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Vorwort

Jesus Christus in Lebenswelt und Religionspiddagogik — dies mag sper-
rig klingen. Warum nicht nur Religionspddagogik, sondern auch Lebens-
welt? Und warum so ausdriicklich der Bezug auf den Christus? Ja, warum
iiberhaupt ein religionspadagogisches Buch zu diesem Thema - gibt es
nicht schon geniigend Jesus-Biicher auf dem Markt?

Fir die religionspaddagische Arbeit in Schule und Gemeinde sind die ver-
fligbaren Jesus-Biicher gewiB eine - je nachdem - groBere oder kleinere
Hilfe. Was sie aber nicht enthalten, ist eine Antwort darauf, wie das fiir
den christlichen Glauben grundlegende Thema »Jesus Christus« pad-
agogisch und didaktisch aufgenommen werden kann. Denn dazu ge-
hort, gerade auch bei diesem Thema, mehr als Exegese und Systematische
Theologie oder auch Religionswissenschaft, so wichtig deren Beitrage
auch in Zukunft fiir die Religionspadagogik bleiben. Religionspadago-
gisch unerlaBlich ist die Frage, wie Kinder, Jugendliche und Erwachsene
heute diesem Thema begegnen, welchen Sitz in ihrem Leben es hat - oder
eben gerade nicht hat. Zuginge zu Jesus Christus in Lebensgeschichte
und religiéser Entwicklung, in einer durch Medien bestimmten Welt des
Aufwachsens, auch angesichts der Prasenz nicht- christlicher Religionen
- all dies verweist auf Aspekte, die in der verfiigbaren Literatur noch nicht
angemessen bearbeitet sind.

So geht es auch in diesem Jahrbuch keineswegs um eine Art Riickfall in ei-
ne allein von der Dogmatik bestimmte Christologie-Vermittlung, die le-
diglich einen fiir den christlichen Glauben zentralen Topos entfalten will
und auf lebensweltliche Gegenwartserfahrungen bestenfalls so weit ein-
geht, als » Ankniipfung« und » Ansprechbarkeit« dies zu erzwingen schei-
nen. Die Beitrige des vorliegenden Bandes stellen sich der Herausforde-
rung, das zeitliibergreifend fundamentale Thema »Jesus Christus« unter
heutigen Voraussetzungen neu und vor allem padagogisch bzw. didak-
tisch zu entfalten. Und dazu kann offenbar auch eine vorwiegend reli-
gionskundliche Jesulogie nicht geniigen, die davon absieht, daB die christ-
liche Gemeinde im Zeugnis biblischer Texte den Jesus von Nazareth als
Christus des Glaubens bekennt.

Zu fragen ist also, wie die Jesus-Thematik in der Vorstellungswelt heuti-



VIII Vorwort

ger Kinder und Jugendlicher vorkommt, wie sich das Thema in Gemein-
de- und Bildungsarbeit konkretisiert und welche Zusammenhénge und
Unterscheidungen sich ergeben, wenn von Jesus in einem zunehmend
multireligiosen Kontext zu reden ist. Doch konkretisiert sich das Thema
»Jesus Christus« nicht allein in der unterrichtlichen Auseinandersetzung
mit biblischen Texten, sondern auch in Symbolen und Riten, in Kunst und
Medien innerhalb und auBerhalb religionspiddagogischer Verwendungs-
zusammenhénge. So muf} besonders darauf geachtet werden, wie Lern-
prozesse mit dieser Thematik tber die schulische Verfacherung hinaus-
weisen und auf Lebenszusammenhédnge und Orte aufmerksam machen,
wo die Jesus-Uberlieferung als gemeindliche Kommunikation, als Litur-
gie und Aktion konkrete Gestalt gewinnt, aber auch wo sie iiber Kirche
und Gemeinde hinaus in Kultur und Gesellschaft - manchmal in uner-
kannter Form - gegenwartig bleibt und sich noch immer weiter entwik-
kelt.

So steht dieser Band fiir die Suche nach einem religionspiddagogischen
Weg der ErschlieBung christlicher Tradition als Ausdruck des Glaubens,
auch - oder besser: gerade - angesichts heutiger Lebenswelten in ihrer
Pluralitit sowie angesichts der Herausforderungen, vor die entsprechen-
de Lernprozesse mit Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen uns immer
wieder stellen.

Sommer 1999 Die Herausgeber
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1.1
Margot Rickers
Jesus Christus in den Weltreligionen

Uber den Umgang mit der Thematik in einer stiadtischen evangelischen
Grundschule

Der vorliegende Erfahrungsbericht kniipft an einen Beitrag an, der 1992
in diesem Jahrbuch iiber interkulturelles und interreligiéses Leben und
Lernen in der Annaschule Aachen zu lesen war. Im folgenden wird nun
einer spezielleren Thematik im Rahmen interreligiosen Arbeitens nach-
gegangen: Jesus Christus in den Weltreligionen.

Die Annaschule im Zentrum der GroBstadt Aachen wird augenblicklich von 390 Kindern
aus 43 Nationen besucht. Etwa ein Viertel der Kinder stammt aus Familien mit mindestens
einem nichtdeutschsprachigen Elternteil. Der Bezirk der Annaschule als einziger evangeli-
scher Grundschule erstreckt sich iiber ganz Aachen. Auch Deutsche aus dem Euregio-Ge-
biet (Belgien und Niederlande) beantragen fiir ihre schulpflichtigen Kinder die Aufnahme,
fiir Kinder also, die als Deutsche im Ausland leben. Unter der Voraussetzung, dass sich die
Eltern mit der konfessionellen Ausrichtung einverstanden erklaren, konnen Kinder aller
Religionen, Konfessionen und Konfessionslose oder religits Anonyme aufgenommen
werden. Augenblicklich sind mehr als sechzehn verschiedene Richtungen vertreten.
Alle Kinder nehmen an einem evangelischen Religionsunterricht teil. Aber - kénnte man
sagen - Gott hat in der Annaschule viele Namen. Diese kommen in der Schule und beson-
ders im Religionsunterricht zur Sprache. Dabei ist es relativ einfach, iiber Rituale, Feste
und Feiertage zu sprechen oder sogar ein wenig daran teilzuhaben. Kinder und Eltern un-
terstiitzen die Schule dabei gern.

Aber Religionsunterricht befasst sich mit mehr als nur demrein phanomenologlschen Ver-
gleich oder der Fest- und Feiersituation. Er sollte auch die Bedeutung von Religion im indi-
viduellen und gesellschaftlichen Leben an jeweils konkreten Beispielen thematisieren.
Durch Interpretation von Texten, Symbolen, Liedern, Bildern oder Erlebnissen, durch
Rollenspiele und kiinstlerische Gestaltung von Situationen und den Besuch religioser Stét-
ten finden die Kinder Moglichkeiten, sich in andere Menschen hineinzuversetzen, fremde
Vorstellungen nachzuvollziehen, andere Regeln und Normen zu sehen und auf diesem We-
ge die eigenen besser zu erkennen oder sich ihrer iiberhaupt bewusst zu werden. Dabei
muss ich meine Rolle als evangelische Religionslehrerin besonders gut reflektieren: Jeder
weiB, dass der Einfluss einer Grundschullehrerin groB ist.

Friiher oder spiter kann in einem interkulturell angelegten Religionsun-
terricht die Frage auftauchen, ob Jesus auch in anderen Religionen vor-
kommt und, wenn ja, welche Rolle er dort spielt. Bekanntlich ist es schon
schwierig genug, den historischen Jesus von Nazareth und den auferstan-
denen Christus der ersten frithchristlichen Gemeinden in der Grundschu-
le zu thematisieren. Die Verfasser der neutestamentlichen Schriften
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zeichnen kein einheitliches Bild. Sie haben uns Deutungsdokumente der
ersten Gemeinden hinterlassen. Wie kompliziert mag es dann wohl sein,
in einer mir fremden Religion Aussagen iiber Jesus Christus zu finden und
gegebenenfalls korrekt zu deuten?

Religionskundliche und religionswissenschaftliche Veroffentlichungen
stellen im allgemeinen spezifische Besonderheiten der uns fremden Reli-
gionen dar, ohne auf die Rolle Jesu eigens einzugehen. Deshalb versuche
ich auch in diesem Themenbereich, Quellen auszuschépfen, die mir das
interessante Umfeld der Annaschule bietet. Uber die Gesprache mit Kin-
dern hinaus bitte ich auskunftsfihige Eltern und Experten in den religio-
sen Zentren anderer Konfessionen und Religionen um Interviews, die
beides enthalten sollten: sachliche Information und personliche Position.

Solange es noch keine Ausbildungsméglichkeit fiir interkulturelle Arbeit gibt, sind wir an-
gewiesen auf Informationen, Aktionen und Engagement derer, die bereit sind, sich mitih-
ren kulturellen Besonderheiten ins Schulleben einzubringen. Sicher wird man auch bei bes-
serer Qualifikation der Lehrenden nicht auf Austausch und Kommunikation dieser Art
verzichten wollen. Das geschieht seit Jahren bei Festen und Feiern, am Tag der Nationen, in
Sachunterrichts-, Musik- und Deutschstunden, in verschiedenen Fremdsprachen-Ar-
beitsgemeinschaften und bei anderen bi- und internationalen Aktionen. Im Zusammen-
hang mit Religion wird eher Zuriickhaltung geiibt. Die Griinde sind nicht bekannt. Ist es
vielleicht Desinteresse oder Distanz zur eigenen Religion? Oder spielt die Furcht eine Rol-
le, sich in der fremden Sprache iiber sehr diffizile Zusammenhénge duBern zu miissen?
Sollte man wirklich sehr personliche Auffassungen preisgeben? Moglicherweise traut sich
niemand eine authentische Darstellung auch nur einzelner Aspekte zu. Die Initiative muss
von mir ausgehen. Einmal ins Gesprich gekommen, schwinden die Vorbehalte schnell.
Mein Interesse an der Religion und die Moglichkeit des Austauschs motiviert in der Regel
zurecht ausfithrlichen Gesprichen, die immer mit dem beiderseits geduBerten Wunsch zur
Fortsetzung der Kommunikation zunichst beendet werden. Eine Beobachtung am Rande:
Je mehr eine Religion Interpretation ihrer religiosen Dokumente zuldsst, destoleichter féllt
es uns, ein auf Austausch angelegtes Gesprich zu fithren. Ist Interpretation unzulassig, bil-
den nicht hinterfragbare Setzungen eher eine Gesprichsbarriere.

Ich kann die vielseitigen Informationen und bekenntnismaBigen AuBe-
rungen hier nur ausschnitthaft wiedergeben. Mein Bericht wird erganzt
durch Gespriche und Beobachtungen aus meiner 4. Klasse, die mit neun
evangelischen, acht katholischen, acht muslimischen, einem jiidischen, ei-
nem buddhistischen und zwei religios nicht gebundenen Kindern multire-
ligios zusammengesetzt ist. Die Dokumentation einer Unterrichtsreihe
zum Thema erfolgt nicht, eine solche wurde auch nicht durchgefiihrt. Je-
sus Christus in den Weltreligionen ist eher ein » Spiralthema, das an ver-
schiedenen Stellen des Religionsunterrichts immer wieder auftauchen
kann, z.B. in der Friedensthematik oder der der sozialen Gerechtigkeit.

Jesus im Judentum

Iljuscha aus Moskau kann flieBend Russisch, ist hochst kompetent im
Grundschulfach Sprache, lernt mit seiner GroBmutter Englisch, im EU-
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Projekt Spanisch, nimmt am Schilleraustausch mit Frankreich teil und be-
schiftigt sich in der Synagoge mit Hebréisch. Dort bereitet er sich auch
daraufvor, mit 13 Jahren religionsmiindig zu werden. Von der Bar-Mizwa
berichtet er, als die katholischen Kinder ihre Erstkommunionmappe mit
in die Schule bringen und spéter von ihrem groBen Fest erzihlen. Ob sich
der Jesus seiner Religion von dem im Religionsunterricht der Annaschule
vorkommenden unterscheidet, kann er nicht sagen.

Sein Lehrer in der Synagoge fasst seine Position am Telefon kurz zusammen und schickt
spater freundlicherweise ein ausfiihrlicheres Fax, Texte aus seinen Unterrichtsvorbereitun-
gen, die ich kurz referiere: Jesus von Nazareth zieht als Angehdriger des jiidischen Volkes,
als Rabbi durchs Land, um den unter Roms Herrschaft leidenden Juden Trost zu spenden.
Er kiindigt das messianische Gottesreich an und setzt auf Menschlichkeit. In dieser zentra-
len Thematik seiner Predigt bezieht er sich auf ein Wort aus 3. Mose 19,18: »Liebe deinen
Nichsten als deinesgleichen.« Den Romern ist Jesu Wirken nicht geheuer. Er kann ihrer
Herrschaft gefiihrlich werden, und so versuchen sie, den Weltverbesserer Jesus loszuwer-
den. Der Prokurator Pontius Pilatus 148t Jesus am Vorabend des jiidischen Passahfestes
verhaften und nach kurzem Prozess von romischen Soldaten ans Kreuz schlagen. Ein Mar-
tyrer mehr, der den grausamsten Tod stirbt, den die Romer praktizierten, mit einem Psalm-
wort auf den Lippen: »Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen« (Ps 22,2).
Die Nachwelt entlastet Pontius Pilatus und lastet den Justizmord den Juden, allen Juden al-
ler Zeiten an. Im Namen Jesu, der die Nichstenliebe predigte, werden Juden zu Millionen
umgebracht, wird aus der konstruierten Kollektivschuld der Kollektivmord. Da schriftliche
Augenzeugenberichte fehlen, fallen die Versuche, aus den von Gemeindepredigt gepréag-
ten neutestamentlichen Schriften Historizitit zu ermitteln, unterschiedlich aus. Auch im
Talmud fehlen solche Augenzeugenberichte. Es gibt keine echten Stellen tiber die Person
und das Schicksal Jesu, sondern nur spétere Zutat in eindeutig antichristlicher Polemik als
Antwort auf Achtung und Isolierung durch das Christentum. Vor ungefihr 150 Jahren
vollzog sich ein Umschwung in der Forschung beziiglich der Jesusfrage im Judentum. Heu-
te geht es nicht mehr um einen Angriff auf die andere Religion, sondern um das Auffinden
von Gemeinsamkeiten und Unterschieden, wobei Jesus als Klammer fiir beide Religionen
gesehen wird. So wird der Hoffnung Ausdruck gegeben, aus der jidisch-christlichen » Ver-
gegnung« (Martin Buber) kénne endlich echte Begegnung werden, aus dem Streitgespréch
ein Dialog, aus dem Verkennen ein Erkennen.

Der jiidische Religionslehrer wiinscht sich und mir eine Fortsetzung des Gesprichs in den
nichsten Ferien.

Tljuschas Mutter, Frau Marina Vlassowa (vgl. auch ihren Bericht in JRP
14) duBerte sich folgendermaBen: » Als Jidin aus Russland intendiere ich
religios gesehen Integration, jedoch nicht totale Auflosung. Religion und
Literatur, diese beiden Bereiche verschmelzen bei mir. Ich sehe Jesus als
leidenden Menschen, nicht weil er gekreuzigt wurde, sondern weil er un-
ter riskanten Uberlastungen wegen der vielen Probleme seiner Zeit litt.
Ich habe mich oft nach dem Verhalten der Juden im Ghetto, in der Verfol-
gung und Vernichtung gefragt: Warum haben sie - bis auf wenige Aus-
nahmen - alles hingenommen? Leiden muss produktiv sein, muss in Tun
umgewandelt werden. Ich habe da zwar keinen Einfluss, aber nur das
Ubel erleiden, das stért mich als Haltung im Judentum. Diese darin zum
Vorschein kommende Passivitit kann ich fiirr mich nicht gelten lassen. Ich
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stelle fiir mich Verbindungen zum Buddhismus her, der Leid durch tiefe
Reflexion zu verwandeln vermag - orientalische Weisheit, die Aktivitit
zur Folge hat. Ich kenne Juden, die den Frust der Emigration, z.B. nach
USA, durch diese Haltung iiberwunden haben, oder ich denke an Beispie-
le in Deutschland heute. Ich lese auch in Texten meiner Religion zwischen
den Zeilen. Ich liebe die symbolische, kodierte Sprache, weil sie mir Frei-
heit zur Interpretation gibt.

Meine Auffassung muss nicht typisch sein, aber ich kann sagen: Christus
ist in mir lebendig, macht mir zweiten Atem, zweites Leben. Christus per-
sonifiziert meinen GroBvater, mir fallen Begriffe ein wie Vorbild auch
heute, Inkarnation, Hilfe zum Uberleben. Das war fiir mich ganz konkret,
als ich mit meinem einjahrigen Kind nach Deutschland kam, nur mit den
Sachen, die ich selbst tragen konnte. Ich fragte mich: Bin ich zu mutig, zu
leichtsinnig? Kann ich die Anderungen bewiltigen oder nicht? Ich konnte
es mit der inneren Kraft, dem zweiten Atem.«

Unser Besuch in der Synagoge, dem Lehr- und Gottesdiensthaus, in dem
Iljuscha lernt, wie man hebriisch liest und schreibt, wo jedoch auch die re-
ligiosen Versammlungen abgehalten und Feste gefeiert werden, beein-
druckt die Kinder nicht zuletzt deshalb so sehr, weil sie recht lange selb-
standig fast alles ansehen und lesen durften, was in der Vorhalle ausge-
stellt ist. Am schonsten ist fir sie die Entdeckung der Schopfungsge-
schichte, die sie mit Texten anderer Religionen zu vergleichen gelernt ha-
ben. Die Fithrung leitet in diesem Jahr erstmals ein katholischer Geistli-
cher und Wissenschaftler, der aus seiner Sicht mit groBem Engagement
und differenzierter Sachkenntnis didaktisch geschickt alle sakralen Ge-
genstdnde, die kiinstlerische Ausgestaltung des Versammlungsraumes
und die vielfiltige Symbolik erklirt und zum Teil zu Vergleichen mit dem
Christentum auffordert. Die Frage nach der Rolle Jesu bei den Juden
wird mit Lehrer, Rabbi, Prediger eher kurz und knapp beantwortet. Die
Kinder geben sich schnell damit zufrieden, vermutlich wohl, weil ein be-
stimmtes Programm praktiziert wird und sie auch wissen, dass sie nicht
einen authentischen Vertreter der Synagoge vor sich haben. Sie bewun-
dern im Nachgesprach die Kenntnisse des Herrn, der sich in einer frem-
den Religion so gut auskennt, dass er die Erlaubnis bekommt, als Katho-
lik durch eine Synagoge zu fithren. Die momentane personelle Situation
in der Jidischen Gemeinde von Aachen fiihrt zur Zeit zu dieser Form der
Verklammerung von Christentum und Judentum.

Herr O. und Frau Vlassowa beantworten meine Frage aus unterschiedli-
chen Perspektiven. Meine Aufmerksamkeit wird auf die Rezeption der
Passionsgeschichte Jesu im christlichen Religionsunterricht und kirchli-
chen Veranstaltungen (insbesondere in den Bach’schen Passionen) ge-
lenkt; der antijudaistische Ziindstoff in der Thematik » Verurteilung« und
»Kreuzigung« muss im Unterricht kritisch reflektiert werden. Die jidi-
sche Sicht darf nicht fehlen.

Iljuschas Mutter kann als Jiidin von Christus als innerer Kraft sprechen,
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obwohl die Juden noch auf den Messias warten. Das Leben im fremden
Deutschland in einer noch abendlandisch-christlich gepragten Gesell-
schaft schirft Frau Vlassowa den ideologiekritischen Blick auf die eigene
Religion, zugleich werden Assimilation und Umdeutung horbar. Sie ver-
klammert auf ihre Weise die eigene und die fremde Religion und meldet
ihren Sohn in praktischer Konsequenz ganz bewuBt im evangelischen
Gymnasium an.

Jesus in verschiedenen christlichen Konfessionen

Die katholische Gemeinde St. Jakob ist unser nachstgelegener katholi-
scher Ansprechpartner.

Acht Kinder meiner Klasse besuchen dort gemeinsam den Erstkommunion-Unterricht.
Die gesamte Klasse ist an einem Vormittag zu Gast in der Kirche. Diese wird ihnen in Form
einer Rallye mit allen - eben auch typisch katholischen - Besonderheiten vorgestellt. Die
Kommunionkinder identifizieren sich mit ihrer Kirche so sehr, dass sie ganz selbstbewusst
und stolz als Gastgeber auftreten und ihren Klassenkameraden viel erkliren konnen. Die
Gemeindereferentin zeigt groBe Bereitschaft, Inhalte ihres Unterrichts (gesammelt in einer
umfangreichen Dokumentation) der Religionslehrerin der Annaschule zu erkliren. Bei
genauer Durchsicht der vielseitigen Materialien zeigt sich, es geht um spezifisch katholi-
sche und allgemein christliche Inhalte, wie sie landauf, landab im fast durchgéngig 6kume-
nisch durchgefiihrten Anfangsunterricht der Grundschulen anzutreffen sind, wobei die
Symboldidaktik federfithrend zu sein scheint. Sakulare Texte dienen als Einstieg, der
handlungsorientiert (Spiele, Basteln, szenische Darstellung) ansetzt und zu einem spiteren
Zeitpunkt neutestamentliche, thematisch passende Texte einbezieht, in denen Jesus Vor-
bild-Funktion zeigt. Das verdeutlichen einige ausgewihlte Themenbeispiele: »Jesus
nimmt AusgestoBene an«, »Jesus wird getauft«, «Jesus teilt Gaben aus«, »Jesus geht in die
Stille, um zu beten«.

In einem Gespréich umreift die Gemeindereferentin die Intention ihrer
Berufstatigkeit in der katholischen Kirche: Sie mochte Kinder davon
iberzeugen, Religion als Orientierungshilfe fiir ein sinnvoll gestaltetes
Leben zu sehen. AnJesu Verhalten ist ablesbar, was Gott erwartet: geleb-
te Nachstenliebe. Dazu bedarf es der Anleitung in der Geborgenheit einer
Gruppe, in der sich die Kinder wohlftihlen.

Die griechisch-orthodoxe Kirchengemeinde St. Dimitrios befindet sich in
unmittelbarer Nahe der Annaschule. Es gibt enge Kontakte zu den katho-
lischen und evangelischen Innenstadtgemeinden und in einem gewissen
Sinne auch zur Annaschule. Vor einigen Jahren wurde das Erntedankfest
der Schule in der mit Ikonen geschmiickten Kirche gefeiert. Griechische
Kinder bringen das gesegnete Osterbrot in die Schule. Der Priester hat auf
meine Frage freundlich lichelnd die Antwort parat: »Die Patriarchen
mogen ja noch die feinen Unterschiede zwischen griechisch-orthodoxer
und evangelischer Auffassung zum Thema Jesus von Nazareth und Chri-
stus in der Welt von heute theoretisch kennen, aber Sie konnen unseren
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griechisch-orthodoxen Kindern ruhig den protestantischen Jesus Chri-
stus nahebringen!«

Elenis Mutter (Diplom-Theologin) sieht das in einem Gesprach dhnlich,
jedoch sehr viel differenzierter. Eine subtile Abgrenzung zur romisch-ka-
tholischen Position scheint eine gewisse Rolle zu spielen. Sie begriindet
den Vorbehalt aus der Geschichte der Trennung beider Kirchen. Die grie-
chisch-orthodoxe Kirche sieht sich als Nachfolgerin der Alten Kirche, in
der Christus als menschgewordenes Wort die Kirche gegriindet hat. Chri-
stus ist als Gottes Sohn in seiner Kirche anwesend im Ritus, in den Sakra-
menten und in heiligen Bildern, den Ikonen. Wegen dieser Préisenz wird
so groBer Wert auf Einhaltung des Ritus gelegt. Die Ikonen sind ur-
spriinglich in didaktischer Absicht in den Kirchen aufgehdngt worden als
Verkiindigung fiir Nichtleser. Zugleich stellen sie in ihrer Entstehungszeit
eine Abgrenzung zum bilderlosen Islam dar. Die Ikonostase grenzt das
Kirchenschiff zum Altar hin ab. Der Gldubige ehrt die auf den Ikonen
Dargestellten (Jesus, Maria, Heilige und Engel in bestimmter Reihenfol-
ge) durch bestimmte Rituale (Bekreuzigen, Kiissen).

FElenis Mutter fiihrt weiter aus: Jesus Christus hat Tod und Verginglich-
keit iberwunden. Deshalb steht er auch im Mittelpunkt aller Verkiindi-
gung. Der Christ wird in diese Situation der neuen Schopfung, die durch
Ostern entstand, mit hineingenommen. Als Glaubender wird ihm die
Maoglichkeit eroffnet, in der Nachfolge Jesu Christi zu leben. Dasist ganz
praktisch und konkret zu sehen. Es handelt sich nicht um eine ethische
Theorie, sondern um die alltégliche Lebensfiihrung. Ein zweiter zentraler
Aspekt der Glaubenspraxis ist im Gebot der Liebe zu Gott zu sehen. Sie
zeigt sich ebenfalls in der Art und Weise, wie ein griechisch-orthodoxer
Christ mit den Menschen seiner Umgebung umgeht. Wer den Nachsten
nicht liebt, den er sieht, ist unfahig zur Gottesliebe.

Anders als der Gemeindepfarrer, der offensichtlich froh ist, dass die Kin-
der am Religionsunterricht teilnehmen, nivelliert Frau S. die Unterschie-
de nicht. Sie weist auch bei anderer Gelegenheit gern auf die Besonder-
heiten des Ritus, auf religiose Feste und Gepflogenheiten hin, aber es ist
ihr auch wichtig, dass ihre Tochter Eleni im Schulgottesdienst die evange-
lische Auspréigung von Christentum kennenlernt. Die Verhaftung in einer
sehr alten Tradition stellt keinen Hinderungsgrund dar, als Institution und
als einzelner griechisch-orthodoxer Christ integrationsfiahig und kontakt-
freudig auf Christen anderer Konfessionen zuzugehen. Frau S. sieht die
Gemeinsamkeit beider Konfessionen in der Theologie der Nachfolge.

Jesus im Islam

Wenn Erhan im Ramadan fastet, wird er in der Klasse bewundert. Erzahlt er von der Heim-
kehr seines Vaters von der Pilgerfahrt nach Mekka, interessieren sich die Mitschiiler und
Mitschiilerinnen mehr und anders fiir die Intentionen, den Ablauf und die Mitbringsel ei-
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ner solchen Unternehmung als bei den Erzdhlungen iiber die Sommerferienreise. Jedes
Kind spiirt wohl, hier wird eine Religion, die ich nicht ndher kenne, intensiv gelebt. Wenn
Erhan den Ruf des Muezzin zelebriert, wird es mucksmauschenstill in der Klasse. Jedes
Kind merkt, dass keine » Vorfiihrung« erfolgt, sondern Erhan seine Klasse an einem wich-
tigen Bereich muslimischer Religion teilhaben lassen will. Mats setzt sich spéter in einem
Rundfunkinterview vehement dafiir ein, das Duisburger Muezzin-Ruf-Verbot aufzuhe-
ben; das sei ja so, als ob seine katholische Gemeindekirche nicht mehr lduten diirfe. Er
spirt die Benachteiligung. Das geht ihm unter die Haut.

WeiB Erhan etwas iiber Jesus im Islam? Er kennt den Propheten Isa, der
in einer Veroffentlichung der Bilal-Moschee fiir Kinder ausnahmsweise
»Jesus, der Prophet Allahs« genannt wird. Fiir den Besuch der Moschee
wird die Frage nach Jesus in den Fragenkatalog aufgenommen.

Bei Besuchen von Grundschulkindern in der Moschee werden regelmaBig zwei muslimi-
sche Frauen eingesetzt. Sie fithren durch alle Riume und erklidren Funktion und Ausstat-
tung. In diesem Jahr stehen das Bekenntnis zu Allah und das Gebet im Mittelpunkt der Er-
lauterungen. Alle Kinder diirfen die muslimische Gebetshaltung zusammen mit Erhan
nachvollziehen. AnschlieBend erfolgt eine kleine Bewirtung, wobei mit viel Geduld die
Fragen der Kinder angehort und dann aus der Sicht einer muslimischen Frau beantwortet
werden. Es fiihrt hier leider zu weit, einzelne Antworten, wie die nach der Rolle der Frau
und den ihr auferlegten Bekleidungsvorschriften wiederzugeben und Reaktionen der mus-
limischen Kinder aus Afghanistan, Irak und Iran zu analysieren.

Wenden wir uns der Antwort nach Jesus im Islam zu: » Er ist wie Muham-
mad ein Prophet, ein ganz besonderer Mensch, den ich sehr achte, weil er
Gutes tat.«

Ich fiihre weitere Gesprache in der Moschee. Immer besteht groes Inter-
esse, den muslimischen Standpunkt darzulegen: Allah hat den Menschen
seinen Willen offenbart, ihnen ihren Weg gewiesen, ihm zu dienen und die
Gebote zu befolgen. Jeder Satz der 114 Suren kommt direkt von Allah
selbst, vorgetragen von Muhammad. Auch vor ihm gab es Offenbarun-
gen, die aber verfilscht weitergegeben worden sind, weil sie lange Zeit
miindlich tradiert und danach mit Fehlern aufgeschrieben wurden. Die
Aussagen tber Jesus im Koran bestitigen den absoluten Monotheismus
des Islam. Der Erlosertod Jesu wird negiert. Die Gespréchspartner in der
Buchhandlung der Moschee sehen hier eine Moglichkeit der Annédherung
zwischen »modernen« Christen, die mit der Gottessohnschaft Jesu und
seinem Erlosungstod nicht mehr zurechtkommen, und Muslimen. Sie
glauben, dass das Wort Allahs wortlich im Koran festgehalten ist und des-
halb nicht interpretierbar ist. Jesus wird als Vorbild in der Lebensfiihrung
anerkannt. :

Die Kinder des vierten Schuljahrs sind sehr interessiert, mehr zu erfahren
als in der Moschee. Sie ziehen Vergleiche zwischen einem muslimischen
Text iiber Isa und Marjam und ihrem neutestamentlichen Wissen iiber Je-
sus. Viele sind zunéchst nicht damit einverstanden, wie die Geburtsge-
schichte erzahlt wird und dass der Kreuzigungstod, von dem doch auch
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Feinde der Christen berichten, einfach nicht stattfindet, erkennen jedoch
schrittweise: Esist eben keine christliche, keine jiidische, keine buddhisti-
sche, sondern eine muslimische Geschichte, in der Allah gelobt wird. Isa
oder Jesus ist ihrer Meinung nach aber auch wiederzuerkennen als der
Mensch mit den guten Eigenschaften, von dem gesagt wird, dass er Wun-
derheilungen vollbrachte und Tote auferweckt haben soll. Im Zusam-
menhang mit dem Moscheebesuch vermutet Denise (Klasse 4c) zum The-
ma »Gebet«: »Es muss irgendwie doch ein Gott sein, nur mit verschiede-
nen Namen, anders kann ich mir das nicht vorstellen! Jede Religion hat ei-
ne Antwort auf die Frage nach dem Beten gegeben. Ich weil3 jetzt, wie Er-
han betet, und er und ich wissen, wie Minh-Hoang das macht, und beide
wissen aus der Annakirche, wie wir Christen beten. Es ist, wie wenn wir
ein und dasselbe Lied in verschiedenen Sprachen singen, ja, und zu einem
Gottbeten, den sich die Leute nur verschieden vorstellen, je nachdem was
sie von ihrem Gott oder ihrer Religion gehort haben! Jesus kommt auch
vor, hat aber eine andere Rolle.«

Oft wird gegen einen interreligiésen oder 6kumenischen Unterricht von kirchlichen Stellen
eingewendet, jedes Kind miisse erst in seiner eigenen Religion oder Konfession gut unter-
wiesen und »zuhause sein«, ehe es mit anderen Glaubensauffassungen konfrontiert wer-
denkonne. Mit wenigen Ausnahmen haben die Kinder keine Kenntnisse und keine religio-
se Praxis, wenn sie in die Grundschule kommen. Sie lernen Kinder verschiedener Nationen
und Religionen kennen, und zwar ganzheitlich und selbstverstandlich: Sie schmecken ihre
Speisen, singen ihre Lieder, spielen ihre Spiele, lernen das ganz andere Zuhause und eben
auch die fremde Religion kennen. Es kann sich ergeben, von unterschiedlichen Auffassun-
gen zu horen oder auch iiber gleiche Einstellungen zu sprechen. Grundschulkinder, die
schon in vorschulischen Einrichtungen Internationalitiit und Interreligiositét positiv erlebt
haben, sind in der Regel stolz auf ihre Herkunft aus einem anderen Land oder auf ihre Ab-
stammung aus z.B. binationalen Familien. Sie erzéihlen gern von religiésen Gewohnheiten,
Festen und Feiern. In Bezug auf Religion gehen die Kinder sehr vorsichtig miteinander um
und wissen von Schuljahr zu Schuljahr immer genauer zu unterscheiden, was zu wem ge-
hort. Kinder ohne religiése Bindung beginnen zu iiberlegen, wonach sie sich denn eigent-
lich richten wollen, bzw. merken, dass sie und ihre Eltern nach beschreibbaren Wertorien-
tierungen leben, die sich aber nicht konkret auf eine bestimmte Religion beziehen.

Gegen Ende der Grundschulzeit ergibt sich per Zufall eine Situation, in
der alle Kinder meiner vierten Klasse unaufgefordert iiber sich und ihren
Orientierungshintergrund sprechen.

Der pensionierte englische Religionspadagoge Dr. Robin Minney, wel-
cher der Annaschule seit Jahren freundschaftlich verbunden ist und in ge-
wisser RegelmiBigkeit zu Besuch kommt, erzihlt den Kindern meiner
Klasse von seiner jetzigen selbstgewéhlten Aufgabe, russisch-orthodoxe
Grundschul-Religionsbiicher von Grund auf zu iiberarbeiten. Er berich-
tet von seinem schlichten Arbeitsplatz in einem Kloster nahe Moskau und
der bescheidenen Wohnung, die er sich mit seiner ebenfalls im Ruhestand
lebenden Frau teilt. Gebannt horen die Kinder zu, stellen Riickfragen
zum Alltag in Russland, zu Inhalten der Religionsbiicher, zum Tagesab-
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laufim Kloster und in der russischen Kontaktgrundschule. Eine Schiilerin
auBert ihr Erstaunen daruber, dass er als GroBvater nicht lieber seine En-
kel, die in den verschiedensten Teile der Erde wohnen, besucht und die ar-
beitsfreie Zeit mit seiner Frau genieBt! Herr Minney antwortet zunichst
etwas zogernd, dann aber mit sichtlicher Freude, er folge da den Ge-
schichten des Neuen Testaments, in denen Jesus erzéhle und vorlebe, wie
Menschen sinnvoll leben kénnen. Er sei sehr gliicklich in Moskau.
Nach einer kleinen Pause meldet sich ein Kind: » Fiir mich und mein Le-
ben sind diese Geschichten, die ich im Kindergottesdienst und manchmal
hier in der Klasse hore, genauso wichtig wie IThnen!« Unaufgefordert
schlieBt sich die Nachbarin an mit einer Bemerkung {iber den tollen Erst-
kommunionunterricht in St. Jakob. Man merke es den Betreuern an, dass
sie viel von Jesus halten. Da bekomme jeder Lust, auch so zu leben. Fir
ein afrikanisches Kind ist der Samstagnachmittag die schonste Zeit in der
Woche, weil sich viele schwarze Christen im evangelischen Gemeinde-
haus Arche treffen und ganz anders als im Gottesdienst der Annakirche
fiir Gott auch tanzen und musizieren und mit viel Rhythmus mehrstimmig
singen. Gleichzeitig dirfen die Kleinen essen, trinken und spielen - den
ganzen Nachmittag lang Kirche! In der Woche laufe alles leichter beim
Gedanken an die Arche. Die Kinder sind es gewohnt, sich auch in der gro-
Ben Runde ihrer Klasse tiber Personliches frei zu duBern. Und so ge-
schieht etwas Erstaunliches: Jedes Kind fiihlt sich aufgefordert, iber das
zu sprechen, was ganz wichtig geworden ist und bleiben soll. Jede und je-
der spiirt wohl die besondere Situation und méchte sich nicht ausschlie-
Ben. Dabei kommt es zu ganz unterschiedlichen AuBerungen bis hin zu
Berufsperspektiven. So mochte Narges aus Afghanistan z.B. unter Hin-
weis auf den »wirklichen« Islam Rechtsanwiltin werden. Thr Vater sitzt
als Schriftsteller und Regimekritiker in ihrer Heimat schon so lange im
Gefangnis, dass sie ihn nicht personlich kennt. Die Erwachsenen sind sich
hinterher darin einig, Ahnliches noch nicht erlebt zu haben, und bedau-
ern nur, die Aussagen nicht festhalten zu konnen.

Kann man die kirchlichen Bedenken einer zu frithen Begegnung mit anderen Religionen
zuriickweisen? Einen Exkurs tiber den langen Weg der Entwicklung vorurteilhaften Den-
kens und Handelns beim Kind und Jugendlichen muss ich hier ausklammern. Man weiB je-
denfalls, dass sich vorurteilshaftes Denken und Handeln erst in der Pubertét - in Orientie-
rung an Verhaltensweisen Erwachsener - manifestieren. Alles spricht also dafiir, die spéte
Kindheit der Grundschulzeit zu nutzen, um Kinder beziiglich ihrer Wertorientierung zu in-
dividueller Identitit und zugleich zur Offenheit gegeniiber anderen Religionen und Wert-
vorstellungen zu erzichen. Es konnte sein, dass sich eine Fahigkeit entwickelt, die hilft, mit
dem Absolutheitsanspruch der eigenen Auffassung etwas vorsichtiger umzugehen.

Jesus im Hinduismus

Herr N, Sahils Vater, ist fiir mich - anders als religionswissenschaftliche
Veroffentlichungen - eine ganz lebendige Quelle, die auch die Frage nach
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Jesus Christus im Hinduismus zu beantworten versucht. Herr N. lebt seit
25 Jahren in Deutschland. In seiner Heimat Indien besuchte er wihrend
seiner Schul- und Collegezeit eine der christlichen Internatsschulen, die
wihrend der langen Zeit britischer Kolonisation besonders im Suiden In-
diens in groBer Anzahl gegriindet worden sind. Auch nach der Unabhén-
gigkeit (1947) kommen bis in die 70er Jahre hinein Hauptlehrer und ka-
tholische Priester aus Europa und pragen an sogenannten Eliteschulen
der Salesianer Don Boscos, der Jesuiten und anderer Ordensgemein-
schaften das Erziehungs-und Bildungswesen. Die zukiinftige politische
Elite wird in der Regel ohnehin im Westen erzogen. Diese Einfliisse fiih-
ren in bestimmten Kreisen zur Neuorientierung in Gesellschaft und Reli-
gion. Hinduismis (wértlich »Indertum«) kann zu der irrigen Auffassung
fithren, als handle es sich dabei um eine einheitliche homogene Religion.
Tatséchlich ist die Bezeichnung als Oberbegriff anzusehen, unter dem vie-
le Traditionen und Stréomungen zusammengefasst sind. Der Begriff kam
von AuBenstehenden und wurde von den Indern akzeptiert.

Herr N. unternimmt den interessanten Versuch, am Beispiel seiner Bio-
graphie zu zeigen, wie sehr die Begegnung mit westlicher Kultur Indien im
Denken, in Politik und Religion beeinflusst. Er bezeichnet den Neohin-
duismus als »weiche« Religion, die erlaubt, so demokratisch wie moglich
zu leben und religidse Traditionen im engeren Sinne doch zu bewahren.
Er selbst erfahrt seinen schwierigen Lebensweg in Deutschland als vor-
herbestimmt. Er weiB, die Wege werden sich ebnen und eines Tages, viel-
leicht nach Jahren wird er erkennen konnen, was vorgezeichnet war. Er
sieht durchaus, dass die neohinduistische Entwicklung von anderen als
kiinstliche Aufpfropfung empfunden und deshalb abgelehnt oder von
vielen - je nach Bildungsgrad - gar nicht verstanden wird. Konflikte sind
vorprogrammiert.

Absolventen christlicher Eliteschulen wissen viel vom Christentum: Das
Kreuz hiingtin ihren Klassen. Beispielgeschichten von groBen christlichen
Vorbildern gehéren zum Literaturunterricht. Das Alte Testament ist Me-
morierstoff. Eine Stunde téglich ist dem Religionsunterricht vorbehalten,
der dhnlich wie heute in Waldorfschulen in verschiedenen religiésen Al-
ternativen parallel nebeneinander stattfindet. Herr N. vergleicht Jesus
Christus mit Mahatma Gandhi, der fur soziale Gerechtigkeit und Demo-
kratie und zugleich fiir die politische Unabhéngigkeit Indiens von westli-
chen Einfliissen kimpfte. Auch Menschen, die in der Nachfolge Christi
ein hartes und entbehrungsreiches Leben auf sich nehmen, entwickeln ar-
me Gegenden Indiens durch ihr Wirken in christlichen Bildungseinrich-
tungen weiter.

Herr N. lebt mit seiner hier gegriindeten Familie als Hindu in Aachen.
Hinduistische Zentren bzw. Tempel gibt es nur in England und Ungarn.
Er braucht keinen Tempel, es gibt auch keine Besuchspflicht und keine
anderen diesbeziiglichen rituellen Vorgaben, also auch keine Verbote, in
einer Moschee, einer Synagoge oder einer christlichen Kirche Kontem-
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plation zu praktizieren. Er bevorzugt die katholische Kirche St. Foillan
ganz in der Néhe des Aachener Doms, um in aller Ruhe, die diese Kirche
im Zentrum der GroBstadt dennoch bietet, vor dem Standbild der
schwarzen Maria von Briinn eine Kerze anzuziinden und so die Schwarze
Gottin Kali zu verehren. Er erinnert sich in diesem Zusammenhang an
das Grabmal von Maria in Kaschmir, die dort den islamischen Namen
Marjam tragt. Ohnehin hat das hausliche Ritual im Hinduismus groere
Bedeutung als der Besuch von Kultstitten. Vor dem Familienschrein,
dem heiligen Zentrum des Hauses, werden Gaben niedergelegt und Ge-
bete gesprochen. Die dem Gott Vishnu geweihte Basilikum-Pflanze
bringt dem Haus Segen.

Herr N. kann eine ganze Reihe von Beziigen zum Christentum herstellen: Man geht in In-
dien in bestimmten Kreisen davon aus, die z.T. vorhandenen Relationen zwischen Hin-
duismus und Christentum durch Jesu Anwesenheit seien in Indien entstanden. Er habe
sich zwischen seinem 12. und 30. Lebensjahr in Indien aufgehalten und prigen lassen, z.B.
habe das Karma-Gefiihl auf diesem Weg Eingang in das Christentum gefunden: Taten 16-
sen Ketten von Taten aus. Folglich geht Jesus den Weg des selbstlosen Handelns, was wei-
teres selbstloses Handeln nach sich zieht.

So wird Karmamarga - ohne einen Gedanken an Werkgerechtigkeit - erreicht. Die Kette
der guten Taten kann die Kette der Wiedergeburten unterbrechen und zur Befreiung fiih-
ren, Befreiung heiBt im Hinduismus Mokscha, was bedeutet, davon erlost zu sein, als
Mensch oder anderes Lebewesen wiedergeboren zu werden. Jesu Anwesenheit in Indien
erklire nebenbei auch das Vakuum (zwischen seinem ersten Auftreten im Tempel und sei-
ner Wanderpredigerzeit) in den neutestamentlichen Dokumenten. Herr N. sieht auch Ver-
bindungen zum Buddhismus: Wo der Wille zum Helfen vorhanden ist, wo jemand bereit
ist, eine gute Tat zu begehen, ohne das Ergebnis zu kennen und Lohn zu erwarten, kann Er-
leuchtung erlangt werden.

Herr N. betont, auf konkrete christliche Mission sei ausdriicklich verzich-
tet worden, und doch weiB er, wie stark ihn das Christentum in seinem
Hindu-Sein, in das er hineingeboren wurde, beeinflusst hat.

