PREDIGT ALS KOMMUNIKATIVER AKT

Einige Bemerkungen zu Schleiermachers Theorie religioser Mitteilung

von Wilhelm Gr&b

Schleiermacher gilt als Urheber eines Predigtversténdnisses, wonach die Pre-
digt den mit der gottesdienstlichen Gemeinde schon vorausgesetzten Glauben
zur Darstellung zu bringen hat‘I . An ihm hat eine Predigt ihre Typisierung
erfahren, die weder einen p&ddagogisch-missionarischen, noch einen proklama-
tiv-kerygmatischen Anspruch erheben will, sondern sich als Akt der Verstdn-
digung christlichen BewuBtseins Uber sich selber begreift. Die einschligigen
AUBePungen Schleiermachers zum Verstdndnis gottesdienstlicher Predigt lassen
sich denn auch in der Tat so lesen. Sie erwecken zumindest den Anschein,
als liege fUr ihn die Predigtaufgabe darin beschlossen, die Selbstaffirmation
christlichen Glaubens Uber die Darstellung seines inneren Zusammenhangs zu
betreiben. DaB die "Belebung des religiosen BewuBtseins, die Erbauung", die
"Hauptsache" der Predigt sei (PT, 216)2, |88t sich unschwer als Beleg daflr

1 Bereits A.Schweizer hat dies als kennzeichnendes Merkmal der Predigt
Schielermachers zur Geltung gebracht. Danach wollte Schleiermacher "als
zu Brlidern sprechen, deren christliches BewuBtsein er entwickele, nicht
erst grlinde; er wollte es in ihnen nachweisen, aufzeigen, l|&utern, befesti-
gen, nicht als etwas Neues in sie hineintragen" (A.Schweizer, Schleier-
machers Wirksamkeit als Prediger, 1834, S. 13). Die wirkungsméichtige Ty-
pisierung, die Schweizer dem Predigtverstdndnis Schleiermachers hat zuteil
werden lassen, ist nicht nur fir die Homiletik des 19. Jh.s bestimmend ge-
worden. in Abgrenzung von der orthodox-kirchlichen Lehrpredigt wie von
der aufgekl&rt-rationalistischen Moralpredigt hat auch noch W.Trillhaas
die Predigt Schleiermachers dahingehend beschrieben, daB sie im Kern
nichts anderes als Verstdindigung Uber den schon vorausgesetzten Glauben
der Gemeinde sein wlll (Schieiermachers Predigt und das homiletische Pro-
blem, 1933). Zwar macht Triflhaas darauf aufmerksam, daB der "hypothe-
tische Charakter" in Schleiermachers prégnantester Formulierung seines
Predigtbegriffs (Vorrede zur 1. Predigtsammlung, 1801, SW {l, 1,7) nicht
Uberhort werden dUrfte (a.a.0., S. 18). DaB Schleiermacher die Voraus-
setzung des Gemeindeglaubens mit einem Vorbehalt versieht, den es offen-
sichtlich durch den Predigtakt immer erst zu Uberwinden gilt, hat Trill-~
haas jedoch nicht bis in die innere Struktur des Schleiermacherschen Pre-
digtbegriffs hinein verfolgt. So steht die Sicht, die A.Schweizer entworfen
hat, im Grunde immer noch fraglos in Geltung. Auch die jlingste Bezug-~
nahme auf Schleiermachers Predigttheorie in einem Handbuch zur Prak-
tischen Theologie geht davon aus, daB die Predigt im Sinne Schleiermachers
den Glauben der Gemeinde schlicht vorauszusetzen hat und sie nichts ande-~
res als dessen Lé#uterung auf dem Wege seiner sprachlichen Darstellung

sein will (vgl. F.Wintzer, Aufgabe und Funktion der Gemeindepredigt, in:
F.Wintzer (Hg.), Praktische Theologie, 1982, S. 105 f). DaB eine solche
Beschreibung erheblich zu kurz greift, soll im folgenden gezeigt werden.

2 Schleiermacher,F., Die Praktische Theologie nach den Grundsétzen der
Evangelischen Kirche im Zusammenhange dargestellt. Hg. J.Frerichs. SW
I, 13, Berlin 1850 (PT).
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anfiihren, wie sehr hier die Predigt sich an die behauptete Faktizitdt dessen

bindet, worin ihr eigener Zweck liegt. Etwas anderes als eine Steigerung

oder L¥uterung des bereits vorausgesetzten Glaubens kann in der Zielsetzung
der so verstandenen Predigt dann nicht mehr liegen. Mit dem Vorgang,

durch
den der Glaube zustandekommt, héitte sie jedenfalls nichts zu tun.

Wire Schleiermachers Predigtauffassung allerdings dort schon in ihrem Zen-

trum getroffen, wo man ihn lediglich fir die expressiv-explikative, die Ge-

gebenheit christlichen BewuBtseins in Anspruch nehmende und stellvertretend
exponierende Gemeindepredigt einstehen 188t, dann mifte unversténdlich blei-
ben, daB Sghleiermacher die Predigt auch als einen Akt der Mitteilung des

Glaubens verstanden und im Kontext der mit der Mitteilungsthematik aufgege-

benen Probleme gesehen hat. Es ist jedoch gerade so, daB ihm das Mittei-

lungsproblem iiberhaupt, gleichsam von Anfang an,

deshalb ins Zentrum sei-
ner Uberlegungen riickt,

weil er keineswegs einen schlechthin identischen
Ausgangspunkt fiir das Gelingen

interpersonaler Kommunikation gegeben sah
und sich ihm dieses Problem

im Falle religidser Kommunikation nicht einfach
erledigt, sondern noch einmal verschérft hat. Schon hinsichtlich des Voll-

zuges interpersonaler Kommunikation Uberhaupt universallsiert sich

ihm das
hermeneutische Problem genau dadurch, daB auch noch

in die identische Ko-
dierung und Dekodierung von Sprachsymbolen die Sinnintentionen einer irredu-
ziblen Produktivitdt der beteiligten

neutische Verfahren bedeutet,

einspielende Einverstindnis

individuen eingehen, was fiir das herme-
daB das sich Uber das Sprachverstehen faktisch

immer auch mit einer Reflexion auf das Zustan-
dekommen der get&tigten AuBerungen zu verbinden hat. Da nun aber religidse

Kommunikation entscheidend daran gebunden Ist, daB sich die gemachten Au-
Berungen als Momente religidser Selbstauslegung verstehen lassen, verschérft
sich das Mitteilungsproblem grunds&tzlich in der Frage nach dem je eigenak-
tlven Vollzug bzw. Nachvollzug der getStigten AuBerungen in einer ihnen Je
individuell entsprechenden bzw.

sie fir sich selbst wiederholenden Ausle-
gungsgestalt. Es kann,

so gesehen, deshalb auch bei der Predigt nicht

das schon vorausgesetzte christlich-fromme BewuBtsein
Uber sich zu verstdndigen. Vielmehr ist es genau dieser Akt der Verstdndi-

gung selber, der die aneignende Aktivit&t aller Beteiligten verlangt, der also
gar nicht zu erbringen ist,

allein darum gehen,

wenn er nicht zugleich hervorbringt, was er

schon voraussetzt. Verstdndigung geschieht

immer zugleich als Mitteilung.
Und sogar dann, wenn der religigse Mitteilungsakt die Voraussetzung der Ge-
gebenheit des Mitzuteilenden sollte machen kdnnen und er seine Aufgabe
darin sieht, dies auch ausdriicklich werden zu lassen, ist sein Gelingen doch
an die intersubjektive Genetislerung der

in Anspruch genommenen Voraus-
setzung, d.h.

