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éakramentale und nichtsakramentale

Vollztge

in einer verdnderten pastoralen Landschaﬁ; ¥

In der frithen Neuzeit fasste ein Ordensmann,
der Volksprediger und Lesemeister Johannes
Pauli OFMConv aus dem Elsass, das Problem
der damaligen pastoralen Landschaft mit fol-
gender Geschichte zusammen:

Ein griechischer Philosoph und ein Narr, den
man als Gelehrten herausgeputzt hatte, soll-
ten miteinander disputieren, aber nur mittels
Gesten. Der erste Gestus, den der Grieche zeig-
te, bestand darin, dass er den Zeigefinger er-
hob. Er wollte damit sagen, dass es nur einen
Gott gibt. Der Narr meinte, dass ihm der Philo-
soph ein Auge ausstechen wolle. Daraufhin er-
hob er zwei Finger, um anzudeuten, dass er
seinem Gegner beide Augen ausstechen wex-
de, wenn dieser ihn angreife. Wer den Zeige-
und Mittelfinger demonstrativ empor streckt,
pflegt dabei den Daumen abzuspreizen, so dass
der Narr in Wahrheit drei Finger zeigte. Der
Grieche nickte befriedigt, denn er war jetzt si-
cher, dass er richtig verstanden worden war:
Hatte er selbst auf den Monotheismus ange-
spielt, so wies nun der andere Gelehrte offen-
sichtlich auf die Trinitit hin. Um auszudrii-
cken, dass Gott alle Dinge offenbar sind, zeig-
te der Grieche jetzt seinem Gegner die flache
Hand vor. Der Narr dachte, der Grieche wolle
ihm auf die Backe schlagen und ballte darauf-
hin die Faust, um darzutun, dass er dem Philo-
sophen eins auf den Kopf geben werde. Aber
der griechische Philosoph fiihlte sich verstan-
den, denn die Faust, so interpretierte er, wol-
le zum Ausdruck bringen, dass Gott alle Din-
ge in seiner Hand ,beschlossen‘ habe. Und so
achtete der weise Grieche den Narren als ver-
standig, obwohl dieser die Botschaft des Grie-
chen nur als Droh-Botschaft verstand.2
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Auch heute scheint es mutatis mutandis auf
dhnliche Weise zuzugehen: Das Christentum
gestikuliert mit Zeichen und Symbolen, dog-
matischen und moralischen Sitzen, liturgi-
schen und caritativen Handlungen, aber vie-
le Zeitgenossen und Zeitgenossinnen schei-
nen diese Gesten nicht mehr oder noch nicht
zu verstehen; einige empfinden sie gar als
Drohung oder gar Bedrohung. So wissen in
den neuen Bundeslindern zahlreiche Ju-
gendliche, von denen sich iiber die Halfte
auch heute noch der ,Jugendweihe” unter-
ziehen, beim Anblick eines Crucifixus nicht
mehr, wer der ,nackte Mann am Kreuz"“ ist.
In den alten Bundesldndern ist diese Grund-
kenntnis zwar noch weitgehend vorhanden,
doch hilt ein Urteil des Bundesverfassungs-
gerichts es mit der im Grundgesetz garan-
tierten Religionsfreiheit fiir unvereinbar, in
den Unterrichtsraumen einer staatlichen
Pflichtschule ein Kreuz oder Kruzifix anzu-
bringen; denn man diirfe keinen zwingen,
sunter dem Kreuz zu lernen“?® Zwei nicht
ganz untypische Einstellungen zum christ-
lichen Grundsymbol der Erlosung (in der
Westkirche), auch wenn sie fur die Bevolke-
rungsmehrheit sicher nicht reprasentativ
sind.

Wer es nun unternimmt, nach den sakra-
mentalen Vollziigen der Kirche in unseren
Breiten zu fragen, muss sowohl den zeitge-
nossischen Kontext der spaten Moderne ins
Auge fassen als auch das Typische der pasto-
ralen Landschaft. Wir gehen das Thema da-
her in drei konzentrischen Umkreisungen an
und fragen zunachst nach der Rolle der Re-
ligion in der spaten Moderne, bestimmen



dann das Typische der pastoralen Landschaft,
um so zu des ,,Pudels Kern® vorzustofien, zur
Frage der sakramentalen und nichtsakra-
mentalen Vollziige.

1. Religion in der spaten Mo-
derne

In der westlichen Moderne hatte man im Zu-
ge der Rationalisierung und der Differenzie-
rung der Lebensbereiche (Sikularisierung)
den Rickgang oder gar das Ende der Reli-
gion prognostiziert. Spatestens seit den 80er
Jahren erfuhr diese allgemeine Erwartung ei-
ne tiberraschende Korrektur, denn in der spi-
ten Moderne kommt es zu einer Revitalisie-
rung der Religion und zu einem neuen Nach-
denken iiber ihre Rolle.

Daher wird die Gegenwart durch zwei gleich-
zeitige, aber gegenliufigse Tendenzen be-
stimmt: Auf der einen Seite ist der uniiber-
sehbare Riickgang des kirchlich gebundenen
Christentums in den meisten Lindern Euro-
pas und insbesondere in Deutschland festzu-
stellen. Auf der anderen Seite ist ebenso un-
iibersehbar ein neu erwachtes Interesse am
Religiosen festzustellen, auch wenn diese Ten-
denz in der Regel nicht mit einer neuen Zu-
wendung zu den Kirchen verbunden ist.
Was der evangelische Theologe Ernst
Troeltsch zu Beginn des 20. Jahrhunderts
(1903) feststellte, scheint sich nach dem Mo-
dernisierungsschub am Beginn des 21. Jahr-
hunderts zu wiederholen: ,Die groRe mo-
derne religiose Bewegung, das wiederer-
wachte Religionsbediirfnis, bewegt sich
aufRerhalb der Kirchen und zumeist auch
auflerhalb der Theologie.“ Aber der Mensch
werde, wie stets bisher, das bloRR Praktische
und Irdische nicht aushalten. ,Er wird die
Wissenschaft zwingen, ihm die Quelle aller
Kraft wieder freizulegen oder freizugeben,
die Religion.* 4

Das Christentum als prigende Religion Euro-
pas befindet sich im Umbruch. Der Riickgang
christlich geprégter und kirchenbezogener
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Religiositat zeigt sich empirisch in den statis-
tischen und demoskopischen Zahlen, die alle
Pfarrgemeinden im Hinblick auf ihre Situa-
tion kennen und die fiir die deutsche Kirche
massive Riickginge in der Partizipation der
Glaubigen am kirchlichen Leben zeigen.

