Bert Roebben
Narthikales religioses Lernen.
Neudefinition des Religionsunterrichts als Pilgerreise

1. Religiose Ratlosigkeit im Klassenraum

Die moderne multikulturelle und multireligiose Lebenswelt pragt die moralische und
spirituelle Denkweise junger Menschen von heute. Indem ich den Weg eines emanzipa-
torischen Konzeptes von Unterricht gehe, setze ich voraus, dass junge Menschen ein
Recht darauf haben, Einsichten in die Vielfalt und Komplexitit des religitsen Phéno-
mens zu gewinnen ~ was Religion mit Menschen macht und was Menschen mit Religi-
on machen. Die Schule ist der Ort par excellence zu lernen, diese Auswirkung der Re-
ligion auf moralische und spirituelle Uberzeugungen, Entscheidungen und Handlungen
in der zeitgendssischen Gesellschaft und Kultur zu beobachten und zu interpretieren.
‘Religious literacy’ (i.e. religios alphabetisiert oder religios miindig sein) in Kombinati-
on mit der Herausbildung einer ‘religiésen Identitit’, einer Art von Dreh- und Angel-
punkt der Reflexion, Evaluierung und Kommunikation im Innern des Lernenden, schei-
nen das allgemein akzeptierte Ziel des Religionsunterrichts in der aktuellen Theorieent-
wicklung zu sein. Man konnte argumentieren, dass dieses hermeneutisch-
kommunikative Konzept, basierend auf Wahrnehmung und Kommunikation siber und
von Religion, auch das filhrende Konzept ist, in welchem Programme fiir Lehrerausbil-
dung in Westeuropa begriindet werden.'

Wie auch immer, es gibt Anzeichen dafiir, dass dieser Ansatz in einer Sackgasse ange-
kommen ist. Beim Beobachten und Diskutieren von Religion im Klassenraum konnte es
der Fall sein, dass die zugrunde liegende religiose Erfahrung den Lernenden wegen ih-
rer radikalen Unvertrautheit mit dem Thema nicht zuganglich ist. Das ist nicht nur so an
den weiterfiihrenden Schulen, sondern sogar auch in der Ausbildung von Lehrer/innen
an der theologischen Hochschule. In modernen sikularisierten Gesellschafien mangelt
es nicht nur zunehmend an der Grammatik, sondern auch an der ‘gelebten’ oder erleb-
ten Sprache der Religion. Enttraditionalisierung in gegenseitiger Verschrinkung mit
Individualisierung und Pluralisierung von Religion verursacht haufig Ratlosigkeit im
Klassenraum. ,,Woriiber, in Gottes Namen, sprechen Sie iiberhaupt?* ist dann eine hau-
fig gestellte Frage. ,Was denken Sie personlich, Herr/Frau...?* ist eine Art von letzter
Zuflucht zur Weisheit des Lehrers, wenn die Unklarheit bei den Schiiler/innen regiert.
Es zeigt sich haufig, dass der Lehrer ebenso sprachlos wie die Schiiler ist.

Drei verschiedene Beobachtungen stiitzen diese Intuition. Sie gehen aus aktuellen Ent-
wicklungen in Religionspadagogik und -didaktik hervor, beschleunigt und herausgefor-
dert durch die spirituellen Erfahrungen von Kindern und jungen Menschen von heute.
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Es scheint vor allem immer Ofter der Fall einzutreten, dass in einem ‘objektiv’ konzi-
pierten Religionsunterricht letztlich ‘subjektive’ Fragen der personlichen Sinngebung
aufbrechen.” Denn die Leidenschaft religibser Menschen kann sich auf den ‘Novizen’
ausbreiten und zu Erwartungen ermutigen wie: ,Kann ich auch einen Geschmack von
dieser Erfahrung bekommen?“ Eine zweite Entwicklung begegnet auf dem Feld des
interreligiosen Dialoges und des interreligiosen Lernens: Um in diesen Dialog vollstin-
dig involviert zu werden, sollte der Lernende die Gelegenheit haben, sich wenigstens
auf einen personlichen Standpunkt zu stiitzen. Ohne eine anfingliche, weite Beschrei-
bung der eigenen Position oder ohne eine Einsicht in die gelebte Theologie der partiku-
laren Tradition, zu der er gehort’, wird der Lernende nicht geniigend motiviert, sich mit
einem toleranten Austausch von Ideen und Praktiken zu beschiftigen.* Notig sind ,eine
Neudefinition und eine Neuwiirdigung der eigenen spirituellen Heimat*’, ein Wiederer-
kennen der eigenen religidsen Erfahrung in einem vorldufigen Rahmen, nicht als eine
unleugbare Gewissheit, sondern als etwas wihrend der Begegnung auf die Probe zu
Stellendes.® Und drittens wirft das gesamte Gebiet der Kindertheologie neue Gedanken
iiber die radikale (manche meinen sogar ‘unendliche’) Offenheit von Kindern fiir die
Welt des Sakralen auf.” Thre Unbefangenheit gegeniiber anderen spirituellen Wegen, ihr
‘relationales Bewusstsein” von der Welt und ihre spontane kindliche Einstellung, ein
Leben der Hingabe und Erwartung zu leben, sind eine nicht zu ignorierende Kritik an
der ,kulturell konstruierten Verdrangung“® von Spiritualitit in modernen Formen der
Ausbildung, selbst in religitser Ausbildung.

Diese drei Beobachtungen, die aufgrund der jiingsten Entwicklungen in der theoreti-
schen Diskussion kritische Anfragen stellen, machen uns die Herausforderung fiir den
Religionsunterricht bewusst. Mein Ausgangspunkt besteht nicht in der Unzulinglichkeit
des modernen hermeneutisch-kommunikativen Konzeptes des Religionsunterrichts, son-
dern in Anfragen an sein Potenzial. Die skizzierte Ratlosigkeit kann auch ein iiberra-
schender Ausgangspunkt fiir die Verstindigung auf religiose Erfahrung auf einer tiefe-
ren Ebene sein. Junge Menschen sind offen fiir diese Suche, weil sie nicht irgendeine
Beweislast fiir das alte System mit sich herumtragen. Sie mdchten sich engagieren und
warten auf jemanden, der sie ins unerforschte Land fithrt. In den folgenden Absitzen
lade ich den professionellen Leser ein, die Dynamik des hermeneutisch-kommu-
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nikativen Modells des Religionsunterrichts wiederzuentdecken und dariiber hinauszuge-
hen, um die urspriingliche religitse Erfahrung, die unter ihm liegt, freizulegen. Ich lade
den Leser ein, sich an dem Weg des Pilgers kritisch zu beteiligen und die metaphori-
sche Sprache dieses Aufsatzes auszuloten. Was fiir Kinder im Klassenraum zéhit, konn-
te auch fiir den professionellen Lehrer zahlen: ., Through the challenge of ‘unpacking’
another worldview one can, in a sense, become a new person. “°