Ich ziehe Parallelen zu unserer Annaschule und rufe mir die Kritik derer
in Erinnerung, die fiir einen eigenen Unterricht jeder Religion in der 6f-
fentlichen Schule analog zum konfessionellen christlichen Religionsun-
terricht eintreten. Die Forderung ist berechtigt. Die Realisierung setzt
entsprechende wissenschaftliche Ausbildung der Unterrichtenden vor-
aus. Das Gleiche gilt fur die interreligiose Religionslehre, die ebenfalls ei-
nen eigenen Studiengang notig macht. Kinder und Jugendliche konnen
dann wirklich kompetent mit den Religionen bekannt gemacht werden,
die sie in ihrem Umfeld antreffen.

Grundschulkinder konnen und miissen jedoch schon jetzt mit fremder
Religion umgehen lernen, weil sie diejenigen kennen, die Trager fremder
Religion und Kultur sind. Sie sitzen vier Jahre nebeneinander in der
Grundschule, im Haus des Lernens mit allen Sinnen. Sie sind einander in
ihrer Verschiedenartigkeit vertraut, kennen das ganz Andere wenigstens
ansatzweise, ausschnitthaft. Sie lernen, das Eigene mehr zu schit-
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zen oder iiberhaupt erst zu erkennen als auch die Besonderheiten des zu-
nachst Fremden zu achten.

Jesus im Buddhismus

An der Annaschule gibt es einige buddhistische Familien. Die Befragten
sehen Parallelen zwischen Buddhismus und Christentum oder Buddha
und Jesus. Inihren AuBerungen gehen sie zunichst auf Gemeinsamkeiten
zwischen Buddha und Jesus ein: Die Geschichten von Buddha erinnern
an Jesus. Beide sind Lehrer und damit Leitbilder ihrer Religion. In der
groBBen Vielfalt der Erscheinungsformen des Buddhismus scheint Jesus
dann doch unterschiedlich beurteilt zu werden. Die Bandbreite der Aus-
sagen reicht von » Die Verehrung Jesu Christi stort im Buddhismus nicht«
iiber »man mochte, dass Buddha wie Christus in den Menschen lebt« bis
hin zu japanischen Formen des Buddhismus, in denen Erlésung vom leid-
vollen Erdenleben durch Glauben, nicht durch Erleuchtung erreicht wird.
Dasklingt christlich und scheint am weitesten entfernt zu sein von den ur-
spriinglichen Weisheiten Buddhas, die die totale Eigenverantwortlichkeit
des Menschen vor Augen haben. Alles Dasein ist leidvoll. Leiden entsteht
aus dem Begehren, und wer es aufhebt, beendet das Leiden und geht ins
Nirwana ein. Der achtfache Weg, wie ihn Buddha zuerst gegangen ist,
fihrt durch rechtes Denken, rechtes EntschlieBen, rechtes Wort und rech-
te Tat zur ersehnten Aufhebung des Leidens.

In der Sprechstunde des Zentrums fiir tibetischen Buddhismus in Aachen nimmt sich Herr
L. viel Zeit fiir meine Fragen. Tibetische Buddhisten sehen in Jesus ganz allgemein einen
Bodhisattva, einen Menschen, der die Fahigkeit entwickelt hat, seine Aktivititen fiir das
Leben anderer einzusetzen, also jemand, der nicht nur den ersten Weg gegangen ist, der zur
personlichen Befreiung fiihrt (grundlegendes »Fahrzeug«), sondern auch den zweiten
Weg beschreitet, der die auf alle Wesen bezogene Erlosung zum Ziel hat. Fernab vom mo-
dischen Buddhismus- Boom beobachtet Herr L., dass sich eine wachsende Zahl von Chri-
sten jeden Alters dem Buddhismus dieser Ausprigung suchend zuwendet, um eine allzu
strenge christlich-religiése Sozialisation und mit ihr auch die Gottesvorstellung hinter sich
zulassen. In Kursen werden allgemeine Grundlagen besprochen und Anleitung zu Medita-
tionsiibungen gegeben. Sie lassen zur Ruhe kommen, erhohen Achtsamkeit und Bewuft- -
heit und konnen in den Alltag integriert werden. Eine Vielzahl von Methoden helfen, die
Funktionsweise des eigenen Geistes kennenzulernen, was wiederum als Voraussetzung zur
schrittweisen personlichen Entwicklung fiihren wird. Wichtigste Voraussetzung fiir jede
Meditation ist die Bereitschaft, sich auf alle existierenden Wesen einzustellen, denn alle
sind von Leid betroffen. Nur so kann sich der Erleuchtungsgeist entwickeln. Ohne ihn gibt
es keine Hilfe fiir andere. Diesem motivationalen Ansatz liegt - anders als im Christentum
- eine Philosophie, keine Theologie zugrunde. Trotz der unterschiedlichen Grundlegung
entspricht die handlungsorientierte Umsetzung tibetischer Meditation im Alltag exakt der
Idee christlicher Néchstenliebe.

Wie mein Gesprachspartner haben sich viele im Gemeindeleben zu-
néchst eng eingebundene junge Christen (Herr L. war u.a. Messdiener) in
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den letzten Jahrzehnten aus der engen Bindung gelost und unabhingig
von der Kirche eigene Wege gesucht. Diese Distanz zu Kirche und Chri-
stentum bedeutet jedoch nicht unbedingt Abkehr von Religiositit. Im
Gegenteil, Herr L. kommt wéihrend seines Technik-Studiums zu der Auf-
fassung, auch sein religioses Leben intensivieren zu konnen, wenn er die
Techniken und Methoden des tibetischen Buddhismus beherrschen lernt.
Der theoretisch distanzierte Ansatz sagt ihm mehr zu als das frither von
ihm geforderte Flirwahrhalten von Glaubensaussagen. Heute gilt fiir ihn:
nicht alles glauben, sondern selbst priifen, Erkanntes annehmen und im
taglichen Leben umsetzen.

Menschen sind heute eher bereit, die Religion, in die sie hineingetauft oder hineingeboren
wurden, zu verlassen, sei es aus Griinden der Kritik an der Institution oder an Glaubens-
vorgaben, sei es, dassihnen diese Religion keine Orientierungshilfe mehr fiir ihr Leben bie-
tet. Sehr viele Kinder unserer Schule wachsen in der Familie religionslos auf oder kommen
aus bireligiosen oder -konfessionellen Familien. Fiir einen Wechsel oder eine individuelle
Entscheidung ist es wichtig, tiber Religionen und Jesu Rolle darin informiert zu sein.

Folgerungen

Die Begegnung von Menschen aus verschiedenen Kulturen und Religio-
nen ist selbstverstidndlich geworden und wird sich weiter entwickeln.
Spannungen und als Folge Konflikte bis hin zu offener Aggression gegen
»den Fremden« sind bekannt. Hinzu kommt, dass machtpolitische Aus-
einandersetzungen in den Herkunftslindern nicht selten suggerieren, es
handle sich um religios bedingte Unterschiede, die zu Krieg, Vertreibung
und Volkermord in den derzeitigen Krisengebieten der Erde fithren und
Fluchtbewegungen bis hin zur Annaschule verursachen. Gute Sach-
kenntnis iber fremde Religionen kann da helfen, die wahren Griinde reli-
gi0s verbrimter Auseinandersetzungen zu erkennen. Es kann in diesem
Zusammenhang hilfreich sein zu wissen, dass in den Religionen im Um-
feld der Annaschule Jesus Christus bekannt ist und geachtet wird als je-
mand, der fiir das Friedenschaffen eintrat.

Wer schon als Kind in Kindergarten und Grundschule, als Jugendlicher in
weiterfithrenden Schulen schrittweise in interreligioses Miteinander ein-
geubt wird, kann selbst beobachten, wie Religionen auf Menschen einwir-
ken. Kenntnis der eigenen und der fremden Religion und der darin sicht-
baren Postionen konnen zu Verstandnis und Verstandigung fithren.
Schon Grundschiiler wissen, dass die eigentliche Bedeutung von Religion
darin liegt, dass sie Antworten auf wichtige Fragen vieler Menschen gibt:
Woher komme ich? Was passiert nach dem Tod? Nach welchen Regeln
soll ich leben? Weshalb bin ich eigentlich auf der Erde? Oft scheinen die
Antworten auf den ersten Blick sehr unterschiedlich zu sein. Manche Re-
ligion gibt Antworten, die nicht hinterfragt werden sollen. Andere for-
dern geradezu zur Deutung und individuellen Interpretation heraus.
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Die »entdeckende« Methode des Vergleichens fiihrt zum Finden von Un-
terschieden und Gemeinsamkeiten. In jeder Religion sind ethische Ap-
pelle zu finden wie: das Leben achten, den Néchsten lieben, bereit sein
zum Verzeihen, gegen Unrecht kimpfen, in der Not helfen. Die Aktuali-
téat solcher Forderungen ist uns bekannt und im sogenannten Weltethos
als Auftragaller Glaubigen auf den Punkt gebracht: Bewahrung der Erde,
Frieden schaffen und soziale Gerechtigkeit realisieren. Die Weltreligio-
nen haben sich darauf verstindigt, ungeachtet der bekannten und gegen-
seitig respektierten Unterschiede fiir diese drdngenden Probleme der
Weltgesellschaft durch gemeinsames Handeln Losungen zu finden.
Uber das schon angesprochene Friedensengagement Jesu hinaus enthalt
seine Ethik offenbar in diesen Bereichen so etwas wie eine allgemeingiilti-
ge Wabhrheit, die viele fiir sich gelten lassen mochten, unabhéngig von gra-
vierenden Unterschieden der Religionen. In den in unserer Schule vertre-
tenen Religionen und Konfessionen wird Jesus von den Befragten zwar je
nach Quelle und deren Intention durchaus unterschiedlich als historischer
Jesus von Nazareth oder kerygmatischer Jesus Christus oder schlicht als
»Christus« genannt, aber es hat sich gezeigt, dass er vielen Andersgliubi-
gen in ihrer alltaglichen ethischen Orientierungspraxis vertraut ist als
Ideal oder Leitfigur. Thm wird auch die Rolle des groBen Lehrers zuge-
schrieben wie Moses im Judentum, Siddhartha Gautama im Buddhismus
und Muhammad im Islam. Meine Interviewpartner sprechen trotz aller
theologischen Unterschiede und Abgrenzungen von Jesus als personli-
chem ethischen Vorbild.

Margot Rickers ist Rektorin der Annaschule in Aachen.
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Auferstanden in der Theorie - oder:
Auferweckt ins Leben

Ein erfahrungsorientierter Zugang zur Auferweckung Jesu mit Hilfe des
Films »Der Club der toten Dichter«

1 Auferstehung Jesu zwischen Wirklichkeit und Deutung - » Theologi-
sches Positionsjonglieren« ohne personlichen Bezug

Mitte der 70er Jahre erfuhr der (katholische) Religionsunterricht vor al-
lem in der Oberstufe zum einen infolge der Reform dieser Schulstufe und
zum anderen durch den Religionsunterrichts-BeschluBl der Gemeinsa-
men Synode der deutschen Bistiimer eine einschneidende Verdnderung.
Dabei waren es nicht so sehr die Richtlinien, die die Didaktik dieses Fa-
ches maBgeblich bestimmten, sondern einschlagige Textsammlungen,
wie sie damals - etwa das von Werner Trutwin herausgegebene »Theolo-
gische Forum« oder die von Albert Schlereth herausgegebenen » Alterna-
tiven« — auf den Markt kamen. Bis Beginn der 80er Jahre lieB sich mit sol-
chen Textsammlungen - etwa zur Christologie - ohne groBere Probleme
arbeiten. Das veranderte sich jedoch spatestens Mitte der 80er Jahre
schlagartig; die Schiiler und Schiilerinnen konnten einem mit Texten ar-
beitenden Religionsunterricht immer weniger abgewinnen, so daB fiir sie
dieses Schulfach in eine lebensferne Ecke abdriftete. Ein Grund dafiir ist
sicherlich in der verinderten religisen Sozialisation der Heranwachsen-
den zu suchen. Selbst im lindlichen Raum nahm die Zahl derjenigen rapi-
de ab, die in einer religiés bzw. kirchlich geprigten Umgebung grof3 wur-
den. Damit entfiel eine wichtige Grundlage dafiir, daB eine Auseinander-
setzung mit theologischen Texten als eine rationale, kritisch-konstruktive
Aufarbeitung des eigenen, subjektiv-emotional gefirbten sozialisatori-
schen Hintergrundes als positive Sache erfahren werden konnte. Die ein-
seitig textkonzentrierte Behandlung kontroverser theologischer Fragen
wurde vielmehr von den Schiilerinnen und Schiilern so erlebt, als gehe es
bei Religion und Glaube lediglich um einen Streit zwischen Wissenschaft
und kirchlichem Lehramt. Zu einer personlichen Auseinandersetzung
mit den angesprochenen Fragen kam es nur noch in Ausnahmefillen.

Diese allgemeine Schwierigkeit verscharfte sich nochmals im Zusammenhang mit der Be-
handlung des Themas » Auferstehung« - ein Thema, das zu den obligatorischen Inhalten
des Christologiekurses in der gymnasialen Oberstufe gehort. In den Textsammlungen fin-
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det sich dazu unter der Uberschrift »Kreuz und Auferstehung« ein Abschnitt mit einer
groBen Palette von theologischen Interpretationen, angefangen von einer sehr realisti-
schen Vorstellung vom leeren Grab und von den Erscheinungen des Auferstandenen
bis hin zu solchen Anschauungen, die bewuBt auf eindeutige, d.h. historisch festzu-
machende Indizien der Auferstehung verzichten oder diese fiir zweitrangig er-
klaren.

Der Einsatz solcher Texte fiihrte, auch wenn man entgegenzusteuern versuchte, letztlich
dazu, daB die Schiiler und Schiilerinnen die Bandbreite der offerierten Positionen sich
mit Hilfe einer Skala klarmachten, die sich zwischen den Extremen »erfundene Ge-
schichte« und »historische Tatsache« bewegte. Dem ersten konnte so etwa die » Betrugs-
hypothese« von Reimarus und dem zweiten das » Lehrschreiben der Katholischen Bi-
schéfe Deutschlands zur Auferstehung Jesu« zugeordnet werden; dazwischen lagen
dann beispielsweise die Positionen von Bultmann iiber Marxsen bis hin zu Lohfink und
Kasper. Dabei blieb es dann aber auch.

Ein durchschnittlicher Religionskurs zerfiel erfahrungsgemi8 in zwei Gruppen: Die
Auseinandersetzungs-Gewillten und Gesprichsbereiten machten sich mit einem ein-
maligen Wutausbruch iiber den »ganzen Unsinn« Luft, um sich dann enttduscht zu der
schweigenden Mehrheit der Immer-schon-Stillen zu gesellen. Die an numerus-clausus-
Punkten interessierte Minderheit bestimmte, ja forcierte gelegentlich sogar diese Art
von Unterricht; denn ein solcherart antrainierbares Wissen galt in ihren Augen als opti-
mal fiir eine punktbringende Abiturprifung. Diese pragmatisch-vorteilsbedachte Er-
wartungshaltung fiihrte dazu, daB sich auch im Religionsunterricht die Tischordnung
verdnderte: von der kommunikativen Gruppenanordnung in den 70er Jahren iiber eine
U-Form als Zwischenlésung zehn Jahre spéter bis hin zu der vom Mathematik- und La-
teinunterricht her vertrauten Anordnung in Reihen hintereinander mit dem Blick auf
Pult und Tafel heute.

Zwei zwar unterschiedlich akzentuierte, aber sich gegenseitig ergén-
zende Aussagen losten angesichts der erlebten Krise ein grundsatzli-
ches Uberdenken der eigenen Unterrichtspraxis aus. Es war zum einen
ein Diktum des Soziologen Franz-Xaver Kaufmann: »Das in jlingster
Zeit wieder aufgeflammte Interesse an >Religion< geht weitgehend am
christlichen Glauben vorbei. Friedrich Nietzsches Wort >Es scheint mir,
daB zwar der religiose Instinkt méchtig im Wachsen ist - daB er aber ge-
rade die theistische Befriedigung mit tiefem MiBtrauen ablehnt< scheint
mir treffend die gegenwirtige >postmoderne«< Diskussionslage zu cha-
rakterisieren.«! Zum anderen war es eine bei dem Theologen und Psy-
chologen Eugen Drewermann gefundene Anmerkung, in der er gegen
eine einseitige kognitive Engfiihrung der Glaubensvermittlung den
Vorwurf erhebt, »daB sie statt Erfahrungen zu vermitteln, Begriffe zur
Deutung fremder Erfahrungen lehrt, da8 sie urspriingliche Gefiihle re-
ligiosen Erlebens durch rationale Theorien iiber vermutliche Konse-
quenzen solcher Erlebnisse ersetzt und daB sie insgesamt in ihrer Re-

1 F.-X. Kaufmann, Die heutige Tradierungskrise und der Religionsunterricht, in: Reli-
gionsunterricht. Aktuelle Situation und Entwicklungsperspektiven, Bonn 1989, 60-73,
hier: 63.
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duktion auf verstandesméBige Argumentationsmuster den Ursprung re-
ligioser Erfahrung mehr verschiittet als eroffnet«?.

2 Ein Spielfilm als Medium gemeinsamer Erfahrungsorientierung

Das Unterrichtsbeispiel, das im folgenden vorgestellt wird, orientiert sich
bewuBt an der Lebenswelt der Schiilerinnen und Schiiler der gymnasialen
Oberstufe. Konkret handelt es sich um Erfahrungen, die mit dem Einsatz
eines Spielfilmes gemacht wurden, um zu einer gemeinsamen, an nach-
vollziechbaren Impulsen orientierten Gespréachsgrundlage fur religioses
Nachdenken zu gelangen. Auf diese Weise sollte eine wesentliche Forde-
rung der Korrelationsdidaktik eingelost werden, ndmlich die Koppelung
der - wie es Edward Schillebeeckx formuliert hat - Wahrheitsfrage an die
Relevanzfrage.

DaB Spielfilme ein unter Jugendlichen bekanntes und beliebtes Genre sind, braucht nicht
eigens erliutert zu werden. Mit ihrem Einsatz konnen darum im Unterricht die Kommuni-
kationschancen erhoht werden. Dabei geht es keineswegs darum, eine eher rational, kon-
zeptionell, logisch und argumentativ angelegte Wortkultur durch eine eher assoziativ, nar-
rativ, mythisch und von einer Affektlogik gekennzeichnete Bildkultur ersetzen zu wollen,
sondern vielmehr darum, beide Kommunikationskulturen in ihren jeweiligen Méglichkei-
ten aufeinander zu beziehen. Motivationspsychologisch gewendet ergeben sich dabei dif-
ferenziertere Moglichkeiten, unterschiedliche Fihigkeiten der Jugendlichen fir das Ge-
sprich und den ErkenntnisprozeB zu nutzen - nicht zuletzt im Sinne einer kompensatori-
schen Erziehung im Ausgleich zu einem zumeist einseitig rezeptiv und diskursiv-argumen-
tativ angelegten Unterricht. Dieses kann meiner Erfahrung nach zu einem Erlebnis der
»Befreiung« vom »vertexteten« Religionsunterricht fithren und intensive Unterrichtsge-
spriche auslésen, in denen sich leistungsschwachere und -stérkere Schiilerinnen und Schii-
ler konstruktiv ergénzen.

3 Peter Weirs »Der Club der toten Dichter« als »religioser« Problem-
film

Bewihrt hat sich die Verwendung des Verstandnisses von »Religion« und
»religiose Erfahrung«, wie sie sich etwa bei Paul Tillich findet, ndmlich als
»das, was uns unbedingt angeht«. So war es moglich, einen »religiosen«
Film nicht von vornherein auf biblische oder theologische Inhalte im en-
geren Sinne festzulegen und einzugrenzen. Mit Hilfe des Filmes und in
seiner Besprechung gelang es, an den dort thematisierten lebensweltli-
chen Erfahrungen anzukniipfen und bei den Schiilern und Schiilerinnen
Fragen nach der Transzendenz und dem unendlichen Geheimnis, das der
christliche Glaube Gott nennt, aufkommen zu lassen und in einem exi-
stentiellen, problemorientierten Dialog weiterzufithren.

2 E. Drewermann, Tiefenpsychologie und Exegese. Bd. 2, Olten 1995, 16.
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Der unter der Regie von Peter Weir mit Robin Williams in der Hauptrolle produzierte Film
»Der Club der toten Dichter« ist zweifelsohne fiir die Schiilergeneration der 90er Jahre ei-
ner ihrer » Kultfilme«.? Gleichzeitig erfiillt er alle Bedingungen eines »religidsen Problem-
films«, jedenfalls wenn man die weitere Religionsdefinition gelten 1aBt.

Am Beispiel seines Einsatzes soll beschrieben und zur Diskussion gestellt
werden, wie im Rahmen eines Christologiekurses der gymnasialen Ober-
stufe - dem methodischen Dreischritt folgend - zunéchst ein erfahrungs-
orientierter Zugang zur Auferstehungsthematik er6ffnet und davon aus-
gehend eine Korrelationskompetenz entwickelt und ein religioses Pro-
blembewuBtsein erreicht wurde, auf deren Basis eine biblisch-theologi-
sche Auseinandersetzung gefiihrt werden konnte. Dabei kamen beide Di-
mensionen - die bewuBtseinssteuernde und die handlungsorientierende -
zum Zuge.

Der Inhalt des Films ist kurz erzihlt:4 In ein von Tradition und Disziplin bestimmtes, auf
Lebensbewahrung abgerichtetes neu-englisches College bricht der junge Lehrer Keating
ein. Mit seinen unorthodoxen Lehrmethoden erschlieBt er den Schiilern, Poesie nicht mit
analysierendem Verstand, sondern mit dem Herzen aufzunehmen. Die Schiiler finden
heraus, daB Keating selbst die Erziehung ihrer Schule erlebt hat, und stoBen auf seine Be-
teiligung am geheimnisumwitterten » Club der toten Dichter«, den sie mit ihrem Treffen in
einem Hohlenversteck wiederbeleben. Der Schiiler Neil Perry erkennt seine Leidenschaft
fiir das Theater, und in einem Akt der Auflehnung gegen die bedingungslose Abhangig-
keit von seinem Vater spielt er trotzdem auf der Biithne den Puck im » Mittsommernachts-
traume. Der zutiefst verletzte Vater nimmt seinem Sohn durch eine Einkasernierung in ei-
ne andere Schule jede Lebenshoffnung; der Sohn begeht Selbstmord. Der aggressiv-auto-
ritare Schulleiter sucht einen Stindenbock und macht Keating fiir die Tat des Jungen ver-
antwortlich: Keating mull gehen. Doch der Funke der Erkenntnis und der individuellen
Freiheit lebt in den Schiilern fort, auch wenn die strikten Prinzipien der Schule im Sinne
der Macht duBerlich den Sieg davon getragen haben. Als alles schon verloren zu sein
scheint, geben sie im Angesicht des Schulleiters dem scheidenden Keating ein heroisches
Zeichen ihrer geistigen Verbundenheit: Sie erheben sich einer nach dem anderen, begin-
nend mit dem vermeintlich schiichternsten Todd Anderson, und stellen sich auf die Ti-
sche. Dabei formulieren sie ihr Bekenntnis zu Keating: »Oh Captain, my Captain«, eine
Anrede, die Keating ihnen in Anlehnung an ein Gedicht von Walt Whitman iiber Abra-
ham Lincoln nahegelegt hatte, »wenn sie es gut mit ihm meinten«.

3 Zum Film »Der Club der toten Dichter« liegen zwei Unterrichtsmodelle bzw. -mate-
rialien vor: Dulebst nur einmal. - Nutze den Tag! Materialien und Vorschlage fiir eine Un-
terrichtseinheit iiber den Film » Der Club der toten Dichter« in den Klassen 9 und 10, erar-
beitet von Bernhard Bosold, in: Materialbrief RU 3/91; Nutze den Tag. Carpe diem. Der
Club der toten Dichter, Horizonte Materialheft 4, erarbeitet von Felix Hensel, Rudolf
Mack, Gudrun Schmidtund Dieter Volpert(Sonderheft der Religionspiddagogischen Kor-
respondenz PTI Karlsruhe/PTI Stuttgart, Freiburg 1998, 4. verb. Auflage).

4 Vgl. zum folgenden Franz Everschor, Der Club der toten Dichter in: Film-Dienst
1/90, 14-16. Die Rezeption bei den Kritikern im deutschsprachigen Raum war wider-
spriichlich; die Bewertungen reichten von kritisch ablehnend: »>Der Club der toten Dich-
ter< nimmt einem das selbstdndige Fiihlen ab wie derzeit kein zweiter Film weit und breit.«
( Otto Heuer, in: Rheinische Post vom 26.1.1990) bis hin zu tiberschwenglich lobend: » Der
einzige mir bekannte gute Grund fiir eigene Sohne besteht darin, daB man sich mit ihnen
den >Club. der toten Dichter< ansehen kann¢.« (Robert Gernhard, in: DIE ZEIT vom
2.2.1990).
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Auf die Vielfalt der unterschiedlichen Gesprachsankniipfungen im An-
schluB an den Film kann hier nicht detailliert eingegangen werden. Allein
die Frage »Mochten Sie von Mr. Keating unterrichtet werden?« mobili-
sierte eine derartige Fiille von individuellen Lebenserfahrungen bei den
Schiilerinnen und Schiilern, dal es eher notwendig wurde, sie zu bremsen
und zu konzentrieren. Intention der Unterrichtsreihe war es, im Anschluf3
an das gemeinsame Anschauen des Filmes ein »religioses« Zentralmotiv
und damit verbunden ein theologisches ProblembewuBtsein herauszuar-
beiten. Dies zu realisieren war alles andere als leicht; denn ein Aufbre-
chen traditioneller, nichtssagender, aus kindlicher Gewohnheit nicht wei-
terentwickelter Vorstellungen und unkritisch tibernommener, formal
anerzogener religioser Denkstrukturen war dafiir erforderlich. Wie alle
Aufbriiche aus Verkrustungen stieB die folgende Interpretation des Films
auch bei den beteiligten Jugendlichen zunichst auf Zuriickhaltung,
punktuell sogar Ablehnung.

4 Die Augen der Welt und die Augen des Glaubens: Vermeintliche
Verlierer sind die eigentlichen Sieger

Beeindruckend war immer wieder, wie langsam, Schritt fiir Schritt, zu-
nachst intuitiv, dann rational sich die Einsicht Bahn brach, daB der Film
und seine Geschichte von der Erziehung zum SelbstbewuBtsein, dem ver-
meintlichen Scheitern des Lehrers und dem Aufstand der Schiiler als Be-
kenntnis der Treue zu sich selbst und ihrem Lehrer in engster Parallele
zum Evangelium, dem Leben, Tod und der Auferstehung Jesu gesehen
werden konnten. Der Sieg der Autoritét des Schulleiters und die Entlas-
sung des Literaturlehrers (»the symbolic death«, wie es die englischspra-
chige Literatur zum Film nennt) erscheint in den Augen der Allgemein-
heit als Sieg des Establishments und seiner erprobten und bewéhrten Dis-
ziplinierungs- und Anpassungsmechanismen. Auch der Tod Jesu ist in
den Augen der Welt das Scheitern eines vermeintlichen Messias und der
Sieg der damaligen Obrigkeit, ihrer Machtstrukturen und Herrschaftsin-
teressen.

So wie die Keating-Jesus-Parallele die Schiiler und Schiilerinnen herausforderte und sie
meistens auch anregte, iber Tod und Auferstehung Jesu in einer fiir sie neuen, durch das
Erleben des Filmes nihergekommenen Weise nachzudenken, galt Gleiches auch fiir die
Parallele zwischen den Jiingern Jesu und den Schiilerinnen und Schiilern. Denn auch hier
machte ein geduldiges Abwigen, hiufig aber auch eine Spontanreaktion im Unterricht
hellsichtig, daB die angepaBten und schiichternen Schiiler im Film vieles gemeinsam haben
mit den zuriickhaltenden, verangstigten Jiingern. Ermutigt dazu, selbstiandig und konse-
quent weiterzudenken, gelang esim Unterrichtsgesprach, den mutigen Aufstand der Schii-
ler, allen voran des Schiichternsten, und das sich darin ausdriickende Bekenntnis zu Mr.
Keating und dem, was er ihnen vermittelt hatte, in Parallele zu sehen zum selbstbewuBten
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Bekenntnis der Jinger zu Jesus als dem Christus, allen voran Petrus: Diesen Jesus hat
Gott auferweckt, dafiir sind wir Zeugen (Apg. 2, 32).

5 Das Auferstehungsmotiv: Leben nach dem Tod - die Faszination
und die Idee leben weiter

Mit Hilfe des Filmes entwickelten sich bei den Schiilerinnen und Schii-
lern die angezielte Korrelationskompetenz und ein altersangemessenes
theologisches ProblembewufBtsein. Die anschlieBende Auseinander-
setzung mit verschiedenen theologischen Beitragen und der kirchlich-
dogmatischen Lehre riickten so in einen schiilernahen lebensbezoge-
nen Kontext. So etwas zu erzielen ist heute notwendiger denn je, wenn
man nicht der Alternative erliegen will, daB durch Texte lediglich ein
abfragbares Abiturwissen angepaukt werden soll. Das hei3t aber auch,
daB die Textarbeit ein Stiick zuriicktritt, um der Person der Religions-
lehrerin oder des Religionslehrers und ihrer Glaubwiirdigkeit einen
vorrangigen Stellenwert beizumessen und einzurdumen. Ihr Bekennt-
nis ist gefragt - auch und gerade von den Jugendlichen!

Nach der Filmbesprechung gab es mehrere Moglichkeiten des weiteren
Kursverlaufes. Zur Vertiefung des ProblembewuBtseins und um die
Isolation theologischen Denkens (Religionsstunden-Ich) aufzubre-
chen und in einen lebensweltlichen und gesamtgesellschaftlichen Kon-
text zu stellen, bot es sich an, Walt Whitmans Gedicht » Oh Captain, my
Captain« zu behandeln.

Im Mittelpunkt dieses Gedichts steht der sechzehnte Prisident der Vereinigten Staaten
von Amerika, Abraham Lincoln, der von der Idee der Sklavenbefreiung iiberzeugt war
und die Menschen datiir begeisterte, damit sie sich dafiir engagieren. Letztlich aber muB
der »Held« wenige Tage nach dem Sieg seiner Idee seinen Einsatz mit dem Leben be-
zahlen. Auch andere Personlichkeiten aus der Geschichte von Befreiungen, z.B. Mahat-
ma Gandhi oder Martin Luther King, konnten im Rahmen dieser Perspektive als iiber-
zeugende Vorbilder in ein neues, fiir die meisten Schiiler und Schiilerinnen unerwartetes
Licht gertickt werden.

6 Das unterscheidend Christliche: Die Auferweckung Jesu als
Messiasbekenntnis und Glaubensereignis

Durch dieses didaktische Vorgehen gelang es, daB der Glaube der Jiin-
ger sowohl als ein von der Faszination bestimmtes, menschlich nach-
vollziehbares Uberzeugungsgeschehen als auch als in seiner Art einma-
liges christliches Glaubensbekenntnis zur Sprache kam und erértert
wurde. Die Aussage des Filmes etwa legte es nahe, einen Text von Willi
Marxsen mit dem Titel »Die Auferstehung Jesu - ein zeitbedingtes In-
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terpretament«> im Sinne einer Uberleitung an den Anfang der theologi-
schen Auseinandersetzung zu plazieren.

Durch die Weise, wie Marxsen seine bekannte These »Ostern bedeutet: Die Sache Jesu
geht weiter« auslegt, ergab sich eine Néihe zu der Aussage des Filmes: »Gott hat Jesus trotz
seines sichtbaren Scheiterns bestitigt . . . Gott bestétigt Jesus als den, wie er war.« Und
wenn Marxsen fortfahrt, diese Glaubenszumutung fiir die Jiinger damals wie fiir die Men-
schen heute zu interpretieren, dann geschieht dies gewissermaBen in der christlichen Les-
art des carpe-diem-Motivs des Films: Jesus hat den Seinen und allen, die sich auf ihn ein-
lassen, zugemutet, »ihr Leben ganz auf Gott zu stellen, die Sorge um den kommenden Tag
wirklich Sorge des kommenden Tages sein zu lassen . . . er hat ihnen zugemutet, ihr Leben
(und d.h., ihren Versuch, sich selbst behaupten zu wollen) aufs Spiel zu setzen«.

Der Text von W. Marxsen, so die Unterrichtserfahrung, erfiillte eine dop-
pelte Funktion: Zum einen verdeutlichte er den christlich-religiosen Ge-
halt des Osterglaubens im Sinne dessen, was Glaubende unbedingt an-
geht: die »Sache Jesu« heute zu leben. Zum anderen eroffnete er einen
Weg von der partiellen Identifikation (Marxsen-These; symbolische In-
terpretation) hin zu einer Ubereinstimmung mit der kirchlichen Glau-
benslehre im Sinne des » geschichtlichen Faktums unserer Erlosung durch
Tod und Auferstehung des ewigen Gottessohnes« (wie es im erwahnten
Lehrscheiben der deutschen Bischofe heit). An lebensweltliche Per-
spektiven ankniipfend fithrte der Argumentationsgang des Unterrichts
mehr und mehr zu einer lebensgeschichtlichen Auseinandersetzung (bzw.
existentiellen Entscheidung) mit der Sache Jesu und dem dogmatisch
festgelegten Glauben der Kirche - analog zu der vom Konzil postulierten
Hierarchie der Wahrheiten.

7 Der Osterglaube als Handlungsorientierung heute (?): Die Schi-
zophrenie von gesellschaftlicher und christlicher Werteordnung

Wie jedoch sieht es mit der Moglichkeit aus, die gewonnene Einsicht tiber
den Sinn des Osterglaubens mit dem, was im normalen Alltag erlebt wird,
in Einklang zu bringen? Steht der Osterbotschaft nicht die dominant ge-
wordene »Siegergesellschaft« mit ihrer Hochwertung des » Starkekultes«
diametral entgegen?¢ Oder die Kehrseite dessen: Mittlerweile wird von

5 Der Text ist entnommen aus: Willi Marxsen, Die Auferstehung Jesu als historisches
und theologisches Problem, Giitersloh 1964, und findet sich in Ausziigen z.B. in Alternati-
ven 11: Tod - Jenseits - Auferstehung, Miinchen 1973, 64f; Forum Religion 3: Christus er-
kennen, Diisseldorf 1983, 65. Ein differenzierterer, im Sinne des Filmes vertiefender Text
ist entnommen aus ders., Die Auferstehung Jesu von Nazareth, Giitersloh 1968; ein Text-
auszug daraus findet sich in: Zuginge - Entfaltungen - Perspektiven. Religion in der Se-
kundarstufe IT, Hannover 1979, 57-60; Theologisches Forum 3: Der Anspruch Jesu, Diis-
seldorf 1970, 37-43.

6 Vgl Horst-Eberhard Richter, Zum Unbehagen in der Kultur der Gewalt, in: Psychoso-
zial 17 (1994) Heft I (Nr. 56), 9-15.
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einer »winner-looser-Perspektive« unter Jugendlichen mit Blick auf ver-
breitete Formen von Diebstahl, Gewalt und Rechtsextremismus gespro-
chen.” Eine Konfrontation dieser gesellschaftlichen Wirklichkeit mit ih-
rem Prestige- und Konkurrenzdenken, ihrer brutalen Ellbogenmentalitat
mit der Osterbotschaft brachte viele Schiilerinnen und Schiiler dazu, resi-
gnativ festzustellen: Gesellschaft und Evangelium passen nicht zusam-
men. Auf den Punkt brachte es eine Schiilerin in ihrer Abiturpriifung:
»Wenn ich heute so lebte wie Jesus und wie wir es im Religionsunterricht
besprochen haben, hétte ich in unserer Welt keine Berufschance. «
Was bleibt, sind Mut und Wagnis von Religionslehrern und -lehrerinnen,
im Unterricht unbeirrt das Evangelium von der Auferstehung Jesu als
herausfordernde »Kontrasterfahrung« (Edward Schillebeeckx) zur Spra-
che zu bringen und von der darin enthaltenen In-Frage-Stellung der heu-
tigen Wertewelt nicht abzulassen. Insoweit mag das von Mr. Keating im
Film benutze Zitat des amerikanischen Dichters Robert Frost als Ermuti-
gung zu mehr christlichem SelbstbewuBtsein fiir alle am Religionsunter-
richt Beteiligten dienen: »Im Wald zwei Wege boten sich mir dar, und ich
ging den, der weniger betreten war; das veridnderte mein Leben.«

Dr. Heinz Stratmann unterrichtet seit 25 Jahren Katholische Religionslehre
am Mariengymnasium in Warendorf/Westfalen.

7 Vgl etwa den Berichtsband zum Symposion »Kriminalitit und Gewalt im Leben jun-
ger Menschen«, Rehburg-Loccum 1998; darin haben in Fortschreibung der Anomietheo-
rie von Robert K. Merton Christian Pfeiffer und seine Mitarbeiter des Kriminologischen
Forschungsinstituts Niedersachsen die winner-looser-Perspektive als zentrales krimino-
genes Motiv herausgearbeitet.
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»Was ihr getan habt . . .« qum Beispiel in SaBnitz

In SaBnitz auf Rigen wohnten 1998 noch 12.500 Menschen - 1990 waren
es 18.000, vor dem Krieg 4.500, um die Jahrhundertwende wurden die
wenigen Fischer- und Bauernfamilien aus SaBnitz und Crampass der Ge-
meinde Sagard zugerechnet; dort wurden sie alle getauft und eingeseg-
net, getraut und bestattet. Das Badeleben brachte Entwicklung und Auf-
schwung nach SaBnitz, die Fischerkaten wurden aufgestockt und ausge-
baut, Hotels und Pensionen mit ihren typischen Holzbalkonen lockten die
Stadter. Kaiserliches Badeleben brachte eine eigene Kirche ins Dorf, ein
Bade-Kur-Haus, eine lange Mole und die Eisenbahnfahre nach Trelle-
borg in Schweden (die berithmte Konigslinie), ein SchloB und Kasernen,
Marine und Kriegsschiffe, eine private Tochterschule, Kadetten, Kom-
merz und alles, was dazugehort. Der Pastor zihlte zu den Honoratioren
des Ortes.

In der Nazizeit erlosch der Glanz des Ortes. Ein jidischer Kreidemiihlen-
besitzer, Lazar Lemo, der aus Berlin gelegentlich herliberkam, um nach
seiner Miihle zu sehen, fand nicht mehr selbstverstandlich Quartier. Nur
Charlotte Schimmelpfennig aus der Villa Agir nahm ihn auf wie spéter
noch andere Juden, denen sie zur Flucht nach Schweden oder Bornholm
verhalf. Mit Lazar Lemo zusammen wurde sie nach der Reichspogrom-
nacht durch die eine (damals Adolf-Hitler-, spiter Karl-Marx-, jetzt
Haupt-) Stra8e von SaBnitz gepriigelt, wo jede/r jede/n kannte. Die Kir-
chengemeinde erhielt einen Marinestandortpfarrer. In der Stadt arbeite-
ten Fremdarbeiter, es gab Kriegsgefangenenlager, die Schulungsburg fiir
die Hitlerjugend wurde zum Lazarett, junge Frauen wurden Kranken-
schwestern. Am 3. Mérz 1945 wurde der Hafen bombardiert, der voller
Kriegs- und Lazarettschiffe lag und wo ein Zug mit Hunderten von
Flichtlingen hielt, die alle umkamen.

Im und nach dem Krieg kamen viele Fliichtlinge nach SaBnitz - willkommen waren die
neuen Nachbarn nicht. Viele starben am Ziel an den Strapazen der Flucht und an der man-
gelhaften Versorgung mit Lebensmittelmarken, Feuerung und Vertrauen.

Aber es wurde danach ein Arbeitsamt eingerichtet. Die Fischer- und Handwerkerfamilien
aus Hinterpommern, Ost- und WestpreuBen bauten die Fischfang und -verarbeitung mit
auf, die Landwirtschaft und den Kreideabbau, den Eisenbahnverkehr und die Fiahrverbin-
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dungen. Aus SaBnitz wurde eine Stadt. Der Badeort wurde zum Industrieort mit einer Ar-
beitersiedlung am » Erwin-Fischer-Ring«, benannt nach einem kommunistischen Wider-
standskampfer (heute praktisch eingekiirzt auf »Fischerring«). Man baute Schulen, Kin-
dergirten und aus dem Lazarett ein Krankenhaus, versehen mit einer Tafel, die daran erin-
nert, daB Johannes Brahms einst in SaBnitz seine erste Symphonie komponierte. In den
fritheren Hotels wohnten kinderreiche Familien. SaBnitz als DDR-Grenzort beherbergte
viel Zoll, Militdr und die »Kontrollorgane«.

Die Kirche spielte in den Familien und in der Stadt immer weniger eine Rolle. In den sech-
ziger Jahren kamen nicht mehr viele zum Konfirmandenunterricht. Viele traten aus. 2000
bis 3000 zihlte die Mitgliederkartei der Gemeinde damals. Immerhin wurde noch eine
kleine Kapelle eingerichtet, es gab sogar Pline fiir den Bau eines Gemeindezentrums im
Neubaugebiet, die aber nicht realisiert werden konnten. Die Gemeinde erbte einen alten
Hotelkomplex - inzwischen bauféllig und kein guter Wohnort mehr fiir die vielen Fami-
lien, die man nach dem Krieg dort einquartiert hatte. Sie zogen aus, sobald es im Neubau-
gebiet dazu Gelegenheit gab.

Zwei Pfarrer waren beschiftigt und einige kirchliche Mitarbeiterinnen fiir die Kinderar-
beit. In den letzten Jahren vor der Wende 1989 war eine Pfarrstelle vakant. Sie wurde erst
wieder besetzt, als mein Mann und ich 1990 nach SaBnitz gingen.

Inzwischen gibt es nur noch eine (derzeit meine) Pfarrstelle und Uberlegungen, wie die
Pfarrstellen auf der Halbinsel Jasmund zusammengelegt werden konnen, wo es insgesamt
nur noch knapp 2000 Gemeindeglieder gibt, davon 1200 in SaBnitz - mit sinkender Ten-
denz.

Die Wende hat viele arbeitslos gemacht — mit Folgen fiir die Familien und
den Zusammenhalt. Die Siedlungen, die vorher Arbeiterquartiere waren,
sind jetzt Arbeitslosenquartiere. Es gibt Verelendung und Obdachlosig-
keit. Die Kindergérten sind bis auf drei geschlossen, Schulen wurden de-
zimiert, das Krankenhaus abgerissen, die Fischindustrie wartet auf einen
GroBinvestor aus den Niederlanden. Die alten Kutter befordern Touri-
sten. Viele Junge suchen hier vergebens nach einer Ausbildung und wan-
dern aus in GroBstiadte. Andere sehnen sich nach Lebenssinn und Zu-
flucht. Sie finden sie nicht und antworten (selbst-)zerstorerisch auf die
Zerstorung. Manchen geht es gut - sie verdienen Geld -, und sie haben
Lust und Erfindungsgeist genug fiir Neues und Sinnvolles. Viele Altere
wurden und werden krank, weil sie sich tberfliissig fithlen; sie werden
nicht fertig mit dem Abbruch ihrer Geschichte. Anderen gelang die Wen-
de, aber viele resignieren, sie sei zu spat gekommen. Einige genieBen ihre
Freiheiten, und wieder andere sind gefangen in Traurigkeit oder den Sor-
gen ihres Alltags. Zur Kirche kommen die einen wie die anderen nicht.
Aus dem allem ergeben sich Aufgaben fiir die christliche Gemeinde:
(1) In der Niichstenliebe des Jesus von Nazareth zeigt sich in der Offent-
lichkeit seiner Zeit die Liebe Gottes zu seinen Menschen. Jesu entfein-
dende Liebe ist dabei konkret und alltiglich-praktisch. Sie hat mit leben-
digen Menschen mit Namen und Anschrift zu tun, mit der Neugier auf
Auswege, wo angeblich keine sein sollen. Ich fand es darum in diesem Sin-
ne angemessen, in den SaBnitzer Verhéltnissen zunéchst fiir Arbeit und
Beschiftigung zu sorgen.

