Weltbild mit einer klar umrissenen Spiritua-
litdt und eindeutigen moralischen Leitbil-
dern. In der Landschaft der komplexen
GroBkirchen nehmen sich viele von ihnen
aus wie weltfremde Findlinge. Dies hindert
nicht, daB sie in ihrer bekennerhaften, sub-
jektiv anriihrenden Art manche, vor allem
jiingere Menschen anziehen. Ein Beleg dafiir
sind die unzéhligen privaten Gemeindehefte,
durch welche dieses Liedgut in unsern Got-
tesdiensten Eingang findet. Von den Jugend-
verbdnden wurde es in recht groBer Anzahl
an unsere Gesangbuchkommission herange-
tragen, und der Entscheid, wie viele dieser
meist glaubensfrohen, wenig problembe-
wuBten und mitunter naiven Lieder einem
Gesangbuch bekdmmlich sind, fillt immer
wieder schwer. Ein weiteres Merkmal der
jingsten Liedproduktionen fallt auf: Viele
signalisieren einen Riickzug in Richtung Pri-
vatisierung christlicher Existenzvollziige. Es
geht ihnen vor allem um Ermutigung zum
Leben, um Alltagsbewiltigung, Mitmensch-
lichkeit, Sinnfragen, wider die Angst und
Resignation. Dafl neue Lieder mehr nach Er-
de riechen, ist zu begriilen. Trotzdem macht
es nachdenklich, wenn zentrale christliche
Themen im neuen Lied nur ganz spirlich
aufklingen: Ostern, Geistsendung, Eschato-
logie. Zugegeben, die Thematik der ,Basler
Konvention® (Friede, Gerechtigkeit, Schop-
fung) ist nicht selten ein sperriger Liedge-
genstand. Von Miill, kaputter Umwelt und
Krieg zu singen macht Miihe.” Dennoch muf3
es geistliche Lieder geben, welche die bren-
nenden Themen unserer Zeit in der Kirche
und im Gottesdienst unermiidlich in Erinne-
rung rufen. Auf der Gratwanderung hin-
sichtlich der Qualitdtsanspriiche und der
Wahl neuer Kirchenlieder kénnte ein Grund-
satz der Arbeitsgemeinschaft ,Universa
Laus’ richtungweisend sein:

Die Anforderungen ans neue Lied orientie-
ren sich am Ziel, , den durch die Auferste-
hung Jesu Christi erneuerten Menschen dar-
zustellen und zu verwirklichen. Wahrheit,
Wert und Gnade messen sich weder allein an
ihrer Fihigkeit, die tdtige Teilnahme zu wek-
ken, noch an ihrem kulturellen Wert, ihrer
Altehrwiirdigkeit oder Volkstiimlichkeit,
sondern daran, ob sie dem Gldubigen die

18 Sigisbert Kraft, Kirchenlied und ,moderne*
Lebenswelt, in: KK 101 (1976) 209ff.
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Stimme verleiht, das Kyrie eleison der Un-
terdrickten zu rufen, das Alleluja der Evlo-
sten zu singen, das Maranatha der Warten-
den wachzuhalten in der Hoffnung auf das
kommende Reich“."* Das geistliche Lied soll
das Recht haben, Leiden beredt zu machen
und Wunden nicht zu verschweigen. Es soll
Schmerz in Klage umsetzen und das Recht
zum Schreien haben — im Sinn von Arnold
Schonberg: ,,Musik soll nicht schmiicken,
sondern wahr sein.

* Dokument der Universa Laus 1980, 10. 1., in: KK
105 (1980) 196.

