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Editorial

Liebe Leserinnen und Leser,

die Praktische Theologie erfahrt ihre Selbstandigkeit als theologische Diszi-
plin vor allem in der Abhangigkeit von den Human- und Sozialwissenschaften,
die sie in ihrer eigenen Geburt mit hervorgebracht hat. Diese Einsicht findet
sich vor 25 Jahren erstmals differenziert dokumentiert und analysiert in Vol-
ker Drehsens Buch ,Neuzeitliche Konstitutionsbedingungen* (1988)." Seit den
spaten 1960er Jahren, seit der dritten Wende zur Empirie (1. Nitzsch, 2. Drews,
3. Lange) ist die Praktische Theologie Gberwiegend in Beziehung zu den in-
zwischen sogenannten ,Bezugswissenschaften® praktisch geworden. In die-
sem Grundzug kamen sich die katholische Pastoraltheologie und die evange-
lische Praktische Theologie immer naher, die Pastoraltheologischen Informa-
tionen lassen sich von ihren Anfangen an durchaus als ein Protokoll dieser
Annaherung lesen. So ist es konsequent, wenn auch die Wendung zum Kern
der christlichen Botschaft gemeinsam versucht wird. Sie erweist sich als Auf-
bruch zur Suche nach neuen Zugéangen, nach neuen Beziigen zu einem alten
Gegenstand, der unter der Decke der Selbstverstandlichkeit verborgen liegt.
Die katholischen Kolleginnen und Kollegen gehen, wie meist in diesem Peri-
odikum, nach Zahl und argumentativer Tatkraft tapfer voran. Auch in dieser
praktisch-theologischen Begegnung mit Jesus wirkt die Beziehung zu den
Bezugswissenschaften selbstverstandlich mit, denn ,die Orientierung an Jesus
von Nazaret [flihrt] weit Uber den einzelnen Menschen hinaus, aber ebenso in
die Mitte seines Daseins hinein® (Leo Karrer).

Reinhard Schmidt-Rost (Bonn)
Anja Stadler (Bonn)
Reinhard Feiter (Mlnster)

Dagmar Stoltmann-Lukas (Hildesheim)

Volker Drehsen, Neuzeitliche Konstitutionsbedingungen der praktischen Theologie. As-
pekte der theologischen Wende zur soziokulturellen Lebenswelt christlicher Religion, Gu-
tersloh 1988. — Volker Drehsen, amtierender Dekan der Ev.-Theol. Fakultat der Universi-
tat TUbingen, ist am Karsamstag 2013 im Alter von 64 Jahren verstorben.
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Maria Elisabeth Aigner

Wenn Jesus nicht argumentiert:
Was hat der Mann im ,weil3en Feuer*®
der Pastoral(-Theologie) zu sagen ...?

Eine bibliologische Spurensuche

Wer sich theologischerseits auf die Suche nach der Jesusgestalt begibt, gerat
unweigerlich in den Irrgarten der Disziplinen. Die Kirchengeschichte nimmt
vor allem in den Blick, wie die Kirche iber die Jahrhunderte hinweg gewach-
sen ist bzw. sich entfaltet hat und tastet sich dabei selten bis zur Figur des
historischen Jesus vor. Die Bibelwissenschaften arbeiten sich in dem Zu-
sammenhang in erster Linie mikroskopisch-philologisch an den biblischen
Texten ab, die Dogmatik schlagt sich mit der Auslegung der christlichen
Glaubenslehre und den darin verborgenen Wahrheiten herum. Zweifelsohne
spielt Jesus bei alledem eine wesentliche Rolle, jedoch wird er nicht unmittel-
bar zum Thema gemacht, sondern bleibt zumeist schwer fassbar und de facto
wenig begreifbar. Der Praktischen Theologie ergeht es aber um keinen Deut
besser als ihren Nachbardisziplinen: Wenn sie sich der Thematik nahert,
dann von den gegenwartigen menschlichen Existenzweisen her. Jesus wird
dabei meist religionspadagogisch, homiletisch oder pastoral verbramt in den
Fokus des Interesses geruckt.

Historisch gilt die Existenz Jesu zwar als erwiesen, je weiter jedoch dabei
gegangen und je tiefer gegraben wird", desto gréRer wird die Unsicherheit:
Was wissen wir wirklich Uber diese Gestalt aus Nazareth, um die sich nicht
nur viele Erzahlungen ranken, sondern die allem Anschein nach auch eine
zweitausendjahrige Christentumsgeschichte nach sich zieht? Lasst sich
ursachlich historisch Uberhaupt etwas von dem einfangen, was Menschen
heute noch berthrt und mit diesem Mann lebensgeschichtlich-existenziell
verbindet? Ein Blick in die Exegese ist hier nicht minder verfanglich. Die exe-
getischen hermeneutischen Puzzlesteine lassen de facto keine Bilder zu, die
zumindest schemenhaft oder auch nur in Ansatzen eine eindeutige Existenz-
weise des judischen Mannes aus Nazareth skizzieren wirden. Das ist in ge-
wisser Weise auch gut so. Denn wie sonst sollte theologisch im Zusammen-

Vgl. zum ,Weitergehen“ und ,Tiefergraben“ als Maxime der Feministischen Theologie
Adrienne Rich, Frauen und Ehre. Einige Gedanken Uber das Ligen, in: Audre Lord —
Adrienne Rich — Dagmar Schultz (Hg.), Macht und Sinnlichkeit. Ausgewahlte Texte,
Berlin 31991, 173-183, hier 182.
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6 Maria Elisabeth Aigner

hang mit Jesus von der Menschwerdung Gottes hier auf Erden die Rede sein
kénnen? Menschwerden heiflt alles andere als sich einem eindeutigen Da-
Sein zu ndhern — weder individuell-biografisch noch wesensmagig und schon
gar nicht sozialgeschichtlich. Ephraim Lessings garstige Graben zwischen
den Existenzen, zwischen Vergangenheit und Gegenwart, Wirklichkeit und
Wahrheit? tun sich mit Blick auf die historische Gestalt des Jesus von Naza-
reth in einer besonders schmerzlichen und abgriindigen Tiefe auf. Fir die
Theologie heillt das, dass sie nicht davon ablassen kann, sich an Jesus ab-
zuarbeiten. Er steht fur das vergangene und gegenwartige Diesseits und fir
das Jenseits zugleich — sowie fir die dazwischenliegenden Ubergange — und
markiert den potenziellen und realen Angelpunkt prekadrer Existenz. Das
macht ihn so anziehend — und zugleich alle Deutungsversuche seines Le-
bens und Handelns so fragil.

Das ,weil’e Feuer® und die Jesusgestalt

Ein pastorales Handlungsfeld, in dem sich Tradition und Existenz, exegeti-
sches Wissen und gemeinschaftliches gegenwartiges Handeln unmittelbar
beriihren, stellt der Bibliolog dar.® Es handelt sich dabei um eine erst jiingst
entwickelte, kreative gemeinschaftliche Auslegungsform biblischer Erzahlun-
gen, deren Ursprung im jidischen Midrasch wurzelt. Dabei wird davon aus-
gegangen, dass die Texte im sogenannten ,schwarzen und weillen Feuer*
geschrieben sind. Das ,schwarze Feuer® stellen die Buchstaben der Tora
bzw. der Heiligen Schrift dar, das ,weilRe Feuer” bezieht sich auf all das, was
der Text offen und ungesagt lasst, wie zum Beispiel die Beweggriinde der
verschiedenen Charaktere, ihre Motivationen und Gefiihle, die nicht erzahlt
werden.

Die bibliologische Textauslegung in einer Gruppe geschieht nach relativ
strikten Regeln. Die Leitung erklart zu Beginn in einem Prolog den Teilneh-
menden die ,Spielregeln®. Sie missen wissen, was auf sie zukommt und was
von ihnen erwartet wird. Vor allem ist es fir sie wichtig zu erfahren, dass sie
im Grunde nichts falsch machen und selber entscheiden kénnen, in welcher
Form sie sich beteiligen. Erst nach dieser gemeinsamen Vergewisserung wird
der Blick auf den Text gelenkt, der gemeinsam ausgelegt werden soll. Der

Vgl. Eva J. Engel — Claus Ritterhoff (Hg.), Neues zur Lessing-Forschung, Tibingen
1998.

Vgl. Uta Pohl-Patalong, Bibliolog. Impulse fir Gottesdienst, Gemeinde und Schule.
Bd. 1: Grundformen, Stuttgart 2009 sowie Uta Pohl-Patalong — Maria Elisabeth Aigner,
Bibliolog. Impulse fiir Gottesdienst, Gemeinde und Schule. Bd. 2: Aufbauformen, Stutt-
gart 2009.
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Kontext wird erklart und das Umfeld, in dem der Text angesiedelt ist, skiz-
ziert. Diese Schilderungen beinhalten einerseits fur das Verstandnis notwen-
dige exegetische Informationen, andererseits regen sie die Fantasie der Teil-
nehmenden an. Dass diese sich in ihrer Vorstellung in die Geschichte hinein-
begeben konnen, ist notwendig, damit sie gedanklich in Rollen schllpfen
kénnen. Nachdem die Bibliologleitung einen Textausschnitt vorgelesen hat,
halt sie inne und fordert alle Anwesenden auf, sich in eine bestimmte Rolle zu
versetzen: ,lhr alle seid/Du bist ...“. Sie stellt an diese Rolle eine Frage, und
die Teilnehmer(inn)en haben die Méglichkeit, aus ihrer jeweiligen individuel-
len Rollenidentifikation heraus zu antworten.

Die Rollenwahl und die damit in Verbindung stehende Frage an die jeweili-
ge Rolle erfolgt seitens der Bibliologleitung in der Vorbereitung. Es kénnen
Rollen, die im Text vorkommen, befragt (Petrus, Rahel, Jinger, Maria etc.)
oder Figuren aus dem ,weiflen Feuer gewahlt werden (die Mutter der beiden
Sohne im Gleichnis vom barmherzigen Vater, einen Mann/eine Frau aus der
Volksmenge, den Vater des Mose im Binsenkdrbchen etc.). Das ,enroling",
also die Aufforderung aller, sich in eine bestimmte Gestalt hineinzuversetzen,
erfolgt jeweils, nachdem ein weiterer Abschnitt aus dem ,schwarzen Feuer*
gelesen wurde. Nach in der Regel drei bis flunf Rollen 1adt die Bibliologleitung
zum ,deroling” ein: Die Rollen werden in Gedanken wieder losgelassen, die
Teilnehmenden distanzieren sich innerlich vom Ort, den unterschiedlichen
szenischen Sequenzen, der ganzen Geschichte ...

Bibliolog hat sich in den letzten zehn Jahren vor allem im evangelischen
Bereich Deutschlands entwickelt und ist mittlerweile auch in anderen europa-
ischen Landern etabliert. Sein Griinder, der US-Amerikaner Peter Pitzele, der
selbst Jude ist, hat die Protagonist(inn)en der Szene von Beginn an ermutigt,
Bibliolog auch im christlichen Kontext mit Texten aus der Bibel zu prakti-
zieren. Dabei haben Texte aus dem Neuen Testament flr jene, die mit der
Methode hierzulande zu experimentieren begonnen hatten, u. a. die Frage
aufgeworfen, ob es denn sinnvoll sei, Bibliolog-Teilnehmer(inn)en auch in die
Rolle Jesu zu schicken. Die Versuche in den Anfangen haben gezeigt, dass
eine Rollenidentifizierung gut funktioniert, wenn der historische Jesus in den
Blick genommen wird. Je naher die Gestalt an die Christusfigur herankommt,
desto schwieriger wird es. Das hat damit zu tun, dass die Rolle Gottes im
Bibliolog tabu ist. Gotteserfahrungen und Gottesbilder beriihren Spharen der
menschlichen Intimitét in einer besonders intensiven Art und Weise. Der Bi-
bliolog hat in methodischer Hinsicht keinen Spielraum, um mit pluralen Got-
tesvorstellungen und -bildern in einer die Teilnehmenden nicht verletzenden
Art und Weise umzugehen. Mdglich ist es jedoch, Rollen zu befragen, die in
enger Verbindung zu Gott stehen und zumeist Wesentliches tber Gott aus-
sagen kénnen (z. B. der Segen Gottes, ein Engel etc.).
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8 Maria Elisabeth Aigner

Das ,weifle Feuer® lodert mit Blick auf Jesus interessanterweise dann,
wenn dieser im Bibliolog nicht nach Motivationen, Einschatzungen oder Deu-
tungen, sondern nach Geflihlen, Gedanken und Befindlichkeiten gefragt wird.
Bibliolog zielt in erster Linie auf die Textauslegung hin. Er bedient sich dabei
der Biografien der Menschen, die in den Identifikationsprozessen eigene Er-
fahrungen und Erlebnisweisen thematisieren. Das, was in den Texten ,zwi-
schen den Zeilen steht, gewinnt an Gestalt und wird verbalisiert. Dadurch
verandert sich nicht nur der Blick auf das ,schwarze Feuer®, sondern auch die
mit ihm verbundenen und haufig unbewusst internalisierten Deutungen. Die
Tradition wird so experimentell aufgebrochen und einem Verflissigungspro-
zess ausgesetzt. Wird die Jesusgestalt nach ihren Motiven und Beweggrin-
den gefragt, laufen die Teilnehmenden Gefahr, sich weniger auf ihre intuitiven,
spontanen inneren Bilder zu verlassen, sondern in das Fahrwasser theologi-
scher Argumentation zu geraten. Die argumentative Schiene, die nach Rich-
tig oder Falsch sucht, |asst aber das ,weilte Feuer” erléschen. Der Schatz der
gemeinsamen Entdeckung des pluralen Schriftsinns®, der jedem biblischen
Text innewohnt, tritt so zur Ganze in den Hintergrund und damit auch jene
Seiten, die wir bislang an diesem Jesus womdglich noch gar nie wahrge-
nommen haben.

Bibliologische Funkenschlage

Die Rolle Jesu ist im Bibliolog méglich, wenn die Leitung selbst keine Wider-
sténde verspurt, sich auf eine ldentifizierung einzulassen. Allerdings gibt es
Teilnehmende, denen es eher schwer fallt, sich in die Figur Jesu einzufiihlen.
Das hat in erster Linie damit zu tun, dass in der kreativen Konfrontation zwi-
schen Text und Mensch, wie sie der Bibliolog forciert, das Zu- und Ineinan-
derflieRen von menschlicher und géttlicher Dimension wahrnehmbar wird und
in der Gestalt Jesu diese Verschrankung haufig ganz unmittelbar prasent ist.®
Wie aber geht das Goéttliche und Menschliche Uberhaupt zusammen? Die
Rollenidentifikation mit Jesus im Bibliolog erfordert und férdert in erster Linie
die Begegnung mit der menschlichen Seite Jesu. Das ist fur manche Teil-
nehmenden gar nicht einfach zuzulassen. Die Praxis macht hier ahnliche Er-
fahrungen wie die Wissenschaft: Es scheint leichter zu sein, Jesus mit dem
Goéttlichen in Verbindung zu bringen als in ihm den Mann und Menschen zu

4 Vgl. Ottmar Fuchs, Praktische Hermeneutik der Heiligen Schrift (Praktische Theologie

heute 57), Stuttgart 2004, 182—189.
5 Vgl. dazu und im Folgenden auch Pohl-Patalong — Aigner, Bibliolog Bd. 2 (s. Anm. 3) 92.
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sehen. Was hat uns ein Jesus, der ratlos, witend, enttduscht, verletzt, eng-
stirnig, besserwisserisch, hilflos usw. ist, zu sagen?

Jesus und die Ehebrecherin (Joh 8,1-11)

V. 6b: ,Jesus aber biickte sich und schrieb mit dem Finger auf die Erde.“

Du bist Jesus. Jesus, was geht dir durch den Kopf, wéhrend du mit dem Finger auf
die Erde schreibst?

— Sie haben es geschafft, sie haben mich an die Wand gedruickt.
— Meine Finger zittern, aber innerlich werde ich mit jedem Fingerstrich ruhiger.

— Ich hab’ Angst. Jetzt geht es um alles.

Der Gang Jesu auf dem Wasser (Mt 14,22-33)
V. 31: ,Jesus streckte sofort die Hand aus, ergriff ihn und sagte zu ihm: ,Du Klein-
gléubiger, warum hast du gezweifelt?"
Du bist Jesus. Jesus, mit welchen Gefiihlen sagst du diesen Satz zu Petrus?

— In mir ist nur Arger! Mein Gott, dieser Petrus muss noch viel lernen. Dass der aber
auch nie alleine was zu Ende bringt!

— Niemals héatte ich ihm das zugetraut, dass der sich wirklich auf das Wasser wagt!

— Hatte ich bloR meinen Mund gehalten. Das war jetzt wirklich nur besserwisserisch
und Uberhaupt nicht einflihlsam. Wie sollen die so jemals lernen, es anders zu
machen?

Die Salbung in Betanien (Mt 26,6—13)

V. 6/7: ,Als Jesus in Betanien im Haus Simons des Aussétzigen bei Tisch war, kam
eine Frau mit einem Alabastergefal3 voll kostbarem, wohlriechendem Ol zu
ihm und goss es lber sein Haar.“

Du bist Jesus. Jesus, du bist hier zu Gast, sitzt bei Tisch. Eine Frau kommt ndher und
giet Ol iiber dein Haar. Wie ist das fiir dich?*

— FUr einen Moment hab ich alles ..., alles was war und sein wird, vergessen.
— Ich fuihle mich ausgeliefert, hilflos und ohnmachtig.

— Etwas in mir wird zurechtgerickt. Jetzt beginne ich irgendwie besser zu verste-
hen ... Was kommen wird, ist dunkel — es macht meinen Mund hohl und taub. Aber
es wird gut, das weild ich.
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10 Maria Elisabeth Aigner

Unter welchen Umsténden sind die hier in Ausschnitten skizzierten AuRerun-
gen® von Bibliolog-Teilnehmenden aus der Jesus-Rolle heraus nachvollzieh-
bar? In welches Licht tauchen sie den Text und die damit in Verbindung ste-
hende gangige Hermeneutik? Halten sie uns eher auf Distanz zur Tradition
oder involvieren sie uns mitten in das Heilsgeschehen hinein? Bibliologisches
Arbeiten wirft Fragen dieser Art auf und stol3t daraus resultierende Reflexi-
onsprozesse an. Diese beziehen sich zum einen auf die konkreten Texte und
die sich durch das weilRe Feuer herauskristallisierenden neuen Verstandnis-
zugange. Zum anderen betreffen sie die Frage nach den Dimensionen sol-
cher Zugange Uberhaupt: Sind sie erkenntnisreich und heilsam oder wirken
sie verschlieRend oder am Ende gar unheilvoll?

Wer sich im Bibliolog mit dem historischen Jesus identifiziert, bricht theolo-
gisch gesehen in gewisser Weise immer ein Tabu. Die Person bemerkt, dass
sie an eine heilige Zone gerat und zugleich in die Natur der Menschlichkeit
eintaucht. Damit begibt sie sich unweigerlich auch in eine Spannung zwi-
schen Hybris und Banalitat. Glaubenssatze und Normen geraten in der biblio-
logischen Auseinandersetzung zwischen Text und Mensch haufig ins Wanken.
Das Aufbrechen der Tradition zerbricht auch unsere vermeintlichen Anhalts-
punkte und Sicherheiten und setzt sie aus. Der Jesus, der aus dem weiften
Feuer heraus spricht, argumentiert nicht. Er erzahlt von sich und zeigt sich
dabei auch in seinen Schwéachen und Unsicherheiten, seinen Suchprozessen
und Fehlschlagen. Theologisch gewendet provoziert das aber nicht nur das
pastorale Handeln, sondern auch die Theologie als Wissenschaft.

Risikoreiche Verflissigungsprozesse

Es ist nur allzu menschlich, sich um die Destillation von Wahrheiten, Normen
und Glaubenssatzen zu bemuhen. Unsere Existenz sucht nach Formen, die
Inhalte umschlieBen und schitzen, nach Institutionen, die eine Bewegung
lebendig und in Bewegung halten sollen, nach Lehren, die Richtschnur und
Sicherheit bieten. Die notwendigen Gegenprogramme dazu begegnen in den
Querdenker(inne)n, Provokateur(inn)en und den Widerstéandigen. Durch sie
greifen haufig auch eine prophetische und eine mystische Dimension Platz.
Jesus, der Aufwiegler, der provoziert, Gesetze auf den Kopf stellt, der nicht
ausweicht und sich zugleich entzieht, der heilt und letztlich umgebracht wird,
der hin- und nicht wegsieht, der dahintersieht und die Menschen ansieht,

® Die Textausschnitte entstammen diversen Protokollaufzeichnungen, die Bibliologtrai-
ner(innen) im Rahmen ihrer Ausbildung nach einem selbst geleiteten Bibliolog aus der
Erinnerung heraus angefertigt haben.
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ihnen dadurch Ansehen verleiht. Hat dieser Jesus auch Bedeutung fir die
Wissenschaft?

Im Bibliolog er6ffnen sich den Teilnehmenden durch das Lodern des wei-
Ren Feuers und die darin hérbar werdende Stimme Jesu neue Entdeckungs-
zusammenhange. Das hermeneutische Instrumentarium dieses Zugangs
bedient sich kreativer Inszenierungsformen, die Texte und ihre Wirkungsge-
schichte in neue Kontexte stellen. Exegese und historische Kritik spielen in
der Vorbereitung fir die Bibliologleitung eine wichtige Rolle. Sie kdnnen die
eigenen Zugange, Perspektiven und Deutungen ergénzen, relativieren und
gegebenenfalls auch revidieren. Zugleich wird in der bibliologischen Arbeit
deutlich, dass auch die auf historischem und sozialgeschichtlichem Weg ge-
wonnenen Erkenntnisse immer einer bestimmten Perspektive unterliegen.”
Entscheidend ist, den Prozesscharakter anzuerkennen, der fur bibliologi-
sches Arbeiten ein Konstitutiv darstellt, aber auch im wissenschaftlichen Vor-
gehen eine nicht unwesentliche Rolle spielt.

Die bibliologische Anndherung an die Jesusgestalt bedeutet, sie nicht allein
dem sprachanalytischen, historischen und systematischen Zugriff zu tUberlas-
sen. Die Textarchive werden im Bibliolog aufgebrochen. Den Teilnehmenden
wird zugemutet, sich in den Prozess der Auseinandersetzung mit dem noch
Neuen und Ungewissen zu begeben. Diese konfrontative Begegnung be-
stimmen und gestalten sie eigenverantwortlich und entdecken dabei Perspek-
tiven jenseits des Vertrauten.

Bibliolog-Prozesse folgen keiner argumentativen Logik, sondern sind Be-
wegungsverlaufe, die neben der gedanklichen, reflexiven Auseinanderset-
zung auch den Korper, die Emotionen und Imaginationen mit einschlief3en.
So wie jede Rolle wird auch die Jesusrolle bei diesen Inszenierungsformen
durch jede AuRerung in ein anderes Licht getaucht und dadurch hinterfragt
und gemeinschaftlich neu gefunden und gedeutet. Das, was Jesus in einer
bestimmten Szene verkdrpert — durch seine Reaktionen, sein Handeln und
die darin enthaltene Botschaft —, wird so ein gemeinsam erarbeiteter und er-
strittener Prozess, bei dem Irrwege und Sackgassen auftauchen kénnen und
die Beteiligten erleben, wie sehr sie bei dieser gemeinsamen Suche auf-
einander angewiesen sind. Diese Form, nach Jesus und seiner Botschaft zu
suchen, funktioniert nicht ohne Verzicht, Abstinenz und Demut. Die Beteilig-
ten erleben, dass dabei Verabsolutierungen hinderlich sind — das Absolut-
Setzen von Erfahrungen wie Argumentationen.

Ein Jesus, der in seiner menschlichen und géttlichen Prasenz ganz klar ist
und sich dennoch nur verhillt und bruchstlickhaft in den Texten zeigt, hat
nicht nur Auswirkungen auf das Materialobjekt der Theologie, sondern auch

7 Vgl. Pohl-Patalong, Bibliolog Bd. 1 (s. Anm. 3) 56.
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12 Maria Elisabeth Aigner

auf ihr Formalobjekt. Im Bibliolog lasst Jesus sich nicht auf eine bestimmte
theologische Argumentationslinie festschreiben. Vielmehr erzahlt er und zieht
damit alle Beteiligten in einen offenen Such- und Findungsprozess. In der
Wissenschaft haben Narration, Risiko und Prozesse einen schlechten Stand.
Zudem notigt die derzeitige Wissenschaftskultur im Bologna-Kleid von Kon-
formitat und Verschulung, Standardisierungs- und Evaluierungsdruck beson-
ders der Theologie permanent Erkundungen ab, wie sie wieder in kreative,
autonome und experimentierfreudige Handlungszusammenhange kommen
kann. Die spielerisch-inszenierte Stimme Jesu aus dem weil’en Feuer, ihre
Vielschichtigkeit, banalen Zwischenténe, ihre fremden und zugleich vertrau-
ten Nuancierungen, stof3t die Theologie auf ihren Prozess- und Ereignis-
charakter.

Sich bibliologisch den Texten wie auch der Gestalt Jesu zu nahern, ist ein
Experiment. Diese Form zu experimentieren ist im Rahmen dieses kreativen
Inszenierungsprozesses vermutlich das grofite Risiko. Das Sich-Einlassen
auf die Rolle und das Zulassen, was aus ihr heraus entsteht, bedeutet des-
halb am meisten Wagnis, weil ausgehalten werden muss, dass der Ausgang
ungewiss ist. Der Text, die versammelte Gemeinschaft und die von der Lei-
tung zur Verfligung gestellte Struktur in der Impulssetzung stellen zwar die
unterstiitzenden Ressourcen dafur dar, dass der Prozess ein heilsamer flr
alle Beteiligten wird. Tiefer darunterliegend erfordert dieses Geschehen je-
doch von den einzelnen teilnehmenden und teilhabenden Subjekten Geduld
und Vertrauen. Das ist insofern nicht leicht, als die biblischen Rollen haufig
jenseits ihrer Kraft, Macht und Starke auch die dunklen, unsicheren und
angstbesetzten Seiten sichtbar werden lassen. Ohne diese Ambivalenzen, fiir
die Jesus steht, die er zugleich reprasentiert und Uberwindet, gibt es aber
beides nicht: weder eine wissenschaftlich verantwortete Pastoral noch eine
praxisrelevante Wissenschaft.

Mag. Dr. Maria Elisabeth Aigner

Institut flr Pastoraltheologie und Pastoralpsychologie
Heinrichstrale 78A/DG

A-8010 Graz

Fon: ++43-316-380/6152

eMail: maria.aigner(at)uni-graz.at

Web: www-theol.uni-graz.at/past

urn:nbn:de:hbz:6-77319439285 PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 5-12

Christian Bauer

Spuren in die Nachfolge?
Zukunft aus dem jesuanischen Wandercharisma

Abgelaufene Lederschuhe. Unter dem Altar liegen tatsachlich abgelaufene
Lederschuhe. Jesuslatschen sozusagen, hinter den Glasscheiben eines Reli-
quienschreins. Sie stammen vom Beginn der Neuzeit. Es handelt sich um die
Schuhe des HI. Petrus Canisius (1521-1597), eines frihneuzeitlichen Jesuiten-
missionars, der auf seinen ausgedehnten Wanderungen beinahe ganz Europa
durchquerte. Die Schuhe in der Canisius-Kirche im niederlandischen Nijme-
gen sind mir sofort ins Auge gefallen' — und im Kopf geblieben. Sie haben
mich in derselben Weise fasziniert wie Palazzo reale, die letzte groRe Raum-
installation von Joseph Beuys: ein alter Reiseumhang, ein Rucksack, zwei
Stdcke sowie einige Scheiben vertrocknetes Brot mit Speck. Anonym-christ-
liche Gegenstéande, die auch gut in den Reliquienschrein einer Kirche der ex-
pliziten Nachfolge Christi passen wiirden, welche die ,gefahrliche Erinnerung*?
ihrer Anfange in der ,Jesusbewegung“® wachhélt. Deren pastorales Erbe mit
Blick auf die Herausforderungen des 21. Jahrhunderts zu heben, ist das Ziel
der folgenden Ausfihrungen. Einen geistlichen Mutterboden dafiir bietet die
ordensspirituelle Heimat des Autors, der sich als Pastoraltheologe nicht selten
auch selbst als ein umherziehender ,Wanderprediger* erfahrt: der Dritte Orden
des Ordo praedicatorum, des im jesusbewegten Mittelalter gegriindeten Domi-
nikanerordens.

Ausgehend von der These des Dominikaners M.-Dominique Chenu, das
Zweite Vatikanum markiere das ,Ende der Konstantinischen Ara“* des Chris-
tentums, werden vor diesem Hintergrund im Folgenden einige fiir die Pasto-
raltheologie konstitutive Orte der wandercharismatischen Jesuserinnerung
aufgesucht und abgeschritten — eine Expedition in die Zukunft des nach-
konstantinischen Christentums, die als ,Sprung ins Evangelium*® zumindest

Ich danke meiner Frau, Alexandra Bauer, fiir den Hinweis darauf.

Vgl. Johann B. Metz, Glaube in Geschichte und Gesellschaft. Studien zu einer prakti-
schen Fundamentaltheologie, Mainz 1977, 176.

Vgl. Gerd TheiRen, Soziologie der Jesusbewegung. Ein Beitrag zur Entstehungsge-
schichte des Urchristentums, Miinchen 51988 sowie ders., Die Jesusbewegung. Sozial-
geschichte einer Revolution der Werte, Gutersloh 2004.

M.-Dominique Chenu, La fin de I'ére constantinienne, in: ders., L’évangile dans les
temps. La parole de dieu Il, Paris 1964, 17-36.

Hans Urs von Balthasar, Schleifung der Bastionen. Von der Kirche in dieser Zeit, Einsie-
deln 1954, 16.
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14 Christian Bauer

potenziell eine pastoraltheologische Lockerungstibung fiir so manche kirchli-
che Verspannung der Gegenwart darstellt.

Wandercharisma biblisch

Auf der Suche nach dem pastoralen Erbe der ersten christlichen Wanderpre-
diger muss man zunachst einmal einiges an historischem Schutt abtragen.
Besonders gut lasst sich das anhand der jesuanischen Maxime ,Wer mir
nachfolgen will, nehme sein Kreuz auf sich und folge mir nach® (Mk 8,34)
nachvollziehen. Lukas Ubersetzt sie spiritualisierend in den Alltag seiner
christlichen Hausgemeinden: ,Wer mir nachfolgen will, nehme téglich sein
Kreuz auf sich und folge mir nach” (Lk 9,23). Lothar Zenetti zufolge verander-
te dieser Text sich heute wie folgt, sobald er eine Synodenbeschlussvorlage
abgabe:
,Die vom Herrn eindeutig geforderte Nachfolge besagt in der Regel das Aufnehmen

des dem angerufenen Jiinger spezifischen Kreuzes und damit der Nachfolge des
Herrn durch ebendiesen Jiinger.“®

Am Ende seiner Bearbeitung in der synodalen Gremienmuhle wiirde er dann,
so Zenetti augenzwinkernd, folgendermafen lauten:

,Sofern uns das Zeugnis der Evangelien als ein sowohl damals entstandenes als
auch in der heutigen Weltsituation giiltiges authentisch Uberliefert ist, besagt die darin
dem als dem Christus geglaubten Jesus von Nazaret zugeschriebene und von der
durch die Zeiten pilgernden Kirche als seines geheimnisvollen Leibes treulich tradierte
Aufforderung zur Nachfolge in Glaube, Hoffnung und Liebe in der Regel das Akzeptie-
ren des dem jeweiligen Jiinger je und je eigenen und Schicksal und Tod bezeichnen-
den Kreuzes, jedoch nur, wo dies mdglich und Ublich ist und wo dem nicht ernsthafte
Bedenken des Pfarrgemeinderates wie auch gegebenenfalls des Pfarrers, der dabei
im Regelfall der Zustimmung des Dekans bedarf, entgegenstehen.”

Was hier recht kompliziert klingt, ist zunachst einmal denkbar einfach — und
genau deshalb dann wohl auch wieder besonders schwer: Nachfolge Jesu.
Sie ist die wohl beste Kurzformel fiir den Pastoralbegriff insgesamt: ,Nachfol-
ge geniigt.“® Um ihretwillen gibt es die Kirche, ihr hat auch die Theologie zu
dienen. Gerade als Pastoraltheologe splrt man sehr deutlich das entspre-

Lothar Zenetti, In der Regel, in: ders., Die wunderbare Zeitvermehrung. Variationen zum
Evangelium, Miinchen 1979, 168—170, hier 169.

7 Zenetti, In der Regel (s. Anm. 6) 170.

BeschluR ,Unsere Hoffnung. Ein Bekenntnis zum Glauben in dieser Zeit", in: Ludwig
Bertsch u. a. (Hg.), Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutsch-
land. Offizielle Gesamtausgabe I, Freiburg/Br. 1976, 85-111, hier 103.
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chende ,Dilemma eines birgerlichen Theologieprofessors*®, das Johann B.
Metz einmal als das paradoxe Dasein eines ,verbeamteten Einweisers in die
Nachfolge*'® beschrieben hat — auch wenn man als Professor mancherorts
inzwischen schon gar kein Beamter mehr ist. Gegen die damit verbundene
Jesusvergessenheit herkdmmlicher Christologien empfiehlt Metz Ubrigens,
die christologischen Formeln des Glaubens wieder ,zuriickerzahlen“!" zu den
messianischen Geschichten Jesu. Diese narrative Rekonstruktion des eigenen
Ursprungs fihrt zurlick zu jener Spruchquelle Q, deren hauptsachliche Tra-
dierungsgruppe aus galildischen Wanderpredigern bestanden haben durfte:

,Zu diesen Texten gehort hochkaratiges und fur das Christentum profilbildendes Tra-
ditionsgut: das Vaterunser, die Seligpreisungen, die Aufforderung zur Feindesliebe,
die Spriiche von den Lilien und den Raben, die Spriiche vom Splitter und vom Balken,
die Parabel vom verlorenen Schaf usw. Wenn nun all diese Texte tatsachlich [...]
eigenstandig Uberliefert worden sind, dann stoRen wir [...] auf eine Tragergruppe, die
das ,Kerygma' [...] des irdischen Jesus geradezu im O-Ton zu bewahren und weiter-
zuschreiben versucht hat.“'

Die Spruchquelle Q fiihrt zuriick zur ,einfachen und konkreten Rede*'® Jesu
von der universalen Herrschaft Gottes, deren Anbruch er mit seiner ganzen
Existenz als umherziehender Wanderprediger auch selbst verkdrperte. Um
sie zu bezeugen, sandte er — so die alteste christliche Missionsregel — auch
seine Jiingerinnen und Jiinger'* paarweise in die Dérfer und Marktflecken
Galilaas:

»Tragt keinen Geldbeutel mit euch, keinen Proviantsack, keine Sandalen, auch keinen
Stock, und griiRt niemanden unterwegs. Wenn ihr in ein Haus geht, dann sagt als ers-
tes: Schalom diesem Haus! Und wenn dort ein Sohn des Friedens wohnt, so soll euer
Friede zu ihm kommen; wenn aber nicht, so soll euer Friede zu euch zuriickkehren.”
(Q 10,3-6).

Die Sendboten Jesu kénnen die Macht seines Evangeliums Uberall dort ent-
decken, wo sie mit dem ihnen aufgetragenen Wunsch ,Schalom diesem
Haus" (Q 10,5) auftreten. Dabei handelt es sich um eine performative Kurz-

Johann B. Metz, Jenseits birgerlicher Religion. Reden uber die Zukunft des Christen-
tums, Miinchen — Mainz 1980, 143.

Metz, Jenseits bilrgerlicher Religion (s. Anm. 9) 143.

Mitschrift eines am 31. Oktober 2009 in Tubingen gehaltenen Vortrags.

Martin Ebner, Die Spruchquelle Q, in: ders. — Stefan Schreiber (Hg.), Einleitung in das
Neue Testament, Stuttgart 2008, 85-111, hier 85.

Vgl. Paul Hoffmann, Jesu einfache und konkrete Rede von Gott, in: ders., Studien zur
Friihgeschichte der Jesus-Bewegung, Stuttgart 21995, 15-40.

Vgl. Martin Ebner, Jesus von Nazaret in seiner Zeit. Sozialgeschichtliche Zugange,
Stuttgart 2003, 169. Zu den — gerade aus pastoraltheologischer Perspektive hochst auf-
schlussreichen — historischen ,Realien’ dieser jesuanischen Lebensform siehe ebd. 168—
177.
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formel der Jesusbotschaft, die seine Jinger umso tiefer in die Mysterien der
Gottesherrschaft einfuhrt, je haufiger sie diese BegriRung an fremdem Orten
aussprechen:

,Im Grunde wird hier die Grundiberzeugung Jesu in Alltagssprache Ubersetzt. Weil
Gott seine Herrschaft auf Erden Schritt flr Schritt durchsetzt, [...] kann tats&chlich
,Schalom' gewiinscht werden. [...] Die eigentliche Botschaft besteht im Lebensstil die-
ser Leute, die da an die Tur klopfen. [...] Wenn sie an der Tire ,Schalom® sprechen,
dann ist dieser Wunsch durch ihre Ausristung gedeckt. Jeder sieht es diesen Rei-
senden an: Eine aggressive Gegenwehr mit dem Stock ware unmdglich, nicht einmal
zu einer schnellen Flucht waren sie fahig. Die ,Mission‘ der Jesusboten besteht in der
Herausforderung durch ihren Lebensstil. [...] Man kann sie flr total verriickt halten
[...] oder man kann nachfragen, wie sie zu einem derart unsicheren [...] Lebensstil ge-
funden haben. Dann aber hat das Gesprach Uber Gott und seine Herrschaft bereits
begonnen ... “*®

Es ist vor allem das Verdienst des evangelischen Neutestamentlers Gerd
TheilRen, das Erbe dieser Sendboten Jesu am Ursprung des Christentums
wieder in das kirchliche Bewusstsein gehoben zu haben:

,Die entscheidenden Gestalten des friihen Urchristentums waren wandernde Apostel
[...], die sich von Ort zu Ort bewegten und sich [...] auf kleine Sympathisantengruppen
stltzen konnten. [...] Zwischen Wandercharismatikern und Ortsgemeinden herrschte
ein komplementares Verhaltnis: Wandercharismatiker waren die entscheidenden geis-
tigen Autoritaten in den Ortsgemeinden, Ortsgemeinden waren die unerlassliche sozi-
ale und materielle Basis der Wandercharismatiker.“'®

Der Franziskaner Hans-Josef Klauck skizziert denselben konstitutiven Zu-
sammenhang anhand der Geschichte des johanneischen Gemeindeverban-
des als ein komplexes Zueinander von Sammlung und Sendung:

,Jm mehr landlich strukturierten Ostjordanland lebten die johanneischen Christen in
kleinen und kleinsten Gruppen Uber das Land verstreut. Sie orientierten sich auf eine
Kerngemeinde hin, die in einem gréReren stadtischen Zentrum beheimatet war. [...]
Das Thema von der Sammlung der Zerstreuten, das im Evangelium entfaltet wird,
gewinnt vor diesem Hintergrund besondere Resonanz. Der lebenswichtige Kontakt
zwischen den verstreuten Gruppen untereinander und mit ihrem geistigen Zentrum
wurde durch wandernde Missionare aufrechterhalten. [...] Von der Organisationsform
her hat sich soviel nicht geéndert, als sich die Gemeinde im westlichen Kleinasien neu
formiert. Das stadtische Zentrum bildet jetzt die Metropole Ephesus. Fur Ephesus ist
mit der Existenz von mehreren Hausgemeinden zu rechnen. [...] Solche Hauser [...]
sind Stltzpunkte fir jene johanneischen Gruppen, die nicht in der Stadt Ephesus

> Ebner, Jesus von Nazaret in seiner Zeit (s. Anm. 14) 165ff.
® TheiRen, Soziologie der Jesusbewegung (s. Anm. 3) 14; 16.
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wohnten, sondern in den Stadten und Orten des Umlandes. Die Kontakte werden wei-
terhin durch Wandermissionare gewahrleistet.“"”

Mit Beginn der Konstantinischen Ara hat dieses ekklesiologische Doppelprin-
zip eine aufschlussreiche Wandlung erfahren. Verstand man sich anfangs
noch als eine ,sich hausweise konstituierende Kirche*'®, deren verstreute
Ortsgemeinden durch Wanderapostel vernetzt waren, so verschwand deren
Charisma nach der Konstantinischen Wende allmahlich. Die Apostel wurden
residenzpflichtige ,Hausvater’ eines Bistums: ,Aus dem Wanderprediger
[itinérant] machte das Territorium einen Ortsansassigen [résidant].“'® Norbert
Lohfink restimiert mit Blick auf eine Predigt Papst Gregors des Grof3en Uber
Lk 10,1-9, was in etwa der zitierten Spruchquelle Q entspricht:
,Das Eigentimliche an dieser papstlichen Predigt vor Bischéfen [und damit: Nachfol-
gern der Apostel] ist, dass sie die Auslegung einer Herrenrede [...] darstellt, die kei-
neswegs an Leiter grofRer Ortsgemeinden [...] gerichtet ist, sondern an 72 Jlinger, die
ohne Geldbeutel, Vorratstasche und Schuhe als Missionare [...] auf Wanderschaft
geschickt werden [...]. Liest man die Predigt einmal unter dieser Riicksicht, dann wird
einem auch deutlich, wie schwer der groRe Papst sich tut, den Zusammenhang zwi-
schen den Jesusworten an die Wanderprediger und den Berufspflichten der Bischofe
[...] herzustellen. Und doch legt er offenbar Wert darauf, sich und seine Bischofskol-
legen an den Wandercharismatikern der Jesusbewegung zu messen.?°

Hans-Josef Klauck, Gemeinde ohne Amt? Erfahrungen mit der Kirche in den johannei-
schen Schriften, in: ders., Gemeinde — Amt — Sakrament. Neutestamentliche Perspekti-
ven, Wirzburg 1989, 195-222, hier 203; 205. Siehe auch folgender exegetischer Mikro-
blick in das Johannesevangelium: ,Einblick in diese Praxis gewinnen wir vor allem durch
[...] zwei Logien [...], die [...] den Wanderradikalismus ihrer Tragergruppen reflektieren.
Das erste [...] lautet in seiner johanneischen Fassung (13,16): ,Der Sklave ist nicht gro-
Rer als sein Herr und der Abgesandte (apostolos) nicht gréRer als der, der ihn gesandt
hat' [...]. [...] Das zweite Logion in 13,20: ,Wer einen aufnimmt, den ich sende, nimmt
mich auf, wer aber mich aufnimmt, nimmt den auf, der mich gesandt hat' [...]. [...] Kon-
text fur die beiden Logien ist die FuBwaschung [...]. [...] Die FuRwaschung ist ein Zei-
chen der Gastfreundschaft, die man dem Wanderer erweist, der von der staubigen Stra-
Re kommend in ein Haus einkehrt. Jesus hat [...] sein eigenes Tun als ein Vorbild
hingestellt [...]. Hier wird nun gezeigt, welche Mdglichkeiten es gibt, dieser Forderung
nachzukommen. Man kann z.B. wandernde Missionare gastfreundlich in das eigene
Haus aufnehmen und sie beherbergen.” (Ebd. 203f.) Siehe ebenso die Bemerkungen
zum Zueinander von Hausgemeinden und Wandermissionaren in den synoptischen
Evangelien in: Hans-Josef Klauck, Hausgemeinde und Hauskirche im friihen Christen-
tum, Stuttgart 1981, 56-62.
'® Klauck, Hausgemeinde und Hauskirche (s. Anm. 17) 12.
' Albert Rouet, Préface, in: Joseph de Mijolla, La paroisse dans la mission. Relecture
d’une page de notre histoire, Chateaufort 2002, 7—12, hier 7.
2 Norbert Lohfink, Die Enkel der Wanderapostel, in: ders., Kirchentrdume. Reden gegen
den Trend, Freiburg/Br. 1982, 158-186, hier 158.
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Wandercharisma historisch

Wanderapostel durchpilgern die gesamte Christentumsgeschichte. Immer
wieder tauchen sie aus dem Dunkel des kollektiven Gedachtnisses auf, um
die Kirche an den Wendepunkten ihrer Geschichte wieder an das Evangelium
zu erinnern. Immer dann, wenn es in der Kirche einen pastoralen Aufbruch
gab, war er mit einer entsprechenden Ruckkehr zur vita apostolica der Nach-
folge Jesu verbunden. Madeleine Delbrél, eine der grof3en Mystikerinnen des
20. Jahrhunderts, schreibt:

,Die ganze Kirchengeschichte hindurch gibt es [...] so etwas wie ,Landstreicher’ [...],
die auf den StralRen unterwegs sind, da sie den Weg Christi eingeschlagen haben
[...], um den ganzen Weg entlang dessen Gesten zu vollziehen. [...] Es gibt die gro-
Ren ,Landstreicher’: Franz von Assisi, die ersten Trupps der Dominikaner [...] — man
konnte sicher noch Dutzende finden. Sie alle haben keine Generalstabskarte, folgen
den kleinen Saumwegen. Und sie fragen ihren Herrn nicht, wo sie morgen sein wer-
den, denn sie haben ohnehin ein Rendezvous mit ihm.“?!

Diese ,Landstreicher’ des Evangeliums bewegten sich immer an den Réndern
der Kirche und ihrer ordentlichen Pfarrseelsorge. Karl Rahner zieht eine ent-
sprechende genealogische Linie von den Wanderaposteln der Jesusbewe-
gung Uber die Bettelorden des Mittelalters bis hinein in die eigene Gegenwart:
,Schon in der Didache finden wir neben dem ortsanséssigen Klerus seelsorgende

Wanderapostel. [...] Vom 13. Jahrhundert an ist die Seelsorge in den mittelalterlichen
Stadten ohne die auRerpfarrliche Seelsorge der Bettelorden Uberhaupt nicht mehr zu

denken. [...] Umfang und Einfluss der auBerpfarrlichen Seelsorge [...] hatten [...] von
da an [...] noch ihre kleineren Schwankungen. Aber grundsatzlich [...] blieb Recht und
Maoglichkeit der auBerpfarrlichen Seelsorge [...] im wesentlichen bis in unsere Zeit un-
bestritten [...]."%?

Angesichts dieser geschichtlichen Doppelstruktur der Pastoral wird deutlich:
JKirche ist nicht eins, sie ist zwei.”> Denn sie ist immer beides zugleich:
Wandercharismatiker und Ortsgemeinden, Bettelorden und Pfarrkirchen, Kate-
gorial- und Territorialpastoral. Oder mit den beiden Kirchenkonstitutionen des
Zweiten Vatikanums gesprochen: missionarische Geh-hin-Kirche im Sinne
von Gaudium et spes und communiale Komm-her-Kirche im Sinne von Lumen
gentium®. In thematischer Nahe zur ,dualen Ekklesiologie* solcher kirchen-

2
22

Madeleine Delbrél, Communautés selon I‘Evangile, Paris 1973, 47f.

Karl Rahner, Friedliche Erwagungen Uber das Pfarrprinzip, in: ders., Schriften zur Theo-
logie. Bd. II, Einsiedeln — Ziirich — K&In 21956, 299-337, hier 325ff.

Hans-Joachim Sander, Das katholische Ich jenseits von Aporie und Apologie. Der Glaube
an die Pastoralgemeinschaft Kirche, in: Zur Debatte 2003, 13—-15, hier 15.

Vgl. Christian Bauer, Lerne am Herd die Wirde des Gastes. Firr den missionarischen
Ortswechsel einer ,Geh-hin-Kirche’, in: Diakonia 41 (2010) 351-358 sowie ders., Gott
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konstitutiver Zweiheiten modifizierte TheiRen denn auch seine friihe These,
der historische Jesus habe ,nicht primar Ortsgemeinden gegriindet, sondern
eine Bewegung vagabundierender Charismatiker ins Leben gerufen*?:

,Es ist unmdglich, Jesusbewegung und synoptische Tradition ausschlieRlich von den
Wandercharismatikern her zu verstehen. In enger Symbiose mit ihnen lebten Ortsge-

meinden und sesshafte Sympathisantengruppen. [...] Die Ortsgemeinden pragten [...]
auf indirekte Weise das, was die Wandercharismatiker inhaltlich Uberlieferten. [...]
[Die] synoptischen Traditionen [...] thematisieren oft die Situation von Menschen, die

von auf3en in ein Haus eintreten, oder von Menschen, die auf das Kommen eines an-
deren warten.®

Hier nun wird eine ordenstheologische Grundunterscheidung relevant: die
Differenz von apostolischen und monastischen Wegen der Nachfolge Christi.
In seiner Soziologie der Jesusbewegung hatte TheiRen bemerkt, das Wan-
dercharisma habe im Laufe der Christentumsgeschichte ,immer wieder neue
Anhanger?” gefunden. Und Thomas Schmeller spricht mit Blick auf die je-
suanischen Wandermissionare sogar umgekehrt zurlickprojizierend von fri-
hen ,Bettelménchen“?®. Der bereits zitierte Jesuit Lohfink schlieBlich rechnet
auch den eigenen Orden® zu jenen apostolischen ,Bewegungen der Kirchen-
geschichte“®, die man als eine ,Wiederkehr des jesuanischen Wandercha-
rismas“! bezeichnen kénne — wiahrend monastische Ordensgemeinschaften
mit ihrer stabilitas loci eher dem ekklesiologischen Typus der Ortsgemeinde
zuzurechnen seien:

,lch sehe in bestimmten kirchengeschichtlichen Erscheinungen geistgewirkte Versu-
che, die urspriingliche beweglich-stabile Doppelstruktur der Kirche wiederzugewin-
nen. Fraglich scheint mir, ob das [monastische] Mdnchtum hier eingeordnet werden
darf. Wohl aber gehort [...] die irische Mdnchperegrinatio [...] in diesen Zusammen-
hang. Dann zweifellos die Bewegung der vita apostolica im zwélften Jahrhundert,
deren [...] strahlendste Frucht die franziskanische Bewegung ist, und schlieRlich zu
Beginn der Neuzeit der ignatianische Impuls.“*?

auBerhalb der Pfarrgemeinde entdecken, in: Matthias Sellmann (Hg.), Gemeinde ohne
Zukunft? Theologische Debatte und praktische Modelle, Freiburg/Br. 2013, 353-374.
Theillen, Soziologie der Jesusbewegung (s. Anm. 3) 16.

TheilRen, Die Jesusbewegung (s. Anm. 3) 80; 83.

TheilRen, Soziologie der Jesusbewegung (s. Anm. 3) 14; 16.

Thomas Schmeller, Brechungen Urchristliche Wandercharismatiker im Prisma soziolo-
gisch orientierter Exegese, Stuttgart 1989, 7.

Siehe auch Christian Bauer, Leuchtturmwart und Tourengeher. Philipp Jeningen SJ
(1642-1704), in: Georg Kohl — Gundo Lames (Hg.), Abenteuer Hoffnung. Lebenszeug-
nisse und Glaubenszeugen, Berlin 2012, 152-177, bes. 161-167.

30 Lohfink, Die Enkel der Wanderapostel (s. Anm. 20) 159.

3" Lohfink, Die Enkel der Wanderapostel (s. Anm. 20) 159.

32 Lohfink, Die Enkel der Wanderapostel (s. Anm. 20) 160.
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20 Christian Bauer

Zoomen wir nun ein wenig naher an die mittelalterlichen Bettelorden heran.
Denn auch im Mittelalter sind wieder Wanderprediger unterwegs, diesmal mit-
ten im Herzen Europas. Paarweise durchstreifen sie Norditalien und Sid-
frankreich, ihr ,Galilaa’® liegt in Umbrien oder im Languedoc. Im Gegensatz
zur abgewirtschafteten Feudalkirche ihrer Zeit wollen sie einfach nur das
Evangelium leben. Anders als viele andere armutsbewegte Reformgruppen,
die sich damals am heterodoxen Kirchenrand befanden, mdchten sie dabei
aber ,leben wie die Ketzer und lehren wie die Kirche***. So predigen zum Bei-
spiel die ersten Dominikaner nicht wie die Papstlichen Legaten vom hohen
Ross herab, sondern auf pastoraler Augenhdhe: ,non equester sed pedester*®®.
In den aufstrebenden Stadtgesellschaften des Mittelalters® fand die Kirche,
angefuhrt von der pastoralen Avantgarde ihrer Prediger- und Minderbrider,
somit wieder zurlick auf den Weg der Nachfolge Jesu:

,Wahrend die alten Monasterien [...] im Dienst einer etablierten Christenheit standen
[...], kamen [...] neue Gemeinschaften, die evangelische Armut gelobten, mit aristo-
kratischen Okonomien und Spiritualitdten brachen und jenseits herrschaftlicher Burg-
festen den kleinen Leuten das Wort Gottes predigten [...]. [...] Keine Kléster mehr, die
majestatisch und unbeweglich wie Burgfesten sind, sondern @rmliche Gelegenheits-
bauten [...].*"

Kirchliche Tradition erwacht immer dann zu neuem Leben, wenn durch sie
eine Ruckkehr zum Evangelium wiedererweckt wird: ,,Die HI. Schrift wird zum
gesprochenen Wort.“*® Das Evangelium beginnt dann ,von neuem*®, so
Chenu, und es kommt zu einem ,evangelischen Erwachen® der gesamten

Kirche:

,»Gott spricht heute' — in dieser etwas summarischen Formel kommt das Wiedererwa-
chen einer Kirche [...] zum Ausdruck, die sich [...] zur ,Frohen Botschaft' zurlickwen-
det. Eine Ruckkehr zum Evangelium, die nicht durch archaologische Restauration zu-

3 Vgl. Christian Bauer, ,Zuriick nach Galilda ...“. Praktiken spatmoderner Nachfolge Christi

auf dem Spuren des Markusevangeliums, in: Joachim Kuigler — Eric Souga Onomo —
Stephanie Feder (Hg.), Bibel und Praxis. Beitrage des Internationalen Bibel-Symposiums
2009 in Bamberg, Minster 2011, 13-35.

Vgl. Edward Schillebeeckx, Dominikanische Spiritualitat, in: Ulrich Engel (Hg.), Domini-
kanische Spiritualitat, Leipzig 22002, 43-69, hier 51.

% Metz, Glaube in Geschichte und Gesellschaft (s. Anm. 2) 145.

36 Vgl. Christian Bauer, Stadtluft macht frei. Mittelalterliche Stadtpastoral der Bettelorden,
in: Wort und Antwort 53 (2012) 149-154.

M.-Dominique Chenu, St Thomas d’Aquin et la théologie, Paris 1959, 7.

M.-Dominique Chenu, La conscience nouvelle du fondement trinitaire de I’Eglise, in:
Concilium 1981, 29-39, hier 36 ( ,L'écriture devient parole®).

M.-Dominique Chenu, Un Concile a la dimension du monde, in: ders., L'évangile dans
les temps. La parole de dieu II, Paris 1964, 633-637, hier 637.

40 Chenu, St Thomas d’Aquin et la théologie (s. Anm. 37) 15.
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stande kommt, sondern durch eine Erneuerung, die dem Wort Gottes seine [...] Krea-
tivitat zurtickgibt [...]. [...] Das Leben der Kirche [...] tritt ein in den Text und gewinnt in
lebendiger Tradition neue Kraft.“*'

Der evangeliumsbegeisterte Kirchenaufbruch im Mittelalter war Chenu zufol-
ge die einzige wirklich gelungene ,Reformation“*? der Christentumsgeschich-
te. Eine ahnliche Situation erkennt er im Aufkommen von historisch-kritischer
Exegese und Bibelbewegung im 20. Jahrhundert wieder:

,Wir sind daher nicht nur die Zeugen von technischen [...] Fortschritten der Exegese,
sondern auch einer Bibelbewegung, in der die Schriftlektlire durch die Glaubigen [...]
Zeichen und Ergebnis eines evangelisatorischen Aufbruchs ist. Die Geschichte lehrt
uns die Koharenz und Potenz einer solchen Riickkehr zu den Quellen in den groRRen
Stunden der Kirche.“®

Wandercharisma systematisch

Auch in den Dokumenten des Zweiten Vatikanischen Konzils, das fir eine
gesamtkirchliche ,Kapitalisierung‘ der genannten Aufbriiche steht, finden sich
Spuren des jesuanischen Wandercharismas. So handelt Gaudium et spes,
jene Pastoralkonstitution des Konzils, zu der sich dessen dogmatische Neu-
heit in zusammenfassender Bilindelung verdichtet, von nichts anderem als
der ,Nachfolge Christi unter den Bedingungen der eigenen Zeit**. Gleich zu
Beginn wird Uber die Kirche in der Welt von heute im Modus von ,discipuli
Christi“ (GS 1) gesprochen, die sich mit Freude und Hoffnung, Trauer und
Angst aller Menschen, besonders der Armen und Bedrangten, solidarisch
verbiindet. Jingerinnen und Jiinger Christi — das ist ein evangeliumsnaher
Begriff, der weltkirchlich gerade eine bemerkenswerte Renaissance erfahrt.
So heildt beispielsweise eine neue apostolische Gemeinschaft in Indien The
disciples, die CELAM-Konferenz 2007 in Aparecida tagte unter dem Leitwort
Discipulos y Misioneros de Jesucristo, und das Erzbistum Wien errichtet im
Rahmen seiner pastoralen Umstrukturierung gerade eine Jiingerschule — um
nur einige Beispiele aus drei verschiedenen Kontinenten zu nennen. Auch in

M.-Dominique Chenu, Au temps des ordres mendiants, in: Lumiére et vie 1981, 143-149,
hier 143.

Vgl. Louis Augros, Le Pére Chenu et la Mission de France, in: Claude Geffré (Hg.),
L’hommage différé au Pére Chenu, Paris 1990, 25-35, hier 32.

M.-Dominique Chenu, Un concile ,pastoral’, in: ders.: L’Evangile dans le temps. La parole
de Dieu I, Paris 1964, 655-672, hier 663.

Hans-Joachim Sander, Theologischer Kommentar zur Pastoralkonstitution Uber die Kir-
che in der Welt von heute Gaudium et spes, in: Peter Hinermann — Bernd-Jochen
Hilberath, Herders Theologischer Kommentar zum Zweiten Vatikanischen Konzil. Bd. 4,
Freiburg/Br. 2005, 581-886, hier 712.
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Ad gentes, dem Missionsdekret des Konzils, das sich nicht nur in Bezug auf
die folgende Passage als eine auch hierzulande glltige ,Ausfiihrungsbestim-
mung“45 zu Gaudium et spes verstehen lasst, ist von der Kirche im Modus der
christlichen Jlngerschaft die Rede. Jesus selbst wird in diesem Zusammen-

hang als ein umherziehender Wandercharismatiker vor Augen gestellt:

,Wie Christus zum Zeichen der anbrechenden Gottesherrschaft Krankheiten und Ge-
brechen heilte und durch die Stadte und Dorfer zog, so verbilindet sich auch die Kir-
che [...] mit Menschen jeden Standes, besonders aber mit den Armen und Bedrang-
ten [...]. Sie nimmt an ihren Freuden und Schmerzen teil, sie weil um die Sehnsiichte
und die Réatsel des Lebens, sie leidet mit in den Angsten des Todes. [...] Die Jiinger
Christi hoffen, durch die enge Verbindung mit den Menschen in ihrem Leben [...] ein
wahres Zeugnis abzulegen und auch da zu deren Heil beizutragen, wo sie Christus
nicht ganz verkiinden kénnen.“ (AG 12)

Damit ist eine Spur mitten hinein in das 21. Jahrhundert gelegt. Und zugleich
auch in den systematisch-theologischen Diskurs. Denn es geht um ein Leben
im permanenten Transit — darum, sich im Passageren nicht nur zeitweise ein-
zurichten, sondern es auf Dauer zu bewohnen. Nachfolge heift, sich dem
punktuellen und situativen Aufleuchten der Gottesherrschaft in den Differen-
zen der eigenen Gegenwart anzuvertrauen. Das aber ist eine echte geistliche
Herausforderung. Es geht um eine spatmoderne pastorale Lebenskunst, die
in der Spruchquelle Q wertvolle Inspirationen finden kann:

,Seht euch die Raben an: Sie sden nicht, sie ernten nicht und sammeln keine Vorrate
in Scheunen; Gott ernahrt sie. Seid ihr nicht viel mehr wert als sie? Wer von euch
kann mit all seiner Sorge sein Leben auch nur um eine kleine Zeitspanne verlangern?
Und was sorgt ihr euch um eure Kleidung? Lernt von den Lilien, die auf dem Feld
wachsen: Sie arbeiten nicht und spinnen nicht. Doch ich sage euch: Selbst Salomo
war in all seiner Pracht nicht gekleidet wie eine von ihnen. Wenn aber Gott schon das
Gras so prachtig kleidet, das heute auf dem Feld steht und morgen ins Feuer gewor-
fen wird, wie viel mehr dann euch, ihr Kleinglaubigen! Macht euch also keine Sorgen
und fragt nicht: Was sollen wir essen? Was sollen wir trinken? Was sollen wir anzie-
hen? Denn um all das geht es den Heiden. Euer Vater weil}, dass ihr das alles
braucht. Euch aber muss es zuerst um sein Reich gehen; dann wird euch alles andere
dazugegeben.” (Q 12,22-31)

Mit seinem kdrzlich erschienenen Buch The Weakness of God — Untertitel: A
Theology of the Event — knlpft der US-Amerikaner John Caputo, ein Altmeis-
ter dekonstruktiver Theologie im Geiste Derridas, an genau diesem Erbe des
jesuanischen Wandercharismas an. Er hat damit eine Konstruktion dessen
vorgelegt, was von einer Theologie ,nach‘ Derrida (im Sinne von post und

4 Vgl. Chenu, Un concile ,pastoral‘ (s. Anm. 43) 66.
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secundum®®) noch bleibt. Genauer: was der Theologie noch bleibt, wenn sie
sich als eine ,Diskursivierung® situativer, flichtiger und sich menschlichem
Zugriff prinzipiell entziehender Gottesereignisse begreift: ,Noli me tangere**’.
Fir eine spatmoderne Pastoraltheologie‘m, die sich mit John Caputo radikal
in das Ereignis der Gottesherrschaft stellt, ist das wichtigste Kapitel seines
Buches das zum Quotidianismus christlicher Praktiken der Nachfolge Jesu.
Caputo spricht darin eine im Wortsinn ,blumige’ Sprache am Rande der Poe-
sie, die bisweilen sogar in das Gebet kippt. Als frische Brise vom Paradies
her weht Gottes Schopfergeist durch Lilien des Feldes, und Caputo spricht
davon zugleich evangeliumsnah und auf dem Diskursniveau spatmoderner
Gegenwartstheorien. ,Quotidianismus‘ meint in diesem Zusammenhang, dass
wir unseren Alltag ,in der Gottesherrschaft verbringen, vom Morgen bis zum

Abend, jeden Tag unseres Lebens™:

,Wir mussen nicht nur den Sabbat heilig halten [...]. Jesus ruft uns in dem einzigen
Gebet, das er uns hinterlassen hat, dazu auf, jeden Tag zu heiligen, jeden einzelnen
Tag, diesen heutigen Tag, quotidie. [...] Von Tag zu Tag zu leben bedeutet, jeden
Tag als ein Geschenk Gottes zu begreifen [...]. Abba schenkt uns jeden Tag die Gabe
des Tages [...]. Dank sei Dir, Abba, fir die Gabe dieses Tages und fiir diesen Tag der
Gabe.**°

Caputo spricht in diesem Zusammenhang vom ,Quotidianismus’ der Gottes-
herrschaft:

,Das fuhrt uns zu einem [...] Stratum einer Poetik des Unmdglichen, einer [...] Zeit,
die ich ,Quotidianismus’ (oder ,Epi-ousiologie’) nenne: eine Zeit, in der Gott Uber
Jjeden Tag' herrscht (quotidie, epiousios). [...] Wir beten jeden Tag zu Gott um das,
was wir fir diesen Tag‘ (epiousios) brauchen, [...] jenes panis quotidianus, das wir
meinen, wenn wir die Zeit der Gottesherrschaft einen ,Quotidianismus‘ nennen.“®’

Mit seiner Bitte um das tégliche Brot zielt das Vater unser®® auf eine entspre-

chende ,Poetik der Gabe, der Gabe des Tages“®*:

6 Vgl. dazu Joachim Valentin, Theologie post Derrida. Zum kritischen' Verhéltnis zwischen

Dekonstruktion und Theologie, in: Matthias Flatscher — Peter Zeillinger (Hg.), Kreuzun-

gen Jacques Derridas. Geistergesprache zwischen Theologie und Philosophie, Wien

2004, 119-137.

