Gott im Milieu?

Ein zweiter Blick auf die Sinus-Milieu-Studie!

Christian Bauer

Die tblichen Helden des Konjunktivs (,,Wir miissten, konnten, sollten...*) waren schnell zu
Stelle, als im Jahr 2006 eine Sinus-Milieu-Studie zu Religidsen und kirchlichen Orientierungen in den
Sinus-Miliens veroffentlicht wurde. Da diese mittlerweile zum ,Kleinen Einmaleins’ pastoraler
Gegenwartsdeutung gehort, wirklich #heologische Analysen ihrer Ergebnisse aber noch immer eher
die Ausnahme bilden, lohnt sich ein zweiter Blick auf diese mikrosoziologische Ethnologie
unseres Alltags — und zwar im Kontext einer historisch-systematisch arbeitenden Praktischen
Theologie, die ein wenig tiefer zu schiirfen und weiter zu blicken versucht als die meisten
aktionistischen Kurzschlisse es nahelegen. Um dieser allgegenwirtigen Gefahr zu entkommen,
riskiert sie die ,Verlangsamung’ einer historischen Riickblende in die vergleichbare
Problemkonstellation einer nahen kirchlichen Vergangenheit, die sich moglicherweise als eine

Erinnerung an die Zukunft auch unserer Pastoral hierzulande erweisen kénnte.
Frankreich, ein Missionsland?

Es ist ein seltener Gliicksfall, wenn einem Bischof die Lektiire einer religionssoziologischen
Untersuchung schlaflose Nichte bereitet — und ihn dann auch noch zum Handeln veranlasst. So
geschehen mit dem Pariser Kardinal Suhard, als er am Ostermontag 1943 das Manuskript von La
France, Pays de Mission? von Henri Godin und Yvan Daniel las. Dieser wenig spiter publizierte
pastoralsoziologische Bestseller schlug im kollektiven Bewusstsein der franzosischen Kirche ein
wie eine Bombe: Missionslinder liegen doch in Ubersee, wohin Missionare ,armen
Heidenkindern’ das Evangelium bringen — aber ein Land wie Frankreich, wo man mit
gallikanischem Stolz den Ehrentitel der ,Altesten Tochter der Kirche trigt... ? Die Lektiire von
La France, Pays de Mission? jedenfalls veranlasste Kardinal Suhard zur Abfassung mehrerer auf der
ganzen Welt gelesenen Hirtenbriefe sowie zur Grindung des innovativen Pastoralprojekts der
Mission de Paris: beides in Wort und Tat prophetische Vorwegnahmen des Zweiten Vatikanischen
Konzils.

La France, Pays de Mission? 16ste in Frankreich einen veritablen ,,Frihling der Kirche* (E. Suhard)

aus, von dem selbst ein nuchterner Beobachter wie Yves Congar sagt: ,,Wer diese Jahre nicht

! Dieser Beitrag geht auf cinen am 22. September 2007 in Frankfurt gehaltenen Vortrag mit dem Titel Okomomie der
Uberschreitung. Eine theologische Erkundung alltagskultureller Paralleltwelten zuriick, der seinerseits auf diverse kirchliche
Fortbildungsveranstaltungen (PGR-Klausuren, Kolpingabende etc.) zuriickgreift und demnichst in einem von Johann Ev. Hafner
und Joachim Valentin herausgegebenen Sammelband zum Thema Parallehwelten. Christlicher Glanbe und die Vervielfachung von
Wirklichkeit publiziert witd — dort finden sich auch die im Folgenden ausgesparten Zitatnachweise sowie weiterfithrende
Literaturtipps.



