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Hinflhrung

Die Frage, die mir von Reinhard Hauff zusammendeih Titel des Referats aufgegeben wurde, ist
die nach dem befreienden Potential kirchlichen ¥k Kann es in unserem Kontext so etwas wie
.pefreiende Kirche* geben, die dem von oben initéa Projekt der ,Kirche der Freiheit* eine

Praxis der Solidaritdt mit den Menschen, die siathnvVeranderungen sehnen, entgegensetzt? Kann
es bei der Suche nach alternativen Handlungssteateg Umgang mit Armut und Reichtum und

fur die Bewahrung der Schopfung so etwas wie e@raswurzelbewegung* in der Kirche geben?

Ich werde versuchen, dieser Frage auf dem Hintadgnoeiner eigenen Erfahrungen nachzugehen.
Ich bin seit acht Jahren Pfarrerin im baden-wirttergischen Frauengefangnis in Schwabisch
Gmund und arbeite somit im Kontext einer internadien und interkonfessionellen Gemeinde, die
sich quer zu allen Schichten zusammensetzt. Zuaolich Asylpfarrerin und somit mit den Fragen
von Europas Grenzen und dem Umgang mit Menscheteretlefasst. Davor war ich ein Jahr lang
als Jugendpfarrerin in die lutherische Kirche nBtBalvador entsandt, wo ich in katholischen und
lutherischen Basisgemeinden die Praxis einer Tiggmlber Befreiung kennen lernte. Hier in
Wirttemberg bin ich einige Jahre Vorsitzende desoldginnenkonventes gewesen und versuche,
den Kontakt zu den Realitaten in den GemeindernadtSind Land nicht zu verlieren. Politisch
komme ich aus der Internationalismus-Arbeit undehaében Theologie auch Politik studiert.

Ich méchte so vorgehen, dass ich entlang der égelgenen Stichworte ,,Anpassung” -
~Widerstand” - ,Transformation” Fragen und Thesemifulieren will, die eine Basis daflr bilden,
dann gemeinsam in der Diskussion Ausschau zu hadteln den Moglichkeiten befreiender Kirche.
Es geht hierbei ja nicht um irgend etwas. Es gahtjh letztlich um die Substanz alles dessen, was
wir so versuchen zu bewirken hier und da, was wingie Welt hineintragen, vom Evangelium
inspiriert. Das soll ja wieder bewegen, verandarspirieren — nicht zuletzt auch uns selbst!

Zum Stichwort,Anpassung” wird es um die Frage gehen, wie Kirche auf dieadsforderungen
der Zeit versucht zu reagieren, damit auch um chgé&; wie wir selbst in unseren unterschiedlichen
Aufgabenfeldern darauf reagieren und wo hier viglieblinde Flecken sind.

Zum Stichwort,Widerstand“ muss die Frage nach den Subjekten von KirchenrBliek
kommen. Im internationalistischen Zusammenhangabeuns immer die Frage nach dem
revolutiondren Subjekt gestellt. Diese Frage istlig Kirche aufzugreifen und ernsthaft zu
untersuchen. Wer tragt Veradnderungen? Welche Pistxislevant fur widerstandige Bewegung?

Zum Stichwort, Transformation” geht es um Visionen und Praxen, die neue Horizoffihen
kénnten. Wenn es gut geht, kommen dabei ein padakte AnstoRe flr unsere Arbeit heraus.

| Anpassung

Der Begriff sagt noch nichts tuber die Richtung.(iMi&th muss Kirche immer wieder neu auf die
gegebene gesellschaftliche Situation reagierenssich bewegen, somit anpassen. Man kdnnte
sagen, auch die 1968 auf der Bischofskonferenzu@bR/Mexiko von der katholischen Kirche
ausgesprochene ,Option fur die Armen* war eine Agoag — die offizielle Kirche hat die sozialen
Verwerfungen der Zeit ernst genommen und im Liclge Evangeliums die Armen im Gegenuber



zu den herrschenden Klassen und MilitardiktaturemlLéinder Lateinamerikas gestarkt. Es war der
Beginn einer befreienden Praxis von Kirche furAfimen und mit den Armen. Heute missen die
Kirchen weltweit auf die vielfaltigen Folgen derdbhlisierung reagieren. Es ist zu fragen, ob es
klare Optionen fur die Verliererinnen und Verliedar Globalisierung gibt, und wie sie aussehen.
Im Blick auf die Situation der Evangelischen KirdheDeutschland méchte ich zunachst zwei
allgemeine Feststellungen treffen, und dann veesuamoch etwas genauer hinzuschauen.

