Spiritualitat im Pfarrberuf — zwischen
Innerlichkeit und auf3erem Wort

Vortrag Bad Boll, zur Tagung ,Inspiration”

Sehr geehrte Damen und Herren, es gibt im Volksnmedkwirdige Arten, die Taube als
Symbol vom Heiligen Geist mit der Spiritualitat iRfarrberuf zu verbinden. So gibt es den
Ausspruch: ,Ein jeder Mensch hat seinen Vogel, adein die Pfarrer glauben, es sei der
Heilige Geist®. Hiermit stellt sich eine Grundfrader Unterscheidung der Geister, aber auch
der Beziehung zwischen Pfarrberuf und Spiritualitat

Ich werde hier vor allem dieser letzten Frage nabkg, indem ich zunachst versuche, die
Spiritualitat im Pfarrberuf zu verorten, um danmrgisatzlicher nach der Spiritualitat in der
zeitgenossischen Kultur zu suchen. Hier wird sighgen, dass sich vor allem eine
Verinnerlichung vollzogen hat. Damit in Spannunghsin die Aussagen der Reformation zum
.-auleren Wort“. Diese Spannung versuche ich danmiin paar Gedankenschritten als
Verhéltnis zwischen dem Sohn und dem Heiligen Gristurchdenken. Schlie3lich ziehe ich
einige Konsequenzen fir Frommigkeit und Gemeindepra

A. ZUR ORTSBESTIMMUNG DES THEMAS

Versuchen wir also zunachst, den Ort der Spiritéiaiim Pfarrberuf ndher zu bestimmen.

|. MIT EIGENER FROMMIGKEIT ARBEITEN

Eine erste Feststellung stammt aus der Praxis deardausbildung in der badischen
Landeskirche. Hier sprach eine (damals zukinftigellegin: »Wir arbeiten nicht nur mit
Theologie, sondern auch mit der eigenen Frommigkéth setze hier eine Néhe zwischen
dem alten Begriff der Frommigkeit und dem neuenrBleder Spiritualitat voraus, wobei ich
diese noch differenzieren werde. Jedenfalls stellie Vikarin fest, dass nicht nur
intellektuelles Wissen im Pfarrberuf gefragt iss. geht eben auch um die eigene, personliche
Art, den Glauben zu leben.

Ein typisches Beispiel dieser Arbeit mit der eigendrommigkeit ist die
Predigtvorbereitung. Gerade in diesem Bereichsstentral, dass das auf3ere Wort sich mit
der Innerlichkeit verknipft. Die klassischen Etapper Meditation, der Anfechtung, und des
Gebets, oder auch das spielerische Umgehen mit dert sowie die gedankliche
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Auseinandersetzung mit dem Text in der Gemeindeeretliese Verknlpfung voraus. Das
Ringen mit dem auf3eren Wort ist zugleich ein Ringdnder eigenen Innerlichkeit.

Zu dieser Feststellung gehdren manche Spannungesr. OGesichtspunkt des
Antidonatismus ist zur Geltung zu bringen, insofdra Gultigkeit der Predigt, wie die der
Sakramentsverwaltung, von keiner Wirde des Amtstgagbhangt. Sie hdngen nicht von
seiner Lebensfihrung ab. Aber andererseits ist mawszugehen, dass die Person hinter
ihrem Wort stehen muss, wenn es kommunikativ gehingoll. Und zudem ist die konkrete
Situation vom 6ffentlichen Gebet zu bedenken. Eai& ist eigentlich eine sehr personliche
Sache. Und anderseits soll im Gottesdienst vor \dersammlung diesem persdnlichen
Ereignis Ausdruck verschafft werden. Das kann zsoBmacklosigkeiten fuhren, was sich
jedoch nicht immer vermeiden lasst.

[I. DIE DREI BEREICHE DES PFARRBERUFES

So gilt es, dieser Dimension der Frommigkeit imrRfaruf einen Raum zu verschaffen.
Das von der deutschen Pfarrerschaft selbst angebdiedell scheint mir hier Uberzeugend
zu sein. Im Pfarrberuf besteht zunachst die Spliime Grundaufgaben: Gottesdienst,
Kasualien, Unterricht in Gemeinde und Schule uswiese Handlungen sind auch innerhalb
der verfassten Kirche relativ leicht zu kontrolier

Daneben muss jedoch die Kir bestehen, die Moglitfilkedie Pfarrerinnen und Pfarrer
ihre eigenen Gaben zur Entfaltung zu bringen. Di&sgeich wird in meinen Augen immer
zentraler. Interesse fur scheinbar ,weltliche* Sesrhalte kann dabei zur missionarischen
Aufgabe werden, insofern kirchliches Handeln hetatge immer mehr als Hybrid erscheint:
zugleich religids und nicht religiés. Das gilt fBkifreizeiten, Kirchenmusik, Sport usw. Auf
diese Weise besteht auch die Mdoglichkeit, die fiichmwichtige pastorale Biodiversitat
einzufihren. Dieser Bereich lasst sich schon saiiyee kontrollieren, ist jedoch
unentbehrlich flr das Gelingen des ersten Bereidhesch die Kontakte, die im Rahmen der
Kir geknupft werden, verleiht man zum Beispiel @ottesdiensten eine Relevanz innerhalb
der Lebenswelt der Zuhorer.

Es gibt jedoch einen letzten Bereich, der am weaigzu kontrollieren ist: Der Bereich
der Spiritualitdt und des Familienlebens. Auch @idspekte sind unentbehrlich fir das
Gelingen eines gedeihlichen Dienstes. Die Spiiititaler Pfarrerinnen und Pfarrer muss
gepflegt und genahrt werden, um Wort und Sakramgénibwirdig vermitteln zu kénnen.
Genauso muss der Mensch in einem personlichen lgienacht sein, um seinen Beruf in
guten Bedingungen ausiben zu kénnen. Wir sindialsler Situation, in der die kirchliche
Handlung von einer Wirklichkeit abhéngt, die siehti kontrollieren kann. Das ist eine
merkwirdige Umwandlung des Diktums von Boéckenfomier demokratische Staat lebt von
Bedingungen, dir er selbst weder einsetzen noclrddbaren kann. Das gilt nun auch fur die
Kirche gegenuber seinen Amtstragern.



