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MONICA VON BALLESTREM

Werden wir das Feuer huiten konnen?

Einleitung

Die hier angestellten Ubetrlegungen gehen davon aus, da3 Wahrnehmung
und Beziehung Voraussetzungen fir kirchliche Fortexistenz sind.

In einer kirchlichen und gesellschaftlichen Situation, wie sie derzeit in
Deutschland herrscht, als Hauptamtliche in einer Gemeinde zu arbeiten,
kann neben der Freude, die dies macht, von sehr vielen Fragen begleitet
sein. Man kommt ja weder mit fertigen Antworten auf die Fragen, was zu
tun und was zu lassen ist, aus der Ausbildung, noch kann es geniigen, ein-
fach alles so zu tun, wie es «immer schon» gemacht wurde. Letztlich soll die
Arbeit in der jefgigen Situation sinnvoll sein und Frichte tragen und nicht am
Ende noch das verhindern, was heute an menschlichen, spirituellen und
kirchlichen Entwicklungen notwendig wire. In diesen Fragen sind keine
Miihen zu scheuen, denn schliefSlich geht es um unendlich viel. Es geht um
eine christliche Verkiindigung, die Menschen die Liebe Gottes, in der sie
geborgen sind, wenigstens erahnen, am besten: intensiv spiiren lassen soll.
Es geht um Hoffnung fur unser Leben — und dariiber hinaus. Nicht nur see-
lisch kranke Menschen zeigen uns immer wieder, daf die Frage nach Hoff-
nung letztlich eine Frage auf Leben und Tod ist. Es geht darum, zu ermuti-
gen, sich immer wieder neu auf einen Weg einzulassen, der Leben im Voll-
sinn bedeutet. Und schlieBlich geht es um die Frage, ob es uns gelingt, die
«Hoffnungsflammen», die das Christentum zu hiiten hat, in die nichste Gene-
ration weiterzugeben oder nicht.

So stelle ich mir wihrend meiner pastoralen Arbeit in der Gemeinde
beispielsweise immer wieder die Frage, ob ich Menschen, denen ich be-
gegne, aufmerksam genug zugehort habe, um zu erahnen, wo sie stehen, um
zu verstehen, was sie beschiftigt. Fiihlen sie sich von ihrem Glauben so weit
getragen, dal} er ihnen zu leben hilft, besonders in schwierigen Lebenssitua-
tionen? Erfillt sie die Hoffnung so sehr, dal} sie sie leben und weitergeben
konnen? Nachdenklich wurde ich eines Tages, als mir eine Frau, die als sehr
aktives Gemeindemitglied galt, erzihlte, sie sei vollig hilflos gewesen, als ihr
ein schwer krebskranker Bekannter sagte, er hiatte Angst vor dem Sterben.
Sie meinte, dazu kénne sie ihm leider nichts sagen, denn sie sei noch nie ge-
storben. Sind vielleicht viele derer, die wir fir aktive Gldubige halten, eher
kirchlich sogialisiert, aber viel weniger, als wir wahr haben wollen, tatsichlich
getragen von christlicher Hoffnung?
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Solche Zusammenhinge nicht wahrzunehmen und nicht auf sie zu rea-
gieren, kann uns an unserem christlichen Verkiindigungsauftrag vorbeigehen
lassen, weil es uns davon abhilt, danach zu suchen, wie Menschen in ihrer
jeweils konkreten Situation tatsdichlich Zugang zur christlichen Hoffnung be-
kommen koénnten. Sicherlich haben wir, die Hauptamtlichen, heute nicht
mehr die selbe Aufgabe wie vor etwa 50 Jahren. Doch welche Aufgabe ha-
ben wir nun? Und welches werden wohl die Aufgaben a//er Getauften und
Gefirmten sein?! Besonders bertlicksichtigt wird in diesem Artikel die Sicht
jener Frauen, die einseitig patriarchalen Ausprigungen der Kirche kritisch
gegentiberstehen.

Einige theologische Zusammenhinge, die als Grundlage fiir unser
Nachdenken iiber unseren heutigen kirchlichen Weg dienen kénnten, seien
im Folgenden erwihnt.

L. Die Beziehungsdimension

Entscheidend fiir das Suchen nach einem lebendigen Weg fur unser Wirken
in Kirche und Welt ist es, sich bewul3t zu machen, wie grundlegend all das,
was fiir unser Leben und unseren Glauben von Bedeutung ist, mit Begzehun-
gen zu tun hat.

Die Trinitdt, die als Summe der im christlichen Zusammenhang ge-
machten Gotteserfahrung gilt, fihrt uns «Beziehungy als theologische Grund-
kategorie vor Augen. Sie ist eine «lebendige Einheit von unterschiedenen,
aber prinzipiell gleichberechtigten Personenw?® Die Benennungen der ein-
zelnen gottlichen Personen driicken Beziehungserfahrungen der Menschen
mit Gott aus. Gott mit Vater oder Mutter anzusprechen ist eine Beziehungs-
aussage, eine Aussage von Gott, der «von seinem Wesen her in Beziehung
ist». Jesus als Sohn Gottes bezeichnen ist nicht eine Aussage tiber ein biolo-
gisches Abstammungsverhiltnis, sondern driickt aus, wie eng die Beziehung
Gottes zu seiner Selbstaussage in Jesus ist.* Bernd Jochen Hilberath hebt
von den vielen Bildern der Theologie- und Frommigkeitsgeschichte vom
Heiligen Geist das vom heilenden Geist besonders hervor, der «Raum gibt,
Raum frei macht und so Selbststand und Beziehung, Selbstiiberschreitung

1 Ausfihrlicher zu diesen Fragen und zu all den folgenden Gedanken, siche: Mo-
nica GRAFIN VON BALLESTREM, Schreiben gegen das Uberhéren. Fiir eine plurale und
basisorientierte Theologie und Praxis der Kirche, Wirzburg 2003.

2 Bernd Jochen HILBERATH, Im Ursprung ist Beziehung. Die Relevanz des christ-
lichen Gottesbildes fiir das Leben der Menschen heute, in: Geist und Leben 69 (1996)
409.

> Ebd. 412.

*Vgl. ebd. 414f.
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und Verbindung erméglicht»’. Johannes B. Brantschen weist im Anschluf3
an Joh 16,13 auf den hérenden Geist hin:

«Der Geist spricht nicht nur in uns und durch uns, er 4dr# auch in uns und
durch uns. Aber: [...] lassen wir den Geist in uns Adren, indem wir auf andere
héren? Sind wir bereit, unsere Ansichten in der Auseinandersetzung mit an-
deren aufs Spiel zu setzen? Der Geist hort; er ist ein Freund der offenen
Kommunikation und ein Feind jeden Sektierertums.»®

Jesus macht in seiner Kunde vom Reich Gottes «Bezichung» zur Grundlage
fir unsere Theologie. Mit dieser Verkiindigung stellt et nicht sich selbst in
den Mittelpunkt, sondern das, was durch unmittelbares Handeln, durch Lie-
be und Beziehung geschieht. In seinen Beziehungen auch zu jenen Men-
schen, die von der damaligen Gesellschaft, besonders von den «Frommen»
unter ihnen, gemieden und ausgestoflen wurden — den Zollnern und Stun-
dern, den Frauen, Kindern und Kranken —, macht er Gottes einzigartige Lie-
be in Raum und Zeit spiirbar. Jesus liel sich von keiner anders ausgerich-
teten Deutung davon abhalten, Reich Gottes auf diese Weise zu verge-
genwirtigen. Dadurch war Reich Gottes nahe.”

Ein Blick zuriick in unsere jiidisch-christliche Geschichte mit Gott zeigt,
daf} all unser Reden von Gott urspriinglich aus Erfahrungen von menschli-
chen und transzendenten Beziehungen und deren Reflexionen stammt und
damit beziehungshaft ist.® Deshalb beginnt unsere Suche nach Gott damit,
menschliche Erfahrungen ernstzunehmen.’ Immer wieder ist zu fragen, wel-
che Stellung der Mensch aufgrund unseres Redens von Gott bekommt und
welche Auswirkungen dies auf Beziehungen untereinander hat. Wird bei-
spielsweise eine erhabene Gottheit verehrt, ginzlich jenseits menschlicher
Bedingungen, kénnte eine solche Rede von Gott Isolierung, Ubet- und Un-
terordnung und Zuwendung allenfalls in herablassender Form nahe legen.!°

Das judische Gottesbild siecht im Gegensatz hierzu die auf Gegenseitig-
keit beruhenden Beziehungen zwischen Menschen und Gott und den Men-
schen untereinander als zentral an. Das Alte Testament ist durchzogen von
einer Beziehungsgeschichte zwischen Jahwe und den Menschen. In Ex 3,14
stellt sich Gott als Jahwe vor: «Ich werde fir euch da sein, als der ich fiir
euch da sein werde», also in seinem tiefsten Wesen als beziehungshaft. In

* Ebd. 416.

¢ Johannes B. BRANTSCHEN, «Der Heilige Geist und die Kommunikationsstérun-
gen in der katholischen Kirchey, in: Max KUCHLER/Peter REINL (Hgg.), Randfiguren
in der Mitte [FS Hermann-Josef Venetz|, Freiburg Schweiz 2003, 251.

" Vgl. Carter HEYWARD, Und sie rithrte sein Kleid an, Stuttgart 1992 (4. Aufl.),
98f. Vgl. Ottmar FUCHS, Heilen und Befreien. Der Dienst am Nichsten als Ernstfall
der Kirche und Pastoral, Dusseldorf 1990, 22f.

. Vgl. Carter HEYWARD, Und sie rithrte sein Kleid an, 48 (s. Anm. 7).
? Vgl. ebd. 37.
10 Vgl. ebd. 43. 77.
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seinen Taten, wie z. B. der Befteiung Israels aus Agypten, erweist Jahwe sei-
nen Beziehungswillen. Auf den Bund, den Jahwe anbietet, 146t sich das Volk
Israel ein, indem es aneinander gerecht handelt. Die 10 Gebote sind ein
«Dokument» des Bundes zwischen Gott und Israel und nur aus dieser Be-
ziehung heraus zu verstehen. Jahwe ringt immer wieder um sie. Er handelt
nicht isoliert, sondern mit den Menschen. Unter den Menschen soll es so
gerecht zugehen, wie Jahwe an seinem Volk handelt. Martin Buber betont
die Gegenseitigkeit dieser Beziehung, da sie die freiwillige menschliche Ant-
wort erfordert.!!

Da auf solchem Glaubensboden unsere Theologie steht, geht es in pa-
storalem Wirken vor allem um gegenseitige Wahrnehmung in Beziehungen,
und damit um jene Erfahrungen, die von jeher Ausgangspunkt von Theolo-
gie waren.

