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1 Eine Exkursion in das Land der Religion

1.1  Aufbruch am Sonntagmorgen
Ich habe vor, Religion beim eigenen Wort zu nehmen, mit dem sie sich au-

*  Diese Studie verfolgt eine alte Fragestellung von mir mit alten und neuen Mitteln. Der
literarische Hintergrund sei angedeutet durch: Chr. Bizer, Homiletik und Didaktik, WPKG
61 (1972) 80-89; ders., Der Religionsunterricht heute - eine Standortbestimmung, EvErz
33 (1981) 58-62; ders., Von der Vermittlung des Glaubens. Religionsdidaktische Etiden,
EvErz 36 (1984) Heft 2 (FS fiir Hans Stock), 158-168.

Literatur zu dieser Themenstellung ist rar. Wie konnte es anders sein, wenn die » Liturgie -
ein vergessenes Thema der Theologie« ist? Vgl. D. Emeis, Die Liturgie als Thema der Ka-
techetik und R. Sauer, Die Liturgie als Thema der Religionspadagogik, beides in: K. Rich-
ter (Hg.), Liturgie - ein vergessenes Thema der Theologie? (Quaestiones disputatae 107),
Freiburg u.a. 1986, 153-161.162-171; E. Feifel, Katechese in der katholischen katecheti-
schen Diskussion, in: JRP 4 (1987), Neukirchen-Vluyn 1988, 99-117; W. Grdb, Liturgie
des Lebens. Uberlegungen zur Darstellung von Religion im Konfirmandenunterricht, PTh
77 (1988) 319-334. Zur Liturgik allein: P. Cornehl, Art. Gottesdienst, in: TRE XIV
(1985), 54-85; M. Josuttis, Gottesdienst nach Schleiermacher, VF II (1986) 47-79 (Lit.).
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thentisch und offentlich selbst darstellt und vollzieht. Das scheint mir fiir
einen Religionspiadagogen, der sich auf der Suche nach dem didaktischen
Zugang zur Religion befindet, ein naheliegender Grundsatz zu sein. Fragt
sich nur, wo ich diese Selbstdarstellung bzw. ihren Selbstvollzug finde.
Durch wochentliche Anzeigen im Tageblatt unserer Stadt wurde mir diese
Frage schnell beantworwortet, durch den >Kirchzettel<, der Zeit und Ort
aller Gottesdienste im naheren Umkreis annonciert.

Ich weiB aus Erfahrung, daB es eines inneren Rucks bedarf, den religionspidagogischen
Forscherdrang so weit zu aktivieren, daB er ausreicht, um die Grenze zur ferra ignota eines
Gottesdienstes mutig zu tiberschreiten. Die Tageszeit fiir diese Expedition ist denkbar un-
glinstig, in Konkurrenz zum sonntéglichen Friihstiick, und der Forscher wird sich dabei wie
ein Eindringling in Gebriuche eines fremden Stammes vorkommen. Aber ich darf meinen
Lesern versichern, daB Religionspidagogen auf solchen Expeditionen spannende Entdek-
kungen an sich selbst und an ihrer Umwelt machen werden, wenn sie nur etwas Kontinuitéit
in ihre Forschungen bringen, moglichst keinen Sonntagmorgen auslassen und die Kirchen
in der weiteren Umgebung nach dem Zufallsprinzip aussuchen.

In der Tat wird sich bereits im nichstgelegenen Gottesdienst am nichsten
Sonntag Religion abspielen. Wer konnte einen solchen Sachverhalt aus
unserer religionspadagogischen Literatur erschlieBen? Um Religion zu
finden, braucht es keine vorgangige familiale Sozialisation, keine Zeugen
mit frommem SelbstbewuBtsein, keine Meditationsiibungen und keine
kritische Selbstreflexion, keine Erfahrung mit dem Unbedingten und kein
Verstandnis fiir Metapher und Symbol. Hingehen, mitmachen - das wére
zunichst alles. Und wenn es mit Unterricht zu tun haben soll, dann wiirde
sich noch anschlieBen: Beobachtungen austauschen, Befremdliches in
Worte fassen, tiber Lacherliches lachen und sich an Eigenartiges heranta-
sten, schlieBlich — wo es lockt - in der Aneignung, im Ausfiillen und im
Zurechtschleifen der vorgegebenen Formen sich selbst erproben und
dann nachschauen, was sich daraus ergibt, fiir sich und andere.

1.2 Das Land der Liturgie

Die Religion beim eigenen Wort nehmen, um den Zugang zu ihr zu fin-
den: Das eigene Wort, das sie im Gottesdienst spricht, gehort zu einer be-
sonderen Gattung. Die Schule siBe einem schlimmen, nur durch die Ent-
stehungszeit der Religionspadagogik zu erklidrenden MiBverstindnis auf,
wenn sie etwa meinte, das Wort der Religion stiinde in den Urkunden,
durch die sie sich legitimiert, ihren Ursprung rekonstruiert und ihre Lehre
entwickelt. Jenem Wort, das durch Philologenflei Text und Quelle ge-
worden ist, entspricht unterrichtlich eine erklarende Redeweise, die der
Religion so fern ist wie der Sexualkundeunterricht der Erotik. Das zu Text
geronnene und das erklirende Wort haben beide die Religion herausge-
filtert bekommen. Das Wort der Religion, miindlich gesprochen, konsti-
tuiert das Gesprochene als Wirklichkeit; es bringt durch das Sprechen das
zustande, was es sagt.
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Das sei ndherhin erldutert. Im fernen Land des Gottesdienstes, das ich im
lutherischen Siidniedersachsen bereise, findet sich der religionspadagogi-
sche Forscher meist in einem kleinen Hauflein von Leuten wieder, die sich
einzeln in einem gerdumigen Kirchenschiff verteilen. Die Diskrepanz zwi-
schen dem hohen Anspruch der dort zur Sprache kommenden Formeln
und der Anzahl der Beteiligten gehort offenbar zur Signatur gegenwarti-
ger institutionalisierter Religion. Sie hat ein gebrochenes Verhiltnis zur
herrschenden Vorstellung von Wirksamkeit.

Die gottesdienstliche Versammlung, an der ich nun teilhabe, 148t sich in
undurchschaubarer Abfolge Wortfolgen wie »Ehre sei dem Vater . . .«,
»Kyrie eleison . . .«, »Ehre sei Gott in der Hohe . . .« intonieren und re-
spondiert. Ob die Singenden wissen, was sie singen, ist zunéchst gleich-
gultig. Nicht das BewuBtsein der Sprechenden macht den Sinn des hier
Gesprochenen, sondern es kommt auf das Sprechen selber an, dasim Akt
des Verlautens seinen Sinn hat und freisetzt.

Wird »Ehre sei dem Vater . . .« gesungen, dann erhélt dieser Vater durch
das Singen - als einziger, im Gegensatz zu allen andern, denen sie entzo-
gen wird - »Ehre«; mehr noch, der Vater ist als der jetzt durch dieses Sin-
gen in einziger Weise Geehrte gegenwartig (und mithin auch existent). Es
hangt nicht von der kleineren oder groBeren Anzahl der Feiernden ab,
daB sich Gott gegenwirtig macht; vielmehr scheint es zu der Art verbor-
gener Offenbarung des christlichen Gottes zu passen, wenn sich sogar
noch seine Gemeinde der Vergegenwirtigung Gottes entzieht.

Auch das griechische »Herr, erbarme dich. . .« ist nicht als ein wohlmei-
nender Ratschlag an einen an und fiir sich existierenden Gott gedacht, er
moge sich doch bitte iiberlegen, ob er sich nicht dazu entschlieBen konnte,
Erbarmen an den Tag zu legen - dazu bediirfte es nicht der alten >heili-
gen« Sprache. Vielmehr macht das Sprechen selbst den Angerufenen fiir
diesen Gottesdienst als einen sich erbarmenden priasent. Deshalb ruft
die sFormel« im gleichen Atemzug »Christe« mit an, der das Erbarmen
durch sein Opfer verbiirgt. DaB dieser Gott als ein lebendiger gegenwar-
tig ist, dessen souverdne Gottlichkeit durch die Erscheinungsweise im
Akt dieses religiosen Sprechens nicht beeintrichtigt wird, steht auf dem-
selben Blatt. Denn es ist seine Sache allein, in welcher Art und Weise sich
sein Erbarmen an uns vollziehen wird. Kreuz und Leiden werden durch
seine Gegenwart nicht beseitigt, aber es ist mit diesem Anruf in seine
Hand gelegt.

Mutatis mutandis das »Halleluja« und das »Sanctus«, das - in dieser Versammlung gesun-
gen - nicht nur den Gesang der Engel im Himmel nachahmt, sondern dadurch, daB es hier
ertont, die Verbindung zum Himmel herstellt, den einen Gesang im Himmel und auf der
Erde singt und die Engelchére damit fur uns modo religioso zur Wirklichkeit macht. Der
Leser betrachte im liturgischen Teil des Gesangbuchs den Wortlaut der Préfation: die Aus-
sage, es sei heilsam, daB wir durch Christus dem ewigen Gott »allezeit und allenthalben«
Dank sagen, wird durch das Singen eingelost. Das Singen ist bereits diese Danksagung und
damit heilsam. Die Stimmen des Gottesdienstes vereinen sich mit dem einhelligen Jubel
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des Himmels zu einem Lobgesang »ohn’ Ende« und erdffnen Heil. Die Liturgie bringt in
actu zuwege, was sie verlauten 1aBt.

Noch ein letztes Beispiel: In der Versammlung, in die der religionspad-
agogische Forscher geraten ist, wird nach meist verklausulierter Auffor-
derung (»mit den Worten der alten Kirche« z.B.) ein ziemlich langer drei-
gliedriger Text gesprochen, der mit »Ich glaube an . . .« beginnt. Nur sehr
verbildete Schulweisheit kime zu dem SchluB, die Mitsprechenden spré-
chen hier (in einem Wortlaut, o Wunder) aus, was sie im Herzen als ihren
Glauben tragen. Bitteschon, es handelt sich hier - in diesem Gebrauch -
um Liturgie. Das >Glaubensbekenntnis< muB im Gottesdienst gespro-
chen werden, nicht weil die Versammelten so viel glaubten, sondern weil
sie wenig oder gar nichts in ihren Herzen herzubringen. Das Credo >setzt<
gemeinsames Glauben liturgiceund entlastet die Feiernden davon, Glau-
ben erschwingen zu miissen.

Der Bereich der Liturgie ist ein eigenartiges Land, in dem alte, unter der
Herrschaft der Rationalitat fast vergessene (Sprach-) Gesetze herrschen.
Was die Sprechenden und Singenden verlauten lassen, kommt von ihnen,
gewiB, sie sind auch dafiir verantwortlich, was und wie es geduBert wird,
aber der Inhalt entfaltet seine Kraft aus sich selbst, mehr als die Beteiligten
aus sich heraus jemals zustande bringen konnten.

Das religiose Sprechen ist kein christliches Reservat. Es findet in unserer
Alltagsreligion tagtéglich statt: der GruB »Guten Morgen« macht durch
den Akt des GriiBens den Morgen fiir den Angeredeten >gut<. Die Gegen-
probe beweist, daB der unterlassene GruB den Morgen fiir den Betroffenen
in bedrohlicher Weise >bose« machen kann. Die Visite des Chefarztes am
Krankenbett mit den immer gleichen rituellen Fragen (»Wie geht’s uns
heute?«) ist auf eine wiederum rituelle Antwort angelegt, die als Respon-
sum prompt erfolgt (»besser« oder »gut«). Das letztlich unverfigbare Be-
finden ist durch das Ritual, das es als >gut« qualifiziert, fiir den Patienten in
actutatsichlich gut. Der Lehrer weil}, wie sein Loben und Tadeln im Unter-
richtsritual der Schule Wirklichkeit schafft. Die religiose Intensitat von Kli-
nik und Schule tibertrifft die der Kirche in mancherlei Hinsicht. Und wie
viele Unterhaltungssendungen des Fernsehens leben davon, daB die ausge-
sprochenen Wiinsche auserwihlter Gesegneter: offentliche Aufmerksam-
keit, ein Geldsegen, der Ritt auf einem Kamel, noch auf der Bithne durch
einen priesterlichen Showmaster in Erfiillung gehen?

1.3 Gefahren firr den Forscher

Die Teilnahme an solcherart Handlung hat fiir die teilnehmenden Perso-
nen auf die Dauer gravierende Folgen. Die spezifische Wirklichkeit, die
sich im Vollzug der Handlung konstituiert, teilt sich den Beteiligten mit,
nimmt sie in sich hinein, >trigt< sie geradezu. Die >Giite< des Morgens
wird bei aller Unverfiigbarkeit auf fragile Weise verlaBlich. Zugleich >tra-
genc die Beteiligten ihrerseits den sich konstituierenden Wirkzusammen-
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hang, indem sie sich aktiv in die rituelle Handlung einbringen und sie zu
der ihrigen machen: Sie griiBen zuriick. Die Handlung lebt in sozial ver-
mittelter Reziprozitat und bewirkt zu ihrem Teil selber Sozialitét.