3
[1l. ,S PIRITUALITAT“ INNERHALB DER , R ELIGION®

Auf jeden Fall reden wir hier von einer Spirituatiinnerhalb der Kirche, d.h. im Bereich
der kirchlichen Institution und Lehre. Auf diese M&ware die Spiritualitéat innerhalb des
Systems Kirche zu verstehen, ein System der Weghikahgen zwischen den verschiedenen
Bestandteilen, die genuin zu ihr gehoren: religiBsahrung, auf die die Spiritualitéat einen
besonderen Schwerpunkt legt, argumentierte Weltansmg, Lebensfihrung als besondere
Ethik, rituelle Praxis in Gottesdiensten und Kamml Institution als organisierte
Zugehorigkeit zu einer Gemeinschaft und supralokklstanz, die Bedingungen der
Maoglichkeit fur Wort und Sakrament vor Ort schabBieseGestalt der Spiritualitdt — und das
ist spezifisch fir die Frommigkeit — steht in eigewissen Spannung zur Spiritualitat, wie sie
in der zeitgenotssischen Gesellschaft verstandesh wisofern sie in die Kirche eingebunden
ist und nicht frei ,wabert".

B. SPIRITUALITAT HEUTE

Was sind nun typische Formen der Spiritualitéten zeitgentssischen Kultur? Ich kann in
diesem Rahmen exemplarisch nur zwei Formen anflhren

I. NEw AGE
Die erste ist das so genannte New Age.

Ich gehe davon aus, dass diese Bewegung ihre Zugcimbn hinter sich hat. Jedoch fallt
auch auf, wie pragend sie fur die zeitgendssiscledttur ist. Das gilt insbesondere flr
alternative  Therapien, Kultur (insbesondere Kino)ndu Bildung, vor allem
Erwachsenenbildung.

Das erste Kennzeichen dieser Bewegung ist der Ylerstlissenschaft und Spiritualitat zu
verknupfen, anstatt bei der modernen funktionaleffei2nzierung zwischen diesen zwei
Aspekten zu bleiben: es geht darum, zusammenzufiggwohl die neuesten
Errungenschaften der wissenschaftlichen Forschumgy die Entdeckungen des altesten
Denkens, das zu uns gekommen ist.” Zweitens selissenschaftliche Untersuchungen von
geistlichen Phanomenen zeigen, dass die FahigkedsrGehirns erheblich durch Ubungen
gesteigert werden konnen. So ist das New Age ldamastisch. So schreibt Ferguson:

Die menschliche Natur ist weder gut noch schlesbhdern offen fur eine
standige Verwandlung und Transzendenz. Sie hagéinsrzu tun, sich selbst zu
entdecken.

Diese Bewegung hat ihre Wurzeln in der RomantikesBi Tradition betrachtet den
Menschen, den Kosmos und das Goattliche in eineerengerbindung, die »eine Harmonie,
eine Ordnung, eine unendliche Totalitat« ausmacbas.passt mit ,dem Begehren, sich mit
einem lebendigen Kosmos zu verbinden, bewohnt ewstlghen, elementaren Entitaten oder
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von unsichtbaren Kraften durchschritten* zusamni2as Ziel der Menschen ist es, dieses
Universum innerlich zu erleben. Kennzeichen der RaiiR, die dabei besonders
aufgenommen werden, sind die Verschmelzung mitN&gur und der Schwerpunkt auf das
Gefihl, dessen Anschauung vertrauenswuirdiger stde analytische Vernunft. Dieses
verschmelzende Gefiihl ist das dritte KennzeichaisgEechend, wird der Totalitarismus des
analytischen Denkens abgelehnt, welches die Whkét in isolierte Bestandteile
zerstickelt; im Gegenteil, diese Bewegung biete¢ asiynthetische Sicht der Dinge an, eine
synthetische Annéaherung an die Wirklichkeit. Dasl 4t es, aus dem ,Mechanismus” der
klassischen westlichen Wissenschaften herauszukamenkformen gegenuber, die die
Natur vergewaltigen, und die in Bezug auf Erziehumgl Philosophie versagen, hebt
Ferguson die Kunst, die Geflhle, die Intuition lervetztere wird als vertrauenswurdig
angesehen.

Das neue Paradigma beruft sich auch auf der rebgioEbene auf das Primat der
personlichen, direkten innerlichen Erfahrung gedenlirgendeinem Anspruch einer
religiosen Institution Dogmen und formalistische ndlmingen aufzuzwingen. Lehren
wiederkauen, Dogmen zustimmen, sich in eine Hiérareinfligen, die die Vermittlung der
Wahrheit sichern soll, das alles sind Anspricheedediese Bewegungen widersteht. Diese
Bewegung bewertet die Innerlichkeit. Die innerlidbahrung verleiht eine Unmittelbarkeit,
jenseits aller ,Dienstwege“. Ausgangspunkt ist ohieerliche Erfassung des Gefiihls einer
aktiven Gegenwart des Geistes. In dieser Persgekéan von einem ,innerlichen Guru“ die
Rede sein. Der Hierarchie ein Untertan zu sein mgitet sich dem Gefiihl einer aktiven und
empfundenen Gegenwart des Geistes. Sie erkennediesen Motiven ein modernes
Anliegen, das nicht tberholt ist: die Ablehnung Aesoritarismus.