Vgl. Jean-Luc Nancy, Noli me tangere. Aus dem Franz. von Christoph Dittrich, Zirich —

Berlin 2008.

Siehe auch Michael SchiRler, Mit Gott neu beginnen. Eine temporale Neuformatierung

von Pastoral und Theologie in ereignisbasierter Gesellschaft, Stuttgart 2013.

49 John Caputo, The Weakness of God. A Theology of the Event, Bloomington 2006, 155
[Ubersetzung: Ch. B.].

%0 Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 156.

5" Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 156.

%2 |n diesem Zusammenhang aufschlussreich: Bernhard Heininger, Apokalyptische Wende
Jesu? Ein Beitrag zur Vor- und Friihgeschichte des Vaterunsers, in: ders., Die Inkultura-
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24 Christian Bauer

.Was ist die Gabe des Tages, dieses Tages, des ,von Tag zu Tag'? Was bedeutet es,
die Zeit zu heiligen und das Brot? Lass das Ereignis seinen Lauf nehmen.***

Caputo beantwortet diese Fragen in der Auseinandersetzung mit Heideggers
,Hermeneutik der Sorge um das tagliche Brot“*®>. Zunachst einmal markiert er
dabei einen wesentlichen Unterschied: ,Mein Projekt steht in groRer Nahe zu
Heidegger, jedoch mit einer Differenz: Es zielt auf genau entgegengesetzte
Resultate.“®® Diese Resultate lassen sich in den beiden Titeln fassen, mit
denen Caputo erst Heideggers und dann seine eigene Position beschreibt:
Bellum quotidianum und Donum quotidianum. Heidegger sieht er in einer be-
stimmten christlichen Traditionslinie stehen:

,Heidegger brachte die Herrschaft Gottes unter Begriffen [...] zum Ausdruck, die stets
bereit halten fur eine unvorhersehbare Zukunft, kampfbereit, Angstbereit [im Original
deutsch]. [...] Bei Paulus und Augustinus, Luther und [...] Heidegger blickt der [...]
Einzelne sorgenvoll in einen Abgrund von Freiheit und Mdglichkeit. [...] Die Struktur
des ,faktischen Lebens’ des Christen besteht in Mihsal und Wirrnis. Sie ist [...] in der
Sorge um sein tagliches Brot [...], er kdmpft den guten Kampf um Brot und Glau-
ben.“’

In der skizzierten Traditionslinie ist der ,Kampf‘ des Christen ein taglich aus-

zufechtender ,Krieg mit der Welt“®®:

,Es geht um die paulinisch-augustinische Behauptung, dass das Sein des Daseins in
Sorge [im Original deutsch] besteht, im standigen Ausweichen vor dem Kugelhagel
[...] der Existenz. Augustinus sprach von einem bellum quotidianum, einem taglichen
Krieg mit der Verflihrung [...]. Zeit ist Tag, und der Tag ist ein Krieg. ,Quotidianismus’
als Militarismus.“%®

Wahrend Heidegger sich vor allem auf Paulus konzentriert, schlagt Caputo —
wie auch Metz mit seiner Betonung eines synoptischen ,Glaubens als Nach-
folge*®® — einen jesusbezogenen shift hin zu den Synoptikern vor:

,Die Frage, der ich nachgehen mdchte, ist, welches Resultat ein Wechsel des

Augenmerks von Paulus zu den Synoptikern hat [...]. Was ware, wenn wir uns [...]
Jesu eigenen alltaglichen Lebensregeln zuwendeten? Wenn wir von der paulinischen

tion des Christentums. Aufsatze und Studien zum Neuen Testament und seiner Umwelt,
Tubingen 2010, 3—-26.

%5 Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 157.
% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 157.
% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 158.
% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 158.
57 Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 160f.
% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 161.

% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 161.
0 Johann B. Metz, Identitétsbildung aus Nachfolge, in: Rolf ZerfaR, Mit der Gemeinde pre-
digen. Beispiele — Berichte — Uberlegungen, Giitersloh 1982, 13—-21, hier 16.
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Zeit einer bevorstehenden Parusie zur Alltaglichkeit der basileia tou theou in der Ver-
kiindigung Jesu wechselten?*®"

Die Antwort im Rickgang auf den synoptischen Jesus fallt kontrar zur be-
schriebenen Linie Heideggers aus:

w~Jesus forderte uns nicht zu einem taglichen Kampf um unser Brot auf, zum sorgen
um das tégliche Brot [im Original deutsch]. Er hat uns dazu aufgerufen, Gott zu bitten,
er mége uns das Brot geben, das wir taglich brauchen. Fir Jesus gehdrte das Tagli-
che, das Alltégliche, das ,Quotidiane’ nicht zur Sphare des von Gott Abgefallenen

[...]

Was mit dieser positiv verstandenen ,Heutigkeit’ gemeint ist, erschliet Caputo
im Ruckgriff auf ein bekanntes Gleichnis:

,Betrachte die Lilien auf dem Feld, die schwache Kraft von ,Eintagslilien‘, die nur stark
genug fur einen Tag sind. Sie sorgen sich um nichts, denn heute ist Gottes Tag [...],
und er wird flr alles sorgen. Gib uns fir heute unser [...] Brot, das wir heute brauchen
[...]. Die starke Kraft einer ,Ousiologie’ weicht der schwachen Kraft einer ,Epiousio-
logie' [...], fur die die ,quotidiane’ (quotidie) Alltagszeit [...] der flichtigen ,Eintagslilie’
steht. Die starke, stabile Verlasslichkeit des Substanzdenkens und die Macht der Leute
des Substanzdenkens, die ousia und die exousia dieser Welt, weichen einer fragilen,
lilienhaften, [...] schwachen Nichtselbstgeniigsamkeit.“®®

Hier wird jene ,schwache Kraft‘®* Gottes sichtbar, um die es Caputo vor dem
Horizont eines ,schwachen Denkens' im Sinne Gianni Vattimos geht. Sie
kommt in der ,Gabe des Tages“® zum Vorschein, die von Kirchenseite eine
spatmodern ,,ereignisbasierte“66 Pastoral der Gottesherrschaft erfordert.
Deren Anbruch, der ja auch im Zentrum der Botschaft Jesu stand, macht alle
pastoralen Bemiihungen der Kirche zu einem faszinierenden Reich-Gottes-
Experiment. Eine solche ,Kirche der Nachfolge' wird jesuanische Schriftstel-
len im Evangelium wiederentdecken kdnnen wie jene, auf die mich nach einer
Vorlesung ein tschechischer Student hingewiesen hat, der dem Bettelorden
der Serviten angehdrt: Alles hinter sich lassend, folgten sie ihm (Lk 5,11).
Unter dieses Motto hatte seine Gemeinschaft ihr Generalkapitel 2007 gestellt,
in dem es um schmerzhafte Abschiede von Gewohntem ging. Ob diese luka-
nische Erzahlnotiz nicht auch ein passendes Leitwort fiir andere kirchliche
Transformationsprozesse abgeben konnte? Die Didzese Innsbruck jedenfalls
bemiiht sich, die eingangs erwahnten Lederschuhe ihres Bistumspatrons
Petrus Canisius fur das Di6zesanjubilaum 2014 als Wanderreliquie auszulei-

51 Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49)

2 Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49)

% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 162.
(s )
(s

@

% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49
% Caputo, The Weakness of God (s. Anm. 49) 163.
% Vgl. SchiiRler, Mit Gott neu beginnen (s. Anm. 48).
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hen oder zumindest eine Replik auf die Reise zu schicken — zur evangeliums-
nahen inhaltlichen Fullung des Jubildumsmottos Aufbrechen in Zeiten tiefgrei-
fender kirchlicher Umbauprozesse.

Wandercharisma praktisch

Damit sind wir nun endglltig auf dem pastoralen Praxisfeld der Gegenwart
angekommen. Mit seinem bekannten Aufsatz zur Seelsorge als Gastfreund-
Schaft hatte Rolf Zerfall diesem bereits zu Beginn der 1980er Jahre ein noch
immer attraktives, theologisch wie spirituell gehaltvolles Leitbild angeboten.
Inzwischen scheint es jedoch an der Zeit, die Perspektive dieses Konzepts in
sich noch einmal zu radikalisieren. Zerfall dachte Pastoral noch weitgehend
aus der Perspektive einer wohlsituierten Kirche, die ihre Pforten flr alle mogli-
chen Menschen 6ffnet. Die finanzstarke und ortstabile ,Gastgeberin‘ von einst
ist aber inzwischen mindestens ebenso eine ressourcenschwache und her-
bergssuchende ,Gastnehmerin‘. Einer Seelsorge der Gastfreundschaft muss-
te man daher heute eine Pastoral der Gastexistenz an die Seite stellen®” — im
Sinne fremder Gastlichkeit, die der Kirche entgegengebracht wird. Denn sie
ist zunehmend beides: Gastgeberin und Nutznief3erin von Gastfreundschaft.
Rolf Zerfal deutet das am Ende seines Aufsatzes auch selbst an:

,Der Gastgeber, ohnehin in seinen eigenen vier Wanden in der starkeren Position, hat
die Chance, die Szene zu entwerfen, vor der sich die gesamte Begegnung abspielt.
[...] Vom Gast [...] wird [...] verlangt, das Programm zu akzeptieren, das der Gastge-
ber ,so liebevoll ausgesucht' hat. [...] Gastfreundliche Seelsorge lernt man nicht in der
Rolle des Gastgebers, sondern in der des Fremden. Wer niemals Gast war, kann
auch kein guter Gastgeber sein. Ist unsere Kirche in Deutschland vielleicht deswegen
so wenig gastfreundlich, weil sie es ganzlich verlernt hat, Fremdling zu sein? [...] Ob
nicht auch das Wort der Kirche mehr [...] Kraft gewinnen kdnnte, wenn sie mutiger auf
der Spur Jesu bliebe und sich selber denen anvertraute, zu denen Jesus sie schickt:
,Geht eurem Auftrag nach! [...] Tragt keinen Vorratsbeutel mit euch, keinen Reisesack
und kein zweites Paar Schuhe. [...] Wenn ihr ein Haus betretet, dann sprecht: Friede
sei diesem Hause.“®®

Eine jesusbewegte Kirche der Wandercharismatiker folgt dem Weg jener Bet-
telorden, mit denen sich Zerfal bereits in seiner Habilitationsschrift®® ausein-
andergesetzt hatte. Sie ist eine ,Kirche ohne Geldbeutel und Vorratstasche

7 Vgl. Bauer, Lerne am Herd die Wiirde des Gastes (s. Anm. 24).

% Rolf ZerfaB, Seelsorge als Gastfreundschaft, in: ders., Menschliche Seelsorge. Fir eine
Spiritualitét von Priestern und Laien im Gemeindedienst, Freiburg/Br. u. a. 51991, 11-32,
26f; 30ff.

% Rolf ZerfaR, Der Streit um die Laienpredigt, Freiburg/Br. 1974.
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und Schnallenschuhe”°

nen Schwache:

und entdeckt die mogliche pastorale Kraft ihrer eige-

,Ob es nicht in Wahrheit eine sehr gute Ausgangsbasis fir ein Seelsorgsgesprach ist,
dass ich an die Tir des Krankenzimmers anklopfen und der Kranke mich bei sich ein-
lassen muss? Dass ich lernen muss, mich zuerst seiner Freiheit auszuliefern [...], um
zu ermessen, was es bedeutet, dass er sich meiner Freiheit [...] anvertraut? Ob das
nicht ein Weg sein kdnnte, wie sich auch in unserer Seelsorge Gottes Kraft in unserer
Schwache offenbart?*”!

Das jesuanische Wandercharisma ist inzwischen wieder an vielen Orten der
Kirche virulent. Ein Beispiel dafir sind geistliche Bewegungen wie die im wal-
lonischen Teil Belgiens gegrundete, franziskanisch inspirierte Fraternité de
Tibériade (= Bruderschaft vom See Tiberias):

,Wir nennen uns ,frere moineau’ (Bruder Spatz) und ,soeur mésange‘ (Schwester
Meise), weil wir den Apostelmdnchen ahneln und wir regelmafRig ausschwarmen, um
méglichst direkt liberall zu evangelisieren."

Von einem ahnlichen Beispiel berichtet der Nurnberger Pfarrer Roland Huth:

,Vor einigen Wochen standen an einem Abend drei Gestalten vor der Tir des Pfarr-
hauses der Frauenkirche: zwei junge Manner und eine junge Frau, die aussahen, als
waren sie direkt Umberto Ecos ,Namen der Rose“ entsprungen. Gehllt in grob-
gewebte Kutten, leichtestes Reisegepack: nichts dabei als ihre Bibel und ihre
,Confessiones’, ihre Lebensregel. Sie bezogen uber mehrere Tage Quartier bei uns,
die drei ,Kleinen Briider und Schwestern von Jesus und Maria‘. Vor einigen Jahren
wurde diese geistliche Gemeinschaft in Suditalien gegriindet. Sie schickt ihre Mitglie-
der ab und an auf Missionsreise durch die Welt, und das so richtig jesuanisch: ohne
Geld (Sie diirfen keines nehmen), kein zweites Gewand, Sandalen an den FiiRen.“”

Die Wiederentdeckung apostolischer Wanderpredigt ist aber nicht nur eine
Sache besonderer geistlicher Bewegungen. Es geht auch mit mehr Boden-
nahe, auf pastoraler Normaltemperatur gewissermafien. Mit Verweis auf die
nun schon mehrfach zitierte Aussendungsrede in der Spruchquelle Q wurde
im Rahmen des Salzburger Didzesanprojektes Offener Himmel™ vor kurzem
ein entsprechendes Wanderexperiment gewagt. Unter der Uberschrift Gast-
freundschaft in apostolischer Urspriinglichkeit wird die Herausforderung, der

0 Rolf ZerfaR, Welche Wege fiihren aus der Gotteskrise?, in: Christian Bauer — Ottmar

Fuchs (Hg.), Ein paar Kieselsteine reichen. Pastoraltheologische Beitrage von Rolf
Zerfal}, Ostfildern 2009, 180-204, hier 194.
™ ZerfaR, Seelsorge als Gastfreundschaft (s. Anm. 68) 30f.
2 http://www.tiberiade.be/de/wer-wir-sind-.html (25.10.2012).
73 Roland Huth, Dem Gehenden schiebt sich der Weg unter die FlRe, in: Mittendrin. Maga-
zin der Katholischen Innenstadtkirche Nirnberg (2010/2) 4-5, hier 4.
Vgl. Seelsorgeamt der Erzdiézese Salzburg (Hg.), Offener Himmel. Christsein in Salz-
burg, Salzburg 2005.
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sich diese ,pilgernden Apostel des Offenen Himmels*’® im Oktober 2012 einige
Tage lang stellten, folgendermal3en erlautert:

sInnerhalb heutiger Moderne ist eine solche apostolische Urspringlichkeit kaum noch
vorstellbar. Wie auch! Es bedarf Mut und groRes Vertrauen, um sich einer solchen ra-
dikalen und einfachen Lebensweise auszusetzen. Und nicht nur das! Es braucht vor
allen Dingen die Gastfreundschaft derer, die diese ,Wanderapostel’ offenherzig in
ihrem vertrauten Heim aufnehmen. Im Rahmen des ,Offenen Himmel' im Dekanat
Brixen im Thale méchten nun einige Mitarbeiter der Didzese je zu zweit die biblisch
beschriebene apostolische Lebensweise [...] fiir einige Tage wagen. Auf den Spuren
der Apostel klopfen diese von Haus zu Haus an den Tiiren der Tiroler Einwohner und
laden zu verschiednen Veranstaltungen der ,himmlischen’ Woche ein. Hinzu kommt
es vor, dass auf Nacht die Mitarbeiter um eine nachtliche Bleibe bitten, um gestarkt
durch Ihre Gastfreundschaft am nachsten Tag weiter ziehen zu kénnen. Also fiirchten
Sie sich nicht, wenn es in der Woche des ,Offenen Himmel“ bei Ihnen unverhofft klin-
gelt und zwei nette Personen Sie freundlich zu einem Gesprach einladen und um |hre
Tiroler Gastfreundschaft bitten.“”®

Zwei der Salzburger Wanderapostel — im ,Normalberuf die Didzesanreferenten
fur Tourismuspastoral und Mannerbewegung — berichten von ihrer ,Apostel-

wanderung*’” als einer ,Praxistour des Glaubens*’®:

.. Wie wird das wohl werden?‘, haben wir uns schon Wochen vor dem Offenen Himmel
gefragt. Wie wird es uns ergehen, wenn wir zu unbekannten Menschen aufbrechen
und an viele Turen klopfen? Ohne zu wissen, was uns im nachsten Moment erwartet!
Wenn wir anbieten, ein Glaubensgesprach zu filhren? Wenn wir fragen, ob wir etwas
zu essen oder zu trinken bekommen? Oder sogar ein Bett fir die Nacht? [...] Ahnlich
wie im Lukasevangelium [...] waren wir unterwegs: ohne Vorratstasche, ohne Geld
und ohne Wanderstab, mit etwas Kleidung und der blauen Jacke des ,Offenen Him-
mels’. [...] Unsere Erfahrung war verbliffend, aber eindeutig: Ja, es ist moglich, spon-
tan Gesprache mit Tiefgang zu fiihren, ohne Vorbereitung oder Terminvereinbarung.
[...] Bei keinem Haus wurden wir feindselig verjagt. Wir haben uns stets respektvoll
behandelt geflihlt, auch wenn uns ,Durststrecken’ — v. a. geballte Kirchenkritik — zu
schaffen machten [...]. Wir werden die Kritik [...] an unsere kirchlichen Leitungsperso-
nen weiterleiten. Unser Resimee [...]: [...] Wir sind der Erkenntnis ein Stiick naher
gekommen, dass vollkommenes Gottvertrauen méglich ist!*”®

S http://www.offenerhimmel.at/de-at/home/programm/veranstaltungen2012ohbrixenimthale.

aspx (24.1.2013); siehe auch http://www.youtube.com/watch?v=DUjX1FwD-ew.
http://www.offenerhimmel.at/de-at/home/programm/veranstaltungen2012ohbrixenimthale.
aspx (24.1.2013).

Peter Ebner — Hermann Signitzer, Vollkommenes Gottvertrauen ist moglich, in: Moment
(21.12.2012) [Zeitungsbeilage der Didzese Innsbruck im Tiroler Tagblatt], 3 (online unter:
http://dioezesefiles.x4content.com/page-downloads/moment_dezember_2012_weihnach-
ten.pdf).

Ebner — Signitzer, Vollkommenes Gottvertrauen (s. Anm. 77) 3.

Ebner — Signitzer, Vollkommenes Gottvertrauen (s. Anm. 77) 3.
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Im Kontext aktueller Bemihungen um eine milieusensible Pastoral (Stichwort:
Sinusstudien) kann es dabei zu Uberraschenden Lernerfahrungen kommen.
Zum Beispiel dann, wenn der Kontakt mit Menschen aus dem Milieu der so-
genannten ,Experimentalisten’ unvermutet zu einem Wiederentdecken von
Eigenem fihrt:

,Das Milieu der Experimentalisten [...] schatzt [...] Jesus als charismatischen Grenz-
ganger [...]. Die Experimentalisten erkennen sich mit ihrer Milieutheologie in einem
Jesus wieder, der ,als besitzlos umherziehender Wanderprediger auflerhalb jeder
Dorfgemeinschaft' steht [...]. Mit der [...] polemischen Prophezeiung an die Adresse
der Mitglieder des Hohen Rats von Jerusalem, dass ihnen [...] ausgerechnet Zoéliner
und Huren voranziehen werden in das anbrechende Gottesreich, stellte die Jesus-
Bewegung nicht nur die religiosen Herrschaftsverhaltnisse [...] radikal auf den Kopf.
[...] Das Zentrum Israels ist am Rand, dort, wo das religiose Establishment [...] nur
Outsider sieht. Das Milieu der Experimentalisten gibt verbirgerlichten Christen mit
seiner Milieutheologie eine Antwort auf die Frage, wo denn in der Kirche heute das
Zentrum ist. [...] Offensichtlich sind die Sinus-Milieustudien keineswegs nur als Mar-
keting-Instrument brauchbar. Sie verweisen auch auf untergriindige Theologien, die
es verdienen, freigelegt zu werden.“®

Die mdégliche Fremdprophetie der ,Experimentalisten’ 1&dt dazu ein, deren
Sinus-Milieusoziogramm als eine zeitgendssische Charakterisierung der ers-
ten christlichen Wanderapostel zu lesen. Nicht ohne ironisches Augenzwin-
kern und in heutigen Milieukategorien gesprochen, waren diese so etwas wie
postmaterielle ,Reich-Gottes-Experimentalisten’ mit Anschluss an konsum-
materialistische Unterschichtmilieus — und die ersten christlichen Ortsgemein-
den moglicherweise so etwas wie burgerliche ,Reich-Gottes-Konservative' mit
Verbindungen zu etablierten Oberschichtmilieus. Es lassen sich spirituelle
Ressourcen benennen, die inmitten dieser Milieudifferenz dabei helfen kon-
nen, dem wandercharismatischen Jesuserbe des Christentums auf die Spur
zu kommen. Einen praktischen Vorschlag dazu macht beispielsweise der
Bonner Neutestamentler Martin Ebner. Mit Blick auf die feierliche Kreuzvereh-
rung am Karfreitag schlagt er vor, das Kreuz einmal nicht mit der Vorderseite,
sondern mit der Rickansicht zur Gemeinde aufzustellen. Die Verehrung des
Kreuzes Christi kdnne so um den Gedanken der Nachfolge Jesu erganzt und
bereichert werden: ,Mir nach spricht Christus...“ (GL 616). Eine andere prak-
tische Mdglichkeit zur Eintbung in eine christliche Spiritualitdt der Nachfolge
ware es, sich von der buddhistischen Praxis der sogenannten Footprints of
Buddha inspirieren zu lassen. Dabei handelt es sich um in den Tempelboden

8 Michael Ebertz, Von Engeln und Outsidern. Unterschiedliche Milieus bringen auch unter-

schiedliche Glaubensvorstellungen hervor — wie das Beispiel der Konsum-Materialisten
und der Experimentalisten zeigt, in: Publik Forum (09.10.2009), zit. nach: http://www.
publik-forum.de/Publik-Forum-19-2009/von-engeln-und-outsidern (24.9.2012).
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eingelassene FuRabdriicke, in denen man sich betend im Wortsinn in die
Nachfolge Buddhas ,hineingehen‘ kann. Ob man eine entsprechende M&g-
lichkeit der korperlichen Einlibung in die Jesusnachfolge nicht auch einmal in
einer Kirche einrichten kénnte? Kdnnte das nicht vielleicht sogar an die Tradi-
tion der Kreuzwegandachten anschlieBen? In jedem Fall ware es im Sinne
des Wahlspruchs des ehemaligen Erfurter Bischofs und Neutestamentlers
Joachim Wanke: Vestigia Christi sequi (vgl. 1 Petr 2,21).

Am Ende dieser exemplarischen, sicherlich nicht alle mdglichen Dimensionen
umfassenden Praxisvorschlage fir eine zeitgemafle Spiritualitdt der Nachfol-
ge steht die Frage, ob in den akuten pastoralen Sparzwangen der Gegenwart
nicht vielleicht auch — ohne zum Teil selbstverschuldete Krisenzustédnde zu
spiritualisieren! — eine gewisse Chance stecken kdnnte. Ermoglichen die uns
aufgezwungenen Strukturveranderungen nicht vielleicht auch eine ,evangeli-
sche Kehre' zuriick an den Anfang aller christlichen Versuche der Nachfolge?
Pastorale Hauptamtliche, die immer mehr zwischen den Einzelorten vergro-
Rerter Pastoralrdume hin- und hereilen, kdnnten hier vielleicht ein ebenso in-
spirierendes wie alltagstaugliches spirituelles Leitbild finden. In rasanten Zei-
ten des Umbruchs, in denen es um die Bewahrung kommunialer Orte der
Nahe geht, die keine Orte der Enge sein sollen (Stichwort: Milieuverengung),
und zugleich um die Entstehung missionarischer Raume der Weite, die keine
Raume der Ferne sein dirfen (Stichwort: Kirchenverdunstung)®' — konnten
sie in diesen Zeiten nicht wieder so etwas wie amtlich gesandte ,Wander-
prediger’ sein, diesmal jedoch zwischen den Ortsgemeinden des 21. Jahr-
hunderts? Und deren Leiter kirchenoffiziell bestatigte ,Hausmutter' und ,Haus-
vater? In jedem Fall ist heute wieder etwas von jener ,prinzipiellen Unbe-
haustheit®? erfahrbar, die im urspriinglichen Wortsinn der ,Pfarrei‘ steckt:
Aufenthalt in der Fremde (von griech. par-oikia). Stefan.-B. Eirich, Geistlicher
Assistent des Zentralkomitees der deutschen Katholiken, schrieb in diesem
Sinne einmal Uber die Art, wie er als Gemeindepfarrer gerne den Heiligabend
verbringen wirde:

,Vielleicht gdnne ich mir einen ausgiebigen Spaziergang durch die Stralen mit den
hell erleuchteten Hausern, um der urspringlichen Wortbedeutung meines Berufes
nachzuspuren, denn Pfarrer heiflt im Griechischen soviel wie ,der, der zwischen den
Hausern* lebt.“®

81 Vgl. Bauer, Gott auBerhalb der Pfarrgemeinde entdecken (s. Anm. 24) 352.

82 Rolf ZerfaR, Christliche Gemeinde — Heimat fiir alle? Bedingungen und Méglichkeiten
aus der Sicht praktischer Theologie, in: Bauer — Fuchs (Hg.), Ein paar Kieselsteine rei-
chen (s. Anm. 70) 104-122, hier 110f.

8 Stefan-B. Eirich, Wie feiern Sie Weihnachten?, in: Pfarrbrief Niedernberger Bricke
(4/1996) 14.
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Ausblick zum Schluss

,Du musst nicht viel mithehmen, aber das Richtige.“ — Dieser Werbeslogan
eines groRen deutschen Outdoor-Unternehmens, das von sich behauptet, wie
die Kirche des Konzils® DrauBen zuhause zu sein, verweist auf eine gelas-
sene Weise in Richtung Zukunft. Er entspricht dem Ratschlag Karl Rahners,
wir sollten in der Diaspora der Gegenwart von uns selbst ,weniger, aber das
Richtige®® verlangen. Und das besteht in einer christlichen Nachfolge auf den
StralRen des Alltags, die sich in doppelter Zeitgenossenschaft aulert: einem
Leben als ,Zeitgenossen Christi®® und zugleich der eigenen Gegenwart. In
diesem Sinne ist die ganze Kirche eine Societas Jesu, eine Gefahrtenschaft
von socii und sociae auf dem Weg der Nachfolge. Ich personlich finde es
sehr schén, dass die architektonische Mitte unserer Innsbrucker Fakultat eine
Kirche ist. Sie hat damit eine geistliche Mitte, die ihre akademischen Diskurse
nach Gott hin 6ffnet. So oft es mdglich ist, versuche ich, vom einem zum an-
deren Gebaudefliigel gehend, den Weg Uber die Empore der Jesuitenkirche
zu nehmen. Seitdem mir einmal das goldglanzende, strahlenumkranzte Jesus-
monogramm (,IHS") Gber dem Hochaltar aufgefallen ist, bleibt mein Blick im-
mer wieder daran hangen: Jesum habemus socium (,Wir haben Jesus als
Gefahrten®). Und das heif3t auch: Wir alle sind Gefahrtinnen und Gefahrten
Jesu. Weggenossenschaft mit ihm ist namlich nichts exklusiv Jesuitisches —
und sogar nicht einmal etwas ausschlieflich Christliches:

,Dem osterlichen Mysterium Christi hinzugesellt [consociatus], geht auch der Christ
[...] der Auferstehung entgegen. Das gilt jedoch nicht nur fir die Christglaubigen,
sondern fur alle Menschen guten Willens, in deren Herzen die Gnade unsichtbar wirkt.
Es ist [...] daran festzuhalten, dass allen Menschen in einer allein Gott bekannten
Weise [...] die Mdglichkeit angeboten ist, dem dsterlichen Mysterium hinzugesellt zu
werden.” (GS 22)

Doppelte Zeitgenossenschaft mit Christus und der eigenen Gegenwart heift,
Rahner zufolge, dann mit Blick auf das Evangelium eben auch: ,Es ist unsere
Geschichte, die wir da lesen“®”. Oder mit Ottmar Fuchs gesprochen: ,Bibli-
sche Pastoral lebt davon, die Texte der Heiligen Schrift als unsere Geschich-

84

Vgl. Bauer, Gott auBerhalb der Pfarrgemeinde entdecken (s. Anm. 24) 354.

Karl Rahner, Theologische Deutung der Position des Christen in der modernen Welt, in:
ders., Sendung und Gnade. Beitrédge zur Pastoraltheologie, Innsbruck 1961, 13—47, hier
45.

M.-Dominique Chenu, Une école de theologie: Le Saulchoir, Paris 1985, 136.

Karl Rahner, Kleines Kirchenjahr. Ein Gang durch den Festkreis, Freiburg/Br. 1981, 37.
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te(n) zu lesen.“® Es ist ein bisschen wie in Cornelia Funkes Romantrilogie
Tintenwelt. Ein ganzes Buch beginnt zu leben, und man wird selbst ein Teil
von ihm. Predigen hiel3e in diesem Zusammenhang, wie der begnadete Vor-
leser in Tintenwelt die HI. Schrift so zu lesen (oder besser: sprechen zu las-
sen), dass genau das geschehen kann. Denn nur dann bleibt sie kein toter
Buchstabe. Ein schones Beispiel fur diesen Zusammenhang ist die bereits
zitierte Madeleine Delbrél. Die von ihr gegriindete Frauengemeinschaft, die
Ende der 1920er Jahre als ein Bibelkreis begonnen hatte, lebte in stdndigem
Kontakt mit dem Wort Gottes:

,Durch unser Leben stromt das Wort, in dem Gott prasent sein will, vom Morgen bis
zum Abend, zwischen den Ufern unserer Hauser hindurch [...]. [...] Jeder Satz des
Herrn, den wir wahrend einer Frihmesse oder einer Fahrt in der U-Bahn, zwischen
Arbeiten im Haushalt oder am Abend in unserem Bett aus dem Evangelium
herausgezupft haben, darf uns genauso wenig verlassen wie unser Leben [...]. Er will
tiberall wohnen, wo wir zuhause sind.“®°

Madeleine und ihre Gefahrtinnen begannen, Tag fur Tag in der Bibel lesend,
auch selbst eine Rolle darin zu spielen. Und zwar als Lehrerin, Kranken-
schwester und Sozialarbeiterin, die mitten im kommunistischen Ivry auf einer
~Stralke ohne Wegmarken und Herbergen, aber voller Manna und lebendiger
Quellen*® unterwegs sind. Sie wurden zu Zeitgenossinnen der Bibel und be-
griffen diese als ein wirkliches ,Buch des Lebens*®' — namlich als das Buch
ihres Lebens. Der niederlandische Gottespoet Huub Oosterhuis verbindet
diesen Zusammenhang in biblischer Sprachgewalt mit dem Ruf Jesu in die
Nachfolge:

8 Ottmar Fuchs, Der Stellenwert der Bibel in der heutigen Pastoral, in: ders., Praktische

Hermeneutik der Heiligen Schrift, Stuttgart 2004, 55-72, hier 64 [kursive Hervorhebung:
Ch.B.].

Madeleine Delbrél, Nous autres, gens des rues. Textes missionnaires, Paris 1966, 74f.
Delbrél, Nous autres, gens des rues (s. Anm. 89) 118.

Madeleine Delbrél, La joie de croire, Paris 1968, 31.
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Berufung

Du bist auch einer der Zwolf.

Deine Sprache,

dein Herzschlag verréat dich.

Du bist mit dem Herrn gegangen,

bist zweitausend Jahre alt.

Er hat dich gefunden, genahrt,
gebrochen, vervielfacht,

er gibt dich von Hand zu Hand,

als tagliches Brot fiir die Bruder,

er rief deinen Namen: Liebe. Lebe,

du bist doch nicht mehr aus dir,

du bist doch sein Gllck, ausgesandt,
um Wunder zu tun — hor die Blinden,
sie stohnen um Licht, sieh die Tauben
nah bei dir stehn, die Besessenen
erkennen Schritt und Stimme an dir,
und noch die Toten trdumen von dir;

in den Kriigen wartet das Wasser,

der Stein will Brot werden, der Baum wird
Frucht tragen, wenn du vorlibergehst;
der Berg will ins Meer, dein Wort
spaltet die Herzen wie dunkle Mauern,
und du selbst bist die Pforte des Himmels.
[.]

Gott selbst ist dein Reisegefahrte.

Er wird einen Stock fiir dich schneiden,
Hut und Gurtel dir flechten.

Er ist dein Mantel, dein Lebensweg,
der Fels und das Wasser, die Strale.
Er selbst ist: Wunder und Menschen.

Wer bin ich doch, dass ich das sage.
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Karl Bopp

Die Reich-Gottes-Botschaft Jesu
als Zielhorizont der Pastoral

1. Das Ungenulgen der klassischen Grundvollztige der Pastoral

Die sogenannten Grundvollziige der Pastoral' — Martyria, Liturgia, Diakonia —
sind neu in die Kritik geraten, weil dieser pastorale ,Aufgabenverteilungs-
plan“? deutliche Schwachen hat. So wird aus den genannten pastoralen Teil-
dimensionen nicht recht klar, was ihre zentralen ReferenzgréRen sind: Sind
es die Institution Kirche bzw. das kirchliche Amt? Sind es die religidsen bzw.
spirituellen Bedirfnisse der Menschen? Sind es die grof3en politisch-kulturel-
len Fragen und Probleme der Weltgesellschaft? Oder sind es die biblischen
Gottestraditionen, wie sie im Alten und Neuen Testament Uberliefert sind?
Falls man davon ausgeht, dass allen eben genannten Grolien pastorale Re-
levanz zukommt, so bleibt immer noch die Frage offen, wie sich diese unter-
schiedlichen pastoralen BezugsgroRen zueinander verhalten. Gerade wenn
man mit Rainer Bucher auf der ,Prioritdt der Pastoral vor ihren sozialen Or-
ganisationsformen* beharrt,? so wird die Frage umso dringlicher, worin denn
der Identitatskern einer christlichen Pastoral liegt.

Und beim Bemiihen um diese Grundfrage kommt die Pastoraltheologie an
der Gestalt und Botschaft des Jesus von Nazaret nicht vorbei, was auch Her-
bert Haslinger in seinen Uberlegungen zu den Grundvollziigen immerhin kurz
andeutet.*

Vgl. Leo Karrer, Grundvollziige christlicher Praxis, in: Herbert Haslinger (Hg.), Praktische
Theologie, Bd. 2: Durchfilhrungen, Mainz 2000, 379-395, bes. 390-394; eine gute Uber-
sicht und theologische Begriindung finden sich bei Herbert Haslinger, Wie grundlegend
sind die Grundvollziige? Zur Notwendigkeit einer pastoraltheologischen Formel, in: Le-
bendige Seelsorge 57 (2006) 2, 76-82.

Haslinger, Grundvollziige (s. Anm. 1) 77.

Vgl. Rainer Bucher, Wider den sanften Institutionalismus der Gemeinde. Zur Prioritat der
Pastoral vor ihren sozialen Organisationsformen, in: Lebendige Seelsorge 57 (2006) 2,
64-70.

Vgl. Haslinger, Grundvollziige (s. Anm. 1) 79f.

PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 35-44 urn:nbn:de:hbz:6-77319436077




36 Karl Bopp

2. Die Reich-Gottesbotschaft Jesu als normativer Handlungshorizont

Eine christlich-kirchliche Handlungstheorie muss am normativen Glaubens-
zeugnis der ersten christlichen Gemeinden ansetzen, also an ihren biblisch
tradierten Christusbekenntnissen. Beim Blick in die neutestamentlichen
Schriften stolRt man aber nicht nur auf das Christuszeugnis der ersten Ge-
meinden, sondern — darin vermittelt — auch auf die Reich-Gottes-Verkindi-
gung Jesu selber. So lasst etwa der Verfasser des Mt-Evangeliums Jesus
sagen: ,Euch aber muss es zuerst um sein Reich und um seine Gerechtigkeit
gehen; dann wird euch alles andere dazugegeben.” (Mt 6,33) Diese biblische
Aussage erinnert an das zentrale Anliegen des historischen Jesus, der mit
seinem ganzen Leben dafir einstand, den Menschen die heilende und be-
freiende Nahe des ,Reiches Gottes" anzusagen und sie die darin verheilene
Barmherzigkeit und Gerechtigkeit wenigstens fragmentarisch auch erfahren
zu lassen.’ Der evangelische Theologe Gunther Wenz unterstreicht diese bi-
beltheologische Basis flr die Pastoral mit folgenden Worten:
,Die Rede vom Reich Gottes [...] ist nicht nur mit Sicherheit jesuanisches Gut, sie bil-
det die innere Mitte der Verkiindigung Jesu, welche sie in allen ihren Aspekten cha-
rakteristisch bestimmt. »Nachdem man Johannes ins Geféngnis geworfen hatte, ging
Jesus wieder nach Galilaa; er verkiindete das Evangelium Gottes und sprach: ,Die
Zeit ist erfillt, das Reich Gottes ist nahe. Kehrt um, und glaubt an das Evangelium.‘«
(Mk 1,14f. par)®

Aber:

LAnders als bei Johannes dem Taufer und unbeschadet der Gemeinsamkeit, die bei-
de verbindet, ist die Basileia-Botschaft Jesu offenbar nicht in erster Linie auf das dro-
hende Endgericht ausgerichtet, in dem Gott nach MaRgabe seines Gesetzes eschato-
logisch richten und definitiv zwischen Gerechten und Ungerechten scheiden wird. Der
Skopus der jesuanischen Botschaft von der kommenden Gottesherrschaft besteht
vielmehr in der An- und Zusage vaterlichen Entgegen- und Zuvorkommen Gottes, der
sich den Armen und Verlorenen zuwendet, um sie zu erretten.*’

Und gerade diese Zuwendung zu den Verlorenen verdichtet sich im Handeln
Jesu immer wieder in der gerade die Frommen provozierenden Tischgemein-
schaft mit Stindern und sozialen AuRenseitern. Gunther Wenz kommentiert
diesen Sachverhalt so:

Vgl. Ottmar Fuchs, Heilen und befreien. Der Dienst am Nachsten als Ernstfall von Kirche
und Pastoral, Disseldorf 1990, bes. 31-45.

Gunther Wenz, Christus. Jesus und die Anféange der Christologie, Géttingen 2011, 183
[Hervorhebung: K. B.].

" Wenz, Christus (s. Anm. 6) 181f.
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,Wenn Jesus mit Zolinern, Siindern und sonstigen Separierten Tischgemeinschaft
hielt, dann hatte das neben der Funktion gemeinsamen Essens und Trinkens die Be-
stimmung, ein Zeichen nicht nur sozial-diakonischen Dienstes, sondern eschatologi-
scher Integration zu setzen in Vorwegnahme des kommenden Reiches Gottes, in dem
um der vaterlichen Liebe Gottes willen auch Gottferne Gnade und Heil finden sollen.
Die Tischgemeinschaften, die Jesus hielt, stellten so sinnenféllig das Evangelium des
Gottesreiches dar, welches Jesus predigte, und kénnen als ein seinem Verkindi-
gungswort zugehoriges Sakrament verstanden werden.“®

Welcher Anspruch mit dieser eschatologischen Botschaft vom kommenden
Reich Gottes verbunden ist, das fasst der Exeget Helmut Merklein préagnant
SO zusammen:

,1) Die eschatologische Begriindung der Gottesherrschaft bestimmt ihren radikalen
Anspruch und ihren radikalen Inhalt [...]:

a) Alle anderen menschlichen Werte wie Familie, Besitz, ethische Normen, ja
selbst die Gebote der Thora und die Sorge um das eigene Leben missen zurlick-
stehen, wenn es um die Gottesherrschaft geht.

b) Die Zuwendung zum Menschen mul grenzenlos sein: nationale, religidse oder
soziale Grenzen werden bedeutungslos, so dal Feindesliebe und stets neue Ver-
sohnungsbereitschaft ermdglicht werden.

2) Die eschatologische Ausrichtung der Gottesherrschaft ermdglicht ethische Radikali-
tat [...]:
a) Weil der Mensch von Gottes Gite bereits bedingungslos angenommen ist, kann

er aus der erfahrenen Gite heraus selber radikale Giite und Liebe wagen — bis zur
Feindesliebe.

b) Im Mittelpunkt der Ethik Jesu stehen damit nicht Gesetze, sondern die radikale
Glte gegenuber allen Menschen, weshalb im Einzelfall selbst die Gesetzesvor-
schriften der Thora relativiert werden (z. B. das Sabbatgebot).

c) Der Christ, der um das Kommen der Gottesherrschaft weil, kann die Welt nicht
sich selbst Uiberlassen, sondern wird sie vom Programm einer géttlich garantierten
Heils-Zukunft her gestalten mussen. [...] Die Gottesherrschaft ist alleinige Tat Got-
tes, aber — und daran hat Jesus keinen Zweifel gelassen — zugleich auch Hand-
lungsprinzip fiir den Menschen.“®

Diese faszinierende und zugleich auch provozierende Botschaft hat die Kirche
als Heilssakrament Gottes je neu evangeliumsgemal und situationsgerecht
zu bekennen und zu bezeugen.'® Und daraus lasst sich dann das Eigentliche
der kirchlichen Pastoral so bestimmen: MaRRgebender Ziel-Horizont der Pas-

Wenz, Christus (s. Anm. 6) 191.

Helmut Merklein, Die Gottesherrschaft als Handlungsprinzip. Untersuchung zur Ethik

Jesu, Wiirzburg 21981, 295-299, hier 295f.; 299.

0 vgl. Edmund Arens, Christopraxis. Grundziige theologischer Handlungstheorie, Frei-
burg/Br. u. a. 1992, 131-149.

9
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toral ist die biblisch Uberlieferte Reich-Gottes-Botschaft Jesu, ihr Handlungs-
subjekt ist die geschichtliche Kirche in all ihren Gliedern und ihr Adressat sind
die Menschen in der Welt von heute.

3. Pastorales Handeln als symbolische ,Christopraxis*

In der Auseinandersetzung mit sozialwissenschaftlichen Handlungstheorien
bemihten sich bereits in der jingeren Vergangenheit immer wieder prakti-
sche Theologen, eine spezifisch-christliche Handlungstheorie zu entwickeln.
Als einer der ersten hat Ottmar Fuchs dafir pladiert, die ,Praktische Theolo-
gie als biblisch-kritische Handlungswissenschaft zur Praxis der Befreiung® zu
verstehen und entsprechend zu betreiben.”” Damit wollte er ausdriicken,
dass er neben der unverzichtbaren Rezeption humanwissenschaftlicher Er-
kenntnisse einen starkeren ,Rickbezug auf die judisch-christliche Tradition
und besonders auf die Bibel und ihre kirchliche bzw. ketzerische Rezeptions-
geschichte in der praktisch-theologischen Forschung® fiir nétig halt."? An die-
ses Anliegen mdchte ich bei meinen folgenden Uberlegungen anschlieRen.

In normativer Bezugnahme auf das biblische Zeugnis liber Jesus, den
Christus, mochte ich das Spezifikum pastoralen Handelns darin festmachen,
dass es als symbolische ,Christopraxis“'® zu qualifizieren ist. Damit soll einem
doppelten Problem Rechnung getragen werden:

a) Die diachrone Distanz zwischen dem historischen Jesus und der heutigen
Kirche lasst es nicht zu, dass Jesus von Nazaret und seine Reich-Gottes-Ver-
kiindigung in der Gegenwart einfach anachronistisch kopiert werden kdénnen.
Seine Botschaft muss vielmehr in dynamischer Treue zum christologischen
Dogma (Jesus als der Christus des kirchlichen Glaubens') je neu in die heu-
tige Situation Ubersetzt werden, was sich in immer neuen Christusbekennt-
nissen und kirchlichen Praxisgestalten ausdriicken muss.®

Vgl. Ottmar Fuchs, Die Praktische Theologie im Paradigma biblisch-kritischer Hand-
lungswissenschaft zur Praxis der Befreiung, in: Ottmar Fuchs (Hg.), Theologie und Han-
deln, Disseldorf 1984, 209-244, hier 235; vgl. auch Ottmar Fuchs, Praktische Herme-
neutik der Heiligen Schrift, Stuttgart 2004, 55-101.

Vgl. Fuchs, Praktische Theologie (s. Anm. 11) 236; vgl. auch Christoph Lienkamp, Prak-
tische Theologie und Bibelwissenschaft, in: PThl 31 (2011) 1, 211-224.

Den Begriff Gibernehme ich von Arens, Christopraxis (s. Anm. 10).

' Vgl. Bernd Jochen Hilberath — Theodor Schneider, Art. Jesus Christus/Christologie. B.
Systematisch, in: Peter Eicher (Hg.), Neues Handbuch theologischer Grundbegriffe, Bd. 2,
Miinchen 1984, 240-256.

Vgl. Edward Schillebeeckx, Christus und die Christen. Die Geschichte einer neuen Le-
benspraxis, Freiburg/Br. u. a. 1977.
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b) Die ontologische Differenz zwischen dem absoluten Heilsanspruch Christi
als universalem Retter der Welt und der geschichtlich-kontingenten pastora-
len Praxis der Kirche wirft die Frage auf, wie man als kirchliche Bekenntnis-
gemeinschaft iberhaupt zum wahren ,Zeichen und Werkzeug” (LG 1) fir die
christologische Heilsverheillung werden kann, ohne ideologisch bzw. religios-
fundamentalistisch die eigene kirchlich-kontingente Praxis zu verabsolutieren
(zu vergodttlichen) und damit andere Wahrheiten unterdriicken zu missen.

Diesem zweifachen Problem mochte ich durch die Rezeption der Symbol-
theorie von Heribert Wah!'® Rechnung tragen, indem ich von symbolischer
Christopraxis spreche; denn nach der genannten Symboltheorie ist gerade
die Differenz zwischen dem Symbol-Inhalt (hier: Gott/Jesus Christus) und dem
Symbol-Zeichen (hier: Kirche in vielformigen pastoralen Praxisgestalten) die
Voraussetzung daflr, dass Uber ein religioses Symbol heilsam-befreiende
Erfahrungen gemacht werden kénnen.

Die symbolische Struktur von Religion allgemein, und damit auch von
christlicher Religion, ergibt sich fur Wahl grundlegend daraus, dass der trans-
zendente Gott dem geschichtlichen Menschen nicht unmittelbar zuganglich
ist, nicht direkt von Angesicht zu Angesicht geschaut werden kann und somit
als sinnlich abwesend erfahren wird. Die von der christlichen Religion ver-
wendeten kommunikativen und rituellen Zeichen (z. B. die Heilige Schrift, das
Symbolum oder die Sakramente) reprasentieren damit immer etwas fur die
sinnliche Erkenntnis ,Abwesendes®, ,Verborgenes” und letztlich in Raum und
Zeit ,Unfassbares®, ndmlich Gott und seine Heilswahrheit. Der biblische Gott
ist daher ,nie in direktem Zugriff, sondern nur in symbolisch erméglichtem Er-
leben zuganglich“’. Er bleibt der Abwesende, der geschichtlich nur symbo-
lisch erfahren werden kann; vor allem in seinem Ur-Symbol Jesus Christus.™®

Damit theologisch stimmige Gotteserfahrungen gemacht werden kdnnen,
sind nach Wahl zwei Voraussetzungen zu beachten:

a) Das jeweilige religiose Symbolzeichen muss einerseits zu dem ihm begeg-
nenden Subjekt passen; dieses Passen (,fitting together*'®) meint theologisch
die Beziehungsmodalitédt des Glaubens. Nur im vertrauensvollen Glauben
(fides qua) werden bestimmte religidse Zeichen, z. B. Sakramente, zu Symbol-
zeichen fir Gott. In solchen Symbolen ist Gott dann aber nicht ,nur symbo-

Vgl. Heribert Wahl, Glaube und symbolische Erfahrung. Eine praktisch-theologische
Symboltheorie, Freiburg/Br. u. a. 1994.

7 Wahl, Glaube (s. Anm. 16) 237.

Vgl. Alois Grillmeier, Jesus der Christus im Glauben der Kirche, Bd 1: Von der Apostoli-
schen Zeit bis zum Konzil von Chalcedon (451), Freiburg/Br. u. a. 1979.

' Wahl, Glaube (s. Anm. 16) 235.
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lisch®, sondern immer real gegenwartig, weil im Symbol die heilend-befrei-
ende oder kritisch-konfrontierende Gegenwart Gottes tatsachlich real erfah-
ren wird.

b) Andererseits muss das Symbol dem glaubenden Subjekt so prasentiert
werden, dass die ,Differenz*?® zwischen dem religiésen Symbolzeichen und
dem darin reprasentierten ,abwesenden Gott” offen bleibt, damit der Glau-
bende seine eigene Gotteserfahrung machen kann. Das Symbolzeichen re-
prasentiert Gott zwar real und wirkmachtig, darf ihn aber nicht differenzlos
ersetzen. Wo jedoch diese symbolische Differenz im praktischen Glaubens-
vollzug aufgehoben wird und das Symbolzeichen Gott ersetzt, da gerat es in
Widerspruch zu Gott; es wird nach Wahl zum ,Diabol“, weil es sich dem ihm
begegnenden Subjekt nun selber aufzwingt, anstatt das Subjekt in die befrei-
ende Mdoglichkeit zu versetzen, iber das Symbolzeichen Gott eigenstandig
entdecken und erfahren zu kdnnen. Das diabolische Glaubenszeichen hat
dieselbe Wirkung wie ein autoritérer Vater, der von seinen Kindern strikte Un-
terwerfung und differenzlose Anpassung an seinen Willen verlangt, wahrend
ein guter Vater — und analog dazu der biblische Gott — seinen Kindern so be-
gegnet, dass sie durch seine Autoritdt zum Wachsen und Reifen animiert
werden, indem er ihnen Freirdume (empathische ,Lernrdume®) zur Selbst-
verwirklichung eréffnet.

Das vielbeachtete Apostolische Schreiben ,Evangelii nuntiandi“?' von Papst

Paul VI. aus dem Jahr 1975 bringt diese symbolische Differenz dadurch zum
Ausdruck, dass es dem Sendungsauftrag der Kirche die gottliche Gnade vo-
ranstellt: ,Evangelisierung ist in der Tat die Gnade und eigentliche Berufung
der Kirche, ihre tiefste Identitat.“* Evangelisierung ist immer zuerst Gnade;
denn wie konnte sich sonst eine kirchliche Gemeinschaft anmaf3en, mit ihrer
menschlichen Schwachheit und Begrenztheit Gott und seine absolute Wahr-
heit angemessen zur Sprache und zur Darstellung zu bringen? Nach Ralf
Miggelbrink? ist auch das vieldiskutierte ,subsistit* in ,Lumen gentium* genau
in diesem Sinn zu verstehen; nur dank der goéttlichen Gnade ,subsistit* die
einzig wahre Kirche Christi in der geschichtlich existenten katholischen Kir-

2 Vgl. Wahl, Glaube (s. Anm. 16) 242-246.

2! Deutscher Text in: Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hg.), Apostolisches
Schreiben ,Evangelii nuntiandi“ Seiner Heiligkeit Papst Pauls VI. an den Episkopat, den
Klerus und alle Glaubigen der Katholischen Kirche ber die Evangelisierung in der Welt
von heute, Bonn 1975 (Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls 2).

Evangelii nuntiandi (s. Anm. 21) Nr. 14 [Hervorhebung: K. B.].

Vgl. Ralf Miggelbrink, Okumene in schwierigen Zeiten, in: Lebendige Seelsorge 61
(2010) 1, 2-7, hier 7.
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che, was zugleich impliziert, dass auch ,auflerhalb ihres Gefliges vielfaltige
Elemente der Heiligung und der Wahrheit zu finden sind“ (LG 8).

4. Biblische Geschichten als Modellgeschichten
einer symbolischen Reich-Gottes-Pastoral

Aufgrund dieser symboltheoretischen Einsichten ist der christliche Glaube nur
als symbolische Beziehungserfahrung ,wahr”; denn nicht das Symbolzeichen
als solches, also z. B. eine dogmatische Formel oder ein konkretes Schrift-
oder Katechismuszitat, sichert verlasslich und treu die Wahrheit Gottes. Ent-
scheidend ist vielmehr, ob das jeweilige Symbolzeichen in der pastoralen
Kommunikation eine dem biblischen Gott entsprechende Erfahrung ermog-
licht bzw. auslost. Nur wenn im dargebotenen religiosen Symbolzeichen der
biblische Gott der Liebe und Barmherzigkeit, der Gott der Freiheit und der
Gerechtigkeit erfahren werden kann, ist das Symbol ,wahr*.

Wenn die Pastoraltheologie zu ihrer Orientierung auf Jesus zurlickgreift,
dann muss sie demnach die biblisch erzahlten (Jesus-)Geschichten als Sym-
bolgeschichten verstehen. Und manche dieser Geschichten tragen in sich
selber eine derartige Erzahlstruktur, dass sie geradezu als Modellgeschichten
einer symbolischen Christopraxis rekonstruiert werden kénnen. Beispielhaft
mochte ich dies an der biblischen Erzahlung von der Begegnung Jesu mit der
Ehebrecherin® aufzeigen; dabei geht es jedoch ausschlieRlich um die symbol-
theoretisch entschlisselte Botschaft des Textes selber und nicht um die Frage,
wie der historische Jesus damals gehandelt hat:

4.1 Die Grundversuchung der Pastoral,
Gottes Heilswillen auf ,kirchliche” Gesetze zu reduzieren

Nach der Einheitstibersetzung lautet der einschlagige Text:

,Da brachten die Schriftgelehrten und die Phariséer eine Frau, die beim Ehebruch er-
tappt worden war. Sie stellten sie in die Mitte und sagten zu ihm [Jesus]: Meister, diese
Frau wurde beim Ehebruch auf frischer Tat ertappt. Mose hat uns im Gesetz vorge-
schrieben, solche Frauen zu steinigen. Nun, was sagst du? Mit dieser Frage wollten
sie ihn auf die Probe stellen, um einen Grund zu haben, ihn zu verklagen. Jesus aber
biickte sich und schrieb mit dem Finger auf die Erde.” (Joh 8,3-6)

Abgesehen von der hinterlistigen Frageabsicht, Jesus auf die Probe zu stel-
len, erweist sich die hier geschilderte Begegnungsform der Schriftgelehrten
und Pharisder mit der Ehebrecherin theologisch als prekér. Die Schriftgelehr-

24 Vgl. Joh 7,53 — 8,11.
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ten und Pharisaer bringen zwar zweifellos ein relevantes religidses Symbol-
zeichen, namlich die Thora, ins Spiel und halten es der Siinderin zu Recht
vor, aber sie missachten die symbolische Differenz. Sie unterwerfen die Frau
differenzlos der mosaischen Gesetzesformulierung, als ob dieser zeitbedingte
Gesetzestext mit dem gottlichen Willen vollig identisch ware, als ob er unmit-
telbar den Willen Gottes in dieser Situation ausdriicken wiirde.

Dieser diabolische Umgang mit dem mosaischen Gesetz hatte die Steini-
gung der Frau, also wahrscheinlich ihren Tod, zur Folge. Gott wirde dabei als
ein ,autoritarer Vater* erfahren, der seine schuldig gewordenen ,Kinder* gna-
denlos verurteilt. Genau dies aber entspricht weder der biblisch bezeugten
Gotteserfahrung Israels noch der neutestamentlichen Reich-Gottes-Botschaft
Jesu.

4.2 Pastoral als Kritik und Aufdeckung diabolischer kirchlich-religidser Praxis

Die zweite Begegnungsszene hat innerhalb der Erzahlung eine kritisch-
aufklarende Funktion. Jesus weigert sich, das von den Schriftgelehrten und
den Pharisdern begonnene diabolische Spiel mit der Frau mitzuspielen. Die
entsprechende Textpassage lautet:
LAls sie hartnackig weiterfragten, richtete er sich auf und sagte zu ihnen: Wer von
euch ohne Sinde ist, werfe als Erster einen Stein auf sie. Und er blickte sich wieder

und schrieb auf die Erde. Als sie seine Antwort gehort hatten, ging einer nach dem
anderen fort, zuerst die Altesten.” (Joh 8,7-9)

Mit der Aussage ,Wer von euch ohne Siinde ist, werfe als Erster einen Stein
auf sie” greift Jesus die Differenzproblematik auf und verscharft sie theolo-
gisch durch den Sindenbegriff. Die Praxis der Schriftgelehrten und Pharisa-
er, die ihre zeitbedingte Norm differenzlos mit Gottes Willen gleichsetzen und
daher wie Gott auftreten, wird von Jesus als Anmafiung entlarvt; denn wer
wie Gott auftreten will, der muss auch sein wie Gott — namlich ohne Siinde.

Indem also Jesus die Anklager mit ihrem maRlos Giberzogenen Selbstan-
spruch konfrontiert, bringt er sie in eine prekare Lage. Plotzlich ist der Spiefly
umgedreht und die verdrangte, aber von Jesus aufgedeckte Differenz zu Gott
macht auf einmal die Anklager zu Angeklagten. Vor ihrem eigenen diaboli-
schen Selbstanspruch miissen sie kapitulieren — und so ziehen sie sich, einer
nach dem anderen, beschamt zuruck.

4.3 Pastoral als symbolische Christopraxis,
die Reich-Gottes-Erfahrungen ermdglicht

Die abschliefende Szene ist kurz und dennoch theologisch sehr dicht. Nach-
dem Jesus der diabolischen Praxis entschieden Widerstand geleistet hat, ist
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nun der Freiraum erdffnet, damit die Ehebrecherin wirklich dem wahren Gott
begegnen kann. Die diabolischen Anklager sind verschwunden; keiner hat es
gewagt, die Frau zu verurteilen. Nur Jesus ist Ubrig geblieben — und die Frau.
Was nun zwischen den beiden passiert, beschreibt der biblische Text so:

»~Jesus blieb allein zurlick mit der Frau, die noch in der Mitte stand. Er richtete sich auf
und sagte zu ihr: Frau, wo sind sie geblieben? Hat dich keiner verurteilt? Sie antwor-
tete: Keiner, Herr. Da sagte Jesus zu ihr: Auch ich verurteile dich nicht. Geh und siin-
dige von jetzt an nicht mehr!* (Joh 8,9-11)

Jesus prasentiert sich der Frau als wahres Gottes-Symbol; bei ihm darf sie
namlich erfahren, dass sie trotz ihrer Schuld nicht verworfen ist, sondern eine
neue Chance bekommt. Sie erfahrt in Jesus authentisch den liebenden und
barmherzigen Gott, der ihre Schuld nicht kleinredet, der ihr aber Verséhnung
schenkt und ihr so mitten im Scheitern einen Neuanfang ermdglicht. Jesus
prasentiert sich hier als wirklich heilsames Gottes-Symbol, indem er in der
Frau neu Selbstachtung und Selbstverantwortung weckt und ihr darin einen
Weg zum besseren Lieben erdffnet.

Jesu Handeln Uberspielt nicht die Realitéat der Siinde, aber es macht deut-
lich, wo die religiés entscheidenden Differenzen sind; ndmlich nicht zwischen
der sliindigen Ehebrecherin und den frommen religidésen Autoritaten, sondern
zwischen Gott und Mensch, zwischen Schépfer und Geschopf. Die Schrift-
gelehrten wie die Ehebrecherin sind vor Gott einander gleich; sie sind alle
Siinder. Aber gerade als Siinder steht der Mensch nach der Reich-Gottes-
Botschaft Jesu nicht vor einem autoritdren Richter-Gott, der bedingungslose
Unterwerfung verlangt und den Siinder gnadenlos verurteilt. Nach Jesus
steht jeder Mensch vor einem Gott, der mafllos barmherzig und giitig ist und
stets neu Versdhnung anbietet. Fur diese géttliche Heilswahrheit steht Jesus
als Ur-Symbol Gottes; und in der Begegnung mit ihm darf auch die schuldige
Ehebrecherin diese mallose Barmherzigkeit und Glite Gottes real erfahren.

Wer aber solche Erfahrungen macht, der bleibt nicht der alte sindige
Mensch; zweifellos hat die Begegnung mit Jesus die Ehebrecherin nicht we-
niger verwandelt als den Zoéliner Zachaus, der zumindest damit anfangt, sein
Leben auf mehr Liebe und Gerechtigkeit hin zu verandern (vgl. Lk 19,1-10)!
Solche umwandelnden Gotteserfahrungen immer wieder neu anzustof3en und
dafir RAume und Strukturen zu schaffen, daflir steht die Pastoral der Kirche
in der Nachfolge Jesu.
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Leo Karrer

Jesus als Heiland:
Herz der Praktischen Theologie

Wenn das Thema gestellt ist ,Jesus und die Pastoral®, dann geht es letztlich
um das Selbstverstandnis der Pastoral bzw. der Pastoraltheologie. Die soll im
Folgenden etwas eigenwillig skizziert werden.

I. Orientierungssuche der (Praktischen) Theologie

Die Geschichte der Pastoraltheologie bzw. der Praktischen Theologie war
stets gekennzeichnet von der Suche nach den Kriterien, die dem Fach ein
zeitgemaRes wissenschaftliches Profil bescheren kénnten. Schon der Begriff
Pastoraltheologie gibt eine Ahnung davon, denn Pastoral geht auf das lateini-
sche Wort pastor (Hirte) zurtick. In Norddeutschland ist dieser Begriff noch
heute als Bezeichnung fiir den Ortspfarrer gebrauchlich. Dessen Aufgaben-
bereich bezeichnen wir als Seelsorge oder als Pastoral. Darin zeigte sich das
unmittelbare, auf den Menschen gerichtete Heilshandeln der Kirche. Im Unter-
schied dazu entwickelte sich die Pastoraltheologie vor allem im katholisch ge-
pragten Raum als reflektierende Theorie des kirchlichen Handelns seit Ende
des 18. Jahrhunderts. Sie konzentrierte sich auf das Handeln der Kleriker,
also auf die Amtstrager als den offiziellen Hirten zur Bekehrung und Rettung
der Seelen. Allerdings weitete sich dieses Fach von der Praxis der Kleriker
auf das Handeln der Kirche (Selbstauferbauung der Kirche, A. Graf) aus. Und
die Pastoraltheologie differenzierte sich auf verschiedene praktisch-theologi-
sche Facher aus: Katechetik, Homiletik, Liturgiewissenschaft, Pastoralpsycho-
logie und Pastoralsoziologie usw.

Praktische Theologie ist somit innerhalb des theologischen Facherkanons
eine Sektion aus mehreren Einzeldisziplinen geworden. Das Selbstverstand-
nis dieser Facher war naturlich stets vom Zeit- und Praxisverstandnis des je-
weiligen Kontextes gepragt. Mit der ekklesiologischen Erneuerung durch das
Il. Vatikanische Konzil (Volk Gottes, Sakrament) haben sich neue Entwurfe
und Verstandigungszugange ergeben, und zwar in Richtung einer theologi-
schen Handlungstheorie. Diese versuchte die ganze kirchliche Praxis in der
Spannung zwischen den Grundanliegen der Kirche und der Welt theoretisch
und konzeptionell auf Handeln hin zu reflektieren. Karl Rahner pragte das
Wort von der ,existentialen Ekklesiologie“. Man suchte den Weg von einer
klerikerzentrierten ,Pastoraltechnik®, die in der alltaglichen Seelsorge die Dok-
trin der Kirche zur Anwendung bringen sollte, zu einer erfahrungsorientierten
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Theologie. Es ging um eine handlungstheoretische Theologie (Sehen — Urtei-
len — Handeln), die den gesellschaftlichen Entwicklungen und den unter-
schiedlichen Kontexten Rechnung trug. Es entstanden in der nachkonziliaren
Phase unterschiedliche Profile in der Bestimmung von Praktischer Theologie,
z. B.: theologische Theorie kommunikativen Handelns, Sozialpastoral sowie
Konzepte im Referenzrahmen von Erfahrung und kirchlicher oder gesell-
schaftlicher Orientierung, Evangelisierungsparadigma, Wahrnehmungstheorie
bzw. Asthetik sowie Befreiungstheologie und Feministische Theologie. Von
daher forcierten die Methodendiskussionen die Verhaltnisbestimmung zu den
Human- und Sozialwissenschaften sowie zu den anderen theologischen Dis-
ziplinen und zum System der Kirche(n). Alle Aspekte sind wertvoll und unver-
zichtbar. Aber kein Blickpunkt packt das Ganze. Sie bewegen sich jedoch
zwischen dem Humus der Erfahrungswelt und der Vision christlicher Exis-
tenz.