Joop Roeland
Die Sprache der Verkiindigung

Die eigentliche Form der Verkiindigung soll-
te nach Roeland eine ,poetische Sprache®
sein, die jeder sprechen kann, der mit offe-
nem Herzen die Worte der Schrift liest und
auf Menschen hort. red

,Parterre-Predigten“: so nennt der osterrei-
chische Autor Alois Brandstetter die moder-
nen, hinter dem Lesepult vorgetragenen Pre-
digten. Und schaut dabei mit Nostalgie auf
die denkmalgeschiitzte, selten noch verwen-
dete Kanzel. ,Zum Predigtstuhl verfiigt sich
nur selten einer. Die Prediger haben anschei-
nend selbst das Einsehen, daB sich fiir das,
was sie zu sagen haben, der Gang zum Stuhl
kaum auszahlt.“*

Die neue Predigt — in die Liturgie integriert
und gemeinschaftsstiftend

Man versteht die Nostalgie und die Kritik
dieser Worte. Sind sie aber auch gerecht? Der
neue Ort der Predigt, jener Ambo, wo vorher
die Schriftlesung gesprochen wurde, hat der
Predigt eher eine grifere Bedeutung gege-
ben. Die Predigt ist wieder in die Liturgie in-
tegriert. Zu erinnern ist an frithere Zeiten,
wo der Priester fiir die Predigt nicht nur den
Altarraum verlie, sondern auch das MeBge-
wand ablegte. Heute ist die Predigt Teil von
dem, was am Tisch des Wortes geschieht.

* Alois Brandstetter, Die Abtei, Salzburg *1979, 71.



Viele Prediger sind sich dieser neuen Bedeu-
tung bewuBt. Der Eindruck ist, daB der Vor-
bereitung der Predigt heute mehr Anstren-
gung und Zeit gewidmet wird, als dies frither
der Fall war.

Diese Ortsénderung der Predigt, ihre Inte-
gration in die Liturgie, ihre Verbindung mit
vorangegangenen Lesungen ruft fiir die
Sprache der Predigt Fragen auf. Welche
Sprache ist hier zu verwenden? Eine litur-
gische Hochsprache? Oder ein Sprache der
Exegeten, der Theologievorlesungen?

Das Verlassen der denkmalgeschiitzten Kan-
zel hat noch eine Folge. Denn tatséchlich ist
es anders, ob man von einem Feldherrnhiigel
spricht oder eine ,Parterre-Predigt® hilt.
Der neue Ort bedeutet auch eine gréBere
Ndhe zur Gemeinde. Dazu macht die
Sprechanlage einen intimeren Tonfall und
Zimmerlautstirke méglich. Die Glaubigen
miissen nicht mehr angebriillt werden.

So kann die Predigt zum Element werden
von dem, was Liturgie auch ist: ein Zusam-
menkommen. Das moderne Wort der Predigt
ist weniger auf Einschiichterung aus. Es will
eher gemeinschaftsstiftend wirken.

In welcher Sprache?

Aber welche Sprache ist dazu zu verwenden?
Eine Sprache, die sich der Banalitit des All-
taglichen néhert? Gerade etwas ganz ande-
res als jene liturgische Hochsprache, nach
der vorher gefragt wurde?

Wir sind alle vielsprachig. Die Sprache der
Liebe ist anders als die Sprache im Finanz-
amt. Die Sprache der Dichter ist anders als
die Sprache der Wissenschaft. Wer diese
»Sprachspiele“ durcheinanderbringt, kénn-
te in erhebliche Schwierigkeiten geraten. Es
ist nicht zu empfehlen, die Einkommens-
steuererklarung auf poetische Art auszufiil-
len.

