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Kerygma in Resonanz

Die Soziologie der Weltbeziehung Hartmut Rosas

als homiletisches Strukturprinzip
Teil 1: Theoretische Grundlegung

1. Aufriss: Verkiindigung als Resonanzgeschehen

Die Verklindigung der Kirche ist kerygmatisch. Wahrend die
Lehrrede oder die &ffentliche Ansprache Ubermittlung von
Information oder Willensbildung intendiert und bewirkt, er-
eignet sich im Kerygma - so der Glaube der Kirche - Heilsge-
schehen, das eine personlich-existentielle Antwort der Glau-
bigen auf den Anruf Gottes evoziert. Das Wort Gottes findet
Widerhall, Resonanz, im Herzen des hérenden Volkes Gottes.

Die von Hartmut Rosa vorgelegte Soziologie der Weltbezie-
hung beruht auf dem Paradigma des Resonanzbegriffs. Sie
reflektiert auf Geschehen, in denen Formen der Begegnung
(An-)Verwandlung bewirken. So bietet sie, so die Grundthe-
se, einen hermeneutischen Schlissel und ein Interpretament
flr das, was im Kerygma geschieht oder geschehen kann.

Ein solches kerygmatisches Resonanzgeschehen ist nicht
notwendig an eine bestimmte homiletische Technik oder Me-
thode gebunden, da es Kraft Heiligen Geistes gewirkt wird,
und gemafd Rosa seinem Wesen nach unverfligbar ist. Indes
ist es durchaus moglich, durch geeignete Form und Inhalt der
Homilie einen Resonanzraum zu erdffnen, in dem Gott reso-
nant wirken kann. In diesem Beitrag soll dies vor der Theorie
Hartmut Rosas dargestellt, erldutert und reflektiert werden.
Dabei muss zuerst davon die Rede sein, was das Kerygma
ist und welche Bedeutung es hat. Sodann wird die Soziolo-
gie der Weltbeziehung in den fir unser Unterfangen notigen
Umrissen skizziert werden. Im Grundsatz wird eine Selbst-
vergewisserung in historischer und systematischer Perspek-
tive notig werden, die danach fragt, ob die Resonanztheorie
kommensurabel ist mit dem Glauben und der Verkilndigung
und was sie mit dem Kerygma zu tun hat. In einem zweiten
Teil, der in Folge erscheinen wird, werden Folgerungen und
Grundprinzipien einer resonanzsensiblen Homiletik ausge-
wiesen und mit der Methode der Narration verknUpft.

2. Kerygma

Allzu oft verschuttet unter der Gewohnung des Predigers
oder der Ritualisierung der Glaubigen liegt die Wirklichkeit,
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dass es sich bei der Predigt, insbesondere innerhalb der
Eucharistiefeier, nicht nur um religiose Rede handelt, son-
dern um Kerygma, also um eine autoritative Verkindigung
des Wortes Gottes, die Kraft Heiligen Geistes Botschaft und
Person Jesu Christi vergegenwartigt. ,Klerygmal ist somit
die aktuelle Verkiindigung des Wortes Gottes in der Kirche
durch den von Gott in der Kirche legitimierten, bezeugenden
Verkiinder”," die eine Glaubensantwort der Glaubigen in In-
tellekt, im Willen und/oder in der konkreten Tat - Umkehr
etwa -, evozieren soll. Den Grundmomenten des ,heutigen”
Kerygmas liegt die Grundstruktur jesuanischer Verkindi-
gung zugrunde: VerheiRung des Heils,? dessen Anbruch mit
der Verkindigung koinzidiert, sowie ,Appell an die Men-
schen, sich dieser Botschaft zu 6ffnen, dem Ruf Gottes zu
antworten und mit dem eigenen Verhalten dem Verhalten
Gottes zu entsprechen”.® Bedingung der Moglichkeit hierzu
ist Gegenwart und Wirkung des Heiligen Geistes in den Ho-
rern des Wortes. Das Wirken des Geistes ist dabei unverfug-
bar und entzieht sich Technik und Methode.* Der Ursprung
des Kerygmas ist - ex alto - das Heilshandeln Gottes, néher-
hin das in und durch Christus gewirkte Heil. In kontinuierli-
cher Verbindung zu seinem Ursprung und unter Wahrung der
eigenen ldentitat® entfaltet sich das Kerygma in Geschichte
und Tradition der Kirche und wird als aktualisiertes Wort
Gottes in das Je-Jetzt der Gegenwart gesprochen. Damit ist
die Frage nach dem Inhalt des Kerygmas aufgeworfen.®