Das alte, baufillige Hotel, das die Kirchengemeinde in den sechziger Jah-
ren geerbt hatte, bot sich dafiir an. Arbeitslose haben es zu einem Ort der
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Begegnung und des Gesprachs umgebaut, zum Grundtvighaus. Benannt
istes nachjenem Dénen, der Zeit seines Lebens davon tiberzeugt war, da3
Dialoge, Gesprach und Begegnung mit sich selbst und fremden anderen,
die Grundlage der Demokratie, des Gemeinwesens seien. Denen, die am
Grundtvighaus bauten, war die Frage nach der Gottgefilligkeit ihres Tuns
durchaus fremd. Die Menschenrechte und -wiirde beschaftigte sie. Beim
Bauen und Planen und auch spéter hat es viel Zeit fiir Geschichten gege-
ben: Lebensgeschichten, Stadtgeschichten, Fragen, Zeugnisse von Hoff-
nung und Vertrauen, die an dieses Haus, an diese Gemeindearbeit ge-
kntipft waren und sind.

Uber die Frage nach dem christlichen Auftrag dazu hat gelegentlich die
kleine »alte« Kirchengemeinde nachgedacht, die eigentliche Besitzerin
des Grundtvighauses: WAS IHR DEN ERNIEDRIGTEN BRUDERN
(und Schwestern) GETAN HABT, DAS HABT IHR MIR GETAN -
oder eben nicht getan.

Inzwischen ist das Haus fiinf Jahre im Betrieb und zum sozialen und kulturellen Mittel-
punkt der Stadt geworden, Ausgangspunkt von vielen anderen Projekten wie dem Ob-
dachlosenhaus, dem Jugendkutter, dem Jugend-Aus-Bildungsprojekt E-Werk, das aus
dem alten Heizwerk und spateren E-Werk entsteht. Dazu kommen Fraueninitiativen, ein
Werkstatthaus fiir Holz und Wolle. Hier entstehen auch Ideen und Plane zur wirtschaftli-
chen Verselbstindigung dieser Projekte im Rahmen der Gesamtperspektiven der Stadt; es
bilden sich » Biindnisse fiir Arbeit«, fiir Beschiftigung, fiir ein zukunftstrichtiges Gemein-
wesen. Das Grundtvighaus beherbergt den Mieterbund, den Arbeitslosenverein, den Kin-
der- und Jugendhilfeverein, die Initiative » Frauen nach Krebs«, eine Bilbliothek und eine
Volkskiiche, Jugendraume, einen Kino-und Theatersaal, Gastezimmer mit herrlichem
Seeblick. Im Grundtvighaus arbeiten auch die Seemannsmission und ein neuer SproB des
Kirchlichen Dienstes in der Arbeitswelt mit dem Thema »Lebensraum und Arbeitsplatz
Ostseex.

In seinen Stundenplan zur Vorbereitung der Jugendweihe 1999 hat der fiir Jasmund zu-
stdndige Vereinsleiter namens Pfaffe auch einen Nachmittag im Grundtvighaus aufgenom-
men. Gesprachspartner und -partnerinnen der 230 zur Jugendweihe angemeldeten Ju-
gendlichen werden unsere 12 Konfirmanden sein. Vielleicht kommt es zu guten Verabre-
dungen und gemeinsamen Projekten, auf jeden Fall zum Abbau von Vorurteilen gegen-
uber Andersdenkenden.

Es kommen viele Leute zu Besuch, um diesen Ort offener Gemeindearbeit kennenzuler-
nen, um mit Seminaren, Vortrigen und Ausstellungen zum Reichtum des Hauses und zu
seiner Gottgefilligkeit beizutragen. Und es kommen viele Geschwichte, die das Haus zur
»Quelle des Vertrauens« machen. Marie Veit besucht uns jedes Jahr und lehrt uns Wach-
samkeit. Mit Ruth Lapide saBen wir zusammen, um iiber Tora und Evangelium, Juden und
Christen in vorbehaltloser Offenheit zu reden. Denen, die mitgearbeitet haben, ging erneut
der belebende Sinn des Dialogs auf. Ruth Lapide zitiert ihren Mann Pinchas Lapide: »In
Gottes globalem Orchester gibt es eine Unzahl von Stimmen und Instrumenten, die alle ge-
schaffen wurden, um nach ihrer Weise zu singen und zu spielen. Daher sollte niemand ver-
suchen, einen Bariton in einen Tenor oder ein Klavier in eine Klarinette zu konvertieren.
Wohl aber sollte man sie dazu bringen, in Eintracht miteinander ein vielstimmiges Konzert
des Gotteslobes vor dem Herrn der Welt anzustimmen. Denn die Vielfalt ist ja letzten En-
des eine Bereicherung firr den Glaubensschatz der Christenheit und liefert einen weiteren
Beweis fiir die Allmacht Gottes . . . Ist es nicht an der Zeit, dem Vater im Himmel mehr
Phantasie zuzutrauen als die AusschlieBlichkeit einer einsamen EinbahnstraBe, die zu Thm
hinleitet? «
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(2) Im Herbst 1998 haben wir uns auf Spurensuche gemacht nach den Ju-
den, die in SaBnitz gelebt oder Zuflucht gesucht haben. Wie in jedem Jahr
im November gab es einen ausfithrlichen Gottesdienst zu dieser Frage
und dazu ein langes Nachgesprach. Die alten Frauen der Gemeinde ste-
hen dann im Mittelpunkt des Interesses mit ihren vielfdltigen Erinnerun-
gen an die Pogromnacht 1938. Und die Enkel staunen. Die alten SaBnit-
zerinnen erzihlten den Weg des Juden Lazar Lemo und seiner einzigen
Beschiitzerin Charlotte Schimmelpfennig Schritt fir Schritt nach. Die
Bilder sind ihnen wie eingebrannt. Wer den Mann schlug und wer die
Frau bespuckte, wer wo stand, wer wegschlich. Gefiihle von HaB und
Neid, Traurigkeit und Angst kamen hervor. Die Fliichtlingsfrauen er-
zihlten aus Breslau, Konigsberg und Stettin - keine, die nichts gesehen
hitte. Abends trafen wir uns im Grundtvighaus, horten Texte von Nelly
Sachs und jiddische Lieder, sahen Bilder aus dem SaBnitz jener Tage: un-
beschwertes Badeleben und Naziaufmirsche, Fischkutter und Kriegs-
schiffe, Kinder und Biirgermeister in Uniform. Eine Tochter der Charlot-
te Schimmelpfennig war angereist mit Bildern und Geschichten ihrer
furchtlosen Mutter, und wieder erzihlten die Alteren von damals. Eine
erzahlte, ihr Vater sei am 9.11.38 nach Hause gekommen und habe wei-
nend gesagt: »Man hat Jesus durch die StraBen getrieben«. Den Juden Je-
sus. Wir beschlossen, an der Villa Agir eine Tafel anzubringen. Die Na-
men Lazar Lemo und Charlotte Schimmelpfennig sollen in Erinnerung
bleiben und der Tag: 9.11.1938

In jedem Jahr fahren die Konfirmandinnen und Konfirmanden auf Grundtvigs Spuren
nach Thyregod in Dinemark. Dort wurde er 1798 konfirmiert. Diese einwdchige Freizeit
hat immer viele Hohepunkte: Legoland und Léwenpark, Nordsee und Schwimmbad, aber
vor allem Grundtvigs Leben, seine Lebenslust, seine »theopoetischen Lieder« (wie Hen-
ning Schroer sie nennt). Unterwegs im Bus horte ich unsere Jugendlichen Judenwitze er-
zdhlen . ..

An einem Abend spielten wir mit verteilten Rollen eine Kommission aus
Eltern, Lehrern, Pfarrern, Richtern, Mitschiilern, Mitarbeitern aus dem
Jugendamt u.a., die zusammengekommen waren, um zu klaren, wer
Schuld an Helgas Tod hatte. Helgas Vater war wegen Betrugs im Geféng-
nis, die Famillie entsprechend schlecht angesehen. In ihrer Klasse bekam
Helga die Schuld fiir alles, wurde verachtlich gemacht und niemand woll-
te neben ihr sitzen - erst recht nicht bei der Konfirmation. Sie nahm sich
schlieBlich das Leben und schrieb in einem Abschiedsbrief, nun brauche
niemand mehr neben ihr zu sitzen.

Die »Kommission« tagte in dem Bemiihen, dem Schuldgeflecht auf den
Grund zu kommen. Der Richter zitierte Jesus (Mt 5,22): »Ihr habt ge-
hort, daB zu den Alten gesagt worden ist: Du sollst nicht toten. Wer aber
jemand totet, soll dem Gericht verfallen sein. Ich aber sage euch: Jeder,
der seinem Bruder auch nur ziirnt, soll dem Gericht verfallen sein; und
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wer zu seinem Bruder (seiner Schwester) sagt: Du Dummkopf! soll dem
Spruch des Hohen Rats verfallen sein . . .«

Die Jugendlichen gaben trotzdem zu verstehen, daB sie sich auf keinen
Fall mit Helga solidarisieren wiirden, koste es, was es wolle, weil sie sonst
selbst ins Abseits kimen und keine Freunde mehr hatten. Auf die einge-
schobene Frage an alle, was sie als Helgas Mitschiilerinnen und Mitschii-
ler tun wiirden, sagte jede und jeder: Ich wiirde mich nicht neben Helga
stellen! Und die Begriindung war jedesmal: Ich hétte Angst, auch abge-
stempelt zu werden. Nur ein starker Junge mit Neigung zur Nazi-Szene
sagte, er hatte ihr beistehen konnen, weil man vor ihm Angst habe und
ihm nichts nachzusagen wage. So klein ist das Selbstbewuftsein von Ju-
gendlichen der 7./8. Klassen in SaBnitz. So groB ist ihre Angst!

Die Frage nach der Schuld an Helgas Tod weitete sich aus:

Wer ist Schuld an der Angst dieser Jugendlichen und ihren schlechten Er-
fahrungen? Weitere Fragen entstehen: Wer lehrte sie Judenwitze (sie ken-
nen auch Tirken- und Schwulenwitze)? Wie tief reichen die Wurzeln der
Angst, dem eigenen Gewissen zu vertrauen? Wie zerstort ist diese Ge-
meinschaft, und welches sind die Ursachen dafiir? Wie vermitteln wir die-
ser jungen Gemeinde stirkendes GnadenbewuBtsein? » Wie soll das Not-
wendige moglich werden?«

Am anderen Tag besuchten wir eine Internatsschule im freiheitlichen
Geiste Grundtvigs, eine kleine » Gegengesellschaft«. Der Schulleiter be-
antwortete uns viele Fragen. Eine fragte ihn nach dem Grundprinzip sei-
ner Schule. Er antwortete: Ich stelle mich ohne Frage an die Seite der Aus-
geschlossenen. Findet Mobbing statt, untersuche ich den Fall nicht, son-
dern bitte die »Mobber«, die Schule zu verlassen.

»Mir scheint, es geht nur auf eine Art: Die Aufarbeitung mufl gemeinsam
geschehen, in Gruppen, die sich eigens zu diesem Zweck zusammenfin-
den, und mit dem Ziel aktiven Eingreifens an einer Stelle. Gemeinde
muB wieder Gegengesellschaft werden.« Und: »Hier gilt kein Image, wie
es in der Welt um uns herum gilt, wo es oft nur darauf ankommt, welchen
Eindruck man macht, nicht aber, wer wir wirklich sind. Entziehen wir uns
diesem Selbstbetrug, versuchen wir, wie wir es als Christen sollen, uns
selbst und unser Wirken zu bedenken - in der Meditation, im Gebet -,
dann lernen wir: Die Wahrheit setzt sich von innen heraus in uns selber
durch . . . Die sanfte, sichere und unerbittliche Stimme der Wahrheit, un-
serer Wahrheit, bringt sich unser Leben hindurch zur Geltung, will mehr
Befreiung, mehr Mut, fir uns. Des Herzens Grund antwortet dem Evan-
gelium« (Marie Veit). ;

Thurid Porksen ist Pastorin in SaBnitz/Riigen.
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»Wer sagen die Leute, dass ich sei?« (Mk 8,27)
Il Christologische Konzepte von Kindern und Jugend-
liCheIl,f

Das Neue Testament tiberliefert uns an prominenter Stelle ein Gesprach
iiber die angemessene Titulatur fiir Jesus. Dabei wird er als der wiederge-
kommene Johannes der Taufer oder Elija angesehen, als einer der Profe-
ten und schlieBlich von Petrus als der Christus. Es diirfte nicht ganz falsch
sein, in den hier geduBerten Vermutungen etwas von der » Vielfalt neben-
einander und gegeneinander stehender Entwiirfe« der neutestamentli-
chen Zeit zu erblicken.! Setzen wir die AuBerungen einer aktuellen Befra-
gung dem gegeniiber: Es assoziieren jeweils 37% der Gottglaubigen Je-
sus Christus mit den Stichworten »Kreuz, Erlosung, Vergebung« bzw.
» Wirkungsgeschichte Christentum«. Diese Vorstellungen stehen damit
vor Aussagen wie »Irdischer Weg Jesu 17% «, » Verkiindigung Jesu 16 % «
oder »Jesus als Hoffnung 13%«.2 Man wird hinter diesen zusammenge-
fassten AuBerungen eine Fiille von differenzierten Einzelmeinungen ver-
muten diirfen, die sich durch die Einbeziehung der » Transzendenzglaubi-
gen« und der » Atheisten« noch weiter nuancieren wird.

Diese Fiille an »Christologien« mag diejenigen iiberraschen, die unter
dem Eindruck einer tiber 40 Jahre wihrenden Diskussion um den histori-
schen Jesus stehen.3 In der Religionspddagogik ist diese Orientierung am
»historischen Jesus« insofern folgenreich (gewesen), als hier ein als theo-
logisch »richtig« erkanntes Konstrukt in groBer Konsequenz religions-
pidagogisch exekutiert wurde. So unternahm man es in den 60/70er Jah-
ren im Anschluss an Uberlegungen von Hans Stock? besonders auch im
Hinblick auf die Grundschule, den Jesus-Stoff zu »entkerygmatisieren«>

1 H. Dembowski, Einfithrung in die Christologie, Darmstadt *1993, 71.

2 K.-P. Jérns, Die neuen Gesichter Gottes, Neukirchen-Vluyn 1997, 171 u. 255.

3 Vgl etwa das Resiimee P. Miiller, Jesus - und kein Ende. SchH (1/98) 2-8.

H. Stock, Das Verhiltnis der Christusbotschaft der synoptischen Evangelien zum hi-
storischen Jesus als Problem des biblischen Unterrichts in der Schule, in E. Dinkler (Hg.):
Zeit und Geschichte. Dankesgabe an Rudolf Bultmann zum 80. Geburtstag. Tiibingen
1966, 703-717.

5 J.-F. Konrad, Dasdidaktische Prae des »historischen Jesus« vor dem »kerygmatischen
Christus«. EU/ZRP 25 (1970), 5-8.
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oder »zu entdogmatisieren«S. Dieser Trend wurde geltend, wo man sich
iber entwicklungspsychologische Einsichten schlicht hinwegsetzte’.
Aber auch entwicklungspsychologisch arbeitende Religionspadagogen
wie Ronald Goldman setzten dergestalt theologische Priferenzen, dass
sie in der Grundschule dann auf Jesusgeschichten lieber verzichten woll-
ten, wenn sie diese nicht im Sinne einer » Erwachsenentheologie« vermit-
teln konnten.8

In dem MaBe, in dem die Religionspddagogik jedoch in jiingster Zeit be-
reit ist, einen Perspektivenwechsel hin zum Kind zu vollziehen?, kommt
sie nicht umhin, sich der Bilder und Vorstellungen zu vergewissern, die
Kinder und Jugendliche - in unserem Falle von Jesus Christus - haben.
Dabei stellen sich, etwa im Vergleich zu anderen religiés bedeutsamen
Fragestellungen wie Gottesfrage oder Gleichnisverstehen, massive For-
schungsdefizite heraus.1

Von daher verfolgt unser Beitrag ein doppeltes Ziel: Wir méchten in einem ersten Durch-
gang darstellen, welches Bild sich nach der Durchsicht der zeitlich und lokal sehr verstreu-
ten Einzeluntersuchungen zum Thema ergibt. Im zweiten Teil wird versucht, auf der Basis
eigener empirischer Forschungen das gewonnene Erklirungsmodell zu spezifizieren und
zu modifizieren.!!

Generell wird man sagen miissen, dass viele Beobachtungen zum Verstéindnis von Jesus
Christus sich gewissermaBen als Nebenprodukt von Forschungen zur Gottesthematik 12 er-
geben haben. Angesichts der Notwendigkeit, gerade hier dann die eigene F ragestellung zu
unterscheiden, wird die Bewertung dieser Ergebnisse nicht einfacher.

Da die cinzelnen hier referierten Studien auf verschiedene Alterskohorten bezogen sind,
legt es sich nahe, ein eigenes Gliederungsschema vorzugeben. Uns erscheinen die Fow-

6 R. Dross, Entdogmatisierung des Religionsunterrichts in der Grundschule. EvErz 21
(1969) 184-194.

7 Soschreiben etwa H. Grosch u.a.: Religion: Bilder und Wérter. Lehrerhandbuch Bd.
2.K1. 3+4, Diisseldorf 1974, 191im Zusammenhang mit der Auferstehungsthematik: Die
SchiilerInnen sollten »von der grundlegenden Bedeutsamkeit der Osterbotschaft fiir den
christlichen Glauben erfahren und zugleich in die vielschichtige Problematik dessen, was
>Auferstehung Jesu< bedeuten kann, eingefiihrt werden. Eine Uberforderung der Schiiler
im dritten und vierten Schuljahr l4sst sich dabei nicht vermeiden. «

8 R. Goldman, Vorfelder des Glaubens, Neukirchen-Vluyn 1972.

9 Vgl. A. Stoltenberg, Perspektivenwechsel - die Synode der EKD gibt ein Stichwort.
EvErz 48 (1996) 236-240.

10  Furviele F. Schweitzer u.a., Religionsunterricht und Entwicklungspsychologie, Miin-
chen 1995, 189: »Bedauerlicherweise hat sich die entwicklungspsychologische Forschung
kaum darum bemiiht, wie Kinder und Jugendliche Jesus auffassen.«

11 Der hier skizzierte Forschungsbericht findet sich in ausfiihrlicher Form in dem Habili-
tationsprojekt zum Thema von Gerhard Biittner, Die Grundidee des empirischen Teils ha-
ben wir entwickeltin G. Biittner / H. Rupp, Wie Kinder von Jesus sprechen. entwurf 1/96,
26-32; dies., Komm, Herr Jesus, sei du unser Gast! Priisentische Christologie in der Per-
spektive von Kindern und Jugendlichen. KatBl 122 51997) 249-256; dies., ». . . wie ein
Passfoto der Geschichte irgendwie«, ru 3/1998, 104-108. Die Auswertung erfolgt hier
auf der Basis einzelner Klassenprotokolle. Eine Auswertung auf der Basis des gesamten
Materials Kl. 1-9 findet sich ebenfalls in der o.g. Habilitationsarbeit von G. Biittner.
12  Dies gilt z.B. fir A.A. Bucher, Alter Gott zu neuen Kindern? Neuer Gott von alten
Kindern? in: V. Merz (Hg.): Alter Gott fiir neue Kinder? Freiburg/Ch 1994, 79-100; J.P.
Deconchy, Structure génétique de I'idée de Dieu, Briissel 1967.
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ler’schen Stufen des Glaubens dazu besonders geeignet, decken sich doch diese Stufen ein
Stiick weit mit den entsprechenden Schulstufen.

1 Das christologische Konzept des Vorschulkindes

Rudolf Englert, der als einer der wenigen versucht hat, eine Entwick-
lungslinie der Jesusbeziehung zu skizzieren, spricht fir diese Altersphase
von »Jesus in Taka-Tuka-Land«.13 Er verbindet diese Bezeichnung mit
der Beobachtung des eigenen vierjahrigen Sohnes, der in seinem Kinder-
spiel Jesus neben Bauer, Forster, Soldaten und Wildschweinen auftreten
lasst. »In den von ihm immer wieder entworfenen dramatischen Szena-
rien hatte der gute Jesus (den die bosen Soldaten zwar >totgemacht< hat-
ten, der nichtsdestoweniger aber sehr gegenwirtig war) zum Beispiel da-
fiir zu sorgen, daB der Forster (dem guten Bauern zu Hilfe eilend) die bo-
sen Wildschweine zur Strecke brachte (die fiir Felix geradezu die Inkarna-
tionen des Bosen und Unheimlichen waren).«4

Wir treffen demnach in dieser Altersstufe die Jesusgestaltin der Nachbar-
schaft von Figuren, wie sie den Kindern in Erzihlungen, Kinderbiichern
oder -sendungen, im Kindergarten oder einfach beilaufig begegnet sind.
So konkurriert Jesus hier mit den méchtigen Figuren der Comic- und
Fernsehwelt.15, teilweise auch mit selbst kreierten Phantasiegestalten, den
sog. »imaginiren Begleitern«16,

Die einzige groBere Untersuchung legte bereits 1961 Bernard Mailhiot
vor.!7 Obwohl die Untersuchungen im Herbst stattfanden und damit die
Weihnachtsthematik nicht vordringlich war, spielte Jesus bei den befrag-
ten Vorschulkindern als Sdugling die zentrale Rolle.'® Judith Brunner
konnte diesen Befund auf der Basis von 183 Kinderzeichnungen von Vor-
schulkindern nicht bestitigen. Sie fand neben der Krippe das Kreuz so-
wie unspezifische Menschenfiguren. Eine besondere Haufung der Weih-
nachtsthematik konnte sie nicht beobachten.!®

13 R. Englert, Stationen der Jesus-Begegnung«. Diakonia 23 (1/1992) 37-42, hier 39.
(Taka-Tuka-Land ist einem Buchtitel von Astrid Lindgren entnommen.)

14 Ebd.

15 W. Longardt/ G. Urbach, AbschluBbericht zur Umfrage iiber das JESUS-Bild heuti-
ger Kinder. Was + wie? 9 (1/1980) 37-41; A. A. Bucher(Hg.), Das Gute muBl immer ge-
winnen.« Wie gehen Vor- und Grundschulkinder mit Serien und Kindersendungen um?,
Miinchen 1992. 3

16 A.A. Bucher, »Wenn wir immer tiefer graben . . . kommt vielleicht die Holle« KatBI
114 (1989) 654-662, hier 659.

17 Bernard Mailhiot, Et Dieu se fit Enfant. Lumen Vitae 16 (1961) 293-305.

18 240 Kinder aus katholischen Familien, a.a.O. 2971.

19  J. Brunner, Die Entwicklung christologischer Vorstellungen bei Vorschulkindern und
die didaktischen Konsequenzen fir den Anfangsunterricht. Wiss. Hausarbeit-PH Heidel-
berg 1998. In anderen punktuellen Versuchen fanden sich auch vereinzelt Comicfiguren

(Popey).
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Nach Fowler ist es fiir die sog. intuitiv-projektive Glaubensstufe typisch, dass Kinder
»Fragmente der Geschichten und Bilder, die ihnen von ihren Kulturen an die Hand gege-
ben werden, zu eigenen Kombinationen der bedeutungsvollen Assoziationen, die es mit
Gottund dem Heiligen zu tun haben, zusammenfassen«.20 Wie die Jesusfigur in ein solches
Netz von Assoziationen und Projektionen eingewoben ist, zeigt ein kleiner Gesprachsaus-
schnitt aus dem Material von Hull2!:

»Kind (5% Jahre alt): Ich hab’ vier unsichtbare Freunde.

Vater/Mutter: Wen denn?

Kind: Maria, Jesus, Gott und den Heiligen Geist.

Vater/Mutter: (lachend) Wer hat dir denn das gesagt?

Kind: Dashat mir mein Herz gesagt. (Pause) Mein Gehirn hat mir das gesagt. (lacht)Re-
det mein Gehirn mit mir? Sagt es hallo (Name des Kindes)?«

Die hier vorgestellten Beispiele geben einen Eindruck, wie das Vorschul-
kind aus den Anregungen und Eindriicken, die es erhilt, ein inneres Bild
von Jesus Christus formt. Am deutlichsten sind die Nachbarbegriffe (zwi-
schen Superman und Maria oder Josef). Eigentliche »Konstruktionspla-
ne« fiir diesen inneren Strukturierungsvorgang liegen fiir die Jesusthema-
tik jedoch bislang noch nicht vor. Hilfreich kann hier der Prozess der zu-
nehmenden Differenzierung zwischen Jesusbild und Gottesbild sein.

2 Die Ablosung des Jesusbildes vom Gottesbild in der Grundschulzeit

Das zitierte Beispiel von Hull macht deutlich, wie nah Gott und Jesus in
der kindlichen Vorstellung beieinander liegen. Diese »Vermischung«
wird in der Literatur hiufiger beschrieben.22 Wir meinen, hier einen Dif-
ferenzierungsprozess beschreiben zu kénnen, vom Vorschul- und frithen
Primarschulalter, in welchem Jesus und Gott fiir weitgehend »austausch-
bar« angesehen werden?3, hin zu einer deutlicheren Unterscheidung bzw.
Zuordnung. >

Fiir die Zeit bis zum 10. Lebensjahr halt Ronald Goldman als bestimmen-
de Antwort der Kinder fest »Jesus as a good, helpful or devout man.«23
Entscheidend scheint hier die Antwort des fast 9jahrigen Desmond:

20 J. Fowler, Stufen des Glaubens, Giitersloh 1991, 145.

21 J.M. Hull, Wie Kinder uiber Gott reden, Giitersloh 1997, 39.

22  Soverweistetwa K. E. Hyde, Religion in Childhood and Adolescence, Birmingham/
Alabama 1990 allein auf vier Studien, allerdings z. T bisins Jugendalter hinein: 68,79, 141,
263.

23 R. Goldman, Religious Thinking from Childhood to Adolescence, London *1968,
156.

24  G. Biittner, Janines Jesusbild oder welche Christologie haben bzw. brauchen Grund-
schulkinder? in: ders., D. Petri/E. Réhm (Hg.): Wegstrecken. FS fir J. Thierfelder, Stutt-
gart 1998, 119-127. Vgl. auch den Dialog bei Hull, Kinder, 49: » Erstes Kind (4 Jahre, 1
Monat): Jesus fliegt durch die Luft, er kann alles. Zweites Kind (5 Jahre, 7 Monate): Nein
kann er nicht. Das ist Gott! (lacht) Jesus wurde als Mensch auf der Erde geboren, wie wir.
Nur Gott kann durch die Luft fliegen und kann alles.« Dabei ist die Antwort des zweiten
Kindes schon sehr fortgeschritten fiir sein Alter.

25 Goldman, Thinking, 137.
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»They wouldn’t see the difference. He was different inside him, he was
kinder and he loves men. «26 Die Frage ist, ob man hierin die Ziige von Je-
sus, dem Galilder sehen soll, wie Englert fiir diese Altersstufe vor-
schligt.?” Skeptisch stimmen die Aussagen zu den Gottesbildern dieses
Alters. Deren hervorstechender Zug ist wie bei den Jesus-Bildern ihr
konkreter Anthropomorphismus.

Nehmen wir in diesem Zusammenhang diesen Anthropomorphismus der kindlichen Got-
tesbilder ernst28, dann wird es nicht verwundern, dass Kinder die Jesusfigur menschenge-
staltig darstellen und wie beim Gottesbild mit einem typischen Wesenszug versehen. Ne-
ben Attributen wie Strahlenkranz und Bischofsstab2? ist es vor allem der Bart*°. Wenn eine
Haartracht, als die sich der Bart vordergriindig betrachten lasst3!, den Kindern als Attribut
der Géttlichkeit erscheint, dann wird man auch die genannten Charakteristika der Jesusfi-
gur wie Turban etc. nicht ohne weiteres als Ausdruck fiir den »historischen Jesus« sechen
konnen, sondern muss sie moglicherweise auch als Kennzeichen seiner Gottlichkeit be-
trachten. Dieser Prozess der Differenzierung zwischen Gott und Jesus wird gewiss gefor-
dert durch eine entsprechende religiése Unterweisung, die dann auch die entsprechenden
Realien aus der Zeit Jesu den Kindern zunehmend deutlicher macht.??

3 Die Wunderthematik in der Ubergangszeit von der Grundschule zur
Sekundarstufe I

Folgt man Longardt/Urbach, dann gewinnt man den Eindruck, dass die
Wunderthematik besonders fiir Kinder am Ubergang vom Kindergarten
zur Grundschule interessant sei33. Goldman sieht das besondere Interesse
an der Wunderthematik abdem 9. Lebensjahr.?* Vermutlich wird hier ein
Verstindnis von Jesus explizit, das in den Antworten der jingeren Kinder
implizit mitgemeint war. Das Besondere Jesu erscheint hdufigim Kompa-
rativ. Im Gegensatz etwa zu den Arzten heilt Jesus schneller, an allen Ta-
gen (sogar am Sabbat) und auch Krankheiten, bei denen die Arzte schei-
tern.3s Die SchiilerInnen sind jetzt zunehmend in der Lage, das Wunder
als Wunder wahrzunehmen und nicht mehr als einen selbstverstindlichen
Zug ihrer magisch gepragten Weltsicht. Die SchiilerInnen sind auf der

26 Ebd.

27 Englert, Stationen, 40.

28  Bucher, Gott, 82ff; H. Hanisch, Die zeichnerische Entwicklung des Gottesbildes bei
Kindern und Jugendlichen, Stuttgart 1996, 33ff.

29 Hanisch , Entwicklung, 61.

30 Ebd. S. 41ff, Bucher, Gott, 84.

31 Hintergriindig wohl das Bild des »alten Weisen«, wie er in Dan 7,9f. dargestellt wird.
32 Hierliegt das Recht einer besonderen Aufmerksamkeit bei der Vermittlung der kon-
kreten Lebenswelt im Galilia des 1.Jh. So plidiert auch Hull, Kinder, 51 dafiir, die
Menschlichkeit Jesu zu beachten, »sonst wird Jesus statt zum Mittler zwischen Gott und
den Menschen einfach zum Tréger derselben magischen Eigenschaften und Attribute, wie
sie Gott zugeschrieben werden«. ,

33 Longardt/Urbach, Abschlussbericht, 39.

34 Goldman, Thinking, 158.

35 Aa0, 159.
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mythisch-wortlichen Glaubensstufe nach Fowler zwar noch nicht zur Me-
takomunikation fihig, konnen aber die Figuren und Szenen der (Wun-
der-)Geschichten jetzt genau nachvollziehen und bedenken.3¢

Was bedeuten diese Befunde im Lichte anderer Untersuchungen? In seiner 1986er Studie
liegt bei Tamminen die Charakterisierung Jesu als Wundertiter bei den 3.- und 4.-Kliss-
lern relativ hoch (nach »Morallehrer«), wird aber von Klasse 4 bis 8 deutlich iibertroffen
durch das Attribut » Wohltater«.?” Zieht man die 1974 von Christine Reents an Oldenbur-
ger 5.-Klasslern durchgefiihrte Befragung mit heran, so fillt auf, dass die Frage » Was hat
Dir von oder an Jesus Eindruck gemacht?« bei 53 Nennungen immerhin 12 mal die Aussa-
ge enthielt »Er war ein guter Mensch und hat viel geholfen. «3 Dabei lassen sich zwolf wei-
tere Voten in eine dhnliche Richtung (Helfer, Wundertiter) verstehen. In seiner 1986er
Studie fragte Tamminen auch nach spontanen Einfillen zu Jesus, und hier dominieren ge-
rade in der hier behandelten Altersstufe Fragen nach den Wundern. Dabei waren diese
Stichworte héufig von Skepsis und Nachdenklichkeit geprigt.? Es ist also wohl gerade das
beginnende Nachdenken um die Modalititen der Wunder Jesu, das in diesem Alter das In-
teresse an dieser Thematik weckt.* Von den Studien zur Weltbildentwicklung wird man
davon ausgehen konnen, dass bei den Kindern der Orientierungsstufe zwar wie in der
Grundschule ein »artifizialistisches« (Piaget) Weltbild weiterexistiert, in dem Gott die
Dinge »macht, gleichzeitig aber der Wunsch wichst, dies moglichst in Einklang bringen
zukonnen mit den neuen Erkenntnissen zur wissenschaftlichen Erklarung der Welt. In Be-
zug auf Goldmans Akzentuierung des Wunderglaubens im Zusammenhang mit der Chris-
tologie dieser Altersgruppe konnte demnach auch gemeint sein, dass die Kinder dieses
Altersjetzt Jesu Wunderhandeln bewusst als Wunderwahrnehmen und damit auch thema-
tisieren, wohingegen der Jesus der fritheren Jahre in einer »zauberhaften « Welt seine Wun-
der eher beildufig tat.4!

4  Die Christologie der Sekundarstufe I: Entwicklungen einer eigenen
Christologie

Bereits mit dem Instrumentarium des mythisch-wortlichen Denkens sind
SchilerInnen in der Lage, Grundziige einer eigenen konsistenten Chri-
stologie zu entwickeln. Voraussetzung ist jedoch, dass sie dazu entspre-
chende »Bausteine« aus der Tradition mitbekommen haben. Die 24 Kin-
der der (meist) 5. Klasse, die Arnold, Hanisch und Orth interviewt haben,

36 Fowler, Stufen, 167.

37 K. Tamminen, Religiése Entwicklung in Kindheit und Jugend, Frankfurt a.M. w.a.
1993, 214. Er selbst kommentiert seine Ergebnisse (215): » Die Bedeutung der Wunder Je-
su wird in etwa in dem Alter hervorgehoben, wie es dem Entwicklungsverlauf nach Gold-
man entsprache.«

38 C. Reents, Religion - Primarstufe, Stuttgart/Miinchen 1975, 53.

39  Tamminen, Entwicklung, 217.

40 A. Godin, Some developmental Tasks in Christian Education, in: M. P. Strommen
(Hg.): Research on Religious Development, New York 1971, 109-154, 121 weist darauf
hin, dass ab dem Alter von 9/10 Jahren die Frage nach der »Wahrheit« von Geschichten
eine Rolle zu spielen beginnt.

41 Die Rezeption der Wunderthematik im Zusammenhang mit Jesus findet jungst eine
ausfiihrliche Beachtung in der Arbeit von Heike Bee-Schroedter, Neutestamentliche Wun-
dergeschichtenim Spiegel vergangener und gegenwirtiger Rezeption, Stuttgart 1998, SBB
39. Die Analyse von Interviews mit dem neunjéhrigen Christoph und der dreizehnjdhrigen
Eva bestitigen in etwa die hier vorgetragenen Einsichten, vgl. 269ff.
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sind, wenn man die Antworten zusammennimmt, durchaus in der Lage,
alle wesentlichen Punkte eines christologischen Credo abzudecken.*? Bei
SchiilerInnen mit weniger Zugangen zur Tradition kommt esin der Regel
zu einer Anerkennung der historischen Fakten.*? Die bei Tamminen be-
obachtete hohe Wertschétzung fiir Jesus als »Morallehrer«, die besonders
ab der Klasse 9 ansteigend ist*4, diirfte Ausdruck dieser historisierenden
Perspektive sein. Von dieser Anerkennung der historischen Gestalt ist al-
lerdings die Frage der Bedeutung bzw. Wertschiatzung deutlich zu unter-
scheiden. So wird als Resultat der Shell-Jugend-Studie von 1985 ver-
merkt: »Fiir die Religiositéit der Jugendlichen scheint die zentrale Gestalt
des Christentums keine groBe Bedeutung zu haben. Jesus wird in den Bei-
tragen [im Gegensatz zu Gott] kaum erwahnt.«* Bereits anfangs der
70er Jahr hatte eine Befragung von 10.-KlasslerInnen von Realschulen in
Wiesbaden ergeben: »von den untersuchten 354 Jugendlichen haben sta-
tistisch signifikant mehr Jugendliche eine negative als positive Einstellung
zu Jesus.«46

Wir stellen - nicht iiberraschend - fest, dass mit dem Erreichen der synthetisch-konventio-
nellen Glaubensstufe die Antwortpalette sehr viel weiter gefachert ist als bei den fritheren
Stufen. Bei den fritheren Stufen waren die Denkvoraussetzungen der Kinder ein wichtiger
gemeinsamer Faktor bei der Konzipierung christologischer Aussagen. Artifizialismus oder
mythisches Denken strukturiert offensichtlich iiber zeitliche, lokale oder konfessionelle
Differenzen hinweg. Mit dem Erreichen der formalen Operation im Denken (Piaget) und
der synthetisch-konventionellen Stufe (Fowler) werden die signifikanten Anderen fiir die
Herausbildung der Christologie wichtig.*” Diese differieren zwangsldufig je nach den zeitli-
chen, kulturellen oder konfessionellen Umsténden.

42 U.Arnold, H. Hanisch / G. Orth(Hg.), Was Kinder glauben. 24 Gespréche tiber Gott
und die Welt, Stuttgart 1997. Dazu auch den Kommentarband G. Orth / H. Hanisch, Glau-
ben entdecken - Religion lernen, Stuttgart 1998. Vgl. auch B. Jung / D. Weicker (Hg.),
Himmel und Heide. Ein ABC zu Fragen des Glaubens, erarbeitet von Schiilerinnen und
Schiilern des Evangelischen Schulzentrums Leipzig, Leipzig 1997. Wie eigensténdig dabei
die theologischen Entwiirfe sind, zeigen am Beispiel der Passion A. Bliimm / G. Biittner,
». .. esist Gott vielleicht nicht leicht gefallen, seinen einzigen Sohn zu opfern. « Wie Schii-
ler/innen der Klassen 4 bis 8 den Tod Jesu sehen. entwurf (1/98) 35-37.

43 H. Barz, Postmoderne Religion. Die junge Generation in den Alten Bundeslindern,
Opladen 1992, 123: »Dass es ihn nicht gegeben habe, dass er nur eine erfundene Person,
ein ausgeflippter Hippie (‘einer von vielen Weltverbesserern”) oder dass er schlicht ein Be-
triiger gewesen sei, der sozusagen »das Blaue vom Himmel runter erzéhlte< und die Leute
damit hinter’s Licht fiihrte, ist dabei nur eine marginale Auffassung. Weitaus signifikanter
scheint jene Position ausgepriigt, die in Jesus zwar einen »ganz normalen Menschencsieht -
aber einen mit ganz besonderen Gaben und Talenten, ein Genie.« .

44 Tamminen, Entwicklung, 212 bzw. 214.

45  W. Sziegaud-Roos, Religidse Vorstellungen von Jugendlichen, in I. Behnken (Red.):
Jugend in Selbstbildern, hg. von der Dt. Shell, Leverkusen 1985, 334-386, hier 385. Vgl.
auch Barz, Religion, 123: »Fiir das eigene Leben, fiir die eigene Uberzeugung spielt Jesus
so gut wie keine Rolle.« ;

46 F. L. Deusinger / I. M. Deusinger, Einstellungen Jugendlicher zu Jesus. WPKG 62
(1973) 542-555, hier 549. Das Verhiiltnis positiv: negativ: neutral war 106: 169: 28.
47 Fowler, Stufen, 191.
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5 Der eigene Forschungsansatz

In Anlehnung an die Tiibinger Studie zur Rolle der Entwicklungspsycho-
logie in der Praxis des Religionsunterrichts*® entwarfen wir das Konzept
einer Unterrichtsstunde zum Thema Christologie, das in moglichst glei-
cher Form in den Klassenstufen 1-9 unterrichtet werden sollte.#’ Der Un-
terrichtsinhalt musste deshalb grundschulgeeignet sein, sollte aber auch
von den alteren SchiilerInnen nicht als zu einfach empfunden werden.
Der Unterricht besteht aus drei Teilen. Im ersten wird den SchiilerInnen
eine Geschichte vorgetragen mit einer frei erfundenen Jesusgeschichte in
Anlehnung an Mk 4, 35-41 (Seesturm). Wir orientierten uns an den bibli-
schen Dilemmata, wie sie etwa Blatt seinen Schiilern vorgelegt hat.>°

Maria und David spielen am Strand des Sees Genezareth. Es ist Abend. Der Tag war sehr
heiB. Jetzt kommt ein leiser Wind. »Schon« sagt Maria. »Endlich ist es nicht mehr so heif. «
Sie laufen mit den nackten FiiBen ins Wasser hinein. Der Strand ist flach. Das kiithle Wasser
tut gut. »Schau mal dort dritben!« »Was ist? Da fahren Petrus und Jakobus hinaus auf den
See«. »Was machen die jetzt da drauBen? Fischen tut man doch am Morgen!?« » Ach, sie
wollen sich wohl erholen. So eine Bootsfahrt am Abend ist schén. Am liebsten wire ich
auch dabei.« »Hast du keine Angst vor dem Boot fahren.« »Ich? Warum?« »WeiBt du
nicht, vor zwei Wochen sind auch einige hinausgefahren. Und dann kam urplétzlich ein
groBer Sturm. Das Schiff kippte um, und alle sind ertrunken. Fiinf Leute. Ganz Kaper-
naum hat getrauert«. » Ach was. Ich habe keine Angst. Und heute gibt es bestimmt kein
Unwetter.« »Bist du dir so sicher?«

Die beiden suchen Muscheln am Strand. Da kommen Deborah und Thomas dazu.
»Kommt, wir spielen Ball.« »Ja, Ball spielen ist schon.«

Die vier spielen Ball. Das Ballspielen macht SpaB. Sie merken gar nicht, wie der Himmel
dunkel wird und die Wolken sich zusammenziehen. Thomas merkt es als erster. »Da schau!
Es wird ganz dunkel. « Maria schaut zum Himmel » Tatsédchlich. Eine Wolke dunkler als die
andere. Und der Wind beginnt, stérker zu werden. Gerade noch war es ein laues Windchen,
doch jetzt ist der Wind schon heftiger«. Langsam wird es bedrohlich.

Maria: »Und was ist mit Petrus und Jakobus? Sie sind meine beiden Onkels. Sie sind drau-
Ben auf dem Meer.« Tatsachlich, drauBen sehen sie das Boot. Es hat die Segel eingezogen.
Es sicht so aus, als kime es nicht mehr weiter. Es sieht so aus, als bleibt es mitten auf dem
See stehen. Es fangt an zu schaukeln. Es fangt an, aufgeregt auf dem Wasser zu hiipfen. Mal
hoch, mal runter. Das Boot wird immer aufgeregter. Thomas auch. » Ach du liebe Zeit.
Denk doch an die Leute vor vierzehn Tagen. Wenn wieder so etwas passiert. Wenn die auch
kentern. Die konnen doch alle gar nicht schwimmen. Und wenn sie schwimmen konnten,
die Wellen sind viel zu stark. Sie reien sie in die Tiefe.«

»Ja was konnen wir tun? « Deborah sagt: » Wir konnen gar nichts tun. Die sind verloren.
Die haben keine Chance. Komm wir schauen gar nicht mehr hin.«

David schreit: »Wir mussen ins Dorf. Die sollen ein groBes Boot hinausschicken mit star-
ken Ruderern. Die miissen sie retten. Mit dem kleinen Boot haben die da drauBlen keine
Chancel«

» Ach das groBe Boot. Das ist auch zu schwach, ruft Deborah. »Niemand kann mehr hel-
fen«. » Doch, zehn Méanner schaffen es.« »Wirklich? « Thomas zweifelt.

48  Schweitzer u.a., Entwicklungspsychologie; G. Faust-Siehl u.a., 24 Stunden Reli-
gionsunterricht, Miinster o.J.

49  Ab der Klasse 5 handelt es sich um Klassen der Realschule oder des Gymnasiums.
50 M. Blatt/ L. Kohlberg, The Effects of Classroom Moral Discussion upon Children’s
Level of Moral Judgement. Journal of Moral Education 4 (1975) 129-161.
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Als sie gerade noch miteinander sprechen, kommt ein Mann auf sie zu. Es ist Jesus, der
Prophet aus Nazareth, der Rabbi. Thomas sagt: »Jesus, deine Freunde sind da drauBen auf
dem Meer.« Maria ruft: »Sie sind in Lebensgefahr! Vor zwei Wochen sind fiinf Leute er-
trunken, und der Himmel sah genauso aus wie jetzt. Jesus, tu was, es sind deine Freunde! «
Deborah aber meint: »Du kannst auch nichts mehr machen. Sie sind alle verloren.«

Die SchiilerInnen sollen daran anschlieBend iiberlegen, was Jesus jetzt
tut.