2. Das Lernen des Pilgers

Man kann reisen wie ein Tourist: konsumierend, die Angebote gierig verschlingend.
Man kann auch reisen wie ein Pilger: kontemplativ, voll Verwunderung, alles in Ruhe
verdauend. In unserer postmodernen Kultur wird Reisen oft aus dem ersten Konzept
heraus betrachtet und erlebt: man ‘unternimmt’ eine Reise, man ‘macht’ bestimmte Or-
te, man sorgt dafiir, dass man versichert ist, usw. Fiir den Kulturphilosophen Zygmunt
Bauman ist das angesichts der Gehetztheit unserer Zeit vielleicht auch kaum anders
moglich. Reisen unterliegt unserer Konsumsucht, auch auf Reisen fallen Leute dem
Leistungsdruck und ‘Supermarktverhalten’ zum Opfer.'® Mit einem Beispiel illustriert:
Ich vernahm, dass einheimische Sherpas (Tréger) vor einiger Zeit vier Tonnen Abfall
von Bergsteigern auf dem Mount Everest eingesammelt haben.

Die wahre Herausforderung des Reisens besteht jedoch aus Offenheit fiir alles, was sich
unterwegs ergibt und das eigene Leben verdndert. Wer wirklich reist, hat ein Auge fiir
die Unterschiede, fiir das, was bisher nicht zum eigenen Bezugssystem gehorte. Er lisst
sich ansprechen durch Menschen und Dinge, die anders sind. Reisen wie ein Pilger ge-
hort zu den ‘good practices’. Es setzt die Bereitschaft und die Fahigkeit voraus, aus ei-
ner anderen Perspektive zu schauen. Wer wirklich reist, ist ‘at home on the road’, er
fiihlt sich in seinem Element, wenn er mit den Elementen von Natur und Kultur ringt
und sie neu zusammenstellt, im Hinblick auf den eigenen Lebensweg. Es sind gerade
die Widrigkeiten, mit denen wir unterwegs zu kdmpfen haben, die uns helfen, uns die-
ses Transformationsprozesses bewusst zu werden. Wer nie Blasen an den FiiBen hatte
vom Wandern oder Wadenkrdmpfe vom Fahrradfahren, wer mit anderen Worten die
Elemente noch nicht am eigenen Leib gespiirt hat, der ist wahrscheinlich noch nie wirk-
lich gereist. Es kommt darauf an, die Erfahrungen sprechen zu lassen, nicht beim Alt-
hergebrachten stehen zu bleiben, sondern nach draufien zu treten (Erfahrung, Experienz
kommt vom lateinischen experiri, herausgehen), aus sich selbst zu treten, sich anspre-
chen zu lassen, in Bewegung zu kommen, geistig und korperlich.

Ist dieses Reisen auch in einer rein geistigen Form mdglich? Ist Reisen zwischen vier
Winden, z.B. in einem Klassenraum, denkbar? Ist ein zielgerichteter Lernprozess in
der Lage, dieselben Erfahrungen zu vermitteln wie eine Pilgerreise? Das sind schwieri-
ge Fragen. Viele betonen, dass Lernen wie ein Pilger in der Schule nicht (mehr) mog-
lich sei. Kinder seien nicht mehr empfinglich fiir verweilende und Zeit beanspruchende
Betrachtungen, ihnen ginge es um unmittelbare und einschneidende Sensationen unter-

? Jackson 1997 [Anm. 1], 130f.
* Vgl. Zygmunt Bauman, From Pilgrim to Tourist - or a Short History of Identity, in: Stuart Hall /
Paul Du Gay (Hg.), Questions of Cultural Identity, London 1996, 18-35.



34 Bert Roebben

wegs. Schulen miissten darum Reisekicks liefern und den Kindern stets neue Erlebnisse
anbieten. Dies ist eine Unterrichtsperspektive mit wenig Zukunft, Die Kinder kennen
dann zwar die allerneueste Materialausriistung, aufregende Abenteuer und exotische
Reiseziele, aber sie lernen nicht, was es bedeutet, sich unterwegs zu vertiefen und zu
bereichern. Thr Lernen ist dann zu glatt und zu soft, ihm fehit die Widerspenstigkeit des
ausdauernden Suchens und Findens, wie bei der Pilgerfahrt.

Junge Menschen verlangen nach kohirenten und sinnvollen Lebensperspektiven, bei
denen es ‘um etwas geht’. Junge Menschen wollen reisen, aber auch nach Hause kom-
men. Ruhelosigkeit ist zeitlos: Jede Generation will in gewissem Sinne die Wirklichkeit
neu ordnen. Die Frage von Jugendlichen im Jahre 2008 ist jedoch: ,,Aus welcher Per-
spektive heraus nehmen wir die Mithe auf uns?“ Die alte Selbstverstindlichkeit der
grofien Erzéihlungen ist vorbei, und das ist gut so. Die Jugendlichen haben iibrigens die-
se Erzihlungen und den Befreiungsprozess von ihnen nicht mehr miterlebt. Aus ihrer
Perspektive fragen sie sich: ,Wie halten wir die Pluralitit aus, ohne gewalttitig oder
depressiv zu werden? Gibt es einen Horizont, der unserem Leben Sinn verleiht? Gibt es
Lebensvorbilder, die uns inspirieren konnen? Oder miissen wir wirklich alles selbst he-
rausfinden?” Unterwegs-Sein ist das heutige Lebensgefiihl. Aber haben die Jugendli-
chen auch die Moglichkeit, sich unterwegs zu Hause - ‘at home on the road’ - zu fiih-
len? Neuer padagogischer Wagemut ist notig. Nach Konstruktion und Dekonstruktion
geht es heute um Rekonstruktion.

