® Der Gegensatz zwischen Glauben und Werken
(der im Evangelium durchaus angelegt ist; vgl. auch Mt 7, 21) wird da-
durch aufgehoben. Ein Charakteristikum reformatorischer Theologie
kommt zur Sprache, wenn darauf aufmerksam gemacht wird, dass die
»Werke« der »Gerechten« in »Barmherzigkeit« bestehen und dass die
Gerechten ein ,Leben aus der empfangenen Barmherzigkeit* fiihren.*
Auch das Schicksal der Verdammten wird in dieser Predigt abgemildert:
Zum einen wird unterstellt, das »ewige Feuer« sei der Ort, ,wo sie schon
immer sein wollten“;>® zum anderen wird die ewige Verdammnis mit
einem Fragezeichen versehen: ,Was daraus wird, mégen wir getrost in
Gottes Hande legen.“*' An zahlreichen weiteren Stellen werden reforma-
torische Anliegen aufgegriffen (Bezug auf Rém 17, 19;% Bezug auf Kigl 3,
22:% die Umkehr als ,Geschenk®;% Gottes ,Barmherzigkeit durch Jesus
Christus, den Gekreuzigten“®), so dass die Auseinandersetzung mit der
Rechtfertigungslehre als zentrales Thema dieser Predigt erscheint.

(9) Das nachste Beispiel ist eine Predigt von Bernd Feldner aus dem Jahr
1997.% Auch in dieser evangelischen Predigt ist die Rechtfertigungslehre
standig prasent, wie schon im Titel programmatisch angedeutet:
,Drastische Urteilsverkiindigung — nicht zum Unheil, sondern zum Heil."
Zu Beginn wird der Anlass des Volkstrauertages in Erinnerung gerufen;
die Verbindung sowohl zum Predigttext als auch zur Rechtfertigungslehre
wird durch folgenden Gedanken geschaffen: ,Alte Wunden, Trauer,
Schuldgefiihle und auch Schuldzuweisungen — am heutigen Tag wird
vieles davon wieder wach. Bitte hiten wir uns vor Vorurteilen. Bitte
gehen wir gnadig miteinander ins Gericht.””” Die Tatsache, dass im
Evangeliumstext der Menschensohn mit einem Hirten verglichen wird, lei-
tet tiber zu einer Reflexion lber Jesus, den guten Hirten, der sein Leben
fur die Seinen hingibt. Eine langere Beschreibung der Arbeitsablaufe
eines Schafziichters schlielt sich an, wobei das Trennen der Schafe von
den Bdcken hier als wertneutral beschrieben wird und rein praktische
Griinde hat. Die Tatsache, dass sich im Predigttext weder die Gerechten
noch die Ungerechten ihres Tuns bewusst waren, wird verbunden mit der
Vergebungsbitte Jesu am Kreuz: ,Vater, vergib ihnen, denn sie wissen

48 Ebd., S. 625.

49 Ebd., S. 624; Hervorhebung J. K.

50.Ebd., $..625.

51 _Ebd.

52 ,Das Gute, das ich will, das tue ich nicht; sondern das Bése, das ich nicht will, das tue
ich.“ (Luther-Ubersetzung); ebd., S. 626.

53 ,Die Giite des Herrn ist's, dai wir nicht gar aus sind, seine Barmherzigkeit hat noch
kein Ende.” (Luther-Ubersetzung); ebd.

54 Ebd.

55 Ebd. S:627:

56 Feldner, Bernd: Drastische Urteilsverkiindung — nicht zum Unheil, sondern zum Heil.
In: Pastoralblatter, Jg. 137, 1997, S. 629-633.

57 Ebd., S. 629.
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nicht, was sie tun.”® — die Androhung der ewigen Verdammnis wird hier
also in Vergebung umgewandelt. Die Verkniipfung mit dem Thema der
Rechtfertigung wird noch auf viele andere Weisen geleistet. So konstatiert
der Prediger: ,Die grofRe Deutlichkeit, mit der hier gesprochen wird, will
die Unwissenheit aufheben. Sie ist bereits der Anfang der Vergebung.“>®
Die Scharfe der Gerichtsrede habe lediglich paranetische Funktion, denn
+im Blick ist das Heil fur alle.“®® Zwar wird mit dem Predigttext eingerdumt:
-einzig und allein dein Handeln, dein Tun oder Nicht-Tun, deine Taten
oder Un-Taten entscheiden fiir das Urteil des grofRen Richters.“®" Dies wird
durch eine Hoffnungsperspektive kontrastiert: ,Das Ziel ist das Heil und
nicht das Unheil. Schon von Anbeginn der Welt ist das Erbe des Reiches
Gottes bereitgestellt. Bei vielen Gelegenheiten betont Jesus, daf} er ge-
kommen ist als Arzt fiir die SUnder, als Hirte fiir das verlorene Schaf, da}
er keinen der Anvertrauten verlieren will ... Die Freude tUber den, der zum
Vater umkehrt, ist grof3. Das will das Gleichnis erreichen.“®?

(10) Als letztes soll die Predigt von Wiegand Wagner aus dem Jahr
2003 durchgesehen werden.®® Auch diese Predigt arbeitet sich ab am
Gegensatz zwischen Gericht und Gnade und macht dies zu ihrer ei-
gentlichen Botschaft. Von dem Schrecken ist die Rede, den einem die
Rede vom Weltgericht einjagen kann. Die Méglichkeit, sich zu beruhigen
durch den Gedanken an einen richtenden Gott im Alten Testament im
Gegensatz zum liebenden Gott im Neuen Testament — diese Mdglichkeit
wird mit Verweis auf den Predigttext verworfen. Statt dessen betreibt
der Prediger eine innerneutestamentliche Traditionskritik und geht zum
Predigttext selbst auf Distanz. Wiederholt richtet der Prediger rheto-
rische Fragen an den Verfasser des Evangeliums (,Jetzt sind hier die
Weilken und dort die Schwarzen. Das also wird es geben. So sieht es
der Evangelist Matthaus;“%* ,Matthdus, meinst du das eigentlich ernst? Ist
das unser Glaube?“;% ,Matthdus, was ist deine Botschaft?“¢¢). Dadurch
wird impliziert, dass der Predigttext vom »Wort Gottes« zu unterscheiden
ist und dass er zunachst einmal die menschliche Sicht seines Verfassers
reprasentiert. Die »Schwarz-Weilk-Malerei« des Matth&us wird korrigiert
(wobei im Evangelium gar nicht von den weil3en und schwarzen Schafen
die Rede ist, sondern von den Schafen und Bécken bzw. von denen »zur
Rechten« und denen »zur Linken«). Wiederholt spricht der Prediger von
der Ambiguitat unserer conditio humana als »schwarz-weilte Menschen«:

58 Lk 23, 34. Ebd., S. 631.

59 Ebd,, S. 632.

60 Ebd.

61 Ebd., S. 631.

62 Ebd., S. 632.

63 Wagner, Wiegand: Der Liebe Gericht —des Richters Liebe. In: Pastoralblatter, Jg. 143,
2003, S. 699-703.

64 Ebd., S. 700.

65 Ebd., S. 701.

66 Ebd.
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Wir ,wissen, dass wohl jeder mitten entzwei geschnitten werden musste,
dirfte und wollte der Richter mit solchem Messer richten. Das Bild vom
Gericht hat ja zu allen Zeiten so schwarz-weil’e Menschenkinder betrof-
fen, wie wir es sind.“¢” Gegen Ende der Predigt artikuliert der Prediger sei-
ne persénliche Wahl (verstarkt durch die Ich-Form, welche in Predigten
nur sparsam und dann um so wirkungsvoller zum Einsatz kommt): Er
entscheidet sich »gegen« Matthaus und »fiir« das Johannesevangelium:
-Wenn unser Gewissen uns &ngstigt beim Héren, dann lasst uns das
grolke Buch weiterlesen. Lasst uns den Weg Jesu an das Kreuz mit-
gehen und lesen und héren, woflr er gestorben ist. Damit alle, die an
ihn glauben, nicht verloren gehen, sondern das ewige Leben haben. So
habe ich es im Johannesevangelium gelesen.“®® Ein weiterer Versuch, die
Spannung zwischen Gericht und Gnade zu Uberwinden, besteht darin, die
Person des Richters hervorzuheben: ,Behalten wir fest in unserer Seele,
dass auf dem Stuhl des Richters kein Unbekannter sitzen wird, sondern
Jesus, den wir kennen und der uns liebt.“®® Diese Aussage wird an ei-
ner Schlusselstelle der Predigt wiederholt:"® Der Richter im Weltgericht
ist zugleich derjenige, der die Menschheit erlost hat und der sie durch
Missions- und Taufbefehl zu sich rufen will.

Zusammenfassung: Bereits diese kurze Durchsicht von funf katholischen
und funf evangelischen Predigten Uber Mt 25, 31-46 deutet auf signifi-
kante Unterschiede in der inhaltlichen Ausgestaltung hin — insbesonde-
re im Hinblick darauf, wie die Rechtfertigungslehre mit dem Predigttext
in Beziehung gesetzt wird. Wahrend bei den katholischen Predigten die
Rechtfertigungslehre nur in einem einzigen Fall als Korrektiv gegeniiber
dem Predigttext in Erscheinung tritt, stellt sich das Bild bei den evange-
lischen Predigten deutlich anders dar: In drei von fiinf Predigten ist die
Korrektur des Predigttextes durch die Rechtfertigungslehre ein durchgén-
giges Thema; in einer weiteren Predigt werden die Rede vom Weltgericht
und die Rechtfertigungslehre unverbunden nebeneinander gestellt; und
nur in einem Fall wird die Rechtfertigungslehre tiberhaupt nicht themati-
siert.

67 Ebd.

68 Ebd., S. 702 f.
69 Ebd., S. 702.
70 Ebd., S. 700.
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lll. Eine methodische Analyse

Derartige Beobachtungen verlangen allerdings nach einer methodischen
Vergewisserung, und methodische Sicherung fiihrt unvermeidlich dazu,
dass sich die Ambitionen reduzieren. Weniger wird in Erfahrung gebracht
werden kdnnen, dieses wenige aber — wie zu hoffen steht — in methodisch
verantworteter Weise.

Dazu wird zunachst ein Uberblick {iber die verschiedenen Méglichkeiten
der Predigt-Analyse geboten. Sodann wird ein interdisziplinares
Forschungsprojekt zur Eschatologie an der Westfalischen Wilhelms-
Universitat in MUnster vorgestellt, in dessen Rahmen ein Instrument zur
Predigt-Analyse entwickelt wurde, welches auf die hier ausgewahliten
Predigten angewendet wird. In einem dritten Abschnitt werden schliefl3lich
die Ergebnisse aus der inhaltlichen Durchsicht und aus der methodischen
Analyse im Hinblick auf die eingangs gestellte Frage diskutiert: Wie wird
die Rede vom Weltgericht als Predigttext zur Geltung gebracht und wel-
che Unterschiede zeigen sich dabei im interkonfessionellen Vergleich?

1. Verfahren der Predigtanalyse im Uberblick

Einen Uberblick Uiber die verschiedenen Verfahren der Predigtanalyse,
die derzeit angewendet werden, hat Stefanie Wéhrle in ihrer Dissertation
geboten, die 2005 an der Evangelisch-Theologischen Fakultdt der
Universitat Minster angenommen worden ist.”! Wohrle bietet hierin
eine Darstellung der wichtigsten Analyse-Methoden aus der Zeit nach
1945 (wobei der Schwerpunkt auf der Diskussion der 70er Jahre und
z. T. ab Mitte der 90er Jahre liegt). Demnach kann man die verschie-
denen Verfahren in drei Bereiche unterscheiden: Solche, die sich mit
den SelbstduBerungen des Predigers beschaftigen; solche, die sich mit
der Signalfunktion von Predigten beschaftigen; und solche, die sich mit
der Darstellungsfunktion von Predigten beschaftigen.”? Die Analyse der
Selbstaulerung des Predigers bzw. der Predigerin erfolgt z. B. durch die
Anwendung der Persoénlichkeits-Typologie nach Fritz Riemann, durch die
Predigtanalyse, wie sie in den Kursen der klinischen Seelsorge-Ausbildung
erfolgt oder durch die transaktionsanalytische Predigtuntersuchung. Die
Signalfunktion von Predigten wird untersucht bei der Inhaltsanalyse (auch

71 Wohrle, Stefanie: Predigtanalyse. Methodische Ansatze — homiletische Pramissen -
didaktische Konsequenzen (Homiletische Perspektiven, Bd. 2), Minster 2006. Der
folgende Abschnitt stiitzt sich vor allem auf diesen Text.

72 Diese Einteilung bezieht sich auf das ,Organon-Modell* in Karl Biihlers Sprachtheorie.
Demnach hat jedes sprachliche Zeichen drei Ebenen: Erstens die Ebene des
Ausdrucks (bezieht sich auf den Sender); zweitens die Ebene des Appells (bezieht
sich auf den Empfénger); und drittens die Ebene der Darstellung (bezieht sich auf die
mitgeteilten Sachverhalte).

PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Jutta Koslowski 139



Contentanalyse genannt), bei der sprechakttheoretischen Predigtanalyse
und bei der empirischen Horerbefragung. Die Darstellungsfunktion der
Predigt steht bei folgenden Verfahren im Vordergrund: bei der rhetorischen
Predigtanalyse, bei der semantischen Predigtanalyse, bei der Analyse
von Wertestrukturen in der Predigt, bei Predigtanalyse als Ideologiekritik
und bei der Predigtanalyse nach dem ,Heidelberger Modell“. Jedes die-
ser Verfahren stiitzt sich auf jeweils unterschiedliche Theorien und me-
thodische Ansétze. Einzelne Verfahren der Predigtanalyse sollen im fol-
genden naher beschrieben werden.

Die Inhaltsanalyse wird angewendet, wenn groRe Mengen von Text
nach streng statistischen Verfahren untersucht werden sollen, um das
Vorkommen bestimmter Signalwérter nachzuweisen.”™ Dieses Verfahren
bezieht sich also grundsétzlich auf Predigten, die schriftlich vorliegen
(und nicht auf das, was die Adressaten gehdrt haben). Es geht bei die-
ser Suchstrategie um die Analyse von schriftlich fixierter Kommunikation.
Ziel ist es, die »Predigtwirklichkeit« wahrzunehmen, also das, was real in
der Predigt zur Sprache gebracht wird, um es zur weiteren Auswertung
zusammenzustellen. Das Vorgehen ist stark formalisiert und aufwéndig:
Zunéchst muss das Untersuchungsziel bzw. die Forschungsfrage formu-
liert werden. Daraus werden Uberpriifbare Hypothesen abgeleitet, welche
im Verlauf der Analyse zu stiitzen oder zu widerlegen sind. Sodann ist das
Untersuchungsmaterial festzulegen (welche Quellen? welcher Zeitraum?);
evtl. kann hieraus auch eine reprasentative Stichprobe genommen wer-
den. Wichtig ist die Festlegung von »Kategorien«. Eine Kategorie ist die
Konkretion méglicher inhaltlicher und formaler Merkmale von Texten im
Blick auf eine bestimmte Forschungsfrage und die davon abgeleiteten
Hypothesen. Das Ziel ist dabei, die prinzipiell vorfindbare Information auf
die in Bezug zur Fragestellung relevante Information zu reduzieren. Die
Kategorien bilden also die Voraussetzung dafiir, dass tberhaupt etwas
quantifiziert werden kann. Das entwickelte Kategoriensystem sollte an
einer Textstichprobe Uberprift und evil. optimiert werden. Sodann bedarf
es einer Schulung der Codiererinnen. In einem Reliabilitatstest wird die
Ubereinstimmung verschiedener Codiererlnnen am selben Textmaterial
uberpriift, sowie die Ubereinstimmung des jeweiligen Codierers am sel-
ben Textmaterial (in zeitlichem Abstand). Erst damit sind die Vorarbeiten
abgeschlossen und die eigentliche Codierung beginnt. Die Zuordnung der
jeweiligen Textelemente zu einer Kategorie wird in einem Codierbogen
eingetragen. Diese Daten werden anschlielend in einen PC eingegeben
und mit entsprechenden Programmen weiter bearbeitet. Dabei wird die
relative und absolute Haufigkeit einzelner Textelemente und Kategorien

73 Eine Darstellung dieses Verfahrens findet sich z. B. in Homiletische Arbeitsgruppe
Stuttgart/Frankfurt: Die Predigt bei Taufe, Trauung und Begrébnis. Inhalt, Wirkung
und Funktion. Eine Conentanalyse (Praxis der Kirche, Bd. 15), Miinchen 1973, v.a. S.
18-53. Das angewendete Code-Sheet findet man auf S. 180-187.
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fgstgestellt. Die Darstellung und Interpretation der Ergebnisse dient der
Uberprifung der eingangs aufgestellten Hypothesen.

Die sprechakttheoretische Predigtanalyse geht auf Hans Werner
Dannowski zurtick.” lhre Grundvoraussetzung besteht in der Annahme,
dass jede sprachliche AuRerung eine Tat ist (eben ein [Sprech-]»Akt«).
Dementsprechend soll untersucht werden, welche Handlungen ein
Prediger wahrend seiner Predigt ausfiihrt. Dieses Verfahren konzen-
triert sich auf die Kommunikationsstruktur der Predigt und darauf, was
beim Horer ankommt, sowie auf die Absicht hinter der AuRerung. Zwar
enthalt dieser Ansatz viel sprachwissenschaftliche und kommunikations-
theoretische Theorie, aber eine genaue Methodik fehlt hier, wodurch die
Anwendung dieses Verfahrens erschwert wird. Dementsprechend gibt es
auch ein vielfaltiges Versténdnis dieses Analyse-Verfahrens.

Die rhetorische Predigtanalyse wurde von Gert Otto entwickelt.”® Sie
zahlt (ebenso wie die weiter unten beschriebenen Verfahren) zu den-
jenigen Methoden, die sich auf die Darstellungsfunktion von Predigten
konzentrieren. Ziel ist hier eine Interpretation der Predigt, die ausge-
hend von der Form den Inhalt ndher beschreibt. Die Homiletik wird hier
an die Rhetorik riickgebunden. Dabei geht es nicht nur um die Rhetorik
als klassische Formenlehre (um eine poetisch oder literarisch kunstvolle
Sprache hervorzubringen), sondern es geht darum, wie der Prediger sei-
nen Vorsatz, bei den Hérerlnnen etwas zu bewirken, am besten umset-
zen kann. Absicht und Form sollen in Ubereinstimmung gebracht werden
— mit dem Ziel, eine bessere Verstandlichkeit zu erreichen. Die rheto-
rische Predigtanalyse ist also nicht nur deskriptiv, sondern auch normativ:
dem vorfindbaren niedrigen Sprachniveau soll entgegengewirkt werden.
Was das Vorgehen betrifft, so gibt es auch hier keine genau festgelegte
Methode. Grundsétzlich geht es um eine genaue Untersuchung des
Predigttextes (an schriftlich vorliegendem Material). Der Text soll detail-
liert beschrieben werden, ohne dass man sich in Feinheiten verstrickt.
Mdgliche Fragestellungen dabei sind: der Aufbau der Predigt insgesamt;
die Verwendung bestimmter Wendungen, Wortfelder und Worthaufungen;
Sprachstil, Wort- und Satzarten; in welche Situation ist die Predigt einge-
bettet; welche liturgischen Elemente und Lieder umrahmen die Predigt,
werden Zitate, Parodien 0.4. verwendet; welche Stilmittel kommen zum
Einsatz; welche Argumentationsstruktur liegt der Predigt zugrunde; gibt
es ein Leitmotiv usw. Auch Fragestellungen mit Bezug auf den Prediger
sind mdglich, z. B.: was will er erreichen; wogegen grenzt er sich ab; wel-
che Rolle weist er sich und seinen Hoérerlnnen zu; wie sind Rationalitat
und Emotionalitat in der Predigt verteilt usw. Es geht also um ein weites,
prinzipiell nicht abgeschlossenes Feld an mdglichen Fragestellungen,

74 Vgl. hierzu Engemann, Wilfried: Einfiihrung in die Homiletik, Ttibingen 2002, S. 330-
344.
75 Otto, Gert: Rhetorische Predigtlehre. Ein Grundriss, Mainz/Leipzig 1999.
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wobei sowohl Inhalt als auch Absicht und Wirkung der Predigt in den Blick
genommen werden. Hiermit ist bereits die Problemanzeige fir dieses
Analyse-Verfahren gegeben: Zwar ist dieses Methode relativ einfach an-
zuwenden, jedoch ist sie zu allgemein. Es fehlt an Kriterien, worauf bei
der Analyse zu achten ist. Dadurch wird der Analytiker mit einer schwer
Uberschaubaren Menge an Informationen konfrontiert. Auflerdem ist er
weitgehend auf sein persénliches Sprachgefihl angewiesen — ohne ge-
nau definierte Kriterien bleibt dieses Verfahren subjektiv. Es bedarf ei-
ner Anleitung, wie die einzelnen Beobachtungen auszuwerten sind. Vor
Anwendung dieses Verfahrens sollte geklart werden, was eigentlich un-
tersucht werden soll und mit welchen konkreten Fragestellungen dies
maoglich ist.

Die semantische Predigtanalyse wurde u. a. von Wilfried Engemann for-
muliert.”® Theoretische Grundlage ist hier die Semantik (Lehre von der
Bedeutung) bzw. die Semiotik von Umberto Eco. Die Fragestellung lautet:
Welche Bedeutung kann einer Predigt bzw. ihren Teilen zugeordnet wer-
den? D. h. letztlich: Welche Inhalte werden zur Sprache gebracht? Zentral
ist hier die Unterscheidung zwischen »Signifikat« und »Signifikant«. Ein
Signifikat ist etwas sinnlich Wahrnehmbares (z. B. ein Wort, eine Geste,
eine Haltung, ein Gegenstand o. &.), dem ein Signifikant zugeordnet ist
(d. h. eine Bedeutung, die selbst nicht sinnlich wahrnehmbar ist). Nur
durch die Verbindung von Signifikat und Signifikant wird Verstandigung
moglich. Hierzu bedarf es eines »Codes«: Er gibt Auskunft dartiber, wel-
che Bedeutung einem Signifikat zuzuordnen ist, d. h. er gibt die Richtung
vor, in der die Zeichenbildung zu erfolgen hat. Der Code ist ein »seman-
tisches Systemg, eine ordnende Struktur fur die Bedeutungsfindung. Die
Auswahl einer Bedeutung erfolgt nach dieser Theorie immer vor dem
Hintergrund einer Opposition: Wenn man weifl}, welche Bedeutungen aus-
geschlossen wurden, kommt man der gesuchten Bedeutung naher. Fur
die Predigtanalyse arbeitet man hier mit »semantischen Achsen, die wie
eine Tabelle aufgebaut sind: in der einen Spalte werden die Signifikanten
eines Textes notiert, in der anderen Spalte die jeweilige Opposition.
Die semantischen Achsen verdeutlichen, innerhalb von welchem »se-
mantischen System« die Zuordnung von Signifikat und Signifikant vor-
zunehmen ist. So ist es z. B. ein Unterschied, ob das Wort »arm« als
Gegensatz zu »reich« gemeint ist (wie in der Umgangssprache) oder als
Gegensatz zu »hochmutig« (wie in der Bergpredigt). Schlief3lich gibt es
noch einen sogenannten »operativen Code«: Dies ist ein Ubergeordneter
Code, der regelt, wie verschiedene semantische Systeme miteinander
verknupft werden. Ubertragen auf die Predigt bedeutet dies, dass der
Prediger die Zuordnung zwar durch die in der Predigt enthaltenen Codes
lenkt — die Hérerlnnen ziehen jedoch zur Entschlusselung des Gehdrten
auch ihre eigenen Codes heran und entwickeln so quasi ihre eigene

76 Vgl. Engemann: Einfiihrung in die Homiletik.
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Predigt. Der theoretische Hintergrund der semantischen Predigtanalyse
ist komplex, ebenso wie die Durchfiihrung dieses Verfahrens: Auch hier
wird ausschliellich am Text der Predigt gearbeitet. Es werden Begriffe
markiert, die in der Predigt als Signifikanten fungieren. Diese bilden die
eine Spalte in der Tabelle. Die andere Spalte wird mit den jeweiligen
Signifikanten ausgefillt. Dieser »Microcode« der Predigt soll in einem gro-
Beren semantischen Rahmen, dem semantischen Code verortet werden.
AnschlieBend werden semantische Achsen angefertigt, wozu verschie-
dene Achsenbegriffe festgelegt werden (z. B. Gottesbild, Menschenbild
usw.). In der Predigt vorkommende Bedeutungszuordnungen werden auf
einer Seite der Achse notiert — deren Oppositionen werden auf der ande-
ren Seite der Achse ergénzt. Auf diese Weise soll der operative Code des
Predigers (sein Weltbild) ermittelt werden.

Schlief3lich soll hier noch die ideologiekritische Predigtanalyse vorgestellt
werden, die auf Isolde Meinhard zurlickgeht.”” Hier bildet die kritische
Narratologie die theoretische Grundlage, wie sie von Mieke Bals erarbei-
tet worden ist. Demnach konstituieren Predigten eine Ideologie und wer-
den zugleich von der Ideologie ihrer Umwelt beeinflusst. Ideologiekritik gilt
hier als notwendig — gegentiiber den biblischen Erzahlungen ebenso wie
gegenuber deren zeitgendssischer Auslegung in der Predigt. Der Begriff
»ldeologie« ist hier (anders als in der Alltagssprache) nicht zwangslaufig
negativ bestimmt. Ideologie wird neutral beschrieben als ein System von
Ideen, Werten, Erkenntnissen und Glaubensinhalten, welches der prak-
tischen Orientierung und der geistigen Sinngebung dient. Das konkrete
Vorgehen bei der Anwendung dieser Methode geschieht folgenderma-
Ren: Es wird an schriftlich vorliegenden Predigten gearbeitet. Die Predigt
wird hier wie eine Erzahlung (Narration) behandelt. Der Predigtext wird
in mehreren Durchgéngen untersucht. Zun&chst fragt man dabei nach
der Art des Textes, nach Sprecher und Thema, nach zentralen Anliegen
und Aktionen im Text, nach der Beziehung der Figuren zueinander und
nach ihren Charakteren sowie nach der Hierarchie der Bedeutung fiir die
Personenim Text. In einem zweiten Durchgang fragt man danach, welchen
eigenen Eindruck man von der Predigt bekommt: Ist sie sympathisch oder
unsympathisch? Wo ist Interessantes oder ein Uberraschungsmoment
auszumachen? Welche persénliche Haltung entwickelt man zum
Predigttext, welche Einstellung zu den biblischen Figuren? In einem drit-
ten Durchgang geht es schliellich um eine genauere Untersuchung der
Textebene bzw. der Ebene der Sprache. Dabei soll das Verhaltnis zwi-
schen der »Erzahlstimme« (d. h. der Predigtstimme) und den anderen
in der Predigt vorkommenden Figuren und Stimmen analysiert werden.
Dabei wird durchgéngig unterschieden zwischen der Handlungsebene

77 Meinhard, Isolde: Ideologie und Imagination im Predigtprozess. Zur homiletischen
Rezeption der kritischen Narratologie (Arbeiten zur Praktischen Theologie, Bd. 24),
Leipzig 2003.
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(der Ebene der Geschichte) und der Erzahlebene (der Ebene der Ansicht
Uber die Geschichte).

Es gibt noch zahlreiche weitere Verfahren zur Predigtanalyse. Dazu zahlt
z. B. die Bild-orientierte Predigtanalyse nach Jan Hermelink und Eberhard
Muske, die Wertestruktur-orientierte Predigtanalyse nach Ottmar Fuchs,
die Prediger-orientierte Predigtanalyse nach Otto Haendler, die sifuati-
onsbezogene Predigtanalyse nach Ernst Lange und die »theologische«
Predigtanalyse nach Rudolf Bohren (»Heidelberger Modell«).”® Diese
kurze Auswahl soll jedoch gentigen, um einige Charakteristika der gan-
gigen Verfahren aufzuzeigen: Fast alle stitzen sich explizit auf ein the-
oretisches System, das auRerhalb der Theologie entwickelt worden ist,
und versuchen, dieses im Bereich der Homiletik fruchtbar zu machen.
Diese Transfer-Leistung ist grundsatzlich zu begriiRen; sie kann jedoch
dazu fiihren, dass ein Uberhang an Theorie (ibernommen wird, welcher
fur die Predigtanalyse im Ergebnis nicht unbedingt bendtigt wird (wie
z. B. die Semiotik bei der semantischen Predigtanalyse). Einige Analyse-
Verfahren sind in ihrer theoretischen Grundlegung unnétig kompliziert,
bleiben in Bezug auf ihre konkrete Durchfiihrung jedoch unterbestimmt
(dies gilt insbesondere fiir die rhetorische Predigtanalyse). Auch kann es
vorkommen, dass sich die ibernommene Theorie nur sehr bedingt auf
Predigttexte anwenden lasst (dies gilt z. B. fur die kritische Narratologie
innerhalb der ideologiekritischen Predigtanalyse: Zwar kann man bei ei-
ner Gleichnis-Erzéhlung die Beziehung der Figuren untereinander unter-
suchen — aber was geschieht, wenn der Predigt ein Lehrtext aus dem
Romerbrief zu Grunde liegt, der nicht als Narration behandelt werden
kann?)

Vor diesem Hintergrund wurde im Eschatologie-Projekt an der Universitat
Minster ein eigenes Analyse-Instrument entwickelt, um eine gro-
Rere Anzahl von Predigten zu untersuchen. Dabei sind wir flir die
Hypothesenbildung nah bei der Forschungsfrage geblieben, die wir
uns gestellt haben, sowie von dem fiir die Untersuchung ausgewéhlten
Textmaterial. Wir haben uns in besonderer Weise darum bemiht, eine
Methode zu entwickeln, die méglichst textnah operiert. Im Grundsatz be-
steht unser Analyse-Instrument aus der Kombination von zwei Reihen
von Kategorien. Diese haben wir ndher definiert und in einer Anleitung
fur die Codiererlnnen zusammengefasst. In mehreren Probeldufen haben
wir unser Kategoriensystem optimiert und einen Reliabilittstest durchge-
fuhrt. SchlieRlich haben wir einen Codierbogen erarbeitet, auf dem unsere
Ergebnisse eingetragen werden kdnnen, bevor sie in einen PC eingespeist
und mit einem Statistikprogramm weiter bearbeitet werden. Die Arbeit un-
seres Forschungsprojekts und das dabei entwickelte Analyse-Instrument
sollen im Folgenden vorgestellt werden, bevor die Predigtanalyse auf die

78 Vgl. Bohren, Rudolf/Jérns, Klaus-Peter (Hg.): Die Predigtanalyse als Weg zur Predigt,
Tubingen 1989.
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hier ausgewahlten zehn Predigten angewendet wird.

2. Ein Forschungsprojekt zur Eschatologie und ein
Instrument zur Predigtanalyse

Das Forschungsprojekt zur Eschatologie an der Westfalischen Wilhelms-
Universitat besteht seit Juni 2008. Es tragt den Titel ,Die Rede vom
Jenseits als Rede fiir das Diesseits® und beschaftigt sich mit der prag-
matischen Funktion eschatologischer Rede. Dabei geht es um eine drei-
fache Fragestellung: Was sagen eschatologische Texte — wie und wozu
(d. h.: welche Veranderung in Einstellung und Verhalten wollen sie bei
ihren Hérerlnnen bewirken)? Die Texte, auf die sich unsere Untersuchung
bezieht, stammen zum einen aus dem Neuen Testament; zum anderen
geht es um die Reflexion dieser Tradition in der Dogmatik und lehramt-
lichen Verkiindigung; und schlieBlich um die Art und Weise, wie eschato-
logische Rede in der Predigt geschieht. Dieses Projekt vollzieht sich also
in interdisziplinarer Zusammenarbeit zwischen den Fachern Exegese des
Neuen Testaments (vertreten durch Prof. Dr. Martin Ebner), Dogmatik
und 6kumenische Theologie (vertreten durch Prof. Dr. Dorothea Sattler)
sowie Homiletik (vertreten durch Prof. Dr. Reinhard Feiter). Ein wich-
tiger gemeinsamer Fokus unserer Arbeit ist die Untersuchung der Rede
vom Weltgericht in Mt 25, 31—46: Im Teilprojekt Neues Testament wird
u. a. untersucht, wie die Kriterien des Weltenrichters im Rahmen friih-
judischer Eschatologien einzuordnen sind und welcher Akzent damit flr
die Lebensorientierung der Adressaten gesetzt werden soll. Im Teilprojekt
Dogmatik werden lehramtliche Texte analysiert, in denen Mt 25, 3146 auf-
gegriffen wird, und es wird gefragt, welche Sprechakte dabei mit welcher
intendierten Wirkung vollzogen werden. Im Teilprojekt Homiletik werden
schriftlich vorliegende Predigten Uber Mt 25, 31-46 analysiert.” Bislang

79 Zum Zusammenhang zwischen Eschatologie und Homiletik vgl. u.a. Betz, Otto: Die
Eschatologie in der Glaubensunterweisung, Wirzburg 1965; Bohren, Rudolf: Geist
und Gericht. Arbeiten zur praktischen Theologie, Neukirchen-Viuyn 1979; Dahlgrin,
Corinna: Nicht in die Leere falle die Vielfalt irdischen Seins (Kontexte. Neue Beitrége
zur Historischen und Systematischen Theologie, Bd. 33), Frankfurt 2001; Ebertz,
Michael: Die Zivilisierung Gottes. Der Wandel von Jenseitsvorstellungen in Theologie
und Verkiindigung (Zeitzeichen, Bd. 14), Ostfildern 2004; Engelhard, Daniela: Im
Angesicht des Erloser-Richters. Hans Urs von Balthasars Neuinterpretation des
Gerichtsgedankens, Mainz 1999; Fuchs, Ottmar: Das jingste Gericht. Hoffnung auf
Gerechtigkeit, Regensburg 2007; Gruber, Franz: Von Gottreden in geschichtsloser Zeit.
Zur symbolischen Sprache eschatologischer Hoffnung, Freiburg 2007; H6hn, Hans-
Joachim: versprechen. Das fragwiirdige Ende der Zeit (GlaubensWorte), Wirzburg
2003; Kértner, Ulrich: Weltangst und Weltende. Eine theologische Interpretation
der Apokalyptik, Gottingen 1988; Thielicke, Helmut: Gericht und Heimsuchung.
Untersuchungen zur Frage der »konkreten« Gerichtspredigt sowie darlber, ob eine the-
ologische Geschichtsdeutung erlaubt sei (Forschungen der Evangelischen Akademie,
Bd. 4), Tubingen 1948; Vorgrimler, Herbert: Geschichte der Hélle, Miinchen 1993;
Walbrunn, Peter: Der Gerichtsgedanke in der Verkiindigung. Eine Untersuchung zur
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wurde dazu Material aus einschldgigen Predigtzeitschriften ausgewertet
(vor allem aus ,Der Prediger und Katechet"), sowie aus verschiedenen
Internet-Foren. Es ist geplant, durch eine Umfrage in verschiedenen
Di6zesen auch neues Datenmaterial von aktuell gehaltenen Predigten
zu erheben (die Perikope vom Weltgericht war in der katholischen
Leseordnung zuletzt als Predigttext vorgesehen am Christkénigssonntag
2008). Das Teilprojekt Homiletik beschatftigt sich vor allem damit, wie die
eschatologische Rede in der Predigt »funktioniert«. Dazu gehen wir aus
von der Frage nach den »Ankntipfungen« im Predigttext.®

Nach den Anknipfungen im Predigttext zu fragen, beinhaltet erstens eine
Hypothese, aus der sich zweitens ein Analyse-Ansatz ergibt, welcher drit-
tens ein Analyse-Instrument erfordert:

(1) Die Hypothese lautet: Was eschatologische Rede ,ist*, d. h. wonach
sie sich richtet (ihre regulative Dimension) und woraufhin sie geschieht
(ihre intentionale Dimension), dariiber wird in der Predigt (je) (neu) auf die
Weise der »Ankniipfung« entschieden.

Bereits die ersten Beobachtungen zu den ausgewahlten Predigten ha-
ben ja gezeigt, dass darin an Mt 25, 31-46, an Bekenntnistraditionen so-
wie an diverse andere Texte, Ideen, Fragen oder Umstande (wie z. B.
Vorgaben des Kirchenjahres) angeknipft wird, aber je anders. Nicht alle
Predigten beinhalten dieselben Anknupfungen, und selbst wo dieselben
Anknlpfungs-Punkte gegeben sind, geschieht doch das Anknupfen nicht
in derselben Weise.

(2) Wird diese Beobachtung formalisiert, dann ergibt sich daraus folgender
moglicher Ansatz einer Analyse: Ankniipfen ist Eingehen auf anderes in
der Weise eines »Antwort-Gebens«, mit der fur das Antworten konstitu-
tiven Differenz zwischen dem, worauf geantwortet wird, und dem, was
geantwortet wird. Nun gilt zwar fur die Predigt in besonderer Weise, dass
sie nicht voraussetzungslose Rede ist, nichtsdestoweniger »ereignet«
auch sie sich in der Weise des Anknlpfens. Das, worauf in der Predigt
eingegangen wird, zeichnet »die Antwort« (den Inhalt der Predigt) zwar
vor (insofern es Fragerichtungen, Kriterien, Lésungspfade, Imperative u.
a. m. anbietet), aber es determiniert diese Antwort nicht. Deshalb nimmt
»das Antworten« (die jeweilige Realisierung eschatologischer Rede in
der Predigt) unvermeidlich selektive und kreative Ziige an.®'

Wirkungsgeschichte des biblischen Gerichtsgedankens am Beispiel der Zeitschrift
Der Prediger und Katechet sowie ausgewahlter Evangeliumsperikopen der erneu-
erten Leseordnung (Europaische Hochschulschriften, Reihe XXIIl: Theologie, Bd.
541), Frankfurt 1995.

80 Die folgenden Ausfiihrungen verdanken sich wesentlich den Anregungen von
Professor Reinhard Feiter, dem dafiir an dieser Stelle herzlich gedankt sei.

81 Zum theoretischen Hintergrund vgl. Feiter, Reinhard: Antwortendes Handeln.
Praktische Theologie als kontextuelle Theologie (Theologie und Praxis, Bd. 14),
Muinster 2002.
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(3) Um die Frage nach den Ankniipfungen in einer Predigt in kontrollierter
Weise untersuchen zu kénnen, haben wir unser Analyse-Instrument
entwickelt: Diese Entwicklung war ein l|&ngerer Prozess, und das
Erhebungsschema bzw. der Fragebogen, der dabei entstand, hat ver-
schiedene Entwicklungsstadien durchlaufen. Dabei wurde er jeweils an
mehreren Beispiel-Predigten erprobt, und zwar von zwei verschiedenen
Personen unabhangig voneinander. Die Ergebnisse bei der Anwendung
des Fragebogens (die durchaus unterschiedlich ausfielen) wurden dann
miteinander verglichen. Die bei der Analyse mit diesem Instrument aufge-
tretenen Erfahrungen und Schwierigkeiten wurden gemeinsam diskutiert
und fur die Entwicklung einer neuen Version des Fragebogens ausge-
wertet. Dieses Verfahren wurde mehrere Male wiederholt. Dabei hat sich
gezeigt, dass das Frageraster am Anfang zu komplex konzipiert war. Im
Laufe der Zeit wurde es deshalb immer mehr vereinfacht und auf das
Wesentliche konzentriert. Dieses Wesentliche, ndmlich die verschiedenen
— wie wir es nennen — »Ebenen« der Anknuipfung, wurde zugleich immer
differenzierter erfasst. Wurden hier zunachst funf verschiedene Ebenen
unterschieden, so waren es am Ende sieben verschiedene Ebenen der
Anknlpfung, namlich:

(A) Anknupfung am Predigttext;

(B) Anknuipfung an anderen biblischen Texten;

(C) Ankniipfungen an der eigenen Person;

(D) Ankntipfungen an den (impliziten) Zuhérerinnen;

(E) Anknlpfung an Zeitgeschichte, Gesellschaft, Politik;

(F) Ankntipfungen an Theologie, Liturgie, Kirche;

(G) Ankniipfung an weiteren Quellen der Deutung (z. B. Literatur, Kunst,
Psychologie).

Fur eine jede Anknipfung lasst sich nun weiterhin fragen, welche
»Funktion« sie fur die Entwicklung und Profilierung des Predigt-Gedankens
hat. Hier wurden sechs verschiedene Funktionen unterschieden:

(1) Wecken von Aufmerksamekeit;

(1) Erkl&rung, Sachinformation;

(1) Argument pro und contra, Problematisierung;
(IV) Veranschaulichung, Beispiel;

(V) Losungsangebot, Trost, Bekenntnis;

(VI) Handlungsaufforderung, Mahnung, Direktive.

Die Kombination der sieben Ankntipfungs-Ebenen mit den sechs verschie-
denen Funktionen ergibt eine Summe von insgesamt 42 Feldern. Sie stel-
len das ,Geriist* unseres Analyse-Instruments dar. Fir jede analysierte
Predigt lasst sich so ein spezifisches Profil ermitteln. Um eine einheitliche
Anwendung des Fragebogens zu gewahrleisten, wurde aulterdem eine
Schulung fiir die Codiererlnnen entwickelt, sowie ein Manual zu den ein-
zelnen Kategorien, in dem die verschiedenen Ebenen und Funktionen,
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die in einer Predigt untersucht werden sollen, erldutert sind. Um eine gro-
Rere Anzahl von Predigten auswerten zu kénnen, wurde das Statistik-
Programm SPSS 17.0 zur Hilfe genommen und mit diesem Programm
eine Datei fiir die Auswertung unserer Daten eingerichtet.

Far die konkrete Durchfihrung einer solchen Predigtanalyse muss der
schriftlich vorliegende Text zunachst in Satzeinheiten unterteilt werden.
Diese werden fortlaufend nummeriert. Sodann werden in der Predigt
einzelne Wérter bzw. Wortgruppen in sieben verschiedenen Farben
markiert, um sie den verschiedenen Ebenen der Anknipfung zuwei-
sen zu kénnen. Dabei sind auch Mehrfachnennungen mdéglich. So stellt
z. B. eine Bezugnahme auf den ,Volkstrauertag” in einer evangelischen
Predigt sowohl eine Anknipfung an Ebene F dar (Theologie, Liturgie,
Kirche), als auch an Ebene E (Zeitgeschichte, Gesellschaft, Politik), denn
der Volkstrauertag wird in Deutschland ebenso im kirchlichen wie auch
im nationalen Kontext begangen. Ein Begriff wie ,Richter* kann, je nach
Bedeutung, eine Anknipfung an Ebene E oder an Ebene A (Predigttext)
oder an beides sein. Ist ,Richter” ein Zitat aus einem anderen Bibeltext,
so stellt dieses Wort eine Ankniipfung an Ebene B dar (andere biblische
Texte); in der Verknipfung ,als Weltenrichter sitzt Christus auf dem Thron*
ist (auch) eine Ankniipfung an Ebene F gegeben (Theologie, Liturgie,
Kirche) — und wenn auf eine kiinstlerische Darstellung von Christus als
Weltenrichter verwiesen wird, so bedeutet dies eine Ankntpfung an Ebene
G (weitere Quellen der Deutung wie Literatur, Kunst, Psychologie). Fir die
richtige Zuordnung kommt es also immer auf den Sinnzusammenhang an.
Nachdem der Predigttext in dieser Weise bearbeitet worden ist, wird auf
dem tabellarischen Fragebogen fiir jedes einzelne der markierten Warter
eingetragen, welche Funktion die betreffende Anknlipfung innerhalb der
Predigt erfullt. Dazu wird die Nummer des Satzes, in welchem das Wort
vorkommt, in das jeweilige Feld eingetragen. Anhand dieser Numerierung
sind die vorgenommen Zuordnungen auch spater noch nachvollziehbar
und kénnen bei Bedarf bis zum Predigttext zuriickverfolgt werden. Auch
bei diesem Arbeitsschritt sind Mehrfachzuweisungen maéglich. Stellt ein
Prediger eine Frage wie ,Ewige Verdammnis — kann das die Botschaft
Jesu sein?“, so bilden hier die beiden Wérter ,ewige Verdammnis® eine
(implizite) Anknipfung an den Predigttext (Mt 25, 41.46), und sie erfiil-
len zum einen die Funktion | (Wecken von Aufmerksamkeit), zum ande-
ren die Funktion Il (Argument pro und contra, Problematisierung). Hat
man die gesamte Predigt auf diese Weise analysiert, so ergibt sich ein
spezifisches Profil, welches mit anderen Predigten verglichen werden
kann. Zu welchen Ergebnissen man gelangt, wenn man diese Form der
Predigtanalyse auf die hier ausgewahlten zehn Predigten anwendet, soll
nun dargestellt werden.
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3. Ergebnisse der Analyse

Zu der Frage, die uns hier im besonderen beschaftigt, ndmlich wie in
Predigten mit dem Gegensatz umgegangen wird, in dem die Rede vom
Weltgericht zur christlichen Rechtfertigungslehre steht, und ob sich hier
ein konfessionsspezifischer Unterschied ergibt — zu dieser Frage kann
man keine direkten Hinweise aus der formalen Predigtanalyse entnehmen.
Denn eine Bezugnahme auf die Rechtfertigungslehre, sei es explizit oder
implizit, stellt eine Ankntpfung an die Ebene F in unserem Fragebogen
dar (Theologie, Liturgie und Kirche). Wenn ein Prediger statt dessen das
leuchtende Beispiel der Heiligen hervorhebt, also eine inhaltlich ganz
anders geartete Aussage trifft, so ist dies ebenfalls eine Anknlpfung an
Ebene F, die méglicherweise auch in der gleichen Funktion getroffen
wird. Die inhaltlichen Schwerpunkte einer Predigt sind durch diese Art
der Predigtanalyse also nicht darstellbar. Das ist nicht weiter verwunder-
lich, denn hier geht es ja um eine formale Analyse. Auch besteht das Ziel
dieser Predigtanalyse nicht darin, lediglich solche Beobachtungen zu be-
statigen und zu objektivieren, die bereits bei einer inhaltlichen Durchsicht
der Predigt gemacht werden kénnen, sondern es geht darum, zusétzliche
Erkenntnisse zu gewinnen. Hieraus kénnen sich dann allerdings indirekte
Hinweise auf die theologische Struktur des Textes ergeben, insofern als
Form und Inhalt der Predigt zusammenhé&ngen.

So fallt auf, dass in den fiinf evangelischen Predigten die Funktion llI
(Argument pro und contra, Problematisierung) insgesamt starker ausge-
pragt ist, als in den finf katholischen Predigten (wobei diese Funktion in
allen Predigten die starkste Auspragung hat). Dies deutet darauf hin, dass
sich die evangelischen Prediger noch mehr als ihre katholischen Kollegen
mit der Aussage von Mt 25, 31-46 auseinander setzen und um ein an-
gemessenes Verstandnis ringen. Ein weiterer signifikanter Unterschied
zwischen den evangelischen und den katholischen Predigten besteht
darin, dass die Ankniipfungen an Ebene B (andere biblische Texte) bei
den evangelischen Predigten haufiger vorkommen. Der »harten« Rede
vom Weltgericht werden regelmaBig trostliche Schriftstellen entgegenge-
setzt, um die Gerichtsrede im Zusammenhang der Rechfertigungslehre
zu verorten. Aber auch Ankniipfungen an Ebene A (Predigttext) kommen
in den evangelischen Predigten deutlich haufiger vor — hier zeigt sich
der Charakter der evangelischen Predigt als »Auslegung des Wortes«:
Wihrend die Predigt im katholischen Gottesdienst eher dazu dient,
die Glaubigen fir ihr Leben im Alltag zu ermutigen, sind evangelische
Predigten mehr biblisch orientiert und haben einen verstarkt diskursiven,
bisweilen akademischen Akzent. Dies wird durch die Predigtanalyse be-
statigt — ebenso wie die Tatsache, dass die evangelischen Predigten um
mindestens ein Viertel langer sind als die katholischen Homilien.

Diese Ergebnisse sind durchaus erwartungsgemaf. Jedoch fuhrt unsere
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Predigtanalyse auch zu anderen, liberraschenden Entdeckungen: Am er-
staunlichsten ist wohl die Tatsache, dass in den finf katholischen Predigten
eine Anknipfung in der Funktion VI (Handlungsaufforderung, Mahnung,
Direktive) an keiner einzigen Stelle vorkam. Bei der Predigtanalyse ge-
schieht es nur selten, dass es fir eine bestimmte Ebene oder Funktion in
der gesamten Predigt iberhaupt kein Vorkommnis gibt — dass dies in einer
bestimmten Funktion fir alle fUnf Predigten gleichzeitig zutrifft, ist jeden-
falls bemerkenswert. Und dies um so mehr, als der Predigttext selbst ja
eine ganz massive Ermahnung beinhaltet (einschlieBlich der Androhung
von ewiger Verdammnis). Eine mégliche Erklarung fir diese Beobachtung
wére, dass der Predigttext bereits so viel Gerichtsrede enthalt, dass die
Prediger sich dazu herausgefordert sehen, dies durch eine Botschaft des
Trostes auszugleichen. Jedenfalls ist die Funktion V (Lésungsangebot,
Trost, Bekenntnis) in allen zehn Predigten — mit Ausnahme von Predigt
(9) — deutlich starker ausgepragt als die Funktion VI. Ob die Vermutung
zutrifft, dass es eine Tendenz zum Ausgleich zwischen Predigttext und
Predigt gibt, miisste durch die Analyse von weiteren Predigten zu Mt 25,
31-46 und zu anderen Bibeltexten tberprift werden.