Bis in die 1970er Jahre hinein war die Frage nach Inhalt
und Ursprung des Kerygmas - im Schatten der Auseinan-
dersetzungen um Entmythologisierung der Schrift und um
den historischen Jesus - Gegenstand heftigster Debatten,
in der sich das Kerygma als eine ,theologische Schlisselpo-
sition”” herausbildete. Sie konnen hier nicht nachgezeich-
net werden. Wir wollen das Kerygma als die Heilsereignis-
se in Christus verstehen, die sich auf die Heilsgeschichte
des Alten Testaments pro- bzw. pralongieren lassen, da sie
christologisch erschlief@bar und ihrerseits Selbstmitteilung
des einen Gottes sind.? Seinen Ursprung hat das Kerygma
somit in den historischen, biblischen Geschehnissen selbst.
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Damit ist das Kerygma nicht bloBe Uberformung nachéster-
licher Gemeinde, wie die liberale Exegese des mittleren 20.
Jahrhunderts meinte.” Die Gemeinde hat zu Beginn freilich
primar die Botschaft Jesu in seiner wortlichen Rede wei-
tergetragen, alsbald aber eine Adaption der Verkindigung
auf neue Fragen und Realitdten hin (Heidenchristen z. B.)
unter Wahrung der christologischen Identitat des Kerygmas
unternommen.'® Somit ist es schon in altester Verklindigung
eben nicht die blofge literaltreue Wiedergabe der Botschaft
Jesu,"" sondern schon in der friihen Kirche zeigt sich die
Entwicklung des urspriinglichen Kerygmas gemaR der je-
jetzigen Situation, sodass die Selbstmitteilung Gottes aller-
orts und immer Weisung und Orientierung bieten kann.

Das Kerygma ist zugleich ein performatives Geschehen. Es
bewirkt in den Hoérern jenes Heil, das es bezeichnet,' es
bricht an, indem es verkindet wird."® Kurz, und frei nach
Rudolf Bultmann: ,Im Klerygmal selbst ist das von ihm be-
zeugte Heilsgeschehen Gegenwart.”' Konkret kann dies
bedeuten:

»Das Ereignis der Verkiindigung von Jesu Tod und Auferste-
hung ist Gottes Tat, die mich auffordert, meinen Tod anzu-
nehmen und neues Leben von Gott her zu empfangen. Der
Glaube an das Zeugnis von Gottes einmaliger Tat in Jesus
Christus fallt mit der Widerfahrnis dieser gottlichen Tat in
meinem Leben zusammen. Hierin besteht die Einheit von
Gottes Handeln im Raum der Geschichte”.™

Ein solches Ereignis fordert freilich eine bestimmte Form der
Verkindigung, damit sie geschehen kann bzw. eine Form, die
dem Kerygma zutraglich ist™ - gratia supponit naturam. Die-
se soll ermdglichen, dass der Horer die Botschaft annehmen
und in eine Christusentscheidung umzusetzen vermag. Diese
Formalia sind Anforderungen des natirlichen Bereichs, auf
sie hat der Prediger Einfluss. Sie sind aus der Grundstruktur
der Resonanztheorie Hartmut Rosas ableitbar, aus dem sich
ein Ansatz der homiletischen Form konzipieren lasst, den
man als resonanzsensible Predigt bezeichnen kann.

