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Juni 2006 — 58. Jahrgang

Klaus Pfeffer

Warten auf ein neues Pfingstwunder

Der Beginn der Kirchen-Geschichte ist eine
Erfolgsgeschichte: Die Menschen, die die
ersten ,,Kirchenvertreter” horen, sind begeis-
tert. Und zwar deshalb, weil die Verkiinder die
richtigen Worte finden: ,,Wir horen sie in
unseren Sprachen Gottes grof3e Taten verkiin-
den®, jubeln die Menschen in der Apostelge-
schichte. Aus welcher Gegend die Leute auch
immer kommen — die Apostel konnen sich
verstindlich machen.

Von einer dhnlichen ,,Erfolgsgeschichte* ist
die Kirche in unserem Land weit entfernt. Die
Worte, die in den Kirchen gesprochen werden,
stofen auf eine immer geringer werdende
Resonanz. Seit Jahren wenden sich Menschen
von den Kirchen ab, weil sie offensichtlich
nicht mehr verstehen, warum das wichtig fiir
sie sein soll, was da verkiindet wird.

Von Dietrich Bonhoeffer ist ein Romanver-
such erhalten geblieben, in dem er die Unzu-
friedenheit von Menschen beschreibt, die mit
den Worten in der Kirche nichts mehr anfan-
gen konnen. Nach einem Sonntagsgottesdienst
in einer biirgerlichen Gemeinde klagt eine
dltere Frau dariiber, dass ,,aus dem Wort
Gottes ein Geschwitz geworden® sei. Flir sie
ist das nur noch ,frommes Gerede*“ und
»Schonrednerei”, was von der Kanzel zu
horen ist. Threm Enkel gibt sie innerlich
Recht, als er ihr mit Unverstindnis begegnet,
,»,dass du dir das Sonntag fiir Sonntag anhdren
kannst”. Mit den Predigern geht Bonhoeffer
in seinem Romanfragment scharf ins Gericht:
Jede schlechte Predigt sei ein ,,Nagel am Sarg
des christlichen Glaubens* formuliert er und
lasst einen Jugendlichen aus dessen Erfahrung
mit einem Pfarrer schlieflen: ,,Eine Sache, die
so jammerliche Vertreter hat, kann wohl nicht
mehr sehr viel Kraft in sich haben; mich inter-

essiert das Lebendige und Heutige und nicht
ein vergangener toter Glaube!*

Bonhoeffer arbeitete an diesem Fragment
wihrend seiner Zeit im Gefiangnis. Es waren
Monate, in denen er sich mit seiner Situation
abgefunden hatte und die Zeit in seiner Zelle
nutzte, um intensiv lber die Situation von
Kirche und Religion nachzudenken. Seine
Briefe aus dieser Zeit sind voll von bis heute
nahezu revolutionédren theologischen Gedan-
ken. Im Roman, den er nicht zu Ende gefiihrt
hat, beschreibt er praktisch, was er an der
Kirche kritisiert.

Es ist vor allem ein Sprachproblem: In der
Kirche werde eine tiberkommene ,,religiose™
Sprache benutzt, die aber den aufgekldrten
Menschen nicht mehr ernst nimmt. Fiir Bon-
hoeffer ist eine ,,religiose” Sprache eine Rede
von Gott, die den Menschen abhéngig machen
und klein halten will. Sie nimmt aber nach
seiner Auffassung nicht wahr, dass die aufge-
klarten Menschen der Moderne léngst ,,miin-
dig“ geworden sind und Gott nicht mehr so
einfach ,,brauchen”, um gliicklich leben zu
konnen oder Antworten auf Fragen und
Probleme zu finden. ,,Wie sprechen wir ,welt-
lich® von ,Gott*?* fragt Bonhoeffer deshalb.
Wie kann es gelingen, den Glauben an Gott
mit der modernen Welt in Einklang zu brin-
gen?

Mir scheint das eine bis heute ungeldste
Aufgabe zu sein. Die Kirchen brauchen ein
neues Sprach-Wunder. Es geht darum, eine
Glaubenssprache zu finden, die aufgeklérte
Menschen in der mittlerweile postmodernen
Zeit auch verstehen und nachvollziehen kon-
nen. Dabei geht es nicht nur um die Sprache
der Liturgie oder um kirchenamtliche Verlaut-
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barungen, deren Worte und Sprachwendungen
manchmal wie Relikte aus ldngst vergangenen
Zeiten klingen. Selbst die binnenkirchliche
Alltagssprache ist oft weit entfernt vom Leben
der iiberwiegenden Mehrzahl der Bundes-
biirger. Die Themen des Gemeindealltags und
die Inhalte vieler Predigten klingen wie eine
Fremdsprache in den Ohren so mancher Zeit-
genossen. Es ist bezeichnend: In den Kinos
lassen sich Menschen von spirituell-religiésen
Themen eher beriihren als in den Kirchen. Ob
Filmregisseuren besser als Kirchenleuten
gelingt, was Bonhoeffer als ,,weltliches™
Reden von Gott bezeichnete?

Dietrich Bonhoeffer konnte seine Gedanken
nicht weiter entfalten und hinterlie3 es der
Nachwelt als Aufgabe, eine ,,religionsloswelt-
liche* Sprache in einer ,,miindig gewordenen
Welt* zu finden. Es geht darum, auf ein neues
Pfingsten hinzuarbeiten, an dem die Christen
ihre Botschaft so zur Sprache bringen, dass
die Menschen dieser Zeit sie verstehen — und
sich nicht gelangweilt oder aus einem Gefiihl
der Nicht-Ernstnahme abwenden.

Dass ein neues Pfingsten mit einem neuen
Sprach-Wunder kommen wird — davon war
Dietrich Bonhoeffer iiberzeugt: ,,Es ist nicht
unsere Sache, den Tag vorauszusagen — aber
der Tag wird kommen —, an dem wieder
Menschen berufen werden, das Wort Gottes
so auszusprechen, dass sich die Welt darunter
verdndert und erneuert. Es wird eine neue
Sprache sein, vielleicht ganz unreligios, aber
befreiend und erlosend, wie die Sprache Jesu,
dass sich die Menschen {iber sie entsetzen und
doch von ihrer Gewalt iiberwunden werden,
die Sprache einer neuen Gerechtigkeit und
Wahrheit, die Sprache, die den Frieden Gottes
mit den Menschen und das Nahen seines
Reiches verkiindigt.*
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Liebe Leserinnen und Leser,

das Pfingstfest ist eine gute Gelegenheit,
sich in der Knappheit eines konzentrierten
Artikels sozusagen als Essenz umfangreicher
dogmatischer Traktate, fiir deren Studium der
pastorale Arbeitsalltag kaum Zeit ldsst, die
Entwicklung der kirchlichen Pneumatologie
in Erinnerung zu rufen — dies aber nicht riick-
wirts gewandt, aus Interesse am Ver-
gangenen, sondern mit der Perspektive, wie
die Rede vom HI. Geist heutzutage gesche-
hen kann. Dazu verhilft Prof. Dr. Ralf
Miggelbrink, Ordinarius fiir Systematische
Theologie an der Universitéit Essen.

Eine Grundproblematik heutiger Pastoral ist
der Umbruch der Rahmenbedingungen, ohne
schon tragfihige Antworten gefunden zu
haben, wie die Gestaltung der einzelnen
pastoralen Dienste zu beschreiben ist. Am
Beispiel des Pfarrers stellt Pfr. Dr. Christian
Hennecke aus dem Bistum Hildesheim mog-
liche Priorititen-Setzungen zur Diskussion.

Eine Anndherung an das Geheimnis unseres
Glaubens iiber ebenso irritierende wie die
Gedanken auf das Mysterium konzentrieren-
de Kunst in der Kirche bieten Dr. Axel
Hammes, Kolner Didzesanpriester, der sich
z.Zt. im Fach Neues Testament habilitiert,
und Dipl.-theol. Guido Schlimbach, Mit-
arbeiter an der Kunststation St. Peter in Koln.

Dipl.-theol. Andreas Heek, Referent in der
Behindertenseelsorge des Erzbistums Koln,
gibt wichtige Einblicke in die Probleme von
Horbeeintrachtigten, um die zu wissen eine
entscheidende Voraussetzung flir deren
Integration in die Pastoral ist.

P. Dr. Herbert Schneider OFM von der
Pilgerkirche in Neviges schlieflich fragt
nach einem angemessenen Beichtverstindnis
fiir unsere Zeit — und zwar auf Seiten der
Beichthorenden —, das dem Verschwinden
des Sakraments entgegenwirken konnte.

Mit dem Wunsch, dass die Fiille des HI.
Geistes einen jeden von Ihnen ,,inspiriere®,
griift Sie herzlich

e S




Ralf Miggelbrink
Der Heilige Geist
im westkirchlichen
Denken

Geschichte und Gegenwart

1. Westliche Geistvergessenheit?

Vom Heiligen Geist ist im Glauben und
Denken der westlichen kirchlichen Tradition
wenig die Rede. Woran liegt das?

(1) Die Lateinische Theologie hat sich friih
darauf konzentriert, das Geheimnis der Erlo-
sung aller Menschen durch Jesus Christus mit-
hilfe juridischer Kategorien zu beschreiben.'
Daraus ergibt sich die Konzentration auf Gott
als Schopfer, Gesetzgeber und Richter der
Welt einerseits und als Erléser andererseits,
also auf Werke, die dem Vater und dem Sohn
appropriiert werden.

(2) Der Heilige Geist hat innerhalb der west-
lichen Topographie der theologischen Traktate
seinen spezifischen Ort nur im Rahmen der
Trinitdtslehre.

(3) Die Trinitdtslehre ist in der Ver-
gangenheit mit der Betonung der Einheit und
Einfachheit Gottes hdufig in den Hintergrund
getreten. Insbesondere das Verhiltnis von
Gott und Welt wird in der lateinischen
Tradition entsprechend dem Axiom ,,opera tri-
nitatis ad extra sunt indivisa®® beschrieben.
Gerade diese Okonomievergessenheit lieB die
Trinitdt zum unverstandenen und unverstind-
lichen Mysterium werden, das als vermeint-
lich rein duBere Glaubenspflicht durch die
Aufklarung bekdmpft wurde.

(4) Seit Augustinus (354-430) versucht die
lateinische Theologie die Wirklichkeit des
dreifaltigen Gottes zu erfassen, nicht indem

sie die spezifischen Werke der goéttlichen
Personen nach auflen beschreibt (6konomi-
sche Trinitdtslehre), sondern indem sie das
innergottliche Zu- und Miteinander von Vater,
Sohn und Geist in Analogien zu beschreiben
versucht (immanente Trinititslehre). Diesem
Verfahren sind jedoch enge Grenzen gesetzt,
soll es nicht darauf hinauslaufen, dass eine
Theologie von drei Géttern entwickelt wird,
die allerdings ,,nach auBlen“ gemeinsam wir-
ken. Augustinus zeichnet einen Weg vor,
indem er die spezifisch theologische
Kategorie der ,,substantiellen Relation® ein-
fithrt. Gemeint sind damit die innertrinitari-
schen Ursprungsrelationen, die Augustinus
als das Unterscheidende in Gott ausmacht:
Der Vater zeugt den Sohn, der Sohn wird
gezeugt. Aus beiden gemeinsam geht der
Geist hervor’, den Geist qualifiziert es, aus
dem Vater und dem Sohn hervorzugehen. Aus
dem Gedanken der substantiellen und ewigen
Ursprungsrelationen lieBen sich einige weite-
re Bestimmungen logisch ableiten: So sprach
man von den Proprietiten als den aus den
Ursprungsrelationen  ableitbaren  Eigen-
schaften, die jeweils nur einer der drei
Personen zukommen. Dabei handelte es ich
um die Vaterschaft, die Sohnschaft und die
spiratio passiva, die nur dem Geist zukommt.

(5) Neben den gottlichen Proprietdten kennt
die Scholastik Appropriationen.* Zwar ist das
gottliche Wirken dem Vater, dem Sohn und
dem Geist gemeinsam. Jedoch ordnet der
biblische Sprachgebrauch bestimmte gottliche
Tétigkeiten vorzugsweise einer bestimmten
gottlichen Person zu. Vater, Sohn und Heiliger
Geist sind der eine Schopfer. Dennoch stellt
sich der Gldaubige entsprechend dem bibli-
schen Srachgebrauch den Vater als den
Schopfer vor und ,,appropriiert dementspre-
chend diese Eigenschaft dem Vater, wobei er
immer wissen muss, dass eigentlich alle drei
gottlichen Personen schaffen.

(6) AuBerordentlich weit wirkte die
Augustinische Analogie, der innergéttliche
Vater sei der Liebende, der Sohn der Geliebte,
der Geist die Liebe selbst.” Vollig fremd aller-
dings ist Augustinus die Vorstellung dreier lie-
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bender Subjekte in Gott. Diese Vorstellung
entfaltet erst der Pariser Monch Richard von
St. Viktor (gest. 1173): Der Heilige Geist ist
nicht nur das Abstraktum der Liebe. Liebe
setzt eine Pluralitidt von Personen voraus, um
Liebe sein zu konnen. Genau eine solche fin-
det Richard im Trinitdtsdogma angedeutet:
,,Dass in dem einen Gott mehrere Personen
sind, heifst dann nichts anderes, als dass meh-
rere die selbige hichste Liebe haben, oder
besser: gemdfy der unterschiedenen Eigen-
tiimlichkeit dieser Liebe sind. Diese bestimm-
te Person ist nichts anderes als die hochste
Liebe auf diese bestimmte und eigentiimliche
Weise. Die andere Person ist nichts anderes
als die héchste Liebe auf die andere bestimm-
te eigentiimliche Weise.

(7) Richards Idee, die Proprietiten der drei
gottlichen Personen in einer je besonderen Art
der innergottlichen Liebe zueinander zu erbli-
cken, hat in der neueren katholischen Theo-
logie Anklang gefunden. Fiir Bernd Jochen
Hilberath schliet der innertrinitarische
Personbegriff seit seiner Einfiihrung durch
Tertullian soviel Subjektsein ein, dass inner-
halb Gottes hingebungsvolle Liebe als die
eigentlich personen- und einheitsstiftende
Wirklichkeit in Gott moglich ist.” Fiir Gisbert
Greshake ist die Einheit Gottes der
Wesensvollzug Gottes als personenverbinden-
de communio.® Der methodische Ansatz bei
der Frage nach dem Ursprung von Ge-
meinschaft und communio im immanenten
Leben Gottes bietet allerdings kein Verfahren,
mit dem Proprietiten der gottlichen Personen
benannt werden konnten: Es ist immer die
gleiche gottliche Liebe, die sich dreifach in
Gott realisiert.

(8) Heribert Miihlen bezieht sich 1963 auf
die augustinische Vorstellung vom Geist als
dem ,,vinculum amoris“ zwischen Vater und
Sohn.” Der Vater ist ihm der ursprunglose
Ursprung der Gottheit, der innergdttliche
Logos, das innergéttliche Du, das Gegeniiber
des Vaters. Dem Geist kommt die Rolle des
Liebesbandes zu. Dieses Liebesband realisiert
sich als ,,Wir*, als in den Menschen wirksame
Beziehungskraft der liebenden Aussage des
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Vaters an den Sohn und der liebenden Antwort
des Sohnes an den Vater.

(9) Die rechtfertigende und heiligende Wirk-
samkeit Gottes wird in der westkirchlichen
Tradition nicht primdr mit dem Begriff des
Geistes, sondern mit dem Begriff der Gnade
besprochen. In der reformatorischen Tradition
erscheint Gnade vor allem als Gottes Ver-
gebungswille. In der scholastischen Tradition
bezeichnet Gnade die geschenkhaften Zu-
wendungen Gottes an die Menschen zum
Zwecke ihrer Rechtfertigung und Heiligung.
In beiden Fillen wird der Eindruck erweckt,
der eine Gott wirke nach auflen, indem er ver-
zeiht und Zuwendungen verschenkt.

(10) Das weitgehende Fehlen einer
Geisttheologie hat Auswirkungen auf die
Ekklesiologie: Insbesondere in der Neuzeit
hat sich in der katholischen Ekklesiologie
durchgesetzt, die Legitimitit der Kirche her-
zuleiten von ihrer Griindung (institutio) durch
den historischen Jesus, der durch die succes-
sio apostolica in den Bischofen legitime
Nachfolger findet. Auch hier waltet wieder
das Modell einer effizienten, juridisch vermit-
telten Kausalitdt. [hm entspricht notwendig
eine klare hierarchische Fithrungsstruktur.

(11) Ahnliche Folgen hat das traditionelle
Fehlen eines Inspirationsmodells der Inkar-
nation: Die Lehre der Inkarnation zielte, seit-
dem sie im Prolog des Johannesevangeliums
begriindet wurde, auf die Abwehr der gnos-
tischdoketistischen Entweltlichung des men-
schgewordenen Gottes. Das Ziel des gottli-
chen Heilswirkens ist die Vergoéttlichung des
Menschen in seinem menschlich-fleischlichen
Leben. Man kann die Inkarnationsaussage
aber auch dahingehend missverstehen, als
ginge es nicht darum, eine Aussage iliber das
gottliche Handlungsziel zu machen, sondern
iiber den Handlungsmodus. Dann erscheint
die Inkarnation als ein effizientes Tun Gottes,
durch das der gottliche Logos sich mit einer
vollstindigen Menschennatur verbindet. Die
naturhafte Terminologie der christologischen
Dogmenentwicklung hat es schwer gemacht,
die biblisch bezeugte Rolle des Geistes bei der
Inkarnation zu wiirdigen.



