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Theologie predigen

John S. McClure?

Ich wiirde so weit gehen zu behaupten, dass nahezu alle Menschen eine eige-
ne operative bzw. funktionale Theologie haben - eine lebendige und funk-
tionierende theologische Weltsicht. Das gilt auch dann, wenn Gott zum
verhdltnismaRig unbedeutenden Status einer menschlich-psychologischen
Projektion oder einer mythologischen Stiitze degradiert wird. Die meisten
Menschen, ganz sicher aber diejenigen, die eine gewisse religiose Neigung
haben, stellen sich selbst in eine groRere Story bzw. Metaerzihlung, aus-
gestattet mit einer Kosmologie und einem Verstdndnis von Gut und Bose, in
der Gott (oder eine ggttliche bzw. halb-gottliche Gegenwart) eine groRere
oder kleinere Rolle spielt. Falls diese Person in Nordamerika lebt und eine ge-
wisse Interaktion mit dem christlichen Glauben erlebt hat, kann diese Story
eine beliebige Anzahl anderer Gestalten oder Themen umfassen, darunter
Christus, der Heilige Geist, Damonen, Glaube, Erlésung und ein gewisser Sinn
flir eine personliche Eschatologie.

Pfarrerinnen und Pfarrer groRer und kleiner Kirchen wissen nur allzu gut, dass
ihre Gemeindeglieder alle Arten von theologischen Ideen mit sich herumtra-
gen, manche davon sehr gut iiberlegt, viele jedoch durchsetzt mit Beeinflus-
sung durch Zeitschriften, Fernsehen, Internet, Unterricht in 6ffentlichen oder
privaten Schulen, Familienmitglieder und eine Vielzahl von Beziehungen und
Institutionen. Unterricht in einer Sonntagschulklasse mit Erwachsenen ist
eine gute Mdglichkeit damit anzufangen, einigen dieser operativen Theo-
logien zu begegnen und ihren Einfluss auf das Leben der Menschen und auf
das Leben und den Dienst der Kirche wahrzunehmen.

Es ist toricht zu denken, die ganze Aufgabe der theologischen Erziehung von
Laien in den Gemeinden kdnne Sonntag morgens von der Kanzel geleistet
werden. Jeder Versuch, theologische Kohérenz, Folgerichtigkeit und Relevanz
auf die Kanzel zu bringen oder theologische Verdnderung oder Erneuerung zu
predigen, wird begleitet sein miissen von dhnlichen Bemiihungen in christli-
cher Erziehung, seelsorgerlicher Begleitung, Evangelismus, Liturgie und ad-
ministrativer Leitung. Tatsdchlich bin ich der Meinung, dass aus der Per-
spektive der christlichen Theologie groRe Aufmerksamkeit auf das ganze
symbolische und kommunikative Leben der Kirche zu richten ist. Pfarrerinnen
und Pfarrer miissen sorgféltig auf all die Arten achten, wie sie Menschen da-
bei helfen, sich selbst in die Lage zu bringen, im Alltag Christen zu sein, so-
wohlinnerhalb als auch auRerhalb der Kirche.

Das bedeutet nicht, dass christlicher Glaube durch simples Lernen gewisser

' John S. McClure ist Charles G. Finney Professor of Homiletics in der Divinity School an der Van-
derbilt University in Nashville, Tennessee. Der Artikel ist erstmals unter dem Titel Preaching
Theology” in der Quarterly Review 24/3, Herbst 2004, 249-261 erschienen. Die vorliegende Uber-
setzung aus dem Englischen wurde mit der freundlichen Genehmigung des Autors sowie von Hen-
drik R. Pieterse (fiir die Quarterly Review) von Peter Willi erstellt.

