John Shea

Eine theologische Sicht
der menschlichen Beziehungs-
fihigkeiten und der

Familienintimitat

«Mutter, schau mich doch eine Minute lang so an, als
ob du mich wirklich sihest!»
Thornton Wilder, Unsere kleine Stadt

(Nach zwei Akten ausgeheckter Brudermorde, von
Ebebriichen, Geschwisterrivalititen und Familienzwi-
sten sagt die Mutter:) «Welche Familie hat denn nicht
thre Hoben und Tiefen 2>

James Goldman, The Lion in Winter

Da es mit Geheimniskrimerei aus, dagegen Spielen mit
offenen Karten an der Tagesordnung ist, darf ich ganz
direkt sein. Dieser Aufsatz méchte die Ortskirchen
auffordern, die Ausbildung der menschlichen Bezie-
hungsfihigkeiten im Blick auf die Familienintimitat als
eine wesentliche Aufgabe des kirchlichen Dienstes an-
zusehen. Und zwar nicht, weil das psychologische
Vorgehen wichtig ist oder weil das Familienleben oft
durcheinandergebracht ist und dies heilsam sein kann
oder weil die Scheidungsziffer ansteigt und etwas da-
gegen getan werden mufl, sondern weil die Befahigung
zur Intimitit eine Entsprechung zum Wirken Gottes
ist, das das Menschenleben durchdringt, und weil die
Kirche, will sie ihre Identitit und Vitalitit bewahren,
mit ihrem Gott Schritt halten mufl.

Um diese grundlegende Behauptung darzulegen,
werden vier Punkte erforscht: 1. eine Arbeitstheorie
iiber das gottliche Wirken im Menschenleben; 2. die
Art und Weise, wie die grundlegende christliche Ge-
schichte dieses Wirken ins Auge fafit und entwickelt;
3. die Einiibung von Beziehungsfertigkeiten als neue
Askese, als eine Weise, dem Wirken Gottes zu ent-
sprechen, und 4. die Ortskirche als Vermittlerin gott-
menschlicher Bezichungsfertigkeiten.

Das Wirken Gottes im Menschenleben

Wenn man vom Wirken Gottes im Leben des Men-
schen sprechen will, so hat dies im demitigenden
Rahmen einer Erzihlung von Kurt Vonnegut zu ge-
schehen.
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«Ich kannte einst in Newport, Rhode Island, eine
episkopalistische Dame, die mich bat, eine Hunde-
hiitte fiir ihre dinische Dogge zu entwerfen und zu
bauen. Die Frau beanspruchte, Gott und seine Hand-
lungsweisen durch und durch zu kennen. Sie konnte
nicht verstehen, weshalb jemand iiber etwas, das ge-
schehen war oder geschah, sich den Kopf zerbrechen
sollte.

Und doch, als ich ihr einen Plan der Hundehiitte
zeigte, die ich anzufertigen vorschlug, sagte sie zu mir:
<Es tut mir leid, aber ich konnte so etwas nie entzif-
fern.»

<Dann geben Sie es eben Threm Mann oder Threm
Pfarrer, damit er es Gott iiberreicht, sagte ich, >und
wenn Gott etwas Zeit findet, so wird er sicherlich diese
meine Hundehiitte so erklaren, daf} selbst Sie es ver-
stehen.»

Sie schmiff mich hinaus. Ich werde sie nie vergessen.
Sie glaubte, Gott liebe Menschen in Segelbooten mehr
als solche in Motorbooten. Sie brachte es nicht iiber
sich, einen Wurm anzusehen. Wenn sie einen Wurm
erblickte, so stief sie einen Schrei aus. Sie war verriickt
— wie ich und jeder es ist, der meint, er sehe, was Gott
zu tun im Begriffe sei (schreibt Bokonon)»'.

James Mackay fordert, theologisch genauer, eben-
falls zu solcher Behutsamkeit auf:

«Wenn jemand in bezug auf das Wesen Gottes den
fast extremen Agnostizismus annimmt, den beispiels-
weise Thomas von Aquin zuliflt..., wie sollte man
dann nicht auch zumindest einen gleichen Agnostizis-
mus in bezug auf das Handeln Gottes akzeptieren ? Ac-
tio sequitur esse,, wie die Scholastiker zu sagen pflegten.
Verstindlicher ausgedriicke, wiirde das Argument so
lauten : Wenn die Natur von etwas von seinem Tun her
verstanden wird — und dies gilt sicherlich in allen Fil-
len —, so kann man nicht behaupten, man wisse iiber
das Tun von etwas mehr, als man {iber seine Natur wis-
sen kann. Doch gerade die Menschen, die eingestehen,
daf wir zwar wissen, dafl Gott ist, aber nicht, was er
ist, behaupten ohne weiteres hochst kithn, Gott habe
an diesem Punkt in der Geschichte oder selbstin threm
Leben in der und der Absicht gehandelt»?.

Die Unbegreiflichkeit der Beziehung zwischen Gott
und den Menschen ist der nie aus dem Auge zu verlie-
rende Kontext aller begreiflichen Aussagen.