Auch ist es aufféllig, dass die Funktion VI nur bei einer der evange-
lischen Predigten fehlt; bei vier von funf evangelischen Predigten ist sie
vorhanden. Allerdings ist hier Vorsicht geboten, um nicht zu falschen
Schlussfolgerungen zu gelangen: Die Handlungsaufforderung in den
evangelischen Predigten besteht zumeist nicht darin, gute Werke nach
dem Vorbild des Evangeliumstextes zu tun, sondern sie hat eine andere
Ausrichtung. So heif’t es z.B. in Predigt (10) in Satzeinheit 114 f.: ,Lasst
uns den Weg Jesu an das Kreuz mitgehen und lesen und héren, woflr
er gestorben ist. Damit alle, die an ihn glauben, nicht verloren gehen,
sondern das ewige Leben haben.*®? Formal wird hier eine Anknlpfung an
einen alternativen Bibeltext geboten (Joh 3, 16), inhaltlich wird ein klarer
Bezug auf die Rechtfertigungslehre genommen — in der Predigtanalyse
wird dies als ,Handlungsaufforderung, Mahnung, Direktive® eingeordnet,
ebenso wie als ,Lésungsangebot, Trost, Bekenntnis®. Dies ist ein Beispiel
dafir, wie die inhaltliche und die formale Ebene bei der Predigtanalyse
von einander unabhéngig betrachtet werden missen.

Zuséatzlich zu den bisher mitgeteilten Beobachtungen erméglicht unser
Analyse-Instrument eine Vielzahl von weiteren Einsichten, die bei wei-
teren Predigtanalysen bestatigt worden sind. Hierzu gehért u. a. der
Aufweis von bestimmten Ankniipfungskonstellationen, wie sie in Predigten
héufig vorkommen (ohne dass sich hierbei eine konfessionsspezifische
Auspragung feststellen lasst). Einige Beispiele hierfiir seien genannt: Die
Funktion | (Wecken von Aufmerksamekeit) erfolgt typischerweise zu Beginn
einer Predigt (zumeist gleich im ersten Satz); bisweilen kann sie auch ge-

82 Wagner: Der Liebe Gericht — des Richters Liebe, S. 702 f.
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gen Ende (etwa im letzten Drittel) noch einmal wiederholt werden. Des
ofteren ist Funktion | mit einer Anknlpfung an Ebene E (Zeitgeschichte,
Gesellschaft, Politik) oder Ebene G (weitere Quellen der Deutung) ver-
bunden. Die Funktion V (Ldsungsangebot, Trost, Bekenntnis) findet
sich dagegen zumeist am Ende einer Predigt. Sie wird in quantitativer
Hinsicht nur selten eingesetzt — qualitativ betrachtet kommt sie jedoch
um so wirkungsvoller zum Einsatz. Diese Wirkung wird erzielt zum ei-
nen durch ihren sparsamen Gebrauch, zum anderen durch ihre Stellung
am Ende der Predigt und schlieRlich dadurch, dass Funktion V haufig
mit einer Ankniipfung an Ebene C koinzidiert (Anknlpfung an die eigene
Person). Dass ein Prediger in der Ich-Form von sich selbst spricht, auch
dies kommt in Predigten nur selten vor — wenn es jedoch geschieht, lasst
es die Hérerlnnen aufmerken. Wird in einer solchen persdnlichen Form
ein Bekenntnis formuliert (Kategorie C 1V), so kann dies eine nachhaltige
Wirkung entfalten.

Wahrend die Anknlipfung an die eigene Person selten ist, zeigt sich die
Ankniipfung an die (impliziten) Zuhérerinnen (Ebene D) als durchgén-
giges rhetorisches Element in Predigten. Sie ist Gberall dort gegeben, wo
von ,wir alle”, ,unser Glaube® usw. gesprochen wird. Aber auch neutralere
Formulierungen wie ,ein Christenmensch® deuten darauf hin. Wenn
sich die Ankniipfungen an Ebene D in einer Predigt ibermafiig haufen,
kénnte dies ein Hinweis darauf sein, dass der Prediger seine Horerlnnen
zu stark vereinnahmt (maéglicherweise in Ermangelung Uberzeugender
Argumente). Ebenso erscheint es problematisch, wenn Funktion VI
(Handlungsaufforderung, Mahnung, Direktive) oder Funktion Il (Erklarung,
Sachinformation) in einer Predigt dominiert, ohne dass sie durch andere
Funktionen ausgeglichen wird. Beziehen sich die Erklarungen oder auch
die Problematisierungen (Funktion 1) vor allem auf Ebene F (Ankntpfung
an Theologie, Liturgie, Kirche) so steht zu vermuten, dass diese Predigt
zu stark abgehoben von der Lebenswelt der Horerlnnen ist und sich vor
allem im innertheologischen Diskurs bewegt. (Eine Haufung in Kategorie
F 1ll lasst sich bei den hier ausgewahlten Beispielen fur Predigt (4) fest-
stellen.)

Predigten unterscheiden sich im Hinblick darauf, auf welchen Ebenen sie
bevorzugt ankniipfen. Auch gibt es Unterschiede dabei, auf wie vielen ver-
schiedenen Ebenen angeknupft wird. Wenn eine Predigt Ankniipfungen
auf mehreren Ebenen bietet, wirkt sie vielseitiger und lebendiger, als
wenn sie sich auf eine bestimmte Ebene beschrénkt. Andererseits kann
die Botschaft besonders eindricklich sein, wenn eine bestimmte Ebene
der Anknipfung dominiert. Es brauchen also nicht alle Ebenen in je-
der Predigt vorzukommen, schon gar nicht mit gleicher Haufigkeit. Eine
Ankniipfung an Ebene G (weitere Quellen der Deutung wie Literatur,
Kunst, Psychologie) kommt in den von uns untersuchten Predigten auf-
fallend selten vor — wo sie geleistet wird, stellt sie zumeist eine deutliche
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Bereicherung dar und entfaltet zahlreiche Funktionen fiir die Entwicklung
des Predigtgedankens. Insofern sollte die Ankniipfung an diese Ebene in
der Predigt verstarkt zur Geltung kommen.

Die Entwicklung einer Kriteriologie fiir gelungene Predigten und speziell
fur die eschatologische Rede sowie eine daraus abgeleitete Formulierung
konkreter »homiletischer Imperative« ist eine Zielsetzung fur die weitere
Forschungsarbeit innerhalb unseres Eschatologie-Projekts. Damit dies
aber geleistet werden kann, bedarf es noch einer gréleren Anzahl von
weiteren Predigt-Analysen und ihrer Auswertung. Insofern sind die hier
angestellten Uberlegungen nur als ein erster, vorlaufiger Hinweis und als
ein Einblick in die laufende Arbeit unseres Projekts zu verstehen.
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Walter Krieger

Integration

Das europdische Treffen fiir den Katechumenat in Wien

Vom 30.4.-4.5.2009 hat in Wien das 22. Européische Treffen flur den
Katechumenat zum Thema INTEGRATION stattgefunden.

Daran haben Uber 80 Personen aus 22 Landern teilgenommen
(Deutschland, Frankreich, Schweiz, GroRbritannien, Niederlande,
Belgien, Luxemburg, Spanien, Portugal, Italien, Slowenien, Moldawien,
Ungarn, Slowakei, Tschechische Republik, Polen, Litauen, Russland,
Weilrussland, Finnland, Schweden, Osterreich). Aus Schweden und
Finnland waren auch Delegationen der lutherischen Kirche vertreten, wo-
mit die freundschaftliche 6kumenische Tradition dieser Begegnungen fort-
gesetzt wurde. Die erstmalige Teilnahme einiger osteuropéaischer Lander
hat zugleich die europaische Dimension erweitert. (Zum Vergleich: 2007 in
Italien und 2005 in Schweden haben jeweils 17 Lander teilgenommen.)

Katechumenat in Europa

Der Kongress in Wien steht in einer langen Tradition, die in Frankreich
ihren Ursprung hat.

In diesem Sinn hat die neue Geschichte des Katechumenats in Europa
im Jahr 1950 begonnen. Seit dieser Zeit waren es zumeist einzelne
Personen, die den Katechumenat entdeckten und vorantrieben. In einigen
Landern (z.B. Frankreich und Belgien) standen religiése Gemeinschaften
hinter diesem Anliegen. Anderswo wurden durch Bischofskonferenzen
oder bischofliche Initiativen entscheidende Impulse gegeben (z.B.
ltalien, Spanien, Frankreich und Osterreich). In GroBRbritannien ging
der Katechumenat von einem anglikanischen Priester aus, der sich von
Frankreich inspirieren lie. So verlief die Entwicklung in den einzelnen
Landern, sogar in einzelnen Regionen, héchst unterschiedlich.

Seit 1971 gibt es regelmaBig Européische Treffen fur den Katechumenat
(EuroCat), die alle zwei Jahre stattfinden (1). Diese werden jeweils von
einem Team aus dem einladenden Land vorbereitet. Inhaltlich geht es
dabei um ein zentrales Thema im Katechumenat, das zugleich von we-
sentlicher Bedeutung fiir die gesamte Pastoral ist.

Ein wichtiges Element von EuroCat ist der internationale
Erfahrungsaustausch tber die Entwicklung des Katechumenats in den
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einzelnen Landern, dariiber hinaus Uber aktuelle pastorale und kateche-
tische Schwerpunkte sowie (ber die Situation des Glaubens und der
Kirchen in Europa insgesamt.

Eine besondere Erfahrungsind die Begegnungenmitden Vertreternderver-
schiedenen Lander und Konfessionen sowie des Gastgeberlandes. Denn
einer der interessantesten Punkte in der Geschichte des Katechumenats
in Europa ist der 6kumenische Aspekt. Das wird durch die regelmé-
Rige Anwesenheit der anglikanischen, der schwedisch-lutherischen
Kirche oder — seit kurzem — der finnisch-lutherischen Kirche bestatigt.
Der Katechumenat hat die Okumene weiterentwickelt: das Bewusstsein
der Taufe als gemeinsame, verbindende Grundlage aller Christen. Denn
die Taufe ist die fundamentale Quelle der Gemeinschaft und Beziehung
zwischen den christlichen Kirchen. Der Katechumenat in Europa bestarkt
damit den 6kumenischen Prozess.

Zur Teilnahme sind ,nationale Verantwortliche eingeladen, die von ei-
ner kleinen Delegation begleitet sein kdnnen. Allerdings ist die Situation
des Katechumenats in den einzelnen Landern héchst unterschiedlich,
so dass es manchmal keinen nationalen Verantwortlichen gibt. Dann
ist es jedoch sinnvoll und wiinschenswert, wenn eine mdglichst offizi-
elle Kontaktperson kommen kann, die fir den Katechumenat bzw. das
aktuelle EuroCat-Thema Interesse hat — und die dann etwas von den
Erfahrungen weitergeben kann.

Christ-Werden

Damit Menschen den Glauben kennenlernen konnten, entwickelte die
Kirche im

2. Jahrhundert den Katechumenat: eine schrittweise, ganzheitliche
Einfiihrung in den christlichen Glauben und den christlichen Lebensstil,
der durch mehrere Feiern (Riten) vertieft und inspiriert wurde. Der / die
Katechumene wurde dabei von einzelnen Christen oder einer christlichen
Gemeinschaft begleitet.

Im friihen Mittelalter hatte sich die Kirche etabliert und weit verbreitet.
Erwachsene Taufbewerber wurden selten. In dieser Situation, in der der
christliche Glaube gesellschaftlich selbstversténdlich wurde, entwickelte
sich eine neue pastorale Praxis: die Taufe von Kleinkindern. Damit geriet
der Katechumenat weitgehend in Vergessenheit.

Mit der weltweiten Missionstatigkeit der Kirche — vor allem im 18. und 19.
Jahrhundert—wurde der Katechumenat in den verschiedenen Kontinenten
neu entdeckt.

In Europa und Nordamerika erwachte das Bewusstsein fur die
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Notwendigkeit einer katechumenalen Einfihrung in den Glauben in der
Mitte des 20. Jahrhunderts.

Die Einrichtung des Katechumenats wurde weltweit vom Il. Vatikanischen
Konzil wieder belebt (Sacrosanctum Concilium 64, Ad Gentes 14): Er soll
ein lebendiger Prozess der Einflihrung in den Glauben und das Leben der
Kirche sein.

1972 wurde dies im ,Ritus der Eingliederung Erwachsenerin den Glauben®
(OICA) detailliert beschrieben.

Das Allgemeine Direktorium fir die Katechese (2001) sieht den
Katechumenat als Modell fur die gesamte Pastoral und Katechese (Nr.
90).

Das Selbstbewusstsein der Kirchen und der einzelnen Glaubigen hat
sich verandert. In der Kirche wéachst das Bewusstsein, ,Dienerin® zu sein
und im Dialog mit der Gesellschaft deren Weiterentwicklung zu gestalten.
Aber auch eine sakulare Gesellschaft ,braucht® Religion — sie ist eine
gesellschaftliche Realitat und hat Auswirkungen. Religion ist eine person-
liche, aber keine rein private Angelegenheit.

Wo Menschen den christlichen Glauben entdecken, finden sie im
Katechumenat einen Weg, der ihrer personlichen Situation angepasst
wird und der zugleich die Verbindung zur christlichen Gemeinschaft er-
offnet.

Im Mittelpunkt steht nicht das Bestreben, neue Mitglieder fir die eigene
Konfession zu gewinnen, sondern Menschen zu helfen, den Anruf Gottes
im eigenen Leben besser verstehen und folgen zu kénnen.

Der katechumenale Weg beinhaltet eine grundlegende Phase der
Einflihrung, in der man sich fiir Gott und fiir die Botschaft des Evangeliums
offnet, um dessen Bedeutung flr das eigene Leben zu entdecken. Im
Zentrum der Botschaft steht Jesus Christus.

Der katechumenale Prozess stellt eine Erfahrung eines ,Glaubens auf
dem Weg" dar, der eng mit der christlichen Gemeinschaft verbunden ist.
Dies flihrt zu einer personlichen Beziehung zu Gott im Gebet, zu einem
Teilen des Glaubens mit den Mitchristen und zu einem Engagement fir
diese Welt.

Und bei einem solchen Christ-Sein in einem Engagement fiir die Welt
sind wir bei vielen hochaktuellen und substantiellen pastoralen Fragen,
z.B. bei der Frage nach der Integrationsféhigkeit des Glaubens und der
Glaubigen.
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Das Thema: Integration

Thematisiert wurde vor allem die ,menschliche® Seite von Integration: Was
bedeutetesfiirdie Menschen, firdie einzelnen und fiir die Gemeinschaften,
wenn jemand Neuer* kommt? — Hier wird deutlich, dass Integration von
allen Offenheit, Lernbereitschaft und Entwicklungsfahigkeit voraussetzt.
Integration verlangt Verdnderung und Bewegung von beiden Seiten.
Denn der Einzelne muss einer Gemeinschaft tatsdchlich angehéren wol-
len — und diese kann erhoffen, durch ,Neue® letztlich zu gewinnen, auch
wenn es zeitweise Schwierigkeiten gibt.

Bei der Begegnung mit Menschen, die als Erwachsene erstmals néheren
Kontakt mit der Kirche gefunden haben, wurde erfahrbar, wie sehr z.B.
ihre Freude ausstrahlt. Das andert oder |6st zwar kein einziges Problem,
aber eine Grundeinstellung wird positiv beeinflusst: und das macht vieles
leichter. Oder: die Fragen, die Interessen oder das Unverstandnis ge-
gentber manchen Traditionen hilft, diese neu zu entdecken und deren
Sinn neu bewusst zu machen oder l&sst ihre Uberholtheit durchschauen.
Neue dndern damit also nichts direkt, aber sie geben Anstol} und sie sind
Herausforderung fir eine Weiterentwicklung.

Was fir die Integration von Einzelnen in kleinen Gruppen gilt, funktio-
niert dhnlich in gréReren gesellschaftlichen Zusammenhéangen. Deshalb
kann etwa die Art und Weise, wie Pfarrgemeinden ,Neuen® respektvoll
und akzeptierend begegnen, ein Beispiel fir viele Felder menschlichen
Zusammenkommens sein. (Wir haben solche Pfarren besucht.)

Ein besonderer Fall ist sicherlich, wenn ,jemand Neuer® kommt, um als
Erwachsener getauft zu werden und um sich darauf in einem monate-
langen (zumeist 1-2 Jahre dauernden) Katechumenat vorzubereiten. Die
Zahl dieser Taufbewerber steigt in allen Ladndern und Konfessionen —
nicht zuletzt durch einen ca. 50%igen Anteil von Migranten. (2008 gab es
in Osterreich 265 Erwachsenentaufen, in Deutschland tber 3500.)

Das Modell des Katechumenats wird heute auch fir andere Bereiche
des kirchlichen Lebens entdeckt (Liturgie, Sakramentenvorbereitung,
Glaubenvertiefung usw.). Es bietet auch Ankniipfungspunkte fir aktuelle
(gesellschaftliche) Fragen.

Beim Thema Integration ist dies der Fall, wenn man dabei die Menschen
in ihrem Mensch-Sein im Blick hat, und nicht (nur) als wirtschaftlichen
Faktor, als politisches Reizthema, als juristisches Problem, als kulturelle
Herausforderung oder als soziales Phédnomen. Natrlich geht es — auch
— um diese Faktoren, Themen, Probleme und Herausforderungen, aber
man kann ihnen ,menschlich“ begegnen: und das steigert die Chancen,
dass Integration gelingt.
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Katechumenat und Integration

Auf den ersten Blick mag es Uberraschen, dass ein gesellschaftlich be-
deutsames Thema wie ,Integration® mit einem so religiés spezifischen
Vorgang wie dem Katechumenat in Verbindung stehen kann. Deshalb eini-
ge Hinweise auf das Dokument zur ,Feier der Eingliederung Erwachsener
in die Kirche® (OICA — Ordo Initiationis Christianae Adultorum) (2).

Nr. 10: Neben religidsen Motiven sind auch soziale Motive fir Erwachsene
wesentlich, die um die Taufe bitten. Sie wollen dazugehdren und eine
Heimat finden.

Nr. 12 sieht es als Mangel, wenn die Vorbereitung individuell geschieht,
ohne dass die vom Katechumenat her angezielte, ganzheitlich und inmitten
der Gemeinde erfolgende Hinfliihrung zum Glauben und Vorbereitung auf
die Sakramente zum Tragen kommen kann. Wichtig ist, dass ein Christ-
Werden in einer christlichen Gemeinschaft ein Geben und Empfangen
auf Seiten der Kirche und der Bewerber ist.

Nr. 13: Integration ist nicht einseitig. Sicher: der Katechumene ist der Neue
und soll sich daher in das Bestehende ,einordnen“. Damit ist aber keine
passive Anpassung gemeint, sondern ein aktiver Prozess des Glauben-
Lernens, der Glaubens-Entdeckung. Im Katechumenat begegnen einan-
der Getaufte und Ungetaufte. Diese Erfahrungen sind wichtig, auch fiir die
Getauften, die vielleicht die Gnade Gottes dabei neu entdecken kdénnen.
In diesem Sinn liegt in der Bekehrung von Nicht-Christen ein wichtiger
Impuls zur Umkehr derer, die schon zur Kirche gehoren.

Nr. 26: Jede Gemeinde muss sich bewusst sein, dass die Eingliederung
eines Erwachsenen oder Jugendlichen in die Kirche das ganze Volk
Gottes und alle Getauften betrifft. Insofern sind alle aus der Gemeinde
berufen, durch ihr Leben Zeugnis zu geben, andere auf den Weg des
Christ-Werdens aufmerksam zu machen, den Bewerbern offen zu begeg-
nen und ihnen in allen Phasen des Katechumenats zur Seite zu stehen.
Dies geschieht durch vielfdltige Kontakte mit den Katechumenen z.B.
durch Einladung in Gruppen, aber auch durch die Teilnahme bei den litur-
gischen Feiern.

Nr. 64 und 65 betonen die Notwendigkeit tatiger Nachstenliebe und ei-
ner solidarischen Lebensweise bei Katechumenen, die sich spatestens
in der Zeit der entfernteren Vorbereitung entwickeln soll. Dies braucht
jedoch mit Sicherheit einen Rickhalt in einer Gemeinschaft, die tatige
Nachstenhilfe ausiibt und eine solidarische Lebensweise bezeugt. Nur
eine solche Gemeinschaft gibt entsprechenden Riickhalt.

Nr. 120 weist darauf hin, dass bereits vor der Feier der Zulassung mehre-
re Personen im guten Kontakt mit dem Taufbewerber stehen sollen. Auch
die Gemeinde soll vorbereitet sein, ihn willkommen zu heilen. Denn mit
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der Taufe verbunden ist die sakramentale Eingliederung und Aufnahme
in die Kirche, in die Gemeinschaft der Glaubigen, die sie in der konkreten
Gemeinde kennen gelernt haben.

Nr. 281 hebt hervor, dass die mystagogische Phase von groter Bedeutung
fur die Integration von Neugetauften ist. In ihr sollen die Neugetauften
ihre volle Zugehorigkeit zur Gemeinde erfahren und ihren Platz in der
Gemeinde finden. Dabei ist die Gemeinde mit ihrer Aufnahmebereitschaft
besonders gefordert.

Und damit sind wir mitten in einer Kernfrage fiir unsere christlichen
Gemeinden und Gruppen.

Anmerkungen:

(1) In den Jahren zwischen den EuroCat-Treffen findet das Europaische
Biiro statt. Das ist ein Treffen der Verantwortlichen bzw. Kontaktpersonen
der einzelnen Lander bzw. Konfessionen. Hier geht es vor allem um einen
internationalen Erfahrungsaustausch, fir den hier mehr Zeit als wéhrend
der EuroCat-Treffen zur Verfiigung steht.

Weiters wird das jeweils letzte EuroCat-Treffen besprochen und
Uberlegungen zum néchsten EuroCat-Treffen angestellt, das vom jewei-
ligen Gastgeberland vorbereitet wird.

Auch wahrend eines EuroCat-Treffens findet eine Sitzung des
Europaischen Biiros statt, wo es um die Festlegung oder Bestatigung der
Orte fiir die nachsten Treffen geht.

(2) Die Feier der Eingliederung Erwachsener in die Kirche. Grundform.
Manuskriptausgabe zur Erprobung, herausgegeben von den Liturgischen
Instituten Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz, Trier 2001.
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Helmut Kratzl

Erwachsenentaufen — ein Zeichen der Zeit!

Die steigende Zahl von Erwachsenentaufen hat auf die Pastoral ins-
gesamt verschiedene Auswirkungen. Zunédchst zeigt es, dass die
bislang geschlossene christliche Gesellschaft, in der traditionell fast nur
Kinder getauft wurden, langst aufgehdrt hat. Zum anderen aber fordert
es heraus, neu Uber Taufe nachzudenken, und zwar sowohl iiber das
Sakrament an sich, als auch Uber seine Bedeutung fiir die Gemeinde.

Die Pastoral in einer vielfach andersdenkenden Umgebung

Es geht nicht mehr nur um Fihrung und Versorgung langst entstandener
Gemeinden, wo man mihsam wahren will, was noch da ist, sondern um
eine ganz neue Offnung nach auBen. Offnung zu solchen, die auf der
Suche sind. Es geht um Schaffung von Begegnungsméglichkeiten, tiber
das Traditionelle hinaus. Dabei fallen zunachst alle sonst heil® umstrit-
tenen Kirchenprobleme weg, und es geht um die Grundfrage, ob es ei-
nen Gott gibt, wie er ist, was er fir das Leben fir eine Bedeutung hat.
Solches lernen wir vor allem in den Neuen deutschen Bundesléndern, wo
75 % nicht mehr getauft sind. Das fuhrt die Pastoral insgesamt wieder
auf ihre Uraufgabe zuriick, Menschen den Weg zu Gott zu eréffnen, tiber
Jesus Christus, den Gott von den Toten auferweckt hat.

Was ist Taufe ihrem Wesen nach?

Das lassen uns Erwachsenentaufen erneut fragen und bedenken. Taufe
ist jene im Evangelium immer wieder geforderte Umkehr. Umkehr von ei-
ner reinen Weltverhaftetheit hin zu Gott, vom eigenen Ich zum Schdopfer,
von aller Selbstlenkung zum Vertrauen auf Gottes Fihrung, von allen
Egoismen hin zur Gemeinschaft. Eine Umkehr, die alle Stinden vergibt.

LAuf den Namen Jesu getauft, zur Vergebung der Siinden“ heil’t es in
der Apg. (2,38). Untergetaucht in das Bad der Reinigung, um als neuer
Mensch aufzuerstehen. Bewusst Abstand nehmen von aller persénlichen
Schuld, die man sich im Sakrament vergeben lassen kann. Es ist die
poenitentia primaria, wie man es am Anfang nannte, die grundsétzliche
Vergebung alles Bisherigen. Das zieht eine tiefere Sicht von Schuld und
Vergebung nach sich. Nicht eine Erbsiindenlehre steht im Vordergrund,
die gerade bei der Taufe véllig unschuldiger Kinder oft so schwer ver-

1 Predigt bei der Eucharistiefeier am 3. Mai 2009
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standlich ist, sondern die personliche Schuld, von der man sich ein fiir
alle Mal abwendet, damit aber auch die Chance eines neuen Lebens be-
kommt, mit neuen Anfangen. Man sagt heute, ein Grund fur die Krise der
Beichte sei, dass ein Mensch, der nie diese erste Umkehr, diese Hinkehr
zu Gott bewusst vollzogen hat, auch nicht innerlich bereitet ist zur po-
enitentia secunda, der dann doch noch einmal notwendig gewordenen
weiteren Umkehr nach manchem Irrweg.

Taufe aber auch als Hineingenommenwerden in Leben und Schicksal Jesu
Christi. “Wer auf Christus getauft wurde, hat ihn als Gewand angezogen®
(Gal 3,28). Bei der Kindertaufe wird dieses Bild reduziert auf ein besticktes
Kleid, das gar nicht tragbar ist. Erst bei der Erwachsenentaufe wird uns
klar, was das Bild bedeutet. Den alten Menschen ausziehen, ablegen und
den neuen Menschen anziehen, der gesinnt ist wie Christus Jesus. Der
Getaufte verdient nun wirklich den Namen ,Christ®, der in Christus nun
zu jenem Abbild Gottes wird, zu dem er ja erschaffen ist. Katechumenat
musste so die Einfuhrung in eine Christusmystik werden, wo das Wissen
uber ihn die Deutung und Auspragung der eigenen Existenz nach sich
zieht. ,Die Meinen kennen mich®, hie® es im Evangelium. Wer kennt ihn
schon? Was fiihrt zur immer tieferen Erkenntnis in Liebe, die dann ver-
andert?

Und schlieRlich: ,Durch den einen Geist wurden wir in der Taufe alle in
einen einzigen Leib aufgenommen®. Also Taufe als Eingliederung in die
Gemeinde. Schon bei der Kindertaufe versucht man heute mehr und
mehr, dies in Gemeindefeiern deutlich zu machen. Aber jetzt, bei der
Erwachsenentaufe, wird Kirche zum Mutterschoss, der neues Leben ge-
biert und der Getaufte wird Glied an jenem Leib der Kirche mit einer ge-
rade ihm zukommenden Aufgabe und Verpflichtung. Das I6st die Taufe
aus einer oft fast gehuteten Privatatmosphére heraus und macht sie zum
Lebenselement des stets wachsenden Baus der Kirche aus lebendigen
Steinen.

So gesehen greift Erwachsenentaufe tief in die Gemeindetheologie und
-pastoral hinein, pragt und deutet sie, fordert sie aber ganz neu heraus.

Die Aufgabe der Gemeinde und der Getaufte als ihr
lebendiges Glied

Entgegen allen Versuchungen der Abgegrenztheit gegenuber ,Fremden®,
,Neuen“, gehtes umeine bewusste Offnung, Einladung zu Beheimatungen.
Der Pate ist wie ein Lotse, die Gemeinde aber das Ziel. Jene Herde, in
die der gute Hirte nun auch die ,anderen Schafe® fihrt. Eine Herde, die
nun geistliche Nahrung teilt und Schutz gibt, die nun gemeinsam auf die
Stimme Jesu Christi hért. Neugetauften droht die Gefahr der seelischen
Vereinsamung, wo sie nicht diesen Anschluss, diese bergende Gemeinde
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finden.

Der Neugetaufte aber selbst ist nun lebendiges Glied am Leibe Christi.
Er muss sich als solches erkennen gerade aus seinen Fahigkeiten und
Charismen heraus. Und die Gemeinde soll dieses neue Glied dankbar
annehmen. Es bringt neues Leben, erweitert den Blutkreislauf, kann
Lahmung heilen und Verkrampfung lésen. Facht die Sehnsucht nach
Mehr und Neuem an, wird zur Briicke hinaus in eine Welt, die Gott nicht
abgeschafft hat, sondern oft ganz neu sucht.

Der Blick auf Erwachsene, die sich taufen lassen, aber ist heilsame
Katechese fiir die Gemeinde, namlich die Taufe selbst wieder tiefer se-
hen zu lernen, und fir alle, die sie als Kinder empfingen, neu oder zum
ersten Mal bewusst zu machen. Und sich daraus zu jener Aufgabe und
Mitverantwortung gerufen fiihlen, die jeder und jede einmalig und uner-
setzbar in diesem geheimnisvollen Leib, der Christus ist, hat. Aber auch
im eigenen Leben erfahrbar zu machen, was es heifltt, Christus angezo-
gen zu haben.

Die wachsende Zahl der Erwachsenentaufen ist ein Symptom fiir eine
mehr und mehr sdkularisierte Welt. Macht diese den etablierten Kirchen
Angst, oder wird sie nicht geradezu zur neuen Herausforderung, zu einer
unerwarteten Chance? ,Ich habe noch andere Schafe, die nicht aus die-
sem Stall sind; auch sie muss ich fuhren.” (Joh 10, 16)

,Guter Hirt, lass sie uns mit dir suchen, damit ein Hirt und eine Herde
werde”. :
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Hubert Findl

Wenn Fremde aufeinander zugehen...

Psychologische Aspekte der Integration ,,Neuer*
in bestehende soziale Systeme

an kann sich dem Thema ,Integration“ von unterschiedlichen

Blickwinkeln her ann&hern. Ziel meines Beitrags ist es, aus psycho-
logischer Sicht einige Impulse zur Thematik mit auf den Weg zu geben:
GesetzmaBigkeiten, mit denen man rechnen muss; Hinweise, was auf
dem Hintergrund psychologischen Erfahrungswissens zu beachten ist;
Tipps, was deshalb vermieden werden sollte; Handlungsanregungen,
was man tun kénnte, damit Integration gut gelingen kann.

Das Thema ,Integration® soll dabei nicht nur theoretisch aufbereitet wer-
den, sondern auch erfahrungsmagig und lebensgeschichtlich. Fir mich
bleibt theologisches wie auch psychologisches Sprechen tber bestimmte
Themen immer ein Stick zu farblos, zu abstrakt und zu blutleer, wenn
es nicht erlebnismaRig angereichert und mit dem Fleisch menschlicher
Erfahrung konkretisiert und anfiihlbar gemacht wird. Meine Bitte daher:
Lassen Sie sich als Leser/innen auch auf lhre eigenen Erfahrungen mit
dem Thema ,Integration“ ein; versuchen Sie mit mir, nicht nur psycho-
logische Theorie und psychologische Erkenntnisse zu erdrtern, sondern
bringen Sie diese in Beriihrung mit lhrer eigenen Lebenserfahrung, mit ei-
genen Erfahrungen von gegliickter oder auch nicht gegliickter Integration.
Ich lade Sie ein zum Mitdenken und zu einem Stlick Selbst-Erfahrung.

Die Thematik der ,Integration” ist vielgestaltig. Aus den vielen psycho-
logischen Aspekten méchte ich im Folgenden eine Auswahl treffen. Ich
greife drei Themenkomplexe heraus, von denen ich der Uberzeugung
bin, dass sie im Rahmen der Integrationsthematik von hoher psycholo-
gischer Relevanz sind. Diese lauten:

1. Der andere Blickwinkel — oder: Die Bereitschaft und Fahigkeit zum
Rollenwechsel als notwendige Voraussetzung fiir integrationsférderliche
Empathie und Solidaritat

2. ,Jedem Anfang wohnt ein Zauber inne*, jeder Anfang ist aber auch eine
Krise — oder: Die spezifische Dynamik von Anfangssituationen

3. Der Umgang mit ,den Fremden® — oder: Die Art, wie jemand mit sich
selber umgeht, steht in engem Zusammenhang mit der Art, wie jemand
mit den anderen, den Fremden, umgeht.
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1. Der andere Blickwinkel — oder:
Die Bereitschaft und Fahigkeit zum Rollenwechsel als
notwendige Voraussetzung fiir integrationsférderliche
Empathie und Solidaritat

Wenn man sich mit Fragen der Integration befasst, so hat man es unwei-
gerlich mit zwei Subjekten bzw. Subjektgruppen zu tun: diejenigen, die
ein bestehendes soziales System hineinwollen und diejenigen, die bereits
drinnen sind. Will man eine integrationsforderliche Grundatmosphére in
einem System implementieren, dann wird es wichtig sein, immer beide
Subjekte vor Augen zu haben und sich in die Wirklichkeit von beiden
Subjekten bzw. Subjektgruppen hineinversetzen zu kénnen.

Es ist wichtig, die Perspektive derjenigen einnehmen zu kénnen, die
als Neue in ein bestehendes soziales System, zum Beispiel in eine
Arbeitsgruppe, eine weltanschaulich-konfessionelle Gemeinschaft, eine
Freundes- oder Freizeitclique, in eine Einrichtung oder Institution hinein
wollen oder hinein mussen. Wir missen uns fragen: Wie fiihlt man sich
als Neueinsteiger, als Neu-Zugezogener, als Neu-Eingetretener, als Neu-
Aufgenommener, als Katechumene, als Zuwanderer, als Asylant usw.?
Welche inneren Themen, welche negativen Stress- und Konfliktpunkte,
aber auch welche positiven Interessen, Bediirfnisse und hoffnungsvoll-
freudigen Erwartungen werden in dieser Situation in mir als Neuer bzw.
Neue ausgelést? Und: Was hilft mir als Neue/r, in eine Gruppe oder
Organisation hineinzukommen? Was sind ginstige, integrationsfér-
dernde Haltungen, Denk- und Handlungsweisen auf meiner Seite? Und
was brauche ich von der anderen Seite, um in die fiir mich neue Gruppe,
Gemeinschaft oder Institution allmahlich hineinwachsen und dort im be-
sten Fall eine neue Heimat finden zu kénnen?

Als einer, der sich fiir das Anliegen der Integration engagiert, ist es da-
riber hinaus wichtig, einen Rollenwechsel/ zu machen und sich die
Wirklichkeit auch aus der Sicht derjenigen Menschen anzusehen, die
in einem sozialen System bereits drinnen sind. Wie geht es denen, die
sich bereits als Gruppe formiert haben? Was macht ihr Gruppenleben
und ihre Gruppenidentitdt aus? Und was macht es mit ihnen und ihrer
Identitat, wenn Neue dazukommen bzw. dazukommen wollen oder viel-
leicht sogar dazukommen missen? Wir missen die Frage stellen, wie
viel Offenheit fir Neue und Flexibilitét fir Neues eine Gruppe vertragt und
sogar braucht, um lebendig bleiben zu kénnen. Auch muss dem Umstand
Rechnung getragen werden, dass ein soziales System immer ein ge-
wisses Mal} an Abgrenzung und Begrenzung gegentiber AulRen braucht,
damit die Gruppenkohasion erhalten bleibt und eine Gemeinschaft ihre
spezifische Identitédt bewahren kann. SchlieRlich stellt sich auch hier die
Frage, was sich die, die da sind, von denen, die dazukommen (wollen),
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als Entgegenkommen und Bereitschaft berechtigterweise erwarten diir-
fen; erwarten und verlangen diirfen, ohne deshalb schon gleich als frem-
denfeindlich zu gelten.

In der sozialpsychologischen und soziologischen Literatur werden die
Fragestellungen, die ich hier in Bezug auf die Thematik der Integration
umschreibe, unter den Begriffen ,,Assimilation“ und ,,Akkomodation*
abgehandelt.

~Assimilation“ meint hier die Fahigkeit, die Bereitschaft und das Verhalten
jener, die in ein soziales System neu dazukommen, der so genannten
.Minderheitskultur®, sich an die Verhéltnisse, Regeln, Normen, Gebrauche,
Denk- und Erlebensgewohnheiten eines méachtigeren, bereits bestehen-
den sozialen Systems, der so genannten ,Dominanzkultur® anzupassen,
um so von dieser aufgenommen und in diese hineinwachsen zu kénnen.

Der Begriff ,Akkomodation“ zielt demgegeniber auf das bestehen-
de soziale System, auf die ,Dominanzkultur® ab und bezeichnet de-
ren Anpassungsleistung und Veranderungsbereitschaft. Akkomodation
beschreibt die Fahigkeit und Bereitschaft einer bestehenden Gruppe,
Einrichtung oder Institution, ihre Sicht der Wirklichkeit und ihre Normen,
Regeln, Gebrduche, Fuhl- und Denkgewohnheiten nicht Gber alles zu
stellen, sondern sich auf Neue einzulassen und sich auch ein Stiick weit
an deren Eigenheiten und Eigenarten anzupassen. Es ist die Fahigkeit
eines an sich méchtigeren sozialen Systems, Verénderung zugunsten ei-
ner neu dazukommenden Minderheit zuzulassen, sich auf diese wirklich
einzulassen und so Integration zu ermdglichen.

Dazu drei Beispiele:

- Die Geburt eines Kindes: Im besten Fall ist es so, dass sich alles
freut. Dennoch ist diese Geburt fir die, die bereits da sind, die Eltern
und die Geschwister des Neugeborenen, in der Regel auch eine grof3e
Herausforderung. Es ist eine Herausforderung, weil die, die bereits da
sind, mit Nachdruck dazu gedrangt werden, sich auf neue Verhaltnisse
einzustellen, alte, vielleicht lieb gewordene Gewohnheiten und einge-
spielte Muster des Zusammenlebens hintanzustellen, manchmal sogar
aufzugeben, damit der neue Erdenmensch seinen Platz, seine Liebe,
seine Aufmerksamkeit und Zuwendung bekommen und so heranwach-
sen kann. Im DSM-IV, einem Grundlagenwerk psychiatrischer Diagnostik,
wird die Geburt des ersten Kindes deshalb vermutlich nicht ohne Grund
als schwerer psychosozialer Belastungsfaktor eingestuft — und das, ob-
wohl es in so vielen Fallen ein freudiges Ereignis ist.

- Ein anderes Beispiel: Ein junger Arzt konsultiert mich mit der Bitte um
ein paar Beratungsstunden. Er schildert mir, dass er seit ca. einem hal-
ben Jahr in einer medizinischen Sonderstation eines Krankenhauses ar-
beitet. In den letzten Wochen sei es mit dem Stationsteam zu spiirbaren
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Dissonanzen in einigen sachlichen Fragen gekommen, welche mégli-
cherweise zu einem handfesten Konflikt anwachsen kénnten. Wir explo-
rieren gemeinsam die Arbeitssituation und es zeigt sich, dass hier ein
Konflikt auf der Sachebene ausgetragen wird, der eigentlich ein Konflikt
auf der Gruppenebene ist. Das vorhandene Stationsteam hatte sich im
Lauf der Jahre und bedingt durch eine spezielle, umgebungsbedingte
Entwicklungsgeschichte ein bestimmtes Profil ihrer Arbeit, eine Definition
von den Wichtigkeiten in ihrer Arbeit gegeben. Es gab unter den vorhan-
denen Stationsmitgliedern eine stillschweigende, aber doch sehr klare
und spurbare Ubereinkunft tiber diese Definition. Der neu dazu gekom-
mene Arzt war gewissermaflen in einer anderen schulmedizinischen
Tradition grol® geworden, fiir ihn gab es andere Prioritdtensetzungen,
ja zum Teil auch eine andere Wahrnehmung derselben Wirklichkeit. Die
Frage war: Hat er mit seiner Sicht der Dinge, mit seiner Vorstellung von
medizinischer Behandlung und Betreuung lberhaupt eine Chance in
der ,Dominanzkultur“? Ist das Stationsteam mit seiner vorherrschenden
Kultur und Tradition von medizinischer Behandlung wirklich féhig und be-
reit, sich auf neue Verhéltnisse und andere Sichtweisen der Wirklichkeit
einzulassen? Sind die, die da sind, wirklich bereit und fahig, sich zu 6ff-
nen und sich zu bewegen, wenn ein Neuer kommt? Wenn nicht — was
wird passieren? Wird der Arzt gehen, oder wird er bleiben, aber innerlich
emigrieren...?

- Ein drittes Beispiel — die Geschichte von einem Integrationsfehler, wie
er einem Tiroler Pfarrer unterlaufen ist, nicht boswillig gemeint, aber den-
noch schlecht getroffen:

In einer katholischen Tiroler Pfarrgemeinde hatte sich ein neu zugezo-
gener 40-jahriger Mann bei seinem Pfarrer vorgestellt und ihm mitgeteilt,
er kdme von auswarts, hatte erst als junger Erwachsener zum christ-
lichen Glauben gefunden und wolle sich nun im Anschluss an die Taufe
vor ein paar Jahren auch firmen lassen. Auf die Frage an den Pfarrer, wie
er sich darauf bewusst und intensiv vorbereiten kénne, fertigte ihn jener
recht interesselos ab mit der lapidarischen Bemerkung: Besuchen Sie die
Firmvorbereitungsstunden unserer Jugendlichen! Der Mann war zunéchst
sprachlos und bagatellisierte das Gefiihl der Geringschéatzung, das er ei-
gentlich empfand. Erst aufgrund der Riickmeldungen seiner Freunde, die
allesamt empdrt waren, erlaubte sich der Mann selber nachzuempfinden,
wie sehr ihn die Reaktion des Pfarrers eigentlich getroffen und verletzt
hatte. Wo ist da die Akkomodationsbereitschaft des Pfarrers?

Hier ist eine Anschlussstelle, an der es sich lohnen wiirde, die normati-
ven Hintergrundmodelle der Verhaltnisbestimmung von Dominanzkultur
und Minderheitskultur herauszuarbeiten, die in pastoral - theologischen
Begriffen und Konzepten wie ,Mission“, ,Evangelisierung® und auch
LKatechumenat® implizit enthalten sind, und diese anschlieRend sowohl
aus sozialpsychologischer als auch aus theologischer Perspektive durch-
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zubuchstabieren und zu diskutieren. Wie schaut das aus mit der Aufnahme
von Neuen in die Kirche(n): Hat sich nur neu Dazukommende zu veran-
dern und an die ,Dominanzkultur® — an die also, die schon drinnen sind
—anzupassen? Oder gibt es auch eine Bereitschaft derer, die bereits drin-
nen sind, von den Neuen und ihren Lebens- und Glaubenserfahrungen
lernen zu wollen, ja sich von den Neuen gar ein Stick bekehren zu las-
sen?

In den Kirchen unserer sakularisierten westlichen Gesellschaften wird
heute sehr oft vom Verdunsten des christlichen Glaubens gesprochen,
zahlreiche pastoralsoziologische Befunde belegen das auch. Viele
kirchliche Insider beklagen diese Situation, aber befragen sie sie auch?
Beklagen sie die, die gehen oder draul’en sind, oder befragen sie sie?
Befragen sie die, die gehen und die, die drauf3en sind, ausreichend nach
ihren Lebenserfahrungen, ja vielleicht auch nach ihrem — von der Kirche
abweichenden — Glauben, nach ihirer Spiritualitat, ihrer religids-spirituellen
Suche, ihrem religids-spirituellen Erleben?

Kirchlicherseits scheint die Tendenz immer noch sehr hoch zu sein sich
zu erwarten, dass die, die aulRerhalb der Kirche sind, sich an die anpas-
sen missten, die drinnen sind — keinesfalls (!) umgekehrt.

Aus der Systemtheorie weil’ man, dass in allen lebenden Systemen,
und damit auch in sozialen und weltanschaulich-kulturellen Systemen,
zwei dialektische Krafte am Werk sind, ja am Werk sein missen, damit
ein System lebendig bleibt und es nicht seine Identitat verliert und damit
stirbt.

Zum einen sind alle sozialen Systeme ,selbstreferentiell”, das heil’t, sie
kreisen um ihre eigene Mitte und Achse, ja sie miissen um ihre eigenen
Mitte, um ein Herzstlick von Regeln, Normen, Gebraduchen, Denk- und
Erlebensgewohnheiten kreisen, damit ihre soziale und kulturelle |dentitat
nicht diffundiert, zerflieRt, nicht seine Kontur und Gestalt verliert und so
in der Folge aufhort, als eigensténdiges und einzig-eigenartiges soziales
oder kulturelles System zu existieren. Andererseits muss jedes System
offen nach auBen und bereit sein, mit neuen Systemen und Kulturen
wechselseitige ,strukturelle Koppelungen® einzugehen. Nur wenn es
in einem System Offenheit und Bereitschaft zur Verbindung und zu wech-
selseitigem Austausch mit Anderen, Neuen, Aultenstehenden gibt, wird
es lebendig bleiben und tberlebensfahig sein. Akkomodation ist also eine
Uberlebensnotwendigkeit der ,Dominanzkultur®!

Integration bedeutet also immer eine Bewegung auf beiden Seiten.
Es geht um die recht verstandene Assimilierungsfahigkeit und
Assimilierungsbereitschaft der Neuen, der um Aufnahme Suchenden,
Werbenden und Bittenden. Und es geht um die Akkomodationsfahigkeit
und Akkomodationsbereitschaft des bereits vorhandenen sozialen
Systems, der so genannten ,Dominanzkultur*.
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Wichtig ist die Bereitschaft und Fahigkeit, immer wieder die Seite zu
wechseln und die Perspektiven beider Seiten einnehmen zu kénnen.
Wollen wir dem Anliegen der Integration dienen und ein fruchtbares
Zusammenkommen und Zusammenleben von Minderheitskultur und
Dominanzkultur férdern, dann missen wir fihig und bereit sein zum
Rollenwechsel. Integrationsfahigkeit beginnt mit der F&higkeit, den
Blickwinkel des Anderen einnehmen zu kénnen. Integrationsfahigkeit be-
ginnt mit der Fahigkeit zum Rollenwechsel.

Entwicklungspsychologisch gesehen ist die Fahigkeit des Menschen zum
Rollenwechsel eine entscheidende Voraussetzung dafiir, dass Menschen
empathiefahig und solidaritdtsbewusst und damit soziale Wesen sein kén-
nen. Die Fahigkeit zum Rollenwechsel ermdglicht es Menschen, sich so-
wohlin die dul3ere Situation des Anderen als auch in seine innerpsychische
Gefihlslage hineinzudenken und so etwas wie Mitgefiihl und solidarisches
Verantwortungsgefiihl zu entwickeln. Die Fahigkeit, sich in den Anderen
hineinzuversetzen, ermdglicht es, gerade im Zusammenhang mit der
Integrationsfrage sensibler und barmherziger zu werden. Die Erinnerung
an Situationen, in denen wir selbst in der Rolle der Anklopfenden oder der
sich Bewerbenden und der um Aufnahme Bittenden waren, macht uns
mitfGhlender und solidarischer denen gegenuber, die heute vor unserer
Tur stehen, Aufnahme suchen und um Einlass bitten.

Rollenwechsel ermoglicht Empathie, Empathie schafft Solidaritat;
Empathie und Solidaritdt zusammen aber gehéren zu den Grundfesten
von Integration! '

2. ,Jedem Anfang wohnt ein Zauber inne“, jeder Anfang ist
aber auch eine Krise — oder:
Die spezifische Dynamik von Anfangssituationen

Erinnern Sie sich mit mir an einige Anfangssituationen lhres Lebens:

- lhre Geburt — was wird darliber berichtet?; der erste Kindergartentag
— kénnen Sie sich daran schon selber erinnern?; als Sie sechs Jahre
alt waren der erste Schultag — wissen Sie noch, wie Sie sich fiihlten?:
nach der Grundschule die ersten Tage im Gymnasium, in einer neuen
Klassengemeinschaft oder an einer Lehrstelle — wie war das?; die ersten
Tage als Student/in an der Universitat oder an einer Arbeitsstelle — wie
fihlten Sie sich?; die ersten Wochen der groRen Liebe — was passierte
in Ihnen?...

- Oder ein Wohnortwechsel, ein Schulwechsel, ein Arbeitsplatzwechsel,
ein Wechsel der Pfarrgemeinde — was haben Sie erlebt? Wie konnten
Sie diese Wechsel und Uberginge bewaltigen? Was hat lhnen gehol-
fen, ab wann filhlten Sie nicht mehr drauRen, sondern als Teil des neuen
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Systems? Was haben Sie in diesen Situationen fiir ihr Leben gelernt,
vielleicht auch fir lhren ganz personlichen und individuellen Umgang mit
Integrationsprozessen?

- Oder der Beginn der Ehe; die Geburt des ersten Kindes; der Beginn
eines ernsthaften religiosen oder anderen Interesses oder Talents; der
Eintritt ins Noviziat oder ins Seminar usw. ... — auf welche Glanzlichter
kann man sich in Zukunft freuen, wenn Neues auf einen zukommt? Aber
auch: Auf welche Stressgefiihle und Krisenerfahrungen sollte man sich
vorbereiten?

- Oder der Beginn einer Ausbildungsgruppe; der Beginn eines
Sprachkurses; der Beginn einer Tagung; der Beginn der Umsetzung
eines lang gehegten Wunsches oder lang vorbereiteten Projektes... — mit
welchen Wechselbadern sollte ich rechnen, auf welche Hochs und Tiefs
sollte ich eingestellt sein?

Situationen des Beginnens, Anfdnge in meinem Leben — um mei-
ne Geschichte mit diesen Anfangen; Lebensanfinge und das
Erfahrungswissen, das sich diesbezuglich kraft eines langen Lebens in
meiner Seele angesammelt hat.

Meines Wissens gibt es keine explizite psychologische Theorie zum
Thema des Anfangens. Was sich aus meiner psychotherapeutischen
Erfahrung heraus sagen lasst, sind zwei Punkte, der erste betrifft die
.Kennzeichen von Anfangssituationen®, der zweite betrifft die ,Erinnerung
an Anfangssituationen als Ressource fur die Bewadltigung aktueller
Anfangssituationen®.

