Joachim Kunstmann
Die Vernunft einer dsthetisch orientierten Religionspddagogik.

Zeitgemdifie Anbahnungen und unbewusste Verhinderungen religioser
Bildung

1. Zur Situation der Religionspadagogik

Auch wenn es selten klar ausgesprochen wird: Die Katechetik, als Prinzip vorgegebener
Antworten auf feste Fragen, ist als religionspidagogischer Weg iiberholt und tatséchlich
zu Ende. Niemand wird heute im Ernst noch behaupten, die Katechese kdnne weiterhin
das Grundmuster oder auch nur die Methode christlich-religiosen Lernens abgeben.
Was aber folgt aus diesem Ende? Wenn die Religionspiadagogik eine Einweisung, Ein-
filhrung oder wenigstens Anniherung ans Christentum definitiv nicht mehr durch kurz-
gefasste Lehraussagen betreiben kann, dann sind damit auch prinzipiell Zugénge zum
Christentum als einer objektiv und iiberzeitlich gegebenen Wahrheit unmdglich gewor-
den. Was aber wiire die religionspadagogische Alternative eines zeitgemiben Zugangs?
Nach wie vor scheint keine klare Alternative zur alten Katechese sichtbar.

Man mache sich klar: Der schulische Religionsunterricht, dem die Aufmerksamkeit der
Religionspadagogik zwar nicht allein, aber faktisch doch zu groben Teilen gilt, fiihrt
Religion vorwiegend als Kenntnisobjekt und Informationsgegenstand vor. Die gegen-
iiber der technischen Funktionalitit sehr andere Logik der Religion, ihre personliche
und kulturelle Bedeutungsreichweite, gar ihre Wirkungsweise ist da so gut wie nie das
explizite Thema. Religion wird in der Schule (und nicht nur da) unterrichtet analog ei-
nem Deutschunterricht, in dem weder das Schreiben von Aufsitzen noch das Sprechen
praktiziert werden. Ein solcher Unterricht wére wenig mehr als theoretische Literatur-
und Grammatikkunde. Entsprechend: Ein Kunstunterricht, in dem nicht selbst gemalt
und gestaltet wiirde, verkdme zur Kunsttheorie. Ein Sportunterricht ... Religionsunter-
richt aber beschriinkt sich spitestens ab der Sekundarstufe I fast ausschlieBlich auf die
Behandlung von Stoffen im Kontext der religidsen Tradition, d.h. im Grunde: auf in-
formative Religionskunde, bei der im Ubrigen religiése und soziale Themen oft genug
ganz ununterscheidbar sind. Es dominieren die Inhalte.

Die ersten, in aller Regel prigenden Begegnungen, die Kinder mit der christlichen Reli-
gion machen, geschehen jedoch nicht an Inhalten. Selbst die biblischen Geschichten
werden als atmosphiirische Bilder emotional verarbeitet, angeeignet und gespeichert,
nicht aber zuerst rational verstanden. Und wer sich je mit Bildungstheorie beschaftigt
hat, weiB, dass frithkindliche Lerntechniken und Wahrnehmungsmuster auch im Er-
wachsenenalter weit bestimmender bleiben, als oft vermutet.

Die Religionspidagogik hat nun — zumindest in einer ihrer Fraktionen — in jiingster Zeit
mehrfache bedeutsame Hinwendungen zur Religion selbst vollzogen, die nicht bei reli-
gidsen Inhalten stehen bleiben, sondern Religion selbst zum Gegenstand machen. Diese
Hinwendungen sind durchgehend #sthetisch signiert. Es sind vor allem die auf religiose
Emotionen verweisende Bibeldidaktik, die auf die Wirkungsmacht der religiosen Sym-
bole gerichtete Symboldidaktik, die atmospharisch eingestellte Kirchenraumpédagogik,
das Bibliodrama, zuletzt schlieflich die noch junge performative Religionsdidaktik, die
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hier einen neuen Weg eingeschlagen haben. Interessanterweise sind alle diese Versuche
tendenziell nicht theoretischer, rational-logischer, sondern didaktischer Art. Zu ihnen
konnte man weiter die religidse Kulturhermeneutik rechnen, die mit ihrem phénomeno-
logischen Zugang zur Gegenwartskultur religidse Spuren und Verhaltensweisen vor al-
lem in der Populdren Kultur nachgeht. Alle diese Neubewertungen stehen auf dem Fun-
dament einer dsthetischen Herangehensweise.

Die Religionspidagogik insgesamt zeigt einen deutlichen Trend hin zu einer &stheti-
schen Sensibilisierung. Damit nimmt sie nicht nur aktuelle philosophische Argumentati-
onsmuster auf, sondern reagiert auch (ebenso wie andere Zweige der Geisteswissen-
schaft) auf die nur noch &sthetisch zu ordnende Komplexitit der uniibersichtlich-diffe-
renziert gewordenen Welt. Der Vorgang ist allerdings auch hochst fachtypisch und
symptomatisch fiir den eigenen Gegenstandsbereich: Religion verlangt, ihrer kaum zu
durchblickenden Differenziertheit wegen, vor allem aber auf Grund ihrer emotionalen,
auf Erregungserfahrung und Ausdruck beruhenden Kulturtradition, eines primér wahr-
nehmenden, und nicht eines primér rational-logischen und systematisierenden Zugangs.
Mit dieser Wende macht sich die Religionspiddagogik zum kritischen Gewissen der ge-
samten Theologie. Jedoch macht sich ihr neu erworbenes Asthetisches Wissen faktisch
noch kaum in der allgemeinen theologischen Theoriebildung und auch nicht im kirchli-
chen Denken, eher dagegen im Bewusstsein der Gléubigen bemerkbar.

Als markige Thesen zur Situation der Religionspidagogik seien daher vorausgestellt:
Eine Religion ohne Asthetik - prigende Wahrnehmungen, bergende Atmosphiren,
kiinstlerischen Ausdruck - ist eine tote, zumindest eine inspirationsleere Religion. Und:
Die Gefahr fiir die Religionspidagogik, aber auch das Christentum insgesamt, liegt im
Zuge der beschriebenen Wendung nicht in dessen Asthetisierung, sondern in deren #s-
thetischer Inkompetenz.