II. Pastoral zwischen Wirklichkeit und religiéser Deutung

Das Verstandnis von Pastoral und damit von Praktischer Theologie schwankt
zwischen den beiden Hauptpolen Wirklichkeit und Vision. Welche Wirklichkeit
meint man? Welche Vision? Wie Realitdten empirisch bzw. hermeneutisch
erheben und welche theologischen Gesichtspunkte gewichten? Es stellt sich
die Frage nach dem Glaubensverstandnis. Ist der Christ durch die Zugeho-
rigkeit zur wahren Kirche gerettet (katholischerseits) oder durch den individu-
ellen Glauben (evangelischerseits)? In beiden Fallen lag letztlich die mensch-
liche Leistung im Mittelpunkt.

Im kirchlichen und pastoralen Betrieb lauerte durchaus die Gefahr, von
spekulativen Normen und moralischen Doktrinen bzw. von der reinen Lehre
auszugehen, Uber deren Geltung die Kirche als organisiertes System wacht.
Entspricht dies aber der Wirklichkeit und dem Humus des Lebens, auch mit
seinem ,Dreck“? Es wird realitatsfern leicht propagiert, wie es sein sollte. Es
wird aber nicht genligend gefragt, ob und wie man auch kann, was man sollte
oder musste. Wer ist dagegen gefeit? Aber schon darin liegt eine Aufgabe fir
die Praktische Theologie, namlich die idealen theologischen Systeme und das
zentralistisch Ubersteuerte und patriarchale System der Kirche nach seiner
Realitatstauglichkeit zu hinterfragen. In diesem Erfahrungsrahmen stellt sich
dann die Frage nach dem, was tragt und woraufhin wir die Hoffnung setzen
dirfen. Moralische Hochstpreise kdnnen dabei nur jene predigen, die nicht
selber handeln und im unmittelbaren Spannungsfeld des Lebens stehen. Die-
ses Spannungsfeld ist keine gesicherte Statik einer Institution, einer Rolle
oder Doktrin, sondern Prozess — ein Leben lang. Im Prozess des Lebens und
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seiner Entfaltung zeigt sich und kommt auf die Dauer an den Tag, wes Geis-
tes Kind ich bin, wo wir etwas wagen oder verweigern oder aussitzen. Es
zeigt sich, welche Absichten oder Ricksichten uns steuern und ob man Frei-
heit wagt und anderen zuspricht. Die grofite Gefahr ist jeweils, sich und ande-
re zu unterschatzen; die zweitgrote Gefahr ist indessen, sich und andere zu
Uberschatzen. Der Prozess des Lebens zwischen destruktiven und konstruk-
tiven Bedingungen verrat auf Dauer, ob man auf den Sand von Lebensligen
oder auf den festen Grund von Ehrlichkeit und Offenheit gebaut hat. Aufge-
schobene, ausgesetzte oder verdrangte Reifungsprozesse melden sich un-
barmherzig auf der Tagesordnung der individuellen Biographie. lhnen ist ein
steter RUckkommensantrag eigen, der nicht zur Ruhe kommen Iasst, sondern
Klarung und Versdhnung anmahnt. Freude und Traurigkeit kbnnen somit ein
Wink sein, sich der Treue zu sich selber und der Asthetik des Lebens gegen-
Uber achtsam zu erweisen. Und all dies geschieht in der grundlegenden
Spannung zwischen Natur und Kultur, zwischen Kérper und Geist, zwischen
Leben und Sterbensprozessen, zwischen sinnlicher Vitalitat und erotischer
Kultur usw. Das Leben ist nur als Prozess und als Wagnis erhaltlich.

Naturlich geschieht individuelles Leben und gar personale Entfaltung nicht
in einer abgeschlossenen Retorte. Dass ich schon ins Dasein gesetzt bin,
weist auf andere Menschen, auf die soziale Dimension menschlicher Existenz
hin.

So ist auch der Weg zur eigenen Identitat ein Prozess zwischen Fremd-
bestimmung und Selbstbestimmung. Gerade im Zusammenhang mit der Dis-
kussion um die Taufe im Erwachsenenalter wird auf die Selbstbestimmung
verwiesen. Aber lassen sich Lebensprozesse auf das Erwachsenenalter oder
gar auf das Alter verschieben? Basieren nicht alle Prozesse des Erwachsen-
werdens, der ldentitatsfindung als Freiheitsprozess, des Mindigwerdens und
der Liebesfahigkeit und des Beziehungsverhaltens und der politischen und
sozialen Verantwortung auf urspriinglichen Fremdbestimmungen? Kein Kind
wachst schicksalslos auf. Neutrale Anfangsbedingungen gibt es nicht, auch
nicht im religiésen Verhalten und gegeniber den Werten des Lebens und der
Wirde des Menschen.

In diesem Lebenslauf kénnen auch die Fragen erwachen nach dem, was
mehr ist als all das, was man haben, kaufen, bezahlen, machen, erwerben,
ertrotzen und behaupten kann. Die praktische Begabung emergiert zur kiinst-
lerischen und existentiellen Intelligenz. Der Mensch sucht nach emotionalen
und sinnorientierenden Energiequellen und nach Licht fir die Fragen Uber
den Tag hinaus, und dies immer in der Balance zwischen Nahe und Distanz
zu sich und zu den anderen. Und dieser Lebensvollzug ist eingebettet in das
geschichtlich umfassendere Geschehen der kosmischen Welt, das uns ahnen
Iasst, wo die Schopfung emergiert, sich selbst erschafft und erarbeitet und in
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der Kreatur bzw. im Bewusstsein und im Gemut des Menschen zu sich selber
erwacht (Geburtsstunden der Kultur). Und in diesem Erwachen hat die
menschheitsalte Geschichte gelernt, nach dem Sinn des Lebens zu fragen
und in diesem Horizont den Schopfer Gott zu nennen. Spuren zu Gott, mehr
nicht, aber immerhin. Und um nun gleichsam einen kithnen Sprung zu wagen:
In dieser Evolution der Schopfung und Geschichte des menschlichen Werde-
gangs des Lebens hat Gott, der Geheimnis ist, sein Schweigen gebrochen: in
Jesus von Nazaret. Er ist in Person das Ja Gottes zu einem jeden Menschen.
So schlummert in jedem Menschen — bei allem Guten und Bdsen — jene Le-
benstiefe und Hoffnung, die wir von Jesus als Christus bekennen. Damit sind
das Leben als Prozess einerseits und die Orientierung am Leben und Han-
deln Jesu andererseits als die wesentlichen Pole fir Christsein bzw. fur prak-
tisch-theologisches Handeln und Arbeiten markiert.

lll. Zugange zu Jesus?

Wenn wir uns fur die Orientierung des Christseins auf die Botschaft und auf
die Praxis Jesu besinnen wollen, dann stellt sich sogleich die Frage nach den
zuverlassigen Quellen und Zugangen zu seinem Leben. Gibt es einen Weg
Uber den Wortlaut der biblischen Schriften? Mit dem Bezug zur Selbstdeu-
tung und zum Handeln Jesu gewinnt die Kirche mit ihrer pastoralen Praxis
(und der praktisch-theologischen Theoriebildung) eine kritisch-prophetische
Distanz zur Gegenwart und schépft daraus zugleich die entscheidenden Im-
pulse fir ihren Dienst in der Welt von heute.”

Bis vor wenigen Jahrzehnten schien die dogmatische Doktrin fiir den
christlichen Glauben Gewahr zu bieten (deduktiver Weg). Mit der Leben-
Jesu-Forschung vor etwa 150 Jahren versuchte man vor allem auf evangeli-
scher Seite, historische Zuverlassigkeit zu gewinnen. Schon Albert Schweizer
aulerte sich sehr kritisch gegentiber dem Versuch, einen geschichtlich unbe-
zweifelbaren Zugang zur Biographie Jesu zu finden, um an dessen Lebens-
weg Christsein abzulesen.

Die formgeschichtliche Exegese bzw. die historisch-kritischen Methoden
machten dies erst recht offenkundig. Auch unsere heutigen Zugange zu Jesus
von Nazaret sind vom Prozesshaften allen Lebens und den Spannungen zwi-
schen Individuen und Gemeinschaft sowie zwischen Vergangenheit und Ge-
genwart gepragt. Wir gewinnen so nur durch die Interpretationen der ersten
Christengenerationen und der Gemeinden einen ,indirekten“ Zugang. Die neu-

! Vgl. Leo Karrer, Jesus: Vision und Praxis christlichen Lebens, in: Herbert Haslinger u. a.
(Hg.), Handbuch Praktische Theologie I, Mainz 1999, 144—-156.
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testamentlichen Texte hatten ihren ,Sitz im Leben® in den konkreten Lebens-
bedingungen und verschiedenen Kontexten der damals werdenden Kirche,
als sich die Naherwartung immer mehr verzégerte und man sich in der Zeit
einrichten musste, als diese sich so hinzog. ,Wir kénnen von Jesus von Na-
zaret praktisch gar nichts sehen, es sei denn durch die Brille der ersten Chris-
tinnen und Christen, d. h. durch die Brille der frilhen Kirche.“? — Der histori-
sche Jesus ist somit nicht einfach wortwdrtlich als Norm zu rekonstruieren,
gar noch von unseren heutigen Kirchensorgen her wie z. B. das Wesen der
Kirche, des kirchlichen Dienstes oder des Priesters. — Nun kennt auch die
exegetische Forschung widersprichliche Positionen, wenn sie zum Urgestein
der Jesusiiberlieferung vorstoRen will.® — Ist es also nicht verwegen, sich fiir
das heutige Handeln schlicht auf die Praxis Jesu berufen zu wollen? Dieses
Argument wirde nur stechen, wenn zwischen dem vorgsterlichen Jesus und
dem nachdsterlichen Christus ein unUlberbrickbarer Gegensatz unterstellt
wirde. In der Apostelgeschichte (9,2) ist die Rede vom ,neuen Weg", denn
Saulus verfolgte die ,Anhanger des neuen Weges" unnachgiebig. Diese Meta-
pher bietet eine Hilfe. Wir sind auf die Bewegung, die von Jesus ausgegangen
ist, verwiesen, die sich auf den Weg und die Botschaft Jesu ausschlagge-
bend bezieht. Aber diese Beziehung wird in verschiedenen Erfahrungskon-
texten unterschiedlich artikuliert, verkiindet und kommentiert. Im Grunde ge-
nommen ist es heute gar nicht anders. Das zeigt auch der Wandel im
Traditionsbegriff. Die guten Traditionalisten sind nicht jene, die mutwillig im
19. oder gar 16. Jahrhundert stoppen und die damaligen Verhaltnisse statisch
konservieren wollen, sondern jene, die den ganzen Reichtum der Tradition
als Prozess zurlick bis zu den biblischen Quellen ernst nehmen wollen. Dann
sind wir fur die Lésung aktueller Probleme in ,bester® Gesellschaft. ,Die ech-
teste Interpretation der Bibel ist die Kirche selbst in ihrer Geschichte und in
ihrem jetzigen Leib und Leben, in ihrem Aufbruch und in ihrer Umkehr*.*

Der Bezug zum Weg und zur Botschaft Jesu erfillt seinen Sinn dadurch,
dass er uns Zugang eroffnet zu dem, was Jesus wollte und was sein Anliegen
gewesen ist. Genau am Willen bzw. am Anliegen Jesu misst sich jeweils die
Kritik, wann immer Versagen und Verrat der christlichen Gemeinde zu bekla-
gen sind. Dabei darf nicht Ubersehen werden, dass Gott nicht in den Text
hinein, sondern in der Person Jesu von Nazaret lebendiges Wort geworden
ist. Somit gehdrt zum nie auslotbaren Anliegen oder Sinngehalt der Botschaft

Hermann-Josef Venetz, So fing es mit der Kirche an, Zirich 41990, 12.

Vgl. die einschlagigen Beitrédge von Jens Schréter, Lukas Bormann, Gerd TheilRen, An-
nette Merz, Thomas Schmeller, Ingo Broer und Thomas Séding in: zur debatte, Themen
der Kath. Akademie in Bayern 5/2012, 1-23.

Venetz, So fing es mit der Kirche an (s. Anm. 2) 38.
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Jesu nicht nur sein Uber ihn Uberliefertes Wort, sondern sein Lebensweg,
sein Tun und Verhalten, seine Beziehungen zu den Menschen. Was zeigte
sich im Prozess seines Lebens und durch den Karfreitag hindurch, was es mit
ihm, mit seiner Botschaft und mit seinem Gott, den er ,meinen Vater nannte,
auf sich hatte? Im Folgenden sollen diese Aspekte auswahlweise an seinen
Begegnungen mit Menschen und seinen Verhaltensweisen ihnen gegenuber
bruchstiickhaft durchbuchstabiert werden.

IV. Fur Jesus steht der Mensch in der Mitte:
das entscheidend Menschliche

1. Jesus: Heiland

Am Verhalten und an der Verkiindigung Jesu, wie sie in den Schriften des
Neuen Testamentes zuganglich sind, ist flir uns abzulesen und zu verstehen,
was oft formelhaft von Jesus als Christus gesagt wird, dass er namlich in
Person fir uns ,Heil* bedeutet.

Aus den Begegnungen Jesu mit den Menschen mit héchst unterschied-
lichen Lebenshintergriinden, Lebensgeschichten und Lebensbedingungen
wird Uberdeutlich, dass er alle Menschen ernst nimmt. Erinnert sei an die
Ehebrecherin, an die Samariterin am Jakobsbrunnen, an den Zéliner, an Niko-
demus, an Pilatus, an den reichen Jungling, Maria und Martha, Lazarus. — Im
Verhalten Jesu den Menschen gegeniber entduflert sich sozusagen eine
einzigartige Parteiergreifung fir den Menschen, die aus seinem tiefen Got-
tesverstandnis flief3t: ,Ich bin gekommen, damit sie das Leben haben und
damit sie es in Fulle haben” (Joh 10,10).

Wenn wir die Haltung Jesu z. B. der Ehebrecherin (Joh 8,1-11) oder Maria
von Magdala gegeniiber naherhin betrachten, dann fallt auf, wie in seinem
Verhalten eine mutmachende und aufrichtende Hinwendung zu den Men-
schen schlechthin deutlich wird. — Fir die Gegner Jesu steht ja nicht der
Mensch in der Mitte ihrer Sorge. Sie lauern den Menschen vielmehr auf, weil
fir sie Gott ein Herrscher ist, dessen Herrsein sich in einem belastenden Ge-
setz zeigt, in einer harten Gesetzestreue, in einer angstlich zu befolgenden
und bis in das einzelne Detail hinein geregelten und ritualisierten Religiositat.
Dessen kontrollierendes Gesetz bedarf keiner Begriindung, sondern ist strikt
ohne jegliche Ruckfragen und bedenkenlos, d. h. ohne Anfragen an die Sinn-
haftigkeit, zu befolgen. Ist es da verwunderlich, dass sich die Menschen ge-
genuber einem solchen Gott als geknechtete Untertanen, nicht als autonome
Subjekte vorkamen, dem man mit Angst begegnete, weil er nie zufriedenzu-
stellen war? Ist es da nicht mehr als verstandlich, dass man einen solchen
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Gott durch Rituale und Opfer zu beschwichtigen suchte und ihn gnadig zu
stimmen trachtete, ihn sozusagen sich kaufen musste? — Demgegenuber
geht es Jesus radikal (wurzelhaft) um die Menschen, um ihnen zu helfen, um
ihnen Heilung, heiles Menschsein und befreites Selbstwertgefiihl zu ermogli-
chen. Fir ihn steht der Mensch im Mittelpunkt, nicht das Gesetz oder der
Sabbat (vgl. Lk 6,1-5; Joh 8,1-11 etc.). lhm geht es nicht primar um die Syn-
agogenordnung oder irgendeine kirchlich-religiése Disziplin. Er verurteilt nicht;
vielmehr geht er auf die Menschen zu, um ihnen neues Leben zu schenken
und Zuversicht und Lebenskraft zu eroffnen, indem sie auf- und ausbrechen
aus dem, was sie niederhalt. Zur Frau, die man steinigen wollte, sagte Jesus
die aufrichtenden Worte: ,Gehe hin und siindige von jetzt an nicht mehr*
(Joh 8,11). Das muss ja alle Lebensgeister und allen Lebensmut in der Frau
geweckt haben.

Die Haltung und das Verhalten Jesu den Menschen gegeniber ist ganz
gepragt von seiner Kunde von einem ,barmherzigen Vater, dessen ,Herr-
schaft” sich als Reich Gottes in Frieden, Freiheit und Gerechtigkeit ankiindigt,
von einem Gott, der den Menschen als freien Partner ruft und annimmt. In
Jesus begegnet uns die Verkorperung dieser Partnerschaft. Dieser Bund Got-
tes mit den Menschen verbindet die Menschen neu miteinander, lasst sie
einander zu Schwestern und Bridern werden, andert die Qualitat der Bezie-
hungen unter den Menschen, deren ethische Héhe darin besteht, selbst den
Gegner und den Feind zu lieben.

Aus dem Verhalten und der Handlungsweise Jesu, auch aus seiner Ge-
sprachshaltung heraus, spricht ein beispielhaftes Ernstnehmen der Gleichheit
bzw. der Briderlichkeit und Schwesterlichkeit aller Menschen: Siinder, Zoll-
ner, Kranke, Arme, Reiche (der reiche Jiingling), Mitglieder des Hohen Rates,
selbst Pilatus (der doch ein Vertreter der Machtigen war), Frauen und Méan-
ner, Angehdrige verschiedener religidser Gruppierungen (vgl. das Gesprach
Jesu mit der Samariterin am Jakobsbrunnen) usw. Deshalb haben besonders
die Armen und geplagten Menschen bei Jesus Hoffnung geschépft und auf
ihn besonders offen angesprochen.

Solches Verhalten und solche Botschaft waren und sind umstirzlerisch. In
seinem Verhalten Gberwindet Jesus namlich die ausgekliigelte Regie der Ge-
setzlichkeit in Ethik und Kult. Er sprengt die sakralisierten Formen damaliger
Religiositat, die Gottes Handeln gleichsam an menschliche Riten und an von
Menschen gesetzte Bedingungen binden wollen und die leicht zu Leistungs-
frommigkeit und damit zu einer religidsen Form des Habenwollens verflhren.
Dadurch befreit er die Menschen von den Zwangen pervertierender Religiosi-
tat und aberglaubischer Scheu sowie sklavischer Unterwerfung. Gottes Liebe
ist aber nicht durch Leistungsfrommigkeit und durch erschopfende Opferreli-
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giositat zu erschleichen; wir missen nicht krampfhaft Gott auf uns gnadig ab-
richten.

Dadurch, dass Jesus auf die Menschen so zugeht, ihnen allen Bruder wird
und durch seine Botschaft vom gnadigen Vater alle Menschen Schwestern
und Brider werden ..., durchbricht er die Ordnung von Arm und Reich, von
Unten und Oben, von Freund und Feind, von Mann und Frau, von Gesetz
und Gesetzlichkeit, von Schuldigen und Unschuldigen, von Klerus und Laien
usw. Er bringt die Ordnung und Grenzen, in denen wir Menschen uns immer
wieder einrichten und uns gegenseitig abrichten, durcheinander, indem er auf
das Entscheidende zugeht, was uns alle verbindet. Er geht hinter das Gesetz
und schenkt aus seiner unmittelbaren Gottesbeziehung heraus in eigener
Vollmacht Vergebung.

So erweist sich Jesu Handeln als heilendes Wirken, das Damonen aus-
treibt (heute: versklavende Vitalinteressen, Drogen, 6ffentliche Meinungen
und Vorurteile, Konsumismus etc.) und gesundheitsschenkende Krafte for-
dert, zum Leben erweckt, Blinden die Augen 6ffnet, die vergifteten Atmospha-
ren entgiftet und zerbrochene Kommunikation wiederbelebt und aufbricht —
und dies aus einer tiefen Beziehung zu Gott, den er seinen Vater nannte.

Jesus stellt den Menschen in die Mitte, nicht um ihn bloRzustellen oder gar
kleinzukriegen, sondern um neuen Sinn und damit Lebensmut, Selbstbe-
wusstsein und Lebenszuversicht zu ermdéglichen. Er zeigte, dass Gott richtet,
indem er rettet. Das erinnert mich an eine Erfahrung, die mich noch heute
berthrt. Vor etwa 20 bis 30 Jahren wurde das Wort ,Heiland“ in der damali-
gen Theologie z. T. gemieden. Als unsere Tochter etwa mit sechs oder sieben
Jahren die Patmos-Kinderbibel las, entdeckte sie, dass es in der HI. Schrift
fur Jesus verschiedene Namen und Bezeichnungen gab: Sohn Gottes, Mes-
sias, Menschensohn ... Sie machte mich in einem Gesprach auf diese Entde-
ckung aufmerksam und meinte nachdenklich: ,Aber der schénste Name ist
Heiland!* Das Kind hat etwas empfunden, was die hohe Theologie z. T. nicht
wahrnahm. Seither spreche ich leidenschaftlich gerne von Jesus als unserem
Heiland.

2. Es ist lebensgefahrlich, Heiland zu sein

Aber gerade dieses heilende und aufrichtende Wirken Jesu brachte ihn ans
Kreuz. Im Zentrum des Karfreitagsgeschehens steht Jesus von Nazaret als
Leidender: hingerichtet am Kreuz. Es ist nicht zu verstehen: Jesus, der den
Menschen mit seinem Wirken in Wort und Tat zur Offenbarung wurde, was es
mit dem Menschen von Gott her auf sich hat, und der uns Kunde brachte von
einer Lebenshoffnung, die biblisch mit ,Leben in Fille* (Joh 10,10) umschrie-
ben wurde, hat radikal verloren. Er ist elendiglich zugrunde gerichtet worden
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und hat auf der ganzen Linie ausgespielt. Die Gegner Jesu waren geschickter
und pfiffiger. Sie haben ihr Opfer zur Strecke gebracht. Sie hatten ja ihre reli-
gidsen Gesetze, wonach Menschen zu sterben haben. Sie hatten Vorstellun-
gen, wonach die Taten der Menschen gnadenlos geahndet wurden, wenn sie
gegen die religidsen Vorstellungen der damaligen Zeit verstiefien. Man macht
die schreckliche Entdeckung, dass Jesus und letztlich auch Gott sogar mit
religiosen Argumenten bekampft werden.

Die Verhaltnisse damals und heute sind eben nicht so, dass lautere, ehrli-
che und wohlwollende bzw. heilende Menschen zu den Siegern gehéren. —
Waren damit die Wunder Jesu Tauschungen? Seine Rede vom guten und
barmherzigen Gott Utopien ohne jegliche Zukunftsperspektive? Hatte er um-
sonst gelebt? Ist er damit letztlich umsonst gestorben? Durchkreuzte das
Kreuz Jesu nicht den tiefen Sinn seiner Botschaft? Erledigte das Kreuz nicht
auch Gott, auf den er sein ganzes Vertrauen und seine Hoffnung gesetzt hat?

Wir kénnen weiterfragen, ob das Kreuz nicht auch fur Jesus selber hatte
eine Versuchung zur abgrundtiefen Verzweiflung sein kénnen. Karfreitag be-
deutete doch fir ihn Sterbenselend und Todesangst. Ihm ist nichts an be-
schamender Entbl6RBung und Erniedrigung und an totalem Scheitern ge-
schenkt worden ... bis hin zur verachtetsten Todesart.

Durchkreuzte somit sein Kreuz nicht auch seine Botschaft von einem Gott,
der den Menschen in Liebe nahe sein will? Hatte nicht auch Jesus die grau-
envollen Fakten seines Sterbens gegen die Vision vom Reiche Gottes in
Frieden, Gerechtigkeit und Liebe und gegen seinen Gott ausspielen kdnnen?
Hatte nicht auch Jesus rechten kénnen: ,Wenn du, mein Vater, mir jetzt nicht
helfend und befreiend entgegenkommst und dich mir zeigst, dann habe ich
mich in dir getauscht.’

3. Hingabe in groRter Gottesferne

Die Warum-Fragen retteten Jesus nicht, befreiten ihn nicht aus seiner verlo-
renen Situation. Verstehen und Begreifen machen vor der Todesgrenze Halt.
Die Warum-Fragen und die Suche nach dem Wozu helfen nicht mehr weiter.
Jesus hat seine Verlorenheit und sein radikales Scheitern vor den Men-
schen, sein Kreuz und Zerbrochenwerden am Karfreitag nicht gegen Gott
aufgerechnet. Er ging seinen Weg — durch das Kreuz, durch das Leiden und
Sterben hindurch. So ist sein im Evangelium berichteter letzter Schmerzens-
schrei: ,Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen?” (Mt 27,46;
Mk 15,34) kein Ausruf einer Verzweiflung, die die eigene Treue und Liebe
aufkiindigt. Es ist vielmehr ein Schmerzens-Ruf an Gott, der gerade nicht ab-
gelehnt oder als fraglich angerufen wird, sondern an den man sich — wenn
auch in der Not des katastrophalen Zusammenbruchs — wendet und dem
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man alles Uberlasst, weil man endguiltig nicht mehr fir sich selbst etwas tun
und fur sich selbst eintreten kann.

Die Kreuzeserfahrung wurde Jesus nicht geschenkt. Die abgrundtiefen
Demiutigungen wurden nicht gemildert. Daran lasst der Karfreitag keinen
Zweifel. Aber Jesus lieferte sich trotz Kreuz dem aus, auf den hin er gelebt
und den er geliebt hat und dem er in einsamen Gebetsnachten ,begegnet* ist.
Er stellte am Kreuz nicht seine Bedingungen an Gott, sondern Uberantwortete
sich dem, der sich nicht meldet: ,In deine Hande lege ich meinen Geist"
(Lk 23,46). Er lie3 sich in die dunkle Abgriindigkeit und Leere seines Ster-
bens fallen: ,Es ist vollbracht* (Joh 19,30).

Sind damit Kreuz und Leid fur sinnvoll erklart? Jesus hat sie nicht gesucht.
Aber er hat sein Kreuz und seine Sterbenserfahrung gleichsam auf Gott hin
enthdllt, ihm alles Uberlassen. Dadurch hat er das Leiden nicht gegen Gott,
sondern Gott gegen die Tagesordnung des Leidens ausgespielt und gegen
die Gesetze des Todes. In Jesus siegt nicht das Kreuz Uber Gott. Es ist
durchbrochen, in seiner Todlichkeit durchkreuzt. Nicht die Art und Weise der
Hinrichtung am Kreuz ,sichert” gleichsam die Erlésung und die Hoffnung,
dass einem jeden Menschen sich verheil’t, was wir von Jesus glaubend be-
kennen. Das Entscheidende ist, wie Jesus gestorben ist, die Weise, wie er
sich in aller Ausweglosigkeit hingab, auch wenn er nicht mehr fir sich selbst
eintreten konnte. Dies war Gott Uberlassen. Auch wenn Jesus eines naturli-
chen Todes gestorben ware, er ware in Person das erlésende Wort Gottes.
Allerdings ist ein solch extremer Weg der Verlorenheit und Gottverlassenheit
im Kreuzesgeschehen von einer solch zeichenhaften Dichte fir Trotzdem-
Hingabe, dass diese Art und Weise des Sterbens die Glaubwiirdigkeit der
Liebe nicht mehr zu UGberbieten vermag. Golgotha ist somit nicht die Erlésung
oder Liebe selbst, aber ein unlberbietbares Zeichen der Radikalitat der Hin-
gabe Jesu und seiner Treue Gott gegeniiber. In diesem Horizont darf man
dann sagen: Leid und Tod sind wohl fir uns Menschen das letzte Wort, aber
vom Gott Jesu her nicht das allerletzte Wort. — Es wird Ostern.

4. Bekennendes Zeugnis: Jesus lebt (Ostern)

Den Weg Jesu kénnen wir bis in diese letzte Todesnot und EntdufRerung ver-
folgen. Dann zerreil3t der Vorhang unserer Vorstellungswelt. Auch unsere
Worte zerbrechen, unsere Vorstellungskraft zerreifit.

Es beginnt bekennendes Reden, der Blick mit den Augen des Glaubens.
Im Zeugnis fur den auferstandenen d. h. vom Tod auferweckten Jesus fand
die Erfahrung der Frauen und Jinger ihren Ausdruck, dass Jesus lebt.

Das will heifen: Gott blieb Jesus treu und belieR ihn nicht unter dem Ge-
setz des Todes. Er nahm ihn auf in den Kreislauf seines Lebens, in seine
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Gemeinschaft. Das ist das Erregende des Ostermorgens: Jesus lebt. Seine
Botschaft, sein Leben und Wirken sind nicht vergeblich und sinnlos, sondern
beglaubigt. Der Prozess Jesu wird nochmals aufgerollt, beginnt von vorne —
aber jetzt mit den Vorzeichen, die von Gott her gesetzt sind.

Fir den Karfreitag der Menschheit und fiir das Leben des Einzelnen gilt:
Kreuz, Leid und Sterben, Schuld und Béses sind Wirklichkeit ... wie auch die
menschlichen Erfahrungen der Liebe, des Glicks und der Dankbarkeit. Alles
Wegsehen und Wegreden der Realitaten hilft nichts und heilt noch weniger.

Aber inmitten dieser Realitdten gilt von Ostern her: Gott steht zu Jesus —
auch zum verstorbenen und begrabenen Jesus. Im Abbruch des irdischen
Lebens Jesu geschah der Aufbruch zu neuem Leben. — Von Jesus Christus
her gilt nun: Das Leid und unsere Schuldverstrickung, die Vergeblichkeit un-
serer Bemuhungen, selbst das Sterben sind keine absolut gescheiterten, keine
absolut verfluchten Wege mehr. Unsere Ohnmacht ist nicht das alleinige Maf}
fir das menschliche Leben, sondern die Macht der Liebe, die Jesus uns ent-
hiillt und in seinem Handeln gezeigt hat.

Vom gekreuzigten Jesus her wird das Kreuz zum Zeichen des Durch-
bruchs, dass Gott den Weg mit den Menschen geht. In diesem Sinn ist es
Symbol fiir die radikale Liebe Gottes. Durch es hindurch enthiillt sich, wie es
zwischen Gott und Menschen steht. So ist auch das zu verstehen, was man
so leicht ,Gericht Gottes“ nennt. Wenn wir uns auf Jesus und seinen Vater
einlassen, dann wird unser Leben gerichtet und ausgerichtet. Die eigentliche
Sinde ware somit, dieser rettenden Liebe nicht zu vertrauen, sich nicht lieben
zu lassen.

Fir uns ist somit entscheidend: nicht verkrampft und verzweifelt auf das
Kreuz fixiert zu bleiben, sondern aufzubrechen zum Gekreuzigten, weg vom
Grab Jesu hin zu dem, der lebt. ,Was sucht ihr den, der lebt, bei den Toten?“
(Lk 24,5). Grablegung und Totenpflege ,gelten” nicht mehr. Das ist und ware
Kreuz-Enthilllung im Alltag unseres heutigen Lebens und in der Herausforde-
rung leidvoller Erfahrungen. Deshalb verbindet sich mit der Osterbotschaft
vom auferstandenen Jesus immer wieder die tréstende Mahnung: ,Furchtet
euch nicht, ich bin es.” Christliches Leben verliert sich somit nicht in einer As-
kese verangstigter Abtdétung, sondern in einer Askese befreiender Entfaltung —
in der Liebe zu sich und zu den Mitmenschen, letztlich in der Hingabe.

So gilt fir unser Leben und, so hoffen wir, auch im Sterben: Nur das auf
Jesus und auf seinen Gott hin enthullte Kreuz durfen wir verehren. Von Os-
tern her ist die Zuversicht in die Furchen unseres Lebens gestreut. Wenn wir
am Ende unserer Mdglichkeiten sind, ist Gott noch nicht am Ende seiner
Mdglichkeiten. — Gott sei Dank!
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VI. ... und Pastoral und Praktische Theologie

Vor diesem Hintergrund her darf man formulieren, dass das spezifisch Christ-
liche das entscheidend Menschliche meint. Gleichsam auf einige Aspekte
begrenzt stellt sich noch die Frage, welche wesentlichen Impulse sich daraus
fur das Handeln der Kirche als Volk Gottes und fir die Praktische Theologie
ergeben.

1. Einheit von Gottes- und Menschenliebe

Wenn sich in den Weisungen Jesu, wie sie sich vor allem in der Bergpredigt
oder in den Gleichnissen niederschlagen, ein Bezug zur Ethik Jesu finden
lasst, dann ergibt sich als Summe — in der Formulierung von Karl Rahner —
die Einheit von Gottes- und Menschenliebe (Mt 5,17; 22,40). Das bildet den
Grundakkord des Lebens Jesu und seines Wortes. Damit ist alles Tun seiner
Jiingerinnen und Jinger an diesem ,Hauptgebot* zu messen. Was gegen die
Liebe ist, ist a-theistisch, ist gegen Gott. Erst im Tun werden somit Versoh-
nung, Gerechtigkeit, Liebe glaubwiirdig und Glaube als Gottes- und Men-
schenliebe authentisch. Das bedeutet nichts weniger, als dass der Mensch
seine Beziehung zu Gott nicht von seinem Verhalten zu den Mitmenschen
trennen kann. Man kann nicht zum Gott Jesu kommen, ohne die Schwester
und den Bruder in diese Bewegung miteinbeziehen zu wollen. Die Weisung
Jesu ist diesbezuglich ,erschreckend” eindeutig:
,Wenn du deine Gabe auf dem Altar opfern lasst und dich dort erinnerst, dass dein

Bruder etwas gegen dich hat, so lass deine Gabe dort vor dem Altar, und geh, zuerst
versohne dich mit deinem Bruder. Und dann komm und opfere deine Gabe.” (Mt 5,23f.)

Durch Jesus ist das Verhaltnis zu Gott neu bestimmt und bestimmend erneu-
ert worden.
,Der Vater-Gott bietet allen mit dem Reich Gottes das Heil an. Aber es ist gerade die
Radikalitat seiner Liebe, wie sie im Wirken Jesu in Erscheinung tritt, die das Siinder-

sein der Menschen aufdeckt und auch dies, dass sie eines Neubeginns, der Umkehr
bediirfen.”®

2. Verhaltnis von Glaube und Liebe

Geht somit Orthopraxie vor Orthodoxie? Wie ist das Verhaltnis von Glaube
und Liebe? Oder hat nicht der Glaube doch Vorrang? Mit Berufung auf den
ersten Johannesbrief, wo zu lesen steht: ,Gott ist Liebe“ (1 Joh 4,8; vgl. auch
V. 11ff.), ist zusammenzufassen, dass wir in der Nachfolge Jesu nicht allein

5 Joachim Gnilka, Jesus von Nazaret, Freiburg/Br. 1995, 212.
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dadurch, dass wir Gott ,bekennen®, Gottes sind, sondern wenn wir die Liebe
tun. Entscheidend bleiben die konkreten, wenn oft auch mithsamen und meist
kleinen Schritte der Solidaritat, der Liebe, des Verstehenwollens und der Ver-
s6hnungsbereitschaft und einer ausharrenden Treue und Gelassenheit, die
selbst dem Humor Raum lasst. Darin erflllt sich (vor allen Positionen in der
Kirche und vor allen noch so religids angereicherten Frommigkeitsformen) die
christliche Identitdt. Das Vermachtnis der im Geiste Jesu inspirierten Aus-
sagen, wie sie im ersten Johannesbrief zu finden sind, ist kompromisslos
grundsatzlich: ,Wer nicht liebt, hat Gott nicht erkannt* (1 Joh 4,8) und: ,Wie
kann die Liebe Gottes in dem bleiben, der Vermdgen hat und sein Herz vor
dem Bruder verschlieRt, den er in Not sieht?“ (1 Joh 3,17). Primar ist somit
die Liebe als Haltung und Vollzug, die allerdings vom Glauben her Uber ihre
letzte Tiefe (Sinnhaftigkeit) und Erflillung gleichsam ins Licht gesetzt wird.
Der ,Gegenstand” der Liebe und einer im Geiste Jesu diakonischen Kirche
ist somit nicht die Not der anderen und deren Hilfsbedurftigkeit, nicht die Situ-
ationen und Ursachen menschlichen Leids und Versagens, auch nicht Krank-
heit, Schuld und Sterben, sondern der Mensch selber mit all seinem Suchen
und mit all seinen Begabungen. Liebe ist somit nicht nur Konsequenz aus
dem Glauben, sondern letztlich konstituierende Dimension des Glaubens.

3. Nachfolge Jesu: In Liebe ,Die Wahrheit tun® (Joh 3,2)

Jesus hat in seine Nachfolge gerufen. Wir kénnen dem Ernst, mit dem wir im
Glauben zur Umkehr und zur Nachfolge in den Ful3-Stapfen Jesu eingeladen
werden, nicht ausweichen. — Die Hoffnung, die uns Jesus erdffnet hat, will in
der Mitte unseres konkreten Alltags wahr werden, in vielen kleinen Hoff-
nungsschritten des Alltags auf-erstehen. Die Botschaft Jesu vom Reich Got-
tes in Frieden, Gerechtigkeit und Liebe ist untrennbar verbunden mit dem Ruf
Jesu zur Umkehr, mit der Einladung in seine Nachfolge. Das will nichts weni-
ger sagen, als zu handeln versuchen, wie Jesus gehandelt hat. In einer Kurz-
formel ausgedrickt kénnte man sagen, Christsein bedeutet, Jesus Christus
zu praktizieren, seine Botschaft in die Tat umzusetzen. Wer versucht, Ge-
rechtigkeit zu Uben, Lebens-Mut zu wecken, Versdhnungsschritte zu wagen,
Freiheit in Anspruch zu nehmen und zu schenken, Trost zu spenden, und wer
andere selbst in aussichtsloser Situation nicht alleine lasst, sondern in Treue
mitgeht, handelt im Geiste Jesu, wird zu seinen Anteilen selber Heiland.

Ein Zwischenruf dréngt sich auf: Ist das nicht wieder ein zu hohes Ideal
und eine moralische Hochstleistung, die doch gar nicht zu erfillen ist? Es
geht nicht um hochgegriffene Ideale, zumal jede und jeder Schuldner gegen-
Uber solchen Anspriichen bleibt. Trotzdem aber gilt es, gelegen oder ungele-
gen, die Botschaft Jesu, sozusagen sein Anliegen, vorerst unverkuirzt zu ver-
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nehmen und auf Jesus zu héren, selbst wenn wir uns nur begrenzt oder eher
widersprichlich auf den Weg seiner Nachfolge begeben kénnen und gleich-
sam vieles und manches uns und anderen schuldig bleiben. Es geht nicht
schon um den ,Himmel®, sondern um die vielen kleinen und manchmal gr6-
Reren Schritte in Hoffnung, im Vertrauen auf den Weg und das Wort Jesu,
um eine Lebens-Sicht, die ihre Zuversicht vom Weg und Wort Jesu schopft.
In den unausweichlichen Realitdten dieses Lebens geht es um Zeichen der
Hoffnung, dass letztlich Gott es richtet. Und Gott ist kein Angst machender
Richter. Gott richtet dadurch, dass er rettet und unser Leben auf Hoffnung
ausrichtet. Die Konflikte im Kleinen und GroRen werden nicht aufgehoben,
die Leiden an sich und an anderen nicht ausradiert. Und aus der Bibel schop-
fen wir keine Patentrezepte fiir die praktische Losung der gesellschaftlichen
Probleme und der menschlichen Sorgen und Impulse fir den langen Atem.
Wohl aber gewinnen wir Motivation fiir die Sorge um die Menschen und ihre
Welt aus einer Hoffnung in Raum und Zeit, aber auch Uber Raum und Zeit
hinaus.

Dieses widerspriichliche und oft ratselhafte Leben mit all seinem Auf und
Ab ist genau die Wirklichkeit, in der die Lebens-Sicht und die Hoffnung, wie
sie von Jesus uns vermittelt worden ist, als tatiger Glaube, wie Paulus sagt
(Gal 5,6), wirksam werden wollen. Diese Realitat ist der Ort fiir Christen und
Christinnen, wo sich der Glaube ausleben und verleiblichen will — in guten
und in bésen Tagen. Wenn es in der Botschaft Jesu letztlich um ,Leben in
Fulle” (Joh 10,10) und um Heil-Sein der Menschen geht, dann will ein solches
Bekenntnis sich als Tat-Glaube umsetzen, wo immer Leben und Lebendig-
sein, Menschlichkeit und menschenwirdiges Dasein bedroht, niedergehalten
und unterdruckt werden und wo immer Menschen vor den Fragen um den
Sinn des Lebens mit sich ringen und sich fragen, wohin denn der eigene Weg
und der Weg der ganzen Menschheit gehen. — Christliche Spiritualitat, die
sich auf Jesus beruft, bewahrt sich stets neu und wagt sich in das Span-
nungsfeld zwischen Glauben und Wirklichkeit, zwischen der Not mit der Got-
tesfrage oder Glaubenszweifeln und der seligen Freude an Gott — und all das
nur in begrenzten Schritten, in der ganzen Briichigkeit unseres Daseins. Aber
der Glaube, der sich auf Jesus Christus stitzt, ist ein Glaube, der die Erde
und die Menschen liebt.

Das will doch heiRen: Christen und Christinnen mussten zu den tapfersten
und mutigsten Menschen und zu den waghalsigsten Zeitgenossen gehdren,
wenn es um das konkrete Miteinander der Menschen und um das Antlitz die-
ser Erde und um ihre Zukunft geht. Papst Paul VI. sprach einmal von den
Glaubigen als ,Experten flir Menschlichkeit®. Pragnanter und treffender kann
man es kaum sagen. Wenn wir in den Kirchen nur Unterstéande fir ver-
scheuchte, verangstigte und angstliche und auf Sicherheiten fixierte Leute
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suchten, dann musste in der Tat gefragt werden, wie es um die prophetische
Kraft und um den Glauben an einen Gott, der das Leben der Menschen will,
bestellt sein muss. Missten nicht gerade auch unter den Christen jene Men-
schen aufstehen, die mit Pionier-Mut und mit der ganzen Kraft der geschenk-
ten Lebens-Hoffnung nach Malgabe der seelischen Krafte und des Verstan-
des bis an den Rand zu gehen wagen, wann immer es um die gro3en Fragen
und herausfordernden Probleme der Menschen und deren Lésung geht? —
So flhrt die Orientierung an Jesus von Nazaret weit Uber den einzelnen Men-
schen hinaus, aber ebenso in die Mitte seines Daseins hinein.

Prof. em. Dr. Leo Karrer
Jardins du Salesianum 5
CH-1700 Fribourg
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Jesus: ausgetrickst und aus dem Spiel genommen?

Eine ethnographisch orientierte pastoraltheologische Spurensuche

sIch bin Jesus, sagte er. Aber das niitzt auch nichts.*'
(Peter Henisch, Der verirrte Messias)

Llch weild nur eines: Wenn die Menschen nicht mitarbeiten,
wird nie ein Wunder Erfolg haben.*?

(Els Beerten, Als gabe es einen Himmel)

Der o6sterreichische Autor Peter Henisch veréffentlicht 2009 bei Deuticke
einen Jesus-Roman mit dem Titel ,Der verirrte Messias®. Henisch ,kommt
seinen Lesern mit Religion“, wie es der Reporter in der Tageszeitung ,Kurier*
im Interview formuliert. Dieser bejaht, meint jedoch, dass man Religion nicht
mit ,Alpintrottelkatholizismus* verwechseln solle.®> — Wovon handelt Henischs
Jesus-Roman, der zugleich ein Liebes-, Brief- und Reiseroman ist?

Auf dem Flug nach Israel trifft die Literaturkritikerin Barbara den postsowje-
tischen Migranten Mischa Myschkin, vom dem sie sich ,spirituell belastigt”
fuhlt. Dieser ist im Begriff, zu seinen Wurzeln zurlickzukehren. Er ,muss’ auf
Spurensuche und Erinnerungsreise ins Heilige Land gehen, will sich dort
Klarheit Uber seine Identitat verschaffen, sich mit sich selbst in eins bringen,
sicher werden, dass er tatsachlich Jesus ist. Und er lasst Barbara lebhaft an
dieser Suche teilhaben — Uber weite Strecken des Romans in bunten Luftpost-
briefen und E-Mails, die er ihr, die inzwischen nach Deutschland zuriickge-
kehrt ist, aus Israel schickt.

Henischs Roman wechselt elegant zwischen den Zeiten und Welten, er-
zahlt eben noch in der Jetzt-Zeit und Uberblendet dann geschickt und kaum
merklich in neutestamentliche Szenerien. Jesus-Episoden werden neu er-
funden und anders erzahlt, im Gestus einer intimen Kennerschaft. Woher
weil} dieser Mischa das? Ist er mehr als blof ein religidser Schwarmer und
messianischer Hochstapler? — Der Roman lebt (iber weite Strecken von der

' Peter Henisch, Der verirrte Messias, Wien 2009, 255.
2 Els Beerten, Als gabe es einen Himmel, Frankfurt/M. 2011, 600.
3 Vgl. http://www.peter-henisch.at/presse2.htm#kurier (22.8.2012).
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bewussten Unschéarfe, in welchem Verhaltnis Mischa Myschkin und Jesus/
Jeschua stehen. Henisch gelingt es, die Leser/-innen mit der existentiellen
Problematik des Protagonisten zu befassen und mit seiner Frage zu ,infizie-
ren‘: Wer ist er, Mischa Myschkin? Ein Psychopath, dem man helfen und von
seiner fixen ldee befreien muss, wie dies Barbara nach ihrer spateren Wie-
derbegegnung mit dem in Rom Gestrandeten tun will? Oder ist er vielleicht
doch der wiedergekehrte Messias, aus dem (wieder einmal) nichts wird, der
in seiner Mission auch ,im zweiten Anlauf' scheitert? Vielleicht hat ja die Erl6-
sung damals vor zweitausend Jahren gar nicht stattgefunden ... Mischa je-
denfalls beginnt in Henischs Jesusroman an sich und seiner eigenen Messia-
nitat zu (ver-)zweifeln und irre zu werden, weil er immer weniger an die
Messianitat Jesu glauben kann.

,Nicht am Kreuz gestorben, nicht wirklich begraben, nicht abgestiegen zu den Toten,
folglich nicht auferstanden! Wenn das die Wahrheit ist, dann bin ich ein Versager. Und
ausgetrickst haben sie mich, verdammt noch einmal! Sie haben mich einfach aus dem
Spiel genommen!“4

Von seinen Freunden und Anhangern ausgetrickst, aus dem Spiel genom-
men, aus dem Verkehr gezogen. Einmal angenommen, der ,echte’ Jesus
kame im Jahr 2012 wieder — was wurde er Uber den Zustand der Welt und
der Kirche, was wiirde er uUber die pastoralen Realitdten hierzulande sagen?

Planungssitzung des Kinderkirchenteams in einer katholischen Pfarrgemein-
de am Stadtrand von Baden-Baden. P., Mutter von zwei S6hnen und Mitglied
des Kinderkirchenteams, erzahlt vom ,Auftrag’, den sie von ihrem sechsjahri-
gen Sohn H. bekommen hat: Das Kinderkirchenteam solle Gottesdienste pla-
nen, in denen man etwas von Jesus erfahrt. Das sei sonst in der Kirche nicht
garantiert. Das Argument ist Uberzeugend, die Erwachsenen folgen dem Vor-
schlag des Sechsjahrigen, entwickeln einen einjahrigen Jesus-Zyklus.

Jesus — ein Verschwiegener, ein Unbekannter? Einer, von dem man ,in der
Kirche* wenig, zu wenig erfahrt? Ich komme ins Nachdenken: Was wird Kin-
dern (und Erwachsenen) von denen, die in der Kirche das Sagen haben, mit
welcher Absicht von Jesus erzahlt und was wird ihnen verschwiegen? Wel-
che Jesus-Bilder werden entworfen — in Kinderbibeln und religiésen Liedern
alter und neuer Provenienz? Was bildet sich ab in der religidsen Feierpraxis
im Lauf eines Kirchenjahres? Fir den sechsjahrigen H. erscheint das, was er
zu sehen und zu héren bekommt, offensichtlich rudimentar und ratselhaft: Da

4 Henisch, Messias (s. Anm. 1) 359.
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wird an Weihnachten von der Geburt eines Kindes erzahlt — méglicherweise
war H. beim szenischen Krippenspiel sogar als Hirte, Wirt, Josef oder Bote des
Kaisers Augustus beteiligt —, und nur wenig spéater hoért H. vom grausamen
Tod dieses Jesus, der nun kein Baby, sondern ein erwachsener Mann ist.
Wie kann das so schnell gehen? Und was war da dazwischen? Wo ist Jesus
in die Schule gegangen, mit wem hat er gespielt? Hatte er Geschwister, mit
denen er gestritten? Und als er dann grof3 war: Wie hief3 die Frau, die er hei-
ratete? Und seine Kinder? Mit welchem Beruf hat er Geld verdient? Doch
nicht genug: In H.s Kirche, im katholischen Kindergarten, den er besucht, und
in seiner Kinderbibel ist an Ostern nicht nur von Jesu Ermordung die Rede,
sondern auch von dessen Auferstehung ... Auferstehung? Aufstehung? Was
ist denn das?

Frau R. legt mir bei meinen regelmaRigen Krankenkommunion-Besuchen das
vielbandige Werk von Maria Valtorta, ,Der Gott Mensch. Leben und Leiden
unseres Herrn Jesus Christus® (,L'Evangelo come mi & stato rivelato®), wie-
derholt warmstens ans Herz. Sie liebt die detailreichen, farbenprachtigen
Schilderungen, insbesondere den weit verzweigten familiaren Kosmos Jesu,
den Maria Valtorta erschaffen hat. Dieser religitse Roman ist fiur Frau R.
,Evangelium’, sie nimmt die Bicher fir ,bare Minze*. All das in ihrer klein ge-
wordenen Welt: Das Haus verlasst sie nur mehr mit fremder Hilfe und anlass-
lich von Arztbesuchen, angewiesen auf die Hilfe polnischer Pflegerinnen, mit
denen sie notgedrungen unter einem Dach lebt und sich arrangieren muss.
Sie ringt mit der zunehmenden Einschrankung der eigenen Souveranitat und
ihrer fortschreitenden korperlichen Gebrechlichkeit, die sie nicht akzeptieren
will. Und sie steht vor dem eigenen familiaren ,Scherbenhaufen’, der nur mah-
sam im Zaum gehaltenen Erinnerung an eine schwierige Ehe, dem Leben der
Kinder, das sich so anders entwickelt als gedacht ... Ihren Tagesablauf rich-
tet sie nach dem Programm von frommen TV-Sendern aus. Ich selbst hére
mir ihre begeisterten Erzahlungen Uber Maria Valtortas ,Gott Mensch® hoflich
an, vermeide es aber, auf ihr Angebot einzugehen, doch einmal eines dieser
Blcher mit nach Hause zu nehmen.

Heute frage ich mich: Mit welchem Jesus kam Frau R. im Verlauf ihres Le-
bens wohl in Bertihrung? In vor- und nachkonziliaren Zeiten? Sehr wahr-
scheinlich gab es in ihrem Elternhaus keine Bibel, moglicherweise aber einen
»Schott”. Was hat der Pfarrer ihrer Kindheit und Jugend von Jesus erzahlt?
Und was Uber Lebensleid und Lebensgliick? War der offiziell kirchlich vermit-
telte Jesus, dem Frau R. als erwachsene praktizierende Katholikin begegne-

PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 61-68 urn:nbn:de:hbz:6-77319432402




64 Elke Langhammer

te, zu langweilig, zu blass und konturlos? Wirkte er leblos auf sie — kein
Mensch aus Fleisch und Blut, so dass sie nach Mdglichkeiten suchte, einen
,interessanteren’ Jesus zu entdecken?

V.

s.Jesus liebt Gewalt und mochte dich sanft berthren!” Im Frihsommer 2011
entdecke ich bei einem Abendspaziergang ein Graffito mit dieser Botschaft
an der Hauswand des Siebenkapellenareals in Innsbruck (Osterreich).® Links
ein mannlicher Kopf mit Bart, schulterlangem Haar und einem breiten Grinsen
im Gesicht, daneben diese Aussage: ,Jesus liebt Gewalt und mdéchte dich
sanft bertihren! Mit einem Ausrufezeichen versehen, das Wort ,sanft“ in Grol3-
buchstaben geschrieben und so vom lbrigen Text abgehoben. Ich bin beim
Anblick sofort elektrisiert und ausgesprochen unangenehm berihrt.

Warum? Was kam mir da entgegen? Was zeigte sich mir da? — Der/die
Sprayer/-in reagierte mit dem Graffito offensichtlich auf die Debatte um Miss-
brauchsfalle in der romisch-katholischen Kirche, die Kirche und Gesellschaft
im deutschsprachigen Raum seit Anfang 2010 intensiv beschaftigte. Wie lasst
sich die Reaktion des anonymen Sprayers beschreiben? In seiner bildlichen
Darstellung rekurriert das Graffito auf die Vorstellung von einem Hippie-Jesus
(,love and peace®) im Stil der 60er und 70er Jahre des 20. Jahrhunderts. Der
Text pervertiert eine Zentral- und Spitzenaussage der christlichen Botschaft.
Jesus ist nicht mehr der ,von Herzen Demiitige und Sanftmitige’ (vgl.
Mt 11,29), er liebt Gewalt. Unter dem Deckmantel der Sanftmut — in einer
Geste, die Sanftmut lediglich suggeriert und vortauscht — ist Jesus auf subtile
Weise brutal gewalttatig.

,<Jesus liebt Gewalt. Er mochte dich sanft berlhren!* Welcher Sprechakt
wird hier gesetzt? Handelt es sich um eine Drohung? Oder ist es nicht viel
eher als eindrickliche Warnung zu verstehen, mit diesem Jesus und mit
denen, die ihn im Munde flihren und sich auf ihn berufen, nichts zu schaffen
zu haben, weil man ansonsten um die Integritat der eigenen Person flirchten
muss? Mit einer pastoraltheologischen Brille betrachtet Iasst sich fragen, ob
dieses Graffito nicht ein deutliches Indiz dafir ist, dass der Machtmissbrauch

Das Siebenkapellenareal ist eine seit Ende des 18. Jhs. profanierte Heilig-Grab-Kirche
im Innsbrucker Stadtteil Dreiheiligen. Eine Abbildung dieses Graffitos findet sich in: Elke
Langhammer, Zwischen uns. Erfahrungen der Geistprasenz in Seelsorge und Pastoral,
in: Willibald Sandler (Hg.), Ein Hauch von Gott. Die Prasenz des Heiligen Geistes in
Kirche und Welt. Vortrage der zwdlften Innsbrucker Theologischen Sommertage
(theologische trends 21), Innsbruck 2012, 190.
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kirchlicher Verantwortungstrager das christliche Gottesbild und die Frohe
Botschaft nachhaltig in mdéglicherweise irreversibler Weise verdunkelt und
pervertiert.

V.

Zasur. Blickwechsel: Was habe ich eben getan? Eine anfangliche Reflexion
des methodischen Vorgehens ist angesagt. Ein zeitgendssisches literarisches
Werk zum Ausgangspunkt einer (pastoral-)theologischen Uberlegung zu
machen oder aber als lohnenden praktisch-theologischen Forschungsgegen-
stand zu identifizieren, ist seit Jahrzehnten eine gangige, arrivierte Vorgangs-
weise. Theologen und Theologinnen beschéaftigen sich mit (zeitgendssischer)
Literatur, weil sie auch Literaturwissenschaftler/-innen und Leser/-innen sind,
weil sie literarische Texte als aufschlussreiche Seismographen fur die Zeit-
diagnostik betrachten und weil sie literarische Texte fur theologisch produktiv
halten, da sie das Potential haben, konventionelle religidse und theologische
Vorstellungen zu irritieren. Den Ausgangspunkt eines Artikels zum Themen-
kreis ,Jesus und die Pastoral(theologie)“ bei einem jiingeren Osterreichischen
Jesus-Roman zu nehmen, mag deshalb nicht weiter verwundern, wenn auch
moglicherweise im Stil etwas essayistisch anmuten.

Was dann entwickelt wird, erscheint weniger konventionell. Die Argumenta-
tion nimmt ihren Ausgangspunkt bei Wahrnehmungssplittern aus der pastora-
len Praxis und geht an Alltagsbeobachtungen entlang, tastet diese ab, befragt
sie, dreht und wendet sie. Die Episoden und Beobachtungen reichen z. T. in
meine eigene Tatigkeit als Pastoralreferentin zurlick, sie stammen aber auch
aus jungerer und jingster Zeit. — Es ist ein Risiko, im wissenschaftlichen Kon-
text ,Ich® zu sagen und ,eine beschamend private Sache, wie personliche
Sinneswahrnehmungen es sind, in die offentliche Angelegenheit wissen-
schaftlicher Kommunikation“® zu tberfiihren. Das, was dort verbalisiert wird,
ist Ausdruck einer bestimmten Art des Sehens, Beobachtens und Betrach-
tens, die ich mit den Jahren als Ressource fiir mein pastoraltheologisches
Arbeiten entdeckt habe: der Reiz und die Faszination, das Kleine und Un-
scheinbare in den Blick zu nehmen; das, was leise ist und sich nicht in den
Vordergrund drangt; das Selbstverstandliche, das erst bei naherer Betrach-
tung unselbstverstandlich wird; die (nur) scheinbar episodische Szene, in der
sich Exemplarisches zeigt. Im Hinblick auf ,Jesus und die Pastoral“ zeigt sich
in einer solchen Betrachtungsweise plotzlich unvermutet Neues, Originelles,

5 Stefan Hirschauer, Ethnographisches Schreiben und die Schweigsamkeit des Sozialen,
in: Zeitschrift fir Soziologie 30 (2001) 429-451, hier 437.
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Nachdenkenswertes und Erschiitterndes. Uber ,Jesus und die Pastoral® ist
pastoraltheologisch noch langst nicht alles gesagt.

Um das Unselbstverstandliche, Unvertraute und Fremde in den so vertraut
scheinenden individuellen und kollektiven Glaubensvollziigen erkennen zu
kénnen, um das eigene ,innere Ausland“ (Sigmund Freud), jene Zonen und
Bereiche im Eigenen zu entdecken, die Uberraschend und unerhért ,anders'
sind,” ist eine methodische Befremdung des eigenen Blicks notwendig.® Da-
bei geht es darum, das weitgehend Vertraute so zu betrachten, als sei es
fremd.®

Handwerklich-methodisch handelt es sich bei dem hier skizzierten Arbeits-
stil um ein ethnographisch orientiertes pastoraltheologisches Arbeiten,' bei
dem ,teilnehmende Beobachtung*'! und ,dichte Beschreibung*'? einen bedeut-
samen Stellenwert haben.

Vgl. Lothar Bily, ,Sich seiner selbst nicht zu sicher sein“. Das Christentum als ,fremde*”
Religion neu entdecken?, in: Gregor Maria Hoff — Hans Waldenfels (Hg.), Die ethno-
logische Konstruktion des Christentums. Fremdperspektiven auf eine bekannte Religion
(ReligionsKulturen 5), Stuttgart 2008, 167—189, hier 176.

Vgl. Klaus Amann — Stefan Hirschauer, Die Befremdung der eigenen Kultur. Ein
Programm, in: Klaus Amann — Stefan Hirschauer (Hg.), Die Befremdung der eigenen
Kultur. Zur ethnologischen Herausforderung soziologischer Empirie (stw 1318), Frank-
furt/M. 1997, 7-52; Stefan Hirschauer, Die Exotisierung des Eigenen, in: Monika
Wohlrab-Sahr (Hg.), Kultursoziologie. Paradigmen — Methoden — Fragestellungen,
Wiesbaden 2010, 207-225.

Vgl. Hirschauer, Exotisierung (s. Anm. 8) 216-221. — Klassisch ist Erving Goffmans
»Theatermetapher (Betrachte menschliches Verhalten als Inszenierung, so kannst du
sie durch diese Verfremdung aufschlisseln!), Harvey Sacks Maxime des ,doing being“
(Betrachte alles, als wiirde es gerade erst probiert oder gemacht!), aber auch der
Ruckgriff auf Fremde und Randsténdige der eigenen Kultur als Informanten/Informan-
tinnen.

Zum Stil und zur Methodik ethnographischer Forschung vgl. einfiihrend: Bettina Beer
(Hg.), Methoden ethnologischer Feldforschung, Berlin 22008; Uwe Flick, Qualitative
Sozialforschung. Eine Einfiihrung, Reinbek b. Hamburg 2007, 281-303; Frank Heide-
mann, Ethnologie. Eine Einflhrung, Géttingen 2011; Hubert Knoblauch, Qualitative
Religionsforschung. Religionsethnographie in der eigenen Gesellschaft, Paderborn u. a.
2003.

Zur teilnehmenden Beobachtung® vgl. exemplarisch: Peter Atteslander, Methoden der
empirischen Sozialforschung, Berlin 22008, 67-100; Gabriele Rosenthal, Interpretative
Sozialforschung. Eine Einfiihrung, Weinheim 22009, 101-123.

Zur ,dichten Beschreibung” vgl. exemplarisch: Clifford Geertz, Dichte Beschreibung.
Beitrdge zum Verstehen kultureller Systeme, Frankfurt/M. 1987; Achim Knecht, Dichte
Beschreibung, in: Astrid Dinter — Hans-Glnter Heimbrock — Kerstin S6derbom (Hg.),
Einflhrung in die Empirische Theologie. Gelebte Religion erforschen (UTB 2888),
Gottingen 2007, 226-241.
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,Eine unselbstverstandliche Wahrnehmung des Christentums mit methodisch ethno-
logischem Inventar macht [...] nicht nur auf den veranderten Ort des Christentums
heute aufmerksam, sondern sensibilisiert fir die verdrangten Anteile des Fremden im
Eigenen.“™

Ein solches Arbeiten rechnet mit der Person des/der Forschenden als pri-
marem Instrument der Datengewinnung, muht sich um ,disziplinierte Subjek-
tivitat' und weil — wie in der qualitativ-empirischen Forschung allgemein
Ublich — um die Perspektivitat, Standortgebundenheit und notwendige Parti-
kularitdt wissenschaftlichen Forschens und Erkennens, weshalb es keinen
olympischen Standpunkt einnimmt und sich ,bescheidet’.

VL.

~Jesus und die Pastoral® — meine empirische Neugier ist geweckt. Ein
explorativ offenes Vorgehen, ein weiteres Hineinwagen ins Feld stiinde an.

Juli 2012. Im Firmgottesdienst in einer Seelsorgeeinheit im Freiburger Os-
ten, zu dem ich eingeladen bin, fallt mein Blick auf die sog. Neuen Geistlichen
Lieder, die gesungen werden. Dem Elfjahrigen neben mir in der Bank gefallt
das Eingangslied ,Jesus Christ, you are my life, alleluja“, er summt es auch
nach dem Gottesdienst noch eine ganze Weile. Mir selbst liegt das darauf
folgende Kyrielied naher. Es ist von anderer Art. ,Der Miden Kraft, der Blin-
den Licht, Kyrie eleis. Der Tauben Ohr, der Stummen Lied, das wird, das
kommt, ich weilR.“ Meine praktisch-theologische Neugier in diesem Zusam-
menhang: Welcher Jesus taucht denn da auf — in diesen Liedtexten des Neuen
Geistlichen Liedes? Welche Chiffren werden verwendet und fir was stehen
sie? Welche Emotionen transportieren Text und Melodie? — Es ware ver-
lockend, weiter zu recherchieren: die Mottolieder kirchlicher GroRereignisse
(Katholikentage, Papstbesuche) daraufhin zu untersuchen, ob und welcher
Jesus dort eine Rolle spielt. Oder aber das eben erschienene Jugendgebet-
buch zum Youcat. Oder die ikonographischen Darstellungen von Jesus in
gangigen Kinderbibeln und aktuellen Religionsblichern usw.