Kennzeichen von Anfangssituationen:

Anfangserfahrungen sind in den meisten Fallen sehr eindriickliche
Erfahrungen. Als solche werden sie im Allgemeinen sehr ambivalent er-
lebt. Auf der einen Seite ist damit oft eine Palette von positiven Gefiihlen
wie Neugier, Vorfreude, Interesse, Lust, Hoffnung und hohe positive
Erwartungen verbunden. Anfangssituationen bekommen so oft einen fast
heiligméBigen Erlebnischarakter. Der Satz von Hermann Hesse ,Jedem
Anfang wohnt ein Zauber inne” driickt dies treffend aus. Denken Sie an
Ihre erste Liebe, an lhre ersten Exerzitien, an die ersten Tage in einer
neuen Wohnung, an die ersten Stunden in einem Land, in das Sie schon
immer einmal fahren wollten... — Sehr oft bleibt da so ein Gefiihl von ein-
drtcklicher Besonderheit, ein Gefuihl von Glanz und Zauber zurtck.

Auf der anderen Seite ist aber mit Anfangssituationen haufig auch ein
Gefuhl von Unsicherheit, Anspannung, Druck, ja von Stress verbunden.
Mir personlich hat sich in vielen Anfangssituationen auch schon der Satz
aufgedrangt: ,Jeder Anfang ist eine Krise!*
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Denken Sie beispielsweise nur an den Beginn einer Tagung oder eines
Seminars: Wie ergeht es Ihnen da? Sind Sie in der Regel nur voller
Vorfreude, voller Zuversicht und voller Erwartung? Oder mischt sich in
diese Vorfreude oft nicht auch so manches mulmige, leicht beklemmende
Geflihl? Eigentlich kenne ich (noch) niemanden; eigentlich fiihle ich mich
ein wenig fremd, die Sprache ist mir vielleicht fremd. Ich flihle mich ein we-
nig allein, ich spire einen leichten Druck, vielleicht habe ich ,komischer-
weise" ein wenig Kopfweh oder ich schwitze mehr, habe einen trockenen
Mund usw. Ich spiire einen leichten kommunikativen Stress, wenn es da-
rum geht, ins Gesprach zu kommen: Was soll ich sagen, habe ich etwas
zu sagen, wie werden die Anderen auf mich reagieren, werde ich meinen
Platz in der Gruppe finden und ihn auch zugesprochen bekommen? usw.
— viele Fragen, viele Verunsicherungen: Anfédnge als Krisensituationen!

Weil Krisensituationen flir uns Menschen immer mit Not- und
Stressgefiihlen verbunden sind, bergen sie zugleich eine Chance in sich.
Der Stress von Krisensituationen aktiviert das Potential unserer lebens-
geschichtlich erlernten Bewaéltigungsmechanismen. In vielen Krisenfallen
ist es so, dass uns die Not und der Stress formlich dazu zwingen, nach
Dingen zu suchen, die uns die Situation (mehr oder weniger gut) mei-
stern lassen. Wir suchen nach Bewaltigungsstrategien in uns, aber auch
nach Hilfe im AuBen, um mit der Situation zurecht zu kommen.

Um aufdas Beispiel des Tagungs- bzw. Seminarbeginns zurtickzukommen
und auf die Frage Bezug zu nehmen, wie ich mit dieser Herausforderung
zurechtkomme: Fir das Inkontaktkommen mit Anderen kénnte ich mir
beispielsweise die Strategie Uberlegen, mich etwa mit einem typischen
und auffallenden Kleidungsstiick meines Herkunftslandes zu bekleiden.
Ich kdnnte mir relativ sicher sein, dass mich viele auf dieses ,Ding da“
ansprechen wirden. Damit hatte ich ein Medium, Uber das man mitei-
nander ins Gesprach kdme, die Kontakt-Krise ware gemeistert und die
Beziehungen begénnen ihren Lauf zu nehmen. — Meiner Meinung nach
erfillen auch ein ,Tagungsprogramm® und das damit verbundene Ritual
von Vortragen, Workshops und Veranstaltungen auf der zwischenmensch-
lichen Ebene einen solchen Zweck. Allesamt sind sie eine Art Medium,
das den Teilnehmenden hilft, die Kontakt-Krisen des Anfangs zu Gberwin-
den und miteinander ins Gespréch und damit in Beziehung zu kommen.

Anfangssituationen und Anfangskrisen sind also eine Chance, weil sie
uns Menschen herausfordern, aktive Lebensbewaltigungsstrategien in
uns selbst und in unserer Umwelt zu mobilisieren.

Damit bin ich bei meinem zweiten Punkt bezlglich der Bedeutung von
Anféangen.
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Die Erinnerung an Anfangssituationen als Ressource fiir die
Bewailtigung aktueller Anfangssituationen:

Anfangssituationen sind sehr eindrlickliche Erfahrungen und hinterlas-
sen deshalb in der Regel auch sehr eindrickliche Spuren im Gedachtnis
und in den Seelen von uns Menschen. Wenn es um das Thema
,integration” geht, dann ist es wertvoll, sich an eigene Anfangssituationen
zu erinnern. Dieses Erinnerungswissen fihrt einem sensibles und wert-
volles Erfahrungsmaterial, ja Fachwissen zu, das hilft, aktuelle neue
Anfangssituationen  situationsangemessener zu bewadltigen. Dieses
Erfahrungswissen ist Uber die persénliche Relevanz hinaus auch eine
Fundgrube allgemeinen Wissens, beispielsweise dann, wenn es darum
geht, ldeen und Anregungen zu sammeln, wie und auf welche konkrete
Weise Integrationsprozesse in der Gesellschaft aktiviert werden kén-
nen. Die Erfahrung der Bewdltigung eigener Anfangssituationen verfe-
stigt sich zu Lebenswissen, das somit an anderer Stelle auch fliir andere
Personen fruchtbar werden kann. Jeder und jede von uns hat ein im-
plizites Erfahrungswissen dariiber, was in Situationen des Anfangs und
Neubeginns menschlich gut tut, was man braucht, um weiterzukommen,
weiterzumachen, weiterzukampfen und nicht aufzugeben. Und jeder hat
ebenso ein implizites Erfahrungswissen daruber, was in Situationen des
Anfangs schéadlich, hemmend und belastend ist. Dieses implizite Wissen
ist ein Schatz, auch fir Fragen der Integration.

Ein altes judisches Sprichwort lautet: ,Das Geheimnis der Erlésung heil3t
Erinnerung!®

3. Der Umgang mit ,den Fremden“ — oder:
Die Art, wie Menschen mit sich selber umgehen, steht in
engem Zusammenhang mit der Art, wie Menschen mit den
Anderen, den Fremden umgehen.

Es geht beim Thema Integration immer und in besonderer Weise auch
um das Thema des Fremden. Wie gehen wir mit Fremden um bzw. wel-
che Faktoren sind es, die unseren Umgang mit Fremden nachhaltig be-
einflussen?

Ich glaube, dass die Art und Weise, wie ein Mensch oder eine Gruppe mit
Fremden umgeht, wesentlich davon beeinflusst ist, wie dieser Mensch
oder diese Gruppe mit dem ,Fremden in sich selbst* umzugehen imstan-
de ist.

Die seelische Entwicklung des Menschen verlduft im Normalfall von
der Abhangigkeit hin zu einer immer gréReren Selbstédndigkeit und
Autonomie.
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Selbst-Sténdigkeit — da ist dieses Wort ,selbst* und das Wort ,Stand* (von
~stehen”) drinnen. Selbsténdigkeit bedeutet die F&higkeit eines Menschen,
immer besser selber stehen zu kénnen, in sich und zu sich.

Fur ein kleines Kind ist diese Selbst-Standigkeit zun&chst eine kérperliche
Empfindung: endlich selber stehen kénnen und nicht mehr die Hand der
Mama unbedingt brauchen; endlich selber und aus eigener Kraft stehen
konnen ohne umzufallen. Erinnern Sie sich an ein einjahriges Kind, das
gerade seine ersten Steh- und Gehversuche gemacht hat und es jetzt ge-
schafft hat, erfolgreich stehen zu bleiben und nicht umzufallen! Haben Sie
noch den Gesichtsausdruck eines solchen Kindes in Erinnerung? Meist
sieht man diesem Kind die Freude und den Stolz auf sich selbst ganz
deutlich an.

Diese korperliche Empfindung von Selbst-Standigkeit und die Freude
darlber entwickeln sich in den ersten Lebensjahren eines Kindes im-
mer mehr auch zu einem psychischen Gefiihl und einer psychischen
Selbsterlebens-Qualitat. Erinnern Sie sich an dasselbe Kind, vielleicht
zwei, drei Jahre spéter und nun schon der Sprache méchtig. Immer wie-
der nimmt es ein Zauberwort in den Mund, wenn es darum geht, Dinge
aus eigener Fahigkeit zu tun, namlich: ,selberl* Papa will dem Kind den
Suppenléffel halten, Kind sagt ,selber!“. Mama will beim Lego helfen, Kind
pocht empdrt auf seine Selbstéandigkeit und ruft in knapper Form ,selber!*.
Im Laufe der Jahre entwickelt ein Mensch so im gesunden Normal- und
Regelfall ein immer starkeres und differenzierteres Gefiihl fiir sich selbst,
ein selbst-bewussteres Gefiihl fiir sein Selbst. '

Von psychischer Reife oder psychischer Integriertheit sprechen wir
schlieflich, wenn ein Mensch im Laufe seines Lebens zu einer immer
groReren Erkenntnis Uber sich selbst und Einsicht in die Verhéltnisse
des Lebens fahig geworden ist — und dazu stehen kann. Dies klingt zu-
nachst unspektakular und undramatisch, ist es aber nicht. Denn eine tiefe
und umfassendere Erkenntnis seiner selbst wie auch die Einsicht in die
Komplexitat der Verhaltnisse des Lebens und der Welt — sie ist gefahrlich!
Manchmal scheinen Menschen vor nichts mehr Angst zu haben als vor
einer ehrlichen Begegnung mit sich selbst, vor allem mit jenen Anteilen in
den Tiefen ihres Selbst, die sie aus der Fassung bringen und erschittern
kénnten.

Was in den verborgenen Tiefen unseres Selbst wohnt bzw. von uns mehr
oder weniger bewusst dorthin verbannt wurde, kann Sprengkraft haben.
Wenn alle unsere tieferen Angste plétzlich ungezahmt offenbar wiirden;
wenn alle unsere im Lauf der Jahre aufgestaute Wut und Empérung
plotzlich ungefiltert an die Oberflache kdme; wenn alle Hilflosigkeit und
Verzweiflung plétzlich nicht mehr unterdriickt wiirde; wenn alle unsere
Lust, Sehnsucht, Leidenschaft und Triebhaftigkeit pl6tzlich nicht mehr ver-
dréngt oder verleugnet wiirde; wenn all unser Bedurfnis nach Ekstase und
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Grenziiberschreitung plétzlich durchbrechen diirfte usw. — wenn all das
aus den Tiefen unseres Selbst pl&tzlich und ungefiltert an die Oberflache
kéame und uns leibhaftig fiihibar und bewusst wiirde: Was wiirde gesche-
hen?

Ich glaube, wir wiirden psychisch sehr schnell Krisensymptome entwi-
ckeln, wir wirden emotional aus der Fassung geraten, im extremen Fall
kénnten wir vielleicht sogar durchdrehen oder verriickt werden. Menschen,
die von ihrer seelischen Grundausstattung her besonders empfindsam
und dinnh&utig gebaut sind und deshalb intensiver zu fiihlen imstan-
de sind als die Durchschnittsbevélkerung, die werden in solchen Féllen
manchmal verriickt, sie zerbrechen an der Intensitat und Macht solcher
innerpsychischen Machte und Gewalten.

Psychische Gesundheit und Stabilitat setzt (also) ein gewisses Mal an
seelischen Abwehrkréften, ein Blndel von funktionierenden seelischen
Abwehrmechanismen voraus.

Der Begriff der Abwehrmechanismen kommt aus der Psychoanalyse
und wurde von Sigmund Freud erstmals so benannt. Bei ihnen handelt
es sich um psychische Vorgange, die das Ich eines Menschen unbe-
wusst einsetzt, um unerwiinschte Impulse und Qualitaten, die in der Tiefe
unseres Selbst wohnen bzw. unbewusst dorthin verbannt wurden, vom
Bewusstsein fernzuhalten. Abwehrmechanismen haben den Zweck, die
psychische Unversehrtheit und Stabilitdt eines Menschen zu erhalten.
Abwehrmechanismen dienen der psychischen Lebensbewaltigung und
sind Voraussetzung fir psychisches Selbsténdigseinkénnen.

Psychoanalytisch gesehen gibt es reifere und unreifere
Abwehrmechanismen. Bei den reiferen Abwehrmechanismen wie
zum Beispiel der Verdrdngung werden unerwiinschte Impulse und
Selbstanteile vom wachen Ich einer Person nicht total ins bewusstseins-
malfig Nichtzugangliche abgespalten, sondern nur zurtickgedrangt und
unterdriickt. Weil diese unerwiinschten Anteile und Qualitaten nicht ganz
vom Bewusstsein abgespalten wurden, melden sie sich in Phasen, in de-
nen das Ich nicht gerade am Kontrollieren und Steuern ist. So kommen
sie zu Tage zum Beispiel als Traum im Schlaf oder in Zeiten kontempla-
tiver Versenkung oder im enthemmten Zustand eines Rausches.

Daneben gibt es unreifere Abwehrmechanismen wie zum Beispiel die
Spaltung oder der Verleugnung von Realitat. Hier ist die Unterdriickung
unerwiinschter Gefiihle und Selbstanteile massiver, umfassender, totaler
und hundertprozentiger. Weil diese verleugneten oder abgespaltenen un-
erwiinschten Realitaten gar nicht mehr gespuirt und als zum eigenen Ich
zugehorig erlebt werden kénnen, beginnen sie dann oft (als Ich-Fremdes)
ein unkontrolliertes Eigenleben zu fiihren und sich an anderen Stellen,
zum Beispiel im Umgang mit (dueren) Fremden, auszudriicken.
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Wer sich mit dem menschlichen Selbst und psychischer Selbstandigkeit
bzw. anders formuliert: mit der menschlichen Seele, ihren Tiefenschichten
und Abgriinden sowie mit der Frage nach seelischer Stabilitdt und
Ausgeglichenheit beschéftigt, wird erkennen, dass Menschen, um psy-
chisch gesund und im Alltag seelisch funktionsfahig sein zu kénnen, eine
gesunde seelische Abwehr brauchen.

Die Sache mit den seelischen Abwehrmechanismen ist aber eine zwie-
spaltige.

Einerseits brauchen wir Menschen diese, um seelisch einigermalen gut
funktionieren und stabil bleiben zu kénnen. Andererseits sind sie aber
auch eine Gefahrenquelle, weil wir dadurch Gefiihle blockieren und un-
terdriicken, deren Wahrnehmung wichtig wére fiir einen integrierteren
und liebevolleren Umgang mit uns selbst und mit den Anderen.

Dazu ein Beispiel:

Vor zwei Jahren wurde unsere damals neunjahrige Tochter im Friihling von
einer Biene gestochen. Innerhalb kiirzester Zeit kam es zu Schwellungen
und roten Flecken an vielen Stellen des Kérpers. Ein benachbarter Arzt,
der gerade auf Besuch war, meinte, wir sollten schnell in die Klinik fahren.
Alles schaue danach aus, dass unsere Tochter eine Bienenstichallergie
hatte. Die sei gefahrlich, weil man mitunter sehr schnell daran ersticken
kénne. Wir eilten also in die Klinik, Gott sei Dank ging alles gut aus. In
Hinkunft musste unsere Tochter allerdings immer mit einem Notfallpaket
am Weg sein, weil die Gefahr grof schien. Die Schule musste informiert
werden, bei jeder Wanderung musste an dieses Notfallset gedacht sein.
Alles war so unwirklich und in dieser Unwirklichkeit gleichzeitig aber auch
beklemmend fiir mich: Einerseits sah ich da so ein frohes und gesundes
Madchen vor mir, andererseits reichte eine Biene aus, um ... Ohne es
zunadchst zu realisieren, veranderte sich schleichend mein psychischer
Allgemeinzustand. Eine leichte, aber beklemmende innere Angst begann
mich innerlich zu ergreifen, vor allem in den Trdumen merkte ich sie.
Uberall konnte es passieren, nichts kénnte ich machen. Ich hatte Angst,
mehr Angst als mir gesund schien und reagierte plétzlich viel sensibler
und erschiitterter auf die vielen Tode und Tragddien, die tagtaglich um
mich herum in der Welt passieren.

Was war geschehen, wie sehe ich das heute: Ich glaube, der Bienenstich
meiner Tochter hatte meine Verdrédngung des Todes und von Todesangst
auler Kraft gesetzt, ja formlich ausgehebelt. Ja, diese Qualitét von grof3-
er Angst, sie war mir eigentlich nicht unbekannt, aber ich hatte sie gut und
tief in den Keller meines Selbst zuriickgedréngt (eine Leiche in meinem
Keller kénnte man sagen). Mit dem Bienenstich funktionierte diese meine
Abwehr nun nicht mehr so selbstversténdlich, die verdrangte Angst kam
an die Oberflache. Die AuRerkraftsetzung meiner psychischen Angst-
Abwehr hatte mich aus dem psychischen Lot geworfen, die Erschitterung
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war vehementer und nachhaltiger als es mir lieb war. Aber — sie hat mich
andererseits letztlich auch freier gemacht und innerlich geweitet zu einem
achtsameren, demditigeren und letztlich auch selbstbestimmteren Leben.
Ich habe das Gefihl, ich lebe jetzt wieder mehr im Bewusstsein, dass
nichts selbstversténdlich ist. Ich setze deutlichere Prioritdten, nehme mir
mehr Zeit fur Dinge, die mir wesentlich sind und lasse mir Unwesentliches
leichter sein. Ich spire mich mehr und ganzheitlicher und bin sensibler
geworden in den Beziehungen. Ich fiihle mich mit den Menschen, im be-
sonderen auch mit den Verwundeten und existentiell Ausgesetzten, star-
ker verbunden. Und das Gesprach mit Gott fallt mir wieder leichter, ich
habe das Geflihl, dass es mir psychisch gut tut.

Die Fahigkeit des Menschen, auf der seelischen Ebene Unerwiinschtes
abzuwehren, ist also zwiespdltig: Sie ist wichtig und notwendig, weil
nur so es maglich ist, im Alltag seelisch stabil zu bleiben und nicht
durch zu intensive seelische Innenweltimpulse oder durch zu intensive
Auflenweltereignisse allzu schnell und allzu heftig seelisch erschiittert zu
werden. Andererseits bewirken diese Abwehrmechanismen aber auch,
dass wir Menschen dann oft zu abgeschnitten und halbiert durch die Welt
gehen und uns zu sehr von uns selbst als auch von der Welt entfremden.
Das macht uns in vielen Fallen stumpf gegeniber uns selbst und gegen-
Uber den Anderen.

Mit anderen Worten: Je mehr wir es schaffen, integrierter mit uns selbst
umzugehen und unseren verdrangten ungeliebten Schattenseiten di-
rekter ins Auge zu schauen, je mehr wir imstande sind, sie mit einer ge-
wissen Demut und Barmherzigkeit als Teile von uns anzunehmen, umso
barmherziger und mitmenschlicher werden wir auch nach auflen wer-
den. Und wir missen dann nicht mehr andere, zum Beispiel Fremde zu
Siindenb&cken machen und an ihnen Angste und Vorurteile abreagieren,
die eigentlich aus dem Abwehrkampf unterdriickter oder verdrangter eige-
ner Selbstanteile resultieren. Vertiefte Selbsterkenntnis, Selbstannahme
und Feindesliebe zu sich selbst sind Voraussetzungen dafur, andere nicht
vorschnell zu Feinden und Siindenbécken zu machen. Die Bereitschaft
und Féahigkeit, mit dem verdréngten und unterdriickten Fremden in sich
selbst integrierender umzugehen ist eine wesentliche Voraussetzung da-
fiir, um mit den &uBeren Fremden, die heute an unsere Turen klopfen,
integrativer umgehen zu kénnen.

Meiner Meinung nach ist die Massivitdt und Rigiditat der Abwehr von
Fremden in einer Gesellschaft immer ein Signal fiir den Zustand, in dem
sich diese Gesellschaft befindet. Je massiver die Abwehr, desto fragiler,
labiler und briichiger ist der Zustand dieses Systems. Das war in vielen
friheren, so genannten Ostblockstaaten so, das scheint heute in vielen
westlichen Kulturen so zu sein und das scheint leider manchmal auch in
unseren Kirchen so zu sein. Es ware angesichts dieser Situation leicht,
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in kulturkritischen oder kirchenkritischen Skeptizismus zu verfallen und in
Sachen Integrationsbemiihungen in Gesellschaft und Kirche die Segel zu
streichen. Ich méchte das nicht tun und ich freue mich wber alle, die das
auch nicht tun. Gerade in Zeiten der Integrations-Krise braucht es Dialog,
Kommunikation und kommunikative Raume.

Es scheint eine dem Menschen innewohnende Angst vor dem Fremden
zu geben, eine Angst vor dem Fremden in sich selbst sowie eine Angst
vor den aulleren Fremden. Angst aber fiihrt zu Vorsicht und Vorsicht
fahrt in den meisten Féllen zu Abwehr- und Absicherungsmal3nahmen
wie zum Beispiel Zurtickhaltung oder gar fremdenfeindliche Abschottung.
Letztlich trauen wir einer Sache oder einem Menschen nicht, weil die-
se Sache bzw. dieser Mensch (noch) nicht Teil meiner Erfahrung ist. Es
geht deshalb um ein Sich Vertraut Machen mit dem Fremden und den
Fremden. Integration beginnt mit der Bereitschaft, sich mit dem Fremden
vertraut machen zu wollen. Dazu aber braucht es Beziehung, Kontakt
und Kommunikation.

Als jene, denen Integritdt und Integration in den verschiedensten
Lebensbereichen des Alltags ein Anliegen ist, sind wir aufgefordert,
tiberschaubare Kommunikations- und Begegnungsrédume auf die Fiil3e
zu stellen und anzubieten, in denen Kennenlernen, Inkontaktkommen,
Begegnung und Verstehenlernen méglich ist. Erst wenn wir den leibhafti-
gen Menschen, der hinter der Rolle des Fremden steckt, zu splren begin-
nen und ihn bzw. sie flihlen kénnen in seiner/ihrer Menschlichkeit, werden
wir auch die Angst vor der Andersartigkeit des Fremden verlieren. Die
Andersartigkeit des Fremden wird uns dann nicht mehr nur bedrohlich er-
scheinen, sondern sie wird uns vielleicht auch neugierig machen. Und sie
kann zum Anlass werden, sich des Eigenen nochmals deutlicher und kla-
rer inne zu werden. So kann die Begegnung mit den Fremden im besten
Fall zu einer neuen Begegnung mit dem werden, was uns selber wichtig
und wertvoll ist und unsere Identitat ausmacht. Durch das Licht, das an-
dere auf uns werfen, kdnnen wir uns selber besser verstehen lernen. So
kann die Begegnung mit Fremden zu einer doppelten Horizonterweiterung
werden: Ich lerne den Fremden und das Fremde besser kennen, und ich
lerne dadurch auch mich und das Meine besser kennen. ,Die Grenze ist
der eigentliche Ort der Erkenntnis®, so formuliert es der protestantische
Theologe Paul Tillich. Und der katholische Pastoralpsychologe Hermann
Stenger formuliert es in Gegenuberstellung zu der Fremdenangst for-
dernden Einstellung ,Homo homini lupus® (Der Mensch ist dem Menschen
ein Wolf) einmal so: ,Menschen kénnen Menschen zu Engeln werden".

Dazu eine abschliellende Geschichte —Beispiel fiir gelungene Assimilation
und Akkomodation:

Wenn Sie in Tirol wohnen, wirden Sie schnell merken, dass man erst
dann ein richtiger Tiroler ist, wenn man Schi (!) fahrt. Das mag zwar zu-
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nachst lustig klingen, de facto geht es an diesem Punkt aber um sehr
realititittsbezogene Integrationsfragen. Das merkt man zum Beispiel in
den Grundschulen. Bereits hier werden Schikurse organisiert, dass heift,
dass Kinder im Winter eine Woche gemeinsam Schi fahren. An dieser
Schiwoche zeigt sich deutlich, dass Integration meistens nicht funktio-
niert, denn 90% der auslandischen Klassenkinder bleiben in der Schule
zurtick und missen dort ihre Stunden absitzen, wahrend die einheimi-
schen Kinder zusammen mit den Klassenlehrerinnen auf die Piste ge-
hen — die Dominanzkultur setzt sich durch. Anders war es jedoch zuletzt
in einer Innsbrucker Volksschule. Dort hatte die Klassenlehrerin die ein-
heimischen Eltern dazu motiviert, ihren ausléndischen Elternkollegen in
irgendeiner Weise entgegenzugehen, um sie so vielleicht dazu zu bewe-
gen, auch ihre Kinder zum Schikurs zu schicken. Letztendlich redeten
sich viele einheimische und auslédndische Eltern zusammen, Leihschis
wurden kostenlos organisiert und bei 50 Kindern waren ca. 15 einhei-
mische Elternteile als ,Hilfsschilehrer” auf der Piste. Man sparte die
Schilehrerkosten und die Kosten fur die Leihgebihren der Schier. Die
Woche war ein voller Erfolg. Bis zum Freitag hatten es alle Kinder, die
noch nie auf Schiern standen geschafft, mit dem Schlepplift zu fahren.
Letztlich hat die ganze Aktion den Kontakt zwischen den Eltern der ein-
heimischen und der ausléndischen Kinder geférdert — ein wenig zumin-
dest. Geplant ist, dass bei einer der ndchsten Schulveranstaltungen die
Rollen gewechselt werden und die ausldndischen Elternteile lehrende,
wenn auch nicht schi-lehrende Rollen Gibernehmen werden.

Ich schlieRe mit zwei Zitaten, die, hért man sie nebeneinander, eine
Spannung und Gefiihl der Widerspruchlichkeit erzeugen. Trotzdem ist
jedes dieser Zitate flr sich richtig und wichtig, wenn man sich mit dem
Anliegen der Integration befasst und es in férderlicher Weise vorantrei-
ben mdchte.

Der erste Satz stammt von Rose Auslénder und lautet: ,Bleib deinem Wort
treu. Es wird dich nicht verlassen.” Bleib dir treu also, biedere dich nicht an,
schau auf deine Grenzen und achte auf eine gesunde Selbstabgrenzung.
Nur so wirst du dein inneres Wort, deine Identitat bewahren und in dieses
dein inneres Wort, deine Identitdt immer mehr hineinwachsen kénnen.
Gib dich selbst nie auf, bleib dir treu.

Das zweite Zitat stammt von Martin Buber, es ist sehr bekannt und lau-
tet: ,Der Mensch wird am Du zum Ich*. Offne dich also, verschlieRe dich
nicht, mach nicht dicht deine Grenzen, sondern lass dich ganz ein auf die
Anderen, die immer auch die dir Fremden sind. Nur so wirst du zu dei-
nem wahren Wesen, zu dir selber finden und in die Tiefe deines Wesens
immer mehr hineinwachsen.
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Zusammenfassend:

Vergegenwartigen Sie sich lhre eigenen, personlichen Erfahrungen und
Erkenntnisse mit lhrer Fahigkeit, sich in Integrationssituationen in die
Rolle des je Anderen hineinzuversetzen.

Vergegenwaértigen Sie sich Ihre eigenen, persénlichen Erfahrungen mit
Anfangssituationen und benennen Sie |hre Erkenntnisse, wie diese gut
bewaltigt werden kénnen.

Vergegenwértigen Sie sich schlieflich lhre eigenen, personlichen
Erfahrungen und Erkenntnisse im integrativen Umgang mit dem
Fremden in sich und den Fremden vor lhrer Tir. Alles das wird helfen,
Handlungsanregungen in Bezug auf das Thema ,Integration” zu finden.
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Regina Polak

Integration als Lern-, Entwicklungs- und
Wachstumschance fiir die Gemeinde

1. Die Schliisselfrage: Was kdnnen ,,Alt-“ und
»Neu-Christ/innen“ voneinander lernen?

as kénnen Sie von Christen, die als Kind oder friiher als Sie ge-
) tauft worden sind, lernen? Und umgekehrt: Was, denken Sie,
kénnen diese von lhnen lernen?” Diese Fragen nach dem wechselsei-
tigen Lernen sind Schlisselfragen im Integrationsprozess Neugetaufter
in eine Gemeinde. Sie erschlieBen Mdglichkeiten, wie Integration auch
verstanden werden kann: als Lernprozess.

Hier wurden sie erwachsenen ,Jung-Christ/innen® aus Tschechien
im Rahmen einer pastoraltheologischen Studie zum Erwachsenen-
katechumenat gestellt. Die Studie' war ein Kooperationsprojekt zwischen
dem Institut fiir Pastoraltheologie der Universitat Wien (seit 2005: Institut
fur Praktische Theologie, Fachbereich Pastoraltheologie und Kerygmatik)
und dem Institut fir Praktische Theologie der Stidb6hmischen Universitatin
Budweis. Petr Slouk und Michal Kaplanek interviewten im Jahr 2004 dazu
46 Frauen und Manner im Rahmen einer qualitativen Befragung: Welche
Erfahrungen haben diese nach ihrer Taufe beim Eingliederungsprozess
in die katholische Kirche gemacht? Es ist eine der so gut wie kaum
vorfindbaren empirischen Studien, die sich auch mit der Zeit nach der
Taufe befassen — konkret mit den Integrationsprozessen Neugetaufter in
Gemeinde und Kirche.

Was schatzen die ,Neu-Christ/innen® an ihren kirchlich alteren Schwestern
und Briidern im Glauben? Genannt wurden: Kenntnis der kirchlichen
Tradition, der Bibel und der Lesungen bei der Liturgie. Wissen und
Uberblick der ,Alt-Christ/innen“ geben Orientierung und fuhren in den
kirchlichen Alltag ein. Als inspirierend wurde auch das Lebenszeugnis je-
ner Christ/innen bezeichnet, die tief verwurzelt im Glauben in Treue und
Ausdauer christlich lebten —auch und gerade durch die Zeit der Verfolgung
im kommunistischen Regime. Verantwortungsbewusstes Beten, Ehrfurcht
vor dem Namen Gottes, Pflege kirchlicher Traditionen wurden angefuhrt.
Attraktiv erschien auch ein lebendiger Glaubensstil, z. B. jener der alteren
Frauen, die zeigen, dass Freude an Glaube und Kirche bis ins hohe Alter

1 Vgl. Petr Slouk: Wie Erwachsene Christen werden. Zur Eingliederung von erwachse-
nen Jungchrist/innen in Tschechien, in: Diakonia 39 (2008), 438-444; Michal Kaplanek:
Warum Erwachsene Christen werden. Motive der Erwachsenentaufe in Tschechien,
in: Diakonia 39 (2008), 276-283.
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erhalten bleiben kénnen.

Umgekehrt meinten die Befragten, dass ihreigenes, junges Glaubensleben
ebenso Inspiration fur die ,Alt-Christ/innen“ bedeuten kann — eine be-
wusstere Teilnahme am kirchlichen Leben, nach dem Motto: Weniger ist
oft mehr. Persénliche Uberzeugung, Authentizitit, persénlicher Einsatz
seien ihr besonderer Beitrag. Die Befragten hielten sich selbst fir ein
Zeugnis, dass der Glaube lebendig ist. Er kann ohne von Geburt an mit-
geliefert oder durch religiése Erziehung im Kindesalter anerzogen zu sein,
von Einzelnen entdeckt und entfaltet werden — auch in einer sakularisier-
ten Gesellschaft wie in Tschechien. Kirche kann fir junge Menschen in-
teressant sein, das sei ihre Botschaft. Inre Existenz mache sichtbar, dass
es auch aufderhalb der Kirche Menschen gibt, die sich um das Gute be-
muhen und hohe Werte verfolgen. Diese Erfahrungen bringen die Jung-
Christ/innen ihrer Meinung nach in die Kirche mit. Zudem wollen sich die
.Neuen® einbringen — und aufltern wesentlich drei Bediirfnisse: nach in-
tellektueller Vertiefung des Glaubens, nach spiritueller Verwurzelung und
praktischer Einfiihrung in das kirchliche Leben.

Dennoch verweisen die Studienergebnisse darauf, dass die solcherart
von Seiten der Neu-Christ/innen erméglichten, auf Wechselseitigkeit hin
angelegten Lernprozesse, die Integration erméglichen kénnen, nicht im-
mer klappen. Die Studie zeigt deutlich, dass Integration ein wechselsei-
tiger Prozess von Nehmen und Geben zwischen den Alteingesessenen
und den Neuzukbmmlingen sein konnte — dass dieses Potential aber
nicht immer freigesetzt wird. Wie steht es um die Mdglichkeiten des re-
flektierenden Erfahrungsaustausches beider Gruppen? Kommen die
Erfahrungen und Wiinsche der ,Neuen® ausreichend zu Wort? Kdnnen
sie sich mit ihren Beitrdgen einbringen und Gemeinde mitgestalten?

Slouk und Kaplanek filtern aus den Erfahrungen der Befragten sechs
Typen? heraus, die divergente Erfahrungen mit Integrationsprozessen
widerspiegeln. Von diesen ausgehend méchte ich Rickschlisse und kri-
tische Anfragen an Gemeinde formulieren.

* Die Integrierten: Sie haben ihren Ort in der Kirche gefunden, nehmen
regelmanig am gottesdienstlichen Leben teil, engagieren sich in einer
Bibel-, in einer Enerunde oder dhnlichen Kleingemeinschaft. Sie Uber-
nehmen Mitverantwortung und Dienste in der Gemeinde.

- Hier scheint Integration gelungen zu sein. Motive und Winsche
der Neugetauften sind befriedigt, wechselseitige Erwartungen,
Glaubens- und Lebensstil passen offenbar gut zueinander. Aber,
wird man auch die Autoren in ihrer Bewertung fragen mussen: Ist
die Ubernahme und Einpassung in eine bestimmte vorfindbare
Form von Glaubens- und Gemeindeleben bereits Integration in die

2 Vgl. Petr Slouk, s.o., S. 443-444.
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Kirche? Beschrieben wird ja hier eine ganz spezifische Form von
hochaktivem Gemeindeleben — und die Wahl des Begriffes ,inte-
griert® legt nahe, diese sei die normative Form von Gemeinde. Sind
jene, denen diese Art, Gemeinde zu leben, nicht entspricht, schon
per se ,nicht-integriert*? Was wére, etwas polemisch nachgefragt,
wenn eine solche Gemeinde z. B. an der nicht selten verbreiteten
.Krankheit* mancher Gemeinde leidet, namlich ein kirchlicher
Verein zu sein, ohne universalkirchlichen oder gesellschaftlichen
Bezug? Die veréffentlichten Daten lassen keine Rickschlisse zu,
aber zumindest fallt eine gewisse Binnenorientierung in der Art der
Beschreibung von Gemeindezugehdérigkeit auf. Gemeindeleben in
seinem konstitutiven Bezug zur Universalkirche, zur Okumene, zur
Gesellschaft wird jedenfalls nicht sichtbar. Deren Fehlen wére aber
ein Manko, auch wenn der Integrationsprozess als noch so ,gut®
empfunden wird.

Ahnliches muss man bei der zweiten Gruppe nachfragen:

Die Zufriedenen: Sie haben ihr Ziel erreicht, denn ihr Beweggrund fur
die Taufe war nicht selten eine Hochzeit oder der ,familidre Friede®.
Diese Gruppe ist vorrangig Uber die Familie in die Kirche eingebun-
den.

Christlicher Glaube in Europa ist, wie empirische Studien® wie der
Religionsbarometer 2008 oder die Osterreichische Wertestudie 2008
zeigen, oftmals individualistisch und familial strukturiert. Er dient
der Orientierung im Lebensalltag und dem Trost des Einzelnen und
gibt der Familie Heimat und Stitze. Das sind legitime Funktionen
auch des Gemeindelebens. Niemand — kein Einzelner, keine
Gemeinde — kann und muss das Ganze des christlichen Glaubens
ausschoépfen und abdecken. Dennoch zeigen der religionssoziolo-
gische Befund und dessen theologische Reflexion, dass damit nicht
selten eine sozioreligivse Verengung christlicher Glaubenspraxis
ebenso verbunden ist wie eine theologische Schieflage: der Verlust
der gesellschaftspolitischen Dimension und Lebensrelevanz des
Glaubens fiir jene Menschen, die ihr Leben nicht primér rund um
Familie und Heimat anordnen. Die Erodierung traditionell-kirch-
licher Lebensformen in Europa hat darin — in einer ,Ver(klein)bir-
gerlichung® der Kirche — wesentliche Griinde. ,Manche Gemeinden
erschépfen sich im binnenfixierten Aktionismus eines harten Kerns
und kénnen nicht mehr wahrnehmen, was Freude und Hoffnung,
Trauer und Angst der Menschen sind, mit denen sie Tur an Tar le-
ben. Vor allem wachst die Sehnsucht nach spirituellen Erfahrungen

3 Bertelsmann-Stiftung: Religionsmonitor 2008, Giitersloh 2007. — Paul M. Zulehner/
Regina Polak: Von der ,Wiederkehr der Religion® zur fragilen Pluralitat, in: Christian
Friesl/Regina Polak/Ursula Hamachers-Zuba (Hg.), Die Osterreicher/-innen.
Wertewandel 1990-2008, Wien 2009, 143-206.
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und nach sinnvollem sozialen Engagement gerade unter Menschen
in unseren Breiten." Frage: Sind Zufriedenheitsgefiihl und friktions-
freie Zugehdrigkeit ausreichende Qualitatskriterien fur gelungene
Integration?

Die weiteren Gruppen, die Slouk und Kaplanek beschreiben, lassen
Schwierigkeiten beim Integrationsprozess erkennen.

* Die Sehnstichtigen: Sie feiern regelmaflig Gottesdienste, gehdren evtl.
auch einem postkatechumenalen Kreis an, wiirden aber gern mehr da-
zugehdren und leiden unter der Abkapselung kleiner Gruppen und der
Anonymitat der Gemeinden.

+ Die Geschockten: Das sind jene Hochschulabsolvent/innen, die (mei-
stens in einer Stadt) ein spirituell und intellektuell anspruchsvolles
Katechumenat erlebten; deren Bild von Kirche aber nach einem
Ubersiedeln ins Wanken geriet oder enttduscht wurde.

+ Die Suchenden: Sie sind nach der Tauffeier weiterhin auf der Suche,
weil sie nach wie vor nicht sicher sind, ob die katholische Kirche fiir
sie richtig ist.

* Die Ausgebrannten: Das sind jene jungen Christ/innen, die nach der
Taufe keinen Anschluss gefunden haben und nicht mehr am kirch-
lichen Leben teilnehmen.

Diese Gruppen sind eine offenkundige Anfrage an die Gemeinden und die
Kirche. Wie kann hier Integration gelingen? Warum ist sie misslungen?
Was genau ist misslungen: Integration in eine konkrete Gemeinde oder
in die Kirche? Welche Probleme machen diese Gruppen implizit sicht-
bar? Neben den individuellen Schwierigkeiten der Befragten verweist der
Befund indirektauch aufwesentliche Elemente von Integration: persénliche
Begleitung der Neugetauften, tragfahige und belastbare Beziehungen,
nachgehende Aufmerksamkeit und reflektierendes Gesprach lber den
Integrationsprozess, eine gréfere Vielfalt an Lebensgemeinschaften,
Lebensformen und Teilhabemd&glichkeiten. Ein Verstandnis von Integration
als wechselseitigem Lernprozess kdnnte helfen, diese Elemente person-,
situations- und zeitgerecht zu entwickeln.

Mit der Frage nach dem wechselseitigen Lernen ist eine — wenn nicht DIE
— Schlusselfrage von Integrationsprozessen Neugetaufter in Gemeinde
und Kirche benannt. Es ist eine Frage, die sich auch die ,Alt-Christ/in-
nen® stellen kdnnen. Nicht nur: Was kénnen Jung-Christ/innen von uns
lernen? Sondern auch: Was kénnen wir als Gemeinde von den Neu-
Christ/innen lernen? Diese bringen ja ihre je personlichen Lebens- und
Glaubenserfahrungen mit. Auf diese zeitgerecht zu héren, lasst auch in
Bezug auf christliche Gemeindeformen erfinderischer werden. Integration

4 Bernhard Spielberg: Importware oder Impulsgeber? Was steckt hinter dem Asian
Integral Pastoral Approach?, in: Diakonia 38 (2007),183-190, 187.
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meint ja nicht, alles flr die Neugetauften zu tun, sondern mit ihnen ge-
meinsam als Gemeinde zu wachsen.

Mit meinen Anfragen mochte ich keinesfalls die Verantwortung fir gelun-
gene oder misslungene Integration ausschlieBlich der Gemeinde lber-
antworten. Versteht man Integration als wechselseitigen Lernprozess,
entscheiden Uber ,Erfolg* und ,Misserfolg® immer alle Beteiligten. So
konnten ja die ,Geschockten® und ,Ausgebrannten® trotz intensivster
und bester Bemihungen einer Gemeinde an den eigenen berzogenen
Anspriichen und Erwartungen gescheitert sein. Oder die wechselseitigen
Erwartungen beider Seiten passen zu diesem Zeitpunkt schlichtweg nicht
zueinander. Solches ,Scheitern® kann manchmal notwendig sein, damit
jemand seine eigene Glaubens- und Lebenspraxis weiterentwickelt und
sucht — an anderen Orten.

Aber die Studienergebnisse erméglichen es, Gemeinde fir das
Problembewusstsein zu sensibilisieren und die entscheidenden Fragen zu
stellen. Denn: Wirkliche ,Wechselseitigkeit ist in Integrationsprozessen
niemals gegeben, kénnen die ,Neuen nur in dem Ausmal mitge-
stalten und teilhaben, wie die ,Alten* ihnen Raum eréffnen. ,Erfolg
und ,Misserfolg“ von Integration sind nicht automatisch und ohne wei-
teres auszumachen. Vertiefte empirische Studien sind nétig — denn
Motivationen und Erwartungen (der ,Alten” und der ,Neuen®) sowie kon-
krete Integrationspraxis verschranken sich komplex und entscheiden Gber
die Bewertung eines Integrationsprozesse und dessen Qualitat. Hinzu
kommt, dass theologisch weder Zufriedenheit der Integrierten noch der
Gemeinde ausreichen, um festzustellen, Integration sei gelungen. Auch
die Zugehorigkeit zu einer bestimmten Sozialform von Gemeinde ist the-
ologisch noch kein ausreichendes Kriterium fiir gelungene Integration.
Umgekehrt bedeutet daher ,Scheitern” nicht automatisch das Ende eines
Integrationsprozesses; entscheidend ist, woran und wie gescheitert wird
und was daraus gelernt werden kann — von den neuen und alten Christ/
innen. Und wie es danach weitergeht. Dazu bedarf der/die Neugetaufte
einer Person, die ihn/sie treu begleitet auf seinem Weg in die und in der
Kirche.

Ich méchte im Folgenden exemplarisch vier Fragen anschneiden, die aus
der Sicht von Gemeinde zu reflektieren und zu kléaren sind, wenn sie ein
Ort gelungener Integration werden méchte. Die Frage nach der Integration
ist weniger eine Frage von kochrezeptartigen Integrationstechniken,
sondern aus der Sicht der Gemeinde eine groRe Chance fiir einen
Lernprozess, in dem sie sich selbst besser verstehen lernt, sich weiter-
entwickeln und wachsen kann. Dies ist mein Ausgangspunkt: Ich verste-
he Kirche als Lebensgemeinschaft in Christus, in der Menschen gemein-
sam lernen, als Christ/innen zu leben. In diesem Sinn ist Kirche konstitu-
tiv eine Lerngemeinschaft. Gemeinde als Kirche am Ort ist Lebens- und
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Lerngemeinschaft in Christus. Christinnen und Christen sind Jiingerinnen
und Junger Jesu. Das griechische Wort fiir Junger — mathetai — meint
Schuler und Lehrlinge, und das bedeutet: Lernende. Christ/innen lernen
— vor der Taufe, nach der Taufe, ein Leben lang. Christsein bedeutet: in
einer Lebensgemeinschaft mit Anderen immer mehr Christ/in zu werden.
Der Missionsauftrag Jesu in Mt 28 verweist darauf: ,Darum geht zu al-
len Vélkern, und macht alle Menschen zu meinen Jingern (=Lernenden),
tauft sie auf den Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen
Geistes, und lehrt sie, alles zu befolgen, was ich euch geboten habe."

2. Was ist denn Ziel eines Integrationsprozesses?

Neugetaufte ,mtssen mehr und mehr herausfinden und erproben, wo ihr
eigener Ort als Christ und Christin in Gemeinde, Kirche und Gesellschaft
ist. Sie mussen Formen finden, wie sie den Glauben in ihnrem Alltag ei-
genstandig leben kénnen. Dies wird umso besser maoglich sein, wenn
regelmafiger Kontakt und Austausch mit anderen Christen gegeben sind,
wobei den Paten eine besondere Verantwortung zukommt.*

Mit der Taufe wird ein Mensch in die Kirche eingegliedert. Dies eroff-
net einen groRen Raum an Lebensmdoglichkeiten. Keinesfalls wird der/
die Einzelne von vornherein auf eine bestimmte soziologische Form von
Christsein festgelegt, auch nicht auf eine bestimmte Gemeindeform, wie
das Positionspapier ,Erwachsenentaufe als pastorale Chance® (2001)
der Deutschen Bischofskonferenz verdeutlicht. Entscheidend sind
Kontakt und Austausch — also Beziehung zu anderen Christ/innen. Ohne
Gemeinschaftmitanderen Christ/innen kann niemand Christwerden. Ohne
Gemeinschaft vertrocknet der Glaube zur Theorie und Weltanschauung
ohne Lebenspraxis. Aber: Ziel der Integration ist nicht in erster Linie die
An- und Einpassung in eine bestimmte Gemeinde, sondern konkrete
Verortung des Glaubens in der Kirche, sodass dieser werden kann, was
er ist: eine Lebenspraxis mit Anderen. Ziel ist, dass der/die Neugetaufte,
den ihm/ihr gemaRen Ort in Gemeinde, Kirche und Gesellschaft findet.
Dieses Ziel ist ein malgebliches Kriterium fir Integration.

Entscheidend ist: Der Neugetaufte soll seine von Gott her ergangene
Berufung und die ihm dazu geschenkten Charismen entdecken, entfal-
ten, entwickeln, leben und einbringen kénnen. Die Neugetaufte soll inren
Dienst in Kirche und Gesellschaft sinnvoll, hilfreich und in Freude ausu-
ben kénnen. Die Neugetauften sollen ihren Glauben in Gott tief verwur-
zeln, spirituell wachsen und feiern sowie das Wort Gottes héren und die
Sakramente feiern kénnen. Das bedarf eines Ortes, an dem dies ent-

5 Deutsche Bischofskonferenz: Erwachsenentaufe als pastorale Chance. Impulse zur
Gestaltung des Katechumenats, Bonn: Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz
2001, 19
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deckt, gelernt, gelibt werden kann — mit Anderen, die begleiten, anfragen,
bekraftigen oder Kritik iben. Hierzu soll Integration in Gemeinde dienen.
Gemeinde ist also ein Lernort, der Einzelne zu ihrem eigenen christlichen
Leben befreien und erméchtigen kann.

Die Trias Gemeinde — Kirche — Gesellschaft und das personbezo-
gene Ziel machen auf die Komplexitdt und den Prozesscharakter des
Integrationsprozesses aufmerksam. Es geht nicht um Stabilisierung und
Anpassung, Formatierung und Sesshaftwerdung. Die Verortung in einer
Gemeinde erméglicht, dass Glaube lebendig bleibt: mit Wegbegleiter/in-
nen vertieft und gepflegt wird, in Kirche und Gesellschaft wirken kann.
Zugespitzt: Der/Die Neugetaufte soll ein mundiger Christ, eine miindige
Christin werden kénnen. Mit dem evangelischen Theologen Hans-Jirgen
Fraas l&sst sich ein/e solche/r beschreiben als eine/r, der/die die ihr/ihm
gemale Form des Christ-Seins sucht — und was dies heilit, erfahrt er/sie
im Ausstrahlungsbereich christlicher Gemeinde.®

Dieses Ziel erinnert zugleich die Gemeinde daran, was ihr selbst aufge-
geben ist. Die Aufgabe, miindige/r Christ/in zu werden, ist ja fiir jede und
jeden unabgeschlossen und unabschlieBbar. Keine Gemeinde hat schon
alle Mdoglichkeiten ausgeschopft, den christlichen Glauben zu leben —
keine/r ihrer Glaubigen, noch die Gemeinde als Ganze. So betrifft das
Ziel, den je eigenen Ort in Gemeinde, Kirche und Gesellschaft zu finden,
jedes Gemeindemitglied und die Gemeinde als ganze — und immer wie-
der neu. Dieses Ziel ist nicht abschlieBbar, andernfalls erstarren Christen
und Gemeinden. Daran kann ein Integrationsprozess eines ,Neuen® erin-
nern: die je eigene Berufung und Aufgabe zu suchen und zu finden, den
je eigenen Weg des Christ-Werdens zu reflektieren — als Christ/in, als
Gemeinde. Integration von Neugetauften versetzt in Bewegung und kann
unruhig machen: Wer bin ich als Christ/in? Worum willen leben wir als
Gemeinde? Die ,Neuen“ kdnnen die ,Alten” an etwas erinnern, das ihnen
selbst aufgegeben ist: dass Christwerden ein standiger Prozess ist; dass
Gemeinde kein Selbstzweck ist, sondern Berufung und Auftrag hat.