Erste Feststellung:Die evangelische Kirche wird von sehr vielen, derauch kritischen
Zeitgenoss/innen, als eine gesellschaftliche Krattrgenommen, die immer wieder deutlich
offentlich Stellung bezieht fir gesellschaftlicthe@che Gruppen. Es ist in meinem nicht sehr
kirchlichen Freundeskreis, in dem sich viele mis&ittsgedanken tragen oder langst schon
ausgetreten sind, ein immer wieder zu vernehmefdgsnent: Kirche engagiert sich diakonisch
und stellt sich immer wieder schitzend vor die ideekinnen und Verlierer, mahnt entgegen dem
gesellschaftlichen Trend der Entsolidarisierungazialer Gerechtigkeit. Unter Huber als EKD-
Ratsvorsitzendem wurde das so wahrgenommen, undwadamde nattrlich K&l3mann von vielen
sehr geschatzt in ihrer Klarheit — wie sie z.B. i&eselle sehr deutlich in die Parade fuhr, alselies
Harz-IV-Empfanger/innen denunzierte. Diese Art Wkennbarkeit von Kirche in ihrem
evangelischen Auftrag, sich im Namen Jesu auf ditee §ler Menschen am Rande des Reichtums
zu stellen, wird durchaus auch von Menschen gesglti¢ nach der Analyse des Papiers ,Kirche
der Freiheit* inzwischen langst einer individuadigen Wellness-Religiositat fronen. Damit komme
ich zu meiner zweiten Feststellung, die einen gesvikontrapunkt bildet zum ersten Punkt:

Zweite Feststellung:Das 110 Seiten starke Papier ,Kirche der Freihedfn Rat der EKD im Jahr
2006 vorgelegt, um Antworten auf die gesellschafdn Herausforderungen unserer Zeit zu geben,
ist von seiner Anlage her vor allem ein Papier,adsSelbsterhaltung von Kirche dienen soll, und
somit weitgehend kirchliche Nabelschau. Zwar weraerProbleme fir die Kirche neben den
Austrittswellen und den finanziellen Herausfordeyemm auch Arbeitslosigkeit und ein globalisierter
Wettbewerb benannt. Doch werden als Hauptziele dbert, gegen den Trend ,wachsen zu

wollen” (21) und ,den Glauben an die nachste Gatnan zu vermitteln” (S. 23). Unter der
Uberschrift ,Die Herausforderungen begreifen” wald Leitgedanke fiir alle Uberlegungen ein
.Mentalitdtswandel* angefiihrt, der in den Gemeingerspagiert und gestarkt werden soll. Mit

einer effektiveren, deutlich verschlankten und ld@helifizierten Kirche soll sich christlicher
Glaube attraktiv prasentieren und auf dem religiddarkt gegen andere Angebote behaupten. Das
Problem des Papiers ist nicht nur, dass es sicDeeke der Wirtschaft anpasst, dem es auch darum
geht, mit Effizienz und verschlankten StrukturenctW&tum zu produzieren. Das Problem ist meines
Erachtens vor allem, dass es in seiner Analysdagklan der eigentlichen Not und Frage unserer
Zeit vorbeigeht. Und das ist nach meiner Wahrnelgrain grundséatzliches Problem von Kirche,
wie ich sie erlebe und ja auch mittrage, mitgestals Pfarrerin.

Lassen Sie es mich gleich als meine zenffaleseformulieren: Wenn wir es in unserer kirchlichen
Praxis nicht schaffen, die ,Soziale Frage” mit g&pirituellen Frage” zu verbinden, dann wird
Kirche keine relevante Kraft mehr in dieser Geséligt und auch nicht im weltweit-6kumenischen
Zusammenhang entfalten kénnen. Das ist jetzt selasthnittartig gesagt. Die ,Soziale Frage®, die
fur die religiosen Sozialisten zu Beginn des letzieahrhunderts sich eindeutig auf die Klassenfrage
bezog und die damit verbundene 6konomische Undieithst heute komplexer zu verstehen. Sie
bezieht die Frage nach den Ressourcen — die dkolugiFrage — und die Frage nach der
Verteidigung dieser Ressourcen — die militariscregg€ — mit ein. Die Fragen, die eine globalisierte
Welt fir die einzelnen Menschen aufwerfen, hangehmeiner Uberzeugung aufs engste mit der
religiosen Frage, der geistlichen Frage zusammigenHich mochte ich von der ,geistlichen
Frage" sprechen. Ich habe den Begriff ,spiritueléshalb aufgegriffen, weil er fur viele
Zeitgenossen heute ihre religiose Suche weitet #s®s im Raum der Kirche mdglich ist.



Es ist schon viel gesagt und geschrieben wordetezliendenz der Individualisierung in unserer
Gesellschaft. Ein zunehmend wieder entfesseltert&legmus segmentiert, spaltet, vereinzelt die
Menschen. Parallel dazu sind wir immer mehr freagigsivorden, auch im positiven Sinne, selbst
unser Leben zu gestalten und nicht mehr so starkvemgegebenen Traditionen gepragt zu sein.
Gerade als Frau weil ich das sehr zu schatzen. Waglheil3t das fur das geistliche Leben? Wie
gehen wir in der Kirche mit dem , Traditionsabbrucht\, den die EKD zurecht diagnostiziert?