miterlebt hat, der hat einen der schonsten Augenblicke im Leben der Kirche versiumt.“ Eine
dhnliche Rolle wie dieses auftuttelnde Buch konnte in Deutschland vielleicht auch das Sinus-
Milieu-Handbuch spielen — wenngleich nicht sicher ist, ob hier ahnlich wegweisende
Pastoralprojekte wie in Frankreich vor dem Konzil folgen werden. Einen ersten Schritt jedenfalls
haben die deutschen Bischofen gemacht, als sie anldsslich des Bonifatiusjahrs 2004 eine Formel
Ivo Zeigers vom Katholikentag 1948 aufgriffen und in einem hochst lesenswerten Hirtenbrief
Deutschland erstmals offiziell als ,Missionsland’ bezeichneten. Der wesentliche Unterschied
zwischen La France, Pays de Mission? und der Sinus-Studie jedoch besteht darin, dass sich die
,versiaulte’ Nachkriegsgesellschaft beider Linder mit ihren tragenden Pfeilern des Arbeiter- bzw.
Katholischen Milieus heute in eine ungeheuere Vielfalt pluraler Alltagswelten ausdifferenziert hat
— und die Lage fiir deren zentrale Institutionen (Gewerkschaften, Kirchen, Parteien) weitaus

schwieriger ist als damals.

Fir die deutsche katholische Kirche birgt die Sinus-Studie vor allem die erntichternde
Erkenntnis, dass sie nur noch in drei von zehn idealtypisch profilierten Sozialmilieus wirklich
verwurzelt ist: bei den Konservativen, bei den Traditionsverwurzelten und in der Biirgerlichen
Mitte. Den Anschluss an zukinftige gesellschaftliche ,Leitmilieus’ wie Experimentalisten,
Postmaterielle oder Moderne Performer jedenfalls scheint sie verloren zu haben — und damit
auch die Eliten von morgen. Diese kirchliche ,,Milieuverengung® (M. Ebertz) gilt, wihrend die
DDR-Nostalgischen eine historisch bedingte Sonderrolle spielen, auch fiir die jeweiligen
Kernmilieus der sogenannten Unter- und Oberschicht: fir die Konsum-Materialisten und
Hedonisten sowie fiir die Etablierten. Eine prekire Lage in Zeiten, in denen die ,nivellierte
Mittelstandsgesellschaft (H. Schelsky) schrumpft und die beiden groBen christlichen Kirchen
mit ihrem ,Vollsortiment’ auf dem Religionsmarkt in wirtschaftliche Schwierigkeiten geraten und
sich zunehmend aus der Fliche zurlickzuziehen missen. Zwischen den beiden Extremen von
Esoterik und Fundamentalismus geraten sie genauso in Bedringnis wie Hertie oder Kaufhof

zwischen Discountmairkten und Edelshops.
Entdeckung der Arbeiterpriester

In dieser Situation lohnt nun ein historischer Riickblick auf das pastorale Abenteuer der
franzosischen Arbeiterpriester, deren erste Generation noch wihrend des Zweiten Weltkriegs
ihre Soutane ablegte und als ,,Priester im Blaumann® in die Fabriken, Werften und Kohlegruben
ging. Von allen pfarrlichen Verpflichtungen freigestellt, wollten sie als Arbeiter unter Arbeitern
das Evangelium leben — ein fiir viele Katholiken damals skandaléser priesterlicher Ortswechsel.
Sahen sich diese ersten Arbeiterpriester zunichst noch als ,,Fallschirmspringer Gottes, die hinter
den ,feindlichen’ Linien landen, um die weitgehend entkirchlichte Arbeiterwelt von innen heraus
zu bekehren, so kam es im direkten Kontakt mit dieser zunichst fremden Welt schon bald zu
einem radikalen Bewusstseinswandel: ,,Wir sind mit einer klaren Vorstellung von dem
losgezogen, was wir der Welt zu bringen hitten, und haben entdeckt, dass wir Zuspit-