Im theologischen Denken ist gegenwirtig viel von
theologischer Anthropologie oder anthropologischer
Theologie die Rede. Diese Ausdriicke besagen u.a.,
dafl weder iiber Gott noch iiber den Menschen unab-
hingig voneinander gesprochen werden sollte. Die
gottliche und die menschliche Wirklichkeit durchdrin-
gen sich dermafen, daf} jegliches Reden ber diese
Ko-Realitit beides in sich schliefen muff. Wenn man
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ausschlieflich von Gott redet, so erweckt man .den
Eindruck, diese Wirklichkeit lasse sich ins Auge fas-
sen, ohne dafl man ihre Auswirkung auf das menschli-
che Leben zu beriicksichtigen habe. Wenn man aus-
schlieflich vom Menschen redet, so erweckt man den
Eindruck, diese Wirklichkeit lasse sich treffend wie-
dergeben, ohne dafl man das géttliche Mysterium, das
sie mit Kraft und Leben erfiillt und trigt, mitbertick-
sichtigt. Wer das Menschliche zu bestimmen sucht,
ohne auf das Gottliche Bezug zu nehmen, versichert
eigentlich, Gott kénne nur als Stérung in das mensch-
liche Leben eintreten und das menschliche Leben
konne mit Gott nur dann in Kontakt sein, wenn es sein
Menschsein aufgibt. Die theologische Anthropologie
ist bestrebt, weder die gottliche noch die menschliche
Wirklichkeit fiir sich genommen zu betrachten, son-
dern auf den Zusammenhang zwischen ihnen zu ach-
ten.

Dieser Ansatz — die gegenseitige, doch unterscheid-
bare Durchdringung von Gott und dem Menschen —
strukturiert das religiose Denken auf zwei Weisen er-
heblich um. Erstens wird die Suche nach Gott nicht
mehr so gedacht, als ob wir dabei den nicht vorhande-
nen Gott zu finden hitten, sondern so, daff wir dabei
den allgegenwirtigen Gott gewahren. Weil Gott im
Menschenleben und dem Menschenleben prisent ist,
brauchen wir ihn nicht zu importieren. In dieser Idee
werden die einstigen Verkiinder des ungreifbaren Got-
tes zu Sinnbildern des greifbaren Gottes. Diese Ein-
sicht kommt im Satz Dostojewskis zum Ausdruck:
«Es gibt nicht so etwas wie ein Suchen nach Gott, denn
es gibt nichts, worin er nicht zu finden wire.» Zwei-
tens wird der Glaube von einem Glauben an etwas, das
man nicht sieht, zu einer Deutung dessen, dem man gar
nicht zu entrinnen vermag. Der Sprung des Glaubens
besteht nicht darin, daff man an der Existenz einer fiir
sich bestehenden, abwesenden Wirklichkeit herumrat-
selt, sondern im Risiko, das intime, doch transzenden-
tale Mysterium zu deuten und aus dieser Deutung her-
aus zu leben.

Diese religitse Idee, die in der theologischen An-
thropologie griindet und mit ihrem bésonderen Got-
tes- und Glaubensverstindnis, bewegt sich in zwei
Richtungen. Erstens hat sie ein Gespiir fiir das tran-
szendente Mysterium, woran der Mensch teilhat, und
zweitens formuliert sie ein Verstindnis des dynami-
schen Charakters dieses umgreifenden Mysteriums.

Das Innewerden eines Mehr, eines Ganzen, einer
Prisenz ist ein Sakramentale®. Im Aufeinanderwirken
von uns und anderen begrenzten Wirklichkeiten tritt
«etwas mehr» als die endlichen Realititen, die im
Spiele sind, in unser Bewufitsein. Schillebeeckx nennt
dies den transzendenten Dritten, der in jeder mensch-

lichen Erfahrung zugegen ist und in jedem gegebenen
Moment sich daraus erschlieffen lafit. Dieses Innewer-
den konnten wir das «In-und-durch»-Gespiir nennen,
das viele theologische Werke von heute charakterisiert.

«Denn mindestens einmal das Anwesen Gottes als
des transzendentalen Grundes und Horizontes alles
Seinden und Erkennenden (das doch auch eine An-
kunft Gottes, eine Unmittelbarkeit zu ihm ist) ge-
schieht ja gerade durch und in der Gegebenheit des
endlichen Seienden.»* « Wir erreichen Gott nur in und
durch das Innerweltliche, dessen Seinsquelle er ist.»”

Die erste Ahnung, die diese Vorstellung uns eingibt,
ist das dlteste instinktive Gefiihl der Menschheit: Wir
sind nicht allein.