3. Postmoderner Religionsunterricht und Sinnentdeckung

Im Religionsunterricht geht es um Sinngebung. Dies ist ein moderner und aktiver Beg-
riff. Er setzt ein hohes Maf an Reflexivitit voraus und geht von der Machbarkeit der
eigenen Lebensreise und -bestimmung aus. Es konnte passieren, dass das Fach aus die-
ser Perspektive heraus unfreiwillig zu einem touristischen Ausflug wird. Die Lehrkraft
geht mit den Jugendlichen los und zeigt ihnen die verschiedenen Arten auf, wie Men-
schen ihrem Leben Sinn geben. Danach ladt sie die Schiiler ein, selbst eine Wahl zu
reffen. Die Gefahr dieser Arbeitsweise lauert um die Ecke: Die Jugendlichen fithlen
sich nicht beteiligt und zeigen auf die Dauer Fluchtverhalten, auf der Suche nach Ab-
lenkung und ‘non-commitment’.

Sinn empfangen scheint mir ein guter Ausdruck, um den primodernen Prozess zu um-
schreiben: Die Leute empfingen den Sinn des Lebens, er wurde durch Kirche und Staat
fiir sie formuliert und definiert. Im Religionsunterricht war frither keine Rede von Rei-
sen. Man lernte, dass die AuBenwelt mit der Innenwelt libereinstimmte, dass es eigent-
lich keine andere Welt gab, es sei denn jemand wich von der rechten Lehre ab, was
Ausschluss mit sich brachte.

Was konnte jetzt die postmoderne Perspektive sein, anschlieBend an das Verlangen von
Jugendlichen heute? Mein Vorschlag ist der Begriff Sinnentdeckung. Die Jugendlichen
erlernen im Religionsunterricht die Fahigkeit, die Wirklichkeit aus einer weltanschauli-
chen Perspektive neu zu lesen. Die Perspektive wird ihnen durch die Lebensgeschichten
Anderer, die kreativ mit der Wirklichkeit umgegangen sind, dargereicht. Sie entdecken
den Sinn ihres Lebens also auf dem Umweg der Erzéihlung. Eine direkte Erkenntnis des
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Lebenssinnes ist niemanden gegeben und kann auch nicht vermittelt werden (wie in der
primodernen Perspektive). Eine pur beschreibende Analyse aller Sinnperspektiven (wie
in der modernen Perspektive) wird als ungeniigend erfahren. Ein literarischer
détour“'! ist dahingegen wie ein Gedankenexperiment: Es fordert junge Leute heraus,
ihre eigene Geschichte zu hinterfragen, im Hinblick auf die Mdglichkeit ,,Es hitte auch
anders sein konnen“. Diese Konfrontation ist immer befremdlich (,,So habe ich das
noch nie betrachtet.“), aber nie entfremdend. In diesem Modell wird die Vorkenntnis
der Jugendlichen nicht vernichtet, sondern aus der Perspektive des Anderen oder Frem-
den rekonstruiert. Sie kommen zu der Einsicht, dass ihre bisherigen Erkenntnisse gar
nicht so dumm waren: Es gab schon viele Menschen, die mit dem Leben in seiner
Komplexitit gerungen und Fragmente von Antworten zusammengetragen haben. Leben
ist wie Reisen: Rekonstruktion. Lernen kann den gleichen Anspruch haben.

Diese Art sinnentdeckenden Lernens gibt keine letzten Antworten, 6ffnet aber den her-
meneutischen Raum, in dem Suchen sinnvoll wird. Mit Hilfe von Erzdhlungen von gu-
tem, tiefem Leben entdeckt der Jugendliche, dass diese Suchbereitschaft auch in seinem
Leben einen Unterschied machen kann. Die grundsétzliche Frage ist also nicht, ob wir
weltanschauliche Traditionen an die Lebenswelt der Jugendlichen anpassen sollen oder
ob wir sie in ihrer urspriinglichen Gestalt belassen sollen. Die Frage ist vielmehr, ob
wir in der Lage sind, die Kommunikationsformen religidser Traditionen so zu gestalten,
dass sie Jugendliche dazu bewegen, ihr Leben zu vertiefen und seinen Sinn zu entde-
cken.

Diese Sichtweise religiosen Lernens birgt spannende Implikationen fiir die Theologie.
Die Reflexion {iber die religitse Praxis, wie sie sich in diesem Modell im Religionsun-
terricht vollziehen kann, steht grundsitzlich in Verbindung mit der Diskussion iiber die
Beziehung zwischen der christlichen Tradition und dem heutigen Lebensgefiinl. Wer
dieses Fach ernstnimmt, wird in seinen theologischen Grundfesten erschiittert. In einer
Kultur, in der Modernisierungsdruck das Verlangen nach Ganzheit bedroht, spiiren Re-
ligionslehrer/innen als Praktische Theolog/innen das Verlangen, die christliche Ge-
schichte neu zu formulieren im Hinblick auf das Wohlergehen der zukiinftigen Genera-
tionen. Gerade wenn so viele andere Sprachspiele entstehen, die das grundsitzliche
Verlangen nach Ganzheit zu benennen versuchen (Korperkultur, alternative Heilungs-
methoden, Astrologie, New Age, Evangelikalismus, usw.), sollte es meiner Meinung
nach erste Prioritit der Theolog/innen (und der Kirchen) sein, die christliche Tradition
zu tberdenken, und sich dabei aufs Neue an ihren Quellen zu orientieren. Die Men-
schen sind sehr damit beschéftigt, sich religidse Traditionen wieder anzueignen, oft auf
eine nicht-institutionelle Weise; es kommt darauf an, taktvoll, aber angemessen, auf
diese Entwicklung einzugehen.