»~Jesus und die Pastoral* — als lohnende, noch wenig begangene praktisch-
theologische Forschungsfelder erscheinen mir:

® Gregor Maria Hoff — Hans Waldenfels, Einleitung, in: Gregor Maria Hoff — Hans
Waldenfels (Hg.), Die ethnologische Konstruktion des Christentums. Fremdperspektiven
auf eine bekannte Religion (ReligionsKulturen 5), Stuttgart 2008, 7-9, hier 7.

" Vgl. Stephan Wolff, Subjektivitit fiir alle praktischen Zwecke. Methodologische und
forschungspraktische Grenzen des ethnomethodologischen (Des-)Interesses an der
subjektiven Perspektive, in: Osterreichische Zeitschrift fiir Soziologie 24 (1999) 5-24.
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(1) eine Bestandsaufnahme der in den offiziellen pastoralen Diskursen trans-
portierten Jesus-Bilder: Wie kommt dort Jesus vor? Wie wird von ihm ge-
sprochen? Fir was steht die Jesus-Chiffre? Wer ,tut’ was mit Jesus? Mit
welcher Absicht und mit welchem Interesse?

(2) eine Untersuchung der Jesus-Bilder und Kirchenerfahrungen der sog.
kleinen Leute’: Ihre oft unscheinbaren, gelegentlich auch unorthodoxen
religiosen Praxen gilt es zu heben und zu sichten und ihnen Stimme zu
verleihen (,Voicing*)."” ,Nicht nur sprach- und definitionsméchtige Infor-
manten sollen das Portrait einer Kultur bestimmen, sondern auch ,mund-
tot* gemachte.“'®

Maoglicherweise wiirde gerade durch die Erforschung der religidsen Praxen der
kleinen Leute' aufdeckt, worliber man sonst nicht spricht, was man lieber ver-
schweigen wirde."” In Hans Christian Andersens Marchen ,Des Kaisers neue
Kleider“ ist es das Kind, das benennt, dass der Kaiser nackt ist. Der sechs-
jahrige H. sprach davon, dass man von Jesus in der Kirche wenig erfahrt.

Mag. phil. Dr. theol. Elke Langhammer

2010-2012 Univ.-Assistentin am Institut fir Pastoraltheologie

an der Katholisch-Theologischen Fakultat Innsbruck,

ab 01.09.2012 Regionalreferentin in der Region Hochrhein (Erzdiézese Freiburg)
Kath. Regionalstelle Hochrhein

Eisenbahnstr. 29

D-79761 Waldshut-Tiengen

Fon: + 49 (0)7751 8314-406

eMail: e.langhammer(at)kath-region-hochrhein(dot)de

Web: http://www.uibk.ac.at/praktheol/mitarbeiter/langhammer/

Vgl. Hirschauer, Ethnographisches Schreiben (s. Anm. 6) 438.

Hirschauer, Ethnographisches Schreiben (s. Anm. 6) 438.

Vgl. Hirschauer, Ethnographisches Schreiben (s. Anm. 6) 438. — ,Verbal aufgedeckt wird
das, ,woritiber man nicht spricht’, dann nur noch durch besondere Sprecher, vor allem
durch Kinder, die etwa Behinderungen, Gewalttaten oder Peinlichkeiten unbefangen zur
Sprache bringen.”
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Evangelische Einmischung — erwartungsvolle Seelsorge

Skizzen und lllustrationen zu einer Pastoral im Geiste Jesu

1. Handlung und Vorstellung

,Die Seelsorge, die religiose Pflege der Individuen, ist in ihrer rational-systematischen
Form gleichfalls ein Produkt prophetischer offenbarter Religion [...]. In dem MaR ihrer
praktischen Einwirkung auf die Lebensfihrung verhalten sich Predigt und Seelsorge
verschieden. Die Predigt entfaltet ihnre Macht am starksten in Epochen prophetischer
Erregung. Schon weil das Charisma der Rede individuell ist, sinkt sie im Alltagsbetrieb
ganz besonders stark bis zu volliger Wirkungslosigkeit auf die Lebensflihrung herab.
Dagegen ist die Seelsorge in allen Formen das eigentliche Machtmittel der Priester
gerade gegeniiber dem Alltagsleben und beeinfluRt die Lebensfiihrung um so starker,
je mehr die Religion ethischen Charakter hat."'

Seelsorge war und ist in vielerlei Gestalt eine Praxis der Aufsicht von Pries-
tern Gber Laien. Max Webers religions-historisch soziologische Diagnose aus
den frihen 1920er Jahren deckt diese Machtstruktur als allgemein wirkende
auf. Mag auch die im europaischen Kulturraum lange Zeit verbreitete Praxis-
form der Seelsorge, die Beichte, in der zweiten Halfte des 20. Jahrhunderts
mehr und mehr verfallen sein, so ist der Interaktionstyp der Betreuung von
Laien durch Priester in vielen Formen beratender und therapeutischer Seel-
sorge erkennbar geblieben und vielfach identifiziert worden.

Seit Carl Immanuel Nitzschs differenzierter Diagnostik fiir die Seelsorge,
seiner urspringlich padagogisch gedachten Orthotomie, hat sich das Arzt-
Patient-Interaktionsmodell als Grundstruktur der Seelsorgepraxis nach und
nach auch uberkonfessionell etabliert. Neue Problemlagen und Interaktions-
formen, zuletzt Notfall-Seelsorge, Sterbebegleitung und Internet-Chats stabi-
lisierten die Betrachtung der pastoralen Praxis in der Interaktionsdyade und
nach gesellschaftlichen Funktionen und Handlungsfeldern.

Die sozialwissenschaftliche, problemorientierte Seelsorge entspricht mit ih-
ren beratend-therapeutischen Handlungsmodellen der Grundstruktur arztlicher
Behandlung, also dem Modell des Arztpriesters, von dem Heil erwartet wird.?
Die starke Individualisierung in der modernen Gesellschaft verbirgt den Herr-

Max Weber, Wirtschaft und Gesellschaft, Tiibingen 51972, 283.
Vgl. Reinhard Schmidt-Rost, Seelsorge zwischen Amt und Beruf, Gottingen 1988.
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schaftscharakter der medizinischen Praxis, die in der Pastoral mit der religio-
sen verschmolzen wurde.

Die Einsicht in den Charakter der funktionalen Seelsorge als quasi arztli-
ches Handeln hat Dietrich Rossler dazu veranlasst, die moderne Seelsorge
dem Handlungsfeld der Diakonie zuzuordnen.® Diese Zuordnung unterstreicht
den Eindruck, dass die moderne Seelsorgelehre vor allem als Handlungsthe-
orie ausgearbeitet wird.

Die Praxis Jesu aber war zunachst und vor allem eine prophetische Praxis,
die neue Vorstellungen entwickelte und den Menschen, denen er begegnete,
eine andere, neue, zukunftsorientierte Bedeutung zusprach. Eine Pastoral
aus dem Geist Jesu ist deshalb nicht zuerst eine Handlungstheorie, sondern
viel eher eine prophetische Praxis der Vermittlung von Vorstellungen, die an
den vielen pragnanten Aussagen der Evangelien zur Situation des Menschen
vor Gott und in der Welt ihr Profil gewinnt und dieses Profil anderen Deutun-
gen noch in jeder Gegenwart entgegengesetzt hat.* Jesus vermittelt vor allem
Vorstellungen tber den Menschen. Ob eine moderne funktionale Seelsorge
den Rickweg zu solcher prophetischer Pastoral findet? Dazu misste eine
Umstellung gelingen, die im Begriff ,Seel-Sorge“ durchaus angelegt ist: Prag-
nante Vorstellungen bringen das Evangelium wirksamer zur Geltung als jede
noch so engagierte Aktion.

In einer Zeit, die von besonderer Aufmerksamkeit fir Massenkommunika-
tion gepragt ist, bietet es sich an, den Begriff der Vorstellung durch den Pro-
gramm-Begriff zu ergédnzen und zu prazisieren, um die 6ffentliche Wirksam-
keit von Vorstellungen zu beschreiben.

2. Das Evangelium — das ,andere” Programm

Langst vorgewarnt durch die kritischen Erkenntnisse der Leben-Jesu-Forschung
einerseits, aber auch durch burn-out-trachtige Jesus-Nachfolge-Forderungen
andererseits, vor allem aber interessiert an der Frage nach dem spezifischen
Profil christlicher Praxis im Geist Jesu und an der Frage nach der nahezu
zweitausendjahrigen Beschaftigung mit den Evangelien, trat fir mich im Zu-
sammenhang mit der Wirkung der modernen Massenmedien eine Beobach-
tung in den Vordergrund, die ich anderweitig schon etwas ausfuhrlicher aufge-
schrieben habe: Das Evangelium, die Botschaft, die Jesus von Nazaret ver-

3 Vgl. Dietrich Roessler, Grundrif} der Praktischen Theologie, Berlin — New York 21994,
Kap. 3.

Auch die urgemeindliche Praxis des mutuum colloquium fratrum war vom hierarchischen
Gefalle vom Priester zum Laien noch frei.
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kiindet hat und fiir die er vermutlich hingerichtet wurde, Iasst sich als Insze-
nierung eines spezifischen massenmedialen Programms beschreiben.® Wah-
rend sich im Hauptprogramm der meisten Kulturen seit der Sesshaftwerdung
der Menschheit die Reichen, Weisen und Starken ihres Reichtums, ihrer
Weisheit und ihrer Starke rihmen (vgl. Jer 9,22f.), inszenieren die Vertreter
des ,anderen” Programms die Kraft der Liebe, Glte und Barmherzigkeit als
die wahrhaft Leben spendenden Krafte. Jesus Christus und auf ihn sich beru-
fend die Apostel, vor allem Paulus, haben diese schon von den Propheten
und Betern in Israel bekannte Inszenierung der vaterlichen Gute und Barm-
herzigkeit universalisiert, in alle Welt getragen, auf alle Menschen bezogen
und immer wieder als das einzig Leben spendende Programm menschlicher
Kulturen behauptet. Dieser Perspektive wird man nur ansichtig, wenn man
Jesus von Nazaret nicht vorweg mit metaphysischen Qualitdten ausstattet
und mit Gewaltvorstellungen von einem Allmachtsherrscher verbindet, son-
dern seine Gottespradikation auf eben diesen Einsatz flr das spezifische
Programm der ,entgegenkommenden Liebe“ zurlckfihrt. Die Verkindigung
von der Nahe des Reiches Gottes und von Gott als Vater aller Menschen ist
von den Machtigen seiner Zeit offenkundig nicht als billiger Gnadenzuspruch,
sondern als herausfordernder Deutungsanspruch aufgefasst worden und hat
zur Hinrichtung Jesu geflihrt. Der Glaube an die Auferstehung Jesu ist im Zu-
sammenhang dieses Programms zu verstehen als symbolische Gestalt der
immer neu Leben schaffenden Kraft der Liebe.

3. Prophetische Pastoral — evangelische Einmischung

Versteht man alle Praxis aus dem Geist des Evangeliums als Inszenierung
des ,anderen Programms“ von der Leben schaffenden und bewahrenden
Giite und Barmherzigkeit, die in reiner Form allein von Gott auszusagen ist,
so ergibt sich eine alle Praxis des christlichen Glaubens verbindende Auffas-
sung als Zeugendienst fir diese Gottesvorstellung, ein Dienst, der sich durch
diese Vorstellung in das offentliche Leben einmischt. Diese evangelische
Einmischung geschieht in vielerlei Gestalt, in Gebeten und Liedern, in Gottes-
diensten und Prozessionen, in Unterrichtsstunden und Diskussionen, in dia-
konischen Diensten und politischen Aktionen, tiberkonfessionell, aber keines-
wegs unprofiliert, vielmehr stets orientiert an der Grundvorstellung, dass allen

Vgl. Reinhard Schmidt-Rost, Massenmedium Evangelium. Das ,andere* Programm,
Hannover 2011 (Amt der VELKD).

Will man eine ontologisierende Gottesvorstellung vollstandig ausschlielen, so kann man
auch sagen, dass Gott nur als die Kraft der Barmherzigkeit und Liebe in der Welt wirkt.
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Menschen ihr Leben geschenkt ist, dass allen damit Gite und Barmherzigkeit
von Anfang an zugewandt ist und sie ohne diese gar nicht leben kdnnten.
Menschliches Leben findet dementsprechend seine Erfiillung in der Antwort
auf dieses Geschenk des Lebens, und zwar in verantwortungsvollem Um-
gang mit dem eigenen und mit fremdem Leben.

Als ein eindriickliches Beispiel solcher evangelischer Einmischung ist vor
kurzem eine Predigt von Reinhard Feiter mit dem Bonner 6kumenischen
Predigtpreis pramiert und in der Laudatio als ein solches Beispiel fiir eine ein-
leuchtende Antwort auf das Evangelium gewdrdigt worden. Beide Texte, Pre-
digt wie Laudatio, illustrieren das hier vorgetragene Verstéandnis von Seelsorge
als einer Haltung und Praxis, die ihre Gedanken und Aktionen immer wieder
am Evangelium, der frohen Botschaft des Jesus von Nazaret, Gberpriift, damit
der Geist Gottes auf Leben und Welt befreiend, tréstend und starkend durch
Menschenwort wirkend Einfluss nehmen kann.

Reinhard Feiter, Predigt Uber Joh 20,19-23
27.05.2012 in der Pfarrkirche St. Bartholoméaus in Niederkriichten

Das eine Mal ist alles laut und raumgreifend: Larm erfillt die Gassen, viel-
sprachige Rede ertont, die Menschen der Stadt laufen zusammen und gera-
ten auRer sich vor Staunen. So erzahlt Lukas in seiner Apostelgeschichte
vom Geschenk des Geistes zu Pfingsten. Das andere Mal spielt sich alles im
Haus ab: hinter verschlossenen Turen, im kleinen Kreis, bei Zimmerlautstarke.
So erzahlt das Johannes-Evangelium.”

Die Erzahlung, die bildméachtig geworden ist und unsere fromme Phantasie
pragt, ist die dramatische Version der Apostelgeschichte. Doch es lohnt sich,
unser Ohr einmal den leiseren Ténen des Johannes-Evangeliums zu leihen —
und es lohnt sich zumal heute.®

Die Geschichte des Johannes spielt drinnen, im Haus, inmitten einer verunsi-
cherten und verangstigten Jingerschaft. Jesus ist tot; und zu allem Ungliick
gibt es verwirrende Vorkommnisse und unglaubliche Botschaften. Verunsi-
chert ziehen sich seine Jungerinnen und Jinger hinter verschlossene Tiren
zurlick. Angstlich riicken sie zusammen. Doch so eng zusammenriicken kén-
nen sie gar nicht, dass nicht immer noch die Leere bliebe, die der Tod ihres
Meisters hinterlassen hat. So dicht kdnnen sie gar nicht die Reihen schlief3en,

" Vgl. die Lesungen des Pfingstsonntags: Apg 2,1-11; Joh 20,19-23.
8 Der Gottesdienst, in dem die Predigt gehalten wurde, war zugleich die Feier der sog.
Primiz eines Neupriesters in seiner Heimatpfarrei.
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dass nicht weiterhin diese Licke klaffte und die Wunde schmerzte, die das
Fehlen Jesu bedeutet.

Wer fllt die Lucke? Das war die Schicksalsfrage der Jungerinnen und Jinger
angesichts der Erfahrung des Entzugs und des Fehlens Jesu. Das war die
Frage schlechthin der entstehenden Kirche. Viel spricht freilich dafiir, dass
dies nicht allein eine Frage aus der Friihzeit der Christenheit ist, sondern uns
Heutige nicht minder qualt. Und viel spricht dafiir, dass diese Frage auch
nicht nur Christinnen und Christen bedrangt. Wer filllt die Licke? — das ist eine
Frage, die in vielleicht unerwarteter Weise vielfaltiges Fragen versammelt.

Wer flllt die Liucke? — fragen Schulleiterinnen und Schulleiter in Anbetracht
rucklaufiger Schilerzahlen oder fragen angesichts eines rapiden Mitglieder-
schwundes die verbleibenden Mitglieder von Gewerkschaften und Vereinen. —
Wer flllt die Licke? — ist immer und immer wieder die quélende Frage im
Angesicht von Trennung und Tod und ist der Aufschrei, wenn Menschen die
Halfte ihres Lebens weggerissen worden ist. — Wer flllt die Liicke? — fragen
Menschen in den Pfarrgemeinden unseres Bistums; traurig und leider auch
immer erbitterter fragen sie so, wenn sie sehen, was bleibt beziehungsweise
wie viele ,nicht bleiben“ nach Erstkommunion und Firmung. — Wer flllt die
Licke? — fragen Katholikinnen und Katholiken zwischen Rhein und Maas, an
Schwalm und Niers nicht zuletzt mit Blick auf die immer gréRer werdenden
Loécher, die der Priestermangel ins Gewebe eines jahrhundertealten kirchli-
chen Lebens reift.

Wer flillt die Licke? Finden wir darauf heute Antwort? — Durchaus! Denn sie
steht ja vor lhnen; und die Antwort tragt heute einen Namen und hat ein Ge-
sicht: den Namen und das Gesicht lhres Thomas Schlitter. Trotzdem: Auf ihn
allein zu schauen, wurde zu kurz greifen — selbst und gerade heute. Auf ihn,
den Neu-Priester, allein zu schauen, ware im wahrsten Sinne des Wortes
kurzsichtig, und wir drohten unseren Primizianten derart anzuschauen, als ob
es seine Aufgabe ware, Liicken zu fillen.

So lohnt es sich aber, auf die leisen Tone des Johannes zu héren und zu
entdecken: Die Licke, die die Jungerinnen und Jinger im Johannes-Evange-
lium schmerzlich erfahren, die Liicke, die Jesu Fehlen bedeutet zu aller Zeit,
lasst sich nicht flllen — durch nichts und niemanden, auf3er durch Jesus
selbst! Und das geschieht. Genau das erzahlt Johannes in seiner ,Pfingst®-
Geschichte. Jesus fullt die Liicke mit sich selbst: Er tritt in die leere Mitte, die
er hinterlassen hat, und fillt sie mit seinem Frieden und seinen Wunden. Er
tritt in die leere Mitte und flllt sie mit seinem Atem, fillt sie mit seinem Geist.

Was fir eine Dramatik also in dieser kleinen Geschichte! Denn das ist nicht
nur das Pfingsten des Lukas — das ist vielmehr Pfingsten und Ostern, das ist
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Auferstehung, Himmelfahrt und Geistsendung auf einen Schlag, in einem
Atemzug, im leisen Hauch. Jesus lebt! — bedeutet er uns. Gott hat ihn aus
dem Tod errettet. Er ist da: Auferstehung. — Aber dieser auferstandene Jesus
geistert nicht als Untoter durch die Gegend. Er kehrt nicht einfach wieder in
sein friheres Leben zurlick, um von Neuem mit den Seinen auf den Strallen
Galilaas und Judaas unterwegs zu sein. Er ist da als der, der zu Gott hin auf-
erstanden ist: Himmelfahrt. Lebendig und nahe ist er nicht langer nur fur we-
nige. Vielmehr ist er fur die Menschen aller Orten und Zeiten da, und zwar
weil er da ist als der, der die Seinen auf Gott hin verlassen hat. — Doch wie ist
denn der, der nicht da ist, jetzt da in seiner Gemeinde? Indem dasselbe, was
ihn, Jesus, erfiillt hat im Leben und im Sterben, was sein Atem, sein Hauch,
sein Leben ist, nun auch in uns ist: Pfingsten. Das meint ja biblisch ,Geist",
.Heiliger Geist‘: Dasselbe in ihm und in uns — und zwar in uns allen, in einer
jeden und einem jeden von uns. Was ihn erfillt, erfillt auch uns. Was ihn
treibt, treibt auch uns. Was ihn bevollméachtigt, bevollmachtigt auch uns, und
zwar alle — und fillt so die Liicke.

Es ist schon eine denkwiirdige Spannung, Thomas, zwischen dem gestrigen
Tag Deiner Priesterweihe und dem heutigen Deiner Primiz.® Gestern im Dom:
All die ehrwiirdigen Gesten der Kirche, in denen sie sich prasentiert als ein
gegliedertes und geordnetes Ganzes mit Amtern und Diensten, mit Vollmach-
ten und Verpflichtungen. Und heute: Heute lesen wir im Evangelium von der
Junger-Gemeinde des Johannes, in der die Zwolf (die zwolf Apostel, wie wir
oft sagen) kaum eine Rolle spielen und die noch kaum amtliche Strukturen
erkennen lasst. Es braucht keine Vermittlung; im Héren auf das Evangelium
hat diese Gemeinde unmittelbar Gemeinschaft mit Jesus.

Gestern im Dom: Zweien wird in der Ordination, in der Weihe zu Priestern,
Konsekrations- und Absolutionsvollmacht Ubertragen. Und heute im Johan-
nes-Evangelium: Allen und nicht nur einigen wenigen wird die Vollmacht zu
vergeben anvertraut. An allen liegt es fortan, ob den Menschen die Siinden
vergeben sein werden oder ob sie darin — wie es wortlich Ubersetzt heifdt —
Jfestgehalten” sein werden.

Was fur eine Spannung! Was fir eine Spannung, in die Du, Thomas, fortan
hineingestellt bist, und zwar umso deutlicher, je mehr und je gréRer die LU-
cken werden, fur die keine Priester zur Verfligung stehen; und vielleicht sind
es ja eben diese vielen sich auftuenden Liicken, die es uns lehren kénnen
und lehren werden, was es bedeutet, dieser Spannung nicht auszuweichen

° Der Primiziant war am Vortag in der Kathedrale des Bistums zusammen mit einem weite-
ren Diakon zum Priester geweiht worden.
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und sie nicht aufzulésen, sondern sie im Gegenteil die Dynamik jenes Dienst-
amtes sein zu lassen, das Dir, Thomas, tUbertragen ist.

Und so ist es gut, den leisen Ténen des Johannes zu lauschen und in seiner
Erzéhlung vom 6sterlichen Geschenk des Geistes an alle zu entdecken, was
es heil’t, dass Du zu einem Priestertum bestellt bist, das in den Dienst des
gemeinsamen Priestertums aller Glaubigen gestellt ist. Gerade das ,johan-
neische Pfingsten” kann es uns zeigen, was es heif’t, dass Du eine Gabe des
Geistes empfangen hast, die Dich nicht von den anderen trennt oder gar tUber
sie erhebt, sondern die Du empfangen hast, um dem Geistlich-Sein aller die-
nen zu kénnen. Denn die Geistes-Gabe zieht eine dreifache Aufgabe nach
sich; dem Geschenk entsprechen, kurz gesagt, drei Imperative.

Der erste Imperativ lautet: Fille nicht die Liicke. Versuche nicht, die vielen
Licken zu fullen, die heute eine vergehende Gestalt der Kirche zurticklasst,
und versuche erst recht nicht, die Liicke zu fiillen, die die Menschen, denen
Du begegnest und fiir die Du da sein wirst, im Innersten bewegt. Denn es gibt
einen Mangel oder eine Leere, die kostbar ist im Dasein der Einzelnen und
der Gemeinschaften. Diese leere Mitte zu hiiten und sich selbst davor zu hiiten,
sie zu fillen, das mag vorderhand als etwas blo Defensives erscheinen.
Nichtsdestoweniger ist es der Kern aller Pastoral, denn es geht dabei um
jene Licke, die die Offenheit von Menschen verwahrt fir Gott und das Wirken
seines Geistes in Jesus Christus. Verstopfe diese Liicke nicht mit Dir selbst,
sondern halte diese Mitte frei.

Der zweite Imperativ ist eng damit verbunden. Er heil3t — ebenfalls nur
scheinbar negativ: Hab’ keine Angst vor der Wunde — nicht vor den Wunden
der anderen und nicht vor den eigenen. Mit seinen Wunden weist sich Jesus
bei Johannes vor den Jingerinnen und Jungern aus. Die Wunden bezeugen
ihnen: Der hier erscheint, ist Jesus, der gekreuzigt worden ist. Die Wunden
sind die Identitatsmarker Jesu. In gewisser Weise gilt dies aber auch fur uns
und alle Menschen. Die Verletzungen, die wir in unserer Lebensgeschichte
erfahren, bestimmen und pragen uns. Das hat nichts mit falscher Leidens-
mystik zu tun, sondern mit schlichter Menschlichkeit. Wir kommen nicht un-
beschadet durchs Leben; und in unseren Wunden erkannt und geachtet zu
werden, heil}t, als die unverwechselbare Person anerkannt zu werden, die ich
bin. Was freilich diejenigen, die den Geist Jesu Christi empfangen haben,
auszeichnet, ist, dass sie in den Wunden nie nur die Niederlage — Tod und
Scheitern — erkennen, sondern dass sie ihnen immer auch Wahrzeichen sind
fir die Anwesenheit Jesu im Leben eines Menschen — so verborgen diese
Nahe auch sein mag. Und deshalb: Achte die Wunde.
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Ein dritter und letzter Imperativ schliellich lautet: Sei Zeuge fiir den Ur-
sprung. Sei Zeuge fur die Ursprungserfahrung der Kirche und des Glaubens,
die da ist: kraft des Geistes Jesu in seine Sendung einzutreten und seine
Verkindigung fortzusetzen. Die sogenannte Dogmatische Konstitution des
Il. Vatikanischen Konzils tber die Kirche hat dies in einem Passus uber die
Bischofe, als deren Helfer die Priester ja bestellt sind, in Uberraschend ein-
facher Weise zur Sprache gebracht. An der betreffenden Stelle ist davon die
Rede, dass die Sendung, die von Christus den Aposteln anvertraut worden
sei, bis zum Ende der Welt fortbestehen werde. Warum? Weil die Apostel
und ihnen folgend die Bischéfe und mit ihnen die Priester das Evangelium zu
Uberliefern haben? Ja natirlich. Das Konzil aber sagt mehr; es sagt: Weil das
Evangelium — das sie zu Uberliefern haben — zu aller Zeit fiir die Kirche Ur-
sprung ihres ganzen Lebens ist."° Das also ist Deine Aufgabe, Thomas, zu
verkiunden, woraus die Kirche in all ihren Facetten lebt, wenn sie denn aus
dem Ursprung lebt: das Evangelium. Dafiir bist Du mit der Gabe des Geistes
ausgerustet, das zu verkinden, was Menschen, welcher Herkunft und Aus-
richtung auch immer, sofern sie nur nach Griinden des Lebens suchen, sol-
che eroffnen kann: das Evangelium.

Das ist priesterlicher Dienst an einer Gemeinde von ,Geistlichen®, von Men-
schen, die in Taufe und Firmung mit dem Geist Jesu begabt sind: Halte die
leere Mitte frei. Achte die Wunde. Und: Verkunde freimutig das Evangelium.
Der Kirche ist das Evangelium Ursprung ihres Lebens und da ist es — fir alle.

Das Evangelium als Lebenskraft —
eine Meditation zu Reinhard Feiters Pfingstpredigt 2012
(Reinhard Schmidt-Rost)

Es war nicht erst gestern, dass Jesus von Nazaret auf den StraRen und We-
gen seiner Heimat unterwegs war,

es war nicht erst gestern, dass Menschen gebannt von der Kraft seiner Worte
ihm nachfolgten,

es war nicht gestern, dass die Kraft seiner Worte seinen Tod provozierte!

Wie aber kam es zu dieser Hinrichtung und wieso reden wir heute davon?
Welche Kraft steckte in seinen Worten, welche Kraft rief so viele bewegende
Worte und Taten in zwei Jahrtausenden hervor, welche Kraft steckt in der
hochaktuellen Pfingstpredigt unseres Preistragers?

1 vgl. Lumen gentium, Art. 20, Satz 1.
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War es die besondere Person, Jesus Christ Superstar? Fir die einen ein
Provokateur, fiir die anderen der Heiland, der Retter?

Lag es an der politischen Konstellation zur Zeitenwende?

War seine Botschaft revolutionar?

Eine Parole des Aufstands war es jedenfalls nicht, kein zweiter Spartakus trat
hier auf den Plan.

War es seine Lehre, die Neuigkeit seiner Botschaft, nie gehért — oder doch
eher bis auf den heutigen Tag un-erh6rt? Das kommt der Sache naher.

,ich bin gekommen, das Gesetz zu erfiillen, nicht aufzulésen® — ein grof3er
Anspruch, mehr und etwas ganz anderes als eine Revolution. Die Ordnung,
jede bestehende Ordnung mit Leben und Geist zu erfiillen, das war der An-
spruch Jesu, das hat gewirkt.

Jesu Worte vermittelten die Kraft, die Leben schafft, die Leben flr alle hervor-
ruft, aber gerade deshalb keineswegs anerkannt ist, schon gar nicht, wenn
sie aus den Worten eines Einzelnen zu Ohren kommt und zu Herzen geht,
und wenn sie so konzentriert in die Ohren dringt, wie Jesu Worte offensicht-
lich wirkten.

Es ist die Kraft des Geistes, sagt uns die Pfingstpredigt des Reinhard Feiter,
und er beschreibt diese Kraft des Geistes weiter aus ihren Wirkungen. Es die
Kraft der Erkenntnis, die die Liicke findet und offenhalt, die Liicke, durch die
der Geist Gottes in unser Leben einflieRen kann, die Licke in den zwingen-
den Ordnungen der Natur und der Notwendigkeit, der Spalt, den ein lebendi-
ges Auge findet zwischen Angst und Ordnung, die Fuge im Mauerwerk, in dem
eine Blume Wurzeln schlagen kann, der kunstvoll gestaltete Spalt in einem
Stlick Holz oder Metall, durch den Luft dringt und wunderbare Tone hervor-
ruft.

Es ist die Kraft des Geistes Gottes, der noch im engen Hinterzimmer die Lee-
re in der geschlossenen Reihe der Geangstigten wahrnimmt: ,Verunsichert
ziehen sich seine Jungerinnen und Jinger hinter verschlossene Turen zu-
riick. Angstlich riicken sie zusammen. Doch so eng zusammenriicken kénnen
sie gar nicht, dass nicht immer noch die Leere bliebe, die der Tod ihres Meis-
ters hinterlassen hat.” (Feiter)

Die Lucken der Verluste und Mangel machen Angst und man sehnt sich nach
dem, der in die Liicke ftritt.

Es fuhlt sich ja gut an, wenn dann einer da ist, der in die Liicke tritt, der die
Verantwortung bernimmt und sich, wenn etwas schief geht, personlich ver-
antwortlich macht.
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Die Kraft des Evangeliums aber ist die Kraft, die die Liicke offenhalt, wo sich
ein Menschenherz verschlieBen will, und die Barmherzigkeit nicht eintreten
soll,

und es ist die Kraft, die die Briicke schlagt tiber den Abgrund der Geschichte
und Uber vielfaltige abgriindige Erfahrungen unseres Lebens.

~Wer fillt die Licke? Das war die Schicksalsfrage der Jingerinnen und Jin-
ger angesichts der Erfahrung des Entzugs und des Fehlens Jesu. Das war
die Frage schlechthin der entstehenden Kirche. Viel spricht freilich dafir,
dass dies nicht allein eine Frage aus der Frihzeit der Christenheit ist, son-
dern uns Heutige nicht minder qualt. Und viel spricht dafiir, dass diese Frage
auch nicht nur Christinnen und Christen bedrangt. Wer fillt die Licke? — das
ist eine Frage, die in vielleicht unerwarteter Weise vielfaltiges Fragen ver-
sammelt.” (Feiter).

Die Kraft des Evangeliums, so zeigt uns der Prediger, ist Uberall in unserem
Leben wirksam, es ist die Kraft, die die Spannung zwischen Gesetz und Gna-
de erkennt und aushalt, denn menschliches Leben rein nach Gesetz endet
tragisch, nur die Gnade kann Lebensmdoglichkeiten retten und erhalten ...
Deshalb beten Christen auch taglich um Vergebung ...: ,Unser tagliches Brot
gib uns heute und vergib uns unsere Schuld®.

Die Kraft des Evangeliums ist die Kraft der Augen, die mit dem Herzen sehen,
die die Wunde von Not und Leid als Kennzeichen des Menschen identifiziert
und nicht als selbstverschuldeten Makel verurteilt,

die Kraft, die das Leiden an der eigenen Unzulanglichkeit aushalt, aushalt
und zugleich Besserung erstrebt, nicht resigniert,

die Kraft, die den Riss zwischen Wollen und Vollbringen immer wieder so be-
handelt, dass das Gute-Wollen nicht am mageren Erfolg den Mut verliert,

es ist die Kraft Gottes, die Menschen ergreift und ihre Worte benutzt, um wir-
ken zu koénnen, sie ist durch die Worte auch dieser Predigt ganz fein und
doch unfehlbar wirksam.

Und das in einer erst nachkonziliar denkbaren ékumenischen Konzilianz:

,Er ist da: Auferstehung. — Aber dieser auferstandene Jesus geistert nicht als
Untoter durch die Gegend. Er kehrt nicht einfach wieder in sein friiheres Le-
ben zurlck, um von Neuem mit den Seinen auf den Straflen Galildas und Ju-
daas unterwegs zu sein. Er ist da als der, der zu Gott hin auferstanden ist:
Himmelfahrt. Lebendig und nahe ist er nicht langer nur fir wenige. Vielmehr
ist er flr die Menschen aller Orten und Zeiten da, und zwar weil er da ist als
der, der die Seinen auf Gott hin verlassen hat. — Doch wie ist denn der, der
nicht da ist, jetzt da in seiner Gemeinde? Indem dasselbe, was ihn, Jesus,
erfullt hat im Leben und im Sterben, was sein Atem, sein Hauch, sein Leben
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ist, nun auch in uns ist: Pfingsten. Das meint ja biblisch ,Geist’, ,Heiliger
Geist’. Dasselbe in ihm und in uns — und zwar in uns allen, in einer jeden und
einem jeden von uns. Was ihn erfiillt, erfullt auch uns. Was ihn treibt, treibt
auch uns. Was ihn bevollméachtigt, bevollmachtigt auch uns, und zwar alle —
und flllt so die Licke.” (Feiter)

Man kann diese Kraft nur an ihren Wirkungen erkennen, darin aber ist sie un-
zweifelhaft und unverkennbar, so wie die Worte dieser Predigt auf den wir-
ken, dem sie zu Ohren kommen und zu Herzen dringen.

Die Kraft des Evangeliums ist ,Uberkonfessionell”, sie kommt vor aller Kon-
fession, aber sie kommt nur im Bekenntnis und in der Erkenntnis des mitfiih-
lenden Herzens und des wachen Geistes — und oft kommt die Kraft des
Evangeliums nicht einmal ans Licht der Offentlichkeit, aber sie kommt zur
Wirkung. Das haben wir erlebt — auch an der Predigt von Reinhard Feiter.
Das ist gewisslich wahr.

4. Erwartungsvolle Seelsorge — Pastoral im Geist Jesu — ein Fazit

Pastoral, Hirtendienst, ist in 6kumenisch-pfingstlichem Geist zunachst der
Blick, der von den Menschen Gutes erwartet, ihnen zutraut, Leben weiterzu-
geben, auch gegen den bitteren Augenschein, dass alle immer wieder anein-
ander schuldig werden, weil jeder gerade auch in verantwortlichem Handeln
andere in den Schatten stellt.

Pastoral ist sodann der Hinweis, man mag sagen: die Lehre, dass die Hoff-
nung auf Leben fur alle aus der Einsicht in diese Grenzen und aus der Hoff-
nung auf die Uberwindung dieser Grenzen durch die Liebe, die Gott ist, er-
wachst. Diese Hoffnung kann sich auf Erfahrung berufen.

Pastoral ist schlieRlich die Anleitung zur Suche nach einer geistvollen Antwort
auf das Geschenk des Lebens, und mit dieser Suche fangt jeder Pastor bei
sich jeden Tag selbst an.

PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 69-80 urn:nbn:de:hbz:6-77319430897




80 Reinhard Schmidt-Rost

Prof. Dr. Reinhard Schmidt-Rost

Abteilung fir Praktische Theologie
Evangelisch-Theologische Fakultat der Universitat Bonn
Am Hof 1

D-53113 Bonn

Fon: +49 (0)228 73-7604

Fax: +49 (0)228 73-4080

eMail: R.Schmidt-Rost(at)uni-bonn(dot)de

Web: http://www.sozialethik.uni-bonn.de/PT/schmidt-rost/

Hkk

Predigttext:

Prof. Dr. Reinhard Feiter

Seminar flr Pastoraltheologie an der

Katholisch-Theologischen Fakultat der WWU Munster

Hufferstr. 27

D - 48149 Munster

Fon: +49 (0)251 83-28382

Fax: +49 (0)251 83-30037

eMail: feiterr(at)uni-muenster(dot)de

Web: http://www.uni-muenster.de/FB2/personen/pastoral/feiter.html

urn:nbn:de:hbz:6-77319430897 PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 69-80

Dorothea Steinebach

Inspirationen aus dem Christushymnus
fur eine Berufungs- und Ermoglichungspastoral

Angenommen, es gabe Gott, und angenommen, er hatte sich gezeigt im Le-
ben eines Menschen, in einem Jesus von Nazaret. Man héatte nichts Eiligeres
zu tun, als sein Handeln zu befragen, sein Wesen zu erkunden und es im
eigenen Leben nachzuahmen. Natrlich. Nichts anderes tun Christen seit fast
2000 Jahren. Und doch scheint Jesus Christus heute vielen von ihnen un-
interessant geworden, nichtssagend, ohne Relevanz fiir ihre Lebensvollziige.
Andere, die sich kirchlich engagieren und sich in ihrem Engagement verant-
wortlich fuhlen fir das Weiterleben des christlichen Glaubens — ob beruflich
oder ehrenamtlich —, bekommen dies oft schmerzlich zu splren. Sie suchen
verstarkt nach ermutigenden Impulsen, nach Orientierung und Vergewisse-
rung flr ihre Leitungsverantwortung in den Wurzeln ihres Glaubens, im Evan-
gelium und in der christlichen Tradition. In dieser Suchrichtung setzt dieser
Beitrag bei der Entscheidung fir ein christliches, trinitarisches Gottesbild an.
Er mdchte aufzeigen, was sehr praktisch und sehr konkret gewonnen ist flr
eine Pastoral, die sich dem Menschen zuwendet, wenn sie Mald nimmt an
einem Gott, der sich in Jesus Christus den Menschen zugewandt und sich im
Heiligen Geist den Menschen aller Zeiten zuzuwenden versprochen hat.
Denn das spiegeln die Grundhaltungen und Kompetenzen innovativ tatiger
Seelsorgerinnen und Seelsorger wieder: die Urbewegung Gottes in Jesus
Christus auf die Menschen zu — und Jesu Verhalten unter den Menschen ist
ihnen Vorbild fur die Art ihrer eigenen Kommunikation und Kooperation in den
so unterschiedlichen Begegnungen mit den Menschen im individualisierten
und pluralisierten kirchlichen Umfeld. Diese Bewegung Gottes in Jesus auf
die Menschen zu motiviert sie, in ihrem pastoralen Handeln die Impulse der
Pastoral der Berufung' mit denjenigen einer Erméglichungspastoral® zu ver-
knupfen.

So behauptet dieser Beitrag, dass in der Urbewegung Gottes auf die Men-
schen zu ein auflerst reizvolles pastoral-theologisches Paradigma entdeckt
werden kann fur die kopernikanische Wende (Karl Berkel) im pastoralen Lei-

Vgl. Michael Bredeck, Berufung als pastorales Strukturprinzip? Zur theologischen Pra-
gung kirchlicher Veranderungsprozesse am Beispiel des Erzbistums Paderborn, in: Theo-
logie und Glaube 102 (2012) 114—-139.

Grundlegend dazu: Joachim Eckart, Ermdglichungspastoral. Ein neues Paradigma in der
Seelsorge, Norderstedt 2004.
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tungsverstandnis — besonders dort, wo es um die alten und neuen Formen
des kirchlichen Ehrenamtes geht.’

1. MalR-Nehmen an Jesus Christus

Der Christushymnus im Philipperbrief (Phil 2,6—-11) enthalt dazu interessante
Konkretisierungen. Er meditiert in verschiedenen Stufen das Christusgeheim-
nis in jener Selbst-Mitteilung Gottes, in der Gott in Jesus Christus auf die
Menschen zukommt, um unter ihnen zu sein und um ,im Verhalten als
Mensch angetroffen® zu werden, wie Norbert Baumert Ubersetzt.*

Drei Inspirationen aus dem Blick auf Jesus Christus, die sich aus den Ver-
sen des Philipperhymnus ableiten lassen, scheinen mir pastoralpraktisch be-
sonders wertvoll.

1.1 Kenosis

Als Erstes kann die Meditation des Christushymnus dazu inspirieren, so etwas
wie Kenosiskompetenz zu gewinnen und weiterzuentwickeln.

LEr [Christus Jesus] war Gott gleich,

hielt aber nicht daran fest wie Gott zu sein.

Sondern er entdul3erte sich,

wurde wie ein Sklave

und den Menschen gleich.”

(Phil 2,6-7c)

Was Verantwortungstrager aus ihrer Beziehung zu Jesus Christus von ihm
lernen kénnen, ist SelbstentduBerung im Sinne eines volligen Sich-Zuriick-
nehmens, einer inneren Distanz zur eigenen Macht — bis in die Situationen

3 Vgl. Dorothea Steinebach, Getauft und engagiert. Zum innovativen Umgang mit den

alten und neuen Formen des kirchlichen Ehrenamtes, Wirzburg 2011.

Vgl. dazu die neueste Ubersetzung von Phil 2,6-8 von Norbert Baumert, ,Kein unrecht-
mafiger Besitz" — eine Litotes in Phil 2,6, in: Biblische Zeitschrift 56 (2012) 1, 113-117,
hier 117: ,% Er (Christus Jesus, der unter den Menschen lebte), der in der Art und Form
von Gottes Wesensgestalt war (also zugleich Gott war und blieb), ® hat das (einem) Gott
entsprechende Verhalten véllig als seinen rechtméBigen Besitz (als ,Nicht-Raub‘) be-
trachtet (es war ihm wesensmaRig zu eigen; ihm war bewusst, dass er jederzeit darauf
zuriickgreifen konnte). "® Doch nahm er sich selbst zuriick (dennoch hat er von sich aus
das einem Gott entsprechende Verhalten, das ihn ber Leid und Tod erhaben gemacht
hatte, freiwillig zuriickgestellt): "> nachdem er (ja bereits) eine Knechtsgestalt ergriffen
hatte, ™° als ein wirklicher Mensch geboren (worden war) " und im Verhalten als Mensch
angetroffen worden war, machte er (schlieBlich) sich selbst — gehorsam geworden —
gering und schwach bis zu einem Tod, und zwar einem Tod an einem Kreuz.“
(Hervorhebungen: im Original)
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hinein, die unvorteilhaft sind flr einen selbst; Ungerechtigkeiten und Schei-
tern eingeschlossen.

Maf nehmend an Jesus Christus geht es in der Begegnung mit den Men-
schen darum, bei ihnen anzukommen, sich ihnen vorbehaltlos zuzuwenden
als eine/einer von ihnen, sie wahrzunehmen, ihnen nahe zu sein — um ihnen
aus dieser Nahe und aus der Kenntnis ihrer Lebenswelten heraus zu Diensten
zu sein und zu erméglichen, was ihrer Berufung entspricht und was der ihnen
von Gott her zugedachte Beitrag zum Wachsen des Reiches Gottes sein
kann. Im MaR-Nehmen an Jesus Christus verblasst das Interesse an einer
eigenen Kompetenzdoméne und an der eigenen (rechtmafigen) Macht, und
es dominiert das Sich-Zurlicknehmen mit einem Reichtum an Phantasie, ,ein-
ander den Vorrang zu geben*® (Phil 2,3), an Vertrauen in die Berufung jedes
Menschen und an Ehrfurcht vor seiner Autonomie.

Wer sich fir den Umgang mit seiner Macht an Jesus Christus orientiert, der
vertraut auch dann noch dem Wirken seines Geistes, wenn dieser vollenden
muss, was nicht (mehr) in der Macht des Seelsorgers/der Seelsorgerin liegt.
Das kann ihm/ihr den Weg zu innerem Frieden ebnen inmitten einer Situa-
tion, die angesichts abnehmender Kolleg(inn)enzahlen und in den territorial
immer groRer werdenden seelsorglichen Raumen zur Daueriiberforderung
pradestiniert ist.

1.2 Inkarnation

In der gleichen Linie kann die Meditation des Christushymnus verantwortliche
Seelsorgerinnen und Seelsorger dazu inspirieren, so etwas wie Inkarnations-
kompetenz zu gewinnen und weiterzuentwickeln. Aus der Beziehung zu Je-
sus Christus will der Satz

,Sein Leben war das eines Menschen.”

(Phil 2,7d)
auch dort gelebt werden, wo Menschen in der funktional strukturierten, aus-
differenzierten und individualisierten Gesellschaft mit ihrer Milieu-Vielfalt der
christlichen Botschaft gegenlber immer fremder werden. lhnen gegenuber
hatte Jesus Christus keine Beriihrungséngste gehabt, ware auch unter ihnen
»im Verhalten als Mensch angetroffen” worden und hatte sich auf das Fremde
eingelassen. Im MaR-Nehmen an Jesus Christus und an seinem menschli-
chen Verhalten tun Seelsorgerinnen und Seelsorger gut daran, sich die Uber-
briickung der Fremdheitserfahrungen zur Aufgabe zu machen, wo immer sie
Menschen begegnen, die mit der christlichen Botschaft wenig oder nichts

5 Baumert, ,Kein unrechtmaRiger Besitz“ (s. Anm. 4) 117; vgl. z. B. auch Mk 10,42—-45.
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mehr anfangen kénnen. Mit Inkarnationskompetenz bilden sie eine Plattform
fur ein milieulibergreifendes Kirche-Sein. Mit Inkarnationskompetenz und der
zwischenmenschlichen Gesinnung, die den Anderen den Vorrang gibt, sind
sie disponiert zum Abschied von einer negativen Weltsicht und von der Vor-
stellung, das Evangelium sei nur in einer, und zwar in der eigenen Perspektive
authentisch zu erschlieRen.® Inkarnationskompetenz ermutigt sie zum angst-
freien Blick auf die Anderen, auf ihre Weltsicht und auf ihre Perspektiven und
tritt mit ihnen ein in den Trialog miteinander und mit der Heiligen. Schrift.”

1.3 Sendung

SchlieRlich kann die Meditation des Christushymnus Seelsorgerinnen und
Seelsorger auch dazu inspirieren, die eigene Sendungskompetenz neu zu re-
flektieren und weiterzuentwickeln: durch MaR-Nehmen an der Sendung Jesu,
der dem Willen des Vaters gehorsam war bis zum Tod am Kreuz.

,Sein Leben war das eines Menschen.
Er erniedrigte sich

und war gehorsam bis zum Tod,

bis zum Tod am Kreuz.”

(Phil 2,7d-8)

Aus der engen Beziehung zum Vater ist die Sendung Jesu Christi ausgerich-
tet auf das Reich Gottes und auf die Heiligung der Welt:

,Darum hat ihn Gott Gber alle erhoht

und ihm den Namen verliehen,

der groRer ist als alle Namen,

damit alle im Himmel, auf der Erde und unter der Erde
ihre Knie beugen vor dem Namen Jesu

und jeder Mund bekennt: ,Jesus Christus ist der Herr' —
zur Ehre Gottes, des Vaters.”

(Phil 2,9-11)

Rainer Bucher beschreibt Inkarnationskompetenz in dieser Linie als ,die Fahigkeit, von
den anderen her die Bedeutsamkeit des Evangeliums erschlieRen und entdecken zu
kénnen. So wie Jesus vom Menschen her Gott erschlossen hat — und sich offenkundig
vor nichts und niemandem dabei flirchtete. Rainer Bucher, Mehr als Adressaten.
Grundsatzliche Uberlegungen zum Konzept einer milieusensiblen Pastoral, in: Michael
N. Ebertz — Hans-Georg Hunstig (Hg.), Hinaus ins Weite. Gehversuche einer milieusen-
siblen Kirche, Wirzburg 22008, 67-91, hier 74.

Vgl. Dorothea Steinebach, Den Anderen begegnen. Zur Zukunft von Haupt- und Ehren-
amt in der katholischen Kirche, Wirzburg 2010, 326-333.
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Eine an der Sendung Jesu Christi Ma® nehmende Sendungskompetenz dis-
poniert Seelsorgerinnen und Seelsorger in ihrem pastoralen Alltag zur Aus-
richtung all ihres Handelns auf das Heil im Kommen des Reiches Gottes.
Diese Ausrichtung tragt und entlastet durch das Wissen: ,Ilch muss die Welt
nicht erlésen” — und fordert zugleich heraus: ,gehorsam bis zum Tod". So ver-
ankert kann der Seelsorger/die Seelsorgerin als Ausdruck seines/ihres eigenen
Sendungsbewusstseins in grolRer Gelassenheit die Berufung der Anderen in
den Blick nehmen, sie mit ihnen entdecken und sie ihnen zusprechen. Denn
seine Sendung verwirklicht sich nicht zweckgebunden, etwa um die Anderen
zum Erhalt der bestehenden Kirchengestalt zu bekehren, sondern freilassend.
Madeleine Delbrél hat diese Ausrichtung auf das Reich Gottes inmitten einer
atheistischen Umgebung vorbildlich gelebt; sie schreibt:
,S0 ist unsere Berufung, ein Feuer zu sein, das sich in kleinen Funken verspriht und
alles anziindet, was ihm unterwegs an Brennbarem begegnet. Aber die Funken, die
die Halme entziinden, sind zu niemandem Bestimmten geschickt. Sie sind die kleinen
Flammen dieses brennenden Dornbusches, der Jesus ist; sie wahlen die Leute nicht
aus, denen sie begegnen, sondern kénnen gar nicht anders, als immer zu lieben, weil
sie Jesus selbst sind. Die kleinen Taten der Liebe, die von ihnen verlangt werden,
sind véllig zweckfrei*® — und verbunden mit einem groRen Zutrauen in das Wirken des
Heiligen Geistes.

2. Impulse fur eine Pastoral der Berufung und
eine Pastoral der Ermdglichung

Die drei genannten Inspirationen durch Kenosis, Inkarnation und Sendung
Jesu Christi liefern nun eine spirituell-theologische und pastoralpraktische
Grundlage fur die Verknlpfung von Berufungs- und Ermdglichungspastoral.
Diese Verknipfung steht fiir ein Leitungshandeln, das vor der Vorliebe heuti-
ger Menschen zu selbstbestimmtem Engagement an selbstbestimmten Orten
und zu selbstbestimmten Zeiten nicht zurtickschreckt. Das Paradigma der
Erméglichungspastoral beinhaltet ein seelsorgliches Leitungshandeln, dem es
um die subjektsensible Moderation der Sendung der Menschen unter Bewah-
rung ihrer Autonomie geht® und das sich auch offen halt und 6ffnet fir Men-
schen, die ihren Glauben neu und anders ins Wort und ins Handeln bringen
(wilrden), als es in vielen christlichen Gemeinden bisher Ublich ist. Ermogli-
chungspastorales Leitungshandeln agiert auf Augenhéhe mit den Menschen

Madeleine Delbrél, Gott einen Ort sichern. Texte — Gedichte — Gebete. Ausgewahlt,
Ubersetzt und eingeleitet von Annette Schleinzer, Ostfildern 2007, 50.

Vgl. Magnus Striet, Zu sehr autonomieverliebt? Eine andere Gotteshypothese, in: Herder
Korrespondenz Spezial 2 (2011) 28-33, hier 30.
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und von ihnen her: differenziert, subjektsensibel und freilassend in Ermdgli-
chung einer maximalen Selbstfihrung mundiger Subjekte und ihres freien
Ergreifens der Mitwirkung mit der Gnade Gottes.

Im Folgenden méchte ich dieses Verstandnis eines ermdglichungspastora-
len christlichen Leitungshandelns vor dem Horizont des Christushymnus theo-
logisch vergewissern und verdeutlichen, dass und wie es im Blick auf Jesus
Christus und sein Verhalten als Mensch unter Menschen seine tiefste Motiva-
tion und Inspiration erhélt. Mit den Stichworten: differenziert, subjektsensibel
und freilassend mdchte ich dazu jeweils einen im pastoralen Alltag beobacht-
baren Sachverhalt kurz darstellen und mit dem bisher Reflektierten verknip-
fen.

2.1 Differenziert

Wer die Menschen in ihrer Unterschiedlichkeit wahrnimmt, der beschreibt —
auch in der pastoralen Praxis — heute Ublicherweise ihre Kompetenzen. Was
ist damit gemeint? Kompetenz meint die Disposition eines Menschen, in be-
stimmten Kontexten mittels erlernten Wissens und Kénnens (Fahigkeiten und
Fertigkeiten) Probleme 16sen zu kénnen und dies auch tun zu wollen. Mit dem
Augenmerk auf die Kompetenzen eines Menschen steht also sehr grundsatz-
lich die einzelne, originelle Person im Mittelpunkt des Interesses und ihre
Disposition zur Selbstorganisation. Pastorale Verantwortungstrager/-tragerin-
nen, die auf die Kompetenzen der Menschen wertschatzend und professionell
eingehen wollen, tun gut daran, sehr individuell und differenziert auf ihre gro-
Re Vielfalt und Unterschiedlichkeit mit einer Vielfalt in den eigenen Verant-
wortungsrollen zu reagieren.

Insbesondere liegt es in der Verantwortung einer Fihrungskraft, die Ent-
wicklungsrichtung der Kompetenzen eines Menschen im Blick zu haben. Ein
Anliegen, das z. B. das so genannte Reifegrad-Modell"° von Hersey & Blan-
chard verfolgt, wenn es den Verantwortlichen nahelegt, ihr Rollenverhalten
und ihren Flhrungsstil sensibel situations- und vor allem persoénlichkeitsge-
recht auszurichten: denjenigen, die auf Vorgaben, Unterweisung und Struktu-
rierung des Arbeitsfeldes angewiesen sind (,Reifegrad‘ 1), gewissermalien
als ,Lehrer’; denjenigen, die an Uberzeugung und Verstehen von Ablaufen
interessiert sind (,Reifegrad’ 2), als ,Coach’ (im engeren Sinn);'" denen, die

" Der Reifegrad-Begriff erscheint ungliicklich gewahlt, da er einen elitdren Beigeschmack
transportiert. Das Modell selbst Gberzeugt aber durch sein Anliegen der Sensibilisierung
jeder FUhrungskraft fir die Voraussetzungen einer Mitwirkung der Anderen.

" Hier greift ein enger Begriff von Coaching als ,eine spezielle, zeitlich begrenzte, inten-
sivere Kooperation zwischen einer Fiihrungskraft und einzelnen Mitarbeiterlnnen; so
Michael Fischer — Pedro Graf, Coaching. Ein Fernworkshop, Augsburg 22000, 106.
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Partizipation und Ermutigung zu eigener Verantwortungsiibbernahme wiin-
schen (,Reifegrad‘ 3), als ,Moderator, und denen, die von sich aus weitge-
hend selbststéandig, flexibel und initiativ tatig sein konnen und wollen (,Reife-
grad‘ 4), als ,Beobachter’. ,Autoritat, die stets nur eine Form kennt®, so der
Kommentar von Karl Berkel zu diesem Modell, ,stellt ihren dienenden Cha-
rakter selbst in Frage.“'? Und: Autoritét sollte in der Begegnung mit anderen
Menschen ihnen stets einen hoheren Reifegrad unterstellen und entwick-
lungsorientiert vorgehen bis hin zur Moderation ihrer Selbstorganisation.

Warum aber, so kann man sich manchmal fragen, zeigen Verantwortliche
in der Seelsorge nicht immer ein wirklich echtes Interesse an den Kompeten-
zen der Menschen, selbst wenn sie sie zur Mitarbeit — z. B. in der Sakramen-
tenpastoral — auffordern? Warum behandeln sie sie manchmal so von oben
herab und ohne Beteiligungsmdglichkeiten an Entscheidungen und geben
bisweilen ganz undifferenziert irgendwem und gleichgliltig wem zu verstehen,
was sie wie zu tun haben, Hauptsache, eine Aufgabe wird erledigt?

Dieses Leitungshandeln steht — neben Grinden, die in der jeweiligen
Seelsorgerpersonlichkeit liegen moégen — unter dem Einfluss einer anderen
Denkwelt. Sie sei kurz erinnert durch eine Ruckblende in die Zeit der 20er
Jahre des vergangenen Jahrhunderts. In diesen Jahren suchte man im Kir-
chenvolk, unter den sogenannten Laien, nach Helfern und Helferinnen fir die
Seelsorge, obwohl Seelsorge zu dieser Zeit ausschlielllich Sache der ge-
weihten Priester war. Die Initiative war daher Ausdruck einer tiefen Krise.
Man rang darum, Menschen, die sich von der christlichen Religion abgewandt
hatten, zum christlichen Glauben in der katholischen Kirche zurlickzufiihren.
Das erforderte viele neue Krafte, die man zunachst im sogenannten ,Laien-
apostolat’ suchte. Bald erkannte man aber, dass diese ,Laienhelfer’, die ge-
wisse seelsorgliche Hilfstatigkeiten in ihrer Freizeit Ubernahmen, schon ange-
sichts ihrer zeitlichen Inanspruchnahme durch Beruf und Familie Gberfordert
waren. Man musste nach Laien-Mitarbeitern Ausschau halten, die bereit waren,
ihr Leben ganz — und das bedeutete erstmals: beruflich — dem kirchlichen
Dienst zu widmen. Arbeit gab es in dieser ,indirekten Seelsorge’, fiir die man
Frauen als besonders geeignet ansah, mehr als genug. Und so mussten die
berufstatigen Gemeindehelferinnen, wie sie zunachst genannt wurden, ihrer-
seits selbst wieder nach Unterstutzung unter den unentgeltlich tatigen ,Laien-
helfern’ suchen, die genau dies waren: Helfer der Gemeindehelferin. Wenn
die Gemeindehelferin den Anforderungen, die an sie gestellt waren, allein

"2 Karl Berkel, Leitung — Fiihrung — Management. Moderne Managementtheorien und Spiri-
tualitat, in: Erich Garhammer — Udo Zelinka (Hg.), Gemeindeleitung heute — und mor-
gen? Reflexionen, Erfahrungen und Modelle flr die Zukunft, Paderborn 1998, 128.
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nicht mehr gerecht werden konnte, traten diese mit auf den Plan, in gemein-
samer Zu- und Unterordnung unter dem Pfarrherrn.

Mehr und mehr bildete sich dadurch das Grundmuster der ,Hauptberuf-
lichenkirche' aus, einer ,Versorgungs-* und ,Mitmachkirche’. In ihrem Grund-
muster ist das Gewinnen ehrenamtlicher Mitarbeiter und Mitarbeiterinnen fiir
das Leben der Gemeinde ein zentraler Auftrag aller ,Hauptberuflichen’. So
brachte es der bekannte Slogan im Aufbruch nach der Wirzburger Synode
auf den Punkt: Wer mitmacht, erlebt Gemeinde! Als ,Multiplikatorinnen* und
,Multiplikatoren® lieRen sich die Ehrenamtlichen vom pastoralen Personal flr
das Mitmachen schulen und bei der Erflllung Gbernommener Aufgaben un-
terstutzen und begleiten. Es waren Menschen, die ein bestimmtes Leitungs-
handeln gewohnt waren, das ihnen Sicherheit und Halt gab und das sie auch
einforderten: einen Leiter oder eine Leiterin, der bzw. die ihnen sagte, wo es
langging. Sie erwarteten eine klare Ansage und moglichst genaue Vorgaben,
wo und wie sie die Verantwortlichen entlasten konnten, sofern diese die Din-
ge nicht mehr alleine erledigen konnten. Dem entsprach dann auch, dass ihre
Beteiligung z. B. an der Planung und Durchfihrung von Veranstaltungen von
oben nach unten gedacht und gehandhabt wurde, als ein Ergebnis von Er-
laubnis — sofern der Leiter bzw. die Leiterin solche Beteiligung Uberhaupt
wiinschte.

2.2 Subjektsensibel

Als Reaktion auf die vielschichtigen Entwicklungen in der fortschreitenden
Moderne, auf die Meinungs-, Lebenswelten- und Werte-Vielfalt und die Hoch-
schatzung von Pluralitédt und Individualitdt sowie spirituell-theologisch moti-
viert durch das Vorbild Jesu Christi geht ein konsequent entwicklungsorien-
tiertes Leitungshandeln anders vor. Angesichts der aktuellen Veranderungen,
Provokationen und Umbriiche ermutigt das Vorbild Jesu Christi zu jener sub-
Jektsensiblen Haltung der Verantwortlichen, die heute mit der starkeren Diffe-
renzierung in den Verantwortungsrollen einhergehen muss. MaRR nehmend an
der Gesinnung Jesu Christi, die anderen den Vorrang einrdumt, und mit In-
karnationskompetenz werden verantwortliche Seelsorgerinnen und Seelsor-
ger — von den Anderen her denkend und handelnd — heute individuell diffe-
renziert auf die Vielfalt ihrer Kompetenzen eben mit einer Vielfalt an
entwicklungsforderlichen Rollen antworten.

Vorgaben benennen, andere unterweisen und anleiten, Strukturierung an-
bieten: All das ist also nicht in jedem Falle unangebracht; die Voraussetzun-
gen dazu mussen nur stimmen. Und diese liegen in einem Gegenlber, das
im Blick auf eine bestimmte, es interessierende Aufgabe einen echten Unter-
weisungsbedarf anmeldet und sich somit nach Hersey & Blanchard situativ
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auf dem Niveau des ersten Reifegrades bewegt. Besonders im Bereich der
Erwachsenenkatechese und -bildung spuiren Seelsorger und Seelsorgerinnen
heute den enormen Bedarf an solcher Unterweisung zur Auseinandersetzung
mit den biblischen und tradierten Grundlagen des christlichen Glaubens und
an mystagogischer Seelsorge, damit die Anderen dem Geheimnis Gottes in
ihrem eigenen Leben unter Umstanden auch ganz neu auf die Spur kommen
kénnen.

2.3 Freilassend

Das Interesse an den Anderen lasst Seelsorgerinnen und Seelsorger mit
einer Flille an Engagement in Berlihrung kommen: in Familie, Nachbarschaft,
Gesellschaft und Politik und nicht zuletzt auch mit den verschiedenen Aufbri-
chen und Ideen von und in Gemeinde(n), die sich aber oft eher im Schatten
und unbeachtet vom Geschehen der sogenannten Kerngemeinde einen Weg
suchen. Es ist ein Engagement, das Aufmerksamkeit verdient als Ausdruck
dafiir, wo und wie Menschen heute Néchstenliebe als ihre Berufung und Sen-
dung leben — ob getauft oder nicht. Es ist aber ein Engagement, das sich
nicht einfach einbinden Iasst in das, was klassisch mit Ehrenamt gemeint ist.
Denn Ehrenamt ist das freiwillige, unentgeltliche, kompetente, offentlich ak-
zeptierte Engagement fiir Dritte im Auftrag einer Organisation’™ — und der
Begriff sollte um seiner Aussagekraft und Referenz willen auch genau dafur
vorbehalten bleiben. Viele der genannten Engagementtypen sind im Sinne
dieser Begriffsfassung kein Ehrenamt und k6nnen gleichwohl ein Engagement
aus Berufung sein. Fir diese Engagementtypen, fiir diese verantwortliche Ta-
tigkeit und dieses Tatig-Sein im Dienst anderer aus der freien Annahme der
je personlichen Berufung durch Gott habe ich vorgeschlagen, von freitdtigem
Engagement zu sprechen — oder kurzer von Freitétigkeit im Unterschied zu
Berufstatigkeit." Ich sehe Freitatigkeit als theologische Kategorie gegriindet
in der Freiheit aus Gnade, die von Gott her jeden Menschen meint; auch den,
der sich vielleicht erst noch danach sehnt, sie auch bewusst als solche an-
nehmen zu kdnnen. Sie gilt es in der Gesinnung Jesu Christi zuvorkommend
zu stéarken und zu unterstutzen.