Zweitens bewegt sich diese Idee auf ein Verstindnis
des transzendenten Mysteriums hin, das dieses als titig
und einwirkend auffaflt. Sie bestrebt sich, eine Ar-
beitstheorie der sinnbildlichen Aussage «Gott wirkes
auszuarbeiten. Es gibt fiir das Wirken Gottes viele
Denkmodelle® ; fiir unser Thema scheint besonders das
Prozefmodell dienlich zu sein. Der entscheidende
Faktor in diesem Modell ist, daf} Gottes Prisenz sich
als ein Anreiz zur hochsten Steigerung der Anmut
auswirkt’. Die Anmut wird distinktiv als eine Erfah-

* rungsqualitit verstanden, welche Harmonie und In-
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tensitit in Spannung zueinander hilt. Jedes Ereignis,
das — mit Whitehead gesprochen — eine Verknuipfung
jeweiliger Moglichkeiten ist, bewegt sich auf eine Zu-
sammenfassung all seiner Elemente in einer positiven
Synthese zu. Doch diese erstrebte Harmonie kann um
den Preis der Intensitit erkauft werden. Ist dies der
Fall, so wird die Anmut zu etwas Trivialem, weil die
Harmonie auf einer zu niederen Ebene zustande
kommt. Das alte Beispiel fiir diesen Vorgang ist die Al-
ternativfrage : « Wiirden Sie lieber mit einem Schwein
essen oder mit Sokrates sterben ?». Obwohl das Mahl
mit einem Schwein vielleicht harmonisch verlduft, ist
es so trivial, dafl der Anreiz zur Anmut uns wohl dazu
bewegen wird, lieber die Intensitit des Schmerzes von
Sokrates zu teilen. Das klassische Beispiel dafiir, daf}
man der Intensitit gegeniiber der Harmonie den Vor-
zug gibt, ist Miltons Satan, der lieber in der Holle herr-
schen als im Himmel dienen méchte. Doch die Frage
ist nicht : Harmonie oder Intensitit?, sondern ihr be-
stindiges Aufeinandereinwirken, das durch die Pra-
senz Gottes im Menschenleben hervorgerufen wird.
Das Bediirfnis nach Intimitit, das in den Entwick-
lungsprozefl des Menschen eingebaut zu sein scheint,
15t sich als ein Fall des gottlichen Anreizes zur Anmut
verstehen. Mag das Intimititserlebnis auch noch viel
anderes sein, so geht es doch sicherlich aus dem Dop-
peltrieb nach Harmonie und Intensitit hervor. Eine in-
time Beziehung verlangt darnach, ausgeglichen zu
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sein, die betreffenden Personen harmonisch zu inte-
grieren. Doch dieses «Sich-miteinander-Vertragen»
kann todlich werden, wenn die Harmonie eine ober-
flichliche Errungenschaft ist, die tiefe Gefiihle ausge-
blendet hat. An dieser Stelle kann der Impuls zur Inti-
mitit zu Intensitit fithren; man lebt mit der unver-
meidlichen Uneinigkeit in der Hoffnung auf eine ho-
here Harmonie. Dieses Verstindnis der Intimitit gibt
sowohl intimem Frieden als auch intimem Konflikt
Raum. Es umfafit den vollen Umfang enger Beziehun-
gen. Dieses Verstindnis wird von der Annahme be-
stimmt, dafl die menschliche Person frei ist, diesem
Anreiz zu entsprechen oder ihn zu miflachten, einen
hohen Grad von Anmut zu verwirklichen oder sich mit
Trivialititen zufriedenzugeben.

Obwohl wir keine umfassende Phinomenologie der
Intimitit anstreben, werden ein paar Bemerkungen
behilflich sein, den allgemeinen Raum abzustecken.
Die sechs Ironien von Thomas Oden auf intime Bezie-
hungen schildern konkret den Anreiz zu intimer An-
mut?. Seine Schilderung kreist um die dialektischen
Bezichungen von Dauer und Ekstase, Verantwortlich-
keit und Handlungsfihigkeit, Einfiihlung und Uber-
einstimmung, Gemiitswirme und Konfliktfihigkeit,
Selbsterschliefung und In-Ruhe-Lassen, Endlichkeit
und Transzendenz.

Zweitens hat das Wort «intim» in der Volkssprache
oft den Beiklang von sexueller Betatigung im engern
Sinn. Hier fassen wir das Wort in weiterem Sinn. Ho-
ward und Charlotte Clineball haben die zwélf Typen
von Intimitit geschildert, von denen blof} einer sexuell
ist?. Ferner nimmt dieser Aufsatz an, daff die duflerst
wichtigen Ersterfahrungen von Intimititin der Familie
gemacht werden. Die Familie ist die Lernumwelt fiir
interpersonale Beziehungen. Sind die Beziehungen ge-
sund, so wird die Befihigung zur Anmut erhht. Die
fortlaufende Aufgabe der Familie konnte als die Um-
wandlung leiblicher Nihe in personliche Nihe be-
zeichnet werden. Wenn Gott im menschlichen Leben
als Anreiz zur Anmut prisent ist und wenn eine wich-
tige Stitte dieses Anreizes der Drang zu intimen Bezie-
hungen ist, so ergibt sich von selbst die Frage:: Wie ent-
sprechen wir, wie folgen wir dem Anreiz ? Doch bevor
wir uns auf diese Frage cinlassen, miissen wir die
christliche Geschichte zu Rate ziehen, um unser Ver-
stindnis zu bereichern.