2. Ansiitze zur Uberwindung der
Geistvergessenheit

(1) Was die Theologie lange nicht zu den-
ken vermochte, hielt das westkirchliche
Frommigkeitswissen fest: In der alten Pfingst-
sequenz ,, Veni sancte spiritus “ wird so etwas
wie ein spezifisches Profil der géttlichen
Wirksamkeit gegeniiber den Menschen im
Heiligen Geist erkennbar. Die Pfingstsequenz
betont das Schopferhandeln Gottes als bele-
bende, Starre und Ordnung unterbrechende
Dynamik. Unter diesem Aspekt erscheint das
Schopfersein als Handeln des gottlichen
Geistes. Die Effizienz Gottes im Geist gegen-
iiber der Welt wird dabei nicht gedacht als
initiales Geschehen, sondern als dauernde
cooperatio divina, als creatio continua. Die
Metapher des Windes ermdoglicht es offen-
sichtlich, Engfiihrungen, die die Vater und
Sohnmetaphorik mit sich bringt, zu tiberwin-
den. Das Wirken des Geistes ist weder
gartnerhaftkausaleffizientes Schaffen an der
Welt noch koniglichherrscherliche Verfiigung
im Wort, sondern ubiquitdres Wirken und
Weben in der Feinstofflichkeit des Windes,
der einerseits als machtvoll erfahren wird,
andererseits jedoch als schwer zu beherr-
schen, zu steuern und vorherzusagen. Die
Windmetapher suggeriert zudem die
Vorstellung, der Wirkende sei in seinem
Wirken selber anwesend. Mit der Wind-
metaphorik fallt die Vorstellung der absoluten
Integritit der Leiber, so als kdnne Gott auf
den Menschen nur einwirken, indem er ihn
von auflen anspricht oder bewegt. Die Barock-
scholastik hat sich im 16. Jahrhundert sehr
gemiiht, eine Antwort auf die Frage zu geben,
wie denn Gott den Menschen in seiner Gnade
zum Glauben bewegen konne, ohne seine
Freiheit zu zerstdren. Sie scheitert dabei
wegen ihrer Fixiertheit auf Modelle kausal-
mechanischer Wirksamkeit Gottes gegeniiber
der Welt.

(2) Karl Rahner regt an, die Wirksamkeit
Gottes in seiner Gnade vom scholastischen
Begriff der gratia increata her zu bestimmen:
Gnade ist wesentlich nicht irgendeine sach-
hafte oder juridische Entitdit, sondern Gott

selber, der sich seinem Geschopf mitteilen
will. Hatte die katholische Tradition das gna-
denhafte Wirken Gottes den Menschen gegen-
iiber bis dahin nach Adressaten und
Wirkintentionen vielfdltigst differenziert, so
regt Rahner mit seiner Deutung der Gnade
Gottes als gratia increata nahe, in genau der
umgekehrten Denkrichtung, die vielen
Erfahrungen der rechtfertigenden und heili-
genden Zuwendung Gottes nicht als verstreu-
te Gnaden zu deuten, sondern als lebensge-
schichtlich ausdifferenzierte Beziehungs-
geschichte mit dem einen personalen gottli-
chen Gegeniiber des Menschen.

Gott wirkt, indem er sich ihm fiir eine inter-
personale Lebensgeschichte als treues und
verlédssliches Gegeniiber anbietet. Aus der
Alltagserfahrung wissen wir, dass Zu-
wendung, Nidhe und Treue eines Menschen
einen Menschen verédndern konnen. Wie soll
man die entsprechende Form der Wirksamkeit
beschreiben? Traditionell greifen wir hierzu
in verschiedenen Wirklichkeitsbereichen auf
den Begriff des Geistigen zuriick: Wie wirkt
ein motivierendes Wort? Zunidchst, indem es
als wahr und befolgenswert erkannt wird.
Hieraus ergibt sich die Einschétzung, das
Geistige bezeichne zunichst eine wahre
Information. Dariiber hinaus begriindet das
motivierende Wort eine Beziehung zwischen
dem, der das Wort spricht, und dem, der es
hort und beherzigt. Gottes Geist wirkt auf den
Menschen ein, wo immer in Gottes Wort
Wahrheit erkannt und durch Gottes Wort
Beziehung gestiftet wird. Wahrheit und
Beziehung sind die Moglichkeitsbedingung
der lebensgeschichtlichen Gestaltwerdung
eines Menschen, der eine Ahnung davon
bekommt, wer er ist und sein soll und der den
Mut fasst, diesen Intuitionen zu folgen und
sich selber so niher zu kommen.

(3) Die Bezichungsgeschichte eines
Menschen mit Gott ist eine Wirklichkeit, in
der unter der dauernden Wirkkraft Gottes ein
Mensch als besonderer entsteht und zu einer
in Ewigkeit bejahten Person wird. Diese
Wirksamkeit Gottes gegeniiber dem Men-
schen konnen wir am ehesten in der Metapher
der Geistwirkung erfassen. Gott wirkt auf
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geistige Weise auf den Menschen ein durch
die verstehende Lektiire der Bibel. Bei der
Bibellektiire spiegelt der Mensch im
Beziehungsprozess mit Gott diesen Prozess in
seinem Verhiltnis zu anderen Beziehungs-
geschichten, die die Christenheit als gelungen
und deshalb als kanonisch erkennt. Gott wirkt
auf geistige Weise auf Menschen ein, wo
Menschen sich die Gebetssprache der
Christenheit zu eigen machen und eintauchen
in die gemeinsame Beziehungssuche aller
Christen nach Gott.

(4) Nach dem Zerbrechen eines Weltbildes,
dem das physische Eingreifen Gottes in die
Welt eine alltdgliche Selbstverstindlichkeit
war, erscheint das pneumatische Wirken
Gottes als die einleuchtendere Form, das
Verhiltnis von Gottheit und Menschheit zu
beschreiben. Im Lichte dieser neueren
Entwicklung bekommt die alte Rede vom
Schopfergeist wieder einen neuen Klang:
Schopfung wird nicht primédr unter den tradi-
tionellen Vorstellungsgehalten von Setzung,
ordo und nomos gedacht, sondern als geistge-
wirkte Entwicklung.

Nahezu einhellig positiv ist das sogenannte
trinititstheologische Grundaxiom von Karl
Rahner aufgenommen worden. Es erklért: So,
wie Gott erfahren wird, so ist er auch in sei-
nem eigenen inneren Leben." Gott teilt sich
ndmlich seinem Geschopf, dem Menschen
selber als der mit, der er in seinem innergdtt-
lichen Leben ist."" Rahners Grundaxiom kann
gelesen werden als eine heuristisch-herme-
neutische Anweisung fiir die Trinitdts-
theologie. Sie leitet dazu an, zunidchst empi-
risch-6konomisch nach den Gestalten des
Offenbarwerdens Gottes in der geschichtli-
chergangenen Offenbarung Ausschau zu hal-
ten und diese Weisen, in denen Gott sich sel-
ber gibt, als das zu begreifen, was sie im
Lichte der Aussagen iiber die Gottheit Jesu
Christi und des Heiligen Geistes sind:
Aussagen namlich iiber Gott selber."

In der Christologie hat der Ansatz Rahners
eine ,,Christologie von unten* befordert, eine
Christologie, die mit der differenzierten Auf-
merksamkeit fiir die Gestalt Jesu, seine Bot-
schaft und sein Handeln einsetzt, um an dieser
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Gestalt die Konkretheit der gottlichen Liebe
abzulesen. Ein dhnlicher Weg empfiehlt sich
fiir die Pneumatologie. Daraus ergeben sich
weiterfliihrende Perspektiven:

3. Perspektiven

(1) creator spiritus”, dominus vivificans'

Der 104. Psalm schildert das Schopfungs-
handeln Gottes als die Errichtung eines
Lebensraumes des friedvollen Miteinanders
unterschiedlichster Geschopfe. Am Ende des
Psalms findet die riach Gottes eine bemer-
kenswerte Erwdhnung:

L, Sendest DU deinen Geist aus, so werden
alle [Lebewesen] erschaffen
und DU erneuerst das Antlitz der Erde.
(Ps 104, 30)

Das ordnende Handeln des gesetzgebenden
Schopfergottes wird durch das belebende
Handeln Gottes vollendet und iiberboten. Im
Leben der Lebewesen vermeldet sich eine
Wirklichkeit eigener Art, die den Ordnungs-
zusammenhang der Schépfung vollenden soll.
Die Schopfung soll die gebédren und denen
Raum geben, die sich der Schopfung und
ihrem Griinder selbst gegeniiber frei verhal-
ten. In dieser Freiheit erblickt die christliche
Tradition den Inbegriff des Lebens. Leben
bedeutet Freiheit. Als Freiheit ist Leben ambi-
valent. Die Bibel thematisiert diese Am-
bivalenz der Freiheit von der Urgeschichte an.
Evolutionsgeschichte ist Geschichte der
Verdrangung fremden Lebens. Als erstes will
der Mensch die Mehrung und Sicherung des
eigenen Lebens um den Preis des Todes fiir
das konkurrierende Leben. Es ist dies die als
Leistung gefeierte Lebensorientierung des
Jagers groBer Tiere. Es ist dies der
Lebensinhalt des mit Sieg gekronten Kriegers.
Es ist auch der Lebensinhalt des konkurrenz-
orientierten homo oeconomicus, der sein
Leben nicht zufillig in der Metaphorik des
Jigers und Kriegers deutet. Uber weite
Strecken indoktriniert auch die Ikonographie
des Sportes diese Deutung des Lebens. Aber
auch die Bibel verkniipft ihre Rede von der
gottlichen Lebenskraft, die mit dem gottli-



chen Odem auf den Menschen kommt, mit der
Macht des Kriegers. Die Formel ,, Der Geist
des Herrn kam iiber... “ wird im Richterbuch
an vielen Stellen verwendet, um ein gewaltté-
tiges und kriegerisches Wiiten einzu-
leiten.” In der Freiheitserfahrung fiihlt sich
der Mensch zunichst befreit zur Lebens-
sicherung durch Gewalt und Vernichtung.

Die Erfahrung gegeniiber dem eigenen vita-
len Leben, die Haltung freien Sorgens und Si-
cherns einnehmen zu kdnnen, begriindet aber
auch die Freiheit gegeniiber dieser Haltung
freien Sorgens und Sicherns: Ich kann mein
Leben mit allen Mitteln des Kampfes und der
Konkurrenz verteidigen. Das ist die erste
Erfahrung des seiner Freiheit innewerdenden,
aus der Kindschaft der vernunftlosen
Schopfung heraustretenden Menschen. Die
zweite Erfahrung ist, dass der Freie sich auch
gegeniiber dieser Freiheit zum Kampf noch
einmal befreit findet, so dass er sich als der
vom Kampf Freie wollen kann.

Aber warum sollte er das wollen? Die riach
“Johim wird erfahren nicht als eine rein for-
male Erméchtigung zur Freiheit, sondern als
iberstromende Lebendigkeit, die alles Leben
ermoglicht. Als solche kann sie im Richter-
buch missdeutet werden als Macht der domi-
nierenden Vitalitit. Sie kann aber auch gedeu-
tet werden als ,, Quelle des Lebens*“, aus der
alles Leben entspringt, so dass die mit dem
Geist erwachende Freiheit sich aufgerufen
erfihrt, sich in der sorgenden Achtung vor
allem Leben zu vollenden.® Dieser Denk-
richtung folgt der 36. Psalm: er schildert
zundchst in den Versen 1-5 die
Lebensordnung der Gewalt. Die Verse 6—10
stellen der Lebensordnung der Gewalt die
Lebensordnung Gottes entgegen. Sie wird
repriasentiert in den Stichworten ,,Giite®,
,»Ireue” (V. 6), ,,Gerechtigkeit™ (V. 7), ,,Huld",
»Schatten deiner Fliigel“ (V. 8), ,,Reichtum
deines Hauses, Strom der Wonnen* (V. 9)
und findet ihre Zusammenfassung in der
Metapher ,,Quelle des Lebens™ (V. 10). Wo
Gott so als die Quelle des Lebens fiir alles
Leben erkannt wird, da fiihlt sich die im Geist
begriindete Freiheit zum Respekt vor allem
Leben aufgerufen.”

Mit einer solchen Lebensdeutung aber wird

die Fixierung auf das Leben als rares und be-
drohtes Gut iiberwunden: Gerechtigkeit als
die Haltung, die das eigene Leben fordert,
indem sie das Leben des anderen bejaht und
ithm dient, wird entdeckt als die zweite und
eigentliche Vollendung der im Geist erschlos-
senen Freiheit.

(2) Pneuma Christi*

Wir finden im Neuen Testament eine
Vielzahl von Anhaltspunkten fiir eine
Geistchristologie": Bei der Taufe im Jordan
lie3 sich der Geist Gottes auf den nieder, von
dem der Kolosserbrief sagt: ,,Denn Gott woll-
te mit seiner ganzen Fiille in ihm wohnen, ...
(Kol 1, 19). Bei seiner Empfangnis empfing
Maria vom Heiligen Geist. Wie wohnt die
Fille Gottes in einem Menschen? Geist-
christologisch ist es der eine Geist Gottes, der
den Menschen aus Nazareth zum Menschen
der Gottesunmittelbarkeit wandelt.

Gleichzeitig aber erfahrt der Geist Gottes in
Person und Geschichte Jesu Christi eine ein-
malige Eindeutigkeit und Konkretheit, so dass
nicht nur Jesus aus dem Geist lebt, sondern
der Geist durch Jesus Christus in seiner Ein-
deutigkeit und Kenntlichkeit zu den Men-
schen gelangt. In dieser Erfahrung liegt der
o6konomische Anhaltspunkt fiir die im Ge-
sprach mit der Ostkirche so problematische
westkirchliche Auffassung, der Geist gehe
vom Vater und vom Sohne aus.

(3) Pneuma des fiinfzigsten Tages (td
mvelue ol TevTKoorol)

Der fiinfzigste Tag nach Ostern (Pente-
koste/Pfingsten) beendet die Osterzeit. Mit
dem Pfingstfest fokussiert das Kirchenjahr
eine neue Prisenzform Gottes in der Welt:
Nicht alleine in der Eindeutigkeit des Christus
wird Gott Mensch, sondern auch in der blei-
benden Angefochtenheit und Zweideutigkeit
der vielen Menschenleben will sich Gott
durch seinen Geist inkarnieren, um das Werk
zu vollenden, das in der Fleischwerdung des
gottlichen Logos seinen Hohepunkt und sein
Modell fand, damit die Fleischwerdung
Gottes zum Anfang werde der Vergéttlichung
aller Menschen.

Wo dieses Geschehen als Geistgeschehen
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wahrgenommen wird, da wird heute vor allem
sein Charakter als Freiheitsgeschehen fokus-
siert: Wo Gott Menschen in die Dynamik sei-
ner eigenen Lebensfiille und Beziehungs-
willigkeit hineinzieht, da wiachst ihre Freiheit
statt sich zu vermindern.® Diese Erfahrung
konnen wir in der Tat als eine Geisterfahrung
protokollieren: Mit der geistgewirkten Frei-
heit im Angesicht Gottes wiéchst die
Radikalitdt und Dramatik der Freiheits-
entscheidung fiir oder gegen Gottes Lebens-
und Beziehungswilligkeit. Es wichst aber im
Angesicht Gottes auch die kreative Freiheit.
Damit aber wichst zugleich ein guter und
legitimer innerkirchlicher Pluralismus, den
Paulus bereits als den Pluralismus der
Geistesgaben in dem einen Leib Christi the-
matisiert (1. Kor 14). Dieser legitime inner-
kirchliche Pluralismus verlangt nach einer
besonderen innerkirchlichen Etikette des
anerkennenden und bejahenden Respekts vor
der jeweiligen Andersartigkeit des Geist-
wirkens.

Das Neue Testament kennt die Pluralitit der
Charismen, aber auch den Pluralismus guter
und boser Geister: Nicht alles, was inspiriert,
ordnet auf Gott hin. Was Menschen in ekstati-
scher Verbundenheit vereint, kann auch dem
Ungeist der Missachtung und Zerstérung ent-
springen. Wir lernen ein nichtspiritistisches
Verstiandnis dessen, was das Neue Testament
»,Michte und Gewalten**' nennt. In der
Medienzivilisation erleben wir tiglich, wie
urspriinglich von Menschen in Gang gesetzte
geistige GroBen sich verselbstdndigen und zu
machtvollen, das Leben von Millionen
bestimmenden Maichten heranwachsen. Die
menschliche Erfindung des Geldes etwa hat
sich zu einer liberméichtigen Institution ent-
wickelt, die mit ihren sachlogischen Zwingen
alle Bereiche des menschlichen Lebens
durchdringt. Gegen die mit dieser Erfahrung
der ,,Throne und Herrschaften” (1 Kol 16)
verbundene resignative  Paralyse der
Lebensfreude steht das Zeugnis einer im Geist
Gottes ermoglichten Freiheit, in der der Christ
erkennt: Die Maichte und Gewalten, die
Geister und Ungeister werden in der
Begegnung mit Christus in ihrer Ohnmacht
entlarvt. Die innere Einiibung der Hinordnung

168

auf Christus ist Wirken und Wachsen jenes
Geistes, der Christen lehrt, die Welt mit den
Augen des Schopfers zu sehen und mit den
Augen jenes liebenden Menschen, in und mit
dem die Schopfung zu ihrem prinzipiellen
Ziel gelangen soll. Wo dieser ,,Blick des
Schopfergottes™ eingeiibt wird, da wéchst die
Bereitschaft, selber an der sich verschenken-
den Fiille des gottlichen Lebens Anteil zu
gewinnen als einer nicht hortbaren
Wirklichkeit, die wichst, indem sie sich ver-
schenkt.