Das Schlagwort dieser Spiritualitat ist nicht mele Selbstverwirklichung, sondern die
Uberwindung des individuellen Ichs durch die Verselzung mit dem kosmischen
Bewusstsein: ,Das getrennte Selbst ist eine llluSioHier lasst sich wieder eine
Uberwindung der Moderne beobachten, die darin hdstaum eigenen Bewusstsein zu
gelangen. Im Bewusstsein von sich selbst o6ffnet sias Subjekt dem kosmischen
Bewusstsein und gibt sich selbst in ihm auf, ineeirSelbsterweiterung. Kosmisches
Bewusstsein zu werden, das ist das Begehren deleKirom Wassermann. Auf diese Weise
sollen auch die verschiedenen Formen von Egoisnheswiuinden werden, mit einem
Verzicht auf das eigene Ich.

Im Rahmen der neuen Religiositat gibt es eine Gedta universalen Bewusstseins. Die
Frage, die es zu erértern qilt, ist, zu wissendiglses Bewusstsein personal, und also wirklich
ein Gegenuber ist. In der Tat, wird Gott mit demividoklungsprozess des Bewusstseins
identifiziert. Und der Mensch wird sich umso meHls &in Fragment des gobttlichen
Bewusstseins erkennen, wenn er ein innerliches uvedeinertes Bewusstsein seiner
Gottlichkeit erreicht. Es gilt also nicht, Gott @uBalb der Welt zu suchen, denn er ist nicht
transzendent, sondern innerhalb meiner selbst zugleich jenseits.

Aus institutioneller Sicht ist die Bewegung durcle dvervielfaltigung von fluiden
Organisationen gekennzeichnet, die auf eine raglik@randerung der Gesellschaft, in der
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Alternativen im jedem Bereich angeboten werdenjeddyz. Man sorgt sich dabei vor allem
um seine personliche Verwandlung und empfindet tnadds Bedurfnis, sich im grof3en
kollektiven Versammlungen zu finden, wie bei Woadgt typisch fur die Hippie-Bewegung,
oder in Massenveranstaltungen, wie die Grinen. Genairkt man wenig auf institutioneller
Ebene ein, aul3er durch die Begriindung alterna@®ezneinschaften oder durch Aktionen im
Bereich der Gesundheit.

[l. PFINGSTBEWEGUNG

Eine ganz andere und doch ahnliche Gestalt degergitsischen Spiritualitat zeigt sich in
der Pfingstbewegung.

Die wichtigsten Kennzeichen dieser Bewegung simd@eisterfahrungen, in denen Gott
sich in der Innerlichkeit des Menschen offenbars@ders gilt hier die Geisttaufe. Eine
besondere Form dieser Erfahrungen ist das Zungemyredhs manchmal als besonderes
Merkmal der Pfingstbewegungen gilt. Mit der New-Agewegung teilt die Pfingstbewegung
den Anspruch einer unmittelbaren Beziehung zu GQagbesondere die Vermittlung des
aul3eren Wortes, getragen von einer Lehre und &sétution, wird hier aufgegeben. Nach
der Formulierung von David du Plessis, ein Theolagd Vertreter dieser Bewegung, hat
Gott keine Enkel, nur Kinder. Genauso wie die vorhésprochene Bewegung wird hier die
innerliche Erfahrung gegen die &ulRere Autoritagaspielt.

Ein drittes Kennzeichen, das die Pfingstbewegurigdemn New Age teilt, ist ein gewisses
Vertrauen in die menschlichen Féahigkeiten, die isseim Fall Charismen genannt werden.
Der Mensch verbleibt nicht in einer Passivitat, demn ist dazu berufen, seine eigenen
Fahigkeiten einzubringen, sowohl in einer persic Ethik wie in der Gemeinschaft. Es
wird dann auch erwartet, dass sich der Stand degoghden Menschen allmahlich bessert.
Das gilt sowohl fir den Reichtum wie fur die Geduitl

1. ZUSAMMENHANGE
Was konnen wir anhand dieser spirituellen Bewegnhegaen?

Es lasst sich nur zum Teil von einer WiederkehrRigligion reden. Die Legitimitét dieser
Wendung héngt von der Definition der Religion abdehfalls wird die Kirche, als System
der Wechselwirkung zwischen Institution, religiogagfahrung, kohéarenter Weltanschauung,
Ritualen und ethischer Praxis, in diesem Bereiahtnabgerufen. Daflr wird hier der im
Laufe der Jahrhunderte eingesetzte Trend der iainohung fortgesetzt.

Diese Verinnerlichung hangt zunachst an der bibéscTradition. Im Alten Testament hat
jeder einzelne einen unmittelbaren Bezug zu Gahasso gilt es im Neuen Testament, von
Herzen zu glauben. Rituelle Teilnahme am KkollektivEreignis reicht nicht. Diese
Individualisierung verstarkt sich mit der Evangeelisng der Monche im Frihmittelalter, mit
der Bul3praxis im Hochmittelalter, und dann mit d8ohwerpunkt auf dem Gewissen und
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den Glauben in der Reformation — wenn mir einmakalen von den betrachtlichen Nuancen.
Schliel3lich setzt sich die Verinnerlichung in deufld@rung fort, insofern sich in dieser
Denkbewegung das kritische Subjekt Uber die Trawnkth und die Konfessionen eine eigene
Meinung bilden muss. Auf diese Weise |0st sich Berzelne von seinen Zugehorigkeiten.
Dabei wird mit letzter Denkbewegung in der aktuel&piritualitdt auch gebrochen. Es wird
ihr vorgeworfen, den Schwerpunkt einseitig auf Eationalitat zu legen, was zu einer
Verarmung fuhrt. So werden menschliche Sachverhakeder Zugang zum Heiligen, das
Gefuhl, die Anschauung als synthetische statt aisahe Wahrnehmung, die bedeutungsvolle
Natur neu legitimiert.

