Wolfgang Voégele

Kirche und Milieu: Theologische Perspektiven. Ergeb-
nisse eines Forschungsprojekts und die Konsequenzen
fiir kirchliche Handlungsfelder'

Wie kann man die Ergebnisse des Projekts , Kirche und Milieu” theolo-
gisch rezipieren? Dafur gibt es eine ganze Reihe von Antworten, die im
folgenden in zwei Durchgangen beantwortet werden sollen. Zum einen
sollen nach einer Einleitung (1.) nochmals die Griinde (2.) aufgefiihrt wer-
den, die aus kirchlicher und theologischer Sicht fir das Projekt sprachen.
Zum anderen sollen in theologischen Thesen (3.) Anregungen gegeben
werden, wie die Ergebnisse der Studie umzusetzen sind in praktische
kirchliche Arbeit.

1. Einleitung

Kirchliche Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter arbeiten und leben in einer
Gemeinde, und jeder hat Bilder von dieser Gemeinde, eine bestimmte
Sichtweise oder Perspektive auf sie, ein Bild von den Menschen, die in ihr
leben. Jeder, der im Pfarrberuf steht, hat sich selbstverstandlich schon Ge-
danken gemacht, welchen soziologisch oder wie auch immer zu beschrei-
benden Gruppen diese Menschen zugehdoren, die er tauft, traut, beerdigt,
konfirmiert, denen er im Gottesdienst predigt, die er besucht, berat, mit
denen zusammen er arbeitet. Diese Bilder verandern sich im Laufe der
Jahre der Gemeindearbeit, es werden bestimmte Konsequenzen gezogen
oder auch nicht. Theologische Reflexionen werden angestellt. Jeder kirch-
liche Mitarbeiter hat ein Bild von diesen Menschen, von den Gruppen, von
dem, was man ihre Schicht, ihren Stand, ihre Klasse, ihr Milieu, ihre Grup-
penzugehorigkeit nennen konnte. Und das ist wichtig und notwendig so,
weil ja niemand ins Blaue hinein tauft, konfirmiert, predigt, sondern dieje-

' Es handelt sich um einen Vortrag, der zum ersten Mal von Michael Vester und mir vor dem
Generalkonvent des Sprengels Hildesheim am 13. und 14.September 1999 in Sorsum und
Gifhorn vorgetragen wurde. Der mindliche Charakter des Vortrags wurde weitgehend
beibehalten. Der soziologische Teil, den Michael Vester vorgetragen hat, wurde hier
ausgelassen, da er im hier abgedruckten Ergebnisbericht der Studie bereits enthalten ist.
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nigen Menschen anspricht, die im Gottesdienst vor ihm sitzen. Uber diese
Gemeindebilder wollen wir heute sprechen.

Wir wollen eine soziologische Untersuchung vorstellen, die den Titel tragt
.Kirche und Milieu”. Das ist ein Kooperationsunternehmen gewesen zwi-
schen der Evangelischen Akademie Loccum und der Arbeitsgemeinschaft
fur interdisziplinare Sozialforschung an der Universitat Hannover, finanziell
gefordert von der Hanns- Lilje-Stiftung.

2. Wieso wurde diese Untersuchung durchgefihrt?

Welche Grunde haben uns bewogen, solch eine Untersuchung in Angriff
zu nehmen? Welche Ziele haben wir verfolgt?

1. Religionssoziologische Untersuchungen, etwa die Kirchenmitglied-
schaftsuntersuchungen der EKD, haben bisher die Frage der Zugehorigkeit
oder Nichtzugehorigkeit zur Kirche vor allem unter demoskopischen
Gesichtspunkten betrachtet. Die Demoskopie liefert aber sozusagen nur
ein flaches Bild von dem, was eigentlich interessant ware. Die letzte EKD-
Mitgliedschaftsuntersuchung von 1997 hat hier einen Neuanfang
gemacht, indem sie neben der demoskopischen Untersuchung auch quali-
tative Interviews mit einbezogen hat. Was wir in unserer Studie , Kirche
und Milieu” versucht haben, nimmt die Demoskopie als Voraussetzung;
auf ihrer Folie fangt die Suche nach geeigneten Gesprachspartner erst an.

2. Wir haben ganz bewuBt die Hannoversche Landeskirche als Beispiel
gewdhlt. Das geschah auch deshalb, weil wir kein zu allgemeines und
darum abstraktes Bild von der Kirche prasentieren wollten. Innerhalb der
Landeskirche interessierte uns die ganze Vielfalt inner- und Gbergemeind-
licher Arbeitsformen. Wir wollten wissen: Gibt es dabei bestimmte Formen
der Milieuverengung’? Bilden die Gemeinden eigene Milieus aus, die sich
so abgeschottet haben, daB es fur potentielle Interessenten und Kon-
taktsucher gar nicht mehr moglich ist, hier einen Einstieg zu finden? Un-
terschiedliche Arbeitsformen, Konfirmandenunterricht, Erwachsenenbil-
dung, Kindergarten, Kasualien sprechen unterschiedliche Gruppen von
Menschen an. Wir wollten wissen, wie sich die Zielgruppen unterscheiden.
Wir wollten wissen, wie sich die unterschiedlichen Zielgruppen zueinander

? Klaus Engelhardt et al. (Hg.), Fremde Heimat Kirche: Die dritte EKD-Erhebung iiber
Kirchenmitgliedschaft, Gutersloh 1997. Dazu auch das Themenheft ,‘Fremde Heimat
Kirche’- was nun” der Zeitschrift Pastoraltheologie 87, 1998, Heft 9.

