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Die ethische Dimension der volkskirchlichen Predigt,
ihre Reichweite und ihre Grenzen'

1. Kirche und Wertsystem

1.1 Religionssoziologische Vorfragen

Um einen Massstab fiir die Reichweite und die Grenzen der
volkskirchlichen Predigt zu finden, bedarf es empirischer Grundla-
gen. Eine Definition fiir das, was die Bezeichnung «volkskirchlich»
bedeutet, braucht zu Anfang noch nicht gegeben zu werden; es
mag einstweilen gentigen, dass damit die normale Sonntagspredigt
in einer Landeskirche oder entsprechenden kirchlichen Organisa-
tionsformen gemeint ist. Die an diesem Punkt einsetzenden Uberle-
gungen konnen sich aber vielfach auf die wichtige religionssoziolo-
gische Untersuchung von Einstellungen zum Gottesdienst stiitzen,
die Gerhard Schmidtchen vorgelegt hat. Zwar wird die Reichweite
ihrer Aussagen durch eine neuere system-theoretische Untersu-
chung des Verhéltnisses zur Kirche eingeschrinkt; darauf wird zu
achten sein. Indessen bleibt ihre grosse Bedeutung fiur die Frage
nach der ethischen Dimension der volkskirchlichen Predigt nicht
zuletzt deshalb davon unberiihrt, weil auch sie gerade methodisch,
von einem anderen Ansatz her, die Wirkungen der Predigt im Hin-
blick auf deren Ort im gesellschaftlichen System analysiert?.

Schmidtchens Untersuchung bezieht sich auf den Bereich der
Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands, nim-
lich Schleswig-Holstein, Hamburg, Niedersachsen und Bayern. Der
Befund ist aber aus zwei Griinden auch fiir eine andere konfessio-
nelle und staatlich-volkische Region wie die der Schweiz belang-
voll. Einmal deshalb, weil der durchgefiihrte Vergleich mit einer
vorhergehenden, parallelen Befragung von katholischen Christen in
der gesamten Bundesrepublik Deutschland einschliesslich Westher-

! Vortrag im Rahmen einer Ringvorlesung zur Homiletik an der Evan-
gelisch-theologischen Fakultdt Bern im Wintersemester 1973/74.

2 Gottesdienst in einer rationalen Welt, Religionssoziologische Untersu-
chungen im Bereich der VELKD, von Gerhard Schmidtchen in Verbindung
mit dem Institut fiir Demoskopie Allensbach und mit einer Einfithrung und
einem theologischen Nachwort von Manfred Seitz, Stuttgart 1973. — Wie
stabil ist die Kirche ? Bestand und Erneuerung. Empirische Untersuchungen
in der Evangelischen Kirche in Deutschland, hrsg. von Helmut Hild, Geln-
hausen/Berlin 1974.
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lin im ganzen und wesentlichen ein einheitliches Bild ergeben hat.
Zwar sind die Einstellungen der katholischen und der evangelisch-
lutherischen Bevélkerungsteile in einer charakteristischen Weise,
die man erwarten konnte, zu unterscheiden; es handelt sich aber
nur um verhéltnismaéssig leichte Abwandlungen einer gemeinsamen
Grundhaltung. Das ist bereits ein Hinweis darauf, dass zumindest
die Unterschiede zwischen lutherischen und reformierten Christen
noch etwas geringfiigiger sein diirften, aber auch schon darauf, dass
wahrscheinlich die Einstellungsunterschiede mehr Varianten auf-
weisen, je nachdem, ob es sich um Stadt- oder Landbevolkerung
handelt oder um Konfessionen, jedenfalls sofern mit diesen die
grossen européaischen Volkskirchen gemeint sind. Wie weit natio-
nale Unterschiede eingreifen, bediirfte einer eingehenden Klarung;
aufgrund allgemeiner soziologischer Beobachtungen wird sich etwa
folgende Reihe vermuten lassen: Nationale Unterschiede treten zu-
riick hinter dem Unterschied zwischen hochzivilisatorischen Gesell-
schaftsformen mit dem charakteristischen Merkmal der wissen-
schaftlich-technischen Entwicklung und traditionalen Systemen;
dies wiederum schliesst ein, dass der Entwicklungstrend zur Urba-
nisierung des Lebensstils fithrt, die Grossstadt also Vorrang vor
den kleinstédtisch-landlichen Gebieten hat. Harvey Cox wird schon
recht gehabt haben, wenn er diesen evolutioniren Trend mit dem
Symbol Metropolis (Megalopolis) bezeichnet. Nun ist aus dieser Ge-
schichte unserer Zivilisation das Christentum nicht wegzudenken.
In besonderer Weise ist es das reformierte Christentum imUber-
gang zu einem nicht mehr religionsspezifischen Biirgertum gewesen,
welches gleichsam einen Raketentreibsatz dargestellt hat. Von
daher lisst sich noch immer vermuten, dass reformiert-christliche
Einstellungen um einige Grade positiver gegeniiber der wissen-
schaftlich-technischen - Gesellschaft als anderskonfessionelle sind.
Auch sie aber haben heute an einer allgemeinen christlichen Art zu
denken und zu empfinden teil, die sich als Ausdruck der iibergrei-
fenden gesellschaftlichen Problemlage beschreiben lésst.

Der zweite Grund fiir die mogliche Verallgemeinerung des Be-
fundes besteht darin, dass die Untersuchung in ihrem Kern eine
Theorie enthilt und vor allem eben: verifiziert, die den gesuchten
Massstab fiir Reichweite und Grenzen volkskirchlicher Predigt ver-
mittelt; dieser Massstab aber bezieht sich auf das Verhaltnis des
gesellschaftlichen Gesamtsystems, wie es soeben angedeutet wurde,
zur Kirche als religiésem Teilsystem, ein Verhéiltnis, welches grund-
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satzlicher Natur ist, hingegen erst in der Entwicklungsphase einer
dynamischen Gesellschaft sichtbar und verfiigbar wird.