Ich mochte zwei Begriffe einfiihren, die mich in mexi pastoralen Praxis im Gefangnis bewegen
und beunruhigen: Ich erlebe eine grol3e geistliameuA und eine grol3e Sprachlosigkeit im Blick
auf seelische Themen. Das was Menschen arm maahdhHm materiellen Sinne — und die Folgen
davon findet keine Begriffe, durch die das, was dtéen erleben und erleiden gemeinsam und
vermittelbar ausgedriickt werden konnte. Gleichgatlebe ich aber auch, dass Menschen ernsthaft
suchen, und dass sie einen grol3en religiosen Reidintsich tragen, der deutlich wird, wenn man
zusammen Formen und eine Sprache daftr findetviltles vor dem Hintergrund einer Theologie
und Praxis der Befreiung einmal an zwei Beispisleisagen:

1) Flichtlinge brauchen nicht nur einen Rechtsbeistasi@ sind auch mit uns Glieder am
Leib Christi und brauchen eine gemeinsam gelehstlighe Solidaritat. Im Gefangnis
feiere ich mit Christinnen aus afrikanischen Land&bendmahl, wissend, dass sie
abgeschoben werden. Wir ertragen gemeinsam dietene®z und stellen uns in die
Prasenz Christi in der Uberzeugung, dass wir irkalaft des Evangeliums die
Uberwindung von Menschen verachtenden Zustandemnyrdi heute noch trennen,
antizipieren. Das sind dann nicht nur fromme Waittes ist dann eine starke Realitat.

2) Harz-IV-Empfangerinnen brauchen nicht nur die Tafed Obdachlose nicht nur eine
Vesperkirche. Ich sage das bewusst, weil ich bdittesine wichtige Praxis in den
Gemeinden halte, ohne die unsere Kirche noch anées. Auch das erlebe ich im
Gefangnis, dass bei diesen Menschen der realentAritnein geistiger und/oder religioser
Notstand entspricht, und dass sie den zum eine@ichsnnicht artikulieren kdnnen, zum
anderen in den Kirchengemeinden oder anderen ldhehl Basisgruppen aber auch keinen
Ort finden, an dem sie sich willkommen fiihlten damen des Widerstandes gegen ihre
Vereinzelung erfahren oder gar liturgisch feiermmi@n.

Geistliche Angebote, die mehr auf die Erfahrundenieind nicht allein Gber den Intellekt gehen,
richten sich an eine birgerliche Mittelschicht. Autie fhlt sich ja durch unser regulares
kirchliches Angebot wenig angesprochen. Ich gekélest zu denjenigen, die sich in ZEN-
Meditationswochen die geistliche Inspiration abhdié ich in meiner Kirche wenig finde. Es gibt
wenig Gottesdienste, obwohl sich Pfarrerinnen uiadrer ja alle erdenkliche Mihe geben, die fur
mein Leben und die Zukunftsfragen, um die es aegati Tagung geht, wirklich relevant waren. Die
kirchliche Angebotsstruktur ist genauso segmenwetdie Gesellschaft: Es gibt hochkarétige
politische und entwicklungspolitische Veranstaltemgind Aktivitaten, die aber in der Regel eben
den Kreis der ,ublichen Verdachtigen* anspricht.giist vielfaltige und gute diakonische Angebote,
die aber in der Regel diejenigen, fur die sie kpiezt sind, als Objekte ihres diakonischen
Handelns betrachtet. Es gibt eine Fille kirchliohletivitdten, von Gottesdienst bis Jugendarbeit,
die aber immer noch sehr stark von der Reproduktr@mhder Erhaltung des Eigenen gepragt sind.

Die Fragerichtung muss sich umdrehen: Die Fragenient sein, wie erhalten wir unsere Kirche
bzw. sichern ein gewisses Wachstum und gewahntessiedass der Glaube auch an kommende
Generationen weitergegeben wird. Die Frage muss weiche Art von Glauben fordert die Not
unserer Zeit heraus, welche Art von Weggemeinsdaadh kirchliche Praxis sein. Das heil3t: Wie
lasst sich Kirche von der sozialen und geistlicNeh der Menschen ihrer Zeit so erfassen, dass sich
ihre Praxis wandelt — im Geiste des Evangeliuma @dsisti. Das wirde eine Art von Anpassung

im weiter fihrenden Sinne erméglichen, eine witklahristliche und erkennbare Antwort auf die



Herausforderungen der Zeit — so wie eben damal8 disklare Option der Kirche fir die Armen
Lateinamerikas. Einer der friheren PrasidenterLdé®erischen Weltbundes, Bischof Christian
Krause, hat bei einem Besuch in El Salvador im 1888 seine theologische Vision so formuliert:
Die Globalisierung ist nicht erst vom Kapitalismerfunden worden, sondern sie ist in Christus eine
den Globus umspannende geistliche und widerstamtigditat. Von der Grenzen lUberwindenden
Globalisierung Jesu Christi her — in dessen Geiisale Gleiche sind — gilt es, kirchliche Optionen
der Solidaritat zu entwerfen, die den Hierarchigsgen und Exklusionen in unserer Welt konkrete
Praxen der Verbundenheit entgegen setzen. Diestanke liegt den AGAPE und PWE-Prozessen
natdrlich zugrunde. Die Frage fur mich ist dennaeblche Blndnisse es jenseits der daflr
zustandigen Expertinnen und Experten in den Kirdiiesolche visiondren Ansatze geben kann.