Nun ist es fir unsere Uberlegung nicht unerheblidss solche Motive auch sehr friih
innerhalb von Kirche und Theologie aufgenommen wardZur Zeit der Romantik gilt das
insbesondere fur Schleiermacher. Beim Kirchenvdées 19. Jahrhunderts finden wir auch
eine Uberwindung des absoluten rationalen Subjekiés im New Age und in der
Pfingstbewegung. Genauso reduziert sich die Welhtnals Gegenstand von Wissen und
Handeln. Es gilt, der Religion, als ein urspringlrezeptives und innerliches Phanomen, ihr
Recht zu geben. Im Gegensatz zur Fragmentierungguadtitativen Sicht der Welt in der
Moderne erweist sich das Gefuhl vom Universum alse eglobale Perspektive, die
rickwirkend die Einheit des Subjekts neu grindatVergleich zum modernen Subjekt, das
sich als ,Herr und Besitzer* der Natur betrachfigiyt das Gefuhl der Abhéngigkeit dazu, als
Mensch seine eigene Endlichkeit wahrzunehmen widwr einen Anderen, namlich Gott,
zu stellen. Die Ablehnung jeder dem menschlichewBstsein auf3eren Autoritat findet sich
sowohl beim New Age wie auch bei Schleiermacher, Wmterschied nun zur
Pfingstbewegung. Was erlebt wird, kann nicht im Mandes kanonisierten Textes einer
kirchlichen Lehre oder einer theologischen Behauptun Frage gestellt werden.
Schleiermacher unterscheidet sich jedoch deutlarhdieser Bewegung, da er es billigt, Uber
die religibse Erfahrung innerhalb eines koh&reniad kritischen theologischen Diskurses
Rechenschaft abzulegen. So bleibt er der Fordewerg Moderne nach Klarheit und
maoglicher Universalitat treu. Auch entzieht er sitbht der Verantwortung gegentber seiner
eigenen Glaubensgemeinschaft, der Kirche. Die enlgfahrung darf nicht einfach auf das
aul3ere Wort verzichten, das innerhalb der kircblichGemeinschaft empfangen wird.
Religion muss ,gesellig” sein.

C. DAS AURERE WORT

Innerhalb von Kirche und Theologie blieb jedochsdi&/erinnerlichung als Kennzeichen
der zeitgendssischen Spiritualitdt, nicht ohne \Apuch. Aktuell lassen sich diese
Widerspriche in soziologische und theologische Argute unterteilen.

|. SOZIOLOGISCHE GESICHTSPUNKTE

Die soziologischen Argumente wurden insbesondere Detlef Pollack ausgefuhrt. Er
geht davon aus, dass Religion als System bestedtv@schiedenen Bestandteile, die in
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Wechselwirkung stehen, wie ich sie oben schon genhabe, férdern sich gegenseitig.
Losgel6st von dem System, riskiert jedes Elemech, abzuschwéchen. Das zeigen auch die
soziologischen Untersuchungen. Selbstverstandliébstl sich auch auf3erhalb einer
gottesdienstlichen Praxis an Gott glauben, abesedi&laube ist bei den Menschen, die
regelmaflig am Gottesdienst teilnehmen, viel waleistibher. Genauso ist der Glaube an
einen nicht personlichen Gott nicht einfach nueeamdere Art, an Gott zu glauben, sondern
erweist sich im Leben der Menschen viel weniger keam. Das gleiche gilt
selbstverstandlich fir die religiose Erfahrung. @aswkann ich auch ein Gottesgefuhl bei
einem Spaziergang im Wald haben, aber jede Skazeigt, dass solch eine Erfahrung o6fters
im Gottesdienst als in der Natur stattfindet. Saubht die Religion das System. Pollak zeigt
vor allem auch, dass alternative Formen von Raligads Spiritualitat die Sache von
abgefallenen Christen ist. Spiritualitat wird durbfenschen gesucht, die eine religiose
Sozialisation hatten und sich von diesen Wurzebfeart haben. Das heil3t vor allem, dass
wir nicht sagen kénnen, dass Spiritualitat Religiersetzen koénnte. Wenn Religion
verschwindet, verschwindet spatestens in der n@chskeneration auch Spiritualitat.
Schlie3lich beobachten unterschiedliche Soziologene z.B. D. Hervieu-Léger in
Frankreich), dass der Glaube des Einzelnen auf demeren angewiesen ist.
Glaubenstiberzeugungen sind gebrechlich und braucdsa die Bestatigung durch
bedeutsame andere.

[l. REFORMATORISCHE GESICHTSPUNKTE

Solche Argumente werden auch klassisch insbesomlleobd die lutherische Reformation
ausgefuhrt. Gerade im Gesprach mit Zwingli, bei dach die wesentliche Offenbarung als
innere Erleuchtung des Geistes vollzieht, und siaB Sakrament damit begnigt, diesem
Ereignis Ausdruck zu verschaffen, hangt bei Luedkss am &ul3eren Wort.

1) Subjekt und Sprache

Luther ist nicht zu verstehen abgesehen von demewg&nfechtung” nennt, als Zweifel,
aber auch als allgemeine Anfélligkeit dem Ubel gedper. Luther ist gesteigert der
angefochtene Mensch. Dieser angefochtene Mensdithiraine Gewissheit, die nicht von
seinem Gemiutszustand abhangt. Deswegen ist aucWetiauen in ein aul3eres Wort bei
ihm so wichtig. Wenn Christus spricht: ,Das ist mdieib” darf keine metaphysische
Voraussetzung mich daran hindern, diesem Wort @aumbgegenzubringen.