Letztere lieBe sich bei geniigend scharf gestelltem kritischen Blick als Folge einer reli-
giosen Inkompetenz beschreiben. An deren Stelle ist in grofem und bestimmendem
Umfang logische Rationalitit getreten — die einer lebendigen Religion im Grunde weit-
gehend inkompatibel, genau genommen sogar schidlich ist. Theologische Kritik und
mntellektuelle Durchdringung christlich-religiéser Phiinomene und Aussagen sind natiir-
lich nicht verzichtbar, und sie machen auch eine der herausragenden Stirken des ge-
schichtlich gewordenen Christentums aus. Freilich haben sie schon von Beginn der
christlichen Geschichte an die klar erkennbare Tendenz gehabt, sich unbemerkt an die
Stelle lebendiger religioser Empfindung zu setzen. Lehrbare Sitze, theologische Begrif-
fe und Systeme traten an die Stelle von religioser Wahrnehmung und Erfahrung, religi-
oser Rhetorik und Darstellung. Sie lenkten die religivse Kommunikation weg von spon-
tanen Lebensdeutungen und Erfahrungen des Heiligen in die Bahnen vorgefertigter
Gleise eines theologischen Begriffssystems und einer institutionell in sich geschlossenen
Welt. Nur sekundére Gefiihle sind erlaubt: solche, die sich am religids sanktionierten
Kultursystem (Bibel, Dogma, Heilige, kultische Vollzlige usw.) entziinden. Das Gespiir
fiir die Bedeutung spontaner, unverrechenbarer, oft genug verstorender religitser Emp-
findungen ist im Christentum wenig gepflegt. Es ist dem privaten Bereich iiberlassen.
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Die religiose Kommunikation wird steril, und nach aufien hin (und oft genug bereits
auch schon nach innen hin) schlicht unattraktiv.

Ausgesprochen pointiert hat Hans-Joachim Héhn das Problem formuliert: , Religiose
Kommunikation hat nur dann einen Sinn, wenn sie das erschlieBt, wovon sie spricht“!.
Offensichtlich ist hier ein veritabler Paradigmenwechsel angezeigt, der wiederum kei-
neswegs nur die Religionspadagogik, sondern das Christentum insgesamt betrifft: Es
wird vom Behaupten zum Zeigen und Erschliefen iibergehen miissen. Erschliefungs-
wege und deren Evidenzen miissen der Bedeutung nach an die Stelle des iiberkomme-
nen Dogmas treten.

Auch wenn vollmundige lehrhafte Behauptungen inzwischen weitgehend der Vergan-
genheit angehoren, so dominiert doch nach wie vor deren Logik. Der Ton ist herabge-
stimmt; man mochte mit Behauptungen niemanden verstimmen — und meint doch, im
Glauben auf Lehre und Bekenntnis stehen zu miissen.?

Wie schwer der Wandel fallt, zeigt der Umstand, dass das religionspadagogisch neu
geforderte Zeigen und ErschlieBen klar in den Bereich der Asthetik verweist, die theo-
logisch nach wie vor als unernste Verspieltheit angesehen wird, die an der Sache selbst
und an den entscheidenden Inhalten des christlichen Glaubens vorbeigehe. Christlich-re-
ligibse Evidenzen zu reflektieren und auch herzustellen sollte freilich das Grundgeschift
jeder ernstzunehmenden Religionspidagogik sein, zumindest ihrer religiosen Didaktik;
und sie lassen sich je linger desto weniger durch theologische Begriffsschirfe und
stimmige Systemlogik erzeugen. Das Gespiir fiir diese Zusammenhinge ist derzeit au-
Berhalb des verfassten Christentums offensichtlich weit hoher entwickelt als innerhalb -
moglicherweise als Folge davon, dass sich immer mehr Menschen in ihrer religidsen
Suche allein gelassen fiihlen. Religitse Systeme tendieren dazu, einen Kontrast zur
Wirklichkeit aufzubauen, der nicht lebensdienlich ist und dessen historische Bedingtheit
und relative Giiltigkeit heute Sache allgemeiner Wahrnehmungs-Selbstverstindlichkeit
sind. Religiose Lehrsysteme werden darum zunehmend abgelehnt.

Fiir die Religionspadagogik muss es geradezu als Gefahr gelten, die Weitergabe von
christlichen Inhalten oder gar nur deren logisch-rationale Klarung als Kerngeschift zu
betrachten. Der Ausgang von lehr- und bekenntnisgebundenen Glaubensvorgaben, gar
von gliubigen Uberzeugungen kiime einer Kommunikation iiber das Christentum
gleich, nicht des Glaubens bzw. der religiosen Inspiration selbst! Theologische Interpre-
tationen - zu denen auch bereits innerbiblische Deutungen der Botschaft und des Ge-
schicks Jesu gehoren! - diirfen nicht linger an die Stelle der Wahrnehmung und Erfah-
rung Gottes und der religiosen, auf subjektiver Betroffenheit beruhenden Kommunikati-
on gehen.

'1 ;écénsl-ggachim Hohn, Zerstreuungen. Religion zwischen Sinnsuche und Erlebnismarkt, Diisseldorf
* Neben dem zu Recht umstrittenen, der Intention nach aber bemerkenswerten Buch von Kiaus-Peter
Jorns, Notwendige Abschiede. Auf dem Weg zu einem glaubwiirdigen Christentum, Giitersloh
°2004, haben das sehr eindringlich vor Augen gefiihrt John Shelby Spong, Was sich im Christentum
andern muss. Ein Bischof nimmt Stellung, Diisseldorf 2004 und vor allem Matthias Kroeger, Im
religiosen Umbruch der Welt: Der fillige Ruck in den Képfen der Kirche. Uber Umriss und Baustei-
ne des religiosen Wandels im Herzen der Kirche, Stuttgart 22005.
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Religitse Kompetenz besteht umgekehrt in der Versiertheit, d.h. geiibten Wahrneh-
mung, Deutung, Benennungsklarheit und Umgangsfahigkeit in und mit Religion. Neben
einer klugen Einschitzung subjektiver religioser Erfahrungen bezieht sie sich vor allem
auf die spezifisch religiose ‘Logik’, die Welt und das Leben in einer bestimmten Per-
spektive zu sehen; ferner bezeichnet sie eine Gestaltungs- und Inszenierungsfihigkeit in
religiésen Dingen.

