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Zusammen mit den Programmworten ‘diakonisch’ und ‘missionarisch’ wird seit 15 Jah-
ren zunehmend ‘mystagogisch’ groB geschrieben. Wie stets bei Hochkonjunkturen, lie-
gen heuristische Signifikanz und plakative Verunklirung nah beieinander. Umso wich-
tiger sind Studien wie diese Regensburger Habilitationsschrift, die mit dem gebotenen
langen Atem in die Glaubensgeschichte hineinh6ren und sich um stabile Briickenschlige
zwischen Tradition und Innovation in durchaus praktischer Absicht bemiihen.
Schambeck untersucht in Teil I , theologische Entwiirfe von mystagogischer Relevanz“
aus Geschichte und Gegenwart des Christentums. Nach einem soliden Uberblick iiber
die Vielfalt altkirchlicher Verstindnisse von Mystagogie und Initiation konzentriert sie
sich auf Gregor den Grofien, iiber dessen Verstindnis von contemplatio sie promoviert
hatte. Fiir das Mittelalter paradigmatisch wahlt sie Bonaventura aus. Als drittes Beispiel
einer konsequent mystagogischen Theologie stellt sie Karl Rahners Denken iiberzeu-
gend vor, dessen innere Mitte zweifellos die ignatianischen Exerzitien als ‘existenzielle
Theologie’ sind. Fazit des theologiegeschichtlichen Durchgangs:

Flir Gotteserfahrung aufmerksam zu werden, und das heifit auch, den Menschen als gottesfihig zu
verstehen, zeigt sich auf diesem Hintergrund als das Proprium von Mystagogie. Mystagogische Pro-
zesse versuchen, den Menschen an diese seine grundlegende Veranlagung zu erinnern und ihm im
christlichen Glauben ein Potential zu erdffnen, diese Erinnerung zu deuten und im eigenen Leben
Gestalt annehmen zu lassen. “ (213)

Schambeck unterstreicht, dass zu den besonders qualifizierten Orten der Gotteserfahrung gerade die
Grenzsituationen des Lebens angesichts von Leid und Tod gehdren - im Kontext christologischer
ErschlieBung zweifellos zutreffend. Aber sind nicht, zumal bei Bonaventura und damit Franz von
Assist, gleichermaBen Erfahrungen der Schonheit und des Gelingens sinnerschlieBend und gotter-
schlossen? Gerade unter religionspédagogischen Gesichtspunkten scheint es mir nicht unproblema-
tisch, derart die Leiderfahrungen tendenziell isoliert in den Mittelpunkt mystagogischer Rekon-
struktion und Programmatik zu riicken. Diese Einseitigkeit mag damit zusammenhiingen, dass
Schambeck weder das Werk Bonaventuras noch die patristischen Aussagen wenigstens ansatzweise
sozialgeschichtlich ortet und situiert. Dann wiirde (noch) deutlicher, wie sehr die christliche Rede
von Gotteserfahrung immer schon zu einem Streit um die Wirklichkeit anzettelt, zur Unterschei-
dung also nétigt zwischen Gotteserfahrung und Gotzenerfahrung. Werden Begriff und Phinomen
der Mystagogie in diesem Sinne nicht realgeschichtlich in Kirche und Gesellschaft der jeweiligen
Zeit geerdet und geortet, dann bleibt die derzeit gegebene Versuchung gewaltig, gleichsam praxis-
fern und geschichtslos, unkritisch gegeniiber kirchlichen und gesellschaftlichen Verhiltnissen, von
Mystik und Mystagogie zu handeln und zu reden.

In Teil IT untersucht Schambeck ebenfalls griindlich unterschiedliche religionspidagogi-
sche Entwiirfe seit 1980. Einerseits wird demnach Mystagogie im liturgisch-sakramen-
talen Lebens- und Handlungszusammenhang verstanden, sei es konzentriert auf die Sak-
ramente der Initiation, sei es in einem weiteren Sinne als Erschliefung der sakramenta-
len Dimension der Wirklichkeit im ganzen. Davon kann, gut begriindet, eine katecheti-
sche Mystagogie abgrenzend unterschieden werden, die stirker auf das Glauben-Lernen
abhebt und die geistliche Dimension im Lehr- und Lernprozess selbst in den Mittel-
punkt stellt. Als dritten Typ mystagogischer Religionspadagogik wird die Symboldidak-
tik des Nicht-Verfiigbaren profiliert, auch die symbolisierende ErschlieBung von All-
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tagswelt und Lebensdeutung. So entsteht eine durchaus hilfreiche Typisierung, die frei-
lich Randunschirfen und Uberschneidungen nicht vermeiden kann.