Es soll nun nicht darum gehen, die soziologischen Schritte im
einzelnen nachzuvollziehen, die zu dem neuartigen Ansatz dieser
Studie der VELKD und jener anderen der EKD gefiihrt haben. Zu
notieren aber sind die folgenden beiden Gesichtspunkte: Der erste
enthilt die generelle Ausgangshypothese der Befragung von 2000
VELKD-Protestanten im Jahre 1972 nach einer vorangehenden,
reprisentativen Leitstudie und zweijihriger Vorbereitung. Diese
Ausgangshypothese lautet: «Die Beachtung und die praktische Be-
deutung, die der Gottesdienst im Rahmen der Verkiindigung und
als kirchlicher Dienst gewinnt oder verliert, hingt von der Gestal-
tung des Gottesdienstes nur zum Teil und weniger ab als von der
Situation der Menschen in der Gesellschaft und den sich daraus er-
gebenden Bewusstseinsproblemen.» Das heisst mit anderen Wor-
ten: Hinter dieser Hypothese steht bereits die Erfahrung, dass eine
isolierte Betrachtung des Gottesdienstes — oder enger gefasst: der
Predigtgestalt und Predigtsprache — noch keinen zureichenden Auf-
schluss dariiber gibt, welches die Griinde fiir die Wirkung oder
Unwirksamkeit der Verkiindigung sind. Es kann als erwiesen gel-
ten, dass Liturgiereformen allein, also auch Reformen des Predigt-
stils, wenig auszurichten vermdégen. Solche Verbesserungen des
«kirchlichen Produktes» konnen kurzfristig gewiss attraktiv sein,
fir sich genommen bleiben sie hingegen, wie Helmut Schelsky
schon 1957 argwohnte, soziotaktische Massnahmen mit geringem
Tiefgang. Untersucht werden miissen vielmehr zunédchst die Kon-
fliktbereiche zwischen denjenigen Werten und Wertsystemen, die
auf der einen Seite das Verhalten einer « Gesellschaft» steuern, und
denjenigen, die von der Kirche in dieser Gesellschaft reprasentiert
werden. In der Folge davon wird es aber in der Tat um «die Sache
der Theologie» gehen; ohne grundséitzliche Neuerungen im Theolo-
gischen, heisst es in der Studie, kénnen nur wenige Konsequenzen
von praktischer Tragweite gezogen werden.

Der zweite Gesichtspunkt bezieht sich auf die Methode der Be-
fragung. Gewéahlt wurde eine sozialpsychologische Methode, weil
die Kenntnis von Bewusstseinsvorgidngen in einer Gesellschaft ver-
hiltnisméassig gute Prognosen tber soziale Verinderungen zulésst.
«Es ist nicht nur» heisst es, «irgendwo und irgendwie interessant zu
wissen, was in den Ké&pfen der Menschen vor sich geht, sondern
diese kognitiv-affektiven Prozesse haben bei aller gesellschaftlichen
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Bedingtheit Steuerungsfunktionen, die ihrerseits wieder gewissen
Eigengesetzlichkeiten unterliegen». Solche KEigengesetzlichkeiten
lassen sich forumulieren. Die Studie geht aus von einer Einstel-
lungstheorie, die der amerikanische Sozialpsychologe Milton Rosen-
berg entwickelt hat. Diese Theorie, deren Erklirungskraft sich
allerdings im Verlauf der Untersuchung als begrenzbar erweisen
sollte, geht davon aus, dass die Menschen eine Reihe von Werten
«im Kopf», im Sinn haben. Diese Werte méchten sie erreichen, es
sind Ziele, und also beurteilen sie die Einrichtungen ihrer Gesell-
schaft — ob profan oder religiés — nach dem Ausmass, in welchem
sie die Verwirklichung ihrer Werte férdern oder hindern. Ist das er-
stere der Fall, so wird die entsprechende Institution (das gilt natiir-
lich ebenfalls fiir Personen) positiv gesehen, man héngt ihr affektiv
an; ist das letztere der Fall, empfindet man sie als negativ. Dazwi-
schen liegt die Gleichgiiltigkeit — um ein Wort Gerhard Ebelings zu
variieren — gegeniiber der «instrumentellen Belanglosigkeit» von
Institutionen; wenn sie nédmlich fiir die Durchsetzung des eigenen
Wertkonzeptes weder forderlich (das heisst: instrumental) noch
hinderlich sind, ist das Gefiihl ihnen gegeniiber lau. Was erbringt
die Anwendung dieser These ?