* Zum Begriff der Milieuverengung bereits Klaus von Bismarck, Kirche und Gemeinde in
soziologischer Sicht, ZEE 1, 1957, 17-31.
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verhalten, wo es Konflikte gibt, wo Konvergenzen. Wir wollten wissen,
wo die blinden Flecken sind, welche die ErschlieBung neuer Zielgruppen
verhindern, aber auch wo gegenwartig die Aufbriiche geschehen, wo
Neues im Entstehen begriffen ist.

3. Bei der gegenwadrtigen Wahrnehmung von Religion in dieser Gesell-
schaft operieren Wissenschaftler mit Begriffen wie Individualisierung®, S&-
kularisierung, Entkirchlichung’. Die mit diesen Schlagworten verbundenen
Thesen lauten: Individualisierung ist ein nicht umkehrbarer ProzeB, der
eine Wahrnehmung von gesellschaftlichen Strémungen und Tendenzen
zusehends unmaglich macht. Sakularisierung ist ein ebenso unumkehrba-
rer ProzeB, der auf eine religions- und kirchenlose Gesellschaft zusteuert.
Die mit dem Schlagwort Entkirchlichung verbundene These lautet: Wer
aus der Kirche austritt, der fllichtet sich oft in eine individualisierte und
privatisierte Patchwork-Religion. Gegenuber allen drei Thesen sind Frage-
zeichen angebracht. Sicherlich ist ein ProzeB der Individualisierung zu be-
obachten, aber genaue Untersuchungen zeigen, daB Milieuorientierungen
weiterhin bestehen. Der IndividualisierungsprozeB 1aBt sich nur in be-
stimmten Milieus nachweisen, in vielen Milieus ist er gar nicht so sehr
ausgepragt. Wenn das stimmt, worin bestehen diejenigen Orientierungen,
die mit Religion zusammenhangen? Sakularisierung ist ein ambivalenter
ProzeB; er ist auf keinen Fall unumkehrbar. Wenn er nicht als geschichts-
philosophisches Konstrukt zu begreifen ist, wie ist er dann empirisch
nachzuweisen? Wo gibt es in den verschiedenen Milieus bleibende Orien-
tierungen, die sich als religiés beschreiben lassen, obwohl die Menschen
sich von der Kirche langst abgewandt haben, sei es durch Austritt oder
aus Desinteresse? Wenn es richtig ist, daB ein ProzeB3 der Entkirchlichung
stattfindet, bestehen dann bleibende Orientierungen weiter, die sich auch
bei Entwicklung einer individualisierten Patchwork-Religion durchhalten?
Unser Ziel war es auch, solche leicht in Schlagworte transformierbaren
GroBraumthesen einer kritischen, empirischen Uberpriifung zu unterzie-
hen. -

4. Der vierte Grund fur uns, solch eine Untersuchung durchzufthren, war
und ist das in der Kirche verbreitete KrisenbewuBtsein. Eine der Tagun-

* Exemplarisch Hans Joachim Schliep, Kirche in der Erlebnisgeselischaft, PTh 85, 1996,211-
224.

Kritisch zur Sakularisierungsthese neuerdings Detlev Pollack, Entzauberung oder
Wiederverzauberung der Welt. Die Sakularisierungsthese auf dem Priifstand, in: Eckart von
Vietinghoff, Hans May (Hg.), Zeitenwende - Wendezeiten, Hannover 1998, 125-150.
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gen, die diese Untersuchung begleitet haben, trug den Titel , Die Krise der
Kirchen ist eine groBe Chance!”® Wir waren der Uberzeugung: Wenn es
eine solche Krise gibt, dann gilt es zunéchst eine Art Bestandsaufnahme
zu machen: Wie ist im Moment die Situation? Wo stehen wir? Worin be-
stehen die Schwierigkeiten? In der Definition von Zielgruppen? In der
kirchlichen Sprache? Wo kénnten Lésungsversuche ansetzen? Wo gibt es
schon Bemuhungen um Reform, sowohl in einzelnen Gemeinden als auch
auf der Ebene der Landeskirche? Wir haben festgestellt: Gegenwartig gibt
es viele neue Ansatze zu Reformen. Diese missen miteinander vernetzt
werden, um das gegenseitige Lernen zu férdern..