II. Zur Erfabrungsdimension

Mit seiner Er6ffnungsrede zum Konzil weist uns Papst Johannes XXIII. mit
grofBBer Intensitit auf die Erfahrungen heutiger Menschen hin. Sie seien
nunmehr wahrzunehmen, um zu wissen, wie die christliche Botschaft heute
in rechter Weise zu verkinden sei. In den Texten des II. Vaticanums wird
dieser Zusammenhang immer wieder aufgegriffen, besonders deutlich in der
Pastoralkonstitution Gaudium et spes: «Freude und Hoffnung, Trauer und
Angst der Menschen von heute, besonders der Armen und Bedringten aller
Art, sind auch Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der Junger Christi.
Und es gibt nichts wahrhaft Menschliches, das nicht in ihrem Herzen seinen
Widerhall finde.»'?

Theologie, insbesondere die Praktische Theologie, muf} also menschli-
che Erfahrung und soziale Wirklichkeit untersuchen. Darin ist sie auf die
Zusammenarbeit mit den Sozialwissenschaften angewiesen. Sie muf} aller-
dings deren jeweilige Optionen daraufhin tberprifen, ob sie mit jenen der
Theologie kompatibel sind.!® Forschung kann in solchem Zusammenhang
nicht mit dem Ziel geschehen, das Handeln in allgemeingtltige Gesetze zu
fassen und die Menschen, die man beobachtet, unter dem Gesichtspunkt ih-
rer moglichen Beherrschung wahrzunehmen. Vielmehr sind die, die er-
forscht werden, als Handelnde anzuerkennen, die selbst ihr Handeln beut-
teilen koénnen, selbst Hypothesen bilden und aufgrund eigener Erfahrung
den Forschenden widersprechen kénnen. Thre Wiirde gilt es zu achten und

1 Vgl. Martin BUBER, Ich und Du, Gerlingen 1994 (12. Aufl.), 23ff.
12
GS 1.

13 Vgl. Norbert METTE/Hermann STEINKAMP, Sozialwissenschaften und Prakti-
sche Theologie, Diisseldorf 1983, 170ff.
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sie sind als gleichberechtigte Partnerinnen und Partner anzuerkennen.' Dies
gilt speziell fiir jene, die in der Position der Schwachen sind. Nur im Mitein-
ander-Handeln ist eine gemeinsame Handlungsorientierung zu finden und
Identitit zu gewinnen.!® Erst, wenn dieses Miteinander auch in der Struktur
kirchlichen Handelns verwirklicht ist, wiirde von «subtil manipulatorischen
Formen machtférmigen Denkens»'®, das ein solches Miteinander verhindert,
wirklich Abschied genommen.

I11. Biographie als Ort von Theologie

Was wir im Alten Testament von Jahwe erfahren, stammt aus der konkreten
Geschichte, die das Volk Israel mit ihm erlebt hat. Nur diese von Menschen
erzidhlten Erfahrungen stehen uns zur Verfiigung. Die biblisch-christliche
Gott-Rede interessiert sich nicht so sehr fir «Gott an sich», bzw. fiir inner-
gottliche Geschehnisse, wie wir sie in den Mythen der Stammesvolker, aber
auch bei den Agyptern und den Mesopotamiern finden, wo der Anfangs-
mythos (das sakrale Konigtum) entscheidend ist. Vielmehr ist das Erzihlen
einfacher Menschen, von ihrem Handeln und Leiden, ihren Grundkonflik-
ten und Noten, von dem allmdhlichen Entstehen ihrer Gemeinschaft gleich-
zeitig ein Erzdhlen von Gott und seinem Handeln. An die Stelle der Theo-
gonie der Stammesmythen riickt im Alten Testament die Ethnogonie. An-
ders als ungeschichtliche Goétter, die abbildhaft in Gotterbildern dargestellt
werden, handelt Jahwe geschichtsmichtig. Er ist deshalb in der konkreten
Geschichte erfahrbar und nicht von ihr zu 16sen.!”

Jesus macht in seiner eigenen Biographie Gott fir die Menschen erfahr-
bar. So sie sich mit ihren eigenen Biographien an seiner orientieren, ihm
nachfolgen, wird dies fir sie zur Moglichkeit, Gott zu erfahren und ihn fiir
die Mitmenschen erfahrbar werden zu lassen.

Christlicher Glaube laf3t sich als ein Traditionsprozel} aus gemeinsamem
Erfahren und Handeln bezeichnen. Nach genauerer Wahrnehmung ist hier
eine Einschrinkung zu machen, denn nur ein geringer Teil aller gemachten
Glaubenserfahrungen geht in das ein, was «gemeinsam geteilter Glaube» ge-

14 Vgl. Helmut PEUKERT, «Was ist eine praktische Wissenschaft? Handlungstheo-
rie als Basistheorie der Humanwissenschaften. Anfragen an die Praktische Theologie»,
in: Ottmar FUCHS (Hg.), Theologie und Handeln. Beitrige zur Fundierung der Prakti-
schen Theologie als Handlungstheorie, Disseldorf 1984, 66£f. Vgl. auch: Alfred SCHUTZ,
«Wissenschaftliche Interpretation und Alltagsverstindnis menschlichen Handelnsy, in:
DERS., Gesammelte Aufsitze Bd. I, Das Problem der sozialen Wirklichkeit, Den Haag
1971, 4.

13 Vgl. Helmut PEUKERT, «Was ist eine praktische Wissenschaft?», 78 (s. Anm. 14)

16 Ebd.

7 Vgl. Stephanie KLEIN, Theologie und empirische Biographieforschung, Stuttgart
1994, 16ff.
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nannt wird. Die meisten Glaubenserfahrungen gehen nimlich verloren, wet-
den vergessen, verdringt oder auch iberarbeitet. Welche Erinnerungen ver-
gessen und welche tberliefert werden — und in welcher Form —, ist abhéingig
von unterschiedlichen Faktoren. Ein wesentlicher davon ist die Tiefe der
Glaubenserfahrung. Die Auferstehungserfahrung der Jinger und Jingerin-
nen Jesu und die auf sie folgende intensive Missionspraxis sind ein Beispiel
dafiir. Doch spielen auch Macht und Ohnmacht, Interessen und Prestige
eine entscheidende Rolle.!8

Ein anschauliches Beispiel fir Bearbeitung, Verdringung und Verinde-
rung von Traditionsgut ist die Bibel. Die Exegese untersucht diesen Prozel3
mit ihren Methoden. Sie stellt fest, dall manche Geschichten aufeinander
Bezug nehmen oder sich erginzen. In manche urspriingliche Geschichten
flieBen neue Glaubensdeutungen mit ein. Manche werden neu oder anders
interpretiert oder auch eliminiert. Die Feministische Theologie beispiels-
weise beschiftigt sich kritisch historisch und epistemologisch mit den ver-
dringten Glaubenserfahrungen von Frauen. Die androzentrische Tradierung
hat sie weitgehend eliminiert. Sie sind nur mehr in geringen Spuren vorhan-
den, und selbst dann noch in androzentrischen Uberarbeitungen. Nahezu
die gesamte Glaubenstradition ist durch minnliche Sichtweisen und Interes-
sen gepragt. Ihre Glaubenswelt wird generalisiert und als «muster-giltig»
weitergegeben.!?

Im Riuckblick und im Erfassen der Vergangenheit allein freilich 148t sich
Glaube nicht erforschen. Es geht um eine gemeinsame Weltdeutung im
Glauben, die nicht nur mit den Toten erfolgt. Auch mit den noch nicht Ge-
borenen stehen wir in einem unmittelbaren Handlungszusammenhang. Thre
Lebensmdéglichkeiten hingen davon ab, ob es uns gelingt, die Welt im Glau-
ben in einer Art zu deuten, die es uns ermoglicht, ihn weiterzugeben.?

IV. Ausgng ans dem Patriarchat

Frauen haben in letzter Zeit — sofern sie Worte fiir solche Erfahrungen fan-
den — zunehmend darauf hingewiesen, wie wenig in den traditionellen Inter-
pretationen des christlichen Glaubensgutes ihre Art der Erfahrungen syste-

18 Vgl. ebd. 25.

Y Vgl. ebd. 25f. Aber auch all die anderen miindlich iiberlieferten und lokalen Er-
innerungen gehoren eigentlich zum Glaubensinhalt, nicht nur die lehramtlich verkiin-
deten und theologisch rezipierten, nicht nur die der berihmten Heiligen, sondern auch
die Perspektiven, Hoffnungen und Handlungsstrategien der unrithmlich Gescheiterten.
Wenigstens exemplarisch-musterhaft sollte ithr Glaube im Wissensbestand des Glau-
bens aufgehoben sein.

20 vgl. ebd.
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matisiert wird und wie hungrig Verkiindigung sie zuriickliB3t.?! Auch jene,
die sich von solchen AuBerungen zunichst befremdet fiihlen, kommen, so-
bald es um die Frage nach der Weitergabe des Glaubens geht, nicht umhin,
sich mit ihnen zu beschiftigen.

Fir diejenigen, die sich stindig mit feministischen Fragen auseinandet-
setzen, sind die folgenden Uberlegungen zur Situation der Frauen in Theo-
logie und Kirche weder neu noch besonders spektakulir. Manche schépfen
allerdings bei allem Nachdenken, das von der Benachteiligung der Frau im
herrschenden theologischen Diskurs und in der Struktur der Kirche spricht,
Verdacht. Sehr schnell ist man dann mit Unterstellungen bei der Hand.
Frauen (wie Minner), die Gber die Benachteiligung von Frauen nachdenken,
sind dann die ewig Norgelnden und haben Destruktives im Sinn, sie sorgen
fur schlechte Stimmung und machen ihre eigenen Probleme zu den Proble-
men aller. Es ist natiirlich nicht auszuschlieBen, daf} auch einmal eigene Pro-
bleme, die von der betreffenden Frau nur selbst zu l&sen sind, auf angeblich
allgemeine Probleme projiziert werden. Ein solches Argument jedoch
permanent als Schild gegen das Hinhéren und Hinsehen mit sich zu fiihren,
wire ein Verhalten, das an eine Augenkrankheit, an ein Skotom — eine Ge-
sichtsfeldverengung — erinnert.??

Die Achtung voreinander und die Minnern wie Frauen gleichermallen
zugesprochene Geistbegabung? erfordern es, sich tatsichlich gegenseitig
wahrzunehmen und zuzuhéren und Anfragen — seien sie noch so unbequem,
irritierend und fir den Moment nicht nachvollziehbar — nicht systematisch

auszuschlieen. Solches gilt natiirlich nicht ##r fiir das, was Frauen zu sagen
haben?* aber auch dafiir.

