immer erst am Ende des Studiums als einer
Art Dessertkoch begegneten, wie mit Recht
boshaft bemerkt wird, und wenn die Re-
flexion kirchlicher und christlicher Praxis
in das Studium der gesamten Theologie
stirker integriert wire. Der vorliegende
Band ist auch ein Musterbeispiel dkumeni-
scher Arbeit und Zusammenarbeit. Hier
nehmen nicht nur der evangelische und
katholische Partner neben- und nacheinan-
der zum gleichen Thema Stellung, sondern
jeder nimmt selbst gleich die Anliegen (und
die Literatur) des je anderen auf. Hier wird
auch deutlich, wie fruchtbar fiir beide Teile
gemeinsame Okumenische Lehrveranstal-
tungen sein konnten.

Nach einer gedréngten Analyse des Adres-
saten praktisch-theologischer Verantaltun-
gen durch Wilhelm Modhler (11—26) wer-
den zunichst zwei katholische Einfiithrungs-
modelle, das Tiibinger und das Miinsterer
Modell sowie das Miinchner evangelische
Modell vorgestellt (27—62). AnschlieBend
werden unter ,Theorie und Praxis der
Praktischen Theologie* einige studienorga-
nisatorische, wissenschaftstheoretische
(Theorie und Praxis, Modelle praktisch-
theologischer Theoriebildung) und gesell-
schaftliche Probleme (die Berufsperspek-
tive im Studium) behandelt (63—109). Es
folgen geschickt ausgewihlte ,Texte zur
Praktischen Theologie* (110—222) als Ar-
beitsmaterial zu folgenden Themenkreisen
bzw. Téatigkeitsfeldern: Funktion von Re-
ligion und Kirche in der Gesellschaft, Re-
formdebatte, religitse Bildung, Gottesdienst
und Predigt, Seelsorge und Kasualien, Dia-
konie, Kirchenleitung und Gemeindearbeit,
Theologiestudium als Praxis. Den AbschluB
bildet eine recht brauchbare Zusammen-
stellung der wichtigsten ,Literatur zur
Praktischen Theologie® und zu ihren ein-
zelnen Bereichen (223—243).

An Wiinschen bleibt nicht viel. Etwas mehr
hétte man gerne tiber das Beobachtungs-
praktikum in Tiibingen erfahren (32). Daf3
wder Pfarrer als einziger Berufstriger pro-
fessionell mit Religion zu tun hat* (105),

. ist heute erfreulicherweise doch nicht mehr

wahr. Uber die Auswahl von Texten und
Blichern kann man immer streiten. Hier

zeigt sich aber der Meister doch eher in der
hier geiibten Beschrinkung.
Das Buch will sicher unmittelbar zu einem
effektiveren Studium der Praktischen
Theologie beitragen. Dennoch werden es
auch reflektierende Praktiker mit Nutzen
lesen, wenn sie erfahren wollen, wie sich
Praktische Theologie heute versteht.
Manche der angebotenen Texte werden sie
als Material auch in der Praxis selbst un-
mittelbar verwenden konnen: man denke
etwa an die interessanten Texte von Feli-
zitas Betz, Ingo Hermann, Ernst Lange,
René Leudesdorff, Regina Pickel, Richard
Riess, Klaus Schifer, Dieter Stoodt, um nur
einige zu nennen.

Ferdinand Klostermann, Wien

Theorie kommunikativen Handelns

Helmut Peukert, Wissenschaftstheorie —
Handlungstheorie — Fundamentale Theo-
logie. Analysen zu Ansatz und Status theo-
logischer Theoriebildung, Patmos-Verlag,
Diisseldorf 1976, 367 Seiten.

Mit dieser Verdffentlichung hat H. Peukert
den wohl problembewuBtesten und gleich-
zeitig methodologisch konsistentesten Vor-
sto in Richtung auf eine Grundlegung der
Theologie vorgelegt. Ausgangspunkt seines
Unternehmens bilden auf der einen Seite
die Untersuchung von Vorschligen zu ei-
nem fundamentalen Ansatz von Theologie
(R. Bultmann, K. Rahner und J. B. Metz),
auf der anderen Seite eine Rekonstruktion
des Verlaufs der allgemeinen wissenschafts-
theoretischen Entwicklung in diesem Jahr-
hundert. Als Konvergenzpunkt methodolo-
gischer Fragen sowohl der Theologie als
auch der Wissenschaftstheorie erweist sich
dabei die Frage nach einer Theorie kom-
munikativen Handelns, in deren Rahmen
am ehesten die Frage nach dem normati-
ven Fundament sowohl der Wissenschaft
als auch des praktischen Handelns beant-
wortet werden kann. Der Ansatz einer fun-
damentalen Theologie kann demnach nur
gewonnen werden, wenn von der wissen-
schaftstheoretischen Wende zur Pragmatik
ausgegangen wird, fiir die die Einsicht
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grundlegend ist, daB die Basis wissen-
schaftlicher Rationalitdt kommunikatives
Handeln ist. Im Mittelpunkt der weiteren
Erérterung steht dann die Frage, ob und
wie von einer Theorie kommunikativen
Handelns her die Problemdimension erdff-
net werden kann, in der theologische Rede
verantwortbar ist.