5. Das Hauptziel, der Hauptwunsch derjenigen, die diese Untersuchung
initiiert und begleitet haben, bestand darin, so etwas wie eine Milieuland-
karte in Bezug auf kirchliche Orientierungen zu entwickeln. Wir wollten
sehen, welche Milieus sind fur die Botschaft der Kirche noch empfanglich
" und welche nicht? Wo wirkt die Botschaft der Kirche weiter, ohne daB
sich die Menschen aus einem bestimmten Milieu noch am Leben in der
Gemeinde beteiligen? Nach unserer Auffassung waére das Ziel der Studie
erreicht, wenn wir neben der Landkarte auch so etwas wie unterschiedli-
che Milieuprofile zur Verfigung hatten, aus denen wir Probleme der
Kommunikation und der Vermittlung ersehen kénnten. Wir wollten, um
es kurz zu sagen, ein soziologisch fundiertes Bild von dieser Landeskirche
haben, im Grunde genau so wie Sie sich ein bestimmtes Bild von lhrer
Gemeinde, vom Kirchenkreis und von der Kirche als ganzes machen. Aus
diesem Grund ist es uns wichtig, gemeinsam lhre Wahrnehmungen und
die Ergebnisse unserer Untersuchung miteinander zu vergleichen. Aus die-
sem Grund durfen Sie von dieser Untersuchung nichts vollig Neues erwar-
ten. Sie wird einiges, was Sie auch wahrnehmen, bestétigen, anderes in
Frage stellen.

Der Unterschied liegt in der Methode. DaB wir die Soziologie als Partnerin
der Theologie ausgewahlt haben, hat seine besonderen Grinde. Die So-
ziologie, jedenfalls die empirisch arbeitende Milieusoziologie, liefert im
Gegensatz zur Theologie keinen Blick aus einer Binnenperspektive, son-
dern sie liefert einen distanzierten, fr den Theologen und die Theologin
einen verfremdenden Blick von auBen auf Kirche, Gemeinde, Gesellschaft.

¢ Dazu Wolfgang Végele (Hg.), ,.Die Krise der Kirchen ist eine groBe Chance. Kirchen- und
Gemeindereformprojekte im Vergleich”, Loccumer Protokolle 17/99, Rehburg-Loccum
1999.
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Wir erhoffen uns, daB die Soziologie Dinge aufdeckt, die wir, gefangen in
unserer Binnenperspektive, so vorher nicht gesehen haben.

Noch etwas anderes ist wichtig: Die Soziologie erstellt diesen Blick auf
Gemeinden und Kirchen mit Hilfe eines bestimmten methodischen In-
strumentariums. Michael Vesters Arbeitsgruppe hat vor allem das
Instrument der Gruppendiskussionen eingesetzt. Uber diese Methoden
gibt es eine eigene wissenschaftliche Diskussion innerhalb der Soziologie;
die braucht uns in diesem Zusammenhang aber nicht zu beschaftigen.
Wichtig erscheint allein folgendes: Auch die Soziologie interpretiert die
von ihr erhobenen Daten; sie bildet bestimmte Theorien, Interpretationen
und Hypothesen aus.

Das ist genau dasselbe, was die Theologie auch tut, wenn auch von ande-
ren Voraussetzungen aus. Uber diese Interpretationen muB es ein Ge-
sprach geben, damit wir voneinander lernen. Wir wollen in diesem Vor-
trag und in den darauf folgenden Diskussionen versuchen, dieses Ge-
sprach zu fuhren.

3. Theologische Perspektiven

Was ich im folgenden darzustellen versuche, ist keine konsistente theolo-
gische Interpretation dieser Untersuchung. Das hat schon allein darin sei-
nen Grund, daB die Ergebnisse noch nicht vollstandig vorliegen. Zum an-
deren liegt mir an einem Gesprach mit lhnen, deswegen will ich jetzt nur
Thesen vorliegen, die als Bausteine zu einer noch folgenden Interpretation
verstanden werden konnen. Ich lege lhnen jetzt sechs Thesen vor. Die er-
ste steht unter der Uberschrift: Die Notwendigkeit einer theologischen In-
terpretation.

1. Die Notwendigkeit einer theologischen Interpretation: Das klingt
vordergriindig banal, birgt aber einige Brisanz in sich. Es geht um das Bild
von der Kirche, das wir haben. Man kann sich ja auf die Behauptung zu-
rickziehen, daB sich Vorgange des Glaubens, des Gottesdienstes, des
Wirkens des Heiligen Geistes, der Theologie, der Kirchenleitung der Beob-
achtung durch die Soziologie entziehen, weil die Soziologie aus methodi-
schen Grinden nicht darauf angewiesen ist, eine Voraussetzung zu ma-
chen, die der Theologie vollig selbstverstandlich sein muB: Das ist die Vor-
aussetzung der Existenz des Gottes Jesu Christi, samt allen weitreichenden
Folgerungen, die sich aus dieser Voraussetzung ergeben. Es lieBe sich also
eine Argumentation denken, die sagt: Es hei3t, daB der Geist weht, wo er
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will, und es gilt das Gleichnis vom Samann. Und das bedeutet: Die Ver-
kindigung der Kirche steht unter der VerheiBung der Wirksamkeit, nicht
der vollstandigen, aber mindestens der partiellen. Uber den ausgesaten
Samen heiBt es: ,Einiges fiel unter die Dornen; und die Dornen wuchsen
empor und erstickten's. Einiges fiel auf gutes Land und trug Frucht, eini-
ges hundertfach, einiges sechzigfach, einiges dreiBigfach.” (Mt 13,7-8)
Daran kénnen wir glauben, darum muB sich niemand um Zielgruppenori-
entierung, Effizienzsteigerung, Kostenreduzierung, Predigtsprache, kurz:
um die hermeneutischen oder Vermittlungsprobleme Gedanken machen.
Irgendwas wird schon auf fruchtbaren Boden fallen. In dieser Perspektive
wurde man sagen: Nur die Glaubenden konnen richtig verstehen, was in-
nerhalb der Kirche geschieht oder ablauft. Voraussetzung ist, daB Kirche
und Welt einander gegentbergestellt werden. Etwas formaler ausge-
drickt: Nur die Binnenperspektive auf die Kirche ist akzeptabel. AuBen-
perspektiven mussen deshalb abgelehnt werden, weil sie die entschei-
dende Voraussetzung des Glaubens nicht teilen.