Auch um des Methodenwechsels willen schlie3t sich eine Gruppenarbeit
zu drei Jesusbildern an. Die Schiilerinnen bekommen drei Bilder von Je-
sus vorgelegt, ein Bild aus einer Kinderbibel von Reinhard Hermann, ein
collageartiges Jesusbild von Relindis Agethen und ein »klassisches« aus
der mittelalterlichen Kunst. SchiilerInnen sollen das passendste auswah-
len.3! In einem dritten Schritt sollte untersucht werden, welche Vorstel-
lung einer préasentischen Christologie bei den SchiilerInnen vorhanden
ist. Meist geschah dies tiber das Gebet »Komm, Herr Jesus, sei du unser
Gast!«52 Die Unterrichtsstunden wurden per Video dokumentiert und
anschlieBend transkribiert.>3 Die folgenden Einsichten basieren auf vier
Unterrichtsstunden in einer zweiten, sechsten und zwei neunten Klassen.
Neben der Grundschule stammten die SchiilerInnen ausschlieBlich aus
Gymnasien in Heidelberg und Umgebung.

Mit diesem Hinweis ist die begrenzte Reichweite der folgenden Einsichten noch einmal be-
tont: Sie beziehen sich auf noch eher volkskirchlich geprégtes Milieu in Siidwestdeutsch-
land sowie auf gymnasiale SchiilerInnen, die zu einem erheblichen Anteil aus akademisch
gebildeten Elternhéusern kommen. Man kann also eine kirchlich beeinflusste religiose So-
zialisation und eine elaborierte Sprache voraussetzen, die es vermag, Bedeutungen zu arti-
kulieren und zu differenzieren. Hinzu kommt, dass die Protokolle nur punktuellen Cha-
rakter tragen. Zwar wurden zwischenzeitlich Videoaufzeichnungen in den Klassen 1 bis 9
hergestellt, doch konnten deren Protokolle hier noch nicht vollstandig einbezogen wer-
den. Die »Stichprobe« betrigt insgesamt also »nur« 50 Schiilerlnnen.

5.1 Entwicklung des Jesusbildes*

Die kleine Stichprobe von vier Klassen, die methodisch offene Anlage
und die erkennbare christliche Pragung der Heranwachsenden im volks-
kirchlichen Kontext der Kurpfalz erlauben nur Vermutungen iiber die
Entwicklung des Jesusbildes. Die vorsichtige Interpretation der Protokol-
le zeigt:

51 Dabeisollte gleichzeitig die Kontroverse zwischen Halbfas und Bucher beziiglich ge-
eigneter Grundschulbilder einer ersten empirischen Klarung zugefiihrt werden. Eine
punktuelle Auswertung findet sich in: Biittner / Rupp, Passbild (vgl. o. Anm. 11). Hier fin-
den sich auch die angebotenen Bilder.
52  G.Biittner / H. Rupp, Herr.

53 Wirdankendem AVZ der PH Heidelberg fiir die Unterstiitzung, ebenso der PH Hei-
delberg, die das Forschungsvorhaben finanziell unterstiitzt hat.

54 Protokolle zu den Klassen 2 und 6 finden sich in Biittner/Rupp, Kinder.

v
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(1) Inder2.Klasse begegnet das Bild Jesu als Zauberer. Er kann iiber das Wasser laufen,
iiber Wellen springen und problemlos den Sturm stillen. Zwischen Jesus und Gott wird
kaum differenziert. Jesus ist »halb Gott, halb Mensch«.55

(2) Jesusist fiir die 6.-Kléssler ein Mensch mit besonderen Fahigkeiten und Beziehun-
gen. Fiir die einen kann er mit seinen ausgestreckten Handen wie Mose den Lauf der Wel-
len oder die Windrichtung dndern. Fiir die anderen kann er jedoch die Wellen und den
Sturm nicht selber besdnftigen. Er kann aber beten und Gott um Hilfe bitten. Aufgrund
seiner Nihe zu Gott ist mit Gottes Eingreifen zu rechnen. Auf keinen Fall wird Jesus die
Menschen im Stich lassen. Er ist jedoch bei dem, was er tut oder will, auf Gottes Willen und
Handeln angewiesen. Das Eingreifen Gottes kann dabei sehr unterschiedlich ausfallen. 56
(3) Jesusist fiir die 9.-Klassler ein besonderer Mensch mit besonderen Fahigkeiten. Er
kann zwar keine Wunder tun oder iiberraschende Ereignisse veranlassen, aber er kann auf-
grund seines Glaubens Menschen Kraft zum Durchhalten geben. Er kann ihnen Mut ma-
chen und in ihnen Hoffnung wecken. Bei einigen ist er jedoch auf das Vertrauen der Hilfs-
bediirftigen angewiesen.

Die Auseinandersetzung mit den drei angebotenen Jesusbildern’” zeigt,
dass die Kinder der 2. und der 6. Klasse das mittelalterliche Jesusbild als
Darstellung Jesu bevorzugen. Hier hat Jesus lange Haare, er hilft und er
heilt, er sieht freundlich aus, ist mit anderen zusammen und hat vor allem
einen Heiligenschein. Das Agethenbild wird abgelehnt, weil Kopfhorer
nicht zu Jesus passen und er bose ist - was allerdings erst aus den traurigen
Blicken der anderen auf dem Bild zu erschlieBen ist. Das Bild von Rein-
hard Hermann findet keine rechte Sympathie, weil der Heiligenschein
fehlt, Jesus ganz alleine auf dem Bild daherkommt und schlieBlich als Co-
micfigur wirke, was ganz unangemessen ist.

Die SchiilerInnen der 9. Klassen konnen sich nicht auf eine gemeinsame
Tendenz einigen. Fiir die meisten ist der Heilgenschein stérend, zum Teil
weil er als realistisch angesehen wird. Einen Menschen mit einem solchen
Lichtglanz um den Kopf kann man sich nicht vorstellen. Die von einer
Schiilerin entwickelte Hilfe, diesen heiligen Schein als » Logo« Jesu anzu-
sehen, das seine besondere Kraft anzeige, findet keine Zustimmung. Jesus
habe ein Logo auch gar nicht nétig, die Bibel sei Markenzeichen genug.
Einige lehnen das romanische Bild von einer Wunderheilung ab, weil es
Menschen die Verantwortung fiir sich selbst nimmt. Einhellig wird die
Vorstellung abgelehnt, dass Jesus mit Handauflegung Wunder vollbracht
hat. Zustimmung findet das Agethenbild, weil es heraushebt, dass Jesus
mehr als ein normaler Mensch war. Er sei iibernatiirlich, ein Mittelding
zwischen iiberméchtig und normaler Mensch. Das Horgerét im Ohr eines
Midchens wird als Hinweis auf Jesu helfende Zuwendung gedeutet. Aber
auch das Bild von Hermann findet Zustimmung, weil es Jesus wie einen
normalen Menschen zeigt. Bestimmt wollte Jesus gar nicht, dass man ihn

55 Man wird hier weitgehende Ubereinstimmung mit den Befunden Goldmans registie-
ren kénnen.

56 Vgl auch Orth/Hanisch, Glauben, 291f.

57 Protokolle von Klasse 2 und 6 in Biittner/Rupp, Passbild.
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»s0 toll darstellt«. Die Normalitéit hebt jedoch seine Besonderheit nicht
auf. Jesus hatte innere Krifte, die man duBerlich nicht darstellen kann.
In diesem Befund 4Bt sich eine gewisse Entwicklungslogik erkennen:

I.  Jesus als » Hyperzauberer«.

Er kann tiber die Wellen hiipfen. Jesus kann direkt Wunder tun.

1.  Jesus als indirekter Zauberer.

Jesus kann die Windrichtung dndern. Jesus kann indirekt Wunder tun.

III. Jesus als Mensch mit besonderer Néihe zu Gott.

Er kann Gott bitten einzugreifen. Jesus kann Wunder veranlassen.

IV. Jesus als Mensch mit besonderen Gaben.

Jesusspricht Mut zu und weckt Hoffnung. Er hat »innere Krifte«. Jesus kann tiberraschen-
de Wendungen bewirken, ohne jedoch die objektive Welt verdndern zu missen und zu
konnen.

Auffallend an dieser Abfolge ist einmal die gleichbleibende Hochschit-
zung Jesu und die selbstverstandliche Akzeptanz Gottes. Jesus ist durch-
gingig Symbol fiir eine menschenfreundliche und hoffnungsvolle Le-
benshaltung. Er reprisentiert Werte wie Treue und Hilfsbereitschaft.
Auffallend ist sodann die Konvergenz mit der Entwicklung des kindli-
chen Weltbildes3®. Stufe I konvergiert mit einem »mythologischen Artifi-
zialismus«. Stufe II diirfte mit einem »gemilderten Artifizialismus« zu-
sammenhingen. Stufe III konnte mit einem »immanenten Artifizialis-
mus« einhergehen, der Gott noch einen gewissen EinfluB einrdumt. Stufe
IV kennt keinen direkten gottlichen Einfluf mehr, rechnet aber mit ei-
nem ungewohnlichen, charismatischen Menschen. Mit der Entwicklung
des Weltbildes wird Jesus immer »menschlicher«. Seine Macht wird im-
mer begrenzter, ohne jedoch seine besondere Stellung zu verlieren. Seine
Besonderheit wird jedoch mit einem »natiirlichen« Weltbild vermittelt.
Die Plausibilitit der Wunderhandlungen nimmt ab.

5.2 Vorstellungen von der Gegenwart Jesu®

Die Gegenwart Jesu spielt im evangelischen Religionsunterricht nahezu
keine Rolle mehr. Die SchiilerInnen begegnen im Unterricht dem histori-
schen Jesus, der etwas Entscheidendes von Gott zu erfahren gibt. Der
Glaube an die Gegenwart Christi, wie sie im Gebet vorausgesetzt und im
Apostolikum bekannt wird, wird nicht zum Thema gemacht. Zwar taucht
die Vorstellung der Gegenwart Jesu im bediirftigen Nachsten am Rande
auf, aber seine Gegenwart in Wort und Sakrament sowie in der Gemein-
schaft der Kirche und in der personlichen Nachfolge wird nicht themati-
siert./Die Frage nach der » Gegenwart des auferstandenen und erh6hten
Herrn« wird im Religionsunterricht nicht bearbeitet. Umso interessanter

58 Vgl. J. Piaget, Das Weltbild des Kindes, Frankfurta.M. 1994; R. L. Fetz, Die Entwick-
lung der Himmelssymbolik. JRP 2, Neukirchen-Vluyn 1986, 206-214
59  Protokolle finden sich in Biittner/Rupp, Herr.
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ist es, wie SchiilerInnen selber von der Gegenwart Jesu reden und tiber
sie Vorstellungen entwickeln:

(1) Furdie SchiilerInnen der 2. Klasse ist die Vorstellung der Gegenwart Jesu selbstver-
standlich. »Jesus ist bei uns so wie Gott«. Er ist fast tiberall. Jesus hat géttliche Eigenschaf-
ten und damit Anteil an der selbstverstindlich akzeptierten Wirklichkeit Gottes.

(2) Auchfirdie meisten Schiilerlnnen der 6. Klasse ist Jesus gegenwiirtig. Diese Gegen-
wart wird jedoch weniger direkt vorgestellt. Bei vielen ist Jesus innerlich »in Gedanken«
oder »im Gedéchtnis« da. Bei einigen anderen begegnet er eher duBerlich »wie die Luft«
oder »wie ein Schutzengel«. Bei ganz wenigen deutet sich die Vorstellung an, Jesus kénne
in menschlicher Gestalt, zum Beispiel als Bettler, daherkommen. Weitere stimmen der
Vorstellung von einer Gegenwart Jesu zu, lassen jedoch offen, wie dies vorzustellen sei. Je-
susist »irgendwie« da. » Er kann nicht weg sein«. Die Vorstellung einer menschlichen Ge-
stalt kann dabei explizit abgelehnt werden. »Sehen kann man ihn nicht«.

Daneben gibt es jedoch auch Auffassungen, die seine Gegenwart ablehnen. Jesus ist da-
nach tot. Man kann bestenfalls noch das Grab sehen.

(3) Fiir die meisten SchiilerInnen der beiden 9. Klassen ist die Vorstellung der Gegen-
wart Jesu plausibel. Er begegnet einmal in Gedanken und in dem Glauben von Menschen.
»Eristirgendwie im Herzen«. Noch pointierter kann er in der Denkweise eines Menschen,
jasogar in dem »Leben der Nachstenliebe« begegnen. Er begegnet zum anderen aber auch
von auBen her, denn er kann Hoffnung und Glauben vermitteln und Menschen spiiren las-
sen, dass sie nicht alleine sind sowie Trost und Hilfe finden.

Einzelne SchiilerInnen kénnen jetzt auch iiber die Gegenwart Jesu in dem Gottesdienst
und beim Abendmahl nachdenken. Die Erfahrung der Gegenwart Jesu im Abendmahl
setzt die »Konzentration auf ihn« voraus. Christus begegnet in der richtigen Interpretation
und einem darauf bezogenen Leben, » wo man das, was er gemacht hat, richtig interpretiert
und das auch versucht, oder sich zumindest vornimmt, das auch umzusetzen«.

Auch fiir die Jesusthematik gilt die von Schweitzer beobachtete Tendenz
zu Formulierungen »in einer diffus anmutenden Schwebe« zur » Subjekti-
vierung« der Aussagen.® Ein Gesprichsausschnitt aus einer 9. Klasse
mag dies belegen:

Jana: Ich glaub auch, Religion ist eigentlich zum einen dafiir da, dass halt das 4h 4hm Zu-
sammenleben zwischen den Menschen auch irgendwie geregelt wird, weil das liegt ja da
auch gut f/ fest, was ist gut und was ist bose, wo ma / macht (man) die Geschichte, und wa-
ren halt dafiir, dass die Menschen halt auch dann was woran sie sich festhalten konnen, wo
sie dann wieder Mut und Hoffnung und so kriegen irgendwie. [L: Mhm.] Ich glaub nicht,
dass das / das irgendwie richtig jetzt passiert ist oder wahr ist oder so. (Oder auch)

L (unterbricht Jana): Das haste jetzt zum Thema Religion gesagt. Konntest du genau das
gleiche sagen zum / zu Jesus, oder ist das noch was anderes?

Jana: Ja, ne, zum Beispiel hat er /Jesus gesagt: »Ha gut, wenn ihr gut seid, dann kommt ihr
in den Himmel« oder so. Alle Menschen haben Angst vor’m Tod denk ich mal, na, fast alle.
Und so was macht es dann halt leichter, wenn man dann an so was denkt.

L: Auch der Glaube an Jesus macht es leichter?

60 F. Schweitzer, Die Suche nach eigenem Glauben, Giitersloh 1996, 38f. L. Kohlberg /
C. Gilligan, The Adolescent as a Philosopher: The Discovery of the Self in a Postconven-
tional World, in J. Kagan / R. Coles (Hg.), Twelve to Sixteen: Early Adolescence, New
York 1971/72, 157: » Atits extreme, adolescent thought entertains solipsism or at least the
Cartesian cogito, the notion, that the only thing real is the self.«
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Jana: Nun gut, ich mein, wenn man an Jesus glaubt, dann denkt man / glaubt man ja auch
mehr oder weniger daran, dass man in den Himmel kommt oder so.

L: Mhm. Weil es zusammengehort? [Jana: Ja.] Ja, mhm.

Jana: Ja, dass halt einer da ist, der / dass man halt nit allein ist, dass dann halt einer da ist,
der dann einem dann hilft oder so.

Eine vorsichtige Interpretation 148t drei Stufen erkennen:

I.  Selbstverstindliche direkte Gegenwart Jesu.

»Jesus ist dabei wie Gott«

1.  Indirekte, eher weniger reflektierte Gegenwart Jesu,

die innerlich (»in Gedanken«), duBerlich (»wie Luft, wie ein Schutzengel«) oder diffus
(»irgendwie«) gedacht wird.

III. Indirekte, explizit reflektierte Gegenwart Jesu,

die entweder innerlich (»Leben in Néchstenliebe«) oder duBerlich (Erfahrung von Trost
und Hilfe) vorgestellt wird.

Auffallend an diesem Befund ist einmal die Bereitschaft der SchiilerIn-
nen, liber die Gegenwart Jesu nachzudenken, und ihre Féahigkeit, eigen-
standige Vorstellungen zu entwickeln. Diese zeigen Konvergenzen zu ei-
ner entfalteten Christologie. Die Gegenwart wird einmal in Richtung ei-
ner »ethischen Gegenwart« Jesu interpretiert, zum anderen in Richtung
einer umfassenden Wirklichkeitsdeutung: Wir leben in einer Welt, die
Trost und Hilfe bereit halt. Die Vorstellung der Gegenwart Jesu fithrt also
zu einer Deutung moralischen Handelns und zur Deutung der Wirklich-
keit insgesamt. Allerdings sei festgehalten, dass nicht alle SchiilerInnen in
dieser Entwicklung mitgehen. Manche brechen vorher ab. Jesus ist dann
tot, oder es denken nur noch alte Menschen an ihn, mit denen man eigent-
lich nichts zu tun hat.

Dariiber hinaus zeigen sich auch hier Zusammenhénge mit anderen Er-
kenntnissen der kognitiv-strukturellen Entwicklungspsychologie:

Stufe I diirfte mit einem mythologischen Artifizialismus zusammenhéngen und mit der
selbstverstandlichen Existenz eines machtigen Gottes rechnen, wie sie in den ersten beiden
Stufen der religiosen Entwicklung bei Fritz Oser zu finden ist.5!

Stufe II diirfte eher mit einem immanenten Artifizialismus und der Entwicklung konkret-
operationalen Denkens zusammenhéngen Die Vorstellungen bewegen sich im Anschauli-
chen und Vorstellbaren. Die verwendeten Metaphern und Symbole scheinen eher wortlich
verstanden zu werden. Uber die Angemessenheit und mégliche Konsequenzen dieser Vor-
stellungen wird noch nicht nachgedacht.

Stufe III diirfte mit der Fahigkeit formal operationalen Denkens zusammenhéngen. Die
Vorstellungen werden jetzt selber Gegenstand des Nachdenkens, und es entstehen reflek-
tierte Bilder. Zweifellos ist die fortdanernde Beschiftigung mit christlichen Inhalten hier-
fiir eine wichtige Voraussetzung. Doch hier diirfte auch die Entwicklung der Symbolisie-
rungsfihigkeit eine wichtige Rolle spielen.

61 F. Oser/P. Gmiinder, Der Mensch. Stufen seiner religiosen Entwicklung, Giitersloh
1988.



44

5.3 Uberblick

Gerhard Biittner / Hartmut Rupp

Die Entwicklung des Jesusbildes und der Vorstellung von der Gegenwart
JesulaBt sich aufgrund unserer kleinen Studie folgendermaBen zusammen-
fassend darstellen. Der Uberblick soll neben den vermuteten Stufenfolgen
auch die Konvergenzen mit anderen Entwicklungen verdeutlichen, die
nach unserer Einsicht in einem erkennbaren Zusammenhang stehen.

Entwicklung
des Weltbildes

Entwicklung
des Jesusbildes

Entwicklung
der Vorstellung
von der Gegen-
wart Jesu

Kognitive Ent-
wicklung

Entwicklung

des religiésen
Urteils (nach
Oser)

1. Mythologi-
scher Artifizia-
lismus

I. Jesus als
Hyperzauberer

1. Selbstver-
standliche di-
rekte Gegen-
wart Jesu
»dabei wie
Gott«

L. Praoperatio-
nales Denken

I. Deus ex ma-
china

II. Gemilderter
Artifizialismus

II. Jesus als in-
direkter Zaube-
rer

II. Indirekte,
weniger reflek-
tierte Gegen-
wart Jesu:

- »in Gedan-
ken«

- »wie Luft,
wie ein Schutz-
engel«

- »irgendwie«

II. Konkret
operationales
Denken

II. Do ut des

III. Immanenter
Artifizialismus

III. Jesus als
Mensch mit be-
sonderer Nahe
zu Gott

III. Indirekte
explizit reflek-
tierte Gegen-
wart Jesu

- Jesus lebt in
der Nachsten-
liebe

~ Jesus begeg-
net in der Er-
fahrung von
Trost und Hilfe

II1. Formal
operationales
Denken

III. Deismus

IV. »Natrli-
ches« Weltbild

IV. Jesus als
Mensch mit be-
sonderen Ga-
ben

IV. Vermittelte
Autonomie

6 Schlussfolgerungen

Die vorliegenden Einsichten erlauben einige knappe SchluBfolgerungen,
die abschlieBend vorgetragen werden sollen. Sie bleiben jedoch nicht bei
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einer Beschreibung stehen, sondern formulieren einige Konsequenzen
fir die Unterrichtspraxis:

(1) Im Grundschulalter vollzieht sich eine Differenzierung von Jesus
und Gott - wie schon Goldman bemerkt. Allerdings bleiben die gottli-
chen Pridikate erhalten.

Dies entspricht der biblischen Botschaft und sollte unterstiitzt werden.
Zwischen Jesus und Gott ist zu unterscheiden, ohne jedoch zu trennen.
Jesus und Gott gehoren ganz eng zusammen.

(2) Fir alle SchiilerInnen ist Jesus ein Symbol der Hilfsbereitschaft -
wie auch Goldman und Reents hervorheben. Jesus ist fiir die Heranwach-
senden ein besonderer Mensch, der sich deutlich von anderen Menschen
unterscheidet. Bei den alteren SchiilerInnen gewinnt er erkennbar mehr
Bedeutung als moralisches Leitbild. Hier sollte immer wieder einmal wie-
der dartiber nachgedacht werden, woher Jesus die Kraft gewinnt, so zu
sein.

(3) Die Akzeptanz von Jesus als direkter Wundertéter konvergiert mit
der Entwicklung des Weltbildes. Mit der Entwicklung eines »natiirli-
chen« Weltbildes nimmt die Plausibilitdt direkter, massiver Wunderhand-
lungen ab. Allerdings wird Jesus dann die Fahigkeit zugeschrieben, im In-
neren von Menschen iiberraschende Wendungen herbeizufiihren, die ih-
rerseits Veranderungen bewirken konnen.

Gefragt ist hier, was Wirklichkeit verindern kann.

(4) Die Gegenwart Christi wird weitgehend akzeptiert, aber unter-
schiedlich gedeutet. Diese Deutungen bediirfen jedoch der begleitenden,
reflektierenden Auseinandersetzung, um nicht zur Seite geschoben zu
werden. Ohne diese Auseinandersetzung kommt es zu einer blo8 histori-
sierenden Betrachtung Jesu.62 Neben der Auseinandersetzung mit dem
historischen Jesus bedarf es deshalb auch der Auseinandersetzung mit der
Botschaft von dem auferstandenen und erhéhten Herrn.5* Dabei mul3
deutlich werden, dass es nicht blo um die Beschéftigung mit einem dog-
matischen Lehrstiick geht, sondern um die Deutung moralischen Han-
delns und der Wirklichkeit insgesamt. Wenn das Bekenntnis »Jesus Chri-
stus herrscht als Konig« (EG 123) zutrifft, dann hat dies Konsequenzen
fiir die Wahrnehmung der Wirklichkeit als ganzer. Die Gesprache mit den
SchiilerInnen zeigen, bei welchen Fragen das Nachdenken weitergehen
kann: Gibt es Menschen, die im Sinne Jesu beistehen? Ist die Welt so, dass
ich mit Begleitung und Hilfe rechnen kann? Es zeigt sich, dass das genaue
Hinhoren auf das, was SchiilerInnen sagen, produktive Ansétze fiir einen
»interessanten« Religionsunterricht erbringt.

Diese Uberlegungen und Einsichten beleuchten schhethh das Unter-

62 So kann man die Ergebnisse von H. Barz interpretieren, vgl. Anm. 51.

63 Vgl. auch Orth / Hanisch, Glauben, 162 und H. Rupp, Jesus der freundliche Mitbiir-
ger von Nebenan? Anfragen an das Jesusbild im Lehrplan evangelische Religion der
Hauptschule in Baden-Wirttemberg, in: G. Biittner u.a. (Hg.), Wegstrecken. FS Jorg
Thierfelder zum 60. Geburtstag, Stuttgart 1998, 137-149.
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nehmen, eine »Kindertheologie« zu rekonstruieren. Kindertheologie ist
zum einen Theologie von Kindern. Kinder entwickeln in Auseinander-
setzung mit Dilemmageschichten, lebensgeschichtlichen Fragen, religio-
sen Texten und Symbolen% eigene theologische Vorstellungen, die durch
die lebensgeschichtliche Dynamik und sich entwickelnden Aneignungs-
strukturen geprégt sind. Auffallend aber ist, dass sie mit der theologi-
schen Tradition konvergieren. Die Aussagen »halb Mensch, halb Gott«
erinnert doch deutlich an die Zweinaturenlehre in der Alten Kirche, wie
sie gegen den Adoptianismus und den Doketismus formuliert wurde.
SchiilerInnen formulieren auf ihre Weise »groe Theologie«, die auf Sei-
ten der Unterrichtenden einer guten theologischen Ausbildung bedarf,
um angemessen verstanden zu werden! Dieses eigenstindige theologi-
sche Bemiihen verdient Respekt und Anerkennung. Wer sich ernsthaft
darauf einlasst, kann mit intensiven theologischen Gesprachen rechnen,
die die Erwachsenen kraftig herausfordern. Wie steht es eigentlich mit
der Menschlichkeit und der Géttlichkeit Jesu?

Kindertheologie ist aber sodann Theologie mit Kindern. Dies meint das
nachdenkliche Gespréch tiber theologische Themen, in dem Unterrich-
tende bedacht nachfragen und so SchiilerInnen herausfordern, ihre eige-
nen Vorstellungen selbstandig weiterzuentwickeln. Wie stellst du dir das
vor: »halb Menschen und halb Gott«? Fiir ein solches Gesprach kann der
Religionsunterricht von den Ansétzen eines Philosophierens mit Kindern
lernen.5 Das richtige Nachfragen will gelernt und geiibt sein. Allerdings
sollte das theologische Gesprach mit Kindern sich nicht mit geschicktem
Nachfragen und darauffolgender Selbstartikulation begniigen. Kinder
wollen auch wissen, wie Lehrende denken und glauben - und sie haben
auch ein Recht darauf, dies von ihnen zu erfahren. Kindertheologie
schlieBt deshalb auch ein Moment »Theologie fiir Kinder« ein, in dem
Unterrichtende ihre eigenen Geschichten, Meinungen und Vorstellungen
zum Besten geben. Allerdings sollte dies in dem Wissen geschehen, dass
Heranwachsende ihre eigenen Formen haben, sich religiose Sachverhalte
anzueignen. Vor allem sollten Unterrichtende wissen, dass es nicht darum
gehen kann, die Produktion theologischer Vorstellungen abzuschlieBen,
sondern diese gerade anzuregen. Die » Verkiindigung« ist kein Deckel auf
dem Topf, sondern das Feuer, das die Lebensmittel zum Brodeln bringt.

Dr. Gerhard Biittnerist Studienrat a.e.H. an der Piddagogischen Hochschule Heidelberg.
Dr. Hartmut Rupp ist Studienleiter am Religionspadagogischen Institut der Badischen
Landeskirche in Karlsruhe und Lehrbeauftragter an der Universitit Heidelberg,

64 Wichtige Hinweise gibt Rainer Oberthiir, Kinder und die groBen Fragen, Miinchen
1995 und ders., Kinder fragen nach Leid und Gott, Miinchen 1998.

65 Lernen kannman z.B. von Gareth B. Matthews, Die Philosophie der Kindheit. Wenn
Kinder weiter denken als Erwachsene, Weinheim/Berlin 1995 oder von Hans Ludwig
Freese, Kinder sind Philosophen, Weinheim 1994.
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Abstract

This study explores the images which Children have of Jesus Christ - first by looking at the
results of different recent studies on how children think of Jesus Christ, and second,
through new empirical data. The authors identify different stages of ideas about Jesus and
his presence among us today in different age groups. Their results speak for the importance
not only of the historical person Jesus of Nazareth but also of the message of the risen Lord
in religious education and for the development of »theology with children«.
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Christoph Pizer

Jesus Christus, der Heiland
[ Religionspadagogische Briefe an einen jungen
- Freund

Klaus Dirschquerzu Ehren,
zum 17./18/Juli 1999

I

. . . Sie kommen wie gerufen, lieber junger Freund, gleichsam als ein Ge-
schenk des Himmels. Durch Ihr Erscheinen, neulich im Seminar, haben
Sie mir aus einer groBen Verlegenheit geholfen. Wissen Sie noch? Zwei
Studentinnen hatten im Seminar mit uns einen Text von Emmanuel Lévi-
nas durchbuchstabiert. Sie erinnern sich: »das Angesicht« des » Ande-
ren«, in welchem er uns als Fremder entgegentritt und sich uns, indem wir
seinen Blick erblicken, zu erkennen gibt und uns seinerseits erkennt - ein
Geschehen von gleichsam metaphysischer Qualitit, in dem sich in jidi-
scher Denktradition die »Spur« Gottes ahnen 14B3t.

Fir die folgende Sitzung hatte ich zur theologisch-religionspad-
agogischen Fortfilhrung unseres Semesterthemas »Gesicht, Angesicht,
Antlitz« die Aufgabe gestellt, einmal auszuprobieren, was aus diesem
Text wird, wenn versuchsweise fiir » Angesicht« das » Angesicht von Jesus
Christus« eingesetzt wird. Sie haben daraufhin lssig eingeworfen: »Wie-
so, der hat doch gar kein Gesicht!«

Uber diesen Einwand habe ich auf einem lingeren Spaziergang, im
Selbstgespréich mit Ihnen, nachgedacht. Ihre Anwesenheit als stiller Ge-
sprachspartner war fir mich eine Art Durchbruch. Ich hatte fiir das » Jahr-
buch der Religionspiadgogik« einen Aufsatz zu »Jesus Christus« zu
schreiben und kam absolut nicht weiter. Der unwiderruflich letzte Abga-
betermin riickte niher und néher, und ich schrieb immer noch einen An-
fang nach dem anderen. Mein Thema hief »Jesus Christusals . . .«,sagen
wir mal, ». . . als Zugang zum Heiligen« oder ». . . alsreligiose Erloserge-
stalt« oder ». . . als Heiland und Hirte unserer Seelen« oder so. Das ge-
naue Thema muBte sich eben im Schreiben herausstellen. Meine These:
Christlicher Glaube entwickelt sich als religiéses Verhiltnis, jeweils indi-
viduell geprigt, zu Jesus Christus. Wenn dem so ist, dann hat das fiir die
Unterrichtung im Christentum, auch in der Schule, einige Konsequenzen.
Und warum kam ich nicht weiter? Das hatte offenbar nicht nur mit mir zu
tun, sondern auch mit dem dort, mit der »Figur« oder »Gestalt« Jesus
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Christus. Und jetzt kommen Sie! Im ambulatorischen Selbstgespriich mit
Ihnen ging mir schlagartig auf, daB meine Schreibversuche gar nicht gelin-
gen konnten, weil die Form eines wissenschaftlichen Aufsatzes nicht paBt.
Ein Aufsatzist auf »objektive« Sachverhalte aus, die von definierten Aus-
gangspunkten systematisch-nachvollziehbar entwickelt und mit Anmer-
kungen versehen werden. Die gewohnte »wissenschaftliche« Form wi-
derspricht dem, was ich sagen will: Wenn von Jesus Christus als Gestalt
der gelebten Religion die Rede ist, bin ich selbst mit meinem Christentum
involviert. Ich kann mich nicht als einen » Ausgangspunkt« objektivieren.
Ich will das Ganze im Gesprich entwickeln, also auch meinerseits mein
»Gesicht« zeigen. So kam die Idee, mein Spriichlein diesmal in Briefen
aufzusagen. Und Sie sollen mein Adressat sein. Lassen Sie’s sich gefallen,
es tut nicht weh. Ich erspare Ihnen Herzensergiisse. Brief hin oder her, wie
kommt der christliche Jesus Christus in einen Unterricht von Religion
hinein, und zwar so, daB »das Religiése« an ihm »wahrgenommen« wer-
den kann. Nachdem die Bedeutung des »Heiligen« in heiligen Zeiten und
Orten, in Begehungen, Riten und Festen fiir die gelebte, ausgeiibte Reli-
gion wieder gesehen wird, wird sich auch die Religionspidagogik dem
christlichen Jesus Christus neu aussetzen. Fiir heute will ich es mit dieser
Ankiindigung genug sein lassen . . .

II

. . . Sie studieren »Religion« auf die Schule, auf das Gymnasium hin. Sie
wiirden gern Religionsunterricht geben, sagten Sie. Dazu gehére vor al-
lem, die christliche Religion zu unterrichten, weil die Schiiler und Schiile-
rinnen mitkriegen sollten, was sie an der christlichen Religion haben
konnten. Aber das Ganze miisse sich im Rahmen der Schule abspielen.
Also gehe es in Ihrem Unterricht auch um die anderen Religionen und re-
ligionsdhnliche Prozesse in unserer Gesellschaft. Es konne keinesfalls an-
gehen, Schiiler zu »indoktrinieren«, war Ihre Meinung. Ich iibersetze fiir
mich: eine doctrina, eine Lehre, so in die Schiiler hineinstopfen und in ih-
nen verankern, daB sie diese Lehre zeitlebens im Innern mit sich herum-
tragen und sie nicht mehr los werden. Ein schrecklicher Gedanke! Nicht
nur wegen des Stopfens, sondern wegen der Lehre: Lehre gehort als
Werkzeug in die Hand und nicht in die Seele. Sie haben es nicht gesagt,
aber ich hore es in diesem Zusammenhang als Nebenton 6fter: Indoktri-
nation konne die Kirche versuchen, in die Schule gehére sowas nicht hi-
nein.

Natiirlich kann das auch die Kirche nicht wollen. Unter »Unterrichten« verstehe ich, daB
ein Gegenstandsbereich, ein konstitutiver Zusammenhang des Lebens, handhabbar ge-
macht wird, so daB sich die Lernenden darin frei gestaltend bewegen konnen; nicht nur,
daB sie erfahren, was dieser Bereich fiir sie bringt und mit ihnen anstellt, sondern auch dies,
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daB sie sich aktiv daran beteiligen konnen, aus diesem Bereich das fiir sie Angemessene zu
machen - oder auch nicht, wenn sie nicht wollen. Im Unterricht in Religion geht es fir
Schiiler und Schiilerinnen darum, die springenden Punkte von Religion herauszubekom-
men, so dal sie anfanglich merken, was es mit Religion auf sich hat, daB sie nachvollziehen
konnen, wie Religion gleichsam »funktioniert«, und dann selber das mit ihr machen, was
sie fiir sich als brauchbar oder gar fiir notig halten. Prinzipiell anders kann die Kirche Reli-
gion, ihre Religion auch nicht unterrichten.

Wie »funktioniert« nun aber, wenn ich mal beim technischen Wortge-
brauch bleiben darf, die christliche Religion? Die Frage ist von mir didak-
tisch gemeint, nicht religionswissenschaftlich. Ich will sie nicht fir alle Re-
ligionen oder fiir die Religion tiberhaupt beantworten, sondern fir das
Christentum, und auch da nur fiir mein eigenes, das evangelische Chris-
tentum, in dem Bereich, in dem ich lebe. Diese Beschrinkung zeigt die
Grenzen meiner Kompetenz und ist insofern bedauerlich. Aber sie ist
auch sachlich begriindet. Wer in padagogischer Absicht auf einen Sach-
verhalt zufragt, um ihn fiir Schiilerinnen und Schiiler handhabbar zu ma-
chen, der strukturiert und verandert diesen Sachverhalt selbst. Das vor-
nehm-lateinische Wort »Elementarisierung« ist insofern ein Programm
zur Anwendung von Gewalt (wie die meisten -isierungsworte.): die Reli-
gion wird fir den unterrichtlichen Bedarf zugeschnitten und padagogi-
schen Methoden ausgesetzt. Die unterrichtlich umgeformte Religion
wirkt dann wieder auf die in der Lebenswelt gelebte Religion zuriick. Die
Entscheidung, Christentum zu unterrichten und die Folgen in Kauf zu
nehmen, ist in der Antike zwischen dem friithesten Christentum und Au-
gustin gefallen; deshalb halten wir sie fiir selbstverstindlich und ohne Al-
ternative.

Wer diese Entscheidung akzeptiert, der akzeptiert fiir den Didaktiker
auch eine eigene Verantwortung fiir die gegenwirtige Gestalt der Reli-
gion. Was die Didaktik unterrichten will, ist nicht eine Kopie, sondern ein
eigener, verantworteter Entwurf, eine eigene, fortentwickelte Gestalt der
Sache. In dieser Verantwortung ist es begriindet, daB ein sachgemaBer
Unterricht in einer Religion von einem Angehorigen der Religionsge-
meinschaft gegeben oder zumindest durchdacht werden sollte. Deshalb
auch kommt nach wie vor der Theologie fiir den Unterricht im Christen-
tum eine konstitutive Rolle zu. Sie entwickelt, zumal als Praktische Theo-
logie, die Gestalt von christlicher Religion, die - sowohl von der Religion
als auch von der zeitgenossischen Lebenswelt her - unter allen Beteilig-
ten, die Offentlichkeit eingeschlossen, »vor Gott« und »den Menschen«
(im Streit) vertreten werden kann. Sie merken an der Gespanntheit des
letzten Satzes, lieber Freund, daB ein Theologe alter Schule seinen Beruf
ausiibt. Bevor ich Thre Geduld iiberméBig strapaziere, will ich aber fiir
diesmal einen SchluBpunkt setzen . . .
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.. . Sie fragen, wann ich denn nun endlich zu meinem Thema komme:
»Jesus Christusals . . .« Vielleicht traue ich mich noch nicht? Ich brauche
einfach Zeit, um mich warm zu laufen. Das Zdgern gehort wohl zur Sa-
che. Jesus Christus, das st fiir mich das Allerheiligste der christlichen Re-
ligion. Bevor man in den antiken Tempeln zum Allerheiligsten gelangt,
hat man viele Schwellen und Stufen zu iiberwinden. Und zum Ziel kommt
uberhaupt nur der Oberpriester, und auch der nur einmal im Jahr.

Ich halte mich deshalb noch etwas im Vorfeld auf. Heute will ich Thnen
vortragen, warum ich, angesichts der heutigen »multi-religiésen« Lage in
Deutschland, die Riickfrage nach Jesus Christus religionspadagogisch fiir
zentral halte. Ich versuche, mich mit Hilfe einer Szene auszudriicken, die
mir jiingst ein Freund erzéhlt hat.

Ein evangelischer Schulpastor in einem Stéidtchen am Harz vereinbart mit einer seiner
Klassen den Besuch einer evangelischen Kirche am Ort. Das Kirchengebdude steht auf
dem Programm, nicht der Gottesdienst. Auch die beiden Muslime in dieser Klasse zeigen
sich interessiert und kommen mit - bis vor die Kirchentiir. Unter dem Portal erklirt der ei-
ne unversehens, er gehe da nicht hinein. Die angespannte Haltung signalisiert einen Kon-
flikt des Jungen. Seine seelische Konstitution I8t nicht zu, daB er sich als praktizierender
Moslem der religiosen Machtigkeit des fremd-heiligen Raumes einer christlichen Kirche
aussetzt. Er kehrt um, »nach Hause«. Sein Glaubensgenosse schlieBt sich ihm an. Die
christlichen Schiiler latschen quatschend in die Kirche hinein wie in eine Bahnhofshalle . . .

Die Muslime erahnen oder spiiren »etwas« an der christlichen Religion,
das die Christenkinder selber nicht kennen. Ist es nicht da, oder nehmen
sie es nur nicht wahr? Der Lehrer fragt sich dariiberhinaus, wie das evan-
gelische Christentum in seiner Religionspidagogik »wahrgenommen«
wird; wahrnehmen im doppelten Sinn, einerseits als »sehen«, anderer-
seits als »schiitzen« des Fremden in seinem eigenen Sinn, also die Interes-
sen des Wahrgenommenen wahrnehmen. Inwiefern haben die fiirr den
Kult errichteten sakralen (wortlich: »heiligen«) Rdume Anteil an dem,
was in ihnen geschieht? Sie sind doch schwerlich nur &uBerlich beliebige
Zeichen »fiir« »etwas«, das unabhéngig von ihnen im Inneren passiert.
Mit dem Betreten des Kirchenraumes teilt sich ein Fluidum mit, das ele-
mentar (nichtsdestoweniger gebrochen) in den Umgang mit dem Géottli-
chen einbezieht. Man kann das natiirlich vertun, durch Tottrampeln des
Raumes im Massentourismus. Man kann das Fluidum auch vertun, in-
dem man sich dafiir nicht sensibel hélt oder die Sensibilisierung dafiir ver-
weigert. Ein Raum, in dem jahrhundertelang gebetet und gesegnet wur-
de, in dem »Gott« sich »in Wort und Sakrament« mitgeteilt hat, 148t ein
»Etwas« von Religion spiiren - folglich auch lehren und lernen?

Sie fragten neulich im Seminar nach der »Kirchbaudidaktik«. Ich konnte
damals auf Thre Frage nicht richtig eingehen. Es ist nicht nur die allgemei-
ne Anfilligkeit fiir neue Moden, daB diese Fragerichtung innerhalb weni-
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ger Jahre religionspadagogisch so wichtig geworden ist. Die didaktische
Strukturierung des Christentums als ein Biindel von Deutungssystemen
des menschlichen Lebens fiir das BewuBtsein hat sich totgelaufen. Das
evangelische Christentum ist nicht als ein System zu verantworten, das
verschiedene Uberzeugungen und Lebensanschauungen anbietet, die
den Menschen im Innern schon immer mehr oder weniger erfiillt haben
oder die man sich, wenn man sie nicht hat, eben zulegen sollte. Das evan-
gelische Christentum ist doch nicht die einzige Religion in der Welt, die
nicht in ihrer Ausiibung ihren Ausgangspunkt und Inhalt hat. Religions-
didaktisch ist nach den Konkretionen zu fragen, die leiblich erfahrbar
sind. Ich verstehe die beiden letzten Jahrzehnte der Religionspadagogik
als immer neue Anldufe, fiir den Unterricht Konkretion zu erreichen: ein
Symbolin die Hand nehmen, gestalten mit Plastilin und Klang, in Rollen-
spiel und Bibliodrama, in Bewegung und Tanz. Hierher gehort auch die
Frage nach der Spiritualitit, nach Ritualen und eben nach den Kirchenge-
bauden. Von auBBen gesehen sind sie sinnliche Manifestationen dafir, daB
und wie Christentum in der Gesellschaft gepflegt wurde und ausgeibt
wird; im Innern bringen sie Christentum in Gang, bevor noch irgendeine
explizite religiose Handlung begonnen hat.

Lieber Freund, ich komme vom Hundertsten ins Tausendste. Ich werde
im nichsten Brief mit der raumlichen Konkretion von Jesus Christus im
Kirchenraum einsetzen. Bevor ich fiir diesmal schlieBe, will ich aber noch
einmal auf die beiden Muslime zuriickkommen. Von ihnen ist zu lernen,
daB Religion »etwas« mit geheimnisvollen, méchtigen Kréften zu tun hat,
die ihre Wirksamkeit den vulgaren Objektivierungen entziehen. Auch das
evangelische Christentum westeuropéischen Zuschnitts ist eine Religion
und als solche ernst zu nehmen.

Noch ein Weiteres. Uber kurz oder lang oder schon lingst fragen die Mus-
lime zuriick: Wie ist denn das bei euch in der Religion? Sie fragen nicht
danach, wie wir uns »Gott« denken, sondern wie wir uns zu ihm verhal-
ten, woraus dann natiirlich Riickfragen nach dem Richtungssinn des Ver-
haltens folgen. Es ist nicht zuletzt der »multireligiose« Kontext bei uns,
der neues Fragen nach dem Heiligen im Christentum eroffnet: Was ist
denn nun der springende Punkt an euerm Christentum? Wie lebt ihr es?
Die Frage fragt unweigerlich nach Jesus Christus, weil er die christliche
Religion zur »christlichen« macht. Diese Fragen kommen auf die Chris-
tenkinder indessen nicht nur von auflen zu, sondern sie rumoren schon
lingst in ihren eigenen Seelen. Manchmal kommen sie nicht hervor, weil
Lehrende der dlteren Generation sie sich unter schmerzlichen Erfahrun-
gen abgewohnt haben. Soviel fiir heute . . .