2. Zur Grundeinsicht einer ésthetisch orientierten Religionspadagogik
Wahrnehmung, Perspektive, Inszenierung, Gestaltung sind Grundbegriffe der Asthetik.
Ihre Bedeutung wurde gegeniiber den Inhalten, Themen, Problemstellungen, Deutungen
und Benennungen religionspadagogisch lange unterschitzt. Fiir die Religion ergeben
sich aus dieser Einschétzung heraus gewichtige Folgerungen.

Eine isthetisch orientierte Religionspadagogik geht implizit von der Annahme aus, dass
Religion, auch die christliche, keineswegs vorwiegend oder gar ausschlieBlich im Be-
stand ihrer Bekenntnisse und Lehraussagen fassbar wird, sondern vor allem im ganz
anderen Bereich sinnlich wahrnehmbaren Ausdrucks. Religion ist genau dort lebendig
und inspirationsstark, wo sie sich sinnlich wahrnehmbar artikuliert — in prozessualen
Inszenierungen, in sakralen Riumen, in Bildern und bewegender Rhetorik. Derartige
Ausdrucksgestalten bezeichnen den Grundbestand der Kunst — also des zentralen Ge-
genstandsbereiches der Asthetik. Die implizite Grundannahme einer ésthetisch orientier-
ten Religionspidagogik ist daher: Lebendige Religion ist Kunst, sie lebt in ihren Aus-
drucksformen, Inszenierungen und Mitteilungen. Zu deren Kommunikation und Ent-
schliisselung sind ésthetische Kompetenzen von Bedeutung, und keineswegs primér ra-
tional-logische Verstdndigungen.

Kunst ist Ausdruck des eigentlich Un-sagbaren, und ganz dasselbe gilt fiir die Religion.
Wo Religion sich zeigt und ausdriickt, ist sie Kunst: Poetische Texte und heilige Schrif-
ten, religitse Bilder, Bauten, Ridume und Orte (heilige Haine, Tempel, Berge, Tiler),
religiése Rituale und Liturgien mitsamt den liturgischen Gewindern sprechen die Spra-
che der Asthetik, und die von ihnen vermittelten religidsen Atmosphiren prigen das
Bewusstsein der Gliaubigen in aller Regel weit mehr als dogmatische Satzaussagen. Die-
ser Zusammenhang zwischen Religion und Kunst ist theologisch hochst bedeutsam:
Theologie muss nicht nur 4sthetisch kompetent sein, sie muss sogar selbst Formen der
Kunst annehmen, wenn sie ihrer Aufgabe gerecht und fiir die Gegenwart bedeutsam
werden soll. Als rational-logische Lehre steht sie ihrem Gegenstand nicht nur gegen-
iiber, sie bleibt ihm in entscheidenden Dimensionen wesentlich auch fremd.

Religion begegnet vorwiegend asthetisch, nicht ‘reflexiv’. Sie ist in ihrem Wesen vor-
wiegend nicht Lehre, Dogma, Institution oder Moral, sondern sie tritt in bestimmten
Praktiken, Riten, Ridumen, Bildern, Symbolen und Gesten in Erscheinung. Aufierhalb
dieses In-Erscheinung-Tretens ist sie nicht. Die religiose Erfahrung hat ihre Evidenz
daher auch weit eher an Stimmigkeit, Echtheit und Nachvollziehbarkeit &sthetischer In-
spiration, nicht an der Wahrheit eines Glaubenssatzes oder deren theologischer Reflexi-
on. Damit ist freilich keinesfalls fiir die Verzichtbarkeit theologischer Reflexion pladiert
— was hier vorgenommen wird, ist ja nichts anderes als eine solche. Hingewiesen ist
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dagegen auf die ebenso hiufige wie in der christlichen Denktradition nahe liegende
Verwechslung von Religion mit Theologie und die Verwechslung von Glaubenswahr-
heiten mit religidser Erfahrung.

Fiir die Religionspidagogik sind diese Uberlegungen héchst folgenreich. Das ,Erfah-
rungsdefizit“ des theologisch strukturierten Christentums, das nicht nur von Gerhard
Ebeling beklagt wurde®, hat im Grunde schon mehrfach den Anlass zu grundlegenden
Reformen innerhalb des Christentums gegeben — so in der Abwendung der mittelalterli-
chen Mystik von der Scholastik, in der Abwendung der existenziell orientierten Theolo-
gie Martin Luthers von der kirchlichen Heilsvermittlung, der Abwendung des sinnener-
fiillten Barock von der protestantischen Wortglaubigkeit und Bilddistanz, oder in der
Abwendung des auf die Innenerfahrung setzenden Pietismus von der altprotestantischen
Orthodoxie. Grundsitzlich bedeutsam ist der Zusammenhang aber auch fiir das christli-
che Lernen. Dieses hingt heute noch mehr als frither an Erfahrungen, die emotional
betreffen. Nur wo ich unmittelbar selbst eintauche in Riume und Vollziige, kann ich
eine Ahnung vom innersten Sinn der Religion erhalten. Andernfalls mag ich zwar theo-
logischer Experte sein, der analysiert und zusammendenkt, werde aber nicht religits
affiziert und wohl auch nicht religios kompetent. Die Asthetik macht diesen Zusam-
menhang nicht nur klar, sie zeigt auch Wege zu seiner Verwirklichung.

Zum Begriff Asthetik ist anzumerken, dass er entgegen seiner adjektivischen Verwen-
dung nicht ‘anmutig’ oder ‘schén’ meint, sondern sich generell auf die Formen, die
Wege und die Logik sinnlicher Wahrnehmung von Darstellungsformen bezieht, zu de-
nen die Wahrnehmung des Hisslichen, Schrecklichen, Erhabenen und begrifflich Un-
verrechenbaren an vorderer Stelle gehort. Grundbegriffe der Asthetik sind Form, Dar-
stellung, Bild, Raum, Atmosphére, Dramatik, Szene, Spiel und Prozess.