1.2 Erste Ergebnisse

Wonach streben die Menschen heute ? Dass bereits diese gene-
ralisierende Frage nicht unangemessen ist, belegt die Untersu-
chung. Zunichst muss aber doch zuriickgefragt werden: ob «die
Menschen heute» nicht gerade sehr Verschiedenes erstreben, je
nachdem, zu welcher Gruppe, Schicht, Klasse sie gehéren. Die
Stichworte dafiir lauten «Segmentierung» und «Pluralismus». Karl-
Wilhelm Dahm sagt in seinem Buch «Beruf: Pfarrer»: « Gemeint
ist, dass an die Stelle der bisherigen einheitlichen Grundauffassung
in der Gesellschaft immer héufiger jene Vielfalt von Unterabtei-
lungen tritt, die nicht nur miteinander konkurrieren, sondern oft
auch gar nichts miteinander zu tun haben, vielmehr meilenweit
voneinander entfernt sind.» Aber er fahrt fort: Die soziologisch in-
teressante Irage sei dabei, ob die Gesellschaft auf ein Schema ge-
meinsam vertretener Grundiiberzeugungen verzichten kénne, ob sie
es auf die Dauer verkraften konne, dass in den Grundfragen des
menschlichen Zusammenlebens, also etwa zwischen strenger Mono-
gamie und neuen Formen der Polygamie, zwischen Kapitalismus
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und Sozialismus, zwischen Gehorsam und Miindigkeit so verschie-
dene und gegensitzliche Konzeptionen nebeneinander existieren
kénnen, wie das zur Zeit in Westeuropa der Fall sei. Ist, so fragt
Dahm, diese Pluralitit nur ein Ubergangsstadium, an dessen Ende
eine neue Kinheitlichkeit der religiosen Gesamtauffassung stehen
wird ? Oder kristallisiert sich sogar insgeheim jetzt schon iiber und
hinter all den Widerspriichen in den ethischen Grundorientierun-
gen und Konzeptionen doch wieder so etwas wie ein gemeinsam
verpflichtendes und anerkanntes Wertsystem heraus ? Dahm weist
auf die mogliche Bedeutung der Allerweltsformeln von Humanitét
und Humanisierung hin. Sind das bereits hochabstrakte und zu-
gleich hochkomplexe Symbole, die auch, wo sie ins Gerede kom-
men, einen allgemeinen Konsens bezeichnen? ?

Vor dem Hintergrund dieser Fragen, die sich vermehren lies-
sen, wird die Auskunft der Studie « Gottesdienst in einer rationalen
Welt» sehr beredt. Eine Stichprobe von 36 Werten, einer ziemlich
grossen Zahl, wurde den Befragten vorgelegt. Der verhéltnisméssig
hohe Abstraktionsgrad — man erinnere sich an die soeben erwahnte
symbolische Formel «Humanitat», man kénnte hinzufiigen « Eman-
zipation» — ist gewiss nicht unbedenklich, verbindet sich aber in der
Ausdrucksform von Satzfragmenten doch mit erheblicher Konkre-
tion und Anschaulichkeit. Solche Satzfragmente sind zum Beispiel:
«litwas vom Leben haben»; «Meine Ruhe, meinen Frieden finden»;
«Keine allzu hohen Anforderungen an das Leben stellen»; «Sym-
pathisch sein, anderen gefallen»; «In einer Gesellschaft leben, in
der sich nicht alles so schnell dndert».

Es ist mehr als ein interessantes Nebenergebnis, dass der zu-
letzt genannte Satz quer durch alle Gruppen, die der Kirchlichen,
der Gleichgiiltigen, der Fernstehenden, fiir unwichtig gehalten wird.
«In einer Gesellschaft leben, in der sich nicht alles so schnell
dndert»: das will kaum noch einer; der schnelle soziale Wandel ver-
liert seine Schrecken. Auf der Gegenseite der Skala aber lasst sich
nun ein universelies Wertsystem erkennen; Wertsystem heisst, dass
sich eine Rangordnung von Zielen herstellt, universell, dass sie all-
gemein akzeptiert wird. Woraus besteht sie ? «Die verbreitetsten
Werte und Strebungen sind: dass der Friede erhalten bleibt; dass
man bei Schicksalsschligen den Mut nicht sinken lisst; in geordne-
ten Verhéltnissen leben; genug Selbstvertrauen haben; eine Auf-

3 K.-W.Dahm, Beruf: Pfarrer, Miinchen 1972, 2. Aufl., S.199f,
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gabe, die einen ausfiillt; sich als freier Mensch fithlen zu kénnen;
Versténdnis fiir andere haben; ein guter Mensch zu sein; das Leben
tapfer anpacken; anderen helfen, die in Not geraten; vorwirts
kommen, es zu etwas bringen.»

Wie verhéilt sich dies «Wertsystem im Umriss», wie man es ein-
mal nennen koénnte, zu der Vorstellung, ob die Kirche es fordert,
behindert oder nichts damit zu tun hat ? Beides gehort ja nach dem
Ausgangspunkt zur kognitiven Struktur: die Reihe der Werte und
die Vorstellung von der Instrumentalitit gesellschaftlicher Einrich-
tungen. Beschrinkt man sich auf die eben genannten Grundwerte,
so kann man — vielleicht etwas vorsichtiger als Schmidtchen —
sagen: Das Ergebnis ist zwiespaltig. Festzuhalten ist zunéchst, und
diesen Eindruck wird jeder zunichst einmal haben: «Unchristlich»
sind alle jene Werte keineswegs, im Gegenteil, es diirfte sich daran
zeigen, dass die heutige Gesellschaft von der Substanz des Chri-
stentums lebt. Tatsédchlich sind auch alle Befragten der Meinung,
dass die Kirche diese Werte reprisentiere. Dann aber — und wenn
man nun die sich gegenseitig erginzenden und erlduternden weite-
ren Werte hinzunimmt — wird man schnell erniichtert: «Es ist zu
sehen», so lautet die Auskunft der Studie, «dass die Werte, die
nach Auffassung der lutherischen Protestanten ihre Kirche repré-
sentiert, grossenteils nicht die Werte sind, nach denen sie streben.
Und umgekehrt sehen sie die Kirche irrelevant oder gar hinderlich
in Bereichen, die ihnen wichtig sind. Anderen Menschen helfen;

inen Halt im Glauben haben; Trost finden; fiir Sitte und Ordnung
eintreten; fiir andere Menschen dasein; nicht nur fiir heute leben,
sondern auch an die Ewigkeit denken; fiir die Gemeinschaft titig
sein — das sind Werte, die man der Kirche attestiert, die aber nicht
in sehr grossem Umfang als besonders wichtig betrachtet werden.
Umgekehrt haben viele das Empfinden, dass die Kirche bestimmte
Werte ignoriere oder gar blockiere, so den der Freiheit, auch der
sexuellen Freiheit. Die Kirche, so empfinden betrdchtliche Minder-
heiten, behindere soziale Gerechtigkeit, behindere den Lebensge-
nuss, behindere das Weltverstindnis und die Modernisierung der
Gesellschaft (iiberfliissige Autoritdten abbauen, in einer fortschritt-
lichen Gesellschaft leben)».