Anmerkungen:

' Ostkirchliche Schliisselbegriffe zur Deutung
der Erlosungswirksamkeit Gottes in Jesu
Christi sind: , Fleischwerdung” (griechisch:
oapkwolg, Irendus von Lyon, Adversus Haere-
ses, III, 18, 3; lateinisch: incarnatio), ,,Tausch*
(griechisch: kateideyn/ovvariaype, Haer., II1,
19, 1; lateinisch: [admirabile] commercium),
~Zusammenfassung” des ganzen Menschenge-
schlechts unter Christus als seinem Haupt
(griechisch: dvakepaderooic, Haer. III, 18, 7,
lateinisch:  recapitulatio), ,,Vergoéttlichung*
(griechisch: Oeiwoig, Haer., IV, 33, 4, latein-
sich: deificatio), ,Erziehung“ (griechisch:
naldéie, Haer., V, 2, 3; 1. Clem 23, 8). Die
griechische Erlosungslehre fand ihre klassi-
sche Ausformung in der Schrift Adversus Hae-
reses des Irendus von Lyon: Auf dem Hohe-
punkt seines erzieherischen Handelns an der
Menschheit fasst Gott durch seine Mensch-
und Fleischwerdung die Menschheit unter
Christus als threm neuen Haupt zusammen. In
Jesus Christus sind Gottnatur und Menschna-
tur miteinander verbunden, auf dass durch die-
se urbildhafte Verbindung abbildhaft die ganze
menschliche Natur mit allen ihren Gliedern
vergottlicht werde. Die Vergottlichung der
menschlichen Natur (Belwoig) ist das soterio-
logische Schliisselwort der Orthodoxie bis heu-
te. Demgegentiber wurde im lateinischen Wes-
ten die hamartiologisch-staurologische Per-
spektive des Juristen Tertullian bestimmend:
Durch die Siinde wurde die urspriinglich gute
gottliche Ordnung der Welt (ordo iustitiae) be-
schadigt. Die Erlosung ist wesentlich die Wie-
derherstellung der gestérten Ordnung durch
Ubernahme der Strafe gegen den Stérer der
Ordnung. Thre fiir den Westen klassische Form
erhilt die hamartiologisch-staurologische Erlo-
sungslehre in der Satisfaktionslehre Anselms
von Canterbury (gest. 1109).
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Cyrill von Alexandrien leitet die Einheit der gott-
lichen Handlungen nach auflen aus der Einheit der
gottlichen Natur/Substanz ab und zeichnet die
iiber Jahrhunderte bestimmende Argumentations-
richtung vor: eine geistige Substanz — ein Wille —
eine Handlung: ,Da in den drei [goéttlichen]
Hypostasen eine Substanz ist, ndmlich die wahre
und natiirliche Gottheit, so ist es vollig klar und
unbezweifelbar, dass jedes Werk, das einer von
beiden zugeschrieben wird, eine Wirkung der
gesamten Gottheit ist* (Johanneskommentar, 10,
2). Augustinus erkldrt an verschiedener Stelle sei-
ner Schrift ,,De trinitate” die Unmdglichkeit, die
gottlichen Handlungen gegeniiber der Welt nach
den gottlichen Personen zu unterscheiden.
,Aequalis est ergo Patri Filius et inseparabilis est
operatio Patris et Filii“ (De trinitate, 1, 6, 12).
Augustinus: De trinitate, V, 14, 15.

Summa theologica, I, q.39, a. 7.

Augustinus: De trinitate, VIIL, 10, 14.

Richard de S. Victor: De trinitate, V, 20 (Uberset-
zung v. H. U. v. Balthasar: Die Dreieinigkeit,
Einsiedeln 1980, 172).

B.-J. Hilberath: Der Personbegriff der Trinitdts-
theologie in Riickfrage von Karl Rahner zu
Tertullians ,Adversus Praxeas‘. Innsbruck 1986.
G. Greshake: Der dreieinige Gott. Eine trinita-
rische Theologie. Freiburg 1997, 179-218.

H. Miihlen: Der Heilige Geist als Person. Miinster
1963; inzwischen *1988.

Wortlich heifit es bei Rahner: ,,Die ,6kono-
mische® Trinitdt ist die ,immanente‘ und um-
gekehrt* (K. Rahner: Der dreifaltige Gott als Ur-
grund transzendenter Heilsgeschichte, in: J.
Feiner/M. Lohrer [Hg.]: Mysterium Salutis.
Grundrif3 heilsgeschichtlicher Dogmatik, Bd 2
[Einsiedeln 1967], 317-404, hier: 328.)

Das beinhaltet der Rahnersche Begriff der ,,Selbst-
mitteilung Gottes™ (ebd.: 3744f.).

Gemeint sind hier die einschldgigen Beschliisse
der Konzilien von Nikai (325) und von Konstan-
tinopel (381): DH 125 und 150.

Stundenbuch II, 612. Der Hymnus ,,veni craeator
spiritus* wir Hrabanuns Maurus (gest. 856) zuge-
schrieben.

Das Konstantinopolitanum (381) wendet in der
Absicht, die Gottheit des Heiligen Geistes zu beto-
nen, zwei Gottespradikationen auf das goéttliche
Pneuma an: kdpro¢ und {wornorée (DH 150).

Ri 2, 10; 6, 34; 11, 29; 14, 6; 14, 19 u. 6.

J. Moltmann: Die Quelle des Lebens. Der Heilige
Geist und die Theologie des Lebens. Giitersloh
1997, hier besonders 54f.

Johannes Paul II. diagnostiziert in seiner
Enzyklika ,,Evangelium Vitae® vom 25. 3. 1995
eine ,tiefe Kulturkrise®, in der ,,der Wert des
Lebens heute eine Art Verfinsterung erleiden
kann* (ebd.: 11), so dass der Papst gar von einer
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,.Kultur des Todes* (ebd.: 12) spricht, die gekenn-
zeichnet sei durch eine ,,Anti-Solidaritatskultur*
(ebd.), durch ,,Hedonismus und Ablehnung jeder
Verantwortlichkeit* (ebd.: 13). Im Kontext dieser
,»Verschworung gegen das Leben (ebd.: 12) wird
das Leben zu dem Begriff, in dem Johannes Paul
II. sowohl die Zusage als auch die Forderung der
christlichen Botschaft fiir die Gegenwart gebiin-
delt sieht.

Rom 8, 9; 1. Kor 2, 16; 1. Petr 1, 11.

Der niederldndische Theologe Piet Schoonenberg
versucht eine Geistchristologie, in der er ausge-
hend vom Markusevangelium ,,das, was Jesus zum
Sohn Gottes macht, dem Heiligen Geist®
zuschreibt (ders.: Der Geist, das Wort und der
Sohn. Eine Geist-Christologie, Regensburg 1992,
das Zitat von Seite 43) .

K. Rahner: Gnade und Freiheit, in: Sacramentum
mundi. Theologisches Lexikon fiir die Praxis.
Freiburg 1968, II, 469-476, hier 475; auch in:
Herders theologisches Taschenlexikon. Freiburg
1973, I, 144149, hier 148.

Eph 1, 21; Kol 1, 16; 2, 10; 1. Petr 3, 22.
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Christian Hennecke

Auf eine andere Art
Pfarrer sein?

Priorititen in Zeiten des Umbruchs

Die Zahl der Pfarrer sinkt bestdndig. Die
Anzahl der zu begleitenden Pfarrgemeinden
nimmt flir den einzelnen Pfarrer zu. Wie soll
das verniinftig und zukunftsweisend gesche-
hen? Es kann nicht einfach nur herunterge-
rechnet werden: wir fithren Pfarrgemeinden —
wie auch immer zusammen — und kommen
dann wieder zu einer ,Eins-zu-eins“-
Betreuung der Pfarreien durch den Priester.
Kritik an dieser Art pastoraler Raumpflege
und damit verbundenem Priesterverschleif3 ist
berechtigt. Ein solches ,,Downsizing* niitzt
nichts, wenn im Grunde alles beim Alten blei-
ben soll. Dann wird die Rede vom ,,noch geht
es“ bestimmend, und die Aufgaben des
Pfarrers und des ebenfalls kleiner werdenden
pastoralen Teams reduzieren sich auf den
Versuch, bestandswahrende Pastoral zu admi-
nistrieren und zu zelebrieren. ,,Noch* geht es
alles. Aber: So perspektivlos darf es nicht
gehen. Doch wie dann?

Im Folgenden mdchte ich versuchen, einige
Prioritdten fiir den Dienst des Pfarrers in
Zeiten des Umbruchs zu formulieren und zur
Diskussion zu stellen. Denn eine breite
Diskussion steht an, um den Umbruch pro-
duktiv zu gestalten.

2. Wem gehort die Gemeinde?

Ich habe mich immer schwer getan, von
,meiner Gemeinde® zu sprechen. Und etwas
zieht sich in mir zusammen, wenn ich so spre-
chen hore. Das besitzanzeigende Fiirwort eig-
net sich nicht, um die Rolle eines Pfarrers zu
beschreiben. Es liegt zwar nahe, von ,,meiner
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Gemeinde“ oder besser: ,,meinen Ge-
meinden® zu sprechen, aber diese Rede ent-
hélt nach meinem Empfinden eine Néhe und
Dichte der Bezichung, die zwar menschlich
verstiandlich ist, aber weder der erfahrbaren
Wirklichkeit standhélt, noch theologisch sinn-
voll reflektierbar ist.

Doch ist es noch nicht lange her, da war eine
solche Dichte der Gemeindebeziehung ideo-
logisches Programm. Eine etwas problemati-
sche Brautmystik und eine {berhohte
Christusidentifikation des Priesters fithrten zu
einem engen Verhiltnis des Pfarrers zu ,,sei-
ner“ Gemeinde. Diese Beziehung enthielt
zudem Elemente eines pastoralen Deismus,
den ich fiir zumindest fragwiirdig halte.
Dieser pastorale Deismus riskiert bis heute,
dass die sakramentale Vollmacht mit einer
personlichen Gestaltungsmacht verwechselt
wird. Und das heifit dann auch, dass eine
Gemeinde — theologisch begriindet! — Objekt
und Projekt des gestaltenden Pfarrers wird.
Aber, so ist einzuwenden: Bleibt das Volk
Gottes nicht bleibend ,,Sein Volk*“? Erhellend
ist fir mich in diesem Zusammenhang ein
Blick auf das Johannesevangelium.

Hier wird im 21. Kapitel ein kurzer, aber in-
haltsreicher Dialog zwischen dem auferstan-
denen Herrn und Petrus beschrieben, der in
dem bekannten Wort ,,Weide meine Schafe!*
miindet. Hier ist noch einmal genau hinzuse-
hen: Der Auftrag des Auferstandenen betrifft
die ,,Schafe“, die aber bleibend dem
Auferstandenen zugeordnet sind: ,seine
Schafe. Der Hirt kann niemand sein als der
Auferstandene selbst. Es sind und bleiben
seine Schafe. Zugleich gilt auch: die Weide ist
vom Beauftragten — von Petrus — nicht zu
suchen, sie ist da. Es geht vielmehr darum,
dafiir zu sorgen, dass die Schafe auf der Weide
geniigend zu fressen bekommen.

Noch einmal deutlicher: die Aufgabe des
Petrus — die Aufgabe des Pfarrers als des



Leiters — besteht ,,nur® darin, dass sie den
Christen und Christinnen den Zugang zur
Weide offen halten. Und das bedeutet
zundchst nichts anderes, als die sakramentale
Struktur der Kirche zu bewahren. Denn hier
geht es darum, dass durch die Feier der
Eucharistie und die Verkiindigung des Wortes
die Quellen Gottes gegenwirtig werden und
in der Gemeinschaft der Gldubigen Gott
selbst erfahrbar werden kann.

Communio in Christus — Gemeinschaft mit
Gott in der Gemeinschaft der Gléubigen soll
ermoglicht werden, und deswegen gehort zu
der ureigenen Aufgabe des Pfarrers auch, die
Gemeinschaft der Glaubigen untereinander
und mit der Gemeinschaft der ganzen Kirche
zu bewahren. Mehr nicht. Weniger nicht.

Leiten als Bewahren — das ist ein erster und
wichtiger Aspekt des Pfarrerseins. Es geht
hier um eine identitdtsstiftende, sakramental
gegriindete Bestandswahrung und um die
Bewahrung des Subjektsseins der Gemeinde,
die durch die bleibende Christusgegenwart
geschenkt ist. Damit wird noch einmal deut-
lich, dass der amtliche Dienst der Leitung
weder fiir eigene pastorale Profilierungs-
versuche noch fiir eine eigene Heimatsuche
noch fiir eigene klerikale Machtnahme geeig-
net ist. Es bleibt ein Geheimnis zu bewahren,
es bleibt das Geheimnis seiner Gegenwart
unter den Menschen zu bewahren.

Leiten als Bewahren umfasst aber gerade
auch einen visiondren Leitungsstil. Denn mit
einem solchen visiondren Leitungsstil ist ja
nicht einer Pastoral das Wort geredet, die sich
in die subjektiv empfundene Zukunft fliichtet,
die durchaus auch vergangenheitszugewandt
sein kann, sondern ein Gehorsam gegeniiber
der geistvoll gewirkten Zukunft, die sich uns
zu sehen gibt und die wir im Licht des Wortes
verstehen lernen. Der Herr bleibt gegenwirtig
als Hirte in seiner Kirche und in seiner Welt,
und es geht darum, sich von ihm die Zukunft
weisen zu lassen. Nur als gehorsame
Visiondre bewahren wir die uns anvertraute

Herde durch die Zeit und entdecken die je
groBere Zukunft, die uns geschenkt und eroft-
net wird.

Dabei wird eines deutlich: Ein solcher Lei-
tungsstil ist nicht individualistisch zu verkiir-
zen, sonst wiirden wir dem pastoralen Einzel-
gingertum das Wort reden und wéren nicht
mehr weit von der doch zu vermeidenden Top-
downpastoral, die leicht einen klerikalen
Machtgebrauch riskiert. Ein solcher Leitungs-
stil setzt bei einem ,,Wir” an, das seinerseits
starke Individuen mit all ihren Charismen und
Talenten einfordert.

Dieses ,,Wir* driickt sich theologisch wie
spirituell in der Wahrheit des Presbyteriums
wie des faktischen Pastoralteams aus, die
ihrerseits eben nicht nur Zusammenfassungen
des Klerus bzw. der pastoralen Mitarbeiter
sind, sondern eine theologische Grofe, die die
grundlegende und christophore Dimension
der Communio als unabdingbare Voraus-
setzung pastoralen Handelns sieht.

Doch hier beginnen die Fragen: bei aller
theologischen Rhetorik bleibt das Pres-
byterium eine vernachlissigte GroBe. Es ist
nicht anschaulich genug, was letztlich
gemeint ist. Dabei, so die These der vorliegen-
den Uberlegungen, liegt hier ein Schliissel fiir
die Zukunftsbeschreibung des priesterlichen
und pfarrlichen Dienstes. Diesem Schliissel
kommt eine hohe Prioritit zu.

2. Uberraschende Erfahrungen und
weltkirchliche Zeitansagen

Es sind vor allem zwei Erfahrungen, die die-
ser Vision ein wenig Farbe geben konnen. Ich
erinnere mich noch sehr gut an die
Visitationsreise eines Weihbischofs, die uns
Hauptberufliche und Priester im Dekanat mit
einer echten Herausforderung konfrontierte:
Der Weihbischof wollte im Rahmen der
Visitation eine Woche lang jeden Abend ein
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gemeinsames Treffen des ,,Dies communis®,
vor allem der Priester. Ist das nicht {ibertrie-
ben, so dachte ich mir. Und dennoch kann ich
im Nachhinein sagen: In keinem anderen
Moment meines priesterlichen Lebens habe
ich das didzesane Presbyterium so intensiv
erlebt. Das gemeinsame Essen mit dem
Bischof, der Austausch der Erfahrungen in
der Pastoral, die eigenen Freuden und
Schwierigkeiten — all das konnte in grofBer
Briiderlichkeit zum Ausdruck kommen.

Eine zweite Erfahrung durfte ich kiirzlich in
einer Fortbildung machen, in der wir — aus
allen pastoralen Berufsgruppen, Priester und
Diakone — den Zukunftsentwurf einer koope-
rativen Pastoral projekthaft entwickeln soll-
ten. Der Konsens war iiberwiltigend und
iiberraschend. Es wurde deutlich, dass viele
von uns ein gemeinsames Zukunftsbild vor
Augen hatten: pastorale Zentren, von denen
aus die Pastoral in den vielen zusammenge-
legten Gemeinden visiondr gesteuert werden
sollte. Viel Raum und Zeit nahm dabei die
gemeinsame Visionsarbeit und der Austausch
ein. Wichtig war eine charismenorientierte
Verteilung der Aufgaben, der eine klare pasto-
rale Priorititensetzung vorausgehen muss.
Wichtig war aber auch, dass die gemeinsame
Arbeit umfasst wurde von gemeinsamen
Lebensvollziigen, dem gemeinsamen Essen
und gemeinsamen Beten: ein gemeinsames
pastorales Tun verlangt nach Formen gemein-
samen Lebenteilens.

