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Hubertus Halbfas

Die Vermittlung des Glaubens in einer Zeit
weitreichender Traditionsabbriche’

Das zweihundertjahrige Bestehen des Pries-
terseminars Linz begehen wir in einer Zeit,
die viele Traditionen aufgegeben, andere
verdandert oder in Frage gestellt hat. Das
gilt auch fir dieses Priesterseminar wie
fiir die meisten Priesterseminare des mitt-
leren und westlichen Europa. Die alten,
durchwegs stattlichen Gebdude sprechen
mit ihren Eingangsbereichen, Treppen-
hédusern, Kirchen, Kapellen, Fluren, Zim-
merfluchten, Speise- und Festsdlen von
Groflenordnungen und Zeiten, die Ver-
gangenheit sind. Die Gegenwart mit ihren
hochst bescheidenen Belegzahlen verliert
sich in diesen Gebduden. Aber sie zwingt
zu Fragen, auf die keine Méngelverwaltung
antwortet, weil sie unmittelbar Sein oder
Nichtsein betreffen.

Bevor hier von der heutigen Proble-
matik christlicher Glaubensvermittlung
die Rede sein kann, ist es notwendig, den
Rahmen abzustecken, in dem sich derzeit
Traditionsabbriiche vollziehen. In den
Blick zu nehmen sind vor allem die Vor-
gange in der westlichen Welt, denen sich
aber - angesichts unserer globalen Vernet-
zung - mit einer gewissen Phasenverschie-
bung die Entwicklungen in den anderen
Kontinenten anschlieflen diirften.

In der Mitte des 20. Jahrhunderts
hat der Schweizer Gelehrte Jean Gebser
(1905-1973), zunidchst kaum beachtet,
den Versuch unternommen, die Geschich-
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te der menschlichen Bewusstwerdung zu
beschreiben.? Er unterschied nach einem
archaischen Anfang drei Entwicklungsstu-
fen: das magische, das mythische und das
mentale Bewusstsein. Thre Aufeinanderfol-
ge sei aber nicht so zu verstehen, als lasse
die jeweils nachste Bewusstseinsstufe die
vorauf gegangene zuriick, vielmehr bleibe
die frithere Bewusstseinsstufe weiterhin
wirksam, werde aber der aktuell herr-
schenden untergeordnet, so dass ein Kon-
tinuum entsteht unter der Dominanz der
jeweils jiingsten Bewusstseinsebene.

Jean Gebser hat bereits damals das
mentale Bewusstsein an einer Grenze ge-
sehen, tiber die hinaus er nicht spekulieren
wollte. Der Jesuit Hugo Enomiya-Lasalle
(1898-1990) nahm gegen Ausgang des
Jahrhunderts Gebsers Faden auf. Er ver-
kannte nicht die grofien Leistungen, die das
mentale Bewusstsein auf allen Gebieten,
zumal in Technik und Naturwissenschaft,
vollbrachte, doch sah er bereits deutlicher
als Gebser, wie sehr es in einer Dekadenz-
phase steckt, in der allen blofl mentalen
Leistungen eine Schattenseite anhaftet.
Wenn die Entwicklung geradlinig weiter-
liefe, warnte er, konnte sie bis zur Selbst-
vernichtung der Menschheit fithren. Thr
sei nur zu entkommen, wenn der Mensch
durch eine weitere Intensivierung des Be-
wusstseins fahig werde, sich gegen diese
Gefahr abzuschirmen. Mit Gebser glaubte

Diesen Vortrag hielt der Autor beim Symposium ,,200 Jahre Priesterseminar Linz“ am 25. Sep-

Jean Gebser, Ursprung und Gegenwart, Stuttgart 1973 (1. Auflage 1949).
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Enomiya-Lasalle an den Durchbruch eines
rettenden neuen Bewusstseins, in dem der
Mensch sich vom extremen Dualismus des
Subjekt-Objekt-Schemas und dem uner-
bittlichen Entweder-Oder blofler Rationa-
litat befreie.?

Nun muss man sehen, dass die Ent-
wicklung des rationalen Bewusstseins in
jene Zeit zuriickreicht, in der die heutigen
Universalreligionen entstanden sind. Karl
Jaspers hat diese weltgeschichtliche Um-
bruchphase als ,,Achsenzeit® beschrieben.
Gemeint sind jene Jahrhunderte, in denen
das mythische Denken durch das mentale
Denken abgelost wurde. Um die Mitte des
ersten Jahrtausends vor Christus vollzog
sich eine geistige Mutation, aus welcher
der eigenstindig fragende und eine indi-
viduelle Antwort fiir sich beanspruchende
Mensch hervorging. Das beendete die Zeit
der Volksreligionen und initiierte die Ent-
stehung der Religionen, wie sie heute do-
minieren.

In diesem Zeitraum trat in Indien
Gautama-Buddha auf, in China l6sten
Laotse und Konfutse mit ihren Lehren die
chinesische Reichsreligion ab bzw. fithrten
sie auf ein neues Niveau, in Persien wirkte
Zarathustra, in Israel die Propheten und es
kam zum Durchbruch des Monotheismus,
in Hellas traten die ersten Philosophen als
Reformatoren der Volksreligion auf.