Die altkirchliche Romische Messe bietet hierfiir ein klassisches Modell: Die Gaben, die auf
dem Altar zu Leib und Blut Christi werden, sind von den Teil-Nehmern an der Feier selber
mitgebracht worden, sie bringen sich mit diesen Gaben (und nicht nur mit den materiellen)
selber aktiv in die Handlung ein. Was sie nach der Wandlung als Leib und Blut Christi er-
halten, hat sie selber mit in sich aufgenommen und macht sie nun im Empfang der Gabe zur
Gemeinde.

Das Einlassen auf rituelle Handlungen verandert die Teilnehmenden.
Wer die Wohltat eines GruBes spiirt und wiedergriiBt, wird nach einiger
Zeit ein burgerlich-zivilisierter Mensch. Der Patient wartet in seinem Bett
auf den Arzt, stellt sich und seinen ganzen Tag auf diese Visite ab und wird
dariiber ein Klinikpatient. Ein paarmal gelobt - und schon ist aus einem
Kind ein Schiiler geworden.

Auch der Gottesdienst greift nach denen, die ihn feiern, sobald er seine
Tragfihigkeit zeigt, und macht sie zu Kirchenchristen. Es geht nicht an,
gottesdienstliche Handlungen zu erortern, ohne die verwandelnde Kraft,
die ihnen auf Dauer innewohnt, mitzubedenken. Es gibt triftige Griinde,
sich nicht auf einen Gottesdienst einzulassen (wie es gute Griinde gibt,
kein Christ zu sein). Wer eine Ahnung davon hat, um was es bei einem
Gottesdienst geht, schreitet nicht ohne Beklemmung iiber die Schwelle
des Gotteshauses. Abwehrreaktionen gegeniiber der >Kirchec, bis hin zur
Befiirchtung, sich dort selbst aufzugeben, ja bis zur unartikulierten Angst
vor einem unberechenbar Heiligen, sind von der Sache her gegeben.

2 Theoretische Ausgangspunkte

2.1 Reformpédagogische Didaktik

Selbst auf die Gefahr hin, Maximen zu Orakeln werden zu lassen, skizzie~
re ich meinen padagogischen, theologischen und religionspidagogischen
Ausgangspunkt mit wenigen Strichen. Didaktik begreife ich als eine
Denkbewegung, die vom Lebenszusammenhang der Lerninhalte aus-
geht, sie auf ihre Notwendigkeit fiir das Leben hin befragt und sie fiir Ler-
nende so aufzuschlieBen versucht, daB sie in freiem Zugriff zur Erweite-
rung von Lebensméglichkeiten begriffen und ergriffen werden konnen. In
dieser Denkbewegung frage ich auf Religion zu. Ich frage ebenso auf Ler-
nende zurtick.

Was mich selbst angeht, so habe ich in dieser Denkbewegung keinen fe-
sten Standort, sondern ich wandere in ihr hin und her. Ich befinde mich
nicht bei der heutigen Schiilergeneration, so daB ich von ihr ausgehend
fragen konnte, wiewohl ich meine, manchmal manches von Schiilern und
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Schiilerinnen zu verstehen. Ich befinde mich auch nicht innerhalbder Re-
ligion; obwohl oder weil ich evangelischer Theologe bin, ist das Christen-
tum fiir mich selbst zuweilen verschlossen. Aber ich habe vieljahrige Be-
rufserfahrung im Umgang mit diesem Christentum und seinen Theolo-
gien. Der Zugang zum Christentum evangelischer Pragung ist fiir mich al-
so auch ein existentielles Problem; ich nehme mich in der didaktischen
Denkbewegung selber als Lernenden ernst.

Zur Lebbarkeit des Christentums gehort fiir mich, daB die springenden
Punkte davon anderen, die nach ihm fragen oder nach ihm zu fragen ver-
lernt haben, auch mir selbst, mitgeteilt werden konnen, so daB sich seine
Not-Wendigkeit moglicherweise herausstellt. Es ist mein Berufsinteresse,
aber auch mein existentielles Interesse, nach den Punkten zu fragen, an
denen sich Christentum moglicherweise lebendig zeigt.

Ich stehe dabei in einer >reformpadagogischen< Tradition. Lernen heifit
Aneignen durch produktives Gestalten fiir das selbstverantwortete Le-
ben. Partnerschaftliche Sozialitit ist sowohl im Aneignen als auch im Ge-
stalten als auch im Verantworten angelegt; die Reformpadagogik hat
bahnbrechend auf die Kraft der Gruppe gesetzt, zu der auch die Lehren-
den gehoren. Jede relevante Schiilerfrage ist auch eine Lehrerfrage und
umgekehrt. Gegen den padagogischen Terrorismus durch den Primat von
begrifflicher Abstraktion und Reflexion haben die Reformpidagogen
Synthesen von >Leben und Lernen< gesucht. Das Lernen selbst ist als Le-
bensvorgang zu begreifen, in dem Sinnlichkeit, gestaltendes Handeln und
Denken aufeinander angewiesen sind.

2.2 Didaktik und Theologie

Gehe ich unter solchen Priamissen auf >Theologie« zu, dann zeigt sie ihren
didaktischen Wert im Zusammenhang mit erreichbaren Vorgangen und
Gestaltungen der Lebenswelt. Das Auswahl- und Strukturierungsprin-
zip, unter dem Theologie gefragt ist, ist die erfahrbare, zugangliche, le-
bendige Religion. Theologie hat zur Alltagsreligiositat, angefangen bei
der Deutung von Traumen, aufgehort bei den Ritualen vor dem Fernseh-
altar im Wohnzimmer, mancherlei beizusteuern. Aber was sie dazu zu sa-
gen hat, beruht auf dem Erfahrungswissen und dem Reflexionspotential,
das sie im Umgang mit dem spezifisch christlichen Kult und den spezifisch
christlichen religiosen Verhaltensweisen erworben hat. Deshalb méchte
ich mich fiir diesmal auf das evangelisch-kirchliche Christentum be-
schrianken. Dabei mache ich allerdings die Voraussetzung, daB dieses
Christentum unter der Kategorie der >Lebendigkeit< iiberhaupt befragt
werden kann. Anders gesagt: Ich frage nach dem >Sitzim Leben« des kon-
kreten evangelischen Christentums und dessen Bearbeitungen.

Gestaltungsformen, in denen sich Christentum lediglich zu einem Zusammenhang schul-
miéBiger Intellektualitat verdichtet, ohne daB ihnen auBerhalb der Schule Lebensvorgiinge
entsprichen (Darstellung christlicher »Lehre< etwa), treten fiir meine weiteren religions-
pidagogischen Uberlegungen jetzt zuriick.
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Zur Verdeutlichung: Der schulméBigen kritischen Analyse von Bibeltexten entspricht kein
»Sitz im Lebenc. Solange mein GroBvater abends nach der Fabrikarbeit am Wohnzimmer-
tisch unter der Gaslampe ehrfiirchtig in der Bibel gelesen hat, war es fiir seinen Sohn wich-
tig, daB die Bibel auch in der Schule der methodischen Suche nach der Wahrheit unterstellt
wurde; die Schule hitte sich andernfalls ihrem eigenen Anspruch entzogen und den Schii-
ler nicht ernst genommen. Liest nicht einmal mehr der Pastor in der Bibel, um sich dort
Weisung zu holen, ist die Lektiire der Bibel didaktisch ortlos.

Etwas anderes ist es, wenn hier und da fiir ein morgendliches Ritual zum
Losungsbiichlein der Briidergemeine gegriffen und ein biblischer Text
verlesen wird. Beziehe ich mich didaktisch auf diesen Vorgang, ist das Lo-
sungsbiichlein mit seinem spezifischen Verwendungszusammenhang der
Unterrichtsgegenstand, mithin die Fragen, wie ich mir als Lernender eine
christliche Andacht veranstalten konnte oder was mit mir passiert, wenn
ich dabei mitmache.

Etwas anderes ist es, wenn der Pastor oder die Pastorin mit ihren Techni-
ken eine biblische Perikope in eine Predigt iiberfiithren, an der Zeit- und
Kirchengenossen durch Zuhoren teilhaben sollen. Mit der Perikope sind
jetzt die homiletischen Techniken und die Handlungsarten des Gottes-
dienstes Gegenstand des Unterrichts. Die historischen Fragen sind in die-
sem Zusammenhang didaktisch wenig ergiebig.

2.3 Religion und Religionspddagogik: Eine programmatische Linie
Die didaktische Aufgabe erfordert, Prozesse zum Mitmachen zu erschlie-
Ben, in denen Religion eine wahrnehmbare Gestalt erhélt. Die Vorgéinge,
an denen evangelisches Christentum unterrichtet werden kann, schrump-
fen durch diese Betrachtungsweise auf einen schmalen Bestand zusam-
men. Das ist vielleicht kein Schade; zeigt sich daran doch erst einmal, was
ist: Es gibt nur wenige didaktische Orte, an denen evangelisches Christen-
tum als Religion beim eigenen authentischen Wort zu nehmen ist. Seine
gesellschaftliche Reichweite ist bescheiden. Dem Wahrheitsanspruch be-
kommt solche Bescheidenheit gut.

Ich versuche mich nicht an einer vollstindigen Aufzihlung:

Neben dem Sonntagsgottesdienst die Kasualien Taufe, Konfirmation, Trauung, Beerdi-
gung; das Gesprich zwischen Krankenhausseelsorger und Patient, Gemeindeschwester
und Pflegebediirftigem - wenn es sich zu Religion verdichtet; die religiose Erzahlung im
Kindergarten; diskursive und meditative Gesprache zu Hause und z.B. in Jugendgruppen;
Veranstaltungen des Kirchentags; die hausliche und betriebliche Weihnachtsfeier. Ist
tiber die Mattscheibe vermittelte Religion religios? Beten evangelische Eltern abends mit
ihren Kindern? Und nicht zu vergessen: das authentische Wort der Kirchenmusik, einge-
schlossen in Rituale des Musikhorens; die Wand in einer Ausstellung mit modernen reli-
giosen Bildern und die Art ihrer Begehung; die Architektur eines Kirchenraums.

Die Liste hat ein Gefille zum pastoralen Dienst und spiegelt damit die
>Pastorenkirche< wider. Will ich diese erste Aufzdhlung systematisieren,
gruppiert sie sich um »Liturgie« als zentralen Begriff. Die wiederkehren-
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den rituellen Formen, die die Teilnehmenden einbinden, konstituieren ei-
nen geschiitzten Raum, in denen die Formeln, Worte, transzendieren und
ihre tragende Wirksamkeit entbinden konnen: sowohl in der Massenver-
anstaltung als auch im meditativen Gespréach, in der Musik.

Unser didaktisches Denken zuckt vor dieser Schwelle liturgischen Handelns
fiir gewohnlich zuriick und spart diesen im strikten Sinn als kirchlich emp-
fundenen Bereich des Umgangs mit dem Heiligen aus, um nicht selber dem
Verdikt kirchlicher Enge zu verfallen. Darin driickt sich nicht nur Weite,
sondern zugleich auch ein Defizit religionspadagogischen Denkens aus. Die
Berufstatigkeit des Pastors ist didaktisch als nicht zugénglich tabuisiert. Ei-
ne Religionspadagogik jedoch, die ihre Lernenden nicht lehrt - ich treibe
das Argument gleich auf die Spitze -, eine Abendmahlsfeier liturgisch ange-
messen zu planen und selbstandig durchzufiihren, so daB sie ihre Feier wer-
den kann, zollt der Pastorenkirche Tribut. Die historische Arbeitsteilung
zwischen Schule und Kirche entzieht der schulischen Religionspadagogik
die Aufgabe, den Umgang mit dem Heiligen im Kern produktiv-gestaltend
zu erschlieBen, christliche Religionsausiibung zu demokratisieren und mit-
hin ihrer aufkldrenden Aufgabe gerecht zu werden.

3 Strukturen evangelischer Religionspadagogik

3.1 Subjektivitat und Reflexivitat: Das neuzeitliche religionspadagogi-
sche Programm

Angeleitet durch den traditionellen Zuschnitt unserer Religionspadago-
gik wird der geneigte Leser kaum umhin kommen, meinen Gedanken-
gang im besten Fall als >katechetisch<¢, im schlimmsten als >gemeindepad-
agogisch« zu klassifizieren.! Im Ansatz sei das nicht >religionspiadago-
gisch< gedacht. Doch eben dieses meine ich.

Religionspadagogisches Denken hat die Bewegung der Neuzeit im we-
sentlichen nachvollzogen, in der Religion zunehmend in die Innerlichkeit
verlegt wurde. Das lernende Subjekt, das Religion in sich zu finden und zu
entwickeln hatte, wurde fiir die Padagogik zugleich zur Aufgabe: Es galt,
dieses Subjekt entsprechend zu formen. Je mehr Religion von duBeren,
>kultischen< Vorgangen gelost wird, um so gewichtiger die pidagogische
Pragung der Heranwachsenden. Ich schematisiere:

Die pietistische Padagogik stellt das SiindenbewuBtsein bei ihren Zoglingen her und 148t
daraus unter Trénen der Zerknirschung auf die Zuwendung des Heilands antworten. Da-
mit das Ich des Zoglings entsprechend geformt wird, muB die padagogische Aufgabe in die
Hand des Pastors konzentriert, professionalisiert werden. Die zielsichere Fiihrung des
noch nicht bekehrten Lernenden durch die katechetische Fragenkette ist das entscheiden-
de Instrument.