Viel schlimmer aber ist noch die tiefe Gleichgiiltigkeit. «Das
hat nichts mit der Kirche zu tuny», heisst eine Antwortmoglichkeit.
Einige der als sehr wichtig empfundenen Werte seien herausgegrif-
fen: «Dass der Friede erhalten bleibt» (74 9%,), hat fiir 36 %, der Be-
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fragten mit der Kirche nichts zu tun. «Dass man bei Schicksals-
schldgen den Mut nicht sinken lasst» (45 %) : 339, halten die Kirche
fir nicht zustandig, nicht hilfreich, fiir wertindifferent. Man be-
halte dies —einen gleichsam «seelsorgerlichen» Wert —im Gedéchtnis.
«In geordneten Verhiltnissen leben» (459%): Das hat fir 629
nichts mit der Kirche zu tun. «Dass man sich als freier Mensch fiih-
len kann, moglichst frei und unabhéingig sein» (409): 619%;
«soziale Gerechtigkeit, Verringerung der Einkommensunterschiede»
(329%): 679%; «immer eine Aufgabe haben, die mich ausfiillty
(439%): 73%,; «genug Selbstvertrauen haben» (44 9%,): 66 %,.

Nun, die Formel fiir die Prognose der Einstellung zur Kirche
lautete : «Je positiver die Einstellung zu einem Objekt, desto wahr-
scheinlicher wird die Interaktion, das heisst, man handelt gegen-
iiber diesem Objekt, man ldsst sich mit ihm ein. Je negativer die
KEinstellung, desto mehr wird die Interaktion reduziert, bis sie ganz
eingestellt wird. Anders ausgedriickt: Bei hoher Kongruenz der
Wertsysteme miissen wir ein hohes Ausmass des Kirchenbesuchs
erwarten, bei geringer Wertinstrumentalitit diirfte der Kirchenbe-
such ausserordentlich gering sein. «Diese Erwartungen» — so das
Resultat — «werden durch die empirische Untersuchung sehr klar
eingeldst. Diejenigen, die Kirche und Gesellschaft unter Wertper-
spektiven als kongruent oder wenigstens kompatibel empfinden, ge-
hen zu 429, regelméssig in die Kirche. Diejenigen jedoch, fiir die
Kirche und Gesellschaft diskrepant sind, gehen nur zu 49, regel-
missig in die Kirche». Das Gefiihl breitet sich aus, die Kirche ge-
hére nicht in unsere Zeit. Es lisst sich die Diagnose stellen, dass
der Einfluss der Kirche und das heisst eben im Hinblick auf ihr
zentrales Reprasentations- und Steuerungselement: dass der Ein-
fluss der Predigt sinkt. Dennoch gehen die Dinge so glatt nicht auf,
wie es den Anschein hat. Es gibt zwei Gruppen von Menschen, die
sich nicht «theoriegerecht» verhalten und infolgedessen den ganzen
bisherigen Befund wieder in Frage stellen. Worum geht es4?

* Die Auswertung der EKD-Umfrage erbringt weitere Differenzierun-
gen und mahnt zur Vorsicht gegeniiber Prognosen im Hinblick auf die Kon-
sequenzen, welche die Kirchenmitglieder ziehen. Der methodische Vorteil
der Studie «Wie stabil ist die Kirche ?» besteht eben darin, dass sie nicht auf
den Brennpunkt Gottesdienstbesuch hin angelegt ist, sondern das Gesamt-
system Kirche und damit gleichsam eine breite Grauzone der «Religion ohne
Entscheidung» ausleuchtet, wie sie so genau nicht in das Blickfeld der
VELKD-Studie kommen konnte. Die Austrittsneigung ist recht gering, vgl.

S.115, 135. Vor allem aber ist es fraglich, ob G. Schmidtchen und M. Seitz
mit Recht die Entstehung einer « Gesellschaftsreligion» voraussehen. Das ge-
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2. Kirche und Glaubensform

2.1 Ontologische Gegensitze

Zwei Gruppen der befragten — evangelischen wie katholischen
— Kirchenmitglieder verhalten sich nicht «theoriegerecht». Das
heisst: sie verhalten sich nicht in der geradlinigen Weise zweckra-
tional, dass sie am kirchlichen Leben teilnehmen, wenn sie ihre ge-
sellschaftlich vermittelten Werte von der Kirche gefordert sehen,
oder fernbleiben, wenn das fiir ihr Empfinden nicht der Fall ist.
Das heisst andererseits noch nicht, und dies macht die Auswertung,
auch im Hinblick auf die theologischen und praktischen Konse-
quenzen, keineswegs leichter, dass eben jenes sogenannte affektiv-
kognitive Konsistenzmodell Milton Rosenbergs falsifiziert wire.
Zunichst wird lediglich die Erklirungskraft seiner Theorie be-
grenzt; es wird sich vermutlich zeigen, dass sie in einem neuen
Kontext durchaus ihr — eingeschrianktes — Recht behilt. Noch ein-
mal: Worum geht es ?