Das mythische Zeitalter befriedigte in
seinen kollektiven Volksreligionen nicht
langer die Glaubens- und Weltvorstellun-
gen der Menschen. Die sich damals voll-
ziehende Bewusstseinsmutation fiihrte
zu einem Wendepunkt, den Karl Jaspers
(1883-1969) als den bis dahin tiefsten Ein-

schnitt der menschlichen Geschichte an-
sah: ,,Es entstand der Mensch, mit dem wir
bis heute leben ... Das Neue in allen drei
Geschichtsrdumen war, dass der Mensch
sich des Seins im Ganzen, seiner selbst und
seiner Grenzen bewusst wird. Das geschah
in Reflexion. Bewusstheit machte noch ein-
mal das Bewusstsein bewusst, das Denken
richtete sich auf das Denken. Es erwuchsen
geistige Kampfe mit den Versuchen, den
andern zu tberzeugen durch Mitteilung
von Gedanken, Griinden, Erfahrungen.
Es wurden die widersprechendsten Mog-
lichkeiten versucht ... bis an den Rand des
geistigen Chaos.“

Dass diese Entwicklung nicht in der
Menschheit insgesamt, sondern nur in be-
grenzten Geschichtsraumen und Kreisen -
wenngleich unbeeinflusst von einander -
stattfand, ist kein Einwand gegen die da-
von ausgehende allgemeine Bewusstseins-
verdnderung. Eine neue Bewusstseinsebe-
ne wird nicht gleichzeitig von der ganzen
Menschheit erreicht. Dieser Prozess kann
grofle Zeitspannen in Anspruch nehmen,
denn geistige Verdnderungen setzen sich
in der Breite eines Kulturraumes nur lang-
sam durch, ganz zu schweigen von Verin-
derungen fiir die Menschheit insgesamt.

Mit dem Uberschritt in eine neue Di-
mension des Bewusstseins verbindet sich
ein umfassender Paradigmenwechsel, der
in seinen Abldufen und Konsequenzen
tiberschaut werden will, um Verstandnis
fiir viele irritierende Vorgénge in den Reli-
gionen der Gegenwart zu gewinnen. Denn
es sieht so aus, als finde der damalige Uber-
schritt zu einem individuellen Bewusstsein,
auf das die Universalreligionen antworten,

Hugo M. Enomiya-Lasalle SJ, Verdndert die Praxis des Zen das religidse Bewusstsein?, in:

Knut Walf (Hg.), Stille Fluchten. Zur Verdnderung des religiosen Bewusstseins, Miinchen 1983,

13-37.

4 Karl Jaspers, Vom Ursprung und Ziel der Geschichte, Frankfurt/M. 1955, 15.
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erst wieder in den Traditionsabbriichen
der Gegenwart eine Parallele. Mit Jean
Gebser, der unsere Zeit auf der Schwelle zu
einem neuen Bewusstsein sah, das er Inte-
grales Bewusstsein nannte, und mit Hugo
Enomiya-Lasalle, der diesen Prozess fiir
die Krise und Weiterentwicklung des reli-
giosen Bewusstseins zur Sprache brachte,
lasst sich der weltgeschichtliche Vorgang
als ein Paradigmenwechsel beschreiben, in
dessen Rahmen die heutigen Umschich-
tungen verstanden werden miissen.

Was ist ein Paradigmenwechsel?

Paradigma nennt die Wissenschaftsge-
schichte die Summe jener Uberzeugungen,
Werte und Lebensformen, die alle Mit-
glieder einer gegebenen Gesellschaft mit-
einander teilen. Kommt ein derartiges Ver-
standigungsmodell ins Rutschen und kann
nicht mehr tiberzeugen, fiihrt dies zu Sinn-
krisen und innergesellschaftlichen Kon-
flikten. Auslosend fiir solche Umbriiche
mogen epochemachende Entdeckungen
oder gesellschaftliche Verschiebungen auf
unterschiedlichen Gebieten und Ebenen
sein. Als Kopernikus nachwies, dass nicht
die Sonne sich um die Erde, sondern die
Erde sich um die Sonne dreht, fithrte das
zu einem Paradigmenaustausch, der nicht
allein das mittelalterliche Weltbild aufhob,
sondern auch die Grundlagen erschiitterte,
auf denen sich bis dahin das biblische und
kirchliche Lehrgebdude verstand.

Der Wechsel zu einem neuen Paradig-
ma ist kein einfacher Vorgang, dem alle
davon Betroffenen zustimmen, vielmehr
verwickeln sich progressive und regressive
Krifte in- und gegeneinander, weil es da-
bei um einen Austausch des Deutungsge-
fiiges geht, in dem Ubereinstimmung und
Kontinuitit einer Gesellschaft begriindet

sind. Dabei verdndern sich Denkansitze
und Denkstil, auch Mentalitdten, die Le-
bensgefithl und Lebensform prigen und
die soziale Orientierung, gesellschaftliche
Verhaltensmuster und ethische Maf3stébe
neu einfirben. Was ehedem hochsten Rang
einnahm, kann peripher werden, was bis-
lang wenig beachtet wurde, kann ins Zen-
trum der Aufmerksambkeit riicken.

Menschen, die im Horizont eines be-
stimmten Traditionsrahmens ihr Selbstver-
standnis gewonnen haben, konnen durch
die Irritationen des neu heraufkommenden
Paradigmas ihre Orientierung — wenigstens
zeitweilig — verlieren und in tief greifende
Identitatskrisen geraten. Bei einem religi-
6sen Paradigmenwechsel sind Glaubens-
zweifel und Erfahrungen von Sinnverlust
mit solchen Ubergangszeiten zwangslaufig
verbunden. Wenn schon Albert Einstein
seinen eigenen Uberschritt in ein neues
physikalisches Weltbild kommentierte: ,,Es
war, wie wenn einem der Boden unter den
Fiflen weggezogen worden wire, ohne
dass sich irgendwo fester Grund zeigte, auf
den man hétte bauen kénnen, so gilt dies
fiir einen Wechsel von einem religios-welt-
anschaulichen Paradigma zu einem ande-
ren um so nachdriicklicher. Wer Kindheit
und Jugend noch in einer geschlossenen
katholischen Glaubenswelt verbrachte, spa-
ter aber die unterschiedlichsten Entmytho-
logisierungen erlebte, weif3, wie irritierend
bis zur Identitatsverwirrung solche Pro-
zesse verlaufen kénnen.