3. Soziologie der Weltbeziehung

Der Jenaer Soziologe Hartmut Rosa hat gegen aufklareri-
sche oder naturalistische Wirklichkeitsdeutungen eine ro-
mantische soziologische Theorie der Weltbeziehungen vor-
gelegt, die dem Paradigma der Resonanz folgt,"” und die
sich dem Deutungsanspruch des Rationalismus entgegen-
stellt.”® Ihre Grundlinien sollen hier nachgezeichnet werden.
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3.1 Theorie der Resonanz nach Hartmut Rosa

Die Frage nach gelingendem Leben geht nach Hartmut Rosa
fehl, wenn sie entlang der Optionen und Ressourcen gestellt
wird, die einem Menschen zur Verfiigung stehen.' Vielmehr
sei sie eine Frage nach gelingendem Weltverhaltnis oder
Weltbeziehung.?® ,Ob Leben gelingt oder misslingt, hangt
davon ab, auf welche Weise Welt (passiv) erfahren und (ak-
tiv) angeeignet oder anverwandelt wird und werden kann.”?!
Dabei steht das Subjekt der Welt nicht cartesianisch gegen-
Uber, sondern ist immer schon mit ihr verbunden und ver-
quickt, sodass sich Welt und Subjekt gegenseitig konsti-
tuieren,?> wiewohl die Begriffe Subjekt und Welt ,in einer
phanomenologischen Perspektive unhintergehbar sind”.?
Subjekte sind auf Welt intentional bezogen, ihnen begegnet
Welt und sie kdnnen sich intentional-motivational zur Welt
verhalten. Die Welt bildet all das, was begegnet oder be-
gegnen kann.?

Der Begriff der Resonanz ist nun eine ,Metapher zur Be-
schreibung von Beziehungsqualitdten”? und lasst sich ety-
mologisch auf re-sonare, widerhallen, ertonen zurtckfihren
und beschreibt ,sodann eine spezifische Beziehung zwischen
zwei schwingungsfahigen Korpern, bei der die Schwingung
des einen Korpers die ,Eigentéatigkeit’ (beziehungsweise die
Eigenschwingung) des anderen anregt”’.?® Resonanz ist je-
doch nur auf der Eigenfrequenz moglich, wenn die jeweili-
gen Entitaten in je ihrem Modus schwingen. Auch kénnen sie
sich gegenseitig verstarken.?” Voraussetzung des Vorgangs
ist ,ein resonanzfahiges Medium beziehungsweise [ein] ent-
gegenkommendel[r] Resonanzraum, der die beschriebenen
Resonanzwirkungen zulasst, aber nicht erzwingt”.?® Bei der
Ubertragung des physikalischen Vorgangs auf eine sozial-
wissenschaftliche Analysekategorie ergibt sich das Problem,
dass im menschlichen Bereich nicht benennbar ist, ,welcher
Art die insinuierten Schwingungen sind”.?” Daher muss der
Resonanzbegriff rein relational gefasst werden.*

So ergeben sich folgende Definitionen: ,Im Blick auf eine
Theorie der Weltbeziehung beschreibt Resonanz [..] einen
Modus des In-der-Welt-Seins, das heildt eine spezifische
Art und Weise des In-Beziehung-Tretens zwischen Subjekt
und Welt”,*" ,Resonanzerfahrungen beschreiben einen be-
stimmten Modus der Beziehung zwischen einem Subjekt und
einem spezifischen Weltausschnitt”.®> Das Welt-GegenUlber
des Subjekts kann dabei wiederum (flir sich) ein Subjekt sein.
Man denke also an menschliche Begegnungen, oder auch an
Kunst, Musik oder Natur. Wesentlich ist, dass Resonanz in



einem Resonanzraum® stattfindet und den Charakter gegen-
seitiger und doch individuell bleibender Antwort - eben nicht
echotisch!® - besitzt. Resonanz muss dabei streng von direk-
ten Wechselwirkungen zweiter Entitaten unterschieden wer-
den, wie sie im mechanischen Bereich durch direkte, phy-
sische Verbindungen oder direkt wirkende Kréfte gegeben
ist.*> Emotionssoziologisch lasst sich die Resonanzerfahrung
derart beschreiben, dass ein Subjekt von einem Weltaus-
schnitt affiziert, also in Bewegung versetzt oder beriihrt wird,
und dies eine nach AufRen gerichtete Reaktion als Emotion
(e-movere) evoziert: Auf Affekt folgt Emotion.® In der Fol-
ge ist Resonanz keine Form der Aneignung von Subjekt oder
Welt, sondern der Anverwandlung, also einer Form rezipro-
ker Transformation auf relationaler Ebene.%’