Der Gemeinde kommt beim Integrationsprozess neuer Christ/innen also
eine unverzichtbare und bedeutsame Rolle zu. Freilich ist diese Rolle
relational, also bezogen auf das Ziel. Integration in die Gemeinde ist kein
Selbstzweck, sondern steht in einem gréfReren Horizont der Integration
gines Christen in Kirche und Gesellschaft. Die Integration eines Neu-
Christen kann dazu beitragen, gemeinsam mit ihm/ihr ein sich verwan-
delnder Lebens- und Lernort zu werden. Ein Lebensort, wo Menschen mit-
einander die individuellen und gemeinsamen Berufungen und Aufgaben
in Kirche und Gesellschaft entdecken und leben lernen, ein Ort, an dem
Menschen im Glauben verwandelt werden und wachsen. So kann der

6 Vgl. Hans-Jirgen Fraas: Religibse Erziehung und Sozialisation im Kindesalter.
Gottingen 1973.
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Neugetaufte die Gemeinde, die Gemeinde den Neugetauften anregen,
sich des eigenen Wesen und Ziels wieder zu vergewissern. Der Einzelne
dient so der Gemeinde, die Gemeinde dem Einzelnen. Individualitiat und
Gemeinschaft werden zugleich gestérkt und gefordert. Sie wachsen pro-
portional. Dieses wechselseitige Dienen ist freilich nicht funktional zu ver-
stehen, sondern als konkreter Glaubensvollzug der Kirche. Gemeinschaft
ist nicht blof3 ,praktische” Dienstleistung am Einzelnen, sondern nur als
und im Dienst Einzelner aneinander — als Gemeinschaft — vollziehen sich
Gemeinde und Kirche. Dienen meint hier: Einander begleiten und er-
maé&chtigen, den von Gott her zugedachten Weg zu suchen und zu finden:
als Einzelne/r und als Gemeinschaft.

Wie der einzelne Neugetaufte in Beziehung zur Gemeinde steht, kann
vielfaltige Formen annehmen. Das intensive Mitleben in Familienrunden
und Bibelgruppen einer Pfarre ist nicht die einzig mogliche Form.
Integration beschreibt einen wechselseitigen Beziehungsprozess des
Zusammenwachsens mit unterschiedlichen Formen von N&he und
Distanz. Integration ist nicht erst gelungen, wenn der Neugetaufte sich in
einer Gemeinde wohl flhlt, so lebt wie diese, ihr gleich geworden ist und
dazu passt. Integration verlangt nicht Totalidentifikation — weder mit einer
speziellen Gemeindeform noch mit der Kirche als ganzer. Integration be-
schreibt einen Beziehungsprozess, in dem der/die Einzelne, die Gemeinde
und Kirche gemeinsam ,werden” und wachsen. Entscheidend sind Inhalt,
Form, Qualitat der Beziehung.

Christ/in werden, Christ/in sein braucht einen Ort. Gemeinde als Kirche
am Ort (LG 26) ist daher konstitutiv fir ein kirchliches Leben. Der
Glaubensweg ist untrennbar gebunden an Gemeinde. Der Christ, die
Christin hat diesen Glauben ja nicht erfunden, sondern vorgefunden. Die
Bezogenheit ist daher unverzichtbar. Aber der individuelle Glaubensweg
ist unterscheidbar von der Zugehdérigkeit zu einer konkreten Gemeinde.
Jede Gemeinde, die sich Uberlegt, wie ,der/die Neue" integriert werden
kann, ist daran zu erinnern. Wohl aber kann und darf sich jede Gemeinde
fragen: Wie und womit kénnen wir die Neugetauften begleiten, den je
eigenen Glaubensweg und -ort in Kirche und Gesellschaft zu suchen und
zu finden? Was und wie kbnnen wir beitragen, damit sie ihre Charismen
— Berufung und Aufgabe — suchen und finden kénnen? Und: Was kénnen
wir dabei von ihnen lernen fiir unsere eigene Entwicklung, als Einzelne,
als Gemeinde? Denn die Neugetauften kénnen umgekehrt dazu beitra-
gen, dass eine Gemeinde ihre je spezifischen Charismen wiederentdeckt,
belebt und weiter wachst. Dies wéaren Leitfragen eines Lernprozesses flr
beide Seiten. Freilich, ein solcher kann irritierend, verstérend, konfliktiv
sein — weil er allzu Selbstversténdliches in Frage stellt, Vergessenes in
Erinnerung ruft, zu Umkehr und Aufbruch auffordert. Das ist immer ris-
kant, aber gerade deshalb bereichernd fiir alle Beteiligten.
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3. Was heift Gemeinde und Kirche?

Aus theologischer Perspektive geht es bei Integrationsprozessen darum,
Berufung und Dienst — zu dem Gott die Einzelnen und die Gemeinde auf-
ruft und erméchtigen méchte — zu suchen. Damit wird zugleich die Frage
nach dem gréReren Kontext gestellt: Was ist denn tiberhaupt Wesen und
Aufgabe von Gemeinde? Was ist denn Wesen und Auftrag der Kirche, in
die der neue Christ, die neue Christin integriert wird?

Die Integration Neugetaufter — gerade wenn sie krisenhaft wird — ist eine
Chance zur Selbstvergewisserung Uber das jeweilige (explizite und im-
plizite) Gemeinde- und Kirchenverstéandnis — und dessen Korrektur und
Weiterentwicklung. Nicht selten werden namlich die je eigene, empirisch
vorfindbare (soziologische) Form von Gemeinde und das, was Gemeinde
theologisch meint, gleichgesetzt. Oder (gelungene wie misslungene)
Integration in die Gemeinde identifiziert mit (gelungener und misslun-
gener) Integration in die Kirche. Beides sind aber theologisch betrachtet
Engflihrungen.

Zwei Unterscheidungen sind also zu treffen: 1) zwischen der soziolo-
gischen und theologischen Bestimmung von Gemeinde; 2) zwischen
Gemeinde und Kirche. Unterscheidung meint jedoch nicht Trennung: 1)
Gemeinde als theologische Grél3e gibt es nicht ohne konkrete Sozialform;
aber diese ist nicht beliebig und von Evangelium und Tradition her im-
mer reformwirdig und -bedirftig. Die theologische Kritik konkreter
Sozialformen ermdglicht Entwicklung und Wachstum. 2) Gemeinde und
Kirche sind untrennbar verbunden, aber nicht deckungsgleich. Wie sich
Gemeinde selbst versteht wird bestimmt von dem, was jeweils als Kirche
gedacht wird — et vice versa.

Die Integration von Neu-Christ/innen er6ffnet die Option, das je empirisch
vorfindbare Gemeinde- und Kirchenverstandnis ins kritische Gesprach zu
bringen mit dem, was Gemeinde und Kirche in der Spur von Evangelium
und Tradition meinen. Die dabei auftauchenden Differenzen eréffnen
Entwicklungsmoglichkeiten. In Kirze seien daher die wesentlichen
Kriterien genannt, die bei solcher Selbstvergewisserung der Gemeinde
helfen kdnnen, sich selbst kritisch zu hinterfragen und weiterzuentwi-
ckeln. ‘

3.1 Gemeinde

In der katholischen Kirche wird der Begriff Gemeinde eigentlich erst nach
dem Zweiten Vatikanischen Konzil bedeutsam. Dies hangt mit dessen
erneuertem, an Bibel und Patristik orientierten Kirchenverstandnis zu-
sammen, das Kirche nunmehr (wieder) als personale und sakramentale
Gemeinschaft versteht. Gemeinde wird verstanden als ,Kirche am Ort"
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(LG 26). Von einem Selbstversténdnis der Kirche als communio und wan-
derndem Gottesvolk her war es méglich, den Gemeindebegriff, der zu-
nachst in der protestantischen Kirche gebrauchlich war, zu tibernehmen.
Martin Luther hatte mit ,Gemeinde” das biblische Wort ekklesia iiber-
setzt.

In der katholischen Theologie und kirchlichen Praxis trat dieses Wort nun-
mehr an die Stelle des Begriffes ,Pfarrei®, der die ,Seelsorgseinheiten*
— also Verwaltungseinheiten — auf der untersten Ebene bezeich-
nete. Als Gemeinden wurden und werden dann sowohl kirchliche
Gemeinschaftsformen unterhalb und neben der Pfarrei bezeichnet
(Hausgemeinde, Personalgemeinde, Basisgemeinde) wie auch die-
se selbst (,Pfarrgemeinde®). Nach dem Konzil wurde intensiv in den
Prozess der Gemeindewerdung investiert: Es entstanden ,integrierte
Gemeinden®, ,Basisgruppen®, ,briiderliche Gemeinden“ uvm. Theologisch
wurde dieser Prozess vor allem von Ferdinand Klostermann fundiert, der
mit seinem ,Prinzip Gemeinde“ davon ausging, dass ekklesia nur an
einem bestimmten Ort geschehen kann und sich deshalb als Orts- und
Einzelgemeinde aktualisiere. Wesentlichen Einfluss hatten auf dieses er-
neuerte Verstdndnis auch die lateinamerikanischen Basisbewegungen,
die schon vor 1965 entstanden und sich seit 1965 in Europa (v.a. Italien,
Niederlande, Schweiz, Deutschland) ausbreiteten.

Der Wechsel im Sprachgebrauch verdeutlicht, dass nicht der rechtlich-
institutionelle Charakter der zentrale Aspekt von Gemeinde ist, sondern
vielmehr die personale Gemeinschaft von Glaubigen, die sich freiwil-
lig versammeln und in der Nachfolge des Evangeliums Jesu Christi le-
ben. Gemeinde wird Ereignis gemeinsam gelebter christlicher Existenz,
die sich als Feier (Liturgie), Zeugnis und Verkindigung (martyria) und
Dienst in Kirche und Gesellschaft (diakonia) vollzieht. An einem kon-
kreten Ort sammeln sich Menschen in Christus und werden gesendet
in Kirche und Gesellschaft. Das Personalprinzip wird wichtiger als das
Territorialprinzip.

Fiar die Frage nach der Integration bedeutet das: Nicht die Zu- oder
Einordnung in eine vorgegebene Verwaltungseinheit ist zentral, sondern
die Erméglichung, an einem konkreten Ort am Beziehungsprozess und
Ereignischarakter der Glaubensgemeinschaft — untereinander, mit Kirche
und Welt und mit Gott — teilnehmen, teilhaben und diesen mitgestalten
zu kénnen — und von diesem aus Kirche und Welt mitzugestalten im und
aus dem Geist des Evangeliums Jesu Christi. Dieser — sakramentale —
Beziehungsprozess kann die unterschiedlichsten sozialen Formen an-
nehmen.

Was ist unverzichtbar — und daher wesentlich fir die je konkreten sozi-
alen Formen? Hier hilft der Blick auf den neutestamentlichen Befund.

Bereits im Neuen Testament hat der Begriff ekklesia eine doppelte
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Bedeutung, nédmlich als Kirche im Sinn von Gesamtgemeinde und als
Einzelgemeinde, wobei eine exakte Abgrenzung nicht immer durchzu-
halten ist. Mt 16,18 — die Verheiung, dass die Kirche nicht unterge-
hen wird — bezieht sich z. B. auf die Gesamtkirche; Mt 18, 17 auf eine
Einzelgemeinde. Zudem begegnet ekklesia, insbes. bei Paulus, auch in
der Bedeutung der Hausgemeinde, also die Gemeinschaft jener Christ/
innen, die sich immer wieder in einem Haus zum Gottesdienst treffen
(z. B. Apg 15,22; 1 Kor 16,19). In der Apostelgeschichte findet sich der
Begriff ekklesia im Singular und im Plural, jedoch meint das nicht, dass
Kirche in Einzelgemeinden zerfallt. Vielmehr stellt — wie bei Paulus — jede
Einzelgemeinde die Kirche in der lokal begrenzten, konkret sich ereig-
nenden Weise dar. Die Aufnahme in die kirchliche Gemeinschaft erfolgt
durch die Taufe, diese Gemeinschaft wird im Herrenmahl immer wie-
der neu empfangen und bestétigt (1 Kor 11-12). Gemeinde bezeichnet
also im Neuen Testament das ganze Spektrum von der Versammlung
jener Glaubigen, die zum Héren des Wortes Gottes und zum Liebesmahl
zusammenkommen Uber die Gemeinschaft aller Christ/innen, die in ei-
ner Stadt leben (Ortsgemeinde) bis hin zur Bezeichnung des ganzen
Gottesvolkes, wo immer es auch lebt. Schon das Neue Testament zeigt
die enge Zusammengehdrigkeit von Einzelgemeinde und Gesamitkirche
— und die Vielfalt der Organisationsformen.

Entscheidend aus biblischer Sicht fur das Wesen von Gemeinde ist zwei-
erlei:

« Mit Apg 2,42: ,Sie blieben bestandig bei der Lehre der Apostel, bei der
Gemeinschaft, beim Brotbrechen und bei den Gebeten®. Unverzichtbar
ist die bestandige gemeinschaftliche Versammlung der Glaubigen,
in deren Zentrum das Horen des Wortes Gottes und die Feier des
Herrenmabhls stehen.

« Unverzichtbar neben der Sammlung ist die Sendung: Gemeinde ist
kein Selbstzweck, sondern die Versammelten werden von Gott und
durch das gemeinsame Leben und Feiern ermutigt, ermachtigt und
bekréftigt (,auferbaut”), ihnrem Dienst in der Welt nachzugehen — das
Evangelium in Wort und Tat zu verkiinden (= leben, lernen und leh-
ren).

Soziologisch kénnen solche Sammlung und Sendung die verschiedensten
Organisations- und Institutionalisierungsformen annehmen — und so ist
es ja historisch auch geschehen: von den ersten christlichen Gemeinden
in den Stadten, wo der Gottesdienst bei der bischéflichen Kirche kon-
zentriert war, iiber das Eigenkirchenwesen bis hin zur Entstehung des
territorial gegliederten Parochialsystems.

Jeder Integrationsprozess eines ,Neuen® stellt so vor die Frage, wie
die konkrete Gemeinde diese beiden Elemente realisiert. Tut sie es so,
dass die Neu-Christ/innen an Sammlung und Sendung teilhaben und
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sich selbst mit ihren eigenen Mdéglichkeiten einbringen kénnen? Diese
Frage kann in einer Gemeinde einen selbstkritischen Blick auf die eige-
nen Versammlungs- und Sendungsformen lenken. Sie kann den Blick
auch nach aufen richten lassen und Horizont weiten: Denn zum einen
kann sie nur beantwortet werden, wenn ich die Wirklichkeit und Welt des
Neugetauften wahrnehmen und verstehen lerne — und zugleich die eigene
gemeindliche Wirklichkeit mit seinen Augen sehe. Zum anderen wird so
aber auch der Blick auf den eigenen Standort innerhalb der Gesellschaft
gelenkt. Entsprechen unsere Versammlungs- und Sendungsformen den
Fragen und Anforderungen der Zeit? Durch den Neugetauften wird diese
grole, abstrakte Frage plétzlich sehr brennend und konkret. In dieser
Konkretheit liegt eine Riesenchance.

Die Erinnerung an den biblisch-theologischen Gemeindebegriff ermogli-
cht somit eine Vertiefung des je eigenen Gemeindeverstandnisses und
konkrete Veranderung. Der Neugetaufte kann dazu anstofRen, die eigene
Gemeinde zu befragen: Wie lassen wir das Ereignis Kirche und die damit
verbundenen Beziehungsprozesse erfahrbar werden?

3.2 Kirche

Um welches Ereignis, um welche Beziehung geht es denn, um die
Gemeinde konkret erfahrbar werden lassen kann? (Achtung: Das bedeu-
tet nicht, dass sie das ,machen” kann!)

Hier hilft die Erinnerung an das Selbstverstandnis der katholischen Kirche,
wie es Lumen Gentium in Kapitel 1 formuliert: Sie bezeichnet sich gleich
zu Beginn als ,Sakrament, das heil3t Zeichen und Werkzeug fir die in-
nigste Vereinigung mit Gott wie fiir die Einheit der ganzen Menschheit.”

Damit sind ein Ereignis und ein Beziehungsprozess beschrieben.
Vereinigung und Einheit meinen keinen statischen, uniformen Zustand,
sondern einen Vorgang, der sich als und in Beziehung ereignet: zwischen
Gott und Menschheit, Mensch und Mensch. In diesem Prozess kénnen
und sollen Gott und die Menschen sowie die Menschen immer mehr eins
und einig werden, in Liebe und Gerechtigkeit. Oder noch zugespitzter:
Menschen kénnen und sollen wahrnehmen und verstehen lernen, dass
diese Einheit immer schon da ist und ihr vertrauen, aus ihr leben lernen.

Damit sind Wesen und Auftrag von Kirche formuliert: Sie versteht sich
als den konkreten ,Geistraum, in dem diese innerste Wahrheit der
Wirklichkeit konkret wahrnehmbar werden kann (,Zeichen“) — und der
wesentlich dazu beitragen kann, dass diese Wahrheit der Einheit konkret
Gestalt gewinnen kann (,Werkzeug"). Beides gelingt — oder misslingt — ihr
in der und durch die Art, wie die Glaubigen leben: feiern, verkiindigen,
dienen. ,Dargestellt“ und ,hergestellt” wird also Einheit zwischen Gott und
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Mensch, Mensch und Mensch.

Dann hangt aber viel davon ab, was man denn unter ,Einheit* versteht:
Uniformit&t? Identitat? Gleichheit? — oder, wie es Evangelium und Tradition
nahe legen: Liebe zur Vielfalt? Zeichen und Werkzeug der Einheit zu sein
kdnnte meinen: Zu lernen, wie man gemeinsam in Liebe mit Vielfalt leben
lernt — aus und in der Liebe Gottes, die solche Liebe ermdglicht. Das ist
auch Moglichkeit und Aufgabe der Gemeinde.

Was harmonisch klingt, ist praktisch manchmal hart. Denn zuinnerst ver-
bunden mit dem Konzept ,Einheit in Vielfalt® sind Differenz und Konflikt,
Leiden und Scheitern, die konstitutiv mit Pluralitét verbunden sind. Jesu
Leben, seine Worte und seine Praxis verweisen darauf, dass er darin
keine Storung, sondern Reichtum sah: Seine besondere Liebe zu den
LAnderen®, die in ihrer Lebenspraxis nicht vorgegebenen sozialen und
religigsen Normen entsprachen, spricht dafiir. In dieser Liebe sprach er
ohne Scheu Differenzen und Konflikte an (Zéliner, Ehebrecherin) — aber
dies sollte nicht zum Ausschluss aus Gottes Liebe fiihren, sondern die
Erfahrung der Liebe Gottes ermdglichen. Auch die kirchlichen Traditionen
zeigen, dass Vielfalt Reichtum bedeutet — und Differenzerfahrungen,
Stérungen und Konflikte immer wieder zur Weiterentwicklung gefihrt ha-
ben (was nicht die gewaltvolle Weise legitimiert, in der dies allzu oft statt-
gefunden hat).

In Vielfalt Einheit leben lernen ist auch die Herausforderung fir
Integrationsprozesse von Neugetauften. Mit dem/der Neugetauften kommt
ein ,Anderer” hinzu. Wie geht die Gemeinde mit dieser ,Andersartigkeit*
um? Nimmt sie sie wahr? Gibt sie ihr Zeit, Raum und Platz? Wie bewertet
sie Differenzen und Spannungen, die dabei auftauchen — als zu beseiti-
gende Stérung oder als geschenkte Lernmaoglichkeit fur alle Beteiligten?
Ist Einheit mit diesem Neugetauften nur méglich, wenn dieser so wird wie
wir — uns gleich — und sich alle einig sind? Oder wirde Einheit nicht gerade
dann wahrnehmbar, wenn der/die Andere in seiner/ihrer Andersartigkeit
in der Gemeinde einen Ort finden kann?

In der Erfahrung der Andersartigkeit — auch Einzigartigkeit — des ,Neuen®
kann Gemeinde auch entdecken: Auch die ,Alteingesessenen® sind
(vielleicht) nicht so gleich und einig, wie man dachte. Jede und jeder
ist einzigartig — ein Anderer fur den Anderen. Die Binnenpluralitat der
Gemeinde kann plétzlich wahrnehmbar werden — und damit verbunden
auch Differenzen und Konflikte. Das ist nicht immer angenehm und frik-
tionslos — aber so kann Gemeinde wachsen: in der Individualitat ihrer
Glaubigen, in ihrer Gemeinschaftlichkeit, in der Andersheit und Differenz
Platz haben. So kann Gemeinde als Kirche am Ort ,Einheit® erfahrbar
werden lassen. Integrationsprozesse von ,Neuen® lassen Differenzen
wahrnehmbar werden und Konflikte entstehen: Versucht man diese in
Harmonie aufzulésen — oder lernt man an ihnen, was Einheit in Vielfalt
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konkret bedeutet: Liebe zur Andersheit. Vielleicht sogar: Dass Menschen
einander brauchen, nicht trotz, sondern wegen ihrer Unterschiede?

Damit sind wir bei der nachsten Frage.

4. Was meint Integration?

Wie sich Einheit, Pluralitdt und Differenz zueinander verhalten, lasst
die Frage aufkommen: Was versteht eine Gemeinde denn Uberhaupt
unter ,Integration“? Welche explizit und implizit leitenden Bilder und
Vorstellungen hat sie davon, wie ,gelungene“ Integration aussieht und
wie diese zu erreichen ist? Das kirchliche Selbstversténdnis, ,Einheit in
Vielfalt” darstellen zu kénnen und zu sollen, hat Auswirkungen auf das
Integrationskonzept. Nicht jede Vorstellung von Integration ist damit kom-
patibel.

In der Soziologie bedeutet Integration (abgeleitet vom lateinischen in-
tegratio, ,Ganzwerdung®) die prozeRhafte Ausbildung eines Ganzen.
Integration beschreibt einen dynamischen, lange andauernden und sehr
differenzierten Prozess des Zusammenfiigens und Zusammenwachsens
von Unterschieden zu einer Einheit bzw. Ganzheit mit dem Ziel,
Exklusion (Ausschluss) und Segregation (Absonderung) zu minimieren.
Ermdglichung von Partizipation spielt dabei eine Schiliisselrolle.

Bereits in der Soziologie und erst recht in der konkreten Integrationspraxis
kann man erkennen, wie entscheidend sich das Verstandnis von Einheit
und Ganzheit auswirkt. Dies sei verdeutlicht an Modellen zur Integration
von Migrant/innen. Typologisch lassen sich drei Modelle charakterisie-
ren:

Das Assimilationsmodell. ,Einheit* — ,Ganzwerden® bedeutet hier, dass
sich der Migrant der dominanten Mehrheitskultur des Aufnahmelandes
einzufigen und auf seine kulturelle Identitdt und damit verbunden sei-
ne Andersartigkeit (in Werte-, Lebensstil-, Kulturfragen) aufzugeben hat.
Zugehdrigkeit erfolgt Uber Anpassungsleistung des Zugewanderten.
Integriert sein heil3t: Der Integrierte hat sich angepasst und eingefiigt.

Das Separations- und Exklusionsmodell: ,Einheit* und ,Ganzwerden” er-
folgen hier Uber die Erflillung von Regeln und Gesetzen, die der Migrant
schrittweise zu erfilllen hat, um dazuzugehoren. Zugang zu den Vorteilen
der jeweiligen integrierenden Gruppe gibt es nur, wenn diese Regeln
und Bestimmungen erfillt und eingehalten werden. Eine solch formale
Integration férdert das Entstehen von Subkulturen und Sondergruppen,
die ausgeschlossen sind. Die Beziehungen zwischen Integrierenden und
Integrierten werden Uber Regeln gestaltet.

Das Multikulturelle Modell: ,Einheit® und ,Ganzwerden“ werden hier
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so ermdglicht, dass Migrant/innen soziotkonomische und politische
Teilhabemdglichkeiten eréffnet bekommen. Zugleich werden die kultu-
rellen Unterschiede explizit respektiert und geschiitzt. Zugehérigkeit ist
nicht gebunden an kulturelle Anpassung. Der Migrant kann seine kultu-
relle Identitdt bewahren und am Ganzen teilhaben und es mitgestalten.
Integration bedeutet Zugehérigkeit und Teilhabe an der Gestaltung des
Gemeinsamen, die spezifische Identitdt des Integrierten ist geschitzt,
spielt aber im gemeinsamen Raum auch keine Rolle.

Ubertragt man diese Integrationsmodelle auf Gemeindeintegration, fin-
det man wohl alle drei in jeweiligen pastoralen Varianten. Versteht man
Einheit jedoch als Liebe zur Vielfalt (und zu Differenz) und darin als wech-
selseitigen Lernprozess, trégt nicht einmal Modell drei sehr weit. Fir eine
Kirche bzw. Gemeinde, die sich als Ereignis und Beziehungsprozess sol-
cher ,Einheit in Vielfalt* versteht, sind es keine gangbaren Wege. Der as-
similierte Christ kann seine spezifischen Charismen nicht entwickeln und
einbringen —die Gemeinde entwickelt sich nicht weiter. In einer Gemeinde,
die Zugehorigkeit formal ermdglicht, gehort der Neuchrist (bestenfalls) zu
einer Gruppe, zu der er am besten passt und pflegt dort seine Identitét;
auch hier lernt weder er noch die Gemeinde dazu. Das Multikulturelle
Modell schiitzt die Identitat des ,Neuen® und lasst ihn am Gemeinwohl
der Gemeinde mitgestalten, aber seine spezifischen Charismen bleiben
als Lernherausforderung fir alle unsichtbar.

Ein Verstandnis von Einheit als Beziehungsprozess, in dem Pluralitat und
Differenzen wesentliche Lernméglichkeiten fiir alle Beteiligten sind, muss
weitergehen. Die Unterschiede zwischen den ,Neuen® und den ,Alten®
untereinander sind nicht nur zu schiitzen, sie sind offensiv ans Licht zu
holen und reflex zu thematisieren. Nur so sind Entwicklung und Wachstum
fur alle méglich. Die Unterschiede und Konflikte sind ein unschatzbares
Potential fur die Entwicklung der Gemeinde und ihrer Mitglieder. Dies im-
pliziert freilich Schwierigkeiten und Schmerzen, aber Einheit verweist ja
nicht auf Harmonie, sondern meint Liebe. Wachstum in der Liebe ist je-
doch ohne Leiden nicht zu haben.

Entscheidend fiir ein ekklesiologisch angemessenes Integrationsver-
stdndnis scheint die Frage zu sein: Wie werden Einheit, Pluralitat und
Differenz in ihrem Zusammenhang wahrgenommen und interpretiert?
Gelten Differenzen und Konflikte als Stérungen, die es rasch zu beseitigen
gilt, weil sie zerstéren? Oder machen sie authentische Einheitserfahrung
Uberhaupt erst méglich, weil einig Menschen nur sein kénnen, wenn sie
ihre Einzigartigkeit und Andersheit nicht verstecken oder draulen hal-
ten miissen und als Ganze — so wie sie sind — sein dirfen und geliebt
werden? Integration, die auf ,Ganzheit® zielt, muss aus christlicher Sicht
immer auch und gerade die Anders- und Einzigartigkeit des Einzelnen
im Blick haben, wahren und férdern. Zur Ganzheit, die Integration er-
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strebt, gehdren daher wesentlich Fragmentaritdt, Unvollkommenheit,
Unterschiede. In der Liebe sind sie ,aufgehoben” — gerade nicht beseitigt,
sondern sie kommen zum Leuchten. Differenzen sind von daher als jene
Grenzerfahrungen zu verstehen, an denen und durch die der Einzelne
und die Anderen in der Erkenntnis des Ganzen und der Wahrheit wach-
sen und sich entwickeln kénnen. Einheit ist méglich nur durch Gott, der
als Liebe die Unterschiede und Briiche zusammenhalt.

Beim Streben nach Einheit und Ganzheit scheint es mit Blick auf die
Praxis Jesu unabdingbar, die Anders- und Einzigartigkeit des Einzelnen in
die Mitte zu stellen und als Mal} zu nehmen. Die ganze Lebensbewegung
Jesu ist bestimmt durch die Hinwendung zu Menschen, die ,anders” wa-
ren: Sunder, Besessene, Kranke. Vor ihm musste sich niemand verstel-
len. Er lie jeden Menschen gelten, wie er war. Er kam auf sie zu und
setzte sich zu ihnen. Er nahm sich Zeit fiir sie und zeigte ihnen, dass er
sie wichtig nahm. Jesus hat Menschen nicht nach einem festgelegten
Programm behandelt, sondern sich von ihnen das Mal seines Handelns
aufgeben lassen. Selbst dort, wo er ein Programm hatte (,Sendung zu
den verlorenen Schafen Israels®) konnte ihn eine fremde Frau durch ihr
Glauben und Bitten von seinem Programm abbringen, sodass er sich
nicht verwehren konnte. (Mt 15,21-18). Bei Jesus wird eine Anthropologie
erkennbar, die Menschen nicht normiert, sondern in ihrer je einmaligen
Wirklichkeit wahr- und vor allem annimmt — und dazu gehéren Endlichkeit,
Fragmentaritat, Briichigkeit, auch Sinde.

Integrationspraxis, die ihr Mall am Einzelnen und seiner Andersartigkeit
nimmt, kann diese als Ausdruck des Reichtums der Schépfung wahr-
nehmen. Aber weil dazu auch immer Differenz- und Konflikterfahrungen
(mitunter unlésbare) gehoren, gehdren Leid und Schmerz auch zur
Integration. Diese sind nicht zu verschweigen, sondern kénnen gemein-
sam in Geduld und Liebe getragen werden. Auch dies erméglicht — geist-
liches — Wachstum der Gemeinde und ihrer Glaubigen.

In der integrativen Padagogik — das ist jene Padagogik, die sich mit der
Integration von Kindern mit und ohne Behinderung beschéaftigt — gibt es
ein Paradigma, das mir flr Integrationsprozesse, die vom Geist Christi
getragen sind, passend scheint: Normal ist verschieden zu sein.” Die
Andersartigkeit des neu Hinzugekommen kann fir die Gemeinde die
Erinnerung daran sein, dass alle Menschen, auch die Alteingesessenen,
verschieden sind. ,Normale” Menschen gibt es nicht: Niemand ist im-
mer und durchgehend im Vollbesitz aller kérperlichen, seelischen und
geistigen Krafte. Jede/r hat andere Starken und Begabungen. Normal
ist vielmehr, dass Menschen fragmentarisch sind: beeintrachtigt durch

7 Gottfried Adam/Roland Kollmann/Annebelle Pithan (Hg.): ,Normal ist, verschie-
den zu sein.”. Das Menschenbild in seiner Bedeutung fir religionspadagogisches
und sonderpadagogisches Handeln. Dokumentationsband des Vierten Wirzburger
Religionspddagogischen Symposiums, Minster 1994.

194 PThI, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Regina Polak



Besonderheiten einer Lebensgeschichte — Verlust des Arbeitsplatzes,
Misslingen von Beziehungen, an kérperlichen, seelischen oder geistigen
Beeintrachtigungen leiden, enttduschte Hoffnungen, uneingeléste Traume
haben. Aber jede/r kann auch etwas Spezifisches einbringen, auf eine un-
verwechselbare Weise.

Es kann flir eine Gemeinde befreiend sein, wenn sie mit dem Neugetauften
gemeinsam lernt, diese Verschiedenheiten — ,Nicht-Normalitaten® —
nicht verstecken zu missen, sondern einander zu unterstitzen, zu be-
gleiten und voneinander zu lernen. Erst die bejahende und reflektierte
Wahrnehmung und Anerkennung, dass Menschen verschieden sind, bil-
det die Grundlage fiir eine ,gelungene” Integration.

Spirituell formuliert dies Aelred von Rivelaux, ein Zisterzienserménch
des 12. Jahrhunderts: ,Gott konnte jeden, den er erwéhlt, augenblicklich
zur Vollkommenheit fiihren und jedem einzelnen alle Tugenden schen-
ken. Aber in seiner liebenden Vorsehung handelt er an uns, sodass ei-
ner den anderen brauche und in ihm besaRe, was er nicht in sich selbst
findet. Auf diese Weise soll die Demut bewahrt, die Liebe vermehrt und
die Einheit erkannt werden.” Dies kénnte die geistliche Erfahrung eines
Integrationsprozesses werden.

5. Warum ist das so schwierig?
Ein psycho-sozio-theologisches Erklarungsmodell
(im Anschluss an Wilhelm Bruners)

Warumistes angesichts dieserexemplarisch angefiihrten Lernerfahrungen
so schwierig, ,Neue® zu integrieren? Von den psychologischen Aspekten
war in anderen Referaten die Rede. Ich mé&chte hier ein Modell vorstellen,
das Psychologie, Soziologie und Theologie verbindet.

In konkreten Gemeinden finden sich in der Regel Menschen, die dhn-
liche Wirklichkeitszugdnge und Lebensvorstellungen teilen, daher
auch dhnliche Wiinsche und Angste haben. Das hat sozialpsycholo-
gische Ursachen: Menschen leben lieber in Gruppen, deren Mitglieder
ihnen sympathisch sind. Sympathie ist aber phanomenologisch jenes
Ubertragungsphéanomen, demzufolge jemand glaubt oder annimmt, der
Andere hier ist ein bisschen wie ich oder so wie ich gerne wére. Solche
Zugehorigkeit zu dhnlichen Anderen stabilisiert Identitat. So fiihlen sich
Menschen von jenen Menschen angezogen, die ihnen ahnlich scheinen;
selten sucht sich jemand bewusst sehr different wahrgenommene Andere
zum Lebenteilen (wiewohl gerade dies ausgezeichnete Lernmdglichkeiten
waren). So teilen Menschen in einer Gemeinde dann auch bewusste,
vor allem aber nicht-bewusste Wiinsche und Angste. Der ,Geist" einer
Gemeinde wird daher oftmals von jenen Wiinschen und Angsten gepréagt,
die allen gemeinsam sind und die selten thematisiert werden. Ein ,Neuer,
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der diese Wiinsche und Angste nicht teilt (oder diametral entgegen ge-
setzte hat), kann das bewusst machen — und so Konflikte erzeugen.

Der Religionspddagoge Wilhelm Bruners® hat 1994 ausgehend von den
tiefenpsychologischen Analysen Fritz Riemanns zur Frage von Angst und
Personlichkeitsstruktur und Georg Schmittchens soziologischen Studien
zu menschlichen ,Lebensheiligtimern* — das sind Grundwiinsche und
Hoffnungen — eine Typologie entwickelt, die zeigt, wie durch spezifische
Angste und Wiinsche gepragte Persénlichkeitsstrukturen mit dem jewei-
ligen Gottes-, Christus- und Kirchenbild zusammenhangen kénnen. Wie
alle Typologien ist auch diese schematisierend und vereinfacht eine kom-
plexe Wirklichkeit. Aber dieses Modell kann hilfreich sein, will man spezi-
fische Gemeindetypologien in ihren theologischen, christologischen und
ekklesiologischen Farbungen differenzierter wahrnehmen.

Zunéchst charakterisiert Bruners vier verschiedene Persdnlichkeits-
strukturmerkmale, die in polarer Spannung zueinander stehen. Vier
Grundformen von Angst werden dabei unterschieden (nach Riemann),
denen vier Wiinsche komplementar entsprechen. Diese Angste und
Winsche tragt jeder Mensch in sich. Sie stehen zueinander in Spannung
und mussen immer wieder ausbalanciert werden. Bruners beschreibt sie
folgendermalen:

* Pol 1: Da ist der Wunsch nach Individualitdt und Einmaligkeit; die-
ser verbindet sich mit der Angst des Menschen vor zu viel Nahe
und Abhangigkeit. (Nach Riemann nennt Bruners das die schizoide
Personlichkeitsstruktur.) ‘

* Pol 2: Dem Wunsch nach Nahe, Geliebt werden, Gemeinschaft und
Beheimatung entspricht die Angst vor Einsamkeit, Ablehnung und
Isolation (genannt: depressive Personlichkeitsstruktur).

» Pol 3: Dem Wunsch nach Ordnung, Gerechtigkeit und festen Normen
entspricht die Angst vor Chaos, Unsicherheit und Prinzipienlosigkeit
(zwanghafte Personlichkeitsstruktur).

« Pol 4: Der Wunsch nach Freiheit und Beweglichkeit, Weiterentwicklung
und Prozesshaftigkeit verbindet sich mit der Angst vor Unfreiheit,
Bewegungslosigkeit und Erstarrung (hysterische Personlich-
keitsstruktur).

Ein Bild zeigt, wie diese Pole zueinander in Spannung stehen. Deutlich
werden auch die Spannungen, insbes. zwischen Pol 1 und 2, bzw. 3 und
4. Hier kbnnen innerpsychische Spannungen entstehen, aber auch intra-
personale Konflikte, wenn Menschen aufeinander treffen, die einen der
beiden Pole starker ausgepragt haben.

8 Wilhelm Bruners: Gottesbild und Personlichkeitsstruktur, in: Lebendige Katechese 16,
1994.
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Auch wenn jeder Mensch alle vier Strukturmerkmale in sich tragt: Je nach
Biographie und Lebenssituation werden bestimmte Pole starker ausge-
pragt sein als andere. Psychisch kranken Menschen gelingt es Uberhaupt
nur mehr schwierig, die Pole auszubalancieren, sie sind einseitig gewor-
den.

Menschen nehmen diese ihre jeweiligen Wiinsche und Angste auch in
Gruppen mit. Dementsprechend verschieden sind ihre Erwartungen und
Befurchtungen. So werden die ,Schizoiden“ in einer Gruppe viel Freiheit
und Unabhangigkeit brauchen; Distanzierung ist fiir sie kein Ausdruck von
Ablehnung, sondern Selbstschutz vor als allzu bedrohlich empfundener
Nahe. Umgekehrt: Depressive brauchen in einer Gruppe viel Stabilitzt
und Sicherheit, die Distanzierungswiinsche von Schizoiden kénnen
sie als bedrohlich erleben. Lebendige Gruppen sind gepragt von der
Heterogenitat solcher ,Typen — die verschiedenen Wiinsche und Angste
konnen bearbeitet werden und man korrigiert, begleitet und lernt von-
einander. Die Zwanghaften kénnen lernen, mit Freiheit umzugehen; die
Hysterischen kénnen erfahren, dass Regeln durchaus Sinn machen. Dies
braucht freilich reflexe Auseinandersetzung. Manchmal sind Gruppen
(und Gemeinden) aber auch von einem bestimmten Merkmal dominiert:
So weisen katholische Gemeinden nicht selten ,depressive* Merkmale
auf. Man stelle sich vor, was passiert, wenn ein schizoid strukturierter
Neuer auf eine solche Gruppe stéRt. Seine Wiinsche nach Freiheit und
Individualitat kénnen die Gruppe schwer irritieren (dngstigen), umgekehrt
kann sich der ,Neue*“leicht ,aufgefressen* fiihlen. Oder ein eher zwanghaft
strukturierter Mensch, der auf eine hysterische Gemeinde stéRt: Er kann
verstort werden durch eine ,Ordnung®, in der immer alles in Bewegung,
nichts klar geregelt ist.

Bruners Ubertrédgt ausgehend von seelsorglichen Erfahrungen dieses
Strukturmodell nun auf Gottesvorstellungen, Christus- und Kirchenbilder.

- Der schizoide Mensch tragt als Glaubender ein transzendentes, om-
nipotentes Gottesbild in sich. Gott ist absolut, einmalig, einzigartig, all-
mé&chtig und jenseitig. Er hat Angst, ein allzu naher Gott werde zu klein
gemacht. Christus ist der Kyrios. Hierzu korreliert ein hierarchisch-tran-
szendentes Kirchenbild, das auf Unterschiede groRen Wert legt. Angst
vor Nivellierung und Gleichmacherei lassen solche Menschen tendenziell
kritisch und misstrauisch gegen allzu vertraute Geschwisterlichkeit sein.
Gehorsam und Autoritat sind hier wichtig, ebenso der Wunsch nach klarer
Fuihrung, nach transparenten Uber- und Unterordnungen.

- Der depressiv strukturierte Mensch sucht vor allem die Nahe Gottes,
seine Gemeinschaft, sein Mitsein. Ein unendlich jenseitiger Gott, den er
nicht erreicht, macht ihm Angst. Christus ist der Immanuel. Hier trifft man
auf das Kirchenbild einer geschwisterlichen Kirche ohne Unterschiede
zwischen den Menschen. Kirche ist Heimat. Eine hierarchische Kirche
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macht Angst. Nestwarme ist zentral — fiir ihn und fiir die Anderen. Kirche
tritt fiir die Kleinen und Schwachen ein. Konfliktscheu ist typisch fiir dieses
Kirchenbild. Angst vor Bevormundung und Beherrscht-werden ebenso.

- Flr den zwanghatft strukturierten Menschen ist Gott ein gerechter und
strenger Richter, der die Guten belohnt und die Bésen bestraft. Ein un-
berechenbarer Gott ohne klare Regelungen macht Angst. Gott ist Garant
fir klare Prinzipien. Ein Gott, der mit den Menschen einen Weg geht, sich
dabei sogar verandert, macht ihn eher unsicher. Christus ist der Richter.
Daher braucht die Kirche klare Ordnungen und Strukturen, Katechismen
und Rechtsvorschriften. Angst vor Verdnderungen und Richtungslosigkeit
sind grof3.

- Fur die hysterische Persénlichkeitstruktur ist Gott ein Gott der Freiheit,
der Gott des Exodus, der in Zelten wohnt. Ein Richtergott, der ohne
Unterschied im Ansehen die Peson richtet, macht Angst. Christus ist der
Prophet. Kirche wird hier zum charismatischen Ort der Bewegung, des
Unterwegsseins. Strukturen und Weisungen sind nur Hilfsmittel, Grenzen
akzeptieren fallt schwer. Diese Menschen haben Angst vor zu viel Struktur
und Gesetz.

Nochmals: Diese Typologie ist holzschnittartig, die Realitat ist vermischt.
Auch die pathologisierenden Begrifflichkeiten sind eher problematisch
und gehdren Uberdacht. Aber deutlich wird: Jedes Gottes-, jedes Christus-
und jedes Kirchenbild findet sich in Schrift und Tradition und hat seine
Berechtigung. Jedes hat seine spezifischen Starken und Schwachen —
aber jedes birgt auch Einseitigkeiten in sich, die der Korrektur durch die
Anderen bedurfen. Vor allem aber wird der Zusammenhang zwischen
diesen Bildern und menschlichen Wiinschen und Angsten deutlich.

Dieses Modell lasst so manchen Konflkt im Verlauf von
Integrationsprozessen erklaren: als eine Summe aus psychologischen,
soziologischen und theologischen Fragen. Zugleich wird die Méglichkeit
sichtbar, dass bei reflexer Einholung dieser meistens nicht-bewussten
Dimensionen Lernen, Entwicklung und Wachstum mdéglich werden — ge-
rade an den Differenzen. Integration kann an diesen Strukturmerkmalen
scheitern; aber miteinander ins Gesprach zu kommen Uber Wiinsche
und Angste und deren Zusammenhang mit Gottes-, Christus- und
Menschenbildern — nicht nur dogmatisch, sondern existenziell — weitet
den Horizont der Gemeinde und der Neugetauften. Die Klarheit (iber sich
selbst kann dabei wachsen, die Persdnlichkeit sich weiten, wie die jewei-
ligen Bilder von Gott, Christus und Kirche an Fille gewinnen und neue
spirituelle Erfahrungen er6ffnen kénnen.
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6. Abschluss

Ich habe versucht, einige zur Auseinandersetzung anregende
Impulsfragen zu thematisieren. Integrationsprozesse von neuen Christ/in-
nen sind aus der Sicht von der Gemeinde eine Chance auf Lernprozesse
— Selbstreflexion, Selbstvergewisserung, Entwicklung und Wachstum:
personlich, spirituell, theologisch, christologisch und ekklesiologisch. Der
Neugetaufte kann dazu anregen, sich Uiber Fragen auszutauschen, die
man schon lange nicht mehr gestellt hat — und die alle angehen. Darin
kann und soll er dann seinen je spezifischen Beitrag erbringen kénnen.

Was es dazu braucht:

+ Elementar fiir solche Lernprozesse sind kleine, (berschaubare
Gruppen. Eine Gemeinde (im Sinne einer Pfarrei) als Lernort ist
zu anonym und zu grof3. Aber sie kann zur Bildung von solchen
Kleingruppen stimulieren. Sorge ist daftir zu tragen, dass die einzel-
nen Gruppen untereinander in kommunikativem Austausch bleiben
und umeinander wissen. Anleihe nehmen kann man hier beim Modell
der ,small Christian communities®, jenen Basisgemeinden, die im
Anschluss an das Konzil in vielen Missionsléndern entstanden sind als
Neustrukturierung von Pfarreien. Diese kleinen Gemeinschaften sind
dezentral vernetzt. Charakteristisch fir sie ist die Suche nach einer
ganzheitlichen Lebenserfahrung und christlicher Identitat im Alltag, die
biblische Orientierung sowie das gesellschaftliche Engagement, ins-
besondere fiir die Marginalisierten. Die traditionelle Pfarrgemeinde als
Verwaltungseinheit kann von daher ihre Aufgabe neu tberdenken und
Motor, Drehscheibe und Plattform — Stimulatorin — solcher Gruppen
sein. Dies erleichtert es dem Neugetauften, in gr6Rerer Pluralitat den
eigenen Ort zu finden. Solche Kleingruppen kénnen Gemeinde umge-
kehrt verandern.

* Zur Inszenierung eines solchen Integrationsprozesses, in dem
auch Gemeinde als ganze lernt, bedarf es einer starken und klaren
Leitung, die dazu erméchtigt und unterstitzt. Je starker Pluralitat und
Individualitat geférdert werden, desto klarer und strukturierter miissen
Regelungen fiir das Zusammenleben, fir Kommunikation, Teilhabe
und Entscheidungskompetenzen sein.

« Der neue Christ, die neue Christin brauchen einen personlichen
Begleiter, der sie auf dem Weg der Integration begleitet und unterstiitzt,
den Prozess reflektiert (im Idealfall von aulRen) und die Kommunikation
mit der Leitung der Gemeinde pflegt. Probleme und Konflikte kénnen
hier zeitgerecht wahrnehmbar und Lésungen gesucht werden, damit
der Weg in die Kirche gut gelingen kann. Entscheidend ist dabei die
Orientierung an der Biographie des Neuen.
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« Gemeinden brauchen kommunikative und strukturelle Vernetzung
hinein in den Raum der Kirche, damit ggf. ein Ortswechsel fir den
Neugetauften moglich ist und seine Verortung in der Kirche nicht am
Scheitern an einer Gemeinde zu Ende ist. Mehr Durchlassigkeit scha-
det den Gemeinden nicht.

+ Unabdingbar ist die Bereitschaft einer Gemeinde, sich auf einen sol-
chen Lernprozess einzulassen; nicht nur einen ,Neuen® ,einzugemein-
den®, sondern sich selbst in Frage stellen und verandern zu lassen.
Dazu gehéren Liebe zur Pluralitdt, Wahrnehmung von Differenz als
Entwicklungsmoglichkeit und Bereitschaft zu Konflikt, Schmerz und
Mehrung der Liebesfahigkeit.
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Norbert Stigler

Mit Gott auf dem Weg —
spirituelle Anmerkungen

dith Stein sagte einmal: ,Gott fUhrt jeden seine eigenen Wege, einer

kommt leichter und schneller zum Ziel als der andere. Was wir tun
kénnen, ist im Verhéaltnis zu dem, was an uns getan wird, in der Tat wenig,
aber das Wenige missen wir tun.”

1. Es gibt so viele Wege zu Gott, wie Menschen
1.1 Erfahrungen

Diese Prioritat Gottes in der Aussage von Edith Stein habe ich auf meinem
Lebensweg sehr deutlich erfahren. Indem ich davon berichte, méchte ich
mich zugleich vorstellen. Es waren meine Lehrer und mein Heimatpfarrer,
die dafiir sorgten, dass ich ins Gymnasium ging und Matura machte. Fir
meine Mutter war ein solches Ziel zu entfernt gewesen. Nach der Matura
habe ich auf der Technischen Universitat Wien einige Zeit Physik stu-
diert. Priester zu werden, war nicht in meinem Plan. Doch irgendwann
zwischen 18 und 20 Jahren wurde der Ruf, nach Heiligenkreuz zu den
Zisterziensern zu gehen, immer deutlicher spirbar. Ich hatte das Gefihl,
Gott gegentber schuldig zu werden, wenn ich mich diesem Ruf weiter
verweigere.

Der Abt des Klosters hatte anfangs — es war 1961 — wenig Freude mit
mir, da ich weder Latein noch Griechisch gelernt hatte. 1962 wurde ich
ins Noviziat aufgenommen, 1966 zur feierlichen Profess zugelassen
und 1968 zum Priester geweiht. Nach fiinf Kaplansjahren musste ich als
Religionslehrer an mein Gymnasium zurlickkehren, obwohl ich bereits als
Physikstudent fest entschieden hatte, nie Lehrer zu werden. — Gott fiihrt
jeden seine eigenen Wege...

Von 1981 bis 1999 war ich Pfarrer in der Nahe des Klosters und be-
kam in dieser Zeit aus einer Notsituation heraus den Auftrag, an unserer
Philosophisch-TheologischenHochschuleHeiligenkreuzPastoraltheologie
zu unterrichten. Das traf mich génzlich unvorbereitet — und nur langsam
bin ich in diese Tatigkeit hineingewachsen. Wieder aus einer Not he-
raus drangte mich in den 90-er Jahren unser damaliger Abt, das Amt des
Dekans dieser Hochschule zu Gibernehmen.

1999 musste ich meine Pfarre verlassen und in eine kleine Gemeinde
gehen. Zugleich war auch meine Dekansperiode ausgelaufen. Mir war
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damals zu Mute, als verliere ich den Boden unter den Fiif3en.

Heute, zehn Jahre spéter, habe ich mich in dieser kleinen Gemeinde
starker eingewurzelt, als in der friiheren Pfarre nach achtzehn Jahren.
Froh und dankbar blicke ich auf diese Fuhrung Gottes zuriick, zumin-
dest empfinde ich es als SEINE Fiihrung. Denn immer, wenn es zu ei-
ner Durchkreuzung meiner Plane kam, hat sich das letztlich zu einer
Bereicherung meines Lebens entwickelt. Gott hat mich nicht nur gezo-
gen, sondern auch erzogen und gewandelt — und ich firchte, er ist damit
noch nicht fertig.