Bei der einen der beiden abweichenden Gruppen handelt es
sich um die viel untersuchten und gerade deshalb in einer kirchenso-
ziologischen Studie sogleich aufféilligen «Kirchentreuen». Im Ver-
hiltnis zu dem prognostizierten rationalen Verhalten nach Rosen-
bergs These nennt Schmidtchen sie die «unwahrscheinlichen» Kir-
chenbesucher. Davon gibt es ziemlich viele. Ubrigens bezeichnen
sich rund 769, derjenigen Protestanten, die durch die Kirche ihre
Werte gefordert wissen, als glaubige Mitglieder der Kirche oder ste-
hen jedenfalls zur Kirche. Die absolute Zahl dieser mehr oder weni-
ger kirchlich Orientierten liegt bei 38 %,. Hier bringt also die Unter-
suchung der Einstellung zur Kirche als gesellschaftlichem System
ein erstaunliches Mass an Volkskirchlichkeit zutage®. Wie auch
immer: Die «unwahrscheinlichen» Kirchenbesucher sind jene
Gruppe von Kirchentreuen, die — man beachte das genau — zumeist
schieht tatséchlich wohl zu bestimmt, beriihrt jedoch einen Problemkreis,
der in der Religionssoziologie zur Diskussion steht. Man vergleiche: Thomas
Luckmann, Das Problem der Religion in der modernen Gesellschaft, Frei-
burg 1963; die Kritik von K.-W.Dahm an Luckmanns Ansatz in: Karl-Wil-
helm Dahm, Niklas Luhmann, Dieter Stoodt, Religon — System und Soziali-
sation, Darmstadt 1972 S.146f, und: H.Ringeling, Verfasste Kirche und
distanzierte Kirchlichkeit, Theologia Practica 1970, Heft 2.

5A.a.0. S.20, 184. Gleichhohe Volkskirchlichkeit und insbesondere

hohe Frequenz des Gottesdienstbesuches — die iibliche Zahlweise wird korri-
giert — dokumentiert auch der EKD-Bericht a.a.0. S.46-55, 184f1f.
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eine sehr grosse Diskrepanz zwischen den von der Kirche représen-
tierten und den von ihnen selbst erstrebten Werten empfinden und
doch verhaltnisméssig regelméssig (jeden Sonntag bis ab und zu)
zur Kirche gehen. Woran liegt das ?

Die Griinde sind nicht neu, nicht unerwartet: In aller Regel
handelt es sich um Menschen, die in einem religiosen Elternhaus
aufgewachsen sind. Genauer aufgeschliisselt : Es sind solche, die er-
stens eine intakte religiose Sozialisation haben, zweitens Bindung
an die Gemeinde besitzen, drittens eine stérkere religiése Proble-
matik haben (- sie denken zum Beispiel mehr als die anderen uber
den Tod nach -) und die viertens nach einer transzendenten Veran-
kerung ihres Lebens suchen («nicht nur fiir heute leben, sondern
auch an die Ewigkeit denken»). Das ist nicht neu, und es dirfte
auch zu erwarten gewesen sein, dass diese Gruppe verhiltnisméssig
mehr kognitive Dissonanzen zu ertragen vermag als die Fernerste-
henden, das heisst: Sie halten es eher aus, dass die Predigt ihre
«normalen» und als wichtig empfundenen Werte nicht nur immer
bestatigt, sondern kritische, kultur- und gesellschaftskritische, An-
stosse zum Umdenken gibt. Damit verstarkt sich eine Beobach-
tung, die bereits seit dem Erscheinen des Buches von Reinhard
Koster, «Die Kirchentreuen», 1959, gegeniiber der Auffassung zur
Geltung gebracht wurde, die Kirchentreuen seien schlichtweg un-
kritische Menschen: dass es sich vielmehr eher — wie ich jetzt sagen
wirde — um eine potentiell kritische, eine kritikfdahige Gruppe han-
delt. Heinz-Dietrich Wendlands Bezeichnung «weltliche Christen-
heit», ndmlich zur Charakterisierung einer Gruppe aktiver, pro-
blemsensibler, theologischer Laien auf der Grenze zwischen Ge-
meinde und Gesellschaft, geistlicher Lebensform und weltlichem
Berufsfeld, trifft, wenn ich recht sehe, je linger je mehr fir die
«kirchliche» Schicht selbst zu. Und zwar — auch das gibt die Studie
Schmidtchens gerade noch her — zunehmend fiir die Jiingeren, ab-
nehmend fiir die Alteren. Es war schon beildufig darauf hinzuwei-
sen, dass jener Modernitédtsschock der sich schneil wandeinden Ge-
sellschaft tendentiell als tiberwunden gelten kann. Entsprechend
weniger Menschen «fliichten» sich in die Kirche als eine antimoder-
nistische Gegenwelt. Sie sind — auch wenn es nur im Sinne des «so-
ist-es-nun-einmal» sein mag — in die Realitdt unserer wissenschaft-
lich-technischen oder auch «Leistungsgesellschaft» fest eingewur-
zelt. Sie meinen auch, dass die Kirche sich &ndern miisste.

Damit sind aber bereits die Stichworte fiir das Folgende gege-
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ben. Auch jene Gruppe der Kirchentreuen tritt fur ihr Wertbe-
wusstsein in eine Gegenwelt ein, wenn sie die Kirche betritté. In
der Untersuchung heisst es wortlich fiir das Gros aller Befragten:
«Sie empfinden deutlich, die Kirche stehe quer zu den Regeln ihrer
Existenz und, wie sie meinen, auf unsinnige Weise quer». Die Kir-
chentreuen aber leben auf der Grenze zwischen zwei «Welten», und
es ist lediglich noch einmal als Summe aus dem ersten Teil festzu-
halten: Die Kirche reprasentiert eher die Werte des gemeinschaft-
lich-hingebenden als des gesellschaftlich-leistungsorientierten
Lebens, das «gebundene» Leben — wenn es einmal so ausgedriickt
werden darf — mehr als das «freiheitliche» oder weltanschaulich ab-
strakter gesagt: die Theokratie starker als die Autonomie.