1 Vgl. zur Unterscheidung Chr. Bizer, Art. Katechetik, in: TRE XVII (1988), 704ff;
ders., Katechetische Memorabilien. Voriiberlegungen vor einer Rezeption der evangeli-
schen Katechetik, in: JRP 4 (1987), Neukirchen-Vluyn 1988, 77-97.



Liturgik und Didaktik 91

Pidagogische Programme der Aufklirung machen das als vernunftbegabt veranschlagte
Wesen fiir seine Geschopflichkeit sensibel, vermitteln die Einsicht in die moralisch unab-
dingbaren Pflichten und leiten an, diese in vermeintlich freier Selbstbestimmung innerlich
zu iibernehmen. Wichtigstes Instrument der Formung ist die sokratische Katechisation.
Biirgerlich-kirchliche ErziehunglaBt im Erleben der Religion die werdende Personlichkeit
sich entfalten und bildet sie derart aus, daf sie den Wert der Personlichkeit als Inbegriff von
Religion zu genieBen weiB. Die gemiitbildende religiose Erzihlung ist ein entscheidendes
Instrument.

Verkiindigende Unterweisung verweist auf ein kontingentes Kerygma, aus dem sie eine Be-
troffenheit des Ich ableitet, die sie selber priagend als Kirchlichkeit vorwegnimmt. Die Reli-
gionspéddagogik des unbedingt Angehenden schlieBlich - in ihren sozialen, politischen und
personalistischen Varianten - qualifiziert unterrichtlich ausgelste oder lebensweltlich re-
konstruierte Identifikationen als verschliisselte Forderung an das Ich und stellt program-
matisch auf das daraus resultierende BewuBtsein ab.

Wiirde sich die in vieler Hinsicht aufschluBreiche religionspadagogische Lebenslauf-
forschung? je in konzeptionsbildenden Curricula niederschlagen, wiirde sich diese Struk-
tur noch einmal variieren. Das Subjekt beugt sich auf sich selbst zurtick, findet Religion in
sich und ist damit selbst der Angelpunkt seiner Religion. Aus der reflexiven Erkenntnis
folgt die letzte Verantwortung, sich in Einklang mit der Erkenntnis zu halten und den ge-
fundenen Gott zu verwirklichen - oder abzuschiitteln.

3.2 Unterrichtete Liturgie unter neuzeitlichen Bedingungen

Wird Religion zunehmend ins Innere der Lernenden verlegt, entspricht
dem eine Religionspadagogik des BewuBtseins und der Reflexion, die auf
planmaBig erzielter Betroffenheit aufbaut und durch padagogische Pro-
zesse das Innere rationalisiert, indem Vorstellungen, Einstellungen und
Normen den Sprachstrukturen der von ihr inaugurierten Diskussion un-
terworfen und damit kultiviert werden. Aus solchen Bemiihungen ent-
steht ein Gefille, das de facto im praktischen Zugriff darauf hinauslauft,
Gott zum Faktor des BewuBtseins zu machen, der schlieBlich und endlich
dankbar sein darf, daB wir uns mit solchem Aufwand um ihn bemiihen.
Diesem Subjektivismus ist nicht dadurch zu steuern, da3 ihm antithetisch
ein kultischer Objektivismus entgegengesetzt wird. Religion in einen Zu-
sammenhang von Unterricht zu bringen heiBt (schon seit Augustin), die
Selbstméchtigkeit des Subjekts zu respektieren und ihm die Religion so zu
erschlieBen, daB sie ohne Aufgabe des Selbst zu der seinen werden kann.
Die Losung des Problems sehe ich auf folgendem GrundriB3:

Esist die gepragte liturgische Form, geschichtlich vererbt und letztlich un-
ableitbar, deren Entfaltung im Vollzug das Heilige, Gott, in sich birgt.
Jahrhundert um Jahrhundert haben junge und alte Christenmenschen an
ihr ihre Religion erfahren und gelernt. Unter dem Zugriff des seiner selbst
machtigen neuzeitlichen Subjekts, das vorgingig wissen muf3, was mit ihm
geschieht, wird die liturgische Form von ihrem Vollzug gelost und damit
auf einen >unverstiandlichen< dogmatischen Gehalt reduziert.

2 Vgl. K.E. Nipkow, Lebensgeschichte und religiose Lebenslinie. Zur Bedeutung der Di-
mension des Lebenslaufs in der Praktischen Theologie und Religionspiddagogik, in: JRP 3
(1986), Neukirchen-Vluyn 1987, 3-35 (Lit.). Ich kann diesen Aufsatz als Schilderung von
Ausgangsbedingungen fir meine Problemstellung lesen.



92 Christoph Bizer

Nach dieser Distanzierung vom liturgischen Vollzug kann - von einem
Standpunkt auBerhalb - dem liturgischen Akt nur im Modus von Hinwei-
sen eine Potentialitit zuerkannt werden, unter der sich einem Teilhaben-
den moglicherweisedas Heilige, Gott, zeigt. Die Formen sind nicht in sich
giiltig, sondern werden jeweils unter konkreten Bedingungen gesehen,
unter denen sie von konkreten Menschen situativ in Gebrauch genom-
men werden. Zeitgenossen gehen in subjektiver Befindlichkeit mit den
geerbten Formen um und modifizieren sie dabei so, daB sie selber fiir die
Formen Verantwortung tibernehmen. Dieser Stand der Entwicklung ist
fiir gegenwiirtiges didaktisches Denken eine Ausgangsbedingung.

Der Potentialitat, in der geerbte liturgische Formen sich als tragend erwei-
sen, entspricht didaktisch ein Probierverhalten, das nicht nur eine Teilnah-
me am liturgischen Vollzug, sondern zugleich Modifikationen der Form
selbst ausprobieren muf}. Unter moderner Subjektivitét geschieht religioses
Lernen als Handhabung von liturgischen Formen, bei der die Lernenden
aus ihrer Situation ihre Bediirfnisse in >ihre«< Liturgie eingehen lassen kon-
nen. Freie Subjektivitét bringt sich auf ihre Weise in die liturgischen Formen
ein und erfahrt in ihren Vollziigen die selbst mitverantwortete Religion.

Ich lege Wert auf den gruppentheoretischen Begriff des Sich-Einbrin-
gens. In Selbststeuerung bleibt jedes Subjekt selbst dafiir verantwortlich,
was es von sich zu geben bereit ist und was nicht. Einbringen setzt einen
Prozef voraus, in dem sorgfaltig der Konsens dartiber hergestellt wurde,
worin das Ziel des gemeinsamen Arbeitens besteht und wohinein einge-
bracht wird. Dabei tragen der Arbeitsproze8 und sein Ziel den religiosen
Charakter und nicht eine vorausgesetzte religiose Pragung der Teilneh-
mer, obgleich auch religiose Erfahrungen eingebracht werden konnen.
Ich phantasiere: Die rituelle Stilisierung der Sprache und das rituelle
Sprechen der Kiinder und Kiinderinnen in den abendlichen Fernseh-
nachrichten, das entsprechende teilnehmende Verhalten, das jedem élte-
ren Schiiler bzw. Schiilerin geldufig ist, und die einzuhaltende festgesetzte
Zeit, abends 20 Uhr, lassen die Nachrichtenschau auch als einen moder-
nen Akt kultischer Andacht begreifen, die dem Teilnehmenden die un-
verfiigbare Disposition verspricht, im Einklang mit und auf der Hohe der
Zeit zu leben: religiose Erfiillung. Die >Tagesschauc« ist unter diesem
Aspekt als ein 6ffentliches Abendgebet der civil religion anzusprechen.
Das Interesse an der unterrichtlichen Analyse lebt von der Frage, wie nun
eine Religion, die ihren religiosen Charakter selber durchschaut, z.B.
evangelisches Christentum, mit den Glicks- und Ungliicksfallen des Ta-
ges umgehen wiirde. Das ist nicht nur eine Frage der praktischen Erkun-
dung, die in der kirchlichen Wirklichkeit auf ein enttduschendes, nichts-
destotrotz signifikantes Ergebnis stoBen wird, sondern vielmehr eine Fra-
ge eigenen Gestaltens.

Wenn mehrere Formulare des »Kyrie«, darunter auch die traditionelle Ektenie des Fiirbit-
tengebets, vorgegeben werden, kann die leitende Unterrichtsfrage jetzt heien: Wie wird
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angesichts des Tagesgeschehens im November 1989 ein »Kyrie« von der Gruppe der Ler-
nenden verantwortet und konkretisiert, und wie wird das Tagesgeschehen infolgedessen
ausgewihlt, strukturiert und profiliert? In welcher Darstellungsdimension und in welcher
ausgearbeiteten Gestalt, in welchem Rahmen und fiir welche prospektiven Teilhabenden
wird sich der Entwurf der Lernenden entfalten konnen? Erst mit der realen Erprobung und
dem Erfahrungsaustausch danach hat der Unterricht einen vorldufigen Abschluf3.

Alles, was der Religionsunterricht an Lerngebieten seit seiner Problem-
orientierung erworben hat, ja alles, was es in der Schule und dariiber hin-
aus zu lernen gibt, ist fiir solche Arbeitsprozesse bedeutsam. Die erschlos-
senen Lernfelder des Religionsunterrichts werden unter dem didakti-
schen Blick auf die Liturgie nicht beiseite gedréngt, sondern sie erhalten
dadurch ihre fachspezifische Orientierung und Konzentration. In den un-
terrichtlichen ProzeB einer liturgischen Gestaltung gehen iber lange
Zeitraume hinweg mindestens so viele Anregungen, Probeentwiirfe,
Zwischendiskussionen und Umwege ein wie bei der Ausarbeitung eines
Werkstiicks im Kunstunterricht.

3.3 Retardierende Momente: Kirche, Schule, Religionslehrer

Die Religion beim eigenen Wort nehmen, mit dem sie sich selbst darstellt -
die Formel zeigt in didaktischer Beleuchtung ein neues Profil. Das au-
thentische Wort der Religion selber in den Mund nehmen hei3t erst im
vollen Sinn Lernen von Religion. Mir scheint, eben deshalb war lange Zeit
das individuelle Gebet (z.B. vor dem Einschlafen) der Inbegriff persén-
lich ausgeiibter Religion. Hier ist Religion in einem rituellen Akt greifbar
gewesen, indem sie in der zartesten Weise individuell gestaltet wurde.
Seitdem Haus und Familie nur noch bedingt evangelischem Christentum
Gestaltungsraum geben konnen, muB religioses Lernen offentlich institu-
tionalisiert werden. Es institutionalisiert sich selbst unter den Riten der
Disco, des Fanclubs und wahrscheinlich auch der Pornokonsumenten -
nun freilich unter hermetischer Abgeschlossenheit gegeniiber dem die
christliche Religion reflektierenden BewuBtsein - >Theologie<, gegen-
uber reflektierter Wirklichkeitskonstruktion des Christentums >Litur-
gike.

Was die Kirchengemeinden an Lernorten fiir liturgisches Gestalten an-
bieten, ist in meinem Erfahrungsbereich minimal. Fiir den kirchlichen Ju-
gendunterrichtist in der Theorie die Liturgie (Taizé!) - als Erlebnisraum -
langst wiederentdeckt.? Aber viele gutwillige religionspadagogische Ver-
suche vermitteln sich nicht mit der Gemeinde und bleiben punktuelles
Gruppenerlebnis, z.B. das Feierabendmahl auf der Konfirmandenfrei-
zeit. Als Lernort muB Liturgie in ihrem Rahmen auf Kontinuitit angelegt
sein. Aber die Kirchengemeinde nimmt ihren eigenen Gottesdienst nicht

3 Vgl z.B. H. Reimerund H. Reller (Hg.), Leben entdecken. Ein Buch fiir Konfirman-
den, Giitersloh/Gelnhausen 1981, Teil 7; K. Dienst u.a. (Hg.), Gottesdienst (ku 16),
Gitersloh 1982.
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ernst*; sie desavouiert ihn durch Fernbleiben und legt ihrerseits den Pa-
stor auf eine seelenlose Repetition der Agende fest, den Inbegriff des ab-
gesicherten pfarramtlichen Reservats. Die Gleichgiiltigkeit mancher Pa-
storen gegeniiber der von ihnen zelebrierten Liturgie erschreckt mich oft.
Kein Wunder, daB die Formen liturgischen Handelns dann auch nicht un-
terrichtlich erschlossen werden. Ich kann mich nicht an einen einzigen
Unterrichtsvorschlag erinnern, der darauf abzielte, die Liturgie des
Hauptgottesdienstes wirklich in die Hand einer Konfirmandengruppe zu
geben.

Giinstiger sind die Rahmenbedingungen in der Schule. Sie beginnt sich
nach dem Bankrott der funktionalen Lerntheorien ihrer reformpadagogi-
schen Wurzeln wieder zu besinnen. Die paddagogischen Parolen und Ex-
perimente, die auf >Erfahrunge, >Gestalt< und >Ganzheitlichkeit< abhe-
ben, sind signifikante Signale.® Das hieBe fiir das Fach Religion: Der ge-
staltete rituelle Vorgang und die reflexiv kontrollierte Teilhabe an ihm l4-
gen durchaus auf der neuen konzeptionellen Linie: meditative Ubungen,
Feiern, Exkursionen zu Kirchentagen, ja selbst das Schiilerinteresse an
okkulten Praktiken weisen in diese Richtung.