Peukert geht dabei in folgenden Schritten
vor: Im AnschluB an gegenwirtig vorge-
legte Ansidtze zu einer Theorie kommuni-
kativen Handelns (J. Habermas, K. O. Apel,
Erlanger Schule) weist er auf, daB in jeder
elementaren Interaktion normative Postu-
late als notwendig und verbindlich fiir alle
Partner erhoben werden, die den Charak-
ter von vorgreifenden, Freiheit ermogli-
chenden und Wirklichkeit erschlieBenden
Grundhandlungen haben. Diese elementa-
ren Interaktionspostulate lauten: unbeding-
te Egalitét, Reziprozitdt und Solidaritéit al-
ler Beteiligten. Wenn man die historische
Konstitution einer solidarisch handelnden
Menschheit zu denken wversucht, scheinen
die bisher vorgelegten Handlungstheorien
jedoch in sich widerspriichlich zu werden:
Sie scheitern an der faktischen Erfahrung,
,daB Menschen, die solidarisch zu handeln
versucht haben, denen man also eigene Le-
bensmoglichkeiten verdankt, wvernichtet
werden* (283). Es stellt sich hier das ,,Para-
dox der anamnetischen Solidaritit®, das da-
zu herausfordert, den Ansatz der Hand-
lungstheorie selbst noch einmal radikaler
zu fassen.

Peukert versucht daraufhin, den Nachweis
fiir die These zu erbringen, ,,daB3 es in der
judisch-christlichen Tradition um die Wirk-
lichkeit geht, die in den Grund- und Grenz-
erfahrungen kommunikativen Handelns er-
fahren wird, und um die Weise kommuni-
kativen Handelns, die angesichts dieser Er-
fahrungen noch méglich ist* (288). In einer
exemplarisch vorgehenden Rekonstruktion
dieser Uberlieferung wird {iberzeugend
herausgearbeitet, daf3 es dort in der Tat um
das Problem geht, wie Solidaritdt mit dem
unschuldig vernichteten anderen mdoglich
ist; angesichts dieser Erfahrungen setzt die
Rede von Gott an. Er wird behauptet und
im Handeln zu bew#hren versucht als die
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Wirklichkeit, ,,welche die im geschichtli-
chen Prozel Vernichteten rettet und als
solche eine erinnernde Existenz in auf Zu-
kunft hin praktizierter Solidaritét erst mog-
lich macht* (317).

Von hier aus kann der Ansatz einer fun-
damentalen Theologie, die gleichzeitig eine
Basistheorie kommunikativen Handelns ist,
gewonnen werden: Sie kann und mul3 ent-
wickelt werden als eine Theorie universa-
len, also auch anamnetisch-solidarischen,
auf den Tod zugehenden Handelns und als
eine Theorie der in diesem Handeln er-
fahrenen und erschlossenen Wirklichkeit.
Eine solche Basistheorie der Theologie mufl
zugleich, will sie nicht hinter den erreich-
ten Stand des theologischen und wissen-
schaftstheoretischen BewuBtseins zuriick-
fallen, in den Dimensionen einer Theorie
der moglichen Identitdt von Subjekten so-
wie einer Gesellschafts- und Geschichts-
theorie betrieben werden.