4%

.. . Es hat etwas langer gedauert, bis ich den mit Ihnen angesponnenen
Faden wieder aufnehmen kann. Meine fachdidaktische Vorlesung zu den



56 Christoph Bizer

alttestamentlichen Propheten - und der tibliche Semesterbetrieb mit sei-
nen Sitzungen - haben mich zu sehr in Anspruch genommen. Ich wiirde
Thnen gern von meiner Propheten-Didaktik erzihlen, und es hatte viel
mit dem Thema dieser Briefe zu tun. Aber jetzt ist »Jesus Christus im Kir-
chenraum« dran. Dort ist er konkret, man konnte ihn anfassen, wenn er
nicht so hoch hinge. Die Kirchengebéude sind, noch einmal technisch for-
muliert, jeweils »Maschinen, die Religion »funktionieren« lassen.

Ich verstehe den Kirchenraum ésthetisch als » Installation«, Errichtung ei-
nes dreidimensionalen Raumes, der die darin Eintretenden die gewohn-
ten Grenzen ihrer Alltagserfahrung tiberschreiten 1aft. In den Kirchenge-
bauden ist Religion installiert. Sie wird im Betreten »wahrgenommenx.
Sie kennen ja die Gottinger Marienkirche von unseren Andachten am
Ende der Seminarsitzungen. Ich gehe also von einer gotischen Kirche aus.

Ist Thnen aufgefallen, wie abweisend bemalte Kirchenfenster von auen wirken? Im Innern
des Raumes leuchten sie, nach auBen hin sind sie stumpf. Das Kirchenportal, durch das Sie
die Kirche tiblicherweise von der Nordseite her betreten, ist so gestaltet, dal der Zugang
schwer fallt. Wenn Sie drauf achten, was das Mauerwerk beim Eintreten mit IThnen anstellt:
die sich zur Tiir hin verengend gestaffelten Bogen des Portals machen es eng ums Herz. Sie
gehen durch »die enge Pforte« ( Mt 7,13). Das Signal heiBt: Bleibt besser draulen! Was
hier drinnen vor sich geht, ist nicht fiir jedermann!

‘Wenn Sie sich nicht abschrecken lassen und trotzdem die Kirche betreten,
kommen Sie vom Hellen ins schummerig-Dammrige. Der Eintretende
muB sich erst orientieren: Hier herrscht eine andere Ordnung als die all-
tagliche. Auf Bibeldeutsch: »mein Reich ist nicht von dieser Welt« (Joh
18,36). Das Kirchengebdude kehrt die gewohnten leiblichen Orientie-
rungen um, und der Eintretende lernt - ohne Buchstaben - Bibel, auf leib-
liche Weise. Sie sind seitlich in die Kirche hereingekommen. Die Anlage
der Kirche verlangt von Ihnen in der Mittelachse des Kirchenschiffes als-
bald eine Drehung um 90°. Mit dieser Drehung sind Sie frontal auf den
Hochaltar ausgerichtet, weit vorne. Goldener Glanz geht von ihm aus.
Ihm gehen Sie unwillkiirlich entgegen. Diese Ausrichtung des Eintreten-
den nach vorne hin wird an ihm durch die Architektur vorgenommen, oh-
ne daB er sich dessen bewuf3t wiirde.

Ich zeichne nach, wie Religion an dieser Stelle korperlich durch Erfah-
rung gelernt wird. In welchem MaB dieser Kirchenraum Andacht bewirkt,
zeigen die vielen Fintrige in ein »Gdéstebuch« - nein, in ein Buch der
Seufzer und Gebete am Ausgang.

Der Weg nach vorne, dem Glanz aus dem Hohen Chor entgegen, ist wie-
derum gegliedert. Sie gehen jetzt genau nach Osten, der aufgehenden
Sonne entgegen. Der iibliche Tageslauf verlauft dagegen von Osten nach
Westen, vom Morgen zum Abend. Der Weg nach vorne ist durch massive
Saulenpaare zu Ihrer Rechten und Linken rhythmisiert, jedes Paar wirkt
wie eine unsichtbare Schranke; Sie konnen das voranschreitend am Hall
Threr Schritte und an Ihren Flanken spiiren. Die letzte Schranke bilden die
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Stufen vor dem Hohen Chor. Wenn Sie dem kérperlichen Lernen trauten,
wiirden Sie, sensibilisiert, diese Stufen gar nicht oder nur in gebithrender
Scheu betreten.

Die beherrschende Figur, die in der Mittelachse des Chores die ganze Kir-
che auf sich hin ausrichtet, ist der Gekreuzigte. Er hiangt am Kreuz und
neigt sterbend sein Haupt. Wiirde die evangelische Marienkirche ihr Kir-
chengebaude lehren lassen, wie es das Christentum strukturiert, so wiir-
den an dieser Stelle Schemel zum Knieen stehen. Dem Anblick des Ge-
kreuzigten standhalten, nach einem langen, vorbereiteten Weg - das ist
der Sinn ihrer Installation. Die Umkehr der alltaglichen Orientierungen
im »Bezirk« Kirche ist ihr Programm. Und ihr theologischer Grundsatz:
Gott zeigt seine Macht verborgen unter dem Gegenteil, lateinisch: e con-
trario. Die Kraft zum Leben kommt aus dem Innewerden der Ohnmacht
von Jesus Christus am Kreuz. Dieser letzte Satz fat Erfahrung zusam-
men, gemacht und zu machen an und in dieser Kirche.

Der Gekreuzigte befand sich in dieser Kirche nicht immer in dieser beherrschenden Posi-
tion. Wahrend der Aufklarung erst hat er diese Stellung von seiner Mutter iibernommen;
von Maria, der Himmelskonigin, in einem goldenen Strahlenkranz, auf der Mondsichel
schwebend, das Jesuskind auf dem Arm. Zwei unterschiedliche religitse Konzeptionen
haben diese Kirche nacheinander beherrscht. Es macht einen Unterschied, ob im geistli-
chen Zentrum des Stadtviertels vor einer Maria am Himmel oder vor einem Jesus am
Kreuz gekniet und gebetet wird. Beten: die Kraft des Allméchtigen »durch« diese jeweili-
gen Gestalten »hindurch« erfahren.

Gott und sein Himmel sind unterschiedlich weit weg. Fromme Verklirung der alltiglichen
Wirklichkeit ist mit dem Gekreuzigten im Mittelpunkt des religiosen Lebensentwurfs
schwieriger. Der Blick zur Himmelskdnigin hingegen wird ein Himmel und Erde umfas-
sendes Gottvertrauen nach sich ziehen, eingebettet in eine goldene Welt, reich an religiésen
Gestalten. Hier wie da lassen sich verschiedene Weisen von » Glauben« veranschlagen: Ein
mutiges kontrafaktisches Dennoch vor dem Kreuz? Vor der himmlischen Konigin ein ver-
trauliches Einschwingen in eine himmlische Welt, in die der Betende im Gebet eintaucht?
Kirchengebaude sind religiése Individualititen; jede Kirche hat ihren eigenen theologi-
schen Charakter. Anihnen unterrichtet sich Religion in unterschiedlichen Auspragungen,
sinnlich spiirbar, und laBt die sie Verantwortenden Theologie unterrichtlich nachvollzie-
hen.

Diesmal ist mein Brief entschieden zu lang geworden. Entschuldigen Sie,
ich mochte Sie als Leser meiner Briefe nicht vergraulen. Aber ich bin froh,
daB ich jetzt die religionspddagogisch zentrale Kategorie des »Raumes«
entfalten konnte. Wie der Ton die Musik macht, so der Raum die Reli-

gion . . .

v

. . . In meiner Jugend hat es ihn noch gegeben, den Heiland. Er hatte ei-
nen Namen und einen Titel, beides in der Anrede zu einer Einheit ver-
bunden: der »Herr Jesus«. Ich mochte jetzt ein biBchen von mir erzéhlen,
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lieber Freund, damit deutlich wird, aus welchem historischen und biogra-
phischen Hintergrund sich meine Uberlegungen speisen. Thre Bedingt-
heit darf nicht tiberspielt werden; meine Geschichte soll fiir die Gegen-
wart nicht MaB und Ziel werden; schon gar nicht unterschwellig. Die Welt
von damals ist vergangen; aber was ich damals vermittelt bekommen ha-
be, kann (und muB, sage ich) als ein christliches Erbe angesehen werden,
das anzutreten wichtig ist.

Damals - das war vor und im 2. Weltkrieg, in einem Industriestddtchen auf
der Schwibischen Alb, religios ein »pietistisch« geprigtes Umfeld. Aber
ich war Pfarrerskind, meine Eltern waren »dialektische« Theologen aus
der Schule Bultmanns. Sie haben dem Kind von frith an intellektuelle Dis-
tanz, gerade zu religivsen Dingen vermittelt. Im Kindergarten ging uns
der »Herr Jesus« voran, wenn wir in der Mitte des Vormittagsin geschlos-
sener Formation singend uber den Hof zum »Héausle« marschierten, um
die anstehenden notwendigen Geschifte zu verrichten: »Jesu geh’ voran,
auf der Lebensbahn . . .«. Im Schlafzimmer der Eltern meines Schulka-
meraden hing iiber dem Bett das ergreifende Bild, wie der Herr Jesus dem
versinkenden Petrus aus den Fluten hilft, die fast schon tiber ihm zu-
sammenschlugen. Und bei der Schwester Marie, der Hebamme, wurde
sogar zum Nachmittagskaffee gebetet: » Komm Herr Jesu, sei du onser
Gascht . . .«, so inniglich betont, daB ich als Bub den eingeladenen Herrn
schon zur Tiire hereinkommen und am Tisch Platz nehmen sah. Der Herr
Jesus war immer da, wenn man ihn brauchte. Und ich wuBte ganz genau,
in wachem Intellekt, daB das schon seine Richtigkeit hatte, nur daB alles
auch ganz anders sein konnte.

Der Inbegnff vom Herrn Jesus war der Gute Hirte. Auf der Alb grasten
damals, in den Kriegszeiten, groBe Schaftherden. Die Hirten waren krafti-
ge Gestalten, mit Ziigen von Sonderlichkeit, weil sie viel allein waren.
Uber Nacht schliefen sie im Schiferkarren. Mit Hunden hielten sie ihre
Herde beieinander. Als einmal ein Tier lahmte, zog es der Schiferkarl am
gesunden Bein, mit dem Haken vorne an seiner Schéferschippe, aus der
Herde heraus, besah sich den Schaden und behandelte ihn mit Salbe und
Verband. Ich habe es selbst gesehen.

Jesus war der Gute Hirte. Viel zarter, natirlich, und einfithlsamer als der
Schiferkarl. Thm konnte man die Wunden der Seele zeigen, und was einen
sonst noch belastete. Was ihm gesagt wurde, nahm er mit warmem Ver-
standnis auf, und damit war es eigentlich auch schon beseitigt. Es gab viele
Bilder vom Guten Hirten, aber die trafen alle nicht das Richtige. Der Gu-
te Hirte war fiir mich nicht eigentlich ein festes Bild, sondern ein wohliges,
dunkles, anfingliches Korpergefiihl, eine Spur spiirbarer Geborgenheit,
die sich bei Bedarf in atherischen Andeutungen und Verschleierungen
von Bild herausarbeiten konnten. Der Gute Hirte machte mich, in meiner
heutigen Sprache gesagt, gestaltaktiv. Ich hatte Religion, vom Korper
ausgehend, als Moglichkeit zu produktiv-gestaltenden Prozessen in mir.
Sie fithrten durchaus auch auf die Ebene sich andeutender eigener Bilder,
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an denen sich das Korpergefiihl sprachlich duBerte, so daB ich mich an-
fianglich dazu auch verhalten konnte: » Lieber Herr Jesus, mach du, daB
der Vater aus dem Krieg in RuBland wieder heil zu mir zurickkommt. «

Ich schreibe das sozusagen aus dem kleinen Buben heraus, als der ich damals abends im
Bett gelegen habe. Um die Erinnerung zu strukturieren und sprachlich zu fassen, dient sich
mir das »Focusing« von Eugene Gendlin an. Den von ihm beschriebenen kérperlich aus-
zumachenden »felt sense«, der wihrend seiner Entfaltung zu Gefiihl, Bild und Gedanken
sprachlich begleitet werden kann, finde ich in meiner autobiographischen Erinnerung wie-
der. Gendlin hat mich sehr darin bestirkt, nach der Korperlichkeit von Religion zu fragen.
Ich erspare Ihnen ja in meinen Briefen die sonst iiblichen Literaturangaben, aber in diesem
Fall will ich sie doch ausdriicklich auf Gendlins homepage im Internet verweisen: www.fo-
cusing.org.

Ich habe Thnen einen religiosen »Wérmestrom« geschildert, der vom
Herrn Jesus meiner Kindheit ausgeht und wahrscheinlich mein ganzes
Leben iiber wirksam war. Diesen Jesus nenne ich jetzt den »Heiland«. Ich
verstehe darunter einen Jesus, der im Modus des Kommens sowohl
grundsétzlich entzogen als auch schon gegenwirtig und ansprechbar ist.
Der Heiland hat ein mehr oder weniger ausgepragtes (weniger ist in die-
sem Fall mehr) »Gesicht«, das einerseits, weil aus einer anderen Welt
stammend, fremd bleiben muB, andererseits Vertrauen einfloBt und auf
sich lenkt. Der Heiland setzt MaBstéibe fur menschliches Leben, die an
ihm abzulesen sind: Gottvertrauen, Barmherzigkeit, Streitbarkeit; aber
vielmehrist er in Ansprechbarkeit und Nihe Begleiter und Helfer. Er seg-
net, heilt und bringt Heil, das ich im Vertrauen auf ihn bereits in der An-
fanglichkeit des Glaubens habe und weiter erwarte. Der Heiland, mit dem
ich es personlich zu tun habe, ist der Heiland der Kirche und damit der
ganzen Welt, des Kosmos und dariiber hinaus.

Lieber Freund, erwarten Sie keinen Heiland-Steckbrief. Darin lige wie-
der eine fatale Objektivierung. Das evangelische Christentum gibt den
Christen »Instrumente« vor, durch deren »Handhabung« sie sich den
Heiland religi6s heranholen konnen, wenn sie ihn brauchen und er in sei-
nem »Geist« mitspielt. Sie kennen das Instrument. Es ist die Heilige
Schrift und ihre Auslegung. Denken Sie an die Evangelien. Indem Ab-
schnitte oder Spriiche daraus gesprochen werden, als Worte des Heilands
aus seinem Geist, und diese dann raumbildend »ausgelegt« werden, von
leibhaften einzelnen Menschen, durch Sprache, Gesten, Bewegungen
und sonstwas aus dem Korper, so daB es fiir den Wortlaut und das eigene
Korpergefiihl samt Intellekt »stimmt« und seine Form gewinnt, dann
konnen sich die Beteiligten darauf verlassen, daB sie den Heiland in ihrer
Nihe und bei sich haben. Passen sie dabei auf, werden sie ihn mit ihrem
Herzen auch wahrnehmen. Der theologische Vorteil von diesem » Funk-
tionieren« von Religion besteht darin, daB das Heil des Heilandes und so-
mit sein »Gesicht« die Heillosigkeit und den Heilsbedarf der Auslegen-
den in ihren eigenen Ausdrucksformen aufnimmt und Kommunikation
dartiber ermoglicht.
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Aber das wissen Sie ja ldngst alles selber und haben es in verschiedenen Gruppen in ersten
Schritten erprobt. So brauche ich jetzt auch nicht auszufiihren, wie gro der Schaden fiir die
Religionspadagogik ist, daB sie sich immer noch am Akademismus der sog. »historisch-
kritischen« Methode orientiert, als ob die Religion grundsitzlich im Modus der Vergan-
genheit konjugiert werden miisse.

Ich bin es librigens leid, mich bei Ihnen fiir die Lange meiner Briefe zu ent-
schuldigen. Die Sache ist mir so wichtig, daB ich die notige Aufmerksam-
keit, in diesem Fall von Ihnen, jetzt einfordere. Warum sollte Religion bil-
lig zu haben sein? So nehme ich mir zum Schluf} auch noch Zeit fiir die Bit-
te, Sie mogen mit dem Vorwurf des » Pietismus« nicht zu schnell kommen.
Dann wiren Paul Gerhardt und Johann Sebastian Bach auch Pietisten ge-
wesen, weil beide in ihrer Kunst ein inniges Verhéltnis zum kommenden
und gegenwartigen Heiland an den Tag legten. Ist es nicht merkwiirdig,
daB der Jesus, von dem Warme ausgeht und der mit Warme erwartet
wird, in unserer (norddeutschen ?) religiosen Kultur nur noch musikalisch
einen »Sitz im Leben« hat? . ..

VI

... Mit Ihrer AuBerung, Religion sei wohl nur in Handlungen zu haben,
ist meine Meinung genau getroffen. Religionsdidaktisch folgt daraus die
Aufgabe, diese Handlungen zu beschreiben, auszumachen, was in ihnen
nach ihrem eigenen Sinn passiert, und sie dann unterrichtlich mit den Ler-
nenden nachzubauen. In meiner Terminologie: Religion erhélt eine Ge-
stalt. Damit haben wir die Chance, die Didaktik der Meinungen, Gesin-
nungen und Uberzeugungen zu iiberwinden und doch inhaltlich dicht am
Religiosen der Religion zu bleiben. Unnétig zu sagen, nach dem Heiland
fragen, heit natiirlich nicht, unterrichtlich eine Anschauung zu bewir-
ken, so und so sei der Heiland an sich beschaffen, und folglich miisse er
eben so »geglaubt« werden. Esist unter kontroverser Diskussion auszuar-
beiten, worin das Heilende des Heilandes im religiosen Raum besteht.
Auch das Glauben ist ein Verhalten, das unterrichtlich-tastend »erprobt«
werden kann: und zwar an den VerheiBungen und Zusagen, die anhand
biblischer Texte fiir bestimmte Situationen fiir wichtig gehalten und ver-
trauensvoll ergriffen werden konnten.

Am Beispiel: »Vater unserim Himmel« - das wird im gemeinsamen Spre-
chen (im Gottesdienst stehend) in den Himmel hineingesprochen, in ei-
nem Sprechakt geistiger, raumstiftender Aktivitat. Die Betenden errich-
ten einen dynamisch-geistlichen Raum, der sich - dem Sinn des Wortlau-
tes nach - in den Himmel erstreckt, an dem - verhiillt - ein Vatergesicht
aufmerkende Zuwendung ausstrahlt, die den Raum inhaltlich qualifi-
ziert. Ein Raum, den die Sprechenden um sich herum errichten, so weit
ihre Stimme trigt; zugleich transzendierend ein universaler Raum, der
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den umgreifenden, allumfassenden Gott und die Betenden umschlieB3t.
Schiiler kénnen diesen Sprechakt selber vollziehen und erproben, inwie-
fern er als »Wort des Heilandes« fiir sie tragfihig wird oder vielleicht wer-
den konnte.

Das »Uberzeugungschristentum« behauptet, Christen glaubten, daB es
einen Gottim Himmel gibt - fiir meine Ohren eine unerschwingliche dog-
matische Aussage, die iiber ihr Zustandekommen didaktisch auskunft-
pflichtig ist. Sie abstrahiert vom Sprechen seinen dogmatischen Inhalt
und macht diesen verbindlich. Elementar ist hingegen der Sprechakt, weil
er Erfahrung ermoglicht: »Hoppla, da habe ich gerade einen Vater fiir
mich, fiir >uns« alle (fiir alle Menschen?) in den Himmel gesetzt und ihn
sich auf mich beziehen lassen. Ich habe Religion veranstaltet. Stimmt das
fur mich? Und was kommt nun auf mich zu, wenn die Voraussetzung
wirksam wird, daB ein solches Sprechen nicht leer zuriickkommt, sondern
mich durch den Geist Gottes in seine Dynamik hineinzieht? « Hier liduft
kein tdndelndes Spiel ab, sondern - wie Sie von Manfred Josuttis gehort
haben - ein »Machtgeschehen« voller Ambivalenzen. Evangelische Reli-
gionslehrer haben die Aufgabe, Religion (ich sage:) »handhabbar« zu
machen; sie haben auch die Aufgabe, vor Religion zu schiitzen.

Alle Raume der besprochenen Art sind zugleich durch ihre Zeitverhiltnisse bestimmt.
Wenn wir von Jesus Christus den Auftrag haben, »Vater unser . . .« zu beten, und er uns
den Wortlaut vorgesprochen hat, dann ist »seine« Zeit mit im Spiel: Anbruch des Gottes-
reiches durch seine Gegenwart in Wort und Sakrament. Der angeredete Vater im Himmel
wendet den Betenden sein » Angesicht« zu, weil er »in Christus« verheien hat zu erhéren,
was in dessen Namen erbeten wird. » Vater unser im Himmel . . .«: Die aufmerksame Zu-
wendung, die mit der Anrede an den Vater mitgesetzt ist, erfiillt er als Vater mit seiner
Kraft. Mit der Anrede macht er sich zum Kommenden und qualifiziert die Menschenzeit
der Betenden als vergingliche Zeit, die aus »seinen Hinden« kommt und auf sein Kom-
men zulduft.

Seine Ankunft wird in der Bitte »Dein Reich komme« ausdriicklich erbeten. Wer so
spricht, schickt dem angeredeten Vater, der sich mit seinem Reich auf die Betenden zube-
wegt, Erwartung und Bereitschaft entgegen, sich seinem Kommen zu 6ffnen. Die Zeit des
Betens ist selber schon von ihm erfiillte Gegenwart seines Reiches, Vorwegnahme seiner
offenbaren Ankunft. »Dein Reich komme . . .«: Wieder kommt der Wunsch nicht aus dem
Gemiit, sondern verdankt sich dem Sprechakt, in dem die Weltzeit auf das Ende hin ent-
worfen wird, in dem das Reich Gottes angekommen sein wird, um »alles« mit seinem Frie-
den zu erfiillen. Das Sprechen der Bitte schlieBt die Heilsgegenwart »im« Heiland Jesus
Christus und die Endzeit zu einem einzigen »Zeitraum« zusammen . . .

Vil

Auch ich wollte unsere Korrespondenz mit einem Kapitel zum Abend-
mahl vorlédufig abschlieBen. Es muB nicht alles gesagt sein, was zu Jesus
Christus als Heiland zu sagen ist. Mehr als erste Umrisse wollte ich nicht
zu Papier bringen. Nun sind Sie von sich aus auf dasselbe Thema gekom-
men! Das Abendmahl gehort traditionell nicht zum Bereich schulischen
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Lernens. Da wirkt eine alte Aufgabenteilung zwischen Kirche und Schule
aus dem 19. Jh. nach. Das Allerheiligste bleibt dem kirchlichen Amtstré-
ger vorbehalten. Die Schule dreht dann den Spiel um und lehnt Kirchli-
ches fiir den Unterricht ab; sie erschlieBt die Religion fiir Bildungswelt
und Weltkinder. Ritualitat gehort nicht in die Schule des freien liberalen
Geistes. Ohne Abendmahl wire das evangelische Christentum als Reli-
gion schwerlich versténdlich zu machen. Schule und Kirche sind als Un-
terrichtende durch Aspekte und Fragehinsichten zu unterscheiden, nicht
durch Stoffbereiche.

Sie wollen das Kreuzessymbol an zentraler Stelle des Kirchenraumes in-
stalliert wissen, weil die Erinnerung an den Tod Jesu fiir die Christenheit
einfach notig sei. Nicht Abheben in einen Auferstehungsmythos, sondern
sich vom Kreuz Jesu »erden« lassen! Indem wir uns dem Angesicht des
leidenden Christus stellen und von ihm her Gottes VerheiBung und Ver-
gebung gestalten und empfangen, 148t er Gotteskraft auf uns ibergehen.
Wir nehmen ihn als Lebenden, als Auferstandenen wahr. So weit Thre
Uberlegungen. Wieder ist der dogmatisch klingende Satzaus dem rdumli-
chen Geschehen abgeleitet.

Die Ordnung der lutherischen Abendmahlsfeier ist eine Fundgrube fiir
das »Funktionieren« von Religion. Das alte Préifationsgebet zu Beginn
z.B. versetzt die Gemeinde geradezu in den Himmel: Die Gemeinde ver-
eint ihre Stimmen mit denen der Thronengel vor Gottes Thron und 148t
mit ihnen gemeinsam »ohn UnterlaB« den Lobpreis des schlechterdings
entzogenen Gottes erklingen: Heilig, heilig, heilig. Die Einsetzungswor-
te, unter oder vor dem Kreuz verlesen, machen die » Nacht, in der er verra-
ten ward« wihrend der Feier zur Gegenwart. Der Liturg tritt aus dem
Klang des heiligen Textes hervor und reicht der Gemeinde - wie Jesus sei-
nen Jiingern - mit Brot und Wein Leib und Blut von Jesus Christus. Er ist
als Heiland da und schenkt sich selbst und damit Vergebung der Siinden,
ewiges Leben und Heil und Seligkeit. Gott der Herr, der Allméchtige, der
das Leben gibt und nimmt, wirkt durch die Gestalt seines Sohnes hin-
durch, wiederum: »in Christus«, mit und 1468t sich durch ihn fiir die Ge-
meinde verpflichten.

Der Heiland ist es, der gelitten hat und einen bitteren Tod gestorben ist. Er
kommt von jenseits des Todes aus dem Tod auf uns zu. Nicht, um uns Lei-
denund Tod zu ersparen, sondern um Leiden, Tod und Siinde von uns - in
der Umkehrung der Verhiltnisse - durch Teilhabe an sich in Freude und
Leben zu verwandeln, tiber das Sterben hinaus. Das Abendmahl bringt
mit Leiden und Tod in Berithrung. Und so heilt der Heiland die Seinen.
So verstehe ich von der Handlung her ihren Handlungssinn. Wieder gilt,
daB Schiiler und Schiilerinnen auch vor Religion zu schiitzen sind. Es wé-
re aber kein serioser Unterricht, der die christliche Religion von vornhe-
rein dem Denken der Schule so sehr anpaBt, daB ihre Fremdheit, und da-
mit auch ihr Heil, nicht sichtbar werden kann . . .



2.2
Folkert Rickers

Das didaktische Interesse an der Erforschung Jesu,
des Christus, in historisch-kritischer, feministischer
und sozialgeschichtlicher Sicht

1 Didaktische Rezeptionen

Das Thema »Jesus von Nazareth«, » Christus« oder »Jesus Christus« be-
gegnet jedem Religionslehrer, welcher Stufe und Schulart auch immer. In
der Sek. I wird es iiblicherweise als Christologie-Kurs mit dem Ziel ange-
boten, den jungen Menschen verstehbar zu machen, warum das NT den
historischen Menschen Jesus als den Christus Gottes verkiindigt und in-
wiefern dieses Bekenntnis auch heute noch sinnvoll nachvollzogen wer-
den kann.! Allerdings lernen die Jugendlichen auch andere Deutungen
Jesu kennen, etwa sozialgeschichtliche, feministische, politische, tiefen-
psychologische. Aber hier liegt nicht der Bedeutungsschwerpunkt. Sie
wirken eher wie ein Appendix. In der Sek. I sehen wir in etwa das gleiche
Bild. Nur liegt hier der Schwerpunkt eher auf der Behandlung des histori-
schen Jesus. Typisch ist dafiir das Schulbuchkapitel »Jesus - der Galila-
er«, das ausfiihrlich auf historische Zusammenhénge des Lebens Jesu ein-
geht, um dann deutlich zu machen: Dieser war der Messias. In dieses Be-
kenntnis sollen die Jugendlichen selbst mit dem herausgehobenen
SchluB- und Merksatz einstimmen konnen: JESUS HAT UNS ER-
LOST.2 In unterschiedlichem MaBe werden in den Religionsbiichern die-
ser Schulstufe mitmenschliche und ethische Komponenten betont, die
sich aus dem Leben Jesu und den Geschichten von ihm und tiber ihn erge-
ben.? Einen anderen Vorschlag hat Wegenast gemacht. Er mochte den Ju-
gendlichen zuniachst Jesus von Nazareth im Sinne einer impliziten Chri-
stologie nahebringen, und zwar den »fremden Jesus« der historisch-kriti-
schen und sozialgeschichtlichen Forschung, in der Hoffnung, an dem In-

1 SozB.Zuginge - Entfaltungen - Perspektiven. Religionim Sekundarbereich IT, Han-
nover 1989, 11-72; Grundlinien Religion. Sekundarstufe II, Bd. 2, Frankfurt a.M. 1992,
29-76.

2 Kursbuch Religion. Neuausgabe 9/ 10. Arbeitsbuch fiir den Religionsunterrichtim 9./
10. Schuljahr, Frankfurt a.M. /Stuttgart 1993, 134-144; vgl. auch Religion 5/6. Hoffnung
lernen, Stuttgart u.a. 1998, 105ff.

3 SozB.Religion 7/8. Gerechtigkeit lernen, Stuttgart u.a.1998, 22-55; Religion 9/10.
Verséhnung lernen, Frankfurt a.M. 1998, 86-121.
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teresse der Jugendlichem fiir Fremdes ankniipfen zu konnen. Das Be-
kenntnis zum Messias Gottes solle dann zu einem spéteren Zeitpunkt in
den Unterricht eingefiihrt werden.* Nur Hubertus Halbfas geht in seinen
Religionsbiichern einen anderen ganz Weg. Er fithrt die Schiiler und
Schiilerinnen ein in das Leben und Handeln Jesu im Rahmen des Juden-
tums (»Jesus: der Jude«3; »Jesus: der Lehrer«®) und gibtihnen in der For-
mel von der » Erscheinung der Menschenfreundlichkeit Gottes« eine Art
bekenntnisunabhéngige Verstehenshilfe fiir die Hoheitstitel Jesu (» Sohn
Gottes«’; »Jesus: der Erloser«?, Jesus: der Christus«?). Diese sei durch
den Nazarener schon zu Lebzeiten spiirbar gewesen sei. !0

2 Der historisch-kritische Zugang
2.1 Identitat von Christus und Jesus von Nazareth

Die oben angezeigten didaktischen Rezeptionen Jesu, des Christus, sind
das Ergebnis einer mehr als zweihundertjahrigen Forschungsgeschichte,
die in verschiedenen Etappen verlief und in der zunachst systematisch im
Sinne einer Biographie nach dem Leben Jesu gesucht wurde.!! Die erste
Forschungsperiode ergab allerdings die bis heute giiltige Erkenntnis, da3
es mangels geeigneter Quellen nicht méglich ist, ein Leben Jesu zu rekon-
struieren. Das war das Ergebnis Albert Schweitzers.!2 Die Quellen (das
NT) sind eben keine historischen Berichte, sondern durchweg zeitbeding-
ter, mythologischer Stoff, der nur wenige historisch glaubhafte Aussagen
moglich macht. Rudolf Bultmann zog dann daraus den generellen Schluf3,
»daBl wir vom Leben und von der Personlichkeit Jesu so gut wie nichts
mehr wissen konnen, da die christlichen Quellen sich dafur nicht interes-
siert haben, auBBerdem sehr fragmentarisch und von der Legende tiber-
wuchert sind, und daB andere Quellen iiber Jesus nicht existieren.«!3

4 K. Wegenast, Die Christologie von Jugendlichen und die Theologie, in: F. Johannsen
und H. Noormann (Hg.), Lernen fir eine bewohnbare Erde. Bildung und Erneuerung im
okumenischen Horizont. Fir Ulrich Becker, Gitersloh 1990, 193-221.

5 H. Halbfas, Religionsbuch fiir das fiinfte und sechste Schuljahr, Patmos 1989, 57-64.
6 Ebd., 137-144.

7 Halbfas, Religionsbuch fiir das 7./8. Schuljahr, Diisseldorf, 1990, 69-74.

8 Ebd.,207-14. »Das Werk Jesu weist in die Zukunft. Es hat Augen geoffnet, nun anders
zu sehen, einfithlsamer zu urteilen, menschenfreundlicher zu leben. Erlosung ist also auch
ein Auftrag« (ebd., 213).

9  Halbfas, Religionsbuch fiir das 9./10. Schuljahr, Diisseldorf 1991, 119-124.

10" Bbd.; 122. 5

11 Zur Forschungsgeschichte vgl. H. Leroy, Jesus. Uberlieferung und Deutung (Ertrage
der Forschung 95), Darmstadt *1999.

12 A. Schweitzer, Geschichte der Leben-Jesu-Forschung [1906] (Siebenstern-Taschen-
buch 77-80), Miinchen/Hamburg 1966.

13 R. Bultmann, Jesus, Tiibingen 1958, 11.
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Selbstim Hinblick auf die Lehre Jesu konne man nur eine »ilteste Schicht« rekonstruieren.
»Als Trager dieser Gedanken wird uns von der Uberlieferung Jesus genannt; nach iiber-
wiegender Wahrscheinlichkeit war er es wirklich. Sollte es anders gewesen sein, so éndert
sich damit das, was in der Uberlieferung gesagt ist, in keiner Weise.«'4 Es wire durchaus
verstindlich, wenn jemand den Namen »Jesus« nur in Anfiihrungszeichen verwenden
wiirde. Nur die Tatsache, daB Jesus gelebt hat und Urheber der Entwicklung einer be-
stimmten jiidischen Bewegung war (das »DaB des Gekommenseins«), wollte er wirklich
anerkennen. Er sei eine geschichtliche Gestalt und kein Mythos gewesen. !5

Aber Bultmanns Interesse beschriankte sich ganz auf den nachosterlichen
Christus, d.h. auf ein bestimmtes Existenzverstindnis, das mit Jesus in die
Geschichte eingetreten ist und im Geschenk des Glaubens an die rechtfer-
tigende Gnade zum Ziel kommt, also das Kerygma. Nicht die Verkiindi-
gung Jesu war fiir Bultmann theologischer Ansatzpunkt, sondern der -
historisch einwandfrei erkennbare - verkiindigte Christus der Urgemein-
den.

Die These Bultmanns hatte lange unangefochten Bestand und wurde erst
von Ernst Kdsemann einer Revision unterzogen.16 Er war der Auffas-
sung, da sich doch mehr als bei Bultmann tiber den historischen Jesus sa-
gen lasse, wenngleich er in der Einschitzung des kerygmatischen Charak-
ters der Quellen mit Bultmann grundsétzlich ibereinstimmte. Er glaubte
auf sicherem historischen Boden zu stehen, »wenn Tradition aus irgend-
welchen Griinden weder aus dem Judentum abgeleitet noch der Urge-
meinde zugeschrieben werden kann, speziell dann, wenn die Judenchri-
stenheit ihr iberkommenes Gut als zu kithn gemildert oder umgebogen
hat« (S. 205).

Von der Echtheit der ersten, zweiten und vierten Antithese der Bergpredigt ausgehend,
hebt er z.B. den besonderen Anspruch Jesu heraus: »Ich aber sage euch.« Die Unerhort-
heit dieses Anspruches bezeuge seine Echtheit, weil er damit tiber den anderer Rabbinen
und Profeten hinausgehe. Damit sei auch klar, daB man Jesus nicht in die jiidische From-
migkeit seiner Zeit einordnen diirfe: »Er ist wohl Jude gewesen und setzt spatjiidische
Frommigkeit voraus, aber er zerbricht gleichzeitig mit seinem Anspruch diese Sphire« (S.
206). Das gelte auch im Hinblick auf Jesu Auseinandersetzung mit dem jiidischen Gesetz
und den kultischen Vorschriften. Seine Kritik sei derart grundsitzlich, daB sie die Grundla-
ge des Judentums erschiittere. Auch im Hinblick auf seine Ansage der Gottesherrschaft
zeige er darin neues Denken, daB er diese nicht wie das apokalyptische Judentum nur als
ausstehend ansah, sondern mit seinem Kommen sich als bereits sich ereignend behauptete.
Seine Predigt sei die Ansage dieser Gottesherrschaft. Die Eigenart Jesu sei besonders in
seiner Predigt zu finden.

Késemann wollte damit nicht den historischen Jesus von dem verkiindig-
ten Christus abheben, sondern deren wesentliche Identitdt, von der die ur-

14 Bultmann, Jesus, 16.

15  Daswar die Idee von Artur Drewsin seinem Buch Die Christusmythe [ u. II, 1909 und
1911.

16 E. Kdsemann, Das Problem des historischen Jesus, ZThK 51 (1954) 125-153; wieder
abgedrucktin: Ders., Exegetische Versuche und Besinnungen, Gottingen 21960, 187-214;
nach dieser Fassung wird im folgenden zitiert.
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christlichen Gemeinden selbstverstandlich ausgingen, historisch neu be-
leuchten. ;

Giinther Bornkamm!7 hat den Forschungsansatz Kisemanns aufgenom-
men und in einem Jesusbuch weitergefiihrt. Auch er war iiberzeugt, da
die Evangelien trotz ihres durchgehend kerygmatischen Charakters »die
geschichtliche Gestalt in unmittelbarer Machtigkeit vor uns sichtbar wer-
den lassen. Zu deutlich ist, was die Evangelien iiber Jesu Botschaft, seine
Taten und seine Geschichte berichten, noch immer gekennzeichnet durch
eine Echtheit, eine Frische und eine auch vom Osterglauben der Gemein-
de nicht zu bewiltigende Besonderheit, die unmittelbar auf die irdische
Gestalt Jesu zuriickweisen« (S. 22). Die synoptischen Evangelien wollen
auf ihre Weise eben auch Darstellung der Geschichte Jesu sein.

Bornkamm stellt Jesus dar als einen Profeten der kommenden Gottesherrschaft und als ei-
nen Rabbi, der allerdings in diesen vorgepragten religiosen Rollen, die das damalige Ju-
dentum anbot, nicht aufging. Am bemerkenswertesten sei die Souverénitit, mit der Jesus
agiert und bestimmte Situationen meistert. Wunderbare Krifte seien von ihm ausgegan-
gen, so daB man ihm Kranke zur Heilung vorstellte. Als durchgehenden Zug stellten die
Evangelien Jesus als jemanden vor, der mit einer besonderen » Vollmacht« redet und han-
delt und mit der er seine Worte und sein Handeln als Vergegenwartigung des Willens Got-
tesden Horern vor Augen riickt. Damit sei er bei den etablierten Autorititen der Zeit ange-
eckt. Darum hétten sie ihm nachgestellt. Selbst seine Verwandten hitten ihn fiir »verriickt«
gehalten (Mk 3,21).

Im Einklang mit der jiidischen Apokalyptik sage auch Jesus die Néihe des hereinbrechen-
den Gottesreiches als eines Reiches der Innerlichkeit an, in dem jedem, unabhéngig von
seiner materiellen und sozialen Situation, das Heil, das in der Vergebung der Siinde liegt,
zugesagt wird. Jesus rufe im Sinne dieses Reiches zur Umkehr auf.

Diese Position der historisch-kritischen Forschung, die von der Identitat
des Verkiindigers und des Verkiindigten ausgeht, steht hinter den meisten
didaktischen Rezeptionen, wie sie oben vorgestellt worden sind. Sie wur-
de programmatisch von Hans Stock'® in die Religionspadagogik einge-
bracht.

2.2 Jesus, der Mensch

War es das Anliegen Bornkamms, die Geschichtlichkeit Jesu innerhalb
des Kerygmas zu sichern,® gewinnt die Frage nach dem historischen Jesus
mit Herbert Braun?? eine eigene Dynamik. Denn dieser geht nicht von der
Einheit des Kerymas aus, sondern fragt riicksichtslos danach, wer Jesus

17  G. Bornkamm, Jesus von Nazareth (Urban Biicher 19), Stuttgart (1956) *1959.
18 H. Stock, Studien zur Auslegung der synoptischen Evangelien, Giitersloh (1959)
41967; vgl. auch K. Wegenast, Jesus und die Evangelien (HRU 1), Giitersloh (1965) *1966.
19 »Im Kerygma der Evangelien die Geschichte, aber auch in dieser Geschichte das Ke-
rygma zu suchen, ist darum die uns gestellte Aufgabe. Ist die Unterscheidung von beiden
geboten, so doch nur darum, um die Zuordnung beider und ihre wechselseitige Durchdrin-
gung um so deutlicher zu machen« (Bornkamm, Jesus, 18).

20  H. Braun,Jesus. Der Mann aus Nazareth und seine Zeit (ThTh 1), Stuttgart u.a. 1969.
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als »wirklicher Mensch« war, eine Frage, die durch das Neue Testament in
der Behauptung vorgegeben sei, da Jesus wahrer Mensch gewesen ist.
Niherhin sei er Jude gewesen und nur aus dem Kontext des Judentums zu
verstehen. Judentum ist dabei fiir Braun vornehmlich eine religiose Gro-
Be, gepragt wesentlich durch apokalyptische Vorstellungen von der na-
hen Gottesherrschaft und durch das Gesetz als dem Ausdruck des Willens
Gottes. Mit seiner konsequenten Befolgung versuche der Jude, einen
Heilsanspruch zu erwerben. Daneben aber erwarte er auch - ohne darin
einen Widerspruch zu finden - die Gnade Gottes. Aber Jesus unterschei-
de sich andererseits auch vom Judentum in charakteristischer Weise. Wo
solche Abweichungen festzustellen seien, konne man mit authentischen
Jesusworten oder -handlungen rechnen (1. Kriterium). Zu anderen miis-
se Uiberpriift werden, ob solche typischen Merkmale dem Gesamtbild ent-
sprechen, das wir vom historischen Jesus haben (2. Kriterium; S. 35).

Braun zeichnet Jesus als einen religiosen Menschen, als Rabbi und Vertreter der Apoka-
lyptik. Der nahe Einbruch der » Koénigsherrschaft Gottes« sei das Zentrum seiner Verkiin-
digung gewesen. Auf sie habe er die Menschen vorbereiten und auf sie hin aufritteln wol-
len. Es gehe also um das angemessene Verhalten, das sich grundsatzlich in der Befolgung
des Gesetzes erweise, dessen Einhaltung Jesus sogar noch radikalisiert und verscharft ha-
be. Allerdings sei diese Verschérfung nicht im Sinne des jiidischen Leistungsdenkens ge-
meint gewesen; vielmehr sollte diese sich bewéhren in dem Selbstverstindnis dessen, der
zuvor beschenkt wurde. Deshalb korrespondiere dem » Du sollst« das »Ich darf«. Von die-
sem »doppelten Grundakkord« her werde das Denken und Tun Jesu gesteuert. Jesus habe
diesen Grundakkord in der Liebe und Offenheit zu anderen Menschen nicht nur in einer
das Judentum sonst iibersteigenden Weise verkiindigt, sondern diese auch praktiziert. Be-
sonders habe er sich den gesellschaftlich Deklassierten zugewandt.

Braun sieht Jesus in Theorie und Praxis ganz wesentlich als einen Ethiker
der Nichstenliebe. Und genau dieser Ansatzpunkt fand 1969 das beson-
dere Interesse der Religionspddagogen. Kaum ein Thema war dringender
gefragt als » AuBenseiter« oder (in verschiedensten Variationen) » Néch-
sten- und Feindesliebe« bzw. Jesus als ein Vorbild an Mitmenschlichkeit.
Das Jesusbuch von Braun ist im Zusammenhang der Jesusforschung die
eigentliche BezugsgroBe des problemorientierten und thematischen Reli-
gionsunterrichts.

Im Wechselverhéltnis zur problemorientierten Didaktik steht nun auch
das Buch mit dem programmatischen Titel »Jesus in schlechter Gesell-
schaft«?!. Adolf Holl beschreibt den historischen Menschen Jesus in der
typischen Rolle des AuBenseiters, der immer wieder die gesellschaftli-
chen Standards auBer Kraft setzte. Uberdies habe er sich in gesellschaft-
lich unmoglichen Halbweltkreisen der » Siinder und Zollner« bewegt. Ein
ausgesprochener »Zug nach unten« sei ihm eigen gewesen. Und er habe
gesellschaftliche Standards iiberwinden wollen, um z.B. in der Frage des
jidischen Gesetzes Neues zu gewinnen.

21 A. Holl, Jesus in schlechter Gesellschaft, Stuttgart 1971.
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Jesus wird von Holl als Profet in alttestamentlicher Tradition gesehen, der hinsichtlich des
Tempels und iberhaupt des Kultus eine abweichende Meinung vertrat, indem er deren Be-
deutung untergrub. Er habe die Hindler aus dem Tempel getrieben und zum Abbruch des-
selben aufgefordert. Ebenso habe er die Beziehungen zu seiner Familie abgebrochen usw.
Im gesetzes-, gesellschafts-, tempel- und familienkritischen AuBenseitertum Jesu aber sei-
en die Moglichkeiten eines neuen Zusammenlebens sichtbar geworden. Diese habe Jesus
in einem kleinen Kreis Gleichgesinnter zu realisieren versucht, zu denen - wieder ein ge-
sellschaftlicher Skandal - auch Frauen gehort hitten.