Wichtig bleibt festzuhalten, dass Resonanz keinen emotio-
nalen Zustand oder Vorgang beschreibt. ,Tatsachlich &sst
sich sogar physiologisch zeigen, dass Resonanz etwas kate-
gorial anderes ist als ein Gefiihl.”3® Es ist tiefer, ganzheit-
licher, existenzieller und doch ist das Resonanzgeschehen
unabhéangig von der Emotion und ein relationales, kein rein
emotionales Phdanomen.® , Aus diesem Grund kann die ,ne-
gative’ Emotion Trauer [..] zu einer positiven (Resonanz-)
Erfahrung fihren, und deshalb sind Satze wie Der Film war
so schon, ich habe so geheult kein semantischer Unfug, son-
dern Ausdruck einer allgemeinen Erfahrungstatsache.”#?
Es geht demnach um ,existentielle Angesprochenheit” und
nicht um ,Sentimentalitat oder Rihrseligkeit”.#' Dennoch ist
Resonanz kein rein kognitiv-rationales Phanomen, sondern
eine Erfahrung, die eben den ganzen Menschen erfasst.

Wo finden Resonanzgeschehen statt? ,Sie treten dann und
dort auf, wo Subjekte mit etwas in der Welt in Berthrung
kommen, das fur sie eine unabhangige Wertquelle darstellt,
das ihnen schlechthin wichtig und wertvoll entgegentritt und
sie etwas angeht.”#? Resonanzerfahrungen sind demnach
Konvergenzen von Werthaltung und Handeln.® Sie sind je-
doch - und dieser Aspekt ist entscheidend - nicht zu prognos-
tizieren oder zu erzeugen, sie sind unverfigbar. Unverfig-
barkeit rihrt vom Antwortcharakter der Erfahrung her. Diese
Antwort geschieht je individuell und kann nach ihrer Art auch
unterbleiben:* Das ,Schnurren der Katze kann ausbleiben,
die Lieblingsmusik kann uns auch véllig kaltlassen”.*

Dort, wo sich ,zwischen Subjekt und [einem] Weltausschnitt
eine Form der Bezugnahme etabliert und stabilisiert, die
solche Erfahrungen immer wieder moglich macht”# spricht

man von Resonanzachsen. Religion griindet - neben etwa
Natur und Kunst - einen Resonanzraum, in dem sich zahl-
lose, persdnliche Resonanzachsen ausbilden. Diese hat eine
vertikale (in Hinblick auf Gott) und horizontale (in Hinblick
auf die Gemeinschaft) Dimension.* ,Gott ist dann im Grun-
de die Vorstellung einer antwortenden Welt”#¢ und Religion
Relation im Sinne des religare.*’

3.2 Historische und systematische Selbstvergewisserung

Ist es zulassig, eine Homiletik auf ein Resonanzgeschehen
hin anzulegen? Bevor wir die Kommensurabilitdt mit dem
theologischen Paradigma des Kerygmas Uberprifen, gilt
es, sich historisch und systematisch selbst zu vergewissern,
ob der Ansatz véllig neu ist, oder in der Geistesgeschichte
bereits - zumindest in Spuren - auf Rhetorik, Verklndigung
und Glaubens- bzw. Religionsverstandnis angewandt wur-
de. Zunachst gilt der Blick antiker Poetik bzw. dem anti-
ken Drama, sodann der antiken Rhetorik, die in Augustinus
einen flieRenden Ubergang zur Homiletik findet. In einem
zweiten Schritt soll exemplarisch aufgezeigt werden, dass
die skizzierten Resonanzphanomene der Religion und dem
Glaubensakt entsprechen kénnen.

3.2.1 Im Riickspiegel: Poetik, Rhetorik und Homiletik

Den Zuhorer und Zuschauer innerlich zu treffen war das Ziel
griechischer Katharsis-Lehre. Durch bestimmte Formen der
Poetik - zu der im antiken Griechenland auch die Tragddie
zahlte - sollten Affekte wie Furcht und Mitleid (im Sinne der
compassio - Empathie) bzw. Schaudern und Jammern er-
regt werden.®® Dies bewirke - so die griechische Psycho-
logie - eine Reinigung (kdBapoig) der Seele,®' da auf diese
Weise Leidenschaften kanalisiert wirden (Emotion), und so
der Mensch, nach Lessing, zur Tugend geldutert werde.%?
Auch hier liegt also ein Affekt-Emotion-Zusammenhang vor.
Prominenter Vertreter dieser Lehre war Aristoteles, der sich
von breit eingesetzter kathartischer Musik und Poesie starke
psychotherapeutische Effekte auf das Gros der Bevolkerung
erhoffte.®® Man mag dieser obsoleten antiken Psychologie
kaum folgen kdnnen. Aber sie bestatigt die Beobachtung,
dass innere Erregung und Betroffenheit Veranderungen beim
Menschen hervorrufen konnen. Darauf zielte schlieBlich
vielfach antike Dramenkonzeption ab, die sich auch politisch
(im antiken Sinn) und damit ethisch-appellativ verstand.