Gehen wir weiter zur Frage vom auf3eren Wort. Wiel RRicoeur nach einer langen
Tradition gezeigt hat, heil3t es mit Descartes gelnke, also bin ich“ zu sagen, zu denken,
dass man denkt und also in einer Beziehung mit sathst zu stehen. Das ist Ubrigens die
Bedeutung des charakteristischen franzdsischen ifiesnder ,conscience”, d.h. wortlich
Ubersetzt, Mitwissen. Bekanntlich ist ja auch dasvBsstsein im deutschen Idealismus das
Selbstbewusstsein, also die Beziehung zu sichtselbdoch ist diese Beziehung mit sich
selbst nicht unmittelbar. Sie wird durch eine nacspringlichere Beziehung, die von einem
anderen kommt, ermdglicht. Der andere kommt alserstpy und das Ich danach. Dem
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Selbstbewusstsein geht die Beziehung zu einem @mdesraus. Die Beziehung mit sich
selbst kommt erst nach der Beziehung mit einemrandd&evor das Kind weil3, dass seine
Hand seine Hand ist, weil3 es schon, dass seineMgine Mutter ist.

Dieser bedeutsame Andere spricht mit dem Subjetttgiot ihm die Moglichkeit, selbst
das Wort zu ergreifen. So besteht ein aufl3eres Wortlem selbstbewussten Subjekt, vor
jeder Form der Innerlichkeit. Das Subjekt entstddurch, dass jemand mit ihm spricht. In
dem Sinn ist der Mensch ein sprachliches WeseneiDsiizu bedenken, dass sich jedes Wort
vor dem Hintergrund einer ganzen Sprache vollzi&imie konkrete sprachliche AuRerung
tragt in sich die Sprache einer Gemeinschaft, ersofsie immer vielschichtig ist, mit
verschiedenen Schichten nicht nur an Bedeutungjesonauch an Verweisen auf andere
sprachliche AuRerungen. So ist in dem Wort als ketekAussage die ganze Geschichte einer
Sprache enthalten, insofern jedes Wort durch dizsschichte gepragt ist. Diese Geschichte
ist ihrerseits durch die Weltgeschichte gepragtvigge aber auch durch die sprachlichen
Denkmaler, diese Kulturwerke, die bewirkt habergssdanan nachher nicht mehr wie vorher
reden kann. Die Heilige Schrift ist so ein Denknficceur verallgemeinert diese kausale
Perspektive in einem grundsétzlichen Denken, indebehauptet, dass der Umweg durch die
Welt der Bedeutungen konstitutiv ist in der Beziepuewischen sich und sich selbst. Das
Verstandnis dieses Selbst kann sich nicht direkstellen durch ein cogito, sondern nur
mittelbar durch die Zeichen der Menschheit, diedi@ Kulturwerke hineingelegt wurden.
Gehen wir dabei einen Schritt weiter: Selbst diamsten und tiefsten Geflhle, sollen sie von
einem Subjekt aufgenommen werden, bedurfen derdtite die sie zur Sprache bringt. Das
Verstandnis von sich selbst muss deshalb den Umveegn durch die Symbole, die in den
Kulturen pragend sind. Im Rahmen unserer Ausfliheangeil3t das, dass es nicht wider die
Vernunft und die Natur ist, sich auf die Heiligeh8ft zu berufen. Die eigene Sprache und
das eigene Subjektsein sind sowieso von eineralausgehende Sprache bestimmt. Auf ein
aul3eres Wort zu verweisen, ist also eine Art, seiselbst zu entsprechen. Die
Zeitgenossische Verinnerlichung ist also z.T. eitheopologischer Irrtum.

2) Die Frage des Ubels

Auf einen zweiten Gesichtspunkt sollten wir in @éesRahmen eingehen. Es geht um das
Ubel. Wir haben gesehen, dass das New Age optsuoiistst. Die dem New Age gegeniiber
kritische Frage ist die, ob der Mensch Gott werlann. Das ist die alte Versuchung im
Paradies. Hier ist der Mensch Gott oder kann zurti Berden. Dabei lasst sich jedoch die
These vertreten, dass die Vergdéttlichung des Mamsain unentbehrliches Element der
christlichen — insbesondere 6stlichen — Spiritéalist. Das Kriterium des Verstandnisses
solch einer Vergoéttlichung ist jedoch die bleibermkriicksichtigung des Menschseins, und
insbesondere des Ubels. Der Mensch kann eingefigtdem in das trinitarische
Beziehungsgeflige, und insofern kann von Vergotilinchdie Rede sein. Er bleibt jedoch
Sunder. Die Stinde besteht zunachst in einem BrecBeziehung zu Gott. Das Vertrauen in
ihn wird nicht gewagt, und so muss der Mensch &ls selbst leben. Der Wille, sich selbst
seine ldentitat zu verschaffen, fuhrt dazu, sedeatitat im Vergleich zu bestimmen, und also
den anderen Menschen zur erniedrigen, um sichtsallerhdéhen. In dieser Logik braucht der
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Phariséer den Zollner, um Gott sagen zu kdnnenlslmhdich, dass ich nicht bin wie er« (Lk
18, 9-14). In dieser Perspektive ist das Nicht-®isdin-wollen die schlimmste Sinde. Sie
fuhrt dazu, die Gnade Gottes und die Solidaritétdan Menschen abzulehnen. Im Gegensatz
dazu besteht die eigentliche Befreiung von der 8linddemGestandnisals eine Art, zu
seinem Sindersein zu stehen. P. Ricceur schreibt:

“Durch das Gestéandnis wird das SchuldbewusstsettasLicht der Sprache
gefuhrt; durch das Gestandnis bleibt der Menscla@yer bis in die Erfahrung
seiner Absurditat, seines Leidens, seiner Angst.”

Das Gesténdnis verandert auf diese Weise die zaghv@rhalte, die es betrifft: Einerseits
wird die Sprache erweitert, insofern das GestandassUbel in das Feld der Sprache einfigt.
Andererseits wird durch das Gestandnis die zemstghee Pointe der Sinde gebrochen.
Insofern der Bruch der Kommunikation zum Gegenstdad Kommunikation wird, kann
dieser Bruch die Kommunikation nicht mehr definitizerstéren. Im Gegenteil,
erfahrungsgemal kann das Gestéandnis die Bezielautigfgn.