Die Mehrheit der Theologen teilt diese Argumentation nicht und favori-
siert eine andere Lesart. Danach steht die Kirche der Welt nicht gegen-
Uber, sondern sie ist ein Teil von ihr’, eine intermediare Institution in der
Gesellschaft. Sie hat einen doppelten Charakter, sie ist weltliche Institu-
tion mit Finanzierungs-, Organisations- und Zielgruppenproblemen, und
gleichzeitig ist sie ein Zeichen von Gottes Zuwendung zur Welt, ist sie
Gemeinschaft der Heiligen, der Ort, wo das Evangelium verkiindigt und
die Sakramente verwaltet werden®. Wenn die Kirche als solche einen dop-
pelten Charakter hat, dann ist es auch legitim, sie mit Hilfe von theologi-
schen Binnen- und nichttheologischen AuBenperspektiven zu analysieren.
Zu diesen AuBenperspektiven konnen zahlen die Beobachtungen eines
Atheisten, einer Demoskopin, eines Soziologen, eines Organisationsfach-
manns und so weiter. Es kommt dann nur entscheidend darauf an, beide
Perspektiven auseinanderzuhalten und einander zuzuordnen. Fur den Fall
unserer Untersuchung Kirche und Milieu gilt: Theologie und Soziologie lie-
fern unterschiedliche Interpretationen, die aber aufeinander bezogen sind,
selbst dort noch, wo sie in unterschiedliche Richtungen auslaufen.

7 Zum Thema der Kirche in der Gesellschaft: Wolfgang Huber, Kirche in der Zeitenwende.
Gesellschaftlicher Wandel und Erneuerung der Kirche, Giitersloh 1998.

*So CA VI,
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2. Idealisierung und Relativierung: Wenn Sie die theologische Szene
im Moment beobachten, dann werden Sie einander widerstrebende Ten-
denzen feststellen. Zum einen ziehen sich groBe Teile der Exegese, der
Kirchengeschichte und der Systematischen Theologie immer starker auf
die philologische Interpretation, auf den historischen Vergleich und die hi-
storische Darstellung zurck. Aktuelle systematisch-theologische und so-
zialethische Probleme dagegen werden vernachlassigt. Das, was ich die
offentliche Funktion der Theologie’ nennen wiirde, wird groBenteils nicht
mehr wahrgenommen.

Zum anderen ist eine groBe Aufmerksamkeit far die Ekklesiologie festzu-
stellen, fur die Ekklesiologie in praktischer Absicht, die sich mit Erklarung
und Therapie der Uberall beklagten Krise der Kirchen beschaftigt. Hier
sucht die (praktische) Theologie den Dialog mit Soziologie und Religions-
soziologie, mit Marketing- und Kommunikationswissenschaften. Oft wer-
den von diesen Disziplinen Rezepte, einfache Rezepte erwartet, wie es
besser zu machen ware.

Die Untersuchung, die wir durchgefiihrt haben, wird solche Rezepte nicht
bieten. Dieses Fehlen von Rezepten ist jedoch nach meiner Uberzeugung
kein Nachteil, sondern gerade eine Starke unserer Untersuchung.

- Ich will das begriinden: Rezepte setzen oft ein ganz simples idealistisches
Programm voraus. Es wird der Soll- und der Ist-Zustand erhoben, und um
die Differenz zwischen beiden zu beseitigen, braucht es diese beriichtig-
ten Rezepte, die umso attraktiver erscheinen, je einfacher sie sind. Wer sie
propagiert, wird in der Regel nicht argumentieren, sondern sich zum Pro-
pheten seiner eigenen Idee machen, um Glaubwurdigkeit zu gewinnen.
Bei denen, die solche Rezepte anwenden sollen, ist das Resultat oft Uber-
forderung. Das ist noch kein theologisches Argument.

Die Frage: Welche Menschen, welche Milieus spricht die Kirche noch an,
ist nattrlich - ins Theologische gewendet - eine Frage der Mission. Sie er-
gibt sich ohne weiteres und zwanglos aus dem Auftrag Jesu, den Men-
schen die christliche Botschaft zu verkiinden und sie zu taufen (Mt 28,20).
Dieser Auftrag wird m.E. miBverstanden, wenn man ihn als Zwang zur
Mission versteht, der unter Erfolgsdruck setzen soll. Auch das bereits er-
wdahnte Gleichnis vom Sdmann 13Bt sich als Relativierung der Erfolgsaus-
sichten solcher Missionsanstrengungen lesen: Vieles wird ausgesat, aber

° Dazu exemplarisch Wolfgang Huber, Offentliche Kirche in pluralen Offentlichkeiten, EvTh
54, 1994, 157-180.
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nicht aus jedem Samen entwickelt sich eine Pflanze; einiges fallt daneben
und gar nicht auf. Bekannte Texte sind das.