Praktische Theologie 41. Jg., Heft 2, S, 122-133

ISSH 09

Chr. Kaiser / Gltersloher Verlagehaus, 2606

8-5320

Forum

Worte, Aussagen, symbolischer Gesten und ritueller Handlungen sozialisiert
werden kann. Wie Paul Tillich uns erinnert, ist Theologie ganz einfach ein
Weg, liber etwas viel Tieferes nachzudenken, ndmlich unseren Glauben. Wir
kénnten sagen, dass Glaube sowohl ,vorsprachlich” als auch in vielerlei Hin-
sicht ,vorbewusst” ist. Auf einer bewussten Ebene kénnen unsere theologi-
schen Worte und unser Glaube so ineinander verwickelt werden, dass sie ei-
nander herausfordern, vertiefen und verdndern. Obwohl es viele Argumente
dafiir gibt, was zuerst kommt - Glaube oder Theologie, die gefiihlsmaRige Er-
fahrung von Gott oder Worte {iber Gott -, ist es sehr schwer, irgendein verifi-
zierbares Urteil dariiber zu fillen, welches von beiden denn nun das sprich-
wortliche Huhn und welches das Ei ist. Unabhéngig davon, was zuerst kommt,
bleibt aber die Tatsache, dass wir unsere Theologien brauchen, uns dabei zu
helfen, unseren Glauben zu verstehen, zu vertiefen und zu kommunizieren.
Auch benétigen wir theologische Worte und Ideen um herauszufinden, ob die
theologischen Gedanken, die wir haben, einfach idiosynkratisch sind oder
aber von anderen um uns herum geteilt werden.
Der Predigtdienst findet auf einer wochentlichen Basis vermutlich vor der
groRten Versammlung von Kirchenmitgliedern statt, die sich regelmalig in
einer bestimmten Gemeinde zusammenfindet. Daher kann die Kanzel ein zen-
traler (wenn nicht der zentrale) Resonanzboden
sein fiir theologische Gesprache, die anderswo
innerhalb einer Gemeinde und dariiber hinaus
stattfinden. Die meisten Leute sind sehr darauf
aus, zu haren, was ordinierte Vertreterinnen und
Vertreter iiber die entscheidenden spirituellen
Themen zu sagen haben, die sich aus ihrem taglichen Leben ergeben: Weshalb
ldsst Gott Leiden zu? Was ist das Bdse und woher kommt es? Wie kann ich ver-
stehen, was nicht gut ist bei mir und in der Welt um mich herum? Wer ist
{iberhaupt Jesus Christus? Wie manifestiert sich der Heilige Geist in meinem
Leben? Worauf kann ich hoffen? Wie kann ich meine Feinde lieben? Die Auf-
zahlung lieRe sich beliebig erweitern.
Vor einigen Jahren habe ich eine Gruppe von Predigerinnen und Predigern
eingeladen, eine Liste von so vielen Fragen dieser Art wie mglich zusammen-
zustellen, indem sie Themen von theologischer Bedeutung identifizierten,
von denen sie wussten, dass sie in den Kopfen der Menschen in ihren Gemein-
den und in der Welt um sie herum waren. Bald war eine groe Tafel voll mit
Fragen, Problemen und Fragestellungen. Dann fragte ich die Gruppe, wie viele
von ihnen in den letzten zwei Monaten eine Predigt ausdriicklich zu einem
dieser Themen gehalten hatten. Dabei erlaubte ich ihnen nicht, die Hand zu
erheben fiir eine Predigt, die eines der Themen nur erwdhnt oder zufallig be-
riihrt hatte. Sie konnten nur antworten, falls sie wirklich eine ganze Predigt
zu einem der Themen gehalten hatten. Nicht ein einziger/eine einzige hob
die Hand. Dann lud ich sie ein, mit mir zusammen zuzuhdren, was nicht zum
Mainstream gehdrende, nicht-konfessionelle Predigerinnen und Prediger auf
der Kanzel tun. In der vorangehenden Nacht hatte ich vom Internet beinahe

Wir brauchen unsere

vertiefen und zu
kommunizieren.
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aufs Geratewohl MP3-Predigten mehrerer solcher Predigerinnen und Prediger
heruntergeladen. Wir hérten uns kurze Ausschnitte von drei oder vier Predig-
ten an. In allen Féllen duRerte und erkldrte der Prediger/die Predigerin sehr
sorgfdltig und konsequent, was die meisten von uns als fundamentalistische
Doktrin bezeichnen wiirden, und bezog diese direkt auf die Dinge des alltigli-
chen Lebens. Die Klasse kam zum Schluss, dass konsequent theologisches
Predigen zwar vorkomme in unserer Gesellschaft, jedoch nicht so oft in Ge-
meinden, die zum Mainstream gehdren, wie in unabhingigen, fundamentalis-
tischen Kirchen.

Wir konnten vieles zu den mdglichen Griinden dafiir sagen. Unabhingig da-
von, welches die Griinde sind, bleiben uns jedoch folgende Fragen: Wie kon-
nen wir, als protestantische Predigerinnen und Prediger des Mainstream,
Theologie auf der Kanzel fordern? Wie kénnen wir eine konsequente und ko-
harente theologische Botschaft predigen, die theologischen Laien und den
Menschen in unserer Kultur dabei hilft, einen dynamischen Glauben an Jesus
Christus zu entdecken und zu nahren, der sich fiir ein Leben in diesen sehr
schweren Zeiten als hilfreich erweisen wird?

I. Eigene theologische Uberzeugungen wiederentdecken

Beinahe zehn Jahre lang unterrichteten der Theologe Burton Cooper und ich
einen Kurs zu Theologie und Predigen. Uber die Jahre, wihrend wir an unse-
ren Lehrmethoden fiir den Kurs arbeiteten, wurde es immer deutlicher, wie
hoffnungslos es war, von einem theologischen Pluralismus wegzulaufen zu
den héheren Lagen einer bestimmten, gewdhlten Form von Theologie. Tat-
sdchlich gibt es in einem pluralistischen Zeitalter wie dem unseren eine Band-
breite verniinftiger theologischer Optionen, die in den meisten konfessionel-
len Seminaren des Mainstream unterrichtet werden, von denen jede so
abgeschwdcht werden kénnte, dass sie die einzigartigen Zeichen konfessio-
neller Traditionen triige. Entscheidend war also, dass wir Predigerinnen und
Predigern dabei halfen, ihre eigenen operativen theologischen Ausrichtungen
zu entdecken bzw. wiederzuentdecken (nach der theologischen Dekonstruk-
tion des ersten Seminarjahres). Wir mussten den Predigerinnen und Predigern
helfen, sich auf den Punkt ihrer eigenen tiefsten theologischen Uberzeugungen
von Gott, Christus und der Kirche zuzubewegen, an dem sich ihr lebendiger
Glaube und die Theologien der Kirche iiberschnitten. Wir mussten die Ent-
deckung und Wahrnehmung eines/einer jeden Arbeitstheologie fordern und
dann die Uberzeugungen, die diese Theologie konstituieren, in Beziehung set-
zen zu Theologen, die im Laufe der Kirchengeschichte hnliche Uberzeugungen
artikuliert haben. Auf diese Weise wollten wir operative Theologie so mit kirch-
licher Theologie verbinden, dass sich die Predigerinnen und Prediger einge-
laden fiihlten, sich selbst im Kaleidoskop der theologischen Traditionen der Kir-
che und von zeitgengssischen theologischen Konstruktionen wiederzufinden.