21 Meist suchen Frauen den Grund fiir solchen Hunger bei sich selbst. Vgl. Elisa-
beth MOLTMANN-WENDEL, Wer die Erde nicht berthrt, kann den Himmel nicht er-
reichen, Zirich-Diisseldorf 1997, 180ff. — Zum Thema «Theologie, die Frauen er-
nihrt», siehe: Monica GRAFIN VON BALLESTREM, Schreiben gegen das Uberhéren,
404ff. (s. Anm. 1).

22 Vgl. hierzu Elizabeth A. JOHNSON, Ich bin die ich bin. Wenn Frauen Gott sa-
gen, Dusseldorf 1991, 31: Johnson bezieht sich auf Bernhard Lonergans, der in poin-
tierter Terminlologie eine Verhirtung des Geistes gegen unerwiinschte Weisheit
«Skotose» und den sich daraus ergebenden blinden Fleck «Skotom» (Gesichtsfeldde-
fekt) nannte. — Ist das Theologie-Treiben von solch einer «Skotose» befallen, steht
demnach seine Wissenschaftlichkeit ernsthaft in Frage.

2 Vgl. hierzu auch ebd. 24: «Frauen sind in der gleichen Weise nach dem Bilde
Gottes geschaffen, in gleicher Weise durch Christus erldst und in gleicher Weise durch
den Heiligen Geist geheiligt; Frauen sind in gleicher Weise an der andauernden Trago-
die der Siinde und am Geheimnis der Gnade beteiligt, sind in gleicher Weise zur Mis-
sion in dieser Welt berufen, sind in gleicher Weise fiir das Leben mit Gott in Herrlich-
keit auserkoren.»

2 Wenn hier allgemein davon die Rede ist, was Frauen denken oder wahrnehmen,
geschieht das freilich im BewuBtsein der groBen Unterschiedlichkeit weiblicher Wahrt-
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Eine Ubergangs- oder Krisenzeit, wie sie die Kirche derzeit erlebt, ver-
weist sie wieder neu auf ihre judisch-christlichen Grundlagen® und mufB sie
deshalb noch einmal ganz neu zu einer Horenden machen. Es gentuigt dann
namlich nicht, Frauen Plitze zuzuweisen, die sie doch bitte einzunehmen
hitten. So manche Komplimente und sogenannte Wertschitzungen, die
Platzanweisungen gleichen und deshalb Beschrinkungen sind, sollten als
solche durchschaut werden.?® Die Kirche kann es sich nicht etlauben, vot-
handene Potentiale eines Teils ihrer Mitglieder ungenutzt zu lassen. Sie
konnte es so versiumen, Beitrige zu vernehmen, die auf Auswege aus der
Krise weisen. Alle sollten geh6rt werden, niemand an seiner oder ithrer Ent-
faltung gehindert werden.

Hat die Kirche eine Struktur, die auf die Unter- und Nachordnung von
Frauen aufbaut, fehlen an entscheidenden Stellen sozusagen chronisch deren
Erfahrungen, Wissen und deren Charismen.?’” Damit leidet die patriarchal
gestaltete Kirche unter einer chronischen Krankheit, die der Heilung bedarf.
Bezeichnenderweise sind es denn auch immer wieder Frauen, die — aus pa-
triarchaler Sicht — in aussichtslos erscheinenden Situationen Initiative ergrei-
fen und damit ausdriicken, daf3 sie da einen Weg sehen, wo fir andere nur
noch Zerfall und ein hoffnungsloses Nichts zu erkennen sind.

Eine neue «Kultur des Zuhoérens» sollte sich mehr und mehr etablie-
ren.?® Wie sonst lieBen sich Entscheidungen fillen, die tatsichlich etwas mit
der Situation der gegenwirtigen Gesellschaft und der Menschen in ihr zu

nehmung und weiblichen Denkens. Doch ist nun vor allem das Denken jener Frauen
gemeint, die patriarchalen Systemen und Diskursen kritisch gegentiberstehen.

2 Vgl. Kap. I1I

%6 Sehr skeptisch ist zu betrachten, wenn in diesem Zusammenhang von der «Na-
tur der Frau» gesprochen wird, die sie fir einen bestimmten Platz in Kirche und Ge-
sellschaft und fiir bestimmte Aufgaben geeignet erscheinen lilt. Das, was als «Natur
der Frau» definiert wird und damit als nicht weiter hinterfragbar, entspricht dann meist
jenem Frauenbild, das sich miihelos in ein patriarchales Gesellschaftssystem einfiigt
und es abstiitzt. Vgl. Lucia SCHERZBERG, Siinde und Gnade in der Feministischen
Theologie, Mainz 1991, 38f.

2" In solchem Zusammenhang wird immer wieder darauf hingewiesen, dal3 es doch
geniigend Bereiche gibe, in denen sich Frauen ihrer Natur und ihren Begabungen ge-
mil} einbringen kénnten. Als Begabungen der Frauen werden ihre Begabungen emo-
tionaler Art und jene fiir die Katechese der Kinder betont, und es wird hervorgehoben,
wie entscheidend sie immer wieder im Hintergrund wirken wiirden.

2 Eine solche Kultur des Zuhdorens beginnt in der Kirche manchmal dort, wo
Menschen Erfahrungen mit dem Bibel-Teilen machen, da es zu dieser Weise, Bibel zu
lesen und zu meditieren, gehort, sich gegenseitig zuzuhoéren, ohne zu unterbrechen, ei-
gene Erfahrungen mitzuteilen, ohne zu belehren. Vgl. zum Bibel-Teilen: Internationa-
les Katholisches Missionswerk Aachen et al. (Hgg.). Red.: Oswald HIRMER et al., Bi-
bel-Teilen. Bekannte Texte neu etleben, Aachen 1998; Oswald HIRMER/Georg STEINS,
Gemeinschaft im Wort. Werkbuch zum Bibel-Teilen, Miinchen/Aachen 1999).
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tun haben? Wie anders sollte der Gott, der sehr wesentlich in menschlicher
Begegnung zu erfahren ist, vernommen werden?

Irritierungen, die auftreten, wenn Menschen bisher noch weitgehend
Uberhortes (und deshalb Unerhértes) zu Gehor bringen, kénnten zur geist-
lichen Erfahrungen werden, denn sie konnen herausfiihren aus Verkrustun-
gen, die taub und blind machen gegeniiber den Mitmenschen und gegentiber
Gott und damit gegeniiber Kriften, die besonders bendétigt wiirden und ge-
genuber Wegweisungen zu dem Weg, der gemeinsam und in Vielfalt weiter
einzuschlagen ist.?

Die Zeit, in der weiblichem Nachdenken grundsitzlich mit zynischen
Bemerkungen begegnet wird, sollte deshalb in einem ernsthaften theologi-
schen Diskurs der Vergangenheit angehoéren. Eine wachsende Zahl von
Frauen und Minnern, die die Unsicherheit wahrnehmen, die hinter solchen
Reaktionen steckt und die Unglaubwiirdigkeit solchen Verhaltens durch-
schaut, nimmt so geprigte amtliche Entscheidungen und eine so betriebene
«Theologie» nicht mehr ernst. Einem gemeinsamen kirchlichen und theolo-
gischen Prozel3 wiirden auf diese Weise jene Krifte verloren gehen, die sich
wegen eines «chronischen Nicht-geh6rt-Werdens», wegen eines kirchlichen
Verhaltens, dem sie sich nicht mehr anschlieBen kénnen und in dem sie kein
Zuhause haben, «ausklinken». Bleiben wiirden die (noch) unkritischen und
die fundamentalistisch otientierten Krifte. Ein solches Zuriicklassen vitaler
Krifte konnte sich Kirche aber noch nie und kann sie sich schon gar nicht
in einer Krise erlauben, wie wir sie derzeit erleben.*

Uber Jahrhunderte haben Frauen immer wieder damit begonnenen, ei-
gene Denk-Ansitze zu entwerfen. Doch erst seit relativ kurzer Zeit nehmen
sie es in Angriff, Theologie und Philosophie konsequent auf ihre Weise zu
systematisieren. Pastorale Strukturen sind deshalb noch weitgehend von
minnlichen Sichtweisen und miénnlicher Theologie geprigt. Die Situation
der Frauen unter diesen Bedingungen verdient deshalb nach wie vor beson-
dere Aufmerksamkeit.

Praktische Arbeit in der Gemeinde beispielsweise gibt Gelegenheit, im-
mer wieder festzustellen, wie neben den Frauen, die sich von der Kirche
distanziert oder verabschiedet haben, doch weitaus mehr Frauen als Minner
in der Gemeinde engagiert und sichtbar sind. In persénlichen Kontakten
1aBt sich unter diesen Engagierten eine groBe Bandbreite in ihren Weisen
von Zustimmung und Zugehorigkeit zu Glaube und Kirche feststellen. Und
doch scheinen Frauen hiufig nur ein Schatten dessen zu sein, was sie eigent-

2 Es lieBe sich hier von einer «Spiritualitit des Zuhoérens» sprechen, die nicht zu
verwechseln ist mit Hoéren auf endloses Gerede, das auf Optionslosigkeit beruhen
kann und notwendige Entscheidung herauszogert.

0 Diese Krise erfordert, wie Johannes XXIII. in seiner Eroffnungsrede zum Kon-
zil sagte, das intensive Wahrnehmen der Erfahrungen heutiger Menschen. Vgl. oben
Kap. II.



350 Werden wir das Feuer hiiten konnen?

lich sein kénnten. Selten haben sie Gelegenheit bekommen oder ergriffen,
sich als Entfaltete einzubringen. Meist werden weder von Minnern und
noch weniger von ihnen selbst ithre Fihigkeiten erkannt, die deshalb wie
Knospen sind, die nicht zum Blihen kommen.*! Dabei wird der Gberwie-
gende Anteil an Menschen verbindender Arbeit und Glauben weckender
Aufmerksamkeit’ von Frauen geleistet, meist unauffillig und ohne viel Auf-
hebens. Obwohl die Bezichungsnetze der Frauen oft «auf dem Trockenen
liegen», ihre Arbeit meist fir weit weniger wichtig als die der Minner
gehalten wird, sie vielleicht gelobt (und so bei der Stange gehalten) werden,
aber in ihrem eigentlichen Wert und ihrer eigentlichen Bedeutung nicht
erkannt werden, sie also — genau besehen — marginalisiert werden, erhalten
tberwiegend Frauen das aufrecht, was in Gemeinden (noch) geschieht, so
wie sie auch jede Gesellschaft erhalten.”® Das meiste an ehrenamtlicher At-
beit in den Gemeinden wird von Frauen getan, die Reprisentation nach
aullen jedoch nehmen vorwiegend Minner wahr. Die Beurteilung der Bei-
trige der Frauen erfolgt hiufig gemill einem patriarchalen System, wobei
dieses keinesfalls nur von Minnern aufrecht erhalten wird.