Weil in der Annahme oder Abweisung
eines neuen Paradigmas stets lebensge-
schichtliche Faktoren beteiligt sind, ist es
verstandlich, dass religiése Paradigmen-
wechsel nicht nur wissenschaftlich ent-
schieden werden. Je mehr ein neu her-
aufziehendes Paradigma Umdenken und
die Bereitschaft zu neuen Wegen verlangt,
desto heftiger werden sich Gegenwehr und
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Ablehnung einstellen unter dem Anspruch,
der tberlieferten Wahrheit in gréfierer
Treue verpflichtet zu bleiben. Demgegen-
tiber erscheinen die Verfechter des neuen
Paradigmas als die leichtfertigen Zerstorer
der tragenden Sicherheiten, wenngleich es
nicht darum geht, die bisherige Tradition
— und zumal die Quellen dieser Tradition
- auszutauschen, sondern sie unter ver-
anderten Verstehensbedingungen neu zur
Sprache zu bringen. Damit wird auch die
bestimmende Intention deutlich: die Tra-
dition nicht sterben zu lassen, sie nicht zu
mumifizieren, sondern sie neu zu sehen,
um sie auf diese Weise fiir eine gewandelte
Zeit weiterfithren zu konnen.

Nun hat die Geschichte des Chris-
tentums in zweitausend Jahren schon
viele Paradigmenwechsel erfahren. Fun-
damental war der Bruch mit dem Juden-
tum und der Uberschritt in die Welt des
griechischen Denkens, wie er bereits mit
Paulus ansetzte und in den folgenden Ge-
nerationen die theologische Entwicklung
disponierte. Gravierend war der Uber-
schritt unter Kaiser Konstantin in die Po-
sitionen der Macht, die Entwicklung zur
Staats- und Volkskirche, die heute an ihre
Grenzen gekommen sind. Verandernd war
die Christianisierung der keltisch-germa-
nischen Volker, mit der sich andere From-
migkeitsstile verkntipften. Einschneidend
war die Reformation, die mit der mittel-
alterlichen Selbstklimatisierung der Kir-
che ein Ende machte. In den Grundfesten
erschiitternd wirkte das kritische Denken
der Aufklirung und in deren Gefolge die
historisch-kritische Bibelexegese, deren
Resultate noch lange nicht bei Volk und
Klerus angekommen sind. Aber alle diese
Paradigmenwechsel der bisherigen Ge-
schichte kumulieren jetzt in einem sich
ibersteigernden Prozess, der die heutige
Kirchengestalt auflosen wird.

Uber das Ende einer Kirchengestalt

Die Krise der Institutionen

Da sind zunidchst die Anzeichen fiir eine
Krise der Institutionen. Die jungen Or-
densgemeinschaften, die neben der Mis-
sion iberwiegend im karitativen Bereich
tatig waren, erfahren einen Mitglieder-
schwund, der ihr Ende absehen ldsst. Thre
beachtliche Erbmasse in Stiftungen und
Auffanggesellschaften zu sichern, mag eine
juristische Losung sein, die eine gewisse
Kontinuitdt ihres Engagements ermog-
licht, zugleich ist sie ein Signal versie-
gender kirchlicher Vitalitdt der bisherigen
Art.

Ebenso deutlich wie unausweichlich
ist der massive Rickgang des Klerus. Er
vollzieht sich im mittleren und westlichen
Europa, zwar national unterschiedlich, ins-
gesamt aber dramatisch. Seit tausend und
mehr Jahren bestehende Pfarrgemeinden
konnen personell nicht mehr besetzt wer-
den; die Zusammenlegung von drei, vier,
funf ... Gemeinden zu einem iiberortlichen
Seelsorgeverbund mag eine ,,sakramentale
Notversorgung“ erméglichen, erlaubt aber
keine aufbauende, differenzierte Gemein-
depastoral mehr, am wenigsten dann, wenn
jegliche Kompetenz und Mitarbeit von
Laien an die Alleinzustidndigkeit des Pfar-
rers gebunden bleibt. Diese Entwicklung
steuert auf einen Totalzusammenbruch der
bisherigen Kirchenstruktur zu, d.h. auf ein
Ende der Klerikerkirche. Dieser Prozess
wird - zeitverzogert — auch die dstlichen
Nachbarn nicht auslassen. Die sinkenden
Zahlen schlieflen zugleich ein qualitatives
Problem ein. Der nachwachsende Klerus
stammt in der Regel nicht mehr aus den
begabungsstirksten Schichten der jungen
Generation, wie zu Zeiten, als sich mit dem
geistlichen Beruf noch sozialer Aufstieg
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und gesellschaftliches Ansehen verband.
Eine Verstirkung mit Ersatzpersonal bei
niedrigem Ausbildungsniveau kann auch
nicht befriedigen. So ist zu erwarten, dass
die Kirchen in Zukunft immer mehr von
Menschen vertreten werden, die sich tiber-
fordert sehen, in der Auseinandersetzung
mit Wissenschaft, Kultur und Gesellschaft
Position zu beziehen, und sich statt dessen
auf tradierte Normen und Formeln be-
schrianken, aber damit ,die grolen Fried-
hofe unter dem Mond“ noch weiter aus-
breiten.