Gekommene waten, die alles erst lernen mussten.*

Je mehr die Arbeiterpriester sich auf das Leben und Kimpfen ihrer Kameradinnen und
Kameraden einlieBen, umso uberraschter entdeckten sie, dass wirkliche Mission keine
Einbahnstral3e ist. Nicht sz bekehrten die Atbeiter zur Kirche, sondern diese bekehrten vielmehr

sie. zum Evangelium: die Arbeiterpriester haben das Evangelium also unter jenen Arbeitern
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Uberhaupt erst entdeckt, denen sie es eigentlich hatten bringen wollen. Eine unerwartete
Entdeckung Gottes selbst in der anonymen Kraft seines Evangeliums, die auf eine spitere
Erkenntnis der Theologie der Befreiung vorausweist: ,,Gott kommt frither als der Missionar. (L.
Boff). Eine schopfungstheologische Begriindung hierfiir lieferte unter anderem Teilhard de
Chardin mit seinem Buch I milien divin, das die Arbeiterpriester in ihrer Grundiberzeugung
bestirkte, dass auch die profane Welt ein ,Milieu Gottes’ ist.

Postkolonialer Missionsbegriff

Unter den knapp einhundert Arbeiterpriestern hat sich somit ein fundamentaler
Bewusstseinswandel ereignet, der zwar nicht von allen im selben Tempo und in gleichem Maf3
vollzogen wurde, in der Kirchengeschichte der Neuzeit aber eine wirkliche Innovation darstellt.
Sie stehen fur einen alternativen Missionsbegriff, dessen epochale Neuheit sich am besten
mithilfe von Paul Watzlawicks Unterscheidung von Problemlosungen erster bzw. zweiter
Ordnung verstehen lasst. Auf die fast vollstindige Entchristlichung des Arbeitermilieus reagierte
die Kirche damals zunichst mit einer problemverstirkenden Losung erster Ordnung (,,Mehr vom
Selben®): man solle doch, so ein romischer Ratschlag, in Frankreich tber eine verstirkte
,Grindung von Kindergirten oder die Vermehrung der Ministranten und frommen Vereine®
nachdenken. Die Arbeiterpriester jedoch stehen fir die Alternative einer ,paradoxen
Intervention® zweiter Ordnung (,,Weniger vom Selben): weniger Anstrengungen im Rahmen

konventioneller Pfarrlichkeit und stattdessen absichtsloser Einsatz unter den Arbeitern.

Bei diesem neuen Missionsbegriff geht es um eine pastorale ,Abristung’ auf das Niveau eines
Zeugnisses, das ohne grof3e Worte auskommt und nach dem Motto ,Rede nur dann von Deinem
Glauben, wenn Du gefragt wirst — aber lebe so, dass man Dich fragt’ vor allem anderen das
Beispiel des eigenen Lebens sprechen lisst. Kirchliche Mission nach diesem Modell umfasst
mindestens drei Komponenten: eine pastorale Offnung nach Auflen, ein glaubwiirdiges Zeugnis
des Lebens und eine Entdeckung des Evangeliums unter den Anderen. Diesen neuen, dreifach
strukturierten Missionsbegriff der Arbeiterpriester konnte man einen explorativen Begrift von
Mission nennen, wihrend man den herkémmlichen Missionsbegriff einen kolonialen nennen
musste. Geht man im Sinne der franzosischen Arbeiterpriester von einem solchen
,postkolonialen’ Verstindnis der Welt-Mission von Kirche aus, dann wire heute mit Blick auf die
Sinus-Studie nicht wie tblich mehr zu tun, sondern zunichst einmal vielleicht sogar weniger —
und daftr das Richtige.