Das Fatale scheint aber nicht die blosse Unterschiedlichkeit
von Akzenten zu sein, sondern dass die kirchliche Verkiindigung
fiir das Gefiihl der meisten iiberhaupt nicht hilfreich eingeht auf
die Probleme ihrer gesellschaftlichen Lebenswelt. Arnold Gehlen
wiirde boshaft sagen: Das Imstichlassen gehért eben zum Pro-
gramm der heutigen Kirche; die Leute finden, dass die Kirche sich
ihren «Weltsorgen» gegeniiber indifferent verhalt.

Aber nun fragt man doch ein wenig irritiert: Warum gehen
dann so viele trotzdem zur Kirche ? Nur, weil sie von Kindesbeinen
an daran gewohnt sind und den Pfarrer gut kennen ? Das alles ge-
wiss, aber man kommt erst ganz dahinter, wenn man die zweite ab-
weichende Gruppe betrachtet. Das sind nun diejenigen, die einer-
seits durchaus anerkennen, dass die Kirche wesentliche Werte for-
dere, die aber dennoch keinen positiven Affekt fir sie entwickeln,
die dennoch kiihl bleiben und nicht an ihr teilnehmen. Das ist
ebenfalls nicht theoriegerecht. Warum es trotzdem so ist und
warum umgekehrt die Kirchentreuen trotz stark empfundener Dis-
krepanz der Wertsysteme bei der Stange bleiben, erklirt tiberra-
schenderweise eine andere Fragestellung. Es wurde gefragt, wie gut
die Kirche in unsere Zeit passe. Die Befragten konnten sich gra-
phisch dazu dussern, ob und wieweit sie ein Gefiihl von universaler
Kongruenz des Phanomens Kirche mit dem Zeitgeist haben, jeden-
falls von dem, was die Menschen meinen, wenn sie von unserer Zeit

¢ Dies muss allerdings ergénzt werden durch die Beobachtung der
EKD-Umfrage, dass «man» sich zwar die «alte» Kirche deutlicher und aktiver
wiinscht als bisher, aber eben die alte Kirche, d.h. die Kirche der diakoni-
schen Reprisentanz. Vgl. a.a.0. 8.211 u. passim sowie auch K.-W.Dahm in
Dahm, Luhmann, Stoodt a.a.O.



— 170 —

reden. Dabei ergab sich ein in der Tat ungewohnlicher Befund: Der
Zusammenhang zwischen dem Gefiihl, die Kirche passe in unsere
Zeit oder nicht, und kirchlicher Bindung ist ausserordentlich eng.
Rund drei Fiinftel der gesamten Varianz des Verhéltnisses zur Kir-
che konnen durch dieses Kongruenzgefiihl erklart werden?.

Was heisst das aber ? Die Untersuchung der zweiten abwei-
chenden Gruppe gibt am meisten Aufschluss dariiber. Fur diese
Gruppe ergibt sich besonders klar: «Die Kirche mag dem Wertsy-
stem von heute Geniige tun. Man mag die Kirche als Moralisie-
rungsanstalt, als Korrektiv der Kindererziehung schétzen; sie for-
dere durchaus wichtige Werte, sagen viele, aber gleichwohl sind sie
nicht in der Lage zu glauben, was die Kirche sagt, nicht in der
Lage, die Bekenntnisse iliberzeugt nachzusprechen. So fiihlt sich
heute die Mehrheit durch die Kirche und ihre Theologie vor die Zu-
mutung gestellt, in zwei Ontologien zu leben, einer naturwissen-
schaftlich-rationalen und einer sozial-wissenschaftlichen Aufkla-
rung und jener anderen Ontologie, zu der es immer weniger Briik-
ken gibt». Mit anderen Worten: «Die Kirche passt nicht in unsere
Zeit» — dieser Satz besagt viel iiber die Differenz der Wertsysteme,
erklart diese Differenz aber erst ganz im Kontext der mehrheitlich
empfundenen Differenz der weltanschaulichen Deutungs-, der An-
schauungssysteme. Damit sind wir am Kern der Sache.

2.2 Theologische Konsequenzen

Es geht um «die Sache der Theologie». Anders gesagt: Es geht
um mehr als «Anpassung» der Kirche an den Zeitgeist. Wir stehen

? In der « Grauzone» oder mit der EKD-Studie zu sprechen: der «Zone
mittlerer Ubereinstimmung» wird das so nicht zutreffen. Hier gibt es einen
betrichtlichen Grundbestand an religiosen Selbstverstiandlichkeiten, die
«religion civilen. Mit dem, was die evangelische Kirche in religiosen Fragen
sagt, stimmen von den Befragten 519, «in manchem» tiberein, und anderer-
seits kann man mit der Kirche tibereinstimmen und sich gleichwohl wenig

“verbunden fiithlen. «Man kann eine starke Bindung empfinden und doch nur
,in manchem’, also ziemlich allgemein tbereinstimmen». Unbestreitbar
bleibt hingegen auch fiir die EKD-Studie die Differenz zwischen diesem reli-
giosen Grundkonsens und der Lehre der Kirche. Man muss hinzufiugen: Der
Vorzug der VELKD-Studie besteht eben umgekehrt darin, dass er die Ein-
stellungsproblematik auf den entscheidenden Punkt konzentriert, wo es um
die Vermittlung von Glaubens- und Verhaltensmotiven geht, nédmlich auf
Gottesdienst und Predigt. Der Aussagewert dieser Orientierung ist fiir Pro-
gnosen uber die Zukunft einer «produktiven Religiositdt» doch wohl grosser.
A.a.0. S.171ff.