1 Widerstand

Ich habe eingangs gefragt: Kann es in unserem Kbateetwas wie ,befreiende Kirche” geben,
die dem von der Kirchenhierarchie initiierten Pkbjder ,Kirche der Freiheit eine Praxis der
Solidaritat mit den Menschen, die sich nach Veramigen sehnen, entgegensetzt? Die Frage ist
jetzt erweitert worden: Kann kirchliche Praxis dasigen der Globalisierung, zu denen ich hier
auch die konstatierte geistige Verarmung zahledaus Grenzen Uberwindenden Geiste Jesu
Christi heraus etwas entgegensetzen? Und vor affehwem zusammen und wie? Es ist fir mich,
wie schon anfangs gesagt, die Frage nach dem tendven Subjekt, oder den revolutionaren
Subjekten in der Kirche. Gibt es die Uberhaupt?

Ich mochte den Begriff zunachst erklaren. Er stamuastder sozialistischen Terminologie; ich
selbst kenne ihn v.a. aus der internationalistis@®aidaritats-Arbeit der 80er-Jahre mit Nicaragua
und El Salvador, und aus meiner Lektlre von Sawilerbert Marcuses, wie zum Beispiel
Lversuch tber die Befreiung“ von 1969. Der Begyrffvolutionares Subjekt” macht nur Sinn im
Kontext einer Sicht der Dinge, die eine umwalzevieiginderung der bestehenden Verhaltnisse
will. Denn dann stellt sich die notwendige Frager @enn diese Veranderung herbeifiihren und
nachhaltig tragen soll, wer also die Tragerinneth Tirdiger der Revolution sind. Es ist dabei
impliziert, dass eine radikale — also wirklich tggkifende — Verdnderung des Bestehenden nur
gehen kann, wenn sie nicht nur von oben aufoktrogiger gut meinend initiiert ist. Sie muss von
Menschen von der Basis ihres Lebens her gewolligetichgen sein, von Menschen, die sich aus
den bestehenden Verhaltnissen heraus, in densitkigorfinden, nach Alternativen sehnen, und
sich deshalb organisieren, in Bewegung setzen.

Selbst wenn es heute gesellschaftlich nicht mehdenMdglichkeit von Revolution geht, halte ich
die Frage nach dem Subjekt oder den Subjekten eaimderung, gar von Widerstand gegen das
Bestehende, fir zentral. Was unsere kirchlichei®raxch in den Basisgruppen, angeht missen wir
uns dabei vor allem zwei Fragen stellen:

1) Wo sind denn die Menschen, die sich nach Verandesahnen?

2) Wie haben wir in unseren Aktionen, Kampagnen, isewer Praxis die Menschen im Blick,
um die es uns dabei geht?
Oder anders: Wie gestalten wir das Projekt ,befrégeKirche?

Ich unterstelle in diesem Kreis einmal positiv, s wahrscheinlich alle wichtige Impulse durch
die , Theologie der Befreiung” erhalten haben. Viebe Ihnen haben wahrscheinlich auch schon im
Kontext der armen Lander gearbeitet und gelebt; bdleen partnerschaftliche Beziehungen nach
Afrika, Asien, Lateinamerika. Viele von Ihnen wendgchon in frihen Jahren — so wie ich — von
den Gedanken des Brasilianers Paolo Freire bzmeisgPadagogik der Unterdriickten” beeindruckt
gewesen sein. Was ich damit sagen will ist: Im témhder Lander, mit denen wir solidarische



Beziehungen unterhalten, ist uns der Gedanke werttass die Ausgegrenzten und Unterdrickten,
die Armen zunachst einmal gestarkt werden mussémem Selbst-Bewusstsein und in ihrer
Sprachféhigkeit, damit sie zu handelnden Subjekiemen. Ernesto Cardenal hat in der
gemeinsamen Bibellektiire die Bauern und BauerimoanSolentiname dazu ermutigt, sich als
Subjekte des Evangeliums zu verstehen und zu hetign. Oscar Arnulfo Romero, der Erzbischof
von El Salvador, hat davon gesprochen, dass ihArdien bekehrt hatten — und in der Folge war er
ein Bischof, der ihr Leben, ihre Not, ihre Unterckiing thematisierte, und ihnen so eine Stimme
und Wirde verlieh. Die Sehnsucht nach Befreiungnaxth Verdnderung braucht oft erst einmal
eine Stimme. Im Falle von El Salvador und Nicaralgaiasich die Bewegung der Menschen, die
sich organisierten, ja nicht zuaalererst aus dexmkchen Kréaften gespeist. Es gab vorher die
gewerkschaftlichen Kampfe, es gab die Landfraggabsmassive Repression — und darauf hat
Kirche dann reagiert und die Menschen gestarkhdaith gegen Verhaltnisse zu stellen, die dem
Geiste des Evangeliums widersprachen. In den Gelmeisind Menschen einen Weg des
Aufstehens und des Widerstandes zusammen gegangen.