Diese Erfahrungen fordern zum Nach-
denken heraus: Wiewohl es ja auch sonst
Strukturen der Gemeinschaft gibt — vom
Priesterrat bis zum Dies communis — so ist
doch auch wahr, dass diesen Strukturen hiu-
fig etwas sehr Formales anhaftet. Sosehr sie
einerseits das konstitutive und theologisch zu
griindende ,,Wir* strukturell abbilden, so sehr
wird deutlich, dass die Struktur auch einer
LHSpiritualitdt des Wir* bedarf, um ihre
Potentialitit zu entfalten.
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Hier ist es geradezu prophetisch, was
Johannes Paul II in seinem Schreiben ,,Novo
Millenio ineunte* formuliert: Die Kirche zum
Haus und zur Schule der Gemeinschaft
machen, darin liegt die grofie Heraus-
forderung, die in dem beginnenden Jahr-
hundert vor uns steht, wenn wir dem Plan
Gottes treu sein und auch den tiefgreifenden
Erwartungen der Welt entsprechen wollen.
Was bedeutet das konkret? Auch hier konnte
die Rede sofort praktisch werden, doch es
wdre falsch, einen solchen Anstofs nachzuge-
ben. Vor der Planung konkreter Initiativen gilt
es, eine Spiritualitit der Gemeinschaft zu for-
dern, indem man sie tiberall dort als
Erziehungsprinzip herausstellt, wo man den
Menschen und Christen formt, wo man die die
geweihten Amtstréiger, die Ordensleute und
die Mitarbeiter in der Seelsorge ausbildet, wo
man die Familien und Gemeinden aufbaut.
Spiritualitit der Gemeinschaft bedeutet vor
allem, den Blick des Herzens auf das
Geheimnis der Dreifaltigkeit zu lenken, das in
uns wohnt und dessen Licht auch auf dem
Angesicht der Briider und Schwestern im
Glauben neben uns wahrgenommen werden
muss. Spiritualitit der Gemeinschaft bedeutet
zudem die Fdhigkeit, den Bruder und die
Schwester im Glauben in der tiefen Einheit
des mystischen Leibes zu erkennen, d.h. es
geht um ,, einen, der zu mir gehort”, damit ich
seine Freuden und seine Leiden teilen, seine
Wiinsche erahnen und mich seiner Be-
diirfnisse annehmen und ihm schlieflich
echte, tiefe Freundschaft anbieten kann.
Spiritualitit der Gemeinschaft ist auch die
Féhigkeit, vor allem das Positive im anderen
zu sehen, um es als Gottesgeschenk anzuneh-
men, und zu schdtzen: nicht nur ein Geschenk
fiir den anderen, der es direkt empfangen hat,
sondern auch ein , Geschenk fiir mich*.
Spiritualitit der Gemeinschaft heifst schliefs-
lich, dem Bruder ,, Platz machen* kénnen,
indem ,,einer des anderen Last trdgt” (Gal
6,2) und den egoistischen Versuchungen



widersteht, die uns dauernd bedrohen und
Rivalitit, Karrierismus, Misstrauen und
Eifersiichteleien erzeugen. Machen wir uns
keine Illusionen.: Ohne diesen geistlichen Weg
wiirden die dufferen Mittel der Gemeinschaft
recht wenig niitzen. Sie wiirden zu seelenlosen
Apparaten werden, eher Masken der
Gemeinschaft als Moglichkeiten, dass diese
sich ausdriicken und wachsen kann* (Nr. 43)

Der Papst bezeichnet diesen Text selbst als
Herausforderung. Er ist in der Tat visionér
und beschreibt eben keineswegs den Status
quo. Wohl aber nimmt er Elemente der neuen
kirchlichen Gemeinschaftsbewegungen auf,
die er als prophetische Zeichen erkennt.

Deutlich wird zugleich, dass eine Spirituali-
tét des ,,Wir* eingeiibt werden muss, um eine
Lebenschance zu haben. Hier ergeht ein deut-
licher Auftrag an die Ausbildung gerade auch
der Priester. Ein echter Paradigmenwechsel
liegt vor uns. Denn wann je ist in der Kirche
die Erfahrung und Erkenntnis fruchtbar
geworden, dass in der Gemeinschaft der
Nachfolgenden der auferstandene Herr wirk-
sam handelt und dass deswegen die Einiibung
in ein Leben in Gemeinschaft in dieser chris-
tologischen und pneumatologischen Pers-
pektive gesehen werden muss? In den Worten
des Papstes wird dariiber hinaus deutlich, dass
es bei einer Spiritualitit der Gemeinschaft
nicht zuerst um eine Gemeinschaftserfahrung
geht, sondern um eine gemeinschaftliche
Mystik, um ein Leben im Modus der Ge-
genseitigkeit. Die Beschreibungen des Papstes
muten von daher sehr viel zu, stecken sie doch
den Rahmen eines Lebensstils ab, der aus der
inzwischen hoch ideologischen besetzten
Communio-Theologie eine praktische Konse-
quenz entwirft.

3. Anders Pfarrer sein —
Praktische Konsequenzen auf
Bistumsebene

Fiir den Lebensstil des Priesters hitte eine
solche Akzentuierung des ,,Wir* auch prakti-
sche Konsequenzen. Gerade in einer Zeit des

Umbruchs muss es darum gehen, diese zu er-
moglichen: Rdume des Austauschs miissen
geschaffen werden. Wenn hier eine klare Opti-
on fiir ein gelebtes Presbyterium getroffen
wird, dann geht es nicht darum, die Dekanats-
konferenzen zu ideologisieren. Das ist, wo es
versucht wurde, gescheitert. Vielmehr ist
deutlich, dass das Presbyterium erst zusam-
men mit dem Bischof sein volles Gewicht
erhalten kann. Es gehort also zu den unver-
schiebbaren Prioritdten einer Spiritualitit und
Praxis des ,,Wir“, dass Bischofe immer wie-
der neu den Raum des Presbyteriums eroft-
nen, in dem Austausch und deswegen auch
gemeinsames Hinhoren mdglich wird auf den,
der die Kirche eigentlich fiihrt und begleitet.

Was konnte dies konkret heilen? Die Zahl
der Priester wird weniger, und schon droht
eine didzesane Strukturplanung zu einer
erneuten Diaspora der Priester zu werden: auf
120 Pfarreien herunter strukturieren, ist ange-
sichts von 120 Pfarrern sicher sinnvoll, kann
doch wohl aber nicht heiflen, dass sonst alles
bleibt wie es ist. Im Gegenteil: an dieser Stelle
muss es darum gehen, mit Kreativitit und
Phantasie den Lebensraum des ,,Wir* neu zu
beschreiben. Die Lebensform der Priester als
kommunionale Lebensform zielt auch auf
eine strukturelle Neubeschreibung des
Pfarrhauses als pastorales und geistliches
Lebenszentrum. Ganz unabhingig davon, ob
hier tatsdchlich Menschen zusammen woh-
nen, wire zu fragen, ob nicht alles zu fordern
ist, was solche Zentren zu Erfahrungsorten
des ,,Wir“ machen kann. Natiirlich wiirde es
Ausbildung und Personalentwicklung und
Personalpolitik entscheidend prigen, wire die
Existenzform des Priesters eine Prioritdt: Wie
kann er mit anderen das Evangelium teilen?
Welche Formen gemeinsamen geistlichen
Lebens kann es geben? Ist nicht hier eine
Teambildung zu férdern, die nicht nur opera-
tiv wirksam sein kann, sondern auch spirituell
zu griinden ist?

Leicht und zu leicht geraten solche Erwi-
gungen auch in die funktionalen Uberlegun-
gen zur Gestalt groferer pastoraler Rdume.
Doch diese Uberlegungen, so berechtigt sie
sind, diirfen den ersten Schritt nicht tibersprin-
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gen: das Leben des Priesters und seine
Berufung zur Ehelosigkeit gehen nicht im Tun
auf, sondern ermdglichen es.

Ein zweiter Vorschlag richtet sich an die
Bischofe. Wire es nicht sinnvoll, dass auch in
den deutschen Diozesen ,,Hauser des Presby-
teriums‘ einzurichten, in denen dltere Priester
mitwohnen konnen, in denen aber auch und
vor allem immer wieder neu zusammen mit
dem Bischof auf den Geist gehort wird.
Solche Rédume der presbyteralen Familie feh-
len weithin. Gerade in einer Zeit, in der in
allen deutschen Dibdzesen nach pastoralen
Leitideen gesucht und gefahndet wird, gilt es,
diesen Prozess als einen gemeinschaftlichen
Prozess der Unterscheidung der Geister anzu-
legen. Deutlich ist doch, dass in dieser
Umbruchszeit vor allem die Priester — wie
auch die Diakone und anderen pastoralen
Mitarbeiter, von denen hier nicht die Rede
sein soll — fiir einen gemeinsamen Weg
gewonnen werden wollen. ,,Top down* wird
dies nicht gelingen. Solche grundlegenden
Bewusstseinsprozesse erfordern ein hohes
MaB an Dialog und Zeit. Ist es nicht erste
Aufgabe des Bischofs, sein Presbyterium fiir
diesen Weg zu gewinnen?

Ein Bischof nimmt sich Zeit fiir seine
Priester, 14dt sie ein, fragt sie nach dem, was
sie bewegt, und tauscht sich mit ihnen aus
tiber die vielfachen Erfahrungen von
Abbruch, Umbruch und Aufbruch. Ich bin
sicher, dass dann sehr bald ecine Visions-
gemeinschaft entstiinde, die gemeinsam die
Entwicklung einer Pastoral begleitet, die
lange schon im Gang ist. Umgekehrt: wo dies
nicht geschieht, gibt es schnell Blockaden.
Konsequenz ist eine beispiellose Kom-
munikationslosigkeit {iber die kreativen und
positiven Erfahrungen, ein fast vollstindiges
Fehlen gemeinsamer pastoraler Linien-
filhrung, die aber gerade heute so wichtig
werden — und schlielich eine ungute
Dialektik zwischen Ortskirche und Orts-
gemeinde.
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4. Anders Pfarrer sein —
Einige praktische Konsequenzen fiir
das pastorale Handeln

Statt einer flichendeckenden Pastoral, die
angesichts grofer werdender Fldchen im her-
kodmmlichen, priesterzentrierten Modus nicht
lebbar ist, wird es zu einer darstellenden Pas-
toral kommen. Diese setzt voraus, dass
Priester und pastorale Teams eine hohe ,,stabi-
litas* haben und antreftbar sind als Menschen
mit Zeit und Ohr. So kénnen sich mit der Zeit
jene pastorale und geistlichen Zentren bilden,
die als Mitte pastoraler Rdume Oasen des
Glaubens sind. Um sie herum koénnen
,,Glaubensschulen® entstehen, wo Menschen
Glauben lernen konnen. Diese Rdume sind
einladend, weil in ihnen Gemeinschaft erleb-
bar und erfahrbar wird als Gemeinschaft im
Herrn, was sich gewiss in der Feier der Lit-
urgie, aber auch in der Qualitdt der Glaubens-
kommunikation zeigen wird. Ein besonderes
Augenmerk ist dabei auf die Art und Weise der
Arbeit des pastoralen Teams zu richten: es wird
nicht in erster Linie ein ,,operatives Zentrum®
sein, sondern ein Ort des Austauschs und der
Evaluation, der Begleitung und der Férderung
von Menschen, die sich engagieren. Auf diese
Weise wird es ein visiondres Zentrum sein, an
dem Menschen angeregt werden, gemeinsam
die Zukunft zu bedenken

In einem solchen neuen Setting wird viel-
leicht deutlicher werden, dass die Grundauf-
gabe der Leitung des Priesters nicht zuerst so-
ziologisch ist, sondern theologisch zu griinden
ist. Wie dies konkret ,,geht”, ist ein Lernweg.
Mir scheint aber, dass es dazu auch einer gro-
Beren Distanz zur Gemeinde bedarf. Der
Pfarrer soll ja der Gemeinde nicht sein Abbild
aufdriicken, sondern Zeuge des Bildes und
des Handelns Christi sein. Insofern gilt auch
hier, dass theologische und mithin darstellen-
de Leitung auf einer anderen Ebene als der
operationalen vornehmlich handelt, insofern
sie den kritischen Mafstab des Evangeliums
immer neu einbringt und dies durch die Feier
der Sakramente zuhdchst tut.



Vor allem aber wird das Handeln des Pries-
ters ein Handeln aus dem Wort sein. Fiir die
Zeit des Umbruchs wird mithin eine
Spiritualitit des Umbruchs notig sein

Vieles Visiondre ldsst sich nicht umsetzen,
sondern ist im Kairds zu erwarten. Wir miis-
sen aushalten, dass wir schon gesehen haben,
ohne dass der Kairos sichtbar ist. Von daher
braucht es eine geduldige Arbeit an dem, was
jetzt schon moglich ist und eine Spiritualitat
des Gekreuzigten, der die Spannungen aus-
hélt. Zugleich verbietet sich der Blick zuriick.
Er 1ahmt und macht starr. Dennoch ist umge-
kehrt auch zu sehen, dass der Blick nach vorn
geistlich verlangt, jene anderen Erfahrungen
der christlichen Gestaltwerdung mitzutragen
und in einer Art pastoraler Hospiz- und
Trauerarbeit zu begleiten.

Diese Uberlegungen sind nur ein Anfang.
Mit vielen Priestern und Christen kdnnte hier
weitergedacht werden. Ich wiirde gerne diesen
Anfang als Einladung zur Diskussion verste-
hen, zu der mdglichst viele beitragen.

Andreas Heek

Wie die Seele
Ruhe findet

Der Beitrag der Seelsorge zur
Integration schwerhoriger und
ertaubter Menschen

Gedankenfiithrung

Zunichst soll in diesem Beitrag kurz und vor
allem fir Leserinnen und Leser, die mit
Horschiddigungen nicht so vertraut sind, ver-
staindlich gemacht werden, was Horschédi-
gung fiir die Betroffenen bedeutet. Anschlie-
Bend wird der Blick auf Kommunikationsbe-
dingungen im Gespréich und hier insbesonde-
re auf das seelsorgliche Gesprich gelenkt. Im
dritten Schritt wird die Relevanz fiir die Pas-
toral insgesamt beleuchtet.

1. ,Ein Gesprich ist harte Arbeit!* —
Eine Situationsskizze

Wem geht es nicht so: Nach manchen Ge-
sprachen ist man miide und fiihlt sich ange-
strengt und leer. Verstindigung ist eine
schwierige Angelegenheit, zumal in jedem
Gesprich Gefiihle eine grofle Rolle spielen.
Besonders das, was man die Zwischentone
nennt, bedarf besonderer Aufmerksamkeit.
Schon wenn man keine Horprobleme hat, ist
gelungene Kommunikation eine hohe Kunst.

Wie ist das aber erst, wenn man eine Horbe-
eintrachtigung hat? Wenn man nicht alles mit-
bekommt? Wenn einem Teile des Gesagten
fehlen, man dies im Kopf zusammensetzen
muss wie bei einem Liickentext oder Puzzle?
Dann wird ein Gesprach zur harten Arbeit, die
oftmals die ganze Kraft des Betroffenen erfor-
dert.
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Horbeeintrdchtigung als gesellschaftliches
Phéiinomen

Nach einer Untersuchung der Universitit
Witten Herdecke' leiden in Deutschland in der
Altersgruppe zwischen 14 und tiber 70 Jahren
ca. 13,3 Mio. Menschen unter Beeintriachti-
gung ihres Horvermdgens. Davon sind ,,nur*
80.000 vollstandig gehorlos. Hochgradig und
bis an Taubheit grenzend schwerhorig sind 1,7
Mio. Menschen. Diese Gruppe kann ihr
Hordefizit der gesprochenen Sprache nur
noch sehr unzureichend mit Horgerdten und
dergleichen ausgleichen.

Dass Horbeeintrachtigung langst zum ge-
samtgesellschaftlichen Problem geworden ist,
zeigt auch die Tatsache, dass es immerhin 5
Mio. von Tinnitus betroffene Menschen gibt,
also Menschen, die dauerhaft ein nicht objek-
tivierbares Rauschen oder Piepen im Ohr
wahrnehmen, das groe psychische Belastun-
gen mit sich bringt, aber auch das reine Hor-
vermdgen beeintrichtigt

Nur 2,5 Mio. Menschen tragen ein Horge-
rdt, obwohl viel mehr Menschen eines tragen
miissten. Der Anteil der jiingeren Generation
mit Horproblemen steigt aufgrund der Belas-
tung des Gehors durch zu laute Musik in Dis-
kos oder Autos. Nichtsdestotrotz liegt die
Zahl der horbeeintrachtigten Menschen tiiber
70 Jahren bei 54%. Diese Personengruppe be-
kommt in Gegenwart und Zukunft besondere
Bedeutung, weil unsere Gesellschaft altert
und die dlteren Menschen immer élter wer-
den, die dann eben auch mit ihrem
Horproblem dlter werden.

Verschiedene Arten von Horbeeintréchtigung

Entgegen der landldufigen Auffassung gibt
es ganz unterschiedliche Arten von Hordefizi-
ten. Am bekanntesten und den meisten
schwerhorigen unterstellten Form von
Schwerhorigkeit ist der so genannte Intensi-
titsverlust beim Horen, das heilit, die Betrof-
fenen horen einfach leiser. Dies kann relativ
leicht mit einer Horgerdteversorgung ausgegli-
chen werden.

Eine weitere Gruppe horgeschadigter Men-
schen hat im Hoérfrequenzbereich Ausfille.
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D. h. sie verstehen bestimmte Vokale oder
Konsonanten nicht. Bei dieser Fehlhorigkeit
entsteht eine Art Liickentext, in den die
Betroffenen die fehlenden Teile in Gedanken
ergdnzen miissen durch Kombinationen und
manchmal einfach nur durch Raten. Man
kann also horen, versteht aber nicht direkt und
zuverléssig.

Dann gibt es eine Kombination zwischen
Intensitdtsverlust von Sprache und gleichzei-
tiger grofler Empfindlichkeit gegeniiber gro-
Ben Lautstiarken, Hyperakusis genannt. Hier
wire ein allein verstirkendes Horgerdt nicht
hilfreich, da es auch schon die sowieso liber-
laut wahrgenommenen Gerdusche noch ver-
starken wiirde.

Sehr beeintrachtigend in der Kommunikati-
on ist auch, wenn es eine Zeitverschiebung
zwischen gesprochenem Wort und Verstehen
gibt. Dies bedeutet, dass das Gesagte spéter
und vielleicht etwas verzerrt beim Horenden
ankommt.

Eine weitere psychisch besonders belastende
Beeintrachtigung ist ,, Morbus Meniére .
Plotzlich auftretender heftiger Drehschwindel
mit schnellem Horfrequenzverlust sind die
wichtigsten Symptome. Da diese Erkrankung
anfallsartig auftritt, ist sie unberechenbar und
fiir die Lebensqualitit sehr beeintrachtigend.

Uber das Tinnitusproblem wurde weiter
oben schon geschrieben und es sei hier nur
der Vollstdndigkeit halber genannt.

Im Einzelnen gibt es viele Ursachen und
Erkrankungen, die zu Horbeeintrachtigung
fithren, die aber hier nicht weiter ausgefiihrt
werden konnen. Allgemein gilt, je komplexer
die Horbehinderung ist, desto schlechter ldsst
sich diese durch Horhilfen kompensieren.

Wichtig im Zusammenhang der Thematik,
um die es hier geht, ist, dass man davon aus-
gehen muss, dass Horhilfen allein nicht die
Probleme in der Kommunikation 16sen. Es
besteht eine Notwendigkeit, das Kommunika-
tionsverhalten so zu gestalten, dass es mog-
lichst nah an die Bediirfnisse der beeintrach-
tigten Menschen heran kommt.