In diesem Zusammenhang irritiert
besonders, dass die Ausdiinnung des
kirchlichen Lebens durch den dramatisch
steigenden Priestermangel, der zum Zu-
sammenbruch der heutigen Kirchenge-
stalt in den néchsten fiinfundzwanzig Jah-
ren fithrt, aus dem offentlichen Gesprich
in der Kirche herausgehalten wird. Der
Papst empfahl bei seinem Besuch in Bay-
ern lediglich, fiir mehr Priester zu beten.
Das heifit, sich der Situation nicht stellen.
Um hier eine zukunftsfihige Wende ein-
zuleiten, miissen sich Pfarrer und Bischo-
fe zwar uniiberhorbar zu Wort melden,
aber in der anstehenden Situation, in der
iber Sein oder Nichtsein des katholischen
Christentums in Europa entschieden wird,
ist die oberste Kirchenleitung gefragt. Am
Anfang miisste eine umfassende Zeitana-
lyse stehen, die nicht beim Priestermangel
beginnt, wohl aber dorthin vordringt; die
dessen Ursachen untersucht, auch die da-
hinter stehende Theologie und zumal die
Frage, zu welchen Verdnderungen in einer
radikal veranderten Welt die Kirche ihrer-
seits fahig werden muss. Losungsvorschla-
ge zu diesem Problemfeld kommen bisher
nur von unteren Ebenen. Man erlaubt

5
Mond, 1948).

ihnen nicht den Rang ernsthafter Erorte-
rung auf der eigentlich verantwortlichen
Ebene.

Die Entleerung der religiésen Sprache

Noch wesentlich tiefer greifend - und zu-
gleich am Defizit der geistlichen Berufe
beteiligt - ist die Entleerung der religiosen
Sprache. Dieser Aspekt des derzeitigen Pa-
radigmenwechsels gehort zum Kernbereich
des vor sich gehenden Traditionsbruches.
Inzwischen befinden sich alle grund-
legenden und zentralen Begriffe des christ-
lichen Glaubens auflerhalb des reguldren
Verstindigungsrahmens unserer Zeit. Das
Apostolische Glaubensbekenntnis ~stellt
Satz fiir Satz, Begriff fiir Begriff fiir jeden
Zeitgenossen Stolperdrahte. Was die chris-
tologischen Titel meinen, oder begriftliche
Kennmarken wie ,Opfer®, ,Erlésung®
»Auferstehung®, ,Himmelfahrt®, ,Jiingster
Tag®, ,Wiederkunft®, ,Gericht ... ist im
traditionellen Vokabular nicht mehr zu
vermitteln. Das Verfallsdatum der Glau-
bensbegriffe wurde nicht nur erreicht, es
ist bereits tiberschritten — aber offensicht-
lich entzieht sich dieser Vorgang dem in-
nerkirchlichen Bewusstsein immer noch.
Hinter dieser Sprachnot scheint eine
religiose und kulturelle Erschopfung grofi-
ten Ausmafles zu stehen: Es sieht so aus,
als sei die Zeit der griechisch inkulturier-
ten Kirche abgelaufen. Damit ist jene Kir-
che gemeint, die sich bereits in der ersten
Generation ihres Bestehens, noch bevor sie
gegeniiber ihrem jiidischen Herkunftsbe-
reich eigene Identitdt entwickeln konnte,
in hellenistische Denkmuster iibersetzte.
Gerade die mit griechischen Denk- und
Vorstellungsmitteln geschaffene Glaubens-

Georges Bernanos, Les grands cimetiéres sous la lune, 1938 (dt.: Die groflen Friedhofe unter dem
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welt erfahrt heute jenen Sprach- und Ver-
standigungszerfall, der die kirchliche Rede
ins Leere gehen ldsst. Damit kommen wir
zum Zentrum unserer Fragestellung.

Der verlorene Anfang

Da ist zunichst der verlorene Anfang zu
erinnern. Damit meine ich die Reich-Got-
tes-Verkiindigung Jesu, wie sie die éltesten
schriftlichen Zeugnisse der paldstinischen
Jesusbewegungen, die Spruchquelle Q und
das Thomasevangelium vermitteln. Die-
sen beiden Schriften, die ausschliefSlich
die Verkiindigung Jesu weitergeben, aber
weder Wundererzidhlungen kennen, noch
Passionsgeschichte und Osterbotschaft,
steht der Christuskult in den Gemeinde-
griindungen im Bereich der hellenistischen
Stiddte gegeniiber. Es handelt sich um zwei
ganz verschiedene inhaltliche Akzentset-
zungen: Die paldstinisch-landlichen Jesus-
bewegungen setzen die Reich-Gottes-Bot-
schaft Jesu fort, die Gemeindebildungen
im griechisch-rémischen Mittelmeerraum
verlagern den Schwerpunkt ihrer Predigt
auf eine Deutung des Todes Jesu und die
Verkiindigung seiner Auferstehung. Eine
Folge dieser gar nicht zu tiberschitzenden
Differenz ist die in den heutigen Kirchen
total gewordene Verwirrung im Verstind-
nis dessen, was unter Evangelium zu ver-
stehen ist.