Eine dsthetisch orientierte Religionspidagogik geht davon aus, dass diese Begriffe der
Religion in besonders hohem Mafe angemessen sind, weit mehr als begriffslogische
und systemische Rationalitit. Sie weif darum, dass lebendige Religion sich ebenso wie
alle Asthetik gegen begriffliche Beschreibungen sperrt (‘ein Bild sagt mehr als tausend
Worte’), und ganz grundsétzlich auch gegen rationale Verrechnungen. Sie setzt daher
cher auf phanomenologische Beschreibung, poetische Aussagen und nicht zuletzt auf die
Schilderung von Resonanzerfahrungen.

Eine gewichtige Quelle fiir diese Perspektivierung ist natiirlich Friedrich Schleierma-
cher, der in der theologischen Reflexion derzeit eine entsprechend hohe Stellung ein-
nimmt. Er stellte dem emporstrebenden Verstandesvermogen der Aufkliarung eine Reli-
gion an die Seite, die auf Wahrnehmung, Emotion, personlichkeitsbildende Resonan-
zen, und d.h. insgesamt auf Bewusstwerdungsprozesse bezogen bleibt. Religion ist
»Sinn und Geschmack fiirs Unendliche™, was die wache Aufmerksamkeit gegeniiber
dem umgebenden Leben meint, die sich in und aus dem innerlich entfaltenden Bezug

* Veol. Gerhard Ebeling, Die Klage iiber das Erfahrungsdefizit in der Theologie als Frage nach ihrer
Sache, in: ders., Wort und Glaube. Dritter Band. Beitréige zur Fundamentaltheologie, Soteriologie
und Ekklesiologie, Tiibingen 1975, 3-28.

* Friedrich Daniel Ernst Schleiermacher, Uber die Religion. Reden an die Gebildeten unter ihren
Verichtern, in: ders., Werke. Auswahl in vier Binden (hg. v. Otto Braun / Johannes Bauer), Bd. 4,
Aalen *1981, 207-399, 242.
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zur Welt ergibt. Fiir Schleiermacher ist Religion das Evidenzerlebnis bewusster An-
schauung, darum Grund und Kern jeder menschlichen Bildung. Bildung lebt ja von
Aufmerksamkeit, sinnlicher Erfahrung und einem Bezogensein auf das AuBerhalb mei-
ner selbst, das mich bereichert, formt und inspiriert. Bildung hat also einen religitsen
Grund, und es wird auch von dieser Einschitzung her noch einmal klar, warum eine
Religionspadagogik ohne #sthetische Kategorien und Sensibilititen ihrer Sache nicht
gerecht werden kann.’

Mit seiner Grundlegung der religiosen Bildung iibt Schieiermacher eine massive Kritik
an der aufgeklirten Erziehung, die sich in euphorischem Optimismus meint auf vorgeb-
bare sittliche und verniinftige Ziele ausrichten zu konnen, nichts aber von der absolut
zentralen Bildungsbedeutung von Empfinglichkeit, Motivation und offener Entfaltung
weiB. Die religiose Anlage in jedem Menschen — und nicht nur sie - bedarf nach
Schleiermacher um seiner Bildung willen der Weckung und Kultivierung durch An-
schauung, entsprechender Anlisse und verarbeitender Phantasie.

Die ostkirchliche Bild-Theologie hat fiir diesen Zusammenhang eine deutlich grofere
Sensibilitit bewahrt als die rational orientierte westliche Dogmatik. Religion zielt iiber
die sinnliche Wahrnehmung immer auf Betroffenheit, innere Erregung und letztlich auf
Bewusstseinsverinderung: auf ‘Umkehr’ und Sinneswandlung. Religidse ‘Erkenntnis’
ist im Grunde und vorwiegend eine Veranderung und Vergroferung der Perspektive. Es
ist daher alles andere als Zufall, wenn die hiufigste Zitation dieses grundlegenden Zu-
sammenhanges religioser Erfahrung aus dem Mund eines Dichters stammt, der sie an
einem Kunstwerk macht, noch dazu an einem Torso: ,,denn da ist keine Stelle, die dich
nicht sieht. Du muft dein Leben dndern. “® Pointiert bringt dieser Satz das Gefiihl inne-
ren Beriihrtseins zum Ausdruck, das sich an einem intensiv wahrgenommenen Teil der
Welt ergibt.

Die Theologie ist schlecht beraten, wenn sie sich vom Bild ab- und dem vermeintlich
eindeutigen Wort zuwendet. Ebenso ist die Religionspidagogik — verstanden als bilden-
de Weitergabe der christlichen Religion — schlecht beraten, wenn sie sich vorwiegend
oder gar ausschlieflich als Problemlosungszusammenhang oder kritisch-rationale KIa-
rungsunternehmung versteht. Inzwischen gilt auch in der Neurophysiologie als Grund-
einsicht, dass der Zugang zur Wirklichkeit und deren Verarbeitung selbst in abstrakten
Denkprozessen bleibend an sinnliche Wahrnehmungen und innere Bilder bzw. an Ima-
ginationen gebunden ist. Alles Wahrnehmen und Denken besteht in der Verarbeitung
sinnlicher Impulse durch komplexe Mustervergleiche, ist also ein Vorgang des Ver-
gleichs innerer Bilder. Gegen diese grundlegende Bildlichkeit von Weltwahrnehmung
und von deren Verarbeitung ldsst sich theologisch auch das Bilderverbot nicht aufrufen.
Dieses Bilderverbot verbietet nicht das Bild, und nicht einmal das Bild, das sich der
Mensch von Gott macht (er wird ja Fels, Burg, Hirte, Vater genannt), sondern es ver-
bietet die Fixierung im Bild. Das Bilderverbot ist die Aufforderung zu einem kultivier-

? Ausfiihrlich reflektiert und in seinen Konsequenzen erortert ist der Zusammenhang in Joachim
Kunstmann, Religion und Bildung. Zur ésthetischen Signatur religioser Bildungsprozesse, Giitersloh
- Freiburg/Br. 2002.

® Rainer Maria Rilke, Archaischer Torso Apollos, in: ders., Der neuen Gedichte anderer Teil, Leip-
zig 1918, 1.
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ten Umgang mit dem Bild. Daher ist es ebenso logisch wie erwartbar, aber typischer-
weise theologisch allzu oft unbemerkt geblieben, dass ihm ein Sageverbot (‘Du sollst
meinen Namen nicht missbrauchen’; vgl. Ex 20,7 und Dtn 5,11) gleichrangig zur Seite
gestellt ist.