So scheint sich die Sakularisierungsthese zu
bestitigen, wonach wissenschaftliche Bere-
chenbarkeit und technischer Fortschritt ei-
ne rationale ,Entzauberung® der Welt (Max
Weber) mit sich bringen. Was dabei verlo-
rengeht, darauf hat Jiirgen Habermas bei sei-
ner epochalen Rede als Friedenspreistriger
am 14. Okt. 2001 in der Frankfurter Pauls-
kirche aufmerksam gemacht. Er, der sich als
yreligios unmusikalisch® bezeichnet, aber die
religiose Tradition beerben will, beklagt et-
wa den Verlust zentraler theologischer Ka-
tegorien bei den ,ungldubigen Séhnen und
Tochtern der Moderne; ,Als sich Stinde in
Schuld, das Vergehen gegen gittliche Gebo-
te in den Verstof3 gegen menschliche Geset-
ze verwandelte, ging etwas verloren.* 3
Solche Verlusterfahrungen haben mit dazu
beigetragen, dass die neue heimliche oder
unheimliche Sehnsucht nach Religitsem,
auch wenn sie kaum christlich geprigt oder
gar kirchlich gebunden ist, die These vom
Absterben der Religion in der Moderne als
nicht mehr haltbar erweist. Freilich kam die-
se Entwicklung genauso unerwartet wie die
Wiedervereinigung Deutschlands.

Die Moderne erzeugt in hohem Grad neue
Risiken und Angste (Verlust der Transzen-
denz, Bindungsschwiche, Umweltproblema-
tik), die zu ,religionsproduktiven Tenden-
zen® fithren. In der Tat deuten esoterische
Lebenshilfe und spiritistische Kulte, das Auf-
blithen von Mythos und Magie, psychoreligi-
ose Therapie und 6koreligioser Holismus auf
eine Renaissance des Religiosen hin zu einer
neuen synkretistischen ,Philosophia peren-
nis“ (Ken Wilber), einem neuen Zueinander
von Naturwissenschaften, Psychologie und
Religion. Auch der Wunsch nach Wiederver-
zauberung der Welt wichst, ob durch den
skleinen Prinzen® (Saint-Exupéry) oder die



skleine Momo* (Ende) , den ,kleinen Hob-
bit“ (Tolkin) oder den kleinen Zauberlehrling
,Harry Potter” (Rowling).

Auf eine Revitalisierung deutet auch ein
wachsendes Interesse an ,,Mystik® hin, ob am
mittelalterlichen Meister Eckart oder der
Frauenmystik, am muslimischen Sufi, am
chassidischen Rabbi oder am buddhistischen
Lama, nicht selten als ,analoger Ausgleich
bei ,digitalen“ Berufen in der Informations-
technologie. Auch die Lehren von der
Wiedergeburt (Reinkarnation, Seelenwande-
rung) findet zunehmend Gliubige (man
rechnet mit etwa 20% der Bevilkerung), wo-
bei der Unterschied zwischen dem fernen Qs-
ten und dem nahen Westen darin bestehen
diirfte, dass man in den éstlichen Religionen
(Buddhismus, Hinduismus) durch sittliche
Anstrengung aus dem Rad der Wiedergeburt
herauswill, wihrend man im Westen hinein-
drangt, wohl um die befristete Lebenszeit
auszudehnen.

Die Entwicklung der letzten Jahrzehnte a3t
sich schematisch etwa so kennzeichnen: Sag-
te man in den 70er Jahren: Kirche nein — Je-
sus ja, so in den 80er Jahren: Jesus nein — Gott
ja und in den 90er Jahren: Gott nein — Reli-
gion ja. Der religiose Bezug wird damit immer
abstrakter und immer weniger personal,

Die unerwartete Karriere der Religion zeigt
sich auch bei dem amerikanischen Theologen
Harvey Cox, der in den 60er Jahren Zeitalter
der volligen , Religionslosigkeit* heraufziehen
sah und vor der térichten Hoffnung warnte,
dass die Religion eines Tages wieder ein Co-
meback feiern kénnte. Schon zwei Jahrzehn-
te spater mufdte er angesichts der faktischen
Entwicklungen diese These revidieren und
sieht nun eine Ara des ,Wiederauflebens des
Religiosen® (religious revival) heraufziehen:
»Wenn die Herausforderung der modernen
Theologie darin bestand, den Glauben in ei-
ner Zeit des religiésen Riickgangs zu bestim-
men und zu verteidigen, so besteht die Auf-
gabe der postmodernen Theologie darin, die
christliche Botschaft in einer Zeit zu inter-
pretieren, in der die Wiedergeburt der Reli-

gion (rebirth of religion), weniger ihr Ver-
schwinden, die ernstesten Fragen stellt.?
Die sozialen, wirtschaftlichen und kulturel-
len Modernisierungsprozesse fithren also
keineswegs zur religivsen Ebbe, sondern im
Gegenteil zu einer neuen Flut: zur Suche
nach den Quellen der Identitit, nach neuen
Formen der Gemeinschaft und nach tragen-
den Werten und nach welttranszendenten
Kriften.