In der griechischen Welt ist euange-
lion die ,gute Botschaft® oder ,Freuden-
botschaft®, etwa die Nachricht {iber einen
errungenen Sieg. Religiosen Sinn gewinnt
evangelium im romischen Kaiserkult, etwa
als Proklamation der Thronbesteigung des
gottlich verehrten Kaisers. Der neutesta-
mentliche Gebrauch des Wortes wurzelt
aber nicht hier, sondern in der biblisch-

jidischen Tradition, die euangelion als
Botschaft von der anbrechenden Heilszeit
versteht. In diesem Sinne ist die Botschaft
vom hier und heute anbrechenden ,,Reich
Gottes“ das Evangelium Jesu. ,Nichts ist
sicherer in der Uberlieferung von ihm,
als dass seine Verkiindigung ein ,Evan-
gelium' war und als eine selige und freu-
denbringende Botschaft empfunden wur-
de.“® Dieses Verstiandnis klingt im Auftakt
der Jesusbotschaft bei Mk 1,14 noch an:
»Nachdem aber Johannes [der Taufer] ge-
fangen gesetzt war, kehrte Jesus nach Gali-
lda zuriick und verkiindete das Evangelium
Gottes” (vgl. Mt 4,23; 9,35; 24,14; Lk 4,43;
Apg 8,12).

Dieser urspriingliche und eigentliche
Sinn des Wortes ,,Evangelium® als Ansage
des Reiches Gottes verschwindet anschlie-
flend im Neuen Testament. Der Begriff
erfahrt eine vollstindige Bedeutungsver-
schiebung, indem er gewissermaflen ter-
minus technicus der ,apostolischen Pre-
digt“ wird, die den bisherigen Inhalt gegen
die Botschaft von Jesus als dem Christus,
dem Gekreuzigten und Auferstandenen
austauscht. Das gilt besonders fiir Paulus,
der das Wort immer wieder gebraucht (z.B.
Rom 1,9; 15,19; 1 Kor 9,12.18; 2 Kor 2,12;
Gal 1,7). Es bezeichnet sowohl seine Pre-
digt als auch deren Inhalt. Wie sehr es bei
ihm zum stehenden Begriff wird, geht aus
seinem absolutem Gebrauch (ohne Bei-
wort) hervor (vgl. Rom 1,16; 11,28; 1 Kor
9,14 u.0.). Paulus spricht auch von ,seinem
Evangelium® (Roém 2,16; 16,25; 2 Kor 4,3;
1 Thess 1,5; 2 Thess 2,14). Als dessen In-
halt kennt er nur noch Jesu Tod und Auf-
erstehung. Die Reich-Gottes-Botschaft, das
zentrale Programm Jesu, wird nicht mehr
aufgegriffen. Zugleich gewinnt der Begriff
Evangelium bei Paulus einen neuen Grund-

6 Adolf von Harnack, Das Wesen des Christentums, hg. von T. Rendtorff, Giitersloh 1999, 86.
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ton. Es gilt ihm als ,Gotteskraft“ zum Heil
fiir jeden, der es gldubig annimmt; es
fordert nun ,Glaubensgehorsam® (Rom
1,5; 16,26). Der (moglicherweise auch
von einem Paulus-Schiiler geschriebene)
Zweite Thessalonicherbrief macht 1,8-10
von der Annahme oder Ablehnung dieser
Botschaft folgerichtig das Schicksal der
Menschen beim Gericht abhingig: ,Dann
ibt er Vergeltung an denen, die Gott nicht
kennen und dem Evangelium Jesu, unseres
Herrn, nicht gehorchen. Fern vom Ange-
sicht des Herrn und von seiner Macht und
Herrlichkeit miissen sie sein, mit ewigem
Verderben werden sie bestraft, wenn er an
jenem Tage kommt, um inmitten seiner
Heiligen gefeiert und im Kreis aller derer
bewundert zu werden, die den Glauben an-
genommen haben.“ War Jesu Evangelium
noch uneingeschrinkte Freudenbotschaft,
zumal fiir die Bedrangten und gesellschaft-
lich Randstandigen, so mischt sich nun ein
drohender Unterton ein.

Die Bedeutungsverschiebung in der
Rede vom Evangelium hat dazu gefiihrt,
dass der Rekurs auf dieses Wort durchweg
nur noch einen formalen Bezugsrahmen
ohne sperzifische Fillung darstellt. Wen-
dungen wie diese sind geldufig:

Mit ihren Lebensordnungen will die
Kirche Menschen Hilfe fiir ein verantwor-
tetes Leben aus dem Evangelium bieten.

Alles Urteilen der Christen ist auf das
Evangelium bezogen und erwdchst aus dem
Evangelium.

Derartige Formulierungen sind belie-
big anzutreffen. IThre Stereotypie kommt
immer dann ins Spiel, wenn einem kirch-
lichen Anliegen besonderes Gewicht zu-
wachsen soll. Da es ,,so gut wie nie mit In-
halt gefiillt wird, eignet sich die Worthiilse
,Evangelium’ bestens dazu, wie ein Nagel

benutzt zu werden, den man bei Bedarf in
die Wand schlédgt, um ein jeweils anderes,
aber in den jeweiligen Zusammenhang
passendes Bild daran aufzuhingen ... ,Das
Evangelium' ist eben Fiktion, so etwas wie
die romantische ,blaue Blume® der Theo-
logie. Wiirde man es néher bestimmen ...,
miisste man sich des Vokabulars einer ganz
bestimmten neutestamentlichen Konzepti-
on von Evangelium bedienen, die zugleich
verschieden wire von anderen, die ebenfalls
im Neuen Testament vorhanden sind.*”