Mission und Werbung fir den Glauben missen scheitern, wenn sie sich
selbst unter zu hohen Erfolgsdruck setzen. Es geht nicht um die Vervoll-
kommnung der christlichen Mission, um die Optimierung eines christli-
chen Handlungsprogramms und schon gar nicht um Rezepte. Es geht
nicht um die Verbesserung kirchlichen Marketings. Die theologische Re-
zeption dieser Kirche-und-Milieu-Untersuchung muB freigehalten werden
von idealistischer Uberforderung. Vielmehr ist sie so gemeint, daB sie zu
einer niichternen Analyse Uber den Ort der Kirche in der Welt verhilft. Zu
Strategien und Programmen, zu wirksamen Veranderungen kann erst
kommen, wer die Situation genau kennt, in der er oder sie sich befindet.

3. Das Milieu gilt nichts in der Kirche? Es gibt eine wichtige biblische
Tradition, welche die Geltung von Milieus in der Kirche aufhebt. Diese
Tradition ist fir die Kirche ganz entscheidend. Am pragnantesten ist sie in
Gal 3,28 formuliert: , Hier ist nicht Jude noch Grieche, hier ist nicht Sklave
noch Freier, hier ist nicht Mann noch Frau; denn ihr seid allesamt einer in
Christus Jesus.” Wie ist das zu verstehen?

Das Eins-Sein-in-Christus, von dem Paulus hier spricht, nivelliert soziale
Unterschiede und damit auch Unterschiede, die aus der Zugehorigkeit zu
einem bestimmten Milieu resultieren. Das ist eine der starksten Behaup-
tungen des christlichen Glaubens, daB soziale Unterschiede vor Gott nicht
gelten, daB coram Deo vielmehr nur zwei ,Zustande” gelten, derjenige als
Stnder und derjenige als Gerechtfertigter. Das symbolische Handeln der
Kirche hat sein hochstes Ziel darin, diese Bewegung vom Siindersein zum
Gerechtfertigtsein unter die Menschen zu bringen, ihnen diese Bewegung
als trostenden Zuspruch zu verkinden. Das ist sozusagen die
Formulierung der Rechtfertigungslehre in milieutheoretischer Perspektive:
Ich bin angenommen vor Gott - ohne Ansehen meiner Leistungen, meines
Besitzes, meines sozialen Kontextes, meines Milieus, meines Habitus.

Diese Relativierung von Milieuunterschieden 138t sich ohne weiteres am
Gottesdienst, an Abendmahl und Taufe ablesen. Allen Gottesdienstteil-
nehmern, ohne Unterschied des Milieus, wird in der Predigt das Evange-
lium verkiindet. Die Taufe als Zeichen von Gottes Annahme wird vorge-
nommen, ohne daB auf soziale Unterschiede geachtet wird. Ahnliches gilt
fur das Abendmahl. Gottesdienst und symbolische Handlungen wie
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Abendmahl und Taufe relativieren Milieuunterschiede. Mehr noch: Der
christliche Glaube bricht Milieuunterschiede auf, er erklart die Glaubenden
zu ,Bradern und Schwestern” ohne Riicksicht auf die Herkunft aus ihrem
sozialen Milieu. Diese Praxis des Glaubens 1aBt sich ohne weiteres zuriick-
fihren auf Jesu eigene Praxis mit Menschen umzugehen, die im wesentli-
chen darin bestand - auf dem Wege des Wunders, der Heilung, des Zu-
spruchs, der symbolischen Handlung - sozial abgewertete Menschen auf-
zuwerten, sie aber gerade nicht in ein hoher bewertetes Milieu aufzuwer-
ten, sondern in eine Stellung vor Gott, die Milieus transzendiert.

Es entsteht daraus an die Soziologie die Fragbe: Wie sehr pragt ein Milieu,
ein Habitus einen Menschen, inwieweit sind hier Veranderungen moglich?
Was kann in FluB kommen?

Ich will diesen ersten Punkt der These zusammenfassen: Es gibt im christli-
chen Glauben eine in der Rechtfertigung, in Gottes Handeln am Men-
schen begriindete Tendenz zur geschwisterlichen Gleichheit.

Auf der anderen Seite gilt aber auch folgendes: Dennoch, trotz dieser be-
haupteten und geglaubten Gleichheit, sind im kirchlichen und gemeindli-
chen Leben die Einflisse von Milieus wirksam. Aber diese milieuspezifi-
schen Unterschiede zeigen sich auch schon im Neuen Testament am Bei-
- spiel am Konflikt um das Essen von Gotzenopferfleisch, um die Ausgestal-
tung des Abendmabhls, um die Stellung der Sklaverei im Philemonbrief, an
der Auseinandersetzung Uber Starke und Schwache im Glauben in den
Gemeinden in Korinth und Rom. Man kommt an der Erfahrung nicht vor-
bei, daB das Angenommensein vor Gott, das gepredigt, geglaubt, prakti-
ziert wird, dennoch nicht immer die Kraft hat, soziale Unterschiede, Mi-
lieuunterschiede, vollstandig auszublenden. Die Spannung zwischen bei-
den Perspektiven bleibt bestehen.