daB der Glaube als ein Im Mitteilungsge-

daran gebunden,
schehen sich zugleich aufbauender und hervorgebrachter verstanden werden kann.
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Schlelermacher hat selber der Homiletik den Wink gegeben, ihre mit der
Reflexion auf die gottesdienstliche Predigt verbundene Beschr&nktheit auf-
zugeﬂben und ihren Gegenstand , n#&mlich das Problem '"der Mitteilung des
zum Gedanken gewordenen frommen SelbstbewuBtseins" (KD § 280)3, "auf eine
allgemeinere und freiere Weise zu behandeln” (KD § 285). Es legt sich des-
halb nahe, seine homiletische Konzeption auch nicht allein aus den ‘elnschl¥-
glgen, direkt auf die Predigt bezogenen AuBerungen zu rekonstruieren, son-
dern den weiteren Zusammenhang zu beriicksichtigen, der sich mit der Orien-
tierung an der Mittellungsthematlk auftut. Dabei kdnnte deutlich werden, daB
Schleiermacher gleichsam exemplarisch die Bedingungen beschreibt, unter die
religidse Kommunikation Im Zuge der neuzeitlichen Personalislerung der Re-
présentanz von Religion getreten ist. Denn indem er auf genau den Sachver-
halt reflektiert, daB sich die religiésen inhalte nicht unabhdngig von den
sich in ihnen verstehenden Iindividuellen und kommunalen Subjekten zur Dar-
steflung bringen lassen, entsteht ihm der AnschiuB an den Satz, daB der
Glaube aus dem Hoéren des Wortes komme, mit der Frage nach der Kommunlka-
bllitét pluraler, In je Iindividuelle Auslegungshorizonte eingebundener Glau-~
bensaussagen. Die den Glauben schaffenden Akt elnseltlg fixierende Relation
von Wort und Glaube transformiert sich in ein vlelstelllges Gefiige, in dem
der Glaube sich auf seinen Grund bezieht und die Aktualisierung dieses Be-
Zuges In der kommunikativen Absicht HuBert, daB daran jewells neuer Glaube
sich bildet,

Um die sich In der Mitteilungsthematik verschrénkenden Perspektiven der
Predligttheorle Schlelermachers heﬁvortreten zu lassen, soll im folgenden zu-
néchst das Grundproblem skizziert werden, das sich ihm aus der Einsicht
In die Irreduzlbliit¥t individueller Sph#ren ergeben hat. Denn daraus ent-
steht Ihm die Forderung nach einer auf die Steigerung von Interpersonall-
tétserfahrung zielenden Kommunikationsgemeinschaft, die dann,auch die Not-
wendigkeit religioser Gemeinschaftsbildung versténdlich macht und sich Uber
Jenes darstellende Handeln realisiert, das zum leitenden Gesichtspunkt im
Versténdnis der Predigt und des Gottesdienstes wird. Auf die Skizzierung des
sich mit dem Indlvidualltétsgedanken einstellenden Grundproblems folgt des-
halb die Beschreibung des Ortes, den die Mittellungsthematlk im Horizont re-
ligléser Erfahrung einnimmt. Von da aus |48t sich dann die terminologische
Fixierung religidser Mitteilung im Begriff des ''darstellenden Handelns" ver-
sténdllch machen, um abschlieBend die Konsequenzen zu erheben, die sich
fur Schlelermachers Predigt~- und Gottesdienstverstéindnis ergeben haben.

3 Schleiermacher,F., Kurze Darstellung des theologischen Studiums zum Be-
huf elnleltender Vorlesungen. Hrg. H.Scholz, 4. unverdinderte Aufl. Hildes-
heim 1961 (KD).
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1. Mitteilung als Grundproblem

In seiner friuhen Schrift, dem '"Versuch einer Theorie des geselligen Betra-
gens" (1799)1' fragt Schlelermacher danach, wie das Verhédltnis von Indivi-
duen zueinander beschaffen sein muB, wenn diese darin eine Erweiterung und
Bereicherung ihrer Lebensperspektiven sollen erfahren kénnen. Jedes Indivi-
duum lebt In der ihm eigentimlichen "Sphé&re", in Lebensverhé&ltnissen, die
den ndheren Umkreis dessen fixieren, wodurch es in seiner Lebensansicht be-
stimmt wird. Auch wenn der Umkreis des einen weitergespannt ist als der
des anderen, weil lhre Stellung in den sozialen Beziigen nicht dieselbe ist,
so liegt in der Umgrenzung Individueller Sph&ren doch fiir jeden eine unab-
dnderliche Beschridnkung. Keiner kann darin alles werden. Solange die Indi-
viduen sich jedoch allein in solchen Verhé&ltnissen bewegen, in denen sie zum
Zwecke gesteigerter Wirksamkeit in Familie, Beruf und Politik miteinander
vereinigt sind, muB ihnen ihre Individualitdt auf Dauer negativ bestimmt
bleiben, als AusschluB von den universalen, vielgestaltigen Reallsatlonswei-
sent der Menschhelt.

Schlelermacher sieht nun keine Mdglichkeit, die beiden Pole, die hier aus-
einandertreten, Individualitdt und Universalitédt, anders zu vereinigen als
dadurch, daf er einen universalen Kommunikationszusammenhang zwischen
den vielgestaltigen Individualitédten einfordert. Er geht weder dazu uber,
aus der universalen Perspektive der Idee der Menschheit deren individuelle
Erscheinungsweisen als inkludierendes Moment zu folgern, noch aus der Per-
spektive des einzelnen dessen dialektische Selbstaufhebung im Universell-All-
gemeinen zu betreiben, wie es den benachbarten Denkstilen seiner Zelt ent-
sprochen hétte. Schlelermacher hélt vielmehr die Vielgestaltigkeit der Indl-
viduellen Sphé&ren als Irreduzibel fest und sieht deren Erweiterung In die
Universalitdt des Menschlichen allein dadurch gewonnen, daf ein gegensei-
tiges und wechselseitiges Mitteilungsverhédltnis zwischen den einzelnen Sph&-
ren gestiftet wird. Iin Abhebung von jenen Beziehungen der Individuen zuein-
ander, in denen diese In einer zweckhaft nach auflen gerichteten T&tigkeit
aufgehen und Ihre Verstdndigung untereinander lediglich der Koordination
von Handlungszlelen dient, geht es Schlelermacher um einen Mitteilungsvor-
gang, der allein auf sich selber geht. Er Ist nicht Mittel zur Erreichung
von Zwecken, die aufBlerhalb seiner llegen, sondern der Mittellungsvorgang
Ist Zweck In sich selbst, Indem er auf nichts anderes als auf die Steigerung

der Interpersonalltéitserfahrung selber zlelt. Er verlangt daher nichts anderes

4 Schlelermacher,F., Werke, Bd. 2, Hrg. 0.Braun, Neudruck der 2. Aufl.,

Aalen 1967, S, 1-31 (Im folgenden vgl. auch zur philosophischen Ethik
Braun, Werke 1)
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als den "freien Umgang verninftiger sich untereinander bildender Menschen",
in dem jeder dem "freien Spiel seiner Krifte (berlassen" ist (Braun, Werke
11,4), und die Beschrinkung, in die alle zweckgebundene T&tigkeit sie bin-
det, von ihnen abf&llt.