3. Folgerungen fiir die religidse Bildung

Schieiermacher selbst hat die Konsequenz aus diesen Uberlegungen in eine schlichte
Formel gepackt, deren Bedeutungsschwere sich erst bei genauerem Hinsehen erschliet:
Religion wird durch Religion gelernt.” Religion wird also durch gestaltete, sinnlich
erfahrbare Religionsdarstellung gelernt, und nicht durch theoretische Sitze iiber sie.
Der Nachvollzug ihrer Logik und die Ubernahme religioser Perspektiven vollzieht sich
innerhalb der sichtbaren und spiirbaren Orte und Darstellungsformen der religitsen
Kultur. Sie vollzieht sich als wahrnehmender Mitvollzug, also ‘dsthetisch’, und sie ist
auf lebendige Inszenierungen der religidsen Kultur angewiesen.

Mit dieser #sthetischen Orientierung der Religionspadagogik kiindigt sich in der Tat ein
Perspektivwechsel in der Theologie insgesamt an, der auch andernorts in der Prakti-
schen Theologie lingst eingeliutet ist. Inszenierung, Prozess, Ausstattung, Form, Ge-
stalt, Ausdruck, Raum und andere Begriffe, die allesamt in den Bereich der Asthetik
gehoren, werden zu grundlegenden analytischen und gestaltgebenden Kategorien. Auch
gesamttheologisch ist hier eine bedeutsame Gewichtsverlagerung angezeigt. Inhalte gibt
es nicht ohne Formen. Und: Formen selbst sind als Inhalte (besser noch: als religios
gewichtige Gehalte) lesbar. Religion wird durch Religion gelernt, und nicht durch deren
reflexive Ableitungen. Und sie lebt so auch in der Frommigkeit der Gldubigen, der
nach oft wiederholter Versicherung auch der dogmatischen Theologie die kritische Kla-
rung des gelebten Glaubens gelten soll.

Es ist offensichtlich, dass hier die Religionsdidaktik ein hohes Gewicht erhélt. Sie er-
scheint gerade nicht mehr als Ubersetzung und Anwendung dogmatischer Lehrsitze,
sondern gibt umgekehrt fundamentale und auch dogmatisch gewichtige Hinweise zum
Verstehen und zur Aneignung der christlichen Religion. Religionsdidaktik ist in dstheti-
scher Perspektive Nachvollzug christlicher Religion — und nicht (zumindest nicht pri-
mir!) Einfiihrung in inhaltliche Reflexionen tiber sie, zu denen auch Dogmen und Be-
kenntnisse gerechnet werden miissen: Sie sind theologische Interpretationen vorauslie-
gender religioser Erfahrungen. Teilnahme, Ausdruck, Mitvollzug stehen nicht nur reli-
gionsdidaktisch, sondern auch fiir die theologische Reflexion immer am Anfang. Erst
danach kommen Re-Flexion und organisiertes Wissen.

In diesem Sinne wire es die grundlegende Aufgabe der Theologie iiberhaupt, Fragen
des Heils nicht (nur) ‘auf den Punkt’ (d.h. auf den Begriff, und ins dogmatische oder
religionspidagogische System) zu bringen, sondern weit eher: Sie ins Bild zu setzen.
Die ésthetische Wahrnehmung und der prozessuale Mitvollzug religidser Akte muss zu
einer religidsen Befihigung fiihren, die sich in einer gekonnten Handhabung religiGser

T Schleiermacher (1981 [Anm. 4], 383) geht davon aus, dass ,,Religion nur durch sich selbst verstan-
den werden kann“.
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Vollziige ebenso dufert wie im spontanen Entwerfen von erlebten Szenen in Gleichnis-
sen und religitser Sprache.

Die #sthetische Neuorientierung verdankt sich maBgeblich der Einsicht eines frithen ‘as-
thetischen Einzelgingers’, nimlich des jiingst verstorbenen Christoph Bizer. Seine Idee
der ‘Begehung’ ist zu Recht viel zitiert worden®, denn sie umreifit bereits dic Grundein-
sicht einer dsthetisch eingestellten Religionspadagogik: Inspirierte Religion lebt in Bil-
dern, Riumen und sakralen Atmosphéren. Christliche Kirchen sind entsprechend nicht
Leer-Riume und Behilter fiir bekenntnisgebundene Lehre oder sakramentale Vollziige
- sondern sie sind Resonanzriume fiir eine besondere, eben die religidse Erfahrung.
Der Gedanke gilt genauso fiir alle anderen Erscheinungsformen der christlichen Religi-
on. Nicht nur Kirchen wollen begangen sein. Das zeigt noch einmal ganz unmissver-
standlich: Asthetische Analyse- und Darstellungskompetenz ist nicht sekundér, sondern
zentral sowohl fiir den Zugang als auch fiir die theologische Kldrung der christlichen
Religion. Ohne sie ist religiose Bildung nicht zu denken.

4. Unbewusste Verhinderungen religioser Bildung

Asthetische Blindheit und asthetische Abwertungen verhindern darum religiose Bildung.
Vorausgesetzt ist hier freilich, dass unter Bildung tatsichlich Bildung verstanden ist,
nicht rationales Training, nicht Problemlosungsfihigkeit, nicht menschliche Verzwe-
ckung und Zurichtung, also vor allem nicht: Aus-Bildung durch Wissensanhdufung und
spezialisiertes Training. Sondern: die Entfaltung aller ,Krafte“, d.h. Anlagen, wie Wil-
helm von Humboldt das so schlicht und groBartig (und in bisher kaum eingeholter Wei-
se) formuliert hat.’ Bildung ist eine Entfaltung des Menschen zur Personlichkeit, die
durch Stirkung und Sensibilisierung anhand vielfdltiger Erfahrungen und Begegnungen
mit der Welt geschieht, und fiir die weder ‘Bildungsziele’ noch feste Vorgaben taugen.
Sie ist Wahrnehmungs- und Zuordnungsfihigkeit, daher - wie Hans-Georg Gadamer
gesagt hat — ein ,,Sinn“ '°.