2. Veranderungen in der pas-
toralen Landschaft

Von blithenden pastoralen Landschaften ist
nicht zu berichten, aber auch nicht von pas-
toralen Katastrophenszenarios, wenn man
die uniibersehbare Krise der Kirche und der
Orden (Nachwuchsmangel) in groRere Ent-
wicklungen einordnet. Dann sind iiber haus-
gemachten Griinden (wie dngstliches Behar-
ren auf dem status quo, mangelnde Innova-
tionskraft, liberal-anpasserisches oder rigid-
autoritdres Verhalten) vor allem Griinde zu
nennen, die mit der gesellschaftlichen Situ-
ation zusammenhédngen und an denen die
Kirche wie andere Institutionen des &ffent-
lichen Lebens teilhat.
Im Zug der Modernisierung der Gesellschaft
ist sicher ein Riickgang oder Abschmelzen
der Milieus” zu verzeichnen, darunter auch
der katholischen Milieus. Daher erscheint die
kirchliche Gemengelage diffus und plural.
Sie reicht von den traditionellen volkskirch-
lichen Sektoren in einigen Landesteilen und
dem noch immer starken und oft innova-
tionsfreudigen verbandlichen Katholizismus
tiber grof3e kulturchristliche Anteile und die
Gruppe der Halbglaubigen und religits Su-
chenden bis hin zu den religics Unmusikali-
schen und zur verfestigten Areligiositit (ost-
liche Bundeslinder). Angesichts dieser kirch-
lich zerkliifteten Situation steht die Pastoral
vor einer doppelten Herausforderung:

(1) Die Pastoral steht vor der Aufga-
be, den Sektor der klassischen Gemeindepas-



toral neu zu gestalten. Dabei hat das territo-
riale Prinzip seine Bedeutung, aber der Zu-
schnitt der pastoralen Riume pafdt oftmals
nicht mehr in die Landschaft und bedarf ei-
ner neuen Definition. Nicht nur wegen des
Priestermangels, sondern vor allem aus pas-
toralen Griinden scheinen folgende Punkte
dringend: grofiere Pfarrgemeinden mit
Mittelpunktkirche und Filialkirchen, in de-
nen sich eine Vielfalt spiritueller Stile entfal-
ten kann; groRere Pluriformitit gemeind-
lichen Lebens (kein Einheitsprogramm) und
Ausbildung von Schwerpunkten (z.B. Fami-
lien, Jugendliche, Predigt, Kirchenmusik...),
besonders in urbanen Riumen (Stadtkirche);
starker Bezug zu den Nachbarschaften des
pfarrgemeindlichen Raums; Vielfalt von
Gruppen und Gemeinschaften, die im grofie-
ren Pfarr-Rahmen ein erginzendes Netzwerk
Jkommunikativer Glaubensmilieus® (M.
Kehl) bilden und bei denen spirituelle Grup-
pierungen wie die Orden oder Geistlichen Ge-
meinschaften Impulse geben kénnen.

(2) Die Pastoral steht vor der Auf-
gabe, den kategorialen Sektor pastoral krea-
tiv und pluriform auch auf die neuen Situa-
tionen zu beziehen. Dabei ist es wichtig, die
bestehenden Zentren in den Blick zu neh-
men, ob pidagogischer, monastischer, spiri-
tueller oder diakonischer Art, und sie im Sinn
einer missionarischen Kirche zu positionie-
ren. Die Aufgabe besteht darin, wie Paulus in
Athen auch auf den ,modernen Areopagen®
(Johannes Paul II., Redemptoris Missio Nr.
37) den Glauben ,,zu Markte zu tragen®. Hier
sind insbesondere die Orden aufgrund ihrer
unterschiedlichen Prigungen und geogra-
phischen Verbreitung besonders gefordert,
ihre Spiritualitdt neu zu inkulturieren, wenn
denn die Aufgabe der Inkulturation nicht nur
in fernen Kontinenten, sondern auch in der
Kultur der spiten Moderne zu leisten ist.®
Bei dieser doppelten Aufgabe sind auch die
neuen Zielgruppen ins Auge zu fassen: Etwa
die verfestigten Agnostiker, denen religios
whichts fehlt®, oder die Halbglaubigen, die
tiber die dsthetische Formensprache der Li-
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turgie, die christliche Tradition oder die
geistlichen Stile der Orden einen neuen Zu-
gang zum Glauben und zur Kirche finden.
Dabei sind die verschiedenen Milieus der Er-
lebnisgesellschaft zu beachten und ihre pas-
toralen Herausforderungen.’

Einer aus der Gruppe der ,,Halbgldubigen® ist
der italienische Philosoph Gianni Vattimo,
der von einem glithenden Katholiken zu ei-
nem Atheisten und dann zu einem Halb-
gliubigen geworden ist: ,Ich gestehe: Wie-
der in die Kirche gegangen bin ich bisher, ...
nur aus feierlichen und zugleich traurigen
Anlissen: zu Begrabnissen geliebter Men-
schen, aber auch Taufen und Hochzeiten; und
das eine oder andere Mal, aus vorwiegend ,ds-
thetischen’ Griinden (die von ,authentisch’
religiosen zu unterscheiden und abzuwerten
ich mich hiite), zur lateinisch gesungenen
Weihnachtsnovene in einer der seltenen Kir-
chen, wo sie noch zelebriert wird. Ich be-
kenne mich nicht mehr zur Verachtung der
,Halbgliubigen’ (nach einem Satz des Evan-
geliums wird der Herr die Lauen ausspeien),
wie ich sie als militanter Katholik gegentiber
denen empfand, die nur zu Hochzeiten, Tau-
fen und Begribnissen in die Kirche gehen.“1?
Gefragt ist hier also biographie-nah die sa-
krale und die dsthetische Kompetenz.

(3) Nach welchem pastoralen Prinzip
ist nun vorzugehen? , Pastoral” hat heute in der
Regel einen positiven Klang, fiihrt aber biswei-
len auch im kirchlichen Sprachgebrauch ab-
wertende Bedeutungen mit sich. Einerseits be-
zeichnet ,Pastoral® das Gesamt kirchlichen
Handelns im Sinn des Grundauftrages der Kir-
che, Heilszeichen fiir die Welt zu sein (Lumen
gentium Nr. 1) und entfaltet sich in viele Felder
und Facetten pastoralen Handelns. Andererseits
konnotiert der Ausdruck eine gewisse Nach-
sicht, die Vermeidung der Strenge, bisweilen gar
den Gegensatz von Pastoral und Kirchenrecht,
z.B. in den dornigen Fragen der Ehepastoral,
obgleich doch Pastoral und Recht das ,Heil der
Seelen® (salus animarum, c. 1752 CIC) als ge-
meinsame oberste Richtschnur haben.