Politische Motive verfolgten auch die Rhetoren der Antike,
die danach trachteten, sich bei Versammlungen und vor
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allem bei Prozessen die Horer gewogen zu machen.*® Dazu
gehorte das Wissen, dass man Horer gewinnt und Uber-
zeugt, indem man sie emotional anspricht bzw. sie emotio-
nal (im Wortsinne) bewegt - Affekt, Emotion. Pars pro toto
lasst sich dies an Ciceros Spatwerk Orator belegen, das
ein Ideal des Redners skizziert und in dem es auch ,darum
geht, erschitternden Eindruck zu machen”.% Und er setzt
fort: ,In diesem einen liegt die gesamte Wirkungsmaoglich-
keit des Redners.”®” Ob mit diesen rhetorischen Moglichkei-
ten das getroffen ist, was ein Resonanzgeschehen meint, ist
freilich zu hinterfragen. Stichworte sind hier Authentizitat
und Manipulation. Und freilich geht es hier vorrangig um
Technik und Methode.

Augustinus nimmt Referenz an genannten Aussagen Cice-
ros, wenn er Uber kirchliche Verkindigung reflektiert.%® ,Er
hat die antike Rhetorik in die christliche Homiletik integ-
riert.”® Augustinus hat kein manipulatives, sondern red-
liches, missionarisches Interesse und legt erstmals in De
doctrina Christiana eine systematische Predigtlehre vor, die
die christliche Verkilindigung nachhaltig pragen wird.®® Da-
rin ist Augustinus Uberzeugt, dass der Zuhorer ,erschittert
werden [muss], damit er zum Handeln bewegt wird”.' Das
appellative Moment des Kerygmas muss ihm zufolge durch
Erschitterung, also eine Form der inneren Berthrung (Af-
fekt) und Bewegung (Emotion) realisiert werden. Das blofRe
intellektuelle Wissen der Hoérer darum, was zu tun sei, rei-
che nicht aus. Der Prediger misse sie erschittern, ,nicht
damit sie wissen, was getan werden muss, sondern damit
sie das tun, wovon sie bereits wissen, dass es getan werden
muss”.? Auch hier demnach: Affekt, Emotion.

Es deutet sich eine alte Linie an, die Katharsis und Erschiit-
terung bildet, innere Ergriffenheit also, aber auch Affekt und
Emotion, die Rosa als Resonanzgeschehen deutet. Schon
Augustinus hat das Wissen darum aufgegriffen und fir die
Kirche nutzbar gemacht. Anderthalb Jahrtausende spater
notiert Henri de Lubac in dieser Tradition: ,Man kann die
Menschen nicht wirklich ergreifen, wenn man nicht zuerst
den Menschen ergreift.”¢®

3.2.2 Im Riickspiegel: Religionswissenschaft und
Glaubensverstandnis

Es war nun viel von Affekt und Emotion die Rede. Klassisch
zu nennen ist dagegen die prima vista entgegenstehende
Definition, dass der Glaube ,ein festes Fiihrwahrhalten oder

S. 100 Ausgabe 3 /2024

ein entschiedenes Urteil des Geistes”®* und damit ein reiner
Akt des Verstandes sei. Parallel dazu musste kirchliche Ver-
kindigung damit rein kognitiv-intellektuell geschehen. Der
resonanzorientierte homiletische Ansatz ware damit delegi-
timiert. Um dem zu entgegnen wollen wir drei prominente
Vertreter ins Feld flihren, die der affektiv-innerlichen Di-
mension Hausrecht innerhalb des Glaubens einrdumen.%®