Vor diesem Hintergrund entwickelten wir einen theologischen Fragebogen,
den unsere Studierenden benutzen konnten, um die grundlegenden Umrisse
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ihrer eigenen theologischen Uberzeugungen zu bestimmen. Dieser Fragebo-
gen beinhaltet mehrere Teile. Im ersten Teil sind die Studierenden gebeten,
ihre Uberzeugungen beziiglich verschiedener versteckter Determinanten oder
Autoritdten fiir ihren Glauben ausfindig zu machen. Der Fragebogen fordert
sie dazu auf, unter einer Bandbreite von Einstellungen zur Autoritdt der Bibel,
zu Erfahrung, Vernunft und kirchlicher Tradition auszuwahlen. Die bei weitem
hilfreichste verborgene Determinante ist das, was wir jetzt als den theologi-
schen ,Modus” einer Person bezeichnen. Ein theologischer Modus wird von je-
dem Prediger/jeder Predigerin durch die Untersuchung seines/ihres ,An-
fangspunktes” oder ,Ausgangspunktes” fiir theologische Reflexion bestimmt.
Die Auswahl umfasst den existentiellen Modus fiir diejenigen, die von Fragen
ausgehen, die die Bedeutung von Existenz und Endlichkeit betreffen; den
transzendenten Modus fiir diejenigen, die von der Transzendenz Gottes und
gottlicher Offenbarung ausgehen; den ethisch-politischen Modus fiir diejeni-
gen, die von Fragen nach Gerechtigkeit oder ungleicher Machtverteilung aus-
gehen; und den relationalen Modus fiir diejenigen, die von der organisch-ds-
thetischen Relationalitit des Lebens und des Kosmos ausgehen. Diese Modi
oder ,Ausgangspunkte” zeigen sich liblicherweise in der Art und Weise, wie
ein Prediger/ eine Predigerin die menschliche Verfasstheit, die menschliche
Siindhaftigkeit und die Natur erlosten Lebens bestimmt. So ist zum Beispiel
fiir den Existentialisten die menschliche Verfasstheit durch Probleme einer
liberwaltigenden Komplexitat und Bedeutungs-
losigkeit bestimmt. Siinde entsteht dadurch, dass
angstliche endliche Wesen sich in der Welt durch
verschiedene Formen von abgéttischem Verhal-
ten zu sichern versuchen. Das erloste Leben wird
dann gefunden, wenn ein Gespiir fiir Versshnung mit dem Leben und mit Gott
wiederhergestellt ist. Dagegen ist fiir jemanden im ethisch-politischen Modus
die menschliche Verfasstheit durch Begriffe von Ungerechtigkeit und Unter-
driickung bestimmt. Siinde ist hauptsdchlich von struktureller oder ddmo-
nischer Gestalt und das erloste Leben Jesajas Kdnigreich des Friedens ahn-
lich. Wenn Predigerinnen und Prediger diesen grundlegenden, versteckten
,Modi” begegnen, beginnen sich viele der anderen Bestandteile ihres operati-
ven theologischen Systems zu ordnen. In den iibrigen Abschnitten des Fra-
gebogens werden verschiedene Lehren bedacht, darunter eine Bandbreite von
Wahlmdglichkeiten, Theodizee, das Verhdltnis zwischen Kirche und Kultur,
das Verhiltnis zwischen der Kirche und anderen Religionen, Versdhnung und
Eschatologie (persénlich und geschichtlich) zu verstehen.’

Es sollte jedoch betont werden, dass es nicht ausreicht, einfach die operati-
ven theologischen Uberzeugungen von jemandem zu entdecken. Es ist ent-
scheidend, diese Uberzeugungen in Beziehung zur weiteren christlichen Tra-
dition zu setzen, zu Theologen, die gewaltige Ressourcen zur Verfiigung

eigenen theologischen

¢ Dieser Fragebogen ist in meinem neulich erschienenen Buch Claiming Theology in the Pulpit,
Louisville 2003 publiziert. In diesem Buch sind auch Transkripte vom Dialog einer Klasse enthalten,
in der dieser Fragebogen fiir die Vorbereitung und Herstellung von Predigten verwendet worden ist.

Mit Hilfe eines Fragebogens
konnen Studierende ihre

Uberzeugungen bestimmen.
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gestellt haben, Glauben zu reflektieren und zu ndhren. Wenn in unseren Klas-
sen einmal das Uberzeugungsprofil eines/einer Studierenden bestimmt wor-
den ist, teilen wir ihm/ihr Lektiire aus der Tradition zu, sodass er oder sie his-
torisch und 6kumenisch seine oder ihre theologischen ,Cousins” in der Kirche
entdecken kann. Gleichzeitig bitten wir Studierende, andere theologische
Modelle zu erkunden, indem sie mit den theologischen Profilen und Predigten
derjenigen in der Klasse interagieren, die sich von ihnen unterscheiden. Auf
diese Weise lernen die Studierenden diejenigen zu respektieren und zu verste-
hen, die andere theologische Perspektiven in der Interpretation des christli-
chen Glaubens zum Tragen bringen. Sie lernen auch, was es bedeutet, Auf-
merksamkeit fiir ihre eigenen Botschaften in der Beziehung mit Gemeinden
auszuhandeln, in denen es Menschen gibt, die unterschiedliche theologische
Sichtweisen reprasentieren.