Inwieweit die Biicher von Braun und Holl direkten EinfluB auf die Reli-
gionsdidaktik genommen haben, ist schwer zu sagen. Auf jeden Fall sind
sie immer wieder zitiert worden. Aber sie spiegeln den Geist der didakti-
schen Rezeption wider, der seinerzeit in den verschiedenen Konzeptio-
nen der problemorientierten Religionspadagogik herrschte.

3 Eine hermeneutische Zwischeniiberlegung. Didaktisches Interesse
an Jesus

Besonders an der Position Holls wird deutlich, daB die Rekonstruktion
Jesu durchaus interessegebunden erfolgen kann oder genauer: interes-
sengebunden ist. Es gibt inzwischen eine Reihe weiterer exegetischer Zu-
ginge, die ebenfalls jeweils aus einem bestimmten Interesse motiviert
sind.?? Vom Standpunkt der historisch-kritischen Arbeit besteht nun al-
lerdings die Neigung, interessegebundene Jesusbilder grundsitzlich ab-
zuweisen, sie leicht von oben herab zu behandeln, sie des Verdachts der
Ideologisierung auszusetzen oder sie gar als Filschungen einzuschét-
zen.?? Einordnungen dieser Art sind ziemlich problematisch, gelegentlich
auch argerlich. Denn zum einen wird damit der heuristische Wert neuerer
Zuginge géinzlich verkannt. Zum anderen wird unterstellt, daB die histo-
risch-kritische Methode nicht interessegebunden ist und als einzige als
»wissenschaftlich serios« gelten kann. Dieses Urteil 148t sich allerdings
nicht aufrechterhalten. Auch die Arbeitsweise der historisch-kritischen
Forschung ist von einem bestimmten Interesse her geleitet. Das war be-
reits die grundlegende Einsicht Rudolf Bultmanns.2* Allerdings lieB er
nur ein ganz bestimmtes »leitendes Interesse« (S. 216) gelten: Neutesta-
mentliche Texte, wie iiberhaupt Texte der Religion, Philosophie und Lite-
ratur, konnten nur aus der Frage nach dem Sinn menschlicher Existenz
»sachgemaB« (S. 231) verstanden werden. Das sei prinzipiell jedem - ob
Glaubender oder Nicht-Glaubender - moglich, der sich um solches Ver-

22 Vgl dazu das Buch von R. Heiligenthal, Der verfilschte Jesus. Eine Kritik moderner
Jesusbilder, Darmstadt 1997; vgl. auch den Beitrag von Chr. Reents in diesem Band.
23 Vgl den Titel des Buches von Heiligenthal. Der Begriff »verfilscht« ist nicht serios,
weil er Falschungsabsicht unterstellt. Aber das Buch verkauft sich mit einem reiBerischen
Titel natiirlich besser.

24 R. Bultmann, Das Problem der Hermeneutik, in: Ders., Glauben und Verstehen 2,
Tibingen 1968, 211-235.
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stehen bemiiht (»existentiale Interpretation«). Ob es damit auch zu einer
Glaubensbeziechung komme (»existentielles Verstehen«), ist fiir den
Menschen allerdings unverfiigbar. Glaube ist ein Geschenk Gottes.
»SachgemaB« verstanden werden kann ein religioser Text nach Bultmann
also nur auf einer abstrakten, spirituellen Ebene des Fragens. Nur der
Kopf ist beteiligt, nicht aber der Mensch in seiner Ganzheit, in seiner ma-
teriellen Lebensweise, in seinen Gefiihlen und seinen gesellschaftlichen
Beziehungen. Warum aber sollte ein Betrachten der Texte aus diesem er-
weiterten Interesse heraus weniger »sachgeméf« sein, zumal es doch ein
Hauptinteresse heutiger christlicher Existenz ist, danach zu fragen, wie
belangvoll der Glaube fiir das konkrete individuelle und gesellschaftliche
Leben ist?

Das mit den exegetischen Methoden zwangslaufig verbundene Interesse
schldgt sich nun auch in den unterschiedlichen Jesusbildern nieder (»her-
meneutischer Zirkel«). Es ist deshalb das Wichtigste in der Unterschei-
dung der Jesusbilder, solches Interesse aufzudecken und ihre Berechti-
gung zu untersuchen.

4 Feministische Kritik und eine neue Sichtweise

Die immer wieder unterstellte Unterscheidung von »wissenschaftlich-se-
rios« und »interessegebunden« hat erhebliche Konsequenzen fiir die Re-
ligionsdidaktik. Denn sie verhindert, daB eventuelle Interessen der Schii-
lerinnen und Schiiler an Jesus als minder bedeutsam oder falsch eingestuft
werden konnen, anstatt die Schiiler und Schiilerinnen hier abzuholen. Die
interessenbezogenen Zugénge sind eine groBe didaktische Chance. Das
gilt insbesondere fiir die feministische Fragestellung. Immerhin ist die
Halfte der Jugendlichen von ihr betroffen. Und deshalb diirfte sie z.B. in
den Christologiekursen der Sek. II nicht nur am Rande stehen. In allen
Féchern sollten Schiilerinnen und Schiiler heute lernen, Sachverhalte und
Probleme aus der Perspektive von Frauen zu betrachten. Es geht um viel
mehr als um die Entdeckung eines Themas; es sollte eine neue, quer zu
den Fachern verlaufende Lerndimension gewonnen werden. Es bedarf
noch der Grundlagenarbeit, besonders fiir die Sek 1.2

Die Schwierigkeiten der religionspddagogischen Rezeption der Femini-
stischen Theologie sind allerdings immens und erschweren den didakti-
schen Zugang. Denn als erstes Ergebnis feministisch-theologischer Exe-
gese mussen Religionspadagogen und Religionspddagoginnen die eben-
so schwer zu ertragende wie schwer zu widerlegende Erkenntnis beach-
ten, dal die neutestamentlichen Schriften durch und durch von patriar-

25 Eine gute, allgemeinverstandliche Einfiihrung in die Feministische Theologie bietet
L. Scherzberg, Grundkurs Feministische Theologie, Mainz 1995. Besonders hilfreich ist
ferner das »Worterbuch der Feministischen Theologie« (WFT), Giitersloh 1991.
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chalem Geist gepragt sind. Die Situation der deutlichen Abwertung der
Frau in ihnen spiegelt sich darin wider, daB Frauen entweder gar nicht
oder nur beildufig genannt werden. Fast alle Traditionen, in denen von
Frauen die Rede ist, sind nur schwer oder gar nicht zu entschlisseln.
Trotz solcher Schwierigkeiten muf3 auch in der religiésen Erziehung die
feministisch-kritische Sicht konstitutives Element der Bibelauslegung
werden. Sie sollte nicht nur mit den Schiilerinnen, sondern auch mit den
Schiilern als fundamentale Erweiterung des historisch-kritischen Zu-
gangs eingeiibt werden.

Was speziell den Begriff »Jesus Christus« angeht, so bestehen bei Frauen
weitere grundsitzliche Verstehensschwierigkeiten. Denn der, der als die
Inkarnation Gottes bekundet wird, war ein Mann. Damit wird zweifellos
die Auffassung befordert, da im religiosen Kontext der Mann als »Norm
des Menschseins«26 gilt und die Frau demgegeniiber abgewertet werden
kann. Das ist jedenfalls das Ergebnis der Christentumsgeschichte bis auf
den heutigen Tag, vor allem in der Amterlehre der katholischen Kirche.
Der Mann Jesus Christus hatte ausgesprochene Legitimationsfunktion
fiir die patriarchale Gesellschaft. AuBerdem bereitet der Gedanke, daf3
die Erlosung durch einen Mann bewirkt wird, vielen Frauen zunehmend
Probleme.

Manche Frauen gehen so weit, daB sie die sexistische Verfassung des
Christentums (einschlieBlich der Bibel) als wesenhaft demselben einge-
stiftet ansehen und sich von ihm fiir immer getrennt haben.?” Demgegen-
tiber wird von anderen Frauen der Versuch gemacht, den biblischen Tex-
ten eine Neubewertung der Traditionen, hier: der Jesusgestalt, abzulau-
schen, die Frauen hilft, im religiosen Kontext eine bessere Identitit zu fin-
den, und welche die Befreiung der Frau argumentativ unterstiitzt.?8 Die-
ser Weg ist ein erregender ForschungsprozeB, in dem z.B. ausgetestet
wird, wo Frauen in der Umgebung Jesu erscheinen und welches Verhalten
erihnen gegentiber an den Taglegt bzw. welchen EinfluB Frauen auf Jesus
hatten.?? Als allgemeinste Aussage wird in der Literatur festgehalten, da
Frauen in der Jesusbewegung gegen den gesellschaftlichen Trend den
Minnern gleichgeordnet waren und Jesus zu ihnen ein unbefangenes und
freundliches bis freundschaftliches Verhiltnis pflegte.3

Die allgemeine Bedeutung, die Frauen in der Jesusbewegung hatten, ist
am besten darin dokumentiert, daB Frauen als Auferstehungszeuginnen
genannt werden (Mk 16, 1-8 parr.), in der kirchlichen Tradition aber be-

26  Strahm, Art. Jesus Christus, in: WFT, 200.

27 Sovorallem M. Daly, Jenseits von Gottvater Sohn & Co. Aufbruch zu einer Philoso-
phie der Frauenbefreiung, Miinchen 21978.

28 Vgl die acht Modelle bei Strahm, Jesus, 201-203.

29  Zur Kiritik feministischer Jesusbilder vgl. R. Heiligenthal, Der verfilschte Jesus, 43-
70. Der Autor zeigt allerdings wenig hermeneutische Sensibilitat, wenn er die feministische
Interpretation Jesu der Kategorie »verfalschter Jesus« zuordnet.

30 R. Ahl, Eure Tochter werden Prophetinnen sein . . . Kleine Einfiihrung in die Femi-
nistische Theologie, Freiburg i.Br. 1990, 57-63.
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vorzugt die paulinische Version rezipiert wurde, wonach Petrus und die
Jinger den Auferstandenen bezeugt hatten (1Kor 15,5). Bis auf wenige
Falle hatte die Frau im antiken Judentum kein Zeugenrecht vor Gericht.
Aus der Fiille des Materials und der Intentionen treten vier Positionen in
den Vordergrund, deren religionspiadagogische Bedeutung naheliegt und
didaktisch diskutiert werden sollte. In ihnen ist der Zusammenhang mit
der historisch-kritischen Forschung grundsatzlich gewahrt.

(1) Die erste Forschungsrichtung hat vor allem Elisabeth Moltmann-
Wendel angestoBen. Sie macht dabei auf Geschichten aufmerksam, die
Jesus in Beziehung zu Frauen zeigen.

Erkennbar gehe er auf Frauenaktivitdten ein und zeige damit einen vom antiken Judentum
sich abhebenden freien und gleichbewerteten Umgang auch mit Frauen. Er begegne ihnen
nicht iberméchtig, sondern lasse sich auf Gesprache und Beziehungen mit ihnen ein. Mit
der Samariterin am Brunnen fiihre er z.B. ein theologisches Gesprich (Joh 4). Zum »Leit-
text« der feministischen Theologie sei die Erzahlung von der blutfliissigen Frau geworden
(Mk 5,25-34). Hier ergreife eine Frau die Initiative zu ihrer Heilung und nétige Jesus zur
Heilung ihres Blutflusses.?! Das sei der Frau im antiken Judentum verboten gewesen.32 In
Joh 11,19ff ist es Martha, die Jesus zur Heilung ihres Bruders anhalt.33

(2) Die von Dorothee Solle, Luise Schottroff u.a. vertretene Position
ordnet das Verhaltnis Jesu zu den Frauen befreiungstheologischein. Wie
Jesus den Armen, Kranken, Bettlern den Einzug in das Reich Gottes ver-
heiBen habe, so zunéchst auch jenen Frauen, die durch die gesellschaftli-
chen Bedingungen marginalisiert worden waren, den Prostituierten, den
Witwen, der blutfliissigen Frau u.a.

In der Befreiungstheologie werde Gott als parteinehmend fiir die Armen verstanden. In
diesem Sinne sei Jesus auch die Hoffnung der Frauen gewesen. Als Befreiungstheologie
verstehtauch Elisabeth Schiissler Fiorenza* ihren feministisch-theologischen Enwurf. Sie
rekonstruiert die Jesusbewegung als eine »Nachfolgegemeinschaft der Gleichgestellten«
(S. 189), in der auch Frauen wichtige Funktionen einnehmen, wie die Geschichte von der
Salbung Jesu durch eine Frau (Mk 14,3-9) zeige.?

31 E. Moltmann-Wendel, Das Land, wo Milch und Honig flieBt. Perspektiven einer fe-

ministischen Theologie (GTB Siebenstern 486), Giitersloh 1985; dies., Ein eigener

lV(I)ensch werden. Frauen um Jesus, Gutersloh 71991; vgl. auch Scherzberg, Grundkurs,

106-111.

32 L. Schottroff, Jesus von Nazareth aus sozialgeschichtlicher und feministischer Sicht,

in: Dies., Befreiungserfahrungen. Studien zur Sozialgeschichte des Neuen Testaments (TB

82), Miinchen 1990, 271. /

33 DieErgebnisses dieses Forschungsansatzes haben inzwischen auch Eingang in Jesus-

biicher gefunden. Vgl. G. Laudert-Ruhm, Jesus von Nazareth. Das gesicherte Basiswissen,

Stuttgart 1996, §2-83.

34 E. Schiissler Fiorenza, Zuihrem Gedéchtnis. Eine feministisch-theologische Rekon-

sktruktion der christlichen Urspriinge, Miinchen/Mainz 1988, 189. Vgl. niachste Anmer-
ung.

35 Der SchluBvers lautet: »Wahrlich ich sage euch: Wo das Evangelium gepredigt wird in

aller Welt, das wird man auch das sagen zu ihrem Gedéchtnis, was jetzt getan hat.«
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(3) Beachtenswert in der feministischen Exegese ist auch das Bild des
heilenden Jesus. Er vermittle allerdings nicht nur wie in der traditionellen
Auslegung spirituelles, sondern ganzheitliches Heil. Das werde besonders
auch an den vielen Frauenheilungsgeschichten sichtbar.36 Bei aller Unter-
schiedlichkeit des Feminismusverstidndnissesist die Beachtung der Ganz-
heitlichkeit des Menschen ein Grundelement der Feministischen Theolo-
gie.37

(4) SchlieBlich machen Theologinnen darauf aufmerksam, daB Jesus
die Inkarnation der Macht der Liebe Gottes sei, die sich in zwischen-
menschlichen Beziehungen realisieren miisse. Diesen Gedanken hat vor
allem Carter Heyward ausgefiihrt.3® Orientiert an Jesus als dem Modell
Gottes und an seinem zentralen Gebot der Néchstenliebe mochte sie ei-
nen Gott bejahen, der »der Gott der Gerechtigkeit und der Freund-
schaft« ist, der »Gott der Gerechtigkeit fiir die Armen«, der »Gerechtig-
keit fiir Frauen«, der » Gerechtigkeit fir die AusgestoBenen und den an-
deren und den Gott der Sexualitit« (S. 54).

»Ich will ein neues Bild von Jesus entwerfen, weil ich in dem, was er tat, die menschliche Fa-
higkeit sehe, Gott in der Welt leibhaftig zu machen, eine Fihigkeit, die uns ebenso eigen ist
wie Jesus« (S. 78). Zu einem ontologisch gedachten »ewigen Christus«, den sie fiir eine Er-
findung von christlichen Mannern hélt, hat die Autorin keinen Zugang mehr. Christologie
kann fiir sie nur dynamisch entworfen werden, als Ethik néimlich.

Es gibt andere feministische Jesusbilder3?, die sich allerdings fiir den didaktischen Zugang
nicht unbedingt nahelegen, weil sie derzeit noch sehr stark mit Hypothesen belastet oder
methodisch nicht ohne weiteres anschlieBbar an die historisch-kritische Forschung sind
(Hanna Wolff [Jesus, der integrierte Mann|, Christa Mulak [Jesus, der Gesalbte der Frau-
en), Hildegunde Woller [Jesus, der Heros] w.a.) und noch der weiteren Stabilisierung be-
diirfen, bevor sie didaktisch diskutierbar werden.40

4 Der sozialgeschichtliche Zugang

Die feministische Deutung zeigt an, daB neue hermeneutische Moglich-
keiten des Bibelverstehens und des Verstiandnisses Jesu erschlossen wer-

36 Strahm, Jesus, 203.

37 Einedidaktisch aufbereitete Frauenheilungsgeschichte findet sich in: M. Jakobs u.a.,
Vater Gott und Mutter Kirche. Bausteine fiir den Religionsunterricht., Miinster 1995, 82ff.
38 C. Heyward, Und riihrte sein Kleid an. Eine feministische Theologie der Bezichung,
Stuttgart 1986. Man beachte das spezifische Verstandnis der Autorin von Feminismus:
»Als feministisch bezeichne ich Menschen, die andere Menschen achten und versuchen,
néit ih:;en in Beziehung zu leben, ganz gleich, ob es sich um Frauen oder Ménner handelt«

. 113).
9  Strahm, Jesus, 201-203.

40 Fiir Schiiler und Schiilerinnen der Sek II konnte es allerdings reizvoll sein, sich mit
solchen Entwiirfen zu befassen, die durch die Matriarchatsforschung angestoBen sind. Als
Grundlagenliteratur dazu: H. Géttner-Abendroth, Die Gottin und ihr Heros. Die matriar-
chalen Religionen in Mythos, Mérchen und Dichtung, Miinchen 1980; vgl. dazu die femi-
nistisch-theologische Rezeption bei Hildegund Wéller, Ein Traum von Christus, Stuttgart
1987.
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den konnen, wenn man sich nicht - wie die klassische Hermeneutik (s.0.)
- auf die philosophische Bestimmung des Menschseins beschrdnkt. In
dem von der Feministischen Theologie vorgeschlagenen ganzheitlichen
Vorgehen konnen praktisch alle Dimensionen des Menschseins zum exe-
getischen Erkenntnisprinzip werden. Fiir die moderne Religionspadago-
gik bahnen sich hier besondere Moglichkeiten an, insofern sie sich in den
letzten drei Jahrzehnten verstirkt den konkreten Erfahrungen der Ju-
gendlichen und ihrem gesellschaftlichen Umfeld zugewandt hat.*! In die-
sem Zusammenhang gewinnt die sozialgeschichtliche Auslegung eine im-
mer groBere Bedeutung und sollte stirker als bisher von der Religions-
pidagogik ebenfalls als fundamentale Lerndimension wahrgenommen
werden.

Fiir die Jesus-Forschung ist dabei die groBe Monographie von Gerd Theiffen und Annette
Merz(in Form eines Lehrbuches) zum MaBstab geworden.*2 Aber dieses Buch ist auch das
Ergebnis einer schon ldnger anhaltenden sozialgeschichtlichen Befragung biblischer Texte,
diein den letzten 25 Jahren in Deutschland mit den Namen Willyund Luise Schottroff*3 so-
wie Wolfgangund Ekkehard Stegemann** verbunden ist.4

TheiBen/Merz kommen von der historisch-kritischen Jesusforschung,
haben aber auch bereits Ergebnisse der feministischen Exegese aufge-
nommen und sozialgeschichtlich weiterentwickelt. Schirfer als ihre for-
schenden Vorganger und Vorgéngerinnen ndhern Autor und Autorin sich
als Historiker/inder Jesusgestalt. Sie wollen also nicht behaupten: So war
es! Sondern: So hétte es aufgrund der Quellen gewesen sein konnen, und
zwar aufgrund bestimmter Methoden. Gegeniiber allzu idealistischen
Ankniipfungen an Jesus in der Religionspddagogik ist dies ein ebenso
notwendiger wie wichtiger Vorbehalt von grundsétzlicher Bedeutung. Es
ist immer noch einmal zu iiberpriifen, ob Jesus wirklich der Jesus Christ
Superstar, das Idealbild der Jesus People, der revolutionére Jesus, das
ethische Vorbild fur alle Konfliktsituationen, der Befreier der Frauen u.a.
sein kann.

Weiter ist von grundsitzlicher Bedeutung, da Autor und Autorin Jesus

41 Was die Religionspadagogik hier profitieren kann, zeigt das Buch von K. Berg, Ein
Wort wie Feuer. Wege lebendiger Bibelauslegung, Miinchen/Stuttgart 1991.

42 Der historische Jesus, Gottingen 1996.

43 L. Schottroff, Befreiungserfahrungen, 1990; W. Schottroff, Psalm 23. Zur Methode
sozialgeschichtlicher Bibelauslegungen, in: W. Schottroffund W. Stegemann gHg.), Tradi-
tionen der Befreiung 1. Methodische Zugéinge, Miinchen u.a. 1980, 78-113.

44 E.W.und W. Stegemann, Urchristliche Sozialgeschichte. Die Anfinge im Judentum
und die Christusgemeinden in der mediterranen Welt, Stuttgart/Koln 1995.

45 Die sozialgeschichtliche Analyse der Bibel hat schon einen lingere Tradition in
Deutschland. Auf sie und bes. auf die marxistische, auf F. Engels zuriickgehende, und auf
die materialistische Bibelforschung (Belo, Casalis, Fiissel u.a.) kann hier nicht eingegan-
gen werden. Ebenfalls muB die bedeutende englische sozialgeschichtliche Bibelforschung
auBer Betracht bleiben. Zur Literatur vgl. auch G. Theiflen, Soziologie der Jesusbewe-
gung. Ein Beitrag zur Entstehungsgeschichte des Urchristentums TEH 194), Miinchen
1977, 9 (FuBnote 1).
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als Judenund die von ihm ausgehende Bewegung als eine jiidischeverste-
hen, genauer als eine innerjiidische Erneuerungsbewegung, die sich erst
spater zu einer christlichen entwickelt hat. Das ist die notwendige Korrek-
tur der traditionellen Jesus-Forschung, die ja gerade darin das Besondere
sah, daB Jesus sich in wichtigen Punkten vom Judentum abgesetzt hat und
Jesus sozusagen der erste Christ gewesen ist (5.0).46 Systematisch durch-
dacht, mu} die Einsicht von Theien/Merz eine grundsatzliche Revision
der Religionspadagogik zur Folge haben. Christentum und Judentum ste-
hen sich dann nicht mehr als Fremdreligionen gegentiber, sondern als reli-
giose Bewegungen mit einer gemeinsamen Wurzel.4

Der dritte AnstoB zu einer Revision der Religionsdidaktik besteht in der
These TheiBens, daB Jesus aus dem Zusammenhang der von ihm hervor-
gerufenen Jesusbewegung verstanden werden miisse.*8 Es ist also gerade
nicht moglich, wie in der Religionspadagogik iiblich, die Gestalt Jesu zu
isolieren, sondern er muf als Person einer innerjiidischen Erneuerungs-
bewegung gesehen werden (wie die Essener und Zeloten), und zwar nicht
nur als religiose, sondern als eine auf die gesamtgesellschaftlichen Ver-
héltnisse reagierende und mit ihnen in Wechselwirkung stehende. Diese
These hat mittlerweile innerhalb der neutestamentlichen Forschung all-
gemeine Anerkennung gefunden.

SchlieBlich sind aus dem von Theien ermittelten besonderen Charakter
der Jesusbewegung im Hinblick z.B. auf die Auslegung neutestamentli-
cher Texte Konsequenzen zu ziehen. Danach habe es sich in der Jesusbe-
wegung um eine Gruppe von Wandercharismatikerngehandelt, die durch
das Land zogen, die kurz bevorstehende Herrschaft Gottes ansagten und
ein Ethos entwickelten (und untereinander praktizierten), das auf diese
Herrschaft ausgerichtet war (eschatologische Ethik).

Besondere Ideale waren Heimat-, Besitz- und Schutzlosigkeit und ein afamiliales Ethos.
AuBerdem waren Schwache, Kranke, Arme, gesellschaftliche AuBenseiter eben, in dieser
Gemeinschaft ebenso willkommen wie Frauen, denen eine den Ménnern gegentiber zwar
nicht gleichrangige Stellung eingerdumt wurde, wohl aber eine auffallend héhere als ge-
meinhin im Judentum.** - Die Wandercharismatiker-These ist allerdings nicht unumstrit-
ten.

Die Ergebnisse der sozialgeschichtlichen Jesusforschung sind noch kaum
in die Religionspddagogik eingegangen. Allerdings hat TheiBen selbst da-
fur gesorgt, daB sie in die Offentlichkeit vermittelt werden konnen. Er

46 Der dieser These implizite Anti-Judaismus ist in den letzten Jahren verschiedentlich
kritisiert worden. Vgl. H. Halbfas, Wurzelwerk. Geschichtliche Dimensionen der Reli-
gionsdidaktik (SzRP 2), Diisseldorf 1989, 77-137.

47 Die Dimension der Revision hat Halbfas aufgezeigt (Wurzelwerk, 135-137).

48 So zuerst in: Theiflen, Soziologie der Jesusbewegung.

49 Wihrend TheiBen/Merz die Frauen der Jesusbewegung in der Spannung stehen se-
hen zwischen patriarchalischer Struktur und emanzipatorischen Tendenzen, sprechen Ver-
treterinnen der feministischen Exegese von der »Nachfolgegemeinschaft der Gleichge-
stellten« (Schuissler Fiorenza, Zu ihrem Gedéachtnis, 189).
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verdffentlichte eine Erzidhlung mit einer fiktiven Handlung, aber auf
strikt historisch abgesicherter Basis iiber das Geschick Jesu, die sich in der
Religionspddagogik insgesamt groBer Beliebtheit erfreut und von der es
auch ein Horspiel gibt.30

5 Ausblick

Mit der feministischen und der sozialgeschichtlichen Exegese - sofern sie
an die historisch-kritische Methodik anschlieBen und diese fortschreiben
- kommt nicht nur in der Jesusforschung eine neue Herausforderung auf
die Religionspadagogik zu. In Zukunft wird sie sich als wissenschaftliche
Disziplin daran messen lassen miissen, inwieweit sie solche Fragestellun-
gen und Methoden aufzunehmen bereit ist.

Dabei geht es nicht nur um die Beriicksichtigung eines ethischen Themas, also der besseren
Anerkennung der Frau in Religion und Gesellschaft bzw. der sozialen Hinwendung zu Ar-
men und Unterdriickten. Vielmehr muB die Religionspddagogik neue Lerndimensionen
aufnehmen, namlich die grundsatzliche Durchleuchtung ihres gesamten Materials und ih-
rer kompakten Theoriebildung, ob diese den feministischen Anspriichen auf gesellschaftli-
che Anerkennung im Sinne der Gleichberechtigung oder den Anspriichen aller Menschen
aufsoziale Gerechtigkeit standhalten kénnen oder nicht. Die neuen exegetischen Moglich-
keiten sind lediglich das Paradigma fiir ein grundsatzlich neues Verstandnis von Religions-
padagogik.

Am bedeutsamsten gegeniiber der hermeneutischen Theologie/Reli-
gionspadagogik ist allerdings die Einsicht der feministischen Theologie,
daB es auch fiir die Forschung unerlaBlich ist, sich an einem ganzheitli-
chen Menschenbild zu orientieren. Sensibilisiert durch die Erfahrung der
Abspaltung als Frau, plddieren Frauen fiir eine »ganzheitliche Theolo-
gie«. Ganzheitlich - so fithrte Nelle Morton 1974 in Berlin auf der Sexis-
muskonsultation des Weltrats der Kirchen aus - bedeutet: »die eigene
Sprache, nicht die vergangene, von anderen gesprochene Sprache zu spre-
chen, das Einssein von Leib und Geist, Geschichte und Natur wieder zu-
sammenzubringen, Ostliche und westliche Linder zum Reden zu bringen,
die Traditionen in ihrer Ganzheit in Anspruch zu nehmen, die Ganzheit
der Lebenserfahrungen zu erfassen.«5! Ganzheit wird von den Frauen als
fundamentaler theologischer Begriff eingeklagt. Doch noch steht er nur
im »Worterbuch der Feministischen Theologie« als eigenes Stichwort.

AbschlieBend kann hier nur noch darauf hingewiesen werden, daB nicht
nur in didaktischem Interesse der Zugang zur Christologie die Ganzheit
Jesu einschliefit. Eine Christologie, die nicht die befreiende Hinwendung
Jesu zu Frauen und besonders zu Prostituierten oder seine Kritik an

50  G. Theifen, Der Schatten des Galilders. Historische Jesusforschung in erzdhlender
Form, Miinchen 1986.
51 E. Moltmann-Wendel, Art. Ganzheit, in: WFT, 1991, 136-142; hier:139.
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Reichtum, Herrschaft und sozialen Disparitéten als konstitutive Elemen-
te einschlieBt, miBte sich fragen lassen, wie ernst sie es mit der Inkarna-
tion Gottes in dem Menschen Jesus von Nazareth meint. Ob angesichts
der bedeutsamen Ergebnisse der neueren Jesusforschung die Redeweise
von der expliziten und impliziten Christologie weiter aufrechterhalten
werden kann, erscheint fraglich. Denn sie ist mit einer Wertung verbun-
den, die der impliziten Christologie den minderen Rang einrdumt. Die
Ganzheit Jesu ist demgegeniiber fiir die Christologie die eigentliche Be-
zugsgrofle.

Abstract

First of all, the essay shows that the common reception of images of »Jesus« and »Jesus
Christ« in today’s relevant teaching materials corresponds to conventional research about
Jesus in historical critical theology which emphasizes the preaching of Jesus. Nevertheless
they keep the continuity with the preacher Jesus of Nazareth in different degrees (Bult-
mann, Kdsemann, Bornkamm). Braun’s and Holl’s monographs, in contrast, are exclu-
sively interested in Jesus being human and in his humitarian outlooks. In other words, they
are interested in his relationships with the people of his time. Both books are in correspond-
ence with the idea of the so-called »problemorientierter Religionsunterricht« (about
1970), which is mainly focussed on the discussion of ethical problems. Research on Jesus
holds new challenges for religious education. As far as they preserve the continuity with the
historical-critical interpretation, the feminist portrait of Jesus as well as the discovery of the
»Jesusbewegung« are to be integrated as a new and permanent dimension of learning. The
results of both types of research are so encouraging that they should no longer be con-
demned to a marginal existence.
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»Was Christum treibet« § Vergegenwirtigung von
Christus in der Heiligen Schrift

0 Zielsetzung und Methode

Das Thema zielt auf die Erkenntnis der Zusammenhénge von Bibel und
Jesus Christus in der Praxis von Glauben und Verstehen, fachtheologisch
gesprochen, also von Hermeneutik und Christologie. Kann ich zum Glau-
ben an Jesus Christus nur durch die Bibel kommen, wenn ja, warum und
wie? Ist also Christologie nur wahr als biblische Christologie? Wie verhal-
ten sich dann Exegese bzw. Schriftauslegung oder Hermeneutik und Dog-
matik?

Alsichin den fiinfziger Jahren Theologie studierte, gab es den Streit zwischen Exegese und
Dogmatik. Die Exegese hatte eine eigene Dogmatik im Sinn, z.B. bei Rudolf Bultmann;
die Dogmatik, z.B. Karl Barth, entwickelte ihre eigene Exegese. Hermeneutik war das
strittige Vermittlungsgebiet.

Meine Sicht dieses Kardinalproblems richtete sich schon damals auf die Méglichkeiten,
Hermeneutik praktisch theologisch zu entwickeln, wobei mich zuerst der Begriff der Ap-
plikation leitete, weil nur die Aufmerksamkeit auf den lebensweltlichen Gebrauch der Bi-
bel, in der Praxis von Glauben und Verstehen, in realen Kontexten von Welt und Kirche aus
den Pattstellungen von Exegese und Dogmatik heraushelfen konnte.

Dementsprechend suche ich auch bei der Frage nach dem Zusammen-
hang, d.h. Einheit und Differenz von Jesus Christus und Bibel, die Ndhe
zu den Erfahrungen bzw. Phanomenen der Glaubenspraxis.

Die Formulierung des Themas im Titel legt mir einen bestimmten Weg
der Untersuchung nahe. Zuerst ist das bekannte Lutherzitat » Was Chris-
tum treibet« niher auf seinen Sinn hin zu kléren. Was meinte Luther? Was
meinen wir, was Luther meinte? Was besagt diese Formel in unserer Ver-
stehens-Situation fiir den Glauben, d.h. auch fiir die Anleitung zum
Glauben, insbesondere fiir den Unterricht? Werden wir durch die Bibel
(nach)folgerichtig auf den Glauben an Jesus Christus hin unterrichtet?
Welche Richtung hat unser Unterricht?

Sodann ist von Heiliger Schrift die Rede. Zwischen Bibel und Heiliger
Schrift kann zwar nicht im Blick auf Umfang und Wortlaut unterschieden
werden, wohl aber im Blick auf die Bedeutung dieses Buches, die in des-
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sen Gebrauch zutage tritt. Die Bibel steht allen offen. Fiir den Glauben ist
sie Heilige Schrift. Nicht durch ein Inspirations-Diktat - wer nicht glaubt,
muB dran glauben -, sondern durch den selbst-verstandlichen Umgang
mit ihr. Heilig ist, was Gott gehort. Die Bibel als Heilige Schrift gehort nie-
mand so, daB er sie fiir sich reklamieren konnte. In ihr ist eine bestimmte
Lebensrichtung gegenwartig, die am besten durch die Trias Glaube, Lie-
be, Hoffnung bestimmt werden kann. Die Bibel ist ein Glaubensbuch von
Gottes Liebe zu und in unserm Tun, so daB alle Welt Hoffnung erfahre in
dem, was sie von Gott zu erwarten hat.

Die Titelformulierung » Vergegenwirtigung von Christus« lasse ich erst
einmal so stehen. Ich werde kldren miissen, wie sich Gegenwart Christi
und unsere Vergegenwartigung zueinander verhalten. Wir kennen die
Unterscheidung aus der Abendmabhlslehre. Vergegenwirtigen wir Chris-
tus, oder erfahren wir seine Gegenwart? Oder ist hier gerade ein >oder<
falsch? Ich werde die Begriffe Erinnern und Synchronisation brauchen.

Der Weg ist nicht einfach, weil die biblischen Texte notwendige Umwege sind; seine fiinf
Stationen nenne ich so:

Luthers Formel als Fahrte fiir unsere Erfahrung.

Die Wahrheit des Buchstabens: der Geist.

»Jesus ist der Mensch, dem ich Gott glaube« (Kurt Marti).

Gegenwirtige Erinnerung an die Zukunft der Bibel.

Dynamische Einheit: Christus als Geschichte, Drama, Bild und Name.

e S R

1 Luthers Formel als Féhrte fiir unsere Erfahrung

Luthers bekannte Formel »was Christum treibet« findet sich in seinen
Vorreden zum Jakobus- und Judasbrief, sowohl 1522 als auch 1546 (WA
DB 7384f). Beide Texte sind bis in die Einzelformulierungen fast iden-
tisch. Man kann hier also nicht zwischen einem frithen und einem spéten
Luther unterscheiden. Beidesmal heift es: » Auch das ist der rechte Priif-
stein, alle Biicher zu tadeln, wenn man sieht, ob sie Christum treiben oder
nicht.«

Luther geht es erstens um die wahre Apostolizitat. Er bestimmt sie kithn
rein inhaltlich, nicht personbezogen-historisch:

»Was Christum nicht lehret, dasist nicht apostolisch, wenns gleich Petrus oder Paulus lehrt.
Wiederum, was Christum predigt, das ist apostolisch, wenns gleich Judas, Hannas, Pilatus
und Herodes tite« (WA 384 29-32 bzw. 385, 29-32).

Wir sehen zum zweiten, daB8 Luther fiir das Verbum treiben Synonyme
einsetzt wie lehren oder predigen. Im Zusammenhang des Textes wird
auch zeigen so verwendet. Trotzdem ist freiben als energetischer Aus-
druck fiir die homiletisch-didaktischen Verben spezifisch zu wiirdigen.
Es ist zum dritten bemerkenswert, daB Christus im Akkusativ gebraucht
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wird. Luther macht deutlich, daB Christus, das Subjekt als >Objekt«< her-
auszuarbeiten, zu verkiinden und vorzustellen ist, also in seiner Bedeu-
tung fiir Lebensmut und -kraft in der Schrift erst als Gegenstand von Be-
miithungen der Auslegung her gegenwartig wird. Schrift bedarfimmer der
Auslegung; das macht allem nicht auf freies Verstehen zielenden Biblizis-
mus ein Ende. Es geht um einen in der Schriftauslegung sich vollziehen-
den Vorgang, in dem Christus als »Zielobjekt« des Textes, Luther ver-
wendet bekanntlich gern den Begriff des Skopus, deutlich wird.

Man kann mit Wilfried Hérle, der Luthers Formel im Blick auf die Lehre von der Schrift
sehr iiberzeugend ausgelegt hat, so daf ich mich ihm in vielem gern anschlieBe, von der
»Mitte« oder der »Leitperspektive« der Schrift sprechen, die auch das Kriterium fiir die
»kritische Funktion der Mitte der Schrift« abgibt (W. H., Dogmatik, Berlin 1995, 133-
139).

In der Kritik Luthers am Jakobusbrief wird zum vierten inhaltlich deut-
lich, daB Luther als Kriterium der Schrift zum einen die Rechtfertigung
aus dem Glauben nennt und zum andern - darin gehe ich {iber Harle, der
die Fundstelle der Formel nicht speziell ausgelegt hat, im Detail etwas
hinaus - den Rekurs auf »Christi Leiden, Auferstehung und Geist« gel-
tend macht. Mich beschaftigt, daB Luther hier nicht nur Leiden und Auf-
erstehung nennt, sondern eine Trias mit dem Stichwort Geist ins Feld
fuhrt. Einige Zeilen spiter heiBt die Trias »Leiden, Auferstehung und
Amt«: Ich komme auf diesen Zusammenhang von Christologie und sote-
riologischer Pneumatologie im néchsten Abschnitt gleich wieder zurtick.
Luther hat diese Mitte der Schrift bekanntlich als Kanon im Kanon in der
Selbstauslegung der Schrift herausgearbeitet.

Er verweist in dem Textzusammenhang der Formel »was Christum treibet« auf Gen 15 als
Kardinalstelle fiir Abrahams Glauben im Unterschied zu Gen 22 bei Jakobus und bringt so
Rom 4 gegen Jakobus als Prioritit zur Geltung. Bemerkenswerterweise verweist er auch
auf den Satz aus dem Johannesevangelium: »Thr werdet von mir zeugen« (gemeint ist wohl
Joh 15,27; der Hinweis auf Kap. 18 in der Vorrede von 1522 scheint mir nicht zuzutreffen).
In der Tat ist das vierte Evangelium fiir unsere Fragestellung besonders aufschlureich, wie
sich noch zeigen wird.

Diese Position Luthers kann mit W. Hérle systematisch-theologisch argu-
mentativ bejaht werden, der auf den Zusammenhang »Die Vielfalt der bi-
blischen Schriften und die Mitte der Schrift« (135-138) hinweist und da-
bei drei Begriindungsaspekte fiir Luthers Formel nennt:

»a) Sie reduziert die Mitte der Schrift auf einen Punkt . . . b) Sie benennt die Mitte der
Schrift mit dem als Name zu verstehenden Titel: >Christus< . . . ¢) Sie charakterisiert die
Mitte der Schrift als ein lebendiges Geschehen« (137).

Diese drei Argumente nehme ich gern auf, auch wenn ich gegen den Begriff » Punkt« in sei-
ner méglichen AusschlieBlichkeit gegeniiber »Weg« und »Raum« gewisse Einwinde habe.
Ebenso ist mir Hérles alleinige Konzentration auf den Inhalt etwas problematisch: »Denn
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wenn die Autoritat der Schrift aus ihrem Inhalt resultiert, muB dieser moglichst genau er-
faBt werden« (130). Es sollte Klarheit dariiber herrschen, daB solch ein Inhalt nicht von sei-
ner Form zu trennen ist, was man sofort aus der Formgeschichte lernen kann, wo eine Gat-
tung als solche bestimmte Inhalte als Form mitteilt. So ist z. B. das Gleichnis als Gleichnis,
wie Eberhard Jiingel iberzeugend festgestelt hat, der »inhaltliche< Ausdruck fiir die Nihe
der Gottesherrschaft (E.J., Paulus und Jesus, Tiibingen 1964, 135). Solches a8t sich aber
auch fiir Gattungen wie Brief, GruB, Lied, Summarium, Reisebericht usw. herausarbeiten.

SchlieBlich sollte die energetische Pointe des Verbums »treiben« in Wei-
terfilhrung des Ansatzes von W. Harle beachtet werden. Im »treiben« ist
eine ahnliche Tendenz benannt, wie sie Rom 8,14 mitteilt: »Welche der
Geist Gottes treibt, die sind Gottes Kinder.

Waértlich ibersetzt heiit es dort: »Welche durch den Geist »gefiihrt, geleitet< (so nach W.
Bauer, Worterbuch zum N.T., 1988, 25) werden«. Man vergleiche Gal 5,18: »Wenn ihr
durch den Geist »geleitet< werdet, so seid ihr nicht mehr unter dem Gesetz«. In der Luther-
Ubersetzung heift es: »Regiert euch aber der Geist . . .«

Mit Késemann ist die Ubersetzung »vom Geist getrieben werden« vorzuziehen:

»Die Wendung >vom Geist getrieben werdenc . . . stammt nach 1.Kor 12,2 aus enthusiasti-
scher Sprache. Sie sollte deshalb nicht zu >gefiihrt werden< abgeschwiéicht werden . . ., um
die freie sittliche Entscheidung . . . festzuhalten, von welcher hier eben nicht die Rede
ist . . . Paulus war nicht so angstlich wie seine Ausleger. Er konnte sich enthusiastische Ter-
minologie aneignen, weil er das >Christus in uns< wie in Gal 2,20 ernstnahm und den Geist
als fremde Macht betrachtete«(E. K., An die Rémer, HANT 8 a, Tubingen 1973, 216).

Damit ist wohl das zur Sprache gebracht, was Hans Weder die »Energie
des Evangeliums« nennt, um die es in der Schriftauslegung geht. Die Leh-
re vom Geist ist gerade auch bei dem Verstandnis der Bibel als Heiliger
Schrift energetisch aufzufassen, ohne damit die kognitiven Momente sol-
cher Motivation preiszugeben.

Es geht also um eine energetische Mitte der Schrift, eine Tendenz zum ge-
segneten Leben gegen den Fluch, die mit dem Zeitwort treiben, angetrie-
ben werden besonders einpragsam ausgedriickt wird. Es gibt eine dyna-
mische zentrale Bewegung der Motivation zum wahren Leben, die eben
auf Jesus Christus als mitzuteilende »Mitte der Schrift« hinzielt. Es geht
nicht nur um den Verlust der Mitte, den MittelméBige oft falsch beklagen,
sondern des Mittlers, was hier zur Sprache kommt. Es sollte also durchaus
unser Bemiihen sein, diese soteriologische Tendenz der Schrift in ihrem
Gebrauch aufzusuchen. Die Schrift legt sich mittels unserer Wahrneh-
mungen in der Wort-Beziehung von Buchstabe und Geist in der Tat selbst
aus, ohne den Streit in der Bibel selbst billig zu schlichten. Was aber be-
deutet dies »den Christus treiben« nun in unserem Umgang mit der Bibel
praktisch? Wir haben eine Féhrte fiir unsere Erfahrung entdeckt - Lesen
ist Spurenlese -, die auch Schriftkritik, als Kritik an der Schrift und durch
sie, beides von ihr her, erméglicht und doch bei aller Unterscheidung die
Bibel in Form und Inhalt als » Christusbuch« versteht. Dies ist der Begriff
von Rudolf Schéfer, in historischer Absicht gepréigt, den W. Harle als
»systematisch theologischen Begriff« ausdriicklich aufgenommen hat
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(Hirle, 130, Anm.18). Wie wirkt er sich praktisch aus? Hier miissen wir
die hermeneutische Besonderheit der Heiligen Schrift, mittels des Buch-
staben den Geist, kommunikativ mit-teilend, wirken zu lassen, néher stu-
dieren.