Theologische Perspektivierung

Dieser neue Missionsbegriff lasst sich mit Hilfe des franzésischen Dominikaners M.-Dominique
Chenu (1895-1990) theologisch weiterfithrend entfalten — eines der wichtigsten Impulsgeber der
Arbeiterpriester, unter dessen ,Nihil obstat’ bereits 1943 La France, Pays de Mission? erschienen
war. Mission heil3t fir ihn vor allem, dass die Kirche ,,aus sich herausgehen® muss, um sich neu
in der Welt ,,inkarnieren® zu kénnen. Um den pastoralen Status einer solchen ,,Eglise en état de
mission” zu kliren, hatte der ,gelernte’ Historiker Chenu bereits 1946 auf der ersten
Generalversammlung der Mission de France auf eine ihm naheliegende Konstellation der
Geschichte zurlickgegriffen: die Griindung seines Ordens im Kontext der ,evangelischen’

Armutsbewegung des Mittelalters. Die ersten Predigerbriider um Dominikus predigten nicht wie
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die Papstlichen Legaten vom hohen Ross herab, sondern bewegten sich auf Augenhéhe mit den
Menschen ihrer Zeit (;,non equester sed pedester). Ihr innovatives Missionsverstindnis dhnelt
demjenigen der franzosischen Arbeiterpriester auf verbliffende Weise: sie wagten einen
wspirituellen Ortswechsel” (M.-D. Chenu) in die kulturellen Leitmilieus ihrer Gegenwart, der sie
das in Form gelebter Armut ,revitalisierte’ Evangelium in der Begegnung mit den Anderen auf
neue Weise entdecken lieB. Noch heute ldsst sich, so Chenu, MaB3 nehmen an diesem
armutsbewegten Bibelfrithling des 13. Jahrhunderts, in dem die Kirche zur einfachen Nachfolge

Jesu zurtuckfand — angeftihrt von der pastoralen Avantgarde ihrer Bettelorden.

Uber Chenu hinaus kann man sogar noch einen Schritt weitergehen. Der besondere Missionsstil
von Bettelorden und Arbeiterpriestern ist nimlich keine Erfindung des Mittelalters oder des
vergangenen Jahrhunderts, sondern geht in seiner dreifachen Struktur vielmehr auf Jesus selbst
zuriick. Dieser stand fiir eine Offnung der Sozialmilieus seines Volkes im Zeichen einer
anbrechenden Gottesherrschaft, deren Uberraschungen er mit seiner ganzen Existenz als
Wanderprediger auch selbst verkérperte — und als deren Zeugen er, so die friheste christliche
Missionsregel (Q 10,4f), seine Jinger paarweise und ohne groBles Gepick in die Dorfer und
Marktflecken Galildas sandte. Sie konnten die Macht seines Evangeliums tiberall dort entdecken,
wo sie mit dem ithnen aufgetragenen Wunsch ,,Schalom diesem Haus“ (Q 10,5) auftraten. Hierbei
handelt es sich um eine ,performative’ Kurzformel der Botschaft Jesu, die seine Jinger umso
tiefer in die Mysterien des Evangeliums einfiihrte, je hiufiger sie diese Begrilung an fremdem
Orten aussprechen: ,,Die eigentliche Botschaft besteht im Lebensstil dieser Leute, die da an die
Tir klopfen. [...] Man kann sie fiir total verriickt halten [...] oder man kann nachfragen, wie sie
zu einem derart unsicheren [...] Lebensstil gefunden haben. Dann aber hat das Gesprich tiber
Gott und seine Herrschaft bereits begonnen... “ (M. Ebner).