IL. Praktische Theologie, nicht Angewandte Theologie

Wenn Predigerinnen und Prediger einmal gelernt haben, ihre operativen
Theologien zu bestimmen und sie in groRere Traditionszusammenhinge zu
stellen, ist zu hoffen, dass sie lernen, wie diese theologische Schlaufe erwei-
tert werden kann, dass sie ein sorgfiltiges Lesen der lebenden menschlichen
theologischen Dokumente um sie herum in den Gemeinden umfasst. Es ist
entscheidend, dass Predigerinnen und Prediger lernen, Laien tief, umfassend
und theologisch zuzuhgren und die spirituellen Uberzeugungen und Weisheit,
mit denen Laien zur Theologie beitragen, einzuschitzen. Sie miissen fragen,
wie sie Predigten halten kénnen, die die theologischen Uberzeugungen, die
in der Kirche vorhanden sind, vertiefen, erweitern - manchmal herausfordern
- und immer von ihnen instruiert werden. Manchmal sage ich zu meinen Stu-
dentinnen und Studenten, dass sie einen Hérer/eine Horerin nie dazu bringen
werden, irgendetwas iiber ihre eigene operative Theologie hinaus zu héren,
wenn sie als Predigerinnen und Prediger nicht bereit sind, auf dem Weg zu ei-
nem neuen Standort durch diese operative Theologie hindurchzugehen.

Sogar noch wichtiger ist die Notwendigkeit, dass Predigerinnen und Prediger
die folgenden sehr praktischen theologischen Fragen stellen: Was ist, theo-
logisch gesprochen, in dieser Gemeinde, zu diesem Zeitpunkt ndtig? Was tut
Gott hier und wie kann mein Predigen der Kirche helfen, das zu entdecken
und danach zu handeln? Vielleicht zwingt uns das, zu fragen, welche Aspekte
des theologischen Systems fehlen, in Unordnung sind oder des Gesprichs und
vielleicht des Uberdenkens bediirfen. Welche Art von Fragen stellen die Men-
schen? Was ereignet sich im Leben der Menschen, das ein bestimmtes theo-
logisches Modell oder eine bestimmte theologische Idee zu dieser Zeit ent-
scheidend werden ldsst? Anstatt einfach ein bestimmtes theologisches Modell
anzuwenden, ist es daher duRerst wichtig, praktisch-theologische Fragen zu
stellen und dann zu bestimmen, welche theologischen Antworten in einer ge-
gebenen Situation ben&tigt werden. Natiirlich stimmt es, dass uns Glaubens-
meinungen schwere Fragen stellen und uns in der Tat oft davon iiberzeugen,
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dass wir nur falsche Fragen stellen. Das kann auch durch praktisch-theologi-
sche Reflexion festgestellt werden, in der die blinden Flecken einer Gemeinde
gut analysiert und in Beziehung zum gréReren theologischen System bedacht
werden. Um sich diesem praktisch-theologischen Denken zu ndhern, miissen
zwei Modelle oder Methoden in Erwdgung gezogen werden: semiotische Zu-
gange und dialogische Zugdnge.

III. Predigen und Semiotik

Semiotik, manchmal ,Semiologie” genannt, ist ganz einfach das Studium von
Zeichen. Eher eine randvolle analytische Werkzeugkiste als eine strenge Dis-
ziplin, hatte das Feld der Semiotik einen bedeutenden Einfluss auf Literarkri-
tik, die Untersuchung von Folklore, Kulturanthropologie, Kultur- und Medien-
kritik, Soziologie, Politische Theorie, Hermeneutik, phdnomenologische und
dekonstruktive Philosophie, lokale Theologie und neulich auch Gemeindestu-
dien.? Zwei sehr praktische Dinge kdnnen mit diesem eher komplexen Feld ge-
tan werden, die Predigerinnen und Predigern dabei helfen konnen, zu verste-
hen, was sich theologisch in ihren Gemeinden abspielt und wie sie ihr
Predigen wirksamer darauf beziehen konnen.

Die erste Sache, die Predigerinnen und Prediger zu tun haben, ist zu bestim-
men, worauf sie in den Gemeinden, in denen sie predigen, stoRen. Welche
Ansichten der Schrift sind bereits vorhanden und wie wird die Bibel verwen-
det? Welches Repertoire von theologischen (und nicht-theologischen) The-
men und Motiven herrscht bereits vor in einer Gemeinde? Welche theologi-
schen Weltsichten gibt es in der Gemeinde und wie sind diese entstanden?
Welche kulturellen und auf Erfahrung beruhenden Annahmen existieren in der
Gemeinde?

Um dies herauszufinden, ist es notwendig, eine genaue semiotische Analyse
der Gemeinde zu erstellen bzw. eine Gemeindestudie. Unter einer Gemeinde-
studie verstehe ich eine Analyse der Zeichen oder Symbole, die zum einen
den Ethos (Tonfall, Charakter, Stil und Stimmung) einer Gemeinde und zum
anderen ihre Weltsicht (Metaerziahlung, Wirklichkeitsbild und Tiefenstruktur)
bestimmen. Es handelt sich dabei um eine Art von ethnographischer Analyse
einer Gemeinde (wie wenn es sich um eine Kultur handelte), die den Versuch
unternimmt wahrzunehmen, wie eine einzigartige Konfiguration religiGser
Symbole und Zeichen so entsteht, dass sie zu einem emotionalen und logi-
schen Modell davon und dafiir werden kann, ,wie die Dinge wirklich sind“.*
Wie kann es einerseits sein, dass die Symbole des christlichen Glaubens in ei-
ner spezifischen Gemeinde tatsachlich verwendet werden, die wahren Tiefen
der Wirklichkeit auszudriicken, in ihrem Wesen zu einem theologischen Modell
dieser Wirklichkeit werden? Wie kann es andererseits sein, dass diese Zeichen
oder Symbole zu einem theologischen Modell fiir das Ausformen dessen wer-