Chancen und Grenzen von Hérhilfen

Grundsitzlich gibt es zwei verschiedene Ar-
ten von Horhilfen. Erstens das Horgerét in
den unterschiedlichsten Ausfiihrungen und
Leistungsmerkmalen. Es gibt heute sehr leis-
tungsstarke Horgerdte, die viel dazu beitra-
gen, Hordefizite auszugleichen. Zweitens gibt
es seit ca. 25 Jahres das so genannte ,,Cochlea
Implant (CI)“, eine Horhilfe, die operativ in
die Schnecke (Cochlea) des Hororgans einge-
setzt wird, um die Horzellen mit elektrischen
Impulsen zu stimulieren. Frither als gehorlos
eingestufte Menschen kénnen mit Hilfe dieser
Horhilfe Sprache verstehen. Wenn das CI ,,ge-
horlosen Kindern vor dem Spracherwerb im-
plantiert wird, kdnnen sie Sprache erlernen,
wie horende und schwerhorige Kinder auch.

Eines darf man bei den riesigen Fortschrit-
ten in der Hormedizin und gerétetechnik je-
doch nie vergessen: ein Mensch mit einer
Horbeeintridchtigung hort nie wie ein gut ho-
render Mensch. Eine Prothese ersetzt niemals
das gesunde, funktionstiichtige Organ. Dies
ist deshalb so wichtig, weil gut hérende Men-
schen oft meinen, wenn ein schwerhdriger
Mensch eine Horhilfe trigt, kann auf beson-
dere Riicksichtnahme verzichtet werden. Dem
ist nicht so. Horbeeintrdchtigte Menschen
haben besondere Kommunikationsbediirf-
nisse, denen sich gut horende Menschen
anpassen miissen, wenn ein Gespriach gelin-
gen soll und weitgehend frei sein soll von
Missversténdnissen.

Ein weiterer Hinweis: eine Horbehinderung
sieht man dem betreffenden Menschen nicht
an. Es ist eine unsichtbare Behinderung. Der
gut horende Mensch merkt meist erst im Lau-
fe eines Gespriachs, dass sein Gegeniiber
Probleme beim Verstehen hat. Wenn man
dann noch hinzunimmt, dass ca. 11 Mio.
Menschen Horschwierigkeiten haben, aber
nur 2,5 Mio. Horgerdte besitzen, wobei der
Anteil von ,,Nachttischschubladenhdrge-
riaten”, also solchen, die zwar arztlich verord-
net, aber nicht getragen werden, ziemlich
hoch ist, dann wird man einsehen, dass
Technik allein die Probleme nicht 16st.

2. ,,Ja, Sie verstehen mich!*
Einige Bedingungen gelungener
Kommunikation

Wie man aus der Kommunikationsfor-
schung schon lange weiB3, ist Verstehen nicht
allein eine Angelegenheit der Schwingungen
in der Luft, die an die Hororgane gelangen.
Horen, Sprechen und Verstehen ist ein sehr
komplexer Vorgang. Viele philosophische und
padagogische Diskurse sind gefiihrt worden,
um dem Phdnomen Kommunikation auf die
Spur zu kommen. Diese Gedanken und auch
die Kommunikationstheorien, die erarbeitet
und in die Praxis umgesetzt wurden, kdnnen
hier nicht entfaltet werden, liegen aber den
nun folgenden Grundhaltungen in Gesprichs-
situationen mit horbeeintrichtigten Menschen
zugrunde.

Was also ist ndtig, damit ein horgeschadig-
ter Mensch sagen kann: ,,Wir haben uns ver-
standen!“?

Exkurs: Gebdrdensprache vs. gesprochene
Sprache?

Bevor wir uns der Frage widmen, welche
Bedingungen hilfreich sind fiir gelungene
Kommunikation mit horbeeintrachtigten Men-
schen, ist eine Kldrung wichtig. Oft hért man
im Bereich der Horgeschadigtenarbeit, dass die
betroffenen Menschen doch untereinander mit
Gebirdensprache kommunizieren konnten und
ansonsten doch Anspruch auf einen Gebarden-
sprachdolmetscher hitten. Dazu muss man
wissen, dass der iiberwiegende Teil der Men-
schen mit einer hochgradigen Schwerhorigkeit
lautsprachlich orientiert und aufgewachsen ist,
sowohl tiber Lautsprache verfiigt als auch dem
Horen Prioritdt vor der Gebidrde einrdumt.
Sicher wiére vielen Horgeschédigten geholfen,
wenn sie als zusitzliche Hilfe die Gebérden-
sprache oder zumindest die lautsprachlich
begleitende Gebérde (LBG) einsetzen wiirden.
Abgesehen davon, dass dies viele Betroffene
tun, liegt ihre personliche Prioritit darin, zu
héren und zu sprechen. Horen ist fiir horbehin-
derte Menschen wichtig, auch um die noch
intakte Horfahigkeit zu erhalten. Dies ist nur
moglich, wenn das Restgehor gefordert wird.
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Letztlich gilt: Es sollte alles genutzt wer-
den, damit Kommunikation gelingen kann:
Gestenreichtum, deutliche Artikulation und
ausgepragtes Mundbild, Reduktion von Stor-
schall von auflen ...

Okologie

In welcher Umgebung fiihlt sich ein horge-
schidigter Mensch wohl? Welche Grundbe-
dingungen sollten beachtet werden, damit
Verstehen moglich wird?

Am besten findet er sich in der face-to-face-
Situation zurecht. In Zweiergesprachen fiihlt
er sich am sichersten. Der Gesprichspartner
sollte dem horgeschddigten Menschen mit
dem Gesicht zugewandt stehen oder sitzen
und das Licht keine Schatten im Gesicht er-
zeugen. Deutliche und artikulierte Sprache ist
wichtiger als die Lautstirke der Stimme. Eine
Vergewisserung mit der Frage: ,, Kénnen Sie
mich so gut verstehen?* ist ebenfalls hilfreich,
aber nicht immer ausreichend, denn im Zwei-
fel wird das Gegeniiber immer die Frage beja-
hen, aus Angst sich zu blamieren oder léstig
zu sein. Schwerhorigkeit ist hochgradig
schambesetzt und ein Tabuthema.

Einige Grundhaltungen im seelsorglichen
Gesprich sind von besonders grofler Bedeu-
tung, soll dieses Gespréich doch die Empathie
Gottes abbilden, dem horgeschidigten Men-
schen zeigen, dass Gott seine Situation der
Horschiadigung nicht aus der Welt schaffen
kann, dass er ihn aber so annimmt wie er jetzt
ist. Dies sollte im seelsorglichen Kontakt
spiirbar werden. Einige Elemente seien hier
genannt.

Zeit

Der Seelsorger® sollte sich Zeit nehmen.
Hektik macht ungeduldig, und Unduld-
samkeit erleben horbeeintrichtigte Menschen
jeden Tag und in fast jeder kommunikativen
Begegnung. Zwar miissen Seelsorger auch
zeitliche Rahmenbedingungen setzen, die ich
allerdings niemals so streng ziehen wiirde wie
es im therapeutischen Setting iiblich ist. M. E.
sollte im seelsorglichen Gesprach deutlich
werden, dass am Ende kein bestimmtes Ziel
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oder Teilziel erreicht sein muss.

Der horgeschiadigte Mensch soll vielmehr
Raum und Zeit bekommen, das auszuspre-
chen, was ihn bewegt, ihm auf dem Herzen
liegt. Unterschétzt werden darf nicht das Be-
diirfnis, einfach mal seine Enttduschung,
Trauer, Wut tiber so viel Unverstindnis und
Ungeduld aussprechen zu diirfen und zu wis-
sen, von Seiten des Seelsorgers angenommen
zu sein!

Aus der Kommunikationspsychologie wis-
sen wir aber auch, dass der Seelsorger auch
wirklich Verstindnis, Zeit und Geduld haben
muss, dann erst kann das Gegeniiber dies auch
spuren.

Verlangsamung

Wer sich in ein seelsorgliches Gesprich mit
einem schwerhdrigen Menschen begibt, sollte
bewusst sein eigenes Tempo drosseln, mit
dem er im sonstigen Alltagsgeschift agiert. Es
ist aber auch wohltuend, sich selbst im
»Seelsorgestress™ zu verlangsamen.

Das fiangt bei der Sprache an. Langsames,
nicht {iberlautes, aber artikuliertes Sprechen
hilft dem Gegeniiber zu verstehen. Einfache,
kurze Sitze bilden, Pausen zwischendurch
lassen, beobachten, erfithlen, ob der andere
folgen kann, all das sind wichtige Hand-
lungen. Der Seelsorger wird selbst dann mer-
ken, dass Verlangsamen dem Gesagten eine
andere Qualitdt gibt. Er selbst kann den
Worten nachschmecken, kann genauer auf
seine eigenen Worte lauschen, sie auch in sich
selbst nachklingen lassen. Das Gesprich wird
dadurch nicht nur stiller, es wird auch ver-
dichteter. Dies ist sozusagen der angenehme
»Nebeneffekt”, der aber zur Hauptsache wer-
den kann, wenn man sozusagen auf den Punkt
kommt.

Hiniiberfiihlen

Der Kontakt zum Gegeniiber wird gestérkt,
indem der Seelsorger immer wieder ,hin-
fiihlt“ zum anderen und ganz selten nur ein-
mal nachfragt: ,,Haben Sie mich verstanden?*
Es fdllt dem Gegeniiber schwer, nein zu
sagen. Denn zu oft versteht er wirklich nicht,



und dies ist schambesetzt und peinlich. Es
wird im Zweifel eher ja sagen als nein, und
deshalb ist das ,,Hintiberfithlen* zum anderen
so wichtig.

Wiederholung

Der Wiederholung des Gesagten mit anderen
Worten kommt dabei eine groBle Bedeutung
zu. Zwar sollten Seelsorger vermeiden, das-
selbe zu oft zu wiederholen und dabei nicht zu
bemerken, dass der andere es langst verstan-
den hat. Aber er sollte sich nicht zu schade
sein und vor allem nicht ungeduldig werden,
sein Gemeintes noch einmal und vielleicht
noch einmal zu wiederholen.

Sollte zu oft das Gefiihl auftreten, der Hor-
geschidigte versteht den Seelsorger nicht,
sollte er die Rahmenbedingungen des Ge-
sprachs abkldren, wie z. B. gedffnetes Fenster
mit Storschall von drauflen, brummende Ne-
onrdhren (verstirkt durch das Horgerét), halli-
ger Raum, unartikuliertes, zu schnelles Spre-
chen.

Manchmal ist mangelndes Verstehen auch
auf eine psychologische Stérung zwischen
den Gesprichspartnern zuriickzufiihren. Hier
sollte der Seelsorger besonders achtsam sein
und die “Schuld® fiir mangelndes Verstehen
nicht allein dem horgeschidigten Menschen
zuschieben.

Verstindnis

Von Horbeeintrachtigung nicht Betroffene
miissen sich immer wieder bewusst machen,
dass nicht ganz verstehen oder in Bruchstii-
cken verstehen unsicher macht, viel Kraft
kostet und mitunter auch wiitend macht.

So braucht es viel Geduld und Verstéindnis
fiir die spezielle Horsituation, in der sich ein
héreingeschriankter ~ Mensch ~ befindet.
GefiihlsduBerungen auch indirekter Art muss
der nicht betroffene Seelsorger auf diesem
Hintergrund einordnen.

Andererseits muss der hdrbehinderte
Mensch mit der Tatsache seiner Behinderung
umgehen, d. h. er muss seinerseits Verstand-
nis entwickeln, dass sich das nicht betroffene
Gegeniiber nicht immer daran erinnert, was es

beachten muss und welch grofle Kon-
zentration Horen verlangt. Die Seelsorgerin
und der Seelsorger sollte in Gespriche mit
horgeschidigten Menschen nie gehetzt oder
sehr angespannt hinein gehen. Und wenn,
sollte ithm immer das Prinzip der Ver-
langsamung bewusst sein. Manchmal hilft
schon ein tiefes, bewusstes Durchatmen und
ein Augenblick der Ruhe.

Missverstindnisse

Missverstidndnisse gehdren wohl zu vielen,
wenn nicht zu allen Gesprichssituationen.
Gesprache mit und auch unter horgeschédig-
ten Menschen bergen noch mehr Mdoglich-
keiten der Missverstindnisse. Es reicht auf
keinen Fall die Frage: ,,Haben Sie mich ver-
standen?*

Meistens stellt sich wihrend des Gesprichs
oder auch nachher erst heraus, dass es ein
Missverstiandnis gab. Daraus ergeben sich oft
ungliickliche Situationen. Vermeintlich ge-
troffene Vereinbarungen werden nicht ein-
gehalten, Erkldarungen und Hinweise werden
scheinbar ignoriert. Seelsorglich Tétige soll-
ten bis zum Herausstellen des Gegenteils da-
von ausgehen, dass dies auf Missverstidndnis-
se zuriick zu fiihren ist. Das befreit keinen der
beiden Kommunikationspartner davon, diese
aufzukldren oder sich ggf. dafiir zu entschul-
digen. Dies tut der Kommunikationskultur
gut.

Gefiihle

Horbeeintriachtigte Menschen haben eine
Fiille von Frustrationserfahrungen, die sie stin-
dig machen und die sie nicht loswerden. Dies
fiilhrt bei den einen zu Depression, Riickzug
und Resignation, die anderen macht es wiitend
und anklagend. Meistens sind es Gefiihle, die
zu den destruktiven Sorten gehdren. Diese Ge-
fithle sind im Kontakt zu beriicksichtigen und
auch zu bearbeiten. Sie miissen einmal heraus
diirfen. Menschen sollten das Gefiihl bekom-
men, beim Seelsorger gut aufgehoben zu sein,
dass sie dort ein wenig innehalten kénnen und
zunichst einmal davon ausgehen konnen, dass
sie hier auch einmal Dampf ablassen konnen.
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Und der Seelsorger wird dann versuchen, an
den Ressourcen der Betroffenen anzukniipfen,
ihnen Mut zu machen, ohne die negative Ge-
fiihlsseite der horbeeintrachtigen Menschen
zu bagatellisieren.

Im seelsorglichen Gesprach miissen Gefiihle
Platz haben diirfen, aber wenn mdglich, sollen
sie dort — im Angesicht des zuwendenden und
mitleidenden Gottes — auch zur Ruhe kom-
men diirfen.

3. ,,Und was hat das mit mir zu tun?*
Relevanz fiir die Pastoral und Seel-
sorge

Horschiadigung ist kein Thema allein fiir ei-
ne Sparte der Sonderseelsorge, niherhin der
der Behindertenseelsorge. Schwerhorigkeit ist
ein allgemein virulentes Thema der Pastoral
im Allgemeinen und der Seelsorge im Spe-
ziellen.

Des Weiteren sind die Haltungen gegeniiber
horgeschidigten Menschen im personlichen
oder Gruppengesprich hilfreiche Haltungen
auch fiir die allgemeine Seelsorge. Doch der
Reihe nach:

Horschidigung in der Pfarrgemeinde

Wenn 54% der Menschen iiber 70 Jahren re-
levante Horbeeintrichtigungen haben und ins-
gesamt liber 13 Mio. Menschen Horbeein-
trachtigungen haben, dann ist Schwer-
horigkeit in der Pfarrgemeinde eine relevante
GrofBe.

Dies muss Konsequenzen fiir die Gemein-
depastoral haben. Eine barrierefreie Ge-
meinde miisste auf jeden Fall die Belange
schwerhdriger Menschen mit in ihr Ge-
meindekonzept beriicksichtigen, z. B. indukti-
ve Horanlagen in der Kirche’ Die Hor-
bediirfnisse der mehrheitlich dlteren Men-
schen miissen mehr in die Uberlegungen ein-
bezogen werden. Horbehinderung ist fast
unsichtbar, deshalb meint man moglicherwei-
se leicht, diese kdme in der Gemeinde nicht
vor. Achtet man aber darauf, wird man sehr
viele Menschen mit Horgerdten sehen kon-
nen. Hinzu kommen dann noch die vielen, die
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ihr Horgerdt in der besagten Nacht-
tischschublade haben oder iiberhaupt kein
Horgerdt besitzen, obwohl sie eines haben
missten.

Als weiteres Missverstindnis muss benannt
werden, dass viele Menschen meinen, wenn
schwerhorige Menschen ein Horgerét haben,
konnten sie so horen wie ein unbeeintrachtig-
ter Mensch. Dies ist aber nicht richtig. Horge-
rite sind Prothesen, und diese konnen nie
ganz das kompensieren, was das natiirliche
Gehor leistet. Horbeeintrachtigung kann ge-
mildert und verbessert, aber nicht beseitigt
werden. Deshalb kann es gar nicht geniigend
Hilfestellungen geben.

Menschen mit Horbeeintrachtigung sind all-
gemein weniger in Sondergruppen der ,,Be-
hindertenszene* zu finden, sondern sie leben
integriert und nicht abgesondert in ihren
Pfarrgemeinden. Und sie wollen es auch so.
Denn schwerhdrige Menschen wollen ,,dazu*
gehoren, sie sind hor- und sprechgerichtet.
Zwar ist es stark horbeeintrachtigten Men-
schen auch wichtig, sich in Selbsthilfegrup-
pen zu engagieren. Z. B. veranstalte ich selbst
jéahrlich ein Besinnungswochenende speziell
fiir schwerhorige und ertaubte Menschen, um
die Schwierigkeiten und Sorgen auf dem Hin-
tergrund der Horbeeintrachtigung religios
deuten zu helfen und heilsame Erfahrun-
gen durch und mit dem Glauben zu machen.
Aber das alltdgliche Leben wird geprigt vom
Leben z. B. der Ortsgemeinde. Und dort
finden horbeeintrachtigte Menschen mit ihren
Anliegen nicht immer hilfreiche Unter-
stiitzung.