Es ist zu bedenken, dass die Verneinung des Ulielt nur unfruchtbar ist in der
Beziehung zu Gott und zu den Menschen, sondern decimenschlichen Erfahrung nicht
entspricht. Ein anthropologischer Optimismus I&ssh vor allem nach der ersten Halfte des
20. Jahrhunderts nicht mehr halten. Der Siunderfbedger Reformation in seiner
pessimistischen Dimension gibt die Méglichkeit, Kide Erfahrung des Ubels Rechenschaft
zu geben, nicht, um davon in der Selbstbeschuldiguederdriickt zu werden, sondern um
sich davon im Gestandnis zu befreien, und alsalenit Ubel umgehen zu kénnen.

3) Das Gegenuber des Glaubens

Auf diese Weise kann der Mensch auf seine Inndditmicht das letzte Vertrauen setzen.
Er braucht ein Wort von auf3en. Im 20. Jahrhundettihsbesondere Bonhoeffer diesem
Anliegen Sprache verliehen. Es ist fur ihn die vig$te Begriindung der Gemeinschaft der
Christen, dass der andere Mensch der Trager deer8adigkeit bzw. des Gegenubers ist
vom Wort Gottes, das ich mir nicht selbst sagemk&abei ist Jesus Christus das Gegenuber
schlechthin. Durch Jesus Christus gibt sich dast\amttes. Christus lasst sich in seiner
besonderen Individualitdt begegnen, ruft in die iNalge als Subjekt und widersteht den
menschlichen Versuchen, sich ihn als Person amzeeig

Aus diesem Gegenubersein Christi ist zu schlie@ass der andere Mensch konstitutiv ist
fur den christlichen Glauben; die Beziehung zu @thicht an sich einsam. Auf diese Weise
holt gewissermal3en Christus das Individuum aus Is&chus und fihrt es zum Anderen als
sein autorisierter Vertreter. Diese Unverzichtbdardes anderen Menschen entsteht aus dem
Wesen des Wortes Gottes, das sich weder objeldivieoch aneignen lasst, weil es seinem
Wesen nach personlich ist. Der andere Mensch atgeider garantiert die personliche
Dimension des Wortes, die dabei verhindert, dasts fGodas Subjekt eine Projektion oder
ein Ding wird.
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Andererseits fuhrt die Gemeinschaft des Glaubens Individuum. Bonhoeffer lehnt jede
Form der Verschmelzung des Individuums in einemldkblv ab. Diese Ablehnung der
Verschmelzung ist jedoch nicht beschrankt auf dent&xt des Nationalsozialismus. Seine
Aussagen zur ,psychischen Liebe" in ,Gemeinsamelehé verweisen auf den gleichen
Sachverhalt. Er meint damit direkte, unvermitt€iemeinschaft, von Seele zu Seele. Auf
diese Weise gibt es unvermeidbar Vergewaltigunddachtmissbrauche, und wird das
verantwortliche Handeln des Individuums unmoéglieimgcht.

Im Gegensatz zu jeder gemeinschaftlichen Erwartuiyy die Gemeinschaft dem
glaubenden Subjekt gegentiber eine wesentliche iBunldus, indem sie sie enttduscht.
Bonhoeffer schreibt: ,Eine Unmenge von Gemeinsemafiind zugrunde gegangen, weil sie
von einer gemeinschaftlichen Phantasie lebten.” Waslie Gemeinschaft im Allgemeinen
gilt, ist auch gultig fur die Personen, aus denenbgsteht. Die Enttduschung fuhrt dazu
anzunehmen, dass das gemeinschaftliche Lebenistthanf die Worte und das Handeln der
Mitglieder grinden kann. lhre Zugehorigkeit zur G@mschaft hangt nicht von ihren
Qualitaten oder von ihrer Frommigkeit ab, die metler weniger illusorisch sind, sondern
von dem Handeln Christi, das die geschwisterlichei@ung unter ihnen begriindet.

Die christliche Vermittlung verhindert also jederrguch, das Subjekt in einer Gruppe
sozusagen zu tilgen. Im Gegenteil, sie fuhrt zereDialektik zwischen Gemeinschaft und
Individuum. Diese Dialektik entspricht der des Egeliums als Wort selbst. Einerseits setzt
das Wort ein personliches Gegenuber voraus, undrarseits ruft es das horende Subjekt in
seiner Besonderheit hervor. Zu gleicher Zeit haksds Wort das Subjekt aus seiner
Einsamkeit heraus durch den Ruf Christi und dasehoy der Gemeinschaft der — als
Einzelne - Berufenen. Durch diese Dialektik entgeBonhoeffer der falschen
Gegentberstellung zwischen Gemeinschaft und Individ und also zwischen &ufRerem
Wort und Innerlichkeit. Die praktischen Konsequenzgieser Dialektik zwischen dem
Individuum und der Gemeinschaft werden von Bonleveffezogen. Er schreibt diesen
wesentlichen Satz, den wir nun in seinen Kontealtest konnen.

Wer nicht einsam sein kann, der hite sich vor @emeinschaft. Wer sich
nicht in der Gemeinschaft halt, der hite sich varEinsamkeit.”

Sowohl Einsamkeit wie Verschmelzung in der Gemdiaficwerden durch Christus
Uberwunden, indem er den Menschen begrenzt. Awedi€&rundlage geht es um eine
Interaktion zwischen der Zugehorigkeit zu den Bradend Schwestern und der Besonderheit
vor Gott. Die Gefahren der Gemeinschaft ohne Eiks#insind die Leere der Worte und der
Gefuhle, weil sie nicht mehr aus Individuen bestdig vor Gott durch ein besonderes Wort
gestellt werden. Die Gefahren der Einsamkeit ohmen€nschaft sind die Eitelkeit, der
Narzissmus und die Verzweiflung, weil kein Wort diadividuum sich selbst entzieht, es aus
sich selbst herausholt, indem es das Individuum s@h selbst befreit und ihm die
Gewissheit der Gnade vermittelt.