Das II. Vatikanische Konzil (1962-1965) ist



bekanntlich als ,Pastoralkonzil® in die Ge-
schichte eingegangen, d.h. als Konzil, das auf
dogmatische Definitionen und erst recht auf
Lehrverurteilungen verzichtete. Vielmehr
nahm es in seinen 16 Dokumenten eine kon-
textuelle Verhéltnisbestimmung der Kirche
nach innen (z.B. Lumen gentium) und nach
auflen (z.B. Gaudium ef spes) vor.

Die beiden vorausgegangenen Konzilien, das
Tridentinum im 16. Jahrhundert und das I
Vatikanum am Ende des 19. Jahrhunderts, sa-
hen ihre Aufgaben bei aller Reformfreudigkeit
eher in der Defensive. Sie verteidigten die ka-
tholische Kirche gegen die Bedrohung durch
die Reformation bzw. durch die ,modernisti-
sche® Kultur, Das II. Vatikanum bezieht sich
aufgrund seines , pastoralen Prinzip“ nicht de-
fensiv, sondern positiv und produktiv auf den
zeitgeschichtlichen Kontext.

Dieses pastorale Prinzip tritt insbesondere in
der Pastoralkonstitution tiber die ,Kirche in
der Welt von heute“ (Gaudium et spes) zu-
tage, deren beide gleichrangigen Teile einer-
seits {iber die Kirche und die Berufung des
Menschen (Person, Gemeinschaft, Schaffen,
Aufgabe der Kirche) handeln und anderer-
seits dringliche Fragen (Ehe und Familie,
Kultur, Politik, Wirtschaft, Krieg und Frie-
den) behandeln.

Warum nun diese Konstitution ,,pastoral® ge-
nannt wird, erklirt die beriihmte amtliche
Fuinote zu Beginn. ,,Sie wird ‘pastoral’ ge-
nannt, weil sie, gestiitzt auf Prinzipien der
Lehre, das Verhiltnis der Kirche zur Welt und
zu den Menschen von heute darzustellen be-
absichtigt.” (Gaudium et spes Nr. 1)

Die Kirche bringt also nach dem pastoralen
Prinzip Lehre und Leben in einen Zu-
sammenhang, bezieht den christlichen Glau-
ben auf die sozialen und kulturellen Lebens-
welten. Das ,pastorale Prinzip* meint keine
blofse Pragmatik, sondern die Entscheidung
zu einer Pastoral und Theologie mit Zeitin-
dex. Damit wird ,zeitlosen* Konzepten der
Abschied gegeben. Das ,,pastorale Prinzip* be-
deutet also, sich auf die Kontexte der jeweili-
gen Lebenswelten einzulassen und in kriti-
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scher Zeitgenossenschaft die ,,ewigen Werte*
(valores perennes) mit dem ,,aufkommenden
Neuen“ zueiner ,richtigen Synthese® zu brin-
gen und zwar durch eine Deutung der ,Zei-
chen der Zeit” im Licht des Evangeliums
(Gaudium et spes Nr. 4). Die Pastoral der Kir-
che zeichnet sich demnach durch einen syn-
chronischen Bezug auf die Gegenwart aus,
durch ,pastorale Zeitgenossenschaft®,

Sie entfaltet sich in die verschiedenen Hand-
lungsfelder, die natiirlich ,ein weites Feld®
bilden, wie mancher mit Fontane stohnen
wird, wenn er die Pluralitit der Lebenssitu-
ationen und der vielfach professionalisierten
pastoralen Handlungsvollziige betrachtet.
Angesichts der Vielfalt der Biographien, Ziel-
gruppen und Situationen scheint eine Kon-
zentration auf die pastoralen ,Kernaufgaben®
der Kirche unabdingbar. Kriterium des
sRiickbaus® ist der ,historische Imperativ®
(Max Miiller), demzufolge die Kirche (und die
Orden) in ihrer Pastoral vornehmlich das tun
sollen, was nur sie tun kénnen und Dinge zu
lassen, die auch andere tun kénnen.

Ein literarisches Beispiel dafiir mag die Pries-
tergestalt sein, die Peter Handke in seinem
Roman Mein Jahr in der Niemandsbuchit!!
(1994) schildert. Dieser Priester tut unspek-
takular, was sonst keiner kann oder keiner
tut: Er feiert Liturgie in der drmlichen Dorf-
kirche und er schaut bei den Sterbenden vor-
bei, denn ,die Bediirftigkeit, bei den Uralten
gleichwie bei den Jungen, schien gewachsen,
dass jemand wie er, da das sonst keiner mehr
tat, ... vorbeischaute,... und ihnen die Hand
auflegte.“(S. 902f)

Des weiteren scheint angesichts der ge-
nannten Pluralitat eine ,,polyphone Pastoral®
(Zulehner)'? erforderlich, welche die einto-
nigen Entwiirfe ablost oder integriert. Dabei
wird sich eine pluriforme oder polyphone Ge-
samtpastoral an den drei kirchlichen Grund-
vollziigen des Glaubensdienstes (Martyria),
des Gottesdienstes (Leiturgia) und des Nach-
stendienstes (Diakonia) orientieren, die als
Grundgesten von Erinnern, Danken, Sorgen
zu deuten sind.



3. Sakramentale und nicht-
sakramentale Vollzuge

Welche Chancen und Probleme ergeben sich
fiir die (nicht)sakramentalen Vollziige in die-
ser religiosen und pastoralen Landschaft?
Hier mochte ich auf (nicht)sakramentliche
Feierformen eingehen und auf pastorale Im-
perative.

(1) Feierformen

Bei den liturgischen Feierformen gibt es ein-
erseits starken Riickgang bei der Sonntags-
messe, andererseits starke Nachfrage nach
den Sakramenten an den Lebenwenden.