' Vgl. Herbert Haslinger, Konkretion: Ehrenamt, in: ders. u. a. (Hg.) Handbuch Praktische
Theologie, Bd. 2, Durchfiihrungen, Mainz 2000, 316f.

' Vgl. Steinebach, Den Anderen begegnen (s. Anm. 7) 141-148; 254f. Der Begriff der Frei-
tatigkeit fand bereits 1979 in der Studie von Teresa Bock — Louis Lowy — Monika
Pankoke u. a., Kooperation freitatiger und beruflicher Mitarbeiter in Sozialen Diensten,
Freiburg/Br. 1979, Verwendung, wurde damals aber nicht weiter rezipiert.
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Auf der Suche nach neuen pastoralen Orten und Gelegenheiten in den
pastoralen Raumen zeichnet sich in solchem Vorgehen ein Gewinn fiir das
Weiterleben des Glaubens ab. Engagierte Verantwortungstrager/-tragerinnen,
die ihre Christusbeziehung pflegen und MalR nehmen an den drei gro3en In-
spirationen des Philipperhymnus, an Kenosis, Inkarnation und Sendung Jesu
Christi, schopfen neue Kraft. Sie erfahren Ermutigung und Vertrauen in das
Wirken des Heiligen Geistes: fur den oft aufreibenden seelsorglichen Alltag
mit den Menschen vor Ort — im gemeinsamen Ausschauen nach dem Gewinn
auch der Anderen.

Dr. Dorothea Steinebach

Erzbischéfliches Generalvikariat

Stellv. Leiterin der Zentralabteilung Pastorales Personal
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Christoph Theobald

Jesus — das Evangelium Gottes

,Pastorale d’engendrement”, zu Deutsch ,zeugende Pastoral®, bezeichnet
einen aus Frankreich und Belgien kommenden Vorschlag eines neuen pasto-
ralen Stils. Dieser wurde nicht am Schreibtisch konzipiert. Er wurde vielmehr
entdeckt in Gruppen, in denen Menschen von ganz unterschiedlicher Néhe
und Ferne zum Christlichen miteinander die Bibel lesen; und er erwuchs einer
Aufmerksamkeit dafiir, welche Bedeutung andere Menschen dabei haben,
dass jemand zum Glauben kommt. Nebensé&chlich ist das freilich nicht, wie
Christoph Theobald im Folgenden zeigt. Denn die Pastoral wird dort festge-
macht, woraus sie entspringt: dem Zusammenhang von Evangelium und
Glauben, von Gott und seinem Christus Jesus. (Die Redaktion)’

Unter den wenigen lapidaren Formeln, die aus dem komplexen Relief des
Zweiten Vatikanischen Konzils herausragen und das Ganze oder fast das
Ganze auf einen Nenner bringen, hat die folgende Aussage immer wieder
meine Verwunderung erregt, die den Fortbestand der Kirche in der Geschich-
te der Menschheit begriindet:

»~Jene gottliche Sendung, die Christus den Aposteln anvertraut hat, wird bis zum Ende

der Welt dauern (vgl. Mt 28,20). Denn das Evangelium, das sie zu Uberliefern haben,
ist fur alle Zeiten der Ursprung jedweden Lebens fir die Kirche.” (Lumen gentium 20)

Worauf die Kirche griindet, ist demnach das Evangelium, und auf dessen

Weitergabe ist sie ganz hingeordnet, nicht mehr und nicht weniger. Doch:
Was ist das Evangelium?

1. Das Evangelium ,von Gott* fur alle
Ein Blick auf die Etymologie Iasst uns die menschliche und geistliche Kraft des

Wortes erkennen: Das Evangelium (eu-angelion) ist eine Botschaft (-angelion),
die sich als absolut neu erweist — jedes Mal, wenn man sie wirklich hort.? Sie

Der Text ist mit freundlicher Genehmigung des Autors entnommen aus: Christoph Theo-
bald, Evangelium und Kirche, in: Reinhard Feiter — Hadwig Mdller (Hg.), Frei geben. Pas-
toraltheologische Impulse aus Frankreich, Ostfildern 2012, 112—121. Die franzdsischspra-
chige Vorlage (ders., L’Evangile et I'Eglise) ist erschienen in: Philippe Bacq — Christoph
Theobald, Passeurs d'EvangiIe, Autour d‘une pastorale d'engendrement, coll. Théologies
pratiques, Bruxelles u. a. 2008, 17—40.

Im griechischen Wort angelion klingt das Wort angelos an: Engel oder Abgesandter, der
eine gute Nachricht Uberbringt. Es ruft uns ins Gedachtnis, was in Mamre geschah
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ist die stets neue Botschaft eines radikalen Gutseins (eu-), in der Sprache
des Konzils der Ursprung, aus dem sich alles ergibt.

1.1 Leben und ,Glauben®

Als Erstes fallt auf, wie wenig offensichtlich das ist: Die Botschaft eines
Gutseins ist nicht im Geringsten selbstverstandlich. Der Zustand unseres Pla-
neten und all das Bose, das unsere Geschichte und unser Leben in vielfalti-
ger Weise verwiistet, Krankheit, Ungliick, Feindseligkeiten®, widerlegen sie
Tag fur Tag. Es ist also eine Botschaft, die unser Fassungsvermdgen uber-
steigt. Allein der, den wir ,Gott“ nennen, kann sie verblrgen. Deshalb bindet
sie das Neue Testament immer an ,Gott. Das Evangelium kann nur ,von
Gott* sein (Mk 1,14) — eine Formel, die man auch so ubersetzen kénnte, dass
,Gott* selbst die Botschaft eines unerhorten Gutseins ist.

Zweitens fallt die universale Gliltigkeit dieser Botschaft auf. Unter den vie-
len Nachrichten von einem Gutsein, die seit Beginn der Menschheit unter den
wenigen Glicklichen der Erde kursieren, stellt schon die Ankiindigung, dass
mit der Evangelienbotschaft wirklich alle gemeint sind, eine absolute Neuheit
dar. Sicher kommt hier der Einwand, das so unterschiedlich verwendete und
wegen seiner allzu belastenden Anklange vielfach sogar verbannte Wort
,Gott* kdnne nicht mehr als universal glltig angesehen werden. Das stimmt.
Doch es stimmt auch, dass jeder Mensch tagtaglich so lebt, als sei das Leben
der Miihe wert, gelebt oder zumindest weitergelebt zu werden. Halt es nicht
auch Uberraschungen bereit, und nicht nur bése? Niemand kann ja in seinem
Dasein weiterkommen ohne das Verlangen, es mége gelingen, auch wenn
niemand dabei prazise angeben kdénnte, was denn ,gelingen® fur ihn oder fur
sie heifl’t. Ihr Leben ist durchzogen und angezogen von der Botschaft eines
Gutseins, die sie dazu bringt, immer weiterzugehen. Mit anderen Worten: Es
gibt kein menschliches Leben ohne ,Glauben*.®

Dies ist der dritte Aspekt, der auffallt, wenn wir das Evangelium im elemen-
taren Sinn des Wortes als Botschaft von einem in jedem Leben verborgenen

(Gen 18 und 19): ,Vergesst die Gastfreundschaft nicht; denn durch sie haben einige, ohne
es zu ahnen, Engel beherbergt® (Hebr 13,2).

Denken wir an den ersten Schépfungsbericht (Gen 1,1 — 2,3), wo dieses Gutsein vom
ersten Tag an zu erkennen ist: ,Gott sah, dass das Licht gut war ... Gott sah alles an,
was er gemacht hatte: Es war sehr gut.”

(Anm. d. Ubers.) Im Franzdsischen verraten die Worte mal-adie, mal-heur, mal-veillances
die Gegenwart des Bdsen (mal).

Jedes Mal, wenn dieser elementare, fir ein menschliches Leben unverzichtbare ,Glau-
be“ gemeint ist, setze ich das Wort in Anflihrungszeichen, um diese Bedeutung von der
Bindung an Christus und an Gott im eigentlich christlichen Sinn zu unterscheiden.
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Gutsein verstehen. Es ist dieser ,Glaube“, der universal ist als eine Art des
Umgangs mit dem, was im Leben nicht von allein weitergeht. Dieser ,Glaube*
darf nicht mit dem christlichen Glauben verwechselt werden. Er lasst sich in
verschiedener Weise umschreiben: Um zu leben, geben wir dem Leben einen
JVertrauensvorschuss®. Es braucht ,Mut‘, um im Leben standzuhalten. Ich
muss darauf setzen, dass es sein ,Versprechen halt‘, ohne die Wette genau
bestimmen zu kdonnen. Versprechen oder VerheiRung — im Grunde sind es
biblische Wendungen, die einem angesichts eines neugeborenen Kindes und
der unvermeidbaren Frage in den Sinn kommen: ,Was wird wohl aus ihm
werden?“ Wie wir alle muss sich dieses Kind der einzigen wirklichen Heraus-
forderung seines Lebens stellen, ndmlich der schlichten Tatsache zu existie-
ren, ohne gefragt worden zu sein. In diesem Sinn ist jeder Mensch konstitutiv
unvollendet, wenn er zur Welt kommt, und er bleibt es Zeit seines Lebens.
Dieses Unvollendetsein ruft nach der Fahigkeit, dem Leben zu vertrauen und
sich fir das Leben zu entscheiden. Aber man muss jedes Mal eine Schwelle
passieren, wenn man die Angst vor dem Unbekannten zurlckstellt und dem
Mut Raum gibt, weiterzugehen. Wir wissen sehr wohl: Es gibt Zeiten, da geht
alles gut, da gehen wir unseren Weg mit Leichtigkeit; und es gibt andere, da
muss dieses Vertrauen, der Glaube an das Leben, jedes Mal neu die Kraft
dazu geben.

1.2 Das Zeugen des ,Glaubens®

Der ,Glaube® ist also ein absolut notwendiger, immer neu zu vollziehender
Akt, um den jeweiligen Tag leben zu kénnen. In keiner Weise ist er einfach
garantiert: Niemand kann ihn stellvertretend flr einen anderen vollziehen. Wir
stolRen hier auf das grundlegende Paradox des Lebens, auf etwas, was man
seine evangelische Struktur nennen kénnte: Wir sind wirklich gezeugt, um
Vertrauende zu sein, durch andere, die auf uns hin Vertrauende waren, ohne
dass uns damit allerdings die Verantwortung fur unsere eigene Entscheidung,
an das Leben zu glauben oder nicht, abgenommen werden konnte. Freilich
ist ein Wort von auRen, ein Wort der Eltern oder eines Uber-setzers, einer
Uber-setzerin, unerlasslich; aber was niitzt ein solches Wort, wenn es mich
nicht zu Uberzeugen vermag? Muss ich nicht auf mein inneres Zwiegesprach
héren: ,Ja, es stimmt; das Leben ist der Mihe wert, gelebt zu werden; aber
glaube ich daran?* Der Begriff con-viction (Uberzeugung) sagt schon durch
seine Wortherkunft, dass es sich hier um einen Sieg handelt (victoire) — ich
erringe einen Sieg Uber die negativen Botschaften in meinem Leben — einen
Sieg aber, der des Zusammenspiels (con-cours) anderer Personen bedarf,
und zugleich einen Sieg, den kein anderer an meiner Stelle erringen kann.
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Leben und glauben, dass es gut ist zu leben, ist ein und dasselbe. Die Wei-
tergabe oder auch Zeugung des Lebens ist das augenfalligste Zeichen fir
diesen ,Glauben®; und neues Leben zu zeugen bedeutet, mit diesem Leben
auch einen Vertrauensvorschuss in das Leben hervorzurufen, der aber selber
nicht weitergegeben werden kann. Darum sorgen sich alle Gesellschaften
mittels Initiation und Erziehung. Gewiss driickt sich der dadurch wachgerufene
elementare ,Glaube® seit den Anfangen der Menschheit in religidoser Gestalt
aus. Doch Ubersehen wir nicht seine wesenhafte Verbindung mit dem Leben,
wie sie uns das Buch der Anfdnge (Genesis) oder — wie der Titel des Buches
in der Hebraischen Bibel heit—das Buch der Generationen (Toledot)
exemplarisch vor Augen fiihrt. Die evangelische Struktur des Lebens, das
Gutsein, das Gott zugeordnet wird, der erschafft und das Gutsein des Ge-
schaffenen schaut, ist darin vom ersten Tag an angekiindigt. Doch mit jeder
neuen Generation beginnt die Geschichte neu, wie es die Erzahlkreise um
die Gestalten Abraham, Jakob und Josef zeigen. Ein Mann und seine Frau
sind von Unfruchtbarkeit bedroht, aber am Ende gelangen sie zur Vaterschaft
und Mutterschaft. Die Briiderlichkeit, die Schwesterlichkeit und die Beziehun-
gen zwischen Mann und Frau geraten durch Vergleich und Wettstreit, Eifer-
sucht und Gewalt in Unordnung; doch gleichzeitig wirkt in ihnen die Anzie-
hungskraft der gegenseitigen Zuneigung und der Versdhnung. Aus der Josefs-
geschichte und dem Buch Exodus erfahren wir, wie sich das Leben auf einem
Fleckchen Erde entfaltet, auf dem es Nahrung findet und inmitten einer rauen
Umwelt und der Gewalttatigkeiten zwischen Geschwistern und Vélkern politi-
sche Strukturen der Vorsorge und der Verteidigung entwickelt. Obwohl Gott von
Anbeginn an mit dem Gutsein assoziiert wird, droht er im konkreten Leben
zum Spiegelbild unserer unmittelbaren Reaktionen und zu einem Zerrbild zu
werden. Aber sein evangelisches Antlitz zeigt sich unbezweifelbar dort, wo das
Leben triumphiert: in der Geburt eines Kindes (Gen 33,1-7), in der glicklichen
Begegnung zweier Brider nach einem langen tddlichen Konflikt (Gen 33,1-
11)®, in der wahren Verséhnung zwischen Briidern und Volkern (Gen 50,15—
21)" und vielem mehr. Nur Erzahlungen kénnen dies verstindlich machen:
Leben ist sinnerfiillte Beziehung; sein Hervorrufen hangt fir immer an einem
unvorhersehbaren Ereignis, das die Geburt des ,Glaubens® ist bzw. der abso-

6 Nicht doch, entgegnete Jakob, wenn ich dein Wohlwollen gefunden habe, dann nimm

das Geschenk aus meiner Hand an. Denn dafiir habe ich dein Angesicht gesehen, wie
man das Angesicht Gottes sieht, und du bist mir wohlwollend begegnet. Nimm doch
mein Begriflungsgeschenk an, das man dir Gberbracht hat. Denn Gott hat mir Wohlwol-
len erwiesen, und ich habe alles, was ich brauche.” (Gen 33,10-11)

,Josef aber antwortete ihnen: Fiirchtet euch nicht! Stehe ich denn an Gottes Stelle? Ihr
habt Béses gegen mich im Sinn gehabt, Gott aber hatte dabei Gutes im Sinn, um zu er-
reichen, was heute geschieht: viel Volk am Leben zu erhalten.” (Gen 50,19-20)
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lut einzigartigen Fahigkeit jedes Menschen, Vertrauen in das Leben zu set-
zen, Vertrauen auf sich selbst und auf den anderen.

Scheinbar haben wir uns vom Evangelium, wie wir es zunachst verstehen,
entfernt. Daflr erkennen wir jetzt besser die verborgene Prasenz dieser Bot-
schaft eines Gutseins in jedem Leben und damit ihre Universalitat, ihre nie-
mals aufzuhebende Unselbstverstandlichkeit und ihre Angewiesenheit auf
den elementaren und stets einzigartigen ,Glauben® der Menschen. Wenn
aber nun auf diese Weise das Evangelium schon in jedem Leben gegenwar-
tig ist, warum muss es dann noch verkiindet werden? Wie ist zu verstehen,
dass das Evangelium die Kirche begriindet?

2. Warum noch die Kirche?

Die Frage nach der Kirche impliziert als elementarere Frage die nach ihrem
Grinder: Warum missen wir auf Christus Bezug nehmen, wenn die Frohbot-
schaft schon in der Tiefe eines jeden Lebens zu vernehmen ist? Die Antwort
ist einfach: Es gibt keine Frohbotschaft ohne einen Boten, der sie verkiindet.
An das Gutsein des Lebens zu glauben, ist nur méglich, wenn es Eltern gibt
oder andere, die ihre Stelle einnehmen, oder, das ganze Leben lang, Uber-
setzer in schwierigen Lebensabschnitten sind, in denen der ,Glaube” an das
Leben unterzugehen droht: ,Meine Tochter, mein Sohn, dein Glaube hat dich
gerettet.”

2.1 Die Glaubwidirdigkeit des Evangeliums in Jesus

Wer wirde dabei nicht sehen, wie entscheidend die Glaubwiurdigkeit der Per-
son ist, die ein solches Wort auszusprechen wagt! Wie kdnnten wir denn an
das Leben glauben, wenn diejenigen, die uns ins Leben gerufen haben, es
aus eigennutziger Absicht getan haben und dem Leben ohne ihr Wissen zu
viele Todesbotschaften beigemischt und uns so ein vergiftetes Geschenk
gemacht haben? Die Bibel ist bei ihrer Erzahlung vom Nacheinander der Ge-
nerationen schonungslos realistisch, aber sie Uberrascht uns auch mit dem
Auftauchen eines Engels (Gen 18,1ff.) oder mit dem einen oder anderen
Uberbringer dieser Botschaft eines radikalen Gutseins, die das Leben wieder
in die gute Richtung lenkt. Aus dieser Geschichte taucht der Messias von
Nazaret auf. Seine absolute Glaubwirdigkeit und die Glaubwurdigkeit der
Botschaft, die er verklindet, griinden in drei Dimensionen seines Lebens, das
ganz darauf hinzielt, unter den Menschen seiner Zeit einen Raum der Gast-
freundschaft fur alle zu schaffen.
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Was sich als Erstes an Jesus von Nazaret zeigt, ist seine Autoritat (vgl.
Mk 1,21.27), die er allein schon durch seine Anwesenheit ausstrahlt, weil in
ihm Gedanken, Worte und Taten in einer Einfachheit zusammenstimmen, die
den Nachsten unmittelbar zuganglich ist: Jesus sagt, was er denkt, und tut,
was er sagt.

Wenn er dem Menschen, der ihm auf seinem Weg begegnet, mitzuteilen
vermag, was ihn ausmacht, seine Einfachheit und — so kénnte man sagen —
sein Heilsein, dann deshalb, weil er auch fahig ist, von diesem anderen zu
lernen, wer er selbst ist und was er kann (vgl. Mk 1,40f.; 5,30; 6,34; 7,29).
Das ist ein zweites Kennzeichen seiner Glaubwurdigkeit. Von einer Begeben-
heit zur anderen zeigen die biblischen Erzéhlungen die erstaunliche Distanz
dieses Jesus von Nazaret zu sich selbst. Spricht er von sich, dann wie von
einem anderen — z. B. vom Menschensohn, vom Samann oder vom Hausva-
ter. Die Frage seiner Identitat schiebt er hinaus und weigert sich, sie vorzeitig
festzulegen (vgl. Mk 1,40ff.). Das schafft um ihn einen Raum der Freiheit.
Allen, die zu ihm kommen, vermittelt er durch sein blo3es Dasein eine wohl-
tuende Nahe. Er sieht, was in ihnen vergraben ist: der ,Glaube® an das Leben,
der nur darauf wartet, in dieser oder jener Grenzsituation geweckt zu werden.
Es ist schon deutlich geworden: zu leben und an das Gutsein des Lebens zu
glauben, ist ein und dasselbe. Jesus nun verortet sich hier, wo der sensibelste
Punkt ist, wo namlich Leben entsteht, weil ,Glauben® ist — oder wo es nicht
entsteht, weil kein ,Glaube” ist. Mehrere der schon verwendeten Begriffe be-
zeichnen, was er ist und was er vermittelt: Indem bei ihm Ubereinstimmt, wie
er lebt und was er verkiindet, ist er Prasenz des Evangeliums (présence); in-
dem er hinter dem, was er im anderen weckt, verschwindet, ist er Uber-setzer
des Evangeliums (passeur); indem er der Gastfreundschaft einen Raum 6ffnet,
in dem seine erste Sorge dem Letzten, dem verlorenen Schaf gilt, ist er Hirte
(pasteur).

Hier klingt ein drittes Kennzeichen der Glaubwurdigkeit Jesu an: Jesus
nimmt fiir sich nicht die Fahigkeit in Anspruch, sein Gegenliber von aufien
von der Richtigkeit der guten Botschaft zu lGberzeugen. Im Gegenteil — er
weckt, was in ihrem Herzen und ihrem Denken schon lebt und wovon er eben
dadurch anerkennt, dass es seinen Ursprung anderswo hat: Das ist der
,Glaube“. An dieser Stelle tritt der Name Gottes in seiner ganzen Wahrheit
hervor: Er ist der, den die Worte Gutsein und Neuheit kennzeichnen. Er ist
es, der will, dass das Evangelium aus dem Munde eines Menschen — Jesus —
und gleichzeitig aus dem Innersten des Lebens eines jeden von uns auf-
taucht. Er ist der Vater. Das Evangelium kann nur von Gott sein, er allein
kann dafiir birgen, denn das Evangelium Ubersteigt, was ein Mensch fassen
kann: Es ist universal, fur alle, und es ist unvertretbar dem ,Glauben® jedes
Einzelnen Uberantwortet. Doch die Junger Christi erkennen, dass ihr Meister
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und die Frohbotschaft eine Einheit bilden: Er ist fir sie das Evangelium Got-
tes. Warum? Aufgrund seiner uneingeschrankten Glaubwurdigkeit und weil er
den Ursprung des Evangeliums nie sich selbst zurechnet, sondern die Seinen
auf Gott und auf den in jedem Menschen zu findenden ,Glauben” an das Leben
verweist.

Theologische Begriffe wie Sendung und Sakrament, die oft unscharf oder
abstrakt verwendet werden, klaren sich in diesem Zusammenhang, in dem es
um die Frage der Glaubwirdigkeit des Evangeliums geht. Sie finden ihren
Sinn in Jesus, dem Messias, den eine besondere Beziehung zu einer und
einem jeden auszeichnet. Niemand kann die Botschaft eines radikalen Gut-
seins im eigenen Namen verkiinden, auch Jesus von Nazaret nicht. Zu sagen,
dass er es im Namen seines Vaters tut oder dass er sich als gesandt weil3, ist
ein und dasselbe. Niemand kann durch seine Prasenz beim anderen hier und
jetzt das Gutsein prasent machen, ohne von ganzem Herzen danach zu ver-
langen, dass der andere aufgrund seines eigenen ,Glaubens® einen Zugang
zu diesem Gutsein findet. Diese Prasenz zu verkiinden, die sich klein macht,
um zum anderen Uber- und in ihn einzugehen und zu sagen: Christus ist Sa-
krament, ist ein und dasselbe.

Indem wir so verstehen, warum wir uns auf Christus beziehen, sind wir
schon bei unserer ersten Frage nach der Kirche. Weil das von Christus her-
vorgerufene Ereignis des Evangeliums von auf3erster Zerbrechlichkeit ist,
kann es aus der Geschichte wieder verschwinden, ohne deswegen allerdings
das in jedem menschlichen Leben verborgene Gutsein aufzuheben; das ist
uns heute deutlicher bewusst. SchlieRlich dauerte Jesu Dienst der Evangeli-
sierung in Galilda nur etwas langer als zwei Jahre, bevor er von der Gewalt
verschlungen wurde; er hatte in Vergessenheit geraten kénnen. Doch die
Prasenz des Messias war derart, dass sie bis auf den heutigen Tag ohne Un-
terlass weitere Menschen, die Kirche namlich, hervorbringt, die wie er und in
seinem Namen die Verkundigung des Evangeliums an alle Menschen fortset-
zen. In Christus und in seiner Daseinsweise entdecken sie die Achse ihrer
eigenen Existenz. Darauf zielt der Glaube an die geheimnisvolle Prasenz des
Auferstandenen, und genau dies besagt die oben zitierte Formulierung des
Zweiten Vatikanischen Konzils:

»~Jene gottliche Sendung, die Christus den Aposteln anvertraut hat, wird bis zum Ende
der Welt dauern (vgl. Mt 28,20). Denn das Evangelium, das sie zu Uberliefern haben,
ist flr alle Zeiten der Ursprung jedweden Lebens fir die Kirche.” (Lumen gentium 20)
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2.2 Empfangen und Weitergeben

Die Kirche ist also nichts anderes als dieser in der Geschichte immer gefahr-
dete Fortbestand der goéttlichen Mission, die Botschaft eines radikalen
Gutseins weiterzugeben und zu feiern. Am einfachsten kénnte man die Kir-
che definieren als eine Geschichte von Empfangen und Weitergeben und von
Prasenzweisen des Evangeliums. Die innere und lebensnotwendige Verbin-
dung zu ihrem Grinder ist konstitutiv fir die evangelische Mission der Kirche
und driickt sich auf zwei Weisen aus, denen beiden Rechnung zu tragen ist.

Einerseits hat diese Verbindung die Gestalt einer Fremdheit, einer Diffe-
renz, eines Abstandes. Erinnern wir uns an die bei Lukas zu findende Formel:
.Im Namen Jesu Christi, des Nazoraers, geh umher!“ (Apg 3,6). Unsere Be-
ziehung zu Christus, in der wir ,mit ihm*“ sind, bedeutet, dass wir uns auch mit
seinem pastoralen Dienst identifizieren, aber wir sind nicht Christus. Wir ver-
weisen stets auf ihn, so wie Christus auf seinen Vater verweist. Dieses Spiel
des Rickverweisens und der Sendung ist die Kirche. Es gehért zum Evange-
lium Gottes, weil seine Botschaft jedes Maly sprengt. Wir verkiinden es im
Namen Christi, des Apostels unseres Glaubens. Christus verkiindet es im
Namen seines Vaters: ,Wie der Vater mich gesandt hat, so sende ich euch.”
(Joh 20,21)

Aber das ist nur die eine Seite des pastoralen Fortbestands der Kirche in
der Geschichte. Dazu gehort zugleich eine Prasenz, etwas, was man als ein
Innewohnen bezeichnen kénnte. Bei Paulus stoflen wir auf dieses Innewoh-
nen Christi in uns: ,Ich lebe®, bekennt er, ,aber nicht mehr ich lebe, sondern
Christus lebt in mir‘ (Gal 2,20). Und das vierte Evangelium sagt dasselbe mit
dem Wort ,bleiben®: ,Bleibt in mir wie ich in euch” (Joh 15,4). Diese Art der
Angleichung an oder sogar |dentifikation mit Christus erlaubt, zwischen der
Vergegenwartigung des Evangeliums und Taufe und Eucharistie eine innere
Verbindung wiederzufinden. Christus bleibt nicht aulRerhalb von uns. Das Bild
vom Empfangen und Weitergeben oder des Handelns ,in seinem Namen*
setzt noch dieses Von-auflen-Kommen voraus. Doch wir gehen in Christus
ein, und Christus geht in uns ein. Deshalb fihren die Handlungsfaden in den
vier Evangelien zu einer eucharistischen Auflésung: Das Erzahlte zeichnet
den Weg Jesu nach und legt dar, was er in den Menschen, die seinen Weg
kreuzen, und was er flr sie wird.

Was wir kirchliche Institution nennen, ist demnach nichts anderes als die-
ser sakramentale, im Evangelium selber enthaltene Prozess von Empfangen
und Weitergeben und von Prasenz. In diesem evangelischen Prozess ist
niemand in seinem eigenen Namen da, und doch ist jeder wirklich da in sinn-
erfillten Beziehungen zum Nachsten. Es gibt nicht zuerst die Frohbotschaft
und dann die Kirche, sondern die Kirche wird von Menschen gebildet, die
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Prasenzweisen und Uber-setzer des Evangeliums sind und durch die Art und
Weise ihres Naheseins bei anderen auf Christus und Gott verweisen. lhre
Glaubwiirdigkeit ist daher von grof3ter Bedeutung.

Nicht selten argumentiert man zugunsten der Institution rein soziologisch:
Ein Fortbestand des Lebens sei nicht moglich ohne Strukturen, die ihm for-
derlich sind. Dieses Argument ist in sich richtig, aber es ruft rasch eine anti-
institutionelle, von den Soziologen mitunter ,charismatisch® genannte Reaktion
hervor und macht uns zu Gefangenen des falschen Gegensatzes zwischen
Institution und Leben. Das Evangelium dagegen verortet die kirchliche Institu-
tion im Innern der stets unvorhersehbaren Weitergabe des Lebens selbst:
dort namlich, wo der ,Glaube” zugleich aus einem Ruf von auf’en und aus der
innersten Freiheit des Subjektes hervorgeht; dort, wo der Gehorsam bis dahin
geht, sich selbst zuriickzunehmen, damit der andere dem Ruf zu einer eige-
nen Entscheidung nachkommen kann. Wir laufen Gefahr, die kirchliche Insti-
tution auf Gebaude und Grundstlicke, auf Riten und Gewander, auf Gesetze
und Gewohnheiten zu reduzieren — lauter Dinge, die dem Leben nitzen. In
Wirklichkeit aber bekundet sie sich jedes Mal, wenn es zum evangelischen
Ereignis des Glaubens kommt.

Indessen: Zu behaupten, dass es das Evangelium ist, das die Kirche be-
grundet, und dass diese ihre Heiligung ausschliellich zu seiner Weitergabe
erhalten hat, hei3t das nicht, viele andere Elemente ihres geistigen Schatzes,
fur die sie sich starkmacht, zu vernachlassigen? Vielleicht! Man kann aber
auch zu der Auffassung gelangen, dass der Wandel, dem die Kirche in unse-
ren Gesellschaften unterliegt, sie zum einzig N6tigen fihrt und uns die Augen
offnet fiir ihr standiges Entstehen im Herzen der unscheinbarsten AuRerun-
gen des Lebens.

Prof. Dr. Dr. h.c. Christoph Theobald s.j.
Professor flir Fundamentaltheologie und Dogmatik
Centre Sévres - Facultés jésuites de Paris

35bis, rue de Sevres

F-75006 Paris
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Jozef Wissink

Kann die Praktische Theologie
ohne Jesus Christus auskommen?

Einfihrung

Die Frage, ob die Praktische Theologie ohne Jesus Christus auskommen
kann, ist natlrlich eine héchst provokative Frage. Was geschieht, wenn die
Antwort empirisch und normativ negativ sein sollte? Kénnte man dann die
Praktische Theologie noch eine theologische Disziplin nennen? Ich werde zur
Beantwortung der empirischen Frage erst eine Stichprobe aus der niederlan-
dischen praktisch-theologischen Literatur prasentieren, weil diese den meis-
ten deutschen Lesern sicherlich nicht sehr bekannt sein wird. Daraus resul-
tiert eine Anfrage, deren Ziel nicht ist, ein Problem zu l6sen, sondern eine
Diskussion in Gang zu bringen, die fir dieses Fach nutzlich ist.

Kommt die Praktische Theologie faktisch ohne Jesus Christus aus?

Bei dieser kurzen Durchsicht wird, wie gesagt, keine Vollstandigkeit inten-
diert; es geht mir vielmehr um die Entwicklung einer Fragestellung. Ich be-
schranke mich auf das Feld der Reflexion Uber den Aufbau der Kirche. Es
ware die Mihe wert, zu evaluieren, ob die Resultate auch glltig sind fir die
anderen Subdisziplinen der Praktischen Theologie, wie z. B. Katechetik, Homi-
letik, Diakonik, Poimenik, Liturgik, und fur die anderen Disziplinen, die biswei-
len auch zur Praktischen Theologie gezahlt werden (wie etwa Kirchenrecht
und Moraltheologie).

Der grand old man auf dem fraglichen Gebiet ist in den Niedelanden Jan
Hendriks. Dessen bekannteste Arbeit ist: Gemeente als Herberg." Der Kern-
begriff des Buches ist theologisch héchst bedeutsam: Es geht um den Begriff
der koinonia. Diese koinonia entsteht, weil ,Gott oder Jesus ruft?. Hendriks
entfaltet diese Aussage in drei Dimensionen: im Umgang mit Gott, in der
Gemeinschaft der Briider und Schwestern untereinander und im Dienst an
der Welt.® Dass diese drei Dimensionen untrennbar miteinander verbunden
sind, wird am Abendmahl illustriert. Das beginnt schon mit der Einladung: Der

' Vgl. Jan Hendriks, Gemeente als herberg. Een concrete utopie, Kampen “1999.

2 Hendriks, Gemeente als herberg (s. Anm. 1) 36.
3 Vgl. Hendriks, Gemeente als herberg (s. Anm. 1) 36—46.
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Herr selbst 1adt ein, nicht der Priester oder Prediger. Die Kommunion, die
Gemeinschaft mit dem Herrn, begriindet erst unsere Gemeinschaft, und wir
werden aufgefordert die Armen nicht zu vergessen.* Diese Stellen sind die
einzigen im Buch, an denen Jesus Christus explizit genannt wird.

An dieser Stelle sollte auch ein Blick auf eine frihere Publikation von Jan
Hendriks zur Theorie des Kirchen- und Gemeindeaufbaus geworfen werden,
die in den Niederlanden sehr einflussreich war: Een vitale en aantrekkelijke
gemeente.® Dort verwendet Hendriks ein Modell, das er auch mit Hilfe eige-
ner organisationssoziologischer Studien entwickelt hat. Er unterscheidet finf
Faktoren, die bestimmend sind fiir die Vitalitat und den Reiz einer Gemeinde:
(1) ob ein positives Klima herrscht, (2) ob die Fiihrung der Gemeinde stimu-
lierend ist, (3) wie sie strukturiert ist (Beziehungen zwischen der Gemeinde
als Organisationsform und ihren einzelnen Mitgliedern sowie zwischen ihren
verschiedenen Gruppierungen), (4) ob die Aufgaben fiir Personen und Grup-
pen anziehend und die angestrebten Ziele motivierend sind (also ob die Auf-
gaben als bedeutungsvoll erfahren werden kénnen) und schlieR3lich (5) ob die
Gemeinde eine ansprechende Identitatskonzeption hat.® Fiir Hendriks ist da-
bei die Gleichheit aller Mitglieder der Kirche die entscheidende theologische
Kategorie. Bei der Fuhrung ist darum entscheidend, ob sie das Subjektsein
der Glaubigen ernst nimmt.” Man kénnte diese theologische Position typisch
reformiert’ nennen, aber es lassen sich — gerade nach dem II. Vatikanum —
auch ,gut katholische’ Argumente dafiir nennen. Fir unser Thema ist jedoch
bedeutender, dass Jesus Christus in dem Buch kaum explizit genannt wird.

Ich gehe zu einem anderen Autor Uber, der jetzt in den Niederlanden zuneh-
mend an Bedeutung gewinnt: Henk de Roest. 2005 prasentierte er ein Buch,
in dem er seine Erfahrungen mit der Stromung Building bridges of hope prak-
tisch-theologisch reflektiert: En de wind steekt op (Ubersetzt: ,Und der Wind
erhebt sich*).® De Roest sieht die Pneumatologie als zentrale Kategorie und
neue Chance. Wenn Gemeinden aussterben, kann der Heilige Geist zu wehen
anfangen; es kdnnen Neuanfange realisiert werden, die man vorher kaum fur
moglich gehalten hatte. Und doch wird die Kirche nicht spiritualisiert. So
zeichnet de Roest drei Modelle von Kirche: a) die Kirche als ,Schutz-Netz",
b) als Herberge oder c) als Tempel, wobei das Mal der Bindung sich sukzes-

Vgl. Hendriks, Gemeente als herberg (s. Anm. 1) 39.

Vgl. Jan Hendriks, Een vitale en aantrekkelijke gemeente. Model en methode van
gemeenteopbouw, Kampen 61990.

Vgl. Hendriks, Een vitale en aantrekkelijke gemeente (s. Anm. 5) 33-40.

Vgl. Hendriks, Een vitale en aantrekkelijke gemeente (s. Anm. 5) 66-75.

Vgl. Henk de Roest, En de wind steekt op. Kleine ecclesiologie van de hoop, Zoetermeer
2005.
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siv verringert.9 Es geht ihm deutlich um das Funktionieren der konkreten Kir-
che. Dabei ist es theologisch wichtig, das er sich nicht flr ein Modell ent-
scheidet, weil jedes einzelne seine Wahrheit enthalt. Die Kirche braucht eine
auf Dauer hin angelegte Gemeinschaft, aber ohne den Zwang und die Enge
eines ,Schutz-Netzes”, weil ein zu starkes Schutzbedtirfnis und -verhalten
zu Sektierertum fuhren kann. De Roest erinnert an eine Tradition aus dem
16. Jahrhundert, die innerhalb der calvinistischen Kirche der Niederlande eine
Rolle gespielt hat. Dort hatten Gemeinden neben Mitgliedern, die durch Taufe
und Konfirmation mit der Gemeinde verbunden waren und gemaR ihren
Rechtsregeln leben wollten, auch einen anerkannten Kreis von Zuhorern.™®
Solche Kombinationen sollten auch heute mdglich sein. Diese Reflexionen
stehen bei de Roest im Zusammenhang mit den missionarischen Heraus-
forderungen unserer heutigen Kirche. Gerade vor diesem Hintergrund gilt es,
den Heiligen Geist wehen zu lassen, so dass Kirche und Welt in Bewegung
geraten. De Roest Iasst im Hinblick auf die Identitat des Heiligen Geistes kei-
nen Zweifel zu: Es ist der Geist Jesu Christi. Er nennt den Heiligen Geist
einen christozentrischen Fiihrer der Mission der Kirche*!'. Wenn Henk de
Roest von einem Neuanfang einer sterbenden Gemeinde spricht, splrt man,
dass der Heilige Geist der Geist ist, der Jesus Christus von den Toten aufer-
weckt hat.”> Aber dabei bleibt es: Mehr finden wir nicht tiber Jesus Christus.
Es ist nicht nichts, es ist auch nicht sehr viel.

Doch nun eine kurze selbstkritische Reflexion. Wie steht es mit meinen eige-
nen Publikationen? In dem Artikel Geloof en kerk in de moderniteit habe ich
Uber die Gestalt des Glaubens in einer Gesellschaft reflektiert, die gekenn-
zeichnet ist durch eine Verringerung der Macht vieler kollektiver Institutionen
(inklusive die Kirche) und die Qual der Wahl, die den Individuen auferlegt
wird. Welche Chancen bietet das fir den Glauben und welche Probleme ver-
ursacht diese Situation fiir die katholische Kirche?' Jesus Christus kommt
nur einmal explizit in diesem Aufsatz vor. Wo Religion und Glaube — auf wel-
che Weise auch immer — unterschieden werden, missen wir die ldentitat des
christlichen Glaubens genauer bestimmen. In dem genannten Aufsatz nenne
ich fiinf Basiselemente, um das Wesen und das unterscheidend Christliche

9 Vgl. de Roest, En de wind steekt op (s. Anm. 8) 41-50.

1% vgl. de Roest, En de wind steekt op (s. Anm. 8) 238-239.

" De Roest, En de wind steekt op (s. Anm. 8) 82.

Siehe dazu auch den Artikel Uber sterbende Gemeinden in: Rein Brouwer — Kees de
Groot — Henk de Roest — Erik Sengers — Sake Stoppels, Levend Lichaam. Dynamiek van
christelijke geloofsgemeenschappen in Nederland, Kampen 2009, 199-238.

Vgl. Jozef Wissink, Geloof en kerk in de moderniteit. Enkele praktisch-theologische
notities, in: G.A.F. Hellemans — M.A.G.T. Kloppenborg — H.J. Tieleman (Hg.), De moder-
niteit van religie (Utrechtse Studies 1), Zoetermeer 2001, 55-69.
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zu beschreiben. Das zweite Element ist eben das Bekenntnis zu Jesus Chris-
tus als dem Auferstandenen: Ihm sind Christen im Gehorsam verbunden.™
Selbstkritisch gesagt im Hinblick auf die Fragestellung, wie haufig Christus
vorkommt: Nun, das ist nicht nichts, es ist aber auch nicht sehr viel.

Auch in meinen Fingeriibungen fiir eine praktische Ekklesiologie'® wird Je-
sus Christus nur ein Mal genannt. Es geht um eine Auseinandersetzung mit
Manfred Josuttis (1996). Ich verteidige hier die These, dass die Kirche zu-
gleich Institution, Gemeinschaft und Bewegung ist und sein soll und dass alle
drei Momente theologisch positiv gewtrdigt werden sollen, weil sie bedeut-
same Werte vergegenwartigen. Zugleich sollen alle drei Aspekte theologisch-
kritisch geprtift werden, ob sie der Sache, worum es im Glauben geht, wirk-
lich dienlich sind."” Josuttis spricht Uber die Kirche als Umwelt, die Kirche als
Organisation und die Kirche als Leib Christi. Lediglich das letzte Konzept
funktioniert als theologisches Konzept, und es dient dazu, ironisch Uber das
Klima der Gemeinschaft und die organisatorischen Aufgaben des Pfarrers
zu sprechen.'® Hier werden die Institution und die Gemeinschaft ent-theologi-
siert — und das soll nicht geschehen. Dieser Diskussionspunkt ist die einzige
Stelle, an der der Name Jesu Christi vorkommt.

Diese Fragelinie nach der praktischen Ekklesiologie hat mich in letzter Zeit
auf die Spuren der Missiologie gefuhrt (Mission and Modernity): Was ist die
Sendung der Kirche? Wie soll sie Gestalt annehmen in der heutigen Phase
der Modernitat?'® Auch in diesem Aufsatz gibt es nur eine Stelle, an der Je-
sus Christus explizit zur Sprache kommt; allerdings ist es schon ein zentraler
Punkt im ganzen Aufsatz, wenn im Folgenden zur Bestimmung der Sendung
der Kirche ein Textabschnitt aus Apostolicam Actuositatem angefiihrt und
kommentiert wird:

,Das Erldsungswerk Christi zielt an sich auf das Heil der Menschen, es umfasst aber

auch den Aufbau der gesamten zeitlichen Ordnung. Darum besteht die Sendung der
Kirche nicht nur darin, die Botschaft und Gnade Christi den Menschen nahezubringen,

™ Vgl. Wissink, Geloof en kerk in de moderniteit (s. Anm. 13) 61-62.

Vgl. Jozef Wissink, Een kerk met toekomst. Vingeroefeningen voor een praktische
ecclesiologie, in: Staf Hellemans — Willem Putman — Jozef Wissink (Hg.), Een kerk met
toekomst? De katholieke kerk in Nederland 1960-2020, Kampen 2003, 138—160.

Vgl. Manfred Josuttis, Die Einflhrung in das Leben. Pastoraltheologie zwischen Phano-
menologie und Spiritualitat, Gltersloh 1996.

7 Vgl. Wissink, Een kerk met toekomst (s. Anm. 15) 151-152.

"8 Vgl. Josuttis, Die Einfilhrung in das Leben (s. Anm. 16) 72-74; 78-79.

Vgl. Jozef Wissink, Mission and Modernity. Reflections on the Mission of the Church in
Advanced Modern Society, in: Staf Hellemans — Jozef Wissink (Hg.), Towards a New
Catholic Church in Advanced Modernity. Transformations, Visions, Tensions. Wien u. a.
2012, 257-274.
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sondern auch darin, die zeitliche Ordnung mit dem Geist des Evangeliums zu durch-
dringen und zu vervollkommnen.” (AA 5).

Mit diesem Zitat wird betont, dass sowohl (Neu-)Evangelisation als auch
diakonaler Einsatz fir eine barmherzige und gerechte Gesellschaft notwendig
sind.?’ Damit ist ein zentrales Thema aus der Christologie zur Sprache ge-
bracht: das Heil im engeren und weiteren Sinne und die Bezogenheit Christi
auf dieses uns zugesagte Heil.

Natirlich kann eine etwas willkiirliche Stichprobe wie diese keine Allge-
meingultigkeit beanspruchen, aber ich denke, dass sich — von der evangelika-
len Literatur einmal abgesehen — der Befund, dass Jesus Christus explizit
kaum vorkommt, bestatigen wird.

Kann die Praktische Theologie ohne Jesus auskommen?

Die erste Reaktion auf diese Frage ist fir gewohnlich, dass eine christliche
Praktische Theologie selbstverstandlich nicht ohne Jesus auskommen kann.
Unter dieser Voraussetzung bedeutet das Resultat dieser kurzen Analyse,
dass es um die Praktische Theologie nicht gut steht, die evangelikale Litera-
tur moglicherweise ausgenommen. Es ist in der Tat schon erschreckend zu
sehen, wie wenig Jesus in der Praktischen Theologie vorkommt. Aber spricht
die Selbstverstandlichkeit, mit der man denkt, dass Jesus in der Praktischen
Theologie sehr oft vorkommen sollte, fur sich? Im Folgenden sollen verschie-
dene Perspektiven zur Sprache kommen und dialektisch miteinander verbun-
den werden.

(1) Ist Jesus so abwesend, wie es scheint, wenn man sozusagen nur ins
Namensregister schaut? Ist er in der Verteidigung bestimmter Werte nicht
anonym anwesend?

(2) Welche dieser Werte sollen tatsachlich in den Theorien vom Aufbau der
Kirche und der Gemeinden berticksichtigt werden?

(3) Ist eine gewisse Zurlickhaltung im Sprechen von Jesus vielleicht auch
eine Folge des besonderen Fachprofils der Praktischen Theologie, weil sie
eine Handlungswissenschaft ist?

(4) Vielleicht durfte es doch ,etwas mehr Jesus® in der Praktischen Theolo-
gie geben als es heute der Fall ist, aber was sind gute Kriterien einer prak-
tisch-theologischen Jesusrede?

20 vgl. Wissink, Mission and Modernity (s. Anm. 19) 259-261.
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(1) Ist Jesus so abwesend wie es scheint?

Natirlich ist es nicht ausreichend, lediglich zu konstatieren, dass der Name
Jesus oder der Titel Christus in einem Artikel fehlt. Es konnte sein, dass die
Sache Jesu prasent ist. Die Frage ist, inwiefern die Sache Jesu als Sache
von seiner Person zu scheiden ist. Eine negative Antwort auf diese Frage
kann bedeuten, das man einen Verweis auf die Sache als blolen Humanis-
mus betrachtet; man kann diese Antwort auch dahingehend deuten, dass
Jesus gemeint ist, wenn seine Sache genannt wird. Jan Hendriks nennt z. B.
als Charakteristikum des Diakonats, dass hier versucht wird, die Welt mit den
Augen des Asylanten, der Witwe, des Armen oder mit denen der Eltern eines
geistig behinderten Kindes zu sehen.?' Das eben ist bedeutsam fiir die Sache
Jesu, denn darin begegnet uns das Erbe der Tora und das Erbe Jesu Christi.
Wenn Hendriks in seinem friheren Buch die Fihrung der Kirche nur dann gut
nennt, wenn sie das Subjektsein der Glaubigen respektiert,22 so kann man
das zurlckfihren auf das Erbe der Aufklarung, aber auch (wie dieses Erbe
der Aufklarung Uberhaupt) auf den Geist der Freiheit der Kinder Gottes oder
auf die Vision des Menschen als imago Dei. Als Andreas und ein anderer Jin-
ger Jesus folgen, ist seine erste Frage an sie: ,Was verlangt ihr?“ (Joh 1,38).
Im Hinblick auf meine eigenen Aufsatze koénnte ich auf die universale
Ausbreitung des Heils verweisen, die darin befirwortet wird und die sowohl in
Zusammenhang mit der Schopfungslehre steht als auch mit der Universalitat
der Erldésung, die uns im Pascha Jesu geschenkt worden ist. Auch hier kann
ich keine Vollstandigkeit anstreben; es geht mir nur um die Entwicklung der
Fragestellung.

(2) Welche Werte sollten von der Christologie her in der Praktischen
Theologie berticksichtigt werden?

Bei dieser Frage wird absichtlich von Christologie gesprochen, weil hier thema-
tisiert werden soll, was wir meinen, wenn wir Uber Jesus Christus sprechen.
Sprechen wir vom historischen Jesus? Welchen historischen Jesus meinen
wir dann? Den am Kreuze scheiternden Apokalyptiker Albert Schweitzers?
Den frommen Naturmystiker von Harnacks? Oder den Revolutionar und Be-
freier der Befreiungstheologie? Diese Fragen klingen leicht ironisch — und so
sind sie auch gemeint. Ich achte die Historiker sehr und habe viel von ihnen
gelernt, aber die Erkenntnisse der historisch-kritischen Exegese lassen sich
doch in folgenden drei Aussagen zusammenfassen: 1) Jesus war — wie wir —

# vgl. Hendriks, Gemeente als herberg (s. Anm. 1) 37.
%2 Siehe oben S. 102 mit Anm. 7.
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ganz Mensch mit Fragen, auch religiésen Fragen. 2) Jesus war wirklich Jude
und lebte im jldischen religidsen Milieu seiner Zeit — mit groBer Nahe zum
Pharisaertum. 3) Es ist fast unumganglich, dass die eigene Theologie des
Historikers/der Historikerin das Bild Jesu beeinflusst, das er oder sie uns
zeichnet. Die Literatur dieses Genres ist deshalb mit einer gewissen Vorsicht
zu behandeln.

Vorzuziehen ist aus meiner Sicht eine differenzierte, vielschichtige Betrach-
tungsweise: Da ist zum einen das Bild, das uns die Evangelien prasentieren,
sodann das im rechten Sinne verstandene kirchliche Dogma und schlieRlich
die historisch-kritische Forschung mit ihren relativ gesicherten Erkenntnissen.
Von daher wirde ich fir den Kirchen- und Gemeindeaufbau (und die dies-
bezigliche Theorie) z. B. das Dogma von der Inkarnation fiir unverzichtbar
halten: Die ganze menschliche Natur ist aufgenommen vom Logos. Deshalb
soll auch unser Glaube den ganzen Menschen sehen in seiner unverwech-
selbaren Wirde: als Mann und Frau, als Wesen mit Leib und Seele, mit
Angst und Mut, Lust und Schmerz, mit personaler Freiheit und als Gemein-
schaftswesen, mit seinem Interessen und der Mdglichkeit, diese zu opfern,
wenn die Not eines Anderen das erfordert. Es geht um den ganzen Men-
schen und um alle Menschen, deren Bruder Christus geworden und fiir die er
gestorben ist. Darum ist auch das missiologische Thema der Inkulturation mit
dem Thema der Inkarnation verwandt. Auch die Siindenthematik und die
Fragen hinsichtlich Verséhnung und Vergebung sind unentbehrlich: Verge-
bung hat viel mit Tragkraft zu tun. Die Sinde wird eher abnehmen, wenn sie,
ohne sie zu leugnen, getragen wird als wenn grof3e Programme zu ihrer
Uberwindung ersonnen werden. Praktische Theologie sollte sich iberdies
immer der Gefahr bewusst sein, dass sie auf eine gewisse Art und Weise
gewalttatig wird, besonders dann, wenn Menschen zu viel aus eigener Kraft
und Uberzeugung durchsetzen wollen. Nur der Herr kann das Haus bauen
(Ps 127,1) — und Er wird es tun, zu Seiner Zeit. Damit kommen wir zum
nachsten groflen Thema: zur Auferstehungshoffnung. In dieser Hoffnung diir-
fen Christen getrost auf das Vorletzte setzen, weil sie Zutrauen haben zum
Letzten, um mit Worten von Dietrich Bonhoeffer zu sprechen.23 Von der
Christologie her ist schlief3lich das Thema, in welchem Verhaltnis die Kirche
zur Welt steht, unentbehrlich. Die Kirche steht im Dienst an der Welt (auch
wenn sie ab und zu legitim mit internen Angelegenheiten beschaftigt ist). Sie
soll die Welt zwar unterrichten, aber sie muss auch sehr viel zuhoren, weil ihr
Herr sie in der Welt zu neuen Entdeckungen und neuen Aufgaben herausfor-
dert. Ich nenne dieses Thema (auch) christologisch, weil der Herr in der Auf-
erstehung auf verborgene Weise Herr der Welt geworden ist. Die von der Kir-

= Vgl. Dietrich Bonhoeffer, Ethik (DBW 6), Gitersloh 1992, 128-150.
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che geforderte Offenheit fiir das Sprechen Christi von der Welt her hat ihre
Entsprechung beim irdischen Jesus, wie die von Ihm geforderte Offenheit in
der Begegnung mit der syrophonizischen Frau zeigt: Diese Frau ist in ihrem
Glauben hilflos und zugleich Lehrerin fir Jesus (Mt 15,21-28).

(3) Ist eine gewisse Abwesenheit Jesu vielleicht eine Folge des besonderen
Fachprofils der Praktischen Theologie?

Das besondere Fachprofil der Praktischen Theologie besteht m. E. darin,
dass sie eine akademische Disziplin mit einer starken Handlungsorientierung
ist. Wir versuchen als praktische Theologen Handlungen von Menschen und
Institutionen zu untersuchen, Theorien Uber dieses Handeln zu formulieren,
dieses Handeln im Lichte des Evangeliums und unter dem Aspekt des ge-
lingenden Handels zu evaluieren und dann mdogliche Strategien zu entwerfen,
um das Handeln zu verbessern. Oft geschieht dies alles in Zusammenarbeit
mit Menschen, die in Kirche und Gesellschaft arbeiten und die unseren akade-
mischen Erkenntnisfortschritt unterstiitzen und von den gewonnenen Erkennt-
nisse selbst profitieren. Ich sage nicht, dass jede akademische praktisch-
theologische Studie unmittelbar auf die Verbesserung irgendeines Handels
bezogen ist; die Beziehung kann auch indirekt sein. Aber auch dann bleibt die
Bezogenheit auf die Verbesserung menschlichen Handelns.

Die Frage ist nun, ob eben diese Orientierung auf das Handeln damit zu
tun hat, dass Jesus in der Praktischen Theologie weniger genannt wird, und
ob das nicht auch ein positives Signal sein kdnnte. Ich meine, dass eine
Handlungstheorie eine gute Deskription des Handlungsfeldes bietet und sich
dann an Werten und Handlungsprinzipien orientiert, nach denen die Hand-
lungssituationen evaluiert werden. Das fuhrt dann wieder zu Strategien, die
eine Verbesserung der Handlungssituationen ermdglichen. Jesus aber ist kein
Handlungsprinzip, dass wir funktionalisieren kdnnen. Er ist der Herr. Er hat
versprochen, dass Er uns und unseren Dienst gebrauchen wird. Er darf nicht
umgekehrt fur unseren Dienst und unsere Plane instrumentalisiert werden.
Hier konnen leicht Verwechslungen auftreten. Wenn man Situationen vor-
schnell moralisierend vom Vorbild Jesu her analysiert, kann das eine Form
von Fundamentalismus sein, der sich Jesus aneignet und in den Dienst der
eigenen Sicherheit zwingt. Man sieht in amerikanischen Spielarten dieses
Typs pastoraler Handlungsbegriindung oft ein hohes Malt an Machbarkeits-
denken, wobei in der Praxis wenig Platz ist fur die theoretisch so hoch geprie-
sene Gnade. Eher dem Sendungsauftrag der Kirche entspricht demgegentber
eine nlichterne Praxis von solidem Gemeindeaufbau, der in dem Bewusstsein
geschieht, dass ihr Gelingen Sache des Herrn ist — und dies auch dann,
wenn der Name Jesu nicht so haufig fallt.
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(4) Darf es etwas mehr sein?

Dennoch ist das eingangs aufgeworfene Problem mit diesen Reflexionen
nicht einfach geldst. Ist der Befund einer wenig expliziten Christologie in der
Praktischen Theologie wirklich kein Grund zur Sorge? Darum ende ich mit
der Frage, die der Metzger mir oft stellt, wenn ich Fleisch bei ihm kaufe: ,Darf
es etwas mehr sein?“

Vielleicht konnte der Begriff der Nachfolge in der Praktischen Theologie
einen grofleren Platz einnehmen. Gemeint ist hier mit Nachfolge nicht, dem
moralischen Vorbild Jesu durch Nachahmen seiner Tugenden und Wertaus-
richtungen zu folgen, sondern das Horen und Antworten auf den Ruf Jesu,
um in seiner Nahe zu leben, so wie die Schiiler ihm buchstablich auf seinem
Weg gefolgt sind. Wie fiir die Schiler, so gilt auch fir uns: dem Meister zu
folgen und ihm nicht im Wege zu stehen, wie Petrus das tut, wenn er zu
Jesus sagt, dass der Weg nach Jerusalem nicht der richtige Weg sei.

Doch wie wird das praktisch, ohne fundamentalistisch zu werden? Viel-
leicht hatten wir noch einmal nachzudenken Uber die herkémmliche Art und
Weise unserer Entscheidungsfindung. Von der Ordensleitung der niederlan-
dischen Jesuiten wurde mir erzahlt, dass sie bei wichtigen Entscheidungen
die ignatianische Unterscheidung der Geister praktiziert. Ich bin noch nicht
sicher, ob die Methode ohne Weiteres auf die heutigen Herausforderungen
des Kirchen- und Gemeindeaufbaus Ubertragbar ist, aber es kdnnte doch zu-
mindest ein Anfang sein, die genannte jesuitische Praxis naher zu untersu-
chen. Das wiirde auch der Beziehung von Praktischer Theologie und wissen-
schaftlich reflektierter Spiritualitdt zugutekommen — und auch dies ware eine
Chance, Jesus mehr Raum zu geben.

Prof. Dr. J.B.M. (Jozef) Wissink

Emeritierter Professor der Tilburg School of Catholic Theology
Spinsterlaan 12

NL-3454 WZ De Meern

Fon: +31 (0)30 6664732

eMail: wiszeg(at)casema(dot)nl
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Erico Jodo Hammes

Befreiendes Engagement?!

Brasilianische Sicht auf einen deutschsprachigen Kongress

Einfihrung

Im Folgenden geht es darum, eine brasilianische Perspektive zum Thema
.Zwischen Lust und Ehre: Freies Engagement in Kirche und Gesellschaft*
aufzuzeigen, ein Thema, das der Kongress der Konferenz der deutschspra-
chigen Pastoraltheologen und Pastoraltheologinnen e. V. 2011 behandelt hat.
Der Kongress war reich an Bildern, von Schmetterlingen angefangen? bis
zum Hund von Loriot’. Aber was haben eigentlich Schmetterlinge und Hunde
mit Lust, Ehre und freiem Engagement in Kirche und Gesellschaft zu tun?
Sind es nur Sinnbilder fir Freizeitbeschaftigung, fiir Hobbys, oder haben sie
auch etwas mit Engagement zu tun? Wenn wir unsere Augen nicht davor
verschlieen, durften auch die Kafer und die Frosche, selbst die Einhorner
und Elefanten, die Wale und die Delfine, die Regenwalder und die Steppen
uns daran erinnern, dass freies Engagement mehr denn je in unserer heuti-
gen Gesellschaft vonndéten ist. Wenn wir hinzunehmen, was uns die Schre-
ckensbilder von Hunger und Flichtlingsschicksalen, von einsamen Kranken
und von Gewalt vor Augen fiihren, und wenn wir auf die vielen behinderten
Menschen in unserer Umgebung, auf die leider nicht selten dahinvegetieren-
den Menschen in Altersheimen oder zuhause achten, so wird uns bewusst,
welche groRe Herausforderung sich uns im Hinblick auf das freie Engage-
ment stellt. Dabei sind wir noch nicht einmal bei der Kirche angekommen.

So scheint es mir sinnvoll, mit den gleichen Bildern, die in Umwelt und Ge-
sellschaft wahrzunehmen sind, auch die Situation der Kirche zu beschreiben.
Sind nicht auch ihre groRRen Kirchengebaude, ihre Strukturen, ihre Macht und
ihr Einfluss, ihr Angebot an Sinngebung von einem dramatischen Bedeu-
tungsverlust bedroht? Sind nicht vielerorts die Gemeinden samt ihrer Leitung
wie verlassene Heime? Sind nicht bestimmte Formen des Amtes, ahnlich wie
bedrohte Tier- und Pflanzenarten, vom Aussterben bedroht?

' Vgl. die Dokumentation der Kongress-Beitrage in: PThl 32 (1/2012) 7-127.

2 vgl. die Kongresseinfiihrung von Richard Hartmann, in: PThl 32 (1/2012) 7f., hier 7.

Vgl. Magnus Striet, Engagement — Ehrenamt. Freiheitstheoretische Erwagungen, in:
PThl 32 (1/2012) 49-58, hier 49f.
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Wenden wir das Bild des Hundes auf das freiwillige Engagement in der
Kirche an, dirfen wir uns die Frage stellen: Sollen vielleicht die sogenannten
freiwilligen Mitarbeiter an der kurzen Leine gehalten und, moéglichst mit Maul-
korb ausgestattet, gezdhmt oder geziichtet werden? Dirfen sie vielleicht ge-
legentlich ins Freie, z. B. anlasslich eines Papstbesuches? Man nimmt den
Kindern ja nicht etwas weg, um es den Hunden zu geben, auch wenn dann
die Krimel, die vom Tisch des Herrn fallen, fir sie zu haben sind (vgl.
Mk 7,24-30)*1 Das heilt, glauben miissen sie schon, denn der Glaube ist ihr
einziges Gut, das sie vielleicht bei Jesus ankommen lasst — jedoch nicht un-
bedingt bei seinen Stellvertretern. Oder sollten wir vielleicht an einen Schéafer-
hund denken, der dem hauptamtlichen Hirten behilflich ist bei der Bewachung
der Schafe oder beim Schutz vor den Wélfen? Ein Schaferhund kann aber
ein Wolf werden, und ein Hirte kann auch ein schlechter Hirte (vgl. Ez 37),
d. h. ein Schlachter oder Metzger werden! Die Bibel warnt uns vor solchen
Hirten! Wenn andererseits ein Hund, ein nach allgemeiner Uberzeugung nicht
denkendes Tier, von jemandem gefunden und entsprechend dressiert wird,
kann er sogar einen Blinden flihren, kann seinem Herrn Freiraum schaffen.
Ware dies fir freiwilliges Mitarbeiten in der Kirche zutreffender? Mlsste man
hier nicht an die Mdoglichkeit einer wegweisenden Wirkung des freiwilligen
Dienstes in Kirche und Gesellschaft denken? Sollten sich nicht die Hirten
besser mit ihren Helfern/Helferinnen verstehen — um der guten Zusammen-
arbeit willen?

Es stimmt moéglicherweise, dass frei herumfliegende Schmetterlinge (Lepi-
doptera) ein Geflihl von Freiheit wecken kénnen. Stimmt es aber wirklich,
dass sie so frei herumfliegen diirfen — angesichts unserer vergifteten Um-
welt? Sind sie nicht gerade bedroht von dem, was unsere industrialisierten
und zubetonierten Stédte als Lebens- oder Uberlebensraum bieten? Wie oft
haben wir schon Schmetterlinge in unseren Gottesdiensten erlebt? Haben wir
es schon einmal erlebt, dass sich auch nur ein einziger auf unserem Altar
niedergelassen hat? Oder werden sie durch den Weihrauch eher vertrieben?
Ist es dann doch nicht so, dass Lust, Ehre und freies Engagement unter Arten-
gefahrdung leiden, dass sich die kirchliche und gesellschaftliche Umgebung
fur ihre Entfaltung nicht gerade glinstig gestalten?

Auf der anderen Seite gibt es gerade in Brasilien, genauer in Porto Alegre,
freies Engagement im Rahmen einer Stiftung, die sich dem Schutz des Lebens

Dieser Text wird als Beispiel dafir gelesen, dass Anerkennung ein grundlegendes
Element im Prozess des Menschwerdens ist. Vgl. Manuel Gilberto Hurtado, Nascidos do
reconhecimento: O reconhecimento como um elemento humanizador fundamental, in:
Elio Estanislau Gasda (Hg.), Sobre a Palavra de Deus: Hermenéutica biblica e Teologia
Fundamental, Petrépolis 2012, 163-183, hier 172-177.
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im StralRenverkehr verschrieben hat — und diese Stiftung hat als Symbol und
Wahrzeichen einen Schmetterling. Die Stiftung verdankt sich der Initiative von
Eltern, besonders der Mutter eines 18-jahrigen Jugendlichen, der als Beifah-
rer starb, weil das Auto auf einen ordnungswidrig abgestellten Container auf-
prallte. Heute sieht man diese Schmetterlinge lberall: auf Stralen aufgemailt,
als Aufkleber an den Wagen, als Schilder am Wegesrand, jeweils verbunden
mit dem Hinweis: ,Vida Urgente” (Achte das Leben!). Etwa 18.000 freiwillige
Mitarbeiter/-innen beteiligen sich an verschiedenen Aktionen zur Vermeidung
von Verkehrsunféllen, besonders unter Jugendlichen. Es sei nebenbei be-
merkt, dass in Brasilien jedes Jahr 50.000 Menschen, meistens Jugendliche,
Opfer von Verkehrsunfallen werden.