Retardierend wirken jedoch das traditionelle Arrangement der 6ffentli-
chen Schule in Sachen Religion mit den Kirchen und das Profil der Reli-
gionslehrer selbst. Kirche und Schule: Fur die Einfithrung in die gelebte
Religion und fiir die ErschlieBung eines >Allerheiligsten< (des Abend-
mabhls) ist die Kirche zusténdig; die Reflexion von Religion und religiosen
Stoffen gehort in die Schule. Diese Aufteilung hat die moderne Schule
vom 19. Jh. geerbt, sie ist indirekt auch ein Ausdruck der geistlichen
Schulaufsicht, die das >Eigentliche< dem Geistlichen vorbehalten hat.
Weder vom Geist der Schule noch von der Leistungsfahigkeit der Kirche
her stimmt diese Vermessung des Lehrplans noch. Sie verhindert zu ihrem
Teil selbst Religionsunterricht an der Schule, indem er ihn in der geistli-
chen Substanz aushohlt.

Wichtiger noch ist das Profil des Religionslehrers®: Er hat seine Berufsent-
scheidung so getroffen, daB er sich jedenfalls nicht fiir den Beruf des Pfar-
rers qualifizierte. Sein Studium der Theologie ist - negativ - dadurch be-
stimmt gewesen, daB er jedenfalls nicht mit Homiletik, Liturgik oder Seel-

4  Chr. Bizer,Leere Kirchen - volle Hallen?, in: T. Schmieder und K. Schuhmacher(Hg.),
Jugend auf dem Kirchentag. Eine empirische Analyse von A. Feige, I. Lukatisund W. Lu-
katis, Stuttgart 1984, 273-284; ders., Glauben und leben. Kurhessen-Waldeck diskutiert
seinen Konfirmandenunterricht, ForR 1988, Heft 1, IIIf.

5 Vgl z.B. die Ansitze zur Gestaltpadagogik: H. Petzoldund G.I. Brown(Hg.), Gestalt-
pidagogik, Miinchen 1977; A. Prengel, Gestaltpadagogik, Weinheim 1983; O.A. Burow,
H. Quitmann und P. Rubeau, Gestaltpadagogik in der Praxis. Unterrichtsbeispiele und
spielerische Ubungen fiir den Schulalltag, Salzburg 1987.

6 Vgl. G. Lammermann, Religion in der Schule als Beruf. Der Religionslehrer zwischen
institutioneller Erziehung und Personlichkeitsbildung (Miinchener Universitats-Schriften,
Fachbereich Evangelische Theologie: Miinchener Monographien zur historischen und
systematischen Theologie, Bd. 10), Miinchen 1985 und den Literaturbericht von P. Biehl,
Beruf: Religionslehrer. Schwerpunkte der gegenwartigen Diskussion, in: JRP 2 (1985),
Neukirchen-Vluyn 1986, 161-194.
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sorge in Beriihrung gekommen ist. Das sind Punkte, an denen sich den
Studierenden der Theologie, wenn iiberhaupt, die theologischen Einzel-
disziplinen zur Aufgabe integrieren, sich selber in die eigene Religion ti-
tig-gestaltend einzubringen. Fiir Religionspadagogen vollzieht sich diese
Integration entweder unter historischer Perspektive - Einordnung reli-
gioser Erscheinungen in einen historischen Zusammenhang - oder so,
daB personliches punktuelles Interesse an Religion in allgemeinpéidagogi-
sche Zielsetzungen eingezeichnet und von da auch normiert wird.
Unter diesen Bedingungen Lehrende des Fachs Religion auf liturgisches
Gestalten anzusprechen wird in vielen Fillen das SelbstbewuBtsein eines
Lehrers beriihren, das sich von Religion emanzipiert zu haben glaubt und
diese Emanzipation weiterverbreiten will. Es ist mir jedoch eine offene
Frage, inwieweit hier nicht eine berufsbedingte Verdringung von Reli-
gion vorliegt. Auch bei Religionslehrern konnte zu nahe kommende Reli-
gion Angst machen, wenn sie nicht personlich integriert ist. Und wo lige
tir den Religionslehrer die Notigung, mit der eigenen Religion ins reine
zu kommen?

Das authentische Wort der Religion selber zu formen, in den Mund zu
nehmen - und in Handlung zu iibersetzen -, das ist religionspidagogisch
das Verhalten, in dem das lernende Subjekt an Religion herankommt, sich
in Religion einbringt und doch, seiner selbst méchtig, lernend bleiben
kann. Wenn sich die Religionsdidaktik dem Problem stellt, Religion fiir
den Unterricht als solche bearbeitbar zu machen, kommt sie um die Di-
mension der Liturgie auch in der Schule nicht herum.

Wenn hier konzeptionelle Klarheit besteht, konnen Verinderungen der
Schulpraxis Schritt fiir Schritt wie bisher als wechselnde Akzentuierun-
gen erfolgen. Gegebene Ausgangsbedingungen sind gerade im sensiblen
Bereich des schulischen Religionsunterrichts nicht zu iiberspielen. Wenn
sich der Religionsunterricht aber auf Liturgie einldBt, muB sein unter-
richtlicher Charakter gewahrt bleiben: Jeder Unterricht lehrt auch, eine
Distanz zur unterrichteten Sache einzunehmen, Distanz durch Reflexion.
Das gilt genauso fiir den Kirchenunterricht.

Liturgisches Gestalten bleibt unter dem Vorbehalt unterrichtlichen Pro-
bierverhaltens. Der Unterricht, der in die Religion einfithrt, muB zugleich
auch die Ausgénge offenhalten. An der padagogischen Verantwortung ist
an dieser Stelle nichts abzumarkten. Genauso unsinnig ware es indessen,
im Schulunterricht Ausgéinge zu zeigen, bevor die Schiiler und Schiilerin-
nen mit dem Reich der Religion in Beruhrung gekommen sind.
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4 Liturgie und Theologie

4.1 Das »Dudele« des Rabbi Jizchak
»Der Berditschewer pflegte ein Lied zu singen, in dem es heif3t:

Wo ich gehe - du!

Wo ich stehe - du!

Nur du, wieder du, immer du!
Du, du, du!

Ergeht’s mir gut - du!

Wenn’s weh mir tut - du!

Nur du, wieder du, immer du!
Du, du, du!

Himmel - du, Erde - du,

Oben - du, unten - du!

Wohin ich mich wende, an jedem Ende
Nur du, wieder du, immer du!

Du, du, du!«’

Wer das kleine, kunstlose Lied des Rebbe Jizchak als ein Liebeslied ver-
stehen wollte, hitte es griundlich miverstanden - und befénde sich
doch auf der richtigen Spur. Das Du, das es besingt, bestimmt umfas-
send das Leben wie je die romantisch angebetete Geliebte. Und was im-
mer der Sénger erfihrt, es scheint aufgehen zu wollen in der Verschmel-
zung mit diesem Du. Der fiir Liturgisches geschulte Blick sieht, daB dem
Lied mit dsthetischen Kategorien allein nicht beizukommen ist; unter li-
turgischem Aspekt gibt es einen spezifischen Sachverhalt frei.

Die Einleitung sagt, daB wir in den drei Strophen nur einen Teil des Liedes vor uns haben
(». .. in dem es heiBt«). Die im Vergleich zu Strophe 1 und 2 iiberschieBende Zeile in
Strophe 3 mit ihrer umfassend abstrakt formulierten Allgemeinheit (». . . an jedem En-
de«) weist diese dritte Strophe formal als den SchluBvers aus. Inhaltlich geschen kom-
men die Reihungen der Orte und Modalitaten des Du freilich nie ans Ende. Alles, was es
im Universum gibt, gehort gerade in seinen Konkretionen mit in das Gedicht hinein. Aus
schlechterdings allem tritt das Du entgegen. Liturgisch wire entfernt an eine Litanei zu
denken.

Der Berditschewer hatte die Gepflogenheit, dieses Lied zu singen. Immer wieder war
es von ihm zu horen und entsprach damit dem angesungenen Du (». . . wieder du, immer
du!«). Wie das Lied inhaltlich nicht zu Ende kommt, so ist es zeitlich auf Wiederholung
angelegt. Von auBen betrachtet wirkt das » Dudele« wie eine Marotte des Rebbe; mit sei-
nem Lied wird er licbevoll, herablassend oder spottisch behandelt.

7 M. Buber, Die Erzihlungen der Chassidim, Zirich 1987, 342. Ich verdanke die Be-
kanntschaft mit diesem Text Christoph Goldmann, der ihnim Herbst 1988 auf einer Got-
tinger Tagung von Gymnasiallehrern eingebracht hat.
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Das Lied hat keinen festen Ort, keine gottesdienstliche Zeit. Aber wo es
der Rabbi singt, hilt er auf seine Weise Gottesdienst. Die inhaltliche Uni-
versalitat des Liedes entschriankt den Gottesdienst; »immer« und tiberall
sind sein Ort und seine Zeit. Aber damit Gottesdienst ist, muB das Lied
wirklich gesungen werden. Es ist ein Rebbe-Lied.

Ich interpretiere das Lied als Liturgie, die zur Wirklichkeit macht, was sie
singt. Der Rebbe hat das Lied nicht als eine Summe seiner Erfahrungen
gedichtet, sondern er bringt durch seine Liturgie - gleichsam kategorial -
alle Erscheinungen und Modalititen um ihn herum und in ihm mit dem
Du in einen wirkenden Zusammenhang, so daB »>alles< in seinen Einzel-
heiten und in seiner Universalitat als Du antwortende Potentialitit erhalt.
Die Liturgie des Berditschewers prigt den Dingen eine Du-Struktur auf,
in der sie sich, so wie sie sind, als Wohnung des Gottesgeistes, des Gottes
im Exil, erweisen konnen. Damit >sind< die Dinge auf dieses Du angelegt.
Solange der Rabbi mit dieser Liturgie die Welt einfingt, wird er immer
wieder erfahren konnen, wie Gottes Du aus den Dingen spricht. »Nur
du« ist die entscheidende exklusive Aussage, selbst »wenn’s weh mir tut«
- alles andere ware eine unertragliche Beeintrachtigung Gottes.

Nun miissen die Dinge, Erscheinungen und Modalititen der Welt auch
gehort werden. Wenn das Du aus der gefolterten Kreatur und dem ver-
seuchten Boden Stimme bekommt, die Stimme Gottes, dann horen wir
die gequélte Stimme des leidenden, ja sterbenden Gottes. Wenn ich der
Liturgie des Levi Jizchak 1989 nachdenke, werde ich genétigt, Tod und
Leben in Gott zu denken, und das heiBt in meiner Religion: dem nach-
denkend eine Christologie zu entwerfen. Der Berditschewer bringt von
der Sache her Theologie ins Spiel und beteiligt auch seine christlichen Le-
ser daran, Theologie gemeinsam aufzubauen; iiber die traditionellen
Schranken der Kirchentiimer und Religionen hinweg. Theologie ergibt
sich didaktisch im Nachdenken iiber Liturgie.

4.2 Ritual - Liturgie - Theologie

Der Begriff der Liturgie® dringt aus dem byzantinischen Umkreis in den
westlichen Sprachgebrauch erstim 15. und 16. Jh. ein. Die beriihmte vati-
kanische Kommission fiir liturgische Fragen heit Sacrorum Congregatio
Rituum. Natiirlich ist jede Liturgie ein Ritual.

Der Begriff der Liturgie ist spezifisch Kirche und Theologie zugeordnet.
Romisch-katholisch gibt es im Grunde nur eine Liturgie, die Rémische
Messe, und die ist kirchenamtlich festgelegt. Katholische Theologen ha-
ben seit J.A. Jungmann viel Mithe darauf verwandt, den liturgischen
Spielraum der Ortsgemeinden und Didzesen auszuweiten.” Auch auf

8 A.-G. Martimort (Hg.), Handbuch der Liturgiewissenschaft. Deutsche Ubersetzung
hg. vom Liturgischen Institut Trier, Bd. 1, Freiburg u.a. 1963, 3ff.

9 J.A. Jungmann SJ., Was ist Liturgie?, ZKTh 55 (1931) 83-102; ders., Liturgie als
Schule des Glaubens, in: Ders., Liturgisches Erbe und pastorale Gegenwart. Studien und
Vortrige, Innsbruck u.a. 1960, 437-450. Auch Jungmanns Lebenswerk Missarum Sollem-
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evangelischer Seite soll die Kontinuitit, die zur Liturgie gehort, wie von
ungefihr durch kirchenamtliche Festlegung gewihrleistet sein: > Agendex
= so und nicht anders ist vorzugehen. Die offiziellen Liturgien des evan-
gelischen Hauptgottesdienstes spiegeln in ihrem imperialen Gehabe im-
mer noch dasselbe Kirchentum von vor 1918, dem sich auch die Leitungs-
strukturen der Landeskirchen verdanken.

Die kirchliche Liturgie wird durch den Begriff des Rituals dem im weite-
sten Sinn religionswissenschaftlichen Zugriff geoffnet und wissenschaft-
lich bearbeitbar gemacht. Eben deshalb nimmt auch die Religionspad-
agogik den Ritual-Begriff verstarkt auf und unterwirft ihm auch die Be-
trachtung ausgeiibter christlicher Religion. An der Fruchtbarkeit dieses
Zugangs besteht kein Zweifel."