2 Die Wahrheit des Buchstabens: der Geist

Der Titel dieses Abschnitts leitet sich von drei fundamentalen Sétzen ab,
die wir Ernst Fuchs verdanken und die ich nicht miide werde zu zitieren:

»Der Geist ist aber nicht die Idee des Buchstabens. Wire der Geist die Idee des Buchsta-
bens, dann giibe es keinen Widerspruch zwischen Geist und Buchstaben. Der Geistist viel-
mehr die Wahrheit des Buchstabens« (E. F., Das Problem der theologischen Exegese des
Neuen Testaments [1949] Ges. Aufs. I, Tiibingen 1965, 149).

Wahrheitist bei E. Fuchs als »raumgebender und deshalb zunachst immer
flichender verborgener Grund eines in seiner Existenz als Existenz ge-
wollten und darum Bedingten« (ebd.) verstanden. Diese komplizierte
Formulierung zielt auf einen anthropologischen und christologischen
Sachverhalt. Denn Fuchs behauptet: » Deshalb bezeugt sich der Geist im
Buchstaben, wie sich ein abwesender Vater durch das anwesende Kind
bezeugt. Der Vater ist nicht die Idee des Kindes, sondern dessen Wahrheit
als raumgebender Grund« (ebd.).

Diesen Satz verstehe ich als hermeneutische Entsprechung zur christli-
chen Lehre von Gott als Trinitit. So wie Jesus nach dem Johannesevange-
lium die unverstandige Bitte des Philippus: »Herr, zeige uns den Vater,
und es geniigt uns« (14,7) mit der These beantwortet: »Wer mich sieht,
der sieht den Vater« (14,8), 1aBt sich analog sagen: Wer den Buchstaben
wahrnimmt, nimmt den Geist wahr. Diese Wahrnehmung entspricht dem
Glauben, der sich das Wort als Zuspruch, Anspruch und - ich fiige hinzu -
Einspruch gesagt sein 148t. Wort und Geist bilden mittels des Buchsta-
bens eine Einheit, weswegen sowohl der schwarmerischen Neigung, den
Geist ohne Buchstaben ergreifen zu wollen, Widerstand zu leisten ist, wie
auch jedem Versuch, den Buchstaben ohne Geistbestimmung fiir ortho-
dox, also ohne Auslegung fiir inspiriert zu erkldren und so gesetzlich zu
miBbrauchen.

Man kann diese Hermeneutik, die der Erkenntnis folgt: Das Wort wurde
Schrift, um wieder Wort zu werden, weil der Geist die Wahrheit des Buch-
stabens ist, durch den Verweis auf die Einheit des vierfachen Schriftsinns
konkretisieren.

Auch hier hat W. Hirle das Wesentliche systematisch-theologisch verdeutlicht (a.a.0.,
128-133), was dann praktisch theologisch zu bewahren ist. Er setzt bei dem bekannten
mitttelalterlichen Merkvers ein:

«Litera gesta docet, quid credas allegoria, moralis quid agas, quo tendas anagogia« (in sei-
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ner Ubersetzung: »Der Buchstabe lehrt, was geschehen ist, die Allegorie, was du glauben
sollst, der moralische Sinn, was du tun sollst, die Eschatologie, wohin du deine Hoffnung
ausrichten sollst« [130]).

Weiterfiihrend ist sein Hinweis, »da bei den drei Funktionen des allegorischen, morali-
schen und anagogischen Schriftsinnes offenbar eine Nahe zu den drei Kardinaltugenden
Glaube, Liebe und Hoffnung besteht«. Wie Harle mochte ich die » Wahrheitsmomente der
Lehre vom mehrfachen Schriftsinn« (130-132) festhalten, wahrscheinlich sogar noch stir-
ker als er. Was kann eine bloBe Ermittlung des Geschehenen, soweit sie iiberhaupt méglich
ist, fir den Glauben ausrichten? Allerdings sind die Wahrheit von Glaube, Liebe und Hoff-
nung nicht zusdtzliche frei schwebende Wahrheitsmomente, weil sonst in der Tat nur von
einer Idee oder einem bloBen Selbstaffekt die Rede sein konnte. Geistliche Auslegung ist
eben nicht » Allegorie« als Idee, sondern als Wahrheit des Literalsinns. Damit wird die In-
karnation samt Kontext ernstgenommen, um ebenfalls auch heute - dasnenne ich Synchro-
nisation - diese Konkretheit in ihrer - nicht zu verallgemeinernden - Zuspitzung auf das
Jetzt und Hier zu wahren. Es tut dem Verstehen nicht gut, die historisch-kritische Exegese
nur auf den Literalsinn, die Fakten, die gesta, zu beschranken. Sie muB eben die anderen
drei Perspektiven auch historisch im Blick haben, was sich etwa in sozialgeschichtlicher, fe-
ministischer, jiidisch-christlich-dialogischer, psychologischer, befreiungstheologischer,
und ich fiige hinzu, liturgischer Auslegung konkretisiert. Durch das Sprachgitter des Textes
konnen wir die spezifische Gestalt der Geisttendenz des Textes wahrnehmen lernen. M.E.
kommt dem anagogischen Sinn dabei viel groBere Bedeutung zu, als das derzeit wahrge-
nommen wird. Schon Luther riet, die Texte auch wie eine Weissagung zu lesen. Sie enthal-
ten die Tendenz mitzuteilen, was wir von Gott zu erwarten haben. Die Bibel teilt nicht nur
mit: »Und es begab sich« (Lk 2,1) und »Du bist der Mann!« (2Sam 12,7), sondern auch
»Viele werden kommen« (Mt 8,11). Die Bibel ist in der Tat das revolutionér noch nicht voll
eingeloste Buch. Die Texte liegen in einem tiefen doppelten Sinn vor uns. Was bedeutet das
fiir die Wahrnehmung, dal Jesus Christus die adventliche Wahrheit der biblischen Texte
ist?

3 »Jesus ist der Mensch, dem ich Gott glaube« (Kurt Marti)

Ich halte den hier als Abschnittsiiberschrift zitierten Satz fiir die beste zeit-
genossische Fomulierung dessen, was mit dem zum Namen gewordenen
Bekenntnissatz: »Jesusist der Christus« gesagt ist. Dieser Satz ist im wah-
ren Doppelsinn des deutschen Wortes >Satz¢, nicht nur eine Aussage, son-
dern ein Sprung. Es ist der Sprung, um Martin Kédhlers bekannte Formu-
lierung aufzugreifen, von dem »sogenannten historischen Jesus zu dem
geschichtlichen biblischen Christus« (1892). Der irdische Jesus ist in der
biblischen Uberlieferung, meiner Sicht nach, dem Text analog, zu dem die
Predigt als Proklamation der Wahrheit im Geist dieses Textes gehort. Zu
dem » Text« des gekreuzigten Jesus von Nazareth gehort die Erkenntnis,
die ins Bekenntnis fithrt: »Wahrlich, dieser Mensch ist Gottes Sohn gewe-
sen!« (Mk 15,39), und danach »Er ist auferstanden, er ist nicht hier« (Mk
16,6). Darin liegt die Aufforderung: Sucht ihn nicht bei den Toten. Geht
ihm entgegen; ihr werdet ihn sehen, wie er euch gesagt hat. Er wird euch
begegnen. Und dies geschieht gerade in der Erinnerung an seine Zukunft,
die seinen Tod als Konsequenz seiner Liebe bestatigt, wie es die Abend-
mahlsunterweisung bei Paulus besonders deutlich macht. Gedachtnis
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nach vorn, um ihn zu erkennen, ist der Sinn der Schrift, wobei er auch an
seinen geringsten Geschwistern unerwartet erkannt werden kann.

Kurt Martis Satz hilt uniiberhorbar fest, daB mit der Person Jesus von Nazareth die Gottes-
frage nach der Wahrheit in Person in realer Alltagsgeschichte gestellt ist. Die wohl von Jo-
hannes Gottschick (1847-1907) stammende Formulierung: »Ohne Jesus wire ich Athe-
ist!« hat darin ihre Wahrheit, daB - auf Joh 14,7 habe ich schon hingewiesen - diese Offen-
barung Gottes in Jesus von Nazareth uns von metaphysischen Anleihen bei einer Gottes-
spekulation befreit. Das bedeutet nicht, daB die in der Gottesfrage jeweils enthaltenen
Gottesvorstellungen als Symbol, Bild, Mythos oder auch Nichts ohne Bedeutung seien. Sie
sind notwendiger Kontext, um die im Johannesevangelium pointiert als »Ich-bin«-Worte
mitgeteilten Grundlagen des Bekennens nicht nur als Wort, sondern als Antwort zu verste-
hen.

Dabei beginnen diese »Ich-bin«-Worte meinem Verstdndnis nach schon mit der schlichten
Auskunft an die Samariterin, die alle Spekulationen aufhebt: »Ich bin¢s, der mit dir redet«
(4,26). Das hat tibrigens seine Entsprechung in der Auskunft bei der Gefangennahme, als
nach Jesus von Nazareth gesucht wird: »Ich bin<s« (18,59, dem dann wiederum das »Ich
bin¢s nicht« des Petrus bei seiner Verleugnung entspricht (18,25).

Die Bibel ist als Heilige Schrift die Textsammlung, in der alle Jesus als den
finden konnen, dem wir Gott glauben konnen. Esist das Vertrauen, dasin
den Psalmen als der theopoetischen Mitte der Bibel praludiert ist. Damit
kommen wir zu der vorletzten Station unseres hermeneutisch christologi-
schen Weges. Uns steht noch bevor, nach dem Urteil des Alttestamentlers
A.H. Gunneweg, das hermeneutische Problem christlich-biblischer Aus-
legung, die christliche Inanspruchnahme der jiidischen Bibel, die wir als
den hebraischen Teil der christlichen Bibel das Alte Testament nennen.

Auf die Probleme dieser Terminologie gehe ich hier nicht ein. Allzugern wird die Frage
nach dem jeweiligen Kennwort in dieser Sache - sei es nun >hebriische Bibel< oder >erstes
Testament< - zu einem falschen >Schibolet< (Ri 12,6) genutzt.

4 Gegenwartige Erinnerung an die Zukunft der Bibel

Einsetzen mochte ich bei einem Grundbegriff gesamtbiblischer Praxis,
dem Gedenken.

Er prégt viele biblische Texte von der Noahgeschichte (Gen 8,1) iiber das Sabbatgebot (Ex
20,8) und - wenig bekannt, aber sehr wichtig - Nehemia (5,19) sowie dem anthropologi-
schen Psalmwort schlechthin (Ps 8,5, zitiert in Hebr 2,6) bis zum Benedictus des Zacharias
(Lk 1,72) und dem Mahl zum Gedéchtnis Jesu (1Kor 11,24), der vom Schiicher gebeten
wurde: »Herr, gedenke an mich, wenn du in dein Reich kommst« (Lk 23,42).

Soches Gedenken ist nicht nur auf die Vergangenheit gerichtet, weil es Er-
innerung ist, die die Zukunft im Sinne der Verheiung im Blick hat. Der
Tora und Israels zu gedenken heiflt, auch die folgende Zeit mitzubeden-
ken, anagogisch zu erinnern. Es ist sicher sinnvoll, auf denselben Gott
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hinzuweisen, der Altes und Neues Testament verbindet, so wie er auch
dem Talmud als der jiidischen Auslegungsfortsetzung der Tora seine Ver-
heiBung gibt. Fiir das Christsein ist - keineswegs zwangsldufig antijuda-
istisch - eine Auslegung des hebréischen Teils der Bibel auf Jesus als den
Christus bzw. Messias, also den Gesalbten des Konigtum Gottes, elemen-
tar unverzichtbar. Jesu Messianitét ist ohne das Alte Testament unge-
schichtlich und ohne Anhalt fiir die Zukunft, aber es ist eine neue prophe-
tische Auslegung der Tora. Die Zeugen des Neuen Testaments haben
Christus schon im Heilsgeschehen Israels wirksam gesehen, besonders
deutlich Paulus: »der Fels aber war Christus« (1Kor 10,4) . Das ist eine
riskante Sichtweise, die auf ihre Folgen und Heilsanspriiche bedacht wer-
den muB, aber nicht wegzudiskutieren ist. Bei Paulus hat sie vor allem
auch kritischen Sinn fiir die christliche Gemeinde. » Es ist uns geschrieben
zur Warnung« (10,11). So ist die Einladung zur BuBe, der Umkehr zum
Leben, ein gesamtbiblischer Sinn des Gedenkens.

Es wird gut sein, die vielen Christustitel, nicht nur den Messiastitel ge-
samtbiblisch als Synchronisation mit Untertiteln zu den Fremdsprachen
des Christus->Films«< zu bedenken, sei es Kyrios, Knecht Gottes, Sohn
Gottes, Menschensohn, Davidssohn oder auch »der treue Zeuge« (Off
1,5). Hier ist mir wichtig, bei dem, »was Christum treibet«, die Vorstel-
lung des einen Punktes jedenfalls nicht zu dem einzigen Fluchtpunkt ei-
ner Perspektive oder sogar zu dem Standpunkt eines Glaubens auch fiir
andere zu machen. Sicher fiithrt die Wahrheit der Bibel in die Brennpunk-
te des Augenblicks, Luthers punctum mathematicum soll nicht vergessen
sein, aber immer gehort dieser Punkt zu einem Weg und zu einem Raum,
der Gehen, Begegnen, ja Wohnen ermoglicht. Viele Brunnen konnen ei-
ner Quelle dienen. Der Erinnerungsraum der Bibel ist Zeitansage und
Ortsanweisung zu gemeinsamem Okumenischem Lernen, Herausfiih-
rung (educatio) und Gebildetwerden als Transformation im Sinne der
Nachfolge. Die hier angedeutete Bildungslehre des Christseins mit Chris-
tus als » Lehrer und Meister« bzw. »Rabbi« ( Didaskalos [Mt 23,10] ist
auch ein Hoheitstitel wie Diakon [Mk 9,35]) kann hier nicht entfaltet
werden. Aber die folgenden Uberlegungen des Schlufiabschnitts sind
auch indirekt Konkretion einer solchen christologischen Didache.

5 Dynamische Einheit: Christus als Geschichte, Drama, Bild und Na-
me

Was hier als Grundfrage des christlich-jiidischen Dialogs erortert wurde,
die Frage nach dem Zusammenhang von Jesus und dem hebréischen Teil
der christlichen Bibel, ist schon die Grundlegung zu der u.U. bis zur Zer-
reiBprobe gehenden Erkenntnis der dynamischen Einheit der Bibel, die
in der Einzigkeit Gottes von Israel und allen Vélkern zu Wort kommt, so
daB im Alten Testament - niemals veraltet - der Bogen von Schopfung
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und Neu-Schopfung jedenfalls fiir uns in der Frage nach der Messianitit
Jesu von Nazareth offen gehalten wird. Wenn Juden diese Frage in ihrem
Glauben fiir nicht wesentlich halten, konnen wir ihnen keinen Vorwurf
machen, denn direkt spricht das Alte Testament nicht von Christus, auch
wenn es uns schwerfillt, das im Blick auf die Folgegeschichte zu verste-
hen. Wir kénnen nur zuriickfragen, weil in dem Dialog Hoffnung ist. Of-
fenheit ( Parrhesia) st hier in dem doppeltem Sinn des Wortes zuversicht-
lich notwendig. Offen und nicht klammheimlich bei zugelassener Offent-
lichkeit sich um die Frage nach Jesus als fiir den Glauben an Gott elemen-
tar herumzudriicken, aber auch offen fiir andere Bezeugungen zu sein,
sind wir aufgerufen. Wenn Luthers hypothetisch irreale Fassung mogli-
cher Apostolizitit bei Pilatus und Herodes einen Sinn hat - man kénnte
hier z.B. auch an die géttliche »Ironie« der von Pilatus veranlaBten Kreu-
zesinschrift INRI (Jesus von Nazareth Konig der Juden) denken -, dann
darf die Aufmerksamkeit auch fiir fremde Exorzisten, auch fiir sogenann-
te » Atheisten, nicht verstellt werden, auch wenn sie moglicherweise alle
dem Polytheismus des Alltags huldigen oder Klagetribut zahlen. Es gibt
auch eine externe Auslegung der Bibel.

Immer aber wird Jesus als der Christus - andere Hoheitstitel wie oben an-
gedeutet eingeschlossen - mit den konkreten Gebrauchs-Fragen der
»Alltagsontologie« nach Geschichte, Drama, Bild und Name zu tun ha-
ben, die alle auch das Thema »was Christum treibet« in sich schlieBen.

5.1 Geschichte

Martin Kéhler hat von dem »geschichtlichen, biblischen Christus« ge-
sprochen. Er meinte damit den nach Kreuz und Auferstehung geschicht-
lich wirksamen Christus.

» Der wirkliche Christus ist der gepredigte Christus. Der gepredigte Christus, das ist aber
eben der geglaubte; . . . der Jesus, dessen Bild wir uns einprigen, weil wir daraufhin mit
ihm umgehen wollen und umgehen als mit dem erhéhten Lebendigen. « (M.K., der soge-
nannte historische Jesus und der geschichtliche, biblische Christus, Miinchen *1961, 44f).
Kéhler argumentiert wirkungsgeschichtlich und entgeht dabei sowohl dem untauglichen
Versuch, den Glauben von der Beweisbarkeit historisch mehr oder weniger wahrscheinli-
cher Fakten abhéingig zu machen oder schwirmerisch nur mit einer Idee oder Phantasie zu
tun zu haben. Er hat damit realisiert, was {iber den mehrfachen Schriftsinn mit der Frage
nach der Bedeutsamkeit von gesta schon gesagt wurde.

Esistkein zuldssiges Verfahren, erst die Tatsachen festzustellen und dann
die Bedeutsamkeit zu diskutieren. Vielmehr ist die Korrelation des histo-
rischen Wortlauts mit der damit intendierten Wahrheit des Geistes in
Glaube, Liebe und Hoffnung ins Auge zu fassen. Die Glaubwiirdigkeit
des Fremden ist das bleibende Thema. Die historische Riickfrage ist ein
stindig notwendiges Korrektiv im Blick auf die ganze Korrelation von
Buchstabe und Geist. Entschieden wird sie durch den gerade in dieser
Frage moglichen Glauben an den Gott, der eben in dieser Geschichte le-
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bendige Wahrheit in Person zu sein eroffnet. Geschichte ist der erste um-
fassende Wirklichkeitsbegriff, weshalb die Bibel cum grano salis als Ge-
schichtsbuch, das uns in Geschichten verstrickt, aufzufassen ist.

Damit ist auch die Erzahlung, das Narrative, Grundlage theologischer Reflexion, was nun
gerade nicht die bloBe Angewiesenheit der Theologie auf Erzahlung oder sogar nur Nach-
erzdhlung bedeutet. Wohl aber muB der dramatische Charakter jener Geschichten in den
Geschichten zur Geltung kommen.

5.2 Drama

Dorothy Sayers, die bekannte Verfasserin von Kriminalromanen, hat die Geschichte von
Jesus als dem Christus als » Das groBte Drama aller Zeiten« (libersetzt von Karl Barth, er-
schienen Ziirich 1959) von ihren literarischen Kriterien her zu wiirdigen versucht. Hier ist
der in so vielen »Passionen« wahrnehmbare oratorisch-dramatische Charakter der Ge-
schichte Jesu Christi erfaBt.

In unserer Zeit hat die vielfiltige Entwicklung des Bibliodramas den dra-
matischen Charakter jener Geschichte in den einzelnen Geschichten der
Bibel im Gebrauch wieder neu entdeckt. Ich halte die bibliodramatische
Praxis - man vergleiche die Einfithrungen von G.M. Martin, Sachbuch
Bibliodrama, und E.N. Warns / H. Fallner, Bibliodrama als ProzeB} -
nicht fiir die einzige, aber fiir eine sehr ertragreiche Erfahrung, die aller-
dings durchaus der theologischen Reflexion bedarf, was auch Einsicht in
ihr Schriftverstindnis bedeutet. Bibliodrama ist, recht verstanden, die
Textraum-Maoglichkeit, die Bibel besser zu verstehen, als sie in eindimen-
sionaler Betrachtungsweise vor uns tritt. Der dabei ausdriicklich zu re-
flektierende Spie/begriff hat eine enorme Spannweite. Sie reicht vom
Rollenspiel iiber die »Spiele der Erwachsenen« (E. Berne) bis hin zu den
Gegenwartserfahrungen der Kunst, die nach Hans-Georg Gadamer
Spiel, Symbol und Fest ins Werk setzen. Es geht nicht nur um Tatigkeiten,
sondern Vertrautwerden mit Beziehungsraumen, Energiefeldern und
Zeitkonstellationen. Freiheit mit Spielregeln in begrenzten Spielraumen
wird in ihrer Heiligkeit erfahrbar. Die Zugehorigkeit dieser Verstehens-
raume und Spiritualititsfelder in ihrer Méchtigkeit zur Gottesfrage, ein-
schlieBlich der Fragen nach Herrschaft, Medien und Geld, ist biblisch
pro-voziert. Damit ist auch die Dimension der Bilder nicht auszusparen.

5.3 Bild

Es ist noch wenig darauf geachtet worden, daB3 schon Martin Kéhler so
stark auf das Bild, das » Charakterbild« (60) Christi rekurrierte. In der Tat
ist von den Kreuzigungsdarstellungen iiber die Hoheitstitel und deren
Symbolik, z.B. »der gute Hirte«, immer wieder das Bild maBgeblich fiir
den Glauben gewesen. Es kann sich angesichts des auch fiir den christli-
chen Glauben geltenden Bilderverbots nicht um Abbilder handeln, die
unsere Realitdt noch einmal veranschaulichen sollen. Vielmehr sind es,
und die Kunst vermag das am deutlichsten auszufiihren, Bilder, die etwas
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sonst Unsichtbares sehen lassen. Wiederum ist Geist hier die »Materie«
der Lebensrichtungs-Erfahrungen des Glaubens fiir den eigenen Weg mit
seinen Bildungsmoglichkeiten durch Bilder. Hier ist die biblische Sym-

boldidaktik angesiedelt, die genau wissen muB, daB es auch Fehlformen-

gibt. Das Goldene Kalb des Aaron war ein allerdings die Gotzenproble-
matik verkennender symboldidaktischer Massenerfolg. Es darf die Kate-
gorie des Wortes im Sinne des ersten Gebots nicht fehlen, die im Namen
ihre innerste Zuspitzung erfahrt.

5.4 Name

Immer wieder muB} daran erinnert werden, da3 das Wort >Gott< elemen-
tar als Vokativ zu verstehen ist. Die Offenbarung des Gottesnamens er-
moglicht die Praxis der Anrufung. Darin wird das Geheimnis der Sprache
entdeckt, die so der Personalitat des Menschen, seiner Beziehungsfihig-
keit in Freiheit und Liebe, entspricht. In diesem Sinn ist Jesus Christus das
in die Geschichte eingeschriebene dramatisch ebenbildliche Autogramm
Gottes. Esistnicht ohne den Geist Beweggrund. Erst so bewegt der Geist,
die Ruach, die Welt, wie das Gebet als der Beweggrund aller Gotteslehre
nach G. Ebeling die Herzen bewegt. Gebet ist hier in der ganzen Weite
der Sprachformen der Psalmen, als dem Gebetbuch der Bibel, zu verste-
hen.

Wie die Entwicklung von der Poesie der Psalmen zu den Psalmen der Poesie zeigt, ist sol-
ches Gebet nicht auf die Glaubigen beschrankt. »Ich glaube, hilf meinem Unglauben«
(Mk 9,24) iiberwindet als Gebet die Reflexion zwischen Glauben und Unglauben in der
bloBen Selbsteinschatzung durch das Wagnis in den Anruf, ohne damit Gott manipulieren
zu konnen. Wohl aber ist Streit mit Gott bis zur Dimension Hiobs biblisch.

Ich halte es von dieser Perspektive her fiir einen sinnvollen AbschluB,
nicht mit dem Zitat eines Chorals zu schlieBen, obwohl z.B. Luthers Chri-
stologie elementar aus seinen Liedern zugénglich wird, sondern aus den
Erfahrungen externer Theopoesie das Gedicht »Mandorla« von Paul Ce-
lan an den SchluB zu stellen. Es riihrt, in tiefer Trauer und Skepsis, aber
doch mit der Hoffnung auf Sprache als »Gegenwort«, an das Messiasthe-
ma.

MANDORLA

In der Mandel - was steht in der Mandel?
Das Nichts.

Es steht das Nichts in der Mandel.

Da steht es und steht.

Im Nichts - wer steht da? Der Konig.
Da steht der Konig, der Konig.
Da steht er und steht.

Judenlocke, wirst nicht grau

e
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Und dein Aug - wohin steht dein Auge?
Dein Aug steht der Mandel entgegen.
Dein Aug, dem Nichts stehts entgegen.
Es steht zum Konig.
So steht es und steht.
Menschenlocke, wirst nicht grau.
Leere. Mandel, konigsblau.
(Die Niemandsrose, 1963, 42; Gedichte Bd.I, 1975, 244).

Ich verzichte auf eine Deutung im einzelnen - eine iiberzeugende Auslegung hat schon
1968 Peter Horst Neumann vorgelegt (P.H. N., Zur Lyrik Paul Celans, Gottingen 1968,
37-43), und beschrinke mich auf die Frage, was in diesem Gedicht »Christum treibet«.

Der Dichter, der mit der » Niemandsrose« in seinem Gedicht »PSALM«
(1,225) den Schritt vom Nichts zum Niemand und zur blithenden Nie-
mandsrose »iiber, o iiber dem Dorn« als menschliche Grundsituation
vollzog, der in »SPAT UND TIEF« die unmégliche Méglichkeit be-
schwor: »Es komme, was niemals noch war./ Es komme ein Mensch aus
dem Grabe« (1,36), hat hier eine Spur zu einer anthropologischen Chris-
tologie nach dem Holocaust aufgewiesen.

Ausgangspunkt ist das verwitterte Christusbild, von dem nur die mandelférmige Gloriole,
die Mandorla, librig geblieben ist. Das Nichts st in die Geschichte eingetreten, aber in die-
sem Nichts steht der Konig. Es ist ein jidischer Konig im unvergénglichen Leidensschick-
sal der Juden, wie der erste Refrain es sagt. Aufgefordert ist unser Auge wahrzunehmen,
was dem Nichts entgegensteht. Der Augenblick ist moglich, der den Konig wahr-nimmt,
der auch im Nichts der Trauer nicht aus der Welt zu bringen ist und universale menschliche
Bedeutung gewinnt in dem Spiel, in dem wir selbst der Einsatz sind: »Menschenlocke,
wirst nicht grau«. In der Leere der Mandel erscheint die Farbe der Messianitit: »Leere
Mandel, konigsblau«.

Neumann hat an die Biichner-Preisrede Celans » Der Meridian« erinnert, wo der Dichter
den Ruf der Lucile aus Georg Biichners » Dantons Tod« zitiert: »Es lebe der Konig!« und
fortfihrt: »Es ist das Gegenwort, es ist das Wort, das den >Draht« zerreiBt, das Wort, das
sich nicht mehr vor den >Eckstehern und Paradegiulen der Geschichte« biickt, es ist ein
Akt der Freiheit. Es ist ein Schritt« (GW 111, 189), und es heiBt weiter dort: »Gehuldigt
wird hier der fiir die Gegenwart des Menschlichen zeugenden Majestit des Absurden«
(190). Mit H.P. Neumann scheint mir dieser Satz ein Schliissel fiir diese messianische Weis-
sagung zu sein, die die Apokalyptik des Todes Gottes nicht verheimlicht und doch gerade
so Dichtung als » Atemwende« ausruft.

Neumanns Deutung solcher Grenzerfahrung: » Erfahren wird in ihr das
Nichts und das Absolute, beide aberimmer zugleich, das heiBt: inder Ab-
surditdt ihrer Gleichzeitigkeit (Neumann 41), zeigt sich die christologi-
sche Bedeutsamkeit.

Hier entdecken wir den christologischen Terminus > Gleichzeitigkeit ,
den Kierkegaard als Synonym fiir Glauben zu verstehen lehrte. »Gleich-
zeitigkeit ist die Bedingung des Glaubens, und ndher bestimmt ist sie der
Glaube« (S. K., Einiibung im Christentum, GW, 26. Abt., Giitersloh
1980, GTB 621,13, S.V, XIL1).
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Um diese Gleichzeitigkeit geht es, wenn der Geist die Wahrheit des Buchstabens der Heili-
gen Schrift ist. Es gilt, was Martin Kahler so ausdriickte: » Die Schrift gibt der Kirche das
Zeugnis. Die Kirche gibt der Schrift die Zeugen« (M.K., Theologe und Christ, Berlin 1926,
315y

Vergegenwartigung kann also nur den Sinn haben, zu suchen und zu hel-
fen, die Gegenwart Christi in der offenen Verborgenheit von Geschichte,
Drama, Bild und Name zu entdecken: das Gegenwort als Gegenwart. Das
heiBt Wegbereitung, wie Bonhoeffer es ausdriickte, im »Begehen« der
Texte als Raum und Zeit, die zu feiern sind in der paradoxen Doxologie:
Gesegnet sei, mit dem kein Staat zu machen ist, aber der dem Heiligtum,
dem Tempel, den wahren Sinn wiedergibt. Gesegnet sei, was Christum
treibet, was Erinnerung an die Zukunft ist, die als Advent wirklich auf uns
zukommt. DaB diese Zukunft schon begonnen hat, dafiir biirgt der Name
Jesus Christus, ein Name wie ein Satz, wie ein Sprung in den irdenen Ge-
faBen des Schatzes, von dem ein Gleichnis Jesu dramatisch erzéhlt, daB
nichts lebenswichtiger ist als die Ankunft wahrer Zukunft. Gott ist im
Kommen, deshalb sind wir im Werden.

Abstract

The article investigates the relations between the Bible and the christology as an impulse to
use the Holy Scripture in understanding freedom. Luther’s well known formula »what is
driving Christumc, criterion for the apostolic centre of the bible, leads to the Holy Spirit,
»the truth of the letter« (Ernst Fuchs). It is necessary to rush forward to an energetic syn-
chronisation of the biblical sources of understanding life as holy. History, drama, picture,
and name appear to be spots of the Messiah’s hidden presence in everyday life. Poems like
Paul Celan’s »Mandorla« turn out to be traces of theopoetical approaches to the bible.

Dr. Henning Schréer ist Professor em. fiir Praktische Theologie an der Rheinischen Fried-
rich-Wilhelms-Universitit Bonn.
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Birgit Jeggle-Mer;/’Michael B. Merz
Liturgie als Gedachtnis Jesu Christi

Als die Konzeption dieses Jahrbuchs besprochen und die Brisanz des Themas deutlich
wurde, meinte jemand: »Thr Katholiken habt es ja gut, ihr habt Jesus Christus immer in der
Messe!«. Diese etwas flachsige Bemerkung gab den AnlaB, der Frage nach der Gegenwart
Jesu Christi speziell in der Liturgie nachzugehen. Die katholischen Liturgiewissenschaftler
Birgit Jeggle-Merz und Michael B. Merz beleuchten nun in einem fiktiven Gesprich aus
verschiedenen Blickwinkeln das katholische Liturgieverstindnis in seiner Relation zum
Erleben heutiger Menschen.

Michael B. Merz: Ja, esist richtig: Kern des katholischen (und im iibrigen
auch evangelischen') Liturgieverstidndnisses stellt die GewiBheit dar, daB
Jesus Christus prisent ist, wenn Menschen zusammenkommen, um Got-
tes Wort zu horen und lobend und preisend auf den Anruf Gottes zu ant-
worten. Entsprechend der Struktur von Schépfung und Erlésung ist auch
unser Verstandnis von Liturgie dynamisch-dialogisch: Weil Menschen in
der Liturgie die Zuwendung Gottes - und d.h. seine Prasenz und Wirk-
kraft - erfahren, wird Sammlung und Versammlung zu und als Gemeinde
moglich, die dann als versammelte Gemeinschaft wieder auf Gottes Zu-
wendung antworten kann. Dieser Zusammenhang ist gemeint, wenn wir
von » Gedachtnis«, von »Gedenken«, von » Mysterienfeier«, ja von »Fei-
er des Pascha-Mysteriums« reden.

Birgit Jeggle-Merz: Das war jetzt schon gleich zu Anfang eine Menge
Theologie. Diese gilt es aber im Folgenden noch aufzuschliisseln. Wir
wollen das nicht nur katholische, sondern auch urbiblische Verstindnis
von Liturgie gemeinsam beleuchten und uns fragen, ob die Menschen, die
zusammen kommen, um ihren Glauben an den menschenfreundlichen
Gottzu feiern, die Liturgie auch als solches Tun in ihrer Dynamik von An-
ruf und Antwort erleben. Wir meinen, daB es fiir jede Christin und jeden
Christen wichtig ist, zu wissen und im konkreten Tun immer wieder neu zu
erfahren, daB Gott sich den Menschen in den gottesdienstlichen Feiern

1 Vgl G. Wainwright, Systematisch-theologische Grundlegung, in: Handbuch der Li-
turgik. Liturgiewissenschaft in Theologie und Praxis der Kirche. Hg. v. H.-C. Schmidt-
Lauber u. K.-H. Bieritz, 2. korr. Aufl. Leipzig/Gottingen 1995, 72-95.
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zuwendet und sich von den Feiernden an seine Heilszusage »erinnern«
1aBt.

Michael B. Merz: Man muB verstehen, was » Erinnern« meint: Wir erin-
nern Gott nicht an seine GroBtaten, weil er sie sonst vergessen wiirde,
sondern weil Gottes Heilshandeln an den Menschen im lobpreisenden
Gedenken immer wieder Gegenwart gewinnt und so Zukunft er6ffnet.
Wenn wir uns der wirkmachtigen Gegenwart des dreieinen Gottes sicher
sein konnen, so ist der Grund fiir jede Liturgie im christlichen Verstdndnis
nicht ein archetypisches religioses Bediirfnis, das irgendwie im Mensch-
sein wurzelt und befriedigt werden will, sondern liegt in Gott selbst. Unser
Thema »Liturgie als Gedéchtnis Jesu Christi« steht genau in diesem Kon-
text.

Birgit Jeggle-Merz: Wenn wir uns also dieser Zusammenhénge bewult
werden, sie sowohl im Kopf verstehen als auch mit unserem ganzen We-
sen erspiiren lernen, so konnen wir erkennen, was Liturgie in ihrem Inner-
sten ist und welche Kraft aus diesem Tun entspringt. So wird denn auch
das Theologumenon » Gedachtnis Jesu Christi« mit Leben gefiillt und fir
jeden und jede Feiernde transparent.

Gottesdienst feiern in heutiger Zeit: Liturgie zwischen Anspruch und
Wirklichkeit

Birgit Jeggle-Merz: In immer starkerem MaBe konnen wir selbst in unse-
rem personlichen Umfeld erleben, daB die Selbstverstindlichkeit und
Unbefangenheit, mit der frithere Generationen von Christen - gleich wel-
cher Konfession - Liturgie gefeiert haben, nicht mehr existiert.
Michael B. Merz: Diese These 14Bt sich leicht bestétigen, wenn man in un-
sere Kirchen schaut: Nachdem man schon linger immer weniger Ménner
in den Kirchenbanken sehen konnte und religioses Leben - zumindest
was gottesdienstliches Tun betrifft - den Frauen iiberlassen worden ist,
14Bt sich seit einigen Jahren beobachten, daf3 auch diese mehr und mehr
aus unseren Gemeinden ausziehen. Keineswegs wollen wir in das allge-
meine Wehgeschrei tiber die Sékularisierung der Gesellschaft einstim-
men, aber es drangt doch zum Nachdenken, wenn immer mehr Katholi-
ken und Katholikinnen, junge und auch alte, allein schon durch ihre Ab-
wesenheit deutlich machen, daB sie die gottesdienstlichen Feiern ihrer
Gemeinde fiir ihr Leben nicht als fruchtbar erfahren.

Birgit Jeggle-Merz: Viele Gesprache mit Freunden und Bekannten, in
Schule und Supermarkt, in Fortbildungsveranstaltungen und Trainings
untermauern diese Einschatzung: Mit Liturgie verbinden sich oft Unbe-
hagen und Unzufriedenheit, Arger und Unverstandnis, Distanz und Ab-
lehnung. Dabei geht es interessanterweise nicht vorrangig um Gestal-
tungsfragen, obwohl iber diese heftig und zeitintensiv gestritten wird,
sondern vielen ist der Ort und Sinn von Gottesdienst tiberhaupt unklar
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geworden. »Warum muB ich iiberhaupt zum Gottesdienst gehen, wenn
mir dieser doch nichts bringt?«; » Der Priester und seine Helfer und Hel-
ferinnen, die machen das schon. Warum reicht das nicht? Ich muB da doch
nicht hingehen!«

Michael B. Merz: Hinzu kommen zahlreiche negative Erfahrungen mit
Liturgie: lieblos gestaltete Feiern, deplazierte moralische Appelle und
Vorwiirfe, mangelnde Authentizitéit der Rollentréiger, vielerorts ein litur-
gischer » Einheitsbrei«, der jede Aktualitit und Eigenpragung vermissen
1aBt u.v.a.m. Beispiele »mifgliickter« Liturgie gab es allerdings wahr-
scheinlich immer seit Bestehen der Kirche, doch scheinen diese Erfahrun-
gen die fruchtbaren, begliickenden, positiven zu iiberlagern, so daB die
Liturgie, wie sie erlebt wird, bisweilen nicht nur zum Problem, sondern
zum Stolperstein im Glaubensleben vieler Menschen geworden ist.?
Birgit Jeggle-Merz: Da erhebt sich natiirlich schon die Frage, ob Gottes-
dienst feiern nur tberflissiger Ballast aus vergangener Zeit ist oder ob wir
Christen heute noch immer wie eh und je dieses Feiern brauchen, wenn
wir Christen werden, sein und bleiben wollen.

Michael B. Merz: Das Zweite Vatikanische Konzil sprach in Art. 10 der
Liturgiekonstitution » Sacrosanctum Concilium« und wiederholte dies in
Art. 11 der Kirchenkonstitution » Lumen Gentium« von der Liturgie als
»Quelle und Héhepunkt« des ganzen christlichen Lebens. Ist diese Rede
nun bloB eine theologische Lehrformel, oder gibt es wirklich Momente, in
denen wir gottesdienstliches Feiern als Quelle fiir unser Leben und als
Hoéhepunkt auf dem Weg der Christusnachfolge erleben kénnen?
Birgit Jeggle-Merz: Du sprichst im Zusammenhang von Liturgie tiber
»Christusnachfolge«: Wir sind also immer noch beim Thema. Unsere
Aufgabe ist es darzulegen, ob Jesus Christus in der Lebenswelt heutiger
Menschen iiberhaupt noch eine herausragende Bedeutung hat und, wenn
es sie denn gibt, wie diese dann gefaB8t werden kann. Eingangs haben wir
herausgestellt, daB es gerade die Prisenz Jesu Christi ist, genauer die Ge-
genwartigsetzung des Pascha-Mysteriums, die das gottesdienstliche Tun
aus allem anderen Tun hervorhebt. Wenn dies aber etwas so Zentrales
und gleichzeitig Fundamentales fiir das Christsein ist, so ist die vielerorts
geduBerte negative Einschitzung der Bedeutung von Liturgie fiir das Le-
ben der Christen duBerst bedenklich.

2 Zahlreiche Untersuchungen zeigen, daB Menschen von heute keineswegs aufgehort
haben, religios zu sein. Im Gegensatz zu friiheren Zeiten gibt es aber einen Markt frei flot-
tierender Religiositat, den der einzelne nun nutzt, um sich das fiir ihn passende Angebot
herauszusuchen. So befinden sich die christlichen Kirchen in einem ernsten Konkurrenz-
kampf mit einer Fiille von religiosen Gemeinschaften, Sekten oder Bewegungen, die sich
als religios darstellen, auch kultisch-religiose Begleitung der Lebenswenden und symboli-
sche Gestaltungen eines Sinnzuspruchs anbieten. Vgl. A. Schilson, Das neue Religiose und
der Gottesdienst. Liturgie vor einer neuen Herausforderung, in: LJ 46 (1996), 94-109;
ders., Heute noch Liturgie feiern. Zugiange zum Gottesdienst in schwieriger Zeit, in: BiLi
71 (1998), 175-183.
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Fragen wir uns also zunichst, wie denn diese Gegenwart Christi im Got-
tesdienst zu verstehen ist.

Michael B. Merz: Noch zu der Zeit, als ich Ministrant wurde, war ganz
klar: Christus ist in erster Linie anwesend im Brot, das der Priester im
Rahmen der Wandlungsworte emporhob. Damit auch niemand diesen
zentralen Moment versdumte, luden wir Ministranten die knienden
Glaubigen durch lautes Klingeln der Altarglockchen ein, den jetzt anwe-
senden Christus in Brot (und Wein) andéchtig anzubeten. Das vorrangige
Bestreben vieler Menschen als Nachklang eines jahrhundertelangen juri-
disch geprigten Gottesdienstverstindnisses stellte die Erfiillung ihrer
Sonntagspflicht dar, nicht weil die Menschen zu dieser Zeit nur oberflach-
lich religios oder nur scheinbar fromm gewesen wéren, sondern weil sie als
Christen ganz personlich diesen Dienst ihrem Gott schuldig waren.
Birgit Jeggle-Merz: Wir diirfen nicht vergessen, da8 das damalige Litur-
gieverstiandnis ein anderes war als das heutige. Uber viele Jahrhunderte
hinweg wurde unter Liturgie nur das verstanden, was aus amtlichen Bii-
chern von dazu eigens beauftragten Personen vorgetragen wurde. Litur-
gie wurde Wirklichkeit priméar durch das Wort eines einzelnen, was in den
Menschen passiert; was durch Wort und Handeln aller sich ereignet, stand
auBerhalb der Betrachtung. Kirche wurde vorrangig als Institution ver-
standen, die die Gnadengaben verwaltete und an das Volk austeilte, das
seinerseits moglichst ungefragt eine Unsumme von Normen und Verhal-
tensvorschriften befolgen sollte. Horen wir eine Einschétzung von Arno
Schilson:

»Nur selten und nur wenigen gelang der Durchblick auf die Christusnachfolge als die ei-
gentlich belebende und tragende Mitte christlicher Existenz. Hinzu kam ein mangelndes
Gespiir fiir die Kirche als lebendige GroBe. DaB die Gemeinschaft der Gliaubigen einen
hohen und konstitutiven Wert im christlichen Glauben darstellt, daB >ein Christ kein
Christ< ist (wie der Kirchenlehrer Tertullian einmal richtig bemerkt) und daB das gemein-
same Gebet und die gemeinschaftliche Feier der Liturgie einen besonderen Rang einneh-
men, den kein privates Gebet ersetzen kann - all das hatte man tiber die Jahrzehnte hinweg
ziemlich griindlich vergessen. Die Folge davon war eine maBgeblich private Frommigkeit,
diesich in einem fragwiirdigen Rationalismus auf bestimmte Glaubenswahrheiten konzen-
trierte und zugleich stark ethisch geprégt blieb. Damit war die Einfachheit und Urspriing-
lichkeit eines Glaubens verloren, der nur als lebendige Erfahrung vermittelt und gemein-
sam vollzogen werden kann.«3

Michael B. Merz: Dieses Zitat von Arno Schilson weist hin auf die der Li-
turgie innewohnende fundamentale Dynamik zwischen gemeinschaftli-
chem Tun aller und personlichem Austausch des Einzelnen mit Gott.
Uber viele Jahrhunderte hinweg wurde der die kirchliche Gemeinschaft

3 A. Schilson, Der Gottesdienst als » Hohepunkt und Quelle« christlichen Lebens. Her-
kunft und Bedeutung einer programmatischen Aussage des Konzils, in: Vorgeschmack.
Okumenische Bemiihungen um die Eucharistie. FS fiir Theodor Schneider. Hg. v. B. J.
Hilberath u. D. Sattler, Mainz 1995, 293-307, 297f.



Liturgie als Gedichtnis Jesu Christi 97

konstituierende Charakter der Liturgie vernachlassigt. Dies hatte seinen
Grund in einem Verstindnis von Kirche, das diese vorwiegend als hierar-
chisch strukturierte Institution ansah und weniger als lebendige Gemein-
schaft von Getauften und Gefirmten.