Es ist deshalb der Frage nachzugehen, wie es zu einem System kommen
konnte, das die Frauen minder bewertet und Frauen in ihrem sich selbst
minderbewertenden Bewultsein unterstitzt. In diesem Zusammenhang sind
auch Theologie und Verkundigung zu untersuchen, da es ja thre Aufgabe ist,
Frauen zu ermoglichen, immer mehr die imago Dei widerzuspiegeln, die ih-
nen zugesagt ist.

Die unterschiedliche stindhafte Verstrickung von Mannern und Frauen
in patriarchale Systeme untersucht beispielsweise Judith Plaskow. Ein Durch-
schauen dieser Zusammenhinge kann Frauen und Minnern ermdéglichen, in
je ihrer Weise umzukehren, um fur sich selbst und fireinander lebensfor-
derlich zu leben und zu handeln. So weist Judith Plaskow in ihrem Artikel
«Stinde und Gnade in der feministischen Theologie» darauf hin, dal} eine
Stndenlehre, die die eigentliche Siinde im Stolz sieht, nur die Lebensweise
und Erfahrung der einen Halfte der Menschheit berticksichtige. Denn fur

3! Die Reaktionen von Frauen selbst auf solch eine Aussage kann und muB je nach
Charakter und BewuBtseinsstand natiirlich sehr unterschiedlich ausfallen. Manche
Frauen werden das, was andere bei sich als unentfaltet bezeichnen, just als ihre Auf-
gabe sehen, in der sie aufgehen.

32 Zu solchen Engagement zihle ich auch und sehr wesentlich jene nicht verein-
nahmenden «Scharnier-Gespriche», also Gespriche und Begegnungen, in welchen ex-
plizit Christliches allentalls in Andeutungen zu Sprache kommt und Gemeinde- und
Kirchen-Integrierung keine Rolle spielen. Sie ereignen sich nach meiner Erfahrung in-
nerhalb und auBBerhalb der Gemeinde, sie sind von der Ahnung einer letzten Gebor-
genheit gepriagt, beruhen auf authentischen, gesunden, alltiglichen Erfahrungen und
fihren Uber sie hinaus. Fur unsere Fortexistenz als «Feuer hiitende Kirche» spielen sie
eine fundamentale Rolle.

3 Vgl. Elizabeth A. JOHNSON, Ich bin die ich bin, 28 (s. Anm. 22).
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die Frauen besteht Stinde meist nicht in zu viel, sondern in zu wenig Stolz.
Die Charakterisierung der Stinde als Stolz setzt ein Subjekt- und Personsein
voraus, das der Frau hiufig verweigert wird; die Ich-Schwiche von Frauen
wird auf diese Weise noch zur religiosen Tugend stilisiert. **

Julia Strecker und Ursula Riedel-Pfifflin reflektieren in ithrem Konzept von
feministischer Seelsorge und Beratung u.a. Gber den Umgang mit Wissen
und Machtaustibung. Macht wird z. B. ausgetiibt, wenn eine bestimmte In-
teressensgruppe etwas verbreitet, was — unbemerkt von der Masse — mit der
Zeit als «normales Wissen» anerkannt wird.*® Obwohl von der Kirchen-
struktur nicht rezipiert, erweist sich bisweilen «unterworfenes Wissen»*® als
noch vorhanden und durch Ignorierung nicht verdringbar.’” Immer wieder
gibt es «Zeit/Rdume, in denen das bisher unterprivilegierte Wissen auftaucht
oder wiederentdeckt wird und damit zur Transformation des ganzen Sy-
stems fihrt»®.,

Frauen werden auf dem Weg des Auszugs aus patriarchalen Strukturen
immer wieder neu beschlieBen missen, ihre Erkenntnisse uber ihren eigenen
Weg nicht im Dickicht von anhaltend erfolgenden und internalisierten Aus-
sendefinitionen ersticken zu lassen. Solange eine Umwelt patriarchal geprigt
ist, wird es tiefer eigener Spiritualitit und eines daraus folgenden starken
SelbstbewuBtseins von Frauen bedirfen, damit sie threr eigenen und eigent-
lichen Identitit gemil} leben kénnen. Alte Gewohnheiten zu verlassen, be-
deutet Sicherheiten zuriickzulassen. Neben der Freude und Dankbarkeit tiber
das Entdecken der eigenen Identitit werden sich auf dem Weg der Entfal-

3 Die Ur-Siinde der Frauen, so die These von Plaskow, bestehe in der fehlenden
Bereitschaft, «die Verantwortung fir die eigene Selbstwerdung zu tibernehmen» (Lucia
SCHERZBERG, Stunde und Gnade in der Feministischen Theologie, 36 [s. Anm. 20]).
Eine Stinden- in eine Gnadenlehre zu verwandeln, die sowohl Mannern als auch Frau-
en gerecht wird, erfordert daher, Selbstiiberschitzung und Selbstverneinung als Versu-
chungen zu erkennen.

3 Vgl. Julia STRECKER/Ursula RIEDEL-PFAFFLIN, Fligel trotz allem. Feministi-
sche Seelsorge und Beratung, Giitersloh 1998, 31f.

= Ebd. 32,

37 Solche Erfahrungen bestitigen sich, wenn in Gemeinden und unter Freundinnen
und Freunden Atmosphiren entstehen, die Raum dafiir schaffen, solches Wissen zu
dullern.

38 Siehe Anm. 35. — In der Pastoral arbeitende Minner wie Frauen sollten in Kon-
takt sein mit threm eigenen Wissen, mit ihren eigenen Wahrnehmungen, um Frauen in
ihrer eigenen Entfaltung stiitzen zu konnen. Andernfalls sind sie in Gefahr, unbemerkt
Frauen zur eigenen Entfremdung aufzufordern und sie zu schwichen. — Die Uber-
lebenstihigkeit von Organisationen — darauf macht uns die Systemtheorie aufmerksam
— hiangt an der Wahrnehmung «schwacher Signale». Und sie fithrt unwillkarlich zur
Frage, welcher Art systemische Voraussetzungen sein mussen, um diese Wahrneh-
mungen zu ermoglichen und zu unterstitzen. Vgl. Ottmar FUCHS, «Supervision in der
Krise der Pastoral», in: Reinhold BARENZ (Hg.), Theologie, die hért und sieht [FS Jo-
sef Bommer|, Warzburg 1998, 177.
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tung Schmerz und Trauer — {iber bisher nicht gelebtes Leben, tiber erfahrene
Verletzungen durch jene, die Versuche, das Neue zu leben, licherlich
machen und bekimpfen — nicht vermeiden lassen.’® Mit der nétigen Distanz
zum Uberwiegend minnlich geprigten System formulieren Frauen dann aber
ihr Befremden iiber Ablidufe, Vorgehensweisen, Beschlisse, die sich als
plausibel oder einzige Moglichkeit gebdrden, iiber Denkweisen, die sich fiir
objektiv halten, doch in den Augen von Frauen begrenzt und ergin-
zungsbediirftig und in ihrer Einseitigkeit manchmal gar lebensgefihrdend
erscheinen.

Wenn Frauen bewul3t wird, welche Strukturen und Normen der Kirche
auf kulturellen und religiésen Ideen basieren, die thnen Selbstverwirklichung
und Selbsttranszendenz vorenthalten, und wie Kirche immer wieder blind
und nicht wach genug ist fiir die Beziehungen der Menschen untereinander,
miussen sie es als ihre Berufung ansehen, nicht nur skeptisch zu reagieren
oder sich in Ohnmacht zu begeben, sondern Verantwortung zu iibernehmen
und fiir lebenserhaltende Verinderung Sorge zu tragen. Letztlich miindet sie
in die Forderung des Evangeliums an Frauen und Minner, sich als Kirche zu
erneuern und zu einer Kirche zu werden, in der Menschen alles daran set-
zen, sich zu horen und sich gerecht zu werden, um so die Wahrheit Gottes
mehr und mehr spirbar werden zu lassen.®

Frauen, die sich trotz so mancher Hindernisse, die ithnen begegneten,
treu geblieben (oder geworden) sind, kénnen zu «Anwiltinnen» fiir andere
Frauen wetrden. Entmutigungen, die in derartigen Begleitungsprozessen zur
Sprache kommen, kbnnen analysiert und in Ermutigungen verwandelt werden.
Doch sollte bei der Begleitung Einzelner nicht stehen geblieben werden.
Wenn Frauen ihre gottgegebenen Fihigkeiten nutzen und ihr Licht nicht
mehr unter den Scheffel stellen, witd sich durch sie die Struktur der Kirche
und Gesellschaft wandeln. Thr erloster und erlésender, ununterworfener,
authentischer Beitrag ist nicht nur eine freundliche Zugabe, nicht nur ein
Beitrag, der das Gesamtbild bunter macht, sondern ist wesentlicher Teil je-
ner Grundlage, die uns unseren Glauben hiiten und weitergeben 1403t und —

¥ Hier allerdings im Beklagen ausbleibender Bestitigung eigener Erkenntnisse
stecken zu bleiben, kann zur Sackgasse werden, denn dies wiirde in vielen Fillen Be-
stitigung von jenen erwarten, die noch und oft, ohne es zu merken, in patriarchalen
Gefiigen verhaftet sind.

40 Jene, die die Kirche nur in ihrer patriarchalen Ausprigung fiir unterstiitzungs-
wiirdig halten, werden die Arbeit von Frauen nur dann als effektiv und sinnvoll be-
zeichnen, wenn sie das entsprechende System der Kirche bestitigt und ausbaut. Sy-
stembedingte Konflikte sollten demnach nicht als Ende, sondern als Anfang und An-
satzpunkt fiir die Erneuerung des Systems Kirche und der Kirche iiberhaupt gesehen
werden.
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insofern dies uns unsere Lebenshoffnung hiiten lilt — Grundlage unseres
gemeinsamen Uberlebens.*!

Frauen, die darauf hinweisen, daf§ sie Kirche als ein patriarchales System
empfinden, wenn es sie nur wahrnimmt, so sie sich in dieses System einfi-
gen, verweisen noch einmal* auf den notwendigen Zusammenhang von —
die menschliche Wiirde achtender — gegenseitiger Wahrnehmung und der Struk-
tur der Kirche. Die Aufforderung Papst Johannes’ XXIII. in seiner Eroff-
nungsrede des II. Vaticanums, die Erfahrungen heutiger Menschen ernstzu-
nehmen, die schliellich in den Konzilstexten eine zentrale Rolle spielt, ist
als wesentlicher Anstof3 in diese Richtung zu sehen.