Ein Problem entsteht erst an der Stelle, an der padagogisch die Dimension
selbstverantworteten Gestaltens in den Gesichtskreis tritt. Die distanzie-
rend-reflexive Betrachtungsweise unter dem Aspekt des Rituals verlangt
komplementir nach Kategorien, unter denen Liturgien als Liturgie der
Kirche in konkreten Situationen gestaltet und gefeiert werden. Damit tre-
ten wir didaktisch in den Kreis der Theologie ein.

Ich unterscheide Ritual und Liturgie wie Religionswissenschaft und
Theologie. Beide sind aufeinander angewiesen. Mit Liturgie habe ich es
zu tun, wenn ich Ritual, Ritus (und auch Symbol) auf den christlichen
Gott beziehe. Ich untersuche Liturgien daraufhin, wie sie verantwortli-
chem Nachdenken iiber Gott entsprechen, und ich entwerfe Liturgien so,
daB sie in ihrem Vollzug den mit Gott gesetzten Wahrheitsanspruch zu be-
stimmter Zeit und fiir einen bestimmten Ort einlosen. Theologie er-
scheint jetzt dem didaktischen Nachdenken in der Verschrénkung ihrer
dogmatischen und praktisch-theologischen Dimension.

Bedingt durch ihre liberalen Urspriinge, hat sich unsere Religionspadago-
gik wenig Gedanken dariiber gemacht, wie sie mit den theologischen
Konstrukten der Trinititslehre umgehen konnte. Sie stehen schnell unter
dem Verdikt reiner Dogmatik, gemeint als belanglos-unzugingliche in-
nerkirchliche Mysterien. Die Religionspadagogik hat sich wie selbstver-
standlich daran gewohnt, eine Anschauung von Christentum zu vermit-
teln, in der dessen zentrale Grundstrukturen ausgefllt sind. Verstimme-
lung des Christentums durch religionspédagogische Professionalitét?
Jeder christlichen Liturgie liegen trinitarische Strukturen zugrunde, die auf
elementare kognitive Entfaltung drangen: Der Gott, der sich im liturgi-
schen Vollzug gegenwirtig macht, ist zugleich als der Schopfer des Him-
mels und der Erde und der am Kreuz leidende Mensch gesetzt, der sich
auf Sterben und Tod einldBt. Wenn seine Herrschaft nicht zugleich als

nia. Eine genetische Erklirung der Romischen Messe, Bd. 1 und 2, Wien 1948 ist in diesem
Zusammenhang zu nennen.

10 Vgl. M. Josuttis, Der Gottesdienst als Ritual, in: F. Winizer u.a., Praktische Theolo-
gie (Neukirchener Arbeitsbiicher), Neukirchen-Vluyn *1986, 40-53; H.-G. Heimbrock,
Ritual als religionspadagogisches Problem, in diesem Band 45-81 (Lit.).
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Herrschaft des heiligen Geistes gedacht wire, hétte sich der Glaube selbst
zu erschwingen und machte sich und auch die Liturgie zum frommen
Werk. Oder: Derselbe Gott, der Himmel und Erde erhélt, kommt auf uns
zuim heiligen Geist der Liebe, die den Glauben erméglicht, den sie haben
will. - Die liturgischen Elemente erlauben an prignanten Formeln speku-
lative elementare Auslegung christlicher >»Lehre< und ihren Riickbezug
auf erarbeitete liturgische Gestalt.!!

In evangelischer Tradition ist das zentrale liturgische Stiick die Predigt:
Ein verlesener >heiliger< Text der Bibel wird in freiem Redeakt fiir die
Mitfeiernden so aufgeschliisselt, daB} sie sich in ihm wiederfinden und von
ihm getragen werden konnen. Die Form evangelischer Predigt erhebt den
Anspruch: In ihrem Vollzug nimmt Gott die durch ihr Zuhoren mit ausle-
genden Gottesdienstteilnehmer auf, und die Zuhorenden glauben, ver-
trauen sich diesem Gott an. Das geschieht in vielfacher Gebrochenheit
durch Reflexion, verargerte Distanzierung, Langeweile und Ratlosigkeit
auf seiten der Zuhorer und der Predigenden - durch Offenbarung e con-
trario von Gott her. Aber diese Gebrochenheit hebt die liturgisch ge-
machte Voraussetzung der Niahe Gottes im ausgelegten Bibelwort nicht
auf. Viele zeitgenossische didaktische Bemithungen um die Auslegung bi-
blischer Texte kreisen offen oder verborgen um eine liturgisch-homileti-
sche Mitte: das konzentrierte meditative Gesprach, die Deutung selbst-
entworfener Bilder in einer Gruppe, die szenische Darstellung und der
behutsame, sich selbst einbringende Austausch dariiber.!?

4.3 Tradition und Situation
Durch die liturgische Betrachtungsweise riicken zentrale Kategorien, un-
ter denen das Christentum religionspadagogisch erschlossen wird, in eine

11 Icherinnere an denin den 60er und frithen 70er Jahren von Studentengemeinden und
anderen freien Gruppen getragenen Lernprozef3 der Evangelischen Kirche am Credo. Der
liturgische Text des Apostolicum wurde in neuformulierte Fassung iiberfithrt und dabei
politisch reflektierte Lehre verantwortet. Der Vorgang der Formung blieb durchsichtig,
weil die neuen Fassungen mit dem kanonischen Text verglichen und an ihm diskutiert wer-
den konnten: ein praktisches Vorstadium der spiter abstrakter gefiihrten Elementarisie-
rungsdebatte. Vgl. G. Rubach (Hg.), Glaubensbekenntnisse fiir unsere Zeit, Giitersloh
1971; ders., H. Schréerund M. Wichelhaus (Hg.), Bekenntnis in Bewegung. Ein Informa-
tions- und Diskussionsbuch, Gottingen 1969 (darin bes. H. Keller, Bekenntnisbildung in
der Gegenwart, 162ff); H. Schréer, Unser Glaubensbekenntnis heute. Versuch einer theo-
logischen Bilanz, Hamburg 1971; Chr. Bizer, Glaubensbekenntnisse im Proze3 der Gestal-
tung, Erzihlen und Gestalten (Loccumer religionspidagogische Studien und Entwiirfe
15), Loccum 1978, 74-82. Die noch heute géngige Unterrichtssequenz, das Apostolicum
von Konfirmanden umformulieren zu lassen, hat diese Ansté8e dann aufgenommen und
politisch wie ekklesiologisch domestiziert.

12 Vgl. A. Stock und M. Wichelhaus, Bildtheologic und Bilddidaktik. Studien zur reli-
giosen Bildwelt, Diisseldorf 1981; D. Zilleflen, Bilder im Religionsunterricht, in: JRP 2
(1985), Neukirchen-Vluyn 1986, 93-115; G.M. Martin, Mehrdimensionaler Umgang mit
der Bibel in Handlungsfeldern der Praktischen Theologie, VF 31, 1986, 34-46; S. Laeuch-
li, Das Spiel vor dem dunklen Gott. » Mimesis« - ein Beitrag zur Entwicklung des Bibliodra-
mas, Neukirchen-Vluyn 1987; K. Wegenast, Bibeldidaktik 1975-1985. Ein Uberblick, in:
JRP 3 (1986), Neukirchen-Vluyn 1987, 127-152.
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neue Beleuchtung. Ich mochte das an dem Begriffspaar > Tradition und Si-
tuation<'? illustrieren.

Christentum besteht aus einem Biindel von historisch zu rekonstruieren-
den Traditionsstringen, die sich in je gegenwértiger kontingenter Situa-
tion als lebensdienliche Vorstellungen, Ubungen und Inhalte zeigen und
sich damit zur Ubernahme und selbstverantworteten (modifizierten)
Weiterfithrung empfehlen (oder auch nicht). Das Begriffspaar leistet ka-
tegorial, daB die Lernenden sich dem Christentum gleichsam >von auBenc
nihern konnen und es entsprechend ihrer kirchenfernen religiésen Sozia-
lisation in freier Subjektivitt, kritisch, priifen diirfen. Sie haben ein Recht
auf Religion (R. Kabisch), sind aber als Lernende nicht bereits fiir sie ver-
einnahmt - was, wie gesagt, Lernen im modernen Sinn aufheben wiirde.
Die >Lehrbarkeit< von Religion in der Religionspadagogik nach 1967
hangt wesentlich an dieser Formel.

Auch fiir das Lernen an Liturgie scheint sich dieses Begriffspaar zu be-
wihren. Die liturgischen Formulare sind Traditionen, sehr fremde Tradi-
tionen, die besichtigt und aus historischen Kontexten verstehbar werden
konnen. Sie werden in ihrem >Sinn¢ erfa8t und aus gegenwértigen Situa-
tionen mutatis mutandisreaktiviert und gegebenenfalls angeeignet. Diese
Betrachtungsweise ist jedoch nur die eine Seite der Medaille.

Besteht das Christentum erst einmal aus >Traditioneng, ist es eigentlich
auch schon abgestorben. Das Subjekt schaltet mit ihnen in relativer Belie-
bigkeit wie der wilhelminische Architekt mit historischen Stilen und
macht sie davon abhingig, inwiefern sie ihm einleuchten. Ihre Fortset-
zung wird grundsitzlich Sache der Entscheidung bzw. des Uberfiihrtwer-
dens unter einmaligen situativen Bedingungen: Neufassung der alten, seit
dem Pietismus geldufigen Struktur. Manche erwecklichen Ziige in der
Religionspadagogik, sei es fiir Sakralitidt der Welt oder fiir Profanitat der
Religion, sei es fiir Szientismus oder fiir Moralitit, die alle auf ihre Weise
der Rettung der Welt dienen wollen, erkldre ich mir mit aus der konzep-
tionellen Grundlegung unter dieser Begrifflichkeit.

Der Einsatz beim liturgischen Vollzug eroffnet eine weitere Perspektive.
Sowenig die christliche Religion anders erfahren wird als im konkreten li-
turgischen Vollzug, sowenig ist ihre Wahrheit davon abhéngig, daB sie im
Hier und Jetzt ihre Gestalt bekommt. Der Chor der Engel vor Gottes

13 Vgl. H.B. Kaufmann (Hg.), Streit um den problemorientierten Religionsunterricht
in Schule und Kirche, Frankfurt/M. u.a. 1973, 40-48; M. Stallmann, Tradition und Eman-
zipation in der Religionspadagogik, in: P. Biehlund H.B. Kaufmann (Hg.), Zum Verhilt-
nis von Emanzipation und Tradition. Elemente einer religionspidagogischen Theorie,
Frankfurt/M. uw.a. 1975, 17-32; H. Buf}, Die Bedeutung und Funktion der biblischen
Uberlieferung, in: H.K. Berg und F. Doedens (Hg.), Unterrichtsmodelle im Religionsun-
terricht. Zur Praxis und Theorie, Frankfurt/M. u.a. 1974, 123-134; H. Schmidt, Religions-
padagogische Rekonstruktionen. Wie Jugendliche glauben konnen (Calwer Theologische
Monographien, Reihe C, Bd. 3), Stuttgart 1977; K.E. Nipkow, Elementarisierung bibli-
scher Inhalte. Zum Zusammenspiel theologischer, anthropologischer und entwicklungs-
psychologischer Perspektiven in der Religionspadagogik, in: I. Baldermann, K.E. Nipkow
und H. Stock, Bibel und Elementarisierung, Frankfurt/M. 1979.
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Thron, in den die Prifation einstimmt, ehrt Gott mit dem Sanctus auch
dann, wenn kein Mensch bei uns lernt, was es mit Religion auf sich hat. Jede
Liturgie weist von ihrem Inhalt her tiber die Funktionalitdten und Notwen-
digkeiten hinaus, entzieht sich ihnen und kann gerade so Not wenden.

Pointiert ausgedriickt: Das Begriffspaar von Tradition und Situation, wenn
es Religion zureichend erschlieBen soll, verstellt die Heiligkeit Gottes. Die
Ewigkeit, die im » Ehre sei Gott in der Hohe« unseres armlichen Gottesdien-
stes inhaltlich angelegt ist, ist zwar eine christliche Vorstellung der Tradition;
die erfiillte Zeit des liturgischen Aktes hat in aller Gebrochenheit an der gott-
lichen Ewigkeit teil und gibt der Vorstellung ihre Wirklichkeit als Religion.

5 Liturgik und Didaktik

Es ist nicht damit getan, unterrichtliche Prozesse kategorial auf liturgische
Vollziige zu beziehen - das Problem wiederholt sich auf der Ebene der wis-
senschaftlichen Fécher und ihres Selbstverstandnisses. Das »und«, das die
Liturgik als Theorie liturgischen Handelns und die Didaktik als wissen-
schaftliche Disziplin des Unterrichtens zusammenbindet, ist spannungsge-
laden, zunachst noch als hypothetisch, im besten Fall als programmatisch
anzusprechen. Mogen sich ein reformpéadagogisch verstandener Unterricht
und gruppenspezifisch angelegtes liturgisches Gestalten beim Nachdenken
in fast tiberraschender Weise vertragen, die Didaktik verhalt sich gegen-
uber der Liturgik reserviert.