4. Ein hermeneutisch-kommunikativer Ansatz des Religionsunterrichts

»Die meisten Ziige fahren hinter dem Leben her®, so singt der niederlidndischen Thea-
terkiinstler Herman van Veen. Das kann auch gut auf den Religionsunterricht iibertra-

“_Paul Ricoeur; vgl. Heinz Streib, The Religious Educator as Story-Teller. Suggestions from Paul
Ricoeur’ s Work, in: Religious Education 93 (3/1998) 314-331.
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gen werden. Schiiler/innen werden auf eine Reise mitgenommen, versammelt in einem
Zug (kommunikativ), wo sie voneinander und aus Geschichten von auflen lernen kon-
nen, die Realitit zu verstehen und mit ihr fertig zu werden, im Hinblick auf die Rekon-
struktion einer Sinnbedeutung fiir ihr eigenes Leben (hermeneutisch). Dieser Ansatz
geht von der didaktischen Moglichkeit aus, junge Menschen zu einer gemeinschaftli-
chen Suche einzuladen, bei der eine Fiille von alternativen Weltanschauungen und kraf-
tige Kommunikation zu einer kldrenden Erlauterung (und Selbst-Erleuchtung) der eige-
nen Position und Meinung beitragen. In dieser Hinsicht mochte der Religionsunterricht
den jungen Menschen die Gelegenheit geben, ihre religitse Herkunft und ihre religiose
Zukunft zu ‘verworten’ und zu ‘verantworten’. Das Ziel besteht nicht in der Absicht,
sie in eine bestimmte und exklusive Weltanschauung einzufiihren, sondern sie fiir die
Verschiedenheit sensibel zu machen, die sie umgibt, und ihnen Fihigkeiten an die Hand
zu geben, mit dieser reich vorhandenen Fiille umzugehen. Der Ausgangspunkt liegt dar-
in, dass es einen korrelativen Effekt auf der pidagogischen Ebene gibt zwischen den
Lebensfragen, die den jungen Menschen zu denken geben, und den (vielen und mégli-
chen) Antworten, die im Laufe der Zeit durch religiése Traditionen erzeugt wurden und
die heutzutage durch den Lehrer, die Mitschiiler, den Lehrplan, das Handbuch usw.
prasentiert werden. Sinnvolle Worte und Zeichen, die zu ihrem eigenen sinngebenden
Entwicklungsgang beitragen, werden jungen Menschen offenbart. Oder anders gesagt,
junge Leute entdecken einen neuen Sinn in alten Geschichten und Traditionen und ler-
nen exakt durch diese religitse Aneignung sich selbst besser zu verstehen.

Geschichten sind die Zufahrtsstrafie zu dieser Lernerfahrung: kleine Geschichten, die
die Riickseite des Lebens zeigen und die noch nicht durch die groBen und dominanten
Texte des Marktes und der Medien tiberdeckt sind. Kinder und junge Leute werden auf
einen Umweg (‘détour’) mitgenommen und sicher zu sinnvollen Zusammenhingen und
Perspektiven gebracht, wo sinnvolle Worte gesprochen und sinnvolle Handlungen un-
ternommen werden. Der Lehrer ist dazu bereit und féhig, ihre Lernumgebung mit neu-
en Impulsen, unvermuteten Ansichten und manchmal sogar roher und unzensierter Rea-
litdt zu unterstiitzen. Daher wird es Diskussionen tiber das, was ist, und das, was sein
konnte, geben. Diese konkrete Utopie ist es, die den Religionslehrer anregt und zwingt,
unterwegs zu Hause zu sein. Auf dieser ‘Pilgerreise’ fithrt er seine Schiiler/innen an.

5. Ein mystagogisch-kommunikativer Ansatz des Religionsunterrichts

Diese Korrelation zwischen dem, was tatsachlich ist, und dem, was proaktiv sein kénn-
te, ist von pddagogischer Natur. Junge Menschen werden beféhigt, einen mentalen
Umweg zu machen, um ihre Perspektive zu erweitern und um kritische Fragen tber
den auf dem Spiel stehenden Gegenstand zu stellen. Sie entwickeln ihre interpretierende
Kompetenz in der dynamischen Spannung zwischen verfligbarem Wissen und neu pri-
sentierten Deutungsansiitzen.”” In diesem Sinne heiBt ,Korrelieren lernen®: ,Fragen
lernen®'®. Diese Korrelation ist zunéchst nicht theologischer Natur. Sie zeigt nicht un-

"> Vel. Roebben 2001 [Anm. 1], 263-265; Friedrich Schweitzer, Schliisselerfahrungen - ein neues
religionspidigogisches Konzept?, in: JRP 16 (1999) 191-212, 205-207.

 Erich Feifel, Didaktische Ansitze der Religionspidagogik, in: Hans-Georg Ziebertz / Werner Si-
mon (Hg.) Bilanz der Religionspadagogik, Diisseldorf, 86-110, 100.
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mittelbar die Wechselbeziehung von Erfahrung und Offenbarung auf. Das Modell der
Korrelationsdidaktik, basierend auf einer Korrelationstheologie, war im allgemeinen
Sinne im Religionsunterricht bis in die spiten 1980er Jahre erfolgreich. Auf der Basis
einer relativ soliden religidsen Sozialisierung, die zu Hause stattfand, waren die Lehrer
daran gewohnt, sich beim Enthiillen theologischer Inhalte auf die verwandten religidsen
Gedanken und Handlungen im Alltiglichen zu beziehen. Zudem lag die Uberzeugung
vor, dass den Bediirfnissen eines suchenden religiosen Individuums eine bestimmie
Antwort der gottlichen Offenbarung korrespondiert, die im Prozess der didaktischen
Korrelation erschlossen werden kann. Dieser besondere institutionell-religiose Hinter-
grund ist nicht linger gegeben. Kinder betreten den Klassenraum oft ohne religitse
Sprache, Tradition und Gemeinschaft (daher ohne die Moglichkeit einer theologischen
Korrelation). Thre Fragen, das Leben betreffend, bleiben héufig unausgesprochen und
doch ungemein stark.

Ich bin davon iiberzeugt, dass etwas ‘Besonderes’ mit diesen Kindern passiert, wenn
sie in den hermeneutisch-kommunikativen Prozess der religidsen Selbst-Erleuchtung
hereingeholt und eingeladen werden, sich selbst mit auszudriicken bei den sinnerfor-
schenden Geschichten ‘der anderen Seite’. Die pidagogische Korrelation (worum sie
bitten: ,Hor Dir sorgfiltig unsere Bediirfnisse an, damit Du uns auf unserer Reise leiten
und uns mit Deinen Einsichten unterstiitzen kannst“) kann sich transformieren in eine
neue theologische Korrelation (,Wo finde ich neues Leben fiir meine Seele?“). Diejeni-
gen, die junge Menschen in eine Umgebung einfiihren, befruchtet mit starken und sinn-
vollen didaktischen Impulsen, und diejenigen, die sie in den spannenden Ubergangs-
raum begleiten zwischen menschlicher Zwiespiltigkeit und der Sehnsucht nach Ganz-
heitlichkeit einerseits und vitalen Lernperspektiven andererseits, miissen zugeben, dass
dabei Fragen aufbrechen werden wie Wasser aus einer Quelle. Diejenigen, die zum
Beispiel wihrend des Klassengesprachs iiber ‘Loyalitit mit den Eltern’ die Geschichte
von Isaaks Beziehung zu Abraham in das Gespréch einfiihren, konnen sich einer hefti-
gen Diskussion sicher sein. Genauso wird dies sein, wenn man im Fall von Hiobs Ge-
schichte das ‘Leiden’ bedenkt oder bei der Mosesgeschichte der Frage von ‘Berufung’
nachgeht.