In der Frage nach den Strukturen stindig auf Weisungen von «oben» zu
warten, versetzt in einen unerwachsenen Lihmungszustand, der dringend
notwendige Charismen unentwickelt und uneingesetzt 1iit und so der je-
weils in der Taufe gegebenen Geistzusage nicht entspricht. Diesen Lih-
mungszustand werden wir erst verlassen, wenn Getaufte und Menschen gu-
ten Willens bereit sind, selbst Verantwortung zu ubernehmen.

Sollen die bisherigen Ubetrlegungen grundsitzlicher Art nicht folgenlos
bleiben, muf3 sich deshalb nun dem Nachdenken tber bestehende ein Vor-
schlagen notwendiger (konkreter) kirchlicher Strukturen anschliefen. Das
sollte ein Prozel3 sein, der sowohl auf den Wahrnehmungen aller, wie im
BewuBtsein der gemeinsamen — also nicht nur amtlicher — Verantwortung
geschieht. Nur so kann daraus ein gemeinsamer Weg als Kirche werden, der
mit heutigen Menschen tatsichlich etwas zu tun hat.

V. Die Bedeutung eigenstindiger Strukturen fiir die Weitergabe des Glanbens

In det Bundestepublik Deutschland wutde seit Ende det 60et Jahre die Kit-
chenzugehorigkeit offensichtlich immer weniger selbstverstindlich. Die
Grinde dafiir sind nicht nur innerkirchlicher, sondern hauptsichlich gesell-
schaftlicher Art.

Karl Rahners Uberlegungen anliBlich der Vorbereitungen zur Wiirzbur-
getr Synode wie die Ubetlegungen von Franz-Xaver Kaufmann und Michael
N. Ebertz setzen bei der viel zu geringen Wahrnehmung heutiger Menschen

an und entwickeln von dort aus ihre jeweiligen Uberlegungen zur Struktur
der Kirche.

M DaB es iiberlebensnotwendig ist, Hoffnung zu haben, spiiren wir spitestens an
den fatalen Folgen, wenn sie Menschen ausgeht, wenn beispielsweise Kranke nicht
mehr gesund werden wollen oder Menschen angesichts schwieriger Lebenssituationen
nicht mehr leben wollen.

“ Dieser Zusammenhang wird bereits oben erwihnt in den Kapiteln zur Theologie
der Beziehung (I.), zur Erfahrungsdimension (II.) und zur Biographie als Ort der
Theologie (II1.).
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Kar! Rabner beklagte bereits Anfang der siebziger Jahre die fehlende
Wahrnehmung der geschichtlichen und gesellschaftliche Situation und deren
theologischer Deutung unter Bischéfen und Priestern. Sie sei die Vorausset-
zung, sich den aktuellen Aufgaben zu stellen.®® Ein gesellschaftlich verfaBtes
Christentum, das nur im Verborgenen und entgegen gefihrlichem Protest
offentlich abgelehnt werden konnte, so Rahner, sei nur mehr in Restbestin-
den zu finden. Doch war die «<homogene Christlichkeit der friheren Kultur
und Gesellschaft [...] einfach ein Stiick der Homogenitit der Kultur und Ge-
sellschaft profaner Art»*. Sobald diese profane homogene Gesellschaft vet-
schwindet, verschwindet auch das von ihm gestiitzte traditionelle Christen-
tum. In gewissem Sinne stand es immer im Gegensatz zum eigentlichen We-
sen des Glaubens. Christlicher Glaube im eigentlichen Sinne bedeutet nim-
lich eine Entscheidung fiir Gott und seinen Anruf. Wird eine solche Ent-
scheidung der Gesellschaft tibergeben und nicht in kritischem Abstand zu
ihr gefillt, 148t sich nicht von einet eigenen Entscheidung reden.®

Haben sich also Kirchenmitglieder nie ausdriicklich fiir den christlichen
Glauben entschieden, sich aber auch nicht gegen ihn gewehrt, haben sie sich
oft weit weniger, als wir es wahr haben wollen, existentiell mit der christli-
chen Botschaft auseinandergesetzt. Sie sind dann jedoch meist weniger, als
uns bewullt ist, von der Hoffnung und Geborgenheit dieser Botschaft tat-
sachlich getragen.

Wir befinden uns — so Rahner — in einer Ubergangszeit von einer mit
der homogenen profanen Gesellschaft korrespondierenden Volkskirche zu
einer Kirche, die getragen ist von einer Gemeinschaft der Glanbenden. Letztere
haben sich in kritischer Distanz zu dem allgemeinen Glauben und Meinen
ihrer Umwelt fiir Glaube und Kirchenzugehorigkeit entschieden.*® Wird
Kirche nicht mehr von der Gesellschaft getragen, ist sie wesentlich nur
mehr da zu finden, wo sich Menschen aus eigenen Stiicken fiir Glaube und
Kirche entscheiden und auf solch eine Entscheidung vorbereit sind.*’ Die
verinderte Gesellschaft verlangt also eine verinderte Weise hauptamtlicher

4 Vgl. Karl RAHNER, Strukturwandel der Kirche als Chance und Aufgabe [Neu-
ausgabe mit einer Einfithrung von Johann Baptist Metz], Freiburg i.Br.-Basel-Wien
1989, 29¢.

“ Ebd. 34.

4 Dennoch l4Bt sich festhalten, daB in den letzten Jahrhunderten einer profan-
homogenen Gesellschaft auch ilberzeugendes Glaubensengagement und echtes Le-
bensbeispiel zu finden waren und Glaubensweitergabe nie ausschliefllich ein profan
soziologisches Phinomen war. Vgl. ebd. 44.

4 Val. ebd. 35.

4 Immer ist Rahner dabei der Geschenkcharakter des Glaubens bewufBt. Denn be-
vor sich der Mensch fiir den Glauben entscheiden kann, erging der Ruf Gottes an ihn
als vorausgehende Gnade. Vgl. Karl RAHNER, Grundkurs des Glaubens, Einfiithrung in
den Begriff des Christentums [8. Aufl. der Sonderaufl. von 1984, 1. Aufl. 1976], 122f.,,
bes. 124,
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pastoraler Arbeit. Wesentliche Aufgabe von Priestern und allen Hauptamtli-
chen ist es deshalb nicht, lediglich Menschen zu rekrutieren, sondern sie zu
solcher Entscheidungsfihigkeit zu begleiten.*®

Ist das Handeln der Verantwortlichen® nicht von der Ubergangssitua-
tion geprigt, konzentrieren sich beispielsweise Amtstriger auf jene Men-
schen, die ihr Christsein noch in der traditionellen Weise verstehen und le-
ben wollen und sprechen von der «kleinen Herde» der noch Getreuen. Sie
Ubersehen dabei aber all die anderen Menschen, die lingst Antworten auf
ganz neue und andere Fragen briduchten, und die Notwendigkeit, andere
Verantwortungsstrukturen entstehen zu lassen. Allzu oft verteidigen und
rechtfertigen dann Amtstriger mit dem Bestehenden sich selbst, genauer
ihre Rolle und Position, die ihnen in einem traditionellen Christentum ver-
traut geworden ist und in der sie sich eingerichtet haben.>

Um der heutigen Aufgabe gerecht zu werden, haben Amtstriger nicht
nur Uberkommenes zu verteidigen, sondern «mindestens ebenso sehtr das
Recht und die heilige Pflicht, Vorsorge dafiir zu treffen, dafl die Kirche in
einer kommenden Situation bestehen kann. Nehmen diese Triger des Amtes
und die sich mit diesen nur allzu leicht identifizierenden frommen Christen
diese ebenso wichtige, wenn nicht viel wichtigere Aufgabe der Vorsorge ge-
niigend wahr? Fragen sie nicht fast instinktiv zuerst, wenn etwas Neues vor-
geschlagen und gefordert wird, ob und wie dieses mit der bisherigen Ubung
und Uberlieferung vereinbar sei?»’! Wenn deshalb Aussagen auf ihre «Recht-
glaubigkeit» hin Uberprift werden, sollte bedacht werden, ob diese Verkiin-
digung vielleicht jene ist, die geboten ist, wenn christlicher Glaube nicht

8 Diese Notwendigkeit, sich entscheiden zu miissen, bringt heutzutage viele Men-
schen in Bedringnis. Manche bringt es dazu, sich fundamentalistischen Gruppierungen
anzuschlieBen. Denn von Priestern, die sie dort finden, erfahren sie, wie sie meinen,
«wo es lang geht». Das quilende eigene Nachdenken und die damit verbundene Verun-
sicherung wird ihnen abgenommen. Siehe hierzu auch: Karl RAHNER, Strukturwandel
der Kirche als Chance und Aufgabe, 40ff. et passim (s. Anm. 43). Solche Befindlich-
keiten sind ernstzunehmen und warnen davor, Menschen in ihrer Entscheidungsfin-
dung im Stich zu lassen.

¥ Nach LG 31 tragen alle Christgliubigen Verantwortung, hier aber sind die
hauptberuflich Verantwortlichen gemeint.

% YWas Rahner zu den Amtstrigern sagt, gilt heute auch fiir hauptamtlich und
selbst ehrenamtlich titige Laien und Laiinnen. Wo man sich meist unbewul3t noch in
einem alten Kirchenbild bewegt, ibernehmen sie die Funktion besagter Amtstriger in
der Meinung, etwas ganz Neues und Anderes zu tun und meinen, sich ausschlieBlich
so in ihrem Beruf profilieren zu kénnen. Doch erfolgt eine solche Profilierung auf Ko-
sten notwendiger Fortentwicklung der Kirche und Gemeinde. Vgl. hierzu auch: Paul
M. ZULEHNER et al., «Sie werden mein Volk sein». Grundkurs gemeindlichen Glau-
bens, Dusseldorf 1985, 39ff. Zulehner spricht in diesem Zusammenhang immer wieder
vom «pastoralen Grundschismay vgl. ebd. 40 et passim.

>l Karl RAHNER, Strukturwandel der Kirche als Chance und Aufgabe, 38f. (s.
Anm. 43).
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mehr gesellschaftlich abgestiitzt sein wird. Noch immer scheint es aber so
zu sein, da3 das Gewohnte als das Orthodoxe gilt und Erprobtes mehr ibet-
zeugt als das «unerprobte Neue».