Aus diesen Erfahrungen heraus méchte ich jedoch offen sein fur
Uberraschungen auf meinem weiteren Lebensweg. Wie es der verstor-
bene Bischof Dom Helder Camara einmal formulierte: ,Sag” ja zu den
Uberraschungen, die deine Plane durchkreuzen, deine Traume zunich-
te machen, deinem Tag eine ganz andere Richtung geben, ja, vielleicht
deinem Leben. Sie sind kein Zufall. Lass” dem himmlischen Vater die
Freiheit, selber den Verlauf deiner Tage und Jahre zu bestimmen.*

Warum ich das von mir erzéhle? Nicht nur um mich vorzustellen, sondern
um an meinem Weg zu zeigen, wie Gott in das Leben von Menschen ein-
greift und wie ich zu lernen hatte, innerlich weit und offen zu werden.

Im Blick auf erwachsene Taufbewerber brauchen wir dhnliche Grund-
haltungen. Viele von uns wurden als Kleinkind getauft. Christ zu sein
war immer selbstverstandlich. Heute tragen sie das Gemeindeleben in
wichtigen Bereichen mit. Aber: Sind wir auch bereit fiir Uberraschungen?
Haben wir eine innere Weite des Herzens und die Offenheit fir Gottes oft
Uberraschendes Wirken?

Kann ich meine Lebensgeschichte als eine Geschichte Gottes mit mir le-
sen? Kannich erwachsenen Taufbewerbern helfen, inre Lebensgeschichte
als eine Geschichte Gottes mit ihnen zu sehen?

Wir haben zu bejahen, dass Gottes Wege nicht unsere Wege sind (vgl.
Jes 55,8f). Jede erwachsene Person, die um die Taufe bittet, haben wir
als Gabe Gottes an Seine Gemeinde/Kirche anzunehmen. Und wir sol-
len uns hiiten, dem Wirken Seines Geistes im Wege zu stehen (vgl. Apg
5.89):

Der emeritierte Bischof von Magdeburg Leo Novak hat 2006 ein Buch he-
rausgegeben mit dem Titel ,Unglaublich®. Darin berichten 50 Erwachsene
von ihrem Weg zum Glauben an Christus, zur Kirchengemeinschaft und
zu ihrer Bitte um die Taufe. Sie geben ein sehr persénliches Zeugnis, das
das vorhin Gesagte unterstreicht.

Der Diozesanverantwortliche fiir den Katechumenat in Magdeburg, Probst
Dr. Gerold Nachtwei, beschreibt am Ende seine Erfahrungen bei der
Begleitung dieser Personen und zieht dann einige Schlussfolgerungen,
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die auch flr uns bedeutsam sein kénnen. Er schreibt: ,Woraus sich bei
Menschen der Glaube entwickelt, und welch verschlungene Wege es
braucht, dass sie Gott finden, das ist sehr erstaunlich. Und zugleich véllig
unverfugbar.*

Vielleicht fallt einem jetzt der bekannte Satz von Paul Claudel ein, der
selbst erst als Erwachsener zum Glauben gekommen ist: ,Gott kann auch
auf krummen Zeilen gerade schreiben“. Auch Papst Benedikt XVI, noch
als Kardinal Joseph Ratzinger, hat darauf hingewiesen, dass es so viele
Wege zu Gott gibt, wie es Menschen gibt. Der Glaube ist freies Geschenk
Gottes.

Fur unser Thema folgt daraus zweierlei: dass nichts zu erzwingen ist;
und: wir haben offen zu sein und dem Heiligen Geist Raum zu geben.

1.2 Dem Heiligen Geist Raum geben

Wir haben ernst zu machen mit der Aussage, dass Glaube Gnade ist, d.h.
freies Geschenk Gottes. Glaube ist nicht machbar, auch nicht vom kirch-
lichen Amt. Der Pastor/Hirte ist aber fiir das Fiihren auf gute Weideplatze
zustandig. Wehe, wenn Hirten die Herde in eine wasserlose Wiiste fih-
ren und das in einer geschichtlichen Epoche, wo groe Sehnsucht nach
Spiritualitat zu beobachten ist.

Edith Stein schreibt: ,Weil von jedem Menschen, der an Gottes Hand
geht, Strome lebendigen Wassers ausgehen, Ubt er eine geheimnisvolle
Anziehungskraft auf durstende Seelen aus. ...Und nichts ist unwider-
stehlicher, als jemand zu begegnen, der am frischen Wasser wohnt und
es weiterleiten kann. Ohne es anzustreben wird er anderen zum Fuhrer,
und durch ihn werden so S6hne und Tdchter fir das Gottesreich gezeugt
und herangezogen®. — Und offenbar hat unsere Zeit sie besonders nétig,
fugte sie damals noch hinzu; und ich denke: dies gilt bis heute. Zugleich
ist das die Frage an jeden von uns: Wo schopfe ich lebendiges Wasser
und wie werde ich zur Quelle und damit anderen zum Fahrer?

Der judische Denker Emanuel Levinas formulierte einmal: ,Gott ist
kein Einfall des Menschen, sondern Gott fallt in unser Denken, in un-
ser Leben ein.” Bischof Novak erzahlt: Wenn die Katechumenen beim
Zulassungsgottesdienst vor dem Bischof ihr Zeugnis geben, steht allen
Gottesdienstteiinenmern sozusagen die Uberraschung ins Gesicht ge-
schrieben: die Uberraschung dariiber, wie vielfaltig und unterschiedlich
die auslésenden Erfahrungen, Motive und Hemmnisse auf dem Weg bis
hin zur Entscheidung fiir die Taufe waren.

Hier kommt einem der Satz von Alfred Delp SJ in den Sinn, den er am
17. November 1944 in der Nazi-Gefangniszelle aufgeschrieben hat: ,Die
Welt ist Gottes so voll. Aus allen Poren der Dinge quillt er gleichsam uns
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entgegen, wir aber sind oft blind. Wir bleiben in den schénen und b&sen
Stunden héngen und erleben sie nicht durch bis an den Brunnenpunkt, an
dem sie aus Gott herausstrémen. ...In allem will Gott Begegnung feiern
und fragt und will die anbetende, hingebende Antwort*.

Jede Bekehrung zum Glauben ist fiir den Betroffenen so etwas wie
ein ,Staatsstreich des Heiligen Geistes“ — und das ist sie auch fiir die
Kirche.

1.3 Evangelisieren, d.h. Missionarisch-sein richtet sich zuerst nach
innen, an mich selbst, bevor sie Aktion nach auBRen wird.

Nach meinem Empfinden ist das Wort ,Mission® in der letzten Zeit ein
Schlagwort geworden. Ausgeldst durch sinkende Katholikenzahlen wird
vielfach von Oben appelliert, Mission zu treiben. Darin sehe ich die Gefahr,
etwas durch Menschen machen zu wollen, was theologisch eindeutig in
die Kompetenz Gottes fallt. Zudem kann dieses Wort ,Mission* zu einem
Uberforderungs- und Totschlagwort verkommen. Zu schnell wird verges-
sen, wie ambivalent die Gefiihle vieler Menschen sind, wenn dieses Wort
erklingt. Oft schmeckt es nach Vereinnahmung und Rekrutierung.

Dagegen lehren uns die Katechumenen eine tiefere, oft zu wenig beach-
tete Dimension von Mission/Evangelisierung. Wie notwendig eine tiefere
Sicht von Evangelisierung ist, hat Alfred Delp in seiner Gefangniszelle
erkannt, wenn er voller Zorn und Trauer schreibt: ,Und diese unerschiit-
terlichen Glaubigen! Sie glauben an alles, an jede Zeremonie und jeden
Brauch, nur nicht an den lebendigen Gott."

Auch Madeleine Delbrel weils um die groRe Erfahrungsarmut und inner-
kirchliche Ferne von Gott. Sie schrieb einmal: ,Wenn wir von Gott reden,
bereden wir eine Idee, statt eine erhaltene, weiterverschenkte Liebe zu
bezeugen ... Wir verteidigen Gott wie unser Eigentum, wir verkiinden ihn
nicht wie das Leben des Lebens, wie den unmittelbaren N&chsten alles
dessen, was lebt. Wir sind keine Erklarer der ewigen Neuheit Gottes,
sondern Polemiker, die eine Weltanschauung verteidigen, welche tber-
dauern soll“.

Tatsachlich scheint es, dass wir Christen bei der Weitergabe des Glaubens
an einen toten Punkt angekommen sind. Im letzten Monat habe ich eini-
ge Personen besucht, die die katholische Kirche verlassen haben, d.h.
,ausgetreten sind“, wie wir in Osterreich sagen. Die Mehrzahl teilte mir
mit, dass sie nie eine Beziehung zur Kirche und zu Jesus Christus hatte
— innerkirchliche Ferne. Eine Nachbarin von mir erzahlte mir schon vor
zehn Jahren traurig, dass es ihr nicht gelungen ist, ihren Glauben an die
Tochter weiterzugeben. Inzwischen ist ihre Urenkelin zur Erstkommunion
und zur Firmung gegangen, jedoch feiert diese, so wie auch ihre Mutter
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und GroBmutter, keine weiteren Gottesdienste mehr mit. Hier wichst be-
reits die dritte Generation Getaufter heran, die keine Kirchenluft atmet.
Sie sind kirchlich, aber wo ist ihr Glaube? Sie sind nicht fahig, Gott als
,eine erhaltene, weiterverschenkte Liebe zu bezeugen®. Ist ihnen jemals
Gott zu einem lebendigen Uberwéltigenden Gliick geworden?

Demgegeniiber entstromt missionarischer Glaube einer so starken
Beziehung zum géttlichen Schépfer und Liebhaber lebendiger Menschen,
dass fiir solche Personen nichts mehr so ist wie friiher. Sie oder er kann
nicht anders, als vom Geschenk dieses Lebens her zu fihlen, zu den-
ken, zu sprechen und zu handeln (vgl. 1 Kor 9,16). Die Katechumenen
zeigen uns beeindruckend, dass nicht unsere pastoralen Aktionen im
Mittelpunkt zu stehen haben, sondern der Heilige Geist, die Ruah Gottes.
Er ist der Lebendigmacher und die Kraft, die zusammenfiihrt und eint.
Die Neugetauften lehren uns die wahre Natur des Glaubens, namlich den
Realismus einer Liebe, die ernst macht mit der Einheit von Gottes- und
Né&chstenliebe. Evangelisieren ist daher zuerst ein Anspruch an mich
selbst und meine Lebensfuhrung, geht nach innen, bevor sie zur Aktion
nach aulRen wird.

2. Chancen fiir die Gemeinden
2.1 Die in der Asche verborgene Glut wieder neu entflammen

Wenn wir Gott oder besonders die Liturgie ,wie unser Eigentum verteidi-
gen*, wie Delbrel schreibt, dann kann es sein, dass wir die Neubekehrten
wie Storenfriede ansehen, die in unser sorgsam gehitetes kirchliches
.Eigenheim” einbrechen und uns den Seelenfrieden rauben. Dann kann
es sein, dass durch ihre Begeisterung fur den Glauben, fur die Kirche,
eine innere Leere, eine Erfahrungsarmut, ja vielleicht auch eine innerliche
Gotftferne in unseren Gemeinden — bei aller frommen Betriebsamkeit
— aufgedeckt wird. In unserem kirchlichen Alltag erwecken wir bei
Fernstehenden manchmal den Eindruck, nur Asche weiter zu geben, in
der keine Glut mehr verborgen ist, aus der noch Feuer aufflammen kann.
Kommt diese Begeisterung flr Christus bei jenen, die Alfred Delp die ,un-
erschutterlich Glaubigen® nennt, vielleicht als Vorwurf an? Kénnen wir die
Katechumenen als ein Geschenk Gottes erkennen? Sind sie jene, die uns
der lebendige Gott schickt, damit wieder frische Luft in die Glut geblasen
wird und neues Holz nachgelegt wird, damit unser Gewohnheitsglaube
wieder Feuer fangt? Jesus sagt: ,Ich bin gekommen, um Feuer auf die
Erde zu werfen. Wie froh ware ich, es wiirde schon brennen® (Lk 12,
49).
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2.2 Die Katechumenen kdonnen helfen, ,,blinde Flecken* zu erken-
nen, und uns so als Gemeinde wahrhaftig zu machen

Nachdenklich stimmt mich die Rede Jesu vom Splitter und Balken (Mt
7, 3). Was mich an einem anderen Menschen stért, ist immer auch eine
Rackmeldung an mich selbst. Es lohnt sich, diese Weisheit mit Blick auf
die einzelne Person und auch im Blick auf die Glaubensgemeinschaft/
Pfarre etwas genauer anzusehen.

Ein Beispiel mag das verdeutlichen:

Mir gehen schnell Mitbriider auf die Nerven, die gerne im Mittelpunkt ste-
hen und groRe Reden schwingen. Spontan lehne ich sie innerlich ab. Ich
rede dann weniger mit ihnen und gehe ihnen, wenn moglich, aus dem
Weg. Ich beurteile sie als GroRsprecher und halte sie fiir Giberheblich.
Wenn ich Jesu Wort vom Splitter und Balken ernst nehme und dazu noch
ein Wort aus einer Schriftmeditation, dass ja Splitter und Balken meist
aus dem selben Holz sind, so kann mir das die Augen 6ffnen. In mir er-
kenne ich vielleicht einen blinden Fleck in der Weise, wie ich mich selbst
gern sehe: als einen schweigsamen, zuriickhaltenden, bescheidenen
Menschen. Aber ich muss erkennen, dass auch in mir der Wunsch da ist,
im Mittelpunkt zu stehen, dass auch ich es geniele, in einer Gruppe der
Wortfuihrer zu sein. Wenn ich das Gefiihl habe, dass andere mir andéch-
tig lauschen, dann schwinge auch ich ausfihrliche und Uberzeugende
Reden. — Da ich mich fiir solche Wiinsche aber schdme, habe ich sie
aus meinem Bewusstsein verdrangt. Das zu erkennen, eréffnet mir eine
neue, ehrlichere Sicht auf mich selbst; aber auch diese Menschen, die
mich vorerst einmal gestért haben, lerne ich neu zu sehen.

Sie werden fiir mich wichtig und wertvoll. Damit dndert sich meine
Gesinnung und manchmal, wenn auch langsamer, mein Verhalten ihnen
gegeniber.

Das gleiche gilt, denke ich, auch fir die Gemeinde oder Gruppen in ei-
ner Pfarrgemeinde, in denen durch Begegnungen mit Neubekehrten
Spannungen entstehen. Einige Fragen kénnen helfen:

- Was ist es, das mich an ihnen argert? Gerade das kann mir helfen, mei-
ne eigene Wahrheit zu erkennen. Im ersten Moment mag das betroffen
machen. Aber dann wird es sehr befreiend sein.

- Kann ich sie, falls ich sie im ersten Moment als stérend empfinde, lang-
sam mit einem neuen Blick sehen? Wandelt sich mein Sehen zu einem
liebenden Blick auf sie? Kann ich ihnen dankbar sein, weil sie mir und der
Gemeinde zu einer klareren Sicht auf uns selbst verhelfen?

- Kann ich die Bereicherung, die ich/die Gemeinde durch sie erfahre, er-
kennen und annehmen? Bin ich/sind wir dankbar, dass uns durch sie
neue Wachstumschancen eréffnet werden?
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2.3 Das Geschenk der Neubekehrten eréffnet Wachstumschancen
im Glauben: fiir die Einzelnen und fiir die Gemeinde

Ein Text von Kurt Marti stimmt nachdenklich:

Frag hundert Katholiken, was das Wichtigste ist in der Kirche.
Sie werden antworten: Die Messe.

Frag hundert Katholiken, was das Wichtigste ist in der Messe.
Sie werden antworten: Die Wandlung.

Sag hundert Katholiken, dass das Wichtigste in der Kirche die
Wandlung ist.

Sie werden empdrt sein: Nein, alles soll blieben wie es ist.

Vielleicht tauchen jetzt neue, bisher verborgene Angste auf. Sind wir es,
die sich andern missen? Wehren wir uns gegen vielleicht auch unbe-
queme Entwicklungschancen, die uns die Neubekehrten erdffnen? Soll
auf diese Weise unser Kleinglaube offenbar werden?

Christus will nicht Stillstand. Er ermutigt uns zu immer neuen Schritten im
persénlichen und im gemeindlichen Glaubensleben. Denn Liebe, die nicht
wachst, verwelkt. Das mag als unangenehm empfunden werden, aber
welche Chancen liegen darin, wenn wir uns persénlich und als Gemeinde
von den Neubekehrten herausfordern lassen? Sie sind ein Geschenk
Gottes an uns. Sehen wir sie als eine Gabe, mit der der lebendig ma-
chende und Einheit stiftende Geist den Leib Christi aufbauen will. Seien
wir bereit, uns zu verandern und von Gott wandeln zu lassen! Alle Glieder
des Leibes, alte wie neue, schwache wie starke, sollen ja eintréchtig zu-
sammen sein in seinem Leib (vgl. 1 Kor 12, 24-27).

3. Schlussfolgerungen

Wenn das trinitarische Wesen Gottes der Ursprung aller Berufungen und
jeglicher Umkehr ist, indem er aus seiner Fille den Sohn sendet und ge-
meinsam mit dem Sohn den Heiligen Geist, wenn die Sehnsucht Gottes
der lebendige Mensch ist, Gott ein Liebhaber lebendiger Menschen ist
und deshalb aus sich heraustritt in die Schépfung, dann ist Kirche, als
sein geheimnisvoller Leib, in ihrem Wesen missionarisch. Freude und
Dankbarkeit dirfen uns dann erfiillen Uber jeden, der sich bekehrt. Aus
Treue zum Wesen der Kirche hat im Glaubensalltag das Verlangen im
Mittelpunkt zu stehen, zum Anderen, zum Fremden, in Beziehung zu
treten. Das Fundament dieser Beziehung zum Anderen wird nicht blof
Sympathie sein oder Freundschaft oder gemeinsame Interessen, son-
dern das gemeinsame Héren auf Gottes Ruf, der gemeinsame Glaube,
die gemeinsame Berufung. Wenn wir uns diese Haltung zueigen machen,
werden neue Aspekte christlichen Lebens in den Blick kommen, die gera-
de in der Beziehung zu Neubekehrten von Bedeutung sind:
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3.1 ...sich herausfordern lassen:

Ich lasse mich vom Anderssein der/des Anderen herausfordern; ich ahne
etwas von seinem Geheimnis, es lockt mich, aber es enthiillt sich mir
nie ganz. Zugleich verweist es mich auf das Geheimnis in mir. lhr/sein
Anderssein kann mir neue Fragen schenken und in mir den Wunsch we-
cken, sensibel zu horen.

3.2 ...sich verletzlich machen:

Wenn ich der/dem Anderen mein Eigenes aussetze, weckt das neu in
mir die Frage: Wer bin ich? Welche Beziehungen pragen mich? Welche
Suche fihrt mich zum Anderen? In tausend Facetten kommt meine
Einzigartigkeit ins Spiel, jener Beitrag zur Schépfung, den nur ich leisten
kann: ,meine” Wahrheit. Aber damit mache ich mich auch verletzlich.

3.3 ...bereit sein, sich verdndern zu lassen:

Ich habe zuzulassen, dass mich die/der Andere in der Begegnung auch
verandert. Diese Verédnderung bringt jedoch unsere Unterschiedlichkeit
nicht zum Verschwinden, sondern 6ffnet mir einen neuen und tieferen
Zugang zu meiner Einzigartigkeit.

3.4 ...meine scheinbaren Sicherheiten aufgeben:

Ilch muss aus meinen Vorstellungen vom Anderen herausgehen, diese
verlassen. Das wird hufig bedeuten, meine (Vor)Urteile ihr/ihm gegen-
Uber aufzugeben. Ich werde nicht mehr nur mit den MaRstaben der Welt
messen, sondern sie wertschatzen aus dem gemeinsamen Glauben he-
raus. Oft werde ich auch von meinem Bild, das ich mir von ,unserem Gott*
gemacht habe, herausgehen miissen, es hinter mir lassen miissen.

Der Christ der Zukunft wird nicht nur ein Mystiker sein mussen, wie Karl
Rahner sagte. Er wird in neuer Weise ein missionarischer Christ sein:
ein Junger Jesu, der sich auf die Suche nach Gott macht; einer, der Gott
auch dort zu erkennen vermag, wo er eine uns noch unbekannte Sprache
spricht. Zugleich wird sie/er neu entdecken, dass Gott der Unbegreifliche
ist und der Unbekannte bleibt.

Sékularisierung und Entchristlichung sind eine Herausforderung fiir die
Kirche heute. Der Glaubende ist ein Fremder in dieser Welt und wird es
bleiben. Schmerzlich nimmt er oft eine Einsamkeit in Kauf, die keiner an-
deren gleicht. Diese Fremdheit und Einsamkeit bewusst anzunehmen und
auszuhalten ist fur M. Delbrel die tiefste missionarische Kraft gegeniiber
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einer sékularen oder gleichgiiltigen Umwelt. Evangelisieren heif3t dann,
in letzter Konsequenz durch alle erlittene Einsamkeit und Dunkelheit hin-
durch eine ,Insel géttlicher Anwesenheit* zu sein: um Gott ,einen Ort zu
sichern® — und das vor allem in der Anbetung, so schreibt sie.

Diese Gedanken sind vermutlich auch hilfreich und tréstend fiir jene
Katechumenen, die sich in ihrer Gemeinde/Gruppe einsam und fremd und
von den ,etablierten” Christen unverstanden flihlen. Das Entscheidende —
der Entscheidende im Glaubensleben ist Jesus Christus. Er ist Alpha und
Omega. lhn gilt es in den Blick zu nehmen, damit wir nicht untergehen
(vgl. Mt 14, 29ff). Wir haben uns abzuwenden von unseren Lebensplanen,
um ,Aug in Aug mit Gott, von Ihm zu erfahren, was er von unserem Leben
hélt und was er daraus machen will, schreibt M. Delbrel. Durch solche
Menschen — ob als Kind oder als Erwachsener getauft — wird die Ruah
Gottes den Glutnestern in der Asche frischen Sauerstoff zufiihren.

Ich bin Uberzeugt, dass gerade durch das Geschenk der erwachse-
nen Neubekehrten Gott uns helfen will, die Mitte des Glaubens wie-
der neu zu entdecken. — Das Paschageheimnis gehort in unser christ-
liches Bewusstsein hinein. Wie unbegreiflich und unverfiigbar ist Gottes
Liebeshandeln an uns. Sein Geist weht, wo er will. Das kann als umwer-
fend erlebt werden. Man stlirzt zu Boden wie Saulus vor Damaskus. Gott
richtet den Menschen aber auch wieder auf. Er 6ffnet dem Menschen
eine neue Sicht. Er er6ffnet dem Menschen eine neue Dimension, wie
den drei Jungern am Berg der Verklarung.

Moége das Geschenk der Katechumenen unsere Kirche zu einem Ort
der Begegnung mit dem Auferstandenen, dem groRen Liebhaber der
Menschen machen, sodass viele (wie Petrus damals. am Berg Tabor)
sprechen: Herr, hier ist es gut/schon, hier bin ich zu Hause, endlich habe
ich Heimat, Geborgenheit, Sinn, Freude, Frieden gefunden.

Bauen wir solche ,Hutten®, solche Gemeinschaften des Glaubens in un-
serer Kirche, wenn wir vom Berg wieder hinunter steigen in den seelsorg-
lichen Alltag.
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Alois Schwarz

Was sagt uns Gott durch den Katechumenat?'

1. Das Vertraute neu entdecken

er Katechumenen begleitet, lernt selbst viel fir sein Leben. Das

Erklaren und Deuten des Glaubens fordert vom Einzelnen eine kla-
re Darlegung der Botschaft und ein Teilnehmenlassen am eigenen Leben.
Das ist so &hnlich wie wenn ich einem Fremden meine Stadt zeige und
ihn durch die Schonheiten meiner Heimat flihre. Da lerne ich selbst die
Kostbarkeiten, die Details und vor allem die Schénheiten meiner eige-
nen Stadt neu kennen. Durch das Nachfragen des Fremden werde ich
gezwungen, genauer hinzuschauen. Ich werde auf Details aufmerksam
gemacht, die der Gast schon sieht und die ich bisher so noch nicht gese-
hen habe.

So ahnlich ist es bei der Einflihrung in den Glauben. Die Fragen derer,
die zum Glauben kommen, lassen dem, der erklart, die Schénheiten der
eigenen Glaubenswelt deutlich werden. Ich muss dabei immer wieder ge-
stehen, dass ich selbst das eine oder andere so noch gar nicht gesehen
habe.

Die Folgerung aus dieser Beobachtung ist nun folgende: Die Kirche ent-
deckt durch die Katechumenen die eigene Schénheit des Glaubens und
den groRen Reichtum der Gnade Gottes. Das ist eine Ermutigung fur alle,
die in der Taufvorbereitung im Katechumenat arbeiten, vor allem dann,
wenn sie meinen: ,Ich muss doch immer dasselbe sagen“. Zwar muss ich
immer dasselbe sagen, aber ich habe immer einen anderen Menschen
vor mir, der danach fragt, der vielleicht etwas anderes sieht als ich bisher
gesehen habe. Durch das gemeinsame Hinschauen auf das mir Bekannte
entdecke ich das Eigene als das Neue.

2. Personliches Zeugnis

Werinden Glauben eingefuhrtwird, erfahrt Evangelisierung. Die Einflihrung
in den Glauben geschieht ja — und da erinnere ich an Evangelii Nuntiandi
von Papst Paul VI. — durch das Zeugnis des eigenen Lebens. Der Papst
sagt: ,Der heutige Mensch hért lieber auf Zeugen als auf Gelehrte. Und
wenn er auf Gelehrte hért, dann deshalb, weil sie Zeugen sind. Als der hei-
lige Petrus das Bild des reinen und ehrbaren Lebens zeichnete, brachte
er das deutlich zum Ausdruck: ,Ohne zu reden gewannen sie diejenigen,

1 Ansprache bei der abschliefenden ,Sendungsfeier* am 4. Mai 2009
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welche sich weigerten, an das Wort zu glauben’. Die Evangelisierung der
Welt geschieht also vor allem durch das Verhalten, durch das Leben der
Kirche, das heilt durch das gelebte Zeugnis der Treue zu Jesus, dem
Herrn, durch das gelebte Zeugnis der Armut und inneren Loslésung und
der Freiheit gegeniiber den Méachten dieser Welt, kurz, der Heiligkeit.“
(Papst Paul VI, Apostolisches Schreiben: Die Evangelisierung in der Welt
von heute, 8. Dezember 1975, Nr. 41)

Papst Johannes Paul Il. geht in seiner Enzyklika Redemptoris Missio (7.
Dezember 1990) ebenfalls auf die Evangelisierung durch das person-
liche Zeugnis ein und schreibt: ,Der Mensch unserer Zeit glaubt mehr
den Zeugen als den Lehrern, mehr der Erfahrung als der Lehre, mehr
dem Leben und den Taten als den Theorien. Das Zeugnis des christlichen
Lebens ist die erste und unersetzbare Form der Mission.“ (Nr. 42)

Und weiter prazisiert er: ,Das evangelische Zeugnis, das die Welt am
ehesten wahrnimmt, ist jenes der Aufmerksamkeit fiir die Menschen
und der Liebe zu den Armen und den Kleinen, zu den Leidenden. Der
Geschenkcharakter dieses Verhaltens und dieser Aktivitdten, die sich
abgrundtief von dem in jedem Menschen vorhandenen Egoismus unter-
scheiden, fiihrt zu gezielten Fragen nach Gott und dem Evangelium.“ (Nr.
42).

Wer in den Glauben eingefiihrt wird, erféhrt Evangelisierung. Denn jeder,
derzum Glauben gefihrt wird, fragt: , Glaubt ihr wirklich an das, was ihr ver-
kiindet? Lebt ihr, was ihr glaubt?” (Papst Paul V1., Evangelii Nuntiandi Nr.
76). Die gottsuchenden Menschen im Katechumenat fordern , Verkiinder,
die von einem Gott sprechen, den sie kennen und der ihnen so vertraut ist,
als séahen sie den Unsichtbaren. Die Welt verlangt und erwartet von uns
Einfachheit des Lebens, Sinn fiir das Gebet, Nachstenliebe gegentiber
allen, besonders gegentiber den Armen und Schwachen, Gehorsam und
Demut, Selbstlosigkeit und Verzicht. Ohne diese Zeichen der Heiligkeit
gelangt unser Wort nur schwer in die Herzen der Menschen unserer Zeit.
Es lauft Gefahr, hohl und unfruchtbar zu sein.” (Evangelii Nuntiandi Nr.
76).

3. Liebe zu den Menschen

Wer in der Katechese Menschen begleitet, muss gleichsam eine immer
gréRBer werdende Liebe zu denen haben, die er in den Glauben einfiihrt.
Wer Menschen in der Katechese fiihrt, muss sich als innere Richtschnur
am heiligen Paulus orientieren, der gesagt hat: ,Wie eine Mutter fir ihre
Kinder sorgt, so waren wir euch zugetan und wollten euch nicht nur am
Evangelium Gottes teilhaben lassen, sondern auch an unserem eigenen
Leben; denn ihr wart uns sehr lieb geworden® (1 Thess 2,7).
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Die zur Katechese der Kirche kommenden Menschen wecken also in den
Begleitern eine Liebe, die viel mehr ist als die Liebe eines Erziehers: ,[...]
es ist die Liebe eines Vaters; ja, noch mehr: die Liebe einer Mutter. Das
ist die Liebe, die der Herr von jedem Verkiindiger der Frohbotschaft er-
wartet, von jedem, der die Kirche aufbauen will“ (Evangelii Nuntiandi Nr.
79).

Die Katechumenen wecken also in den Begleitern den Respekt vor ihrer
religisen und geistlichen Lage, sie wecken aber auch Respekt vor ih-
rem eigenen Lebensrhythmus und Respekt vor dem Gewissen und den
Uberzeugungen, die sie nicht briiskieren diirfen (vgl. Evangelii Nuntiandi
Nr. 79).

Papst Paul VI. mahnt sehr eindringlich, diejenigen, die zum Glauben kom-
men, nicht zu Gberfordern, sondern ihnen mit groRem Respekt vor ihrem
eigenen Lebensrhythmus, ihren Fragen, ihrer geistlichen und religitsen
Lage zu begegnen. Darin zeigt sich die Liebe zu den Menschen.

4. Die Nahe Gottes

Da Gott in sich unendlich vollkommen und gliicklich ist und er den
Menschen aus einem ,aus reiner Glite gefassten Ratschluss” erschaffen
hat, damit er ,an seinem gliickseligen Leben teilhabe“, ist jede Vermittlung
dieses Gottes im Katechumenat eine Erfahrung der Ndhe Gottes zum
Menschen. Denn Gott ist dem Menschen jederzeit und (iberall nahe,
sagt der Katechismus der Katholischen Kirche. ,Er ruft ihn und hilft ihm,
ihn zu suchen, ihn zu erkennen und ihn mit all seinen Kréften zu lie-
ben* (Katechismus der Katholischen Kirche Nr. 1). Im Grunde ist jede
Katechese auf die Liebe zu unserem Herrn ausgerichtet. ,Man mag also
etwas vorlegen, was zu glauben, zu erhoffen oder zu tun ist — immer ist
dabei vor allem die Liebe zu unserem Herrn zu empfehlen, damit jeder
einsieht, dass alle Werke vollkommener christlicher Tugend einzig und
allein in der Liebe entspringen und auf kein anderes Ziel gerichtet werden
kénnen als auf die Liebe.” (Katechismus der Katholischen Kirche Nr. 25)

Wer in den Katechumenat kommt, gibt Gelegenheit, dass Gott den
Menschen lieben kann und Menschen einander in der Liebe begegnen.
Dazu durfen wir gewiss sein, dass wir im Katechumenat hineinverwan-
delt werden in das innere Schauen unseres Gottes. Wir erfahren, dass
der Glaube etwas ist, das mit den inneren Augen des Herzens wahrge-
nommen wird. Der in den Katechumenat Eingefiihrte soll mit dem Psalm
beten kénnen: ,Nur eines erbitte ich vom Herrn, danach verlangt mich: Im
Haus des Herrn zu wohnen alle Tage meines Lebens, die Freundlichkeit
des Herrn zu schauen und nachzusinnen in seinem Tempel“ (Ps 27,4).
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5. Schauen

Also auf Christus zu schauen und in ihm Gott zu schauen ist das Ziel
des Katechumenats. Im Johannesevangelium erfahren wir: ,Sie hérten
von Jesus...sie folgten ihm...sie sahen ihn und blieben bei ihm* (vgl. Joh
1, 37). Jesus sagte zu den Fischern: ,Kommt und seht“. Er sagte nicht:
JKommt und lernt".

So haben auch wir zu denen, die bei uns in den Glauben eingefiihrt wer-
den, zu sagen: ,Kommt und seht!“. Der erste Schritt fur die Katechumenen
ist also, ihnen etwas zu zeigen, dass sie sehen, wie der Glaube lebt.
Fuhren wir sie in unsere Sozialeinrichtungen, fihren wir sie in unsere ka-
tholischen Krankenh&user, fiihren wir sie in unsere katholischen Schulen
und sagen wir: ,So unterrichten wir. So leben wir.“ Flihren wir sie in unse-
re Glaubensrunden in unseren Pfarrgemeinden! Zeigen wir ihnen zuerst
etwas oder wollen wir sie gleich etwas lehren? ,Kommt und seht, hat
Jesus gesagt. Im Matthdusevangelium sagt Jesus: ,Nehmt mein Joch
auf euch und lernt von mir, denn ich bin gltig und von Herzen demdtig”
(Mt 11,29). Die Konsequenz daraus ist, dass wir auf Jesus schauen. Im
Lukasevangelium heifdt es immer wieder: ,Und siehe“. Der Glaube wird
durch das Schauen gelehrt. Was sollen sie sehen?

Katechese hat den Menschen dahin zu filhren, das Antlitz Gottes zu
sehen, ihn damit vertraut zu machen, dass es letztlich um ein Schauen
Gottes geht mit dem inneren Auge des Herzens. Im Grunde machen wir
eine Erfahrung, die Simeon gemacht hat, als er dem Kind im Tempel be-
gegnete. Da sagte er: ,Meine Augen haben das Heil gesehen, das du
vor allen Volkern bereitet hast, ein Licht, das die Heiden erleuchtet und
Herrlichkeit fur dein Volk Israel” (Lk 2,31f.).

Im 10. Kapitel des Lukasevangeliums sehen wir drei wichtige
Grundhaltungen, die Katechumenen bei uns sehen sollen: Sie sollen (1.)
lieben lernen, (2.) horchen lernen, (3.) beten lernen. Jesus erzéhlt die
Geschichte vom Samariter: In der Gemeinde ist wichtig, wie man einan-
der liebt. Jesus erzahlt die Begebenheit von Maria und Marta und sagt,
dass das Horchen auf das Wort Gottes wichtig ist. Und dann sagt einer
seiner Junger: ,Lehre uns beten®, und er antwortet: ,Wenn ihr betet, so

sprecht: Vater, dein Name werde geheiligt..." (Lk 11, 2).
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6. Von Du zu Du

Die wichtigsten Vollziige des Glaubens bestehen gleichsam darin, im
Zentrum des Glaubens ein ,Angesicht“ zu sehen. ,Auch das Ende des
Lebens ist nicht das Ende eines religidsen oder biografischen ,Vorgangs’,
sondern die Hineinverwandlung des fragmentarischen und todesin-
fizierten ICH in ein endgultiges heilendes und rettendes DU. Diese im
Glauben erhoffte Begegnung von ,Angesicht zu Angesicht' bedeutet
aber auch, dass alle, die in diesem Glauben jetzt miteinander verbunden
sind, auch ihrerseits wesentlich dadurch charakterisiert sind, dass sie ein
.Gesicht’ haben, geschaffen ,als sein Abbild’ (vgl. Gen 1,27). Diese Wiirde
wird auch mit dem Tod nicht ausgeldscht: \Wir werden dich, unseren Gott
schauen, wie du bist, dir &hnlich sein auf ewig™ [Werner Kalen, Vom wehr-
losen Mysterium. Spirituelle Notizen im Umbruch der Kirche, in: Geist und
Leben 82 (2009), Heft 2, 86-104, hier 97].

Der Katechumenat, wenn er von Angesicht zu Angesicht Menschen in den
Glauben einfihrt, hilft, dass die mit einem Charisma Begabten nicht zu
Funktionstrédgern werden, sondern in einem Gesprachsprozess bleiben,
in dem der Mensch den Menschen wahrnimmt von Du zu Du. Wir sind
in Gefahr, dass wir, wenn jemand zum Glauben gefiihrt werden mdch-
te, ihm ein Buch in die Hand geben oder ihn in einen Konferenzraum
bitten, anstatt ihm wie ein guter Hirte zu begegnen, der den Einzelnen
auf seinen Arm nimmt und trégt. Gerade in einer Zeit, in der Formen von
Entpersonalisierung und Anonymisierung so stark .in den Vordergrund
dréngen, ist ein Sprechen von Mensch zu Mensch, von Angesicht zu
Angesicht unersetzlich. Katechumenat fordert eine Begegnung von
Mensch zu Mensch. Glauben lernt man an Glaubenden, durch Teilnehmen
und Mitleben-Lassen.

7. Das Leben teilen

»Seht doch, wie schén und gut es ist, wenn Bruder (und Schwestern) mit-
einander in Eintracht wohnen® heil3t es im Psalm 133,1. Und Jesus sagt:
,Kommt und seht“; und von den Jiingern heif3t es: ,Da gingen sie mit und
sahen, wo er wohnte“ (Joh 1,39). Die Katechumenen wollen sehen, wo
wir wohnen und vor allem, ob Gott bei uns zuhause ist. Dieser Weg des
Katechumenats ist nicht durch Abkiirzungen erreichbar. Hier sind keine
Schritte der Evangelisierung zu tberspringen. Und selbst wenn wir versu-
chen, in der zweiten Stufe der Evangelisierung einzusteigen: Wir werden
zurtickgefuhrt zum Leben, um Uber das Leben zu reden und das Zeugnis
des Lebens wahrzunehmen.

Im Jahre 1974 fand die Generalversammlung der Bischofssynode in
Rom Uber die Evangelisierung in der Welt von heute statt. Damals ha-
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ben die Bischéfe lber das Leben gesprochen und Zeugnis gegeben
vom Leben. Der Relator hat mitten in der Synode zusammengefasst und
abgeleitet, wie Katechese vom Wissen her vermittelt werden soll. Nach
diesem Tag haben die Bischéfe wieder weiter diskutiert und wieder in
ihrer Art Uber das Leben gesprochen. Am Ende der Synode hatten sie
einen Text vorgelegt, der keine Mehrheit gefunden hat. Sie konnten sich
nicht einigen, wie der Weg der Evangelisierung geht. Der Relator von
damals war Kardinal Karol Wojtyla. Die Gedanken, die er vorgetragen
hat, hat er spéter als Papst Johannes Paul Il. in seinem Apostolischen
Schreiben Catechesi Tradendae (Uber die Katechese heute) am 16.
Oktober 1979 in erweiterter Form veréffentlicht. Papst Paul V1. hat aber
1975 — ein Jahr nach dieser Synode - Evangelii Nuntiandi geschrie-
ben und versucht, diesen Weg durchzuhalten, vom Leben auszugehen
als dem ersten Zeugnis der Evangelisierung (vgl. Evangelii Nuntiandi Nr.
21). Die zweite Stufe — sagt Paul VI. — ist dann das ,Wort des Lebens*,
also der ,Name, die Lehre, das Leben, die VerheiBungen, das Reich, das
Geheimnis von Jesus von Nazareth, des Sohnes Gottes” (EN Nr. 22).
Die dritte Stufe ist die ,Zustimmung des Herzens", und die ,Zustimmung
zu dem Lebensprogramm, dem eines verwandelten Lebens®, das das
Evangelium eréffnet (EN Nr. 23). Das Zeichen der Umwandlung ist der
,Eintritt in die Gemeinschaft von Glaubigen®, die Kirche, das ,sichtbare
Sakrament des Heiles“ (EN Nr. 23). Dieser Schritt wird in den ,sakramen-
talen Gesten® zum Ausdruck gebracht. ,Schliellich wird derjenige, der
evangelisiert worden ist, auch seinerseits wieder evangelisieren. Dies ist
der Wahrheitstest, die Probe der Echtheit der Evangelisierung: es ist un-
denkbar, dass ein Mensch das Wort Gottes angenommen hat und in das
Reich eingetreten ist, ohne dass er darauf seinerseits Zeugnis gibt und
verkiindet." ( EN Nr. 24)

8. Schritt fur Schritt

Wir missen uns der Mihe unterziehen, diese einzelnen Schritte der
Evangelisierung im Katechumenat zu gehen, also Evangelisierung vor
Sakramentalisierung zu setzen.

Wir erleben oft eine andere Situation: Wir sakramentalisieren und haben
anschlieRend doch ,Quasi-Katechumenen® (vgl. Catechesi Tradendae,
Nr. 44). Dann mihen wir uns, diese in einen Evangelisierungsprozess
hineinzufiihren, damit sie selbst zu Zeugen des Evangeliums werden.
Diesen Weg der Evangelisierung haben wir mit dem Mut zu den einzel-
nen Schritten des Katechumenats zu gehen. Denn schneller lasst sich
das Evangelium nicht vermitteln als durch das Zeugnis von Mensch zu
Mensch.
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Johannes Panhofer

Wie finde ich meinen Platz in einer
christlichen Gemeinschaft?

Ermutigende und hinderliche Bilder von Gemeinde
und die christliche Berufung

an kann der Frage ,Wie finde ich meinen Platz in einer christlichen

Gemeinschaft?“ auf ganz verschiedenen Ebenen nachgehen. So
konnten wir die Frage z.B. pastoral-pragmatisch stellen. In diesem Fall
wirde ich Ausschau halten nach einem Ort, an dem ich mich mit meinen
Fahigkeiten einbringen kann, z.B. in einer Familiengottesdienstrunde,
in der Jugendarbeit, in einer Solidaritatsgruppe, im Gemeindechor, als
Lektor usw. Das ist gut so, und ich erinnere mich daran, dass ich selbst,
als ich neu zum Studium nach Innsbruck gekommen bin, in solcher Weise
einen Platz in meiner damaligen Gemeinde gesucht und gefunden habe.
Die Initiative zur Integration neuer Mitglieder kann aber auch von Seiten
der Gemeinden ausgehen, z.B. durch Wohnviertelapostolat, durch ge-
Zielte Besuche neu Zugezogener oder durch eine spezielle Einladung
zum Pfarrkaffee.

Ich méchte im Folgenden aber jene Bilder und Vorstellungen ins Zentrum
meiner Ausflihrungen stellen, die wir uns — mehr oder weniger bewusst
— machen, wenn wir danach fragen, ,wie ich meinen Platz in der christ-
lichen Gemeinschaft finde". Ein Sprichwort sagt: ,Ein Bild sagt mehr als
tausend Worte®. Und diesen Bildern, die unsere Handlungen bestimmen,
indem sie unser Verhalten erméglichen und in eine bestimmte Richtung
steuern, méchte ich nachgehen.

Zunéachst werde ich mich dem Phénomen des ,Platz-Findens” Uber ei-
gene Erfahrungen und das Explizieren der Fragestellung annahern (1).
In einem zweiten Schritt will ich die pragende Kraft der Bilder bewusst
machen, die uns bei der Suche nach einem Platz in einer christlichen
Gemeinschaft steuern (2). In einem dritten Teil méchte ich nachprifen,
ob die geldufigen Bilder, wie wir sie von Gemeinden immer noch haufig
in uns tragen, mit der Realitat heute tiberhaupt noch ibereinstimmen (3).
Und schlieBlich will ich im letzten Teil die Frage stellen, welche Bilder
von Kirche und Gemeinde wir in der Bibel finden. Als Pastoraltheologe
kann ich nicht anders, als auch nach den theologisch-ekklesiologischen
Kriterien flir Gemeindebildung zu fragen (4).
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1. Eine erste Annéherung tiber eigene Erfahrungen und die
Explikation des Titels

1.1 Eine erste Vergegenwartigung der Situation

,Wie finde ich meinen Platz in einer christlichen Gemeinschaft?* Das ist
eine Frage, vor der vermutlich viele von uns schon einmal gestanden sind:
Entweder weil man neu oder wieder zum christlichen Glauben gefunden
hat, sich taufen lie, oder von einem anderen Land eingewandert ist und
sich niederlassen moéchte — oder auch, weil man ,nur® innerhalb eines
Landes umgezogen ist. In solchen und &hnlichen Fallen versucht man als
Christ, als Christin Anschluss zu finden an eine bestehende christliche
Gemeinschaft, um am neuen Ort auch Heimat unter Glaubensbriidern
und Glaubensschwestern zu finden. Als Neuer in eine bestehende
Gemeinschaft zu kommen, ist eine sensible und zugleich spannende
Sache, die sowohl fiir die bestehende christliche Gemeinschaft, die so
genannten ,Alteingesessenen®, als auch fir die Neuankémmlinge oft eine
schwierige Situation und groRe Herausforderung darstellt. Auf der einen
Seite stehen die Gemeindemitglieder, die nicht wissen, wie sie Neue an-
sprechen sollen und die Neuen, d.h. die Fremden, entweder mit Interesse
oder auch skeptisch bedugen. Man weil} ja nicht, wer und wie ,die"” sind
und héalt besser zundchst ein wenig Abstand. Menschen, die am Ort auf-
gewachsen sind, fehlt manchmal das Bewusstsein und die Sensibilitat
dafiir, was es heillt, als Fremder zu einer bestehenden Gemeinschaft
zu stollen. — Auf der anderen Seite sind die Neuen, die sich wiinschen,
angesprochen und aufgenommen, ohne aber gleich vereinnahmt zu wer-
den. Mit grolRer Hoffnung gehen manche auf die christliche Gemeinde
zu und finden dort eine wenig einladende, mide gewordene oder gar
misstrauische Gemeinde vor. Kommt man dann als Neuer noch mit eige-
nen ldeen daher, entstehen Irritation und Befremden darliber, was sich
dieser ,Fremde"” alles herausnimmt. Mancher ist ob solcher Reaktionen
verstandlicherweise enttduscht und ist dann vielleicht gar nicht mehr so
sicher, ob er zu dieser Gemeinschaft gehéren will. (Freilich gibt es ,Gott
sei Dank® auch gelungene Begegnungen und Aufnahmen.)

Was erleichtert bzw. erschwert nun das Finden eines Platzes?

1.2 Die Dimensionen der Frage

Bevor wir den Gedankengang weiter verfolgen, mdchte ich die Frage
nochmals genauer unter die Lupe nehmen. Ich streiche drei Aspekte he-
raus:

Zum ersten setzt die Formulierung ,Wie finde ich?* offensichtlich voraus,
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dass es alles andere als selbstverstandlich ist, dass jeder Christ, jede
Christin seinen / ihren Platz in einer christlichen Gemeinschaft findet, ge-
funden hat bzw. auch weiterhin hat. Ja, es gibt Christen, die keinen Platz
in einer christlichen Gemeinschaft finden. Dies kann vielfaltige Ursachen
haben. Wenn aber jemand diese Frage stellt, kbnnen wir davon ausge-
hen, dass der Fragende das nétige Interesse aufbringt und sich wohl
auch um einen Platz bemiiht. Dem Bemihen ,Wie finde ich ...?“ steht
aber nicht immer sofort ein Erfolg gegeniiber.

Zum zweiten drickt die Formulierung ,Wie finde ich meinen Platz ...?“
etwas zutiefst Menschliches aus. Mein Platz! Das ist ein schénes Wort.
Glicklich, wer von sich behaupten kann, er hatte seinen Platz gefunden.
Sind wir nicht alle stdndig unterwegs, den eigenen Platz zu finden: im
Beruf, in der Partnerschaft, in der Familie, vielleicht in einem Verein, einer
Gruppe, ja in der Welt Uberhaupt und somit freilich auch als Christin in
einer christlichen Gemeinschaft? Die Suche nach dem eigenen Platz ist
gleichzusetzen mit dem richtigen Platz, dem mir angemessenen, stim-
migen Platz, einem guten Platz. Driickt sich darin nicht die Ursehnsucht
des Menschen aus, das zu finden, was seiner Bestimmung entspricht?
Und erscheinen Menschen, die ihren Platz, ihre Zugehdrigkeit in dieser
Welt noch nicht gefunden haben, nicht wie Umherirrende, ja Verlorene?
Das freilich halt wach und spornt an, auf der Suche nach seinem Platz zu
bleiben. Mit einem guten, gefundenen Platz ist darliber hinaus eine sinn-
volle Aufgabe verknipft — man ist fiir andere nicht tiberfliissig —, man weil}
sich in ein soziales Netzwerk eingebunden und erfahrt Anerkennung.

Der dritte Aspekt schlieBlich — ,meinen Platz in der christlichen
Gemeinschaft* — bestimmt den ubergreifenden Ort, in dem ich als Christin
meinen Platz finden will. Es geht um den Bezug zur Gemeinschaft in
Verbindung zu meiner christlichen Berufung. Diesen Aspekt zielt der
Untertitel ,Ermutigende und hinderliche Bilder von Gemeinde und die
christliche Berufung® an.

1.3 AuBere und innere Bedingungen und Umstinde,
»Seinen Platz zu finden*

Den eigenen Platz zu finden, ist zugleich Geschenk und Frucht eigenen
Bemihens. Man kann sich ,seinen® (guten) Platz nicht erzwingen oder
einfach nehmen. Er ,wachst” vielmehr heran. Es spielen sowohl dulle-
re Gegebenheiten als auch eigene Bedirfnisse und Einstellungen eine
wichtige Rolle. Ebenso sind Platze nicht ein fur allemal vergeben. Platze
kénnen gefunden, verloren und wieder neu gefunden werden. Dazu ein
paar Beispiele.

Zunéchst: Ich selbst bin klassisch katholisch sozialisiert: durch meine
Familie und eine lebendige Pfarrgemeinde. Ich war in der Katholischen
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Jungschar und Ministrant. Ich hatte meinen Platz, meine Aufgabe und
meine Freunde. Dieser selbstverstandliche Platz wurde von mir — nicht
von der Gemeinde — in Frage gestellt, als ich das Jugendalter erreichte
und zunehmend kritisch gegentiber der etablierten Kirche und ihren
Traditionen wurde. Dies nicht, weil ich den Glauben ablehnte, son-
dern weil mir die traditionelle Kirchengemeinde als viel zu lasch und
zu wenig Uberzeugend vorkam. Zusammen mit einer kleinen Gruppe
Jugendlicher mit franziskanischer Spiritualitat fand ich mich plétzlich am
Rand der Kirche wieder. (Die Rander an einer Organisation — so sagt uns
die Organisationsentwicklung — sind ja nicht nur jene Orte der gréften
Beweglichkeit und Freiheit, sondern immer wieder auch die Quellen der
Erneuerung von Organisationen.)