Die Versuchungen von Verschmelzungsgemeinschaftndididualismus sind heute nicht
uberwunden. Es gilt weiterhin, ein Glaubensversténdabzulehnen, dass die ,&ulieren
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Mittel* vernachlassigt. Das isolierte Individuunmbgies nicht. Das Subjekt ist immer von dem
anderen bedingt. Dabei gilt zu bedenken, dass iBelignmer gemeinschaftlich praktiziert
wird. Individualisierung der Religion vollzieht $icspat in der westlichen Kultur, als
Abgrenzung gegen die institutionalisierte Religidig sich jedoch ohne sie nicht vollziehen
kann. Dazu betont das judische und christliche Measbild diese Soziabilitdt des
Menschen, was sich auch in der angebotene Fromitsgkaxis auswirkt.

D. REZIPROZITAT ZWISCHEN SOHN UND HEILIGEM GEIST

Bonhoeffer verweist auf diese Weise auf eine Digtekwischen Innerlichkeit, verbunden
mit dem Einzelnen, und &ufRerem Wort, das durchGdimeinschaft vermittelt wird. Gehen
wir nun ein paar gedankliche Schritte weiter, indemdiese zwei Pole in die zwei Formen
von Gottes Offenbarung verwurzeln: in die Erschegiwvom Sohn und die Manifestation des
Heiligen Geistes, wie sie in der Trinitatslehre ggda werden. Wir werden das alles hier nicht
bis ins Letzte ausfihren kénnen, auch weil es Baestelle ist.

In biblischer Perspektive geht zunachst ein Weg et zum Sohn. Der Geist zeugt
Christus, er setzt ihn bei der Taufe ein, und nstmanchen Traditionen handelnd bei der
Auferstehung. Auf diese Weise ist sowohl der irfdesevie der erhdhte Christus vom Geist
her zu verstehen. Der Weg in die andere Richtungl wi der klassischen westlichen
Theologie mit dentilioque ausgesprochen. Es ging dabei darum, die Geistdserigen in
das System der Kirche einzubauen. Der freie Gergleb sich an den Sohn. Auch diese
Aussage hat biblische Grundlagen, insofern bei diés insbesondere Christus den Geist
aushaucht.

Wir haben vom Gottesbewusstsein bei Schleiermaghsprochen, als innere religitse
Erfahrung. Bekanntlich hat sich Karl Barth sein g8 Leben kritisch mit Schleiermacher
auseinandergesetzt. Im Jahr 1968 jedoch, ein paaratd vor seinem Tod, hat er ein
Nachwort zu einer Ausgabe von Schleiermachers Wiegkschrieben, in dem er sagte, dass
er eigentlich den Ansatz des Theologen des 19hdaberts als Theologie des Heiligen
Geistes positiv verstehen will. Versuchen wir nigsdn Gedanken ernst zu nehmen.

Auf diese Weise muss unser Pladoyer fur die Auflgddit gegen die Subjektivitat erganzt
werden durch eine Art Theologie des Heiligen Gsist@hne es hier genauer ausfiihren zu
konnen, verstehe ich den theologischen Diskurs Hmiligen Geist als eine Art, das
unmittelbare Wirken Gottes in der Subjektivitat désnschen zu verstehen. Es handelt sich
um das ,innere Zeugnis“ des Heiligen Geistes (@l\Der Geist ist die Energie, die aus Gott
und Christus kommt. Vielleicht lieBe sich auf dmséVeg auch eine nichtpersonale
Dimension in die Trinitdt aufnehmen. Es gibt thisdte Gotteserfahrungen, als Begegnung
mit einem Gegentber, und es gibt pantheistischahBrhgen, als Verschmelzung in ein
grof3es Ganze; beide sind miteinander zu verknupfen.

Eine einseitige Betonung des aul3eren Wortes risleare Riuckkehr zu einer Form von
Autoritarismus zu werden, der sich sowohl dogmahtigage institutionell ausdriickt. Diese
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Ablehnung von jeder Form von Autoritarismus zielshsdurch Moderne und Postmoderne,
sie hangt auch genuin mit der judisch-christlicheadition seit dem Exodus zusammen. Die
prophetische Dimension dieser Tradition legitimahig jeweiligen Briiche mit der Hierarchie
des sozialen Kosmos. Zudem gilt es, eine Gottdsenig denken zu konnen, die nicht
unmittelbar mit dem in Wort und Sakrament der Kegegenwartigen Christus zu verbinden
ist. Hier fuhrt die Beschaftigung mit dem New Ageelleicht zu einer Vertiefung der
Pneumatologie. Wenn Gott alle Menschen liebt, sshieht denkbar, dass er sich nicht allen
offenbart. Alle Menschen haben Erfahrungen, diehristlich-theologischer Perspektive als
Gottes Erfahrung gedeutet werden konnen. Dieseninigen vollziehen sich zunachst auf
wilde, ungeordnete Weise: der Geist weht, wo el wil

Die Verbindung dieser Erfahrungen mit dem aul3eremt\Wihrt zu ihrer Gestaltung. Auf
diese Weise werden diese Erfahrungen erst zu wivti Erfahrungen, insofern ihnen das
Wort eine Sprache verleiht. Diese Sprache allerfel@ den Zugang zur eigenen Erfahrung,
und gibt auch die Mdglichkeit, diese Erfahrung eien, in Wechselwirkung zu bringen zu
den Erfahrungen der Anderen, in der Vergangenimeitder Gegenwart. So funktioniert auch
die Tradition als eine Art Sprachschatz (U. Eco) den Erfahrungen — auch denen, die aus
der normalen Sprache herausfallen — eine Spractehen zu kbnnen.