Fir die Kirche ist es wichtiger, einen «Menschen von morgen fir den
Glauben zu gewinnen, als zwei von gestern im Glauben zu bewahren, die
Gott mit seiner Gnade auch dann retten wird, wenn eine heutige und mor-
gige Weise der Glaubensverkiindigung sie eher verunsichert.»*® Es genugt
deshalb nicht, beschwichtigend zu sagen, das eine sei zu tun, ohne das an-
dere zu lassen, denn durch die bewahrende Defensive werden Krifte ver-
braucht, die fiir offensives Zugehen auf Menschen und Neuaufbriiche, und
seien sie nur im bescheidenen Umfang, dringend benétigt werden.

Da ein solcher Weg groBBen Widerspruch erfahren wird und viel Mut erfor-
dert, muf3 auch das Profil derjenigen, die Verantwortung in pastoraler Ar-
beit Ubernehmen, entsprechend sein. «Wenn man in nichster Zukunft unter
mehreren Minnern einen tiichtigen Pfarrer oder Bischof suchen will, mifite
man nicht so sehr fragen, ob der Kandidat sich sehr reibungslos in den her-
kémmlichen Betrieb der Kirche eingefiigt hat, ob er gut das geleistet hat,
was man von den herkommlichen Verhaltensmustern eines kirchlichen
Amtstrigers her von ihm zu erwarten pflegt, man miif3te vielmehr fragen,
ob es ihm schon einmal gelungen sei, sich bei (Neuheiden> Gehor zu ver-
schaffen und wenigstens einen oder zwei solcher (Neuheiden> zu Christen
zu machen [...]»*3

Glaube und Kirche werden in Zukunft nicht durch das Bestehen eines
Amtes da sein und nicht mehr von der Gesellschaft getragen sein. Kinder
werden nicht mehr einfach den Lebensstil ihrer Eltern iibernehmen, was
zur Folge hat, dafl auch durch Religionsunterricht der Glaube nicht an Kin-
der herangetragen werden kann. Glaube und Kirche werden darum sehr we-
sentlich von der Glaubensentscheidung Einzelner abhingig sein. Karl Rah-
ner schluBfolgert deshalb: «Die Kirche der Zukunft wird eine Kirche sein,
die sich von unten her durch Basisgemeinden freier Initiative und Assozia-
tion aufbaut. Wir sollten alles tun, um diese Entwicklung nicht zu unterbin-
den, sondern zu férdern und sie in die richtigen Bahnen zu leiten.»**

Christlicher Glaube wird nur weitergegeben werden kénnen, wenn es kon-
krete christliche Gemeinden gibt, die vorleben, was mit Christentum ge-
meint ist. Es braucht diese Basisgemeinschaften, weil in ihnen der «Raum
tir jene Liebe zum fernen Nichsten, die weder bloB spontane Sympathie
noch die institutionalisierbare Gerechtigkeit ist.»*>

52 Ebd. 65.
3 Ebd. 46.
> Ebd. 129.
5 Ebd. 153.
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Franzg-Xaver Kanfmann sieht unter der immer noch ansehnlichen Ober-
fliche der Kirche in Deutschland eine «Tradierungskrise des Glaubens»®®.
Kirchliche Bindungen wie religitses Wissen und «die Gebetsfihigkeit als
Gottes- und Selbstannahme»’” sind in einer Weise riickldufig, die das Reden
von einem «T'raditionsabbruch» nicht Ubertrieben erscheinen lassen. Hier
von «Sikularisierung» zu sprechen, erscheint Franz-Xaver Kaufmann als
Verharmlosung der in den letzten Jahrzehnten beobachtbaren Entwicklung.
«Der Begriff der Sikularisierung beinhaltet eine Verselbstindigung und the-
matische Reinigung des religiésen Bereichs, bei gleichzeitiger Freisetzung
der Ubrigen Gesellschaftsbereiche vom Kontrollanspruch der kirchlich ver-
fallten Religion.»*® Die Sozialisationsbedingungen der gegenwirtigen Gesell-
schaft verhindern die «festere Identifikation mit irgendwelchen Werten»
und gefihrden damit auch die Tradierung des Christentums.

Gegenwirtige Seelsorge geht weitgehend an der nachwachsenden Gene-
ration vorbel. «Aktivititen mit Erlebniswert» (soziale Engagements, Wall-
fahrten, Bauprojekte) haben einen groflen Stellenwert, wenn es darum geht,
Jugendliche an qualifizierte religiose Erfahrungen heranzufithren. Nieder-
schwellige Angebote, wie «Stadtkirchen» und auch Initiativen mit Bewe-
gungscharakter (Kirchenvolksbegehren) sind durchaus positiv zu bewerten.
Manche Theologen und Soziologen erkennen in ihnen eine wesentliche
Richtung fir die Gegenwart und Zukunft der Kirche. Fir Franz-Xaver
Kaufmann jedoch haben derartige «lebensweltliche» Erfahrungen lediglich
propiadeutischen Charakter. Sie sind nicht bereits als Glaubenserfahrung im
christlichen Sinne zu werten, sondern konnen zu einer bedeutsamen 1 orberei-
tung dessen werden, was zu folgen hat, damit das zur Tradierung des Glau-
bens Notwendige geschehen kann.

«Die Tradierung von Sinngehalten setzt aus soziologischer Sicht personali-
sierte soziale Beziehungen voraus. Wertlibernahme erfolgt in der Regel
durch Identifikation mit als vorbildhaft erlebten Personen oder Gruppen.
Die Tradierung christlicher Sinngehalte ist somit an niher zu bestimmende
kommunikative Voraussetzungen gebunden, welche in der Regel am ehe-
sten in kleingruppenhaften Gebilden herstellbar sind. Bereits Schulklassen
dirften hierfiir in der Regel zu groB3 sein. Es zeigt sich also, daf3 die Tradie-
rung des Christentums an die nachfolgende Generation auf die Bildung so-
zialer Gruppen angewiesen ist, innerhalb deren christliches Gedankengut als
sinnstiftend erfahren wird. Spitestens an dieser Stelle wird deutlich, da3
hier jeder biirokratische Kontrollanspruch versagt und sich eine Notwen-

% Franz-Xaver KAUFMANN, «Uber die Schwierigkeit des Christen in der modernen
Kultur», in: Nikolaus KLEIN et al. (Hgg.), Biotope der Hoffnung, Olten 1988, 113.

7 Ebd. 114.

8 Franz-Xaver KAUFMANN, Wie iiberlebt das Christentum, Freiburg i.Br. 2000, 11.

> DERS., Uber die Schwierigkeit des Christen in der modernen Kultur, 126, (s.
Anm. 56).
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digkeit von Eigeninitiativen @n der Basis» ergibt, wobei mit den religidsen
Sozialisationsleistungen der Familie aus mancherlei Grinden immer weni-
ger gerechnet werden kann.»®

Jene, die mit Christentum etwas im Sinn haben, stehen deshalb vor der ent-
scheidenden Aufgabe «Erfahrungsriume des Christlichen» ¢! herzustellen.
Vornehmlich sei dies — so Kaufmann — Aufgabe der Laien, denn sie wirken
in den fiir die Erfahrung des Christlichen entscheidenden Bereichen des im-
plizit christlichen Zusammenlebens.%?

Fir die Weitergabe der christlichen Botschaft ist Verbindlichkeit not-
wendig, die gesellschaftlich nicht eingefordert wird. Die Weitergabe des
Glaubens wird demnach nur dort gelingen, wo Menschen widerstandsfihig
sind gegen die herrschenden Tendenzen der Gesellschaft. Eine Kirche, die
auf diese Weise Gestalt gewinnt, schatft fir Unentschlossene und Suchende
Raum, christliche Werte und christliche Hoffnung zu erfahren und kann
«Zeichen und Werkzeugy fiir die Einheit der Menschen und die intensive
Beziehung zwischen Gott und Mensch werden.®

Auch ganz andere Schluf3folgerungen aus der gegenwirtigen kirchlichen
und gesellschaftlichen Situation sind zu vernehmen. Michae/ N. Ebertz bei-
spielsweise gibt einen Denkanstof8 fir kirchlich Verantwortliche.®* Darin
empfiehlt er, auf die erschwerenden Umstinde, die er als «Gegenwind» be-
zeichnet, zu reagieren und Kirche als «Kommunikation und Otrganisation
der christlichen Botschaft» neu zu orientieren. Niherhin bedeutet dies, sie
solle sich nicht einigeln, d. h. alles beim Alten lassen, allenfalls Anderungen
an der Peripherie vornehmen, und sie solle sich nicht «durchwursteln», in-
dem sie es allen recht mache, ohne Konzept spontan sich ergebende Chan-
cen nutze und sich mit dem gesellschaftlichen Kontext arrangiere. Vielmehr
sollte man eine Option zur Selbsterneuerung fillen. Der Gegenwind wird als
Aufwind genutzt, indem man sich durch die gesellschaftlichen Verinderun-
gen nicht zum Rickzug zwingen lifit. Es sei Abstand zu nehmen von der
Vorstellung von einem nomozentrischen Modell von Religion, das gesamt-
gesellschaftlich verbindlich ist. Dies tut man, indem man sich wegbewegt
von einer Gemeindepastoral hin zu einer «Kommunikationspastoral der

% DERS., Kirche begreifen. Analysen und Thesen zur gesellschaftlichen Verfassung
des Christentums, Freiburg i.Br. 1979, 142f.

1 DERS., Uber die Schwierigkeit des Christen in der modernen Kultur, 128, (s.
Anm. 56).

2 Tn Deutschland hat sich ein stark verrechtlichtes Kirchenverstindnis, in dem die
Hauptamtlichen — ob Kleriker oder nicht — das Sagen haben, durchgesetzt. Gerade das,
was Offentlich reprisentiert wird, ist aber fiir das Ergriffenwerden durch die christliche
Botschaft nicht forderlich.

6 vgl. LG 1.

4 Siehe hierzu: Michael N. EBERTZ, Kirche im Gegenwind. Zum Umbruch der re-
ligiosen Landschaft, Freiburg i.Br. 1997, 140-145.
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Zwischenriume»®®. Diejenigen, die sich die Basis der Kirche nicht anders
vorstellen konnen «denn in der Sozialgestalt einer flichendeckenden paro-
chialen Gemeinde der konzentrischen Kreise» fiihrten Kirche in eine Mi-
lieuverengung. Sie seien weiterzuentwickeln zu einer Kommunikationspasto-
ral in Ebenen zwischen oder jenseits der Grenzen der Kirchgemeinden.
Diese neuen pastoralen Orte sollten niederschwellige Angebote machen fiir
unterschiedliche Milieus. Die Biographie und Lebenslage der Einzelnen soll-
te ernst genommen werden.