Diese Fragen, die den geplante Religionsunterricht unterbrechen und irritieren, liegen
nahe und bezichen sich auf die Ratlosigkeit in den Lernenden selbst, die zwischen Sehn-
sucht und Perspektive, zwischen Frage und Antwort herumirren. Solche Fragen sind
stark, weil sie sich auf die letzten Fragen beziehen, worauf religise Menschen immer
versucht haben, sinnvolle Antworten qua Inhalten (Dogmatik) und Lebensfithrung
(Ethik) zu finden. Solche Lehrer, die sich wihrend dieser wichtigen Lernmomente nur
auf ein Angebot von Information und Kommunikation beschranken, verursachen, mei-
ner Meinung nach, ernsthaften Schaden im religidsen Lernprozess moderner junger
Menschen. In der Tat bieten sie einen Uberblick iiber den Verdauungsapparat an, sie
neigen jedoch dazu, zu vergessen (oder haben Angst zuzugeben oder konnen den Ge-
danken nicht ertragen), dass junge Menschen sich nach Seelennahrung sehnen.'"* In die-

" Vgl die Gedanken von Albert Biesinger in: Den Religiosen Hunger stillen - in der Schule? Zwist
um den konfessionellen Religionsunterricht und um Religionskunde. Ein Streitgesprich zwischen
Albert Biesinger und Jirgen Lott, in: Publik-Forum vom 10.04.1998, 26-29.
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sem Prozess des Umgehens mit Ratlosigkeit darf man nicht 4ngstlich sein zu katecheti-
sieren oder die jungen Menschen zu ermutigen, ein Glaubensbekenntnis zu formulieren.
Katechese hat immerhin Pra-Katechese zur Voraussetzung, die ihrerseits religiose Sozi-
alisation voraussetzt. Und diese ist nicht langer verfiigbar. Junge Menschen erscheinen
oft mit leeren Hinden im Klassenraum. Haben Schulen den Mut, eine Uberbetonung
der didaktischen Planung im Hinblick auf religidse Lernprozesse zu kritisieren? Sind sie
tapfer genug, an dem religidsen ‘mit leeren Hinden Sein’ junger Menschen zu partizi-
pieren und darauf zu vertrauen, dass neue spirituelle Erfahrungen entstehen konnen,
wenn junge Menschen anhand von Erfahrungen lernen, sich selbst neu zu definieren
und sich selbst neu zu wiirdigen durch religidse Traditionen?

Ich spreche mich dafiir aus, einen religiosen Unterricht aufzugeben, in dem junge Men-
schen lediglich herumstébernde Touristen sind, die - wie gut die Absicht auch sein mag
- lernen, jede Moglichkeit unter Beriicksichtigung ihrer Identititsformung zweckmaBig
zu bedenken. Religiose Traditionen funktionieren nicht allein als ‘Identitiitsversorger’.
Sie sind eher Quellen der Weisheit, die den Durst der Seele stillen. Natiirlich setzt das
ein kritisches Lesen dieser Quellen voraus und eine Missbilligung eines fundamentalisti-
schen Gebrauchs der Quellen - eine Anwendung, die die Seele mit Hass erfiillen kann.
Ein guter Religionsunterricht realisiert das urspriingliche Sprachspiel der Religion. Und
dieses Sprachspiel bezieht sich auf das, was unsystematisch, ironisch, subversiv, unend-
lich und in diesem Sinne, was offen fiir das Unendliche, das Unbestimmte, das
A-funktionale ist."” Ich spreche mich fiir einen Religionsunterricht aus, der erforschend
und informativ ist, der lehrt, die erhirteten Traditionen in ‘Schliisselerzihlungen® (pa-
dagogisch: hermeneutisch-kommunikativ) wahrzunehmen und der auch und an erster
Stelle lehrt, diese Traditionen zu ‘enthirten’ oder zu ‘verfliissigen’, sodass die ur-
springliche *Schliisselerfahrung’ und die zugrunde liegende ‘Schliisselfrage’ an die
Oberfliche kommen konnen. Es sind Schliisselelemente, die die Seele entziicken kon-
nen (theologisch: mystagogisch-kommunikativ).

Dieser mystagogische Ansatz (in Kombination mit der Beschreibung ‘kommunikativ’
wegen des Bediirfnisses nach Austausch zwischen Schiilern, Lehrern und Materialien)
wird in einer positiven Anthropologie darin begriindet, dass der Mensch radikal offen
fiir das Mysterium (aus dem Griechischen: puotrpiov) der Existenz ist. Schlieflich ist
die Seele empfinglich fiir das Mysterium der Realitit, wie es sich im persénlichen Le-
ben selbst entfaltet. Im Lernprozess kann die Seele ermutigt werden, sich der lernenden
Person selbst zu offenbaren. In dieser Hinsicht handelt der Lehrer wie eine Hebamme,
die dem Lernenden immer wieder hilft, neue Einsichten (padagogisch) und ein neues
Leben (theologisch) zu gebdren. Nach dem deduktiven kerygmatischen Modell, nach
dem stillen Tod des induktiven Modells einer theologischen Korrelation in den spiten
1980ern® und nach neuen pidagogischen Formen von Korrelationstheorien in den Spé-
ten 1990ern innerhalb des Kontextes religioser Modernisierung (wie zum Beispiel der

" Vgl. Bert Roebben, Modern Narrative Identities and the Bible. Notes on a Subversive Concept of
Religious Education, in: Lombaerts / Pollefeyt 2004 [Anm. 1], 215-231, 223-227.