vor der Frage, ob wir — nicht nur die Materialien, die Themen und
den Stil unserer Predigt, sondern — die GGlaubensform selbst in den
Denksystemen wunserer Gegenwart neu konzipieren konnen.
Schelsky, das war anzudeuten, hat dies bereits 1957 in seinem Auf-
satz «Ist die Dauerreflektion institutionalisierbar ?» gefragt®. Heute
sind wir auch hier insofern — Karl-Wilhelm Dahm weist nachdriick-
lich und ermutigend darauf hin — ein gutes Stiick weiter, als wir
feststellen konnen: Diese Frage nach der Zeitgemissheit und also
Sinnhaftigkeit unserer Anschauungsformen wird ja lingst und ge-
radezu stellvertretend in der Kirche zum Thema. Die Verkiindi-
gung ist vielfach gerade deshalb attraktiv, weil — so Dahm — «be-
stimmte Manifestationen des religiosen Lebens nach wie vor eine
charakteristische, vielleicht eine vorauslaufende Signifikanz fiir sol-
che Probleme haben koénnen, die in verminderter Intensitiat oder
erst spater in anderen Bereichen des gesellschaftlichen Lebens viru-
lent werden». So, wie die Rede von den braven, etwas tumben und
kritiklosen Kirchentreuen erheblich modifiziert werden musste, so
sehen wir heute klarer, dass die Kirche durchaus nicht nur als eine
«Eigenwelt im Gegeniiber zur gesellschaftlichen Gesamtwirklich-
keit» zu beschreiben ist, der sie sich also immer erst «anpassen»
miisste, sondern dass sie ein hochsensibles Teilsystem unserer Ge-
sellschaftist. Nocheinmal Dahm :« Dagegen erscheint mir der Streitum
die Inhalte der christlichen Lehre als ein vielleicht partieller, aber doch
signifikanter und starker Ausdruck einer Auseinandersetzung, die
die Gesamtgesellschaft um die Verdnderung ihrer bisher geltenden
Sinn- und Wertsysteme fithrt?.»

Man muss sehr vorsichtig sein, wenn man von einem «Nach-
hinken» der Kirche hinter den weltlichen Problemen spricht. Das
Bewusstsein, dass dies so sei, haben zwar die meisten Kirchenmit-
glieder, wie die Befragung zeigt; deshalb ist es auch keine unbe-
rechtigte Forderung, wenn G.Schmidtchen sagt, angesichts des
umfassenden und ausschlaggebenden Bediirfnisses nach einer Kon-
gruenz der Deutungssysteme sei eine durchgreifende «kognitive
Reorganisation der Theologie» notwendig. Das wiirde grundlegende
Neuansitze der Theologie bedingen!®. Aber das muss man sogleich

8 In: H.Schelsky, Auf der Suche nach Wirklichkeit, Disseldorf-Koéln
1965.

! ® In: Dahm, Luhmann, Stoodt a.a.0. S.158ff.
10 Dies bezweifelt auch die EKD-Studie nicht. Die Aufgabe der Kirche

wird ebenfalls darin gesehen, eine kritische Auseinandersetzung mit der Tra-
dition zu bewirken. «Sie wirde eben damit aber auch ein anderes Kirchen-
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einschrianken : Die Theologen, die Prediger, brauchen sichnicht unbe-
dingt gleich Asche aufs Haupt zu streuen, und sie brauchen vor
allem nicht anzunehmen, dass dieses Hinterherhinken, dieser «reli-
gious lag», mehr noch: dass die Ungleichzeitigkeit und Unzeitgeméss-
heit der christlichen Lehre fiir das wahre Christentum konstitutiv
wiren. Das Hinterherhinken hinter dem Zeitgeist hat theologiege-
schichtliche und allgemein zeitgeschichtliche Griinde — von dem
Schock der Modernitiatserfahrung war wiederholt die Rede — aber
keine prinzipiellen. Wie kann man aber entscheiden, ob es sich
wirklich so verhilt, ob das Gegentiber von kirchlich-theologischer
Glaubensform und der modernen naturwissenschaftlich-soziolo-
gisch definierten Lebenswelt ein absoluter, prinzipieller Gegensatz
oder nur ein geschichtlicher und insofern akzidenteller sei ?

Die Entscheidungsfrage stellt sich — Dahm weist in einer
fruchtbaren Weiterfiihrung der Schelskyschen Frage nach dem
Recht auf undogmatisch-kritische Reflektion in der Kirche darauf
hin — in den sachhaltigen Themen der Predigt: wo es um das Recht
auf Gliick, auf Freiheit, auf soziale Gerechtigkeit, wo es um den
Frieden geht, also in der Tat im Bereich jener ethischen Probleme,
die unsere Zeit bewegen. Es geht typischerweise, wie Dahm — dem
hier eine Reihe von Theologen an die Seite zu stellen wiren — aus-
fithrt, um Anfragen an die «theologia crucis» und an deren «mog-
liche Implikationen einer undialektischen Qualifizierung von Leid,
Scheitern und Versagen», es geht um eine Neubestimmung mensch-
licher Grundwerte!!. Aber eben: Dies alles scheint noch zu kurz ge-
zielt, es iiberbriickt weder den garstigen Graben zwischen unseren
Zeitgenossen und der Predigt der Kirche noch entscheidet es be-
reits dariiber, wie es sich prinzipiell mit dem Gegeniiber von Kirche
und Gesellschaft verhalt — solange nicht diese vordringlichen ethi-
schen Themen selbst verhandelt werden mit Bezug auf die Glaubens-
form, welche sich letzten Endes in der Stellung zur Christus-Offen-
barung ausdriickt. Da und nirgends sonst fallt die Entscheidung
iber die Zeitgerechtigkeit der Kirche oder eben ihre mdglicherweise
berechtigte Unzeitgeméssheit.

verhiiltnis erzeugen, ein solches, das die Moglichkeit miindiger, kritischer,
selbstverantworteter Partizipation, selbstbestimmter Distanz nicht nur er-
moglicht, sondern herbeifiihrt. Imm Rahmen der Theorie der Erhebung ausge-
driickt: Es ginge darum, dass die Kirche in ihrer Sozialisation der Tatsache
Rechnung trigt, dass sie mehr und mehr zur ,Organisation‘ wird, zumindest
in bestimmten wesentlichen Ziigen». A.a.0. S.249f.