3 Vgl. Nancy Tatom Ammerman / Jackson W. Carroll / Carl S. Dudley / William McKinney: Studying
Congregations. A New Handbook, Nashville 1998.
4 Vgl. Clifford Geertz: The Interpretation of Cultures, New York 1973, 88-120.
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den konnen, was wirklich real ist in dem Sinn, dass es im tédglichen Leben ge-
lebt wird?
Leonora Tubbs Tisdale hat in ihrem Buch Preaching as Local Theology and Folk
Art ein sehr niitzliches Verfahren entwickelt, um in einer Gemeinde im Blick
auf den Predigtdienst diese Art von theologischer Ethnographie durchfiihren
zu konnen. Tisdale zeigt auf, wie Predigerinnen
und Prediger sich beim Fiihren von Interviews
engagieren kdnnen, wie sie Archivmaterial wie
Kirchenzeitungen, alte Predigten, Fundraising-
Broschiiren und Informationsblatter studieren,
demographische Untersuchungen anstellen, Architektur und sichtbare Kunst
in ihre Uberlegungen einbeziehen, Rituale, besondere Anldsse und Aktiviti-
ten untersuchen und Menschen und ihre {iblichen Angewohnheiten beobach-
ten konnen - all das, um Gemeinden theologisch auf eine Weise zu exegesie-
ren, die an die Exegese eines geschriebenen Textes erinnert. Am Ende dieses
Prozesses lddt Tisdale die Predigerinnen und Prediger ein, strategische, prak-
tisch-theologische Entscheidungen zu fillen. Diese Entscheidungen kénnen
von fiinffacher Gestalt sein:
(1) Predigen kann die richtigen Vorstellungen des Gemeindekerns bestitigen
und bestdrken.
(2) Predigen kann die Grenzen der Gemeindevorstellungen erweitern.
(3) Predigen kann die angenommene Ordnung der Vorstellungswelt der Ge-
meinde umdrehen.
(4) Predigen kann die falschen Vorstellungen des Gemeindekerns herausfor-
dern und beurteilen.
(5) Predigen kann Gemeinden dabei helfen, sich Welten vorzustellen, die sie
noch nicht gesehen (oder sich auch nur vorgestellt) haben.”
Diesen flinf Moglichkeiten wiirde ich eine sechste hinzufiigen: Predigen kann
sich selbst erlauben, durch theologische Vorstellungen geformt und transfor-
miert zu werden, die in der operativen Theologie der Gemeinde auftauchen.
1995 hat Alex Garcia-Rivera ein Buch mit dem Titel St. Martin de Porres: The
.Little Stories” and the Semiotics of Culture herausgegeben. In diesem Buch
zeigt Garcia-Rivera, wie die ,little story”, die in einer rémisch-katholischen
Gemeinde in Lima, Peru, auftauchte, die ,big story” der Theologischen An-
thropologie und eucharistischen Theologie der katholischen Tradition heraus-
forderte und letzten Endes zu stiirzen versuchte. Ohne das ganze Buch zu re-
kapitulieren, geniigt es zu sagen, dass die einzigartigen eucharistischen
Brauche in dieser Gemeinde, wo die Elemente des Abendmahls auf eher dra-
matische Weise unter den Armen verteilt wurden, viel dazu beigetragen
haben, den Status der Armen und an den Rand Gedringten theologisch und
kulturell zu heben. Dieser Brauch forderte die offizielle, thomistische Theo-
logische Anthropologie heraus, in der diese Menschen den untersten Rang ei-
ner hierarchischen menschlichen Leiter reprisentierten. Bei semiotischer und

Predigen kann durch

transformiert werden.

° Leonora Tubbs Tisdale: Preaching as Local Theology and Folk Art, Minneapolis 1997, 110-121.
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ethnographischer Forschung in der eigenen Gemeinde ist es daher wichtig,
sein Augenmerk auf Wege zu richten, wie lokale Auslibungen des Glaubens
neue Offnungen fiir das Wehen des Geistes vermitteln konnen.