Andererseits zwingen diese Erfahrungen in ihrendigien Neuigkeit dazu, die Tradition
immer wieder neu zu deuten. Die Erfahrungen wigdest immer wieder den Worten der
Tradition, so dass neue Worte gefunden werden misSe sind sie fur die Worte der
Tradition eine heilsame Herausforderung. DabedistOffenheit der Sprache des Glaubens
der Subjektivitdit des Horers gegentber zu bedenkeese Sprache tendiert dazu, den
Horenden zu aktivieren. Die Horer werden zu einetwdrt eingeladen, die nicht nur
Zustimmung oder Ablehnung ist, im Sinne der moderReciheit des Gewissens, sondern
auch selbststadndige Deutung und Aufnahme der Sprdel Glaubens. In diesem Sinn ist,
laut der Formulierung von G. Ebeling, die Spraamener als Gesprach zu verstehen. Das
fuhrt dann auch zu dem Gedanken, dass die Kommiigrikdes Evangeliums immer eine
Form von Spannung zwischen dem Sprecher und denerHdraussetzt. Ohne diese
Spannung gibt es keine echte Kommunikation, insofii@ Kommunikation im Gegensatz zu
einer abstrakten Verkindigung immer die explizideroimplizite Antwort des Horers in den
Vorgang mit einbezieht. Diese Offenheit der Spradhs Glaubens stol3t ihrerseits auf die
Offenheit des Glaubens des Subjektes selbst, deeinan Gegenstand orientiert ist. Der
Glaube ist einerseits religiose Erfahrung, abagifide Erfahrung, die sich an ein Gegenuber
wendet und sich nicht auf sich selbst verschligdBh weild nicht, ob ich glaube, sondern ich
weil3, an wen ich glaube.” (Althaus)

Es besteht also im Glauben selbst eine Spannungclzen Innerlichkeit und auf3erem
Wort. Diese Spannung ist theologisch untermauenthddie Wechselwirkung zwischen dem
Sohn, am Ursprung des aul3eren Wortes, der siclin 8ort und Sakrament dem Einzelnen
in der Gemeinschaft mit dem konkreten Bruders ugrdkdnkreten Schwester gibt, und dem
Heiligen Geist, der am Ursprung der inneren Erfagrsteht. Der Geist zeugt den Sohn. Der
Sohn haucht den Heiligen Geist aus. Diese Wechdelng lasst sich auch in der
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Fragestellung zum Nullpunkt vom Wort Gottes find8ei Ebeling zum Beispiel offenbart
sich Gott genuin durch eine Art Telepathie, undsdi&rfahrung ist am Ursprung vom Wort
Gottes. So geht die Bewegung gewissermal3en vom inaeh auf3en. Aber andererseits
begegnet diese Erfahrung immer schon einem auf&mt) dessen letzter Ursprung nicht
auszumachen ist. So besteht ein verbum externumdeor verbum internum, was das
Lfilioque“ aussagen will, und das Gegenteil bestainth. Auch hier haben wir also eine Art
Wechselwirkung, die zu Wort und Glaube fihrt. laséim Sinn I&sst sich die These vertreten,
dass eine Art Gleichurspriinglichkeit zwischen derortMund der Erfahrung besteht. Das
Wort allein bleibt abstrakt und autoritéar. Die Hnfang allein bleibt einsam und ungestaltet.
Die Wechselwirkung zwischen Wort und Erfahrung fulau einer Vertiefung beider
Elemente im Laufe einer Glaubensbiografie. Dassedi&echselwirkung nicht spannungslos
bleibt, gehdrt zur standigen Konfrontation von legidPolen.

E. KONSEQUENZEN

In der kirchlichen Praxis gilt es nun, aus diesezctAéelwirkung zwischen Innerlichkeit
und AuRerem die Konsequenzen zu ziehen. Ich gebbenbii zwei Beispiele.

Die AuRerlichkeit ist zum Beispiel in der missioisahen Arbeit voll zur Geltung zu
bringen. Im Gegensatz zur Tradition von Zwinglidmeelsweise geht die Glaubensbewegung
nicht von der inneren Uberzeugung zu seiner AuRgrim Sakrament zum Beispiel. Es ist
das Gegenteil. Menschen beginnen aufierlich am &atélzunehmen, als Kinder oder als
Erwachsene, lassen sich auf den Glauben ein, wotiafen auf diese Weise die Bedingung
der Moglichkeit, dass sich der Glaube einstelle Beziehung zu Jesus Christus entsteht im
Laufe einer Geschichte mit ihm, die zunachst aidbeist. Das bedeutet dann auch, dass die
Einladung zum Glauben nicht autoritéar geschehem k&re konnen keinem Menschen sagen
.Du sollst glauben®, genauso wenig, wie Sie ihmesaggonnen ,Du sollst lachen®. Dafur
mussen Sie schon einen Witz erzahlen. Durch eimeaiitan, auf die sich der Horer einlasst,
kann er zum Glauben eingeladen werden. In der lggaid_ogik ist es im Rahmen einer
gemeinsam zunachst aul3erlich gelebten Geschicass, sich Glaube in der Innerlichkeit
einstellen kann.

Die Spannung und die Wechselwirkung zwischen au&kort und Innerlichkeit finden
sich auch in der Kasualpraxis. Hier ist die Pfanr@der der Pfarrer Vertreter vom auf3eren
Wort, mit der Gestalt der Kirche, die damit zusamhi#gt. Die Kasrualanfragenden haben
ihre eigene Kultur, ihre eigenen Erfahrungen, dienait der Kirche in Spannung stehen.
Evangelische Theologie entscheidet sich nicht 2vesadiesen zwei Polen vom allgemeinen
Priestertum und von dem besonders beauftragten Afst.gilt, einen Prozess vom
Synkretismus der Religionskulturen miteinander zestglten, auf dass die Kasualie
stattfinden kann. Auf diese Weise, als Religiondpktion, lassen sich in der Spannung der
Religionskulturen standig neue Formen des Chrigiest erfinden. In diesem standigen
Ereignis hat die christliche Frommigkeit eine Zukun