' Vgl. Rudolf Englert, Die Korrelationsdidaktik am Ausgang ihrer Epoche. Plidoyer fiir einen eh-
renhafien Abgang, in: Georg Hilger / George Reilly (Hg.) Religionsunterricht im Abseits? Das
Spannungsfeld Jugend - Schule - Religion, Miinchen 1993, 97-110.



Narthikales religidses Lernen 39

abduktiven Korrelationstheorie'”) gibt es ein neues Interesse an religiéser Erfahrung im
Bereich der religidsen Unterrichtspraxis und -theorie.'® Die mit diesem Interesse ver-
bundenen Ansitze ‘mystagogischen Lernens’ machen uns das Paradox der Erziehung
im Allgemeinen und des Religionsunterrichts im Besonderen bewusst. Denn Unterricht
als die didaktische Organisation von ‘practices of dispossession’ bleibt permanent frag-
wiirdig.'” Wie soll man das, was nicht planbar ist, Empfinglichkeit fiir neues Leben,
didaktisch vorbereiten und durchfithren? Wie soll man das Geheimnis des ‘teachable
moment’, das nicht vorherzusehen ist, didaktisieren? Oder mindestens, wie soll man die
kleine spirituelle Flamme, die es in jedem Lernenden gibt, nicht 16schen durch Didak-
tik, sondern ‘hegen und pflegen’ mit Didaktik? Gibt es eine solche Didaktik?

6. Narthikales religioses Lernen

Die pidagogisch-didaktische Liicke zwischen Verlangen und Perspektive, der Ubergang
zwischen der Suche des Lernenden und dem Vorschlag des Lehrers einen mentalen
‘Umweg’ vorzunehmen, kann eine Dynamik hervorbringen, die den Lernprozess iiber-
schreitet. Um diesen unvorhersehbaren lehrbaren Moment innerhalb des absichtsvoll
organisierten Lernbereiches zu beschreiben, benutze ich die Metapher des Narthex.
Dessen urspriingliche Bedeutung bezieht sich auf die Eingangshalle der Kirche, der Puf-
ferzone zwischen der Auflenwelt und dem inneren heiligen Raum.

Der Narthex, in seiner metaphorischen Bedeutung, ist beides, ein padagogischer und
ein theologischer Platz der Auseinandersetzung. Im Lernprozess kann ein Raum entste-
hen fiir das, was nicht gelernt, sondern nur ‘empfangen’ werden kann. Im Narthex kann
man das Verstindnis dessen erlangen, dass sich die eigene Existenz nicht ergriinden
lasst, dass man nicht die Quelle der eigenen Gedanken ist, dass man in seiner Suche
bereits gefunden worden ist und niemals zu definitiver Sinnlosigkeit zuriickfallen kann,
wenn man verlorengehen oder den Weg aus den Augen verlieren konnte. Der deutsche
Theologe und Pidagoge Helmut Peukert, nennt dies ‘transformatives Lernen’ (im Ge-
gensatz zu den meisten Lernformen, die er als ‘kumulatives Lernen’ bezeichnet), und er
betrachtet es als die Ausbildungsmethode fiir die Zukunft: sich selbst zu verlieren in der
Begegnung mit dem oder der Anderen, sich selbst in einer vollig anderen Weise, als
‘gefunden werdend’, zu erfahren.”® Peukert zufolge haben besonders Kirchen und mo-
ralische Gemeinschaften eine einzigartige Rolle in diesem ‘neuen Lernen’ zu erfiillen,
da sie Traditionen der Offenheit reprisentieren, die Menschen den vertrauensvollen

" Vgl. Andreas Prokopf / Hans-Georg Ziebertz, Abduktive Korrelation - eine Neuorientierung fiir
die Korrelationsdidaktik?, in: RpB 44/2000, 19-50.

*® Vgl. Mirjam Schambeck, Mystagogisches Lernen. Zu einer Perspektive religioser Bildung, Wiirz-
burg 2006; dhnlich in einem frithen Stadium schon bei Tjeu van den Berk, Mystagogie. Inwijding in
het symbolisch bewustzijn, Zoetermeer 1999; weiterfiihrend in das Anliegen des performativen Reli-
gionsunterrichts: Bernhard Griimme, Mystagogische Performanz. Der Religionsunterricht als Raum
religioser Praxis, in: Theologie der Gegenwart 50 (4/2007) 291-300 sowie Thomas Klie, Performati-
ver Religionsunterricht. Von der Notwendigkeit des Gestaltens und Handelns im Religionsunterricht
(www.rpi-loccum.de/klperf.html [20.12.2007]).

¥ Vgl. llse Geerinck, God Embarrassed by the Pastor? A Search for New Practices in Religious
Education, in: Doris Nauer / Rein Nauta / Henk Witte (Hg.), Religious Leadership and Christian
Identity, Miinster 2004, 143-153.

* Vgl. Helmut Peukert, Reflexionen iiber die Zukunft religioser Bildung, in: RpB 49/2002, 49-66.
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Umgang mit Situationen von radikaler Transformation lehren, wie Heilung nach dem
Zerbrechen, Vergebung nach der Siinde, Leben nach dem Tod, usw.
Religionsunterricht kann so eine Pilgerreise werden. Die Lernspanne konnte mit der
Situation eines Pilgers verglichen werden, der sich auf seiner Reise selbst auffindet,
nach Wasser und Kiihle sich sehnend, und der mit etwas vollig Anderem konfrontiert
wird als dem, was er im Narthex des Kirchengebaudes erwartet und erhofft hat. Ein
perfektes Beispiel dieser Lernspanne ist der Narthex der Kirche Sainte-Madeleine in
Vezelay in Frankreich. Auf seiner Reise durch die burgundischen Berge, entlang des
Weges einer der vier zentralen Achsen der franzésischen Route nach Santiago de Com-
postella, hat sich der Pilger in einen zweibeinigen, schlurfenden Bittenden verwandelt.
Gibt es dort jemanden, der seinen Durst stillen und ihm etwas Kiihle zufichern konnte?
Etwas Auflerordentliches geschieht, als er den Narthex betritt: Sein Flehen um Stirkung
wird mit schonen Skulpturen der christlichen Heilsgeschichte beantwortet. Der trium-
phierende Christus mochte ihm ‘geisterfiilltes Wasser® anbieten, etwas vollig Verschie-
denes von dem, was er erwartet und erhofft hat. Aber zur selben Zeit erklingt in seiner
Seele ein Seufzer des Wiedererkennens. Er Iost sich von seiner mehr als hyperaktiven
Suche nach Rettung und lisst sich selbst finden (in diesem Fall von Christus). Die Su-
che bekommt neuen Sinn, die Sehnsucht wird neu arrangiert, Fragen, die entlang des
Weges gestellt werden, werden nicht geldst, aber neu formuliert. Das Leben bekommt
neue Bedeutung: eine neue Einsicht (padagogisch) und eine neue Sinnorientierung
(theologisch).