Bildung ist also ein grundlegend #sthetisches Phianomen. Sie ist Aufmerksamkeit auf
sinnlich Wahrnehmbares und dessen Resonanz, die zur immer weiterfithrenden Stir-
kung, Wachheit und Beziehungsfihigkeit eines Menschen fiihrt. An dieser Stelle ist die
Parallele von Bildung und Religion, der der Bildungsbegriff urspriinglich entstammt,
iiberdeutlich: Auch Religion ist wache Aufmerksamkeit auf die umgebende Welt (,, An-
schauung des Universums®'"), und natiirlich in besonderem Mafe der Bilder und Dar-
stellungsformen der religiésen Kultur, die via Imagination zu inneren Bildern werden.
Bildung ist Umgang mit den Bildern der Welt und des Lebens.

Es liegt auf der Hand, was Bildung daher vor allem verhindert. Zunichst ist da die Ver-
hinderung von auBen: unser ‘Bildungs-System’. Das hat Wissensspeicherung und

# Vgl. Christoph Bizer, Kirchginge im Unterricht und anderswo. Zur Gestaltwerdung von Religion,
Gottingen 1995.

® Der Gedanke ist vor allem entfaltet in; Wilhelm von Humboldt, Theorie der Bildung des Menschen,
in: ders., Gesammelte Schriften (hg. v. Albert Leitzmann), Bd. 1: 1785-1795, Berlin 1903, 282-287.

" Hans-Georg Gadamer, Wahrheit und Methode. Grundziige einer philosophischen Hermeneutik,
Tiibingen °1990, 23.
W Schleiermacher 1981 [Anm. 4], 281.
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grundlegend Funktionalitit, d.h. moglichst schnelle (kostengiinstige) und tberpriitbare
Effekte als Ziel, also Qutput — zu dessen Erreichung Inhalte, Formen und Darstellungs-
bilder gerade nicht als stirkende Bereicherungen dienen, sondern teleologisch verwertet
(benutzt) werden. So erklirt sich auch der massive Bedeutungsverlust, den die kulturel-
len Ideen und Gehalte haben; ebenso aber erklart sich der Verlust der Wiirde des Men-
schen, der in diesem System tendenziell zum benutzbaren Apparat degradiert wird.
Nirgendwo zeigt sich ein auch nur anniherndes Interesse an Charakierentwicklung und
seelischer Gesundheit. Unausgesprochen, aber nur allzu deutlich, gelten die nicht-funk-
tionalisierbaren Bereichen des Lebens — Kunst, Liebe, MuBe, und eben auch die Religi-
on - als wertlos.

Von der Religionspidagogik wird diese Bildungslogik leider durchaus auch bedient. Die
nach wie vor bedeutsame Problemorientierung, ebenso aber auch die neuesten Festle-
gungen auf Standards und Kompetenzen haben bei aller Berechtigung im Einzelnen ei-
nen funktionsorientierten Grundzug, der einer echten religidsen Bildung widerspricht.
Die religiose Asthetik bezeichnet auch hier wieder den Gegenpol: Sie beharrt auf dem
Eigenrecht und der Wiirde des Erscheinenden und setzt nicht Funktionen, sondern
Wahrnehmungen und Wahrnehmungstihigkeiten zentral.

In der religionspidagogischen (und auch gesamttheologischen) Diskussion sind es vor
allem drei Einspriiche, die immer wieder gegen die #sthetische Orientierung gedufert
werden, und von denen hier behauptet wird: Sie verhindern - gegen die eigene Ein-
schitzung - religiose Bildung.

Die erste Verhinderung heift: Asthetizismus. Der Vorwurf, der mit diesem Begriff ge-
gen die #sthetische Orientierung geduBert wird, ist der einer VerduBerlichung religioser
Gehalte, einer Verunernstung durch Oberflachlichkeit und eines Ersatzes von Tiefe und
Bedeutungsschwere durch Design oder gar harmoniesiichtigen Kitsch. Genau das frei-
lich ist es, was eine isthetische Theologie gerade verhindern will. Sie sieht im Astheti-
zismus den Missbrauch der Asthetik. Abusus non tollit usum! Was sie daher will, ist
gerade nicht Asthetizismus, sondern eine kultivierte religitse Asthetik. Asthetizismus ist
die Verfallsform einer theologischen Logik, die sich gerade nicht aus der ernstzuneh-
menden Beschiftigung mit #sthetischen Einsichten ergibt, sondern aus &sthetischer
Blindheit.

Die zweite unbewusste Verhinderung heiBt: Asthetik ist Irrationalirit und unkritisch.
Asthetik kann allenfalls spielerisches Zusatzgeschift zum ‘Eigentlichen’ der Theologie
sein. Sie ist daher nicht wirklich ernstzunehmen. Hier ist freilich die religiose Logik
weitgehend zu Gunsten theologischer Rationalitat verlassen, und vor allem werden die
Konsequenzen dieser Einschitzung iibersehen. Der Verweis auf theologische Richtig-
keit diirfte gerade ein Hauptgrund fiir das derzeit massiv und in rasantem Tempo wach-
sende Desinteresse an der christlichen Religion sein. Religiose Richtigkeiten kénnen die
Seele nicht nahren; sie helfen nicht, und sie sind allzu oft auch kaum noch nachvoll-
ziehbar. Auch verstirkte Anstrengungen um immer neue Ubersetzung alter Lehraussa-
gen werden daher den Graben zwischen Christentum und Leben heute nur vergréfern.
Dagegen zeigen die Ergebnisse von Lerntheorie und neuester Hirnforschung gleicher-
maBen: Auch jede Form der logischen Rationalitit ist an Wahrnehmung gebunden. An-
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sonsten bliebe sie ja auch zirkuldr: Rationale Erklarungen kénnten nur rationale Erklé-
rungen erklaren. Dasselbe gilt fiir die Forderung der kritischen Rationalitiit, die von
Vertretern rationaler Bildungstheorien so gern gegen die Asthetik vorgebracht und oft
gar mit religidser Bildung gleichgesetzt wird: Auch Kritik setzt Wahrnehmung voraus!
Und es ist leicht zu zeigen: Eine ésthetische Religionspadagogik ist gerade auf Grund
ihres geschirften Blicks hochst kritisch — und schon immer waren es gerade nicht die
rationalen Denker, sondern die Astheten und religids Sensiblen, die sich als die beson-
ders kritischen und oft genug verindernden Geister zeigen. Kinder - und nicht nur sie!
— lernen in eminentem MaBe durch Bewegung, Musik und gesprochene Sprache, wie
nicht nur die Griechen wussten, sondern auch alle kliigeren neuen Padagogen spitestens
seit Johann Heinrich Pestalozzi. Die Behauptung, Bildung komme durch logische Rati-
onalitit bzw. durch ‘Problemlésen’ zustande, widerspricht allen padagogischen Einsich-
ten. Sie ist auch religionspadagogisch absurd.