Die niederschwelligen Angebote als Kontaktmoglichkeiten mit der
christlichen Botschaft und mit der Kirche sind ohne Zweifel notwendig.
Doch scheint mir Ebertz’ Denkanstol3 die Verantwortlichen dazu zu ermuti-
gen, sich in eine Angebotsorganisation zu verwandeln, die von Hauptamtli-
chen und Spezialisten und Spezialistinnen aufrecht erhalten wird. Kirche
wird so zu einem Konsumgegenstand, zu einem Dienstleistungsbetrieb fiir
die Sinnfindung. Sie wiirde dann nicht mehr von jenen, die dazu gehoren,
gelebt, sondern von jenen, die ihr meist unverbindlich oder nicht angehéren,
bezahlt. Sie bezahlen ein Produkt, das einige wenige Kirchenspezialisten und
-spezialistinnen anbieten. So wiirde aber das Schisma, wie es vor dem II.
Vaticanum bestand, das zwischen Klerikern, die die Heilsgiiter verwalten,
und Laien und Laiinnen, die sie empfangen, in anderer Weise fortgesetzt.
Wir wurden nicht den entscheidenden Fortschritt machen, sondern einen
Ruckschritt, der die Tradierbarkeit des Glaubens ernsthaft gefihrden wiirde.

Ebertz stellt ein Bild von Gemeinde dar, wie es in der Realitit zu haufig
existiert und sicher keine Antwort auf heute bedringende Fragen ist. Indem
er diese Form der Gemeinde ablehnt, lehnt er Gemeinde an sich ab. Damit
lehnt er aber auch die Entwicklungsfihigkeit von Gemeinde ab, wie sie fiir
die Tradierung des Glaubens unabdingbar wire. Eine solche Gemeinde soll-
te, wenn irgend moglich, einerseits ein plurales offenes Gebilde sein mit
Raumen fiir selbstgewihlte Nihe oder Distanz, und sie sollte andererseits
die Entstehung freiwillig in verbindlicher Gemeinschaft gelebter Kirche er-
moglichen.

Hauptamtlichen und Spezialistinnen und Spezialisten, die in den zwei-
felsohne notwendigen «Passagen» wirken sollen, steht ithre Kraft ja nicht ein-
fach zur Verefiigung, sie kénnen sie nicht einfach aus Prinzip oder aus
Freundlichkeit zu «Kunden und Kundinnen» anwenden. Sie brauchen sie
nicht nur in einem Moment, sondern in den verschiedensten Lebenssitua-
tionen. Sie sind deshalb auf permanente Erfahrungsquellen angewiesen, die
aus Meditation, Gebet und verbindlichen Beziehungen stammen.

65 Ebd. 141. Beispiele fiir innerkirchliche Zwischenrdume sind fiir ihn Autobahn-
kirchen, kirchliche Verbinde, Akademien, Exerzitienhauser, Kléster und Ordenshiu-
ser, City-Pastoral, Passantenpastoral, Kindergirten; Beispiele auBerkirchlicher Zwi-
schenriume: Pastoral bei Gefangenen, Campenden, bei den Medien, bei Touristen,
Kranken, Schiilern, in der Kur usw.
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In Ebertz’ Darstellung scheint es, als konnten nur mehr Professionelle
im Vollsinne Kirche sein. Die anderen leben nicht etwa, sondern konsumie-
ren Kirche. Gibt es diese gelebte Kirche als metanoia-geprigte, in freiwilli-
ger Verbindlichkeit gelebte Glaubensgemeinschaft aber nicht mehr, wird das
«Personal» iiber kurz oder lang nichts mehr zu geben haben, und dann wiir-
den auch die Menschen, denen die Angebote gelten, verkiimmern. Men-
schen systematisch mit Glaubenszusage und Lebensbewiltigung zu bedienen,
konnte die Unselbstindigkeit zum System machen und damit Menschen
demttigen mit ihrer angeblichen Unfihigkeit und dem angeblichen Fehlen
ihrer — ihnen doch in der Taufe zugesagten — Geistbegabung.

Kirche wird es in Zukunft nicht deshalb geben, weil die Anspriiche an
sie klar und unmif3verstindlich formuliert wurden. Anspriiche, mégen sie
auch noch so evangeliumsbezogen sein, erdriicken und machen mutlos, ja,
sind sinnlos, wenn sie nicht verbunden sind mit der Erfahrung von Gemein-
schaft, die lebensférdernde Gottesbeziechung lebt. Wo kein entschiedener
Einsatz fiir die Regeneration und Neuentstehung solch gemeinschaftlicher
Substanz der Kirche geleistet wird, wird sie in Zukunft nicht mehr existieren
und werden alle Anspriiche an sie ins Leere gerufen werden. Mit einem der-
artigen Einsatz ist nicht gemeint, eine vergangene Sozialform von Kirche
wieder neu zu beleben, es ist nicht eine zentralistische, eine fundamentali-
stisch-evangelikale Kirche oder eine enge Milieu-Gemeinde gemeint. Viel-
mehr ist nun eine Gestalt von Kirche gefragt, die weitaus mehr von der auf-
einander bezogenen und miteinander vernetzten Eigenstindigkeit threr Mitglie-
der lebt. Es geht um eine weitsichtige, gesunde, vielfiltige, groB3herzige, le-
benspraktische und zutiefst spirituelle Weise, Kirche und Gemeinde zu sein
— fiir sich und fur andere. Es geht um eine Kirche, die widerstandsfihig ist,
wenn Leben in jeglicher Form bedroht ist, und die zu Kommunikation und
Handeln mit der heutigen Welt tauglich ist, weil sich ihre Mitglieder aus ge-
meinsamer Verbindung zur Mitte gegenseitig tragen. So kann sie Sakrament
sein fiir den Gott, der mit uns geht und dem wir am Herzen liegen.

V1. Kirchliche Existeng in Gegensaten

Auf dem Weg zu einer solchen Kirche miissen wir uns immer wieder in —
auf den ersten Blick — gegensitzlichem Tun bewegen. So wurde in den bis-
herigen Ausfithrungen z. B. einerseits von der Notwendigkeit der Entste-
hung verbindlicher Gemeinschaften fir die Tradierbarkeit des Glaubens
gesprochen. Sie sind erforderlich, um dort fir sich und andere «das Feuer zu
hiten». Andererseits sollte es in den Gemeinden und auflerhalb von ihnen
aber auch Raum fiir jene geben, die sich in anderer Weise, in unterschied-
licher Distanz und Nihe an Kirche beteiligen, Kirche sein wollen oder sie
auch nur fiir den Moment brauchen. Ob Kirche an einem Ort gelingen
kann, hingt also einerseits davon ab, ob verbindliche, «das Feuer hiitende»
Gemeinschaften entstehen, andererseits davon, ob wir es schaffen, in einer
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pluralen Gesellschaft plurale, untereinander «vernetzte» und fir alle, die da
suchen und fragen, offene Kirche zu sein. Nur so werden Menschen und
ihre Entscheidungen in der heute erforderlichen Weise ernst genommen. Nur
so kénnen in Menschen die ithnen zugesagten Geistbegabungen auftauchen
und sich entfalten.

Wenn Kirche nicht mehr gesellschaftlich getragen ist, gibt es die Mog-
lichkeit, sich fur sie zu entscheiden, allerdings nur mehr dort, wo verbindlich
Kirche gelebt wird, dort also, wo «das Feuer gehiitet» wird. Andere kénnen
dann zunichst unverbindlich hinzukommen, sich wirmen und entscheiden,
in welcher Nihe oder Distanz zur Kirche sie sich aufhalten wollen. Gibt es
indes niemanden mehr, der Glaube verbindlich lebt, «hiitet also niemand das
Feuer», haben noch Unentschiedene nicht mehr die Moglichkeit, sich je
nach Lebenssituation und Glaubensentwicklung fiir die jeweilige Nihe oder
Distanz zu etwas zu entscheiden, das nicht mehr da ist. So notwendig also
die Moglichkeit ist, sich frei entscheiden zu kénnen fiir den eigenen Weg in-
nerhalb und mit der Kirche: sie setzt das Vorhandensein verbindlicher Kit-
che voraus. Zu ihr kann man dann auch aus der Entfernung wieder hinzu-
stoBen.

All das, was zu pluraler und verbindlicher Kirche gesagt wurde, verweist
auf einen weiteren Gegensatz, in dem man sich zu bewegen hat: Hauptamt-
liche in der Pastoral haben zwar einerseits ezngelne Menschen zu begleiten, an-
dererseits aber auch die Ewntstehung von Strukturen heutiger — moglichst eigen-
standiger — Kirche. In der Begleitung einzelner Menschen sollten diese, wenn
moglich, nicht nur «versorgt» werden, das ist bereits die Voraussetzung zur
Entstehung eigenstindiger Strukturen. Begegnungen sollten unter anderem
allen Beteiligten ermoglichen, zu entdecken, was Gott mit ihnen vorhat.
Dies gilt nicht nur fiir die Begleiteten, sondern auch fiir die Begleitenden.

Gelingt es glaubenden Menschen, sich in verschiedensten Formen zu-
sammenzutun, um sich in geeigneter Weise auf einen verbindlichen Weg als
Kirche zu machen, entlastet das Hauptamtliche zwar, doch sind die Anfinge
solcher Kirchenentwicklung zarte Pflanzen, die zu hegen und pflegen sind.
Meist sind sie fir alle Beteiligten Neuland, in dem viel Hoffnungsvolles zu
etleben ist. Doch tauchen immer auch Schwierigkeiten auf, die zu bewalti-
gen sind, um nicht nur zu beginnen, sondern auch auf dem Weg bleiben zu
kénnen. Die Begleitung neuer Strukturen ist somit flir alle Beteiligten ein
intensiver Lernprozel3, der zusitzliches Fachwissen, viel Umsichtigkeit, ge-
sunden Menschenverstand und tiefe Spiritualitit erfordert.®

66 Zu solchem Fachwissen zihlen beispielsweise Grundkenntnisse in systemischer
Psychologie wie in Gruppendynamik, Kenntnisse von Erfahrungen anderer in basis-
kirchlicher Entwicklung, Kenntnisse und Erfahrungen in der gemeinschaftlichen
Weise, die Bibel auf dem Hintergrund des eigenen Lebens zu meditieren. Vgl. zu letz-
terem auch: Oswald HIRMER/Georg STEINS, Gemeinschaft im Wort (s. Anm. 28).
Oswald HIRMER, Sie werden auf meine Stimme horen, Minchen et al. 1991 [H.1-5];
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All das und noch mehr, als in solch einem Artikel anzufiihren ist, wird
eine Rolle spielen, wenn Bewul3tseinsbildung fiir heutige und morgige Kir-
che geplant und angegangen wird.