7. Implikationen fiir den Religionsunterricht

Die Metapher des Narthex ist verletzlich. Sie kénnte falsch interpretiert werden und sie
gibt auch einen Grund dafiir. Der Narthex als universelles Symbol ist (buchstéblich) mit
einem singuliren Kirchengebiude verbunden, das eine besondere Glaubenstradition re-
prisentiert. Deshalb besteht die Gefahr, dass der Narthex als ein anthropologisches
Sprungbrett fiir den ‘real deal’ im sakralen Raum einer partikularen Glaubenstradition
angesehen wird. Die Metapher darf nicht in diesem Sinne verstanden und missbraucht
werden. Ich benutze die Vorstellung, um zu erklaren, dass die existenzielle Frage nur
zu erkennen ist in der Kultivierung der Spannung von Sehnsucht und Perspektive. Die
religiose Erfahrung wird nur dann sinnvoll vermittelt als eine mogliche Antwort fur die
existentielle Frage, wenn diese Spannung thematisiert wird, mit anderen Worten, wenn
das menschliche Verlangen mit Worten und Bildern verstanden wird, die im Inneren
entziicken und erneuern. Diese Begegnung zwischen Sehnsucht und Perspektive ist, wie
schon gesagt, doppelschichtig: Das padagogische Anvertrauen von neuen Einsichten fiir
die Entwicklung der narrativen Identitat des Schiilers (, Wer kann ich werden?*) kann
zu einer noch radikaleren Sehnsucht fithren, mit dem Mysterium heimisch zu werden,
wer man wirklich ist (,,Wo gehore ich hin?“). Herkunft und Zukunft treffen sich in die-
sem Lernprozess. Welche Implikationen beinhaltet die Metapher des Narthex?

(1) Als Religionslehrer muss man sich nicht iiber ein ‘hidden curriculum’ der Kateche-
se oder des Glaubensbekenntnisses Sorge machen. Katechese setzt schlieflich Pri-Kate-
chese voraus und basiert auf dem ausdriicklichen Wunsch, ein Mitglied oder Teilneh-
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mer einer Glaubensgemeinschaft zu werden. Innerhalb des narthikalischen Lernmodells
gehe ich von der Prémisse aus, dass dieser Idee nicht mehr viele anhangen. Obwohl sie
getauft sind, haben sie in den Regel kaum eine eigentliche religidse Praxis. Ich gehe
davon aus, dass viele Kinder und junge Menschen heutzutage keine religiose Erziehung
7u Hause erfahren haben und dass eine ‘pra-katechetische Sehnsucht” daher auBer Frage
steht. Die Sehnsucht, iiber die ich in diesem narthikalen Lernparadigma spreche, ist ei-
ner vom pri-katechetischen Ansatz grundsitzlich zu unterscheidenden Natur. Sie hallt
in den Fragen wider, die die Kinder ihren Lehrern stellen: ,Glauben Sie wirklich selbst
an das, was Sie uns erzihlen? Was bedeutet es fiir Sie, einen Glauben zu haben? Wie
zahlt er sich fiir Sie aus?“ Deshalb liegt ihre Sehnsucht darin, unvoreingenommen zu
sein, eine typische Situation, die in einer postsikularen Lebensumgebung zunehmend an
Raum gewinnt. Aus diesem Grund stellt sich die Frage, ob ein zeitgendssischer Religi-
onsunterricht den Mut hat, diesen Raum zu kultivieren und aufzuzeigen, wie konkret
religiose Menschen und Gruppen sich fiir die Klarung dieses Raumes existenzieller
Sehnsucht engagieren. Der Narthex darf aus diesem Grund, im buchstiblichen Sinne
des Wortes, nicht missverstanden werden als prikatechetischer Eingangsraum, dessen
AuBentiir verschlossen ist wie eine Reuse, sobald man den FuB in den ‘Kiel’ der Kirche
gesetzt hat, in den intimen (liturgisch-sakramental-katechetischen) Teil der Kirche.

(2) Das narthikalische Modell iberschreitet die ‘klassische’ Unterteilung von sakraler
Kirche und sikularer Welt, wie sie in ‘modernen’* Sikularisationstheorien beschrieben
wird. Das Profane kann sich im inneren Raum der Kirche manifestieren, das Heilige
kann sich auBerhalb der Kirche offenbaren. Im Durchgang des Narthex treffen sich bei-
de Welten, wobei sie sich gegenseitig beeinflussen. Dass dieser Ansatz neue Anforde-
rungen an die christliche Theologie stellt, muss nicht gesagt werden. Eine spannende
Aufgabe erwartet die zukiinftige theologische Reflexion, im stindigen Fragen, ob und
wie eine sakramentale Erfahrung von Ganzheitlichkeit, die gute Liturgie auszeichnet,
sich aus der alltiglichen menschlichen Existenz heraus einstelit.

(3) Inmitten des Narthex ist es notwendig, die schon prasente ‘transzendentale Offen-
heit” der Spannung zwischen Immanenz und Transzendenz wachzurufen und zu hegen,
sodass der Lernende sich selbst als eine offene Frage betrachten kann und fruchtbaren
und festen Boden fiir seine existenziellen Fragen finden kann. Das setzt voraus, dass
narthikalische Lehrer sorgfaltig zuhoren miissen, was die Sehnsiichte der (jungen) Zeit-
genossen sind, und dass sie in der Lage sein miissen, den hiufig nicht ausgesprochenen
Fragen ihres Lebens Ausdruck zu verleihen. Mehr noch, sie miissen ihnen Mut ma-
chen, bei ihren Anstrengungen ihre eigenen Erfahrungen zu formulieren. Aus diesem
Grund miissen sie standig den Marktplatz des Lebens betreten, um die Sehnsucht der
Zeitgenossen nach Lebenserfiillung gewissenhaft wahrzunehmen und ihnen zu helfen,
diese praktisch umzusetzen.