Das Irrationale - und damit Sinnliches und Gesplrtes - in
der Religion zu verorten und zu legitimieren war das Grund-
anliegen Rudolf Ottos, der betonte, ,dass Religion nicht in
ihren rationalen Aussagen aufgeht”.®® Bekannt geworden
ist er u.a. durch das Paradigma des mysterium tremendum
neben anderen ,Momenten des Numinosen”.®” Gerade das
tremendum illustriert einsichtig ein Resonanzgeschehen.
Vor Otto hatte Friedrich Schleiermacher Religion als ,Sinn
und Geschmack fur das Unendliche”®® definiert. ,lhr Wesen
ist weder Denken noch Handeln, sondern Anschauung und
Gefihl.”®? Seine bekannte Auffassung lber die Frommig-
keit als Abhangigkeitsgefihl unterstreicht dies.”® Bei aller
begrifflichen Unscharfe, die eine Hypothek der Schleierma-
cher’schen Reden darstellt, und ohne ihm inhaltlich folgen
zu wollen, hat Schleiermacher (gerade der protestantischen
Theologie) rationalitatskritisch die Denkmoglichkeit einge-
tragen, den Glauben nicht rein intellektuell zu fassen. An
mystischen Erfahrungen hat William James schlie@lich auf-
gewiesen, dass diese in der Lage sind den absoluten Allein-
anspruch rationaler Zustande zu brechen.”’

Affekte und Emotionen, die entgegen antimodernistischen
Unkenrufen mehr sind als bloRes Gefiihl, lassen sich also
durchaus im Glauben oder Glaubensverstandnis auch jen-
seits der Spiritualitdt ausweisen. Erlauben wir uns, eine
kihne Anschlussthese zumindest anzureifen. Spatestens
seit der Aufklarung gilt der Intellekt als der primare Zugang
zur Wirklichkeit. Mit Hermann Schmitz konnte man fragen,
ob nicht das Spiren und die sinnliche Innerlichkeit der pri-
méare Selbst- und Weltzugang ist - flr die Mystiker ist In-
nerlichkeit gar der primare Gottzugang. Wenn dem so ist,
ergabe sich auch fur die kirchliche Verkiindigung ein neues
Koordinatensystem, das das Resonanzgeschehen erheblich
in seiner Bedeutsamkeit aufwerten wiirde. Dass sich charis-
matisch ausgepragte spirituelle und gottesdienstliche For-
men aktuell zunehmender Beliebtheit erfreuen, ist vielleicht
auch eine Problemanzeige, dass die dblichen religiosen For-
men ein sinnlich-emotionales Defizit aufweisen, obschon
dies dem Katholischen immer schon zu eigen war. ,Die Welt



erscheint aus einer orthodox-katholischen Perspektive weit
eher als Resonanzfeld, auf dem auRere und innere, irdische
und Uberirdische Ereignisse, Prozesse und Phdnomene ein-
ander ,berihren’ und beeinflussen, als in einem streng pro-
testantischen Weltbild.””?

3.3 Kerygma in Resonanz

Wenn es also legitim ist, von Orthodoxie und Orthopraxie
nicht nur in Verstandeskategorien zu sprechen, so lasst sich
vor dem Gesagten das Kerygma bzw. ein kerygmatisches
Geschehen als ein Resonanzgeschehen deuten. Im Kerygma
evoziert der Verkinder (Christus bzw. sein Représentant
oder legitimierter Bevollmachtigter) mit einem (Glaubens-)
Inhalt und einem (womdoglich impliziten) Appell eine Form
der Betroffenheit”® und eine responsive Reaktion, die zur
Tat oder zum Bekenntnis evoziert. Dies geschieht im Hei-
ligen Geist und ist ein Vorgang der Gnade und somit der
Machbarkeit entzogen. Hoérer und Verkinder kénnen sich
nur entsprechend disponieren bzw. 6ffnen. Der Vorgang ist
insgesamt ein Geschehen personaler Dichte.”* Resonanz-
theoretisch liegt also beim Subjekt (= Horer) ein von einem
Weltausschnitt (= Verkindiger bzw. dessen Botschaft) in-
duzierter Affekt (=
hervorruft (= Motivation). Der Prozess ist unverflgbar (=

Betroffenheit) vor, der eine E-motion

Gnadengeschehen im Heiligen Geist), die Beteiligten kon-
nen sich lediglich einen Resonanzraum schaffen (= Offenheit
und Disposition). Der Vorgang ist personal und besitzt eine
vertikale und/oder horizontale Resonanzachse (= Relation
zwischen Gott bzw. dem Verklindiger als Medium oder der
Kirche und dem Hérer).