Die dritte Verhinderung religiéser Bildung heiBt: Asthetische Theologie bedeutet eine
Geringschétzung der Inhalte des Glaubens. Hier ist die Annahme gemacht: Christentum
ist Glaube, dieser grundgelegt in begrifflich fassbaren und entsprechend lehrbaren Aus-
sagen. Entsprechend ist die katechetische Weitergabe des Christlichen viele Jahrhunder-
te lang durch dogmatische Lehrsitze betrieben worden. Das wird selten so klar formu-
liert, beherrscht aber das Denken vieler Glidubiger und auch der Kirchenleitungen bis
heute. In den entscheidenden Fragen konzentriert man sich auf Lehraussagen. Protes-
tantisch heift das ‘Der Glaube kommt durchs Wort’ (obwohl der Glaube der allermeis-
ten Menschen faktisch ganz anders entsteht), katholisch heifit das ‘die Offenbarung Got-
tes und der Glaube sind der Kirche iibergeben’ (als gebe es eine Art Glaubens-Substanz
und als sei die Erfahrung Gottes an Kirche gebunden).

In dieser (verbreiteten) Einschitzung wird das Christentum mehr oder weniger komplett
mit dem ‘Glauben’ identifiziert: ‘Christ ist, wer glaubt.” Glaube ist hier als zustimmen-
der innerer Nachvollzug einer Lehre, also als Uberzeugung verstanden. Kann man aber
Heil und Erlosung durch eine richtige Uberzeugung erlangen? Das wire wiederum ei-
gentlich absurd; Ideologie trite an die Stelle der Liebe. Die so oft behauptete kritische-
rationale Selbstpriifung des Glaubens durch die dogmatische Theologie miisste das ent-
sprechend klar als religiose Fehlform benennen. Wo aber tut sie das, gar deutlich hor-
bar?

Alle religidsen Lehraussagen sind theologische Interpretationen, die als iibertragene,
symbolische und metaphorische Deutungen aufgefasst werden miissen. Andernfalls wa-
ren sie fundamentalistische Behauptungen - eine folgenschwere Verwechslung. Das
Christentum ist nicht Weg zur objektiv-iiberzeitlich giiltigen Wahrheit, sondern zum
Leben.

Jeder verniinftige systematische Theologe weil} das natiirlich. Nur: Warum benennt das
deren so oft beschworene ‘kritische Rationalitdt® nicht klar und offen? Und: Wo bleibt
in den theologisch nach wie vor gewichtigen Dogmatiken die theologische Wiirdigung
der riesigen Palette von religidsen Ausdrucksformen im Christentum? All die faszinie-
renden Bilder, Symbole, Kirchenriume, Gewinder, Zeremonien, Gesénge usw. sind
theologisch immer als Nebensachen verstanden worden - Gregor d. Gr. hat im 6. Jahr-
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hundert bereits die Bilder als ‘Verkindigung fiir die Unmiindigen’ bezeichnet, und bei
dieser Einstellung ist es weitgehend geblieben. Das sind sie aber nicht: Weder fiir die
allermeisten Christen, noch fiir das Wesen des Christentums, noch fiir den Zugang zu
ihm ist diese Einschiitzung stimmig. Offenbar ist hier ein Umdenken am Platz.

Die isthetische Theologie fragt darum phéinomenologisch: Wo lebt eigentlich die Reli-
gion: In ihren Lehraussagen? In der Doxologie? Oder in den religitsen Darstellungs-
formen und Prozessen? Sie geht davon aus, dass die religiose Vollzugslogik die religios
primére und gewichtigere gegeniiber der theologischen Ausdeutung ist — die Re-Flexion
kommt immer hinterher, und sie ist auch von nachgeordnetem Rang. Und nur eine is-
thetisch kompetente Religionsdidaktik ermoglicht die spielerische, d.h. freie und selbst-
bestimmte Aneignung.

5. Die kritische Valenz einer &sthetischen Religionspédagogik

Das kritische Potenzial einer #sthetisch orientierten Religionspddagogik wird so sehr
angezweifelt, dass es noch einmal eigens herausgestellt werden soll. Die Asthetik fiihrt
hier zu folgenden héchst kritischen Einschétzungen:

a) Auch Wort und Glaube konnen ideologisch werden — und sind es nur allzu oft. Das
gilt nicht nur von einem als Uberzeugungswahrheit verstandenen Bekenntnisglauben.
Die kritische theologische Selbstklarung der Religion erscheint daber hier iiberraschend
auf der anderen Seite der logisch und kausal operierenden Rationalitit: auf der der As-
thetik. Kritische Potenz beruht vorwiegend auf wacher Wahrnehmung, einem Gespiir
fiir Stimmigkeit, einem entwickelten Geschmack und einem geschérften Blick.

Asthetik &ffnet die Wahrnehmung fiir religiose Ausdrucksformen und Vollziige und
darin fiir deren unverrechenbare Eigenlogik. Sie zeigt deren Inszenierungsnotwendig-
keit und deren existenzielle Bedeutung. Asthetik bezeichnet darum auch den priméren
Zugangsweg zur Religion — was seine zugespitzte Bedeutung gerade angesichts des
nachhaltigen Plausibilitits- und Offentlichkeitsverlustes des Christlichen erhilt. Sie zeigt
ferner: Ohne Darstellung ist Religion nicht wahrnehmbar, woraus sich notwendig er-
gibt: Ohne sinnlich wahrnehmbaren Ausdruck gibt es sie gar nicht. Damit folgt sie der
Logik der religitsen Gleichnisse, wie sie Jesus an zentraler Stelle seiner Botschaft ver-
wendet hat: Sie sind Seh- und Perspektivierungshilfen, nicht Wahrheiten. Wo die Reli-
gionsdidaktik solchen #sthetischen Einsichten folgt, hat sie auch ihre groBten Erfolge
und ihre hochste Plausibilitit, namlich in der Grundschulpidagogik.

b) Das Christentum ist keine Lehre, und keine Uberzeugung. Es fiihrt notwendig eine
kritische Theorie namens Theologie mit sich, die im Vergleich zu den anderen groBen
Weltreligionen auch eine seiner grofien Stirken ausmacht. Es geht aber in seiner Lehre
keineswegs auf. Andernfalls wire es der Glaube ans Glaubensbekenntnis, statt der
Glaube an Gott. Es kann keineswegs behauptet werden, dass das im Christentum immer
klar war - eher scheint das Gegenteil der Fall gewesen zu sein. Wer allerdings sein Heil
an eine Uberzeugung hingt, sitzt einer Ideologie auf, und keiner lebendigen religiosen
Inspiration.