(4) Ein anderer Aspekt in der Bipolaritit der narthikalischen Fithrerschaft ist, neben
der Wahrnehmung von Sehnsucht, die Kultivierung von Perspektive — oder mit anderen
Worten, dass man gewissermafen eine ‘eiserne Ration’ parat hat. Was sollte sie enthal-
ten? Welche Art von Proviant sollte der Lehrer auf den Weg mit sich nehmen? Die
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Antwort auf diese Frage erfordert eine Menge hermeneutischer Sensibilitit. Welche
biblischen Schliisselgeschichten sind in der Lage, die existenziellen Fragen heutiger
Zeitgenossen zu beleuchten und zu illustrieren? Was ist von eminenter Wichtigkeit?
Welche ‘Hierarchien von Wahrheit® herrschen vor? Welche zentralen Heilslinien ver-
dienen es heute, konzeptualisiert zu werden? Und was kann man als Geriimpel zuriick-
lassen? Ich glaube fest daran, dass diese Position des Denkens ein erneuertes Engage-
ment akademischer Theologie im Hinblick auf die Diskurse des Religionsunterrichts
von heute impliziert. Es gibt einen grofen Bedarf an biblischen, ritual-liturgischen, poli-
tisch-ethischen und kulturell-religiosen ‘Leseschliisseln’, welche die Suche junger zeit-
gendssischer Sinnsucher zu verstehen helfen.

(5) Der narthikalische Raum ist also der Raum der Begegnung, wo man die Freiheit zu
theologisieren hat. Viele Fragen und Erfahrungen konnen schlieflich innerhalb des
Kontinuums von Immanenz und Transzendenz aufkommen. Manche werden iiber die
radikale ‘Alteritit’ in ihrem Leben sprechen, wihrend andere iiber ein Leben in
menschlicher Solidaritét sprechen werden. Neue traditionelle Muster, Interpretationen
und sogar Inhalte werden in dieser kreativen Begegnung ihren Ursprung haben. Es ist
offensichtlich, dass (religidse) Traditionen innerhalb des narthikalischen Raumes reani-
miert und reaktiviert werden, falls jungen Menschen die Chance gegeben wird, sie zu
erwerben, wie pietdtlos das auch dem ‘Traditionalisten’ erscheinen mag, der sich in je-
dem Lehrer versteckt!

(6) ‘Learning by doing’ ist ein wichtiges Prinzip innerhalb des Narthex. Ein hauptséch-
lich ausbildender und didaktischer Ansatz fiir Religionsunterricht hat die kognitiven
Kompetenzen in den Vordergrund gestellt. Moderner Religionsunterricht muss ‘Nach-
denklichkeit’ stimulieren und darauf hinzielen, Kinder zu lehren, wie man die eigene
religiose Identitdt sieht, effektiv formuliert und dariiber mit anderen diskutieren kann.
Aber ‘religious literacy” ibertrifft, meiner Meinung nach, das Ziel dieses rationalen
Ansatzes. Sie ist auch eine Sache des Geschmacks und der inneren Vertrautheit. In der
Angst, junge Leute zu indoktrinieren, traut man sich nicht linger, junge Menschen in
religiosen Erfahrungen einzufiihren, sie vertraut zu machen mit wirklich gelebtem
Glauben, mit Symbolen, Ritualen und sozialer Fiirsorgearbeit und sie zur Begegnung
mit Gliubigen und Glaubensgemeinschaften zu fithren.

(7) Die narthikale Perspektive konfrontiert uns letzten Endes mit der unvermeidlichen
Frage nach aktiven Gemeinschaften. Existieren sie immer noch? Und wenn ja, sind sie
korrelativ und narthikal genug? Wie sieht es mit ihrem spirituellem Unterton oder ihrer
Begeisterung aus? Ist es nicht wahr, dass man oft zu dem Schluss kommen muss, dass
es religibsen Gemeinschaften misslingt, die Bediirfnisse von heutigen Sinnsuchern anzu-
sprechen, das ‘believing without belonging’, weil sie selbst so seelenlos sind und ihre
Mitglieder so ‘belonging without believing’? Gibt es Leben in der Herberge? Ist da ir-
gendjemand zu Hause in der Herberge? Gibt es noch ‘Leben’ in der Bude? Oder hat der
letzte schon das Licht ausgemacht und die Tiir hinter sich geschlossen?



Narthikales religioses Lernen 43

Im Kontext einer zunehmenden Mobilitdt junger Menschen und der wachsenden Zahl
von Diasporagemeinschaften, von Synkretismus und religisem Tourismus® ist der
narthikalische Ansatz mehr als wert, gepriift zu werden.? In der Zeit der ‘longue durée’
hinterlassen die grofien religidsen Traditionen Spuren, die in der zeitgentssischen Frage
nach Sinngebung zutage treten. Das Bild eines Pilgers, das diese Auswirkung wunder-
bar illustriert, ist von einem holldndischen Romanschreiber und Journalisten, Herman
Vuijsje, der den Camino, die Pilgerstrafie, in entgegengesetzter Richtung, von Santiago
de Compostella nach Amsterdam, gegangen ist. Er schreibt: ,,All die Kilokalorien, die
von den Pilgern im Laufe der Jahre abgefallen sind, wo sind sie geblieben? Auf dem
Camino. Nach dem Mittelalter blieben sie unbenutzt, keiner bemerkte sie: eine Schicht
purer Energie, komprimiert und kristallisiert unter den FiiBen Tausender neuer Pilger.
Jetzt kommt die Pilgerreise nach all den Jahrhunderten wieder zum Vorschein und die
alten Routen werden neu entdeckt. Sie sind aus ihrem Schlummer erwacht und bieten
dem Pilger unserer Tage ungeahnte Stirke. “**

* Vgl. Erik H. Cohen, Research in Religious Education. Content and Methods for the Postmodern
and Global Era, in: Religious Education 101 (2/2006) 147-152, 148-150.

* Vel. Leif G. Engedal, Homo Viator. The Search for Identity and Authentic Spirituality in a Post-
modern Context, in: Kirsi Tirri (Hg.), Religion, Spirituality and Identity, Bern 2006, 45-63.

*® Herman Vuijsje, Pelgrim zonder God, Amsterdam ~ Antwerpen 2003, 159.