Die in der Jugendzeit neu auftauchenden Lebens- und Glaubensfragen
fanden durch das traditionelle Angebot der Pfarre keine ausreichende
Antwort. Ich musste einen anderen Ort suchen, der meinen Anliegen
besser entsprach, und ich fand ihn damals durch ,Zufall* in Taizé, einem
guten Ort flr Gottsucher.

Das bedeutet wohl: Ein guter Platz muss nicht lebenslang bestehen, son-
dern kann und wird sich verdndern. Der zu findende Platz soll auch mit
meinen Anliegen und Fahigkeiten Gbereinstimmen. Wir Menschen ent-
wickeln uns, Bedlirfnisse, Prioritédten verschieben sich. Als Kinder, als
Jugendliche, als Mutter oder Vater, usw. trage ich andere Erwartungen
und Lebensthemen in die Gemeinde hinein, und der Platz verandert sich.
Ja, manchmal ist es angebracht, meinen Ort, ja sogar die christliche
Gemeinschaft zu wechseln, in der ich meinen Glauben leben mdchte.
(Gerade das Jugendalter scheint daflr eine sensible Zeit zu sein.)

Ein zweites Beispiel, bei dem die dueren Vorgegebenheiten eine grof3e
Rolle spielen: Vor ca. 10 Jahren zog ich mit meiner Familie in ein sehr
traditionell gepragtes Tiroler Dorf in der Nahe von Innsbruck. Bei der er-
sten Fronleichnamsprozession, an der ich teilnahm, kam ich nicht we-
nig ins Staunen: Alle Mé&nner — aulRer mir — marschierten entweder in
einem Verein mit (Schitzen, Feuerwehr, Singkreis, Musikkapelle) oder
waren als Trager fiir den ,Himmel“ und die Begleitfiguren (Engel, Maria,
Herz-Jesu-Figur) im Einsatz. Ich war der einzige Mann im ,Volk®, mit mir
nur Frauen und Kinder. Rollen und Platze in dieser Pfarre schienen tber
Generationen klar zu sein. Diesem Bild entsprach das Gemeindeleben:
In dem kleinen Dorf, das seit vielen Jahren von pensionierten Priestern
betreut wurde, war das Gemeindeleben auf das Feiern der traditionellen
Feste im Kirchenjahr reduziert. Wir als junge Eltern wollten unseren
Kindern das Erleben einer lebendigen Glaubensgemeinschaft vermitteln,
wie wir das selbst in unserer Kindheit erlebt hatten. So waren wir zunéchst
sehr enttduscht. Ich und meine Frau spurten: Wenn wir uns auf Dauer in
dieser Pfarre niederlassen und wohl flihlen wollen, so miissen wir sie auch
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in unserem Sinne mit gestalten. Das tun wir heute. Und siehe da: Wir fan-
den Menschen, die ein dhnliches Bediirfnis hatten wie wir — darunter auch
Menschen, die aus der Kirche ausgetreten und wieder eingetreten waren
und sich ein anderes Gesicht von Kirche wiinschten. Ich verschweige
nicht, dass das oft mihsam ist und dass man beim Einbringen neuer
Ideen auch mit Widerstdnden rechnen muss. Aber unser Engagement
hat uns geholfen, in der Gemeinde einen Platz zu finden, obwohl ein
Rest von Fremdheit bleiben wird. Das ist auch gut so. Vieles wiirde ich
mir noch anders wilinschen, aber ich sehe in dieser Gemeinde meinen
Auftrag. Es ist wichtig, trotz der unterschiedlichen Frémmigkeitsformen
christliche Gemeinde gemeinsam zu leben. Ein Platz muss also — das will
ich sagen — auch aktiv gesucht und gestaltet werden.

Das dritte Beispiel will noch auf einen anderen Aspekt hinweisen: In
einem Neubaugebiet am Stadtrand von Innsbruck wurde eine neue
Pfarrgemeinde gegriindet. Der erste, sehr engagierte Pfarrer wollte die
neu angesiedelten Familien zu einer Pfarrfamilie zusammenfiihren und
besuchte alle personlich. Das kam &ulerst gut bei den Menschen an. In
dieser Pionierphase — wahrend die Kirche erst gebaut wurde — gab es
eine provisorische Holzkirche, in der die neue Gemeinde Gottesdienst
feierte. Die Menschen fiihlten sich in dieser provisorischen Holzkirche un-
glaublich wohl, sie war ,heimelig“.' Am Anfang der Gemeindebildung gab
es noch keine Alteingesessenen, keinen Gemeindekern und niemand
verteidigte Gemeindetraditionen, weil es sie noch nicht gab. Alle waren
neu und einander fremd und suchten Gemeinschaft. Der Kirchenbau bot
vielen Menschen die Mdglichkeit, sich ganz praktisch mit ihren hand-
werklichen Fahigkeiten und Talenten einzubringen. Fliesenleger wurden
ebenso benétigt wie Maurer und Maler. Menschen, die vorher nie Kontakt
zur Kirche hatten, wurden plétzlich gebraucht und fanden ganz unkom-
pliziert einen Platz in der Gemeinde. Es war erstaunlich: Der gemein-
same Anfang und das gemeinsame Projekt verbanden Menschen ver-
schiedenster Herkunft und Bildung, ja unterschiedlichster Frommigkeit.
Es herrschte Aufbruchsstimmung, und die Kirche war sichtbares Symbol
fur einen gemeinsamen Anfang. Heute, viele Jahre spater, sprechen noch
viele Menschen vom Zauber der Anfangsjahre.

Als die Kirche fertig wurde, verénderte sich die Situation schlagartig.
Viele, deren praktische Fahigkeiten nicht mehr gefragt waren, sahen sich
nutzlos und zogen sich zurtick. Das Leben der Pfarrgemeinde reduzierte
sich auf die bekannten liturgischen Vollztige im Kirchenjahr, die fir viele
praktisch veranlagte Menschen doch fremd blieben. Was gab es in einer
fertigen Kirche fur sie noch zu tun? Der anfanglich wertvolle Platz ging
verloren.

1 Osterreichischer Ausdruck, der Heimat, Geborgenheit, Wohlsein, Angenommensein
verkérpert.
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Was zeigt diese Geschichte? Das Besondere liegt sicher in der fir alle
Menschen gleichen Ausgangsposition. Das erleichterte fiir die meisten das
Einsteigen. Der Ubliche Nachteil, als Neuer keine sozialen Beziehungen
mit alteingesessenen Pfarrmitgliedern zu haben oder tber die Traditionen
nicht Bescheid zu wissen, fiel weg. Die Platze waren nicht schon verge-
ben, die Gemeinschaft bildete sich erst. Durch das Projekt Kirchenbau
wurden auch Menschen angesprochen, die sich in der traditionellen, li-
turgiedominierten Ausdrucksform der Kirche schwer tun. Es gab ande-
re Moglichkeiten, seine Zugehorigkeit unter Beweis zu stellen und einen
angesehenen Platz einzunehmen, ohne die offizielle Kirchensprache im
Mund flihren zu mussen.

Die Beispiele zeigen, dass das Suchen eines Platzes eine hochst dy-
namische Angelegenheit ist. Man darf nicht darauf warten, bis in einer
Gemeinde ein Platz leer wird, den man dann einnehmen kénnte, so wie
man in einem Haus wartet, bis eine Wohnung frei wird. Es gilt vielmehr,
selbst einen Raum zu finden und diesen zu gestalten. Man sucht seinen
Platz auch nicht wie man eine verlorene Miinze sucht, die man dann — so-
bald gefunden — als unveranderlichen Besitz betrachtet. Man sucht viel-
mehr in dynamischer Weise, indem man in der jeweiligen Lebensphase
und Lebenssituation auf das eigene Interesse, das innere Verlangen hort
und gleichzeitig wahrnimmt, was in dieser Gemeinschaft davon zu ver-
wirklichen ist.

2. Die pragende und orientierende Kraft von Bildern

Als Neue kommen wir in eine bestehende Pfarrgemeinde, wir sind also —
etwas zugespitzt formuliert — ,Eindringlinge® in ein gewachsenes soziales
Netz und in bestehende Traditionen. Fiir das Herantasten und das Finden
eines guten Platzes ist es nun entscheidend, welches Bild von Gemeinde
sowohl in den Képfen der Gemeindemitglieder als auch in mir selbst als
Neuem vorherrscht. ,Ein Bild sagt mehr als tausend Worte® — dem méch-
te ich ein wenig nachgehen.

Bilder sprechen uns ganzheitlich an. Sie lassen ganze Bildszenen in un-
serer Phantasie entstehen (Kirche als Heimat, Burg, Weggemeinschaft),
die wiederum bestimmte Gefiihle in uns auslésen (Sicherheit, Néhe,
Freiheit), Sehnslichte und Trdume wecken (Heimat, Geborgenheit, har-
monische Familie). Sie sind freilich hochst individuell ausgestaltet. So mag
fur den einen das Bild einer ,festen Burg“ wohltuende Sicherheit vermit-
teln, wahrend es fiir einen anderen Ausdruck einer sich verteidigenden,
angstlichen Kirche darstellt. Ob ich Kirche mehr als bergende Kuschelecke
sehe, die nicht durch Fremde und Fremdes gesttrt werden darf oder ob
ich Kirche mehr in der Tradition des Exodus sehe, der Aufbruchsstimmung
weckt und damit die Offenheit fur Neues und Unerwartetes anzielt, macht
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einen grof3en Unterschied. Alle diese Bilder sind mitgepragt von unseren
Erfahrungen, eigenen Angsten und Wiinschen.

Jeder von uns tragt solche Kirchenbilder in sich, auch wenn sie durchaus
widerspriichlich sein mégen und meist vorbewusst sind. Wenn sie sich
auch der exakten (wissenschaftlichen) Beschreibung entziehen, so pra-
gen sie dennoch unser Verhalten. Diese unbewussten Bilder — und das
scheint mir wichtig — sind nicht wirkungslose, abstrakte Vorstellungen,
die keinerlei Folgen nach sich ziehen wirden, sondern haben konkrete
Auswirkungen auf unser Handeln. Sie steuern und beurteilen unser Tun.
Sie bestimmen, wie und wo wir Menschen — uns selbst und auch den
Anderen — einen Platz im Gefiige der christlichen Gemeinde zugestehen
und zuweisen. Deshalb ist es wichtig, sich diese Bilder bewusst zu ma-
chen. Kirchenbilder bieten also nicht nur Orientierung, sondern sie ermég-
lichen oder verhindern auch eigene sowie gemeindliche Entwicklungen.

3. Von der fest gefiigten Pfarrgemeinde zum pluralen
Seelsorgeraum

Bevor ich zu den theologischen Bildern komme, wende ich mich zunachst
der gemeindlichen Realitat in einem soziologischen Sinn zu. Wird von
»Integration® gesprochen — ubrigens ein Begriff aus dem soziologischen
und nicht theologischen Kontext —, so denken wir meist an einen (mehr
oder weniger fest geflgten) Sozialkdrper, also an eine intakte Gemeinde
bzw. Gemeinschaft, in den quasi ein Neuer von auBen, gleichsam als
Fremdkdorper, integriert werden misse. Stimmen diese statischen Bilder
Uberhaupt? Wenn nicht, wiirden sie das Finden eines Platzes unnétig
erschweren. Sind christliche Gemeinden nicht viel dynamischer als die
Bilder, die wir oft von ihnen haben?

Dreierlei ist zu bedenken. Zum einen: Wenn wir von Integration reden, so
unterstellen wir oft eine solche, eben angedeutete homogene Gemeinde,
in der nach innen hin Vertrautheit und gegeniiber der duferen Umwelt eine
klare Grenze bestehen. Solche Gemeinden mag es in friiheren Zeiten tat-
sdchlich gegeben haben — und in Restbesténden gibt es sie heute noch.
Schauen wir jedoch genauer hin, so merken wir, dass eine Pfarrgemeinde
heute ein héchst komplexes soziales Gebilde darstellt, in dem es eine
Falle unterschiedlichster Zugehérigkeitsstufen gibt. Da gibt es die tra-
genden, zentralen Personen und vielleicht eine Kerngruppe (Priester so-
wie Haupt- und aktive Ehrenamtliche); dann gibt es Mitarbeiterlnnen, die
gelegentlich Aufgaben tbernehmen; dann die regelmafigen Kirchgeher;
solche, die eher zu den kirchlichen Hochfesten erscheinen, und solche,
die die Kirche starker zur Umrahmung familidrer Feste beanspruchen
(Taufe, Erstkommunion, Firmung, Hochzeit). Die Pfarrgemeinden heute
sind durch abgestufte Zugehorigkeit strukturiert — und das entspricht dem
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Bedurfnis des modernen Menschen. Er hat die Moglichkeit, Ndhe und
Distanz zur christlichen Gemeinschaft selbst zu regulieren. Und dieses
Bediirfnis nach Zugehorigkeit, nach N&he und Distanz ist héchst un-
terschiedlich. Was fiir AuRenstehende oder Neue auf den ersten Blick
als vertraute, geschlossene Gemeinschaft erscheinen mag, ist bei ge-
nauerem Hinsehen ein vielschichtiges, differenziertes Sozialgebilde,
dessen Binnenbeziehungen selbst eine bunte Mischung aus Vertrautheit
und Fremdheit aufweisen. Menschen, die am selben Ort wohnen, bilden
nicht mehr automatisch eine vertraute Gemeinschaft — wie das bis in die
letzte Generation auf dem Land der Fall war. Was in der Stadt schon
lange gilt, ist nun auch im landlichen Bereich Realitat: ,Den sozialen
Nahraum bewohnen héufig unterschiedliche Bevolkerungsgruppen, sozi-
al (nicht schon, aber auch: ethnisch) Fremde, d.h. Menschen, mit denen
man kaum etwas anderes teilt, als benachbarte Territorien zu bewohnen,
wahrend die Verwandten, Bekannten und Freunde in der Ferne leben.“?
Der moderne Mensch sucht seine sozialen Netzwerke unabh&ngig von
raumlichen Vorgegebenheiten, und das wirkt sich auch auf die christliche
Beheimatung aus: Christen suchen ihren Platz in jenen Gruppen, wo sie
sich wohl fiihlen, geachtet erleben, wo sie ihre Gaben einbringen kénnen
und Beziehungsreichtum erfahren. ,Zugespitzt konnte man sagen, dass
selbstbewusste Christinnen und Christen sich ihre Gemeinden selbst
schaffen.”

Diese Realitat gilt es zunachst einmal wahrzunehmen und zu akzeptieren.
Denn leider haben nicht wenige in der Kirche ein Idealbild von Gemeinde
im Kopf, das fur alle Getauften eine totale Zugehdérigkeit vorschreibt. Das
Gemeindemodell der konzentrischen Kreise, als Mitte und Rand gedacht,
verflihrt zu einem Stufendenken, in dem die eigentliche Zielperspektive
im Kern und die Zugehdrigkeit am Rand nur als uneigentliche und daher
zu Uberwindende Vorstufe gedacht werden.* Dieses Bild ist vor allem bei
Kircheninsidern mit traditionellem Kirchenbild Gberdurchschnittlich oft an-
zutreffen wie v.a. der Widerstand gegen Veranderungsprozesse deutlich
zeigt.® Solche sehen sich selbst mit einem sicheren und wichtigen Platz
im Gefiige der Pfarrgemeinde, und alternative Gemeindebilder werden
eher abgelehnt. Dem gegeniiber wird man angesichts der Mobilitdt der
Menschen heute fir die Legitimitat einer pluriformen Zugehdrigkeit optie-

2 Michael Ebertz, Neue Orte braucht die Kirche, in: LS 55 (1/2004) 7-12, 9.

3 Werner Tzscheetzsch, Das Alte des Neuen — das Neue des Alten. ,Neue* Impulse
zur missionarischen Dimension der Kirche, in: Klaus Vellguth (Hrsg.), Missionarisch
Kirche sein. Erfahrungen und Visionen, Freiburg 2002, 771.

4 Vgl. Anna Findl-Ludescher, Heimat finden in der Kirche. Von menschlichen
Sehnsiichten und kirchlichen VerheiBungen, in: Franz Weber u.a. (Hgg.), Im Glauben
Menschen werden. Impulse fiir eine Pastoral, die zur Welt kommt (FS fiir Hermann
Stenger) Miinster 2000, 42-52, 48.

5 Vgl. dazu Johannes Panhofer, Horen, was der Geist den Gemeinden sagt.
Gemeindeleitung durch Nichtpriester als Anstol® zur Gemeindeentwicklung — Eine
empirisch-theologische Studie zu can. 517 § 2, Wiirzburg 2003, 264.
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ren dirfen, ohne damit eine Beliebigkeit mitzumeinen. Der Mensch soll
sich auch ,am Rand" wohl flhlen dirfen.

Einer zweiten ganz anderen Dynamik einer Pfarrgemeinde begeg-
nen wir auf der Ebene der Glaubensasthetik. Dies meint eine folgen-
schwere Verengung im kirchlichen Verkiindigungsstil und in traditionellen
Ausdrucksformen, die Menschen von vorneherein ausgrenzt. Empirische
Untersuchungen wie z.B. die Sinusmilieustudie zeigen deutlich, dass
Kirche und Gemeinden nur wenige gesellschaftliche Milieus ansprechen.
D.h. die kirchliche Verkiindigungssprache, die Formen, Riten, Symbole
— kurz, die gesamte kirchliche Asthetik spricht nur einen relativ beschei-
denen Sektor der Gesellschaft an, der zudem immer kleiner wird. Die
Dominanz traditioneller Sprach- und Denkformen sowie Lebensmuster
zieht eine bestimmte Gruppe an und stét andere ab. Es kommt zu einer
— freilich ungewollten — ,&sthetischen Exkommunikation®. Die Unfahigkeit
der Kirche, mit dem Phanomen des Pluralismus — in Sprache, Denk- und
Ausdrucksform — umzugehen, schlégt hier voll durch.

In diesem Sinne missten die Gemeinden noch lernen, dass sie von
den Neuen, also den ihnen Fremden, auch einen anderen Zugang zu
Gott sowie neue Ausdrucksformen flr den Glauben geschenkt bekom-
men. Die Offnung fiir verschiedene religidse Formen wére eine wichtige
Verpflichtung und ein Geschenk des Geistes an die Kirche.

Die Notwendigkeit, sich fiir Neues, ja Fremdes zu 6ffnen, wird schliefllich
auch durch einen dritten Aspekt nahe gelegt. Die traditionellen Grenzen
der Pfarrgemeinden werden durch die Bildung von Seelsorgerdumen
u.a. aufgesprengt, eine Offnung fast erzwungen. Der Priestermangel
fuhrt zur Bildung pfarriibergreifender Seelsorgeraume, in denen in der
Folge vielleicht starker zielgruppenorientiert gearbeitet werden kann.
Initiativen im Jugendbereich, der Diakonie, der Erwachsenenbildung,
spirituelle Angebote usw. eignen sich dafir, Gber die Gemeindegrenzen
hinauszugehen und Gleichgesinnte anzusprechen. Die ,Verortlichung®
des christlichen Lebens ist also nicht mehr nur auf die eigene Gemeinde
angewiesen (— und war es ja nie). Vernetzung einerseits und das Leben
unterschiedlichster Communio-Realitdten aulerhalb oder ,zwischen®
den Gemeinden andererseits werden maoglich. Seelsorgerdume bie-
ten eine gréflere Vielfalt und gesteigerte Pluralitat. Mit anderen Worten:
Seelsorgeraume bieten mehr und kreativere Méglichkeiten und ,Platze".
Der gute und richtige Platz, der gefunden werden will, muss nicht mehr
ausschlieBlich in der eigenen Pfarre gefunden werden. Er kann sich ,zwi-
schen“den traditionellen Gemeinden finden. Trotz der legitimen Sehnsucht
nach einer Gemeinde als ,Herberge® (Hendriks) wird die Mobilitat un-
seres modernen Lebens auch andere Weisen der Zugehdrigkeit und des
christichen Engagements nahe legen: eine ehrenamtliche Mitarbeit in
der Klinikseelsorge, der Gefangnisseelsorge, der Telefonseelsorge, im
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Besuchsdienst im Altenheim, im Obdachlosenheim, in verschiedensten
diakonischen und caritativen Einrichtungen, katholischen Verbénden,
Bildungs- und Eine-Welt-Initiativen usw. Zahlreich sind die Mdglichkeiten,
ein christliches Engagement und damit auch einen Ort der Zugehérigkeit
und dort auch einen guten Platz zu finden. Alle diese Orte sind nicht nur
Orte des christlichen ,Gebens*, sondern auch Orte der Gemeinschaft und
des Empfangens.

Wir kénnen die soziologische Perspektive zusammenfassen: Fiir mobile
Menschen — und Christinnen gehéren dazu — steht legitimerweise nicht
mehr nur die Ortsgemeinde als Raum fiir einen guten Platz zur Verfligung.®
Es gibt unz&hlige ,Zwischenrdume®, in denen christliches Engagement
gelebt und Gemeinschaft erfahren werden kénnen. Obendrein gibt
es die fest gefligte, geschlossene Gemeinde kaum mehr, sondern sie
ist als offener, lebendiger Sozialkérper zu denken, die aufgrund ihrer
Veranderungsdynamik ein leichteres Einsteigen fiir Neue ermoglicht.

Diese Sicht mdchte bestehende, hinderliche Bilder von Gemeinde heil-
sam irritieren und dazu beitragen, mutig auf bestehende Gemeinden zu-
zugehen. Denn je starker das Bild ausgeprégt ist, wir hatten es mit einer
geschlossenen Gemeinschaft zu tun, desto mehr schreckt es uns ab, auf
diese angeblich so vertraute Gemeinschaft von aulen kommend zuzu-
gehen. Solche Bilder, die mit der Realitat nicht mehr tbereinstimmen,
wirden uns nur selbst unnétig an den Rand stellen, ja zu AuBenseitern
machen. Vielleicht — darauf will ich hinweisen — ist der Nachbar in der
Kirchenbank auch erst vor einer Woche zugezogen, und ich wusste es
nicht.

4. Biblische Bilder, die Urkirche und eine kleine
Ekklesiologie

4.1 Wiederentdeckte biblische Bilder

In unserer Vorstellung von einer christlichen Gemeinschaft und den
Platzen in ihr vermischen sich soziologische und theologische Bilder.
Welche theologischen Bilder finden wir in der Bibel — und helfen sie uns,
seinen Platz zu finden*?

Unter den realen Bildern, die wir von Kirche und Gemeinde im Kopf tra-
gen, wird sich vermutlich einiges finden, das der bekannte Theologe Karl
Rahner nicht unbedingt als katholisch, sondern eher als ,subkutane [ver-
borgene] Haresie* einordnen wiirde. Denn obwohl das Il. Vatikanische
Konzil die dynamischen, biblischen Bilder einer christlichen Gemeinschaft
wieder in Erinnerung gerufen hat, bleibt der Eindruck bestehen, dass die

6 Vgl. Michael Ebertz, Neue Orte braucht die Kirche, in: LS 55 (1/2004) 7-12, 7.
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Uber Jahrhunderte eingetlibte antimodernistische Haltung der Kirche ge-
gentliber der modernen Welt, in der sie sich gegen die Welt wie eine feste
Burg gegen den Anprall der Stindigkeit der modernen Welt schiitzt, noch
nicht tberwunden ist.” Diese Burgmentalitadt bekommen leider auch neue
Mitglieder zu spuren.

Durch alle Bilder, die das Il. Vatikanum zu neuem Leben erweckt hat,
zieht sich ein roter Faden, namlich das Grundverstandnis der Kirche als
,Communio®, als Gemeinschaft der Glaubigen mit Gott und untereinan-
der. Ich greife zwei zentrale Bilder heraus.

Kirche als Leib Christi

Durch viele Jahrhunderte hindurch hat sich die Kirche vor allem als my-
stischer Leib Christi verstanden. Im Ruckgriff auf das paulinische Bild (vgl.
1 Kor 12,12-31) wollte das Bild vom Leib Christi sowohl die Unterschiede
der verschiedenen Amter und Dienste als auch die Verwiesenheit der
einzelnen Glieder aufeinander beschreiben. Wahrend bei Paulus das
Bild vorrangig dazu diente, den Austausch innerhalb eines lebendigen
Organismus und die gegenseitige Erganzung darzustellen, wurde das Bild
im Lauf der Kirchengeschichte dazu benutzt, die Unterschiede zwischen
den hierarchischen Stdnden, den Klerikern und den Laien, darzustellen
und zu legitimieren.? Diese Interpretation wurde durch das Il. Vatikanische
Konzil zuriickgewiesen. In Lumen Gentium 6 und 7 liegt der Akzent wie-
der auf der urspringlichen Bedeutung, namlich dass die verschiedenen
Glieder einander ergédnzen und aufeinander angewiesen sind und zwar
jenseits institutioneller Rangunterschiede.® Dieser ergdnzende Charakter
ist fir die Aufnahme neuer Mitglieder in die christliche Gemeinschaft zen-
tral. Denn keine einzelne Berufung kann ,das zeichenhafte Zeugnis des
Geheimnisses Christi voll ausschdpfen, sondern lediglich einen Teil da-
von zum Ausdruck bringen. Nur die Gesamtheit der Gaben macht den
Leib des Herrn sichtbar.”1°

Kirche als Volk Gottes

Das Bild der Kirche als Volk Gottes begegnet u.a. in Lumen Gentium 2.
Allerdings wird der Begriff ,Volk Gottes® mehrheitlich fiir das Volk Israel
verwendet, nuran zwei Stellen ist die Kirche gemeint. Das Neue Testament
,verwandelt* diesen Begriff in ,Ekklesia“, die Versammlung der von Gott

7 Das ist deshalb wichtig zu klaren, da es bei divergierenden Bildern in der Folge stan-
dig zu Ziel- und Wertkonflikten kommen wird.

8 Selbst in der Enzyklika ,Mystici Corporis* aus dem Jahr 1943 von Papst Pius XII. wird
mit diesem Bild die streng hierarchisch gegliederte Verfassung beschrieben.

9 Vgl. Otto Hermann Pesch, Das Zweite Vatikanische Konzil. Vorgeschichte — Verlauf —
Ergebnisse — Nachgeschichte, Wiirzburg 2001, 181.

10 Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hrsg.), Neue Berufungen fir ein neues
Europa (Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls 131) Bonn 1998, 43f.
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Gerufenen, der sie zu einem Volk zusammengefiigt hat (vgl. LG 9). Die
Bedeutung des Bildes besteht darin zu sagen, dass Gott der Handelnde
und das Volk sein Eigentum ist. Er beruft das Volk, schlief3t mit ihm einen
Bund, von ihm geht immer wieder die Initiative aus. Diese Sicht bewahrt
die Kirche davor, sich als rein menschliche Einrichtung zu sehen.

In unserem Zusammenhang besagt dies, dass nicht wir Menschen an-
dere Menschen zur Kirche berufen, hinzufiigen oder das Recht héat-
ten, ihnen den Zugang zu verweigern oder auch zu erlauben, sondern
dass Gott selbst es ist, der beruft. Zugleich besagt das Bild, dass diese
Berufung nicht fir jeden einzeln geschieht — unabhéangig und isoliert —,
sondern dass Gott die Berufenen zu einem Volk zusammenflgt. Diese
mit der individuellen Berufung geschenkte Gemeinschaft ist keine belie-
bige Eigenschaft, sondern ein konstitutives Wesensmerkmal christlicher
Existenz.

Darliber hinaus macht das Bild vom pilgernden Gottesvolk deutlich, dass
die Kirche auf ihrem Weg einer standigen Wandlung unterworfen ist, ,der
standigen inneren und auleren Weiterentwicklung (Ecclesia semper re-
formanda) [bedarf], solange sie ihr von Gott vorherbestimmtes Ziel noch
nicht erreicht hat.“'" Die Kirche steht unter dem Charakter des Vorlaufigen,
Unfertigen und bildet also alles andere als eine ,perfekte Gesellschaft".’?
Sie hat den historischen Auftrag, den Willen Gottes und das Evangelium
in der Gesellschaft immer besser zu leben und zu verkiinden. Fur un-
ser Thema heilt dies, dass sich jede Gemeinde angesichts potentieller
neuer Christen die Frage stellen muss, in welcher Weise diese die
Weiterentwicklung der Gemeinde fruchtbar werden férdern kénnen.

Freilich verwendet das Konzil weitere Bilder, die hier nicht ausgefiihrt
werden kénnen." Fassen wir die Bilder zusammen, so ergibt sich ein dy-
namisches, entwicklungsbezogenes Bild. Die Kirche 6ffnet sich der Welt,
indem potentiell neue Christinnen und neue Mitglieder als Erganzung ge-
sehen werden missen, das Evangelium immer besser zu erkennen und
in der Welt zu leben.

11 Thomas Kellner, Kommunikative Gemeindeleitung. Theologie und Praxis, Mainz 1998,
138.

12 Die Kirchenkonstitution bringt diese Uberzeugung auf den Punkt: ,Die Kirche, zu der
wir alle in Christus Jesus berufen werden und in der wir mit der Gnade Gottes die
Heiligkeit erlangen, wird erst in der himmlischen Herrlichkeit vollendet werden ... Bis
es aber einen neuen Himmel und eine neue Erde gibt, in denen die Gerechtigkeit wohnt
(vgl. 2 Petr 3,13), tragt die pilgernde Kirche in ihren Sakramenten und Einrichtungen,
die noch zu dieser Weltzeit gehoren, die Gestalt dieser Welt, die vergeht..." (LG 48).

13 Kirche als Communio, Sakrament, Braut Christi, Tempel des Heiligen Geistes, Familie
Gottes, Schafstall, Pflanzung, Bauwerk.
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4.2 Ein Blick in die Urkirche

Die Urkirche war charakterisiert durch einen neuen, gemeinschaftlichen
Lebensstil. Was die Bewohner des Mittelmeerraumes vor 2000 Jahren
beeindruckt hat, war, dass Menschen verschiedenster Herkunft, mit un-
terschiedlichsten Sprachen und aus verschiedenen sozialen Schichten
,Bruder” und ,Schwester” genannt wurden. Der Traum der Antike von der
Einheit der Menschen nahm im Christentum konkrete Gestalt an. Und
es ist davon auszugehen, dass es die Konkretisierung dieser potentiell
universellen Gemeinschaft und die Gastfreundschaft gegentber jederimd
jedem waren und nicht bestimmte Lehraussagen, die die gewaltige
Anziehungskraft des Urchristentums ausmachten. ,[lhr] seid zu einem neu-
en Menschen geworden, der nach dem Bild des Schopfers erneuert wird,
um ihn zu erkennen, Wo das geschieht, gibt es nicht mehr Griechen oder
Juden, Beschnittene oder Unbeschnittene, Freunde, Skythen, Sklaven
oder Freie" (Kol 3,10f.). In der Sprache von heute miissen wir sagen,
dass hier eine multikulturelle Gesellschaft vorlag, die sich nicht aus ge-
genseitiger Sympathie bildete, sondern in der zum einen einander fremde
Menschen in einem tieferen Sinn verbunden und zum anderen bestehen-
de Unterschiede durch die geschenkte Gemeinschaft mit Gott relativiert
wurden. Die MaRstabe und Bilder, die in einer christlichen Gemeinschaft
gelten, werden von Gott neu gesetzt. Es ist dies der Vorrang der Gnade.
Wie sich in der Urgemeinde die Juden als das erstberufene Volk gegen-
Uber den ,Spatberufenen®, den Heiden, nicht besser diinken konnten, so
kénnen auch heute die so genannten ,alteren Mitglieder” gegentiber den
Neuhinzugekommenen keine Privilegien geltend machen. Alle Menschen
sind — die einen friher, die anderen spater — aus Gnade zum Glauben
gekommen. Das weckt Dankbarkeit in uns.

4.3 Die Berufung leben und Charismen fiir die Gemeinschaft ent-
falten

Das Finden meines Platzes in der christlichen Gemeinschaft ist letztlich
nicht mit soziologischen Kategorien, etwa mit dem Begriff der Integration,
angemessen zu erfassen. Das Finden meines Platzes ist vielmehr eng
mit dem Entdecken und Leben der eigenen Berufung und der Entfaltung
der von Gott geschenkten Charismen verbunden. In einer christlichen
Gemeinschaft gilt, als Gemeinschaft wach und aufmerksam ftir den Anruf
Gottes zu sein. Als Mitglieder der Gemeinschaft sind wir aufgerufen, ei-
nander in geschwisterlicher Aufmerksamkeit im Entdecken und Leben
der personlichen Berufung gegenseitig zu unterstitzen und zu beglei-
ten." Freilich sind wir darin reichlich ungelibt und miissen besser sehen

14 Vgl. zur begleitenden, hirtlichen Basiskompetenz aller Glaubigen: Hermann Stenger,
Im Zeichen des Hirten und des Lammes. Mitgift und Gift biblischer Bilder, Innsbruck
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lernen, was Gott dem Einzelnen an Gaben zum Aufbau der Gemeinde
geschenkt und welchen Platz er fur ihn/sie ausgedacht hat. Persdnliche
Berufung und gemeinsamer Glaubensweg einer Gemeinde verschranken
sich und bedingen einander: Denn ,keine Berufung [kann] das zeichen-
hafte Zeugnis des Geheimnisses Christi voll ausschépfen ..., sondern
lediglich einen Teil davon zum Ausdruck bringen. Nur die Gesamtheit der
Gaben macht den Leib des Herrn sichtbar”."®

Die geschenkten Gaben entfalten ihre volle Kraft in Kommunikation
mit anderen Charismen und sind dadurch zugleich geschitzt vor
Fehlentwicklungen. Ziel ist die erléste Verschiedenheit im Leib Christi
(vgl. 1 Kor 12). Wenn Gott der christlichen Gemeinschaft neue Mitglieder
zugesellt — er beruft ja! —, dann ist die Aufnahme mehr als eine sozialpsy-
chologische Frage. Und auch die vorhandene Pluralitét ist fir die Kirche
nicht einfach ein in Kauf zu nehmendes Ubel, sondern eine mit den Augen
des Glaubens erkannte Wirkung des einen Geistes, der die verschie-
denen Berufungen wachsen lasst. Der separierende Individualismus wird
Uiberwunden, indem die Entfaltung der Charismen an die Gemeinschaft
gebunden wird.

Dass eine solche Gemeinschaft gelingt, in der jeder seinen guten Platz
hat und seine von Gott geschenkte Berufung leben kann, liegt letztlich
nicht nur in der Macht der Mitglieder. Dies ist nicht machbar, sondern
Geschenk.

Bei allen Uberlegungen zu diesem Thema ist aber wichtig festzuhalten,
ist es tréstlich und gut zu wissen: Wahrend jeder und jede von uns noch
unterwegs ist, seinen und ihren Platz zu finden, hat Gott uns schon gefun-
den. Er hat uns auf ewig in seine Hand geschrieben, und wir haben einen
Platz in seinem Herzen.

2000, bes. 17-21.
15 Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hrsg.), Neue Berufungen fiir ein neues
Europa (Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls 131) Bonn 1998, 43f.
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Ursula Struppe

Integration — am Beispiel Wien

1. Zuwanderung

Wien hat einen aktuellen Anteil an Auslénderlnnen von etwa 19%. Fiir
Osterreichische Verhéltnisse ist das viel, im Vergleich zu internatio-
nalen GrofR3stadten wenig. Frankfurt, Zirich oder Basel haben etwa 30%.
Wien liegt also im Mittelfeld unter den européischen Stadten, was den
Auslanderanteil betrifft.

Diese Menschen sind hauptsachlich einmal als Gastarbeiter nach
Osterreich gekommen, also vor allem aus dem ehemaligen Jugoslawien
(Serbien, Kroatien, Bosnien, Mazedonien) und aus der Tirkei. Die nachst-
groRere Gruppe kommt aus Deutschland, dann aus Polen. In der letzten
Zeit gibt es daneben eine immer gréRer werdende Zahl von Menschen
aus Asien, Afrika und Lateinamerika. Aktuell kommen bereits 45% der
Neuzuwanderer nicht mehr aus den klassischen Herkunftslandern Tirkei
oder Ex-Jugoslawien.

Wien war immer schon ein Schmelztiegel der Nationen wie viele ande-
re groe Stadte auch. Bis in die 80er Jahre des 20. Jahrhunderts war
es so, dass mehr als 50% der Wienerlnnen nicht in Wien geboren wa-
ren. Erstmals war es ungefdhr im Jahr 1984, dass die Mehrzahl der
Bewohnerlnnen Wiens tats&chlich in dieser Stadt geboren wurde.

Trotzdem gibt es eine aktuelle Diskussion, die derzeit in vielen euro-
paischen Landern auf dhnliche Weise stattfindet. Bestimmte politische
Krafte benutzen ein allgemein vorhandenes Unbehagen der Wiener
Bevolkerung und instrumentalisieren es. Man spricht — manipulativ — von
LAuslanderflut‘ und ,Uberfremdung®. Tats&chlich gibt es bereits einen brei-
ten Mainstream von Wienerlnnen, die eine eher skeptische bis kritische
Haltung gegentber Fremden bzw. Auslandern einnehmen. Und das ist ei-
gentlich merkwirdig, weil Migration in Wien immer eine Erfolgsgeschichte
war. Denn positive Erfahrungen mit Einwanderung machen nicht nur die
grofen Einwanderungslander, sondern sie sind auch in der Geschichte
Wiens deutlich abzulesen. Wo ware Wien ohne die Zuwanderung aus
Tschechien oder Ungarn oder aus anderen Landern zur Wende vom 19.
ins 20. Jahrhundert?

Europa braucht Zuwanderung, allein schon aus demographischen
Grinden. Zusatzlich sorgtdiese in den Stadtenimmer wieder fir Kreativitét
und Innovation. Migration hat den Stadten wirtschaftlich-kulturell im
Grunde immer gut getan. Denn andererseits: Gesellschaftliche Bereiche,

230 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Ursula Struppe



wo nichts Neues hinzukommt, sind starr, leblos und tot. Lebendigkeit ist
immer dort, wo Neues passiert.

Aber trotzdem ist eine skeptische, feindliche, in Teilbereichen rassistische
Haltung vieler Menschen eine tagtéglich zu beobachtende Realitat.

2. Beispiele zur Verdeutlichung

Stellen Sie sich vor, Sie wollen mit dem Zug fahren. Sie steigen ein und
setzen sich in ein leeres Abteil, in dem sechs Sitzplatze sind, um in Ruhe
ein Buch zu lesen oder nachzudenken. In der ndchsten Station steigt ein
neuer Passagier ein. Man ist sicher nicht erfreut. Es war ganz angenehm
allein. Aber dann ist dieser zweite Passagier da und man gewohnt sich an
ihn. In der n&chsten Station kommt eine dritte Person hinzu, und mittler-
weile haben die beiden ersten das Gefiihl: Eigentlich hatte dieser Dritte
in ein anderes Abteil gehen sollen, eigentlich war es ganz gut zu zweit.
Jetzt aber ist man zu dritt und siehe da, in der ndchsten Station steigen
eine vierte und flinfte Person ein, von denen die ersten drei den Eindruck
haben: Die brauchen wir hier nicht.

Es gibt also im ganz banalen Alltagsleben Erfahrungen, in denen es eine
Abwehr gegen jemanden anderen oder noch jemanden dazu gibt.

Eine zweite Erfahrung: Ich war vor einigen Monaten — nicht zum ersten
Mal — in Paris. Trotzdem fallt es mir als GroRstadterin schwer, mich in
einer anderen GroRstadt zurechtzufinden. Ich habe Muihe, die Metro-
Zeichen zu lesen. Ich weill nicht, ob diese Nummer ein Bus oder eine
StraRenbahn ist. Ich brauche einen Stadtplan, ich bleibe stehen, suche
die richtige Richtung und stére die Anderen, denen ich im Weg stehe. Im
Restaurant vergesse ich immer, ob man zum Tisch vom Kellner gefiihrt
wird oder selbst einen auswahlt, denn das ist in vielen Landern unter-
schiedlich.

Auf diese Art erhalten die Einheimischen einen Eindruck von Touristen,
von Fremden, dass diese sich teilweise nicht benehmen kénnen. Sie ma-
chen Dinge, die man einfach nicht tut, sie sind unhéflich, sie benehmen
sich falsch. Das geschieht bereits auf der Ebene des Tourismus, viel mehr
jedoch auf der Ebene der wirklichen Migration.

In Wien gelingt es mir sofort, einen anderen Wiener, eine andere Wienerin
einzuschatzen. Die Kleidung verrat mir ungefahr das Milieu, die soziale
Schicht. Bei Leuten aus dem Ausland geht das nicht. Als ich ein Jahr
auf einer High School in den Vereinigten Staaten war, hat das Gberhaupt
nicht funktioniert. Ich konnte nicht erkennen, wer aus der High society,
wer aus dem Arbeitermilieu stammt, wer stockkonservativ oder wer liberal
ist. Es war nicht méglich, die Menschen einzuschétzen.
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Personlich finde ich das gut, aber ich begreife, dass dies manche Leute
verunsichert. Denn sie leben plétzlich neben Nachbarn oder sie begeg-
nen Arbeitskollegen, fiir die sie kein Gespur haben, die sie nicht einschat-
zen kdnnen, die sie nicht richtig verstehen. Hinzu kommt eine bestimmte
Mimik und Gestik, die ihnen nicht vertraut sind. Und das sind dann kleine
Herausforderungen, mit denen sich Menschen aber offenbar schwer tun.

In diesem Sinn ist es verstandlich, dass eine bunte Multi-Kulti-Vielfalt
einer Groldstadt fur manche alles andere als wunderbar ist. Denn eine
solche Situation ist eben nicht nur bunt, sondern beinhaltet auch eine
manchmal schwierige, menschliche Herausforderung.

Noch ein Beispiel: Integration durch eine Hochzeit in eine Familie. Wenn
jemand in eine Familie einheiratet, ob Frau oder Mann: Es &ndert die
Familie. Denn es geht nicht nur darum, dass das neue Familienmitglied
(Schwiegertochter oder Schwiegersohn) bei Familienfesten anwesend
ist, sich gut benimmt und freundlich ist, und dass man sich versteht; nein,
diese Familie wird nach der Ehe nicht mehr das sein, was sie vorher war.
Denn Integration bedeutet Veranderung. Auch diejenigen, die jemanden
integrieren, verandern sich. Das System, die urspriingliche Gemeinschaft
wird einfach ein Stlick weit anders.

Das gilt auch fiir Kirchengemeinden. Die Aufnahme bzw. Integration von
neuen Mitgliedern wird eine Pfarrgemeinde verandern, sogar unabhingig
von der Nationalitat eines neues ,Mitglieds".

3. Wie integrieren wir uns alle zusammen?

In den Verkehrsbetrieben der Stadt Wien arbeiten ungefahr 40%
Menschen mit Migrationshintergrund. Fiur diese Mitarbeiterinnen ver-
anstaltet die Magistratsabteilung 17 (fur Integrationsangelegenheiten)
Seminare. Ziel ist es, als Leitmotiv zu vermitteln: Wie integrieren wir uns
alle zusammen?

Denn Integration heifl3t nie ,wie integrieren wir jemanden anderen“ oder
.wie kann der Andere sich integrieren®. Integration heif3t im Grunde ,wie
integrieren sich alle zusammen®, die Neuen und die, die l&anger da sind.

Fur die Grofstadt Wien heilt dies: Wie schaffen wir in einem gewissen
Sinn eine — neue —Wiener Identitat, wenn wir uns alle zusammen inte-
grieren? Wie schaffen wir neue Spielregeln und ein neues Bewusstsein:
Wir alle sind Wien. Es geht nicht nur darum, wie die Anderen méglichst
rasch so werden wie die, die schon da sind, sondern es geht darum,
wie kann Wien in Zukunft sein, wie kann sich diese Stadt entwickeln.
Und das bedeutet auch Verénderungen fiir die klassischen, traditionellen
Wienerinnen und Wiener. In der Geschichte Wiens ist das immer wieder
geschehen. Die tschechische Zuwanderung hat Wien gepragt bis in die
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Wiener Kiiche. Denn ohne tschechische Zuwanderung gébe es gar keine
Wiener Kiiche.

Auch die Kirchen haben sich auf dem Boden einer gegenseitigen
Integration entwickelt. Die Integration von Nicht-Juden am Anfang, an-
schlieBend die Integration von Griechen, hat die Kirche verandert. Sie
war danach nicht mehr so, wie sie vorher war. Spater war die Integration
der Germanen pragend. Und heute wird Kirche weiter veréndert durch die
Integration von Gemeinden aus Afrika, Asien, Lateinamerika.

Integration geschieht nie auf die Art, dass alles weitergeht wie bisher,
sondern bedeutet Veréanderung, und zwar manchmal radikaler als man
es sich vorstellt. Die Schwierigkeit dabei ist zu bestimmen: Was ist unauf-
gebbar und muss bleiben bzw. was ist veranderbar?

Die Kirche muss dies theologisch durchdenken. Fir die Stadt Wien sind
unverriickbar und unverzichtbar: die Geltung von Menschenrechten,
Demokratie, Frauenrechte, Rechtsstaatlichkeit. Hier sind Grenzen.
Diesen Grundséatzen darf niemand widersprechen, der in dieser Stadt le-
ben will, zumindest darf er nicht dagegen handeln. Hier missen auch
die Wiener deutlich machen: Das erwarten wir von allen, die hier leben
wollen, egal, ob sie seit Jahrzehnten hier sind oder neu kommen. Fir alle
gelten dieselben Regeln.

4. Eine politische Herausforderung

Auf der politischen Ebene braucht es im Zusammenhang mit Integration
bzw. Migration ganz sicher an erster Stelle politisches Leadership. Es
braucht den Mut, dass Leute in Verantwortungspositionen sagen: Wien
ist eine Einwanderungsstadt, wir brauchen Einwanderung.

Wie viel Prozent oder unter welchen Bedingungen: Das ist eine andere
Frage, die zu kléren ist.

Aber in Osterreich scheint derzeit eine allgemeine Stimmung zu domi-
nieren, die sagt: Wir wollen keine Einwanderung; wir kénnen sie zwar
nicht wirklich verhindern, aber sie ist schlecht; sie ist gefahrlich; sie fihrt
zur Kriminalitat. Ein solcher grundséatzlich angst- und problembewusster
Zugang verhindert Zukunft. Osterreich kénnte hier viel von Landern wie
Schweden, Deutschland, Niederlande oder England lernen. Dort ist man
sich bewusst, dass es Einwanderung braucht. Eine solche Politik gibt es
zwar in der Stadt Wien, wo sich der Blirgermeister dazu bekennt, dass
Wien eine Einwanderungsstadt ist, zur Zeit aber nicht auf der Ebene der
Osterreichischen Bundesregierung.

Es ist wichtig, die Realitat der Einwanderung wahrzunehmen. Denn es
wére eine Realitatsverweigerung, bei 19% Auslanderinnen zu behaup-
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ten, man ware keine Einwanderungsstadt. Realitaten, die man verwei-
gert, kdnnte man nicht managen, man kénnte nicht mit ihnen umgehen.
Und viele der Probleme, mit denen wir heute konfrontiert sind, kommen
aus einer bisherigen weitgehenden Verweigerung der Wahrnehmung von
Einwanderung und damit auch einer Verweigerung von Integration von
Seiten der Aufnahmegesellschaft.

Diese Situation reicht zuriick in die 60er Jahre des vorigen Jahrhunderts.
Damals hat man Gastarbeiter angeworben in der Meinung, sie kom-
men einige Jahre nach Osterreich, arbeiten und gehen dann wieder
nach Hause. Mit dieser Vorstellung war es nicht nétig, sie zu integrieren,
denn sie sind ja bald wieder weg. Auch die Gastarbeiter selbst haben
so gedacht. Heute wissen wir, dass dies von beiden Seiten eine lllusion
war, deren Probleme uns heute beschéftigen. Mittlerweile ist die erste
Generation der Gastarbeiter in Osterreich geblieben. Diese Menschen,
aus kleinen Dorfern aus Ex-Jugoslawien und der Tirkei stammend, sind
heute ca. 50-60 Jahre alt. Sie haben ihr Leben lang Hilfsarbeiterjobs ge-
macht auf Baustellen, in Kiichen und wo auch immer. Sie haben nie wirk-
lich Deutsch gelernt. Eben aus der mangelnden Erkenntnis, dass hier
Einwanderung passiert, ist es zu einem Nicht-Handeln gekommen, des-
sen Probleme heute offensichtlich sind. Und die Medien berichten gern
von Problemen.

Dagegen bin ich der Uberzeugung, dass Einwanderung eine groRe
Chance fiir Wien, fir Osterreich ist. Denn es sind im Allgemeinen eher
die initiativeren, die unternehmerischeren, die kreativeren Menschen, die
sich auf den Weg machen, um sich eine bessere Zukunft zu erarbeiten.
Sie bringen ein grofRes Potenzial mit, das die Zuwanderungsorte niitzen
kénnen. So war es mit jenen Menschen, die aus dem Burgenland nach
Chicago gezogen sind; so ist es mit jenen, die heute in die européischen
Grolistadte ziehen.

Ich wiinsche mir, dass es uns gelingt, auch mit und durch die Kirchen,
die Chancen wahrzunehmen und zu kommunizieren, die es im
Zusammenhang mit Zuwanderung gibt. Die Pfarrgemeinden z.B. erle-
ben sich in diesem Zusammenhang zunehmend als Teil der Weltkirche,
weil immer mehr Menschen aus den unterschiedlichsten Nationen bei
einer Sonntagsmesse zusammenkommen. Und damit kénnen sich die
Horizonte weiten.