Schauen wir auf das Tagungsplakat des Kongresses, dann sehen wir dort
Hande. Sie sind weder verbergend noch schiitzend; sie sind freisetzend.
Héande sind — wie es das beriihmte Deckengemalde von Michelangelo in der
Sixtinischen Kapelle zeigt — dazu da, Leben und Freiheit zu tbertragen. Oder
denken wir an die Hande Noahs, die eine Taube in die Freiheit entlassen, bis
sie nicht mehr zurickkommt, weil sie festen Boden gefunden hat (vgl. Gen 8,8—
12); oder denken wir an die Hande Jesu, die das Brot brechen (vgl. Mk 6,4
par; 14,22 par), Kranke heilen, Kinder empfangen, das Kreuz tragen und ans
Kreuz genagelt werden, immer befreiend. Es sind die dienenden Hande der
FuRwaschung (vgl. Joh 13), es sind die helfenden Hande der Menschen, die
keine Hande haben oder verstimmelt sind, es sind die Zeichen der kérperli-
chen Hingabe fir das Leben der Schwestern und Bruder.

Fir die Entschlisselung des Begriffs ,befreiend” bediene ich mich im Fol-
genden des bekannten brasilianischen Padagogen Paulo Freire sowie des-
sen, was als befreiend in der Kirche Brasiliens zu erleben war und — jeden-
falls zum Teil — immer noch zu erleben ist (1.). Fur das Thema ,Engagement”
ist sodann an die franzdsische Philosophie des Engagements zu erinnern (2.).
Es folgen dann einige Uberlegungen dazu, welche Zukunftsvisionen auf der
Grundlage von Ekklesiologie und Gotteserfahrung moglich erscheinen (3.).

1. Freies Engagement in Brasilien — ein Kontrastbild?

Viele denken, dass es in Brasilien anders aussieht als in Europa, zumal es
sich angeblich um ein katholisches Land handelt. Aber Brasilien war eher im
volkstiimlichen Sinne ein katholisches Land. Auf jeden Fall kann man nicht
davon sprechen, dass katholische Bildung, Strukturen, Werte und Glaubens-
satze fest im Bewusstsein der Bevolkerung verankert seien und die Mentalitat
der Menschen formten. Was an katholischer Religiositat vorhanden war oder
ist, kann ohne Weiteres durch andere Glaubens- und Wertvorstellungen er-
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setzt werden. Es gab noch nie solide kirchliche Strukturen und eine ausrei-
chende Zahl von Hauptamtlichen, die eine kirchliche Gesinnung héatten festi-
gen konnen. Die Laienausbildung ist nur vereinzelt im Laufe des 20. Jahr-
hunderts in Gang gekommen. Daraus erklart sich teilweise auch die Erosion
der jetzigen katholischen Kirche Brasiliens. Wahrend bei manchen religiosen
Gruppierungen eine Zunahme festzustellen ist, verzeichnet die katholische
Kirche in den letzten Jahrzehnten einen permanenten Rickgang der absolu-
ten und mehr noch der relativen Mitgliederzahlen. Zugleich haben die Daten
der letzten Volksz&hlungen und einzelne Untersuchungen bestatigt, dass we-
niger als 65 % der Bevdlkerung sich als zur katholischen Kirche zugehorig
bekennen, und dieser Prozentsatz fallt bei der Jugend noch deutlich geringer
aus. Wahrend am Anfang der Republik, im Jahre 1889, etwa 99 % katholisch
waren, liegt in manchen Stadten der Anteil der Katholiken mittlerweile unter
50 %; in der lange konservativ geleiteten Erzdiézese von Rio de Janeiro sind
es sogar nur noch knapp 46 %.° Bezeichnend ist hier der wachsende Anteil
der Reinkarnationisten und Pfingstler.

Dieser Abwartstrend ist natirlich nicht allein auf die Haltung der katholi-
schen Kirche zurlickzufiihren, sondern hat viel mit der Entwicklung der heuti-
gen Gesellschaft zu tun. Dennoch missen die Fragen, die sich aus den ge-
nannten Statistiken ergeben, ernst genommen werden: Kann eine Kirche
dem Auftrag des Evangeliums treu sein, wenn sie nicht Schritt halten kann
mit der Bewegung der Freiheit? Inwiefern ist sie ein Angebot an die Men-
schen, die nicht einfach die Kirche verlassen, weil sie den Glauben preisge-
ben, sondern weil sie sich anderswo mehr beheimatet fiihlen?

Vor welchem Hintergrund ist die kirchliche Situation Brasiliens zu sehen?
Hier ist zunachst zur Bedeutung des Tagungsthemas etwas zu sagen. Im All-
gemeinen wirde ein Brasilianer, wenn er den Tagungstitel ,Zwischen Lust
und Ehre“ hdren wirde, auf den ersten Blick lacheln. Aber beim zweiten Hin-
schauen wirde er dann vielleicht doch eine Bedeutung herauslesen. Die Kir-
che in Brasilien kann eigentlich nur als Kirche der Freiwilligen gelebt wer-
den — heute mehr denn je. In Deutschland sind die Zahlen und die Bedeutung
von Menschen, die als freiwillige oder ehrenamtliche Mitarbeiter/-innen be-
zeichnet werden, wohl besser bekannt als in Brasilien.

Ohne zwischen Basisgemeinden und solchen, die sich nicht dazurechnen,
zu unterscheiden, gibt es in Brasilien mehr als 8.000 Pfarreien und schat-
zungsweise 70.000 Gemeinden, in denen der sonntagliche Gottesdienst ohne

Siehe Fundagéo Getulio Vargas, Novo mapa das religides, Rio de Janeiro 2011; Instituto
Brasileiro de Geografia e Estatistica, Censo 2010: numero de catodlicos cai e aumenta o
de evangélicos, espiritas e sem religido (online unter: <http://www.ibge.gov.br/home/pre-
sidencia/noticias/noticia_visualiza.php?id_noticia=2170&id_pagina=1>).

urn:nbn:de:hbz:6-67319563736 PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 111-129

Befreiendes Engagement?! 115

geweihte Priester stattfindet. Es gibt schatzungsweise 300.000 bis 350.000
Katecheten/Katechetinnen. Fur jeden Pfarrer im pastoralen Dienst kommen in
etwa 50 Laien, die Ublicherweise ehrenamtlich tatig sind, hinzu. Das bedeu-
tet, dass die Kirche in Brasilien eigentlich nur mdglich ist, weil sie Uberwie-
gend von freien Mitarbeitern/Mitarbeiterinnen getragen wird.®

Das Schlusspapier der lateinamerikanischen Bischofskonferenz in Aparecida
(2007) wurdigt das ehrenamtliche/freiwillige Engagement, das sich aus der
sozialen Pastoral entwickelt hat (Nr. 99), genauso wie die ,vielen verschiede-
nen Arten missionarischer Freiwilligendienste®, die als ein wichtiges Zeichen
der Zeit bezeichnet werden (Nr. 372). Neben den hauptberuflich Tatigen be-
zeugen die freiwilligen Jiinger/-innen des Herrn die Mutterlichkeit der Kirche,
z. B. in Krankenh&usern (Nr. 420). Sie werden dankbar erwahnt neben Pries-
tern, die in den Strafanstalten arbeiten (Nr. 429), und neben Ordensfrauen
und Ordensmannern, die sich der Betreuung von alteren Menschen widmen
(Nr. 450). Zum Schluss setzt sich das Dokument daflr ein, dass u. a. die so-
zialen Freiwilligendienste ,geblihrend geschéatzt und unterstitzt werden®, zu-
mal Staat und Markt nicht in der Lage sind, alle menschlichen Bedrfnisse zu
befriedigen (vgl. Nr. 539).

Fir Brasilien ist dies besonders von Bedeutung, da die Kirche dort noch
nie eine gut ausgestattete und klar gegliederte Institution war und deshalb
immer auf freie Mitarbeit angewiesen war.

2. Befreiendes Engagement — Paulo Freire

Ich weil nicht mehr, ob der Titel ,Befreiendes Engagement?! — Brasilianische
Sicht auf einen deutschsprachigen Kongress“ von mir oder von den Organi-
satoren des Kongresses stammt. Es steckt auf jeden Fall schon etwas dahin-
ter, wenn auf einmal aus ,freiem Engagement ,befreiendes Engagement”
wird. Ich werde im Folgenden versuchen, die angesprochene Thematik ent-
sprechend dieser Formulierung anzugehen, und zwar im Licht einiger Ge-
danken, die von dem Padagogen Paulo Freire (1921-1997) stammen. Er ist
hierzulande moglicherweise bekannter als in Brasilien.

Die Daten sind dem Papier der Brasilianischen Bischofskonferenz (CNBB), ,Missdo e
ministério dos cristdos leigos e leigas” (1999) entnommen. Obwohl die Zahlen heute
anders aussehen und auch keine verlasslicheren Angaben vorhanden sind, stimmen die
Verhaltnisse im GrofRen und Ganzen.

PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 111-129 urn:nbn:de:hbz:6-67319563736




116 Erico Jodo Hammes
2.1. Stichwort ,befreiend”

Freires Padagogik beruht auf dem Prinzip der Conscientizagdo, d. h. der Be-
wusstseinsbildung. Trotz der relativen Unbekanntheit der Padagogik Freires
sind die wichtigsten Errungenschaften in Kirche und Gesellschaft Brasiliens
wohl kaum von ihm zu trennen. Er hat uns gezeigt, dass wir die Menschen da
auffangen mussen, wo sie sich befinden, um von hierher mit ihnen die Welt,
die Geschichte und das Leben in Worte zu bringen, die aber immer vorlaufig
sind. Ganz besonders hat er uns die Uberwindung der Kluft zwischen Leh-
renden und Lernenden vermittelt: Niemand lehrt einen anderen: Alle lernen
gemeinsam, alle bilden sich gemeinsam. Niemand lehrt einen anderen, nie-
mand bildet sich selbst, die Menschen bilden sich gegenseitig — vermittelt
durch die Welt.

Befreiendes Engagement bedeutet also, sich auf jemandem einzulassen,
um mit ihr/ihm der Welt neu zu begegnen, mit der Geschichte und Gesell-
schaft etwas Neues Wirklichkeit werden zu lassen.

Da die pastorale Tatigkeit auch eine padagogische ist und mit Veranderung
und Umkehr zu tun hat, liegt es auf der Hand, dass auch umfassende pada-
gogische Konzepte mit ihr einhergehen. Es ist auch bekannt, dass Paulo
Freire oft mit der ,Theologie der Befreiung® in Verbindung gebracht wurde.’
Bei ihm geht es darum, Menschen zu beféhigen, ihre eigene Welt zu begrei-
fen und zu veréndern.® Mithilfe der Bewusstseinsbildung (Conscientizagéo)

" Als Beispiele seien genannt: Rogério Ignacio de Almeida Cunha, P&dagogik als

Theologie. Paulo Freires padagogisches Konzept als Ansatz fiir eine systematische
Glaubensreflexion lateinamerikanischer Christen, Mdunster/Westf. 1975 (zum Teil
veroffentlicht in: Fernando Castillo [Hg.]: Theologie aus der Praxis des Volkes, Min-
chen — Mainz 1980, 61-124); Douglas Allen Zike, Transcendence the Difference between
Secular and Christian Liberation as seen in ,Pedagogy of the oppressed by Paulo
Freire, and ,A theology of human hope“ by Rubem Alves. Mikrofiche-Ausg., Ann Arbor,
Mich. 1983; Michael Persie, Befreiung und Umkehr fir die Zukunft. Paulo Freire, Theo-
logie d. Befreiung u. praxisverandernde Bildung, Munchen 1984; Hannibal R. Cabral,
Dialog der Religionen. Ein neuer Ansatz zur christlichen Erziehung und Ausbildung im
multireligiosen Kontext, Stuttgart 2001; Mauro Batista de Souza, Rhetorical Resources
for a Homiletic of the Oppressed the New Homiletics of Fred Craddock and Eugene
Lowry and the Liberation Pedagogy. Mikrofiche-Ausg. 2004; Stefan Berzel, Padagogik
und Theologie. Perspektiven nach den Ansatzen Paulo Freires, Oldenburg 22008;
Alphonse Ndabiseruye, Politische Alphabetisierung und Bewusstseinsbildung. Aufgabe
kirchlicher Erwachsenenbildung in Burundi am Beispiel der Padagogik Paulo Freires,
Berlin u. a. 2009.

Das wichtigste Werk ist: Paulo Freire, Pedagogia do oprimido, Rio de Janeiro 21994
(1970) (dt. Ausgabe: Padagogik der Unterdriickten. Bildung als Praxis der Freiheit, Rein-
bek b. Hamburg 1973). Berlicksichtigt wird im Folgenden auch: Paulo Freire, Educacéo
como pratica da liberdade, Rio de Janeiro 1967 (dt. Ausgabe: Erziehung als Praxis der
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kénnen die Menschen ihr Schicksal mitbestimmen, sich ihrer sozialen Rechte
bewusst werden, authentische Birger/-innen und Subjekte werden. Beson-
ders konkret wird dieses Prinzip in der Alphabetisierung von Erwachsenen,
die zum grofRen Teil der untersten Schicht der Gesellschaft angehéren und
vollig anonymisiert und entmiindigt den sozialen Strukturen ausgeliefert sind.
Vom Padagogischen her ist es also fiir Freire nicht ausreichend, den Men-
schen das Lesen und Schreiben beizubringen. Ihm geht es vielmehr darum,
dass sie sich in die Gesellschaft durch Aneignung ihrer Welt und Geschichte
eingliedern. Dies geschieht praktisch im dialogischen Lernen und Entdecken
in den Circulos de cultura (Paulo Freire), also ,Kulturzirkeln®, die ohne hierar-
chische Privilegien auskommen, in denen die Lehrer/-innen durch Leiter/-
innen und die streng gegliederte Schule durch die kommunikative Form des
Kreises ersetzt werden. So kdnnen sie sich mit den entsprechenden didakti-
schen Hilfsmitteln und der Bereitschaft der zustandigen — ibrigens zum gro-
3en Teil ehrenamtlichen — Mitarbeiter/-innen dem realen alltaglichen Leben der
Lernenden/Lehrenden® annéhern.

Die Voraussetzung fiir diesen Prozess ist nach Paulo Freires Uberzeu-
gung, dass, so wie niemand einen anderen ,bildet”, auch ,niemand einen an-
deren befreit, niemand sich allein befreit, sondern die Menschen sich in Ge-
meinschaft [comunhao] befreien®. Befreiung geschieht also gemeinschaftlich
und ist zugleich gemeinschaftsbildend. Freiwilliges, ehrenamtliches Mitarbei-
ten wird befreiend, wenn es Communio ermoglichen und starken kann.

Dialog ist fur Freire, phdnomenologisch betrachtet, eine horizontale Bezie-
hung zwischen A und B, die, wie er mit Bezug auf Karl Jaspers schreibt, ihren
Ursprung im Kritischen hat und Kritisches erzeugt, ,sich erndhrt von der Liebe,
der Bescheidenheit, der Hoffnung, von dem Glauben und dem Vertrauen®.
Auf diese Weise entsteht eine Beziehung, mit der sich Partner/-innen in gegen-
seitiger Sympathie auf die Erkundung der Welt begeben konnen, und zwar,
wiederum mit Jaspers, ,im Glauben an den Menschen und seine Mdéglichkei-
ten, im Glauben, dass ich nur ich selbst werden kann, wenn alle anderen

Freiheit, Stuttgart — Berlin 1974). Ich benutze beide Texte nach der portugiesischen
Ausgabe, 3. bzw. 1. Aufl.

Wie oben bereits erwahnt, betont Freire immer wieder: ,Niemand bildet einen anderen,
so wie auch niemand sich selbst bildet: Die Menschen bilden sich in Gemeinschaft
[comunhao), vermittelt durch die Welt* (Freire, Pedagogia do oprimido [s. Anm. 8] 79).
Von daher erklart sich dann auch die Aufhebung des Gegensatzes Lehrender —
Lernender durch den Begriff des Lehrers als eines Lehrenden und Lernernden und des
Lernenden als eines Lernenden und Lehrerenden. In dieser fundamentalen Dialogizitat
und Wechselseitigkeit wird der Bildungsprozess zu einem gemeinsamen Lernen und
Erleben.
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auch sie selbst werden kdnnen“'°. Der Dialog wird so zu einem Ereignis des
Wortes, als subjektiv geschaffener Ausdruck der Welt, der notwendigerweise
auch eine Praxis, d. h. ein reflektierendes Handeln an der Welt nach sich
zieht."

Im Gegensatz zum Dialog besteht, um wieder auf Karl Jaspers zurlickzu-
kommen, der Anti-Dialog aus vertikalen Beziehungen zwischen A und B nach
dem Muster des Diktats. Der Anti-Dialog ist folglich lieblos, unkritisch, selbst-
genlgend, und es mangelt ihm an Sympathie. In dieser Art von Beziehung gibt
es keine Kommunikation, nur Kommuniqués.

Wenn man nun anstelle von Gesellschaft und Schule die Gemeinschafts-
form der Kirche einsetzen wiirde, ergabe sich ohne Weiteres die Mdglichkeit,
das Thema der freiwilligen und ehrenamtlichen Mitarbeit auf diesen Bereich
zu Ubertragen. Sich ehrenamtlich in Kirche und Gesellschaft zu engagieren,
heil’t, sich als Subjekt einzubringen und sich an ihrer Gestaltung zu betei-
ligen. Ehrenamtliches Mitarbeiten birgt in sich die Moglichkeit, ein Selbst-
bewusstsein als Gleichberechtigte zu entwickeln und aus der Anonymitat
herauszukommen. Jede Person, die sich einbringt oder sich zum Mitarbeiten
gewinnen lasst, kann dies nur aus freiem Willen tun und verwirklicht sich so als
selbstandiges Glied der Menschheit. Im kirchlichen Verstandnis kommen Be-
griffe wie ,Volk Gottes” und ,allgemeines Priestertum” so zur vollen Geltung.

Es entsteht somit eine Grundstruktur von reifen zwischenmenschlichen
Beziehungen, durch die echte Gemeinschaft in voller Verantwortung ermog-
licht wird. Das zwischenmenschliche Leben wird so zu einem offenen, freien
und einladenden Raum, in dem die Erfahrungen des Lebens und die Erleb-
nisse der einzelnen Personen geteilt werden kénnen, ohne dass Gemein-
schaft und Individuum gegeneinander ausgespielt werden, sondern so, dass
diese Pole in Balance gehalten werden. Indem die Menschen so als gleichbe-
rechtigt angesehen werden, ihr Wort, im weitesten Sinne, ernst genommen
wird, kdnnen sie sich auch an der Gestaltung von Kirche und Welt beteiligen.
Die unterschiedlichen Gaben und Charismen, die die Menschen mitbringen,
bilden eine vielfaltige und bunte Gemeinschaft im Heiligen Geist, die Paulus
als Leib Christi bezeichnet (vgl. u. a. 1 Kor 12,12-31).

'® Freire, Educagdo como pratica da Liberdade (s. Anm. 8) 107. Freire bezieht sich hier auf
die brasilianische Ausgabe von Karl Jaspers, Vernunft und Widervernunft in unserer Zeit
(Drei Gastvorlesungen an der Universitit Heidelberg 1950), Miinchen 271988 (brasiliani-
sche Ausgabe: Razéo e anti-razdo de nosso tempo, Rio de Janeiro 1958).

Wenn wir versuchen, den Dialog als menschliches Phanomen zu betrachten, zeigt sich
etwas, das wir als das betrachten kdnnen, was er in sich ist: Wort.“ Konstitutiv fir das
Wort sind aber fiir Freire das Denken und das Handeln, so dass es ,kein wahres Wort
gibt, das nicht auch Praxis ist; ein wahres Wort zu sagen, bedeutet daher, die Welt zu
verandern® (Freire, Pedagogia do oprimido [s. Anm. 8] 91).
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2.2. Stichwort ,Engagement®

So — und nur so, wie eben beschrieben — wird Verantwortung méglich. Gerade
da o6ffnet sich auch vom Franzdsischen her eine interessante Perspektive. Als
ich in Brasilien zum Thema Compromisso referieren sollte, fiel mir auf, dass
dieses Wort im Deutschen einen weniger positiven Klang hat. Im Franzdsi-
schen stand Engagement, im ltalienischen Impegno und im Englischen Com-
mitment. Engagement besteht aus en-gage und meint, etwas als Garantie, als
Pfand zu geben, in unserem Zusammenhang also: sich selbst als Pfand anzu-
bieten. Ahnliches lasst sich auch aus dem ltalienischen herleiten, wahrend
das deutsche Wort Verantwortung mit Antwort verbunden ist, was wiederum
auf das Lateinische respondeo und andere davon abgeleitete Sprachen ver-
weist und mit spondeo den Aspekt Bund, Zusage anklingen lasst. Bei dem
Wort Compromisso schwingen naturlich pro-missio und missio mit: Verspre-
chen und Sendung. Hier wird also deutlich, dass Engagement mit dem Aspekt
des Sich-Verschenkens zu tun hat, aufgrund eines Bundes mit einem/einer
Anderen. Eine Frage bleibt natlrlich offen: Wie weit kann man hier gehen?
Christlich gedacht erscheint das Kreuz die grenzenlose Grenze, letzter Erweis
des freien Engagements. Ich denke an die vielen Jugendlichen, Frauen und
Manner in Brasilien, die sich bis zum Tod ganz der Sache einer gerechteren
Gesellschaft und Kirche hingegeben haben: von Landarbeitern/Landarbeite-
rinnen bis hin zu Richtern/Richterinnen; von einfachen Getauften bis hin zu
Bischofen. Hier wird Freiheit mit der Hingabe des Lebens bezeugt.

3. Mdgliche theologische Folgerungen

Meine Perspektive soll zwar brasilianisch sein, ist aber in erster Linie eine mit
den deutschsprachigen Pastoraltheologen und -theologinnen kommunizie-
rende. Es geht namlich darum, gemeinsame Erfahrungen auszutauschen und
sich gegenseitig zu helfen, gerade dort, wo uns ahnliche Fragen und Proble-
me beschaftigen. Es ist ein groRes Missverstandnis zu meinen, die deutsche
Theologie und die deutsche Kirche seien ein Fremdkdrper in der gesamten
Oikumene. Ein oberflachlicher Vergleich mit kulturell und geschichtlich unter-
schiedlichen Orts- und Regionalkirchen kénnte ein solches Vorurteil bestati-
gen. Wenn die Kirche in den USA auch in vieler Hinsicht lebendiger erscheint,
muss das nicht heien, dass die Probleme, die es im deutschsprachigen
Raum gibt, dort nicht vorhanden sind. Auch dort gibt es Spannungen und
Trends, die dem Status quo im Wege stehen. In Afrika ist sicher vieles anders
als im deutschsprachigen Raum. Es ware aber illusorisch zu denken, die Zu-
kunft kénnte von dort kommen, indem man einfach das dort aktuell praktizier-
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te Modell von Kirche Gbernehmen wiirde. Selbst auf dem afrikanischen Kon-
tinent gibt es so viele unterschiedliche Ausgestaltungen des kirchlichen Le-
bens, dass es nicht mdglich ist, ein allgemeingiiltiges Bild von der afrikani-
schen Kirche zu zeichnen. Im Ubrigen haben die Kirchen in Lateinamerika
und anderen nichteuropaischen Kontinenten noch zu wenig, vielleicht gegen-
wartig sogar weniger Eigenprofil als friher, so dass eine deutschsprachige
Kirche von ihnen her nicht die Veranderungen lernen kdnnte, die dort vermu-
tet werden.

Wenn man den vom Denken und Leben bestimmten Kontext berlcksich-
tigt, kann man sagen, dass die deutsche Kirche und die deutsche Theologie
eine Erfahrung durchmachen, die fir das westliche Christentum symptoma-
tisch und deshalb auch ernst zu nehmen ist. Es muss also gefragt werden, ob
die Herausforderungen, vor denen die Kirchen in Deutschland nach Ausweis
der theologischen Wissenschaften stehen, nicht fir die Kirchen weltweit zu-
treffend sind — dies erst recht, wenn es um gesellschaftliche, wirtschaftliche,
wissenschaftliche, sittliche und geistige Entwicklungen geht. So wird sich das
Christentum in Zukunft z. B. nirgends mehr als die einzige, nicht einmal mehr
als mehrheitliche Instanz fir religiése Sinngebung in einer pluralistischen Ge-
sellschaft darstellen kdnnen. Das gilt, wie oben gezeigt wurde, heute auch fir
Brasilien. Es wird also zukiinftig mehr denn je notwendig sein, die frohe Bot-
schaft des Evangeliums im Gesprach mit dieser offenen Gesellschaft einzu-
bringen. Die einzelnen Menschen, die heute nicht unbedingt selbsténdiger in
ihrem Denken, sondern Fremdbestimmungen oder -einflissen starker aus-
gesetzt sind, kdnnen von der Kirchen nur erreicht werden, wenn sie in ihren
eigenen Vorstellungen ernst genommen und in einem dialogischen Prozess
hereingeholt werden.

3.1. Kirche und Gesellschaft

Es ist auch auf den ekklesiologischen Grundgedanken hinzuweisen, der im
Titel des Kongresses anklingt, wenn es heilt: Freies Engagement in Kirche
und Gesellschaft. Es wird sofort klar, dass es keine Kirche geben kann, die
von der Gesellschaft getrennt existiert. Und dennoch sind Kirche und Gesell-
schaft nicht einfach identisch: Die Kirche ist Teil der Gesellschaft, ohne mit ihr
zu verschmelzen. Dieses Bewusstsein hat sich in Europa seit der Moderne
nach und nach entwickelt, mit unterschiedlichem Erfolg und auf verschiede-
nen Wegen. Dies war aber nicht Gberall der Fall, wenn man etwa auf die un-
terschiedlichen Modelle in Nord- und Siidamerika schaut: Die USA, Brasilien
und Uruguay sind ahnliche Wege gegangen, allerdings in unterschiedlichen
Etappen. So wurde in den Vereinigten Staaten die Trennung ohne Trauma
vollzogen, und zwar mit der politischen Unabhangigkeitserklarung, wahrend
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der Kirche in Brasilien ihr staatlicher Status erst mit der Einfiihrung der
Republik genommen wurde. Bei vielen Vertretern der katholischen Kirche
herrscht deshalb immer noch die Vorstellung vor, dass die Kirche allein das
Sagen habe. So tun wir uns noch schwer, eine Antwort auf die Frage zu fin-
den, wie die Beziehung zwischen Kirche und Gesellschaft unter den veran-
derten und sich weiter verandernden Bedingungen aussehen soll.

Auf der einen Seite tut sich die Kirche schwer damit, weil sie die Vorstel-
lung hat, im Besitz der alleinigen Wahrheit zu sein, ohne zu merken, dass
sich viele um sie herum nicht (mehr) an ihrer Lehre orientieren. Erschwerend
wirkt sich aus, dass es kaum Dialogstrukturen und fachliche Kompetenzen
gibt, mit deren Hilfe es mdglich ware, mit der Gesellschaft in einen solchen
Dialog einzutreten. Andererseits hat sich die Gesellschaft in eine Richtung
entwickelt, in der sich die Menschen zum Teil gegen die geschichtliche Ver-
quickung von kirchlichen und gesellschaftlichen Strukturen wehren und eine
strikte Trennung zwischen beiden GroéRen befirworten. Ein Gesprach wird
gar nicht mehr gewinscht, erst recht nicht angesichts der geschichtlichen
Verflechtung der Kirche mit den alten Herrschaftseliten und den reaktionaren
sozialen Ungleichheitsstrukturen. So sehen manche in der Kirche eine Vertre-
terin des Ancien Regime, mit der Folge, dass ihr eine Relevanz in gewichti-
gen gesellschaftlichen Fragen schlichtweg aberkannt wird.

Eine der Ursachen dieser Entwicklung ist in der fehlenden Begeisterung zu
suchen, was dazu flhrt, dass viele der freiwilligen Mitarbeiter — ebenso wie
die eigentlich als Vorbild dienenden Hauptamtlichen — nicht in der Lage sind,
qualifizierte Gesprachspartner der Gesellschaft als Ganze, geschweige denn
vermittelnde Personen zu sein. So schlie3t sich der Teufelskreis im Hinblick
auf die parallel existierenden GréRen Kirche und Gesellschaft. Welche Fol-
gen hatte es fir die Pastoraltheologie, wenn sie sich in einer Gesellschaft
verorten musste, in der es keine Kirche gibt und die sie neu erstehen lassen
sollte. Wozu? Fur wen? Immer mehr wird dies die Situation in der Zukunft
sein — hier und weltweit.

Auf dem Kongress sind wichtige Begriffe und Inhalte geboten worden, von
denen mir Identitdt und Personsein besonders aufgefallen sind. Erinnern
mochte ich hier an die franzdsische Philosophie der Person, wie sie teilweise
schon bei Maurice Blondel zu finden ist, besonders aber bei Gabriel Marcel
und Emmanuel Mounier, die mitten in den Kriegswirren das Menschsein be-
dachten — gerade angesichts der ideologischen Konflikte. Daraus entstand
dann die Beschreibung der Person aus ihrer Beziehung heraus in der Begeg-
nung mit dem Anderen (Levinas), das ,Selbst als ein Anderer* (Soi-méme
comme un autre) bei Paul Ricoeur." Selbstsein wird dann zu einem vor, von

2 pPaul Ricoeur, Soi-méme comme un autre, Paris 1990.

PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 111-129 urn:nbn:de:hbz:6-67319563736




122 Erico Jodo Hammes

und mit dem Anderen sein. Fir den deutschsprachigen Raum missen natdir-
lich der Beitrag Hegels und der dialogischen Philosophie (v. a. Martin Buber,
Ich und Du) und viele andere erwahnt werden.

Die geschichtliche Entwicklung seit der Einflhrung des Person-Begriffs
durch das Christentum beginnt mit der Aussage Uber Gott als einen dreieinen
Gott und Uber Jesus als den menschgewordenen Sohn Gottes. Sie wird dann
deutlicher mit dem Verstandnis Gottes als kommunizierende Andersheit der
als Einheit in Verschiedenheit begriffenen Dreieinigkeit."® In der Christologie
wird der Begriff bekanntlich seit Chalcedon (451) als Erklarung der Einheit
Jesu in zwei Naturen verwendet. Die Person des Sohnes ist das letzte Sub-
jekt der géttlichen und menschlichen Natur und Freiheit, anders gesagt, der
Sohn Gottes, die zweite Person, wird zum Menschen, so dass Menschliches
sich dem Sohn Ubereignet, was dann, angelehnt an Hegel, die Rede von der
Person als Vermittlung zweier Naturen ermdglicht.™

Freiwilliges Mitarbeiten ist sicherlich eine der starksten Formen der Per-
sonwerdung im Sinne der Philosophie, die sich ab der zweiten Halfte des
20. Jahrhunderts, besonders in Frankreich, herausbildete. In der Zeit um den
Zweiten Weltkrieg entwickelte sich fir das Verstandnis des Individuums der
Personbegriff als Alternative zu Liberalismus und Kollektivismus sowie ange-
sichts der zunehmenden Anonymitat und, wie man mit Herbert Marcuse'® sa-
gen konnte, angesichts der Eindimensionalitat der Gesellschaft. Individualitat
kann zwar vor Kollektivismus und Anonymitat schitzen, reicht jedoch nicht
aus, um eine Gesellschaft zu gestalten. Von daher erklart sich der Ruckgriff
auf den Begriff der Person. In der heutigen, von technologischen Entwicklun-
gen gepragten Gesellschaft gewinnt der Begriff der Person noch einmal eine

' Einen kurzen Uberblick (iber die Entwicklung bietet Gisbert Greshake, Der Dreieinige
Gott, Freiburg/Br. °2007, bes. 74—178. Die Ausfiihrungen Greshakes verdeutlichen die
Verbindung zwischen Person und Communio, was dem Begriff der Person eine zentrale
Bedeutung zukommen ldsst. Ahnliches ist bei John D. Zizoulas zu finden: Being as
Communion: Studies in Personhood and the Church, Chrestwood, NY 32000, 27-66;
ders., Communion and Otherness: Further Studies in Personhood and the Church, Lon-
don 2006, passim; zur frihchristlichen Geschichte vgl. Bernard Meunier, La personne et
le christianisme ancien, Paris 2006; vgl. auch Regine Kather, Person: Die Begriindung
menschlicher Identitat, Darmstadt 2007.

Neben den christologischen Untersuchungen zu Maximus Confessor (Hans Urs von
Balthasar, Kosmische Liturgie. Das Weltbild Maximus des Bekenners, Einsiedeln 21961)
vgl. John O’donohue, Person als Vermittlung: Die Dialektik von Individualitdt und
Allgemeinheit in Hegels ,Phanomenologie des Geistes*. Eine philosophisch-theologische
Interpretation, Mainz 1993.

Vgl. Herbert Marcuse, Der eindimensionale Mensch: Studien zur Ideologie der fortge-
schrittenen Industriegesellschaft, Miinchen °2008 (USA 1964; deutsch '1967), bes. 21—
138.
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ganz neue Bedeutung durch die Mdglichkeit der Manipulation von Menschen.
Als besonders dringlich erweist er sich z. B. im Bereich der Embryonenfor-
schung, der Genmanipulation und der Euthanasie. Personsein und -werden
heilt, sich als Subjekt behaupten zu kénnen und Anerkennung zu erlangen,®
in Abhangigkeit vom Anderen und seiner Anerkennung. Aus sich selbst her-
aus ist Personwerdung also nicht méglich. Denkt man etwa an die Embryonen-
forschung, so wird deutlich, dass der personale Charakter der Lebewesen an-
gewiesen ist auf die Wahrnehmung und Annahme durch eine(n) Andere(n)."”
Das sagt moglicherweise noch nichts zum ethischen Charakter aus, bringt
aber ans Licht, dass Anerkennung, die zum Personwerden fuhren kann, nur
moglich ist, wenn die Asymmetrie des Anerkennenden zum Anerkannten durch
Verwundbarkeit und/oder Empfindlichkeit des Ersten gegentiber dem Zweiten
gepragt ist. So zeigt sich auch, dass Personsein auf Sich-Schenken und
Sich-beschenken-Lassen zurlickgeht. Das Geschenk ist die unvermittelte An-
wesenheit eines Anderen. Paul Ricoeur bemerkt mit Recht, dass die hochste
Form der Anerkennung sich gerade im Schenken verwirklicht."®

An dieser Stelle soll auch die Option fiir die Armen erwahnt werden, umso
mehr, als Brasilien heute zu den sechs reichsten Landern der Erde z&hlt. Es
gab seit der Einfiihrung des Begriffs Option fiir die Armen immer wieder Aus-
einandersetzungen um die Bedeutung und die Reichweite dieser ,Option*:
Um welche Armut handelt es sich? Was bedeutet sie flr die, die nicht arm
sind? Ist sie exklusiv zu verstehen oder soll ihr zumindest ein Vorrang einge-
raumt werden? Inwiefern handelt es sich um eine ideologische Deutung des
Evangeliums? In letzter Zeit haben sogar einige, die friiher einmal die Option
flir die Armen vertreten haben, behauptet, man habe Jesus gewissermalen
gegen die Armen ausgetauscht: Anstatt Christologie habe man Pobretologie
(gemeint ist der Ersatz Christi durch die Armen) getrieben.'

Vgl. hierzu Axel Honneth, Kampf um Anerkennung, Frankfurt/M. 1994; ders., Verdingli-
chung: Eine anerkennungstheoretische Studie, Frankfurt/M. 2005; ders., Das Ich im Wir.
Studien zur Anerkennungstheorie, Frankfurt/M. 2010. Vgl. auch H.-C. Schmidt am Busch —
C.F. Zurn (Hg.), Anerkennung, Berlin 2009.

Zur Problematik siehe: Gregor Damschen — Dieter Schonecker (Hg.), Der moralische
Status menschlicher Embryonen: pro und contra Spezies-, Kontinuums-, Identitats- und
Potentialitdtsargument, Berlin u. a. 2003.

Vgl. Paul Ricoeur, Parcours de la reconnaissance — Trois études, Paris 2004 (deutsch:
Wege der Anerkennung. Erkennen, Wiedererkennen, Anerkennen, Frankfurt/M. 2006).
Hier wird die brasilianische Ubersetzung (Percurso do reconhecimento, S0 Paulo 2006)
benutzt.

Die Debatte um diese Auseinandersetzung kann in Ludger Weckel (Hg.), Die Armen und
ihr Ort in der Theologie, Miinster/Westf. *2011 (online unter: <http://www.itpol.de/wp-
content/uploads/2008/10/DieArmenundihrOrtinderTheologie.pdf>) nachgelesen werden.
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Auf der Grundlage des Zweiten Vatikanischen Konzils und biblischen For-
schungen® fand die Option fiir die Armen ihren ersten groRen kirchlichen
Ausdruck im Schlussdokument der lateinamerikanischen Bischofskonferenz
von Puebla im Jahre 1979.2' Die Formulierung lautet dort jedoch vorrangige
Option fiir die Armen, und sie wird umrahmt von der geistlichen Armut im
Sinne des Matthdusevangeliums: ,Selig, die arm sind im Geist; denn ihnen
gehdrt das Himmelreich® (vgl. Mt 5,3). Dennoch wird deutlich gezeigt, dass
sich die Kirche fur die Evangelisierung in Lateinamerika vorrangig den Armen
widmen muss, einfach deswegen, weil sie arm sind und der Auftrag des
Evangeliums nicht von ihnen zu trennen ist. Papst Benedikt XVI. verdeutlichte
bei seiner Erdffnungsrede in Aparecida wiederum die enge Verbindung bei-
der Aspekte, indem er diese Option als eine ,evangelische” bezeichnete. Dies
wurde als ein Hinweis darauf verstanden, dass es nicht mdglich ist, sich zu
der Botschaft Jesu zu bekennen, ohne gleichzeitig die Armen mit einzube-
ziehen.?? Diese Aussage des Papstes kann sich natiirlich auf den Text des
Neuen Testaments stlitzen. Dieser Text wurde aber bisher nicht weiter fur
relevant gehalten; denn obwohl dieser Kontinent seit der Eroberung Stidame-
rikas mit dem Christentum in Kontakt ist, haben christliche Autoritidten hau-
fig — wenn nicht Gberwiegend — zunachst die Misshandlung der Indios, dann
die Versklavung der Afrikaner und zuletzt die strukturelle Armut der Mehrheit
der Bevdlkerung ignoriert. Die Entstellungsmechanismen des Glaubensvoll-
zugs sind aber sehr oft zu stark, um die Verbindung von Bibel und Realitat,
von Jesus und den Armen erkenntnistheoretisch zu erfassen oder gar prak-
tisch umzusetzen. Den besten Beweis hierfur stellt die allgemeine Lage Latein-
amerikas dar, was auch das Schlussdokument von Puebla so sieht, wenn es
den Skandal der Ungleichheit zwischen Armen und Reichen erwahnt:

20 Wichtige Forschungen zum ,historischen Jesus® in der Ara nach Bultmann stammen
u. a. von Joachim Jeremias und Ernst Kédsemann; zur Bergpredigt und zu den Selig-
preisungen von Jacques Dupont (Les Béatitudes. 3. Bd. Paris 1958); vgl. auch Norbert
Lohfink. The Option for the Poor. The Basic Principle of Liberation Theology in the Light
of the Bible, N. Richard Hills 21995.

Vgl. Lateinamerikanische Bischofskonferenz, Die Evangelisierung Lateinamerikas in
Gegenwart und Zukunft. Dokument der Ill. Generalkonferenz des lateinamerikanischen
Episkopats in Puebla, 13. Februar 1979, n. 1134—-1164.

Wortlich sagte der Papst: ,In diesem Sinn ist die bevorzugte Option fiir die Armen im
christologischen Glauben an jenen Gott implizit enthalten, der fir uns arm geworden ist,
um uns durch seine Armut reich zu machen (vgl. 2 Kor 8,9). Zitiert nach <http://www.va-
tican.va/holy_father/benedict_xvi/speeches/2007/may/documents/hf_ben-xvi_spe_20070
513_conference-aparecida_ge.html>.
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,Dieses Eintreten, das durch die argerniserregende Realitét des wirtschaftlichen Un-
gleichgewichts in Lateinamerika notwendig wird, muf® dazu fiihren, ein wirdiges und
briiderliches menschliches Zusammenleben herzustellen und eine gerechte und freie
Gesellschaft aufzubauen.

Damit Jesus in den Armen erkannt werden kann, mussen sie selbst zualler-
erst wahrgenommen und mit den Aussagen des christlichen Glaubens in Ver-
bindung gebracht werden.

In Lateinamerika sind — ebenso wie weltweit — die Armen in der Mehrheit,
aber diese Armut ist nicht zufallig, sondern sie hat ihre Ursache in entspre-
chenden Strukturen, so dass sie als Opfer zu bezeichnen sind.?* Es handelt
sich um Menschen, die den wirtschaftlichen Interessen geopfert werden und
deshalb arm sind oder arm werden.

Des Weiteren ist an die Prophetie zu erinnern. Es gibt ja tatsachlich so
etwas wie ein allgemeines Prophetentum aller Christen und Christinnen.
Uberhaupt ist Prophetie immer nur allgemein, denn es gibt kein amtliches
Prophetentum, auch wenn eine Amtsperson durchaus prophetisch sein bzw.
wirken kann. So verstanden ist Prophetie immer notwendigerweise ein freies
und héchst befreiendes Engagement, weil es nicht an Burokratie gebunden
ist und dennoch direkt mit Gott zu tun hat. Das Risiko der Prophetie liegt
in der Einsamkeit und der Verachtung. Sie bietet aber m. E. die Chance
schlechthin, mit dem Geheimnis Gottes in Verbindung zu bleiben, ohne an
der Kirche zu verzweifeln; sich selbst geborgen zu fiihlen, ohne sich zu ver-
ausgaben oder in Trostlosigkeit zu versinken. Obwohl Prophetie zu Einsam-
keit fihren kann, ist das nicht ihr notwendiges Schicksal. Die prophetische
Dimension ist auch gemeinschaftsstiftend, zumal sie im Neuen Testament
auch mit Mahlgemeinschaft in Verbindung zu bringen ist.

3.2. Ehrenamt als Grundstruktur des Christlichen und Kirchlichen

Besonders aus brasilianischer Sicht ist es leicht zu verstehen, dass Kirche
nur ehrenamtlich maoglich ist. Das Wort Ehrenamt oder freiwillige Mitarbeit(er)
gibt es wie im Franzdésischen und im lItalienischen auch im Portugiesischen
nicht. Das bedeutet dann auch, dass der begriffliche Einstieg anders sein
muss, eher im Sinne von Volontariat — was mit Willen zu tun hat und gleich-
zeitig auf freier Entscheidung griindet, somit nicht von auflen bestimmt wer-
den kann, sondern eben vom Willen gesetzt ist. Auch wenn das Wort Ehre

2 Lateinamerikanische Bischofskonferenz, Die Evangelisierung Lateinamerikas (s. Anm. 21)
n. 1154; vgl. auch n. 28; 542.

2 Vgl. dazu besonders die Ausfiihrungen von Jon Sobrino, v. a. in seiner Christologie: Jon
Sobrino, Der Glaube an Jesus Christus: Eine Christologie aus der Perspektive der Opfer,
Ostfildern 2008.
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bzw. ehrenamtlich nicht vorkommt, kdnnte es aber dort gut aufgenommen
werden. So verstanden ist Ehrenamt in Brasilien — und ich denke auch hier in
Deutschland und weltweit — kirchenstiftend und strukturbildend.

Besonders erhellend ist in dieser Hinsicht die Erfahrung vieler Basisge-
meinden. Obwohl sie kaum noch im Gesprach sind, waren es beim letzten
(12.) Treffen vom 21. bis 25. Juli 2009 in Porto Velho, Amazonien, 3.010 De-
legierte mit insgesamt 5.000 Teilnehmern aus fast allen 272 Bistimern Bra-
siliens, darunter 2.174 Laien, Uberwiegend Frauen, fast 200 Ordensfrauen,
41 Ordensmanner, 331 Priester und 56 Bischofe, darunter ein anglikanischer
Bischof. Hinzu kamen Pfarrer/-innen von verschiedenen anderen Konfessio-
nen. Vertreten waren 38 indigene Volksstdmme, daneben Beobachter aus an-
deren Kontinenten und verschiedenen Landern Lateinamerikas. In Amazonien
gibt es ca. 25 Millionen Einwohner mit Gber 500 Pfarreien und einem Netz
von mehr als 10.000 Basisgemeinden.?® Diese christlichen Gemeinden zeich-
nen sich durch eine enge Verbindung zwischen Leben und Glauben aus: Poli-
tik, Wirtschaft, Umwelt und Liturgie gehdren hier zusammen.

Wenn wir auf das Neue Testament schauen, so wird klar, dass Jesus und
Paulus ihr Amt in grof3er Freiheit und alles andere als ,hauptamtlich® ausge-
bt haben. Obwohl das Neue Testament Jesus und seine Sendung be-
schreibt, wird auch deutlich, dass er keinen ,offiziellen Auftrag“ hatte. Er war
eben selbstandig und frei. Paulus legte, stellvertretend fiir alle anderen, Wert
darauf, der Gemeinde nicht zur Last zu fallen. Er ibte vermutlich seinen Be-
ruf aus, um damit dem Evangelium zu dienen. Wére das nicht eine Uberle-
gung wert im Sinne einer Pastoraltheologie unter neuen kirchlichen Bedin-
gungen? Sollten die Dienste in der Kirche nicht starker eine Freisetzung von
Gaben sein?

Ekklesiologisch ist das Kirchesein durch Begeisterung von Menschen als
Wirkung des Heiligen Geistes bestimmt; dementsprechend ist die Tisch-
gemeinschaft diakonisch gepragt. Das Lk-Evangelium beschreibt Jesus als
ho diakonon, der in unserer Mitte ist, um zu dienen (vgl. Lk 22,27). Der Bezug
zur Tischgemeinschaft fiihrt auch zur Gastfreundschaft — bei anderen Men-
schen eine Bleibe, nicht eine Wohnung zu finden, sich vom Ballast der eige-
nen Sicherheit befreiend. Vielleicht sollten vom Evangelium bewegte Men-
schen lernen, dass sie nur Gast auf Erden sind, und vielleicht sollten wir
damit ernst machen, dass wir ein pilgerndes Volk sind, das darauf angewie-
sen ist, von anderen angenommen und aufgenommen zu werden.

% Die Daten sind entnommen aus dem Vorbereitungspapier: Cartilha do 12° intereclesial
de Cebs, 9.
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3.3. Welche Rolle spielt das Thema ,Reich Gottes“?

Befreiendes Engagement ist bestimmt eines der besten Bespiele dafiir, was
unter ,Reich Gottes”, ,Reich Gottes und Kirche“ verstanden werden kann.
.Reich Gottes" ist bekanntlich ein zentrales Thema der synoptischen Evange-
lien und wurde im Laufe der Geschichte immer wieder in Verbindung mit
Christentum und Kirche gebracht. Besonders im letzten Jahrhundert haben
die Forschungen und das Bewusstsein der Kirche, wenn auch nicht unum-
stritten, den klaren Unterschied zwischen beiden GréRen hervorgehoben und
ihre Trennung ermdglicht.?® Die Kirche hat den Auftrag, dem Reich Gottes zu
dienen, es zu verkindigen und zu bezeugen. Die lateinamerikanische Theo-
logie, besonders ausgepragt bei Ignacio Ellacuria und Jon Sobrino, hat diese
Trennung wahrgenommen und programmatisch als Aufgabe flr die Bezie-
hung zwischen Kirche und Gesellschaft fruchtbar gemacht.?” Als Horizont der
Kirche ist das Reich Gottes, verstanden als Dienst Gottes an den Schwachs-
ten der Gesellschaft, die dauernde Herausforderung, sich selbst ganz zu-
rickzunehmen, auf das Eigene zu verzichten zugunsten der Anderen. So hat
die Kirche Brasiliens seit 1979, mit Ausnahme der Jahre 2008-2010, immer
auf das Reich Gottes hingewiesen, wenn es um die Formulierung der Pasto-
ral- bzw. Evangelisierungsrichtlinien ging.?® Schaut man jetzt auf das, was
unter freiwilliger Mitarbeit verstanden wird, so lasst sich die Annaherung an

% Neben dem Gesamtwerk von Ernst Staehelin (Hg.), Die Verkiindigung des Reiches
Gottes in der Kirche Jesu Christi. Zeugnisse aus allen Jahrhunderten und allen Konfessi-
onen, Basel 1951-1964. 7 Bde., sind es zunachst die Untersuchungen an den biblischen
Texten des Alten und Neuen Testaments, besonders im deutschsprachigen Raum in den
1950er und 60er Jahren, und dann die Untersuchungen zu den soziologischen und
kulturellen Hintergriinden, auch in den USA, die eine soziale Deutung des Begriffs, wie
er sich geschichtlich schon haufiger angedeutet hatte, neu begriindet haben. Vgl. z. B.
Joachim Jeremias, der 1971 zur Auslegung der ersten Seligpreisung bei Mt 5,3 und
Lk 6,20 schreibt: ,Die Konigsherrschaft gehort den Armen allein® (Neutestamentliche
Theologie. Erster Teil. Die Verkiindigung Jesu, Giitersloh 41988, 118 [Hervorhebung im
Original]). Oder wie es u. a. bei Bruce Malina im Titel eines seiner vielen Blcher schon
anklingt: The Social Gospel of Jesus. The Kingdom of God in Mediterranean Perspective,
Minneapolis 2001.

Vgl. Ignacio Ellacuria, Conversion de la Iglesia al Reino de Dios. Para anunciarlo y reali-
zarlo en la Historia, Santander 1984. Fir Jon Sobrino ist neben der ,Christologie der
Befreiung® (Ostfildern 2008, Bd. 1) der Artikel: Jesus und das Reich Gottes. Mitleiden,
Gerechtigkeit, Mahlgemeinschaft, in: Concilium (D) 44 (2008) 312—322 exemplarisch.
Vgl. die verschiedenen, fir jeweils vier Jahre glltigen Leitlinien: ,Diretrizes Gerais da
Acgao Pastoral* bzw. ,Diretrizes Gerais da agdo evangelizadora da Igreja no Brasil*,
herausgegeben durch die Brasilianische Bischofskonferenz.
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den eigentlichen Sinn des Reiches Gottes auch als Ziel dieses Dienstes be-
trachten.?

Die Bedeutung des Reich-Gottes-Gedankens fur die Kirche kann vielleicht
noch besser am Beispiel der Kinderpastoral der brasilianischen Kirche (Pas-
toral da Crianga) verdeutlicht werden. Hier begegnen wir moglicherweise einer
der groBten gesellschaftlichen Leistungen der Kirche Brasiliens, ohne dass
damit ein groRes hauptamtliches Engagement verbunden ware. Die Initiative
geht auf Dr. Zilda Arns zuriick, eine Kinderarztin, deren Ehemann 1978 an
einem Herzinfarkt gestorben ist, als er ein Kind vor dem Ertrinken retten wollte.
Im Jahr 1983 griindete sie die Pastoral da Crianca. lhr eigenes Leben endete
auch im Einsatz flir andere, als sie am 12. Januar 2010 Opfer eines Erdbe-
bens in Haiti wurde. Es gab und gibt so etwas wie eine amtliche Legitimation,
aber die eigentliche Arbeit wird von 228.000 freiwilligen Mitarbeitern/Mitarbei-
terinnen, zum aller groRten Teil von Frauen, getragen. Die Kindersterblichkeit
und die Lebensqualitat von Kindern haben sich dank dieser Frauen drastisch
verandert. Zahlen verdeutlichen, was dieses Engagement bewirkt: So ist im
Bereich der Kinderpastoral die Kindersterblichkeitsrate von 9,5 pro 1.000 Gebo-
rene um 50 % geringer als die nationale durchschnittliche Rate von 19,88 pro
1.000 Geborene.*® Ohne dieses kirchlich inspirierte freiwillige Engagement
dieser Frauen wirden Tausende von Kindern ihr erstes Lebensjahr in Brasilien
nicht Gberleben.

An diesem Beispiel wird deutlich, wie die Kirche fir Menschen und Gesell-
schaft ein Zeichen des Reiches Gottes sein kann. Aber es zeigt auch, dass
ein solches wohltatiges Engagement unter Umstéanden bis zur Hingabe des
eigenen Lebens fir den Anderen gehen kann.

4. Schluss

Freiwilliges Engagement weist auf Befreiung hin und es stiftet Gemeinschaft,
Communio. Befreiung befreit einerseits von sich selbst und sie befreit ande-
rerseits zur Subjektwerdung in einer anonymisierten Gesellschaft und ist so-
mit Teil gottlichen Handelns an Mensch und Schopfung. Engagement ver-

2 Der Begriff freiwilliges Engagement (Volontariat), wie er in der Charte Du volontariat der
europaischen Dachorganisation Association pour le volontariat zu finden ist, hebt
besonders die Bedeutung der Selbstlosigkeit hervor, wonach ehrenamtliche Arbeit eine
Tatigkeit ist, die ,in uneigennitziger Weise zum Nutzen einer Gruppe, Organisation oder
Gemeinschaft durchgefihrt wird“ (online unter: <http://www.volontariat.be/documents/
charte-volontariat.pdf> ).

%0 vgl. Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil, Campanha da Fraternidade 2012 20-21
(online unter: <http://www.vicariatonorte.org.br/arq_downloads/cf2012_textobase.pdf >).
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weist auf das Fireinander-Dasein, auf die Bescheidenheit des Dienstes und
der Gabe, durch die der nicht anerkannte und wahrgenommene Andere zum
Du wird. Diese EntauRerung betrifft auch die Strukturen und die hierarchi-
schen Verhaltnisse der Kirche insgesamt sowie der Teilkirchen in ihrem Mit-
einander als Weltkirche. Freiheit vollzieht sich in der Befreiung zum Propheti-
schen und zum Diakonischen.

Lust und Ehre werden dann Eigenschaften eines vom Heiligen Geistes be-
seelten Menschen, wenn er Situationen des Leids und der Trostlosigkeit wahr-
nimmt und verandert und ein Zeichen der Freimutigkeit (parresia) in Situatio-
nen des Diktats und des Autoritarismus setzt.

Am Beispiel der Basisgemeinden zeigt sich eine Kraft, die Menschen fir
den gesellschaftlichen Dienst bereitstellt und sie in diesem Dienst begleitet.
Sie sind heute fast vollstandig aus dem Blickfeld der Medien verschwunden,
verdrangt durch augenblickliche Machterscheinungen, bleiben aber in ihrer
Kenose bei den Menschen und ihrer Lebenswirklichkeit, die sonst vergessen
waren. Sie sind, um einen Begriff, der auf dem Kongress verwendet wurde,
aufzugreifen, eine erfiilite Erzéhlung.

Befreiendes Engagement griindet also auf den freisetzenden trinitarischen
Handen Gottes®', auf dem freisetzenden Reich Gottes, auf der geschenkten
und schenkenden Anerkennung durch anerkennendes Handeln in Kirche und
Gesellschaft.

Prof. Dr. Erico Jodo Hammes

Pontificia Universidade Catdlica do Rio Grande do Sul, Faculdade de Teologia
Av. Ipirianga, 6681

Predio 5, Sala 407

Partenon

90619-900 - Porto Alegre, RS - Brasil

Fon: +51 3320 3572

Fax: +51 33 20 36 13

eMail: erico.hammes(at)gmail(dot)com

Web: http://www.pucrs.br/central/professor/index.htm?prof=22166&unidade=11

®" Diese Formulierung spielt auf das Bild von den zwei ,Handen des Vaters* an, das Ire-
naus von Lyon in Anwendung auf den Sohn und den Heiligen Geist verwendet hat.
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Fiihrungskompetenz'’

Herausforderung fir die pastoralen
Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager?!

Einleitung

Nicht nur fur die akademische Theologie ist — spatestens mit dem Bologna-
Prozess — der Kompetenzbegriff zum bestimmenden Thema zukunftsorien-
tierter Studien- und Fachergestaltung geworden, sondern langst auch in Aus-
und Fortbildungseinheiten ehrenamtlicher wie hauptberuflicher Mitarbeiterin-
nen und Mitarbeitern der Pastoral. Hierbei erweist sich die Grundfrage als
leitend, welche Fahigkeiten, Fertigkeiten und Methoden sie als pastorale Ver-
antwortungstragerinnen und Verantwortungstrager in den unterschiedlichen
kirchlichen Tatigkeitsfeldern erwerben und besitzen kénnen/sollten, um ange-
sichts der chancenreichen wie riskanten Herausforderungen der fortgeschrit-
tenen Moderne Pastoral kompetent und authentisch zu gestalten. Je nach
Perspektive und feldbezogener Schwerpunktsetzung wird dabei das Gewicht
auf die eine oder andere pastoral relevante Kompetenz gelegt.? Im Kontext
des allgemeinen Kompetenzdiskurses tritt nun eine Theorie- und Handlungs-
dimension hervor, die auf ganz eigene Art und Weise den Diskurs um die
Kompetenzorientierung pastoraler Verantwortungstragerinnen und Verantwor-
tungstréger herausfordert — die sogenannte Fiihrungskompetenz.®

' Ulrike Senger hat im Rahmen eines internationalen Promotionskollegs den Aspekt der

Flhrungskompetenz in den Kompetenzdiskurs eingefiihrt, vgl. Ulrike Senger, Pilotzent-
rum Internationales Doktorandenforum. Erster Meilenstein hochschuldidaktischer Perso-
nal-, Organisations- und Hochschulentwicklung, Bielefeld 2010, 42.

Christoph Morgenthaler nennt vier Kompetenzen: 1. Beziehungskompetenz, 2. Selbst-
kompetenz, 3. thematisch-symbolische Kompetenz und 4. Kontextkompetenz. Vgl. hier-
zu ders., Seelsorge. Lehrbuch Praktische Theologie 3, Gutersloh 2009, 225-234.
Ahnliche Uberlegungen ber Fiihrung und Kirche bieten die Themenhefte der Zeitschrift
Lebendige Seelsorge (LS) 2/2008 ,Fuhren und Leiten in der Kirche* und 3/2012 ,Von
Gemeinde- zu Gemeindenreferentinnen” an. Besonders hingewiesen sei auf den Beitrag
von Christine Schrappe, Change Management: eine Aufgabe fiir Gemeindereferentinnen?,
in: LS 3 (2012) 187—-192, und ihre Promotion, die unter dem Titel ,Personalentwicklung
im Bereich Seelsorgepersonal. Ein Schlisselinstrument zur Gestaltung einer zukunftsfa-
higen Kirche* (Wurzburg 2012) erschienen ist. Sowohl des Themenheft 3/2012 als auch
die Promotionsschrift von Christine Schrappe konnten in diesem Beitrag nicht naher be-
riicksichtigt werden, da sie nach seinem Verfassen erschienen. Zu frilheren Uberlegun-
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Um sich dieser Herausforderung der Fuhrungskompetenz aus praktisch-
theologischer Perspektive nahern zu kénnen, bedarf es im Vorfeld der nahe-
ren Betrachtung zweier Momente: (1) Zum einen ist der Kompetenzbegriff als
solches zu konturieren — wohl wissend, dass dessen begriffliche Fassung
derart komplex und prozesshaft ist, dass dies nur bruchstiickhaft erfolgen
kann. (2) Zum anderen ist zu klaren, inwieweit es sich beim Kompetenzbegriff
um eine genuin praktisch-theologische Frage handelt, die die pastorale Rele-
vanz der ,Herausforderung Fiihrungskompetenz‘ anzeigt.

1. Kompetenzen

Eine griffige Zusammenfiihrung dreier wesentlicher Momente von dem, was
Kompetenz meint, findet sich in folgender Umschreibung:

,Kompetenz ist definiert als Fahigkeit, in einem gegebenen Kontext auf verantwortli-
che und angemessene Weise zu handeln und dabei komplexes Wissen, Fertigkeiten
und Einstellungen zu integrieren.“4

Zwei der drei wesentlichen Momente von Kompetenz werden durch den Be-
griff gegebener Kontext angezeigt: Eine Kompetenz steht und fallt mit der le-
benslangen Bereitschaft, sich im Denken, Reden und Tun immer wieder neu
von Situationen und Kontexten herausfordern zu lassen, die besonders unter
spatmodernen Vorzeichen von einer hohen ,Komplexitat, Dynamik und Unsi-
cherheit gekennzeichnet*® sind (das erste Moment). Eine lebenslange, kom-
petenzorientierte Situationsoffenheit und Kontextbezogenheit erfordert fur alle
in die Situationen und Kontexte involvierten Akteure den Willen und die Be-
reitschaft zur Veranderung — und zwar dahingehend, sich nicht nur immer
wieder neu in den je eigenen ,Dispositionen‘ (d. h. Fahigkeiten, Fertigkeiten,
Standpunkten, Motivationen und Methoden) als situativ und kontextuell her-
ausgefordert zu erfahren, sondern auch diese situativ und kontextuell hinter-
fragen, aktualisieren, korrigieren und/oder festigen zu lassen (das zweite
Moment).

gen von Fihrung in der Pastoral vgl. Wolfgang Pax, Fiihrung in der Kirche. Eine Fuh-
rungskonzeption fir die Katholische Kirche, Miinchen 2007, bzgl. des Ehrenamtes vgl.
Christian Bernreiter, Personlichkeitsentwicklung und Supervision. Eine pastoralpsycho-
logische Studie zu Selbstkonzept und Supervisionserwartungen bei ehrenamtlichen Mit-
arbeiterlnnen in der Telefonseelsorge, Winzer 2001.

Maria van der Blij (u. a.), Competentieprofielen. Over schillen en knoppen, Utrecht 2002,
69 [Ubersetzung aus: Johannes Wildt, Kompetenzen als ,Learning Outcomes”, in: Jour-
nal Hochschuldidaktik 17 (2006) 6-9, hier 6].

5 Vgl. Wildt, Kompetenzen (s. Anm. 4) 7.
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Neben dieser lebenslangen Situationsoffenheit, Kontextbezogenheit und
Veranderungsbereitschaft zeigt die Kurzformel ein drittes Moment von Kom-
petenz an: Die professionelle Stof3richtung kompetenzorientierter Deute- und
Handlungsdimensionen impliziert immer auch die Frage nach ihrer faktischen
Authentizitdt und damit die Frage nach einer angemessenen und verantwort-
baren Pragmatik.

Schlielich ist der Kompetenzbegriff mit Franz Weinert um ein viertes Mo-
ment zu erweitern: Weinert beschreibt Kompetenzen als

,ein spezialisiertes System von Fahigkeiten, Konnen oder Fertigkeiten, die notwendig

sind, um spezifische Ziele zu erreichen. Dies kann sich beziehen auf individuelle Dis-

positionen oder die Verteilung dieser Dispositionen in sozialen Gruppen oder Instituti-

onen*’®

Kompetenzen sind also neben aller Situationsoffenheit, Kontextbezogenheit,
Veranderungsbereitschaft, faktischen Authentizitdt und verantwortlicher wie
angemessener Pragmatik immer auch auf organisatorische und systemische
Komponenten bezogen; Komponenten, die dem Sachverhalt geschuldet sind,
dass individuelles Handeln immer in Relation zu Anderen, zu Gruppen oder
zu Institutionen und (in) deren Deute- und Handlungsstandards geschieht,
sich also ,in gesellschaftlichen Systemen bzw. Subsystemen*’ organisiert
und/oder diese erneuert, korrigiert, festigt und neue, gruppen- wie instituti-
onsspezifische Deute- und Handlungsmuster generiert.® Mit Johannes Wild
lassen sich die unterschiedlichen, aufeinander bezogenen Komponenten der
Kompetenz wie folgt darstellen:®

Professionalitat

Kompetenz ;Verantworulng

Handeln &% Angemessenheit

&'J Wollen
Wissené® Amwendung ﬁj

Information tb Vernetzung

Franz Weinert, Vergleichende Leistungsmessung in Schulen. Eine umstrittene Selbst-
verstandlichkeit, in: ders. (Hg.), Leistungsmessung in Schulen, Weinheim 2001, 17-31,
hier 27ff.