Es ist das, in theologischer Sprache, die Spannung zwischen Schon-Jetzt
und Noch-Nicht, zwischen bereits bestehender Prasenz des Heiligen Gei-
stes, zwischen gelungener Gemeinschaft auf der einen und Hoffnung auf
ein zuktnftiges, kommendes Gottesreich, Hoffnung auf die noch ausste-
hende Erlésung auf der anderen Seite. Oder, in der Perspektive der theo-
logischen Anthropologie ist das die Spannung zwischen dem Menschen
als Stnder und Gerechtem: simul iustus et peccator.

Damit ist das Problem genannt, aber noch nicht gelost. Ich sehe drei
Wege zur Losung. Wo die Spannung in Richtung auf das Noch-Nicht auf-
geldst wird, kommt es letztlich nicht weiter als zum Akzeptieren des Sta-
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tus Quo bestehender Milieuverteilung. Die sozial fixierende Kraft von Mi-
lieus wird anerkannt, die befreiende Kraft des Evangeliums im Grunde ge-
ringgeschatzt.

Wo die Spannung in Richtung auf das Schon-Jetzt aufgeldst wird, da kann
eine christliche Gruppe oder Gemeinde nicht anders als sich aus gegebe-
nen sozialen Zusammenhangen vollig herauszuldsen, zur weltabgewand-.
ten Sekte zu werden. Sie schlieBt sich von den vorhandenen Milieus einer
Gesellschaft aus und bildet ihr eigenes Milieu. Beispiele dafur gibt es in
der Gegenwart und in der Kirchengeschichte genug.

Auf dem dritten Weg, heiBt es die Spannung zwischen Schon-Jetzt und
Noch-nicht auszuhalten und anzuerkennen, Konflikte pragmatisch anzu-
gehen, soziale Milieus nicht als fixiert, fest und starr zu betrachten und
immer mit der befreienden Kraft des Evangeliums zu rechnen, die soziale
Milieus transzendiert. Mindestens zeichenhaft oder symbolisch soll sicht-
bar werden, was im kommenden und erhofften Reich Gottes seine end-
gultige Erfullung findet. Der christliche Glaube enthalt in meiner Sicht bei-
des, sowohl die Kraft und die Hoffnung, an solchen Zeichen zu arbeiten,
als auch den Trost, der nétig ist, wenn solche Zeichen oder Symbole doch
wieder an der Wirklichkeit oder an eingefahrenen, fixierten Strukturen
scheitern sollten. :

4. Die These vom Eingehen auf bestimmte Milieus: Bisher bin ich drei
Schritte gegangen: Ich habe behauptet, die Milieutheorie sei fur einen
Theologen interessant: Es gibt wichtige Schnittstellen zwischen der sozio-
logischen Anthropologie der Milieus und der theologischen Anthropologie
der Rechtfertigung, wenn auch aus unterschiedlichen Perspektiven heraus.
Dieses darf jedoch theologisch nicht zu einer Uberforderung des jeweili-
gen Missionsverstandnisses fuhren. Die befreiende Botschaft des Evange-
liums birgt in sich einen wichtigen Impuls, der unterschiedliche Milieus
zum einen ernst nimmt und anerkennt, zum anderen an der Aufhebung
von Milieus arbeitet. Der im Glauben gerechtfertigte Mensch ist nicht
mehr an sein Milieu gebunden. Die Gemeinschaft der Glaubenden ist
durch eine bestimmte Gleichheit konstituiert, die sich nicht nochmals in
soziale ‘oder andere Hierarchien auflésen 1aBt. Und dennoch - das ist das
Paradox - bleibt der Glaubende an diese Milieus gebunden.

Wenn das richtig ist, dann erfordert das unter anderem fur die Arbeit in
der Gemeinde: Es ist notwendig, auf unterschiedliche Milieus einzugehen,
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sich nicht durch den eigenen Habitus den Zugang zu anderen sozialen
Gruppen zu verstellen. Schon das Beispiel der urchristliche Mission zeigt,
daB unterschiedliche Milieus ernstgenommen werden mussen. Am pra-
gnantesten ist das bei Paulus formuliert (1Kor 9,20-23) worden:

.20 Den Juden bin ich wie ein Jude geworden, damit ich die Juden ge-
winne. Denen, die unter dem Gesetz sind, bin ich wie einer unter dem
Gesetz geworden - obwohl ich selbst nicht unter dem Gesetz bin -, damit
ich die, die unter dem Gesetz sind, gewinne. 21 Denen, die ohne Gesetz
sind, bin ich wie einer ohne Gesetz geworden - obwohl ich doch nicht
ohne Gesetz bin vor Gott, sondern bin in dem Gesetz Christi -, damit ich
die, die ohne Gesetz sind, gewinne. 22 Den Schwachen bin ich ein
Schwacher geworden, damit ich die Schwachen gewinne. Ich bin allen al-
les geworden, damit ich auf alle Weise einige rette. 23 Alles aber tue ich
um des Evangeliums willen, um an ihm teilzuhaben.”