Von Seiten der Politik braucht es fir Integration bzw. Migration verniinf-
tige rechtliche Rahmenbedingungen. Es braucht klare Regelungen fiir
eine Niederlassung. Es ist gut, dass fur einen Daueraufenthalt nun bereits
nach fiinf Jahren weitestgehend eine Gleichstellung mit EU-Blirgerinnen
gewahrleistet wird. Das gibt mehr Sicherheit und eine zunehmende
~Aufenthaltsverfestigung®.

In der Folge braucht es einen verniinftigen Zugang zur Staatsburgerschaft
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und eine entsprechende Perspektive dazu. Osterreich hat zur Zeit das
strengste Staatsbiirgerschaftsrecht in Europa. Das Innenministerium hat
vor kurzem (2009) verlautbart, dass die Zahl der Einbiirgerungen ge-
sunken ist. Ich halte das fur keine Erfolgsmeldung. Es muss doch in un-
serem Interesse sein, dass Menschen, die hier zehn, fiinfzehn Jahre und
langer leben, arbeiten, Steuern zahlen usw., dass diese Menschen sich
hier beheimaten wollen. Die Staatsblrgerschaft gehort dazu. Eine un-
malRige Erschwerung fiir die Staatsbiirgerschaft vermittelt jedoch: Bleib
lieber Auslénder, du gehérst nicht wirklich zu uns und das ist gut so. Das
bewirkt aber auf der anderen Seite die Einstellung: Gut, ich bleibe lieber
Auslander, ich will gar nicht zu euch gehoren. — Und beides geht in die
falsche Richtung.

5. Integrationsinitiativen der Stadt Wien

In der Stadt Wien gibt es ein Programm ,Start Wien*, bei dem alle, die neu
mit einer Niederlassungsbewilligung nach Wien kommen, ein Angebot er-
halten. Wir nennen es Start-Coaching, wobei die Magistratsabteilung fur
Integrationsangelegenheiten in insgesamt 19 Sprachen Einzelgesprache
anbietet. Dabei erhalten die Menschen eine Mappe: Willkommen in Wien.
Ich halte das fiir eine gute Voraussetzung fiir eine gelingende Integration,
dass es ein solches Willkommen gibt, dass man ausdrtickt: Schén, dass
du da bist. Gerade beim Thema Integration macht sehr oft der Ton die
Musik. Ein guter Anfang ist fiir Beziehungen entscheidend.

In einem zweiten Schritt erkldren wir die notwendigen Dinge, z.B. wie
funktioniert die Schuleinschreibung fiir das Kind, wie erhalt man ei-
nen Kindergartenplatz, wo finde ich einen passenden Deutschkurs?
Mittlerweile gibt es in Wien Deutschkurse fiir Jugendliche, fiir Frauen
mit Kinderbetreuung, fiir langsam Lernende, fir schneller Lernende,
Abendkurse, Vormittagskurse. Denn Sprache ist ein zentraler Faktor, ohne
Sprache kann Integration nicht funktionieren. Dabei gibt es Menschen,
die Sprachen schneller oder langsamer lernen und die auch héchst unter-
schiedlich motiviert sind. Das meint die anatolischen Frauen, funf Jahre
Schulbildung, aus einem Dorf — aber ebenso US-Amerikanerinnen, die
meinen: Ich brauche eigentlich kein Deutsch; ich werde in einem Beruf
arbeiten, in dem ich ohne Deutsch durchkomme und im Supermarkt ein-
kaufen. — Eine Distanz zur Sprache betrifft sehr unterschiedliche Gruppen
von Menschen.

NebenderSprache sind schnelle und prézise Informationen iiber Osterreich
und speziell Gber Wien wichtig. Es gibt deshalb Informationsmodule tiber
Gesundheitssystem, Schulsystem, Aufenthaltsrecht, Arbeitsmarktfragen
usw., es geht aber auch um Milltrennung und sehr praktische Dinge.

Die heutige Zuwanderung nach Wien besteht vor allem in
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Familienzusammenfiihrung. Da beobachten wir, dass es neben der
Zuwanderungsgruppe ,finf Jahre anatolische Grundschule®, die 25%
der tlrkischen Zuwanderung ausmacht, einen immer hoéheren Anteil
von hochqualifizierten Leuten aus der Turkei gibt. 33% von ihnen sind
Akademikerinnen, die Ubrigen ca. 40% haben mindestens zwélf Jahren
Schulbildung. Die Realitat von Migration aus der Turkei verédndert sich;
auch unser Bild davon sollte sich dndern. Jene, die heute kommen,
sind zum GroRteil wesentlich qualifizierter als die Gastarbeiter der er-
sten Generation. Okonomisch gesehen bringen sie fiir Osterreich
bereits kostenlos Schulbildung und Ausbildung mit, die sie in ihren
Herkunftslandern erworben haben, sodass Osterreich nur noch in den
Erwerb der Sprachkenntnisse investieren muss.

Ein weiteres Modul, das wir anbieten, hei3t ,Zusammenleben®. Wir nann-
ten es friher ,Wie tickt ein Wiener”. Dabei spricht jemand, der selbst vor
zwanzig Jahren aus dem gleichen Land nach Wien gekommen ist, mit
den Zuwanderern von heute dartiber, was hier seltsam, was hier anders
ist mit dem Ziel, interkulturelle Missverstandnisse und typische Fallen zu
vermeiden.

Ein Beispiel: In vielen Landern ist es blich, dass die Nachbarn den neu-
en Bewohner in einem Wohnhaus willkommen heil3en. Sie bringen ihm
z.B. Essen, weil man ja noch nicht kochen kann. Wenn nun jemand mit
einer solchen Erwartungshaltung in ein Wiener Wohnhaus einzieht, wird
ihm schnell der Gedanke kommen, dass hier alle sehr unhéflich sind
und sie die Neuen nicht mégen. Dabei erwarten die Wiener umgekehrt,
dass sich die Neuen vorstellen kommen und sagen: Guten Tag, ich bin
Ihr neuer Nachbar, ich wohne jetzt hier. Also werden auch die Wiener die
Vorstellung haben: Die Neuen sind unhéflich.

Mankannsich garnichtvorstellen, wie haufig diese banale Anfangssituation
die Ursache fiir Konflikte ist. Denn dann geht es weiter: Beide wissen,
dass die Anderen unhéflich sind, dass sie sich nicht benehmen kénnen.
Der eine weil3, dass die Wiener sicher gegen ihn sind, weil er Auslander
ist; der Wiener sagt, typisch Ausléander, der sich nicht einmal vorstellen
kann.

Eine Konfliktverscharfung tritt ein, wenn der Neue nicht weil}, wie die
Mulltrennung funktioniert und das wird weiter gesteigert, wenn ein Kind
laut ist am Gang usw.

Ein weiteres Beispiel: Ein &gyptischer junger Mann hat nachgefragt, was
ihm eigentlich passiert ist. Er ist in der U-Bahn gefahren. In Agypten ist es
ublich, wenn jemand mit einer Tasche in einer Uberfiillten U-Bahn steht,
dass man ihm diese Tasche, auch ohne zu fragen, jemandem auf die
Knie stellt. Dieser Agypter kann kaum Deutsch, ist seit drei Wochen in
Wien, féahrt also in der U-Bahn. Eine Dame steigt ein, sie hat eine Tasche,
er bietet ihr zundchst einen Sitzplatz an, den sie ablehnt. Um héflich zu
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sein, greift er danach ihre Tasche und sagt ,help”“, denn er will ihr helfen.
Die Dame allerdings féngt an zu schreien, weil sie etwas ganz anderes
vermutet. Die Leute schauen ihn rundherum unfreundlich an, sodass er
aussteigt und nicht weil3, was los ist.

Es sind die banalen Dinge, die an vielen Problemen schuld sind.

6. Wie kann Integration gelingen

Es beginnt damit, andere willkommen zu heif3en; herzlich, emotional,
ehrlich und hilfsbereit zu sein entspricht den Bedirfnissen der neuen
Situation.

Eine weitere Herausforderung richtet sich an die Verwaltung der Stadt
Wien und an die offentlichen Einrichtungen. Man muss Dienstleistungen
und Produkte so anbieten, dass sie flir alle Birgerinnen Wiens sind. Und
das verdndert sich. Vom Kindergarten bis zur Altenbetreuung ist es ver-
mehrt notwendig, dass die Mitarbeiterinnen der Stadt Wien interkulturell
geschult und kompetent sind. Weiters missen wir viele Angebote viel
besser kommunizieren. Denn die Zuwanderer wissen viel weniger Uber
das, was die Stadt Wien bietet als ,alte® Wienerlnnen. Zugleich muss
verstandlich gemacht werden, was Wien erwartet: die Beachtung der
Menschenrechte, das Erlernen der Sprache usw.

Grundlegend braucht es heute eine Verdnderung der Haltung und der
Mentalitat der Wiener Bevolkerung insgesamt in Richtung mehr Offenheit.
Nur wenn beide Seiten sich verdndern, kann Integration gelingen. Alle ste-
hen vor der Herausforderung: Wie integrieren wir uns alle zusammen?

Vieles von dem, was fiir die Stadt Wien gilt, kann man auch in Richtung
Kirche bzw. kirchliche Angebote in Pfarrgemeinden deuten: die Wichtigkeit,
andere willkommen zu heilRen, Verdnderungsbereitschaft, Zuganglichkeit
der ,Angebote”, Kommunikation, Offenheit.

Das Thema Integration braucht einen positiven, lebensbejahenden, op-
timistischen Zugang. Es gilt, die Probleme und Schwierigkeiten realis-
tisch wahrzunehmen, sich davon aber nicht in ein Bedrohungsszenario
oder Angstszenario hinein verfiihren zu lassen, sondern zu sagen: Es
gibt Chancen und Potenziale, es gibt eine gemeinsame Zukunft, die man
gestalten kann. Angesichts der Herausforderung durch alles Neue, durch
alle Neuen, ist eine der wichtigsten Botschaften der Kirchen, immer wie-
der zu betonen: Habt Mut, flrchtet euch nicht.
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Walter Krieger

Epilog

s lohnt sich, dem Thema Integration vermehrt (pastoral-)theologische

Aufmerksamkeit zu widmen. Ich sehe es als eines der ,Zeichen
der Zeit®, das nicht nur von Experten aufzuhellen ist, sondern tief in die
Alltagsrealitét der Menschen hinein Bedeutung hat. Integration, Migration,
die demographische Entwicklung in Europa, besonders in den groRen
Stadten, transkulturelle Kommunikation — diese und &hnliche Themen
beschéftigen die Gesellschaft — und sollten auch in der Theologie ihren
Platz haben, um von da her einen geistlichen, orientierenden Beitrag fiir
Entwicklungen der Gesellschaft leisten zu kénnen. Was will uns Gott mit
diesen Phdnomenen sagen?

Einen Gedanken eines unserer Gaste, Coco Akdedian, Leiter des arme-
nischen Sportvereins und eines Studentenheimes in Wien (also: dsterrei-
chischer Staatsbiirger armenischer Abstammung, geboren im Libanon,
Uber mehrere Aufenthaltsorte hinweg jetzt in Wien) méchte ich noch fest-
halten: Integration in eine Gemeinschaft bedeutet sehr oft Desintegration
von einer anderen Gemeinschaft. Er hat dies im Blick auf seinen Sohn
gesagt, der lieber mit seinen dsterreichischen Schulfreunden in einem
FuBballclub spielt, als beim armenischen Verein, bei dem ihm die
Mitspieler viel weniger bekannt waren — er ist lieber mit den vertrauten
Freunden zusammen.

Auch Katechumenen — sowie ,Bekehrte” aller Art — erleben dies, wenn sie
sich im Anschluss an eine christliche Gemeinschaft gleichzeitig von einem
wenig-christlichen oder unchristlichen Umfeld entfernen. Denn besonders
ist es notwendig, neu ,Beheimatung® zu finden: in einer Gemeinschaft
und vor allem in einer lebendigen Beziehung zu Jesus Christus. — Und
hier sind wir wieder mitten in Themen, die flr die Kirche, fiir die Pastoral
von zentraler Bedeutung sind.
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Hadwig Miiller

Was macht den Unterschied aus?
Bericht von einer Gemeindestudie in Aachen

rundlage dieses Artikels bildet eine Pilotstudie', die ich in den Jahren

2007 und 2008 durchgefiihrt und ausgewertet habe. Dabei ging es
mir um eine Wahrnehmung katholischer Gemeinden, die deren Pluralitat
in den Blick nimmt und zur Differenzierung gelaufiger Feststellungen tiber
Gemeinden flhrt.

Grundannahmen und Richtungsentscheidungen

Gelaufige Feststellungen (ber Gemeinden, die bis zu den
UmstrukturierungsmaBnahmen in deutschen Ditzesen identisch mit
Pfarreien waren, haben die Tendenz, wenige oder keine Erneuerungskréfte
in ihnen zu sehen. Was Christinnen und Christen mit ihrem Glauben,
Lieben und Hoffen fir das Leben und die Erneuerungsfahigkeit ihrer
Gemeinden bewirken, wird eher gering eingeschatzt. Meine Anfrage an
dieses nicht sehr ermutigende Bild von Gemeinde bezieht sich darauf,
ob ihre Mitglieder sich selber auern konnten, und zwar in aller Freiheit,
und nicht nur mit der begrenzten Freiheit, ausgewéhlten Aussagen zuzu-
stimmen oder nicht. Ich bin Gberzeugt, dass im freien Wort der Getauften
eine Quelle von Erkenntnissen liegt, an der wir nicht vorbeigehen durfen,
wenn wir dazu beitragen wollen, dass Gemeinden lebendig und dadurch
Zeugen des Evangeliums in der Welt sind.

Daher war klar, dass die Experten bei dieser Studie einmal nicht
Dibzesanverantwortliche fiir die Definition neuer Pfarreien, nicht
Gemeindeberater und Pastoralsoziologen sein sollten. Nicht
Pastoraltheologinnen und -theologen sollten ber Gemeinden befragt
werden, sondern Gemeindemitglieder selber sollten die Méglichkeit be-
kommen, mindlich oder schriftlich von sich und von der Geschichte ihres
Engagements in ihrer Gemeinde zu erzdhlen und ihre Uberlegungen
dazu anzustellen. Dabei wirde sich zeigen, ob die Annahme zutrifft, dass
die erzdhlten und gedeuteten Erfahrungen von Gemeindemitgliedern

1 ,Pilotstudie”, weil sie in Hinblick auf eine gréRer angelegte Untersuchung erprobt
wurde. Ziel und Vorgehensweise der Untersuchung sowie deren Auswertung ver-
antworte ich. Ohne die Unterstltzung durch Norbert Mette und Reinhard Feiter, die
mich ermutigten, die Studie in dieser Weise durchzufuhren, und ohne die tatkraftige
Zusammenarbeit mit meinem Kollegen Marco Moerschbacher bei der Vorbereitung
und Durchfiihrung der Werkstattgespréache wére diese Studie aber nicht méglich ge-
worden.
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eine wichtige Ressource fiir pastoraltheologische Theoriebildung und fiir
pastoralpraktische Verdnderungen sind; und man wiirde deutlicher se-
hen, unter welchen Bedingungen sie zutrifft, mit anderen Worten: was
es von uns Theologinnen und Theologen verlangt, aus der Quelle des
sensus fidelium zu schépfen.

Mit dieser Grundannahme waren Richtungsentscheidungen in Bezug auf
die Anlage und die Methode der Untersuchung verbunden. Die Studie
sollte partizipativ angelegt werden. Das heilt, dass aktiv Anteil nehmende
Gemeinden und Gemeindemitglieder nicht nur die Befragten, sondern
auch die Fragenden waren. Mit ihrer Reaktion auf unseren zur Teilnahme
einladenden Brief begann ein Wechselspiel von Riickfragen, Erklarungen,
Vorschlagen und Vereinbarungen, bei dem wir, die Einladenden und
Initiatoren der Studie, lernten, unsere Erwartungen zu prazisieren und fir
Unerwartetes sensibler zu werden.

Fur das Vorgehen bei einer Studie, die am freien Wort getaufter, in ih-
ren Gemeinden engagierter Frauen und Manner interessiert ist, ka-
men nur non-direktive Methoden qualitativer Sozialforschung in Frage.
Die im Umbruch befindlichen katholische Gemeinden sind Teil einer
gesamtgesellschaftlichen Wirklichkeit, in der uUberkommene Deute-
und Verhaltensmuster briichig werden und sich auflésen, um neuen
Orientierungen und Lebensformen Platz zu machen. Zur Erforschung
dieser Wirklichkeit bieten sich die Methoden qualitativer Sozialforschung
auch deswegen an, weil sie nicht von allgemein geltenden Deute- und
Verhaltensmustern ausgehen, sondern mit Annahmen und Konzepten
arbeiten, die offen daflir sind, im Verlauf ihrer Anwendung immer wieder
angepasst und neu erarbeitet zu werden.

Entscheidungen in Bezug auf die Erhebung und Auswertung
der Daten

Wer waren nun die Gemeinden und wer die teilnehmenden Gemeinde-
mitglieder? Wie sah die non-direktive Methode der Datenerhebung aus?
Wie sollte verfahren werden, um die erhobenen Daten zu interpretieren?

Im Rahmen unserer zeitlichen Maoglichkeiten konnten wir nicht
mehr als drei Gemeinden zur Teilnahme einladen. Um dennoch
eine gewisse Reprasentativitait zu gewahrleisten, sollten sich die
Gemeinden in Bezug auf ihre Organisationsform unterscheiden.
,G“ wahlten wir als Beispiel fur die Mehrheit der Gemeinden im Bistum
Aachen: die an die Figur das Pfarrers in ihrer Mitte gewoéhnt sind und
sich jetzt, da diese Figur seltener wird, mit anderen Gemeinden in einer
,Gemeinschaft von Gemeinden® oder einer GroRpfarrei zusammen finden
mussen, in der sie ihre bisher durch Gemeinderat und Kirchenvorstand
gewabhrleistete Eigenstandigkeit weitgehend aufgeben.
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.H" wahlten wir als Beispiel fiir eine kleine Zahl von Gemeinden, deren
Organisation seit 10-15 Jahren dem Canon 517,2 entspricht, mit einem
Team von Ehrenamtlichen, einer theologisch und pastoral ausgebildeten,
hauptamtlich arbeitenden Person in der Leitung und einem moderie-
renden Priester. Unter den getauften und gefirmten Christen entstand
hier in starkerem Mal} das Bewusstsein, selber und gemeinsam fiir das
Leben der Gemeinde verantwortlich zu sein.

,L“ schlieBlich wahlten wir, weil es in Aachen auch Sonderwege gibt: ein-
zelne Gemeinden, die dank ihrer Geschichte eine besondere Kultur der
verantwortlichen Gestaltung ihres Lebens durch vom Gemeinderat dazu
gewahlte Frauen und Manner mitbringen, ohne sich deswegen dem so
genannten ,Moderatorenmodell” zuzuordnen.

In den drei Gemeinden schrieben wir jeweils eine Person aus den
jeweiligen Laiengremien an, deren Name uns im Bischoflichen
Generalvikariat Aachen genannt worden war. Wir informierten sie Gber
unser Forschungsvorhaben und baten sie um ihre Mitarbeit. Sie sollten
ihrerseits Gemeindemitglieder ansprechen, die schriftlich von ihrem Weg
mit der Gemeinde erzéhlen oder miindlich bei einem gemeinsam verab-
redeten Gesprachstermin von ihren Erfahrungen berichten wiirden.

Schriftiche ,Wegerzahlungen® zu bekommen war nicht leicht. Die
Auswertung von sieben solcher Erzdhlungen verhalf uns aber dazu,
Kriterien zu bestimmen, um von ,engagierten Gemeindemitgliedern®
zu sprechen. Es sind Gemeindemitglieder, die der Gemeinde ei-
nen zentralen Ort in der eigenen Lebensgeschichte zuweisen, die
die Gemeinde zur gestalterischen Betdtigung nutzen und die sie
als Ort der Beheimatung fur sich und die eigenen Kinder suchen.
Am mundlichen Austausch der Weggeschichten nahmen in der Gemeinde
.L“ vier, in der Gemeinde ,G" drei, und in der Gemeinde ,H“ fiinf Personen
teil; insgesamt waren Frauen und Ménner, Altere (iiber 50jahrige) und
Jungere einigermalen gleichmaRig verteilt.

Im Zentrum der ungefahr 90minitigen Gesprache, die wir in jeder der
Gemeinden fuhrten, stand der persénliche Weg eines oder einer je-
den mit seiner bzw. ihrer Gemeinde im Zentrum. Die teilnehmenden
Gemeindemitglieder hatten das Wort, um ihre Geschichte zu erzahlen.
Dabei konnten sie sich an den Fragen in unserem Einladungsschreiben
orientieren — nach den Anfangen ihres Engagements in der Gemeinde,
nach dem Grund fir ihr Interesse, nach Schwierigkeiten friher und jetzt,
nach dem Motiv fiir ihre Treue und nach ihren Wiinschen flr die Zukunft.
Nach einer ersten Phase narrativer Redeeinheiten einzelner war in einer
zweiten Phase Raum fiir die Interaktion der Teilnehmenden, die in freier
Wortmeldung Erfahrungen, Fragen, Beobachtungen aufgreifen, vertiefen,
kontrastieren konnten. Nachdem wir, mein Kollege und ich, anfangs kurz
das Forschungsvorhaben und die Notwendigkeit der Tonbandaufnahme

242 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Hadwig Miiller



erklart hatten, beschrénkte sich unsere Teilnahme aufs Nachfragen und
Erinnern fallen gelassener Gesprachsfaden.

Diese Form des Gesprachs lasst sich weder den fokussierten Interviews
noch den Gruppendiskussionen eindeutig zuordnen. Ich nenne sie
~Werkstattgesprdche“. Der Terminus vereint die drei wichtigsten
Merkmale der von uns gefiihrten Gesprache: einmalige Einladung, flexi-
ble Verbindung von Teilnehmerbestimmtheit und Themenzentriertheit und
Offenheit des Austauschs.

Fir die Auswertung des in der transkribierten Fassung der Werkstatt-
gespréche vorliegenden Textmaterials folgte ich den Prinzipien der von
dem franzdsischen Soziologen Jean-Marie Donegani angewandten
Methode?, bei der soweit wie méglich die Ausdrucks- und Denkweise und
auch die Denkstruktur der Personen dadurch respektiert werden, dass
man sich inhaltliche Schwerpunkte, ihre Gewichtung und Ordnung von
den Teilnehmenden vorgeben lasst. Beispiele fiir eine Vorgehensweise,
die dieser Methode folgt und sie zugleich konkret anpasst, fand ich in
Untersuchungen von Joél Morlet und Christine Gilbert.® In Verbindung mit
Hinweisen aus der empirisch begriindeten Typenbildung* kam ich zu funf
Schritten der Auswertung der Daten.

Reduktion

Nach mehrfachem Lesen® der Textmasse, die sich pro Gesprach ergibt,
wird eine Liste der Aussagen erstellt, die als grundlegend betrachtet wer-
den kénnen, weil sie das Ganze der Rede der jeweiligen Gesprachspartner
strukturieren.

Vertikale Analyse

Bei mehrfachem Lesen der Listen wiederum werden inhaltliche Schwer-
punkte identifiziert, die als Vergleichsdimensionen relevant sind. Die Aus-
sagenlisten werden diesen Kategorien zugeordnet und neu gruppiert.

2 Jean-Marie Donegani, La liberté de choisir. Pluralisme religieux et pluralisme politique
dans le catholicisme frangais contemporain, Paris 1993.

3 Vgl. Christine Gilbert / Joé&l Morlet, Rapport d'enquéte au GIRE (Groupe
Interdisciplinaire de Recherche Ethique), Paris 2005 (unverdffentlichtes Manuskript)
und ihre Untersuchung «Quel visage I'Eglise catholique donne-t-elle d’elle-méme au
travers de la célébration des funérailles aujourd’hui en France ?» in Buchform veréf-
fentlicht.

4 Vgl. Susan Kluge, Empirisch begriindete Typenbildung, Opladen 1999, 260ff.

5 Das mehrfache Lesen meint ein Lesen in der Haltung der ,gleichschwebenden
Aufmerksamkeit”, die Jean-Marie Donegani aus der Freudschen Pychoanalyse auf
den Blick tbertragt, den der Forscher auf das durch die Transkription non-direkti-
ver Interviews entstandene Textmaterial richten sollte. Diesen ,neuen Blick” charak-
terisiert Peter von Matt in seiner Schrift ,Literaturwissenschaft und Psychoanalyse*
(Stuttgart 2002, 129ff.) durch eine Beobachtung ohne Austibung des Denkens, das
den Text sofort kritisch wahrnehmen wirde. Statt dessen geht es um ein ,neues
Lesen”, ohne sinntragende von sinnleeren, wichtige von belanglosen Wértern und
Wortverbindungen zu unterscheiden: ,Unendlich reich liegt der Text vor den Augen
des Beobachters, ein blilhendes, farbenwerfendes Chaos.”

PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Hadwig Miller 243



Horizontale Analyse

Die den Kategorien zugeordneten Aussagen werden nebeneinander
gestellt und nach Art einer Synopse quer gelesen. Dabei lassen sich
gemeinsame und unterscheidende Akzente oder ,Subkategorien®, fest-
stellen, denen sich die Aussagen innerhalb eines Schwerpunkts differen-
ziert zuordnen lassen. Das ergibt eine ,Kodierung“ oder ,Indizierung*“ der
Daten.®

Synthese

Wenn die horizontale Analyse der indizierten Aussagen dazu gefiihrt hat,
einige wenige Grundlinien oder Koordinaten zu entdecken, werden in
den von ihnen gebildeten Raum die indizierten Aussagen eingetragen.
Auf diese Weise entstehen ,Merkmalsrdume®, die das Erkennen von
Zusammenhangen und die Beschreibung des Profils der untersuchten
Gruppierung erleichtern.

Typenbildung

Die fiir jede Gemeinde erhaltenen Merkmalsrdume lassen sich gewisser-
malen Ubereinander legen, um die abgebildeten Zusammenhé&nge und
Profile zu vergleichen und , Typen® zu beschreiben.

Analyse der Daten

Das eben beschriebene Verfahren hatte den Nachteil, dass es Muhe und
Zeit kostet. Es hatte daflr aber einen Vorteil: Man war herausgefordert,
erfinderisch zu sein. Die einmal entschiedenen Schritte mussten mehr-
fach durchlaufen und bei der konkreten Auswertung der Daten immer
wieder neu angepasst werden.

Im ersten Schritt reduzierte ich die jeweils 30-40 Seiten, die jedes
Werkstattgesprach ergeben hatte, auf Aussagenlisten von 4-6 Seiten.

Als gemeinsame inhaltliche Schwerpunkte dieser Aussagelisten er-
gab die vertikale Analyse relativ schnell die Kategorien ,Beziehung®,
.Gemeinde®, ,Glauben* und ,Priester”. Wahrend die drei letzten
Schwerpunkte zu erwarten waren, legte sich mir die an die erste Stelle
geriickte Vergleichsdimension ,Beziehung® erst aus den Aussagen der
Gemeindemitglieder selber nahe. Diese Dimension léasst sofort deut-
liche Unterschiede erkennen: In den Gemeinden ,H* und ,L* kénnen der
Kategorie ,Beziehung” etwa die Hélfte der Aussagen zugeordnet werden,
in ,G“ hingegen ist es nur ein Viertel der Aussagen. Hier gelten aber pro-
zentual die meisten Aussagen dem Thema ,Gemeinde” (39%), wéhrend
es in ,L“ nur 21% und in ,H* sogar nur 13,8% sind. Weitere deutliche
Unterschiede lassen sich in der Verteilung der Aussagen zum Priester

6 Vgl. Susan Kluge / Udo Kelle, Vom Einzelfall zum Typus, Opladen 1999, 54ff.
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erkennen: In ,G" gelten ihm 20,3% der Aussagen; in ,H* dagegen 16%
und in ,L* nur 10,6%. Ein solcher aulerer Blick auf Zahlenverhaltnisse
legt nahe, dass zwischen den Gemeinden ,H" und ,L" eine gewisse Néhe
besteht, die sie von ,G" unterscheidet. Diese Verhaltnisse bestatigt und
differenziert die horizontale Analyse.

Die horizontale Analyse mit der Identifizierung der Akzente oder
Subkategorien war ein langwieriger Prozess. Die Subkategorien muss-
ten im Verlauf der Auswertung immer wieder veradndert werden, damit
Aussagen verglichen und gebiindelt werden konnten.

Innerhalb der Dimension Beziehungen ergaben sich die Akzente
,Zugang” und ,Erleben“ (individuelles Subjekt), ,Zusammengehdrigkeit*
und ,Zusammenspiel“ (kollektives Subjekt) — wobei sich in ,G* nur die
Akzente mit dem individuellen Subjekt finden und die beiden Akzente mit
einem kollektiven Subjekt nur in der Gemeinde ,H* unterschieden werden
kénnen.

Innerhalb der Dimension Gemeinde ergaben sich finf Akzente:
Geschichte, innenwahrnehmung und AuRenwahrnehmung, Gestaltung
nach innen und Gestaltung im Wechselspiel mit dem Sozialraum. Diese
Akzente ermdglichten weitere Differenzierungen. So existiert der kritische
Blick von auRen auf die Gemeinde nur in ,G*, daflr fehlen in ihr Aussagen
dazu, was die Gemeinde im Wechselspiel mit dem Sozialraum gestaltet.

Innerhalb der Kategorie Glauben lieBen sich hauptséchlich zwei
Subkategorien unterscheiden: persénliches Interesse und Vollziige. Hier
fallen noch einmal die Unterschiede ins Auge: Wéhrend in ,G* die meisten
Aussagen zum Glauben dem personlichen Interesse gelten, Uberwiegen
in den beiden anderen Gemeinden die Aussagen zu den Vollziigen; diese
sind in ,H“ beherrschend und betreffen nicht nur Katechese, Gottesdienste
und Bibelarbeit, sondern auch Okumene und Diakonie.

Innerhalb der Kategorie Priester wird zwischen ,Person® und ,Rolle” un-
terschieden — wenn auch in der Gemeinde ,L“ wegen der auffallend weni-
gen Aussagen, die hierzu gemacht werden, nur schwach erkennbar.

Schwierig und zugleich spannend gestaltete sich der Schritt von der ho-
rizontalen Analyse zur Synthese. Er war wie ein kreativer Sprung, den
ich mehrfach tun musste, bis die Grundlinien und die dadurch gebildeten
Felder klar waren, in die ich die Aussagen einer Gemeinde jeweils einge-
tragen konnte.

Vielfaches Vergleichen der Aussagen besonders innerhalb der Kategorien
,Beziehung“ und ,Glauben” liet einen zentralen Unterschied darin er-
kennen, ob die Sprechenden in einem dezidierten Singular (,ich“) oder
in einem qualifizierten Plural (,wir* im Sinne ,unser Team®) sprechen.
Gewissermalen dazwischen liegen ein unbestimmter Singular (,er"/,sie®/
,man“) und ein unbestimmter Plural (,wir im Sinne von ,wir alle“ oder
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auch ,sie®). Dieser Unterschied legte nahe, eine Achse ,Subjekt* mit den
Polen ,individuell“ und ,kollektiv* festzulegen.

Die Synopse der Aussagen liet einen weiteren Unterschied zwischen
passiven und aktiven Anteilen an den erzdhlten Vorgidngen erkennen,
wobei die passiven Anteile auf einer Skala von positiv bis zu negativ er-
lebten geordnet werden kénnen und die aktiven Anteile auf einer Skala
von der Gestaltung ,nach innen” bis hin zur Gestaltung im Wechselspiel
mit dem Sozialraum. So konnte eine zweite Achse ,Verénderung® mit den
Polen ,passiv‘ und ,aktiv‘ bestimmt werden.

Durch die Zuordnung der zwei Achsen als Horizontale — die Subjekt-
Koordinate — und Vertikale — die Veranderungs-Koordinate — erhielt ich
Merkmalsréume fir jede Gemeinde, in die ich ihre Aussagen eintrug.
Dabei ergaben sich spezifische Zusammenhange, die ich als jeweiliges
Gemeindeprofil beschreiben konnte.

Synthese: Profile der untersuchten Gemeinden’

Gemeinde ,L“

Beimersten Blickaufden von den Koordinaten ,Subjektund ,Veranderung*
gebildeten Merkmalsraum fallen Haufungen der indizierten Aussagen in
zwei Richtungen auf: In der Vertikalen ist es die Konzentration der Eintrége
im Bereich des ,qualifizierten wir®; in der Horizontalen ist es die Haufung
der Eintrage in den Bereichen der positiv erlebten Veranderung.

Das Subjekt der Aussagen ist ein ,wir“, das eine Reihe bemerkenswerter
Aussagen als ein ,wir‘ mit einer gemeinsamen Lern-Geschichte® und einer
darin griindenden Zuversicht® qualifiziert, mit einer klaren Erinnerung an
Winsche und Entscheidungen™, mit dem Bewusstsein eigener Grenzen
und Méglichkeiten™ und mit der Wahrnehmung einer entsprechenden
Verantwortung™. Bei diesem ,qualifizierten wir* handelt es sich um das
Pastoralteam.

Auf der Achse ,Verénderung“ zeigen die Felder des positiven und po-
sitiv gedeuteten Erlebens eine auffallende Haufung von Aussagen. Die
«ich“-Aussagen beschreiben die gefiihite Beziehung zur Gemeinde mit
Worten, die nicht zentraler gewahlt werden kénnten, um Gemeinde und

7 Die Reihenfolge entspricht der Reihenfolge der Werkstattgespréche.

8 ,...in die Schule von AL gegangen®, ,einen guten Weg gegangen”.

9 ,Was wir schultern mussten, haben wir immer geschultert’, ,.... kénnen mit gestalten®.

10 ,Wir méchten die Gemeinde pragen®, ,wir haben gesagt: Nein, wir méchten das
Moderatorenmodell nicht.”

11 ,Rund um die Uhr fiir die Gemeinde da sein konnte keiner von uns®, ,wir sind ein
Team, wir teilen uns die Arbeit auf.”

12 ... dass ein Priester ansprechbar ist und fiir einzelne Zeit hat, miissen wir ihm zuspie-
len.”
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glickendes Leben in Verbindung zu bringen.'® Andere Aussagen beschrei-
ben den Zugang zur Gemeinde und deren Auswirkung mit Worten aus
dem Bereich persénlicher Beziehungen' und heben Beheimatung' und
Erkennbarkeit als einzelne Person'®, sowie die Dimension des Vertrauens
hervor."”

Vertrauen, Erkennbarkeit, Heimat, gllickendes Leben sind konstitutive
Aspekte personlicher Beziehungen. Auchinihren allgemeineren Aussagen
uber Gemeinde steht fur die Teilnehmenden am Werkstattgesprach das
enge Geflecht personlicher Beziehungen im Vordergrund. Hier liegt der
Grund dafir, dass sie ihre Gemeinde als ansteckend erleben, dass sie
aber auch auf ihre kritische Seite hinweisen, die in einer EinbuRe an
Freiheiten und vielleicht auch in einer gewissen Unzugéanglichkeit fiir an-
dere besteht.™

Das Profil der Gemeinde ,L* liegt in dieser Verbindung: Die Teilnehmenden
am Werkstattgesprach erkennen fir sich einen Zugewinn an Leben durch
die Gemeinde, die sie als Geflecht personlicher Beziehungen charakte-
risieren; und sie identifizieren sich als ein ,wir” in dieser Gemeinde, das
aktiv Abgrenzungen vorgenommen und eigene Aufgaben Gbernommen
hat.

Gemeinde ,G*

Der Merkmalsraum zeigt eine Haufung der indizierten Aussagen im
Bereich der gewlinschten, der geahnten bzw. der nicht gewiinschten
Verdnderung. Dabei sind auf der Subjekt-Koordinate eher die Bereiche
des bestimmten Singular (,ich“) und des unbestimmten Plural (,sie"/,wir®)
ausgefullt. '

Das Subjekt gemeinsamen Handelns kommt nicht mit einem eigenen
Handeln oder mit Entscheidungen zu Wort. Es kann als Referenz in zwei
AuRerungen verstanden werden, in denen die Ungewissheit der zwi-
schen Bewahrung und Erneuerung widerstreitenden Gefiihle kaum klarer
ausgedriickt werden kdnnte. Auf der einen Seite steht der das Handeln
bestimmende Wunsch, das Alte zu erhalten, und wenn es nur ein Schein
ware: ,Wir waren bemiht, alles zu tun, um die Gemeinde weiter so laufen
zu lassen, als wenn 'nen Pfarrer da ware ... es sollte sich nichts andern.”
Auf der anderen Seite kommt die Ahnung zu Wort: ,Ob wir nicht ganz
neue Wege finden missten?“ Dem grof’en Raum, den das Nachdenken

13 ,Herz", ,sich lebendig fiihlen®, ,Kraft, ,Heimat, ,Vollsténdigkeit®.

14 ,empfangen werden®, ,angesprochen werden*, ,zugewandt sein“.

15 ,verankert, ,aufgehoben®.

16 ,ein Gesicht haben”.

17 ... sind aufeinander eingeschworen®, ,kénnen blind aufeinander bauen".

18 Man wird ,angeschleppt’, ,|asst sich fangen®, wird ,verschluckt®, ,einkassiert*. ,Neue
hatten es schwer, Schritt zu halten mit uns.”
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in Hinblick auf Gemeinde einnimmt, schwankend zwischen Wiinschen'®,
selbstkritischem Gesplr — ,dass Gemeinde am Wesentlichen vorbeilauft"
— und Abwehr?, entspricht die Haufung allgemeinerer Aussagen Uber
Gemeinde und Pfarrer, die ahnlich zwischen Abwehr?', Ahnung? und
Winschen? schwanken.

Diese Unsicherheit macht verstandlich, dass der Bereich des aktiven
Geschehens auf der Koordinate ,Veranderung“ schwacher besetzt
ist. Haufiger sind ambivalente Aussagen, die der widerspruchsvollen
Ahnung in Hinblick auf die Zukunft von Gemeinde entsprechen. Das
+Abschiednehmen” wird als ,auffélliger Aspekt von Gemeindeleben” be-
nannt, zugleich wird darin ,ein Stiick Entwicklung“ gesehen.

Fir das Profil der Gemeinde ,G" ist charakteristisch, dass die
Teilnehmenden am Werkstattgespréach sich weniger als Subjekt gemein-
samen Handelns wissen und mehr als einzelne mit ihren Wiinschen und
personlichen Prioritdten® und dem nachdenklichen Eingesténdnis ihrer
widersprlichlichen Geflihle.

Gemeinde ,H“

Hier zeigt der Merkmalsraum drei Haufungen der indizierten Aussagen:
die starkste Haufung liegt im Bereich positiv erlebter Veranderungs- und
Lernprozesse. Die weitere gro3e und ahnlich durchgéngige Haufung der
Aussagen liegt im Bereich der aktiv in Kirche und Sozialraum vollzogenen
Verdnderung; und die dritte Haufung findet sich im Bereich des ,qualifi-
zierten wir”.

Viele Aussagen des ,qualifizierten wir® betreffen das Zusammenspiel
der Mitglieder des Leitungsteams, die unterschiedliche Rollen und
Begabungen mitbringen, unter ihnen im einzelnen differenziert die
Begabung des Gemeindereferenten zur Leitung. Das ,wir" erscheint so-
wohl durch seine Pluralitat qualifiziert, in der eine kritische Anmeldung
des Wunsches nach Gleichstellung® ihren Platz hat, als auch durch eine

19 , ... Heimat finden, wo wir mit unseren Kindern Glauben leben kénnen ...“ (mehrere
Aussagen in derselben Richtung).

20 ,lch wiird mich auf keinen Fall stark machen fiir eine zentrale Gemeinde.*

21 ,... Wenn der Sonntagsgottesdienst wegfiele, wenn ein Sakrament wedfiele, die
Erstkommunion, das wére fiir die Leute viel einschneidender ...“

22 ... Sollte Gemeinde sich total verandern mussen?*

23 ,...ich wiinsche mir Gemeinde als ... Quelle fiir den Glauben, eine Kraftquelle, Impulse
fir ein Glaubensleben, ein Riickhalt, eine Gemeinschaft, die mich starkt oder auch
tragt.”

24 ... das Entscheidende sind nicht die Strukturen, sondern vielmehr, wie die Leute mit-
genommen werden kénnen. Glauben leben, sich diesen Fragen zu éffnen tberhaupt

25 ... ihr misst mit dazu beitragen, dass wir auch einen Status kriegen. Sonst sind wir
zwar im gleichen Leitungsteam, aber doch Buttel.*
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starke Gemeinsamkeit: in Entscheidungen? und eigenen Initiativen.?”

Initiativen und Prioritéten, aktive Ubernahme von Verantwortung in den ver-
schiedensten Bereichen der Gestaltung von Kirche und Sozialraum kom-
men auch in den Aussagen der anderen Personen auf der Subjektachse,
vor allem in den ,ich“-Aussagen, ausfiihrlich zu Wort.?® Die differenzierten
Aussagen im Bereich der positiv erlebten Verdnderung und des Lernens
verteilen sich auf alle Formen der Subjektdifferenzierung. Sie nehmen auf
die Zusammenarbeit als Team Bezug, und sie prazisieren die Momente, die
aus dem Beziehungsgeschehen eine Quelle von Wachstum, Entwicklung
und Starkung machen.

Das Besondere am Profil der Gemeinde ,H“ liegt darin, dass die
Teilnehmenden am Werkstattgespréach mehrfach auf einzelne Personen
Bezug nehmen, die ihnen Sicherheit geben und von denen sie mallgeb-
liche Orientierungen empfangen haben. Diese Verwurzelung im Vertrauen
verleiht ,Flugel“.?

Typenbildung

Die Gemeinsamkeiten und Unterschiede der drei Gemeinden erlaubten
mir, zwei Typen von Gemeinden zu beschreiben. Im Unterschied zur
Gemeinde ,G“ liegt das gemeinsame Merkmal der Gemeinden ,L“ und
JH* in der Verbindung zwischen der Haufung der Aussagen, die ein
,qualifiziertes wir* zum Subjekt haben, und der Haufung der Aussagen
in den Bereichen positiv erlebter und aktiv vollzogener Verdnderung. In
der Gemeinde ,G" fallt dagegen eine Haufung von ,ich“-Aussagen auf in
Verbindung mit einer Haufung von Aussagen, die vom Nachdenken lber
mogliche, geflirchtete, gewtinschte oder auch unmdgliche Veranderungen
in Hinblick auf ,Gemeinde" und ,Priester” bestimmt sind.

Ich suchte nach Elementen, die bei diesem Unterschied eine Rolle spie-
len, und fand als eine Gemeinsamkeit in ,L“ und ,H" die Bezugnahme auf
eine Figur, von der Entscheidendes gelernt werden konnte. Die Freiheit,
einem Priester widersprechen zu dirfen, die Bedeutung, das Wechselspiel
von Gottes- und Menschendienst zu lernen — das sind in den Gemeinden
,L“und ,H“ jeweils grundlegende Lernerfahrungen, anfanglich verbunden
mit der Figur eines Priesters und fortgefiihrt in den Lernerfahrungen mit
einzelnen aus der Gemeinde, die in ihrer Beziehung zum ersten ,Lehrer*

26 ,... wir wollen jetzt aktiv beschreiben, was uns und unsere Gemeinde von ihrem
Wachstums- und Wesensprozess her ... stark macht.”

27 Z.B.: ,JPastoraler Spaziergang’, ,Bindegottesdienste”, eine ,besondere Katechese,
_Tellerrand®, ,Einsatz fiir Okumene".

28 Z.B.: ,ich hab mich angeboten®, ,hab mich fiir Diakonie stark gemacht®, ,hab den er-
sten Vorsitz tibernommen® ...

29 ... toll fand ich auch, dass er mich gelehrt hat, dass es gut tut, sich seiner Wurzeln
bewusst zu sein und gleichzeitig sich aber nicht am ,Fliegen’ hindern zu lassen.”
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aus Lernenden selber zu Lehrenden wurden. Solche Erfahrungen wur-
den in ,G" nicht berichtet.

Die unterschiedlichen Gemeindetypen, die wir in unserer Studie gefunden
haben, bestdtigen die Annahme, dass eine Differenzierung der Aussagen
tber Gemeinden erreicht wird, wenn die Gemeindemitglieder selbst zu
Wort kommen. Zugleich erlaubten sie, diese Annahme zu préazisieren und
ein Element zu benennen, das den Unterschied ausmacht: In Gemeinden,
in denen die Erinnerung an die Figur eines ,Lehrers® wachgehalten wird
und in denen diese ,Schule” oder Lernbewegung sich in der Beziehung
zu einer Person fortsetzt, die gegenwartig eine dhnliche Autoritat hat wie
der erste ,Lehrer”, kann sich ein ,wir* herausbilden, das sich durch seinen
Eigen-Stand in Entscheidungen und durch seine Verantwortung fir den
eigenen Weg qualifiziert.

Ergebnisse

Ein Ergebnis der Untersuchung sehe ich darin, dass wir zwei fir die
Lebens- und Erneuerungsfahigkeit von Gemeinden bedeutsame
Faktoren gefunden haben: die Anwesenheit eines qualifizierten kollek-
tiven Subjekts und ein Verhéltnis zu Verdnderung, in dem die aktive
Beteiligung an Verédnderungen und ihr positives Erleben die reflexive
Befassung mit der Mdglichkeit und Wiunschbarkeit von Verédnderung
uberwiegen. Diese Faktoren tauchten in den beiden Gemeinden auf, die
sich in einer Reihe von Aussagen ausdricklich auf eine Person berufen,
von der sie Entscheidendes, vor allem das Lernen selber, gelernt haben.
Damit haben wir zugleich eine glnstige Konstellation daflr gefunden,
dass Gemeinden sich erneuern: die Beziehung zur Figur eines solchen
.Lehrers® — der moglicherweise, aber nicht notwendigerweise ein Priester
ist.

Ein weiteres Ergebnis betrifft schlielllich die Methode: Mir scheint, dass
Wegerzahlungen von Gemeindemitgliedern, Werkstattgesprache und de-
ren zugegebenermaflien aufwéndige Auswertung zu Einsichten fiihrten,
die anregend sein kénnen fir die Pastoraltheologie. Daher wiirde ich da-
fur pladieren, in der Pastoraltheologie starker auf eine ,gegenstandsnahe
Theoriebildung” und auf Forschungsprozesse zu setzen, die ,als krea-
tives Konstruieren von Theorien bei fortlaufender Uberpriifung an den
Daten zu konzipieren® sind.*°

30 Inken Madler, Ein Weg zur gegenstandsbegriindeten Theoriebildung: Grounded
Theory, in: A. Dinter / H.-G. Heimbrock / K. Séderblom (Hgg.), Einfiihrung in die
Empirische Theologie, Gottingen 2007, 242-254, hier: 242.
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Frangois Wernert

Eine neue Gestalt der Kirche
Die ortlichen Gemeinden im Bistum Poitiers

Einfiihrung

chon seit einigen Jahren sucht die Diézese von Poitiers unter Bischof

Albert Rouet nach originellen Wegen fir das Leben und die Zukunft
ihrer Gemeinden. Die folgenden Uberlegungen, die diesen Wegen ge-
widmet sind, sind Teil einer umfassenderen Untersuchung Uber den
Fortbestand der Pfarrgemeinden in der katholischen Kirche Frankreichs
zu Beginn dieses dritten Jahrtausends.” Denn alle Dibzesen haben
ihre pastorale Umgestaltung unternommen, indem sie die Pfarreien in
Pfarrverbande umstrukturiert haben.

Wahrend jedoch sich die meisten Di6zesen bei dieser Umstrukturierung
an der Zahl der ihnen zur Verfligung stehenden Priester orientiert haben,
versucht Mgr. A. Rouet in Poitiers das Problem auf eine andere, originelle
Art und Weise anzugehen. Sich dartber zu erkundigen, und auch dara-
ber nachzudenken, ist der Miihe wert.

Seit 1994 Bischof von Poitiers? ist Mgr. Rouet in seiner Dibzese der
Initiator der 6rtlichen Gemeinden, im Ganzen 273. Zwei Biicher® berich-
ten bereits ausfuhrlich Gber dieses Experiment, erlautern dessen theolo-
gische Begriindung und pastorale Valenz. ,Weit davon entfernt, alles zu
handhaben, ist der Bischof an den entscheidenden Stellen zusténdig, da
wo es pastorale Orientierungen festzulegen und zu entfalten gilt.*

1 F. Wernert, Le dimanche en déroute — les pratiques dominicales au début du troi-
siéme millénaire, Paris, Médiaspaul, 2009; Eucharistiefeier, feiernde Gemeinde,
Sonntagsfeier — Zusammenfassung der Umfrage, die im April 2001 bei den zustan-
digen Di6zesandienststellen fir Liturgie und Sakramentenpastoral zur Vorbereitung
des Kolloquiums von Francheville (Oktober 2001) durchgefiihrt wurde, in: Liturgisches
Jahrbuch 57 (2007), 205-227.

2 Die Didzese von Poitiers erstreckt sich tiber zwei Departements: Deux-Sévres und
Vienne mit 750 000 Einwohnern, deren Hélfte in Stadt oder Vorstadt wohnt, nament-
lich: Poitiers, Niort und Chatelrault. Die Ditzese behalt immerhin eine wesentliche
landliche Einwurzelung. Sie gehdrt zur Province ecclésiastique: Poitou-Charente,
Limousin.

3 A. Rouet, Un nouveau visage d’Eglise, Paris, Bayard, 2005; A. Rouet, Un golt
d'espérance - Vers un nouveau visage d’Eglise I, Paris, Bayard, 2008.