Man kann sich derselben Wirklichkeit auf
verschiedene Art sprachlich ndhern. Zum
Beispiel: eine Blume. Ein Biologe, ein
Mensch der Wissenschaft, spricht hier von
Stempel und Pollen, er zihlt die Blumen-
blatter, die Kelchblatter und ordnet die Blu-
me in eine Gattung ein. Ein Dichter geht hier
anders vor. Mit ungenauen Vergleichen und
Bildern, mit mehrdeutigen Wortern 148t er
die Blume ungeteilt in ihrer Ganzheit stehen
und manch Ungeahntes dazu. Die Sprache

der Wissenschaft unterscheidet, legt ausein-
ander, analysiert. Die Sprache der Poesie
macht sichtbar, fithrt zusammen - auch was
nicht zusammengehért. Die Sprache der
Wissenschaft ist eindeutig und klar. Die
Sprache der Poesie ist vielschichtig, 148t ah-
nen und vermuten, 148t aber so auch weiter
sehen, als wir sehen kénnen. Wir brauchen
beide Sprachen: auch im Reden iiber Gott.
Denn hier gibt es die gleiche Zweisprachig-
keit. Es gibt die Sprache des Theologen, er
ist der Mensch der Wissenschaft, der Analy-
tiker des Glaubens. Man braucht ihn.

Es gibt aber auch die Sprache des Beters.
Der Beter steht sprachlich dem Dichter ni-
her. Er ist sein Bruder. ,,Aus der Tiefe habe
ich gerufen!“ spricht ein Dichter in seiner
Existenznot. Die Sprache des Beters hat
denselben Tonfall, nur geht er noch einen
Schritt weiter. Und leise fiigt er hinzu:
,»Gott, hore auf meine Stimme.“ Beten ist ei-
ne Sprache der Liebe, die Sprache der Liebe
aber ist eine poetische Sprache.

Auch die Sprache der Verkiindigung ist eine
poetische Sprache. Das gilt fiir beide Pole,
zwischen denen die Verkiindigung in der
Messe sich bewegt. Einerseits ist da das Wort
Gottes, das Deutung verlangt. Anderseits die
Gemeinde, die angesprochen wird. Beides
verlangt eine poetische Sprache. Zwischen
diesen Gegensitzen der Exegese und der Ba-
nalitdit des Alltags baut das dichterische
Wort eine Briicke.

Die Predigt ist Teil der Liturgie und hat das
vorangegangene Wort der Schrift zu deuten.
,Verstehst du auch, was du liest?” war die
Frage des Philippus an den lesenden dthiopi-
schen Hofbeamten (Apg 8). Und die Antwort
des Athiopiers: ,Wie kénnte ich es, wenn
mich niemand anleitet?“ Die Fortsetzung der
Geschichte zeigt, dafl die dann gebotene An-
leitung des Philippus anders ist als eine
theologische Vorlesung. Ausgehend von dem
Schriftwort, das der Athiopier gelesen hat,
verkiundet Philippus ihm das Evangelium.
Verkiindet: das ist mehr als Information, Er-
klarung. Wieviel mehr?

Ein Satz kann mehr bedeuten, als gesagt
wird. ,Der Kaffee ist fertig!“ Mit diesem
Satz meine ich nicht nur die Tatsache, daB
der Kaffee fertig ist. Ich meine auch eine
Einladung: , Komm, und trinke mit mir!“ Ich
sage mit diesem Satz mehr, als ich sage.
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Glaubenssitze sind so gebaut. Sie sind mehr
als einfache Feststellungen. Sie bekennen.
Sie laden ein, rufen auf, wollen betreffen,
berithren. Die Sprache der Wissenschaft ist
eindeutig. Die Sprache der Predigt aber
mubB, auch wo sie zum Versténdnis anleiten
will, diesen doppelten Boden haben. Intel-
lektuelles Verstédndnis, Aufklarung mag der
Ausgangspunkt sein. Aber die Sprache muf}
mehr wollen. Sie muB auch versuchen, das
Herz der Angesprochenen zu erreichen.

So war das auch in der Katechese des Philip-
pus. In manchen Handschriften findet sich
nach der Bitte um die Taufe ein sehr alter
Zusatz: ,Da sagte Philippus zu ihm: Wenn
du aus ganzem Herzen glaubst, ist es mog-
lich.“

Das Wort zur Schrift sollte nicht nur erkla-
ren. Es sollte zu Herzen gehen. Die Sprache
des Herzens aber ist die Sprache des Dich-
ters.