An diesen Vorgang freier Kommunikation hat Schleiermacher die Erwartung
gekniipft, daB es zu einem Beziehungsgeflecht zwischen Iindividuen kommt,
durch das diesen gegenseitig eine Erweiterung ihrer individuell fixierten Le-
benshorizonte zuteil wird. Und nur (ber diese freie Kommunikation sah er
einen Zustand eintreten, "der die Sph&re eines Individui in die Lage bringt,
daB sie von den Sphdren anderer so mannigfaltig als mdglich durchschnitten
werde, und jeder seiner eigenen Grenzpunkte ihm die Aussicht in eine an-
dere und fremde Welt gew#hre" (Braun, Werke 11,3). Aileln die Herstellung
von Verhéltnissen freier Kommunikation konnte ihm daher Garant dafiir sein,
daB die Universalitét des Menschlichen in einer unbeschrénkten Gemeinschaft
von Freien erreichbar ist, weil sie darin auch noch mit der unhlintergehbaren
Faktizitdt wvoneinander abgeschlossener, Indlvidueller Lebenssph&ren verein-
bar ist. So sah er mit der Teilnahme an den geselligen Verh&ltnissen freier
Kommunikation, aber auch erst mit ihr, dem Iindividuum die Aussicht er&ff-
net, "daB alle Erscheinungen der Menschheit ihm nach und nach bekannt,
und auch die fremdesten Gemiiter und Verh#ltnisse ihm befreundet und gleich-
sam nachbarlich werden kénnen" (Braun, Werke 11, 3 f).

Ebenso wie schon in der "Theorie des geselligen Betragens" ist Schleier-
macher dann auch in den "Monologen" alles daran gelegen, die Bedingungen
einer freien, nicht durch Handlungszwecke gebundenen, Interpersonalen Mit-
teilung freizulegen.

Dariiber kann auch der Sachverhalt nicht hinwegtduschen, daB er dies hier
im Stile der "Selbstbetrachtung" tut (Monologen, 11)5. Diese Selbstbetrachtung
ist gerade darauf gerichtet, der "Gemeinschaft freier Geister ein eignes und
freies Handeln" darzubieten, und sie geschieht In der Erwartung, daB
"friher oder sp&ter das Handeln eines Andern anders und neu auf meines
trifft" (Mo., 10). Die Selbstbetrachtung kommt hier als eine immer schon
auf Selbstdarstellung und darin auf Selbstmittellung gehende in den Biick
und zwar gerade deshalb, weil dieses in der Betrachtung auf sich selbst
gehende ich Uberhaupt nur im Zusammenhang mit anderen seiner eigenen Ver-
fassung ansichtig werden kann. Schlelermacher weiB zwar genau, daB das
sich Uber seine Lebensgeschichte und damit Uber komplexe Intersubjektivi-
tdtserfahrungen identifizierende Ich eine durch diese Iidentifizierenden Akte
nie einzuholende Identitst bereits in Anspruch nimmt. Aber wie soll es die

Einheit, die es sich in transzendentaler Reflexion als unhintergehbar zu-

5 Schleiermacher,F., Monologen, Eine Neujahrsgabe, Basel o.J., Seitenangaben
nach der Erstausgabe (Mo).
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schreibt, im Wechsel seines zeitlichen Lebens zur Erfahrung bringen? Hier,
auf dem Felde seiner in der eigenen Lebemsgeschichte sich bildenden Selbst-
erfahrung ist ihm die Wahrheit des "immer ununterbrochene[n] Zusammen-
hang[s] des hellen SelbstbewuBtseins" keineswegs schon verbiirgt. Es Ist
vielmehr auf die Vergegenwirtigung seines "ganze[n] Tun[s] und Streben[s]"
sowie der '"Geschichte'" seines "Selbst" verwiesen und vor allem, es darf der
"Freunde Meinung ... nicht ({berhéren, wenn ihre Stimme von dem eigenen
Urteil abweicht" (Mo., 20). Deshalb ist nun aber auch die "Selbstbetrach-
tung", zu der Schleiermacher in der rhetorischen Form von '"Monologen" anlei~
ten will, eine solche, die gar nicht beim "innern Denken, beim Anschaun"
verharren kann, sondern bei der '"gleich an die innere Tat sich reihe die
Mitteilung" (Mo., 23). Es ist eine "Selbstanschauung", die {iberhaupt nur
in vielseitigen Interpersonalitédtsverhédltnissen durchfihrbar ist und deren
Durchfiihrung daher nicht nur der Vergewisserung des Individuums in seiner
ihm eigentimlichen Bestimmung dient, sondern zugleich eine Steigerung des
Kontaktes zwischen den individuen in der Herstellung eines kommunikativen
Beziehungsgeflechtes zuwege bringt (Mo., 22). Dies bedeutet frellich, daB
sich der Aufbau dieses kommunikativen Geschehens nur beschreiben |43t,
wenn die Vollzugsbedingungen der Mitteilung von Iindividualitét gekl&rt wer-
den. Schleiermacher faBt denn auch bereits In den Monologen den komplexen
Vorgang ins Auge, wonach dieser Mitteilungsvorgang sich einerseits im An-
schluB an die allgemeinen Kategorien sprachlicher Verst¥ndigung vollzieht,
andererseits jedoch den je individuell getdtigten Mitvollzug einer in Sprach-
symbolen immer nur indirekt zur Darstellung kommenden Selbstauslegung ver-
langt (Mo., 42-45).

2. Religidse Erfahrung als Ort der Mitteilungsthematik

Nun wirft es nicht nur ein Licht auf die Koinzidenz der Perspektiven im Werk
Schleiermachers, sondern |¥Bt dariber hinaus seinen oft unausdriickllchen
Fundlerungszusammenhang erkennen, daB die Mitteilungsthematik nicht allein
seine Religionstheorie durchgehend charakterisiert, sondern von dieser selber
noch einmal begriindend eingeholt wird. Die Mittellungsthematlk empf¥ngt ih-
ren Ort im Konstltutionszusammenhang religldéser Erfahrung und vermag diesem
zugleich die ihm eigene Struktur zu geben.

Schleiermacher fiihrt die Religion redend ein. Er beschreibt sie in den
"Reden Uber die Religion" selber im Vollzug ihrer Mitteilung. Dies Ist auch
allein das Gesch&ft dessen, der zum "Mittler" wird fiir die Religion, "das
was ihm begegnet ist, fiir andere darstellen als Dichter oder Seher, als Red-

ner oder als Kinstler" (Reden, 11f)6. Nicht das System von Lehraussagen

6 Schleiermacher,F., Uber die Rellgion, Reden an die Gebildeten unter ihren
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uber die Religion ist der Ort ihrer Mitteilung, sondern die Selbstdarsteilung
von einzelnen, in denen sie zur Erfahrung geworden ist. Deshalb muB auch
diese Selbstdarstellung sich wieder Formen der AuBerung bedienen, die dazu
geeignet sind, den Impuis mit abzuspiegeln, aus dem sie hervorgegangen
sind. Sie muB sich aller Kunst der Rede bedienen.