Weinert, Leistungsmessung (s. Anm. 6) 8.

Vgl. Weinert, Leistungsmessung (s. Anm. 6) 8.

9 Vgl. Wildt, Kompetenzen (s. Anm. 5) 7.
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Um eine gewisse Professionalitdt im Umgang mit Kompetenzen zu erreichen,
ist es, wie die Graphik zeigt, in einem ersten Schritt notwendig, Wissen als
Vernetzung von Informationen und in einem zweiten Schritt Kénnen als An-
wendung des so erworbenen Wissens zu verstehen. Im kritisch-kreativen Zu-
sammenspiel mit dem Wollen (den jeweiligen Dispositionen) fiihrt Kénnen
zum Handeln, das sich dann als kompetent erweist, wenn es ,Wissen, Kén-
nen und Wollen [...] auf seine Angemessenheit hin beurteilt*'®. Um die Stufe
der Professionalitdt im kompetenzorientierten Umgang mit Wissen, Kénnen,
Wollen und Handeln zu erreichen, ist schlief3lich die Komponente der Ver-
antwortung einzubeziehen. Dass es sich bei diesem Stufenmodell und seinen
einzelnen Komponenten um keinen rein statischen, sondern immer um einen
dynamischen und wechselseitigen Theorie-Praxis-Prozess handelt, versteht
sich aus der Sache selbst.

Dem Stufenmodell folgend, zielen Deute- und Handlungskompetenzen in
erster Linie auf einen professionellen Umgang in bestimmten Kontexten
(Handlungsfeldern), in denen konsensuelle Standards — wie z. B. bestimmte
Sprach-, Denk- und Zeichencodes — gelten bzw. angewandt werden (mus-
sen). Die einzelnen Kontexte kdnnen mithilfe folgender Graphik dargestellt
werden:"’

Soziaikompetenz + Organisations- Fachkompetenz
u. Systemkompetenz Wege der Wissensgewinnung, der
kommunikative und kooperative Wissensuermittlung,.Sachkompetenz,
Anforderungen Kenntnisse

Fiihrungskompetenz 135

einerseits die selbstandige, verantwortungs- wie leistungsbereite und belast-
bare Selbst- und Fremdwahrnehmung mit wertegebundener Orientierung (In-
tegritat), andererseits ein kritikfahiges und veranderungs- bzw. fortentwick-
lungsbereites Selbstverstandnis (Identitat) verstanden. Die Sozialkompetenz
bezeichnet schliellich eine (individuelle wie systemisch bezogene) Kommu-
nikations-, Kooperations-, Konflikt- und Konsensfahigkeit.

Nun existieren die einzelnen Kontexte nicht nebeneinander, sondern sie
bedingen sich gegenseitig. So kann z. B. eine Sachkompetenz nur dann
,kompetent’ zum Tragen kommen, wenn sie kommunikativ und kooperativ
(als Sozial- und Organisationskompetenz) umgesetzt wird. Dieser Sachver-
halt fihrt damit zu der Frage, wann und wie von einer Authentizitat gespro-
chen werden kann, die Uber die einzelnen Kontexte hinaus die Kompetenz-
orientierung der jeweiligen Akteure im Ganzen auszeichnet — eine Frage, die
man mit dem Begriff ,liberfachliche Schlisselkompetenzen® zu fassen sucht.
Die obige Graphik lasst sich damit wie folgt ergénzen:

7

Soziaikompetenz + Organisations- Fachkompetenz
u. Systemkompetenz Wege der Wissensgewinnung, der
kommunikative und kooperative Wissensvermittlung, Sachkompetenz,

Anforderungen Kenntnisse

" Schliisselkompetenzenals
iiberfachliche Deute- und
. Handlungskompetenz(en)

Selbstkompetenz

Einsatz von Ressourcen,
Selbstmanagement

Methodenkompetenz

Organisation, Zeitfolge,
Problemldsungsstrategien...

Selbstkompetenz

Einsatz von Ressourcen,
Selbstmanagement

Methodenkompetenz

Organisation, Zeitfolge,
Problemldsungsstrategien...

Bezeichnet Fachkompetenz die Bereitschaft und Befahigung zum fach- und
sachbezogenen Wissenserwerb sowie zur sachgerechten und selbstandigen
Wissensvermittlung auf der Grundlage von fachlichem Wissen und Kdnnen,
meint Methodenkompetenz ein konzeptionelles und zielorientiertes Manage-
ment von Problemlésungsstrategien, das Fachwissen und Fachkénnen sach-
gemal reguliert und strategisch koordiniert. Unter Selbstkompetenz wird

' Wildt, Kompetenzen (s. Anm. 5) 2 [Hervorhebung: S. L.].
" Vgl. Senger, Pilotzentrum (s. Anm. 1) 39.
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Wie die Graphik zu zeigen versucht, generieren sich Uberfachliche Schlussel-
kompetenzen aus dem Zusammenspiel der einzelnen Kompetenzen, die sich
im Kontext der praktisch-theologischen Fragestellung auch als Uberfachliche
Deute- und Handlungskompetenzen bezeichnen lassen. Diese zeichnen sich
insbesondere dadurch aus, dass sie professionellen ,Verhaltensanker[n]*'?
folgen, deren praktische StoRrichtung nicht darin besteht, moglichst versiert
eigenes Theorie- und Handlungswissen auf augenscheinlich defizitéare Pro-
blemkontexte anzuwenden, sondern vielmehr darin, aus der Perspektive im-
mer neu sich stellender Situationen und Kontexte nach solchen theorie- und
handlungsgenerativen Wiedererkennungsmerkmalen zu suchen und theorie-

2 Senger, Pilotzentrum (s. Anm. 1) 44.
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und handlungsgenerative Sinnzusammenhange herzustellen,' die das eige-
ne Theorie- und Handlungswissen in kompetenzorientierte Deutungen und
Handlungen bzw. Deute- und Handlungsoptionen integrieren; Deutungen und
Handlungen bzw. Deute- und Handlungsoptionen also, die solche Aktions-
und Kommunikationsradien als Mitte und Ziel haben, die das je eigene Theo-
rie- und Handlungswissen ,situativ und personal angemessen, fachlich fun-
diert"* und authentisch kontextuieren, es (selbst-)reflexiv transformieren und
dabei das je eigene Theorie- und Handlungswissen immer wieder verandern,
korrigieren und/oder auch bekraftigen.

Aufgrund seiner kompetenzorientierten Professionalitat wollen und kénnen
Uiberfachliche Deute- und Handlungskompetenzen die einzelnen Akteure einer-
seits entlasten, andererseits sie immer wieder neu in ihrer Kreativitat und
Veranderungsbereitschaft herausfordern — sowohl in unvorhergesehenen als
auch in grofieren, systemischen und/oder organisatorischen Bezugs- und
Begriindungszusammenhangen. Und genau an diesem Punkt stellt sich die
Frage nach der theologischen Aquivalenz des Kompetenzbegriffs.

2. Der Kompetenzbegriff und seine theologische Aquivalenz

Selbstkritisch ist anzumerken, dass immer dann, wenn theologische Aqui-
valenzen benannt werden sollen, eine Riickbindung an das Zweite Vatikanum
versucht wird — gegebenenfalls mit allen hermeneutischen Spitzfindigkeiten.
Eine solche Form von Aquivalenzbenennung kénnte auch auf die Frage der
Kompetenzen zutreffen, wenn nicht die Pastoralkonstitution ,Gaudium et Spes*
(GS) selbst solche Aquivalenzen herstellen wiirde. Diese lassen sich aus dem
,Weg der Pastoral*'® herauslesen, den GS dem kirchlichen Aggiornamento fiir
die Gegenwartsrelevanz und Zukunftsfahigkeit des Evangeliums nicht nur
zumutet und verpflichtend vorschreibt, sondern fiir dessen (kontextuelle)
Inkulturation kompetent zutraut. Die Schllsselstelle hierfir bildet GS 4:

' Diese Form der Selbstorganisation in Sozialen Systemen wird als ,bottom-up“ und ,top-
down* bezeichnet, wonach ,bottom-up“ als eine von der Situation bzw. dem Kontext
ausgehende Wirkung bezeichnet werden kann, die angemessene und verhaltnismaRige
Theorie- und Handlungsstrategien generieren will (top-down).

Morgenthaler, Seelsorge (s. Anm. 2) 226.

Vgl. Hans Joachim Sander, Das singulare Geschichtshandeln Gottes — eine Frage der
pluralen Topologie der Zeichen der Zeit, in: Peter Hinermann u. a. (Hg.), Herders Theo-
logischer Kommentar zum Zweiten Vatikanischen Konzil Bd. 5: Die Dokumente des
Zweiten Vatikanischen Konzils: Theologische Zusammenschau und Perspektiven, Frei-
burg/Br. u. a. 2006 134—144, hier 136.

14
15
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LZur Erflllung dieser Aufgabe obliegt der Kirche durch alle Zeit die Pflicht, die Zeichen
der Zeit zu erforschen und sie im Licht des Evangeliums auszulegen, so dass sie in
einer der jeweiligen Generation angemessenen Weise auf die bestéandigen Fragen
der Menschen nach Sinn des gegenwartigen und des zukinftigen Lebens und nach
ihrem Verhaltnis antworten kann.”

Es handelt sich also um einen ,Weg der Pastoral®, der sich nicht nur von
pastoralgenerativen Kontexten und Orten (den ,Zeichen der Zeit“) heraus-
fordern lasst, sondern sich in diese angstfrei hineinwagt und von deren
Perspektive aus solche Deutungen und Handlungen bzw. solche Deute- und
Handlungsoptionen zu generieren (ver)sucht, deren Aktions- und Kommunika-
tionsradien zur ,situativ und personal angemessen[en], fachlich fundiert[en]*'®
und authentischen Exegese des Evangeliums vom ,Deus Humanissimus
werden — und zwar so, wie es Reinhard Feiter anzeigt, wenn er exemplarisch
fur die Pastoraltheologie als ,Handlungswissenschaft’ des Volkes Gottes
schreibt:

«17

LAber wo die Pastoraltheologie in der religionspluralen Gesellschaft ankommt, wird sie
denn vielleicht doch aus dem Traum aufgeweckt, die Unterschiede, Pluralitdten und
Fremdheiten kommunikativ verflissigen und in ein Gemeinsames Uberfiihren zu kén-
nen — als bedirfe es nur der geduldigen Wechselrede, des Prozesses wechselseiti-
gen Horens und Sprechens, in dem die Missverstandnisse fortschreitend abgebaut
wirden und so im Verstehen eine fortschreitende Anndherung stattfande, an deren
Ende uns eine Ubereinkunft in den SchoR fiele. Insofern ist Kommunikation sehr wohl
angezielt, aber eine Kommunikation, die die Unterschiede, Fremdheiten und Differen-
zen nicht Uberspringt. Im Zielpunkt steht eine Kommunikation, die sich im Zwischen-
raum zwischen einer das Fremde bandigenden Aneignung einerseits und einer sich
an das Fremde ausliefernden Enteignung andererseits abspielt.*'®

Damit setzt das Zweite Vatikanum der Kirche und ihrer Praxis fir ein kom-
petenzorientiertes Aggiornamento in einer unumgehbaren und unumkehrba-
ren Grundsatzlichkeit einen (selbst)kritischen Vorbehalt gegeniliber jeglichen
Formen von ideologieunkritischen Denk- und Handlungsmustern fest. Es traut
ihr vielmehr solche ideologiekritischen Deute- und Handlungsoptionen zu,
deren Aktions- und Kommunikationsradien dem hohen Maf} an Komplexitat,
Dynamik und Unsicherheit der ,Zeichen der Zeit“ und des eigenen Theorie-

' Morgenthaler, Seelsorge (s. Anm. 2) 226.

" Edward Schillebeeckx, Jesus. Die Geschichte von einem Lebenden, Freiburg/Br. 21975,
594,

'® Reinhard Feiter, ,Auch das Ganze wird ergénzt‘. Kriteriologische Uberlegungen zur Iden-
titat des Christlichen im Kontext von Pluralitat, in: PThl 30 (1/2010) 141-159, hier 153.
Zu Pastoraltheologie als Handlungswissenschaft des Volkes Gottes vgl. auch Rainer Bu-
cher, Pastoraltheologie als ,Handlungswissenschaft’, in: Franz Gruber (Hg.), Geistes
Gegenwart. Vom Lesen, Denken und Sagen des Glaubens. Festschrift fiir Peter Hofer,
Franz Hubmann und Hanjo Sauer, Frankfurt/M. 2009, 349-363.
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und Handlungswissens (Schrift und Tradition) praktisch und faktisch gerecht
werden kdnnen.

Besonders interessant wird dies nun, wenn die ,Kompetenzorientierung’
von GS mit der Frage nach den Uberfachlichen Deute- und Handlungskom-
petenzen derer ins Gesprach gebracht wird, die als professionelle Verantwor-
tungstragerinnen und Verantwortungstrager in fihrender Weise fiir die Authen-
tizitat des konzilstreuen Aggiornamentos und einer kompetenzorientierten
Pastoral der Kirche stehen.

3. Fihrungskompetenz — pastoral relevant?

Eines ist auch hier vorweg zu bemerken: Gerade wenn es um die Frage nach
der Authentizitat pastoral relevanter Deute- und Handlungskompetenzen
geht, die sich von pastoralgenerativen ,Zeichen der Zeit“ herausfordern las-
sen, ist niemand vor der eigenen Unzulanglichkeit sicher — vor allem dann,
wenn ,Zeit-Zeichen“ von ,Zeitgeist-Zeichen® unterschieden werden sollen.
Schon das Lukasevangelium formuliert in dieser Hinsicht einen kritischen
Vorbehalt, wenn es diejenigen radikal in die Kritik nimmt, die trotz ihrer pro-
fessionellen Beobachtungsgabe nicht ,die Zeichen dieser Zeit* deuten, ge-
schweige denn ,das rechte Urteil* finden kénnen.'® Dieser Vorbehalt findet
sich in modifizierter Form in GS 11 wieder, wonach das Volk Gottes

»im Glauben daran, dass es vom Geist des Herrn gefiihrt wird, der den Erdkreis erfllt,
bemuht [ist] [...], in den Ereignissen, Bedurfnissen und Wiinschen, die es zusammen
mit den Ubrigen Menschen unserer Zeit teilt, zu unterscheiden, was darin wahre Zei-
chen der Gegenwart oder der Absicht Gottes sind. Der Glaube erhellt namlich alles
mit einem neuen Licht, enthillt den géttlichen Ratschluss hinsichtlich der integralen
Berufung des Menschen und orientiert daher den Geist auf wirklich humane Lésungen
hin.“
Was bedeutet dies nun in Bezug auf die Kompetenzfrage? Ein positiver Zu-
gang hierzu lasst sich bei Ulrike Senger finden, die in einem von ihr verant-
worteten internationalen Promotionskolleg die besondere Komponente der
Flihrungskompetenz in den Kompetenzdiskurs eingefiihrt hat.?’ Auch wenn
es sich bei Senger um eine Kompetenz handelt, die sie in die Sozial- und
Selbstkompetenz integriert, thematisieren und biindeln deren Dimensionen

" vgl. Lk 12,54-57: ,AuRerdem sagte Jesus zu den Leuten: Sobald ihr im Westen Wolken
aufsteigen seht, sagt ihr: Es gibt Regen. Und es kommt so. Und wenn der Stidwind weht,
dann sagt ihr: Es wird heil. Und es trifft ein. lhr Heuchler! Das Aussehen der Erde und
des Himmels koénnt ihr deuten. Warum kénnt ihr dann die Zeichen dieser Zeit nicht deu-
ten? Warum findet ihr nicht schon von selbst das rechte Urteil?*

2 vgl. oben Anm. 1.
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aus praktisch-theologischer Perspektive auf ganz besondere Weise die pas-
toral relevante Anfrage an die uberfachliche und authentische Deute- und
Handlungskompetenz derer, denen als pastorale Verantwortungstragerinnen
und Verantwortungstrager in den unterschiedlichen Aufgabenfeldern kirchli-
cher Pastoral eine professionelle Fiihrungsrolle zukommt.

Bevor nun den einzelnen Dimensionen der Fuhrungskompetenz und ihrer
pastoralen Relevanz nachgegangen werden kann, ist Folgendes festzuhal-
ten: 1. lhrem Selbstverstandnis nach kommt der Kirche zwar eine soterische
Deute- und Handlungsverantwortung fir Mensch und Welt sakramental zu,
sie hat diese allerdings unter spatmodernen Vorzeichen im Chor anderer
sinn- und gesellschaftsgestaltender Krafte und GroRRen zu realisieren. Damit
wird die Frage virulent, wie sie ihre Verantwortung in eine Praxis integrieren
kann, die — dem kompetenzorientierten Aggiornamento des Zweiten Vatika-
nums folgend — einerseits ihrem sakramentalen Selbstverstandnis, anderer-
seits der Anschlussfahigkeit an die spatmodernen ,Zeichen der Zeit* gerecht
werden kann. 2. Weil fur die Kirche die Selbstverstandlichkeit ihrer soteri-
schen Verantwortung fiir Mensch und Welt unter spatmodernen Vorzeichen
nicht (mehr) existiert, fallt die Kriteriologie von Mt 7,20 (,An ihren Frichten
also werdet ihr sie erkennen®) auf die kirchlichen Aktions- und Kommunika-
tionsradien selbst zurlck. Das heif3t, Menschen (be)messen das, was Kirche
fur ihre Suchbewegungen sinngenerativ sein kann/will, an der (vor allem per-
sonalen) Konkretheit kirchlich verantworteter Aktions- und Kommunikations-
radien und den darin sich zeigenden Konsistenzen und/oder dadurch auf-
tretenden Inkonsistenzen zum sakramentalen Selbstverstandnis von Kirche.
3. In Bezug auf Anspruch und Realitat kirchlicher Aktions- und Kommunikati-
onsradien kommt unter spatmodernen Vorzeichen der Authentizitat pastoraler
Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager eine besondere Bedeu-
tung zu. Das heif3t, welche Begegnungsdimensionen®' sie verantworten, wie
sie sinnsuchenden und religiés fragenden Menschen begegnen, entscheidet
wesentlich dartiber, ob Kirche einen soterischen ,Sitz“ in deren Leben erhalt
bzw. weiterhin behalt.??

Es sind vor allem diese Punkte, die in besonderer Weise in Sengers Fiih-
rungskompetenz eine praktisch-theologische Herausforderung sehen lassen.
Dies umso mehr, weil deren Dimensionen eine hohe Aquivalenz zu den
kirchlichen Aktions- und Kommunikationsdimensionen aufzeigen, wie sie in

2! Vgl hierzu Peter F. Schmid, Beratung als Begegnung von Person zu Person. Zum Ver-
haltnis von Theologie und Beratung, in: Frank Nestmann — Frank Engel — Ursel
Sickendiek (Hg.), Das Handbuch der Beratung 1. Disziplinen und Zugange, Tlbingen
2004, 155-169.

% Vgl. zum Ganzen Ralf Miggelbrink, 50 Jahre nach dem Konzil. Die Zukunft der Katholi-
schen Kirche, Paderborn 2012, 13-32.
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den Grundvollziigen Martyria, Leiturgia, Diakonia und Koinonia zu fassen
versucht werden. Und zwar als Grundvollziige einer Kirche, die ,nicht fir
sich” steht, sondern vielmehr ,die Ortsangabe des Heiligen Geistes” Uber-
nimmt und ,dem Reich Gottes geschichtlichen Raum® gibt, ,ohne bereits
Reich Gottes zu sein.*?®
,Die Identitat der Kirche besteht dementsprechend in einer Bewegung Uber sich hin-
aus. Die Grundvollziige des Zeugnisgebens (Martyrie), des dienenden Handelns an
den Menschen (Diakonie), des feiernden Riickbezugs auf Gott (Liturgie) sind ihr Aus-
druck.“®*

So lasst sich im Folgenden die Frage angehen, inwieweit die pastoralen Ver-
antwortungstragerinnen und Verantwortungstrager sich von Ulrike Sengers
Dimensionen der Flihrungskompetenz herausgefordert erfahren sollten, wol-
len sie in ihren Aktions- und Kommunikationsradien einer Pastoral gerecht
werden, in welcher sich ,situativ und personal angemessen, fachlich fun-
diert“?® und authentisch das Evangeliums vom ,Deus Humanissimus“ gegen-
wartig setzt und sinngenerativ, weil frei-setzend ausdeutet.?®

3.1 Motivationskraft als Herausforderung fir eine diakonale
Deute- und Handlungskompetenz

« Motivation durch personliches Vorleben

« I|dentifikationskraft (Corporate Identity)

Motivationskraft
« Partizipationsmanagement

« Leadership (Teamentwicklung/-leitung)

Als einer ihrer vier Grundvollziige will die Diakonie der Kirche immer wieder
neu ins Bewusstsein rufen, dass in den von ihr verantworteten und mitge-
tragenen Aktions- und Kommunikationsradien die gelebte Menschlichkeit
sowohl Modus als auch Mafstab ihrer Praxis und ihrer Existenzberechtigung
als ,Zeichen und Werkzeug Gottes” (vgl. LG 1) in der Welt und unter den
Menschen ist — ganz so, wie es die Kriteriologien des matthaischen Welt-
gerichts (vgl. Mt 25,31-46) in ihrer Bildgewaltigkeit vor Augen fiihren, indem
sie deutlich machen (wollen), dass ,die Sache des Menschen die Sache Got-

2 Gregor Maria Hoff, Ekklesiologie, Paderborn 2011, 97.
2 Hoff, Ekklesiologie (s. Anm. 23) 98.

% Morgenthaler, Seelsorge (s. Anm. 2) 226.

% Vgl. Senger, Pilotzentrum (s. Anm. 1) 42.
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tes ist und die Sache Gottes die Sache des Menschen werden muss*?’.

Damit stellt der Grundvollzug der Diakonie nicht nur den Brennpunkt der
sakramentalen lIdentitdt kirchlicher Praxis als gelebte Menschlichkeit im
Ganzen und als gelebte Solidaritdt mit den individuell wie soziopolitisch
benachteiligten und entrechteten Menschen im Besonderen dar, sondern er
verdichtet die Gretchenfrage christlicher Identitat Gberhaupt, ,[wonach] — auch
wenn Christinnen und Christen nach ihrer Identitat fragen — die erste Antwort
heilRen [muss]: Christsein heif3t Menschsein! Ich bin von Gott zum Mensch-
sein bestimmt.“?®

In diesem Sinn wird der Grundvollzug der Diakonie in der Tat auf ganz
eigene Art und Weise zur ersten Herausforderung fur die Fiihrungskompe-
tenz pastoraler Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager — be-
sonders, wenn diese im Kontext von Sengers Dimensionen von Fihrungs-
kompetenz gelesen werden. Denn als kirchlich verbindliche ,living human
documents“®® der ,Sache des Menschen als Sache Gottes* (und umgekehrt)
steht in erster Linie ihr persénliches Vorleben im Fokus der Frage, ob und wie
konsistent bzw. inkonsistent Menschen die kirchliche Praxis ,situativ und per-
sonal angemessen, fachlich fundiert**® und authentisch als gelebte Mensch-
lichkeit erfahren — und dies sowohl in innerkirchlichen, als auch in aul3erkirch-
lichen Kontexten.

Des Weiteren wird damit die Frage tangiert, ob und wie ihre gelebte
,Beziehung zum Anderen“ als Bewéhrung der ,Beziehung zu Gott**' auch tat-
sachlich als sinngenerative Identifikationskraft (Corporate Identity) einer Fih-
rungskompetenz erfahren werden kann, die den soterischen Geschenkcharak-
ter des christlichen Glaubens nicht subversiert, sondern zu einer Leadership
(Teamentwicklung/-leitung) befreit, die bei aller institutionellen Ver- und Ge-
bundenheit pastoraler Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager
ihre subjekt- und kontextorientierte Offenheit und pragmatischen StoRrichtun-
gen bewahrt — und zwar als personifizierter Modus einer der Kirche substan-
tiellen ,institutionelle[n] D. [Demut]**2.

Dabei geht es um keine Demut, die der Demditigung von Menschen ,Vor-
schub leisten® oder ,demitigende Verhaltnisse stabilisieren” will, sondern um
einen Dienmut (im Sinne des mittelhochdeutschen diomuoti), der ,davor be-

27 Edward Schillebeeckx, Menschen. Die Geschichte von Gott, Freiburg/Br. 1990, 163f.
Feiter, Kriteriologische Uberlegungen (s. Anm. 18) 145.

Heribert Wahl, Pastoralpsychologie — Teilgebiet und Grunddimension Praktischer Theo-
logie, in: Isidor Baumgartner (Hg.), Handbuch der Pastoralpsychologie, Regensburg
1990, 41-61, hier 47.

Morgenthaler, Seelsorge (s. Anm. 2) 226.

Herbert Haslinger, Lebensort fir alle. Gemeinde neu verstehen, Diisseldorf 2005, 271.

32 Jurgen Werbick, Art. Demut. IV. Praktisch-theologisch, in: LThK Bd. 3, 32006, 92f., hier 93.

N
@

29

30

PThl, 32. Jahrgang, 2012-2, S. 131-149 urn:nbn:de:hbz:6-67319561266




142 Salvatore Loiero

wahren* will, ,sich auf Kosten anderer ,gro zu machen’, sie zu vereinnah-
men* und ,durch strukturelle Missachtung u. [!] Demitigung“®® in und durch
kirchliche Praxis das Selbstwertbewusstsein von Menschen zu brechen oder
erst gar nicht sich entfalten zu lassen.

Die Frage des kompetenzorientierten Dienmut-Charakters pastoraler Ver-
antwortungstragerinnen und Verantwortungstrager stellt damit nicht zuletzt
eine tat-sachliche Herausforderung an das Partizipationsmanagement ihres
vom Glauben durchdrungenen Selbstwertbewusstseins dar, das lebenswelt-
orientierte Verortungen des christlichen Glaubens exegetisieren will, ohne
lebensweltorientierte Elitarismen und Milieuisierungen zu foérdern, an deren
Ende ein selbstzirkulares Selbstwertbewusstsein steht, welches die Wirde
des ,Anders-Sein[s]*** des Anderen nicht wahrnimmt oder nicht zulasst, so
dass sich eine sublime ,Kultur der Bevormundung und Entmindigung’ Bahn
bricht; eine Kultur also, die — inner- wie auferkirchlich — in ihren Teil-
habemdglichkeiten zutiefst den Lebenskoordinaten widerspricht, wonach der
Glaube an den ,Deus Humanissmius“ nicht als destruktiver und entmuindi-
gender Selbstverlust erfahren werden will, sondern als Motivationsgrund und
Motivationsquelle solcher frei-setzender Deute- und Handlungsoptionen, in
denen gelebte Menschlichkeit als ,Selbstgewinn durch Gottesprasenz*® reali-
siert und von anderen erfahren wird.

3.2 Mut zu Visionen als liturgisch verortete Deute- und Handlungskompetenz

 Kreativitdt und Innovationskraft

 Risikobereitschaft

Mut zu Visionen
» Dynamik (,Mit-Teilen“ der Vision)

« Positive Handlungsgeduld

Eine Kurzformel dessen, was jeder kirchlichen Pastoral im Sinne einer selbst-
kritischen Verhaltnisbestimmung von Orthodoxie und Orthopraxis zu eigen

3 Werbick, Demut (s. Anm. 32) 92f.

3 Vgl. Haslinger, Lebensort (s. Anm. 31) 268-273.

35 Dietrich Korsch, Bue. Zur theologischen Rekonstruktion einer religidsen Lebensform, in:
Volker Drehsen, u. a. (Hg.), Der ,ganze Mensch'. Perspektiven lebensgeschichtlicher In-
dividualitat. Festschrift fir Dietrich Rdssler zum siebzigsten Geburtstag, Berlin 1997,
249-262, hier 259.
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ist, findet sich bei Dietrich Bonhoeffer, wenn er schreibt: ,Tun halt Beten in
der Wirklichkeit, Beten hélt Tun in der Wahrheit.“*

Diese der Kirche im Grundvollzug der Liturgie mdgliche selbst-kritische
Verhaltnisbestimmung wird umso markanter, wenn sie um der dien-mutigen
Authentizitat ihrer Pastoral willen die Liturgie als eine der ,wenigen, vielleicht
sogar” eine ,der letzten Zufluchtsorte fur die Erfahrung von Personalitat,
Gewissen, Freiheit und den Wert dessen” versteht, ,was nicht nur Leistung,
Profit und einwandfreies Funktionieren bedeutet*®” Es handelt sich hierbei
um einen Zufluchtsort, der nicht als atomisierter oder isolierter Bereich im
menschlichen Leben verstanden werden will — und folglich nicht zum Ort und
Modus bediirfnisorientierter (Erlebnis-)Asthetik degenerieren darf —, sondern
der als ein symbolisch-ritueller Ort und Modus ,tatiger Teilnahme® am inkar-
natorischen Charakter des christlichen Glaubens und eines ,integrierende[n]
Konsens[es]**® von sich mitten im Leben gegenwartig setzender Visionen und
Verheillungen soterischer Sinnzusammenhange zu verstehen ist.

Eben hierin liegt im Grundvollzug der Liturgie die Herausforderung fiir die
Flhrungskompetenz pastoraler Verantwortungstragerinnen und Verantwor-
tungstrager im Allgemeinen und Sengers Dimensionen vom Mut zu Visionen
im Besonderen. Denn sie stellen die Frage nach der ,Transzendierfahigkeit**®
und ,Transzendierqualitéat' der durch sie verantworteten Begegnungsdimen-
sionen als ,situativ und personal angemessen[e], fachlich fundiert[e]“*> und
authentisch gelebte Aktions- und Kommunikationsradien des inkarnatorischen
Wirklichkeits- und soterischen Wahrheitsgehalt christlichen Glaubens.

Es ist diese im liturgischen Grundvollzug geerdete ,Transzendierfahigkeit"
und ,Transzendierqualitat’ pastoraler Fihrungskompetenz, die pastorale Ver-
antwortungstragerinnen und Verantwortungstrager immer wieder neu zu kre-
ativen Aktions- und Kommunikationsradien mit soterischer Innovationskraft
bewegen will, die weder in ideologisch untermauerten Extremen noch im
belanglosen ,Kompromiss zwischen Extremen“*' Wege zur sinngenerativen
Lebensgestaltung sehen, sondern in einer Praxis der freimltigen Risiko-

% Eberhard Bethge, Am gegebenen Ort. Aufsatze und Reden 1970-1979, Miinchen 1979,
47.

Karl Lehmann, Was ist eine christliche Gemeinde? Theologische Grundstrukturen, in:
Communio 1 (1972), 481-497, hier 492.

Andreas Odenthal, Liturgie als Ritual. Theologische und psychoanalytische Uberlegun-
gen zu einer praktisch-theologischen Theorie des Gottesdienstes als Symbolgeschehen,
Stuttgart 2002, hier 90.

Ottmar Fuchs, Martyria und Diakonia. Identitét christlicher Praxis, in: Herbert Haslinger
(Hg.), Handbuch Praktische Theologie, Bd. 1: Grundlegungen, 178—197, hier 186.
Morgenthaler, Seelsorge (s. Anm. 2) 226.

Miggelbrink, Konzil (s. Anm. 22) 15.
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bereitschaft eines glaubigen Selbstbewusstseins im ,Wissen um die heilige
Wiirde der Realitat“> Gottes und des Menschen. Eine Risikobereitschaft
also, deren Dynamik — auch gegen vermeintlich unantastbare systemische
oder soziologische GesetzmaRigkeiten — den zweckfreien und soterioprakti-
schen Indikativ des christlichen Glaubens existenzdurchgreifend, weil situativ-
konkret und authentisch gelebt, mit-teilt.

Eine so liturgisch verortete Fihrungskompetenz fordert letztlich von den pas-
toralen Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstragern eine positive
Handlungsgeduld ein, die nicht darin ihre praktische Stofdrichtungen sieht,
Menschen in inner- wie auRerkirchlichen Kontexten moglichst schnell in be-
stimmte Verhaltensmuster zu zwingen. Vielmehr findet sie ihre praktischen
Stolrichtungen in der dialogischen Qualitat solcher Aktions- und Kommunika-
tionsradien, wie sie sich im liturgischen Vollzug von Kirche als indikatives
Beziehungsgeschehen verdichten.

Was es heil}en kann, sich in seiner Praxis vom Mut zu Visionen bewegen
und leiten zu lassen, wird im Kontext der Anklindigung und Ausrichtung des
Zweiten Vatikanums in der Person Papst Johannes’ XXIII. greifbar, wenn
Wolfgang Seibel schreibt:

J[Wilelche konkreten Reformen in Angriff genommen werden missen, um das

Aggiornamento [von Kirche; S. L.] zu verwirklichen, dariiber besall Johannes XXIII.

offensichtlich keine Klarheit. Und selbst wenn er dies gewusst hatte, er hatte es mit

Sicherheit nicht einfach verordnet. Denn er was Uberzeugt, dass sich die Probleme

der Kirche unserer Zeit nicht durch Dekrete und Weisungen l6sen lassen, sondern

durch die gemeinsame Beratung der Verantwortlichen, die ihr Wissen und ihre

Erfahrungen einbringen.“®

4

N

Miggelbrink, Konzil (s. Anm. 22) 15. Miggelbrink ist dahingehend recht zu geben, dass
das ,Wissen um die heilige Wirde der Realitat* maRgeblich dartiber entscheidet, ob eine
kirchliche und liturgische Praxis gelingt, in der nicht ,Geschmacksurteile zunehmend Be-
griindungen® (ebd. 15) ersetzen und der ,Mangel an geistlicher und theologischer Identi-
tat [...] durch die Absetzung vom anderen ersetzt* (ebd. 17) wird, so dass Menschen ihr
Menschsein durch die ,Abwendung von der aufgegebenen Wirklichkeit* in der ,Hinwen-
dung zum Gegner als negativem Identitdtsspender” (ebd. 17) zu finden suchen. Denn
dann definieren sich Menschen nicht mehr in ihrer ,Gottesbeziehung” als Menschen,
sondern in ihrer ,Anti-Beziehung zu anderen” (ebd. 17).

Wolfgang Seibel, Die Katholische Kirche auf dem Weg in eine neue Epoche. Vorberei-
tung und Intentionen des Zweiten Vatikanischen Konzils, in: Alfred E. Hierold (Hg.),
Zweites Vatikanisches Konzil — Ende oder Anfang? Mit Beitrdgen von Wolfgang Seibel,
Helmut Kratzl, Herbert Vorgrimler, Karl Kardinal Lehmann und Salvatore Loiero, Minster
2004,11-26, hier 16.
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3.3 Strategische Kompetenz als zeugnisgebende
Deute- und Handlungskompetenz

+ Entscheidungskompetenz (Prioritaten)

« Strategiebildung/Richtungsentscheidung

Strategische Kompetenz
* Moderation unterschiedlicher Interessen

+ ,Organisationskompetenz® in der Umsetzung

Die ,,Transzendierfélhigkeit“44 und ,Transzendierqualitat’ der kompetenzorien-

tierten Aktions- und Kommunikationsradien pastoraler Verantwortungstrage-
rinnen und Verantwortungstrager stellt unausweichlich die Frage nach der
kognitiven Vermittlungsdimension und Vermittlungsqualitat der christlichen
Botschaft — und dies nicht nur in homiletischen Kontexten, sondern auch und
gerade im grundlegenden Anspruch der Kirche, die Kompetenz fiir unter-
schiedliche Hermeneutiken und Deute- und Handlungsstrategien zu besitzen
bzw. zu entwickeln, Menschen mit soterischen Deute- und Handlungsoptio-
nen zu begegnen — und dies, ohne dabei unverbindlich bzw. missverstandlich
zu sein, sondern so, wie es Wolfgang Klausnitzer als ,denkerisches Grundprin-
zip mindestens im religidsen Bereich” bezeichnet, wenn er weiter ausfuhrt:
+Wahrheit ist immer vielschichtig. Martin Walser hat einmal gesagt, es gebe Wahrhei-
ten, die seien nur dann und insofern wahr, als auch ihr Gegenteil wahr sei. In der ka-
tholischen Theologie haben wir das eigentlich immer gewusst. Das katholische Wort
heildt ,und‘. Schrift und Tradition, Vernunft und Gnade [!], Amt und Freiheit. Leider
vergessen wir diese Einsicht zuweilen, zu unserem eignen Schaden.“*®

Was der Grundvollzug der Martyria fir die Kompetenzorientierung pastoraler
Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager bedeutet, wird durch die
Dimensionen der Strategischen Kompetenz von Sengers Fuhrungskompetenz
zu einer Herausforderung eigener Art. Denn sie kénnen das Bewusstsein fur
eine pastorale Fihrungskompetenz dahingehend scharfen, dass der ,Inhalt
des Glaubens [...] niemals in einem Widerspruch stehen* darf ,zur Vernunft*®
und keiner der Versuchung unterliegen darf, ,Vernunft durch Autoritat, Wahr-

heit durch Gehorsam und Uberzeugung durch Unterwerfung zu ersetzen“.*’

4 Fuchs, Martyria (s. Anm. 39) 186.

4 Wolfgang Klausnitzer, Minima Theologica, Heiligenkreuz 2009, 142 [Hervorhebungen: im
Original]. Es bleibt anzunehmen, dass es sich beim Begriffspaar ,Vernunft und Gnade*
um einen Druckfehler handelt, der durch ,Vernunft und Glaube* zu ersetzen ist.

46 Miggelbrink, Konzil (s. Anm. 22) 61.

47 Miggelbrink, Konzil (s. Anm. 22) 70.
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Gerade hierin liegt das entscheidende Moment, ob und wann pastoralen
Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstragern eine Entscheidungs-
kompetenz fir die ,Sache des Menschen' zuerkannt wird — und zwar als eine
Entscheidungskompetenz, die ihre Prioritédten, Strategiebildungen und Rich-
tungsentscheidungen so setzt und vermittelt, dass dadurch die zweckfreie
(weil indikative) und frei-setzende (weil soterische) Kraft des christlichen Glau-
bens als gelebte Menschlichkeit nicht unterminiert wird, sondern als Praxis
der ,Sache Gottes’ gegen jede Form menschenverzweckender Denk- und
Handlungsstrategien wie zweckgerichteter Denk- und Handlungsmuster zur
Geltung kommt.

Im Kontext der anderen Grundvollziige wird die Martyria damit ganz be-
sonders zur Anfrage an den Dialogwillen und die Dialogfahigkeit pastoraler
Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager. Denn diese findet ihre
Mitte und ihr Maf nicht im Vereinheitlichen oder gar im Aufheben unterschied-
licher Perspektiven und Interessen, sondern im sachbezogenen Moderieren
unterschiedlicher Interessen und Perspektiven im Sinne herrschaftsfreier Ent-
scheidungsfindungen.

Eine zeugnisgebende Fihrungskompetenz wird damit zur Herausforderung
fiir die kirchlichen Organisationsstrukturen im Ganzen. Denn diese stehen vor
der Frage, ob und wie tat-sachlich sie streit-, kompromiss- und verséhnungs-
bereite Aktions- und Kommunikationsradien ausloten lassen, die das Evange-
lium vom ,Deus Humanissimus® nicht subversivieren. Und zwar dann nicht,
wenn sie sich nicht von Berihrungs- und Verlustangsten leiten und treiben
lassen sowie geschichts-, traditions- und systemfixierte Deute- und Handlungs-
muster machtideologisch fixieren wollen, die es unkritisch zu Gbernehmen gilt.

3.4 Change-Management als sozialisierende
Deute- und Handlungskompetenz

« Veranderungs-/Gestaltungsbereitschaft

< Vorausschauende ,Diagnose” und ,Vision*

Change-Management
» Fahigkeit zur Konzeptbildung durch Veranderung

« , Transformative“ Umsetzungskompetenz

Kirche besitzt sowohl ,sozialisierende“®® als auch entsozialisierende Wirkung.

Letzteres vor allem dann, wenn sie es Menschen aufgrund ihrer Aktions- und

8 Erich Garhammer, Koinonia. Der Gottesherrschaft Raum geben, in: Konferenz der baye-
rischen Pastoraltheologen (Hg.), Christliches Handeln. Kirchesein in der Welt von heute,
Miinchen 2004, 160-199, hier 175.
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Kommunikationsradien unmdglich macht, einen ,Sitz im Leben' des Volkes
Gottes zu finden. Diese Tat-Sachlichkeit kirchlicher Praxis fordert zweifels-
ohne eine stete Veranderungs- und Gestaltungsbereitschaft von Kirche im
Sinne des ,ecclesia semper reformanda‘ ein.

Vor dem Grundvollzug der Koinonia stellen die Dimensionen des Change
Managements von Sengers Flhrungskompetenz eine letzte Herausforderung
fur die pastoralen Verantwortungstragerinnen und Verantwortungstrager dar.
Denn die sozialisierende Wirkung und Fahigkeit ihrer Aktions- und Kommuni-
kationsradien lasst diese auf die eschatologisierende Qualiat ihrer situativen
wie konzeptionellen Verdnderungs- und Gestaltungsbereitschaft hinterfragen.
Das heilt, ob und wie den pastoralen Verantwortungstragerinnen und Verant-
wortungstragern eine sozialisierende Dimension von Kirche gelingt, hangt
von der Gestaltungskraft einer Praxis ab, die sich ganz der jesuanischen
Gottesherrschaft unterstellt weil}, wonach allein durch diese und nicht durch
menschliches Herrschaftsgebaren ,die Mdglichkeit des Neuen, die Mdglich-
keit der Veranderung (zugunsten des Menschen) als Chance menschlicher
Geschichte aufgewiesen wird“*®.

Es ist diese eschatologisierende Kritik der jesuanischen Gottesherrschaft,
die um ihrer sozialisierenden Kraft willen der kirchlichen Praxis auferlegt,
jedem und allem mit einer Offenheit zu begegnen, die inner- wie aul3erkirch-
lich keine Denk-, Sprech- und Berthrungsverbote kennt bzw. solchen Kraften
tat-kraftig entgegenwirkt, die eben dieses versuchen. Dabei geht es um nicht
mehr und nicht weniger als um solche Aktions- und Kommunikationsradien,
die mithilfe vorausschauender Diagnosen und Visionen solche pastoralgene-
rativen Konzeptbildungsprozesse in Gang bringen wollen, die einerseits tra-
gen und zuverlassige Verhaltensanker anbieten, die andererseits immer wie-
der neue Veranderungsprozesse mittragen und in Gang bringen, weil sie sich
der Dynamik menschlicher ,Mehrwert-Erfahrungen” ausgesetzt wissen.

Inwieweit den pastoralen Verantwortungstragerinnen und Verantwortungs-
tragern eine sozialisierende Deute- und Handlungskompetenz als transforma-
tive Umsetzungskompetenz zugesprochen wird, hangt in der Tat davon ab,
ob und wie sie die ,Einsicht, dass die Kirche als GroRgruppe Gesetzen der
Institution unterworfen bleibt, dass sie darum auch einer Ordnung und folglich
des Rechtes bedarf’, in solche Aktions- und Kommunikationsradien trans-
formieren kénnen, dass sie dies mit ,dem Mut zu jenen Schritten verbinden,
die jede Chance nutzen, ein Mehr an Menschlichkeit, ein Mehr an Freiheit,

49" Paul Hoffmann, Studien zur Frilhgeschichte der Jesus-Bewegung, Stuttgart 1994, 65 [im
Original kursiv].
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ein Mehr an Giite, ein Mehr an Herrschaftsverzicht, auch in der Kirche zu

realisieren®.%°

4. Zum Schluss

Die hier vorgestellte Herausforderung der Fiihrungskompetenz fiir die pasto-
ralen Verantwortungstréagerinnen und Verantwortungstrager ist bewusst frag-
mentarisch und offen gehalten. Sie bedarf zweifelsohne einer weiteren
Ausfaltung ihrer zentralen Themen, will die Kirche im Kontext spatmoderner
Komplexitaten, Dynamiken und Unsicherheiten den Menschen mit solchen
Deute- und Handlungsoptionen begegnen, die sie — im Sinne Feiters®' — als
glaubwirdige Kommunikationspartnerin wahr- und ernst nehmen Iasst, und
zwar als glaubwirdige Kommunikationsparterin fur solche Lebenszusammen-
hange, wie sie sich auf ganz eigene Art bei Joao de Melo ,ver-dichten®, wenn
er schreibt:
,Die ganze Welt besteht aus Inseln, aus dem Raum, der sie voneinander trennt und

miteinander verbindet. Das Leben der Menschen hat den Sinn, durch die Distanz zu
irren, die alle Inseln dieser Welt miteinander verbindet und voneinander trennt.“*?

Dieses ,Irren durch die Distanz® nicht als dekonstruktiven Selbstverlust, son-
dern als sinngeneratives ,Suchprojekt Leben“ angehen zu dirfen, ist eine,
wenn nicht die wichtigste Aufgabe einer Kirche des Zweiten Vatikanums.

Unbestritten ist, dass den pastoralen Verantwortungstragerinnen und Ver-
antwortungstragern hierbei eine besondere Schllisselposition zukommt, und
zwar in Bezug auf ihre Flihrungskompetenz als authentische Kommunikations-
partner/-innen und Relationskunstler/-innen eines ,biographischen Erfahrungs-
lernens“>® von angstfreiem Leben in den ,Zwischen-Raumen’ spatmoderner
Lebenskontexte.

%0 Hoffmann, Studien (s. Anm. 49) 168.

1 Vgl. oben Punkt 2.

®2 Joao de Melo, Bem-Aventurangasv, zitiert nach: Benjamin Lebert, Im Winter dein Herz.
Roman, Hamburg 2012, 144.

% Senger, Pilotzentrum (s. Anm. 1) 46ff.
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Stefan Gértner

Beobachtungen zum gegenwartigen und MutmafRungen utber
den zukunftigen Status der Praktischen Theologie

Ein Diskussionsbeitrag

Die Frage nach dem aktuellen und dem zuklinftigen Status der Praktischen
Theologie ist auf den ersten Blick ziemlich einfach zu beantworten." Sie ver-
stand sich von Anfang an als Theorie der Praxis, so die klassische Formulie-
rung eines ihrer Grindervater, Friedrich D. E. Schleiermacher. Das Schicksal
der Praktischen Theologie hangt somit am Faden des Zustands der Pastoral
und der Transformationen auf dem religiésen Feld im 21. Jahrhundert. Wenn
wir wissen, wie sich die Kirchen und andere lebensanschauliche Gruppen,
Netzwerke und Organisationen in der spatmodernen Gesellschaft entwickeln,
wissen wir auch etwas Uber die gegenwartige und Uber die zuklnftige Prakti-
sche Theologie. Das gilt freilich nur so lange, wie sie ihre Ambition, Theorie
der Praxis zu sein, auch wirklich wahr machen will und kann.

Solche auf den ersten Blick einfachen Antworten stellen den Praktischen
Theologen und die Praktische Theologin als Wissenschaftler natirlich nicht
zufrieden. Zudem machten sie die Lektire dieses Beitrages Uberflissig. Wir
kénnen es nicht bei allgemeinen Feststellungen belassen. Schliellich besteht
kein Konsens uber den Zustand der Pastoral oder Uber die Zeichen der Zeit
und daruber, welche Herausforderungen beides fir Seelsorge und Kirche,
aber auch fur die Theologie bereithalt. Auch mit Blick auf die Zukunft ist un-
deutlich, wie die westlichen Gesellschaften als sozialer Bezugsrahmen des
Christentums in ein paar Jahrzehnten aussehen werden. Verstarken sich zum
Beispiel der Konsumismus und die neoliberale Okonomisierung des Zusam-
menlebens?? Oder lauft der damit verbundene Zwang zu Fortschritt, Wachs-
tum und Beschleunigung am Ende fest, weil sich die 6kologischen und sozia-
len Folgen dieses Zwangs nicht mehr bandigen lassen? Das kdnnte ein
neues Bewusstsein fur Sinn, Einfachheit und Orientierung stimulieren, wo-
durch die Bedeutung religiéser Musikalitat, pastoraler Praxis und spiritueller

Der Text ist eine grundlegende Uberarbeitung und Erweiterung von Stefan Gértner,
Reflecteren op wat het volk Gods doet. Praktische theologie in de 21° eeuw, in:
Tijdschrift voor Theologie 51 (2011) 76-87.

Vgl. Zygmunt Bauman, Liquid modernity, Cambridge — Oxford 2000; Michel Foucault,
Sécurité, territoire, population. Cours au College de France 1977-1978, Paris 2004;
Michel Foucault, Naissance de la biopolitique. Cours au College de France 1978-1979,
Paris 2004.
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Antworten ebenfalls wachsen kénnte.® Dann bleibt natiirlich die Frage, ob die
Kirchen und andere religiose Spieler auf dem weltanschaulichen Markt auch
wirklich bereit und in der Lage sind, diesem Bedirfnis angemessen Ausdruck
zu verleihen.

Fir die gegenwartige und die zukiinftige Praktische Theologie stellt sich
die Aufgabe, auf das in der spatmodernen Gesellschaft durchaus vorhandene
religiése Interesse zu reagieren. Die gleichzeitig zu verzeichnenden Prozesse
des Abschmelzens der traditionellen christlichen Ausdrucksformen und die
faktische Entkirchlichung des Zusammenlebens sollten ihren Blick fiir dieses
Interesse nicht verstellen, sondern ihn im Gegenteil scharfen. Ich méchte auf
drei wissenschaftstheoretischen Ebenen, namlich Objekt, Methode und Para-
digma, ohne Anspruch auf Vollstandigkeit analysieren, wie die Praktische
Theologie aktuell mit dieser Herausforderung umgeht und wo sich fiir sie
maoglicherweise Entwicklungslinien in die Zukunft abzeichnen.

1. Objekt

Praktische Theologie will Theorie der Praxis leisten. Doch in ihren Reihen ist
umstritten, um welche Praxis es dabei geht. Es gibt nur einen allgemeinen
gemeinsamen Ausgangspunkt. Demnach reflektiert die Praktische Theologie,
wie dem christlichen Glauben in einer bestimmten Zeit und an einem be-
stimmten Ort Form gegeben wird und wie eine alternative Form aussehen
kdnnte oder misste. Es geht ihr also um die sich je neu manifestierende Kor-
relation von Evangelium und Kultur, von Text und Kontext, von Tradition und
Situation, von Gott und Mensch, von Gnade und Natur, von Offenbarung und
Erfahrung. Die wissenschaftlichen Bemihungen der Praktischen Theologie
,denken‘ dem in diesen Polaritdten entstandenen Handeln von Menschen
,nach’. Sie fragt nach der Bedeutung des christlichen Glaubens und mehr all-
gemein von Religion fir Individuen und Kollektive in der heutigen Gesell-
schaft. Das macht die Praktische Theologie zu einer kontextgebundenen und
kontextsensiblen Disziplin. Sie bezieht die spatmoderne Zeit und die konkre-
ten historischen Bedingungen sozialer Praxis, auch ihrer eigenen wissen-
schaftlichen Praxis, in ihre Arbeit mit ein.* Und sie fragt nach Kriterien fiir die
Analyse, aber auch fiir die Veranderung dieser Praxis.

Vgl. Gerhard Schulze, Die beste aller Welten. Wohin bewegt sich die Gesellschaft im
21. Jahrhundert?, Frankfurt/M. 2004.

Vgl. Carrie Doehring, The Practice of Pastoral Care: A Postmodern Approach, Louisville
2006; John Reader, Reconstructing Practical Theology: The Impact of Globalization, Al-
dershot — Burlington 2008.
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Die Dialektik von Theorie und Praxis ist somit wesentlich fur die Praktische
Theologie.® Das religiése und pastorale Handeln von Menschen wird metho-
disch auf die darin inhdrente Theorie beziehungsweise Theologie der han-
delnden Subjekte selbst abgeklopft. Der daraus entstehende wissenschatftli-
che Diskurs soll wiederum an deren Praxis zurlckgekoppelt werden. In
diesem Sinne muss sich diese Disziplin nicht nur vor dem Forum der anderen
theologischen und in Zukunft wohl noch starker auch der nichttheologischen
Wissenschaften® verantworten, sondern zusétzlich vor der Praxis und ihren
Subjekten.

Es geht der Praktischen Theologie um diejenigen, die in ihrer jeweiligen
Lebenswelt versuchen, dem Evangelium angemessen Ausdruck zu verleihen:
auf dass Gott praktisch werde. Fir den christlichen Glauben ist dieser per-
manente Prozess der Aneignung und neuen Kontextualisierung der eigenen
Traditionen wesentlich und ein nach vorne hin offener Prozess. Darum kann
das Objekt der Praktischen Theologie nicht leicht begrenzt werden. Dieses
Problem wird sich in Zukunft verscharfen, insofern sich der genannte Prozess
der Neuaneignung des Evangeliums immer starker auch auerhalb der insti-
tutionell verfassten Kirchen und ihrer offiziellen Seelsorge vollziehen diirfte.

Es geht um das Handeln des ganzen Volkes Gottes, das mehr umfasst als
allein die Glieder der Kirche. Jeder Mensch guten Willens ist schlieRlich von
Gott berufen, Teil dieses Volkes zu sein und das Reich Gottes mit zu antizi-
pieren.” Das kommt nicht zuletzt in der grundlegenden Berufung zur mit-
menschlichen Sorge fir den Nachsten und die Nachste zum Ausdruck. Der
Volk-Gottes-Begriff kann somit breiter interpretiert werden als allein als Attri-
but fir die institutionelle Kirche. Auch die darin Marginalisierten und Verges-
senen und sogar Nichtgetaufte gehdren durch ihre géttliche Berufung poten-
tiell zum Volk Gottes. Wissenschaftstheoretisch folgt daraus, dass das Objekt
der Praktischen Theologie breiter und unubersichtlicher wird, als dies zum
Beispiel in Zeiten einer volkskirchlichen Verfassung des Christentums der Fall
war.

Auflerdem erhalt die Praktische Theologie damit einen bestimmten Ort zu-
gewiesen. Sie wird selbst zu einem integralen Bestandteil des Volkes Gottes.

Vgl. Ray S. Anderson, The Shape of Practical Theology: Empowering Ministry with Theo-
logical Praxis, Downers Grove 2001, 47-74.

Dabei ist etwa zu denken an Theologie an einer geisteswissenschaftlichen Fakultat oder
an ihre interdisziplindre Zusammenarbeitet im Rahmen gemeinsamer Drittmittelprojekte.
Die faktische Konkurrenz der Theologie mit anderen Wissenschaften bei der universita-
ren Ressourcenverteilung muss hier immer mit im Blick sein.

Vgl. Stefan Gartner, Praktische Theologie als Pastoraltheologie? Wissenschaftstheoreti-
sche Erwagungen zu einer (un-)zeitgemafRen Option, in: International Journal of Practical
Theology 13 (2009) 1-21, hier 14-20.
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Sie sorgt fiir die ,critical and constructive reflection® des Handelns von Men-

schen in, aber auch auflerhalb der Kirche. Sie versteht sich dabei nicht als
Besserwisserin, sondern als Dialogpartnerin auf dem Weg, den das Volk Got-
tes in der spatmodernen Gesellschaft in Richtung auf die kommende Gottes-
herrschaft geht.

Es dirfte deutlich sein, dass diese Ortsbestimmung der Praktischen Theo-
logie zu nicht unerheblichen Spannungen fihren kann, etwa fir ihre Rolle im
universitaren oder amtskirchlichen System. In der Perspektive des Volkes
Gottes kann das Fach seine Funktion aber nicht auf den akademischen oder
binnenkirchlichen Diskurs begrenzen. Praktische Theologie hat auch eine kri-
tische und konstruktive Dienstleistungsfunktion auRerhalb dieser Diskurse.
Sie erhebt den Anspruch, im Dienst des Volkes Gottes zu stehen. Sie ent-
grenzt die ihr vertrauten Kontexte des Theologiebetriebs auf die hin, die ihrer-
seits in der Nachfolge ihres Herrn und Meisters im Dienst eines menschlichen
Zusammenlebens stehen und die damit zum Zeichen und Werkzeug der an-
brechenden Gottesherrschaft werden. Praktische Theologie wird so letztlich
zu einer Wissenschaft im, mit und fiir das ganze Volk Gottes.’

Die damit umrissene Ortsbestimmung und der angedeutete ,Uberbau’ der
Praktischen Theologie missen sich natirlich wiederum im wissenschaftlichen
Diskurs beweisen. Immerhin dirfte deutlich geworden sein, dass mit diesem
Diskussionsbeitrag der Versuch unternommen wird, das Objekt der Disziplin
nicht zu schnell zu begrenzen, sondern ihren Fokus im Gegenteil fir die in
Zukunft vermutlich noch komplexer und pluraler werdenden religiésen Pha-
nomene in der spatmodernen Gesellschaft zu weiten. Trotz des daflir nétigen
steilen theologischen Angangs ist aber immer noch unklar, was nun im Ein-
zelnen das Objekt der Praktischen Theologie ist.

Es geht an dieser Stelle um die Unterscheidung zwischen Formal- und
Materialobjekt. Ersteres ware in meiner Perspektive menschliche Praxis im
Hinblick darauf, dass es sich dabei auch um eine Praxis des Volkes Gottes
handeln kénnte. Uber das Zweite, also das Materialobjekt der Praktischen
Theologie, gab es bekanntermallen in der Vergangenheit immer wieder Dis-
kussionen. Wissenschaftsgeschichtlich flihrten diese zu einer permanenten
Ausweitung des Fokus der Disziplin: vom offiziellen Handeln kirchlicher Amts-
trager Uber den Selbstvollzug der Kirche als Ganze und die unterschiedlichen

& Anderson, Shape (s. Anm. 5) 59.

Vgl. Rainer Bucher, Theologie im Risiko der Gegenwart. Studien zur kenotischen Exis-
tenz der Pastoraltheologie zwischen Universitat, Kirche und Gesellschaft, Stuttgart 2010,
119-130; 190-232.
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Manifestationen von Religion in der entkirchlichten Gesellschaft bis hin zu
prinzipiell jeder Form menschlicher Praxis.™

Gegenwartig besteht an diesem Punkt kein allgemeiner Konsens, es gibt
Vertreter und Vertreterinnen des ganzen Spektrums. Dabei ist mit der Wahl
eines bestimmten Standpunkts auf dieser Skala manchmal auch eine bestimm-
te Vision vom Fach und von Pastoral Gberhaupt verbunden. Studiert man das
Handeln des Volkes Gottes zum Beispiel vorrangig aus der Perspektive der
Hauptamtlichen in der Kirche, dann kann dies leicht zu einer affirmativen
,Pastorentheologie’ fihren. Wahlt man dagegen bewusst die Perspektive der
im kirchlichen und gesellschaftlichen Diskurs Ausgeschlossenen, so impliziert
dies haufig auch eine engagierte Form von Praktischer Theologie."’

Ich habe bereits angedeutet, dass die Disziplin mit ihrem fehlenden Kon-
sens Uber das eigene Materialobjekt in der Spatmoderne auf zunehmend
diinnem Eis steht. Denn der grundlegende ,Bruch zwischen Evangelium und
Kultur*'? geht heute viel tiefer. Das &uBert sich unter anderem in einer wach-
senden Entkirchlichung. Die Deutungshoheit des Christentums, etwa bei der
symbolischen und rituellen Kommunikation an den individuellen oder sozialen
Ubergangen des Lebens, ist zwar nicht in allen westlichen Landern gleicher-
malen, so doch grundsatzlich untergraben. Partielle Teilnahme oder gleich
der mentale oder ausdriickliche Abschied aus der institutionellen Kirche sind
fur die allermeisten Getauften gebrauchliche Optionen geworden. Dadurch
sind immer weniger potentielle Glieder des Volkes Gottes auch aktive Mitglie-
der in einer christlichen Kirche. Auf der anderen Seite stehen Religion(en),
Spiritualitdt und Sinnsuche relativ hoch auf der Tagesordnung der spatmo-
dernen Offentlichkeit.

Zu dieser Entwicklung zahlt auch, dass die traditionellen Grenzen von Kir-
che und Seelsorge fluider werden.” AuRerdem erscheint die spatmoderne
Pastoral immer mehr als die partikulare Praxis eines religidsen Systems in

Vgl. Christian Grethlein, Praktische Theologie — eine Standortbestimmung, in: Theologi-
sche Literaturzeitung 125 (2000) 128-142; Reinhard Feiter, Von der pastoraltheologi-
schen Engfiihrung zur pastoraltheologischen Zuspitzung der Praktischen Theologie, in:
Reinhard Géliner (Hg.), ,Es ist so schwer, den falschen Weg zu meiden®. Bilanz und
Perspektiven der theologischen Disziplinen, Minster 2004, 261-286.

Vgl. Norbert Mette, ,Uberfliissig und menschlicher Abfall“. Soziale Exklusion — eine him-
melschreiende Ungerechtigkeit, Abschiedsvorlesung TU Dortmund 25. Januar 2012.
Papst Paul VI., Apostolisches Schreiben ,Evangelii nuntiandi* an den Episkopat, den
Klerus und alle Glaubigen der Katholischen Kirche Uber die Evangelisierung in der Welt
von heute, Rom 8. Dezember 1975, 20.

Vgl. Cornelis N. de Groot, Theological Issues in Fluid Ways of Being Church, in: Wilhelm
Grab — Lars Charbonnier (Hg.), Secularization Theories, Religious Identity, and Practical
Theology: Developing International Practical Identity in the 21. Century, Zirich — Mlnster
2009, 356-363.
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einer dezentralen und funktional differenzierten Gesellschaft. Einerseits wach-
sen klassische seelsorgliche Handlungsfelder starker in einen sékularen Kon-
text hinein. Beispiele sind die Transformationen von kirchlichen Kasualien zu
freien Ritenevents, von kollektiven Wallfahrten zum individuellen Pilgern, von
pastoral zu spiritual counselling oder von schulischer Katechese zu Religi-
onsunterricht beziehungsweise zu Religionskunde. Andererseits werden ver-
meintlich sakulare Phanomene wie Produktprasentationen, Sportveranstal-
tungen oder Egodokumente ,unsichtbar religios‘ aufgeladen.™ Vermutlich
werden sich beide Bewegungen in Zukunft weiter wechselseitig verstarken.
Manche Praktische Theologinnen und Theologen wollen dieser Entwicklung
dadurch Rechnung tragen, dass sie das wissenschaftstheoretische Statut der
Disziplin verandern, etwa mit der Verschiebung von Liturgiewissenschaft zu
Ritual Studies. Dabei nehmen sie bewusst Abstand vom theologischen Ge-
halt des Fachs.

Diese wenigen Hinweise mdgen gentigen, um zu verdeutlichen, dass das
Materialobjekt der Praktischen Theologie heute sehr bunt und vielschichtig ist
beziehungsweise es in Zukunft noch mehr sein wird. Es umfasst in jedem Fall
mehr als Seelsorge, verstanden als rein kirchliches Handeln. Durch die Ver-
schiebungen auf dem religidsen Feld der spatmodernen Gesellschaft ist eine
klare Trennung von Pastoral im engeren Sinne und anderen religiésen und
sozialen Praxen des Volkes Gottes nur um den Preis der Realitatsverken-
nung aufrechtzuerhalten. Eine solche Trennung wirkt zunehmend kunstlich.
Sie Ubersieht die faktischen Interferenzen zwischen beiden Seiten. Umso
wichtiger scheint es zu sein, dass die Praktische Theologie bei der Bestim-
mung ihres Objektes nicht zu kurz greift. Als mdgliche Themen kommen dann
gesellschaftliche Herausforderungen wie Gerechtigkeit und Globalisierung™,
Nachhaltigkeit und Okologie'® oder Individualitat und Alteritat' in den Blick.

Der postulatorische Unterton dieser Uberlegungen wird sich im weiteren
praktisch-theologischen Diskurs, aber auch in der weiteren Arbeit des Autors
dieses Diskussionsbeitrags bewahrheiten miissen. Die Uberlegungen kénn-
ten zuvor bereits von anderer Seite unter Druck geraten, namlich von Seiten
der Kirche. Hier ist ein Trend zu spiiren, sich zunehmend integralistisch gegen-
Uber den genannten gesellschaftlichen Entwicklungen abzugrenzen. Christin-

™ Vgl. Thomas Luckmann, Die unsichtbare Religion, Frankfurt/M. 21993.