Diese Verwischtheit des kirchlichen
Redens resultiert aus dem verlorenen An-
fang. Hinter der paulinischen Akzentu-
ierung, nur noch den Gekreuzigten und
Auferstandenen kennen zu wollen, ging
Jesu Reich-Gottes-Programmatik verlo-
ren. Paulus fragte nicht danach; er bezieht
sich auf kein einziges Gleichnis Jesu, auch
nicht auf jenen zentralen Kern, den wir
unter dem Stichwort Bergpredigt kennen.
Diese Unterschlagung setzte sich in den
folgenden Jahrhunderten fort: Das Apos-
tolische Glaubensbekenntnis greift nur
die Eckpunkte des Lebens Jesu auf, Geburt
und Tod, unterlésst aber jeden Hinweis auf
seine grundlegende Botschaft — und keiner
empfindet diese Liicke als Liicke. In den
Leseordnungen des Kirchenjahres fehlte
die Bergpredigt tiber Jahrhunderte, eben-
so wie die Reich-Gottes-Thematik in der
Bildenden Kunst nur peripher begegnet.
In der sparsamen Kritik an den Kreuzzii-
gen war sie keine Argumentationsgrundla-
ge. Hinter der Deutung des Todes Jesu als
Siithnetod trat die Botschaft Jesu von der
Barmherzigkeit Gottes, die bereits Erlo-
sungsbotschaft ist, ganz zuriick.

Mit dieser allzu knappen Problem-
skizze, die Missverstandnissen vermutlich
nicht entgeht, sei der Hinweis auf ein im

7 Herbert Koch, Die Kirchen und ihre Tabus. Die Verweigerung der Moderne, Diisseldorf 2006,

81f.
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kirchlichen Bereich herrschendes bib-
lisches Verstandnis verbunden, das sich
nie von seinem dogmatischen Uberbau
l6st. Wenn aber Dogmatik und Exegese
gewissermaflen iibereinander kopiert wer-
den und keine unterscheidende Problema-
tik mehr freigeben, ist ein unverzichtbares
theologisches Problembewusstsein nicht
mehr auszumachen. Die kirchliche Rede
geht dann ins Ungefahre, losgelost von den
Kriterien ihrer biblischen Grundlagen. Im
kirchlichen Rahmen mag man sich dann
zwar systemkonform bewegen, aber das ist
zugleich wieder Ursache fiir die Entleerung
der religiosen Rede.

Der Ausschluss der Frau

Es gibt noch viele weitere Ursachen fiir die
eingetretene Sprachsklerose. Vorrangig
daran beteiligt ist der Ausschluss der Frau
aus der kirchlichen Glaubensreflexion.
Dass die in der Achsenzeit entstandenen
Universalreligionen alle ménnlicher Do-
minanz unterstehen, ldsst sich geschicht-
lich verstehen, doch fiihrt dieser Umstand
heute zunehmend in die Krise. Der Riick-
zug der gebildeten jungen Frauen aus dem
kirchlichen Leben und die Geringschat-
zung und gar Missachtung dieses Vorgangs
innerhalb der Hierarchie wird sich katas-
trophal auswirken. Wie umfassend die de-
fizitare Bilanz ist, bringt erst die Zukunft
an den Tag.

In der zweitausendjéhrigen Geschich-
te des Christentums hat ausschliefilich die
ménnliche Halfte der Christen den eige-
nen Glauben reflektieren, formulieren und
lehren diirfen. Frauen blieben aus diesem
Prozess ausgeklammert. Sie haben nie eine

theologische Schule bilden kénnen, muss-
ten das Rad stets neu erfinden, wiahrend
im miénnlichen Klerus jede Generation
auf den Schultern der voraufgegangenen
stehen konnte.® Die Folgen dieser Einsei-
tigkeit sind zu besichtigen: Da ist die tradi-
tionelle theologische Sprache, die in ihrer
diskursiven Begriffslastigkeit — ein typisch
mannliches Phdnomen - inzwischen zu
einem System erstarrte, von dem keine
kulturstiftenden und belebenden Impulse
mehr ausgehen. Das gingige Gottesbild
zeigt sich so patriarchalisch und einseitig
maskulin fixiert, dass es in der Vergangen-
heit zahllose Einzelschicksale mehr belas-
tet als befreit hat. Die Kirchenhierarchie
verlor ihre Fihigkeit zum Hinhéren und zu
kommunikativen Prozessen. Sie sieht sich
in der Mitte grofler Volksmengen, von der
aus man aber nicht mehr wahrnimmt, in
welchem Ausmafle die Rander abbrechen.
Auch die Spiritualitdt hat in ihrer dogma-
tischen Pragung erhebliche Verengungen
erfahren.

Zu beachten ist aber auch dies: Der
heutige Kulturbereich wird iiberpropor-
tional von Frauen getragen. Literatur, zu-
mal Belletristik, lesen grofitenteils Frauen;
in Ausstellungen, Vortrigen, Konzerten
sind mehrheitlich Frauen anzutreffen; in
unseren Schulen haben Miadchen sowohl
an Fleil als auch an Interesse die Jungen
tiberholt; sie haben die besseren Noten.
Die kirchlichen Bildungshduser hitten
ohne Frauen lingst Konkurs angemeldet.
Die Zahl der Ménner, die ihr eigenes Ge-
schlecht als das schwache ansieht und ihren
Frauen den Lowenteil am eigenen Lebens-
erfolg zuspricht, hat rasant zugenommen.
In vielen Entwicklungslindern halten

Die Urspriinge und Grundlagen der kollektiven Unterordnung der Frauen unter die Méanner

und der Ausschluss der Frauen aus der Gestaltung der Geschichte, der Interpretation der Bibel
und des Glaubens hat Gerda Lerner in ihrem zweibdndigen Werk ,,Frauen und Geschichte,

Frankfurt 1995, dargelegt.
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Experten einen sozialen und kulturellen
Aufstieg primér an den Beitrag der Frauen
gebunden. Aber an der kirchlichen Wahr-
nehmung und zumal am kirchlichen Pro-
blembewusstsein gehen diese Entwicklun-
gen glatt vorbei. Das kann nicht gut enden.