Anforderungen durch die Hérer

Auch die Predigt als Ansprache der Zusam-
mengekommenen oder — in der Diktion
Brandstetters — als ,,Parterre-Predigt” ver-
langt diese poetische Redensart. Aus dem
Alltag sind die Horer zusammengekommen.
Mit sich tragen sie diesen Alltag, auch des-
sen Gewohnlichkeit. Hinter dieser Gewothn-
lichkeit verstecken sich die eigentlichen
Freuden, Sorgen, die Einsamkeit und die
Liebe, die Schuld und der Hunger nach Ge-
rechtigkeit, die Sehnsucht und Unruhe der
Seele und die Frage nach dem, was leben
14Bt. Es ist die Aufgabe, durch die Banalitéat
hindurch diese tiefere Ebene zu erreichen,
die Frage hinter der Frage zu Wort kommen
zu lassen. Der Weg dazu fithrt nicht tiber die
Sprache der Wissenschaft oder der Informa-
tion, sondern iiber die poetische Sprache.
Die Sprache der Dichter kann zwischen ei-
ner Deutung der Schrift, die zu Herzen geht,
und dem, was die Herzen der Horer wirklich
bewegt, eine Briicke bauen.

Beispiele dazu findet man in der ganzen Ge-
schichte der Glaubenssprache: von den Psal-
men bis zur Sprache von Drewermann, jetzt
abgesehen von einigen seiner theologischen
Positionen und einem gewissen, nicht immer
fiir jeden ertriiglichen Pathos seiner Spra-
che.

Mit ,poetischer Sprache“ als eigentlicher
Form der Verkiindigung wurde hier mehr ge-

58

meint als eine direkte Ubernahme der Spra-
che der groBen modernen Dichter. Allerdings
ist eine solche Lektiire eine Hilfe zur eigenen
Sprachbildung.

Es ist gemeint: jene Poesie, die in jedem
wohnt. Wenn einer anfiangt, mit offenem
Herzen die Worte der Schrift zu lesen und
auf Menschen zu héren, dann wird das alles
in seiner Predigt eine Stimme haben, eine
poetische, die sich tiber sich selbst wundert.

Karl Terhorst

Elektronische Verkiindigungshilfen —
Moglichkeiten und Grenzen

Nicht als ,sprechende Attrappe®, sondern
als Predigt-Hilfe, dhnlich den schriftlichen
Predigthilfen, will der Autor das elektroni-
sche Angebot, das er gemeinsam mit Mitar-
beitern entwickelt hat oder das andere Ein-
richtungen anbieten, verstanden wissen.
Wenn dabei auch noch das Angebot , Beich-
ten bei Theo“ erwdhnt ist, wird die Sache
doch recht problematisch. Insgesamt aber
konnen diese technischen Angebote wohl fir
manche eine Hilfe sein. red

Vorbemerkungen

Bei der Themenstellung dieses Aufsatzes
mochte ich den Schwerpunkt legen auf die
elektronische Verkiindigungs-Hilfe, denn
nichts anderes will und kann die Elektronik
zur Verfiigung stellen. Auch verstehe ich die
Predigt- und Gottesdienstmodelle in Buch-
form als eine Hilfe; denn es kommt ja kaum
jemand auf die Idee, z. B. die Predigt aus
dem Buch abzulesen, sondern sie dient als
Anregung und Grundlage fiir eigene Pre-
digtgedanken des Verkiinders. Horrorvisio-
nen, daB der/die Pfarrer/in zur.,sprechen-
den Attrappe“ (Tilmann Moser) wird, oder
daB in Zukunft anstelle der Person ein Fern-
seher im Altarraum aufgestellt wird und die
Predigt per Videoband ablauft, sind sicher-
lich keine ernstgemeinten Kommentare zu
diesem Bereich und bringen uns in bezug auf