1) Sonntagsmesse. Die Teilnahme
ander sonntédglichen Eucharistie gehort kon-
stitutiv zum Christsein und ist daher als Kir-
chengebot unter Siinde verpflichtend (Kate-
chismus der katholischen Kirche Nr. 2181).
Dennoch sinkt die Zahl der Gottesdienstteil-
nehmer in den letzten Jahrzehnten stetig ab,
von tiber 50% im Jahr 1950 bis zu 16% im
Jahr 2000.

Eine entscheidende Rolle spielte dabei der
kulturelle Wandel der 60er und 70er Jahre,
wobei ein Ende des Trends nicht abzusehen
ist, auch wenn die Kurve inzwischen abge-
flacht ist. Zudem gibt es eine ,Seniorisie-
rung“ und ,Feminisierung® der Gottes-
dienstgemeinden, die weder den Bevdlke-
rungsdurchschnitt noch die Bildungs- und
Berufsstruktur reprasentieren. Soist die Zahl
der Kirchganger unter 30 Jahren prozentu-
al nur halb so grof3 wie diese Altersgruppe in
der Gesamtbevolkerung, wahrend die Zahl
der Kirchginger iiber 60 Jahren prozentual
doppelt so grofs ist.

Positivund in absoluten Zahlen gesehen, gin-
gen im Jahr 2000 etwa 4,2 Mio katholische
Kirchenmitglieder sonntags zur Messe. Kei-
ne andere gesellschaftliche Gruppe in
Deutschland vermag regelmafig so viele
Menschen zu mobilisieren. Aber im Vergleich
zu fritheren Jahren waren es 1970 mehr als

144

doppelt so viel. Die christlichen Kirchen ha-
ben einen zunehmenden Anteil an passiven
Mitgliedern, die auf aktive Teilnahme weit-
gehend verzichten, der Kirche aber finanziell
und kulturell als ,treue Fernstehende® ver-
bunden bleiben.

Bezieht man diese Entwicklung auf andere
Grofden, dann ergibt sich hinsichtlich der
Versorgung mit Priestern, dass diese Zahlen
dem Riickgang der Kirchginger folgen, so
dass wir zwar in absoluten Zahlen weniger
Priester haben, aber relativ eine &hnliche
LVersorgung” wie in volkskirchlichen Zeiten.
Anders verhilt es sich mit Personen und In-
stitutionen, die in den letzten Jahrzehnten
wuchsen oder ausgebaut wurden.

So nahmen zum Beispiel die Gesamtzahlen
der Katholiken aufgrund demographischer
Entwicklungen und Austritte in nur einem
Jahrzehnt von 1990 bis 2000 um 1,5 Mio ab.
Das sind bei durchschnittlicher Pfarreigrofle
von 1500 etwa 1000 Gemeinden weniger. Die
Zahl der Pfarreien blieb aber mit gut 13.000
nahezu konstant. Das ,institutionelle Kleid“
der Kirche ist zu grofs und wird immer gro-
f3er; es entspricht nicht mehr den pastoralen
Erfordernissen und muss daher angepaf3t
werden. Ahnliches gilt auch fiir das institu-
tionelle ,Abspecken” der Orden, das sicher
oft schmerzlich empfunden wird, aber auch
Chance enthilt, wenn es den Orden gelingt,
ihre Inspiration und Spiritualitit anderen
Triagern und Mitarbeitern zu vermitteln.
Auch in anderen europiischen Landern sind
vergleichbare Tendenzen festzustellen, doch
mit grofen Unterschieden von Land zu
Land.’® Anders sieht die Situation aufgrund
der Geschichte und dem anderen Verhaltnis
zur Religion (civil religion) in den Vereinig-
ten Staaten von Amerika aus, wo der regel-
mafige Kirchgang erheblich hohere Bedeu-
tung und Religion in der Offentlichkeit einen
positiveren Stellenwert hat als in Europa.!*
Hier ist es auch gelungen, tiber das Erwach-
senenkatechumenat in den meisten Pfarreien
und kraftvolle padagogische Zentren fiir Kon-
tinuitat zu sorgen. Allerdings klagt auch die



amerikanische Kirche tiber mangelnden
Nachwuchs in den Di6zesen und Orden.

In Europa gibt es neuerdings deutliche An-
zeichen, dass sich der Trend dndert und zwar
in den grof3en Stiadten, den Laboratorien der
Moderne: So verliert in Osterreich zwar das
Land viele Kirchganger, wihrend sich deren
Zahl in mittleren Stidten stabilisiert und in
grofSeren sogar wichst. Solche Trends geben
jeder Stadtkirche Stoff zum Nachdenken
iber ihre urbane performance. Dariiber hin-
aus stellen die Trendforscher Anzeichen ei-
ner Respiritualisierung fest oder gar eine
»Desdkularisierung® (Peter Berger) und da-
mit einer Wiederkehr der Religion, freilich
in ambivalenten Formen.!®

2) Sakramentale Rituale. Ein weite-
rer wichtiger Indikator der religiésen Parti-
zipation ist die Teilnahme an den Sakra-
menten und Sakramentalien, an der breit
entfalteten rituellen Dimension des christ-
lichen Glaubens katholischer Prigung. Da-
bei stofsen wir auf ein erstaunliches Datum:
Die lebenshegleitenden Riten der Kirche, ins-
besondere die zu den Lebenswenden (Taufe,
EheschlieBung, Beerdigung), werden hoch-
geschétzt, auch bei der jiingeren Generation.
Das zeigt die Europiische Wertestudie, der
zufolge Anfang der 90er Jahre iiber zwei Drit-
tel aller Européer eine religiose Feier bei der
Geburt eines Kindes und bei der Hochzeit
wiinschen.