Das sind die Perspektiven, die Schleiermacher schon in der Theorie der
Geselligkeit anzeigt. Indem er jedoch die Religion in den Kontext indivi-
dueller Erfahrung einzieht, nimmt diese nicht nur an dem Problem teil, wie
das Verhdltnis von Individuen zueinander beschaffen sein muB, wenn ihnen
darin eine Erweiterung und Ergdnzung ihrer individuellen Sph&ren zuteil
werden soll; mit ihr tritt dariber hinaus die synthetische Einheit der
Mannigfaltigkeit individueller Sph&ren selber auf den Plan. Denn die Reli-
gion konfrontiert die einzelnen nicht zuerst mit der Forderung, sich (ber
die Herstellung eines universalen Kommunikationszusammenhanges zur verninf-
tigen Menschheit zu bilden. Sie faBt die einzelnen vielmehr so, wie ihnen
selber die Anschauung des Universums zuteil wird. Sie ist also nicht von
der Art, daB sie sich allein auf dem Weg zur Herstellung von Universalitét
in der fortschreitenden Vermittlung individueller Sph&ren bef&nde, sondern
sie nimmt immer schon "alles Einzelne als einen Teil des Ganzen, alles Be-
schrénkte als eine Darstellung des Unendlichen" (Reden, 56). Es ist das
e i n e Universum, das sie in allem einzelnen und Beschrénkten anschaut,
so daB in ihr demzufolge alles einzelne und Beschrénkte immer schon zur
Einheit universaler Vermittlung zusammengeschlossen ist. Gleichwoh!l wére die
Eigenart der Religion gerade verkannt, wiirde man daraus ein ihr eigenes
Gefdlle zur Vermittlung Uber Systembildung folgern (Reden, 58). Wohl kann
man sagen, daB die Religion die Bedingung der Méglichkeit intersubjektiver
Mitteilung selber thematisch macht, indem sie in der Vielgestaltigkeit indivi-
dueller Sph&ren das eine Universum dargestellt findet, aber dies geschieht
in ihr doch wiederum so, daB sie ihre "Beziehung" auf das unendliche Ganze
immer als etwas '"Einzelnes, Abgesondertes" als "unmittelbar Wahrnehmung"
erfdhrt (Reden, 57f). So muB sich jeder, der Rellglon hat, wiederum dessen
bewuBt sein, daB "die seinige nur ein Tell des Ganzen ist" (Reden, 62).
Darin hat sie geradezu ihr Leben, daB sie die "kahle Einférmigkeit" der
"Systematiker" scheut (Reden, 64), was keineswegs bedeutet, daB sie ginz-
licher Unbestimmtheit ausgeliefert ist. indem die Religion die Perspektive des
éinzelnen sogar in seiner Beziehung auf das endliche Ganze noch festhélt,
ist sie im Gegenteil geradezu der Garant dafir, daB er seiner unhintergehba-

ren Bestimmung ansichtig wird. Nicht aus den wechselnden Perspektiven sei~

Verdchtern, Hg. R. Otto, 6. Aufl. Gdttingen 1967, Seitenangaben nach der
Erstausgabe (Reden).
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ner empirischen Lebensbeziige und gegebenen Selbstdefinitionen schreibt sie
ihm seine ldentitdt zu, sondern '"jenseits des Spiels seiner besonderen Kri&fte
und seiner Personalitdt faBt sie den Menschen und sieht ihn aus dem Ge-
sichtspunkte, wo er das sein muB, was er ist, er wolle oder wolle nicht"
(Reden, 51 f).

Dies macht nun aber die Frage umso dr&éngender, wie die Anschauung des
Universums zwischen den einzelnen zur Mittellung kommen kann. Denn mit-
teilen muB sie sich, wenn der einzelne in ihr seiner unendlichen Bestimmung
ansichtig wird. Sie |48t ihn nicht unmittelbar bei sich selber bleiben. Die
Religion ist es vielmehr, die ihn "am st&rksten aus sich heraustreibt und
ihm nichts so sehr einprédgt als dieses, daB er sich selbst aus sich allein
nicht erkennen kann" (Reden, 178). Eben damit gibt sie Ihm aber auch das
"lebhafte [...] Gefiihl von seiner géinzlichen Unf&higkeit, ihren Gegenstand jemals
zu erschopfen" (Reden, 178 f), und verweist ihn darauf, "wenigstens durch
ein fremdes Medium wahr{zu]nehmen", '"was er nicht unmittelbar erreichen
kann" (Reden, 179).

Schleiermacher stellt also einen unaufldéslichen Zusammenhang her zwischen
dem Verhéltnis des einzelnen zum Universum und dem Verh&ltnis der einzel-
nen untereinander. Und es kommt ihm entscheidend darauf an, die Religion
selber Uber diesen Zusammenhang zu beschreiben. Sie wére véllig miBver-
standen, wirde man sie nur auf die eine Seite setzen und den Aspekt ihrer
kommunikativen Sozialbeziehung als ihr allenfalls &uBerlich zugehdrig be-
trachten. Schlelermacher holt vielmehr das "Gesellige in der Rellgion" in den
konstitutiven Vorgang ihrer Beziehung auf das unendliche Ganze ein. Beides
sieht er im Gleichklang sich vollziehen, so daB er geradezu sagen kann: "Je
mehr sich jeder dem Universum n#hert, je mehr sich jeder dem anderen mit-
teilt, desto vollkommener werden sie eins; keiner hat ein BewuBtsein fur
sich, Jeder hat zugleich das des anderen, sie sind nicht mehr nur Menschen,
sondern auch Menschheit." (Reden, 234).

Was Schlelermacher hier gleichsam als den Idealzustand religidser Mittei-
lung beschreibt, verlangt jedoch auf die Bedingungen seiner Verwirkllchung
hin befragt zu werden, und es ist ganz offensichtlich, wie Schlelermacher
dabei die in der Theorie der Geselligkeit entworfenen Wege in seine Rell-
glonstheorle integriert. Denn er beschreibt das '"Gesellige in der Religion"
als Jene 'gegenseitige Mitteilung", die sich zu keinem anderen Zweck '"orga-
nisiert" als dem, daB darin jeder einzelne die "Ergdnzung" des Eigenen
sucht (Reden, 179). Das "Reden und Héren", das "jedem gleich unentbehrlich"
ist (Reden, 179) geschieht also in der Absicht, eine Erweiterung und fort-
schreitende integration der individuellen Perspektiven religidser Selbstausle-
gung herbeizufiihren. Die gegenseitige Mitteilung zielt auf nichts anderes als

auf die Steigerung der Interpersonalitéitserfahrung selber und geschieht somit
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immer in der Erwartung, daf zuletzt die Selbstdarstellung "eines jeden nur
der gemeinschaftliche Schauplatz desselben Gefiihls" sei (Reden, 182 f).