Offenbar liegt also eine formale Kongruenz oder Paralleli-
tat in der Struktur von Kerygma und Resonanzgeschehen
vor. Dabei ist das Kerygma material notwendig und wesen-
haft distinkt, das Resonanzgeschehen hingegen offen. Es
ist demnach moglich, das Kerygma resonanztheoretisch zu
verstehen.

Wenn dies stimmt, stellt sich flir den Verkindiger die Frage,
wie ein Resonanzraum geschaffen werden kann.”® Theolo-
gisch ist dies die Frage nach der Form des Kerygmas. Auch
hier ist, wie bei jeder Resonanzerfahrung, ein unerwartetes
Geschehen denkbar. Aber darauf darf sich der Verkindi-
ger nicht zurlicklehnen, sondern muss die Form suchen, die
dem Kerygma, die dem Resonanzgeschehen dienen kann.”
Er muss den Resonanzraum eroffnen. Dieser hangt freilich

immer an zahllosen Faktoren. Viele von ihnen kann er nicht
beeinflussen, wie etwa Art und Temperatur der Kirche,
Akustik, Grundstimmung der Glaubigen. Viele beeinfluss-
bare Faktoren sind Allgemeinplatze, wie eine deutliche und
verstandliche Sprache, sodass von ihnen hier nicht mehr die
Rede sein muss. Wir wollen uns im zweiten, folgenden Teil
dieses Beitrags auf die homiletische Form, auf die Struktur
und Art der Predigt fokussieren, die den Resonanzraum er-
offnen helfen soll.

Angaben zum Autor:

Dominik Loy, Mag.theol., B.A., wissenschaftlicher Mit-
arbeiter, Lehrstuhl Dogmatik, Kath.-Theol. Fakultat, Uni-
versitat Augsburg, Universitétsstrae 10, 86159 Augsburg,
E-Mail: dominik.loy@kthf.uni-augsburg.de
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Jesus und heutiger Kirche. Vgl. Kehl, Die Kirche, 318 f. So auch, James M. Robin-
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kiindigung des Evangeliums in der Welt von heute, 24. November 2013,
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156.
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Vgl. Rosa, Resonanz, 293.
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Ebd. Mit Paul Tillich stehen wir mit dieser Verortung mitten innerhalb der Theo-
logie und des Glaubens, vgl. Paul Tillich, Systematische Theologie I-II (hg. v.
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Vgl. Rosa, Resonanz, S. 291 f.

Vgl. ebd., 295.
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Ebd., 296.
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deutung willen (wiirde das Abgebildete geliebt, liegt eine horizontale oder verti-
kale Achse vor). Vgl. Rosa, Resonanz, 381 ff.

Rosa, Resonanz, S. 435.
Vgl. ebd.

Vgl. Aristoteles, Poetik. Griechisch/Deutsch (iibers. u. hg. v. Manfred Fuhrmann),
Stuttgart 1982, 1452b f.

Vgl. ebd., 1450a.

Vgl. Joachim Krueger, Art. Katharsis, in: Johannes Irmscher (Hg.), Lexikon der
Antike, Leipzig 101990, 288 f. Der Begriff der Katharsis hat eine zuerst kultische
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Herkunft und bezeichnet dort Liuterung und kultische Reinigung, vgl. Manfred
Fuhrmann, Einfiihrung in die antike Dichtungstheorie, Darmstadt 1973, 95.

Vgl. Fuhrmann, Antike Dichtungstheorie, 94—98. Das erhofft sich auch Hartmut
Rosa. Vgl. Hartmut Rosa, Best Account. Skizze einer systematischen Theorie der
modernen Gesellschaft, in: Andreas Reckwitz/Hartmut Rosa, Spitmoderne in
der Krise. Was leistet die Gesellschaftstheorie?, Berlin 2021, 151-251, hier 241 ff.