Kdnnen wir denn flr hier und heute davon lernen® Wart Widerstand ist ein grof3es Wort, doch
lohnt vielleicht die Provokation darin. Zunéachisidie ich, dass die Frage nach dem Widerstand,
nach einer maglichen Praxis relevanter Verandewamggesellschaftlichen Schieflagen, uns selbst
provoziert. Ich gehe von mir selbst aus und lassmem Blick schweifen in der innerkirchlichen
Landschatft: Ich sehe z.B. hochengagierte Gefangglissrgerinnen und Gefangnisseelsorger, die
nicht nur mit straffallig gewordenen Menschen asdsgisondern damit auch mit Menschen, die aus
verschiedenen Grinden herausfallen aus dem gdstlsthen Zusammenhalt. Wir kAmpfen in
Einzelfallen um Resozialisierung und um Perspehktidoch wir verandern nichts an bestehenden
Verhaltnissen ungleicher Chancen und struktur@lewalt. Ich sehe spannende Anséatze
Okologischen Engagements an der Akademie Bad Bdllimden Gemeinden — das Projekt ,griner
Gockel" ist ja richtungsweisend — doch bleibt ad&ses Engagement nach meiner Wahrnehmung
einem gewissen birgerlichen Milieu vorbehalten. Yasrkauf von fair gehandelten Produkten in
den Weltladen hat nicht nur Bewusstsein gebildetdern auch dazu gefuhrt, dass manche solcher
Produkte nun auch in grol3en Supermarkten zu kasieh Dennoch ist diese Form des ,kleinen,
alltaglichen Widerstandes" gegen die besinnungdfasesumkultur selbst innerhalb der Kirche
noch mariginal — von der grol3en Masse, die alleimos aus 6konomischen Grinden weiterhin bei
Aldi und Lidl einkaufen muss, ganz zu schweigen.

Widerstandig ist Kirche vielleicht vor allem in ém diakonischen Engagement — fur Fluchtlinge,
fur Wohnsitzlose, fur Arme, fur Kinder und Jugertk. Zumindest setzt hier kirchliche Praxis dem
gesellschaftlichen mainstream eine konkrete Visiotgegen: Dass keiner in unserem Land Gewalt
oder Hunger leiden, erfrieren oder in standigersingr Abschiebung leben soll. Ich war als
Asylpfarrerin selbst schon mitten in solcher psttier und diakonischer Praxis aktiv, und ich finde
kirchliches Engagement an diesen Stellen auch igicdhd doch wird mir durch meine
Gemeindearbeit im Gefangnis immer deutlicher: Sgdanir ,Kirche fur andere” bleiben und nicht
Formen von Kirche entwickeln, in der wir gemeinsahden so genannten ,Anderen®, denen das
Engagement z.B. gegen Verarmung dienen soll, Weberg gemeinsam sprachfahig werden,
gemeinsam uns als ,Gemeinschaft der Heiligen“ edest, bleibt unser Engagement gut gemeint
und irgendwie blutleer. Solche widerstandigen Forwen Kirche — die es da und dort natirlich
gibt! - verlangen dann auch Bundnisse mit Menscteniiberhaupt nicht kirchlich sind. Das fallt
uns nach wie vor sehr schwer. Ich weil3 ja, wie eilegkt wir mit unserem ublichen Arbeitspensum
bin. Das Bestehende und seine Reproduktion binda¢ kommt man da auf neue, kreative
Formen? Dennoch ist mein Pladoyer eines fur diekBliveit Gber unsere Gartenzaune.

Lassen Sie mich als Beispiel fiir diese Vision giaktische Aktion anfihren, die beim diesjahrigen
BuKo — Bundeskongress entwicklungspolitischer Aktigruppen - in Tubingen prasentiert wurde.
(Der BuKo fand bezeichnenderweise parallel zum Gdaisthen Kirchentag in Minchen statt!)



Es ging bei diesem BuKo neben Fragen zum Projelddauzentral um die so genannten
,commons®, was man als ,Gemeinguter* bezeichnemké&nVertreter der Landlosenbewegung aus
Brasilien berichteten z.B. von ihren Kaémpfen in Handfrage — Land, Wasser, Gesundheit,
Bildung, Nahrung, Wohnung und auch Transport soidh& ,commons” - Gemeinguter, zu denen
alle Menschen gleichermal3en Zugang haben solleall&m diesen Fragen haben sich in den so
genannten armen Landern immer wieder soziale Kaeniaindet. Zum Beispiel an der Erhéhung
der Preise furs Busfahren. In einem lateinamergcran Land ist es zentral, ob man sich die
Fahrten mit dem Bus leisten kann oder nicht. Inzinés sind die meisten dieser Fragen auch bei
uns zentrale soziale Fragen — doch entziinden sicke K&ampfe fur Gerechtigkeit daran.