Die zweite Sache, die getan werden muss, ist zu bestimmen, welche Aspekte
der Gemeindetheologie in den Predigten (im Unterschied zu Ritualen, Sonn-
tagschulklassen, Gebetsgruppen, etc.) angesprochen werden. Dabei handelt
es sich darum, zu bestimmen, welche semiotischen Codes oder ,Konventionen
der Kommunikation“® in einer Predigt erwartet werden und mit welchen theo-
logischen Annahmen und Engagements im Gemeindeleben diese Codes korres-
pondieren. Um dies zu bestimmen, miissen wir semiotische Analyse auf die
Predigt anwenden, indem wir diese ,Codes” ermitteln und sie dann als Linsen
verwenden, durch die wir diejenigen Aspekte der Semiosis (Bedeuten, Sinn-
Mache) einer Gemeinde betrachten, die durch die Codes sowohl gespiegelt als
auch ausgeformt werden. In meinem Buch The Four Codes of Preaching: Rheto-
rical Strategies’ stelle ich einen Weg zur Verfiigung, dies zu tun, indem ich
vier primare Codes im Predigen identifiziere: Schriftgemdl3, semantisch, theo-
symbolisch und kulturell. Wenn wir durch die Linse des schriftgemdRen Codes
blicken, entdecken wir die heilige Erinnerung der Gemeinde, ihre Art, sich die
grundlegenden Ereignisse des Glaubens in Erinnerung zu rufen. Mit der Zeit
antwortet die Art und Weise, wie die Schrift beim Predigen verwendet wird, auf
eine Form der Erinnerung oder Anamnese in einer Gemeinde und gestaltet die-
se. Wenn wir durch die Linse des semantischen
Codes schauen, erblicken wir das ganze themati-
sche und themenbezogene Leben der Gemeinde -
ihr Wérterbuch von Organisationsideen. Mit der
Zeit antwortet die Art und Weise, wie mit Ideen
auf der Kanzel umgegangen wird, auf ein Repertoire von Ideen und die Art, wie
eine Gemeinde diese Ideen fiir wahr halt, und gestaltet dieses. Wenn wir durch
die Linse des theo-symbolischen Codes blicken, kdnnen wir die Art und Weise
beobachten, in der Themen, Ideen, Symbole und Ethos sich selbst in die Form
einer theologischen Story oder Erzdhlung bringen. Mit der Zeit antwortet die
Art, wie ein Prediger/eine Predigerin Ansichten tiber Gott, Menschlichkeit, Siin-
de, Erldsung und Kirche wiedergibt, auf einen theologischen und kosmologi-
schen Mythos oder auf eine Metaerzahlung im Leben der Gemeinde und gestal-
tet diese. Wenn wir schlieRlich durch die Linse des kulturellen Codes blicken,
finden wir die Erfahrung des Evangeliums einer Gemeinde, die Art und Weise,
in der unsere Zuhorerinnen und Zuhorer sich Theologie in Beziehung zum tagli-
chen Leben und der Glaubenspraxis in der Welt vorstellen. Mit der Zeit antwor-
tet die Weise, wie ein Prediger/eine Predigerin Predigten illustriert und die
Dinge unseres gemeinsamen kulturellen Lebens verwendet, darauf, wie eine Ge-
meinde Glauben im téglichen Leben erfahrt, und unterstiitzt diese Erfahrung.

Aspekte der Gemeinde-

angesprochen werden.

6 Fiir weitere Ausfiihrungen iiber Codes s. Daniel Chandler: Semiotics. The Basics, New York 2002,
148.

7 John S. McClure: The Four Codes of Preaching. Rhetorical Strategies, Minneapolis 1991; neue
Aufl. Louisville 2003.

Es gilt zu bestimmen, welche

theologie in den Predigten
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Diese Form von semiotischer Analyse schldgt Wege vor, wie auf der Grundlage
einer Analyse dessen, was ausgebildete Predigerinnen und Prediger mit die-
sen vier primdren Codes tun, die Theologie einer Gemeinde gestaltet wird. Sie
behandelt mit anderen Worten das Studium der Zeichen eher durch die Linse
der Predigt als durch die Linse des aktuellen, reich strukturierten semioti-
schen Lebens von Gemeinden. Predigerinnen und Prediger sind eingeladen,
ihren eigenen theologischen Stil und ihr theologisches Engagement innerhalb
dieser vier Codes zu identifizieren und darauf zu achten, was sie mit der Zeit
semiotisch in einer Gemeinde tun.

IV. Predigen und Dialog

Letzten Endes lassen semiotische Zugdnge zur Praxis homiletischer Theologie
in Gemeindekontexten, so wichtig sie sind, etwas zu wiinschen iibrig. Ethno-
graphisches Studium stellt einen wesentlichen analytischen Prozess dar und
kann einen grolRen Beitrag leisten zur Sozialisierung und Resozialisierung von
Gemeindetheologien. Dennoch kann semiotische praktische Theologie des
Predigens nur auf der Ebene arbeiten, auf der Theologie innerhalb von Ge-
meinden vertreten (oder zu erkennen gegeben) wird, und macht sich nicht
daran, die Weise anzusprechen, wie sich diese Theologie im zwischenmensch-
lichen und interaktiven Leben der Gemeinschaft tatsachlich Augenblick fiir
Augenblick ausbildet. Letztlich nehmen semiotische Zugdnge das Predigen
nicht auf und verankern es innerhalb eines lebendigen dialogischen Prozes-
ses, in dem durch fortgesetzte Gesprache und verbale Interaktionen, die
kirchliches (und kulturelles) Leben ausmachen, theologische Bedeutung ge-
schaffen und gestaltet wird. Viele Sprach- und Kommunikationstheoretiker
habe dies erkannt und fiir post-semiotische Kommunikationsphilosophien
von dialogischerer Gestalt votiert (Hans-Georg Gadamer, Mikhail Bakhtin, Va-
lentin Nikolaevich Volosinov, Calvin 0. Schrag, John Stewart).® Wie Bakhtin
schreibt: ,The speaker is not Adam”, und die wesentliche Spracheinheit ist
nicht das Zeichen, sondern die tatsichliche menschliche Auferung selbst.
Nach Bakhtin gilt: ,,An essential (constitutive) marker of the utterance is its
quality of being directed to someone, its addressivity.“® Bakhtin sagt weiter,
dass ,each utterance is filled with echoes and reverberations of other utte-
rances to which it is related by the communality of the sphere of speech com-
munication. [...] Each utterance refutes, affirms, supplements and relies on

8 Vgl. Hans-Georg Gadamer: Philosophical Hermeneutics, hg. u. tbers. v. David E. Linge, Berkeley
1976; Mikhail Bakhtin: The Dialogic Imagination. Four Essays by M. M. Bakhtin, hg. v. Michael
Holquist; iibers. v. Caryl Emerson u. Michael Holquist, Austin 1981; ders.: Speech Genres and
Other Late Essays, ibers. v. Vern W. McGee, Austin 1986; Valentin N. Volosinov: Marxism and the
Philosophy of Language, iibers. v. Laidslav Matejka u. I. R. Titunik, Cambridge, MA 1973; Calvin 0.
Schrag: Communicative Praxis and the Space of Subjectivity, Bloomington 1986; John Stewart:
Language as Articulate Contact. Toward a Post-Semiotic Philosophy of Communication, Albany
1995.