In Teil 1T zieht Schambeck systematisierend Konsequenzen ,,zum Proprium mystagogi-
schen Lernens®, zu seinem besonderen Profil, zu seinen Dimensionen und Prinzipien.
Mit Bezug vor allem auf Rahner wird die Achtsamkeit fiir Gotteserfahrungen ins Zent-
rum gestellt, als ‘Erfahrung mit allen Erfahrungen’. Durchaus sensibel macht Scham-
beck auf die Problematik der Kategorie ‘Erfahrung’ aufmerksam, die z.B. Martin Buber
und auch Hans Urs von Balthasar theologisch durch ‘Begegnung’ ersetzt sehen wollten.
Da sie sich fast ausschlieBlich auf Rahners anthropologisches Modell bezieht, bleibt die in neuzeit-
licher Mystik (und auch bei Rahner!) prigende Dimension der ‘Nicht-Erfahrung’ m.E. unterbe-
stimmt. Gerade in einer Gesellschaft, die von einem schier maBlosen ‘Erlebnishunger’ und einer
entsprechenden ‘Erfahrungssiichtigkeit” geprigt ist, wire christliche Gotteserfahrung mit Balthasar
als ,die erfahrene Einheit von Erfahrung und Nicht-Erfahrung® auszuarbeiten. Schambecks Uber-
legungen sind viel zu sensibel und treffsicher, als dass sie diese Problematik einer christlichen Rede
von Gotteserfahrung nicht sihe. Deshalb widmet sie auch systematisierend dem Umgang mit Leid-
und Grenzerfahrungen ausfiihrliche und hilfreiche Uberlegungen, in deren Mittelpunkt die Rede
von der Unbegreiflichkeit Gottes und der Blick auf eine implizite Christologie stehen.

Keine Frage: Die hochst empfehlenswerte Arbeit stellt eine Flille von Material und Ge-
sichtspunkten bereit, die dazu helfen, die Zentralkategorie ‘Mystagogie’ davor zu be-
wahren, bloB schlagwortartig gebraucht und empfohlen zu werden. Fir Theorie und
Praxis eines sach- und zeitgemaBen Religionsunterrichtes und der Glaubensvermittlung
iiberhaupt werden wichtige Orientierungen und Anregungen herausgearbeitet.

Die Arbeit nétigt freilich zur vertiefenden Diskussion mit Systematischer Theologie und der ganzen
Bandbreite christlicher Mystik. Dazu nur zwei Hinweise: Im ersten heidnischen Jahrhundert n.Chr.
muss m.E. noch deutlicher herausgearbeitet werden, inwiefern sich biblisch orientierte christliche
(und abrahamische?) Mystik von anderen Formen religioser (und auch wissenschaftlicher und ge-
sellschaftlicher) Mystik unterscheidet. Die Tendenz, ‘Mystik” wie selbstverstéindlich schon positiv
zu konnotieren, unterschligt die Tatsache, dass es eine ‘Mystik der Massen’ gab und gibt, dass
also dringendst und konkret Unterscheidung der Geister angesagt ist. Wo in der Arbeit wird ziel-
fithrend dariiber reflektiert, dass es (auch!) hochst gbtzendienerische Weisen ‘mystagogischen Ler-
nens’ gab und gibt? Es gibt das ‘Mysterium des Bosen’ und seine geschichtsprigende wie lebens-
behindernde Versuchungsmacht. In postsdkularen, neo- und interreligiosen Kontexten scheint es
geboten, sehr genau zu sagen, ‘welche’ Art von Mystik und Mystagogie jeweils im Spiel ist und
empfohlen wird. Entsprechend gehort m.E. die Debatte um den Monotheismus und seine angebli-
che Gewaltformigkeit ebenso zur Bestimmung eines starken Mystikbegriffs wie die Beachtung der
neuen Pantheismus-Diskussion (mit ihrem Streit um ein nicht- bzw. transpersonales ‘Gottesbild’).
Die zweite Anmerkung richtet sich auf den Stellenwert von Kirche im Versténdnis und Prozess
mystagogischen Lernens. Versteht man christliche Mystik als die kirchlich vermittelte, glaubensge-
schichtlich zu entfaltende, geistgeschenkte Einheit von Kirchenbindung und Kirchenkritik, dann
kime deutlicher noch zum Tragen ein durchaus auch konfliktfahiges, ekklesiogenetisch strittiges
Verstindnis von Kirche als ‘konziliarem und kommunikativem Prozess’ (durchaus im doppelten
Wortsinn!). Die grofen Zeugen christlicher Mystik sind bekanntlich zu Lebzeiten nicht zufillig
meist kirchlich hoch umstrittene Figuren, und zu ihrer meist erst posthumen Ausstrahlungs- und
Uberzeugungskraft gehoren oft kirchliche Leidensgeschichten. Welches ‘mystagogische Lernen’
also, in welcher Kirche und fiir welche Kirche? Hier bleibt Schambecks Grundlegung eigentiimlich
unentschieden und im ambivalenten Sinn bloB hinfiihrend und vermittelnd.
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