Die Tubinger Aktion knupft an der Frage des Tramgs der freien Mobilitat fur alle an, und
verbindet eine tkologische mit einer sozialen Fardg: Mit der Parole ,TU-Bus umsonst!* wird
von der Kommune gefordert, kreative Finanzierungsgiie zu entwerfen, die allen Burgerinnen
und Burgern gleichermal3en erlaubt, umsonst mit Basmzu fahren. Bei einer Pressekonferenz
Ende letzten Jahres wurde beispielhaft gezeigt,esasB. fur Fluchtlinge, die in einem Vorort
Tldbingens untergebracht sind, bedeutet, aus Armiridgn von der Mobilitdt ausgeschlossen zu
sein. Einen Tag spater ging im Asylzentrum TUubingenBrief der Stadtwerke Tubingen mit einer
Spende ein, die funf Asylbewerbern je ein Jahr king Busfahrkarte finanziert. Das war nicht das
Ziel der Kampagne, aber sie traf und trifft einegry und das Thema bzw. diese Aktion wird
seither sogar bundesweit wahrgenommen. WahrenBu€o gab es dann kiinstlerische Aktionen
mit Musik in allen Buslinien Tubingens. Ich erz&ldiese lokale Aktion, weil sie m.E. fur unser
Thema hier beispielhaft ist, und weil sie gleicligenoch Anknipfungspunkte und Vernetzung
brauchte. Auf dem schon erwahnten, parallel stakinden Kirchentag in Minchen sind bestimmt
viele Christenmenschen wieder einmal singend iendlithen Verkehrsmitteln unterwegs gewesen.
Was ware, wenn sich die Kirchengruppen und -genesirgdner Stadt mit solchen sozialen,
politischen — und nach wie vor von burgerlicheniikt/innen getragenen — Aktionen verbinden
wurden? Wenn in den Gemeinden die Menschen, flwiidnier z.B. um Mobilitat gekampft
werden musste, aufgesucht und mobilisiert werdemtgn? Wenn dann in den Bussen geistliche
Lieder vom Anbrechen des Reiches Gottes gesungesewt

Alles nur Utopie — fur die es in unserer Realitéinle Orte gibt? Utopien sind ja bekanntlich dazu
da, dass sie uns in Bewegung halten. Ich meineyigsten in diese Richtung in Bewegung
kommen. Denn vielleicht gehéren Sie auch zu deg@nidie sich Zeitungsartikel ausschneiden, so
wie ich, Uber genau solche kirchlichen Basisaktmimeanderen Regionen der Weltkirche. Vor ca.
funf Jahren z.B. gab es einmal die Fastenaktionbvasilianischen katholischen Basisgruppen, die
landesweit in vielfaltigen Aktionen mit Menschersalen Armenvierteln erfolgreich gegen die
Privatisierung des Wassers angingen. In unserentelXbgibt es eine grol3 angelegte, inhaltlich gut
aufbereitete Kampagne zum Thema Wasser von BraliéMelt. Das Ziel misste sein, dass solche
Kampagnen nicht nur die Ebene eines Bildungspregektiben, sondern fir die Realitat der
sozialen und spirituellen Frage hier relevant werde

Ich greife meine These aus dem ersten Abschnitimats auf: Wenn die soziale Frage nicht mit
der religiosen Frage, nicht mit dem Wecken der Setimt nach dem Stillen des geistlichen
Hungers, verbunden wird, wird kirchliche Praxishticadikal. Das von mir im Arbeitstitel so
genannte ,revolutionéare Subjekt* im Sinne der Méresg die Veranderungen wollen und tragen,
muss erst einmal eine Stimme finden fur die BedsisBhund Sehnstchte des Lebens. Welchem
erlebten Mangel kénnte mit welche Fiille, fir digdarisch eingestanden wird, Abhilfe geschaffen
werden? Welches dann als solches erfasstes stdddatben konnte durch welche Vision vom
geteilten, guten Leben als veranderungswurdig ésaalerden? Was meinen wir denn, wenn wir in
manchen Gottesdiensten davon sprechen, dass wirigime Gottes” die Realitat anders sehen?
Und in welchen Formen nehmen wir das vorweg, ferdrrdas sakramental? Diese Fragen stellen
sich mir beim Thema ,Widerstand“. Es genugt nievgnn ein paar Aktivist/innen ihn zelebrieren.