Die Mitteilung von Religion kann dann aber auch nur so geschehen, daf
der Mitteilende auf die Eigenaktivitdt derer rechnet, denen seine Mitteilung
gilt. Er muB sie als solche anerkennen, die zur eigenen Religion f&hig sind,
auch wenn diese Fihigkeit durch ungiinstige Lebensumstdnde an ihrer Entfal-
tung gehindert wird. Er beansprucht mit seiner Mitteilung deshalb nicht den
von ihm selbst getdtigten Vollzug religiser Selbstauslegung auch in anderen
direkt hervorbringen zu kénnen. Dann wi&re gar nicht die ihnen eigene Reli-
gion im unaufléslichen Charakter lebendiger Selbsttdtigkeit zustandegekommen.
Seine Mitteilung will aber doch eine kr&ftige Anregung sein, die eigene reli-
giose Selbstauslegung zu vollziehen.

Es gilt also, religiose Mitteilung als eine Indirekte Mitteilung zu begrei-
fen. Sie geht nicht unmittelbar auf den identischen Vollzug des Mitgeteil-
ten, besteht dieses doch ohnehin nur aus einem Ensemble sprachlicher und
nichtsprachlicher Ausdrucksweisen von Religion, sondern sie zielt in der Ver-
mittlung iber das ihr zu Gebote stehende symbolische Inventar auf das Zu-
standekommen des Vollzuges je eigener religioser Selbstauslegung. Diesem
wirde es im Kern gerade widersprechen, lediglich Resultat fremder Einwir-
kung zu sein. Er ist nur dann als Vollzug je eigener religioser Selbstausle-
gung zustandegekommen, wenn er die AuBerungen des anderen in die eigene
Regle ibernimmt und sie ihm Veranlassung werden, ebenso "AuBerungen des
eigenen Lebens" hervorzubringen (Reden, 135).

Unter religioser Mitteilung versteht Schleiermacher demnach weder den Vor-
gang der Ubertragung religlésen BewuBtseins noch allein den Glauben schaf-
fenden Akt einer wortsprachlichen AuBerung. Um eine Ubertragung von reli-
giosen BewuBtselnszustdinden kann es sich deshalb nicht handeln, well dies
dem je Individuell bestimmten Vollzugscharakter rellgiser Selbstauslegung
widersprechen wiirde. Aber auch die wortsprachliche AuBerung Ist in lhrer
Glauben hervorbringenden Wirkung Immer noch daran gebunden, daB sie von
den beteiligten Subjekten als Artikulation des unhintergehbaren Bestimmungs-
grundes lhrer je eigenen Selbstauslegung angeeignet wird.

Der Vorgang religioser Mitteilung, den Schielermacher In den Reden
skizziert, hat seine Eigenart darin, daB unabhdngig von der Eigenaktivitst
der beteiligten Subjekte gar nichts mitgeteilt wird. Was sich als Mitteilung
duBert und sich dabei aller zu Gebote stehender Formen sprachlicher und
nichtsprachlicher AuBerung bedient, kommt Immer erst dann auf den richtigen
Weg, wenn diese AuBerung Veranlassung wird, "einige Regungen In sich her-
vorzubringen, die dem von ferne gleichen", was diese AuBerung selber her-
vorgebracht hat (Reden, 140), und sie vollendet sich erst dort, wo einer das,

was er "In andern aufgeregt hat ... nicht mehr In seiner Gewalt (hat), sie
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bei sich festzuhalten", die Religion vielmehr "frei ist" und "ihres eignen We-
ges" geht (Reden, 141 f),

3. Religiose Mitteilung als '"darstellendes Handeln"

Im Zuge einer Differenzierung der Grundfunktionen humanen Vernunfthandelns,
wie sie Schleiermacher in seiner philosophischen Ethik vorgenommen hat,
empféngt auch der Vorgang religioser Mitteilung seine N&herbestimmung, in-
dem er vom Vorgang der Wissensvermittlung unterschieden wird.

Im Wissen manifestiert sich die objektive Erkenntnisfunktion der mensch-
lichen Vernunft, und sie manifestiert sich nicht anders als durch die "inne-
re Tendenz der Mittheilung" (Braun, Werke, 11, 161). Denn, will die Ver-
nunft Erkenntnis produzieren, ein Wissen von objektiver Giiltigkeit hervor-
bringen, so kann sie das unter humanen Bedingungen und d.h. unter Berilck-
sichtigung der Tatsache, daB sie nur durch die Vernunfttétigkeit verniunf-
tiger Individuen ihre Produktivitdt entfalten kann, nur so, daB sie sich als
eine allen menschlichen Vernunftswesen identische zur Geltung bringt. Sie
muB deshalb einen Kommunikationszusammenhang stiften, der sich auf zwei
Faktoren aufbaut: Zum einen missen die Operationen, durch die die Ver-
nunft eine Erkenntnis von objektiver Gililtigkeit zustandebringt von allen ver-
ninftigen Individuen auf gleiche Weise vollzogen werden, und zum anderen
mufl das Resultat dieser Operationen, die objektive Erkenntnis selber, in ei-
nem allen identischen Bezeichnungssystem festgehalten werden. Sie muB sich
notwendig sprachlich duBern und zwar genau deshalb, weil nur die Sprache
als "System der Bezeichnung des Wissens" (Braun, Werke, I|I, 161) auch die
Prifung seiner in allen identischen Produktionen erlaubt. Die sprachliche
AuBerung ist immer jenes "Heraustreten" einer objektiven Erkenntnis, das
einen "Aufruf zum Nachbilden" bedeutet (Braun, Werke, 1l, 161), und die
objektive Erkenntnis ist erst zustandegekommen, wenn sie von allen Kommuni-
kationsteilnehmern identisch nachgeblidet ist. Der Mittellungsvorgang geht
hier somit auch auf nichts anderes als auf ein 'fortgeseztes Vergleichen ein-
zelner Acte des Erkennens durch die Rede, bis ein Identisches Wissen heraus-
kommt" (Braun, Werke, |1, 164).