In umgekehrter Richtung empfinde ich das Problem eher noch starker: Die
Liturgik sperrt sich gegeniiber dem Zugriff der Religionsdidaktik. Eine Re-
ligionsdidaktik, die sich auf Liturgie einldft, orientiert sich iiber kurz oder
lang an neuen Kategorien. Auch die Liturgik muB sich neu strukturieren,
wenn sie sich den didaktischen Fragen stellt. Einer theologischen Disziplin
fallt solche Offnung besonders schwer.

Jene Liturgik steht nicht bereit, auf die sich religionspadagogisches Denken
einfach beziehen konnte. Es kann in diesem Zusammenhang noch nicht
darum gehen, eine solche Liturgik zu entwerfen. Ich begniige mich damit,
drei Modelle zu skizzieren, in denen sich die Liturgik zur Aufgabe unter-
richtlicher ErschlieBung implizit oder explizit verhalt.

5.1 Die Liturgik der Verniinftigkeit

Im Miirz 1807 verbietet die Landesdirektion von Schwaben in Augsburg »nachdriicklichst«
einige kirchliche Mi3brauche. Gemeint sind v.a. »der feyerliche Einzug des sogenannten
Palmesels am Palmsonntage«, »die sogenannte Himmelfahrt, wo eine holzerne Statue. . . an
Stricken unter lirmendem Gedrénge des. . . Volks in die Hohe gezogen wird, »die sinnliche
Darstellung des heil. Geistes am Pfingstsonntage durch eine herab gelassene Taube«, »die
sogenannte Krippe am Weihnachtsfeste«.

14 Liturgische Nachrichten, in: Heinrich Balthasar Wagnitz (Hg.), Liturgisches Jour-
nal, Bd. 8, Halle/S. 1809, 181.
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Dem Volk wird seine Religion weggenommen. Denn wahre Religion ist er-
haben, und das Volk will seine Religion derb. Die wahre Religion hat das
Ziel, durch die AuBerlichkeiten hindurch das Gemiit innerlich zu ver-
edeln, aber das Volk nimmt seine Religion nur duBlerlich und sinnlich
wahr. Die wahre Religion befordert die Tugend, aber das Volk will davon
nichts wissen. Hinter der MaBnahme der Augsburger Regierung steht die
liturgische Theorie der Aufklarung. Wir befinden uns in der Zeit, in der
die Liturgik als wissenschaftliche Disziplin entwickelt wurde. Die éstheti-
schen und ethischen Implikationen dieser Liturgik geben ihr von vornher-
ein eine padagogische Dimension. Das Volk muf zur wahren Religion er-
hoben werden.

Im katholischen Siidwesten tritt unter dem Zeichen der Konstanzer Litur-
giereform des Generalvikars von Wessenberg'® der Gegensatz von reli-
giosem Paganismus und aufgeklarter Religiositit starker hervor als im
protestantischen Norden. Den theoretischen Zuschnitt der Aufklarungs-
liturgik exemplifiziere ich im folgenden an einer kleinen Arbeit des Wei-
marer Predigers Wilhelm Schroter aus dem Jahre 1809.1°

Schroter stellt sich eingangs die Frage, ob die Liturgie iiberhaupt »fiir eine theoretische Be-
handlung geeignet« sei. Kann »das, was zum Wesen der Liturgie gehort, in eine wissen-
schaftliche Form, nach einem gemeinsamen Prinzip unter allgemein giiltige Regeln ge-
bracht werden?« (266f) Natiirlich beantwortet er die Frage mit ja. Ich notiere sie dennoch,
weil sie das BewuBtsein dafiir aufbewahrt, daB hier eine grundsitzliche Differenz besteht.
Die positive Antwort ist erst dadurch moglich, daB Schroter wissenschaftsgeleitet eine Li-
turgik entwirft, die ihrerseits die Liturgie rekonstruiert. Dadurch macht die Liturgik die Li-
turgie wissenschaftlich kommunikabel und im Grunde auch unterrichtsfahig.

Schroters Liturgik schreibt der Liturgie einen Zweck zu. Von diesem her
muB sie beurteilt werden. Die Verwissenschaftlichung des Nachdenkens
uber Liturgie zieht ihre Instrumentalisierung nach sich. Die Liturgik
schickt sich an, die Liturgie zu ihrem Instrument zu machen, fiir das sie die
volle Verantwortung tibernimmt.

Endzweck der Liturgie ist die gemeinschaftliche Gottesverehrung (268).
Auch der Endzweck ruht nicht in sich, sondern wird wiederum rationali-
siert: Es handelt sich um »absichtlich veranstaltete Gottesverehrung«, die
mithin auf einem »BediirfniB« griindet. Dieses Bediirfnis besteht darin,
daB »das allgemeine Gefithl und BewuBtsein« der Menschen ihr biirgerli-
ches Leben, in dem sie voneinander abgesondert existieren, transzendiert
und »eine allgemeine und gemeinschaftliche Verehrung« bewirkt, in der

15 P Vollmar, Dieliturgischen Anschauungen des Ignaz Heinrich von Wessenberg (1774~
1860) (Diss. theol. Freiburg/Schweiz), Ziirich 1971.

16  W. Schroter, Ueber die Moglichkeit und Beschaffenheit einer Theorie der Liturgie, in:
H.B. Wagnitz(Hg.), Liturgisches Journal, Bd. 8, Halle/S. 1809, 266-292. Vgl. zur Liturgik
der Aufklarungszeit A. Ehrensperger, Die Theorie des Gottesdienstes in der spéten deut-
schen Aufklarung (1770-1815) (Studien zur Dogmengeschichte und zur Systematischen
Theologie, Bd. 30), Zirich 1971. Ehrensperger revidiert die Betrachtungsweise von P
Graff, Geschichte der Auflosung der alten gottesdienstlichen Formen in der evangeli-
schen Kirche Deutschlands, Bd. 1%, Gottingen 1937; Bd. 2, ebd. 1939.



Liturgik und Didaktik 103

der Mensch »sein ganzes Gemiith« (Gedanken und Empfindungen) ge-
geniiber dem zur Sprache bringt, »durch welchen man alles ist und noch
zu werden hofft«. Dem ausgemachten Bediirfnis korreliert eine anthro-
pologisch begriindete Theologie.

Das Denken und Empfinden steht in einem ProzeB. Es »muBl immer noch vollkommener
werden« (269). Es muB als vorhandenes ausgesprochen und dann veredelt werden: Es
wird hervorgebracht. Und in der Hervorbringung muf3 »der Grund zu einem demselben
gemiBen Handeln zugleich mit enthalten« sein. Die Gottesverehrung bringt »die Einheit
im Denken, Empfinden und Handeln in Beziehung auf Gott« hervor. Diese Einheit ist per
definitionem »Religiositit«, denn Gott ist fur die Einheit des Denkens, Empfindens und
Handelns (bzw. Wollens) »das eine nothwendige Prinzip, von dem alles ausgeht, auf das al-
les zurlick fiihrt«. Die so rekonstruierte Liturgie schafft Religiositit.

Es handelt sich um denselben Kantianismus, der auch der zeitgendssi-
schen Katechetik, etwa Graeffes, zugrunde liegt.'” Wie die Katechisation
muB auch die Liturgie auf das ganze Gemiit in allen drei Vermogen ein-
wirken.

Da Gott als das Hochste und das Vollkommenste »nicht in den unvollkommenen Kreis der
Menschen herab treten« kann, »ohne selbst von seiner Vollkommenheit zu verliereng,
mubB sich der Mensch ihm durch » Erhebung des Geistes« annéhern. Der christliche Gott ist
als Urkraft gedacht, die - selber ein Unendliches - alles Endliche bedingt. Religiositit ist
»das Streben, dieses bedingende Unendliche zum Bedingenden aller unserer moralischen
Handlungen und Gesinnungen zu machen« (271). »Der Geist wird zu Gott erhoben,
wenn. . . er das Verhaltnif, das zwischen Gott und der Welt und namentlich der Menschen
Statt findet. . ., mit immer groBerer Klarheit einsieht.« Natiirlich bleibt die »moralische
Freyheit des Menschen« dabei gewahrt, weil er »mit Freyheit und Liebe sich an Gott er-
gibte (272).

Mit dieser Grundlegung wird Liturgie als Unterricht konzipiert. Weil in
allen Menschen das Bediirfnis vorhanden ist, iiber religiose Wahrheiten
belehrt zu werden (= dem bedingenden Unendlichen durch Erhebung
des Geistes naherzukommen), ist dieser Unterricht zunéchst ein allge-
meiner, der der Religion iiberhaupt gilt. Aber es gibt nicht nur den allge-
meinen Standpunkt, »auf dem jeder Mensch als Mensch und Christ sich
befindet« (273), sondern der Mensch steht zugleich »auf vielen anderen
Standpunkten, in welche er »durch besondere Schicksale, Lebensver-
héltnisse, bedeutende Ereignisse u.d.gl. versetzt wird«. Der Geist der
christlichen Religion geht »in alle Verhéltnisse« ein und gibt als besonde-
rer Unterricht, was jeder (modern gesprochen: in seiner Situation)
braucht. Schroter entwickelt aus dieser Unterscheidung als besonderen
Unterricht die Liturgie der Kasualien.

Weil der Mensch nicht nur Geist ist (dann gébe es keinen Halt in der He-
bung zu Gott), sondern zugleich ein sinnliches Wesen, muB die Liturgie
Sinnlichkeit in sich aufnehmen. Das geschieht auf zwei Weisen. Die Litur-
gie entfernt negativ alles, was der sinnlichen Natur die Richtung auf das

17  Bizer, Art. Katechetik, 691f.
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Gemeine gibt: Deshalb darf die Taube am Pfingstsonntag nicht mehr von
der Kanzel herabflattern. Positiv macht sie Setzungen, »die geschickt
sind, dieser Natur selbst eine Richtung nach dem Hoheren und Hochsten
zu geben« (275). Die Liturgie wirkt durch Sinnliches, in dem ein Hoheres
und Hochstes sich ausspricht oder angedeutet wird. Mit dem Sinnlichen
der Liturgie wird Geistiges aufgenommen.

Mit dieser Bestimmung ist der Ubergang zu Asthetik'® vollzogen. Denn
das Sinnliche, das als Medium des Geistigen aufgenommen wird, ist
Kunst. »Nur durch die Kunst also kann jenes Hochste (ich ergénze: sinn-
lich) . . . angedeutet werden« (276). Schroter mu3 nun eine liturgische
Asthetik entwerfen.

Die Kiinste kénnen durch ihre spezifischen sinnlichen Formen entsprechende geistige
Ideen und Empfindungen erwecken. Diese wiederum korrelieren Merkmalen des Heili-
gen. Zum Beispiel: Dem allgemeinsten Merkmal des Heiligen, der Vollkommenheit, ent-
spricht die allgemeinste Empfindung des Erhabenen. Die sinnliche Form dafiir ist die voll-
endete Schonheit. In der Natur gibt es dieses vollendete Schone nicht. Indem es in der
Kunst erscheint, erhebt sie das Gemiit iiber die Natur und bringt dadurch die Empfindung
des Erhabenen hervor. Das Korperlich-Sinnliche und das Geistige durchdringen sich in
der liturgischen, kiinstlerischen Form und wirken entsprechend auf den Menschen ein.
Nur bestimmte Kiinste konnen das Gottliche ausdriicken und zur Ahnung des Gottlichen
fiihren, die eine mehr, die andere weniger. Bildhauerei, Malerei, Tonkunst, Poesie und Re-
dekunst werden unter den Kategorien des Allgemeinen und Besonderen zu einer Hierar-
chie ausdifferenziert. Bildhauerkunst und Malerei versinnlichen das Ganz-Allgemeine;
»sie miissen solche Ideen und Empfindungen aussprechen, welche sich mit allen auch noch
so speziellen religiosen Ideen und Empfindungen vereinigen lassen« (291). Die Tonkunst
wird z.B. mit einem Kirchenlied dem Situativen schon eher gerecht. Am mannigfaltigsten
konnen Redekunst und Poesie angewandt werden. Gerade die Rede vereinigt als Predigt
»eine allgemeine Grundform« mit vielen Einzelformen, durch die die allgemeine Idealitit
und schone Individualitit verbunden sind. Thre » Produkte sind sowohl fiir den, der nur ein
allgemeines Interesse, als auch fir den, der zugleich ein besonderes Interesse an derselben
nimmt« (290).

Indem diese Liturgik Liturgie als Unterricht konzipiert, konstituiert sie
sich selbst gleichsam als Didaktik, die den Weg zum Heiligen bahnt. Die
Vermittlung von Religiositiat wird ihr zum asthetischen Problem; die
praktische Liturgik ist ganz in die Asthetik eingehéngt. Dieses Vorgehen
lost in der Aufklarungszeit eine breite liturgische und agendarische Pro-
duktivitit aus. Sie ist sich bewuBt, daB sie nicht nur tiber die Liturgie Reli-
giositit herbeifiihrt, sondern auch selber die Liturgie herstellt und zum
Herstellen erschlieBt. Ich konstatiere nicht ohne Bewunderung, daB das
religionsdidaktische Problem auf diesem GrundriB gel6st werden kann:
selbstverantwortete Gestaltung der Liturgie durch die Lernenden. Die

18 Zur zeitgendssischen Asthetik vgl. Friedrich Bouterwek, Aesthetik, Th. LII, Leipzig
1806, Gottingen *1824/25 (Nachdruck Hildesheim 1976); Friedrich Christian Thomasius,
Ueber die Veredlung des christlichen Kultus durch Hiilfe der Aesthetik, Niirnberg 1803.
Indirekt ist an der Liturgik der Aufklarungszeit die innere Logik zu studieren, die auch heu-
te den Weg von der Symboldidaktik zur Asthetik zwingend macht; vgl. P. Biehl, Religions-
péidagogik und Asthetik, in diesem Band 3-44.