Was ist das eigentlich anderes als Zielgruppendenken in Reinkultur? Pau-
lus nimmt sich selbst vollstandig zuriick. Ob das, was er schreibt, sich auch
in Wirklichkeit so verhielt, ist eine andere Frage. Die soziale Perspektive
der Kommunikation tiber den Glauben ist véllig auf die Empfanger, dieje-
nigen Gruppen fixiert, die Paulus ansprechen will: Juden, Griechen, Men-
schen ohne Gesetz, Menschen mit Gesetz, Starke, Schwache. ,Alles aber
tue ich um des Evangeliums willen, um an ihm teilzuhaben.”

Daraus ist nur ein SchluB zu ziehen: In den Gemeinden missen unter-
schiedliche Milieus wahrgenommen und ausgehalten werden. Es missen
auch diejenigen Frommigkeitsstile und Religionsformen ernst genommen
werden, die nicht in die Kerngemeinde gehoren. Und es gilt fur Gemein-
den, aber auch fur Pastorinnen und Pastoren, daB sie sich immer wieder
prifen mussen, ob sie nicht durch ihren eigenen Habitus, ihr eigenes Mi-
lieu, ihre eigenen Besonderheiten den Weg zu bestimmten anderen Mi-
lieus verstellen. Damit meine ich nicht, daB sich jemand verbiegen soll.
Aber es ist notig, auf dieses Problem aufmerksam zu werden, gegenseitig
Erfahrungen und Beobachtungen auszutauschen, wie wir es nachher in
den Arbeitsgruppen tun wollen. Damit komme ich zur finften These, die
eng mit der vierten zusammenhangt. Ich will die Richtung andeuten, die
solch ein Erfahrungsaustausch nehmen muBte.

5. Die theoiogisché Habitus-These: Es ist ganz entscheidend fur den in
dieser Studie verwendeten Begriff des Habitus, daB3 er gerade nicht einge-
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schrankt ist auf die kognitiven Seiten der Personlichkeit oder auch nur.auf
diejenigen Momente, die sich sprachlich formulieren lassen. Habitus meint
~geistige” und ,materielle” Orientierung, die Gesamtheit der inneren und
duBeren Haltungen - unter EinschluB der ,Haltung” des Korpers. Davon
wuBte schon Luther etwas, wenn er bildlich vom Sunder als dem homo
incurvatus in se ipsum schrieb, dem in sich selbst verkrimmten Menschen.
Eine Ahnung davon hatte auch Nietzsche mit seiner Bemerkung, die
Christen miBten erloster aussehen, wenn sie glaubwiirdig sein wollten.
Pierre Bourdieu hat diese Bemerkungen tber 400 Jahre spater sozialanaly-
tisch eingeholt, wenn er schreibt: ,Was der Leib gelernt hat, das besitzt
man nicht wie ein wiederbetrachtbares Wissen, sondern das ist man. ™

Damit 6ffnet sich ein enorm weites Feld, das ich wegen der Kirze der Zeit
nur andeuten will: Es muB die nicht-sprachliche, nicht-kognitive, nicht be-=
grifflich formulierte Dimension des Glaubens ernster genommen werden. :
Das mufBite Konsequenzen haben fur den Gottesdienst, die Predigt, die
Gestaltung der Kasualien. Der Pfarrer als Theologe muB sich der eigenen
Herkunft sowie der milieuspezifischen Eigenheiten, sowohl der eigenen als
auch der seiner Klientel bewuBt sein und damit bewuf3t umgehen. Das
gehort zu seiner Professionalitat. Es bedarf der Arbeit an den Verengun- -
gen des eigenen Blickfeldes und der Supervision, wobei Supervision auch -
als gegenseitiger Trost (mutua consolatio fratrum) verstanden werden
muf.

Das kann im Gbrigen auch bedeuten, die sogenannten Laien als Theolo-
gen ernster zu nehmen als wir das vermutlich alle im Studium gelernt ha-
ben. Ich habe fir meine theologische Arbeit am meisten gelernt, als ich
regelmaBig in einem Gefdngnis Gottesdienste anbot, deren Predigtteil aus
einem eine halbe oder eine dreiviertel Stunde langen Gesprach Gber einen
Bibeltext bestand.

6. Kasualienthese: Aus der These, daB die Laien ernster genommen
werden mussen, sind noch weitere Schlusse zu ziehen. Die soziologische
Untersuchung, die wir durchgefuhrt haben, hat eine ganze Reihe von
Kommunikationsschwierigkeiten deutlich gemacht. Das, was die Kirche
den Menschen sagen will, kommt bei vielen Uberhaupt nicht oder nur
miBverstandlich oder nur verstimmelt an: Die befreiende Kraft des Evan-

" Pierre Bourdieu, Sozialer Sinn, Frankfurt/M. 1987, 135.
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geliums wird preisgegeben, wenn dieser Aspekt nicht beachtet wird. Die
Wirkung der Kirche ist nicht nur an die Wahrheit ihrer Botschaft, sondern
zwingend auch an gelungene Kommunikation gebunden. Eine Predigt,
die Bibel und Bekenntnisschriften entspricht, aber von keinem der Ge-
meindeglieder verstanden wird, ist wertlos und sinnlos. Im gegenwartig
von den Theologen vielgescholtenen Marketing heiBt das Zielgruppenori-
entierung. Man kann dartber streiten, ob das ein adaquater Begriff ist,
aber letztlich ist das nur ein Streit um Worte, und entscheidend ist die Sa-
che, die hier auf dem Spiel steht.