Ein Motiv, das vor allem bei Platon sehr dominant ist, der Poesie zweckfunktional
bewertet und eingesetzt wissen will. Vgl. Fuhrmann, Antike Dichtungstheorie, 86.

Vgl. Andreas Wollbold, Predigen. Grundlage und praktische Anleitung, Regens-
burg 2017, 82.

yvehemens in flectendo® Cicero, Orator. Der Redner. Lateinisch/Deutsch (iibers.
u. hg. v. Harald Merklin), Stuttgart 2020, 21, 69. Auch die griechische Antike
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beeinflussen, wie die Affektenlehre des Aristoteles im zweiten Buch seiner Rheto-
rik belegt.

»in quo uno vis omnis oratoris est” Cicero, Orator, 21,69.

Vgl. Augustinus, Die christliche Bildung. De doctrina Christiana (tibers. v. Karla
Pollmann), Stuttgart 2002, 4, X11, 27, 74.

Erich Garhammer, Verkiindigung als Last und Lust. Eine praktische Homiletik,
Regensburg 1997, 87.

Vgl. Wollbold, Predigen, 104 f.

Augustinus, De doctrina Christiana, 4, X1I, 27, 75.

Ebd.

Henri de Lubac, Glaubensparadoxe, Einsiedeln 32015, 18.

Vgl. exemplarisch Matthias Joseph Scheeben, Handbuch der katholischen Dog-
matik. Erstes Buch. Theologische Erkenntnislehre (Gesammelte Schriften, Band
3, hg. v. Josef Hofer), Freiburg/Br. 1948, 287.

Natiirlich hat die katholische Theologie — erst recht die Glaubenspraxis, von der
Mystik nicht zu reden — dies stets eingeriumt und im Bewusstsein getragen. Vgl.
etwa Scheeben, Dogmatik, 289, oder aktueller Joseph Ratzinger, Theologische
Prinzipienlehre. Bausteine zur Fundamentaltheologie, Minchen 1982, 69-87.
Hier betont Ratzinger den titigen Aspekt des Glaubens gegen cine Verkiirzung
auf den Intellekt und deklariert die Freude — ein Gefiihl! — als konstitutives Mo~
ment des christlichen Glaubens.

Rudolf Otto, Das Heilige. Uber das Irrationale in der Idee des Gottlichen und
sein Verhiltnis zum Rationalen, Miinchen 2004, 4.

Vgl. ebd., 14-22.

Friedrich Schleiermacher, Uber die Religion. Reden an die Gebildeten unter ihren
Verichtern, Stuttgart 1993, 36. Rosa erkennt in den Reden Schleiermachers die
Schilderung eines Resonanzgeschehens. Vgl. dazu Rosa, Resonanz, 436-439.

Schleiermacher, Uber die Religion, 35.
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Formuliert in Friedrich Schleiermacher, Der christliche Glaube. Nach den
Grundsiitzen der evangelischen Kirche im Zusammenhange dargestellt. Zweite
Auflage (1830/31, hg. v. Rolf Schiifer), Berlin 2008.

Vgl. William James, Die Vielfalt religiéser Erfahrung. Eine Studie tber die
menschliche Natur, Berlin 2014, 422 f.

Rosa, Resonanz, 648 f.
Und sei es in der Form: Das geht mich an.
Vgl. Forte, Kerygma, Sp. 1409 f.

Die Frage stellt sich fiir den Horer eigentlich gleichermaflen. Er ist ja nicht nur
neutraler Empfinger, sondern muss sich disponieren, um einen Resonanzraum
zu ermdglichen. Kommunikationstheoretisch ist der Horer mitverantwortlich fiir
das, was er hort. Resonanztheoretisch ist er mitverantwortlich, ob und was ihn af-
fiziert. Siehe hierzu Michael Giebel, Predigt zwischen Kerygma und Kunst. Fun-
damentalhomiletische chrlcgungen zu den Herausforderungen der Homiletik
in der Postmoderne (Beitriige zur Evangelisation und Gemeindeentwicklung, Bd.
10), Neukirchen-Vlyn 2009, 179.

Vegl. Franziskus, Evangelii Gaudium, 156.

sus ihren Glat
¢ u dem G
Hab Vertrauen, mein Sohn,
deine Suinden sind dir vergeben!”

Matthaus 9,2

HEILUNG
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