Vgl. Reader, Reconstructing (s. Anm. 4).

Vgl. Karl Bopp, Das Prinzip ,Nachhaltigkeit“ als neue Herausforderung fiir die Praktische
Theologie, in: Doris Nauer u. a. (Hg.), Praktische Theologie. Bestandsaufnahme und Zu-
kunftsperspektiven, Stuttgart 2005, 50-57.

Vgl. Ulrich Schwab, Wahrnehmen und Handeln. Praktische Theologie als subjektorien-
tierte Theorie, in: Eberhard Hauschildt — Ulrich Schwab (Hg.), Praktische Theologie fir
das 21. Jahrhundert, Stuttgart 2002, 161-175.
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nen und Christen wollen sich lieber in kirchliche Nischen zurlickziehen. Das
kommt zum Beispiel darin zum Ausdruck, dass im Bereich der Kategorialen
Seelsorge die Bedeutung sakramentaler liturgischer Feierformen gegeniber
den nicht-sakramentalen betont wird und damit auch die exklusive Rolle des
ordinierten Amtstragers. Der Riickzug zeigt sich auch da, wo eine Analyse
des pastoralen Handelns als einer professionellen Praxis oder der Kirche als
einer intermediaren Organisation in der Gesellschaft von vorneherein abge-
lehnt werden. Auch in der Praktischen Theologie scheint es manchmal paral-
lele Tendenzen zu geben.

Mit dieser Problemanzeige ist gleichzeitig gesagt, dass die Zukunft der
Praktischen Theologie auch davon abhangen wird, welche Position die Kir-
chen in der spatmodernen Gesellschaft einnehmen. Die praktisch-theologisch
viel besprochenen sozialen Veranderungen wie Deinstitutionalisierung, Indivi-
dualisierung oder Enttraditionalisierung haben dazu beigetragen, dass die
christlichen Glaubensgemeinschaften von ihrer friheren zentralen Rolle im-
mer mehr an den Rand der Gesellschaft geriickt sind. Das hat Konsequenzen
fur die Praktische Theologie. Fur die Pastoraltheologie als Berufstheorie wird
zum Beispiel mit der riicklaufigen Zahl der Bewerber und Bewerberinnen fir
den pastoralen Dienst ihre Position an den Universitaten prekar.'® Auch kir-
chenintern ist die genannte Entwicklung spurbar, etwa im Rickgang der Eh-
renamtlichkeit oder bei der Nachfrage nach den Kasualien.

Es scheint trotz der offensichtlichen integralistischen Tendenzen insgesamt
noch unklar zu sein, wie die Kirche auf der organisatorischen Ebene, aber
auch in der Lehre und in der Seelsorge auf diese Herausforderung reagieren
wird. Eine Option ist sicher, dass sie sich in der angedeuteten Weise aus der
Gesellschaft zuriickzieht und nach aufien die Fenster sowie nach innen die
Reihen schlieRt." Man versteht sich als kleiner heiliger Rest, der in einer
feindlichen Umgebung um das Uberleben kampft. Auf der anderen Seite deu-
tet die in den letzten Jahren wieder in den Vordergrund geriickte missionari-
sche Ambition der Kirche in eine andere Richtung.?’ Wer immer sich bei die-
sem Richtungsstreit letztendlich durchsetzen wird — es ist deutlich, dass jede
Option Konsequenzen fiir eine Praktische Theologie haben muss, die sich in
den Dienst des ganzen Volkes Gottes stellen will.

'8 Vgl. Stephan U. Neumann, Theologie ohne Theologen?, in: Christ in der Gegenwart 64
(2012) 11, 119f.

% vgl. Staf Hellemans, Das Zeitalter der Weltreligionen. Religion in agrarischen Zivilisatio-
nen und modernen Gesellschaften, Wirzburg 2010, 173-180.

2 Vgl. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hg.), ,Zeit zur Aussaat”. Missiona-
risch Kirche sein (Die Deutschen Bischéfe 68), Bonn 2000; Sekretariat der Deutschen
Bischofskonferenz (Hg.), Den Glauben anbieten in der heutigen Gesellschaft. Brief an
die Katholiken Frankreichs von 1996 (Stimmen der Weltkirche 37), Bonn 2000.
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Angesichts dieser unklaren Zukunftsaussichten scheint es angezeigt, mit
der Konstitution Gaudium et spes an einen zentralen ekklesiologischen Aus-
gangspunkt der Pastoral in der Spatmoderne und damit zugleich auch an
einen bleibenden Bezugspunkt der praktisch-theologischen Forschung zu er-
innern.?' Mit der anthropologischen Wende hat das Konzil grundsétzlich Ab-
schied genommen von jeder Form des Extrinsezismus, Integralismus und
Klerikalismus in der Kirche. Diese wollte sich nach dem Vorbild ihres Herrn
und Meisters in kritischer Solidaritat auf die Welt hin entgrenzen. Sie stellte
sich in den Dienst des Praktischwerdens Gottes in Zeit und Geschichte. Die
tatkraftige Verkiindigung dieses Geschehens sollte nicht mehr Uber die Képfe
der Glaubenden hinweggehen. Es bedeutete im Gegenteil die Selbstver-
pflichtung auf ein kirchliches Sprechen und ein pastorales Handeln mit und
fur die Menschen coram Deo in deren jeweiliger Lebenswelt.

Auflerdem wollte man das Handeln des Volkes Gottes auch selbst als eine
maogliche Quelle von Theologie verstehen. Von der Welt her Iasst sich die
Kirche die Botschaft des Evangeliums neu zusagen. Daraus folgt fir die Pas-
toral und damit auch ,for practical theology, divinitas can never be separated
from humanitas, but must always be related in their mutual concern*?. Die
Praxis des ganzen Volkes Gottes wird ausgehend von dem Interesse unter-
sucht, inwiefern und auf welche Weise darin das Evangelium zum Ausdruck
kommt, manchmal sogar, ohne dass die handelnden Personen selbst sich
dessen bewusst sind.

2. Methode

Weil fiir die Praktische Theologie die Dialektik von Praxis und Theorie we-
sentlich ist, stellt sie innerhalb der theologischen Disziplinen ein Einfallstor fiir
die empirische Wirklichkeit dar. Es geht ihr um die kritische und konstruktive
Analyse des (religiosen) Handelns von Individuen, Gruppen, Gemeinschaften
und Organisationen in der spatmodernen Gesellschaft. Fir diese Analyse
gebraucht sie auch die Methoden anderer Wissenschaften, insbesondere der
Sozialwissenschaften. Die damit gewonnenen Erkenntnisse kénnen einen

2! Vgl. Reinhard Feiter, Von der Pastoralkonstitution bleibt (k)eine Spur. Bemerkungen zur

Rezeption von Gaudium et spes in der deutschsprachigen Pastoraltheologie, in:
Dominicus M. Meier u. a. (Hg.), Rezeption des Zweiten Vatikanischen Konzils in Theolo-
gie und Kirchenrecht heute, Essen 2008, 121-145; Norbert Mette, Gaudium et spes —
Ein unerledigtes Verméchtnis, in: Peter Hiinermann (Hg.), Das Zweite Vatikanische Kon-
zil und die Zeichen der Zeit heute, Freiburg/Br. u. a. 2006, 429-438.

Terry A. Veling, Practical Theology: ,On Earth as It Is in Heaven®, Maryknoll, NY 2005,
110.
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Mehrwert auch fiir die anderen theologischen Facher darstellen. Sie sollten
ebenfalls einen Mehrwert flr die Kirche haben, was diese auch ausdriicklich
wiinscht.?

Empirische Einsichten kdnnen helfen, das Evangelium in der Pastoral auf
eine der Wirklichkeit angemessene Art und Weise in der spatmodernen Kultur
zu verwurzeln. So setzt sich der hermeneutische Aneignungs- und Kontex-
tualisierungsprozess des christlichen Glaubens weiter fort. Allerdings scheint
die Kirche manchmal blo3 eine oberflachliche und harmoniése Haltung ge-
genuber Erkenntnissen anzunehmen, die sie mit oder ohne Hilfe eines prak-
tisch-theologischen Zwischenschritts bei den Sozialwissenschaften gewinnt.
Sie immunisiert sich vorschnell gegen Einsichten, die den Glaubensiberzeu-
gungen und der eigenen Lehre zu widersprechen scheinen. Entsprechend
selektiv und instrumentell geht man mit diesen Einsichten um. Beispiele sind
die veranderten Auffassungen Uber Sexualitat und die Geschlechterbezie-
hungen oder die empirischen Hinweise auf die Pluralitat der spatmodernen
Familie.?

Naturlich besteht die Gefahr der selektiven und instrumentellen Rezeption
empirischer Erkenntnisse auch im praktisch-theologischen Diskurs selbst. Ge-
meindetheologie oder Jugendpastoral zum Beispiel sollten nicht auf Sozial-
raum- und Milieutheorien reduziert werden. Allerdings wurde in der Praktischen
Theologie schon relativ frih ein wissenschaftstheoretischer Konsens tber das
Verhaltnis zu den Sozialwissenschaften erreicht.?® Die aktuellen und vermut-
lich auch die zukinftigen Debatten Uber Interdisziplinaritdt bewegen sich in
den damals gezogenen Grenzen, auch wenn das Gesprach dariiber weiter-
geht.®® Aber niemand erhebt mehr ernsthafte Einwande gegen den Gebrauch
und die prinzipielle Notwendigkeit empirischer Methoden bei der Analyse der
pastoralen und sozialen Realitat. Dabei muss es um mehr als blo? um eine
vereinnahmende Anwendung dieser Methoden gehen. Innerhalb der Prakti-
schen Theologie ist eine starke Strémung entstanden, die sich an diesem

3 Vgl. GS 5.

2 vgl. Annemie Dillen, Het gezin: a-Dieu? Een contextuele benadering van gezinnen in
ethisch, pedagogisch en pastoraaltheologisch perspectief, Briissel 2009.

Vgl. Norbert Mette — Hermann Steinkamp, Sozialwissenschaften und Praktische Theolo-
gie, Dusseldorf 1983, 164—-176; Johannes A. van der Ven, Unterwegs zu einer empiri-
schen Theologie, in: Ottmar Fuchs (Hg.), Theologie und Handeln. Beitrdge zur Fundie-
rung der Praktischen Theologie als Handlungstheorie, Diisseldorf 1984, 102—128.

Vgl. Wilfried Engemann, Kommunikation des Evangeliums als interdisziplinares Projekt.
Praktische Theologie im Dialog mit auRertheologischen Wissenschaften, in: Christian
Grethlein — Helmut Schwier (Hg.), Praktische Theologie. Eine Theorie- und Problem-
geschichte, Leipzig 2007, 137-232; Klaus KieRling, Praktische Theologie als empirische
Wissenschaft?, in: Doris Nauer u. a. (Hg.), Praktische Theologie. Bestandsaufnahme
und Zukunftsperspektiven, Stuttgart 2005, 120-127.
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Punkt qualitativer und quantitativer Verfahren der Sozialwissenschaften be-
dient.

Auch wenn also die Notwendigkeit empirischer Forschung in der Prakti-
schen Theologie grundsatzlich akzeptiert ist, die Debatte Uber die jeweils
passende Methodik wird weitergehen. Qualitative Verfahren sind zum Bei-
spiel besser geeignet als quantitative, um vertiefende Einsichten in die Struk-
tur kollektiver religidser Erfahrungen oder in eine individuelle Glaubensbiogra-
fie zu gewinnen. Quantitative Methoden sind demgegentiber angemessen fiir
vergleichende Forschung, etwa an verschiedenen Orten oder um eine be-
stimmte Entwicklung Uber einen langeren Zeitraum hinweg zu beschreiben.
Auflerdem ermdglichen solche Verfahren die Erhebung und Auswertung eines
viel gréReren Datenbestands.

Das flihrt zu der grundsatzlicheren Frage nach den Bedingungen und Be-
schrankungen, die fiir den Praktischen Theologen oder die Praktische Theo-
login mit der Wahl einer bestimmten Methode einhergehen. Was kommt mit
dem gewabhlten Instrumentarium in den Blick und was nicht? Und vor allem:
Wie kommt etwas in den Blick? Eine Vier-Punkte Skala bei der Antwort auf
eine Untersuchungsfrage suggeriert zum Beispiel einen regelmafliigen Ab-
stand zwischen den jeweiligen Zwischenschritten. Die Grenzen dieses Ver-
fahrens werden offenbar, wenn die Analyse der Daten keine Normalvertei-
lungskurve ergibt, sondern eine undifferenzierte Kumulation der Antworten an
einem Ende der Skala.?’ Mit solchen und anderen Nebenwirkungen ist zu
rechnen, wenn man eine sozialwissenschaftliche Methode innerhalb der
Praktischen Theologie gebraucht.?®

Neben Risiken haben qualitative und quantitative empirische Ansatze in
der Praktischen Theologie natiirlich auch Vorteile. Insbesondere kann damit
das wissenschaftliche Profil der eigenen Forschung sowohl deutlich beschrie-
ben als auch interdisziplinar verantwortet werden. Die Bedeutung des Letzt-
genannten dirfte mit Blick auf die Entwicklung innerhalb der humanities in
den nachsten Jahren weiter ansteigen. Das empirische Paradigma hat sich in
den Humanwissenschaften weithin durchgesetzt. Die Praktische Theologie
droht den Anschluss an diese Entwicklung zu verlieren. Auch wenn manche
Fachvertreter dies nicht unbedingt als Mangel empfinden, dirfte dadurch zu-
mindest ihre Position bei der akademischen Ressourcenverteilung ge-
schwacht werden. Darum fordern andere im Rahmen einer intradisziplinaren

" vgl. als Hintergrund: Francisco P. Holgado-Tello u. a., Polychoric versus Pearson Corre-

lations in Exploratory and Confirmatory Factor Analysis of Ordinal Variables, in: Quality &
Quantity 44 (2010) 153-166; Barbara M. Byrne, Structural Equation Modeling With Mplus:
Basic Concepts, Applications, and Programming, New York — London 2012, 126-133.

2 vgl. Bucher, Theologie (s. Anm. 9) 53—68.
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Konzeption der Disziplin, dass der Praktische Theologe konsequenterweise
selbst zum Sozialwissenschaftler werden misse, zumindest in methodologi-
scher Hinsicht.?

Der Gebrauch einer empirischen Methode begrenzt und lenkt aber offen-
sichtlich den praktisch-theologischen Blick auf die Wirklichkeit — was nattirlich
auf jede andere Methode ebenfalls zutrifft. Allerdings hat das Forschungsob-
jekt der Praktischen Theologie auch Kennzeichen, die besser mit einer kultur-
hermeneutischen, ethnologischen, semiotischen, asthetischen oder phanome-
nologischen Methodik studiert werden kénnen.*® Das gilt insbesondere dann,
wenn man der im ersten Abschnitt angedeuteten Breite ihres Materialobjekts
zustimmt. Kunstliche Gegensatze in diesen Fragen sollte sich die Praktische
Theologie aber verkneifen. Denn mit Blick auf die in Zukunft sicher noch ge-
steigerte Differenz und Pluralitat auf dem religiosen Feld muss ihr eine Viel-
zahl an Methoden zur Verfugung stehen. Es ist zu erwarten, dass diese sich
wechselseitig ergdnzen und der Praktischen Theologie so einen umfassen-
den Zugang zur Empirie erlauben.

Das Aufkommen und die Blite der empirischen Forschung enthalten fir die
Praktische Theologie auch noch eine andere Problemanzeige. Es geht um
den Status der im Rahmen dieser Forschung gewonnenen Erkenntnisse.
Wenn sie dazu dient, Einblicke in die spatmoderne religiose und kirchliche
Landschaft zu erhalten, dann ist dies unproblematisch, insofern man dabei
die angedeuteten, aber auch flr jeden anderen Ansatz geltenden methoden-
inharenten Beschrankungen im Blick behélt. Etwas anderes ist die Frage der
Normativitat der erforschten Praxis. Meines Erachtens bleibt die Notwendig-
keit bestehen, die empirischen Erkenntnisse auch mit einer explizit praktisch-
theologischen Kriteriologie zu interpretieren.®' Der christliche Glaube impliziert
schlieflich eine andere Weltsicht als die Sozial- und Humanwissenschaften,

2 Vgl. Johannes A. van der Ven, Praktische Theologie und Humanwissenschaften. Der
Modus der Kooperation, in: Herbert Haslinger u. a. (Hg.), Handbuch Praktische Theolo-
gie |. Grundlegungen, Mainz 1999, 267-278.

Vgl. Astrid Dinter u. a. (Hg.), Einfiilhrung in die Empirische Theologie. Gelebte Religion
erforschen, Géttingen 2007; Wilfried Engemann, Personen, Zeichen und das Evangeli-
um. Argumentationsmuster der Praktischen Theologie, Leipzig 2003; Thomas Klie, Zei-
chen und Spiele. Semiotische und spieltheoretische Rekonstruktion der Pastoraltheolo-
gie, Gutersloh 2003; Reinhard Feiter, Antwortendes Handeln. Praktische Theologie als
kontextuelle Theologie, Minster u. a. 2002; Jérg Seip, Der weifle Raum. Prolegomena
einer asthetischen Pastoraltheologie, Freiburg/Br. 2009; Stefan Altmeyer, Von der Wahr-
nehmung zum Ausdruck. Zur asthetischen Dimension von Glauben und Lernen, Stuttgart
2006.

Vgl. Kees de Ruijter, Meewerken met God. Ontwerp van een gereformeerde praktische
theologie, Kampen 2005, 65-79.
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insbesondere mit Blick auf die Gottesfrage.*? Das Evangelium bildet fiir die
Praktische Theologie den Interpretationsrahmen zum Verstandnis des Han-
delns im Volk Gottes. Dieses Handeln ist fir sie nicht nur ein neutrales Studi-
enobjekt, sondern es geht ihr auch um die konstruktive Kritik der bestehen-
den Praxis vor dem Hintergrund des Evangeliums. Genauso steht die
Praktische Theologie umgekehrt von der Praxis des Volkes Gottes her unter
Kritik.

Praktische Theologie fragt also nicht nur nach der faktischen, sondern
auch nach der vom Evangelium her wiinschenswerten Praxis und nach den
Wegen, diese zu verwirklichen. Sie will immer auch ,emancipatory or trans-
formatory discipline**® sein. Praktische Theologen und Theologinnen wollen
einen Beitrag zur Aufdeckung missbrauchlicher Praxis im Namen Jesu Christi
und zur Verbesserung authentischer Praxis in seinem Namen leisten. Diese
engagierte Haltung hat konkrete Folgen fir ihre Arbeit. Ein Beispiel dafir sind
die Kontexte, in die sich Praktische Theologie hineinbegibt: Ist dies aus-
schlief3lich die scientific community oder sollte nicht auch das Volk Gottes
und insbesondere die darin an den Rand Gedrangten und zum Schweigen
Gebrachten den Mehrwert der praktisch-theologischen Bemiihungen erfah-
ren?

Wissenschaftstheoretisch und methodologisch fiihren diese Uberlegungen
zu dem bekannten und meines Erachtens nach wie vor relevanten Dreischritt
praktisch-theologischer Forschung, namlich empirische Analyse (Sehen), In-
terpretation dieser Erkenntnisse im Rahmen einer praktisch-theologischen
Kriteriologie (Urteilen) und eine auf die Praxis gerichtete strategische Refle-
xion (Handeln). Dabei ist deutlich, dass in der konkreten Arbeit nicht immer
eine feste Abfolge dieser drei Schritte, sondern auch Variationen zu finden
sein werden. Der Regelkreis praktisch-theologischer Forschung ist komplexer
geworden.* So kénnen etwa Riickfragen aus der pastoralen Praxis erneut zu
einem vertieften Studium der Empirie oder zu Korrekturen beim kriteriologi-
schen Rahmen fiihren.

Ich gebe ein Beispiel. In der empirischen Forschung kann der sensus
fidelium, also die Glaubensiiberzeugungen im Volk Gottes, zum Ausdruck
kommen. Unter den Bedingungen der Spatmoderne entsteht dabei ein aus-
gesprochen vielschichtiges Bild. Dazu gehoéren die zunehmenden Differenzen
zwischen einer Mehrheit der Getauften und der kirchlichen Lehre. Es gibt ein

%2 Vgl. Johannes Férst, Empirische Religionsforschung und die Frage nach Gott. Eine theo-
logische Methodologie der Rezeption religionsbezogener Daten, Berlin 2010.

% Reader, Reconstructing (s. Anm. 4) 12.

3 Vgl. als klassischen Text Rolf ZerfaR, Praktische Theologie als Handlungswissenschaft,
in: Ferdinand Klostermann — Rolf Zerfall (Hg.), Praktische Theologie heute, Miinchen —
Mainz 1974, 164-177.
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pastorales Schisma zu Teilen des Amtes — mit negativen Folgen fiir das Ver-
héltnis von geweihten und nicht-geweihten Christinnen und Christen.* In Zu-
kunft muss die Praktische Theologie von weiter wachsenden Spannungen
zwischen den aktuellen Erfahrungen im Volk Gottes und dem Hauptstrom der
Tradition ausgehen. Damit stellt sich die Frage, welche Veranderungen diese
Einsicht in der praktisch-theologischen Kriteriologie etwa in der Kybernetik
bewirkt. Fur das Volk Gottes ist namlich auch anderes ,Gemeinde' als fur die
Theologie. Wie verbreitet ist fir es zum Beispiel die Auffassung, dass die
Gemeinde grundlegend von der Christusbegegnung in der Eucharistie her
auferbaut ist? In strategischer Hinsicht wird deutlich, dass die von der Disziplin
empfohlenen pastoralen Interventionen unweigerlich die Exklusion oder Inklu-
sion bestimmter Teile des Volkes Gottes aus der beziehungsweise in die
Gemeinde implizieren.

Der schematische Dreischritt der praktisch-theologischen Forschung wird
somit immer haufiger auf ein kleinteiliges Vor und Zurlick hinauslaufen. Der
Regelkreis wird zur Springprozession. Die damit verbundenen methodologi-
schen Unsicherheiten sollten die Praktische Theologie nicht dazu verleiten,
die anhand unseres Beispiels aufgezeigten Spannungen einseitig aufzuheben.
Sie sollte sich weder einseitig von der Empirie her bestimmten lassen, wo-
durch die aktuelle Praxis im Volk Gottes zur Norm wirde, noch andersherum
ihre Kriterien ausschlieRlich aus der Tradition gewinnen, wodurch diese un-
hermeneutisch und damit ideologisch von ihrer notwendigen Rekontextuali-
sierung in aktuellen Glaubenserfahrungen abgetrennt wiirde.*

Die Praktische Theologie kdnnte die genannten Spannungen produktiv zu
machen versuchen. Sie schaltet sich damit in den fur den christlichen Glau-
ben wesentlichen und fortlaufenden Dialog zwischen Evangelium und Kultur
ein. Auf der wissenschaftstheoretischen Ebene ist hiermit ein bipolares Mo-
dell der Interdisziplinaritat mit den Sozial- und Humanwissenschaften zu ver-
binden. Sein Ausgangspunkt bleibt die Unterscheidung zwischen emic und
etic, also zwischen der praktisch-theologischen Binnenperspektive und der
Fremdperspektive. Die Untersuchung der Wirklichkeit mit Hilfe empirischer
Methoden wird unterschieden von einem notwendigen zweiten und dritten
Schritt: der praktisch-theologischen Interpretation dieser Wirklichkeit und der
Suche nach einer verantworteten Praxeologie.

Auf Vertreter und Vertreterinnen einer rein empirischen oder comparative
empirical (J.A. van der Ven) Praktischen Theologie wirkt eine solche Unter-
scheidung dagegen kinstlich. Sie wollen als Theologen empirisch forschen.

% vgl. Ottmar Fuchs, Im Innersten gefahrdet. Fiir ein neues Verhéltnis von Kirchenamt und
Gottesvolk, Innsbruck u. a. 2009, 13-17.
% vgl. de Ruijter, Meewerken (s. Anm. 31) 21-40.
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Die Unterscheidung von Daten und praktisch-theologischer Normativitat fihrt
fir sie letztlich zu falschen Gegenséatzen und Dilemmata.’” Sie betrachten
sich als normativ nicht trotz, sondern gerade wegen ihres empirischen An-
satzpunktes. Innerhalb der Praktischen Theologie ist schlief3lich jede Analyse
der pastoralen und religidsen Praxis normativ geladen, mit welcher Methode
man diese Analyse auch jeweils betreibt. Normative und empirische Fragen
sind darum nie zu trennen. Der Vorwurf, dass die Praktische Theologie bei
ihrem Ansatz von den Sozialwissenschaften kolonialisiert wirde, verfange
demnach nicht.

3. Paradigma

Diese Hinweise mdgen gentgen, um deutlich zu machen, dass mit solchen
methodologischen Debatten immer auch unterschiedliche Ansatze von Prak-
tischer Theologie verbunden sind. In den letzten Jahrzehnten hat eine weit-
gehende Ausdifferenzierung stattgefunden. Ihr Ergebnis ist eine breite Skala
mit auf der einen Seite rein anwendungsorientierten und binnentheologischen
Konzeptionen von Pastoraltheologie und auf der anderen Seite religions-
oder kulturwissenschaftlichen Ansatzen. Naturlich gibt es auf dieser Skala
viele Mischformen. Ich habe im letzten Abschnitt anzugeben versucht, dass
ich selbst mit meinem Diskussionsbeitrag eine Mittelposition auf dieser Skala
einnehme.

Mit den methodologischen Problemen war die Frage des Verhaltnisses zu
den Sozialwissenschaften beriihrt. Die jeweilige Positionierung an diesem
Punkt hat ebenfalls Konsequenzen fir die interne Verfassung der Praktischen
Theologie. Auf die Dominanz des empirischen Paradigmas in den Sozialwis-
senschaften habe ich bereits hingewiesen. Es gibt noch weitergehende Her-
ausforderungen. So dirfte zum Beispiel die in diesem Diskussionsbeitrag
postulierte engagierte Haltung der Praktischen Theologie den anderen Wis-
senschaften eher suspekt erscheinen, unbeschadet der dort vorhandenen
parallelen Ansatze etwa im Bereich des action research oder der Forderung

%7 Vgl. Johannes A. van der Ven, An empirical or a normative approach to practical-
theological research? A false dilemma, in: Johannes A. van der Ven — Michael Scherer-
Rath (Hg.), Normativity and Empirical Research in Theology, Leiden — Boston 2004,
101-135; Chris A. M. Hermans — Michael Scherer-Rath, Interdisziplinaritat in der Prak-
tischen Theologie. Epistemologische Grundfragen einer hermeneutisch-empirischen Be-
grindung der Praktischen Theologie, in: Pastoraltheologische Informationen 24 (2004) 2,
154-181; John Swinton — Harriet Mowat, Practical Theology and Qualitative Research,
London 2006, 3-98.
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nach gesellschaftlicher valorization der universitaren Forschung.®® Eine andere
Herausforderung besteht darin, dass sich die Praktische Theologie ausdrtick-
lich als eine kontextbezogene Disziplin versteht. Das setzt dem immer starker
werdenden Anspruch auf Internationalitdt der Wissenschaft Grenzen, was
freilich nicht mit Provinzialismus oder Konfessionalismus in der Praktischen
Theologie zu verwechseln ist.*

Solche mit dem notwendigen Rekurs auf die Bezugsdisziplinen einherge-
henden Anfragen und Anspriiche bewirken eine weitergehende Pluriformisie-
rung der Praktischen Theologie. Immer wieder wurde in der Vergangenheit
versucht, eine Karte dieser ausdifferenzierten praktisch-theologischen Land-
schaft zu zeichnen. So hat man zum Beispiel zwischen einem kritischen, einem
empirischen und einem hermeneutischen Paradigma in der Disziplin unter-
schieden.”® Andere identifizieren eine kerygmatische, eine empirische und
eine spirituelle Form von Praktischer Theologie.*' Eine dritte Unterscheidung
geht von biblisch-hermeneutischen, historischen, empirischen und &stheti-
schen Ansatzen aus.*? Die mangelnde Ubereinstimmung dieser Kategorisie-
rungen ist an und fir sich bezeichnend. Dieser Eindruck wird noch dadurch
verstarkt, dass die vermeintliche Ubereinstimmung beim empirischen Zugang
allein den Wortgebrauch betrifft. Die drei genannten Topografien der prak-
tisch-theologischen Landschaft verstehen also jeweils anderes darunter.

Bei der Praktischen Theologie handelt es sich in der Tat um eine hoéchst
ausgefeilte Unternehmung. Von den meisten Fachvertretern und Fachvertre-
terinnen wird dies gewdhnlich konstatiert, ohne dass bei ihnen das Bedurfnis
bestiinde, die faktischen Differenzen in einer umfassenden wissenschafts-
theoretischen Konzeption zusammenzufiihren. Man lasst verschiedene An-
satze ohne den in anderen Disziplinen Ublichen Schulenstreit nebeneinander
gelten.*® Zum Erhalt dieses Burgfriedens tragt sicher bei, dass sich die Prak-

% vVgl. Ben Boog u. a. (Hg.), Theory and Practice of Action Research. With Special Refer-

ence to the Netherlands, Tilburg 1996; Ernest T. Stringer, Action Research, Thousand
Oaks 1999.

Vgl. Norbert Mette, Wiinsche an die Praktische Theologie, in: Norbert Mette (Hg.), Prak-
tisch-theologische Erkundungen 2, Berlin 2007, 399—-403.

Vgl. Johannes A. van der Ven — Hans-Georg Ziebertz (Hg.), Paradigmenentwicklung in
der Praktischen Theologie, Kampen — Weinheim 1993; Henk de Roest, Communicative
Identity: Habermas’ Perspectives of Discourse as a Support for Practical Theology,
Kampen 1998.

Vgl. Christian Méller, Einfiihrung in die Praktische Theologie, Tlibingen — Basel 2004.
Vgl. Alexander Deeg — Daniel Meier, Praktische Theologie, Gutersloh 2009.

Vgl. Norbert Mette, Neuere Entwicklungen in der katholischen Pastoraltheologie, in:
Theologische Literaturzeitung 137 (2012) 120-134; Gerrit Immink — Henk de Roest
(Hg.), Praktische theologie in meervoud. Identiteit en vernieuwing, Zoetermeer 2003;
Hauschildt — Schwab (Hg.), Theologie (s. Anm. 17); Arie L. Molendijk, Praktische Theo-
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tische Theologie schon langere Zeit in Teildisziplinen aufgesplittert hat, die
ihrerseits eine zum Teil eigenstandige Entwicklung genommen haben: Homi-
letik, Poimenik, Katechetik, Kirchenrecht etc. So kann man inhaltliche Span-
nungen entzerren, indem man sie neuen Unterabteilungen des eigenen Sys-
tems zuordnet.

Auch innerhalb einer dieser Teildisziplinen ist die genannte Vielfaltigkeit
praktisch-theologischer Forschung anzutreffen. Es fallt entsprechend schwer,
so etwas wie den status quaestionis zu bestimmen. Fur die Seelsorgelehre
zum Beispiel kann man 30 Basismodelle identifizieren, die relativ unver-
bunden nebeneinanderstehen.* Ein anderer Aspekt ist die Relativierung des
pastoralpsychologischen Paradigmas in dieser Teildisziplin; trotzdem werden
weiterhin neue Konzepte aus dieser Richtung vorgelegt. Hinzu kommt, dass
die Individualseelsorge, wie andere kirchliche Praxisfelder auch, sich ihrer-
seits ausgefaltet hat, etwa nach der jeweiligen institutionellen Position der
Kategorialen Pastoral in verschiedenen Landern oder nach Konfessionen.
Insofern sich die Poimenik, wie die Praktische Theologie im Ganzen, als eine
kontextbezogene Disziplin versteht, musste dies auch zu einer internen Diffe-
renzierung fihren.

Die offenbar notwendige Spezialisierung nicht nur der Seelsorgelehre,
sondern der Praktischen Theologie Uberhaupt, wird mittlerweile ihrerseits
Uberholt mit dem Pladoyer fir eine perspektivische Gliederung des Fachs.
Sie lasst eine Aufteilung nach den klassischen pastoralen Handlungsfeldern
hinter sich, denn diese sind offenbar immer weniger deckungsgleich mit den
spatmodernen Ausdrucksformen von Religiositat und Spiritualitadt. Darum geht
es einer perspektivisch gegliederten Praktischen Theologie um Querschnitts-
dimensionen wie Macht, Kommunikation oder gender, die in jeder menschli-
chen Praxis eine Rolle spielen. Als eine der wesentlichen Entwicklungen
praktisch-theologischer Theoriebildung der letzten Jahrzehnte zeichnet sich
demnach ,auch dort, wo es nicht ausdrticklich zum Programm gehoért, eine
mehr und mehr perspektivische Durchdringung der Praktischen Theologie
ab“.45

Eine weitere Entwicklung betrifft die Relativierung des handlungswissen-
schaftlichen Paradigmas in der Disziplin. Hierlber bestand lange ein Kon-
sens, auch wenn dieser faktisch nur von allgemeiner Art war: induktiver An-
satz; Gebrauch empirischer Methoden; Interdisziplinaritat, sowohl inner- als
auch aullertheologisch; als Basis ein kommunikatives Handlungskonzept in

logie und Religionssoziologie in den Niederlanden, in: Wilhelm Grab — Birgit Weyel (Hg.),
Praktische Theologie und protestantische Kultur, Giitersloh 2002, 453—-468.

4 Vgl. Doris Nauer, Seelsorgekonzepte im Widerstreit. Ein Kompendium, Stuttgart 2001.

4 Engemann, Personen (s. Anm. 30) 216. (Hervorhebungen: im Original)
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der Nachfolge von Jiirgen Habermas und Helmut Peukert. Als kritische Hand-
lungswissenschaft ging es der Praktischen Theologie um die (letztlich erfolg-
reiche) Uberwindung der bis dahin dominanten, auf Anwendungsprobleme
hin ausgerichteten Pastoraltheologie. Es war gleichzeitig eine gelungene
Strategie, um die Anschlussfahigkeit der Disziplin an die Sozialwissenschaf-
ten herzustellen.

Ich habe darauf hingewiesen, dass diese Anschlussfahigkeit heute durch
die entsprechenden Veranderungen bei den humanities unter Druck gerat.
Doch auch innerhalb der Praktischen Theologie selbst verweist man in der
Spatmoderne auf die Grenzen des handlungswissenschaftlichen Konzepts.*®
Erganzend zu einem Diskurs, der sich vor allem mit dem (pastoralen) Han-
deln beschaftigt, kommt nun die Wahrnehmung religidser Phanomene in der
heutigen Gesellschaft starker in den Blick. Diese Verschiebung hangt natir-
lich mit dem Abbruch traditioneller kirchlicher Praxis einerseits und der Ent-
stehung eines variantenreichen religidsen Feldes andererseits zusammen. Es
geht innerhalb der Praktischen Theologie zunehmend um die Frage, wie man
die Phanomene auf diesem Feld hermeneutisch angemessen analysieren
und evaluieren kann.

In den letzten Jahrzehnten wurden entsprechende wahrnehmungstheoreti-
sche Konzepte in der Disziplin entwickelt. Bei aller Differenz ist ihnen gemein-
sam, dass sie eine gewisse Skepsis gegenliber dem interventionistischen
Primat teilen, insbesondere im Rahmen eines instrumentell-strategischen
Praxiskonzepts. Handeln ist aber nur vermeintlich aktiv, homogen und auto-
nom, sondern es ist immer vielféltig bedingt.” Das Vertrauen in die Unab-
hangigkeit, die Reichweite, das Regelmall, den Zusammenhang, die ,Un-
schuld* und die Zielfihrung geplanten Handelns ist in der Spatmoderne
erschittert. Stattdessen entsteht in der Praktischen Theologie eine neue
Aufmerksamkeit fur die religidsen Phanomene an sich, fur ihre symbolische
und kommunikative Wirkung und fir die je eigene Bedeutung fir Menschen,
die mit diesen Phdnomenen umgehen. Allerdings markiert die Unterschei-
dung zwischen Praktischer Theologie als Handlungstheorie und als Wahr-
nehmungswissenschaft keine strikte Wasserscheide.*® Zwischen beiden Sei-
ten gibt es viele Uberlappungen und Mischformen.

6 vgl. Bucher, Theologie (s. Anm. 9) 27-42.

47 Vqgl. Feiter, Handeln (s. Anm. 30).

48 Vgl. Norbert Mette, Praktische Theologie — Asthetische Theorie oder Handlungstheorie?,
in: Norbert Mette, Erkundungen (s. Anm. 39) 367-376; Bernd Schrdder, In welcher Ab-
sicht nimmt die Praktische Theologie auf Praxis Bezug? Uberlegungen zur Aufgabenbe-
stimmung einer theologischen Disziplin, in: Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 98 (2001)
101-130, hier 124-126.
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Ich vermute, dass die mit dieser Paradigmenverschiebung verbundene
Pluriformitat innerhalb der Praktischen Theologie in Zukunft weiter wachsen
wird. Daraus ergibt sich die umgekehrte Frage, was die unterschiedlichen
Konzeptionen Uberhaupt noch zusammenhalt. Im zweiten Abschnitt ist deut-
lich geworden, dass ein gemeinsamer Nenner nicht auf dem methodologi-
schen Gebiet gefunden werden kann. Gleiches gilt fir die im ersten Abschnitt
besprochene Frage nach dem Materialobjekt der Praktischen Theologie, ins-
besondere wenn man dabei die faktischen Differenzen in der spatmodernen
Pastoral und die Vielfalt auf dem Terrain von Religion, Lebensanschauung
und Spiritualitat nicht unterkomplex behandelt. Umso virulenter wird das
Problem der Einheit des Fachs: Gibt es noch so etwas wie ein gemeinsames
Paradigma? Es dirfte in Zukunft nicht leicht(er) fallen, ein solches zu be-
stimmen. Was verbindet zum Beispiel eine religionswissenschaftliche Kon-
zeption von Praktischer Theologie mit den normativen Ansprichen einer pas-
toraltheologischen Methodenlehre fir das kirchliche Amt?

Bei der Frage nach der Einheit der Praktischen Theologie gebrauchen
manche Fachvertreter und Fachvertreterinnen nicht mehr den aus den ange-
deuteten Griinden kritisch gesehenen Handlungs-, sondern den Kommunika-
tionsbegriff. Die ,Kommunikation des Evangeliums® (E. Lange) soll als ver-
bindendes Element fir die verschiedenen Arbeitsfelder der Kirche und ihrer
Seelsorge und analog auch fiir die praktisch-theologische Reflexion dienen.*
Eine zweite Option besteht im Bezug auf die Reich-Gottes-Botschaft, die den
gemeinsamen Horizont von Kirche, Pastoral und Theologie darstellt.*° Wieder
andere versuchen die Einheitlichkeit der Disziplin erneut im Rekurs auf die
Person und die Funktionen des professionellen Rollentréagers zu sichern. Sie
pladieren fur eine explizit pastoraltheologische Schwerpunktsetzung in der
Praktischen Theologie.®'

Eine Gefahr dieser Schwerpunktsetzung kénnte sein, dass das Fach das
in seiner jingeren Geschichte gewonnene kritisch-konstruktive Potential wie-
der verliert. Es wirde in die Rolle einer anwendungsorientierten Handwerks-
lehre und damit auf einen friheren Status quo zurlckfallen. Es gibt durchaus
praktisch-theologische Konzepte, die man auf diese Weise charakterisieren

49 Vgl. Christian Grethlein, Die Kommunikation des Evangeliums in der Mediengesellschaft,
Leipzig 2003; Norbert Mette, Einfiihrung in die katholische Praktische Theologie, Darm-
stadt 2005; Engemann, Kommunikation (s. Anm. 26); Tobias Kladen u. a. (Hg.), Kom-
munikation des Evangeliums. Festschrift fir Udo F. Schmaizle, Berlin 2008.

%0 vVgl. Urs Eigenmann, Kirche in der Welt dieser Zeit, Ziirich 2010.

" vgl. Dietrich Réssler, Die Einheit der Praktischen Theologie, in: Dietrich Réssler, Uberlie-
ferung und Erfahrung. Gesammelte Aufsatze zur Praktischen Theologie, Tiibingen 2006,
155-163.
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kann.*? Vielleicht wird diese Richtung in naher Zukunft aufgrund der kirchen-
amtlichen Wertschatzung sogar noch Zulauf erhalten. Die Gefahr dieser Ent-
wicklung ist, dass man seine Position als ernsthafter und anerkannter Ge-
sprachspartner in der wissenschaftlichen Debatte aufs Spiel setzt, sowohl an
den theologischen Fakultaten Uber das Profil einer theologischen Kulturher-
meneutik der spatmodernen Wirklichkeit als auch mit den nichttheologischen
Disziplinen.®® In letzter Konsequenz kénnte diese Strémung den Platz der
Praktischen Theologie an den Universitaten ernsthaft in Gefahr bringen. Sie
musste sich dann auf ihren bisherigen Beitrag in der berufsvorbereitenden
und berufsbegleitenden Ausbildungsphase beschranken.

4. Fazit

Insgesamt ist in diesem Diskussionsbeitrag deutlich geworden, dass die
Praktische Theologie in der Gegenwart und mutmaRlich auch in naher und
ferner Zukunft ein sehr vielschichtiges Bild abgibt beziehungsweise weiter
abgeben wird. Das ist auf der einen Seite als Schwache zu vermerken, in-
sofern weder die Grenzen des Fachs noch sein interner Zusammenhang
noch sein methodisches Profil eindeutig zu bestimmen waren. Uber diese
drei Punkte sollte in einer wissenschaftlichen Disziplin jedoch zumindest ein
ungefahrer, wenn auch nicht unveranderlicher Grundkonsens herrschen.

Auf der anderen Seite kann dieses Ergebnis nicht Uberraschen. Es ver-
weist nicht unbedingt auf die mangelnde Bereitschaft, einen solchen Grund-
konsens herzustellen. Viel eher ist zu vermuten, dass die Praxis, auf die hin
die Praktische Theologie ihre Theorie verantworten will, genauso vielschichtig
ist wie die Disziplin und dass diese Praxis in Zukunft nur noch vielschichtiger
werden wird. Die spatmoderne Unlbersichtlichkeit von Kirche, Seelsorge,
Lebensanschauung und Religiositat spiegelt sich logischerweise in den wis-
senschaftlichen Bemihungen wider, diese Unlbersichtlichkeit angemessen
zu studieren. Die konstatierte Schwache ware dann nur ein Hinweis darauf,
dass die Praktische Theologie bei der Zeit ist. Das ist ihre Starke, und das
muss sie auch weiterhin bleiben. Sie will sich in den Dienst des Volkes Gottes

52 Vgl. exemplarisch William H. Willimon, Pastor. The Theology and Practice of Ordained
Ministry, Nashville 2002; Guy W. Rammenzweig, Coram. Ein Handbuch fiir die Arbeit
von Pfarrerinnen und Pfarrern auf dem Weg ins nachste Jahrhundert, Disseldorf 2001;
Corja Menken-Bekius — Henk van der Meulen, Reflecteren kun je leren. Basisboek voor
pastoraat en geestelijke verzorging, Kampen 2007.

Vgl. Hans van den Bosch, In het spoor van Gods gedaanteverandering. Praktische
theologie als hermeneutiek van de cultuur, in: Tijdschrift voor Theologie 46 (2006) 33—
57.
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stellen, das mehr umfasst als die institutionelle Kirche. Wenn dies bedeutet,
dass Veranderung und Differenz fur sie der Normalzustand ist, dann wird die
Praktische Theologie diesen Preis bezahlen missen, um ihre Identitat zu er-
halten und um ihrer zentralen Aufgabe weiter gerecht werden zu kénnen.
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Katrin Brockmoller

Sexueller Missbrauch in der Kirche —
Bausteine fur eine praventive Theologie und Pastoral

Bericht von einer Fortbildung des
Theologisch-Pastoralen Instituts Mainz

Mittlerweile sind in fast allen deutschen Didzesen Priventionsordnungen’ in
Kraft getreten, fast alle deutschen Bistimer haben Praventionsbeauftragte
benannt, die Medien drangen nicht mehr taglich mit neuen Féllen ins Be-
wusstsein. Eine Phase der alltaglichen Praxis hat begonnen, die manchmal
den Anschein erweckt, das Notwendige zuerst einmal auf den Weg gebracht
zu haben.

In der deutschen katholischen Kirche sind tbergreifend und auf diézesaner
Ebene die unterschiedlichsten Unterstitzungs- und BegleitungsmaRnahmen
fur Opfer sexualisierter Gewalt in der Kirche angelaufen. Praventiv werden
vielfache Initiativen auf den Weg gebracht, die sensibilisieren wollen fiir eine
Kultur der Aufmerksamkeit, des Hinschauens und der Wahrnehmung von
Traumata und Verletzungen. Neue Strukturen und Handlungsmuster werden
mit dem klaren Ziel entwickelt, méglichst sichere Raume fir die uns anver-
trauten Kinder und Jugendlichen zu schaffen.

Dennoch: Die Erschitterungen und das Erschrecken bleiben und haben
den pastoralen Alltag flr viele pastorale Mitarbeiter/-innen und Kleriker nach-
haltig verandert. Die offene Frage bleibt: Was tragt ,die Theologie* fir eine
praventive Pastoral bei? Aus welchen Ressourcen kénnen wir hier schopfen?
Welche Quellen der eigenen Tradition sind hilfreich?? Und natiirlich auch: Wo
liegen moglicherweise die Fallstricke und Schwierigkeiten, die einer Kultur
der Aufmerksamkeit und des Hinschauens entgegenstehen?

' Die Praventionsordnungen empfehlen Aus- und Fortbildungen im Blick auf Téterstrate-

gien, Psychodynamiken der Opfer, Dynamiken in Institutionen sowie begiinstigende
institutionelle Strukturen, Straftatbestande und weitere einschlagige rechtliche Bestim-
mungen, mehr Kommunikations- und Konfliktfahigkeit sowie die eigene emotionale und
soziale Kompetenz. Vgl. hierzu: Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hg.), Auf-
klarung und Vorbeugung — Dokumente zum Umgang mit sexuellem Missbrauch im
Bereich der Deutschen Bischofskonferenz (Arbeitshilfen 246), Bonn 2011, 29.

Vgl. zum Desiderat eines theologischen Perspektivenwechsels z. B. Karl Hillenbrand,
Perspektivenwechsel im Kirchen- und Amtsverstandnis, in: Wunibald Miller — Myriam
Wijlens (Hg.), Ans Licht gebracht. Weiterfilhrende Fakten und Konsequenzen des
sexuellen Missbrauchs fir Kirche und Gesellschaft, Miinsterschwarzach 2012, 147-158.
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Konzeption der Fortbildung

Die Fortbildung wurde initiiert von Stephan Menne, Praventionsbeauftragter
im Bistum Limburg, und in enger Zusammenarbeit mit Dr. Katrin Brockméller,
Theologisch-Pastorales Institut Mainz, konzipiert und in zwei dreitagigen Ab-
schnitten im Mai und August 2012 durchgefuhrt.

Die insgesamt elf Teilnehmer/-innen des Pilotprojektes kamen aus vier
deutschen Diézesen und Luxembourg. Sie sind in unterschiedlichen Arbeits-
feldern mit der Thematik von Missbrauch und Pravention konfrontiert (Ge-
meinde, Jugendverband, Ordinariat, Ausbildung von Pastoralreferenten und
-referentinnen). Einige waren bereits nach der Limburger Praventionsordnung
ausgebildete sogenannte ,geschulte Fachkrafte®. Der Frauenanteil war mit acht
von elf Uberproportional hoch.

Die Fortbildung umfasste zweimal drei Tage und hatte auch zum Ziel, ein
personliches Arbeitsfeld im Blick auf die Aufgabe der Pravention zu profes-
sionalisieren.

Inhaltliche Leitlinien

Der erste Abschnitt hatte als Zielsetzung, die eigene Betroffenheit wahrzu-
nehmen und einen Einblick in exemplarische theologische Spannungsfelder
zu erhalten.

Nach einem einfilhrenden Uberblick zur aktuellen Praventionsarbeit in
deutschen Didzesen, zu Eckwerten und zur gesamtgesellschaftlichen Wahr-
nehmung von sexualisierter Gewalt (Stephan Menne) fihrte die Lektire von
Psalm 55 als Text eines Opfers von Missbrauchserfahrung (Dr. Katrin Brock-
méller) zu intensiven Gesprachen. Am zweiten Tag arbeitete die Kursgruppe
an theoretischen Differenzierungen des Begriffs ,Opfer” sowie deren Verwen-
dung in theologischen und kirchlichen Texten (Dr. Maria Katharina Moser)
und war dadurch hdchst sensibilisiert fur die Einfihrung in ,blinde Flecken in
der Moraltheologie* (Prof. Dr. Stephan Goertz). Vor allem die Frage nach der
Begriindung der Moral wurde heftig diskutiert. Ein Blick in die unterschiedli-
chen Deutungen des Kreuzestodes Jesu in neutestamentlichen Schriften
(Prof. Francois Vouga) eroffnete am nachsten Tag Perspektiven fiir eine Ver-
kiindigung ohne Leidensverherrlichung und verfehlte Opfertheologien.

Der zweite Abschnitt hatte als Zielsetzung, die ,Bausteine” fir eine praventive
Pastoral und Theologie zu benennen und vorzubereiten.

Nach einer Verknipfung der Themen des ersten Abschnitts mit den je per-
sonlichen und beruflichen Erfahrungen der Zwischenzeit las eine professio-
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nelle Sprecherin (Elisabeth Verhoefen) biblische und literarische Texte zum
Thema. Im Zentrum standen 2 Sam 13, das Méarchen ,Allerleirau“ sowie Ge-
bete von Carola Moosbach. Emotional waren das sicher die intensivsten
Stunden der Fortbildung. Sie erdffneten die Frage, ob und wie solche oder
ahnliche literarische Auseinandersetzungen einen Ort in der Pastoral finden
konnten.

Es folgte ein Uberblick zur Resilienzforschung und deren religionspada-
gogische Konsequenzen sowie die Arbeit an eigenen Praxisbausteinen und
deren kollegiale Beratung.

Reflexionen

Die Teilnehmenden begriften vor allem den theologischen Zugang zum
Thema, der nach ,Zahlen und Fakten“ und ,Notfallplanen* auch Handlungs-
moglichkeiten im normalen pastoralen Alltag aufzeigte. Des Weiteren wurden
die begrifflichen und theologischen Differenzierungen als Erweiterung der
personlichen Ausdrucksfahigkeit und damit auch als Erweiterung des pasto-
ralen Selbstverstandnisses wahrgenommen. Insgesamt aufierten die Teil-
nehmer/-innen eine hohe Zufriedenheit mit der Fortbildung und bezeichneten
sich als motiviert und mit Energie flr aktives praventives Handeln ausgestat-
tet, das sie nun auch mit ihren eigenen Quellen und Traditionen mehr ver-
knupft erleben.

Fur die Leitung war es ein ,Balanceakt® in zweifacher Hinsicht, zum einen
die Theologie nicht in der Theorie aufzulésen, sondern an das pastorale
Handeln anzubinden, und zum anderen nicht in der Kritik stecken zu bleiben,
sondern den Teilnehmern/Teilnehmerinnen kreative Zugange zur eigenen
Tradition zu ermdglichen.

Trotzdem waren die Tage nur ein Anfang. Es bleibt die Frage: ,Was will uns
Gott mit dieser Krise sagen?“3 Jetzt ist Zeit fiir Demut, aus der bereits Mut zur
Umkehr und Veranderung innerhalb der Kirche wachst* — und damit wiin-
schenswerterweise auch die Bereitschaft zu einem engagierten Einsatz fir
eine nachhaltige Themenprasenz zu Missbrauch und sexualisierter Gewalt.

Vgl. erneut Karl Hillenbrand, Sich den dunklen Seiten der Kirche stellen, in: Wunibald
Muller — Myriam Wijlens (Hg.), Aus dem Dunkel ans Licht. Fakten und Konsequenzen
des sexuellen Missbrauchs fiir Kirche und Gesellschaft, Miinsterschwarzach 2011, 227—
232, hier 232.

4 Vgl. Hillenbrand, Sich den dunklen Seiten der Kirche stellen (s. Anm. 3) 232.
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Die beschriebene Fortbildung wird in ahnlicher Form vom 12. bis 14. Marz
2013 unter dem Titel: ,Du wirst nicht mehr stumm sein (Ez 24,27). Bausteine
flir eine préventive Theologie und Pastoral“ erneut angeboten werden (vgl.
www.tpi-mainz.de).

Dr. Katrin Brockmoéller

Dozentin am Theologisch-Pastoralen Institut fir berufsbegleitende Bildung
der Di6zesen Limburg — Mainz — Trier

GrolRe WeiRgasse 15

D-55116 Mainz

Fon: +49 (0)6131 27088-16

Fax: +49 (0)6131 27088-99

eMail: brockmoeller(at)tpi-mainz(dot)de

Web: http://www.tpi-mainz.de
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Patrik C. HOring, Firmung — Sakrament zwischen Zuspruch
und Anspruch. Eine sakramententheologische Untersuchung in
praktisch-theologischer Absicht

Patrik Horing, Referent fur jugendpastorale Grundlagen im Erzbistum Kaoin
und Professor fur Katechetik und Didaktik des Religionsunterrichts an der
Philosophisch-Theologischen Hochschule St. Augustin, legt mit diesem Buch
ein Standardwerk zur Firmung aus praktisch-theologischer Perspektive vor.
Diese Studie, mit der sich der Verfasser an der Katholisch-Theologischen
Fakultat der Universitdt Bonn im Fach Religionspadagogik habilitiert hat, er-
arbeitet ein Verstandnis des Firmsakraments, das der sich abzeichnenden
nachvolkskirchlichen Situation Rechnung zu tragen versucht, und leistet da-
mit einen wichtigen Beitrag zur nétigen Weiterentwicklung der Theologie der
Firmung.

Horing geht nicht nur von vielfaltigen, sondern auch zwiespaltigen Erfah-
rungen mit der Firmung aus: Die Vielfalt driickt sich v. a. in der Fille unter-
schiedlicher Materialien und Konzepte zur Firmvorbereitung aus, die von er-
lebnispadagogischen Modellen lber diakonisch, biografisch, biblisch oder ge-
meindlich orientierte Konzepte bis zur Vermittlung von Glaubenswissen reicht.
Die Zwiespaltigkeit von firmkatechetischen Erfahrungen wird daran deutlich,
dass die Erwartungen der Jugendlichen, die sich zur Firmvorbereitung an-
melden, und der Gemeinde oft auseinandergehen (,Nach der Firmung ist ja
niemand mehr da ...“) und dass haufig eine grolRe Heterogenitat innerhalb
der Firmgruppe hinsichtlich Voraussetzungen und Bedurfnissen von den (zu-
allermeist ehrenamtlichen) Katechetinnen und Katecheten zu bewaltigen ist.
Insgesamt ist zu konstatieren, dass es in der Firmkatechese meistens nicht
gelingt, ,,mit dem, was uns kostbar, ja heilig ist, die Mitte der Firmlinge zu be-
ruhren* (32, Zit. D. Hober); vielmehr entsteht der Eindruck einer ,grofl® ange-
legten Mogelpackung®, die in eine Firmfeier als ,feierlichen Kirchenaustritt*
mundet.

Eine solche Krise in der Praxis ist nach Horing meist auf eine Krise bzw.
Unsicherheit in der Theologie zurlickzufihren. Die genannten Schwierigkeiten
resultieren vor allem in einer mangelnden Klarheit Gber die Ziele der Firm-
pastoral, welche wiederum vom ebenfalls nicht geklarten theologischen Ver-
stdndnis der Firmung abhangig sind. Lange Zeit flhrte die Firmung eine
Lkummerliche Existenz* (K. Rahner) als vergessenes Sakrament, was mit einer
von Hans King 1976 bemerkten besonderen Ratlosigkeit der Theologie hin-
sichtlich der Firmung korrespondiert: ,,Ratselhaft ist die Entstehung, wechsel-
haft der Ritus, widersprichlich die Sinndeutung™ (79). Zwar steht die Firm-
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katechese (zusammen mit der Erstkommunionkatechese) heute meist im
Zentrum katechetischen Bemiihens in den Gemeinden, doch bleibt es im
Regelfall bei der Divergenz zwischen den Erwartungen der Gemeinde nach
langerfristigem Engagement und den eher individuellen Wiinschen der Firm-
linge. (An einem individualistischen Sakramentenverstandnis ist allerdings
eine volkskirchliche Sakramentenpraxis, die den Sakramentenempfang quasi
»im Voribergehen“ ermdglichte, auch nicht ganz unbeteiligt.)

Horing stellt fest, dass es in den ersten Jahrhunderten kein eigenes Sa-
krament der Firmung gegeben hat; aus heutiger Sicht hat die Firmung durch
die Verlagerung an das Ende der Kindheit bzw. in das Jugendalter ihre Funk-
tion als Scharnier zwischen Taufe und Ersteucharistie verloren. Somit ist die
Firmung scheinbar folgenlos und erdffnet kein faktisches Mehr an Teilhabe,
so dass diese Deutungsliicke heute haufig mit der Interpretation eines Sa-
kraments der Miindigkeit am Ubergang zum Erwachsenenalter gefiillt wird.
Aus dem sakramentengeschichtlichen Durchgang zur Firmung kristallisiert
Hoéring jedoch nicht nur einen, sondern vier Deutungsaspekte bzw. Sinn-
dimensionen der Firmung heraus: die christologische Dimension (Gleichge-
staltung mit Christus), die pneumatologische Dimension (Bitte um den Geist),
die religions-anthropologische Dimension (Mindigkeit im Glauben) und die
ekklesiologische Dimension (hdherer Grad an Verpflichtung, Sendung zum
Apostolat). Diese vier Dimensionen geben einen moglichen Kriterienkatalog
ab, anhand dessen die aktuelle Praxis bewertet werden kann; sie stehen aller-
dings nicht gleichwertig nebeneinander, sondern die Ubrigen drei scheinen hin-
geordnet auf die ekklesiologische Dimension. Hoéring schlagt vor, Firmung vor
allem als ,Bereitschaftserklarung und Beauftragung zum Apostolat* (225) zu
verstehen, womit er kein neues und ebenso wenig ein exklusives Verstandnis
der Firmung vertritt — jedoch eines, das einer Kirche in nachvolkskirchlichen
Zeiten gut zu Gesicht steht. Diese Deutung ist nicht so zu verstehen, dass die
Firmung die (einzige) Grundlage des Laienapostolats oder gar ein ,Sakrament
des Apostolats” ware, sondern die Verpflichtung zum Apostolat ist grundsatz-
lich schon mit der Taufe gegeben. Es gilt vielmehr: ,Die Firmung fugt der
Taufe nichts Neues hinzu, wohl aber bietet sie die Gelegenheit, das in der
Taufe Unmindiger Vollzogene erneut zu bestatigen und zu bejahen® (187).

Was genau ist nun unter Apostolat zu verstehen? Nach ,Evangelii
nuntiandi“ ist mit dem Apostolat jene Phase gemeint, die auf den ,Empfang
der Zeichen® (EN 24) (d. h. die Feier der Sakramente) folgt und sich in der
(erneuten) Selbstevangelisierung und dem unspektakularen, stillen ,Zeugnis
des Lebens” (EN 22; 41) ereignet. Firmung ist also viel mehr als eine indivi-
duelle Starkung an einer Lebenswende (wobei noch zu fragen ware, ob es im
Hinblick auf die Entstrukturierung des Jugendalters eine solche Zasur im
Empfinden der Jugendlichen Uiberhaupt noch gibt); die Akzentsetzung auf das
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Apostolat soll genauso wenig eine Rekrutierung fur die Gemeinde legitimie-
ren noch zur Produktion von ,Turbokatholiken“ aufrufen. Héring versteht Fir-
mung als Sendung zum Apostolat buchstéblich als eine ,Zumutung®, als eine
Zusage, Geisttrager zu sein, etwas zu kdnnen und gebraucht zu werden. ,Die
Beauftragung in der Firmung [...] ist eine umfassende Sendung, die keine
andere Existenzweise erfordert als die des christlichen Menschseins.” Es geht
hier ,um nicht mehr und auch nicht weniger [...] als um die Verwirklichung
des Christseins an jenem Ort, an dem der bzw. die Einzelne als Mensch lebt*
(191).

Hinter Horings Ansatz steht ein Verstandnis der Firmung, das ihre sakra-
mentale Doppelstruktur als Zuspruch und Anspruch, als Indikativ und als Im-
perativ ernst nimmt, so wie jedes Sakrament in der Spannung zwischen ,bin-
nenkirchliche[r] Vergewisserung und diakonische[r] Vergegenwartigung®
(207) steht. Firmung ist also die ,retrospektiv-anamnetische Vergewisserung
des Geistes Gottes” (ebd.), so dass die Firmkatechese vor allem als mysta-
gogische Einfuhrung in Formen christlicher Spiritualitat, in eine Mystik des
Alltags zu verstehen ist. Oder anders gesagt: ,Sakrament feiern heif3t, sich
das Handeln Gottes gefallen lassen® (151). Gleichzeitig ist Firmung die ,,pro-
spektiv-epikletische Bitte um den Heiligen Geist fir das weitere Leben als
Christ/Christin“ (207), die den Aufruf zu einer Antwort auf das Leben ermég-
lichende Wort Gottes impliziert. Dieses Bewusstmachen der Doppelstruktur
der Firmung kann sowohl vor einer ,gnadentheologischen Verengung® (Aus-
blendung der menschlichen Seite des sakramentalen Geschehens, 75f.) als
auch vor einer ,anthropologischen Verkirzung“ (Sakrament als Lohn fir
menschliche Leistung, 76—78) bewahren.

Als Fazit ist festzuhalten, dass in Horings Neuansatz vor allem drei As-
pekte wichtig sind: ,die enge Verbindung und gegenseitige Verwiesenheit von
Leben und Glauben, die elementare Bedeutung der Gottesbeziehung [und]
die Nachordnung von Gemeinde als Weg und Mittel, nicht als Ziel der Kate-
chese" (149). Hoéring betont, dass seine Uberlegungen ,keine neue katecheti-
sche Methodologie [...] und erst recht kein Patentrezept fir das Gelingen von
Katechese" sein wollen (266); vielmehr geht es ihm um eine Haltung, die sich
aus dem hier dargelegten Verstandnis der Firmung fur die Firmvorbereitung
und den Empfang der Firmung ergibt.

Entsprechend verzichtet Horing — sinnigerweise — auch darauf, ganz ge-
naue und konkrete Empfehlungen abzugeben. So etwa wird die Frage nach
dem angemessenen Firmalter — bei einer deutlichen Tendenz zum frihen
Erwachsenenalter und einer Abkehr von einer jahrgangsweisen ,Erfassung“ —
letztlich nicht entschieden. Wichtig sind aber z. B. seine Hinweise auf die
Méoglichkeit der Delegation der Firmspendung und auf die Differenzierung
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zwischen evangelisierendem und katechetischem Handeln, aber auch zwi-
schen katechetischem Handeln und schulischem Unterricht.

Ein Desiderat bleibt die Klarung dessen, was konkret(er) unter ,Apostolat’
verstanden werden kann — es ist sicherlich mehr als die Wahrnehmung be-
stimmter Amter in Gemeinde und Kirche (vgl. 200). An dieser Stelle ist die
Pastoral als Ganze gefragt, neu zu vermitteln — oder auch erst zu entde-
cken —, was Christsein im (sakularen) Alltag bedeuten koénnte. Nicht zu ver-
hehlen ist auch, dass Horing ein sehr anspruchsvolles Konzept der Firmung
entwickelt, das sicherlich nur fir eine relativ kleine Gruppe von Aspiranten in
Frage kommt. Dies ist jedoch insofern nicht als ein Manko anzusehen, als die
Firmung fur den Einzelnen keine Heilsnotwendigkeit ist. Wohl aber ist es notig,
verstarkt Uber neue Wege der Erstverkindigung fir diejenigen nachzuden-
ken, die einen solch ambitionierten Weg nicht gehen wollen oder kdnnen.

Patrik C. Horing, Firmung — Sakrament zwischen Zuspruch und Anspruch. Eine sakramen-
tentheologische Untersuchung in praktisch-theologischer Absicht, Kevelaer: Butzon &
Bercker 2011, 304 S., 39,90 € (D). ISBN: 978-3-7666-1488-9
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