Zwischentdne — Inspiration aus Lateinamerika: Un peblo que camina por el mundo —
Singen! }
(Vorbereitetes Liedblatt mit Ubersetzung)

11 Transformation

Vielleicht denke ich zu utopisch. Doch bin ich diah®&. von Erzbischof Oscar Arnulfo Romero
und naturlich vor allem von Jesus inspiriert. Waglen gemein ist: Ihre Kraft fur ihr Grenzen
Uberschreitendes, verwandelndes Wirken schopfeenusn einen aus der Bindung an den
lebendigen Gott, dem sie alles zutrauten. Und zodei@n aus dem konkreten Kontakt mit den
Adressaten des Evangeliums. Jesus hat seine Kiraftizilenin der Berihrung mit den Kranken
erhalten, das belegt nicht zuletzt die Heilungsigiesite der blutfliissigen Frau. Romero hat sich im
Kontakt mit der Not der Armen und Verfolgten seihesdes berthren und bekehren lassen, und
konnte so die prophetische Grol3e entfalten, zedkeerufen war. Wenn ich mich also in die
Nachfolge Jesu stelle, wie Romero, dann hei3trdasy in der Bertihrung mit den Armen und auch
den Armen im Geiste, im Kontakt mit der Sehnsu@ntSehnsichtigen, im Kontakt mit meiner
eigenen Sehnsucht nach Verwandlung — biblisch gebpn nach dem Reich Gottes — zu der
Phantasie inspirieren zu lassen, die die Produldfvkiir Transformationen sein kann. Ich spreche
bewusst zunachst ganz von mir her. In der Gefasgaisorge erlebe ich es so, auch im Kontakt mit
Abschiebehéftlingen: Wenn ich dem lebendigen Getas oder gar alles zutraue und mich aus
solcher Bindung einlasse auf die Not und den Sctaeh Gerechtigkeit, nach Heilung von in sich
gefangenen und real gefangenen Menschen, dannmaudendest — manchmal — in Momenten
oder auch auf langere Sicht heilsame, transformder &réfte frei.

Ich habe eingangs gesagt, der Ansatz auf EKD-Elveieeirche umgebaut bzw. transformiert
werden soll, gehe an der Not der Zeitgenossen yatigeeine reale und eine geistliche ist. Ich
meine das ernst. Ich bin mir sicher, dass die g@ifience der 6konomischen und demografischen
Krise, die die Kirchen betreffen wird und schonrifiét darin lage, aus bisherigen Formen radikal
auszuziehen. Ich habe dieses Bild des Exodus vonhaed Ragaz gelernt, dem schweizerischen
religiosen Sozialisten, der zu Beginn des letzenwhilunderts sich der Sozialen Frage stellte. €r lit
darunter, dass die Kirche burgerlich in sich geémblieb und es nicht vermochte, auszuziehen und
sich solidarisch an die Seite der Menschen minilii@gen und Kampfen um Gerechtigkeit zu
stellen. Das spannende an ihm ist, dass er imrherckestologisch dachte. ,Von Christus zu Marx
—von Marx zu Christus” heif3t eine seiner Schriften

Wie ware es, solch eine Bewegung des Denkens unddifzs heute als Inspiration fur kirchliche
Bewegungen zu nehmen? ,Von Christus her in die istdadige Praxis in einer globalisierten Welt
— von der Globalisierungskritik zu Christus!” Icbrkme damit zuriick zu der von mir hartnéackig
vertretenen These, dass die soziale Frage — imsgerid gemeinten Sinn — zusammengehen muss
mit der spirituellen, der geistlichen Frage uns@edt. Wenn ich an Ragaz oder an Blumhardt
denke, die groR3en religiosen Sozialisten, oderaBédfreiungstheologinnen und -Theologen
unserer Zeit, wie z.B. Jon Sobrino oder DorotheléeSgo ist die soziale Frage immer zugleich
christologisch verankert, also im Zentrum unsehesstlichen Glaubens. Ich unterstelle einmal, und
ich schliel3e mich hier ein, dass wir das in uns@id¢ionen manchmal Gbersehen. Dass wir dann
einseitig politisch bleiben und den sakramentalspekt nicht oder zu wenig einbeziehen: Dass die
Ausgegrenzten, die geistlich Armen, die Stumm gdngacund Verdummten, die Gewalt
Leidenden, aber auch die sich nach Gerechtigklkeiteseund dafiur Zeit, Geld und Leben einsetzen,
dass sie in ihrem Leiden und in ihrer Hingabe ,hri€tus” sind und vom Zentrum her Sinn und
Kraft beziehen. Diese Realitat, die nach meinef#asung eine sakramentale Realitat ist, muss
zuerst einmal freigelegt werden. Es mussen dafim&o und eine Sprache gefunden werden. Es
muss gemeinsam um Formen und eine Sprache gerumgdan, die im Lichte des Evangeliums



aufdeckt, worunter wir leiden und was Horizonte B&ireiung sein konnten — oder bescheidener:
Was uns konkret fiir unser Leben und unsere Aufgadsemenschlich und solidarisch zu gestalten,
starken konnte. Eine solche Suche braucht Erfalemrdje zumindest in kleinem Ausmald Grenzen
Uberschreiten und somit die Mdglichkeit von Transfation in sich tragen.