Die christliche Geschichte und die Intimitit

Jedes Volk hat, wenn es wirklich ein Volk ist, eine
Sammlung von «Mustergeschichten». Dies sind Ge-
schichten, die zum Volk als ganzem gehdren und de-

nen man einen speziellen Wirklichkeitsgehalt zu-
schreibt. Diese Geschichten werden auf dem Lebens-
weg eines Volkes bestindig zu Rate gezogen. Die indi-
viduellen Lebensliufe sind mit diesen besonderen Ge-
schichten verwoben, und aus dem Dialog mit ihnen
kommen Uberzeugungen, Haltungen und Verhal-
tensweisen. Auch wenn diese Geschichten vielleicht in
einem Buch schriftlich niedergelegt sind, ereignen sie
sich in Wirklichkeit nur im Mund des Volkes. Das
Buch existiert nicht fiir sich, sondern gehért dem Volk
an, das es mit sich trigt und liest. Es ist die von den
Buchblittern weg in den Geist und das Herz ver-
pflanzte Geschichte, auf die es ankommt. Deshalb
werden Mustergeschichten nie sklavisch wiederholt,
sondern stets schopferisch neu erzihlt, damit sie neue
Einsichten und entsprechendes Tun mit sich bringen.
Sie bleiben die gleichen, und doch dndern sie sich fort-
wihrend, weil jeweils wieder andere Menschen sie er-
zihlen und weil sie in neue Situationen iibernommen
werden.

Die christlichen Mustergeschichten betreffen Gott.
Doch von unserer Grundposition, der theologischen
Anthropologie her gesehen, besagt dies, daf sie die Si-
tuation des Menschen aus der letztgiiltigen Sicht der
Prisenz Gottes wahrnehmen. Eine Mustergeschichte
iiber Gott erzihlen heifit also, anfinglich sich auf die
allgemeine Stitte des menschlichen Lebens konzen-
trieren, wo die Prisenz und das Wirken Gottes erfah-
ren werden, und sodann die Sinndeutungen, die dieses
Wirken nahelegt, entwickeln. Diese Dynamik, mit der
Geschichten auf die Menschen, die sie erzihlen, wir-
ken, mufl voll verstanden sein, bevor die Geschichte
vom liebenden Gott, der auf intime Beziehungen aus-

* geht, erzihlt werden kann.
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Der anfingliche Ausgangspunkt ist die jeweilige Er-
fahrung, in der die Prisenz und das Wirken Gottes
wahrgenommen werden. Ich werde z.B. in meinem
Erleben interpersonaler Liebe einer transpersonalen
Quelle, einer eigentlichen Andersheit inne, die meine
Gefiihle und Verhaltensweisen legitimiert und ermu-
tigt. Um deshalb diese schwer faflbare Prisenz zu fas-
sen, «sondere» ich sie linguistisch «aus» und benenne
sie mit den Gefithlen, Haltungen und Werten, durch
die sie ins Bewufitsein treten, indem ich beispielsweise
sage : Gott ist Liebe.

Doch diese anfingliche metaphorische Betitigung,
die auf das Liebeserlebnis als die Stitte des Gottlichen
hinweist, kann nicht das ganze «Gewicht» der Erfah-
rung iibermitteln. Deshalb ruft die Erfahrung durch
diese anfangliche Liebesmetapher eine Geschichte her-
vor, die die Erfahrung adiquater erforschen wird.
Gottes Liebe wird herausgearbeitet in Erzahlungen
{iber seine personliche Weisheit und Treue, seinen Ein-
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tritt in das Menschenleben (Inkarnation), sein Teilen
unseres Leides (Kreuzigung) und so weiter. Doch das
christliche Volk erzahlt nicht nur Geschichten, die es
auf die Wirklichkeit beziehen, sondern es schépft den
Sinngehalt dieser Geschichten in systematischem
Denken aus. Somit werden christliche Liebestheolo-
gien entwickelt. Der Vorgang des christlichen Ge-
schichtenerzihlens ist ein verwickeltes Unternehmen,
das mit Erfahrung, Metapher, Geschichte und Weis-
heit zu tun hat.

Drei Grundziige dieses Erzahlens sind bedeutsam.
Erstens ist dieser Vorgang symbolisch. Metapher, Ge-
schichte und Weisheit sind nicht um ihrer selbst willen
da. Sie sind nicht Ersatz fiir die Erfahrung, sondern
Weisen, auf das Feld des menschlichen Lebens zu-
riickzukehren, das die' Metapher, Geschichte und
Weisheit hervorgebracht hat, und durch die in ihnen
entwickelten Sinngehalte auf es einzugehen. Nach dem
Gedanken von T.S. Eliot ist dies ein Erforschungs-
und Riickkehrvorgang:

«Wir werden nicht aufhoren, zu forschen,

und das Ende all unseres Forschens wird sein,

da anzulangen, wovon wir ausgegangen sind,

und diesen Platz zum ersten Mal zu kennen».
Die Sprache funktioniert symbolisch, wenn sie den
Sprecher und Horer in die Erfahrung hineinbringt.