Generell ergibt sich aus den Umfragen, dass
die Nachfrage nach Ritualen an den lebens-
wenden merklich hoher ist als die Nachfrage
nach Sonntagsgottesdiensten. Diese hiogra-
phiegebundenen Rituale (Sakramente) erwei-
sen sich als resistent gegeniiber Sikularisie-
rung. Als Hauptform kirchlicher Religiositit
scheint sich weitgehend eine Form von ,po-
pularer Religiositit* durchzusetzen, die eine
enge Beziehung zur Biographie und zur Fa-
milie hat, ohne indes allzu sehr in die Gestal-
tung des alltaglichen Lebens einzugreifen.

Es wichst also die Zahl der Kirchenmitglie-
der, die fallweise religiose , Dienstleistungen®

der Kirche in Anspruch nehmen und darii-
ber hinaus selbstkomponierte Religiositiits-
muster ausbilden. Die kirchlichen Riten zur
Lebenswende werden nicht nur zur Haupt-
form, sondern auch zum ,, Hauptgrund fiir die
Kirchenmitgliedschaft®.!® Damit wird die Li-
turgie dort besonders bedeutsam, wo ihr Zu-
sammenhang mit dem Leben (Biographie,
Familie, Schicksal) deutlich wird.

Von den Sakramenten erwartet man ange-
sichts der Hoffnungen und Bedrohungen an
den Lebenswenden, dass sie das Bedrohliche
abwehren und das Erhoffte schiitzen, sozusa-
gen einen schiitzenden ,Baldachin® {iber das
Leben eines neugeborenen Kindes spannen
oder eine Ehe unter den ,,Schutz und Schirm*
stellen.'” Die Riten geleiten unter diesen
Schutzschirm einer umgreifenden transzen-
denten Ordnung, wo letzter Halt und Hoffnung
auf gelingendes Lebens zu finden sind.
Zusammenfassend 14t sich sagen: Der Ab-
schied von der Volkskirche im Sinn eines so-
zio-kulturellen Milieus, das tiber 100 Jahre
eine grof3e Leistung vollbrachte, nun aber im
kulturellen Wandel der spiten Moderne ,,ab-
schmilzt”, geht einher mit der Ausbildung ei-
ner anderen ,Volkskirche® der Kasualfrém-
migkeit fiir die Wechselfille des Lebens. Da
zu diesen Wechselfillen nicht nur die Le-
benswenden zihlen, die wie Geburt (Taufe),
Adoleszenz (Firmung), EheschluR (Ehe), Be-
rufung (Ordo) sakramental begleitet werden,
sondern auch die Erfahrungen der Schuld
(Bufdsakrament) und der Krankheit (Kran-
kensalbung), verfiigen auch diese Wechsel-
falle tiber eine sakramentale Begleitung, die
im Alltagssakrament der Eucharistie ihren
kontinuierlichen Ausdruck findet.

3) Nichtsakramentale Formen. Aus-
driicklich forderte schon das Konzil eigene
Wortgottesdienste (sacra Verbi Die celebra-
tio) an Vorabenden hoherer Feste, an den Wo-
chentagen in der Fasten- und Adventszeit so-
wie an Sonn- und Feiertagen, wenn kein
Priester zur Verfligung steht (Sacrosanctum
concilium Nr. 35, 4). Diese Situation, dass

(o,



kein Priester zur Feier der Eucharistie zur
Verfligung steht, ist in Lateinamerika seit
langem, in Europa zunehmend gegeben. Wie
ist darauf zu reagieren?

In Lateinamerika ist nicht nur die materiel-
le Armut ein existentielles Thema grof3er Tei-
le der Bevolkerung, sondern auch die tradi-
tionelle Armut an Priestern, nicht zuletzt ein
Erbe der kolonialen Kirche (Weiheverbot fiir
Einheimische). Angesichts dieser Notlage
brachte der Aufbruch der Kirche Lateiname-
rikas neben den kirchlichen Basisgemeinden
auch neue liturgische Feierformen hervor;
dazu zihlt etwa die ,Feier des Lebens® (Ce-
lebracion de la vida), ein frei gestalteter Got-
tesdienst mit Liedern und Schriftlesungen,
szenischen Darstellungen biblischer Erzah-
lungen, Gebeten und Fiirbitten. Die Leitung
wird von neuen Diensten wie den ,,delegados
(delegadas) de la palabra“ wahrgenommen.
In Brasilien etwa werden in Ermangelung ge-
weihter Priester etwa 70% der sonntéglichen
Gottesdienste in dieser Form gefeiert, gelei-
tet von Laien, mehrheitlich von Frauen.!8
Auch in Deutschland stellt sich zunehmend
die Frage, was zu geschehen habe, wenn kein
Priester fiir die sonntagliche Eucharistie zur
Verfligung steht. Die deutschen Bischofe vo-
tieren im pastoralen Notfall fiir selbstindige
Wort-Gottes-Feiern, denen bischoflich be-
auftragte Frauen und Mianner vorstehen, und
die nur aus besonderen Griinden mit einer
Kommunionfeier verbunden sein sollen, um
Hochgebet und Kommunionspendung nicht
auseinanderzureiflen.’ Der Limburger Bi-
schof Franz Kamphaus hilt es fiir besser,
,notfalls nur den einen der beiden Tische zu
decken, den des Gottesworts, so reich wie nur
eben moglich.“*°

Nicht nur der Priestermangel, auch pastora-
le Erfordernisse und die Sehnsucht nach Se-
gen fiir das Leben fithren zu neuen Gottes-
dienstformen. Die mehrheitlich agnostische
Situation in den neuen Bundeslindern und
die bleibende Bedeutung der ,Jugendweihe*
bewegte Domvikar Reinhard Hauke (Erfurt)
dazu, eine ,Feier der Lebenswende® zu in-

szenieren, mit Liedern und Schrifttexten,

Symbolhandlungen, Bitten und Segen, als

christliche Hilfe fiir Ungetaufte. Weitere For-

men sind:?!