Man kann von schwerhorigen Menschen iib-
rigens in der Regel nicht erwarten, dass sie ih-
re Bediirfnisse selbst artikulieren. Horbeein-
trachtigung ist in unserer Gesellschaft scham-
besetzt, anders als die Sehschidigung. Nie-
mand schdmt sich seiner Brille, aber sein
Horgerit versteckt man eher und geht lieber
das Risiko ein, zu sagen: ,,Ich habe verstan-
den!* und hat in Wirklichkeit nichts verstan-
den. Schwerhorige Menschen kommen sich
dumm und minderwertig vor wegen ihrer Be-
hinderung. Und gerade deshalb miissen Pfarr-
gemeinden m. E. in Vorlage gehen und z. B.
eine induktive Horanlage in ihre Kirchen ein-



bauen, auch wenn z. B. ein Pfarrer nie etwas
hort von den Klagen dariiber, dass er in der
Kirche nicht verstanden wird.

Horschidigung und Seelsorge

Hilfreiche Haltungen im seelsorglichen Ge-
sprich seitens des Seelsorgers wurden weiter
oben ausfiihrlich behandelt. Hier soll der
Hinweis gegeben werden, dass diese Ge-
spriachshaltungen jedem seelsorglichen Ge-
sprach gut tun. Eine angenehme Gesprichsat-
mosphére entsteht immer, wenn alle Beteilig-
ten gut horen konnen, wenn eine Verlangsa-
mung eintritt, Storschall ausgeschaltet wird.
Die Umwelt leidet auch an ,,Gerduschver-
schmutzung®. So ist es immer hilfreich, wenn
eine duflerlich gute Gesprichssituation herge-
stellt wird, einschlieBlich guter Beleuchtung
und Sprechern, die langsam und artikuliert
sprechen. In Gruppensituationen schadet auch
nicht die Frage zu Beginn, ob alle Sprecher
gut zu horen sind. Das gibt allen die Gele-
genheit, darauf ehrlich zu antworten, ohne
sich eine BlofBe zu geben.

So konnen die oben beschriebenen Ge-
spriachsbedingungen durchaus auch fiir die
allgemeine Seelsorge gelesen und verstanden
werden.

Zusammenfassung und Ausblick
Der Beitrag sollte zeigen, dass

1. Horbeeintrichtigung eine komplexe Be-
hinderung ist;

2. Schwerhorigkeit nicht allein Thema der
Sonderseelsorge, d. h. der Behinderten-
seelsorge ist;

3. es dullere, z. B. rdumliche Voraussetzun-
gen fiir gutes Horen gibt;

4. seelsorgliche Grundhaltungen hilfreich
und noétig sind flir gelungene Kom-
munikation mit Horbeeintrachtigten sind;

5. diese Haltungen auch in anderen seel-
sorglichen Zusammenhédngen hilfreich
sein konnen;

6. der verstdndnisvolle Umgang mit hor-
beeintrichtigten Menschen eines der
Bilder fiir die heilsame Zuwendung
Gottes zu allen Menschen ist.

Anmerkungen:

1

Unverdffentlichte Studie der Privatuniversitét
Witten-Herdecke. Diese wurde im Auftrag eines
groflen deutschen Elektronikkonzerns erstellt. Die
Ergebnisse entsprachen aber nicht den erhofften
Erwartungen, weshalb sie nicht verdffentlicht
wurde. Die Zahlen sind mit wissenschaftlichen
Methoden ermittelt worden und geben somit ein
realistisches Bild der Statistik von Schwer-
horigkeit in Deutschland wieder.

Der Einfachheit halber wird hier nicht unterschie-
den zwischen Seelsorgern, die Priester sind und
denen, die ebenfalls in der Seelsorge titig sind und
seelsorgliche Gespriche fiihren, z. B. Gemeinde-
referent(inn)en und Pastoralreferent(inn)en. Sie
werden subsumiert unter dem Begriff ,,Seel-
sorger.

Vgl. auch Andreas Heek: Barrierefreie Gemeinde.
Pladoyer fiir eine behindertenfreundliche Ge-
meinde, in: Themenhefte Gemeindearbeit 65,
5/2004, 43-46.

Vgl. auch den ,,Leitfaden Barrierefreies Bauen®,
der entweder beim Autor des Artikels oder in der
Bauabteilung des Erzbistums Koln kostenlos
erhéltlich ist und viele niitzliche und praktikable
Tipps enthdlt, wie eine Gemeinde z. B. etwas fiir
schwerhdrige Menschen tun kann.
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Axel Hammes/Guido Schlimbach

Das Mysterium des
Lebensbrotes

Ein Triptychon des Kiinstlers
Fernando Prats und die johanneische
Brotrede (Joh 6,22-59)

Wie weit ist Verlass auf unsere sinnliche
Wahrnehmung? Schon die alltigliche Erfah-
rung fithrt uns doch mit hartnickiger Bestan-
digkeit vor Augen, wie begrenzt alles Wahr-
nehmen ist. Immer bleibt eine grundlegende
Differenz zwischen gemeinter und gegebener
Wirklichkeit."! Die wissenschaftlichtech-
nische Revolution der letzten beiden Jahrhun-
derte hat dieses Problem rasant verschirft.
Kann denn das wirklich sein, realen Gehalt
beanspruchen, was wir mit den Sinnen allen-
falls noch als Fiille von Fragmenten wahr-
nehmen, die mehr und mehr aus dem
Zusammenhang gerissen zu sein scheinen: die
rasende Geschwindigkeit unserer Zeit, die
Verdnderlichkeit — oder soll man sagen: im-
mer subtilere Manipulation — unserer Wahr-
nehmung, die unsichtbare Energie, uniiber-
schaubare Massenphdnomene, die abstrakten
Vorgénge und Strukturen unserer globalisier-
ten Wirtschaft und politischen Abhdngigkei-
ten, die um sich greifende Virtualisierung
elementarer Lebensbereiche?

Das Spannende an zeitgendssischer Kunst
ist, dass sie sich im Sichtbaren ausdriickt, die-
ses Sichtbare aber gleichzeitig in Frage stellt,
indem das, was wir sehen, uns auf das
Fragment des Geschehenen und die Un-
zuldnglichkeit unserer Wahrnehmung hin-
fiihrt. Um iiberhaupt etwas wahrzunehmen, ist
unser Blick aber immer wieder darauf ausge-
richtet, sich die Welt so zurecht zu legen, dass
sich eine Figur vor einem undeutlichen
Umfeld deutlich hervorhebt. Die Welt besteht
aber nicht nur aus Figur und Grund.
Zeitgenossische Kunst versucht, uns die

182

Gleichwertigkeit alles Sichtbaren oder prézi-
ser: das sprunghaft sich verdndernde
Wechselverhiltnis dessen, was wir gerade
sehen, zu dem, was uns gerade entgeht, sinn-
lich erfahrbar zu machen.?

Das johanneische Paradigma

Wohl kaum eine andere Schrift des bibli-
schen Kanons bedenkt den Sehakt des Glau-
bens so intensiv und hintergriindig wie das
Johannesevangelium. Die Moglichkeiten von
»Fleisch und Blut“ (vgl. die Sentenz in Joh
6,63) fiir sich, also die Einsicht allein in die
bruta facta der Geschichte Jesu reichen nicht
aus, um zu der Herrlichkeit vorzudringen, die
im fleischgewordenen Logos offenbar wird
(vgl. 1,14). Solche Fakten werden keineswegs
geleugnet, wie etwa die Kritik an Jesu unmes-
sianischer Herkunft in Joh 6,42 zeigt. Aber
solche Einwinde ernten nicht einmal Wider-
spruch, denn die Wirklichkeit des Gottessoh-
nes wird auf diesem Weg glatt verfehlt. Auch
umgekehrt geht es nicht an, die in ihm zur
Welt gekommene Herrlichkeit Gottes doke-
tisch von der anst6Big schlichten Menschlich-
keit Jesu abzuldsen.

Auch dort, wo Johannes Stoffe aufgreift, die
aus der synoptischen Tradition bekannt sind —
wie Brotwunder und Seewandel in Joh 6 —
unterwirft er sie einer theologischen Neuinter-
pretation ganz im Sinne seiner Zusammen-
schau der Person Jesu Christi’ Sein Evan-
gelium will schlieBlich bei jeder einzelnen
Etappe auf dem Weg des Offenbarers das
Ganze seiner Sendung zur Rettung der Welt
(3,17) in Blick nehmen.

Uber ,,Bildfasten® und Bilderverbot

Betritt man die Kdlner Innenstadtkirche
Sankt Peter vom Hof aus, fallt der Blick un-
weigerlich auf eine von einem barocken Gitter
eingegrenzte Kapelle der Kolner Patrizier-
familie Lyskirchen. Aus der Stiftung dieser
Familie erhalten sind Teile eines gotischen
Passionstriptychons aus dem Jahr 1512. Das



Schnitzwerk im Innenteil stammt aus einer
Antwerpener Werkstatt, die gemalten Seiten-
fligel kommen aus einer Malerwerkstatt in
Koln. Im geodffneten Zustand misst der Altar
210 cm Hohe und 420 cm Breite und zeigt
detailliert die Passionsgeschichte, angefangen
vom Gebet Jesu im Garten Gethsemane links
oben bis zur Himmelfahrt auf der gegeniiber-
liegenden Seite rechts.*

Das Triptychon héngt iiber dem Tabernakel.
Im Grunde machen die Bilder des Altars das
Drama der Erlosung anschaulich, das sich im
Heiligen Brot auf sakramentale und mystische
Weise symbolisch verdichtet. Feiert die Kir-
che doch in der Eucharistie das Mysterium
des Leidens, Todes und der Auferstehung Jesu
Christi. Triptychen und Fliigelaltdre wurden
von jeher zu verschiedenen Zeiten des Kir-
chenjahrs im gedffneten oder im geschlosse-
nen Zustand gezeigt. Eine Praxis, die sich in
vielen Kirchen, so auch in Sankt Peter erhal-
ten hat. Mehr noch, in der Fastenzeit werden
nicht nur traditionell die Seitenfliigel des Al-
tars geschlossen, die duflere Grisaillemalerei
mit den Darstellungen der Kirchenpatrone
wird wie alle anderen Bilddarstellungen in der
Kirche sowie alle bunten Fenster zudem mit
weillem Tuch verhiillt, damit kein Bild zu se-
hen ist. Mit diesem ,,Bildfasten* kénnen nach
alter Tradition Sehgewohnheiten durchbro-
chen und neue Sichtweisen gewonnen werden.
Vor dem Tabernakel und dem verhiillten Bild
kann der Betrachter in sich gehen und sich auf
die innere Kraft konzentrieren, aus der sein
Glaube entspringt.

Von jeher bewegt sich die Ausgestaltung des
Kirchenraumes im Spannungsfeld des bib-
lischen Bilderverbots (vgl. Ex 20,4ff) einer-
seits’ und der faktischen Bilderflut in der Ge-
schichte des Christentums andererseits. Re-
duktion und Konzentration der Bildsprache
im liturgischen Raum kdnnten also im zeit-
gendssischen Kontext ganz allgemein eine
durchaus reinigende Funktion erfiillen. Denn
zur Macht all jener Bilder, die tagtiglich mas-
senhaft auf uns einstrémen und die sich in uns
einwurzeln, konnen wir uns kaum noch
bewusst verhalten. Was sich aber an unserer

Kultur durch die wachsende Dominanz des
Bildes verdndert, stellt auch eine eminent
theologische Herausforderung dar. Dass die
Reibungsflichen und AbstoBungspotentiale
zur jedes Bild iibersteigenden Transzendenz
des schlechthin einzigen Gottes zunehmen
werden, den die Bibel verkiindigt und der al-
lein zu verehren ist, damit diirfte fest zu rech-
nen sein.

Doch diese AbstoBung begegnet uns auf
Schritt und Tritt in den Erzidhlungen der Bi-
bel, und eben auch in der Version des Brot-
wunders, die uns Johannes bietet. Mag sich
die Zusammenstellung von Brotwunder, See-
wandel und Offenbarungsdialog auch einem
geprigten Erzédhlzusammenhang verdanken,*
sind die individuellen Erzdhlziige der joh.
Darstellung doch bemerkenswert: In dem
Moment, wo die Menge Jesus in ihr offenbar
nationalpolitisch geférbtes Bild zwingen will
(vgl. Joh 6,14f mit Dtn 18, 15.18), entzieht er
sich allen, auch seinen Jiingern. Man kann
durch die Zeichen (V 2) auf Jesus aufmerk-
sam werden und doch angesichts der Uber-
macht des Erlebten am Ende vor der grofieren
Wirklichkeit kapitulieren, die sie reprasentie-
ren.” Wie es in dieser Situation um den
Glauben der Jiinger bestellt ist, wird zunéchst
nicht so recht deutlich. Anders als in Mk 6,45
scheinen sie auf eigene Faust aufzubrechen,
und ihre ,,Finsternis® (V17) — ein so iiberaus
inhaltsreiches Symbolwort der johanneischen
Sprache — kann allein das offenbarende ICH
BIN Jesu auflésen (V20), dem erst ganz am
Ende des Kapitels im Petrusbekenntnis (V69)
das ,,Echo* des Glaubens folgen wird.

Eine kiinstlerische Intervention

Im Jahr 2003 war der aus Chile stammende
Kiinstler Fernando Prats eingeladen, zur Os-
terzeit mit kiinstlerischen Interventionen auf
den sakralen Raum von Sankt Peter zu reagie-
ren.® Zum Auftakt seiner Raumintervention
positionierte er ein etwa vier Zentimeter tiefes
Plexiglasgehduse in den Ausmaflen des ge-
schlossenen Triptychons vor den Altar. Diese
Hiille fiillte er nun mit etwa 120 000 Hostien,
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wie sie in der heiligen Messe verwendet wer-
den, und stapelte sie flach aufeinander.’

Die vielen aufeinander gestapelten Hostien
verlieren sich in einer abstrakten Landschaft
aus Brot. Diese Weizenoblaten bilden das abs-
trakte Material, in dem der Glaube die Erzih-
lung von Leiden, Tod und Auferstehung auf-
hebt und in dem er durch das Gedéachtnis der
Erlosung in der Eucharistiefeier die Vereini-
gung mit dem Leib Christi vollzieht. Indem
der glaubige Katholik die konsekrierte Hostie
verehrt, vergegenwirtigt er sich nicht nur der
realen Anwesenheit seines Erldsers, sondern
seines gesamten Heilswirkens.

Die Gabe des Menschensohnes
(Joh 6, 27)

Dieser restlos von Hostien ausgefiillte Raum
lasst zundchst an die unglaubliche Fiille den-
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ken, die beim Brotwunder aus dem scheinbar
aussichtlosen Mangel entsteht. Dabei sind die
Zige des Wunders gegeniiber der synop-
tischen Vorlage bei Johannes
noch weiter gesteigert. Das
Sinnpotential solcher Stei-
gerung dirfte nicht ausge-
schopft sein, wenn darin nur
eine Demonstration der unver-
gleichlichen = Macht  des
Wundertiters gesehen wird.
Vielmehr wird die eschatologi-
sche Qualitdt dieser Handlung
herausgestellt:  ,,Geschenk-
wunder haben Uberraschungs-
charakter. Als solche iiberho-
len sie selbst die menschlichen
Wiinsche Die immense
Steigerung der Wunder
diirfte den Versuch darstellen,
in Jesu Taten die vollendete
Gegenwart Gottes zu sehen
und zum Ausdruck zu brin-
gen“."” Es geht eben nicht um
Sattigung im Sinne natiirlicher
Daseinssicherung, sondern um
die Erschaffung eines neuen
Lebensraumes, der sich ganz
der gottlichen Gabe verdankt.
Wenn im Johannesevan-
gelium vom Menschensohn die
Rede ist, dann kommt darin
Jesus als der zur Sprache, der aus dem
Himmel stammt und auch dorthin durch seine
Erhéhung als Verherrlichung (vgl. Joh 12,23—
34)" wieder zuriickkehren wird. Die ,,Speise,
die zum ewigen Leben bleibt, die der
Menschensohn geben wird®, ist also letztlich
Gabe des Erhohten und daher eine Frucht von
Ostern. Diesem Brot eignet deshalb ein so
unvergleichlicher Mehrwert gegeniiber jenem
Brot, das (voriibergehend) satt macht, weil der
Geber selbst ganz in seiner Gabe présent ist.
Mehr noch: Der Geber definiert sich selbst als
reine Gabe (V32f). Die Logik des ewigen
Lebens besteht daher gerade nicht im Pro-
duzieren und Erwerben, sondern in der
Offenheit des Empfangens aus der Lebens-
fiille Gottes. Langsam arbeitet sich so die
Rede vor bis zum ersten ICH-BIN-Bildwort



des Evangeliums {iberhaupt: ,,Ich bin das Brot
des Lebens. Wer zu mir kommt, wird nie mehr
hungern, und wer an mich glaubt, wird nie
mehr diirsten (Joh 6,35). Auf diese Selbst-
aussage kann man nicht mehr aus sicherer
Distanz reagieren, wird jede Forderung nach
beglaubigenden Zeichen (V30f) zutiefst
widersinnig.

Schon mit dem Hinweis auf das nahe Pas-
sahfest (6,4) steht die gesamte Szenerie unter
dem Vorzeichen der kommenden Passion (vgl.
19,34). Uniibersehbar aber riickt der Horizont
des Kreuzestodes in das Geschehen ein,
sobald mit der Spaltung im Jiingerkreis auch
die Person des Verriters zum ersten Mal er-
wihnt wird (V64.70f), was der Evangelist
iiber den Gedanken der Erwihlung ganz aus-
driicklich mit der Brotrede (V37.44) ver-
klammert. Der Menschensohn als reine Gabe
liefert sich den Hianden der Erwihlten radikal
aus, die ihn eigentlich verstanden haben.