Peukert besteht darauf, daB ein solcher
fundamentaler theologischer Ansatz theo-
retisch begriindbar ist. Er verweist aller-
dings darauf, daf dafiir nicht langer ein
Theoriebegriff herangezogen werden darf,
der in der wissenschaftstheoretischen Dis-
kussion inzwischen gesprengt ist. Gerade
die potenzierte Reflexion auf die Basis von
Theoriebildung {iberhaupt, die Zuriickfiih-
rung aller wissenschaftlichen Grundbegrif-
fe auf intersubjektive Handlungen bietet
die Chance, den Status von Theologie als
»braktischer Wissenschaft® préziser als in
bisherigen Versuchen zu erfassen: Wenn
der Ansatz verantwortlichen Redens von
Gott darin besteht, daB im kommunikati-
ven Handeln auf eine Wirklichkeit ver-
wiesen wird, die in diesem Handeln, vor
allem in seinen Grenzsituationen, erfah-
ren werden kann, dann kann und darf zur
Begriindung von Theologie nicht mehr auf
auBerhalb dieser intersubjektiven Praxis
liegende Einsichten und Prinzipien zuriick-
gegriffen werden. Die Wirklichkeitsbehaup-
tung Gottes ist an diese Praxis, in der sie
erschlossen und benennbar wird, gebun-
den. ,,Das Reden von Gott leitet sich damit
aus dieser Dimension des Handelns her
und weist in dieses Handeln zuriick. Theo-
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logie ist dann die Theorie dieses Handelns
und der in ihr erschlossenen und erfah-
renen Wirklichkeit. Das ist auch der Sinn
der Aussage, daB Theologie auf der Er-
fahrung des Glaubens basiere: Sie ist Ex-
plikation eines Existenzvollzugs, der als
Vollzug iiber sich hinausreicht und eine
Wirklichkeit behauptet, die als frei wirken-
de so behauptet wird, daf sie schlechthin
von der eigenen Existenz unterschieden ist;
sie wird behauptet als die Wirklichkeit, die
den anderen im Tode rettet. Diese Wirk-
lichkeit wird aber nur erschlossen in der
Weise, daB intersubjektives Handeln auf
sie zugeht. Sie kann also auch nur als die
in dieser Praxis erfahrene Wirklichkeit zur
Sprache gebracht werden* (315). Die Re-
flexion geht hier also auf eine Praxis, die
nicht noch einmal von einer iiberschreiten-
den Theorie ableitbar wére; sie kann nicht
mehr theoretisch umgrenzt werden, sondern
ist als kommunikative Praxis selbst die
Grenze und Front jedes theoretischen Ent-
werfens.
Nach Peukert ist nun die iibrige Theologie
von den grundlegenden Aussagen einer als
Theorie kommunikativen Handelns konzi-
pierten fundamentalen Theologie aus zu
entfalten. Mir scheint, daB dieser Ansatz
fiir die praktische Theologie besonders re-
levant ist und den Bemiihungen dieser Dis-
ziplin entgegenkommt, praktische Theolo-
gie als Handlungswissenschaft zu konzi-
pieren. Peukert weist in dieselbe Richtung,
wenn er in seiner Einleitung schreibt, aus
seinem Ansatz resultiere als Konsequenz,
die praktische Theologie als explizite theo-
logische Theorie kommunikativen Handelns
von dieser Basis aus zu entwickeln. Die
praktischen Theologen taten gut daran, die-
ser Aufforderung nachzukommen.

Norbert Mette, Miinster

Gewachsene Gemeindeerfahrung

Paul Wep, Gemeindekirche — Zukunft der
Volkskirche. Der Lernweg einer Pfarrge-
meinde, Verlag Herder, Wien 1976, 134 Sei-
ten.

Das Buch ist die Frucht einer zehn Jahre
lang gewachsenen ,,Gemeindeerfahrung®,

darum ist es geradezu spannend zu lesen
und wirkt auch iiberzeugend. Die Pfarre
Wien II — MachstraBe hat mit ihrer ,kol-
legialen Leitung®, der Wel3 als Priester an-
gehort, nach Wegen und Initiativen ge-
sucht, um sich als ,,Glaubensgemeinschaft‘
und Subjekt (Tragerin) der konstitutiven
Funktionen von ,Kirche® zu verwirklichen.
Trotz Riickschligen und Korrekturen ist es
hier gelungen, die von der Basis kommende
Bewegung und Inspiration mit den von der
Institution ausgehenden Impulsen (Konzil,
Synode, Ordinariat) konvergieren und sich
durchdringen zu lassen. Wichtig war dafiir
die planende und die Praxis begleitende
theologische Reflexion des Autors und sei-
nes Teams, deren Ergebnisse bereits im
Glaubensbuch ,,Befreit von Angst und Ein-
samkeit” (Graz 1973) und nun in diesem
Buch von Wel3 vorgelegt werden.

Einleitend weist er auf die unbehaglichen
Symptome hin, die sich aus dem ,,gemein-
delosen Zustand des unentschiedenen
Halbglaubens einer anachronistischen
,»Volkskirche* ergeben. Das zweite Kapitel
berichtet i{iber den konkreten Versuch in
St. Nikolaus v. d. Fliie, mittels einer In-
tensivgruppe im Rahmen einer kanonisch
errichteten Pfarre eine lebendige Christen-
gemeinde aufzubauen. Der dritte Teil
bringt die theologischen Grundlegungen der
Gemeindekirche als Ort des Glaubens und
der daraus motivierten Gottes- und Néch-
stenliebe. Wel3 entwickelt eine wohliiber-
legte Strategie, wie lebendige Zellen das
GemeindebewuBitsein in der Pfarre wek-
ken, viele zur personlichen Glaubensent-
scheidung durch einen Katechumenatsvor-
gang motivieren, Vertreter der einzelnen
innerpfarrlichen ,Basisgemeinden® an der
kollegialen Triagerschaft der Gesamtpfarre
teilnehmen, die Charismen der einzelnen
entdeckt und eingebunden werden (u. a.
auch der Dienst des Presbyters als eines
von der Gemeinde Gewéhlten und vom Bi-
schof Ordinierten), Kerygma-Liturgie-Dia-
konie als Gemeinschaftsfunktion das bis-
herige unverbindliche XKirchenbild in ein
solches des Engagements transformieren.
Es scheint, daBl dieses Modell jene in der
Diskussion iiber das Thema ,,Volks“- oder
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