Zweitens ist dieser Vorgang kiinstlerisch. Er ist ein
schopferisches Erzihlen, das Sinngehalte von einst re-
spektiert, doch nicht zogert, sie der eigenen Inspira-
tion entsprechend umzugestalten. Beispielsweise
forscht auf der Ebene des geschichtlichen Interesses
das christliche Volk nach den Verstindnissen der Liebe
Gottes, die im Buch Hosea und im Johannesevange-
lium vorliegen, und bemerkt dabei Ahnlichkeiten und
Unterschiede. Doch beim Erzihlen mischt und paart
und entwickelt man die Themen und verbindet sie so
miteinander, wie es den durch die jeweilige Erfahrung
ausgelosten Impulsen entspricht. Die theologische
Grundlage fiir diese Freiheit ist die Gewifiheit, dafl der
gleiche Geist, der die urspriingliche Schépfung der Ge-
schichten hervorbrachte, auch uns heute beseelt. Des-
halb sind die Geschichten ebenso prigbar wie der Geist
und die Menschen, die ithre Mitautoren waren. Sie sind
nicht ein Depositum, an das man nicht rihren darf,
sondern Geschichten, die weitergehen und zu denen
jede Generation neue Inhalte liefert. Sie sind erst dann
zu Ende, wenn der letzte Christ verstummt sein wird.

Diese Idee einer bestindig konstruierten Geschichte
enthilt natiirlich viele Risiken. Die beste Sicherung vor
Ubertreibung — und der dritte Grundzug des Erzih-
lens — ist die gemeinschaftliche Basis. Die Geschichten
werden stets vom Volk wiedererzahlt und ihre Sinnge-
halte nicht in Abkapselung, nicht einmal in der Isolie-
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rung des einsamen Genius, herausgearbeitet, sondern
in der Gemeinschaft der Glaubenden. Die Kirche ist
also das entscheidende hermeneutische Prinzip. Weil
sich das Erzahlen im Raum der Gemeinschaft abspielt,
gehoren die Geschichten nicht nur einer Person, son-
dern dem gesamten Volk.

Auf dem Hintergrund dieses Verstiandnisses des re-
ligiosen Erzihlens konnten die heutigen Christen, die
in die Auseinandersetzungen um das intime Leben
verwickelt sind, ihre Mustergeschichte vom liebenden
Gott vielleicht wie folgt sich in Erinnerung rufen und
erzihlen :

Der Herr von allem, was ist, kennt uns personlich.
Er kennt uns durch und durch. «Ob ich sitze oder ste-
he, du weifit von mir... Noch liegt mir das Wort nicht
auf der Zunge, du, Herr, kennst es bereits.» Selbst
wenn wir vor dieser Prisenz erschrecken und flichen,
geht der liebende Gott uns nach: «Steige ich hinauf in
den Himmel, so bist du dort ; bette ich mich in der Un-
terwelt, bist du zugegen» (Ps 139). Die Verbindung
mit diesem Wissen und dieser Liebe Gottes ist die
michtigste aller Wirklichkeiten. «Ich bin gewifd : we-
der Tod noch Leben, weder Engel noch Michte, weder
Gegenwirtiges noch Zukiinftiges, weder Gewalten der
Hohe oder Tiefe noch irgendeine andere Kreatur kon-
nen uns scheiden von der Liebe Gottes in Christus Je-
sus, unserem Herrn» (Rom 8,38-39). Unser Gott ist
ein treuer Liebhaber.

Die iiberwiltigende Liebe Gottes dringt ihn, bei uns
zu sein. Wie der Philipperbrief uns sagt, «hing» er
nicht an seinem Gottsein, sondern ergofl er sich ins
Fleisch.