¢ Segensfeier fiir konfessionslose oder kir-
chenferne Paare;

¢ Segensfeier flir Schwangere oder junge
Miitter und ihre Kinder;

¢ Segensfeier fuir Kinder (Fest der unschul-
digen Kinder), Jugendliche (Pubertit), Se-
nioren;

¢ Segensfeier fiir Kranke und Trauernde;

¢ Umbkehrliturgien fiir Fernstehende (re-
membering church);

¢ Morgenlob oder Abendlob als Revitalisie-
rung des Stundengebets;

¢ Stadtgebet als Versuch, die Stadt ins Ge-
bet zu nehmen (Schwerte);

¢ Nachtliches Weihnachtslob fiir Nicht-
christen (Erfurt);

¢ Jugendspezifische Feiern wie Nachtgebe-
te;

¢ Neuentdeckung der Wallfahrten, sei es der
regionalen, aber auch der tiberregionalen
(Santiago de Compostela);

¢ Exerzitien im Alltag, auch per Internet.

Dem Erfindungsreichtum sind so schnell kei-

ne Grenzen gesetzt. Dabei wird man immer

im Sinn einer missionarischen Kirche auch

die Kulturchristen und Halbgliubigen im

Auge haben, aber auch die Nichtchristen und

suchenden ,Steppenwdolfe.

(2) Pastorale Imperative

In der heutigen religiosen und pastoralen
Landschaft scheinen mir zwei einander er-
ganzende pastorale Imperative von besonde-
rer Bedeutung, ohne damit andere Akzente
und Schwerpunkte auszuschlie3en. Die sa-
kramentalen und nichtsakramentalen Voll-
zlige sind zum einen mystagogisch und is-
thetisch zu gestalten, wobei sich die innere
und dufiere Gestalt wechselseitig deuten und
unterstitzen auf dem Weg des suchenden
Menschen nach Gemeinschaft mit Gott und
mit den anderen.



1) Mystagogie. Wie werden die sa-
kramentalen Vollziige auf die existentiellen
Erfahrungen hin dechiffriert und wie sind
existentielle Vollziige im Licht der sakra-
mentalen Vollzugsformen zu interpretieren?
Gibt es so etwas wie eine ,Mystik* des All-
tags? Oder bleibt das Mystische den groRen
Mystikern vorbehalten (Meister Eckart, Te-
resa von Avila)?

Angesichts des Riickgangs der sozio-kultu-
rellen und der padagogischen Tradierung des
Glaubens gewinnt eine Tradierungsform an
Bedeutung, die dem einzelnen in seiner Bio-
graphie hilft, seine existentiellen Erfahrun-
gen als geistliche Erfahrungen, Erfahrungen
des Geistes, wahrzunehmen und zu deuten.
Karl Rahners Theologie ist bekanntlich vom
Exerzitienbuch des hl. Ignatius und von der
,Unterscheidung der Geister” gepriigt. Prak-
tisch ausgerichtet, mochte sie zur Gnaden-
erfahrung hinfiihren, in die urspriingliche
religiose Erfahrung, in die Erfahrung Gottes
als des fernen und zugleich nahen , Geheim-
nisses“ (Mystagogie).

Bevorzugte ,,Orte” solcher Erfahrungen des
Geistes, sowohl positive wie negative Erfah-
rungen, konnen etwa sein: Einsamkeit, Ver-
antwortung, personale Liebe, Schuld, Tod,
Treue, Gelassenheit, Erfahrung des Schinen,
Beanspruchung durch die Wahrheit. ,Man
kénnte vielleicht sagen, christliche Mystago-
gdie ist das Bemiihen von jemand, sich oder
erst recht einem anderen eine maglichst
deutliche und reflex ergriffene Erfahrung
Seiner vorgegebenen prneumatischen Exis-
tenz zu vermitteln. Christliche Mystagogie
ist auch der Versuch, dem konkreten Men-
schen verstindlich zu machen, dass seine
mystische Geisterfahrung ihm geschichtlich
greifbar und irreversibel durch Jesus Chris-
tus zugesagt ist. 22

Damit ist ein pastorales Handlungsprinzip
gegdeben: Mystagogische Einfithrung in das
Gott-Geheimnis des Lebens, so dass die Be-
treffenden sagen: Was steht meinem Gottes-
glauben, meiner Bekehrung, meiner Taufe,
Firmung, EheschlieBung noch im Wege? Um
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Gott als das Geheimnis des eigenen Daseins
anzunehmen, bedarf es also mehr als einer
doktrindren Entgegennahme der christ-
lichen Lehre, es bedarf einer Mystagogie in
die religiose Erfahrung und spirituelle Voll-
zugsformen, die viele heute suchen. In die-
sen Zusammenhang gehort das oft zitierte
Wort Rahners: ,der Fromme von morgen
wird ein ‘Mystiker’ sein, einer, der etwas ‘er-
fahren’ hat, oder er wird nicht mehr sein, weil
die Frommigkeit von morgen nicht mehr
durch die im voraus zu einer personalen Er-
fahrung und Entscheidung einstimmige,
selbstverstindliche offentliche Uberzeugung
und religiose Sitte aller mitgetragen wird, die
bisher tibliche religiose Erziehung also nur
noch eine sehr sekundire Dressur fiir das re-
ligios Institutionelle sein kann.“*

Dieser mystagogische Ansatz ist als Leitidee
fur viele pastorale Praxisfelder aufgegriffen
worden, von der Religionspidagogik und Ka-
techese, tiber die Jugendarbeit und Seelsor-
ge bis hin zur Liturgie und Sakramenten-
pastoral. Mystagogie gibt dem sakramenta-
len Leben das Bewusstsein der gittlichen Tie-
fe. Ohne Erfahrungsbezug stehen die Sakra-
mente in der Gefahr, bloRe Riten zu werden.
Gerade die Ordensleute haben eine besonde-
re Aufgabe und Chance, ihre jeweiligen spi-
rituellen Ansatze, ihre Ordensmystik mysta-
gogisch ins Spiel zu bringen.