Zwischen Bildersturm und
Mystagogie

Oberflachlich betrachtet vollzieht Fernando
Prats mit der Verdeckung des Passionstripty-
chons einen ikonoklastischen Akt. Er kriti-
siert damit den illustrativen Charakter des
Kunstwerks, das in diesem Sinne immer ein
Gegenstand bleiben wird und stets subjektiv
nachempfunden werden muss. Wer die Male-
rei und Schnitzerei betrachtet, wird gerade
dies in erster Linie kaum tun, sondern die hohe
Kunst der Spatgotik bewundern. Prats thema-
tisiert den eigentlichen Sinn des Altars, die
sakramentale Kommunion zwischen Christus
und den Gldubigen, das Essen seines Leibes
und die mystische Gemeinschaft. Mehr als die
bildreiche Erzdhlung der Botschaft von
Leiden, Tod und Auferstechung zeigt diese
Kunstinstallation das Material des Brotes, auf
das in der Heiligen Messe der theologisch-
geistliche Sinn des Triptychons {ibertragen
wird. Im Material des Brotes nimmt die In-
karnation, die konkrete Erscheinung des Got-
tlichen, in der Feier von Wort und Sakrament
eindrucksvoll Gestalt an und der Gegensatz
zwischen Gott und Welt verdichtet sich.

Der doppelte Uberstieg

Damit eroffnet das Kunstwerk dem glau-
benden Betrachter einen sinnenhaften Zugang
zur Provokation, die sich ihm in jeder Kom-
munion zumutet: in der Brotoblate das ganze
Mysterium des Heils zu empfangen, sich den
Keim zur Wandlung aller Wirklichkeit durch
die Macht der ins Fleisch gekommenen Liebe
Gottes einzuverleiben. In jeder Eucharistie-
feier wird jene ,,Kernspaltung im Innersten
des Seins“ fiir mich und meine Gegenwart
Ereignis. ,,Nur von dieser innersten Explosion
des Guten, die das Bose iiberwindet, kann
dann die Kette von Verwandlungen ausgehen,
die allmédhlich die Welt umformt®."

Der Glaube an die Wandlung nimmt den
Gegensatz von Gott und Welt ernst und be-
wahrt zugleich vor jedem Dualismus. Solche
Tendenzen greift Johannes zwar auf, um sie a-
ber in einem zu Uberwinden: ,,Anstelle der
Statik des Dualismus, bei welcher das Kommen
des Erlosers keinen andern Sinn hat, als die
Geschiedenheit zwischen Himmel und Erde zu
etablieren, kennzeichnet das Johannesevange-
lium die Dynamik der Menschwerdung Gottes,
die Dynamik des Zugehens auf die Welt“."

Die Padagogik der Brotrede zielt daher auch
keinesfalls darauf ab, diejenigen, die immer
nur missverstehen kénnen, von den Erwihlten
zu scheiden. Vielmehr 14dt Jesu Wort in im-
mer neuen Anliufen zu einem doppelten U-
berstieg ein: vom Wunder, das Jesus ganz aus
eigener Initiative wirkt und das aller mensch-
lichen Sehnsucht zuvorkommt, iiber das Zei-
chen, in dem die Gegenwart des Offenbarers
wahrgenommen sein will, zur Immanenz, zur
Einigung mit dem personalen Geheimnis des
Gottessohnes: ,,Wer mein Fleisch ist und mein
Blut trinkt, der bleibt in mir, und ich bleibe in
ihm*“ (Joh 6,56)."

Das ,,Fleisch des Menschensohnes*
(Joh 6,53)

Jede Einsicht ist im letzten sinnlich vermit-
telt; und iiber Wahrnehmung erschliefit sich
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Wirklichkeit. Prats veranschaulicht, dass die
Bilder fiir einen Augenblick an Bedeutung
verlieren und nur das Material wirkt. Gleich-
zeitig wird die Hostie selbst zu einem Bild.
Die Arbeit des chilenischen Kiinstlers, die
sich heute im Besitz des Wiirzburger Muse-
ums am Dom befindet, stellt sich aber nicht
nur als interessantes kiinstlerisches Konzept
heraus, vielmehr als eine eindrucksvolle und
in jeder Hinsicht sinnliche Prisentation.

Unterlegt man dieser beziehungsreichen In-
stallation die Textfolie der johanneischen
Brotrede, dann treten vor allem zwei Ge-
sichtspunkte klar ans Licht. Zum einen: Eu-
charistischer Realismus und der Glaube an die
Inkarnation des Menschensohnes gehdren zu-
sammen. Das Leiblich-Materielle wird so auf-
gehoben in die Einigung mit dem Erhdhten,
ohne darin unterzugehen, es geht ein in eine
,,Verbindung ..., die so tief und umfassend ist,
wie es keine Gemeinschaft unter Menschen
sein kann*."”

Zum anderen: Das Johannesevangelium er-
zahlt vom Weg Jesu nicht nach Art einer chro-
nologischen Abfolge der einzelnen Episoden,
sondern ldsst in jeder Szene die Priasenz des
ganzen Heilsmysteriums aufleuchten. Die
Intervention vor dem spétmittelalterlichen
Passionstriptychon lduft auf etwas Vergleich-
bares hinaus: Jedes Bild, das davon kiinden
will, kann sich nicht damit begniigen, nur die
einzelne Szene zu zeigen, sondern miisste
durchschaubar sein auf das Mysterium hin:
als Uberstieg in das Mysteriums des
Lebensbrotes, in dem unsere leicht verderbli-
chen Lebensfragmente gewandelt werden in
die bleibende Lebensfiille Gottes.
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Anmerkungen:

1

Vgl. dazu immer noch Bernhard Waldenfels: Art.
Wahrnehmung, in: Hermann Krings u. a. (Hg.):
Handbuch philosophischer Grundbegriffe 6.
Miinchen 1974, 1669-1678.

Vgl. die aufschlussreiche Eroffnungsrede von
Erich Franz, in: Eberhard Liidke (Hg.): GEGEN-
BILDER. Ausstellungskatalog im Auftrag der
Katholischen Kirche und der Evangelischen
Kirche. Miinster 1993, o. S.

Inspiriert von H.-G. Gadamers hermeneutischer
Philosophie gingen zu dieser Thematik wichtige
Anst6fBe aus von Franz Mufner: Die johanneische
Sehweise und die Frage nach dem historischen
Jesus (QD 28). Freiburg i.Br. 1965.

Zur Geschichte und Bedeutung dieser Kirche vgl.
Guido Schlimbach: Sankt Peter, in: Sankt Cécilien
— Museum Schniitgen und Sankt Peter Koln
(Schnell Kunstfithrer 256 L1). Regensburg 2005,
21-27.

Vgl. dazu Christoph Dohmen: Exodus 19-40
(HThK AT). Freiburg i.Br. 2004, 106-113, bes.
110f: ,,Das alttestamentliche Bilderverbot ldsst
sich gar nicht aus der Entwicklung zum
Monotheismus im alten Israel 16sen. Vielmehr
zeigt sich, dass das Bilderverbot der theoretischen
Forderung nach Alleinverehrung des Gottes
JHWH geradezu als praktische Seite zugeordnet
wurde ... Dem Bilderverbot geht es ... nicht um
eine bestimmte Abbildtheorie, sondern um die im
Alten Orient mit den Bildern verbundene Mani-
festation der gottlichen Macht und Kraft“.

So mit guten Griinden Ulrich Wilckens: Das
Evangelium nach Johannes (NTD 4). Géttingen
1998, 95.98.

Anders, aber m. E. kaum {iberzeugend, sieht dies
Udo Schnelle: Das Evangelium nach Johannes
(ThHK 4). Leipzig 2004, 132 mit Anm. 18. Denn
Joh 6,15.26 kommen in seiner Deutung nicht hin-
reichend zur Geltung.

Vgl. Friedhelm Mennekes: Del polo Norte al Polo
Sur. El viaje artistico de Fernando Prats, in:
Fernando Prats: Del Cardener a 1’ Antartida 2001—
2004. Manresa 2003, 6-24.

Vgl. auch Ders.: Synaisthesis Substantiae.
Uber einen Aspekt im Werk von Fernando Prats,
in: Fernando Prats: Substancies. Katalog Galeria
Joan Prats — Artgrafic (Barcelona 1999) o. S.
Hans Weder: Die Menschwerdung Gottes.
Uberlegungen zur Auslegungsproblematik des
Johannesevangeliums am Beispiel von Joh 6, in:
Ders.: Einblicke ins Evangelium. Exegetische
Beitrdge zur neutestamentlichen Hermeneutik.
Gottingen 1992, 363—400, hier 370f.

Gerade an der Verwendung des Menschen-
sohntitels im Johannesevangelium (vgl. noch Joh



1,51; 3,13f; 6,53.62; 8,28; 13,31) lésst sich seine
christologische Zusammenschau prizise nachvoll-
ziehen!

2 So Papst Benedikt XVI. in seiner Predigt auf dem
Marienfeld zum Abschluss des XX. Welt-
jugendtages 2005, in: Verlautbarungen des
Apostolischen Stuhls 169. Bonn 2005, 85-90,
hier: 86.

5 Hans Weder, aaO. 394.

Die duBerst kontroverse Diskussion, wie sich die

Brotrede zu ihrer angeblichen ,.eucharistischen

relecture” in Joh 6,51¢—58 verhalte, kann hier

nicht gefiihrt werden. Unter dem Niveau der joh.

Christologie weil von falschen Alternativen gelei-

tet bleibt m. E. aber die Losung von Hartwig

Thyen, Das Johannesevangelium (HNT 6).

Tiibingen 2005, 369f, der die ganze Rede rein

metaphorisch im Sinne von Calvins ,,manducatio

perpetua fidei verstehen will.

5 Ulrich Wilckens, aaO. 107.

Herbert Schneider OFM

Woran fehlt es in
der Beichte?

Allenthalben wird seit gut 30 Jahren {iber
das Schwinden der Beichtpraxis geklagt.
Manche Griinde werden angefiihrt: Mangeln-
des Sitindenbewusstsein, Riickzug der Person
auf sich selbst und Abklarung des Verhan-
delns vor dem eigenen Gewissen, Mangel an
Du-Bewusstsein, liberhaupt die gesellschaftli-
chen Veranderungen. Es sind dies Griinde, die
von auflen, von der Gesellschaft her, geltend
gemacht werden. Ubersehen werden dabei
Griinde, die von innen, aus dem Selbstver-
stindnis der praktischen Kirchlichkeit her-
kommen, an denen die Beichtviter nicht un-
beteiligt sind.

Drei Phasen kann man beobachten.

Der Beichtvater mit richterlichem Urteil ist
mehr der élteren Generation bekannt. Das
Wort ,,Beicht-Stuhl® erinnert an den richterli-
chen Stuhl Gottes und der Kirche, den der
Priester innehat, vor dem der schuldige
Mensch in Reue sich bekennt und um Erlass
der Schuld bittet. Nach festgesetzten Kriterien
erldsst der Priester die Schuld und verhdngt
eine Wiedergutmachung, zumindest durch ein
Gebet. Der Beichtende ging weg mit der Zu-
sicherung und dem festen Bewusstsein, dass
ihm wirklich alle Siinden und Siindenstrafen
erlassen waren. Er konnte wieder neu begin-
nen. Die Beichte ist der Stuhl, vor dem der
Mensch wieder mit Gott, den Mitmenschen
und sich selbst in Ordnung kommt. Der
Mensch sieht sich in seiner Lage unter Gott,
der sein oberster Herr ist.

Der Beichtvater als der gemeinschaftlich In-
tegrierende wurde spiter stirker betont. Es
geht um Versohnung zwar mit Gott, doch
diese ist verbunden mit einer neuen Teilhabe
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an der kirchlichen Gemeinschaft. Dieser ek-
klesiale Gesichtspunkt legt das Schwerge-
wicht auf die neue Gemeinde des Herrn, in
der alle Glieder am Leibe Christi sind und
konkret das Volk Gottes vor Ort bilden.
Schuld wird eher als Verletzung der kirchli-
chen Gemeinschaft verstanden. Die Beichte
integriert wieder in die Gemeinschaft. Daher
wird sie auch stérker als Versohnung mit Gott
und den Menschen verstanden. Die Beichte
erscheint als Medium der Vermittlung mit der
Gemeinde und ihrem Christusbekenntnis und
Gottesglauben. Der Mensch versteht sich mit
Christus und seiner Kirche auf dem Weg des
Lebens.

Der Beichtvater erscheint heute mitunter als
pddagogisch-psychologischer Berater, und
zwar mit einer gewissen Forderung nach
Selbstanalyse. Das Seelenleben soll offenbar
werden, um dann den Punkt festzumachen fiir
eine feste Lebensplanung. Die Beichte wird
als Instrument personlicher Zurlistung auf
Christus und die Kirche hin verstanden. Der
Mensch wird zu Gott hin orientiert, indem er
seine eigene Zukunft zu Gott hin ergreift.

Alle drei Weisen, die Beichte zu verstehen,
haben gewiss mehr oder weniger richtige Ele-
mente. Man wird aber nicht die Folgerung
ziehen konnen, eben alle drei Elemente in der
Praxis zu beachten, und dann werde die
Beichte wieder mehr anerkannt und ange-
nommen. Es fehlt allen drei Weisen von
Beichtvollzug das Eigentliche: das SAKRA-
MENT. Das Sakrament ist ein dufleres Zei-
chen, hier die Handerhebung zusammen mit
dem Wort der Vergebung, das eine innere
Wirkung mit sich bringt, ndmlich die neue
Eingliederung in Christus und tber ihn in
seine Kirche.

Jesus Christus selbst ist der Beichtvater.
Dies sollte jeder, der die heilige Beichte ent-
gegennimmt, stets innerlich lebendig haben.
Christus ist das Sakrament der Gottbe-
gegnung. Wer ihm in der Beichte begegnet,
erhdlt aktuell, jetzt Heil, indem er an dem
neuen Leben des auferstandenen Herrn teil-
nehmen kann.
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Daher ist es wichtig, die Lebensweise Jesu
Christi und seine konkrete Tat der Vergebung
zu kennen, sie zu libernehmen und jetzt Chris-
tus wirken zu lassen. Wenn der Priester sagt:
,»30 spreche ich dich los“, dann tut er es in
persona Christi. Das Verstdndnis, dass der
Priester in persona Christi handelt, schwindet
allerdings auch unter Priestern, die ihr Wirken
nur noch als Dienst verstehen. Gewiss ist es
auch Dienst, aber ein besonderer Dienst, dass
namlich Christus selbst in seiner siinden-
vergebenden Tat wirksam ist. Er allein hat die
Vollmacht Gottes, Siinden zu vergeben
Mk 2,7-1 1).

Eine Erneuerung der Beichte fangt bei einer
Wiederbesinnung auf das Sakrament an.

Wenn der Priester in der heiligen Beichte
sagt, dass Gott durch den Dienst der Kirche
Verzeihung und Frieden zusagt, dann beruft
sich die Kirche auf Jesus Christus, der nach
seiner Auferstehung diese beiden Worte als
personliche Erfahrung schenkt. Diese soll
dem Menschen weitergeschenkt werden durch
den Dienst der Kirche. Durch die Beichte
bzw. das Sakrament der Versohnung diirfen
wir ,,die Macht seiner Auferstehung® (Phil
3,10) an uns erfahren. Die Beichte ist eine
auferstehungswirksame Tat des auferstande-
nen Herrn selbst. Dies muss im Zuspruch des
Priesters an erster Stelle deutlich werden, so
dass wirklich der Beichtende getrostet,
gestiarkt und erhoben zuriickkehrt und nicht
noch mehr erniedrigt und bedringt wird durch
einseitiges richterliches, soziologisches und
psychologisches Verhalten des Priesters.



Literaturdienst

Martin Létzel: Den Fernen nahe sein. Religiose
Feiern mit Kirchendistanzierten. Pustet-Verlag,
Regensburg 2004. 234 S.; 24,90 EUR.

Mit einem sympathischen Realismus haben die deut-
schen Bischofe in ihren Pastoralschreiben ,,Mitte und
Hohepunkt des ganzen Lebens der Christlichen Ge-
meinde. Impulse fiir eine lebendige Feier der Liturgie®
vom 24. Juni 2003 die Notwendigkeit betont, dass es in
unseren Gemeinden auch gottesdienstnahe Formen des
Feierns geben muss, die den kirchlich nicht Beheimateten
Zuginge und erste Glaubenserfahrungen ermdglichen.
Dabei geht es um so genannte ,,niederschwelligen An-
gebote®, bei denen die Menschen, die sich nicht als Teil
der Kirche verstehen, selbst entscheiden, wie weit sie
sich die Aussagen der Schrift, das Zeugnis des Glaubens
und den Ausdruck im Gebet zu eigen machen wollen.

Dieser diakonische und missionarische Dienst der
Kirche bedarf einer griindlichen theologischen
Reflexion, soll er angemessen und verantwortlich voll-
zogen werden. Dazu leistet das hier vorliegende Buch,
die im Jahre 2002 angenommene liturgiewissenschaftli-
che Dissertationsschrift des Autors, eine wertvolle Hilfe.
Ausgehend von der Uberzeugung, dass religiése Feiern
mit Kirchendistanzierten ein ,,Dienst der Kirche am such-
enden Menschen® sind (14), verfolgt der Verfasser sein
Thema im Dreischritt von Sehen — Urteilen — Handeln.

Der erste Teil der Arbeit nimmt die heutigen gesell-
schaftlichen Bedingungen fiir solche religidsen Feiern in
den Blick. Litzel untersucht die sékularen Rituali-
sierungen, wie sie sich in den verschiedenen Bereichen
der Gegenwartsgesellschaft, im Sport, in der Musik-
und Medienszene, in Wirtschaft, Marketing und Kunst
darstellen und versteht diese als Ausdruck einer ,,geleb-
ten Diesseitsreligiositit”. Darin sieht er eine zu nutzen-
de Chance: ,,Es gehort zur Aufgabe religioser Feiern mit
Kirchendistanzierten, Bediirfnisse, die sich aus profa-
nen Zelebrationen herauslesen lassen konnen, zu einem
Teil der Feierpraxis werden zu lassen. Diese Feierpraxis
speist sich aus der Jenseitskompetenz der Kirchen. Sie
ermoglicht Kirchendistanzierten Alltagsentgrenzung
und Kontingenzerdffnung*. (67) Auf dem Hintergrund
dieser religionssoziologischen Gesellschaftsanalyse dis-
kutiert er auch die aus unterschiedlichen dsthetischen
Motiven erwachsene Kritik an der nachkonziliaren
Liturgie (Unverstiandlichkeit, Entsinnlichung, ,,ungastli-
che Liturgierdiume®); genauer an deren gelegentlicher
praktischen Realitit.