Konsequenzen fiir die deutsche Kirche

Das Zweite Vatikanum hat die franzosischen Arbeiterpriester nicht nur offiziell rehabilitiert (vgl.
PO 8), sondern ihrem nur scheinbar neuen Missionsbegriff, dessen Spur sich von den
mittelalterlichen Bettelorden bis hin zu den jesuanischen Wanderpredigern zuriickverfolgen lisst,
auch eine weltkirchliche Rezeption erster Klasse zuteil werden lassen, die fiir eine theologische
Interpretation der Sinus-Milieu-Studie heute von hochster Bedeutung ist. Man muss hierzu nur
die deutschen Bischofe mit ihrer Aussage, Deutschland sei ein Missionsland geworden, beim
Wort nehmen und Ad gentes, das mit Blick auf klassische Missionslinder verfasste Missionsdekret
des Konzils, einmal auf unsere deutsche Gegenwartssituation hin lesen. Auch dort geht es um
eine kulturelle Offnung der Pastoral, der ein am Evangelium orientiertes Zeugnis des Lebens
folgt. Die dritte Komponente des Missionsbegriffs der Arbeiterpriester, die Entdeckung des
eigenen Evangeliums bei den Anderen, findet sich im Missionsdekret nur andeutungsweise (vgl.
AG 7/9), eindeutiger jedoch in Gaudium et spes: ,Es ist die Aufgabe des gesamten Volkes Gottes,
[...] auf die vielfiltigen Sprachen unserer Zeit zu héren [...] und sie im Licht des géttlichen
Wortes zu beurteilen, damit die offenbarte Wahrheit immer tiefer erfasst [...] werden kann. [...]
Die Kirche bekennt [...], dass sie selbst aus der Gegnerschaft derer, die sie bekdmpfen [...], einen
grof3en Nutzen [...] zu ziechen vermag.* (GS 44).

Diesen in Deutschland noch kaum rezipierten Konzilstext im Hinterkopf, steht nun jener

Wechsel von der analytischen zur operativen Ebene an, welcher die Praktische Theologie zu
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einem riskanten und daher hochst reizvollen Geschift macht. Auch wenn der Missionsbegriff der
Arbeiterpriester einem historischen Kontext entstammt, dessen drmliche Verhiltnisse keinen
Raum fir bildungsbiirgerliche Sozialromantik bieten, so lassen sich von ihm her doch einige
konkrete Handlungsoptionen fiir das Feld kirchlicher Praktiken im hiesigen Kontext skizzieren,
die den drei Komponenten des gerade vorgestellten Missionsbegriffs entsprechen: eine doppelte
Selbstrelativierung von Kirche und Pfarrei nach Auflen und im Innen, ein pluriformes Zeugnis
des Lebens im Netzwerk einer ,transversalen’ Gesamtpastoral sowie eine fir Gottes

Uberraschungen offene Pastoral kultureller Mehrsprachigkeit.
Doppelte Selbstrelativierung

Die Sinus-Milieu-Studie ist vor allem eine geistliche Herausforderung. Eine sehr grundsatzliche
Anfrage an die spirituelle Grundhaltung der Pastoral, welche die Kirche zu einer demutigen
Selbstrelativierung nach dem Motto Johannes’ XXIII. herausfordert: Giovanni, nimm dich nicht
so wichtig. Denn es gibt noch andere Orte Gottes als die Kirche und noch andere Orte der
Pastoral als unsere Pfarreien. Ein historischer Modellfall dieser doppelten Selbstrelativierung, die
eine pastorale Offnung nach Auflen wie im Innen ermdéglicht, sind die ersten franzosischen
Arbeiterpriester. Diese haben nicht nur erkannt, dass Gott auch auBerhalb der Kirche prisent ist,
sondern auch am eigenen Leib zu spiiren bekommen, dass diese in sich bis zum Zerrei3en plural
verfasst ist. Der beinahe unmdgliche Spagat, mit dem sie die Kluft zwischen entkirchlichtem
Arbeitermilieu und vorkonziliarer Priesterkirche zu tiberbriicken suchten, musste im , kirchlichen
McCarthyismus® (P. Pierrard) der 1950er Jahre zwangsliufig zu schmerzlichen ZerreiBproben
fithren — nicht wenige Arbeiterpriester sind mit threm Lebensentwurf denn auch an den inneren
Differenzen einer Kirche gescheitert, welche das Milieu Gottes nicht grofler und weiter sein

lassen konnte als ihr eigenes.