«Doch Gottes eigener Niederstieg

in das Fleisch war gedacht

als Hinweis darauf,

dafl das hochste Verdienst darin liegt,

den Geist aufs Spiel zu setzen,

indem man ihn Gestalt annehmen ifft.» %
Die Inkarnation ist Gottes einfithlender Eintritt in un-
ser Leben. Der Grund hierzu ist, wie bei allen Lieben-
den, der, daf} er sich nach der Vereinigung mit den von
ihm Geliebten sehnte. Doch diese Vereinigung war fiir
uns nicht eine Entmichtigung, die uns in seine Wirk-
lichkeit mit Gewalt hineingezogen hitte. Gottes Ver-
einigung mit uns, seine Teilnahme an unserem Leben,
ist eine Ermichtigung. Irendus driickt dies pointiert
aus : «Die Herrlichkeit Gottes ist der ganz lebendige
Mensch.» Daff Gott unser Leben mitfiihlend teilt, hebt
auch das, was uns einengt, nicht einfach auf. Er litt und
starb am Kreuz, damit wir nicht mehr einsam und bang
zu leiden und zu sterben brauchen. Sein treues Bei-
uns-Sein ist zugleich Gabe und Forderung, da er uns
stets trigt und fortwihrend fiir das Neue 6ffnet.
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Alle Christen, die diese hier in ihren Grundziigen
skizzierte Geschichte vernehmen, werden etwas zu ihr
hinzufiigen und sie befragen, und jede Hinzufiigung
und Frage wird eine Offenbarung dessen sein, was wir
sind und was der Gott ist, der mit uns geht. Andere
werden Bund und Vergebung erwihnen, von Wider-
stand und Furcht reden, zwischen Agape und Eros un-
terscheiden. Doch alle werden die sich weiterhin voll-
ziehende Geschichte vom liebenden Gott erzihlen, die
dabei immer mehr nuanciert und angereichert wird.
Wenn nun aber Geschichten wie diese den Christen er-
zahlt werden, lenken sie die Aufmerksamkeit auf per-
sonale, intime Beziehungen als die Stitte des Wirkens
Gottes. Sie machen auch auf einige Haltungen auf-
merksam, zu denen Gott in diesen Beziehungen an-
treibt: Treue, personliche Kenntnis, Einfithlungsver-
mogen, Einigkeit, Opfersinn und so weiter. Aus die-
sen Anregungen entwickelt sich eine christliche Ein-
sicht in das, was Liebe ist.

Kurz: In jedem Menschenleben ist Gott am Werk,
der uns zu Anmut anlockt. Eine Stitte, wo dieser An-
reiz zu Harmonie und Intensitit wirkt, sind die inti-
men Familienbeziehungen. Die Christen achten auf
dieses Wirken und arbeiten seinen Sinn heraus, indem
sie ihre Mustergeschichten schopferisch weitererzih-
len. Dieser verwickelte Vorgang klinkt in die sonst
schwer faflbare Gegenwart Gottes ein und, wenn alles
gut geht, wird der sprachlose Gott wiederum Wort. In
der Geschichte vom liebenden Gott wirkt der Anreiz
zu intimen, liebenden Beziehungen. Es stellt sich die
Frage : Wie suchen wir diesem Anreiz zu entsprechen ?

Gottlich-menschliche Beziehungsfihigkeiten

Menschliche Beziehungsfihigkeiten steigern einfach
die Wahrscheinlichkeit, dafl man tatsichlich gut mit-
einander auskommt. Sie sind keine magischen Techni-
ken, um kranke Familienbeziehungen zu heilen oder
um vor Streit und Miflstimmungen zu schiitzen. Man
nimmt grundsitzlich an (was nur zum Teil stimmt):
Wenn die Menschen die in den personlichen Bezie-
hungen spielenden Dynamismen im allgemeinen und
ihren eigenen Stil im besonderen kennen und auch ge-
iibt sind, dieser Kenntnis entsprechend zu handeln,
dann stehen die Chancen fiir bereichernde intime Be-
ziehungen besser. Menschliche Beziehungsfihigkeiten
sind dem Menschen zu eigen und lenken sein Leben in
der interpersonalen Sphire.

Doch von der in den beiden ersten Teilen umrisse-
nen Glaubensschau her sind sie auch Entsprechungen
auf den dem Menschenleben eingepflanzten und in der
christlichen Geschichte vom liebenden Gott geoffen-
barten Anreiz Gottes zu intimer Anmut. Man konnte
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sie also treffend gottlich-menschliche Beziehungsfi-
higkeiten nennen, weil sie dem Ruf sowohl des Men-
schen als auch Gottes entsprechen. Die Einiibung die-
ser Pertigkeiten ist eine Askese fiir die heutige Zeit,
eine hohe Disziplin erfordernde, doch kiinstlerische
(nicht mechanistische) Gestaltung der gottlich-
menschlichen Welt. Thre Funktion entspricht genau
den herkommlicheren Praktiken von Gebet und Fa-
sten. Man tritt darin mit der Gegenwart Gottes in
Kontakt und sucht ihr zu entsprechen. Doch der Ak-
zent liegt anders, denn der von Gott ausgehende Im-
puls wirkt hier im Verein mit dem interpersonalen An-
trieb und tritt in ihm zutage. Darum ist beim Einiiben
dieser Beziehungen das Streben nach Gott nicht eine
individuelle, eigenstindige Bemithung um Heiligkeit,
sondern ein Weg, um von den Uberzeugungen und
Werten der christlichen Geschichten geleitet einer an-
deren Person anzugehdren.