4 Rouet, 2005, 10.
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1. Eine neu gestaltete Kirche in Aussicht
1.1 Das pastorale Territorium und seine jiingere Geschichte

In einem ersten, ziemlich langen Kapitel® erlautert Bischof Rouet den
kirchlichen Prozess, der zur Entstehung der lokalen Gemeinden flihrte.
Nachdem er seit 1986 in Paris als Weihbischof gewirkt hatte, kam Mgr.
Rouet am 24. Januar 1994 nach Poitiers, um dort sogleich die Umsetzung
jener Beschlisse voranzutreiben, die die im November 1993 abgeschlos-
senen Synode getroffen hatte. Diese Synode war durch Mgr. Rozier
seit 1988 in die Wege geleitet worden. Die 604 Pfarreien, die bereits
in 77 Sektoren zusammengelegt worden waren (jeder Sektor ungefahr
einem Kanton entsprechend), wirkten in ihrem jeweiligen Sektor mit
Hilfe eines Pastoralrates. Im Pastoralrat des Sektors kamen die Priester,
die Diakone®, sowie die Laien zusammen, die als ,ministres reconnus*
(kirchlich anerkannte Dienste) zu einem allgemeinen kirchlichen Dienst
(Caritas, Katechese usw.) beordert worden waren. Die ,Secteurs” ge-
hdrten zu einer der dreizehn pastoralen ,Zonen“ der Di6zese. Der Bischof
unterstreicht auch die Wichtigkeit der katholischen Aktion als von wich-
tiger pastoraler Wirkkraft in der Di6zese von Poitiers.”

Mgr. Rouet kam also zu einem Zeitpunkt in die Didzese, an dem es galt,
die Synode in die Tat umzusetzen. Eine zweite Synode fand von 2001 bis
2003 statt.

1.2 Die Orientierungen der Synode in die Tat umsetzen

Man muss genau unterscheiden zwischen der Struktur, d.h. einer be-
stdndigen objektiven Einrichtung (die Zone, der Sektor, die Pfarrei),
und ihrem Innenleben, d.h. den lebendigen Beziehungen zwischen ih-
ren verschiedenen Komponenten. Bischof Rouet beschreibt seinen er-
sten Pastoralbesuch in den verschiedenen Zonen: In den Ortschaften
zeigten sich die Blrgermeister beunruhigt durch die Zusammenlegung
der offentlichen Dienste und das zunehmende Schwinden der Geschéfte
und Dienstleistungen vor Ort. Sie stellten daher die Frage: ,Wird die
Kirche uns ebenfalls verlassen? Wird auch sie sich in die gréferen
Ortschaften zuriickziehen, denen schon alles zur Verfigung steht? Wird
sie sich an dieser Lebensschwindsucht beteiligen?*® Dies sind ernst zu

5 Rouet, 2005, 19-61.

6 Die Férderung des Diakonats gehort zu den Orientierungen der Diézese.

7 ,Es empfiehlt sich, diese beiden Stutzen, dank welcher die Kirche voranschreitet, so-
wohl die Territorien als auch die Bewegungen, zu beachten, ohne sie zu verwechseln,
indem man ihnen hilft, einander die Hilfe zukommen zu lassen, die sie brauchen, um
miteinander voranzugehen®. Rouet, 2008, 11.

8 Siehe hierzu Giséle Bulteau, die mit der Betreuung der dortigen Ortsgemeinden
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nehmende Fragen: Darf sich die Kirche einer Logik unterwerfen, die
nur auf Rentabilitat setzt? Geht man zur Heiligen Messe wie in einen
Supermarkt, nur um das zu erwerben, was man gerade braucht, und das
in einer relativen Anonymitat? War es angebracht, ausgehend von der
voraussichtlichen Anzahl an Priestern fur die funf kommenden Jahre, das
christliche Leben in den Stadten zu konzentrieren und die Auf3enbezirke
zu vernachlassigen? Eine solche Logik war versucht, immer noch alles
auf die Person des Priesters zu konzentrieren, wie zu einer Zeit, als er
der einzige war, der lesen und schreiben konnte und im Stande war, sich
irgendwohin zu begeben. Es war das genaue Gegenteil zu den von der
Synode beschlossenen Orientierungen. So wird wirklich in Frage gestellt,
welches Bild man sich von der Kirche machen soll.

1.3 Eine Zentralisierung vermeiden

Mgr. Rouet weist auch darauf hin, dass sich zahlreiche franzésische
Di6zesen in einem Umstrukturierungsprozess der Pfarreien befinden.
Von einigen geringen Unterschieden abgesehen, ist das Prinzip immer
das gleiche: Das christliche Leben wird im Wesentlichen auf einen ein-
zigen Sammelpunkt zurlickgefiihrt, und zwar dort, wo ein Priester zur
Verfligung steht. Die ehemaligen Pfarreien werden zu Filialen, wenn
nicht gar zu ,Relais“. Fir den Priester ist der Gewinn ein unmittelbarer:
Er befindet sich an der Spitze eines zentralisierten Ganzen, von der aus
er dirigieren kann. Ist es nun angebracht, von der etwaigen Anzahl von
Priestern auszugehen um Bezirke abzugrenzen, die weder dem erhofften
freiwilligen Einsatz der Laien angemessen sind, noch den menschlichen
Beziehungen vor Ort Rechnung tragen? Dabei wird dem Priester ein nicht
geringes Machtpotential Uiberlassen. Wéahrend sich sein Territorium aus-
dehnt, behélt er die Oberhand Uber all das, was sich darin tut, gleich wie
der Kanton sich den Zivilgemeinden aufzwingt. In einer unveranderten Art
und Weise funktionierend, ist diese Struktur stets und standig versucht,
weiterhin Macht zu erzeugen: Sie klerikalisiert mit Hilfe dessen, was in
ihrer Natur liegt. Die Zusammenlegungen der Pfarreien vereinen die
schon Uberzeugten, die bereits dem bestehenden Beziehungskreis der
Kirche angehéren. Die Konzentration auf einen Sammelpunkt entnimmt
jedoch den tibrigen Ortschaften die notwendigen Kréfte, um weiterhin be-
stehen zu kénnen. Die Beziige sind ungleich verteilt: Die Zentralisierung
schwécht die Peripherie. Der Beschluss, die Glaubigen in einem zentra-
len Ort zusammenzurufen, ldsst dariber hinaus die édlteren Leute, die
Kinder und die gelegentlichen Kirchganger auf3er Acht.

Dann kommt Bischof Rouet auf die Nr. 516 und 517 § 2 des kanonischen
Rechts zu sprechen. Das Modell der Pfarrei bleibt das haufigste, es

beauftragt ist und das 2. Kapitel des Sammelbandes unter der Uberschrift ,Meine
Verantwortungen fiir die értlichen Gemeinden" verfasst hat; Rouet, 2008, 63-105.
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ist aber nicht das einzige. Der Kanon 516 erlaubt ,andere Formen von
Gemeinden, deren pastorale Firsorge der Bischof anders gestalten wird
als bei den Pfarreien®. ,Der immer wieder angefiihrte Kanon 517 § 2 sieht
vor, dass Laien an der pastoralen Amtsaustibung beteiligt sein kénnen.
Diese gegebene Moglichkeit erdffnet eine Alternative. Entweder veran-
schaulicht sich die Auslibung des pastoralen Amtes notgedrungen und
ausschlieBlich in der priesterlichen Seelsorge einer Pfarrgemeinde, eine
Vorstellung die offensichtlich unannehmbar erscheint, in Anbetracht all der
verschiedenartigen pastoralen Einsétze, die diese territoriale Aufteilung
Ubersteigen. Oder aber man gibt zu, dass es sich hier nur um eine zeitbe-
dingte und damit auf die Dauer unzuldngliche Notlésung handelt. Warum
aber sollte dann in der Kirche hartnackig eine Art und Weise zu funktio-
nieren beibehalten werden, die nicht beibehalten werden kann?“°

Der Bischof von Poitiers erértert sodann mit derselben Klarheit die Frage
nach der Stellung, die dem Priester zukommt: ,Es geht gewiss nicht da-
rum, eine Kirche ohne Priester zu beflirworten. Die Furcht, sich so zu
organisieren, dass der Priester nicht mehr benétigt wird, verwechselt eine
vom Konzil von Trient ererbte Vorstellung des priesterlichen Amtes, das
nunmehr tberholt erscheint, mit der Notwendigkeit, fir den unerlasslichen
priesterlichen Dienst neue Ausiibungsmoglichkeiten zu erfinden. An der
offenkundigen Wahrheit festhalten, dass es keine Kirche ohne Priester
geben kann, besagt noch nicht, wie viele es davon geben muss und be-
sonders nicht, wozu sie dienen sollen.“°

1.4 Eine Organisation anderer Art, anderswo

Mgr. Rouet hat sich auch Uber andere Modelle, Kirche zu gestalten,
erkundigt: In Lateinamerika, in der Karibik, in Sudostasien, in Afrika.
Tausende von Christen sind anders organisiert, in Basisgemeinden, in
Stadtviertelgemeinden oder in Basiseinheiten. Diézesen mit mehreren
hunderttausend Einwohnern verfiigen tiber weniger als dreilig, zum Teil
nicht einmal zwanzig Priester, die unter weniger Uberbelastung zu lei-
den scheinen als die in Frankreich. ,Christen betreuen, immer mit einem
Priester, aktive, engagierte und gliickliche Gemeinden, obwohl sie nie
unsere bisherige Organisation gekannt haben, da ihr Glaube sie nie ver-
muten lie3, Christus habe sie verlassen. [...] Um die bis jetzt gtiltigen
Strukturen aufrecht zu erhalten, ist man zu allen Finten bereit, versucht,
Ersatzlésungen zu erfinden, die Kriterien zur Priesterweihe nicht allzu
streng zu nehmen (die Frommigkeit gentigt) [...] So betrachtet ist die Armut
eine Katastrophe. Was wird aber dann aus der ersten Seligpreisung?“"

9 Rouet, 2005, 30-31.
10 Rouet, 2005, 54-55.
11 Rouet, 2005, 33.
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1.5 Was ist Kirche? Eine dreifache Verantwortung

Fir das Leben der Teilkirche stellt sich folgende Frage: Was ist notwen-
dig, damit Kirche bestehen kann? Bischof Rouet weist auf die dreifache
Verantwortlichkeit der Kirche hin: das Glaubenszeugnis, das Gebet und
der Liebesdienst. Ohne die Glaubensverkiindigung, zu deren Zweck die
Apostel gesandt worden sind, gibt es keine dem Evangelium entspre-
chende Kirche. Ohne Gotteslob und Firbittgebet im Heiligen Geist gibt es
keine Kirche. Ohne den Dienst an den Menschen, insbesondere ohne die
Fursorge denen gegeniber, die das Leben verwundet hat, gibt es keine
Kirche der Diener Gottes auf Erden. Der Verfasser erinnert daran, dass
diese dreifache Verantwortung auch jeden einzelnen Christen betrifft. Zu
ihrer Austibung stehen die geweihten Amter zu Diensten, um zu lehren,
zu leiten und zu heiligen. Es ist die gesamte Kirche, die den Auftrag hat,
den Glauben zu verkiinden.

Das ordinierte Lehramt ist nicht dazu da, den Glauben der Laien zurecht-
zustutzen, und das mit dem mehr oder weniger zugegebenen Ziel, die
Glaubenslehre einer Gruppe von Schriftgelehrten vorzubehalten. In sei-
nem Lehrdienst bringt das Lehramt die erkannten Wahrheiten in Einklang
mit der gesamten Kirche in ihren verschiedenartigen Kulturen und der
Uberlieferung geméR. Desgleichen wird auch der Auftrag, das Volk Gottes
zu leiten umso mehr angespornt, als sich dieses Volk erwachsen zeigt.
Was schliefdlich den Dienst zu heiligen angeht, so kommt dem Priester
der glaubende Sinn seiner Glaubigen zugute.

So stehen aber die drei Verantwortlichkeiten der Kirche (matyria, leiturgia,
diakonia) nicht in Widerspruch zu den drei den Weiheamtern auferlegten
Diensten (lehren, leiten, heiligen). Statt sich zu widersprechen ergénzen
sich diese Triaden, und zwar weil sie nicht auf derselben Ebene angesie-
delt sind.

,Nicht die kirchlichen Verantwortlichkeiten sollen der priesterlichen
Amtsausiibung zu Diensten sein, sondern gerade umgekehrt. Es geht
dabei um eine wahre kopernikanische Revolution: Vom bisherigen
Tatbestand, in dem sich die Laien um den Priester scharen, ,um dem
Herrn Pfarrer als hilfsbereite und bescheidene Mithelfer beizustehen’,
zum Status reeller, verantwortungsbewusster Gemeinden, mit einem zu
Diensten stehenden Priester, der sich Zeit nimmt, von einer Gemeinde zur
anderen zu gehen. Es darf nicht l&nger so sein, dass man dem Priester
nur hinter seiner Wagentiir begegnet!*'?

12 Rouet, 2005, 54-59.
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In der Ditzese von Poitiers werden die drei angesprochenen
Verantwortungen jeweils von einer, nach Bewahrung, dazu berufenen
Person (ibernommen.’ Diese Person erhélt ein dreijahriges, einmal wie-
derholbares Mandat. Sie verpflichtet sich dazu, in einer Equipe mit ande-
ren zusammenzuarbeiten.

1.6 Zwei gewahlte Verantwortliche

Eine verantwortungsbewusste Gemeinde muss dazu fahig sein, ihr materi-
elles Bestehen zu verwalten und es dementsprechend in die Hand zu neh-
men. Der flir das materielle Belange Verantwortliche, auch ,Kassenftihrer*
genannt, ist dafiir zustandig, mit der zivilen Gesellschaft den Kontakt
herzustellen. Die ihm dabei zugesprochene Zustandigkeit geht Giber den
Rahmen der Gemeinde hinaus, deshalb wird er gewahlt. Die Wahlen
werden durch den pastoralen Rat des Sektors organisiert und in ihren
Modalitaten festgelegt. Glaubensverkiindigung, Gebet, N&achstenliebe,
materielle Angelegenheiten: Es geht darum, mit all denen, die diese
Verantwortlichkeiten (ibernehmen sollen, eine wahre Equipe zu bilden.™
Dafir ist der ,pastorale Delegierte® zustandig. Seine erste Aufgabe be-
steht darin, den Gemeinschaftsgeist zwischen den Verantwortlichen und
der Gemeinde zu pflegen. Er vertritt seine Gemeinde vor dem Sektor und
vor den Zivilbehérden, weshalb auch er gewahlt wird.

1.7 Die Basisequipe

So entsteht die Basisequipe als unerlassliches Fundament einer Ort-
lichen Gemeinde. Die Basisequipe ist nicht die ortliche Gemeinde, sie
ist das Team, das die Gemeinde betreut. Ihr wird notwendigerweise ein
vom Bischof ernannter Priester hinzugesellt. Wenn die Equipe aufgestellt
ist, bestimmt der Pastoralrat ihr eigentliches territoriales Arbeitsfeld. Das
Territorium einer lokalen Gemeinde umfasst den erforderlichen Raum,
der zur Auswahl der fiinf fur die Basis Verantwortlichen benétigt wird. Es
geht von den Personen und nicht von den Glockentiirmen aus. Diese
den ortlichen Gemeinden zuerkannte Eigenart lasst sich insofern auf ein
gemeinsam gelebtes Christsein sowie eine lokale Mitmenschlichkeit zu-
rickfuhren.

Der Bischof von Poitiers unterstreicht schlielich die Wichtigkeit der
Beziehung zwischen der lokalen Gemeinde und dem Sektor. So wird bei-

13 In Bezug auf das Alter dieser Verantwortlichen, 60% Frauen und 40% Méanner, sind
60% davon Uber 60 Jahre alt. Nach und nach finden auch Jiingere ihren Platz, da ja
die Verantwortlichkeiten genau bestimmt und zeitlich begrenzt sind.

14 Die drei anderen Delegierten (Glaubensverkiindigung, Gebet, Dienst am Nachsten)
werden nach anerkannter Tauglichkeit berufen. Rouet, 2005, 118.
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spielsweise die Katechese nach einem vom pastoralen Rat aufgestellten
Rhythmus abwechselnd in der ortlichen Gemeinde und im Sektor unter-
nommen. ,Die Wechselwirkung zwischen Sektor und Gemeinden, das
Hin und Her zwischen beiden erzeugt lebendige Wirksamkeit und offen-
bart briiderliche Gemeinschaft.“'®

Die Basisequipe wird in Gegenwart des Bischofs oder des zustindigen
bischéflichen Vikars in ihr Amt eingefiihrt. Der Ritus bewirkt etwas Neues.
Er lasst erkennen, dass die Sendung durch die Kirche erfolgt, wenn sie
jene betrifft, die vor Ort beauftragt werden, die Kirche zum Weiterleben
zu befahigen.'® Der erste Appell ergeht dabei an den Priester, der zu die-
ser Gemeinde gesandt wird, ,um derselben als Priester gegeben zu wer-
den®.

1.8 Die Kommunionausteilung in Wortgottesdiensten

Die Regelungen von Poitiers beflirworten insgesamt die
Kommunionausteilung in sonntéaglichen Wortgottesdiensten mit der
Einschrénkung, dass diese nicht regelmaBig stattfindet, damit so der Sinn
fur die Eucharistie nicht abhanden komme.

So wird empfohlen:

+ den Ort anzugeben, wo die Heilige Messe zur gegebenen Zeit gefeiert
wird;

« daran zu erinnern, dass die den Glaubigen vor Ort ausgeteilte
Kommunion als eine Gabe zu betrachten ist, die von anderswo
herkommt, namlich von da, wo ein Priester sie konsekriert hat (die
Gegenwart ist eine Gnade);

 die Heilige Kommunion, zum Zeichen ihrer Einheit mit Christus und mit
seinem Leib, der Kirche, wirklich zu empfangen. Man ,nimmt" nicht die
Heilige Kommunion, man ,empfangt” sie.

Letzteres kann so zum Ausdruck gebracht werden, dass die Person,
die das Gebet leitet, die Heilige Kommunion von einem anderen
Gemeindemitglied empféngt und dass danach als erste jene Hostien aus-
geteilt werden, die zu den Kranken gebracht werden.

Trotz dieses schénen Ritus, besteht allerdings das Risiko, dass diese
sonntagliche Feier so vortrefflich miteinander begangen wird, dass die
Messfeier dadurch an Wichtigkeit einbtf3t. Der Umstand, dass jedes
Mal kommuniziert wird, kann mit der Zeit den engen Zusammenhang
zwischen Kommunion und Heiligen Messe, also dem eucharistischen

15 Rouet, 2005, 44-46.
16 Der bei der Einfiihrung der fUnf Verantwortlichen angewandte liturgische und kano-
nische Ausdruck ist ,délégation” (Delegierung, Beauftragung); Rouet, 2005, 110.
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Messopfer selber schwinden lassen. Deshalb ist es wichtig, den tiefen
Wunsch nach der Feier der Eucharistie sorgsam zu pflegen. Zwischen
den beiden Extremen, entweder immer oder aber nie im sonntéglichen
Wortgottesdienst die Kommunion zu empfangen, gibt es viel Spielraum!

2. Christengemeinde vor Ort und Ekklesiologie

Dem Gegeniiber von Laien und Priestern entwichen, kénnen die
Gemeinden vor Ort zur Bildung eines ,kirchlichen Gewebes” beitragen.
Die Equipe, die mit Mgr. Rouet dieses Orientierungsprojekt und dessen
Verwirklichung leitet, weist darauf hin, dass diese o6rtlichen Gemeinden
nicht nur dort errichtet werden sollen, wo keine Priester verfligbar sind.
Sie werden nicht anstelle des Priesters gegriindet, oder weil dieser abwe-
send ist. Sie sollen vielmehr dazu fiihren, ein ,Gewebe“ von Kirche her-
zustellen, dessen geistlicher Wachter der Priester sein wird. Ein Gewebe
besteht bekanntlich aus einem senkrechten ,Kettfaden und einem waa-
gerechten ,Schussfaden®. So sieht auch die 6rtliche Gemeinde aus."” Der
pastorale Rat des Sektors und die Mitglieder der 6rtlichen Gemeinden
sollen sich gegenseitig durchdringen. Die nur einmal zu erneuernde
Wahl auf drei Jahre soll verhindern, dass die Betreffenden sich selber als
Priesterersatz begreifen oder als ein solcher angesehen werden.

Die Pfarrei als althergekommene Institution zentripetaler Tendenz gab
sich oftmals als eine rechtlich selbstandige GroRe, als Fiktion einer auto-
nomen Ganzheit. Damit waren die Spielregeln ziemlich einfach. Geht man
aber von den ortsnahen Beziehungen aus, wie sollen dann die Regeln
aussehen, um nicht zu willkiirlich und nicht zu kleinlich zu erscheinen?
Es darf darauf hingewiesen werden, dass in Zeiten des Nachforschens,
des Ubergangs und der Neuerung der Mangel an Regeln gerade die
Ungestimen und die Schlauen beglinstigt, wéhrend eine Regelung die
Personen und ihre Freiheit achtet. Deshalb sind z.B. auch die Wahlen
so wichtig. Sie erlauben es der Gemeinschaft, sich — im weitesten Sinne
— auszudriicken. Sie verhindern, dass Willkir herrscht. Es ist bezeich-
nend, dass es die Wahlen sind, die die erste zégernde Haltung ange-
sichts der Ortsgemeinden verursachen. Ja, dass sie zu ausgekligelten
Ausweichmandvern verleiten, als misste man vor denjenigen, die aus
einer Wahl hervorgehen, Angst haben und wére nur bereit mit denjenigen
zu arbeiten, die man selbst bestimmt.'® Die sakramentale Einpflanzung
der ortlichen Christengemeinden ist es, die deren Griundung rechtfer-

17 Die Verfasser verwenden nie den Ausdruck ,communauté ecclesiale de base".
Wieso? Vielleicht wegen eines etwaigen Verdachtmoments von Seiten des rémischen
Lehramts? Es erscheint immerhin einleuchtend, dass das latente ekklesiologische
Modell das der Basisgemeinden ist.

18 Bezlglich der anfinglichen Reaktionen und moglichen Widersténde siehe Rouet,
2005, 46-49.
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tigt. Sie veranschaulicht ihr Leben in Christus und bildet so seinen kirch-
lichen Leib. Der eucharistische Leib (Christi) l4sst sich nicht von seinem
kirchlichen Leib trennen (1 Kor 10,17-34), ist doch die Eucharistie der
Ort, wo sich der kirchliche Leib heranbildet. Die kirchliche und pastorale
Beziehung zu den anderen ortlichen Gemeinden des Sektors ist nicht
willkUrlich. Der Horizont der 6rtlichen Gemeinde ist nicht sie selbst. Sie
hat auch eine vorzigliche Beziehung zu einem Priester, durch den ihr ihre
kirchliche Beglaubigung zuerkannt wird. Heutzutage haben die Priester
einen pastoralen Sektor und damit mehrere ortliche Gemeinden zu be-
treuen. Der pastorale Rat des Sektors versammelt, unter anderem, die
pastoralen Delegierten der 6rtlichen Gemeinden. Jede Gemeinde fiigt
sich ein in ein umfassenderes Umfeld. Sie hangt ab vom pastoralen Rat
des Sektors, dem eigentlichen Ort, wo die kiinftigen Entscheidungen ge-
troffen werden.

Hinzu kommt schlieBlich, dass die Ortsgemeinden in enger Beziehung
stehen zu den apostolischen Bewegungen sowie den Dienststellen der
Diozese, den transversalen kirchlichen Vernetzungen.

Der zur 6ffentlichen Errichtung der 6rtlichen Gemeinde gewéhilte liturgische
Ritus inmitten der Eucharistie ist aufschlussreich. Dort kommt nicht nur
die Wichtigkeit des Appells und der Einfiihrung der Basisequipe, sondern
auch die der Sendung, ihr missionarischer Charkter klar zum Vorschein.
Die Apostolizitét der Kirche ist es, die sich durch die Errichtung realisiert.
Die offizielle Einfuhrung der Ortsgemeinde erweckt bei den Christen, die
sie Ubernehmen, eine Sendung, die Uber sie hinausgeht. Sie verpflichten
sich 6ffentlich zu dem, wozu eigentlich jeder Christ berufen ist.

Das angestrebte Ziel der Ortsgemeinden beruht auf der Darstellung der
Kirche als Gemeinschaft von Gemeinschaften, deren Gliederung auf den
Dienstamtern (,ministéres*) beruht. Die so veranschaulichte Kirche ist da-
rum bemiiht, eine trinitarische Logik im gemeinschaftlichen Wirken gleich-
gestellter Personen zu verwirklichen. Von ,gréReren“ und ,kleineren®
Gemeinden ist nicht die Rede. Eine jede besteht fiir sich in der Beziehung
zu den ubrigen. ,Als wir damit begannen, ortlichen Gemeinden zu er-
richten, haben wir nicht ermessen kdnnen, wie sehr die kirchliche Textur
sich dadurch erneuern wiirde. Die Basisequipen treffen zusammen, sie
unterstitzen sich gegenseitig. Die jeweiligen Verantwortlichen halten
Austausch. Eine wahrhaft briiderliche Anndherung kommt zu Stande.“'®
Die Art und Weise, zusammenzuwirken und dabei die verschiedenartigen
Sendungen zu achten wird zum Kennzeichen gelebter Kirche.

19 Rouet, 2005, 58.
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3. Christengemeinde vor Ort und Weihedienste

Im zweiten von der Equipe von Poitiers veréffentlichten Sammelband®
widmet Eric Boone ein ganzes Kapitel den Weihediensten unter dem
Titel: ,Communautés locales et ministéres: points d’appui, expériences
et recherches® (Ortliche Gemeinden und Dienstamter: Anhaltspunkte,
Erfahrungen, Suchbewegungen). Gleich zu Beginn weist er auf einige
wichtige Ausgangspunkte hin:

» Auf Paul V1., der 1972 in ,Ministeria quaedam” die Moglichkeit gege-
ben hat, Lektoren und Akolythen als Weihedienste einzufiihren,

» und auf Johannes Paul Il. mit seinem apostolischen Schreiben Nr.46:
»,INovo millesimo ineunte” von 1999.

Dabei ist zu beachten, dass der Papst auch fiir diese Laiendienste den
Terminus ,ministerium“ verwendet: ,Es ist notwendig dass die Kirche des
Dritten Jahrtausends alle Getauften und Gefirmten dazu anspornt, sich
ihrer aktiven Verantwortung im Leben der Kirche bewusst zu werden.
Neben dem geweihten kirchlichen Dienst kénnen noch andere kirchliche
Dienste, die als solche eingesetzt oder nur einfach anerkannt sind, zur
Entfaltung gelangen — zum Wohl der gesamten Christengemeinde in ih-
ren mannigfaltigen Bedlirfnissen: von der Katechese bis zur liturgischen
Begleitung, von der Erziehung der Jugendlichen bis zu den verschie-
denen Maoglichkeiten, die Nachstenliebe zu betatigen."?!

3.1 Wo ist Platz fiir die Priester?

Der den Priestern zuerkannte Platz geht Hand in Hand mit den neuen pa-
storalen Ansatzen, was zu einer neuartigen Prasenz flhrt. Das System der
Pfarreien mit einer zentralen Pfarrei setzt den Priester als Mittelpunkt, um
den herum sich die Laien sammeln. Dies rdumt dem Priester eine soziale
Stellung ein, aufgrund der er Gefahr laufen kann, die Bedeutung seiner
Person liberzubewerten. Nun kann er zu einer gewissen ,Wanderschaft"
zurlickfinden, die der apostolischen Sendung entspricht, zu der er ge-
weiht worden ist.

Der Platz des Priesters ist im Wechsel begriffen: Er ist nicht mehr lan-
ger der Oberste, von dem jede Erlaubnis abhangt, noch auch derjenige,
auf den hin alles ausgerichtet ist. Nun ist er derjenige, der stets daran
erinnert, dass es Christus ist, der die Mitte der Gemeinde einnimmt, der-
jenige, der zusammenruft und versammelt und der aussendet, damit es
einen Leib gebe, dessen Haupt Christus ist. Nach und nach verandern
die Gemeinden ihre Beziehung zum Priester, indem sie eine gewisse

20 Rouet, 2008.
21 Johannes Paul ll, Novo millesimo ineunte, 1999, Nr. 46.

260 PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Frangois Wemnert



Selbststéndigkeit erreichen. Eine neuartige Beziehung zum Priester be-
ginnt sich einzubtirgern: Er bleibt im Leben der Kirche, wie es die 6rtlichen
Gemeinden aufbauen und férdern, unerlasslich, sie sind aber nicht mehr
jene permanent Zustandigen der Gemeinde, auf denen alles beruht.

Jedem ordinierten Dienst kommt in der Kirche eine strukturierende Rolle
zu, er hat um die Einheit des ganzen Leibes Sorge zu tragen. Daher provo-
zieren die Ortlichen Gemeinden natirlich die Frage nach der (bleibenden)
Relevanz der kirchlichen Dienstédmter und insbesondere der ordinierten
Dienste fir die Einheit und Betreuung der &rtlichen Gemeinden. Doch es
kann nicht um eine Strategie der Machtbehauptung gehen. Leitend muss
vielmehr die Frage sein, wie das Zu- und Miteinander von ordinierten und
nichtordinierten Dienstdmtern und den getauften und gefirmten Christen
sich in der bestméglichen Weise artikuliert, und wie dies in die Tat umzu-
setzen ist.

Es besteht kein notgedrungenes Junktim zwischen der Errichtung ort-
licher Gemeinden einerseits und den immer &lter werdenden Priestern
andererseits. Die Ortsgemeinden werden nicht wegen des Weggehens
oder Fehlens eines Priesters errichtet, sie entstehen vielmehr aus der
ernst genommenen gnadenhaften Berufung durch Taufe und Firmung.

3.2 Ein mehrfacher Dienst am Evangelium

In Poitiers ist man jedenfalls bestrebt, gem&R den Richtlinien der Synode
von 2003, Christen zum aktiven Einsatz fiir das Evangelium zu rufen.
Neben den im Presbyterium um den Bischof gescharten Priestern nimmt
das Diakonat Gestalt an. Mehr als dreiRig Diakone wurden geweiht. An
die hundert Laien haben einen bischéflichen Sendungsbrief erhalten und
Uben einen so genannten anerkannten kirchlichen Dienst aus (,mini-
stere reconnu??). Diese Laien beteiligen sich aktiv an den diézesanen
Orientierungen und wirken gemeinsam in Equipen mit den Priestern und
Diakonen zusammen.

Es ist Aufgabe der Priester, aus den ihnen anvertrauten Gemeinden
eine wahrhaft kirchliche Gemeinschaft werden zu lassen. Sie ver-
deutlichen die apostolische Herkunft der Kirche, die sich durch den
Heiligen Geist von Christus empfangt. Ihr Dienst aufgrund der Weihe
beruft die Christengemeinden zu etwas, das Uber sie hinausgeht. Sie
sind Wahrzeichen jener Gemeinschaft, die die Gemeinde einbezieht in
den von den Aposteln Uberlieferten Glauben. Durch sie vermittelt sich
die Teilnahme dieser Gemeinschaft an der allgemeinen Sendung der
Kirche.

22 Johannes Paul ll, Novo millesimo ineunte, 1999, Nr. 46.
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Je solider sich die Glieder erweisen, umso mehr benétigen sie zu-
gleich wendige und widerstandsféhige Gelenke und Gefiige (vgl. Eph
4,16). Auch noch andere Anforderungen ergeben sich aus den vorge-
sehenen Wahlen (fir zwei der funf Mitglieder der Equipe der &rtlichen
Gemeinde), den zeitgemalR festgesetzten Verantwortungen und wich-
tigen Amtsausfiuhrungen.

3.3 Der Sonntagsdienst

Der Sonntag behalt fir jede Gemeinde seinen privilegierten Charakter.
Eine ortliche Christengemeinde verzichtet nie auf ihre sonntigliche
Zusammenkunft. Die Eucharistie bildet darin das Zentrum. Auf den
eucharistischen Leib wird dabei Nachdruck gelegt. Wenn es fiir diese
Sonntagsfeier an Priestern mangelt, wird systematisch eine Feier veran-
staltet, die auf Vorschlag von Mgr. Rouet ,louanges dominicales® (sonn-
tagliches Gotteslob) heilt. Dadurch wird der Leib der Kirche als solcher
veranschaulicht. ,Leib der Kirche® und ,Leib des Herrn“ (Eucharistie) sind
nicht voneinander getrennt zu verstehen.

Was wird konkret aus der grundlegenden Trias von versammelter
Gemeinde, Eucharistie und Sonntag? Diese Trias wird zwar nicht genannt,
dennoch legt die Diézese von Poitiers gro3en Wert auf die Dimension
kirchlicher Nahe gerade dort, wo die menschlichen Krafte, derer es be-
darf, um die wesentlichen Sendungen der Kirche zu erfiillen, vereint sind.
Gerade dort, mehr als irgendwo sonst, wird die Zusammengehdrigkeit von
Kirche, versammelter Gemeinde und Sonntag erlebt. Das Iltem ,Kirche*
wird eben dadurch nicht aufder Acht gelassen, dass dort wo die Eucharistie
nicht madglich ist, eine andere kirchliche Sonntagsfeier stattfindet.

4. Die ortlichen Gemeinden und das Kanonische Recht

Die Texte, die zur Orientierung der 6rtlichen Gemeinden dienen, sind von
einer Di6zesansynode bestatigt worden, was einem kanonischen Akt ent-
spricht. Dadurch wird das Bestehen eines Sonderrechts innerhalb des
allgemeinen Kirchenrechts bekundet.

Eric Boone weist freilich darauf hin?3, dass noch ein anderes Téatigkeitsfeld
fur die Di6zese in Angriff zu nehmen bleibt. Denn Leser des Buches von
2005 bemangelten das Fehlen einer kirchenrechtlichen Begrindung.
Zu zitieren ist z.B. Alphonse Borras, wenn er von einer diesbeziiglichen
.Rechtsverweigerung” spricht.?* Er schreibt dazu: ,Eine wichtige Arbeit

23 E. Boone, ,Communautés locales et ministéres: points d’appui, expérience et recher-
ches®, Rouet, 99-126.

24 A.Borras, Les communautés locales, a partir d’'un ouvrage récent®, Revue Théologique
de Louvain, 37, 2006, 243-244.
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erwartet uns also, sie wird aber erst in Angriff genommen werden kénnen,
wenn das neue Experiment lange genug geprift worden ist, um nicht in
die bisherigen Modelle zurlickzufallen. Es besteht die Gefahr, dass die
strikte und sofortige Anwendung des kircherechtlichen Vokabulars zur
Folge hat, dass die Aufgabe der Umwandlung, die uns betrifft, dabei ins
Hintertreffen gerét. Kénnte man nicht hierzu eine Analogie anfiihren?
Ebenso wie der CIC von 1983 fast zwanzig Jahre nach dem Zweiten
Vatikanischen Konzil einen Akt darstellt, der auf besondere Art und Weise
die Aufnahme des Konzils bekundet, wird diese Umsetzung in kanonische
Formulierung eine wichtige Etappe bedeuten, in Bezug auf die Aufnahme
der Ekklesiologie, durch das Volk Gottes, das in Poitiers lebt, so wie die-
selbe durch die értlichen Christengemeinden unmittelbar veranschaulicht
wird."?

5. Die ortlichen Gemeinden in pddagogischer Sicht

Die padagogische Dimension hat bei der Entstehung der ortlichen
Gemeinden einen hohen Stellenwert, und sie selbst bringen ihrerseits
gewisse padagogische Elemente zur Geltung.

Die menschliche Dimension dieser Gemeinden begiinstigt ein gegen-
seitiges Kennenlernen. Dazu dufert sich ein einfacher Christ der Basis:
.Im menschlichen Kontakt fuihit man, dass man einander braucht. Sonst,
wenn alles zu groliraumig ist, ist man versucht, sich nur um seine eige-
nen Dinge zu kimmern.“#

Die lokalen Gemeinden bekréftigen die Fahigkeit zur Verantwortung.
.verantwortlich® ist (im etymologischen Sinn), wer dazu fahig ist, auf ei-
nen an ihn ergangenen Appell zu antworten. Die akzeptierte und auf sich
genommene ,Verantwortung“ lasst die Menschen reifer werden. ,In zwolf
Jahren pastoralen Einsatzes sind in der Di6zese mehr als dreihundert
Ortsgemeinden entstanden. Sie sind herangewachsen, haben ihre 6rt-
lichen Equipen erneuert, und haben mehrere Tausend Christen dazu be-
wogen, im Glauben voranzuschreiten.*?’

Die Einrichtung der ortlichen Gemeinden vollzieht sich in einem perso-
nalen Rhythmus. Nichts wird global beschlossen. Die Bevélkerung wird
in das Entstehen einer Gemeinde mit einbezogen. Der Wahlvorgang ist
dazu da, diese Anteilnahme zu veranschaulichen, indem er ihr eine echte
Dynamik und eine wahre Anerkennung zuteil werden lasst. Wenn sich zu
Beginn alle Sorge auf das Né&chstliegende bezieht, lernen die Equipen
bald, mit anderen o&rtlichen Gemeinden zusammenzuarbeiten. Diese
Uberwindung eines Kirchturm-Denkens verwandelt sich in einen Geist

25 Rouet, 2008, 124-125.
26 Rouet, 2008, 52-55.
27 Ebd., 49.
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der Gemeinschaft und der Zusammenarbeit im Schol} des pastoralen
Sektors.

Die Verantwortlichen in Poitiers weisen auf einen heiklen Wendepunkt
hin, wenn es darum geht, nach drei Jahren die Equipen zu erneuern.
Eine extern begleitete Rickbesinnung auf die Verantwortungen der drei
vergangenen Jahre erscheint als nétig und heilsam, um in die Zukunft zu
blicken. Um weiterzukommen ist es notwendig zu erkennen, inwiefern je-
des Mitglied der Equipe in der Ausfiihrung der ihm anvertrauten Sendung
vorangeschritten ist, aus dieser Erkenntnis die Friichte zu sammeln, die
angetroffenen Schwierigkeiten gemeinsam zu tragen und die gemachten
Vorschléage zu bertcksichtigen.

6. Die ortlichen Gemeinden in ihrem sozialen Kontext

Die ortlichen Gemeinden machen die Erfahrung eines Ubergangs von der
territorialen Aufteilung zu mannigfaltigen persénlichen Beziehung. Die
Kirche offenbart dadurch ihre Fahigkeit, so gegenwartig zu sein, dass es ei-
ner Mehrzahlvon Menschenerméglichtwird, in Freundschaftsbeziehungen
zu gelangen. Uber die zu erfiillenden Aufgaben hinaus erscheint das ge-
schwisterliche Zusammenleben der Equipe als grundlegendes Element
und erste Form des zu gebenden Zeugnisses.

In unserer Zeit, in der eine Privatisierung des Glaubens und ein
Schwinden seiner sozialen Gestalt, ja sogar seine effektive Ausgrenzung
aus der Gesellschaft zu erfahren sind, ist die Art und Weise, wie sich
die Kirche zu erkennen gibt nicht, ohne Belang. Als sichtbares Zeichen
und gelebte Bezeugung, aber auch als Orte, der Begegnung, sind die
Ortsgemeinden sichtbarer Ausdruck méglicher Gemeindebildung heute.
,Die Errichtung der 6rtlichen Gemeinden beschrankt sich weder auf nur
partielle Veranderungen noch auf ein paar praktische Anpassungen, die
in technischen Karteikarten verzeichnet wirden. Sie befragt unsere Art
und Weise, miteinander das Evangelium zu leben und die Sendung der
Kirche in der heutigen Welt sichtbar zu machen.“*

28 Schlusssatz in Rouet, 2008, 155-156.
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7. Fazit

Die beiden Sammelb&nde lassen den ganzen Reichtum der durch die
Didzese von Poitiers unternommenen Neugestaltung erkennen. Bischof
Rouet ist dabei der Hauptinitiator. Die einzelnen Abhandlungen wurden
von Leuten verfasst, die unmittelbar am Prozess der Einfuihrung der
Ortsgemeinden beteiligt waren. Der 2005 veréffentlichte Band nimmt die
theologischen und ekklesiologischen Grundlagen des Unternehmens
in Augenschein; der Band von 2008 zieht gewissermaRen ein erstes
Fazit. Beide Veroffentlichungen nehmen den ganzen Spielraum der
Pastoraltheologie unter die Lupe, wenn es auch in erster Linie um ekkle-
siologische Fragen geht.

Mgr. Rouet hat sich sehr von Kirchen anderer Kontinente anregen las-
sen. Die Ortsgemeinden sind inspiriert von den Christengemeinschaften
in Siidamerika, in der Karibik, in Stidostasien und in Afrika.

MaRgeblich fir die ortlichen Gemeinden ist weder die Anzahl der ver-
fugbaren Priester noch ein bestimmtes abgegrenztes Territorium. Im
Vordergrund stehen die Menschen. Das ist schon ein Umbruch, wie es
ihn in der Kirche in Frankreich noch nie gegeben hat.

Eine o6rtliche Gemeinde kommt dann zu Stande, wenn es einen Konsens
bezuglich fiinf Personen gibt, die sich bereit erklaren, die grundlegenden
Aufgaben einer christlichen Gemeinde an der Basis zu (bernehmen.
Dieser Gemeinde wird sodann ein Priester beigesellt, um mit ihr Kirche
zu bilden.

Die Kirche von Poitiers ist entschieden, eine gré3tmdgliche Zahl solcher
Gemeinden entstehen zu lassen. Das Ziel ist eine Kirche der Nahe und
nicht etwa die Reduktion auf einige wenige kirchliche Zentren, zum Nachteil
der kleineren Einheiten vor Ort. Diese Ausrichtung widerspricht derjeni-
gen, die von vielen Didzesen bei den gegenwartigen Umstrukturierungen
gewahlt worden ist.

PThl, 29. Jahrgang, Heft 2009-2, Francois Wernert 265



1 ] i 5 2200 oMb T 28T g 8. TON S0S I“
LI 1 2 .;Lu
ausderGaﬂsd\d!meﬁathsmd m{diekﬂund\ﬂie;se Wi

in technischen Kanteikarten verzeichnet wirden. Sia
und Weise, miteinander das Evangelium zu ieben und die Sendung der
Kirche in defbwhgsn Welt sichibar 2u machen. ™™ -

28 Schiuuutz i Rotiet, m 155-156;



In Memoriam




Frans Haarsma

(19.12.1921 — 25.11.2009)

Am 25. November 2009 ist Prof. Dr. Frans Haarsma im Alter von 88 Jahren
in Nijmegen gestorben. Frans Haarsma war als erster Pastoraltheologe
in den Niederlanden von 1964 bis 1984 an der Katholisch-Theologischen
Fakultat der Katholischen Universitat (heute: Radboud Universitét)
Nijmegen tatig, zundchst als Dozent, ab 1968 als Hochschullehrer
und hat entscheidend zur Entwicklung der Pastoraltheologie als
Universitatsdisziplin in seiner Heimat beigetragen. Der Studiengang,
den er in Nijmegen mit dem Schwerpunkt ,Pastoraltheologie“ eingerich-
tet hatte, war vorbildlich. Engagiert begleitete er den nachkonziliaren
Reformprozess der katholischen Kirche in den Niederlanden. Als Vertreter
der niederléndischen Pastoraltheologen wirkte er viele Jahre im Beirat
der Konfrenz der deutschsprachigen Pastoraltheologen mit.

Im Folgenden wird der Nachruf seines Nachfolgers, Prof. Dr. Johannes A.
Van der Ven, in deutscher Ubersetzung wiedergegeben.

In Memoriam

Als enger Kollege und Nachfolger von Franz Haarsma an der Radboud
Universitat in Nijmegen mochte ich seine Bedeutung fir die Theologie
anhand eines Textes aus seiner Dissertation erldutern, in dem er darlegt,
dass die Theologie nach drei Dimensionen unterschieden werden kann:
nach Lénge, Breite und Hohe.

Die Dimension der Lange bildet die Theologiegeschichte. Was in
Gesprachen mit Frans Haarsma sowie in seinem Werk auffiel, ist
das Interesse, das er an den Hauptwegen der Geschichte hatte: den
Kreuzungspunkten, Abzweigungen, Neben- und Irrwegen. Er mochte kei-
ne modischen Thesen, die nicht kritisch mit historischer Forschung ver-
bunden sind. Fir ihn sollte man immer die Auffassung von Autor A mit
der von Autor B vergleichen, die Argumente pro und contra gegeneinan-
der abwéagen und so zu einer Schlussfolgerung kommen, die Raum ftr
weitere Untersuchungen und Anpassungen lasst. Er hat es so nie selbst
gesagt, aber die kritische Methodologie von Karl Popper war ihm auf den
Leib geschrieben. So habe ich Frans Haarsma kennengelernt. In seiner
Todesanzeige wurde er ein gerechter Mensch genannt. In seinem histo-
rischen Werk ist er das auch.

Die Dimension der Breite bildet die Kirche. Als er auf den Lehrstuhl fiir
Pastoraltheologie berufen worden war, schlo® er sich dem Handbuch
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der Pastoraltheologie von Karl Rahner an. Diese Disziplin wurde darin
nicht langer auf eine Lehre vom Amt reduziert, sondern wurde erwei-
tert zur Theorie vom Selbstvollzug der Kirche. Er hat sich in zahllosen
Lehrveranstaltungen, Vortragen, Artikeln und Fernsehauftritten bemiiht,
den Reichtum dieses Kirchenbegriffs zu entfalten. Dies geschah vor dem
Hintergrund seiner Schulung an Thomas wahrend seiner Ausbildung in
Dogmatik bei Kreling, danach durch die ,nouvelle théologie“ von Congar
und Chenu und schlieRlich durch das Vaticanum II.

Kirchenbegriff, mégen einige denken? Fiir ihn war die Kirche nicht nur
eine Institution, sondern eine Gemeinschaft, ein pilgerndes Gottesvolk,
eine Jesusbewegung von Glaubigen — Glaubigen, die sich orientieren
an Gott und an Jesus als dem prophetischen Zeugen, an der Bibel als
ihrer Quelle und an den Feiern von Taufe und Eucharistie. Glaubige,
die zugleich erfahren, wie angefochten ihr Glaube ist, sowohl innerhalb
der Kirche als auch auBerhalb. Aber das beurteilte er nicht negativ. Am
Ende seiner Antrittsvorlesung Die Lehre der Kirche und der Glaube der
Glédubigen verweist er auf die Bitte aus dem Markus-Evangelium (9,24):
»Ich glaube, komm meinem Unglauben zur Hilfe”.Zu den Bischéfen sagte
er, sozusagen ,murrend gegen Moses”, dass es ihre Aufgabe sei, gedul-
dig zu warten, aufmerksam zu héren und mutig zu schweigen — Worte,
die damals Eindruck machten. Ich sehe die Schlagzeile in der damaligen
Ausgabe von De Tijd noch vor mir.

Aber er belieR es nicht bei der Kirche als Institution und Gemeinschaft.
Haarsma hatte auch die umfassendere katholische Gemeinschaft im
Blick, verstreut Gber die Kontinente. Bei all seinem Eifer fir die Okumene
schon seit seiner Dozentur am Seminar Rijsenburg, blieb er dabei, an der
groRen katholischen Kirche wertzuschatzen, dass in ihr mehr als in den
kleineren Kirchen Einheit mit Pluralitdit zusammengeht, auch faktisch.
SchlieRlich macht die umfassendere katholische Gemeinschaft ihrerseits
Teil der Gesellschaft insgesamt aus, sie wird hierdurch beeinflusst und ist
ihrerseits bemiiht, tber die 6ffentliche Meinung darauf Einfluss auszuii-
ben. Darauf richtete er seine ganze Aufmerksamkeit, wie u.a. in seiner
Abschiedsvorlesung Pastorat in der Stadt des Menschen (1984).

Zu guter Letzt markiert die Dimension der Héhe die Ausrichtung auf Gott,
auf den Geist Gottes und auf Jesus. Haarsmas Ekklesiologie ist durch die
Pneumatologie geprégt, was auch seine Dissertation Geist und Kirche do-
kumentiert. Der Geist steht allem voran. Er weht, wo er will, quer durch die
Kirchenstrukturen hindurch, in anderen Kirchen, in anderen Religionen, in
allen, die sich sich um ,die Geringsten der Meinigen” kimmern. Er sorgte
fur Inspiration, Feuer und Engagement, um die lokale Kirche zu stérken,
die synodalen Strukturen auszubauen, die Priesterweihe fiir Frauen und
in der Pastoral tatige Laien zu 6ffnen. Er (sc. Haarsma) setzt sich dafir
als unermidlicher Friese all die Jahre energisch ein, auch wenn er 1993
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in Trouw seufzend klagte, ein neuer Johannes XXIIl misse aufstehen,
um ein neues Konzil anzukiindigen, ein Vaticanum lll, lange bevor ande-
re denselben Wunsch &uf3erten. Johannes XXIlI war sein Papst, so wie
Alfrink sein Bischof war. Aber daneben stellt er das Wirken des Geistes
auch in seinem persoénlichen Leben in den Mittelpunkt, den Geist des
Veni sancte Spiritus — in der Ubertragung von Jan van Laarhoven, der
Geist, der beugt, was starr ist, warmt, was gefroren ist, aufrichtet, was
krumm ist, sdubert, was schmutzig ist, trankt, was trocken ist. Dies ist der
spirituelle Theologe Frans Haarsma. Wahrscheinlich ist er als Theologe
auler Ekklesiologe vor allem auch Pneumatologe.

Nach seiner Emiritierung war es mit seiner Theologie keineswegs zu Ende.
Er schrieb Artikel Uiber pastorale Leitung, Spiritualitat und die traditio ac-
tiva sowie Uber feministische Schépfungstheologie in einer Festschrift fiir
Tine Halkes.

Aber nach und nach hatte sein Kérper nicht mehr dieselbe Beweglichkeit
wie sein Geist. Er war, wie er selbst sagte, verbraucht.

Wir geben ihm nun das letzte Geleit, inspiriert von seiner thomistischen
Schépfungstheologie, dass er, hervorgegangen aus Gott, nun zu ihm zu-
rickkehrt.

Als ich vorige Woche personlich Abschied von ihm nehmen durfte, was
mich sehr ergriff, waren seine letzten Worte: ,adieu”. Ich fugte spontan
hinzu: ,a Dieu”. Er nickte.

Ich schlieRe darum auch mit dem Wappenspruch unserer Universitat: in
Dei nomine feliciter.

Nijmegen 30 November 2009

Prof. Dr. Hans van der Ven

(Einfiihrende Worte: Norbert Mette; Ubersetzung: Norbert Mette / Stephan
Gértner)
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