Die Arbeiterpriester laden im Sinne der erstgenannten Selbstrelativierung des Innens kirchlicher
Pastoral zu einer ekklesiologischen Lockerungsibung ein, welche das je groflere Mysterium
Gottes die Grenzen seiner Kirche tberschreiten ldsst. Wir miissen weniger darauf aus sein, die
Etablierten, Postmateriellen oder Hedonisten wieder ,in die Kirche zu bekommen’; als vielmehr
darauf, in entkrampfter Gelassenheit zu fragen, was uns diese von Gott zu sagen haben. Es gibt
nicht wenige unter ihnen, die zwar nie zum Pfarrfamilienabend kommen, sich dem Volk Gottes
aber dennoch zugehorig fihlen — nur eben anders, als viele in der Kirche meinen. Eine spirituell
durchaus schwer zu verarbeitende FErkenntnis, die im Horizont der zweitgenannten
Selbstrelativierung aber zu einer theologisch zukunftsweisenden Neubewertung der sogenannten
Kasualien und anderer passagerer Orte der Pastoral fihren kann. Und vielleicht miissen ja auch
gar nicht alle gesellschaftlichen Milieus zur Kirche bekehrt werden, weil Gott fiir sie noch ganz

andere Heilswege bereithilt als diese...
Transversale Gesamtpastoral

n»Zur Caritas gehen [...] auch die [...] ,Konsum-Materialisten’; [...] ,Experimentalisten’ finden
sich etwa [...] in der Kélner ,Kunststation St. Peter’, und fur die ,Postmateriellen’ gibt es manch
gutes Kloster oder wenigstens Awselm Griin.” (R. Bucher). Schon diese wenigen Beispiele zeigen,
dass es jenseits der klassischen Pfarrei lingst ein weitverzweigtes Netzwerk von pastoralen Orten

gibt, die zahlreiche Berthrungspunkte, Schnittstellen und Kontaktflichen zu vermeintlich
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Jkirchenfremden’ Sinus-Milieus aufweisen. Ein hoéchst plurales Netzwerk, dessen differenzierte
Milieuorientierung aber auch bestehende ,,Desintegrationstendenzen (R. Bucher) in der Kirche
verstirkt. Daraus ergibt sich nicht nur das Problem des inneren Zusammenhangs der einzelnen
Orte kirchlicher Pastoral, sondern auch die wmissionarische Notwendigkeit, diese historisch
gewachsene Vielfalt als ein Zeugnis glaubwiirdig gelebter Pluralitit zu kultivieren, solange es sie
noch gibt — notfalls auch gegen den Konformititsdruck einer Kirchenleitung, die einen legitimen
Plural des Katholischen zuzulassen haufig erst noch lernen muss. Auf der Suche nach einer
entsprechend offen vernetzten ,Gesamtpastoral’ kann die deutsche Kirche in der ,,Pastoral
d’ensemble® der franzosischen Nachkriegszeit fiindig werden, die so innovative Projekte wie die
Mission de France oder die Mission de Paris umfasste: ,,Die Zeit einer Pastoral in den Grenzen der

Pfarrei ist vorbei®, so bereits 1948 der damalige Erzbischof von Cambrai.

Man foérderte damals in Frankreich auch ungewohnliche Initiativen wie diejenige Madeleine
Delbréls, einer weiteren Inspiratorin der Arbeiterpriester, die 1933 als ,,Missionarin ohne Schiff*
zu den Kommunisten von Ivry aufbrach — nachdem sie selbst durch das Zeugnis des Lebens
junger Christen an der Sorbonne zum Glauben gefunden hatte: ,,Ich bin [...] Christen begegnet,
die weder alter noch dimmer |[...] waren als ich — die also dasselbe Leben lebten, genauso viel
diskutierten und tanzten.“ Von einem solchen Zeugnis als de kriteriologischen Mal3stab einer
glaubhaften Gesamtpastoral sprach in seinem letzten groBlen Hirtenbrief 1949 auch Kardinal
Suhard: ,,Zeuge sein hei3t nicht, Propaganda zu treiben, [...] sondern ein Mysterium zu bilden —
so zu leben, dass dieses Leben unverstindlich wire, wenn Gott nicht existierte. Ganz dhnlich
brachte dies Papst Paul VI. 1975 in seinem Lehrschreiben Evangelii nuntiandi zam Ausdruck: ,,Die
Verkiindigung muss vor allem durch das Zeugnis erfolgen. [...] Durch ein solches Zeugnis ohne
Worte wecken diese Christen in den Herzen derer, die ihr Leben sehen, unwiderstehliche Fragen:
Warum sind jene so? Warum leben sie auf diese Weise? Was — oder wer — ist es, das sie beseelt?*