An dieser Stelle riickt das religidse Denken die Dis-
kussion oft von der Entwicklung von Fertigkeiten ab
und lenkt die Aufmerksamkeit lieber auf eine im Drang
nach Intimitit vorhandene Ambivalenz. Es weist auf
einen gegensitzlichen Zug, auf einen inneren Wider-
stand, auf einen Kern von Furcht hin, wodurch alle
Bemiihungen um Intimitit bestindig unterhohlt wer-
den. Insgeheim untergraben wir, was wir 6ffentlich
wiinschen. Der Ubelstand besteht nicht im Fehlen von
Fihigkeiten, in Unkenntnis oder in dufleren Umstin-
den, sondern in einer falschen Grundrichtung in der
Person selbst. Diese Analyse iiberfithrt die Menschheit
einer so totalen und dermafien schwichenden Selbst-
befangenheit, daff kein Bemiihen iiber sie Herr zu
werden vermag. Die Losung kann sich nicht aus dem
Problem selbst ergeben, darum miissen wir aufierhalb
unserer selbst nach Rettung suchen. Der Pfad ist ge-
klirt zur Ankunft Christi, der unserem Innewerden
unserer totalen Bediirftigkeit mit seinem Angebot to-
taler Gnade entgegenkommt.

Diese Betrachtungsweise ist sich bewufit, wie tief
unsere Befiirchtungen in, uns verankert, wie bestim-
mend si€ sind, und gleichzeitig, daf} intime Beziehun-
gen fiir gewohnlich einen Geschenk-(Gnaden-)Cha-~
rakter haben. Doch neigt sie dazu, die niichterne Er-
kenntnis zu iibersehen, daff man an Beziehungen ar-
beiten muf}, wenn sie gesund sein sollen. Es wire wohl
gut (wenn nicht ganz angemessen), an die Frage aus der
Sicht heranzugehen, daff intime menschliche Bezie-
hungen oft mifilingen oder sich auf keiner sinnvollen
Hohe halten, weil man nicht weif}, wie man sich anstel-
len soll. Dies will nicht heiflen, daf es nicht auch
dunkle Dringe zur Selbsttiuschung gibt, wohl aber,
daf ein bedeutsamer Faktor bei dieser Selbsttiuschung
die Furcht vor Beziehungen und die entsprechende Be-
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schiftigung mit sich selbst ist. Geschickter tatsichli-
cher Kontakt mit anderen verstirkt die Moglichkeit,
dafl sich der Hemmung im Personkern schipferisch
entgegensteuern lifft — nicht durch menschliche An-
strengung allein, sondern dadurch, daf} der Mensch
dem von Gott ausgehenden Anreiz zu entsprechen
sucht. Nach Ansicht der anthropologischen Theologie
kommt die Losung also zugleich vom Menschen und
von einem Gott, die beide das Problem haben.

Eine zweite Reaktion gegeniiber der Ausbildung der
Fihigkeiten zu interpersonalem Leben (diesmal von
weltlicher, nicht von religidser Seite) besteht in der
Meinung, sie sei fehl am Platze. Die interpersonale
Sphire sollte, so meint man, spontan und natiirlich
sein. Fertigkeiten lassen an Manipulation und kalku-
lierte Entsprechung denken. Doch die menschlichen
Beziehungsfihigkeiten beruhen nicht auf starren Pro-
zeduren, die, wenn man sich nach ihnen richtet, Inti-
mitit schaffen. Sie sind Ansprechbarkeiten, die zu Ge-
schmeidigkeit und Gemiitstiefe im Umgang mit Men-
schen befahigen. Es stimmt zwar, daff nichts die Inti-
mitit so sehr ertdtet wie Fertigkeiten, die nicht kunst-
voll verwendet werden. Sie werden dann zu eintdnigen
Techniken, die von ihrer lebenspendenden Quelle in
der Einzigartigkeit der Person abgeschnitten sind.
Wenn sie aber in einen personlichen Stil integriert sind,
so werden sie zu Wegen, um anderen Menschen pri-
sent zu sein.

Die christliche Geschichte vom liebenden Gott
macht auf drei Reihen solcher Fertigkeiten aufmerk-
sam: Selbsterschliefung, Einfiihlungsvermégen und
Herausforderung'".

Die Fihigkeit, mit den eigenen Gefiihlen in Fiihlung
zu sein und diese Gefiihle konkret und treffend zu
tibermitteln, ist ein erster Schritt im interpersonalen
Leben. Wer personliche Gefiihle nicht wahrzunehmen
vermag, ist deren Gefangener ; wer sie nicht mitzutei-
len vermag, bleibt allein. Der liebende Gott hielt es
nicht fiir gut, an seiner erhabenen Isolierung zu «hin-
gen», sondern er offenbarte sich, damit wir ihn ken-
nen.

Einfithlungsvermogen ist die Fahigkeit, in die Ge-
danken- und Gefiihlswelt anderer einzudringen und an
ihr teilzuhaben. Um dies tun zu kénnen, mufl man fi-
hig sein, zuzuhoren und zu antworten. Bloff zu sagen
«ich verstehe», geniigt selten. Der liebende Gott tratin
unsere Welt ein, verstand die Panik des pochenden
Herzens und nahm Entfremdung und den Tod auf
sich.