Die Konsequenzen daraus sind auch von einer 4sthetisch eingestellten Religionspédago-
gik noch gar nicht wirklich gezogen. Es gibt keine christlichen Inhalte, sondern nur re-
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ligiose Erfahrungen und deren Interpretationen, die keineswegs immer diejenigen gro-
Ber religiéser Geister sind, sondern allzu oft schlicht logische Folgerungen, und immer
Theologenmeinungen. Aus diesen formt sich der Strom der religiosen Uberlieferungen
und der religiosen Tradition. Der einzige ‘Inhalt’ des Christentums aber ist Gott.

Die Alternative zwischen ausweisbaren ‘Glaubensinhalten” und im Beliebigen verblei-
benden subjektiven religiosen Aneignungsformen ist eine Schein-Alternative. Das Ge-
geniiber zu angeblich klaren Glaubensinhalten ist keine irrationale Gefiihligkeit, sondern
es sind die christlichen Darstellungsformen, und die haben, wie mehrfach betont wurde,
religioses Gewicht. Es ist keineswegs die Dogmatik, also die logische Ausweisbarkeit,
sondern weit vor allem anderen die christliche Liturgie, die als Gradmesser fiir die reli-
gitse Lebendigkeit des Christlichen dienen kann. Im Gegensatz zu einer auf logische
Richtigkeit abzielenden Dogmatik muss einer #sthetisch sensiblen Theologie die routi-
nierte Belanglosigkeit des christlichen Kultus daher krass auffallen.

Auch hier wieder ist es die dsthetische Orientierung, die sich als weit kritischer erweist
als eine problemorientierte Rationalitit. In der Tat ist es hochst bemerkenswert, scheint
aber keiner theologischen Selbstkritik wert, dass die dogmatische Theologie sich inzwi-
schen fast exklusiv nur noch mit der Klirung der eigenen Uberlieferungsvergangenheit
beschéftigt. Nicht nur die historisch-kritische Exegese, sondern auch die systematische
Theologie betreibt historische Studien — ein beliebiger Blick in eine systematische Zeit-
schrift, etwa die Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 2009, macht das eindriicklich klar.
Das zeitndheste Thema dieses Jahrgangs ist Ludwig Wirtgenstein; religidses Verhalten
heute kommt gar nicht vor. Eine derartige Historisierung hat die Stillstellung des christ-
lichen Impulses notwendig zur Folge. Sie tibersieht die religiés zentrale und unverzicht-
bare Bedeutung der je neuen Inszenierung. Der Zusammenhang legt sogar nahe, die
asthetisch orientierte Religionspadagogik als das kritische Gewissen der Theologie zu
begreifen. Ausgehend von ihrem gescharften Blick fiir religiése Ausdrucksformen und
fiir deren bildende Bedeutung weist sie die Theologie insgesamt darauf hin, dass sie sich
nicht als ‘Glaubenskldrung’ verstehen sollte, denn das Vertrauen auf Gott lisst sich gar
nicht begrifflich klaren (so wie auch Gott selbst nicht), sondern als die ebenso kritische
wie pflegende Hermeneutik der christlichen Religion - ihrer Formen, Ausdruckswei-
sen, Prozesse — und als die kluge Einfithrung in diese Formen. Damit sorgte sie sich
nicht nur um die religiose Bildung, sondern auch um die Lebendigkeit der Religion
selbst.

Asthetisch orientierte Religionspadagogik ist alles andere als ein Ausweichen vor
schwierigen, komplexen Themen und eine Flucht in die oberflichliche Beschreibung.
Sie ist eine unverzichtbare und kritisch-sensible Form der Anniherung an die christliche
Religion. In diesem Sinne basiert sie auf einer #sthetischen Rationalitit, die religitsen
Vollziigen und Einsichten in hohem Mafie kompatibel ist. Sie folgt der Einsicht in Lo-
gik der Religion.

Bilder, Darstellungen, Szenen, Prozesse und poetische Sprache sind der Religion weit
angemessener als logische Rationalitit. Jesu Gleichnisse, die am Beginn und im Kern
der christlichen Religion stehen, sind keine Lehraussagen; wie anders dagegen ‘der
christliche Glaube’! Selbst das Reich Gottes, in Jesu Verkiindigung zentral, ist Bild von
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der unbedingten und tiberall erfahrbaren Nihe Gottes, die weder von politischer Durch-
setzung noch von einer apokalyptischen Zukunft abhangig ist, sondern einzig vom ge-
offneten Blick eines verinderten Sehens.

Die grundlegende Aufgabe der Religionspadagogik ist es daher nicht, religiose Rationa-
litdt zu schulen, sondern Wahrnehmungsféhigkeit; nicht religiose Richtigkeiten zu leh-
ren, sondern Sensibilisierung zu betreiben — durch inszenierte, zugleich interpretierte,
immer aber auch freibleibende Begegnung mit den Ausdrucksgestalten der Religion. Zu
ihnen muss die Befihigung zum eigenen Ausdruck und zur eigenen Gestaltung treten.
Das wire ein religioses Bildungsinteresse im umfassenden Sinne. Es zielte auf Lebens-
fahigkeit und Orientierungsgewinn: Religidse Sensibilisierung und religios angestofiene
Empfanglichkeit sollen zu einer affektiven Bewusstwerdung im Horizont der Wahrneh-
mung Gottes fithren, die dem Leben dient.