Die Untersuchung hat gezeigt: Eines der wichtigsten Felder, wo Menschen
heute noch Bediirfnisse an Kirche und Gemeinde haben, sind die Kasua-
lien. Sie sind nicht einfach kirchliche Dienstleistungen, die je nach Bedarf
und meistens zu einem unglnstigen Zeitpunkt vom Pastor oder der Pasto-
rin zusdtzlich geleistet werden mussen. Die Studie hat gezeigt: In Taufe,
Trauung, Konfirmation spiegeln sich enorm wichtige und existentielle Ent-
scheidungsprozesse, Angste und andere Emotionen, die auf diesem ritu-
ell-symbolischen Weg verarbeitet werden, auch wenn das nicht in jedem
Kasualgesprach so deutlich und in dieser explizit kognitiven Weise artiku-
liert wird. Diese Uberlegungen sollen nicht mehr als ein AnstoB sein. Mehr
wird wahrscheinlich die Arbeitsgruppe zeigen, die zu diesem Thema an-
. geboten wird.

Ein weiteres, dhnlich gelagertes Beispiel fiir die Relevanz von Uberlegun-
gen zur Milieustruktur von Gemeinden ist die bevorstehende Altestenwahl
im Jahr 2000. Auch das will ich zuletzt andeuten. In der Arbeitshilfe zur
Altestenwahl der Landeskirche heiBt es tber die Zusammensetzung des
Altestenkreises: , Aber auch die unterschiedlichen Interessen und Beduirf-
. nisse, die soziale Struktur und die geistlichen Strémungen in einer Ge-
* meinde sind bei der Suche von Kandidatinnen und Kandidaten zu bertick-
- sichtigen. Denn die Zusammensetzung des Kirchenvorstands sollte die
Vielfalt der Gemeinde widerspiegeln.”" Und dann fordert der Autor einen
Altestenkreis mit einer ausgewogenen Mischung aus Jungen und Alten,
aus neuen unerfahrenen und bewahrten alten Presbytern, von Frauen und
Mannern, aus verschiedenen Bereichen der Arbeitswelt, verschiedene
theologische Stromungen reprasentierend, Neuzugezogene und Alteinge-

"' Jens Peter Kruse, Die Zusammensetzung des Kirchenvorstands, in: Informations- und

Pressestellen der Evangelisch-lutherischen Landeskirchen Hannover, Braunschweig,
Oldenburg und Schaumburg-Lippe, Arbeitshilfe zur Kirchenvorstandswahl und zur
Gemeindekirchenratswahl im Jahr 2000, Hannover 1999, 30.
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sessene darunter, verschiedene Vereine und Verbande, verschiedene Ge-
meindegruppen, verschiedene Formen von Fachwissen: Finanzen, Verwal-
tung, Padagogik, Medien, junge Leute. Wenn Ihnen das gelingt, ist der Al-
testenkreis mindestens so ausgewogen wie der Aufsichtsrat eines Fern-
sehsenders. Aber die vorgeschlagene, weit ausholende und weit rei-
chende Mischung zeigt das Problem: Die Zusammensetzung des Altesten-
kreises, ob ausgewogen oder nicht, ist eine groBe Chance, die Kommuni-
kation zwischen den unterschiedlichen Milieus der Gemeinde zu verbes-
sern. :

7. Schluf3: Wir haben diesen Beitrag angefangen mit den Bildern, die die
professionellen Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter von Gemeinde, Gemein-
degliedern und Kirche haben. Uns erschien und erscheint der Versuch
sinnvoll, diese Bilder aus dem kirchlichen Innenraum mit anderen Bildern,
die aus einer AuBenperspektive gemacht wurden, zu vergleichen. Nach
den bisherigen Ergebnissen unserer Untersuchung scheint uns das ein
fruchtbares Unternehmen zu sein. Dennoch muB auch dabei Gberlegt
werden, welches Ziel solch ein Vergleich der Perspektiven und Bilder hat.

Ich glaube, diese Untersuchung ware aus theologischer Perspektive miB-
verstanden, wenn man sie nur als ein Hilfsmittel zur Behebung der inner-
kirchlichen Krisen, zur Verbesserung der Wirksamkeit und Wirkung kirchli-
cher Verkiindigung verstehen wirde. Es ist mehr gemeint: Die Einsicht in
empirische milieusoziologische Zusammenhange sowie der Versuch ihrer
theologischen Interpretation sind einem kirchlichen Reformprogramm
verpflichtet, das in der befreienden Botschaft des Evangeliums das
Grundmerkmal evangelischer Verantwortung und Verkiindigung in der
_Gesellschaft erkennt. Diese Stimme muB wieder wahrgenommen werden.
Sie kann nur wahrgenommen werden, wenn wir gemeinsam die gesell-
schaftliche Situation der Kirche héichtern analysieren, wenn wir uns dabei
von der Soziologie und anderen Wissenschaften helfen lassen und dabei
dennoch nicht ablassen von einer Perspektive, die ausgeht vom Licht der
Hoffnung, von dem wir leben und das wir verktindigen. -
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