In Abhebung von diesem Mitteilungsvorgang, der die Ubereinstimmung aller
Kommunikationsteilnehmer in ihrer sprachlichen Weltansicht bedingt, kann
Schleiermacher nun die vom "Gefiihl" ausgehende rellglése Mittellung als einen
Vorgang beschreiben, bei dem die beteiligten Individuen ebenfalls verninfti-
ge Operationen vollziehen, die sie sich dann in einem nach auBen tretenden
Zeichen gegenseitig zur Anzeige bringen. Aber die Operationen sind hier
nicht von allen In der gleichen Welse zu vollziehen, und das nach auflen
tretende Zeichen ist deshalb auch nicht von allen identisch nachzubilden.
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Der von jedem einzelnen zu vollziehenden Operation eignet hier, wo es um
die unmittelbare Erschiossenheit des eigenen Daseins im "Gefiih!" geht, viel-
mehr gdnzlich der Charakter der "Uniibertragbarkeit". "Mein Gefiihl ist abso-
lut das meinige und kann so keines Andern sein" (Braun, Werke, Il, 180).
Die dem "Gefuh!|" gleichwohl zugehdrende '"Tendenz sich mitzutheilen" - denn
nur darin kann es sich seiner verniunftigen Allgemeinheit versichern - muf
sich deshalb so realisieren, daB es seine AuBerung als "Objekt der Be-
ziehung" hinstellt, '"damit dadurch in dem Andern sein Gefihl erregt werde"
(Braun, Werke, Il, 180 f). D.h. die AuBerung legt nichts anderes als jenen
Schnittpunkt in die je eigene individuelle Sph&re, der anderen zur Veran-
lassung wird, sich mit der AuBerung der ihnen eigentiimlichen Selbster-
schlossenheit ergdnzend daran anzuschlieBen. Genau diesen Vorgang, in dem
Mitteilung nicht als identische Nachbildung einer sprachlich verfaBten und
damit an ein identisches Bezelchnungssystem angeschlossenen AuBerung zu
verstehen Iist, sondern in dem sie einen in der AuBerung sich lediglich ab-
spiegelnden und den eigenen Vollzug individueller Selbsterfassung auf diese
Weise anregenden Akt meint, faBt Schleiermacher nun terminologisch als '"Dar-
stellung" (Braun, Werke, 11, 181, 184, 195, et passim). Und zwar scheint
ihm der Begriff der Darstellung deshalb besonders geeignet zu sein, das Un-
terscheidende religiser Mitteilung zu fixieren, weii er zum einen auf deren
indirekten Charakter abhebt und zum anderen durch seine Ankl&nge an ein
dramaturgisches Handeln auf das kunstvolle Verfahren hinweist, durch das
sie zur Durchfiihrung zu bringen ist. Denn Schleiermacher ist gerade daran
gelegen, daB durch eine sich als Darstellung vollziehende Mitteilung das
"Gefiih|" keineswegs "ibertragen" wird (Braun, Werke, |1, 181). Es ist eben
nicht wie bei dem "Reden und H6ren, durch dessen Zusammensein der Gedan-
ke selbst aus einem BewuBtsein in das andere Ubergetragen wird" (Braun,
Werke |1, 597). Einer wird dem anderen durch den "unmittelbaren Aus-
druck des Gefiihls" vielmehr lediglich "in seinem Zustande, ..., als in einem
uniibertragbaren und unnachbildlichen, kund" (Braun, Werk, 11, 598), und
es "fih!t keiner deswegen, weil ihm das Gefiihl des Anderen kund geworden,
geschweige noch, daB er ebenso fiihlen sollte. Sondern nur weii und inwie-
fern jeder wei, daB eine bestimmte Erregung in ihm auf &hnliche Welse
duBerlich wird, schlieBt er, daB der Andere in der &hnlichen Erregung be-
griffen ist, die aber in ihrer Bestimmtheit ihm verborgen bleibt" (Braun,
Werke, 11, 597 f).

im Begriff der Darstellung sollen also AuBerungen charakterisiert und un-
terscheidbar gemacht werden, die ihren Mitteilungsgehalt erst auf dem Wege
eines "analogischen Verfahrens" (Braun, Werke, 1i, 317) freigeben, nur da-
durch, daB sie vergleichbar werden mit dem vergleichbaren Ausdruck jeweils

eigener Erfahrung. Wird der inhalt der Mitteilung von dem so strukturler-
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ten Mitteilungsvorgang selber abgelést und etwa mit an sich seiender objek-
tiver Gultigkeit behauptet, so muB er g#nzlich unverstdndlich werden. Er
ist sinnvoll nur dort, wo er auf dem Hintergrund von jeweils eigener Erfah-
rung und den sich mir dabei selber ergebenden Ausdrucksweisen entschliisselt
werden kann. Und '"Darstellung" meint nun nichts anderes als diese wechsel-
seitige Kundgabe von Erfahrungen, die jeder nur fiir sich selber machen
kann, die aber eben dadurch, daB sie dargestellt werden, ein "Objekt der
Beziehung" finden, Uber das sie miteinander kommunikabel werden.
Au‘stauschbar und {bertragbar werden sie zwar auch dadurch nicht, wohl
aber findet ein "Wiedererkennen" des eigenen im vergleichbar gewordenen an-
deren statt (Br‘aun, Werke, |1, 317) und damit immer auch jene "Erginzung
seiner eigenen Eigenthiimlichkelt", durch die das Interpersonalititsverh&itnis
auf universale Vermittlung tendiert (Braun, Werke, 11, 598).

Nun hat Schlelermacher jedoch die darstellenden Akte noch einmal danach
unterschieden, ob sie g&nzlich unwillkirlich zustandekommen, also gleichsam
unmittelbarer Ausdruck des Momentes sind, oder ob sie bereits zu einem Vor-
gang der Distanzierung werden, der den Ausdruck gegenst&ndlich macht und
durch Gestaltung stillegt. Ersteres ist dort der Fall, wo es lediglich zu ein-
fachen organischen AuBerungen kommt, wo '"ohne bestimmte Absicht und Be-
ziehung ein AuBeres durch Gesichtsausdruck, Gebdrde, Ton, und mittelbar
durch das Wort (...) anderen eine Offenbarung des Inneren" wird (GL § 6,2,
S. 427; vgl. auch Braun, Werke, |l, 597). Und diese unmittelbaren AuBerun-
gen sind es dann auch, die jeweils nur durch die individuell vollzogene
"Nachbildung" zum Kommunikationsmedium werden kdénnen (GL § 6,2, S. 43).

Sofern nun jedoch schon in dieser unmittelbaren AuBerung einer indivi-
duellen Bestimmtheit des Gefiihles die Zumutung seiner allgemeinen Kommunl-
kabilltdt und damit seiner Uber den Moment hinausreichenden Verstédndlich-
keit liegt, kann sie bei sich selber gar nicht stehen bleiben. Sie muB ihre
Darstellungsfunktion fiir jeweils andere vielmehr dadurch aktualisieren, daB
sie die ausdriickende Geste zum geformten Ausdruck umbildet. In diesem Uber-
gang von einer das eigentuimliche Sich-Erschlossensein des Individuellen an-
zeigenden Geste zu einer das Individuelle produktiv nach aufBen abspiegeln-
den Gestaltung eines geformten Werkes, erkannte Schleiermacher die Kunstwer-
dung dieser Mitteilung. Sie wird zum "Kunstwerk", indem sie bei der unwlli-
kiirlichen organischen AuBerung nicht stehen bleibt, sondern diese von der
"Selbstthdtigkeit” des Individuums noch einmal In dessen eigene Regle iber-

nommen wird (Braun, Werke, ii, 181). in der Kunstwerdung des unmlittelba-

7 Schleiermacher,F., Der christliche Glaube nach den Grunds&tzen der evan-
gelischen Kirche im Zusammenhange dargestellt, Auf Grund der 2. Aufl.,
hg. von M.Redeker, Berlin 1960 (GL).
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ren Ausdrucks zeigt sich somit diejenige Produktivitdt des Iindividuums, die
es mit dem kontingenten Faktum seines Sich-Erschlossenseins selber noch ein-
mal umgehen |8B8t. Es bringt Werke hervor, die den Vollzug seines Sich-
Selbst-Darstellens zu einem vom unmittelbaren Vollzug auch wieder ablésba-
ren Bild werden lassen. Gerade deshalb kann dann aber auch dieses Bild,
dieses Symbol, jeweils anderen die Reaktualisierung eines Vollzuges ermdg-
lichen, der jenem &hnlich ist, aus dem dieses Bild selber hervorgegangen
ist.