(EN 21).
Kulturelle Mehrsprachigkeit

Was also tun? Nicht mehr, sondern weniger. Chenu bringt es auf den Punkt: ,,Zeugnis geben
hei3t nicht bekehren, sondern sichtbar das sein, was man ist”. Was die Kirche 77 das spricht
bereits bevor ihre offiziellen Vertreter den Mund aufmachen. Mochte sie im Sinne der
Arbeiterpriester auch heute noch ansprechbar und auskunftsfihig sein, dann muss sie, um nur
einen Bereich herauszugreifen, zum Beispiel die kulturell eingeschrinkte Rekrutierung ihres
mpersonalen Angebots®  (Stichwort: ,Negativauslese’ des Priesternachwuchses) grindlich
tberdenken. Auf allen Ebenen bendtigen wir alltagskulturell mehrsprachige Zeuginnen und
Zeugen des Evangeliums, die nicht nur Kontakt zu sehr unterschiedlichen Menschengruppen
aufzunehmen vermdégen, sondern auch selbst verschiedenen Sozialmilieus entstammen — ganz so
wie die fir viele Arbeiterpriester priagende Jewnesse Onvriere Chrétienne, die auf eine Mission des
Milieus junger Arbeiter durch Mitglieder eben dieses Milieus setzte. Unter diesem Anspruch
betrachtet, ist die gegenwirtige Personalentwicklung der deutschen katholischen Kirche ein
einziges Desaster. Zumal man in einer zunehmenden Zahl von Didzesen meint, aus
Kostengriinden auf jene Berufsgruppe der Pastoralreferentinnen und -referenten verzichten zu

koénnen, die meist noch am ehesten Anschluss an zukiinftige Leitmilieus der Gesellschaft haben.



Wenn die hiesige Kirche es schafft, dieser durchaus selbstverschuldeten ,Milieuverengung’ zu
entkommen und kulturelle Mehrsprachigkeit als eine pastorale Schlusselqualifikation
wiederzuentdecken, dann kénnten auch hierzulande neue und innovative Orte der Pastoral mit
kulturellem ,Sexappeal’ entstehen, die das ,gewisse Etwas’ haben und auf denen eine Spannung
liegt, die noch heute zu elektrisieren vermag. Pastorale Orte, an denen unsere gesellschaftlichen
Stereotypen ins Tanzen geraten, weil es dort noch echte Uberraschungen gibt, welche die
entgrenzende Kraft des Evangeliums neu entdecken lassen: Zeltlager fiir berufstitige Viter, die
trotz Karrieredruck mehr als bloBe ,Feierabend-Papas’ sein wollen, Jogging-Exerzitien fur
Jkorperfromme’ Zeitgenossen, die Leib und Seele auf neue Weise zusammenbringen mochten
oder ,Theologische Salons’ fiir skeptische Gottsuchende, die sich im nahen Stralencafé zur
Debatte treffen. Fir die Entstehung solcher pastoraler Orte an den ,,Schnittstellen pluraler
Alltagswelten® (H. Luther) gibt es keine praktisch-theologischen Patentrezepte. Wohl aber kann
man von Seiten der Praktischen Theologie auf bereits Gelingendes hinweisen, so etwas wie
missionarische Neugier wecken und in die kulturellen Randzonen von Kirche locken — immer auf
jene Sicherheit vertrauend, die man im Gehen auf unbekanntem Terrain mit jedem Schritt

gewinnt: Auch fremder Boden trigt.
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