VII. Bewuftseinsbildung

So grof} bei einigen Menschen die Sehnsucht danach ist, Zugang zu geistli-
cher Nahrung zu bekommen, etwas von der letzten Geborgenheit zu erfah-
ren, sich mit Gleichgesinnten auszutauschen, es bleibt fiir die meisten nicht
formulierbar und unvorstellbar, wie und wo sie Zugang zu diesen ersehnten
Dingen bekommen konnten. In den Gottesdiensten ist zwar immer wieder
die Rede von ihnen. Die Atmosphire und die groBe Entfernung von ihrer
tatsichlichen Lebenserfahrung lafit den «Mitfeiernden» Schrifttexte, Gebete
und Predigten jedoch oft nicht zur «Nahrung» werden. Um Kirche nicht wie
ein Theaterstiick zu empfinden, in dem man selbst keine Rolle — aul3er allen-
falls der zuschauenden — zu spielen hat, ist wohl eine Extra-Anstrengung
notwendig. Sie sollte helfen, eine Briicke zu schlagen, iiber die die Einzelnen
gehen konnen, wenn sie wollen. Gemeint ist beispielsweise die bereits ge-
nannte «BewuBtseinsbildungy, die den Gliubigen die Gelegenheit zu ver-
schaffen hitte, ihre Kompetenzen, ihre damit verbundene Verantwortung,
das Miteinander und den eigenen Zugang zu Gottes ausgestreckter Hand zu
entdecken.

Hauptamtliche konnen die Verantwortung und Kreativitit der Glaubi-
gen nur stirken, wenn sie sie diese Verantwortung tatsichlich iibernehmen
lassen und ihnen mit ihrer Haupramtlichkeit nicht im Wege stehen. Ergreifen
Hauptamtliche fir alles selbst die Initiative, behalten sie alle Fiden in der
Hand bei Durchfihrung und Planung, sprechen sie Glaubigen ihre Fahig-
keiten ab, ja lassen ihre Charismen gar nicht erst auftauchen.

Pastoralarbeit wie praktisch-theologische Forschung sollten all ihre dif-
ferenzierte Wahrnehmung der Menschen nicht betreiben, um sie dann um
so besser zu «versorgen» oder gar zu manipulieren, sondern méglichst, um
besser eine Menschen- und Kirchenentwicklung erméglichende Selbstdiszi-
plin iben zu konnen. Intensivere Wahrnehmung der Menschen, ihrer Fi-
higkeiten und der Zusammenhinge ihres Lebens als Einzelne und in ihren
Beziehungen kann dann auch dazu fithren, dal ich als Hauptamtliche nun
sehe, wo meine Arbeit gar nicht notwendig ist, ja wo gar andere fiir manches
viel geeigneter sind, als ich es ware. Die intensivere Wahrnehmung der Men-
schen kann zur Weise werden, herauszufinden, welchen Weg Gott mit uns
gehen will, und schliefllich zu einer Weise, Gott zu inkarnieren.

James O’HALLORAN SDB, Small Christian Communities. Vision and Practicalities,
Dublin 2002; Monica GRAFIN VON BALLESTREM, Schreiben gegen das Uberhéren,
533ff. (s. Anm. 1).
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Konrad Baumgartner betont, dal3 geistgeschenkte Charismen uns die ent-
scheidenden Impulse zur Evangelisierung der heutigen und morgigen Welt
geben.%” «Gemeindeaufbau und Gemeindeerneuerung miilten iiberhaupt
viel mehr bei den vorfindlichen Charismen ansetzen und nicht blo3 bei
«worhandenen Aufgabem, fiir die jemand gefunden werden muB. [...] Welch
eine ganz anders geartete Vitalitit und Echtheit wiirde sich da entwickeln,
vor allem auch ein je unterschiedliches, eigenes Profil der verschiedenen
Gemeinden aufgrund der unterschiedlichen Charismen.»®

Die hier gemeinte BewuBtseinsbildung betrifft also nicht nur die Laien, son-
dern auch die Priester und alle Hauptamtlichen. Sie kann nicht einfach ver-
ordnet, nicht als eine dann anwendbare Technik erworben werden, sondern
hat etwas mit aufrechter Gottes- und Menschenbeziehung, mit Berufung,
Kirchenvision und Herzenswandlung zu tun.

BewuBtseinsbildung ist notwendig, weil die Rede des II. Vaticanums von
der «gemeinsamen Verantwortung aller Gliubigen»® ohne sie Papier bleibt
und in Kirche und Gesellschaft keine Friichte tragen kann. Einmal gemachte
Kirchenerfahrungen haben sich nahezu immer so tief in Menschenseelen
eingegraben, dal} eine nmene Perspektive von Menschen kaum wahrgenommen
und schon gar nicht realisiert werden kann. Immer wieder gleitet man in die
alten Kirchenbilder zurtick, immer wieder wird jede weitere Beurteilung und
Planung mit Wahrnehmungsrastern vorgenommen, die dem alten Bild ent-
stammen, indem man sich von Priestern und Ordensleuten versorgen und
sie die Verantwortung fir die Kirche mehr oder weniger alleine tragen lief3.
Dabei geht es ja nicht darum, um jeden Preis etwas Neues zu beginnen, son-
dern darum, die Kirche zu werden, die fir die heutige Zeit geeignet ist, die
es uns ermdglicht, in heutiger Zeit und in heutigen Bedingungen Glaube,
Hoffnung und Liebe zu leben und zu verkiinden. Wo Strukturen, Weisen
der Verkindigung, Verantwortungsverteilung dies verhindern, sind sie zu
verindern, um ihre Funktion wieder erfillen zu kénnen. Kirche sollte je-
weils zu ihrer Kenntlichkeit verindert werden. Eine nur vage Unzufrieden-
heit mit Uberkommenen Weisen Kirche zu sein, die nicht in die konkrete Su-
che nach neuen Kirchenbilder und das konkrete Experimentieren neuer For-
men, Kirche zu leben, mindet (dort kénnen dann auch die nun erforder-
lichen Fihigkeiten eingetibt werden), landet mangels Alternativen unwill-
kiurlich immer wieder bei den alten Bildern, Verhaltensweisen, Rollen und
den alten Verantwortungsverteilungen. Manche wird gar eine mangelnde Kir-
chen-Perspektive dazu bringen, in Distanz zur Kirche zu gehen und sie zu

67 Vgl. Konrad BAUMGARTNER, «Charismen in der Gemeinde — Apostolat fiir die
Welt», in: Alois SCHIFFERLE (Hg.), Pfarrei in der Postmoderne? Gemeindebildung in
nachchristlicher Zeit [FS Leo Karrer], Freiburg i.Br. et al. 1997, 63.

% DERS., Diakonie im Geist. Charismen und ehrenamtliche Dienste in der Kirche,
in: DERS. (Hg.), Gemeinde gestalten, Regensburg 1999, 45.

Vgl LG 32.
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belassen wie sie ist, ohne den Versuch gemacht zu haben, an einer positiven
Verinderung mitzuwirken.”

BewuBtseinsbildung ist also notwendig, weil Kirche sich in ihrer Sozial-
gestalt nicht «einfach» entwickeln wird. Ohne unsere Optionen, ohne unse-
ren entschiedenen Einsatz fiir das, was heute geboten ist, wird Kirche nicht
den notwendige Entwicklungsweg einschlagen.”

Zu denken ist an impligite BewuBtseinsbildung, die nicht ausdriicklich
organisiert wird, sondern in den ohnehin stattfindenden Veranstaltungen,
Alltags-Begegnungen, Sitzungen, Gottesdiensten und Predigten moglich ist.
Wenn ein Gemeindemitglied sich etwa beklagt, «die Kirche soll sich endlich
um die neu angekommenen Asylanten kiimmern» und mit «Kirche» aus-
schlieBlich die Hauptamtlichen meint, 1dBt sich antworten: «Wer ist fiir Sie
diese Kirche, die reagieren soll? Sind wir das nicht alle, die wir getauft sind?»

Mit expliziter BewuBtseinsbildung sind Veranstaltungen gemeint, die in
Di6zesen, Dekanaten, Seelsorgeeinheiten, Gemeinden eigens fiir jene orga-
nisiert werden, die sich dazu entschieden haben, sich zu informieren oder
auch bereits dazu, einen neuen Weg einzuschlagen und sich dafiir stirken
und informieren wollen. Es sollte allerdings nicht erwartet werden, dal3
Menschen nach derartigen Wegen fragen, wenn die Méglichkeit solcher We-
ge nicht in ihren Vorstellungen sind.

Da Kirchenwerdung zwar auch Organisation erfordert, sich aber nicht
einfach nur organisieren 1iB3t, bestehen Veranstaltungen zur BewufBtseinbil-
dung nie nur aus Planen und Informieren. Letztlich ist BewulStseinbildung
ein Weg, der nur hérend genommen werden kann, hérend auf die Menschen
und auf Gott, der uns versprochen hat, mit uns auf dem Weg zu sein, und
besonders da bei uns ist, wo wir uns in seinem Namen versammeln (vgl. Mt
18,20).

w0 Vgl. Ottmar FUCHS, Vorwort, in: Anselm PRIOR, Kirche als Gemeinschaft von
Gemeinschaften. Unterwegs zur Pfarrgemeinde der Zukunft, in: MISSIO Internatio-
nales Katholisches Missionswerk (Hg.) [Erfahrungen aus den Jungen Kirchen; Bd. 5],
7. (Original: Anselm PRIOR, Towards a Communty Church. A Way for Today’s Parish.
[Training for Community Ministries; No 28], Lumko-Germiston 1990).

"l Die Dringlichkeit fiir eine Fortentwicklung der Kirche driickte Johannes XXIII.
in seiner Er6ffnungsrede fur das II. Vatikanische Konzil mit dem oft zitierten Bild
vom «Sprung nach vorwirts» (balzo innanzi) aus. In der von ihm selbst stammenden
italienischen Fassung und der deutschen Ubersetzung kommt das Bild vor, nicht je-
doch im lateinischen Text, den der Papst schlieflich vortrug. Dort ist von einem
«neuen Bemithen» (novo studio) die Rede. Vgl. Helmut KRATZL, Im Sprung gehemmt,
Médling 1998 (3. Auf)), 19, Anm. 10. Es ist wie bei einem Menschen, der physisch
grundsitzlich die Méglichkeit und Fihigkeit hitte, eine Bewegung auszufiihren, diese
Fihigkeit aber verliert, wenn er sie lange Zeit nicht ausgelbt hat. Dieser Mensch
braucht besonderes Training, um die Bewegung tatsichlich und nicht nur theoretisch
ausfihren zu kénnen.
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