Binnenorientierung

Einen weiteren Parameter der aktuellen
Krise mochte ich als Binnenorientierung
beschreiben. Gemeint ist jene kirchliche
Selbstklimatisierung, die trotz aller Fremd-
beobachtung immer noch in erstaunlicher
Weise gelingt, und zwar umso mehr, je
starker eine Identifikation mit Amt und
Aufgabe vorliegt. Man mag dies intern als
Tugend und Ausdruck der Verlasslichkeit
ansehen, doch geht damit zugleich die
Sensibilitdt verloren, das eigene Reden und
Tun als auch das Erscheinungsbild der Kir-
che von auflen noch wahrnehmen zu kén-
nen. Man denkt, spricht und amtiert auf
einer Ebene, auf der sich das Leben heute
nicht mehr bewegt. Die Massenevents der
jingsten Zeit sollten dariiber nicht hin-
wegtauschen.

Es wundert darum auch nicht, dass die
Fragen und Zweifel, die sich heute melden
- zu Gottesglauben, Christologie, Kirche
und deren Selbstverstandnis - innerhalb
kirchlicher Lebensordnungen keinen Re-
sonanzraum haben. Das heif3t, sie finden
innerhalb der Kirche keine offene, allen-
falls eine apologetische Bearbeitung. In
kirchlichen Organen, auf kirchlichen Biih-
nen wird nicht verhandelt, was anderswo
als Problemstellung auf dem Tisch liegt.
Bezahlt wird mit einem Verlust an Vertrau-
en und Glaubwiirdigkeit.

Ein Beispiel: Die belegten und an-
erkannten Resultate der historisch-kri-

9
83.

tischen Exegese werden zwar nicht mehr
als ,,modernistisch® bekdmpft, aber weit
vor der Kirchentiir gehalten. Représenta-
tives Beispiel dafiir ist das ,,Kompendium
des Katechismus der Katholischen Kir-
che®, im Sommer 2005 erschienen. Dieser
Katechismus klammert fast komplett die
Resultate von zweihundertfiinfzig Jahren
intensivster exegetischer Arbeit aus. Sie
existieren gar nicht. Sie haben keinen Ein-
fluss auf die Darstellung des Glaubens. Die
in diesem Kompendium entwickelte Dog-
matik ist immunisiert gegeniiber einer neu
und kompetent zur Sprache gebrachten Bi-
bel. Gewiss kam man fortfahren, den bin-
nenkirchlichen Bereich gegen Zugluft von
aulen abzuschirmen und nach eigenem
Ruhebediirfnis zu klimatisieren; dann aber
darf man sich nicht wundern, wenn die
dort gesprochene Sprache hohl klingt.

Wie ist auf diese Situation
zu antworten?

Meine Problemskizze, so knapp sie notge-
drungen ausfillt, so spitz sie darum aber
auch sein muss, mochte deutlich machen,
dass sich die Regeln fiir eine ,,Vermittlung
des Glaubens“ weder aus katechetischer
Tradition noch aus kirchlichen Sprach-
welten gewinnen lassen. Eine lebendige
Sprache bricht Worthiilsen auf. Darum ist
sprachliche Bildung das Fundament fiir
jede religiose Rede. Hier gilt das Wort von
Giinter Eich: ,Von Gott kann man nicht
sprechen, wenn man nicht weif}, was Spra-
che ist. Tut man es dennoch, so zerstort
man seinen Namen und erniedrigt ihn zur
Propagandaformel.

Nun herrscht in Sachen von Religion
und Glauben allerdings ein verbreiteter

Giinter Eich, Rede anlésslich der Verleihung des Georg-Biichner Preises 1959, Stuttgart 1971,
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Analphabetismus. Dieser Analphabetis-
mus ist auflerhalb kirchlicher Traditionen
ein anderer als in der Kirche. Wéhrend
auflerhalb das Gesprich tiber den christli-
chen Glauben verstummt ist, weil sich die
vielleicht noch erinnerten ,Glaubenswahr-
heiten“ mit nichts im eigenen Leben ver-
binden, so herrscht innerhalb kirchlicher
»Verkiindigung® durchwegs die Hilflosig-
keit, den iiberlieferten Formelbestand mit
heutiger Erfahrung verbinden zu kénnen.
Im theologischen Studienplan gibt es
keinen Kurs diber religiose Sprachlehre.
Dieser wire in meinem Verstindnis die
erste Voraussetzung, um den allgemeinen
religiosen Analphabetismus zu iiberwin-
den. Hier geht es primér darum, die Eindi-
mensionalitdt der iiblichen Verstindigung
und Informationsmitteilung aufzubrechen,
um unterschiedliche Dimensionen der
Wirklichkeit wahrnehmbar zu machen.
Da keine Religion dieser Welt die Sprache
unserer Tagesnachrichten spricht, sondern
eine metaphorische und symbolische Spra-
che, miissen religiose Inhalte auch als Me-
taphern und Symbole verstanden werden.
Gott ist ein sinnvolles Wort nur im Zu-
sammenhang mit metaphorischer Sprache.
Wir sprechen von der ,,Hand“ Gottes, von
seinem ,,Arm‘, dem ,,Auge” Gottes, seinem
~Ohr; wir sagen, er ,fithre®, ,lenke®, ,lei-
te; er ,,sehe und ,hore®, aber wir beden-
ken kaum, dass solche Aussagen allein im
metaphorischen Verstandnis sinnvoll sind.
Wir sprechen immer nur von uns her tiber
Gott. Ohne solch tibertragende Rede gibe
es keine sinnvolle Rede von Gott. Nur die
Metapher rettet vor dem Verstummen.
Die gesamte Lehre Jesu, seine Gleichnisse,
seine Gottesrede artikuliert sich metapho-
risch. Dies ist die erste Ebene, die fiir jede

religiose Verstandigung erschlossen wer-
den muss. Das Verstindnis des Symbols
schlief3t sich hier an.