Der zweite Teil beschéftigt sich mit einer theologi-
schen Grundlegung des Themas, wobei der Autor neben
einem biblischen Paradigma (1 Kor 14,1-33) auf den
Ansatz Karl Rahners vom ,,anonymen Christen” und
,,anonymen Glauben” und auf die konziliaren Aussagen
tiber die Kirche als sacramentum mundi zuriickgreift
Hier sieht er es als eine Aufgabe der Kirche an, ,,dem
,anonymen Glauben‘ ihre eigene Botschaft in addquater
Weise als hermeneutische Komponente beizugesellen®.
(88) Nach einem Uberblick iiber die lehramtliche und
pastoraltheologische Auseinandersetzung mit dem
Phianomen der Kirchendistanz im deutschen Sprach-
gebiet wendet sich der Verfasser auch den liturgietheo-
logischen Aspekten seines Themas zu. Im Mittelpunkt
dieses Teils der Arbeit stehen zwei Fragen: einerseits,
wie sich die Liturgie von den genannten Feiern mit
Kirchendistanzierten unterscheidet; anderseits, welche
Bedeutung solche Feiern im Kontext der Pastoral und
Liturgie einer Pfarrgemeinde haben kdnnen.

Das dritte Kapitel schlieBlich bietet ,,Handlungs-
ansitze. Es entwickelt aus den beiden ersten Teilen
Kriterien, an denen die Feiern und ihre Verortung im
gemeindlichen Leben zu messen sind. Unter die
Anforderungen an Feiern mit Kirchendistanzierten rech-
net Latzel: Verstandlichkeit, gesellschaftliche Inkultur-
ation, alternative Raumangebote in der Erlebnis-
gesellschaft, Ganzheitlichkeit und Unterstlitzung der
Identitétssuche. Diese Kriterien werden zum Malstab
fiir eine kritische Analyse bereits bestehender Modelle
solcher Feiern, wie sie aus der Liturgiepastoral am
Erfurter Dom (,,Feier der Lebenswende®, ,,Monatliches
Totengedenken im Erfurter Dom®) und aus Hamburg
(Technofeier ,,Crusade®) bekannt geworden sind.
Erfreulicherweise bleibt es nicht bei der Darstellung und
theologischen Reflexion der bekannten Formen. Latzel
weist auch auf weitere mogliche Ansdtze in der
Gemeindeliturgie hin (City-Pastoral, Begleitung von
Hinterbliebenen, wenn ein kirchliches Begrabnis nicht
moglich ist, KirchenraumerschlieBung, jugendgerechte
Feiern, Wallfahrten, Pilgerwege, besondere Tage im
Jahr, Tagzeitenliturgie, Thomasmesse). Mit fiinf
abschlieenden Thesen charakterisiert der Autor zusam-
menfassend Formen religioser Feiern mit Kirchen-
distanzierten und pladiert noch einmal fiir deren
Beriicksichtigung im Leben der Gemeinden.

Schon allein die aktuelle Relevanz des Themas ldsst
ein solches Buch dringlich und hilfreich erschienen.
Denn neben den vor allem von dem hier duf8erst enga-
gierten und kreativen Erfurter Dompfarrer Dr. Reinhard
Hauke beschriebenen Modellen und vergleichbaren
Versuchen aus katholischer und evangelischer
Provenienz hat sich die pastoraltheologische und litur-
giewissenschaftliche Fachliteratur bislang weniger
systematisch mit den in Rede stehenden Feiern befasst.
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Darum war eine Studie wiinschenswert, die einen gewis-
sen Durchblick durch die Literatur verschafft, aber vor
allem auch in einer Zusammenschau Kriterien entwi-
ckelt, an denen kiinftig die Gestalt dieser Feiern Maf
nehmen sollte.

Freilich wird man dabei in einzelnen Teilen auch kri-
tische Einwénde erheben. So erscheint u. a. eine diffe-
renzierte Analyse der Zielgruppe ,,Kirchendistanzierte*
vonndten. Subsumiert der Begriff nicht doch sehr unter-
schiedliche Gruppierungen von Suchenden? Auch hitte
es der Rezensent reizvoll gefunden, die heute zuneh-
mend anerkannten Bemiithungen um den Erwachsenen-
katechumenat in die Thematik einzubringen. Lassen
sich aus den tuberlieferten und neu gestalteten
Feierformen des (Pra-)Katechumenats Schliisse fiir reli-
giose Feiern mit Kirchendistanzierten ziechen?
SchlieBlich bringt es die Aktualitiat des Themas mit sich,
dass die Fiille der dazu stindig neu publizierten
Literatur kaum vollstdndig in eine solche iiber Jahre
erarbeitete Untersuchung einfliefen kann. Deshalb sind
leider in die Druckfassung der Dissertation einige neue-
re Beitrdge aus Liturgiewissenschaft und Pastoral-
theologie nicht mehr eingearbeitet worden.

Aber diese Bemerkungen wollen keineswegs den
Wert der vorliegenden, theologisch gediegenen Arbeit
schmilern. Es handelt sich vielmehr um eine anregende,
und fiir Theologie und Pastoral wichtige Studie zu
einem zwar nicht zentralen, wohl aber bedeutenden Feld
gottesdienstlichen Handelns. Dass sie dariiber hinaus
gut verstdndlich geschrieben ist, macht es leicht, sie
auch als Arbeitshilfe fiir die Praxis zu nutzen.

Jiirgen Bdrsch

Martin Scharpe (Hg.): Erdichtet und erzihlt.
Das Alte Testament in der Literatur. Radius-Verlag,
Stuttgart 2005. 200 S., 15,00 EUR.

Martin Scharpe (Hg.): Erdichtet und erzihlt.
Das Neue Testament in der Literatur. Radius-Verlag,
Stuttgart 2005. 200 S., 15,00 EUR.

Die Bibel ist ein Dokument des Glaubens, zugleich
aber ein iiberragendes Werk der Weltliteratur. Als sol-
ches hat sie tiber 2000 Jahre hin Musiker und Bildende
Kiinstler, Dichter und Schriftsteller beeinflusst. Mit
ihrem Reichtum an Geschehnissen, Gestalten und
Erfahrungen bietet sie ein unausschopfliches geistiges
Potential — ,,gro3 und weit wie die Welt“ nannte
Heinrich Heine sie —, ebenso aber ein Reservoir an
Erzdhlformen. Der Romantiker Friedrich Schlegel
bezeichnete die Bibel als ,Idee eines unendlichen
Buches* — und dieses Buch wird fortgeschrieben bis in
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die unmittelbare Gegenwart. Vielfach wird die Bibel
genutzt als ,,Steinbruch® fiir Zitate und Anspielungen,
seit den spadtantiken Bibeldichtungen tiber das christli-
che Mittelalter bis heute, aber auch als literarische
Vorlage. Unzéhlige Gedichte, Erzahlungen, Dramen und
Romane im christlichen Kulturraum erzéhlen die bibli-
schen Ereignisse nach, sehen sie — jeweils ihrer Zeit ent-
sprechend — neu, heben bestimmte Aspekte hervor, set-
zen sich — oft auf eigenwillige Weise — mit biblischen
Gestalten auseinander.

Unter dem Titel ,,Erdichtet und erzihlt*“ hat Martin
Scharpe solche literarischen Texte zum Alten bzw.
Neuen Testament zusammengestellt und sie (wie schon
in seinem vorausgegangenen Buch zu ,Jesus unter
Dichtern®) der biblischen Abfolge entsprechend geord-
net: Von Genesis 1 bis Jona im ersten Band, von
Matthéus 1 bis zur Offenbarung des Johannes im zwei-
ten. In einem knappen Vorwort erldutert der Her-
ausgeber seine Absicht: das Lebendighalten des
Glaubens durch den ,fremden literarischen Blick.
Genau das macht auch den Reiz der Zusammenstellung
aus. Die bekannten biblischen Texte gewinnen unge-
wohnte Facetten, so etwa, wenn Wislawa Szymborska
dariiber nachsinnt, warum Lots Frau sich umgedreht hat
— angeblich aus Neugier, vielleicht aber aus Versehen,
aus Verlassenheit, aus Angst, aus Atemnot ... (1,29f).
Wenn Anna Achmatowa in ihrem Gedicht iiber Rahel
den Akzent auf die Liebe legt, die die Verzweiflung iiber-
dauert (1,40), liest man den Bibeltext im Anschluss daran
mit anderen Augen, ebenso wenn Uwe Johnson tiberlegt,
wie es wohl mit Jona weiterging nach dem ,,biblischen*
Ende (1,194f). Nachdenklich wird der Leser bei der Sicht
des reuigen Schichers durch Jorge Luis Borges (II, 150)
oder wenn bei C. Busta Simon von Zyrene Jesus nicht nur
das Kreuz, sondern auch den toten Judas nachtrigt (II,
148f). Solche eher eigenstindigen Umgangsweisen mit
dem biblischen Text machen sicher neugieriger auf das
Original als z. B. die — wenn auch anspruchsvollen —
Ubertragungen von Walter Jens. Vertrautes wie Heines
,Belsazar“ oder Ausschnitte aus Thomas Manns
»Josephsromanen* findet sich neben eher weniger
bekannten Texten von Gryphius, Wieland, Kleist, Eichen-
dorff, Fontane u.v.a. bis hin zu Fiihmann, Kazantzakis,
Saramago oder Artmann. Vollstindigkeit ist bei dieser
Thematik nicht zu erwarten; der Herausgeber beschrinkt
sich zudem hinsichtlich des Alten Testaments bewusst vor
allem auf erzihlerische Texte, doch die Auswahl bietet
reichlich Anregungen fiir private Lektiire und ebenso
Stoff zu vielen Aspekten der Bibelarbeit. Hilfreich ist
dabei die Zuordnung der jeweiligen Bibelstelle, ebenso
ein Gesamtverzeichnis der Bibelstellen sowie der
Autorinnen und Autoren. Gewiinscht hétte man sich die
Angabe der Entstehungszeit der literarischen Texte.

Gabriele von Siegroth-Nellessen



Dieter Emeis: Geheimnis Glaubens.
Katechetische Predigten iiber die Eucharistiefeier.
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unseres

Mit Recht nennt der Umschlagtext des o.g. Buches
Dieter Emeis einen ,,Altmeister der katechetischen
Vermittlung®. In seiner langen Tatigkeit als Professor
fiir Pastoraltheologie und in der Seelsorge, in seinen vie-
len Verdffentlichungen, in den Fortbildungsver-
anstaltungen im Inland und Ausland, die er auch jetzt
noch weiterfiihrt, hat er sich geniigend als solcher erwie-
sen. Und so zeigt er sich auch wieder in diesem Buch.

Eigentlich schade, dass dieses Buch nicht schon zum
Jahr der Eucharistie erschienen ist. Aber so ist es eben
eine Frucht dieses Jahres und fiihrt die stindige, immer
wichtiger werdende Aufgabe weiter, die Glaubigen zur
inneren Mitfeier der Eucharistie, zum Geheimnis unse-
res Glaubens hinzufiihren.

Eigentlich ebenso schade, dass als Untertitel gewéhlt
wurde: Katechetische Predigten. Denn das Buch ist
nicht nur ein Buch mit 20 Predigten und nicht nur fiir
Prediger(innen) gedacht und geeignet.

Es enthilt neben den ausgearbeiteten Predigten auch
eine Theologie der Liturgie und einen umfassenden
Uberblick iiber die pastoralliturgische Situation in unse-
ren Gemeinden. Das Buch ist ndmlich so aufgebaut,
dass zu jeder Thematik zunichst eine ,,Theologische
Orientierung® gegeben wird, sodann iiber ,,Erfahrungen
und Voraussetzungen, Schwierigkeiten und Zuginge*
reflektiert wird. Darauf folgen dann die Predigten,
zumeist zwei, manchmal eine, zu jedem der 12
Abschnitte. Diese folgen dem Aufbau der hl. Messe, fas-
sen aber auch iibergreifende Gesichtspunkte der einzel-
nen Teile der Eucharistiefeier zusammen. Einige der 12
Themen seien genannt: Horer des Wortes, Bitte um die
Sendung des Geistes, Geddchtnis der Lebenshingabe
Jesu, In hoffender Erwartung; Herantreten-Empfangen-
Verweilen. Eine ,,Zuordnung nach Predigtreihen und
eine ,,Zuordnung von Predigtanregungen mit Sonn-
tagen“ zeigen verschiedene Moglichkeiten auf, die
Predigten einzusetzen.

Die ,,Theologischen Orientierungen* sind ganz
gepriagt von der Schrift und den Konzilsdokumenten
und bringen manche bis heute in den Hintergrund getre-
tene Gesichtspunkte wieder in den Blick, so etwa die
unaufgebbare Zusammengehorigkeit von Eucha-
ristischer Frommigkeit und Heilig-Geist-Frommigkeit
(81-94) und auch die adventliche Dimension der
Eucharistiefeier. (110-123)

Im pastoralliturgischen Teil wird jeweils niichtern
und mit klarem Blick die Glaubenssituation in den
Gemeinden und bei den Glaubigen aufgezeigt. Dabei
geht es dem Verf. niemals um das Beklagen von
Defiziten, sondern um das Aufzeigen von Mog-
lichkeiten einer behutsamen katechetischen, mystagogi-
schen Weiterfilhrung hin zur participatio actuosa. Er
spricht dabei eine Fiille von zu bedenkenden Einzel-
heiten an, wobei ihm immer wieder erhellende, kldrende
Formulierungen gelingen. Dafiir sei als Beispiel der
Abschnitt ,,Das Gebet des Herrn* genannt, in dem er
u.a. die Problematik der Anrede Gottes als ,,Vater” und
als ,,Person‘ bespricht und die eucharistische Gabe, die
die Versammelten empfangen wollen, als eine Antwort
auf die Bitten des Herrengebetes deutet. (124—130)

Die ausgearbeiteten Predigten geben in pragnanter,
klarer Sprache, in kurzgefassten Sitzen die vorher
reflektierte Thematik an die Horer(innen) weiter. Dabei
gilt es fiir die Predigenden — wie bei jedem Predigtbuch
—, die Gedanken zu verinnerlichen und sie durch entspre-
chende Ausformulierung der Horerschaft anzupassen.

Das Buch ist, wie schon zu Beginn gesagt, nicht nur
fiir die Predigt hilfreich und gut verwendbar. Es ist auch
fur alle, die nach einer Hilfe fiir das tiefere Verstehen der
Eucharistie suchen, ein gutes ,,Lesebuch®. So sollten
besonders auch alle, die beim Gottesdienst mitwirken,
auf dieses Buch aufmerksam gemacht werden. Auch fiir
Besinnungstage, evtl. auch fiir Exerzitien im Alltag,
kann es gute Dienste leisten.

Norbert Friebe
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Unter uns

Anbetung

im Labyrinth der Gedanken
den roten Faden finden
zur golden Mitte

das Knéuel der Gefiihle
entwirren lassen
zur Hellsicht der Liebe

dich dem beherrschenden Fremden
und allem Symbiosen entwinden
vor keinem Abgott knien

denn alle G6tzen
binden dich so
dass du ihnen verfallst

und nur die Anbetung
die dich frei macht
gilt wirklich Gott

Andreas Knapp

in: Brennender als Feuer
Geistliche Gedichte,
Wiirzburg 2004, 42

Niichternheitsgebot

Bei den Schwestern in Bad Miinstereifel
sitzen Hausgiste beim Friihstiick und unter-
halten sich angeregt. Dabei ist auch der
Priester, der spiter die hl. Messe feiern sollte
und wollte.

Die Zeit eilt dahin und der Beginn der hl.
Messe riickt immer néher.

Da bekommt Sr. Simona, die zur Tischrunde
gehort, Bedenken wegen des Niichternheits-
gebots: eine Stunde vor dem Empfang der hl.
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Kommunion nichts mehr zu essen. Sie duflert
ihre Bedenken.
Der Priester beruhigt sie: ,,Ich werde solan-
ge predigen, bis wir wieder niichtern sind.*
Ein Eifelpfarrer

Karriere

Es begegnen sich ein Jude und ein katholi-
scher Priester mit schwarzem Anzug und
Romerkragen. Aufgrund seiner Kleidung
spricht der Jude den Priester an und sagt:
»Entschuldigung, Sie tragen eine scheene
Uniform. Seien Sie vielleicht Soldat?* ,,Nein,
mein Herr, ich bin ein Priester der Katholi-
schen Kirche.“ ,,Ach ja“, erwidert der Jude
,,das sein ein sehr scheener Beruf. Aber sehe
ich richtig — Karriere kdnnen Sie nicht ma-
chen?“,,Mein Herr, darauf kommt es nicht an,
wenn man Priester ist. Aber wenn Sie schon
so fragen: Rein theoretisch konnte ich Bischof
werden.” ,,Ah ja, das kenn ich, das sein Leite
in Violett, die immer segnen. Sehr scheener
Beruf. Aber wenn Sie sein Bischof, Karriere
am Ende?*“ ,,Also wiederum rein theoretisch
konnte ich noch Kardinal werden. Aber wie
gesagt, um Karriere geht es bei uns ja nicht.*
,»Ja, ja, Kardinal sein Bischof in Technicolor.
Aber wenn Sie sein Kardinal, dann Karriere
am Ende?* ,,Also noch theoretischer betrach-
tet, konnte ich noch Papst werden. ,,Papst
kenne ich. Das sein Mann in Weil3, der immer
Leute vom Balkon segnet. Sehr scheener
Beruf. — Aber wenn Sie sein Papst, dann
Karriere am Ende?* Jetzt reagiert der Priester
etwas drgerlich und sagt: ,,Der liebe Gott kann
ich natiirlich nicht werden!* ,,Sehen Sie®, ant-
wortet nun vergniigt der Jude, ,,von unsere
Leit einer ist geworden.*

Dr. Gunther Fleischer, Koln