Herausforderungsfertigkeiten  entsprechen  der
Notwendigkeit, in menschlichen Beziehungen andere
Ansichten zu vernehmen und auszusprechen. Dies ist
vielleicht die wichtigste und schwierigste Fertigkeit.
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Sich anderen so entgegenzustellen, daff diese Konfron-
tation zu Kriftigung und neuer Verbundenheit fiihrt
statt zu Lahmung und gréflerer Distanz, ist eine Fer-
tigkeit, die stets entwickelt werden muf. In der christ-
lichen Geschichte tiberfiihrt der liebende Gott uns der
Lieblosigkeit auf eine solche Weise, daf} wir dadurch
gestarkt und nicht entkriftet werden.

Diese Reihen von Fertigkeiten decken zwar nicht die
ganze interpersonale Sphire ab, sind aber grundlegend
fir jede gesunde Beziehung. Diese Fertigkeiten sind
relativ einfach zu verstehen, doch verhiltnismifig
schwer in die Tat umzusetzen.

Die Kirche als Vermittlerin gottlich-menschlicher
Beziehungsfihigkeiten

Da es an einer sprechenderen Definition fehlt, fassen
wir die Kirche als die Gruppe auf, die sich rund um das
gottliche Wirken im menschlichen Leben, wie es durch
das Christusereignis geoffenbart und gedeutet worden
ist, gebildet hat und daran festhilt. Seelsorger sind die
Menschen innerhalb dieser gréferen Gruppe, die diese
darauf hinweisen, ihr davon sprechen, es ihr erleich-
tern, sie dazu anleiten und auf noch andere Weisen ihr
behilflich sind, dieses gottliche Wirken zu feiern.
Wenn dem so ist, so sollte die christliche Pastoral die
Ausbildung der Fertigkeiten zu lebendigen zwischen-
menschlichen Beziehungen als eine ihr «gemafie» Auf-
gabe betrachten. Solche Fertigkeiten sind ein konkre-
ter Weg, um dem konkreten Gott zu entsprechen.

Eine alte Geschichte verdient es, von neuem erzihlt
zu werden. Es gab einmal ein Dorf liebevoller Men-
schen, das an einem Flufllaufe lag. Eines Tages began-
nen Korper den Flufl hinabzutreiben. Die Dorfbe-
wohner fischten sie heraus. Einige von ihnen waren
noch am Leben, andere hingegen tot. Die Toten be-
statteten sie schicklich. Die noch Lebenden verbrach-
ten sie in Spitdler und sorgten fiir sie. Tag fiir Tag
stromten weitere Korper den Fluf§ hinunter, und jeden
Tag gingen die Dorfbewohner von neuem an ihr Ret-
tungswerk. Bald heirateten die Uberlebenden, und es
muflten Hauser und Schulen gebaut werden. Die Ein-
wohnerzahl des Dorfes verdreifachte sich rasch, und es
traten neue Probleme mit Verbrechen und Umweltver-
schmutzung auf. Und jeden Tag trieben Kérper den
Fluff hinunter. Die Dorfbewohner waren stolz auf ihre
Hilfeleistung gegeniiber notleidenden Nichsten und
wurden ihrer Pflicht nie untreu. Aber keinem von ih-
nen fiel es ein, den Fluf} hinaufzugehen, um herauszu-
finden, warum die Korper heruntertrieben.

Wer in einer Ortskirche mit dem Dienst am Fami-
lienleben betraut ist, befindet sich oft in einer dhnli-
chen Situation. Fille von Beziehungsstdrungen treiben
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auf ihn zu, und man wendet die ganze Zeit und Mihe
zur Familienberatung auf. Offenbar haben diese Men-
schen nicht Gelegenheit gehabt, die Fertigkeiten zu
entwickeln, die man benétigt, um miteinander zu le-
ben. Diese Fihigkeiten auszubilden ist ein Den-
Strom-Hinaufwandern bis zur Quelle des Ubels. Da-
mit fahndet man nach den mdglichen Ursachen von
chronischen Familienzwisten, 2. von lauer, unfamilii-
rer Ko-existenz im gleichen Haus und 3. von normalen
Familienproblemen. Menschen, die im menschlichen
Zusammenleben geschult sind, treten mit mehr Erfolg
in die vielverlangende und vielversprechende Gemein-
schaft der Familie ein. In diesem weiten Sinn kénnte
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man die Ausbildung dieser Fertigkeiten als praventive
Familienseelsorge bezeichnen.

Es tont etwas pompos, und doch kann ich es nicht
lassen, die Bemerkung Nietzsches zu erwihnen, wo-
nach der Mensch, der michtig genug um das Wozu
seines Lebens wei}, beinahe jedes Wie dieses Lebens
auszuhalten vermag. Dieser Aufsatz fragte sich nicht,
wie die Ausbildung von Beziehungsfertigkeiten in den
Dienst der Ortskirche eingebaut werden kann. Er
kitmmerte sich nur um das Warum und Wozu in der
Hoffnung, dafl man, wenn das Wissen um das Warum
und Wozu stark genug ist, auch der Frage nach dem
Wie nachgeht.
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