Der nidchste Schritt erschliefit die
Wahrheit der Formen. Mythe, Mirchen,
Sage, Legende, Gleichnis ... haben je ihre
eigene gattungsspezifische Giiltigkeit. Das
heutige Verstindnis misst sie durchweg
an historischer Wahrheit, und weil es um
diese hier nicht geht, werden die entspre-
chenden Gattungen in ihrem je eigenen
Verhaltnis zur Wirklichkeit nicht erschlos-
sen. Die Bibel bleibt ohne Verstidndnis fiir
die Wahrheit ihrer Formen letzthin ein
verschlossenes Buch.

Religiose Sprachlehre ist kein The-
menfeld neben anderen Inhalten, sondern
ein didaktischer Schliissel fiir alle anderen
Inhalte. Erst eine solche Sprachbildung
tiberwindet das Gefangnis einer eindimen-
sionalen Wirklichkeit. Unterbleibt sie, lasst
sich der verengende Realismus, wie er seit
Generationen dominiert, nicht tiberwin-
den. Statt eines Zuwachses an spiritueller
Kompetenz verstarken sich dann religiose
Orientierungslosigkeit und Traditionsab-
bruch.

Eine wirkliche Erneuerung religioser
Sprache erfolgt aber niemals aus rheto-
rischer Begabung oder didaktischem Ge-
schick. Sie ereignet sich heute aus einem
gelebten Leben ,auf der Grenze*’. Exis-
tenz auf der Grenze ist nicht einfach. Sie
erfahrt die Kirche von innen und von au-
en. Sieht sich ebenso vom Glauben wie
vom Zweifel beriihrt und dichtet das eine
nicht gegen das andere ab. ,,Jeder von uns
ist mehrere, ist viele, ist ein Ubermaf} an
Selbsten'!. Wer nur Amtstréiger, Verkiin-
der des Glaubens oder gar dessen Wichter
ist, unterliegt der Gefahr, aus seiner Person

19 paul Tillich, Auf der Grenze. Aus dem Lebenswerk Paul Tillichs, Miinchen 21962.
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Fernando Pessoa, Das Buch der Unruhe des Hilfsbuchhalters Bernardo Soares, Frankfurt a. M.
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und seinem Weltbild auszugrenzen, was
doch zu einem authentischen Menschen
der heutigen Welt dazu gehort: jene Kom-
plexitat der Erfahrung, des Denkens und
Seins, die ein mit sich identischer Mensch
integriert. Wer dazu nicht gelangt, wird in
seiner Sprache den Worthiilsen nicht ent-
rinnen - ja nicht einmal merken, dass sein
Wort hohl ist.

Zur Sprachbildung gehort auch ein
theologisches Interesse an Literatur. Dieses
Interesse greift Texte auf, die sich vielleicht
selber nicht religios verstehen, aber religi-
Ose Figuren und Motive reflektieren. Dabei
ist davon auszugehen, dass Literatur religi-
6se Relevanz hat, weil sie die Befindlichkeit
des Menschen und die Totalitdt des Lebens
problematisiert, und dies nicht zuletzt im
heutigen ,,Ausdruck der transzendentalen
Obdachlosigkeit“'?. Die Literatur kann hel-
fen, weltlich zu sagen und zu realisieren,
was in der tradierten Sprache des Glaubens
gegeben oder versprochen ist. Mehr denn
je bedarf die tradierte religiése Sprache der
Realisation, denn die in der Vergangenheit
je gepragte Formel, sei sie in dogmatische
oder liturgische Rahmen gefasst, bleibt so
lange blass, schwach und wirkungslos, als
sie weltlich nicht realisiert wird. Was un-
bedingt angeht, muss in sinnenhafter Form
erfahrbar werden.

Erweitert sich das Verstindnis von
religioser Sprache und Existenz, ist es
schlieflich tiber den verbalen Bereich

hinaus zu verfolgen. Auch die bildende
Kunst, die Architektur und nicht zuletzt
Musik und Tanz sind Gestaltungen, de-
ren Sprache zum Grundbestand religioser
Bildung gehoért. Theologie wurde niemals
nur gedacht, gesprochen und geschrieben,
sondern stets auch gemalt, gebaut, gespielt,
gesungen und getanzt. Uber Gottesdienste,
Predigt und Religionsunterricht ldsst sich
hier nicht in je spezifischen Bahnen nach-
denken, aber alle diese Wege der Verge-
genwirtigung unterstehen der Erwartung,
dass sie die Menschen zu einer tieferen
Wahrnehmung ihrer selbst fithren, dass
sie sich innerhalb ihrer eigenen Kultur ver-
stehen lernen, und dass es moglich wird,
den verlorenen Anfang im Sprechen und
Handeln der Kirche wieder zur Sprache zu
bringen: das Evangelium vom Reich Got-
tes, das sich auch heute mitten unter uns
ereignen mochte.
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war zuletzt Professor fiir Religionspidago-
gik an der Pidagogischen Hochschule Reut-
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chungen seien erwdhnt: Das Christentum
erschlossen und kommentiert von Hubertus
Halbfas, Diisseldorf 2004; Der Sprung in
den Brunnen. Eine Gebetsschule, Diisseldorf
1981; Das Dritte Auge. Religionsdidaktische
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12 Georg Lukdcs, Die Theorie des Romans, Berlin 1916, 47.