Erst indem die darstellende Mitteilung Kunst wird, kann sie somit ihren
Anspruch auf Allgemeinheit einldsen. Gleichwohl bleibt die ihr auf dem Wege
der Kunstwerdung zuwachsende Kommunikabiiitédt spezifisch wvon der des
Wissens unterschieden, so daB Schleiermacher geradezu sagen kann: es 'ver-
hdlt sich Kunst zur Religion wie Sprache zum Wissen" (Braun, Werke, II,
315). Und er meint damit nichts anderes, als daB im Unterschied zur
Sprache, die das allen Kommunikationsteilnehmern identische und ihre gemein-
same Weltansicht fixierende Bezeichnungssystem ist, die Kunst als das Kommu-
nikationsmedium jener irreduziblen Produktivitdt des Individuellen anzu-
sehen ist, die in der Religion ihres unbedingten Bestimmungsgrundes ansich-
tig wird. Es kennzeichnet denn auch Schleiermachers Kunsttheorie, daB er,
bezogen auf das Gefiige der Handlungsfunktionen humaner Vernunft, die Kunst
dort entstehen sieht, wo es um die Selbstmitteilung der Erschlossenheit indi-
viduellen Lebens im Gefihl geht und dies deshalb, weil nur auf dem Wege
der Kunstwerdung die unmittelbare AuBerung des Gefiihls zur darstellenden
Mitteilung gestaltet werden kann (Ksthetik, Odebrecht, 29)8. Die Kunst tritt
gleichsam zwischen die Diskursivitdt sprachlicher Mitteilung und die unwill-
kiirliche AuBerung des Gefiihls in organischen Reflexen, indem sie die indivi-
duelle AuBerung in ein Konzept, ein "Urbild" umformt und nach dessen MaB-
gabe gestaltet. Dann Ist die AuBerung nicht mehr an den individuellen Er-
fahrungsmoment gebunden, sondern kann die allgemeine Zustimmung einfor-
dern. Sie ist aber auch nicht zu einer Reproduktion der allgemeinen sprach-
lichen Weltansicht geworden, sondern fiihrt gerade die aus der irreduziblen
Produktivitdt des individuellen entstehenden Miglichkeiten ihrer Transforma-
tion vor (Asthetik, Odebrecht, 49 f). indem Schleiermacher der Kunst ihren
Ort in dieser elementaren Lebensfunktion, der produktiven Selbstdarstellung
des individuellen, zuweist, war er denn auch weit davon entfernt, sie fir
ein elitdres Geschdft zu halten. Er war vielmehr der Auffassung: "Alle Men-
schen sind Kiinstler" (Braun, Werke, 11, 184) und er hat dieser Auffassung

nirgends deutlicher Rechnung getragen als in seiner Theorie des Kultus, des

8 schlelermacher,F.,Friedrich Schieiermachers Asthetik, Hrg. R.Odebrecht,
Lelbzig/Berlln 1931 (Asthetik, Odebrecht).
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religiésen Ritus und der religiosen Rede, die er ganz aus dem Vorgang der
kiinstlerischen Selbstmanifestation in ihrer Funktion fiir die interpersonale
Mitteilung von Religion zu erfassen suchte.

4. Gottesdienst und religiose Rede als ''darstellende Mitteilung"

Schleiermacher begreift den christlichen Gottesdienst unter dem Aspekt jenes
"darstellenden Handelns', vermoge dessen sich Gemeinschaft bildet, weil es
die interpersonale Kommunikation rellgioser Erfahrung ermdglicht (CS,
516)9 . Er bgzieht sich damit wiederum auf den Grundsachverhalt, daB es
einer freien, nicht durch externe Handlungszwecke gebundenen Kommunikation
bedarf, wenn die beteiligten Individuen sich in dem sie eigentimlich Bestim-
menden gegenseitig sollen anzeigen konnen. Nur wenn dies geschehen kann
und sie sich also nicht nur zur Korrdination ihrer Handlungsziele und damit
zu einem "wirksamen Handeln" vereinigen, sondern auch in einer solchen Ver-
bindung mit anderen stehen, in der sie ihr "SelbstbewuBtsein austauschen
konnen", steht die "best&ncjige Realisation des menschlichen Wesens" In Aus-
sicht, d.h. jene wechselseitige Ergénzung individueller Sph&ren, die auf eine
universale Kommunikationsgemeinschaft tendiert (CS 517).

Indem Schleiermacher das Wesen des Gottesdienstes am Leitfaden des dar-
stellenden Handelns beschreibt, er im Gottesdienst gleichsam die Darstellungs-
funktion in actu erkennen kann, gewinnt er diejenigen Kategorien, die sowoh!
die ritualisierte Form religioser Kommunikation wie auch deren notwendige
Durchbrechung bestimmbar machen. Denn der Gottesdienst |83t sich nun un-
ter dem Gesichtspunkt fassen, daB er zwar die unwlllklirlichen AuBerungen
religioser Erfahrung zu einem kunstm&Blg geformten, damit intersubjektiVv
verbindlichen Ausdruck, gestaltet, seine Funktion aber gleichwohl nur In
dessen individueller Aneignung und Transformation erflllt sein kann.

Das darstellende Handeln nimmt von vornherein in Anspruch, daB es als
symbolische Kommunikation einer allen Kommunlkatlonstellnehmern gemeinsamen
Erfahrung gelten kann und als deren Expression und Artikulation verstanden
wird. Gleichwohl kann es genau diesen Anspruch nur dadurch eingelést fin-
den, daB das symbolische Medium von jeden Einzelnen angeeignet und inelnen
Ausdruck seiner |Individuellen Selbsterfahrung transformiert wird., Letztere$
erst setzt die Selbsttétigkeit aller Beteiligten frei und stiftet einen die indi-
viduellen Perspektiven wechselseitig erg¥nzenden Kommunikationszusammen-
hang. Kommt er zustande, so ist dann freilich die sich dabei bildende Ge~
meinde auch erst als eine durch das darstellende Handeln hervorgebracht€

zu begreifen.

9 Schleiermacher,F., Die christliche Sitte nach den Grundsétzen der evang®~
lischen Kirche im Zusammenhang dargestellt, Hg. L.Jonas, SW 1,12, 2.
Aufi. Berlin 1884 (CS).
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Bereits im Vorwort zu seiner ersten Predigtsammliung (1801) hat Schleier-
macher diese sein Gemeindeverstdndnis charakterisierende Ambivalenz durch
die Erwartung zum Ausdruck gebracht, daB 'die Sache dadurch wieder zu
Stande [kommt], daB man sie voraussezt" (SW, I|i, 1, 7). Denn er meint da-
mit doch offensichtlich dies, daB die Voraussetzung, die gottesdienstliche Re-
de macht, wenn sie von einer Gemeinde der Gl&dubigen ausgeht und sie daher
auch als solche anredet, eine sich im kommunikativen Geschehen des Gottes-
dienstes zugleich immer erst aufbauende ist. Sie kommt als Gemeinde eben
dadurch zustande, daB der Gottesdienst ihr im Medium seiner reprédsentativen
Mitteilungsformen Veranlassung gibt, sich als solche zu verstehen. Dasjenige,
woraufhin sie sich als gottesdienstliche Gemeinde immer schon angesprochen
findet, muB sie dann aber auch fiur sich selbst und damit im Ensemble aller
Teilnehmer noch einmal aktualisieren und in eigenaktiven Auslegungs- und
Gestaltungsprozessen sich aneignen. Es ist also keineswegs so, daB Schleier-
macher die christliche Gemeinde als jenen sicheren Ausgangspunkt betrach-
tet hat, von dem das gottesdienstliche Geschehen auszugehen hat und auf
den es lediglich zum Zwecke gesteigerter Selbstaffirmation zurickkommt. Viel-
mehr hat er das Zustandekommen von Gemeinde selber an jenen im Terminus
der '"darstellenden Mitteilung" gefaBten kommunikativen Vorgang gebunden,
in dem die konstitutiven Auslegungsangebote von allen Beteiligten selbsttdtig
angeeignet und gestaltet werden miissen. Erst dann wird der Gottesdienst zu
einer "Anstalt fir die Clrculation des religidsen BewuBtseins", bleibt er bei
seiner "Hauptsache", der "Erbauung", wenn er immer zugleich hervorbringt,
was er schon voraussetzt (PT, 216): Die sich ihres eigenen Bestimmungsgrun-
des versichernde und darin sich als handlungsfihiges Subjekt konstituierende
christilche Gemeinde.