Liturgik und Didaktik 105

dabei angewandte Padagogik und die mit ihr verbundenen Interessen miis-
sen freilich weiterhin in Frage stehen.

Die Problematik liegt auf der theologischen Seite. Eingesperrt zwischen Po-
stulate der praktischen Vernunft und klassizistischer Asthetik hat es Gott
schwer, aus dem Schatten einer leblosen Gottesidee und ihrer Abbildung im
Statuarisch-Erhabenen herauszutreten; die geschichtliche Identitat der Kir-
che scheint zu verrinnen. In romantischer Perspektive erscheinen die Pro-
dukte dieser Liturgik bald als Zerfall in zeitbedingte Beliebigkeit. Es ist die
geschichtliche Erfahrung mit der Aufkldrung und die Angst vor ihr, die hin-
fort die Liturgik durch Verdikte vor Pidagogisierung und Asthetisierung
bewahren zu miissen glaubt. Der Riickgriff auf historisch rekonstruierte
Formen der Liturgie fallt dann freilich unter romantischem Vorzeichen
nicht weniger beliebig aus, auch wenn die Restauration in Preuflen durch
den Konig selber in die Wege geleitet wird.

5.2 Die Liturgik der Kirchentiimlichkeit

»Die Liturgiewissenschaft will zu tieferer und organischerer Erkenntnis der
Liturgie fithren. Wie alle heiligen Wissenschaften setzt sie den Glaubenvor-
aus.« Ich verstehe Glauben in dieser Behauptung als Zustimmung des For-
schers zur Lehre der Kirche. Denn die Voraussetzung wird alsbald noch
tiberboten: » Doch geniigt der Glaube allein nicht«. Die Liturgie ist Leben;
wenn sie zum Erkenntnisobjekt des Forschers werden soll, muf er von die-
sem Leben ausgehen, ich interpretiere: es selber durch Mitvollzug der Litur-
gie teilen. Indem er die von ihm selber im Glauben gelebte Liturgie dann mit
wissenschaftlichen Methoden weiter entfaltet, treibt er eine Liturgiewissen-
schaft, die den wahren Sinn der Liturgie »organisch« erfassen kann.”
Hier ist mehr gemeint als der Grundsatz, nur derjenige konne von Liturgie
reden, der bereit sei, sich ihr auszusetzen. Die Romische Messe ist vielmehr
ein Mysterium, das sich nur dem Eingeweihten 6ffnet. Die Teilnahme an der
Liturgie ist im Kern das katholische Leben selbst und ist bedingt durch die
volle Hingabe an die Kirche. Wiirde in diese Liturgik eine Didaktik einge-
zeichnet, dann die einer »mystagogischen Katechese«. Die Zugehorigkeit
zur Kirche ist eine wesentliche Bedingung, sie nachzuvollziehen. Gegen-
iiber dem modernen Unterrichtsverstandnis ist diese Liturgik fest verschlos-
sen.

Wie die Kehrseite der Medaille liest sich die Analyse, der C. G. Jungdie R6-
mische Messe unterzogen hat?’: Wie das Dafiirhalten setzt auch das Glau-

19  Martimort (Hg.), Handbuch (s.0. Anm. 8), 11 (Kursivierung im Original). Der Glaube
allein 148t »die in den Zeichen enthaltenen ubernatiirlichen Wirklichkeiten erkennen und
iiberhaupt die Sprache der ganz auf der Offenbarung beruhenden Liturgie verstehen«. » Doch
geniigt der Glaube allein nicht: Die Liturgie ist ja. . . eine sichtbare Handlung, die nur die tat-
sachlich daran Beteiligten verstehen konnen, und zwar nach dem MaBe ihrer Teilnahme. Sie
ist vor allem Leben und dann erst Erkenntnisobjekt, so daB eine Liturgiewissenschaft, die
nicht von diesem Leben ausgeht, ihren Gegenstand nie begreifen wird.«

20 C.G. Jung, Das Wandlungssymbol in der Messe (1940/41), zitiert nach: H. Barz u.a.
(Hg.), Grundwerk C.G. Jung, Bd. 4, Olten 21987, 110-205.
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ben »keinen anderen realen Tatbestand als einen psychologischen«. Die
Aussagen des Glaubens bzw. des Ritus geben ausschlieBlich einer empi-
risch erfaBbaren psychologischen Wirklichkeit Ausdruck. Damit ist Li-
turgik als Religionspsychologie konstituiert, deren Wirklichkeitsver-
standnis allein herrscht.

Zur Theologie, wie sie uns eben entgegentrat, ergibt sich nicht einmal eine
Bertihrungsfliche. Wenn ein Gegenstand als metaphysisch qualifiziert
wird, ist er »dem Zugriff der Wahrnehmung. . . entzogen«. »Jede Wis-
senschaft aber erreicht beim Unerkennbaren ihr Ende« (151). Etwas an-
deres ist es freilich, daB die Psychologie nach Jung das, was sie mit Psyche
setzt, selber nicht zu durchschauen vermag. Eine religionspsychologische
Didaktik wiirde religionswissenschaftlich (s.o. S. 98) auf der Grundstruk-
tur von Analyse und Reflexion aufbauen; die Aufgabe eigener verant-
wortlicher Gestaltung von Liturgie trite schwerlich ins Blickfeld.

Was die Liturgik der Aufkldrung noch vermittelt zu haben meinte - glau-
bend-produktive liturgische Verantwortung und wissenschaftlich-ver-
nunftige Ableitung -, ist lingst unvermittelbar geworden. Liturgie ist nur
als Ritus und Symbol didaktisch verstandlich zu machen. Unter der Vor-
aussetzung eines reformatorischen Kirchenbegriffs, der fiir den Gott- und
Glaubenslosen auf offenen Zugéngen zur Kirche besteht, verfallt die Li-
turgie in eine schlechte, weil unvermittelte Kirchentiimlichkeit.

Die Liturgik gibt Rechenschaft iiber das mit einer Liturgie gesetzte Ver-
standnis von Kirche und bietet einen Rahmen, in dem die verschiedenen
Kirchenbegriffe der Liturgien aneinander diskutiert werden kdnnen.
Wenn diese Bestimmung richtig ist, dann ist iberall da eine Liturgie ge-
genuber der Liturgik abgeschirmt, wo ihr eine ontologische oder in ge-
schichtlichen Urgriinden verwurzelte Ewigkeitsgestalt zuerkannt wird.
Liturgik wird zur Darstellung liturgischer Ideologie. Es liegt nahe, dann
fiir die Liturgie eine unmittelbare Wirkung zu reklamieren, die den Mit-
vollziehenden distanzlos mit dem Heiligen konfrontieren soll. Wenn Li-
turgie kategorial als Ausdruck frommer Gemeinschaft oder als > Erlebnis<
gefaBBt wird, in dem das Heilige, womoglich in >Betroffenheit¢, >erfahrenc
wird, ist eine Verkiirzung im Kirchenbegriff zu vermuten, die die Subjek-
tivitit romantisch einschmelzt und den Raum fiir Unterricht im Ansatz
verengt. Ich méchte dieses Problem an einer der wenigen einschligigen
Arbeiten zum Thema auf evangelischer Seite weiterdiskutieren.

Klaus Meyer zu Uptrups Uberlegungen kreisen um die These: »Liturgie ist urspriingliche
Katechese«.*! Daraus ergibt sich ein Unterrichtsverstéindnis, das sich am lebendigen Mit-
vollzug der Liturgie orientiert. Die liturgisch gelebte » Gottesbeziehung« in der Gemeinde
will erst einmal die »Nachahmung« durch die Lernenden. » Wo Liturgie nicht ziindet in den

21 K. Meyer zu Uptrup, Liturgie und Katechese, JLH 26 (1982) 1-19: das Zitat 2 u.6. Es
ist einem Gebetbuch der Schwestern von Pomeyrol entnommen: »Das Gotteslob ist die
wahre Katechese, die das Volk Gottes nahrt und lehrt. Es ist zugleich Predigt und Zeug-
nis.« Aus dem »wahr« in erbaulicher Sprache wird das erste Glied der Distinktion »ur-
springlich - nachtriglich«.
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Herzen junger Menschen, hingt die nachtrigliche Katechese in der Luft« (2.7). Urspriing-
liche und nachtrégliche Katechese verhalten sich wie Erfahrung und Reflexion.

Auch Meyer zu Uptrup bewegt sich in reformpadagogischer Tradition: Der Lebensvor-
gang hat fiir das Lernen Vorrang vor der Abstraktion. Er sucht aus der Perspektive der Ler-
nenden den Ort, an dem Liturgie zum Erlebnis wird. Das ist nur im Rahmen einer Gemein-
schaft moglich, die miteinander teilt und miteinander redet. Das Verstindnis von Kirche
stellt sich graphisch in Gestalt einer Bewegung dar, die die Schleifen einer liegenden Acht
immer wieder durchléuft: den Kreis der Gemeinschaft und den Kreis gottesdienstlicher
Anbetung. Das entspreche dem Leben der ersten Christen, wie es die Apostelgeschichte
beschreibt. Aber die Verbindung der beiden Kreise kann die volkskirchliche Gemeinde
nicht leisten (8). Das faktisch normative Kirchenmodell geben jetzt Kommunitéten ab, die
ihre Spiritualitat in liturgischen Formen pflegen, allen voran Taizé,

Meyer zu Uptrup hat darin recht, daB zur Liturgie die Einiibung gehért;
und die Einlibung setzt eine Gruppe, meinetwegen auch eine Gemein-
schaft voraus, die ihre Liturgie in relativer Stabilitit durchhalt. Auch die
religionspadagogische Wertigkeit von Taizé ist nicht zu bestreiten. Es geht
jetzt um die hinter Meyer zu Uptrups Gedanken stehende Liturgik und
ihr Verhéltnis zur Didaktik.

Urspriingliche und nachtréigliche Katechese bilden bei ihm eine sanktionierte Reihenfolge.
In der urspriinglichen Katechese der Liturgie soll der » Veranstaltungscharakter« zuriick-
treten; die Lernenden sind auf Imitationslernen am Vorbild jener festgelegt, bei denen die
Hinwendung zu Gott in Liturgie zum Klingen kommt. Lernende an der Gestaltun g der Li-
turgie zu beteiligen ist deshalb im Grunde widersinnig. Entweder versuchen sie innerhalb
der Liturgie durch kommentierende Reflexionen iiber die Liturgie einen Weg in die Litur-
gie darzustellen, oder sie liefern, wenn sie selbst liturgisch agieren, die Liturgie eben dem
»Veranstaltungscharakter« aus: »Eine Jugendgruppe. . ., die sich vor dem Altar aufbaut,
sagt und spiclt mit den Worten zur Ehre Gottes, mit ihrer Aufstellung aber zur ei genen Eh-
re« (17).

Diese Diffamierung schldgt auf das Konzept zuriick. Fiirchtet Meyer zu
Uptrup mit dem »Veranstaltungscharakter« eine gestaltende Subjektivi-
tat, die in das Arkanum reiner Hinwendung zu Gott eindringt? Mir
scheint, er vermittelt die >himmlische« Liturgie mit dem Vorgang liturgi-
scher Gestaltung iiber die spirituellen Qualititen der Gestaltenden. Ich
vermisse bei ihm das Zutrauen zu der Arbeit an liturgischen Formen, die
ihre Kraft auch unter profanen Bedingungen unterrichtlicher Reflexion
entfalten konnten. Dem »Erlebnis« als vorgéingig notwendigem Herein-
genommenwerden in die Hinwendung einer Gemeinschaft zu Gott eignet
in dieser Konstruktion ein disziplinierendes Element, d.h. schlechte Kir-
chentiimlichkeit.??

5.3 Das Spiel mit der Form
Ich stelle mir die Vermittlung von Liturgik und Didaktik unter dem Be-

22 Meyer zu Uptrup hat sich durch das Stichwort >Katechese< von vornherein auf einen
Kirchenunterricht eingrenzen lassen; dadurch hat er sich die Auseinandersetzung mit Un-
terrichtsbegriffen erspart. Argerlichist, daB er seinen Begriff von Katechese nicht in Unter-
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griff der >Form« vor. Form ist sowohl eine paddagogische als auch eine li-
turgische Kategorie. Jede Form hat nur ihr eigene Strukturen, die das
Subjekt, das auf sie zugreift, respektieren und die sich im respektierenden
Zugreifen herausarbeiten. Die Form entdeckt sich im Arbeitsproze dem
Entdecker in ihrer Unverwechselbarkeit und macht ihre Entdeckungen
zum Ereignis; sie verdndert, bereichert, >bildet< den Entdecker, der sich
selbst im Entdecken neu erfihrt. Denn es ist ja auch er selbst, der durch
seinen Blick, durch sein Gespiir, durch seine Erfahrung im Zugreifen die
Strukturen eingetragen hat, sie vom Gegenstand bestitigen und modifi-
zieren 14Bt und damit selbst als Schopfer und Geschopf bei der Sache war.
Im Austausch iiber die gewonnene Erkenntnis, in dem er zeigt, was er als
Strukturen der Form herausgearbeitet und gewonnen hat, teilt er auch
sich selber mit. Sinnerfahrung geschieht an gestalteter Form.