 Mikhail Bakhtin: The Problem of Speech Genres, in: Bakhtin 1986, 94f, zit. in Stewart 1995,
120.

Forum

the others, presupposes them to be known, and somehow takes them into ac-
count.“*® Wenn wir das beriicksichtigen, ist es weniger wahrscheinlich, dass
der Prediger/die Predigerin als Praktischer Theologe/ Praktische Theologin
die Aufmerksamkeit auf das groRere Zeichensystem in Gemeinden als eine ge-
meinsame Lebenswelt um Theologie zu lernen und zu treiben richtet, sondern
eher auf die Arten von Theologie, die sich jeden Augenblick auf den Grenzen,
die zwischen sprechenden Subjekten bestehen,
entwickeln.'! Diese Weise, Theologie in Gemein-
den zu kultivieren, betont das Anderssein jedes
menschlichen Wesens in einer Gemeinde - die
vielen Arten, wie wir einander fremd sind, wahrend wir gleichzeitig zusammen
daran arbeiten, einen gemeinsamen Glauben zu artikulieren. Der Prediger/die
Predigerin wird seine/ihre Aufmerksamkeit darauf richten, wie theologische
Ideen, Konzepte, Glaubensiiberzeugungen und -angewohnheiten im Dialog
zwischen Personen entstehen, die in Wirklichkeit sehr unterschiedlich sind.
Natiirlich sind diese Gespriche auf ein groReres Feld von theologischen Ideen
und Konstrukten in einer Kultur, einer Tradition und einer Gemeinde angewie-
sen. Diese Art zu denken ist post-semiotisch, nicht g-semiotisch. Die Beto-
nung liegt mehr auf dem Ereignis oder der Ereignishaftigkeit theologischer
Kommunikation, ihrem ,Im-Jetzt-Sein” und auf der einzigartigen Weise, wie
Theologie in diesem speziellen Moment an diesem speziellen Ort ins Existie-
ren hinein gesprochen wird, und weniger darauf, wie groRere Strukturen und
Zeichensysteme kontrolliert und manipuliert werden.

Um das Predigen mitten in diesen Vorgang hineinstellen zu kdnnen, unter-
stiitze ich eine Predigtmethode, die ,collaborative preaching” genannt wird,
in der Predigerinnen und Prediger ermutigt werden, vor dem Predigen Pre-
digt-,roundtables” abzuhalten. Bei diesen roundtable-Treffen sind Laien vom
Zentrum des kirchlichen Lebens bis zu seinen Réndern (und dariiber hinaus)
jede Woche in einen Prozess des Predigt-Brainstorming involviert.*® Die Zu-
sammensetzung dieser roundtables dndert sich regelmdRig, sodass sich keine
,In-Group” entwickeln kann. Auch ermutige ich Predigerinnen und Prediger,
sich von Bibellesegruppen zu verabschieden, in denen eine herkémmliche
Form der Bibelauslegung gefordert wird und die sich daraus ergebende Theo-
logie vor allem klerikaler Natur ist, und biblische Texte mit gewdhnlichen
Leuten an einer Vielfalt von sozialen Standorten zu interpretieren. Das bedeu-
tet gewdhnlich, dass fiir den Prozess des Predigt-Brainstorming das Pfarrbiiro
ganz verlassen wird, vielleicht sogar das Kirchengebdude, und die Predigt an
einem offentlichen Ort vorbereitet wird. Predigt-roundtables treffen sich an
einer Vielzahl von Orten, darunter 6ffentliche Gebaude, bei jemandem zuhau-

Predigt-roundtables
treffen sich an einer
Vielzahl von Orten.

10 A.a.0., 91, zit. in Stewart 1995, 120.

11 Wie Bakhtin formuliert: ,[the] true essence [of] the event of the life of the text [...] always
develops on the boundary between two consciousnesses, two subjects.”

12 In meinem Buch The Roundtable Pulpit, Nashville 1995, konzentriere ich mich vor allem auf
roundtables fiir Personen in der Gemeinde selbst. Spiter erweiterte ich diese Vorstellung, um auch
andere Personen jenseits der Kirchentiiren einzubeziehen. Vgl. John S. McClure: Collaborative
Preaching from the Margins, in: Journal for Preachers 22 (1996).
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se und Heime. Dabei geht es darum, sich mit den einzigartigen, fremdartigen
und manchmal bizarren Interpretationen des Evangeliums, die um uns herum
in unserer Kultur, in den Kopfen und Herzen von guten Kirchenleuten und
verborgen in den Tiefen unseres eigenen Lebens existieren, anzufreunden.
Auf diese Weise haben unsere Theologien auch die Gelegenheit, zu wirklich
offentlichen Theologien zu werden, anstatt Theologien zu bleiben, die bloR in
isolierter Weise innerhalb der kirchlichen Welt Geltung haben.