Viele von Ihnen haben sicher solche ErfahrungeKamtakt mit der Realitat in anderen Landern
und der Praxis von Basisgruppen und Kirchengemaigeéenacht. Fir die Frage nach der
Maglichkeit von Transformation von Kirche hier mdehch abschlielend ein Beispiel wahlen, das
ich als inspirierend ansehe fir die Verbindungsterialen mit der geistlichen Frage. Und von dort
aus mdchte ich dann mit lhnen gemeinsam Ausschienh@ach den Mdglichkeiten, die wir in den
verschiedenen Praxisfeldern, in denen wir jeweitken, flr eine Transformation sehen.

Ich mochte Ihnen von den Exerzitien auf der Stex2é@hlen. Vielleicht haben Sie schon dartber
gelesen oder davon gehdrt. Initiiert hat sie dengdlige Arbeiterpriester und Jesuit Christian
Herwartz, der in Berlin in einer Kommunitéat in Keaerg lebt. Die Jesuiten haben ja die Form der
geistlichen Ubung, der Exerzitien von Ignatius ¢epragt, und in vielen Varianten sind Exerzitien
heute ein echter Renner auf dem Markt geistlichegebote. Sie entsprechen dem tiefen Bedurfnis
vieler Zeitgenossinnen und -genossen, sich in tiée 8nd in der Auseinandersetzung mit
biblischen Texten neu mit inrem eigenen Leben urid3ott zu verbinden. Es geht in allen
Ubungen der Stille um die Verbindung mit allem, wasns und um uns lebt. Eigentlich ein
wunderbarer Ansatz, um der Tendenz der VereinzalmagSeparierung in unserer Lebenswelt
entgegenzutreten. Doch bleibt diese Form der Ulsehg oft stecken in einer Art von
indvidualistischer Heilssuche, der dann die kollektdie solidarische und in die Welt gewandte
Seite fehlt. Die Form der ,Exerzitien auf der Stafdill beides zusammenbringen. Herwartz hat in
der Reihe ,Ignatianische Impulse” ein Blichlein dgeschrieben mit dem Titel ,Auf nackten
Sohlen®. Der Titel besagt, dass die Ubenden siciz gaach und offen auf unbekanntes Terrain
begeben, wie Mose dabei — im Bild gesprochen -Sdieihe ausziehen, weil sie heiligen Grund
betreten. Konkret sind diese Exerzitien ein WeckhisalBegegnungen mit Menschen und
Realitaten, die den Teilnehmenden im Alltag soest bleiben, also z.B. den so genannten
~ZArmen* und der Zeit der Besinnung, in der sie &alebte in sich wirken lassen. Die Wachheit fur
das, was sie sehen, hdren und erleben an den Rerditwes sonstigen Lebens fuhrt in solchen
Tagen zu einer neuen Wachheit fur die Frage dameslbhe Richtung das eigene Leben nehmen
soll und welche Prioritaten darin wichtig sind.

Ich finde dieses Experiment deshalb spannend,hegilin einer geistlich verstandenen Form solch
ein Exodus stattfindet, ein Auszug aus dem Gewaohiken es wohl braucht fur Transformationen
in den verschiedensten Gestalten. Es braucht alsdige fir Transformation auf alle Falle eine
neue Sensibilisierung jenseits von allem Kirchenamg@&ment, und sei es noch so politisch im guten
Sinne. Es braucht die Beriihrungspunkte mit den ®tesrs mit denen wir uns als Kirche Jesu
Christi auf einen Weg begeben wollen. Ich weiRsdash das nun alles viel zu ideal, zu idealistisch
anhort. Ich weil3, dass gerade die Menschen, discagenannten Rand der Gesellschaft leben, alles
andere als offen sind fUr progressive Projekte.rAdieweild aus meiner Gemeinde, dass sie
Suchende sind und einen geistlichen Hunger halmehdass die Frage nach der Gerechtigkeit sie
durchaus bewegt. Das sollten wir zumindest zur K@amehmen, und das sollte einbezogen
werden, wenn wir Visionen entwerfen von einer Keauf dem Weg.

Wen ich auch im Blick habe, wenn es um die Frageldmsformation von Kirche geht sind
Menschen, die in den Bereichen arbeiten, wo esiarolien erwahnten ,commons®, also die
Gemeingiter geht: Die Menschen, die im Gesundhegiew arbeiten, die mit Okologie befasst

sind, und die vielen, die padagogisch arbeite®dhulen, Kindergarten, in der sozialen Arbeit. Wo
kann es Verbindungen geben, Gber unsere Szenemshimé& Menschen, die auch in der Berihrung
sind mit der Not unserer Zeit, und die nicht nulitmzhe, sondern auch geistige Antworten suchen?