11 Tn: Dahm, Luhmann, Stoodt a.a.O. S.163.
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In welcher Richtung die Entscheidung bei den Kirchenmitglie-
dern féllt, zeigt die Analyse G.Schmidtchens ziemlich deutlich.
«Eine Frage», so heisst es in der Untersuchung, «wie man zu Jesus
Christus steht, verlangt eine klare Entscheidung zu drei grossen
Moglichkeiten. Entweder man akzeptiert die orthodoxe Lehre, dass
Jesus Christus der Sohn Gottes ist, dass er Gottes Wort verkiindigt
hat, das heute genauso gilt wie vor 2000 Jahren. Die zweite Moglich-
keit, Stellung zu beziehen, ist die symbolistische: Jesus Christus
war ein Mensch, aber er offenbarte Wahrheiten, die fiir uns heute
noch verbindlich sind. Die dritte Moglichkeit ist die Ablehnung:
Die Lehren von Jesus Christus sind obsolet, sagen uns nichts
mehr». Im Ergebnis kommt heraus: Die regelméssigen Kirchenbe-
sucher sind in der grossen Mehrheit (759,) orthodox. Das ist auch
der Schliissel dafiir, dass trotz einer Dissonanz der Wertsysteme die
Kirche als zeitgeméss empfunden werden kann; die orthodoxe
Glaubensform kristallisiert sich vornehmlich an den Grenzsituatio-
nen des Lebens, der Todes- und Ewigkeitsfrage, so aber dussert sie
sich auch als Widerstand gegen die vollige gesellschaftliche Zure-
chenbarkeit und Verrechenbarkeit der individuellen Existenz.
Doch eben: Der Trend geht, wie weitere Korrelationen nachweisen,
mit den Jiingeren und den Gebildeten zur symbolistischen Glau-
bensform, wéhrend allerdings bereits eine starke Minderheit die
Meinung vertritt, dass die Lehren von Jesus Christus uns Heutigen
nichts mehr zu sagen haben. Diese Fraktion kann und wird allein
dadurch noch grosser werden, dass die «Symbolisten», Menschen
also mit einer positiven Einstellung zu Jesus, aber nicht als dem
biblischen Christus, sich nicht legitimiert fiihlen, am kirchlichen
Leben teilzunehmen?2.

Das ist also der Entscheidungstrend der Kirchenmitglieder.
Welches aber ist die theologische Konsequenz? Wahrscheinlich
fallt die Grundentscheidung iiber die Zukunft, die Reichweite der
Predigt mit der Entscheidung tiber ihren volkskirchlichen Charak-
ter. Wenn die Vokabel nicht gar zu ungewohnlich klingen wiirde,
sollte man vielleicht von «Gesellschaftskirche» sprechen. Es geht
namlich nicht mehr darum, ob man die «Volks»- oder «Landes»-
Kirche als eine historisch {iberkommene Institution beibehalten
mochte, sondern um die Anerkennung des zeitgeméssen Grundsat-

12 A, a.0. S.54. — Ernst Troeltsch hat diese Entwicklung schon 1911 be-

schrieben: Die Kirche im Leben der Gegenwart, in: E.Troeltsch, Die Abso-
lutheit des Christentums, Siebenstern-Taschenbuch 138, 1969.



zes der Autorititskritik. Dieser Grundsatz kann sich vermutlich in
sehr verschiedenen Kirchenformen Ausdruck und Gestalt verschaf-
fen. Er schliesst vor allem keineswegs das Moment der Bekenntnis-
entscheidung und Bekenntnisbindung des Predigers aus; auch er
muss wahlen oder er iibt tiberhaupt keine Wirkung aus. Es geht
schliesslich nicht, dies war schon zu sagen, allein um den Stil der
Predigt. Sie erweist sich, sagt Hans-Dieter Bastian, bei allen Versu-
chen der Gottesdienstreform als sperriges Gut. Aber man kann von
der Predigt, wie H.-D. Bastian und auch Kurt Stalder es tun, ver-
langen, dass sie die zeitgenossische Wirklichkeit erschliesst, indem
sie vorbildlich und stellvertretend deren Fragen als Christus-Fra-
gen aufwirft'3. Und man sollte Dahms Vorschlag beherzigen, dass
die Themen der Predigt, die fiir sich genommen kaum verhaltens-
dndernd, sondern nur anregend wirken kann, in einer emanzipato-
rischen, «herrschaftsfreien» Kleingruppenarbeit rezipiert werden
sollten'?, Dahm sieht darin die chancenreiche Aufnahme eines Ele-
mentes der distanzierten Volkskirchlichkeit in das Predigtgesche-
hen selbst. Das aber ist die «ethische Dimension» der Predigt, nach
der wir gesucht haben: Zeitgeméss ohne Einbusse an eigener Auto-
ritdt, Substanz und Kompetenz wird die Kirche dann sein, wenn
sie das Medium der «rationalen Welt», die kritische Kommunika-
tion, in welcher Wahrheit erst wird, ausdriicklich als christliche
Glaubensform anerkennt und die Horer darin einiibt.
H. Ringeling

13 Hans-Dieter Bastian, Theologie der Frage, Miinchen 1969, S.321;
Kurt Stalder, Die Wirklichkeit des Verkiindigten als homiletisches Problem,
Freiburger Zeitschrift fiir Philosophie und Theologie, 1972, Heft II-IT1I,
S.289.

14 In: Dahm, Luhmann, Stoodt a.a.O. S.179f.
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