Gleichgiiltig, wie dialogische praktische Theologien des Predigens analysiert
werden,’® wird der Prediger/die Predigerin neu eher als Gastgeber/Gastgebe-
rin eines Gespraches gedacht denn als ein Prophet, eine Botin, eine Zeugin
oder ein Geschichtenerzdhler. Im Wesentlichen wird der Prediger/die Predige-
rin als jemand verstanden, der ein fortwdhrendes Gesprach initiiert, ermog-
licht und vertrauensvoll begleitet, in dem und durch das die Gemeinde tiefer
und ganzheitlicher christlich wird. Dieser Prozess akzentuiert, hebt hervor und
dramatisiert sogar die vielen Weisen, wie eine Gemeinde in diesem Moment ihr
eigenes theologisches Zeugnis zum Ausdruck bringt oder konstituiert. Wahrend
die Predigt selbst eine Einparteien-Kommunikations-Veranstaltung bleibt, 7st
sie eingebettet in und reprdsentiert einen eigentlich interaktiven Vielparteien-
Kommunikations-Prozess, in dem eine Gruppe von gewdhnlichen Leuten Theologie
wahrnimmt, artikuliert und treibt.

V. Theologie des Predigens

Der letzte und vielleicht wichtigste Aspekt des Theologie Predigens wird
manchmal ,Theologie des Predigens” genannt, in Unterscheidung zu ,Theo-
logie und Predigen”. Auf dieser Ebene sind Predigerinnen und Prediger dazu
aufgerufen, ihr tiefstes Verstdndnis dessen einzuschitzen, welche Art von
theologischem ,Ereignis” oder welche Art von Transaktion mit Gott stattfin-
det, wenn ein Prediger/eine Predigerin spricht. Hier stellen wir Fragen wie:
.was soll nach Gott passieren, wenn ich aufstehe um zu predigen?”, ,was tut
Gott wahrend einer Predigt?”, ,weshalb predigen?”, ,was ist der Zweck des
Predigens?”. Wenn wir anfangen, diese Fragen zu beantworten, beginnen wir
zu verstehen, dass es beim Predigen letztlich nicht darum geht, um jeden
Preis die Theologie der Kirche wahrzunehmen, zu korrigieren oder zu verbes-
sern. Auf dieser Ebene miissen wir die Art und Weise anerkennen, wie das Pre-
digen fiir uns auf eine Weise zu Gottes Wort wird, die verandert, evangelisiert,
heilt, fihrt und menschliches Leben unterstiitzt, und die eine Zukunft eroff-
net, in der sich die Gegenwart, die Macht und die Absichten Gottes durchset-
zen. Es gibt viele Weisen, intellektuell dariiber nachzudenken, wie es sein
kann, dass Predigen ,Evangelium” oder welt-verindernde Gute Nachricht
wird. Manche verstehen das als einen Teil der Rolle des Predigens als eine der
dreifachen Gestalten des Wortes Gottes. Fiir andere hat es mehr mit der ein-

13 Fiir andere dialogische Modelle vgl. Lucy Rose: Sharing the Word. The Preaching in the Round-
table Church, Louisvi(lle 1997; Ronald Allen: Interpreting the Gospel. An Introduction to Prea-
ching, St. Louis 1999.
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zigartigen priesterlichen Rolle zu tun, die das Predigen dabei spielt, den Men-
schen beim Benennen von Gottes Gnade im téglichen Leben zu helfen. Fiir
manche wird Predigen zum Evangelium durch die bilderstiirmerische Verkiin-
digung einer eschatologischen Welt, die in den meisten Gesichtspunkten voll-
kommen gegensitzlich oder anders ist als die Welt, wie wir sie kennen. Fiir ei-
nige geschieht das, wenn Predigen treulich Gottes weit reichende Vergebung
verkiindigt, die uns vor Siinde und Schuld rettet. Und fiir wieder andere wird
Predigen als ein Wort der géttlichen Hoffnung, die trotz der {iberwaltigenden
Merkwiirdigkeiten in einer Welt des Leidens und der Verzweiflung nicht auf-
gibt, zur Guten Nachricht.

Im Kern jeder dieser Theologien des Predigens liegt eine Erfahrung des Predi-
gens als eine lebendige theologische Berufung. Wenn eine Predigerin/ ein Pre-
diger nicht dieses letztgiiltige Gefiihl fiir das Predigen als eine theologische
Berufung entwickelt, wird all unser Herumbasteln mit unseren eigenen opera-
tiven Theologien, mit semiotischen Darstellungen von Theologie in lokalen
Kontexten und sogar mit der Augenblick-fiir-Au-
genblick-Verfasstheit von Theologie im Dialog
keinen unterstiitzenden oder erhaltenden Sinn
oder Zweck haben. Wir kdénnen mit anderen Wor-
ten unsere Anstrengungen, die Beziehung zwi-
schen Theologie und Predigen zu verbessern,
nicht von unseren grundsatzlichen Entscheidungen beziiglich unserer berufs-
bezogenen Theologie des Predigens trennen. Wir kdnnen unser eigenes Leben
und das Leben anderer mit groRer Genauigkeit theologisch schreiben und
neu-schreiben und doch noch nichts von der verwandelnden Kraft des Wortes
Gottes in unserem eigenen Leben, in unserem Predigen und in unseren Kir-
chen wissen. Daher miissen wir iiber all unsere Anstrengungen, die Art und
Weise, wie wir Theologie predigen, zu verbessern, hinaus immer darauf bli-
cken und héren, wie sich unsere theologische Berufung als Predigerinnen und
Prediger formt und entwickelt. Erst wenn wir in diese Berufung hinein leben,
nicht nur intellektuell, sondern auch mit unserem ganzen existentiellen Enga-
gement und mit verkdrperlichter Energie, ereignet sich eine Integration, i_n
deren ganzer Fiille wir wissen werden, was es bedeutet, Theologie zu predi-
gen.

des Predigens als eine
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