Ich umschreibe mit diesen Sdtzen nur, was die geisteswissenschaftliche
Pidagogik als >doppelseitige ErschlieBung« (von Unterrichtsinhalt durch
den Lernenden, vom Lernenden durch den Unterrichtsinhalt) beschrie-
ben hat.? Die Hingebung, mit der Jugendliche an der mathematischen
Struktur eines Computerprogramms tiifteln konnen, gibt eine plastische
Anschauung von solchen Prozessen.

Ich ziehe es aus Griinden der Psychologie und der Liturgik vor, am archai-
schen Modell von handwerklicher Kunst zu exemplifizieren. Die >ganz-
heitliche< Personalitiit, um die es beim liturgischen Lernen geht, ist auf ge-
schichtlich aufbewahrte Elementarizitat angewiesen, an deren Erbe sie
sich gewinnen kann. Der Holzschnitzer, der am Lindenholz schnitzt, re-
spektiert das Holz in seiner Harte und Maserung, richtet sich in der Fiih-
rung seines Messers nach der am Holz wahrgenommenen Form. Was im-
mer er selber schafft, es ist durch die Strukturen des Holzes vorgegeben.
Er bringt sich in das vorgegebene Holz gestaltend ein und gibt ihm seine
eigene Form. Seine Plastik bleibt eine Figur aus Lindenholz und zeigt in
einmaliger, unverwechselbarer Konkretion eine weitere Moglichkeit, die
in diesem Holz steckt. Sie zeigt auch eine neue menschliche Moglichkeit,
die fiir den Kiinstler selbst und die Menschheit im ganzen unwiederholbar
ist. Nur diese Gestaltung hat in dieser individuellen Form den Inhalt her-

richt und Erziehung ausdifferenziert. Die »urspriingliche« Katechese steht in vielem einer
»Erziehung« zum Gottesdienst nahe; die »nachtrigliche« Katechese lduft bei ihm in dieser
Skizze auf ein diirftiges »Reden iiber . . .< hinaus. Die Auseinandersetzung mit dem Pro-
gramm liturgischer Erzichung in den 20er Jahren, die explizit reformpédagogische Impulse
aufgenommen hat, hitte in seinen Gedankengang geschichtliche und begriffliche Reflexi-
vitat bringen kénnen. Vgl. z.B. L. Bopp, Liturgische Erziehung. Gegebenes und Aufgege-
benes, Freiburg 1929.

23 W. Klafki, Das pidagogische Problem des Elementaren und die Theorie der kategoria-
len Bildung (Géttinger Studien zur Padagogik, NF Bd. 6), Weinheim (1959) 341964, 322;
F. Copei, Der fruchtbare Moment im Bildungsprozef8, Heidelberg (1930) *1969; G. Ker-
schensteiner, Der Begriff der Arbeitsschule, Leipzig/Berlin (1911) 31922, bes. Kap. IV
(60ff); O. Scheibner, Der Arbeitsvorgang in technischer, psychologischer und pidagogi-
scher Erfassung, in: H. Gaudig (Hg.), Freie geistige Schularbeit in Theorie und Praxis,
Breslau 1922, 37-61.
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vorgebracht, in dem das Holz, die Arbeit des Kiinstlers, seine Zeit und
seine Welt und potentiell alle, die sich ihr aussetzen, >aufgehobenc« sind.
Im Blick auf die liturgische Gestaltung habe ich die Reihe noch um ein
weiteres Glied zu erweitern: Auch die Ehre, die jedes Stiick gewachsener
und gestalteter Schopfung Gott gibt, gewinnt in diesem formgewordenen
Inhalt Gestalt.

Selbst auf die Gefahr hin, den Vergleich naturalistisch zu iiberziehen: Das
Schnitzen setzt voraus, daf Linden wachsen und ihr Holz greifbar ist. Das
ist keine Selbstverstandlichkeit. Nur wo wir das Wachsen zulassen und das
Gewachsene pflegen, ist Gestalten und Lernen moglich. Dieser padago-
gische Satz ist zugleich einer der Liturgik. Liturgie ist geschichtlich ge-
wachsen; sie wichst langsamer als Eichen; sie braucht Pflege. Das liturgi-
sche Gestalten setzt voraus, dal gewachsene Liturgie gepflegt wird und
greifbar ist; es vollzieht sich an iiberkommenen Formen. Eine ohne An-
lehnung an Fritheres frei erfundene Liturgie, sofern es so etwas geben
kann, wére unserios.

Zum tatséichlichen Umgang mit liturgischen Formen:

»Ich mochte Euch sehr herzlich zu diesem Gottesdienst begriien. . . Ich mochte uns wiin-
schen, daB wir neue Kraft aus ihm schopfen . . .« Der Pastor begriiBit seine Gemeinde zu
Beginn des Gottesdienstes mit den Formen biirgerlichen Umgangs. Die Redesequenz
schlieBt: »Und ich mochte diesen Gottesdienst beginnen im Namen des Vaters und des
Sohnes und des Heiligen Geistes.« Den Formen des geselligen BegriiBens und des zuge-
wandten Wunsches wird eine traditionelle liturgische Vollzugsformel angefiigt. Der stilisti-
sche Bruch schmerzt geradezu physisch, inkommensurable Formen werden verbunden, als
ob sie eine Einbeit bildeten.

Der Befund: Ein wichtigtuerischer » Conferencier« hat sich mit seinen Formeln zum Gast-
geber aufgeworfen und tut so, als ob es hier auf seine frommen Wiinsche ankdme. Unverse-
hens haben sie den Gottesdienst zur Kraftquelle funktionalisiert. Das steht im inhaltlichen
Widerspruch zur traditionellen Formel. Hitte der Liturg sich iiberlegt, was diese jetzt bei-
laufig ausgesprochene Deklaration besagt, seine vorlauten Worte waren ihm im Halse
steckengeblieben. Hier amtiert ein in liturgicis nichtunterrichteter Liturg. Seine liturgische
Gestaltung berticksichtigt die >Maserung« seiner Materie nicht; er nimmt auch die Form
der BegriiBung nicht ernst, weil er seine >personliche< Zuwendung zur Gemeinde mit Got-
tes Zuwendung korreliert und damit >gesetzlich< liberfrachtet.

Auf der Suche nach einer Liturgik, die im Ansatz fiir die Didaktik offen
ist, bin ich wieder auf Friedrich Buchholz gestolen. Der gelernte Kunsthi-
storiker hat bis in die 60er Jahre hinein auf liturgischem Gebiet unbeug-
sam gegen die kirchliche Restauration gekampft. Goethes Begriff der
»geprigten Form« gibt fiir zwei seiner Aufsatze ein Titelwort.*

Form ist ein Begriff der Kunst. Er beschreibt einen dsthetischen Sachver-
halt. Kunst »richtet >zwanglos und selbstédndig« (Goethe) eine eigene
Ordnung auf, welche alle sonst von Menschen errichtete Ordnung durch-

24  E Buchholz, Der theologische Ort der gepragten Form (1964/65); ders., Gepragte
Form im Gottesdienst (1964/1965), beides in: J." Mehlhausen (Hg.), Friedrich Buchholz,
Liturgie und Gemeinde. Gesammelte Aufsitze (TB 45), Miinchen 1971, 201-214.215-239
(Bibliographie 266-272).
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bricht, begrenzt, relativiert« (203). Diese je eigene Ordnung ist die ge-
prigte Form. Deshalb ist Kunst (bei aller Kunstbegeisterung) unheimlich;
sie stellt »die vom Menschen fiir giiltig erklarte Ordnung in Frage« und
raubt ihr »den Schein ewiger Giiltigkeit«.

Diese Definition hat eine kirchenkritische Funktion. Die Kirche ist ver-
sucht, die Kunst in eine annehmbare Relation zu ihr zu bringen, sie der
kirchlichen Ethik unterzuordnen oder ihr einen kirchlichen » Verkiindi-
gungs-Charakter« zu verleihen (204). Sie will ihre Ordnung von der
Kunst nicht begrenzen lassen. Damit verkennt sie, daB die Kunst eine Ga-
be Gottes ist. Jedes Geschopf Gottes, das Formen prigt, betitigt damit
von Gott geschenkte Freiheit (vgl. 207).

Wer eine Form ausprigt, spielt damit. Er errichtet nach Spielregeln, tiber
deren Angemessenheit der kiinstlerische ProzeB allein entscheidet, eine
von der vorfindlichen unterschiedene Welt (vgl. 209). Diese » Spiel-Welt«
besteht nur so lange, »als sie gespielt wird«. Die Erkenntnis ist zugleich
Kritik an einer archéologisch restaurierenden Denkmalspflege; sie tritt
aus dem Spiel mit dem alten Kunstwerk gleichsam aus und macht petrifi-
zierend »mit >vollem Ernst« das gespielte Werk zuschanden«. Das Kunst-
werk, das die Realitatswelt bedroht, wird zur Entschédrfung in Dekoration
von Realitat umgemiinzt.

Das Spiel der Kunst geschieht verantwortlich vor Gott. Die Verantwor-
tung liegt indessen nicht in (frommen) Intentionen oder glaubigen Set-
zungen der Spielenden, sondern darin, daB} sie sich auf »die saubere und
rechte Ausiibung eben des Spielens« beschrinken (210). Sie gehen
schlieBlich mit den von Gott geschaffenen Grundelementen (Raum und
Korper, Licht und Ton, Farbe und Kraft) pragend um.?

Buchholz hat alles Interesse daran, fiir Kunst und Asthetik auch im Raum
des Gottesdienstes freien Spielraum zu schaffen, um Anspriiche schlech-
ter Kirchentiimlichkeit abzuwehren. Damit vertritt er implizit zugleich
das eigenstandige Recht der Didaktik. Er gibt Gestaltungsraum frei und
verpflichtet die darin Agierenden auf die Anspriiche des Konnens.
Den Ubergang zum Gottesdienst vollzieht Buchholz so, daB er den Got-
tesdienst selbst als eine geprigte Form interpretiert, der »Symbol seines
Sinnes«, ndmlich als Werk Gottes ist. Er bleibt immer Gottes Dienst, und
es wird nie eine »Identitit zwischen Gottes Dienst und Gottesdienst ge-
ben« (217). Gottesdienst aber ist die von Gott geschenkte Form des Dien-
stes Gottes, mit der in kiinstlerischer Verantwortung und nach Einsichten
der Asthetik frei zu spielen ist (vgl. 218). Buchholz hat seine Lebensauf-

25 Interessantistdie Verwendung des Begriffs »Spiel« bei K. B. Ritter (vgl. z.B. Die Litur-
gie als Lebensform der Kirche, Kassel 1946, 31f). Auch er denkt an das Kind. Im Hinter-
grund steht aber die Mysterienfeier; das Spielen ist zweckfrei und ernst. Bei Buchholz ist
das Spielen ein konstruktives Aufbauen nach geschaffenen Regeln; es kommt auf die » Ge-
konntheit« an (bei ihm kursiviert, 210). Ein neueres Beispiel fiir das Verhiltnis von Spiel
und Liturgie: A.R. Sequeira, Spielende Liturgie. Bewegung neben Wort und Ton im Got-
tesdienst am Beispiel des Vaterunsers, Freiburg u.a. 1977.
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gabe darin gesehen, mit den Formen der Gregorianik zu >spielen<. Das
Antiphonale, das er fiir die kirchliche Arbeit Alpirsbach geschaffen hat,
erarbeitet sich unter Hingabe an historische Forschung eine fremde litur-
gische Kulturwelt, um im Zuge ihrer Rezeption die gewonnenen Spielre-
geln um so deutlicher auszuweisen.

Die Entscheidungen in der Gestaltung des Gottesdienstes sind in dieser
Liturgik kulturelle Entscheidungen. Ich ergianze: Folglich beteiligt sich
das Kulturfach des evangelischen Religionsunterrichts mit Fug und Recht
an diesen Entscheidungen und 6ffnet sie in kultureller Verantwortung der
nachfolgenden Generation zum eigenen Spiel. Die Formen, die die Schu-
le erarbeitet, stehen theologisch gesehen im gleichen kirchlichen Rang wie
die Erzeugnisse einer liturgischen Kommission. Welcher Formen sich
dann der Heilige Geist bedienen wird, bleibt gliicklicherweise offen (vgl.
219). Nur mit dieser Setzung bleibt der Spielraum des Lernens in Sachen
Liturgie frei gewahrt.

Abstract

Reflecting didactically about religious education, one searches for a point at which religion
becomes concrete. This is also valid in the public school: Christianity is concrete in its litur-
gical forms. - Learning is directed toward empowering oneself to act and create according
to one’s own responsibility. Conclusion: educators who want to teach religion teach liturgy
as liturgical creation. Through this hypothesis, didactic reflection and construction find a
conceptual orientation. This means a new challenge to liturgy, a challenge to be critically
self-contemplative and open to didactic thinking.