Schlelermachers Theorie des Gottesdienstes zielt also auf jene von den be-
teiligten Subjekten zu vollziehende T&tigkeit, vermdge deren diese sich selbst
im Medium der gestischen, klanglichen und sprachlichen Elemente verstehen,
aus denen der Gottesdlenst sich in seiner liturgischen Ordnung aufbaut. Es
geht ihr darum, den Zusammenhang herzustellen, zwischen dem Vollzug der
THtigkeit religidser Selbstauslegung, den jeder nur fir sich selber vollziehen
kann, weil er im urspringlichen und eigensten Selbst eines jeden und als
dessen Zustandekommen stattfindet und in der Manifestation des Vollzuges dieser
Tétigkeit in sprachlichen und auBersprachlichen AuBerungen. Denn nur wenn
sich dieser Zusammenhang am Ort der beteiligten Subjekte herstellt, besteht
Gewdhr dafiir, daB nicht nur religiése Vorstellungsgehalte transportiert wer-
den, sondern daB sich die in ihnen explizierende Té&tigkeit des religidsen
BewufBltseins selber mitteilt. Erst dann wird religidse Mitteilung zur Mittei-
lung von Religion, d.h. zur Mitteilung des unhintergehbaren Sich-Erschlos-

senselns von Subjekten, wenn der I[nhalt ihrer Mitteilung darauf zurlickge-
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nommen wird, nichts anderes als das Medium zu sein, Uber das sie sich in
ihrem eigenen Zustandekommen expliziert finden. Der Mittellungsakt ist des-
halb genau daran gebunden, daB sich der Iinhalt der Mitteilung nicht von
seiner Darstellungsfunktion ablést und eine objektiv-allgemeine Giiltigkeit be-
ansprucht. Denn dann wiirde der mitgeteilte Inhalt nicht mehr zugleich die
Veranlassung bedeuten, ihn als Darstellung des urspriinglichen und eigensten
Selbst anzuerkennen und diese Anerkennung in einer der mitgeteilten Dar-
stellung entsprechenden Selbstauslegung zu vollziehen.

Unter diesen Voraussetzungen ist nun auch die Predigt im Rahmen des
Gottesdienstes in ihrer Darstellungsfunktion zu begreifen. Fir die Predigt
gilt, daB sie ihre "innere Einheit" (PT, 220) in einer Bestimmtheit des reli-
giésen BewuBtseins finden muB, die der von ihr selbst zu leistenden Ex-
pression und Artikulation bereits vorausliegt. Zur Darstellung wird sie da-
durch, daB sie dasjenige nach auflen abspiegelt, was sich zum internen Be-
stimmungsgrund im Lebensvollzug des Sich-Darstellenden gemacht hat und sich
im Medium seiner Darstellung jeweils neu zum Bestimmungsgrund rellgidser
Selbstauslegung machen will. Das organisierende Zentrum der Predigt ist
demnach der Prediger und mit ihm diejenige Bestimmtheit religidsen Bewuft-
seins, in der er sich als Glied der christlichen Gemeinde selbst erschlossen
ist. Sie ist zundchst als ein "BewuBtsein des redenden, das sich aber dem
Zuhdrer wieder mittheilen soll" (PT,218) und es ist die Aufgabe des Predigers,
die ihm erschlossene Bestimmtheit religidsen BewuBtseins so zu exponieren
und rednerisch zu gestalten, daB dem Horer Veranlassung entsteht, sich
in ihr zu verstehen und sie '"nach seiner Eigenthimllchkelt'" nachzuvollziehen
(PT, 226).

Die Selbstmitteilung des Predigers wird allerdings auch erst dadurch zur
Predigt, zum '"Dienst am gdttlichen Wort", daB sie diejenige Bestimmtheit sei-
ner selbst zur Darstellung bringt, vermdge deren er sich Uliberhaupt erst zu
erfassen vermag als der, der er ist, die also nicht in das Vermdgen seiner
subjektiven Wahl und nach Lebensumstinden wechselnden Beliebigkeit gestellt
ist. Schleiermacher hat das sich mitteilende Selbst des Predigers zuletzt als
ein solches verstanden, das von sich selbst nur so reden kann, daB es von
Christus redet als demjenigen, der es zu dem gemacht hat und zu machen
nicht aufhért, der es ist. Die als Selbstmitteilung verstandene Predigt wird
zur Christuspredigt, in der der Prediger nicht das '"Seinige" empfiehit, son-
dern nur "Christum und das, was von diesem in ihm lebt" (GL 11, § 133.1
S. 310). indem sie zur Christuspredigt wird, wird sie aber auch zur Schrift-
predigt, da sie die Auffassung Christi aus der Schrift zu gewinnen hat. ist
die Selbstmitteilung Jesu in den biblischen Texten zur Darstellung gekommen,
so hat die Predigt diesen Akt noch einmal in der Welse zu wiederholen, daf

sie ihre Darstellung des biblischen Textes zu einer sich Uber die Person Jesu
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in ihrem eigenen Zustandekommen erfassenden Selbstmitteilung werden I1&8t.
Eben darin begreift sie sich dann auch als eine Wirkung des hl. Geistes,
als des die interpersonale Kommunikation der christlichen Gemeinde ermodg-
lichenden und in der produktiven Kontinuitit ihres Ursprungs haltenden Ge-
meingeistes (GL 11, § 133, 1 S. 308-310).

Sofern die sich als Selbstmitteilung verstehende Predigt zur Christuspredigt
wird, das sich mitteilende Selbst sich also in der die Erldésung vollbringen-
den Geschichte Jesu Christi zur Darstellung bringt, artikuliert es sich als
ein durch diese Geschichte in seinem Selbstsein Identifiziertes. Und die sich
der Kunst der Rede bedienende Darstellung des Predigers geschieht in der
Absicht, die dargestellite Geschichte zum anregenden Angebot werden zu
lassen, das auch die Horer sich als durch diese Geschichte identifiziert ver-
stehen |&B8t. In der Person Jesu findet die sich als Selbstmitteilung begrei-
fende Predigt deshalb auch genau den Inhalt, {iber den sie sich der all-
gemeinen Mitteilbarkeit des von ihr Mitgeteilten versichern kann. Sie weif3
sich von der universalen Geltung der durch die individuelle Person Jesu
vollbrachten Erlésung herkommend und sieht ihre Aufgabe darin, die ge-
schichtliche Realisation der in der Person Jesu grundgelegten Einheit von
Individualitdt und Universalitdt durch fortgesetzte Mitteilung zu befdrdern.