Die Mystagogie ist auch bedeutsam fiir die
Christusbegegnung im Nichsten, insbeson-
dere im Armen, wenn denn die Kirche ,in
den Armen und Leidenden das Bild dessen
erkennt, der sie gegriindet hat und selbst ein
Armer und Leidender war.“ (Lumen gentium
Nr. 8). Darauf verweist nicht nur die ,vor-
rangige Option fiir die Armen®, die in der la-
teinamerikanischen Kirche entdeckt und
weltkirchlich aufgegriffen wurde, sondern
auch das Wortvom ,Sakrament des Bruders®,
das der Theologe Hans Urs von Balthasar
préagte. Die Begegnung mit dem Bruder (und
der Schwester, wird man heute ergiinzen)
mache diesen ,zum Sakrament des Wortes
Gottes an mich. Dieses Sakrament spendet



sich im Alltag, nicht im Kirchenraum. Im Ge-
sprach, nicht wihrend der Predigt. Nicht in
Gebet und Betrachtung, sondern dort, wo das
Gebet sich bewéhrt und die Betrachtung aus-
mindet in Sendung. Dort, wo es sich ent-
scheidet, ob ich im Gebet wirklich Gottes
Wort gehort habe, ob ich im Kirchenraum
wirklich Gottes Fleisch und Blut empfangen
habe: und die Entscheidung fillt, wie sie fal-
len soll, wenn sich erweist, dass ich dem
Néchsten das Brot und den Wein des Wortes
und des eigenen Lebens zu kredenzen gewillt
bin.* 24

2) Asthetik. Die schone duf3ere Ge-
stalt kann der mystischen Innenseite des
Glaubens dienen. Der Liturgiekonstitution
zufolge war die Kirche immer eine ,Freun-
din der schonen Kiunste“. Weil die liturgi-
schen Zeichen und Symbole auf die Schon-
heit Gottes verwiesen, miifdten auch die fiir
den ,heiligen Kult® nétigen Dinge wiirdig
und schon sein (Sacrosanctum concilium
Nr. 122). , Edle Schonheit, die nicht blof3er
Aufwand sein soll, habe die Kirchen und ih-
re Ausstattung auszuzeichnen; und die Bi-
schofe mogen von den Gotteshausern Werke
fernhalten, die Glauben und Sitten wider-
sprechen oder kiinstlerisch ungeniigend und
allzu mittelmafiig sind (Sacrosanctum con-
cilium Nr. 124).

Die Schonheit und der kiinstlerische Rang
der erhaltenen romanischen, gotischen oder
barocken Kirchen ist unumstritten; daher
schitzt eine Zeitgenossin wie die Schrift-
stellerin Eva Demski die alten Frankfurter
Kirchen als ,Rasthiuser Gottes mit stiller
Bedienung®, als kostbare Riaume der Stille,
die ,an Vergénglichkeit erinnern und Ewig-
keit verheifden®.?> Viele moderne Kirchen-
raume machen oft einen diffusen Eindruck,
der kaum ,Orientierung® schafft. Der Kir-
chenraum muf ein sakraler, ein ritueller
Raum sein, der sich abhebt vom Alltag, die-
sen asthetisch unterbricht und auch nicht
multifunktional vernutzt werden darf.

Uber die Kirchen-Riume hinaus geht es auch
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um die kiinstlerische (nicht kunstgewerbli-
che) Gestaltung der liturgischen Raume, der
liturgischen Gerdte und Bilder, der liturgi-
schen Kleidung, der liturgischen Choreo-
graphie, kurz um das Festliche der gottes-
dienstlichen und sakramentlichen Feiern.
Dazu gehort auch die Pflege der Kirchen-
musik sowie der liturgischen Sprache und
Gestik, wobei eine pausenlose ,Erklarung®
der Symbolik zu vermeiden ist, weil es auf
das wiederkehrende Ritual und das rhythmi-
sche Spiel von Worten und Gesten ankommt.
Der schéne Schein der Liturgie und der Sa-
kramente lafst die Transzendenz in der Im-
manenz transparent werden.

Der amerikanische Moralphilosoph Alasdair
Maclntyre, der zur katholischen Kirche kon-
vertierte, macht in seinem Pladoyer flir Tra-
ditionen auch auf einen Zusammenhang von
Religion und Asthetik aufmerksam, der hier
interessieren mag: ,Wenn die katholische
Messe fiir Konzerte von Protestanten ver-
figbar wird, wenn wir dem Evangelium lau-
schen, weil Bach es vertont, nicht weil Mat-
thaus es geschrieben hat, dann werden kirch-
liche Texte in einer Form bewahrt, die die
traditionellen Bande zum Glauben aufbricht,
in mancher Hinsicht auch fiir diejenigen, die
sich nach wie vor zu den Glaubigen zihlen.
Es ist nattirlich nicht so, dass keine Verbin-
dung zum Glauben mehr bestinde; man kann
die Musik Bachs oder selbst Hindels nicht
einfach vom christlichen Glauben ldsen. Aber
die traditionelle Unterscheidung zwischen
dem Religiosen und dem Asthetischen ist ver-
wischt worden.“%6

Die Unterscheidung zwischen liturgischem
Vollzug und konzertanter Auffithrung bleibt
natiirlich wesentlich. Eine Liturgie, die zum
Konzert wird (mit Beifall), ist ebenso zu kri-
tisieren wie ein Konzert, das sakrale Ziige an-
nimmt. Aber unterschitzen wir nicht die
Kraft der kiinstlerischen Gestaltung der Li-
turgie, die nicht an die Asthetisierung der
Warenwelt ankntipft, sondern im Grund ei-
ne Art Inkulturation des in Christus an-
schaubaren Gottgeheimnisses darstellt.



Angesichts der viel beklagten Exkulturation
des Christentums aus der Kultur der Moder-
ne sind die innere und dufdere Formenspra-
chen des Spirituellen daraufhin zu priifen,
ob sie mystagogisch tauglich und isthetisch
anziehend sind. Die Kirche und die Orden
stehen vor der Herausforderung einer neu-
en Inkulturation des Christentums in unse-
re Kultur. Diese Gegenwartskultur ist weder
antimodernistisch abzuwehren noch enthu-
siastisch zu umarmen, vielmehr ist in ihr das
Evangelium Jesu Christi in kritischer Unter-
scheidung der Geister und pastoraler Zeit-
genossenschaft freimiitig zu bezeugen und
sakramental zu feiern.
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