Birgit Jeggle-Merz: Den Minnern und Frauen, die seit Beginn dieses
Jahrhundertsin der Liturgischen Erneuerung geistige Heimat fanden und
die als Vordenker und Vordenkerinnen der Liturgiekonstitution des
Zweiten Vatikanischen Konzils gelten konnen, ging es keineswegs darum,
ein paar iberholte Riten und ldngst von den Menschen nicht mehr ver-
standene Rituale in die heutige Zeit zu iibersetzen, sondern sie ersehnten
eine Erneuerung dieser Kirche, die sie liebten. Kirche als Gemeinschaft
von Glaubenden - davon waren sie iiberzeugt - braucht zum Leben (Fei-
er-)Formen, in denen sich die Menschen zusammenfinden, sich gegensei-
tig stirken und sich der Inhalte ihres Glaubens vergewissern konnen. Und
dies ist immer noch - auch heute, weil jahrtausendelang erprobt - die Li-
turgie der Kirche.

Michael B. Merz: Also auch in unseren Tagen, in denen so viel MiBmut
mit der »offiziellen« Liturgie verbunden wird, brauchen die Menschen als
einzelne Individuen und als Gemeinschaft gottesdienstliches Leben und
Feiern. Nicht Gottist derjenige, der unseren » Kult« bediirfte, sondern wir
sind es, die Begegnungsraume mit diesem Gott brauchen, die erfahren
wollen und miissen - weil es fiir das Christsein lebensnotwendig ist -, daB
Gott ein an den Menschen Handelnder ist.4

Birgit Jeggle-Merz: Spricht man mit Menschen in beliebigen Gemeinden,
so kann man schnell erfahren, daB sie in ihren Gottesdiensten allenfalls
punktuell spiiren: Hier ist ein Ort, an dem ich Gott begegnen, seine Ge-
genwart erahnen und an dem ich mich als ein von Gott und von der Ge-
meinschaft der Glaubenden Getragener erfahren kann. Und gleichwohl
sind es gerade die Momente, in denen Gliubige fast korperlich die Ge-
genwart Gottes, seines Sohnes und des Heiligen Geistes spiiren konnen,
ist es oft gerade die Liturgie, sind es die in ihr erméglichten Begegnungen,
die Menschen gldubig werden und sein lassen.

Von der Gegenwart Jesu Christi im Gottesdienst

Michael B. Merz: Es ist den Konzilsvitern hoch anzurechnen, daB sie im
Artikel 7 der Liturgiekonstitution auf das alte Wissen der Kirche zuriick-
gegriffen haben. Dort heiBt es: » Um dieses grofe Werk voll zu verwirkli-
chen, ist Christus seiner Kirche immerdar gegenwiirtig, besonders in den li-
turgischen Handlungen .« Als besondere Gegenwartsweisen Jesu Christi

4 Aufdie Bedeutung dieses Aspektes macht auch feministische Theologie aufmerksam.
Vgl. 2.B. E. Moltmann-Wendel, Beziehung - die vergessene Dimension der Christologie.
Neutestamentliche Ansitze feministischer Theologie, in: Vom Verlangen nach Heilwer-
den. Christologie in feministisch-theologischer Sicht. Hg. v. D. Strahm u. R. Strobel, Fri-
bourg/Luzern, 148-171; B. Baumann, Gott gerit in Beziehung. Die Umschreibung eines
Gottesbildes, in: dies. u.a., Frauenliturgien. Ein Werkbuch, Miinchen 1998, 58-66.
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werden aufgezéhlt: Christus ist gegenwartig in der Feier der Eucharistie,
in der Person des Priesters, der der MeBfeier vorsteht, in den eucharisti-
schen Gestalten von Brot und Wein, in den Sakramenten, im Wort der
Schrift und immer dann, wenn die Kirche betet und singt.’

Birgit Jeggle-Merz: Drei Dinge fallen mir an den Worten der Liturgiekon-
stitution besonders auf: Christus ist immer gegenwirtig, heiBt das doch,
daB es keine Zeit, keinen Raum gibt, wo er die Menschen allein lieBe. Der
Ort, an dem wir dies in besonderer Weise erfahren konnen, ist die Litur-
gie; also kann diese doch keineswegs peripher oder nebensichlich sein.
Und, diese Aussage empfinde ich als duBerst bedeutsam: Christus ist
nicht nur gegenwirtig, um uns Menschen zu stiitzen und zu tragen, son-
dern auch um sein Werk, das Pascha-Mysterium, voll zu verwirklichen.
Es beruhigt mich sehr - weil es mich aus der Belanglosigkeit heraushebt -,
wenn ich davon ausgehen kann, daB das Christusereignis, also seine Ge-
burt, sein irdisches Leben, sein Kreuzestod und seine Auferstehung, kein
bloBes geschichtliches Geschehnis war, von dem wir uns zeitlich immer
weiter entfernen, sondern daB es etwas ist, das jetzt, heute noch Bedeu-
tung hat, weil es Teil eines Gesamtwerkes ist, das es noch »voll« zu ver-
wirklichen gilt.

Michael B. Merz: Die Gegenwart Christi im Gottesdienst ist demnach
kein Instrumentarium, tiber das Menschen verfiigen oder das sie beliebig
einsetzen konnten im Sinne einer spirituellen Technik oder einer mysti-
schen Beschworung. Also 1aBt sich die Gegenwart Christi nicht einfach
inszenieren, einsetzen oder herbeizaubern. Das merken wir ja schon,
wenn bisweilen trotz bestem Bemiihen, trotz groBer Anstrengungen, trotz
der besten Predigt oder liturgischen Spiels keine geistliche Atmosphére in
unseren Gottesdiensten aufkommen will. Demgegentiber koénnen wir in
anderen Feiern ganz unerwartet eine geistliche Dichte erfahren, die unser
ganzes Sein erfiillt. Allerdings sei auch vor dem MiBverstindnis gewarnt,
meinte man, die Gegenwart Christi habe nichts mit Realitét zu tun, sei nur
etwas wie eine gedachte, aber irreale GroBe.

Birgit Jeggle-Merz: Vom Innsbrucker Dogmatiker Lothar Lies las ich ei-
nen interessanten Aufsatz iber den Zusammenhang von Realitit und
Gegenwart. Er fithrt darin aus, daB eine nicht-reale Sache auch nicht ge-
genwirtig sein konne, so wie der Begriff »Realitdt« immer schon Gegen-
wirtigkeit impliziere. Horen wir ihn selbst:

»Man erkennt das besonders dort, wo es nicht um die Realitit an sich, sondern um mich
geht. Erst wenn eine Wirklichkeit mir begegnet und mir gegenwartig wird, ist sie fiir mich
real. Damit zeigt der Begriff Gegenwart zu allen anderen Bedeutungen, die er sicher auch
beinhaltet, eine wesentliche Nuance. Gegenwart im eigentlichen Sinn besagt die Ankunft
einer Wirklichkeit bei einer Person. Wenn dem so ist, dann besagt der Begriff Gegenwart
>Realitiit< von seiten des Ankommenden und zugleich die Betroffenheit des Menschen,

5 Immer noch unerreicht: F. Eisenbach, Die Gegenwart Jesu Christi im Gottesdienst.
Systematische Studien zur Liturgiekonstitution des II. Vatikanischen Konzils, Mainz 1982.
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dem diese Wirklichkeit gegenwartig ist. Gegenwart sagt also von der ankommenden Sache
her Wirklichkeit, vom aufnehmenden Subjekt her Widerfahrnis und Wissen um die den
Menschen >betreffende< Realitét, «5

Michael B. Merz: Wenden wir das doch einmal an auf das Verstandnis der
Gegenwart Christi in der Liturgie, wie es in der Liturgiekonstitution be-
schrieben wird. Es wird nicht ausgesagt, wie man sich diese Gegenwart
vorstellen solle, sondern das Wesen der Liturgie wird als dialogisches Ge-
schehen beschrieben, das seinen Sinn nur dann erfiillt, wenn die Gegen-
wart des Heilswerkes in der Feier auch als wirkliche, wirksame und objek-
tiv gegebene Gegenwart verstanden wird, in der Jesus Christus sich selbst
und sein Erlosungswerk den Menschen anbietet. Deshalb ist Jesus Chris-
tus auch das primére Subjekt der Liturgie. Er selbst ist es, der die Liturgie
vollzieht, zusammen mit und durch seinen Leib, die Kirche, die so zum se-
kundéren Subjekt der Liturgie wird.

Birgit Jeggle-Merz: Liturgie ist also Gottesdienst der Kirche, weil Chris-
tus die Kirche zur sichtbaren Gestalt seiner personalen Gegenwart macht,
sein Erlosungswerk zur Feier bringt, damit die Menschen gerettet werden
und das Heil erlangen, was letztendlich die Verherrlichung Gottes bedeu-
tet.

Michael B. Merz: Und das ist genau der Grund, weshalb das Wesen der
Kirche am deutlichsten in der liturgischen Versammlung der Getauften
zur Erscheinung kommt: Jesus Christus und sein Heilswerk sind nicht
einfach in ihrer historischen Gestalt, sondern in der Gestalt einer liturgi-
schen Feier gegenwartig, also nicht in Form einer rationalen Erinnerung,
im Sinne eines » Denkens an«, sondern im Vollzug des Heilswerks. Diese
Gegenwart erweist sich also in der Tatigkeit: Das macht die besondere
Dynamik der Feier aus, die dieses Tun von allem anderen Tun der Kirche
unterscheidet.

Liturgie als Vergegenwartigung und Fortsetzung der Heilsgeschichte

Birgit Jeggle-Merz: Das ist ja auch das, was mir an der Aussage der Kon-
zilsviter so bedeutsam erschien: In den liturgischen Feiern wird nicht nur
die Heilsgeschichte - das meint das immer wieder erfahrene Heilshandeln
Gottes an den Menschen - vergegenwartigt, sondern dartiber hinaus fort-
gesetzt. Das finde ich eine unerhorte Aussage, bedeutet das doch, daB3 wir
in und durch Liturgie Teil dieser Heilsgeschichte sind, daB wir in der Li-
turgie immer wieder aufs Neue erfahren (im Vollsinn des Wortes) kon-
nen, daB Gott es gut mit uns meint und wir ihn als den Zuverlassigen und

6 L. Lies, Verbalprasenz - Aktualprisenz - Realprisenz. Versuch einer systematischen
Begriffsbestimmung, in: Praesentia Christi. FS Johannes Betz. Hg. v. L. Lies, Diisseldorf
1984, 79-100, 95.
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Treuen immer wieder an seine Heilszusage »erinnern« kénnen, weil diese
immer wieder aufs Neue Wirklichkeit wird.

Michael B. Merz: Vielleicht nehmen wir mal ein Beispiel aus der Schatz-
kiste >Liturgie<, um das Ganze konkret zu machen: Was geschieht eigent-
lich, wenn wir das Gebet des Herrn, das > Vaterunser« sprechen? Ist dies
ein frommes Gebet, das sich beliebig durch ein anderes ersetzen lieBe?
Das Lukasevangelium (Lk 11,1-4; vgl. Mt 6,9-13) berichtet uns von dem
Kontext dieses Gebetes: Die Jiinger fragten den Rabbi Jesu, wie sie denn
beten sollten, und Jesus gab ihnen eben dieses Gebet, das sie nun auch
fortan als Jiinger Jesu tibten. Mein Freund und Lehrer P. Angelus Hauf3-
ling hat die Bedeutung des Betens dieses Gebetes so treffend formuliert,
daB ich es nicht besser kann und ihn deshalb zitieren mochte:

»Was tut, wer das Vaterunser als sein Gebet spricht? Er sagt nicht nur eine tiefsinnige For-
mel, die iiber allem noch die Gewihr der zutreffenden Aussage besitzt, weil vom Evangeli-
um verblirgt - nein, er demonstriert sich zuvor noch als ein zum Gehorsam williger Jiinger
Jesuund darin als ein Zeitgenosse der Zwolf und somit der maBgeblichen und also bleiben-
den Heilzeit, weil er, wie diese, den Herrn befragt und die Antwort des Herrn bindend iibt.
Wie die Apostel und mit den Aposteln fragend und betend, lernt er, die Weisung des Evan-
geliums {ibend, sich als ein Zeitgenosse Jesu verstehen. «7

Birgit Jeggle-Merz: Und dabei muB3 man hinzudenken, daB es bei diesem
Gebet nicht auf den genauen Wortlaut anzukommen scheint, denn im Lu-
kas- und im Matthiusevangelium liegen uns zwei unterschiedliche Fas-
sungen vor. Das heit doch, daB es der Urkirche nicht auf die Uberliefe-
rung einer sakralen Formel ankam, sondern auf den Vorgang - und jetzt
noch einmal Pater Angelus - »der mittels des Herrengebetes zitierten Si-
tuation der Gleichzeitigkeit des Fragens, Horens, Gehorchens und Be-
tens wie die Apostel. Die zitierende Rollenidentifikation definiert den
Christen, der den Heilstaten Gottes gleichzeitig bleibt«8,

Michael B. Merz: Die Grundlinien liturgischen Gebets bestimmen unser
Beten vor Gott nicht erst seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil, sondern
sind bereits tief verwurzelt in alttestamentlicher, also jiidischer Praxis. Li-
turgisches Beten, insbesondere in seinen Hochformen, also den Hochge-
beten, die sich als zentrale Gebete in all unseren sakramentlichen Feiern
finden, setzt sich zusammen aus Heilsgedéachtnis und Heilsbitte, mit den
Fachtermini bezeichnet als Anamnese und Epiklese. Durch Anamnese,
also wirkméchtiges Gedenken, wird in der Feier die Gleichzeitigkeit der

7 A.A. Haufling, Liturgie: Gedéchtnis eines Vergangenen und doch Befreiung in der
Gegenwart, in: ders. (Hg.), Vom Sinn der Liturgie. Gedéchtnis unserer Erlosung und Lob-
preis ggn?s,;)ﬁsseldoﬂ 991 (Schriften der katholischen Akademie in Bayern, Bd. 140),
118-130, 123.

8 Ebd., 124. - Solche Orte zitierender Rollenidentifikation gibt es noch mehrere in unse-
rer Liturgie: Das Magnifikat im Abendgottesdienst, das Benediktus im Morgengottes-
dienst, das Sanctus und das Gloria der Eucharistiefeier, ja sogar immer dann, wenn Chris-
ten Psalmen beten, dann identifizieren sie sich mit Jesus, der sogar Psalmen betend am
Kreuz starb.
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Feiernden zu den historisch vergangenen und fiir die Zukunft verheiBe-
nen Heilstaten vermittelt und daran Anteil gegeben, was erst Epiklese, al-
so Bitten um dieses verheiene Heil durch Herabrufung des Heiligen
Geistes begriindet und erméglicht.

Birgit Jeggle-Merz: Im Grunde wurzelt unsere Praxis, in allen Gottes-
diensten aus der Schrift zu lesen, die wir im iibrigen von unseren jidischen
Schwestern und Briidern ibernommen haben, nur in diesen Zusammen-
hangen: Wir lesen aus den Texten der Schrift nicht (nur), um die GroBta-
ten Gottes vor dem Vergessen zu bewahren, sondern damit sie sich immer
wieder neu in uns ereignen. Dies ist allerdings eine Dimension, die wir kei-
neswegs immer prasent haben, sonst wiirden wir nicht leichtfertig auf das
Lesen von Perikopen verzichten oder diese durch andere Texte, die fiir
sich genommen wunderschon sein konnen, ersetzen. Letztlich sind wir
uns iiber die Kraft des Lesens, Verkiindigens, Verlebendigens der Schrift,
die Wort Gottes ist, nicht bewuBt, sonst wiirden wir diesen Teil unserer
Gottesdienste anders gestalten, so daB diese wirkméchtigen Dimensio-
nen auch zum Tragen kommen konnen. Wiren wir uns der Gegenwart
und Wirkméchtigkeit Gottes im Wort bewuB3t, so wire die abschétzende
Rede »Das ist ja nur ein Wortgottesdienst!« jeder Grundlage beraubt.

Méglichkeiten der Inszenierung

Michael B. Merz: Nunist das Wissen um diese Zusammenhinge fiirjeden
interessierten Theologen oder Christen nicht neu, und trotzdem féllt das
Urteil iiber das liturgische Leben in unseren Gemeinden oft negativ aus.
Vor einigen Jahren wurde in der Zeitschrift » Gottesdienst« aus einer Um-
frage zitiert, in der die Befragten das Eucharistische Hochgebet, also das
lobpreisende Gebet iiber Brot und Wein als dem zentralen Geschehen der
Eucharistiefeier, als den langweiligsten Teil der Messe beurteilten. Auch
wenn ich jetzt kein exaktes Zahlenmaterial vor mir habe und nicht die ge-
stellten Fragen auf ihre Plausibilitit tiberpriifen kann, so stimmt mich ein
solches Urteil doch nachdenklich, einerseits, weil ich um die Bedeutung
dieses Betens nicht als Formel, sondern als Vorgang weif3, und anderer-
seits, weil es sich mit meinem und unserem subjektiven Erleben oftmals
deckt.

Birgit Jeggle-Merz: Ich ernte immer Erstaunen, wenn ich in Gottes-
dienstvorbereitungsgruppen oder auch in der Ausbildung von kirchlichen
Mitarbeitern und Mitarbeiterinnen darauf drénge, sich mit den Gebeten,
also auch dem Eucharistischen Hochgebet zu beschaftigen. Selbstver-
sténdlicher wird ein Spiel zum Evangelium inszeniert, schnell ist auch ein
schoner Meditationstext gefunden, der natiirlich um die Zusammenhan-
ge nicht wissend an die Stelle der Schriftlesung plaziert wird, die Gebets-
texte der Liturgie jedoch bleiben fest verankert als die origindre Aufgabe
des priesterlichen Vorstehers. Immer dann jedoch, wenn sich Menschen
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mit den zentralen Gebeten unserer Liturgie zu beschiftigen beginnen,
scheinen ihnen die Dimensionen unseres Betens auf, das keineswegs aus
der Aneinanderreihung frommer Formeln besteht, sondern unsere Be-
ziehung zu Gott offenlegt und Begegnung erméglicht. Sie beginnen dann,
ein verandertes Verhiltnis zu den zentralen Elementen unserer Gottes-
dienstfeiern zu entwickeln, die Dynamik unseres Feierns zu verstehen
und bald darauf auch ihre Erfahrungen und Erkenntnisse in der Gestal-
tung gottesdienstlicher Feiern umzusetzen.

Michael B. Merz: Die Beschaftigung mit dem Urgestein der Liturgie, mit
den Quellen und Grundlagen bewahrt davor, in einem rein subjektiven
Zugang zur Liturgie zu verharren. Wahrend der Einzelne im Rahmen des
vorvatikanischen Liturgieverstindnisses eine nachrangige Rolle spielte,
ist das Pendel heutigen Liturgieverstindnisses bisweilen in die andere
Richtung ausgeschlagen. Als direktes Spiegelbild unserer gesamtgesell-
schaftlichen Betrachtung von Wirklichkeit ist die oftmals verdeckte
Grundfrage unseres Tuns: »Was bringt mir das?«. Sicher geht esin der Li-
turgie auch immer um Selbsterfahrung, um BewuBtseinsbildung, um ritu-
elle Gestaltung des Lebens, doch immer mit einem klaren, eindeutigen
und unverzichtbaren Bezugspunkt: Und das ist die Erfahrung der Men-
schen mit diesem Gott, der eben nicht ein ferner, unnahbarer Gott ist,
sondern der sich in der Geschichte der Menschheit immer wieder neu die-
sen Menschen zugewandt und sich so als ein menschenfreundlicher Gott
erwiesen hat.

Birgit Jeggle-Merz: Sicher wird sich der eine oder die andere, der oder die
unser Gesprich liest, fragen, wie meinen die zwei das denn bloB konkret,
wie ldBt sich das denn umsetzen in unseren Alltag, in unsere tigliche, wo-
chentliche Notwendigkeit des Feierns.

Michael B. Merz: Es gibt keine Patentrezepte, und die Vielfalt an Gottes-
dienstmodellen und Praxisbeispielen, die den publizistischen Markt
uberschwemmen, zeugt davon, daB es ein grundlegendes Bediirfnis an
Hilfestellungen in Fragen gottesdienstlichen Lebens gibt, der Stein des
Weisen aber noch lingst nicht gefunden ist. Es hat sich aber fiir uns als du-
Berst wirksam erwiesen, einige Eckpunkte zu beriicksichtigen: Da ist ein-
mal der Grundsatz » Weniger ist mehr!«, der davor bewahrt, Gottesdienst
in Aktionismus ausarten zu lassen, und der dabei hilft, beim Zentralen,
beim Eigentlichen, beim Wichtigen zu bleiben.

Birgit Jeggle-Merz: Und weiter: Glaube will nicht nur mit dem Kopf ver-
standen und bejaht werden, sondern mit Herz und Verstand be-griffen
werden. Das Kleinkind lehrt uns, daB » Begreifen« viel mit »Greifen« zu
tun hat: Auch Glauben will mit dem Korper erspiirt werden, um verinner-
licht werden zu kénnen. Dies umfaBt keineswegs nur Bewegung, Tun,
Aktion, sondern auch »in sich gehen«, »ruhig werden«, »die innere Mitte
finden«. Wir sind es schon so gewohnt, Glauben durch Worte (und Texte)
vermittelt zu bekommen, daB uns gar nicht mehr auffillt, wie arm, wie
menschlich defizitir dieses Vorgehen ist.
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Michael B. Merz: Grundlegend fiir alles gottesdienstliche Tun ist Au-
thentizitat, Stimmigkeit. Das betrifft sowohl die Rollentrager und -triage-
rinnen, als auch den gottesdienstlichen Raum oder auch die Symbolik, die
verwendet wird. Stimmt das, was jemand sagt und was er ausstrahlt, nicht
iiberein, so werden die besten Inhalte niemals beim Adressaten landen
konnen. Feiern wir heute mit unserem jetzigen Verstandnis von Liturgie
als gemeinschaftlichem Tun des versammelten Gottesvolkes in gottes-
dienstlichen Raumen, die die Feiernden in Aktionstrager und Zuschau-
ende unterteilt, so werden wir den Gemeinschaftscharakter der Liturgie
immer herbeireden miissen, aber nie nonverbal erfahren konnen. Solche
Beispiele lielen sich beliebig erweitern und zeugen davon, da3 die Litur-
giereform, die wir in der katholischen Kirche im Zuge des Zweiten Vati-
kanischen Konzils begonnen haben, noch lange nicht an ihr Ende gekom-
men ist.”

Liturgisches Handeln als Chance religioser Bildung

Birgit Jeggle-Merz: Die Liturgie wird mehr und mehr zu dem Ort religio-
ser Bildung schlechthin.!? Sicher haben die Menschen fritherer Genera-
tionen auch in der Liturgie am innigsten erfahren konnen, was Kirche ist,
doch waren die liturgischen Feiern damals, anders als heute, eingebettet
in ein Umfeld, das weitgehend christlich-religios gepragt war. Religiose
Sozialisation geschah in der Familie, in der Dorfgemeinschaft, soweit, da
Glauben und gottesdienstliches Tun einfach zum Leben dazu gehorte und
selten ernsthaft in Frage gestellt wurde. Heute hingegen wird unsere Ge-
sellschaft vielerorts bereits als »nachchristlich« qualifiziert, so daB sich
mehr und mehr die Frage stellt: Wie kann oder muf3 Glaube heute vermit-
telt und vorgelebt werden?

Michael B. Merz: Es ist daher nicht gleichgiiltig, welche Inhalte unseres
Glaubens wir feiern und wie wir dies tun. Weil unsere gottesdienstlichen
Feiern fir zahlreiche Menschen oftmals den einzigen Beriihrungspunkt
mit Kirche darstellen, ist die Frage der Liturgie keine beildufige, sondern
vielleicht eine der entscheidensten Fragen der Kirche am Ubergang zum
3. Jahrtausend.

9 Vgl B. Jeggle-Merz, Liturgia semper reformanda. Zum Stand der Liturgiereform in
Deutschland, in: Liturgiereformen. FS A. A. HauBling. Hg. v. M. Kldckener u. B. Krane-
mann, Minster 1999 (LQF) (im Druck).

10 Vgl. das Themenheft »Den Glauben feiern - Wege liturgischer Bildungg, in: BiLi 71
(1998), 173-259.
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Manifestation des Christusglaubens in den Festen
[ Zum Beispiel: Weihnachten

Folkert Rickers
zum 60. ’Q'eburtstag

Feste sind heute eine Form der Freizeitbeschéiftigung. Fiir eine Beteili-
gung an ihnen gilt das Prinzip der Freiwilligkeit. Der einzelne entscheidet
nach seinen Bediirfnissen angesichts eines pluralistischen Festangebots,
an welchem Fest er teilnehmen will. Feste haben an den umfassenden In-
dividualisierungs- und Privatisierungsprozessen der Moderne teil; sie
sind damit der Beliebigkeit und Entritualisierung sowie der soziokulturel-
len Marginalisierung ausgesetzt. Jugendliche und junge Erwachsene fei-
ern gerne Feste. Gerade sie suchen den Festen eine eigene Gestalt zu ge-
ben. Wer Lust dazu hat und einen Sinn darin sieht, kann ein solches Fest -
beispielsweise die Love-Parade - mitfeiern. Feste konnen der Asthetisie-
rung des Lebens dienen.

Dieser Entwicklung konnen sich die zentralen christlichen Feste nicht
entziehen. Gleichwohl sind das Weihnachtsfest - und in abgeschwéchter
Form das Osterfest — weiterhin als Feste anzusehen, die alle Menschen so
oder so betreffen und die keiner génzlich ignorieren kann.

Alle Menschen werden von den Symbolen und Ritualen des Weihnachtsfestes erfaf3t, »unab-
héngig von ihrer weltanschaulichen, politischen oder religiosen Position, unabhéngig auch
von ihrem Glauben, ihrer Kirchlichkeit, ihrer Religiositdt. Niemand kann Weihnachten
nicht feiern. Noch in der Abgrenzung und in der Opposition wire er vom Festgeschehen
gepréagt. Weihnachten ist eine totale Institution der Zeit«.1.

Weihnachten gehort zu den Zeiten in der Lebensgeschichte, die in ihr
starke Spuren der Erinnerung hinterlassen. Die Festkultur ist bei uns noch
zu einem groBen Teil von der christlichen Religion gepragt.

Wir wollen Griinde fiir diesen Sachverhalt suchen (1). Sie liegen sicher nicht in erster Linie
inder Inkarnationschristologie, deren Probleme wir als Beitrag zum Thema dieses Bandes
darstellen (2). Hat Manfred Josuttis mit seiner Feststellung Recht, dann kénnen die Sym-
bole und Rituale des Weihnachtsfestes einen Zugang zu zentralen Themen der christlichen

1 M. Josuttis, Weihnachten - das Fest und die Predigt, in: P. Cornehlu.a. (Hg.),». . .in
der Schar derer, die da feiern. Feste als Gegenstand praktisch-theologischer Reflexion,
Géottingen 1993, 88- 97, hier: 88. Ich verdanke diesem Beitrag viele Anregungen. Vgl. T.
Walther-Sollich, Festpraxis und Alltagserfahrung, Stuttgart u.a. 1997, 66ff.
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Symbolwelt er6ffnen. An einem Beispiel (Symbol des Kindes) wollen wir diese Spur in reli-
gionspadagogischer Hinsicht verfolgen (3).

1 Das Weihnachtsfest im Rahmen der Festkultur

1.1  Eine allgemeine Theorie des Festes als Zugang zum Weihnachts-
fest?

In den 60er und 70er Jahren hat sich die Systematische Theologie des
Themas »Feste« angenommen (H. Cox, J. Moltmann, G.M. Martin), um
es gegen den Vorwurf des Unpolitischen in Schutz zu nehmen. Seit Mitte
der 70er Jahre hat die Praktische Theologie diese Impulse aufgenommen
und die Arbeit auf einzelne christliche Feste konzentriert. In den 90er
Jahren erscheint das Fest im interreligiosen Vergleich.?

Aus der ersten Periode ist die Erkenntnis festzuhalten, daB eine umfas-
sende Theorie des Festes zwei Extrempositionen in sich »aufheben « muB:
Das Fest wird nicht zureichend bestimmt, wenn es ausschlieBlich als Zu-
stimmung zur bestehenden Ordnung (J. Pieper), noch wenn es isoliert als
Widerspruch, Exzef3 oder Rebellion verstanden wird. Festliche Bejahung
und bewuBter ExzeB stehen vielmehr in einem wechselseitigen ProzeB.3
Aus dieser Phase bleibt ferner die Verhdltnisbestimmung von Fest und
Alltag von Bedeutung. Sie gibt die Kriterien fiir eine Systematisierung
von Festtheorien ab. (1) Es besteht eine Verhaltnislosigkeit von Fest und
Alltag; (2) das Fest wird als Funktion des Alltags verstanden, es hat Kom-
pensationscharakter; (3) das Fest wird als Vollendung des Alltags begrif-
fen; gerade weil es vom Nutz- und Zweckdenken frei ist, kann es etwas fiir
den Alltag bedeuten.

Dieser Verhaltnisbestimmungist die folgende Position zuzuordnen: Das Fest transzendiert
und vollendet den Alltag.

J. Assmann erweist das Fest als Ort der Transzendierung des Alltags, indem er drei Merk-
malen des Alltags - Kontingenz, Knappheit und Routine - die drei Merkmale des Festes
gegeniiberstellt: der Sphire des Zufalls, des Ungeformten stellt er das Merkmal der Insze-
nierung, die Sphére des Geformten, Strukturierten, Gestalteten gegeniiber; der Knappheit
des Alltags entspricht die Fiille, die Sphére der inszenierten Verausgabung; die Routine
des Alltags, die auf Selbstverstéindlichkeit und Wiederholbarkeit angelegt ist, wird durch
zwei Merkmale des Festes iiberboten, die Besinnung und die » Aufwallung der Gefiihlex,
die Sphére der Besinnung auf das Grundlegende und die Sphire der atmosphirischen
Uberflutung der vom Fest erzeugten Stimmung (»Efferveszenz«).4

2 Vgl. J. Assmann (Hg.), Das Fest und das Heilige, Giitersloh 1991. Vgl. die ausfiihrli-
chere Darstellung in: P. Biehl, Festsymbole. Zum Beispiel: Ostern, Neukirchen-Vluyn
1999, Kap. 3.

3 Darauf hat zuerst H. Cox, Das Fest der Narren, Stuttgart 1970, 35f, hingewiesen. Vgl.
W. Haug / R. Warning, Vorwort, in: Dies. (Hg.), Das Fest (Poetik und Hermeneutik XIV),
Miinchen 1989, IV.

4 J. Assmann, Der zweidimensionale Mensch: das Fest als Medium des kollektiven Ge-
déchtnisses, in: Ders. (Hg.), Fest, 13-30, hier: 14-17. Vgl. Anm. 11.
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Die Antwort auf die Frage, was ein Fest ist, ist von der leitenden Frage-
stellung abhéngig, die jeweils den Zugang zur komplexen Festpraxis be-
stimmt. In vielen Féllen steht die Frage nach dem Zweck des Festes und
seiner Wirkung im Vordergrund; es wird eine funktionale Analyse des
Festes betrieben. Eine phdnomenologische Analyse fragt danach, was
Menschen in ihren Festen zum Ausdruck bringen.

Einereligionspadagogische Theorie des Festesfragt (mit B. Waldenfels) nach den Momen-
ten der Festlichkeit im Alltag, nach den kleinen Festen; denn die groBen Feste werden in
der Familie gefeiert. Eine solche Festtheorie ist moglich, weil der Alltag sich selbst tiber-
steigt, die Kehrseite des AuBeralltdglichen bewahrt. Kehrseite besagt nicht Vollendung zu
einem Ganzen, Hoheren, sondern ein »changierendes Anderes«.’ Das AuBeralltagliche
hélt sich an den Rdndern auf, an den Schnittstellen, an denen Fest und Alltag in Spannung
zueinander geraten, sich festliche Momente im Alltag als sein Ferment erweisen. An dieser
Schittstelle haben von alters her Mythen und Riten ihren Ort. Die von Assmann genann-
ten Kennzeichen des Festes (Inszenierung, Fiille, Steigerung des Lebensgefiihls) sind auch
in den Zwischenrdumen des Alltags zu finden.

Eine solche Festtheorie erméglicht, ungewohnliche Feste in der Jugendkultur wahrzuneh-
men, die Inszenierungen und Arrangements von Festivals oder von Rock-Konzerten. As-
thetisch gesteigertes, intensiv gelebtes Leben findet in solchen (Musik-)Festen seinen Aus-
druck, das Alltagliche zeigt im AuBergewohnlichen seine Kehrseite. Kleinere Zwischen-
raume im Lernalltag lassen sich als Fest inszenieren, beispielsweise » Lichtfeiern« zur Ad-
ventszeit. Auch diese kleinen Feste konnen ihre Symbole, Riten und kiinstlerischen Dar-
stellungsformen haben, die nicht »erklirt« werden wollen, sondern sich im teilnehmenden
Mitvollzug erschlieBen.

Aus der ersten Diskussionsphase ist schlieBlich festzuhalten, daB eine
Analyse der gesellschaftlichen Bedingungen der dffentlichen Festkultur
erforderlich ist, um die Eigenart eines Festes in seinem soziokulturellen
Kontext zu erfassen und den historischen Bedeutungswandel der Feste zu
verstehen. Das heutige Weihnachtsfest ist beispielsweise wesentlich in
den 6konomischen ProzeB eingebunden. Das Weihnachtsgeld fiihrt zu
betriachtlichen Umsatzsteigerungen des Einzelhandels und der Touris-
musbranche. Die 6konomische Krise verscharft die Auseinandersetzung
um die offentliche Festkultur: Die ersten MaBnahmen waren die Strei-
chung des BuBtages als Feiertag und die Kiirzung des Weihnachtsgeldes.
Wie die Religion nur in konkreten Religionen Gestalt gewinnt, so lebt das
Festnur in den Festen (Ratschow). Die allgemeine Festtheorie tréagt nicht
genug zum Verstandnis des Einzelfestes bei. Wie ist beispielsweise zu er-
klaren, daB das Weihnachtsfest sich zum »volkstiimlichsten Fest des Kir-
chenjahres« entwickelte, zum Fest aller Feste wurde?6 Seit Beginn des
Jahrhunderts hat dieses Fest zunehmende Bedeutung gewonnen. Trotz

5  B. Waldenfels, Der Stachel des Fremden, Frankfurt/M. 1990, 203, vgl. 193f.
6  G. Kretschmar, Theologische Perspektiven zur Inkarnation und zum Weihnachtsfest,
in: H. Breit / K.-D. Norenberg (Hg.), Festtage, Miinchen 1975, 9-33, hier: 23.



108 Peter Biehl

des starken Riickgangs des Gottesdienstbesuchs ist dieser am Heilig-
abend zwischen 1975 und 1984 um 29% gestiegen.”

Wir haben daher zu fragen: (1) Durch welche spezifischen Mittel wird das Weihnachtsfest
gestaltet? Wie gewinnt es sein spezifisches Profil? (2) Wie ist zu erklédren, daB dieses Fest
emotional so hoch besetzt, von erregter Stimmung uberflutet ist, sei es Lust oder Trauer?
Ein Indiz fiir diesen Sachverhalt ist, daB die Suizidrate an keinem Tag des Jahres so hoch ist
wie am Heiligabend. Eine weiterreichende Untersuchung hétte (3) zu fragen, welche ge-
sellschaftlichen Wandlungen zur heutigen Festkultur des Weihnachtsfestes gefiihrt haben.

1.2 Das Weihnachtsfest als religioses Fest

In religionsphianomenologischer Sicht ist das Fest Manifestation des Hei-
ligen; in ihm ereignet sich die Epiphanie Gottes. Das Fest ist religiosen
Ursprungs und hat mythische Wurzeln.® Im Fest - esist ein eigensténdiges
Phanomen der sozialen Lebenswelt - und im Kultus gewinnt das darstel-
lende Spiel seine dichteste Gestalt. Zum Fest gehoren Aktivitéit und Pas-
sivitat, Anstrengung und MuBe. Das Fest als inszeniertes offentliches Ri-
tual, das mit symbolischen Ausdrucksmitteln spielt, iiberwindet Uber-
gangs-Situationen und Schwellenphasen® durch Wiederholung und
Transformation der Wirklichkeit.

Dasreligiose Fest kennt »heilige Orte« und »heilige Zeiten«, in denen der
Ursprung der Zeit vergewissert und feierlich begangen wird. Festzeit ist
Ursprungszeit - erfiillte Zeit ohne Ende. Das, was erinnernd an die Ur-
sprungsgeschichte gefeiert wird, geht aus dem jeweiligen Kultmythos, der
Festlegende, hervor. Sie bildet den Traditionskern des Festes. Das Kultri-
tual ahmt das erinnerte Ursprungsgeschehen nach. Die Festsymbole ver-
korpern das »Gedéachtnis«, integrieren die feiernde Gruppe und geben
ihr Orientierung.

Das christliche Weihnachtsfest hat an diesem religiosen Charakter des Fe-
stes teil. Die Kennzeichen des Festes nach Assmann sind deutlich erkenn-
bar.

Das Fest steht im Zusammenhang mit der Sonnenwende und der Konkurrenz des Sonnen-
gottes. Nach dem julianischen Kalender fiel die Wintersonnenwende auf den 25. Dezem-
ber; diesen Tag hatte Kaiser Aurelian zum Geburtsfest des Sonnengottes (sol invictus) be-
stimmt. Seit Mitte des 4. Jahrhunderts wurde in Rom am 25. Dezember das Geburtsfest
Christi gefeiert; Vorganger war das am 6. Januar gefeierte Epiphaniasfest, das schon hun-
dert Jahre friiher in Agypten als Fest der Geburt und Taufe Jesu gefeiert wurde. Im 6. Jahr-
hundert war das Weihnachtsfest allgemein anerkannt. Es gibt keine geschichtlichen Uber-
lieferungen iiber den Tag der Geburt Jesu; das Fest ist Ausdruck der Auseinandersetzung

7 Vgl. P. Cornehl, Teilnahme am Gottesdienst. Zur Logik des Kirchgangs - Befund und
Konsequenzen, in: J. Matthes (Hg.), Kirchenmitgliedschaft im Wandel, Giitersloh 1990,
15-53, hier: 15ff.

8 Vgl. K. Hiibner, Die Wahrheit des Mythos, Miinchen 1985, 186ff.

9 Vgl. Walther-Sollich, Festpraxis, 60. Er beschreibt das Fest als offentliche Schwel-
lenphase, die die Wirklichkeit stabilisiert und dynamisiert.
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des Christentums mit dem Sonnenkult der spéten Kaiserzeit. Andererseits besteht eine
Korrespondenz zwischen Christus und Helios. Die Ubernahme des Festes setzt ndmlich
voraus, daB Christus selbst als wahre Sonne angesehen wurde, als Sonne der Gerechtigkeit,
die den Helios iiberbietet. Der Sonnenmythos wird damit neu gedeutet und auBer Kraft ge-
setzt.10

Mit dem Weihnachtsfest wird also ein heidnisches Geburtsfest als religio-
ses Fest aufgenommen, iiberboten und christologisch »gebrochen «. Was
bedeutet dieser Vorgang fiir das Verstdndnis des religiosen Festes?
Die Kennzeichen Inszenierung, Fiille, Besinnung und » Aufwallung der
Gefithle« (Assmann) betreffen den Gesamtrahmen des Weihnachtsfe-
stes, in dem religiose Feierformen, christlicher Gottesdienst und familiére
Feierformen verbunden sind. Inszeniert wird der Gesamtablauf des Fe-
stes, das Festritual, Gottesdienstund Verlauf des Brauchtums (Krippen-
spiele, Weihnachtskrippen, Weihnachtsbaum und Geschenke).

Das Weihnachtsfest hat in der Geburtsgeschichte des Lukas (2,1-20) sei-
ne Festlegende. Sie spricht von der Geburt des messianischen Kindes und
erinnert damit jeden Menschen an das Geheimnis des Lebens. Mit der
Geburt dieses Kindes wird das erwartete Friedensreich heraufgefiihrt.
Die Menschwerdung Gottes eréffnet neue Zukunft, diese beginnt beiden
Armen, die eigentlich keine Zukunft haben. Die Ambivalenz der Kind-
heitsthematik wird erkennbar, Allmacht und Ohnmacht, Anbetung des
Kindes und der Kindermord von Bethlehem. Extreme Maoglichkeiten
menschlicher Aggressivitit und die Eroffnung des Friedensreiches wer-
den zusammen wahrgenommen.

Die Festlegende gibt AnlaB zur Besinnung. Weihnachten geht der Bedarf an Medien zur
Besinnung weit iiber seine Ursprungsgeschichte hinaus. Zu diesem Fest gehort eine eigene
literarische Gattung, die Weihnachtserzihlung. Dariiber hinaus gibt es lebendige Fami-
lientraditionen; es wird von gliickhaften und beschwerlichen Erfahrungen erzéhlt, von
dem letzten Weihnachtsfest in OstpreuBen, dem ersten Weihnachtsfest in Espelkamp . . .
Festlegende und Festsymbole zusammen reprasentieren die Ursprungsgeschichte. Symbo-
le unterschiedlicher Herkunft verbinden sich: Licht in der Finsternis, der Stern am Him-
mel, die Krippe und ihre Gestalten, Weihnachtsmann, Nikolaus und Knecht Ruprecht.
DaB zum Fest verschwenderischer UberfluB gehért, UberfluB an Essen und Trinken, Freu-
de am Spiel und am Gottesdienst, wird an dem Fest aller Feste besonders deutlich. Das gilt
auch fir den Geschenkcharakter.!! Die Weihnachtsgeschenke sind ein Abglanz des Ge-
schenkcharakters, der in der Inkarnation griindet. Diese Gesamtkomponenten des Festes,
seine kollektive Atmosphére machen verstindlich, daB es zu einer Steigerung des Lebens-
gefiihls kommt. Erinnerungen an die Kindheit werden wach, Emotionen brechen auf. Har-
monie prigt das Fest und sein Umfeld. Viele flichen lieber in das »Urlaubsparadies«.

10 Vgl. W. Pannenberg, Christentum und Mythos, in: Ders., Grundfragen systemati-
scher Theologie, Bd. 2, Gottingen 1980, 13-65, hier: 64£.

11  Auf dieses Strukturelement des Festes weist C. H. Ratschow hin: Das Fest, in: Ass-
mann }Hg.), Fest, 234-246; hier: 240ff. Ratschow vertritt die These vom Fest als Vollen-
dung des Alltags (239); die Feste geben den Ubergingen eine schiitzende Gestalt, schlie-
Ben damit entscheidende Perioden ab und ermdglichen dadurch, daB Neues geschehen
kann. In dieser Hinsicht ergiinzen sich die Thesen von Assmann und Ratschow.
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Das religiose Fest ist Vergewisserung der mythischen Urzeit, ermdglicht
Leben aus dem Ursprung, ist Suche nach dem verlorenen Paradies.
Das christliche Weihnachtsfest zerstort das religiose Fest nicht, bricht es
aber auf den messianischen Horizont hin auf.!2 In ihm wird eschatologi-
sche (Hochzeits-)Freude vorweg realisiert. Kennzeichen des christlichen
Festes sind Erinnerung und Antezipation, Gedachtnis und Hoffnung,
Wiederholung undErfahrung des eschatologisch Neuen. Die Krippe ver-
weist auf das Kreuz. Die Weihnachtsbotschaft antezipiert die Osterver-
kindigung.

Das christliche Weihnachtsfest bleibt auf das religiose (Sonnenwend-)
Fest dialektisch bezogen und iiberbietet es. In unserem Kulturkreis geho-
ren Geburtsfest und Neujahrsfest in einen Zusammenhang. Damit ist
dem Weihnachtsfest die Symbolik der Erneuerung des Lebens und der
Welt zugewachsen. In den religiésen Erneuerungsfesten geht es um die
Erneuerung aus der Wiederkehr des Ursprungs im Rahmen eines zykli-
schen Zeitverstindnisses. Im christlichen Weihnachtsfest vollzieht sich
die Erneuerung als Ankunft Gottesim Rahmen eines kairologisch-escha-
tologischen Zeitverstindnisses. Erneuerung durch Wiederkehr des ewig
Gleichen und Erneuerung durch Ankunft des eschatologisch Neuen: Da-
rin unterscheiden sich religiéses Geburtsfest zur Wintersonnenwende und
christliches Weihnachtsfest. Gottes Kommen in die Zeit verandert die
Zeit. Zeit wird als erfiillte Zeit erfahrbar, die nicht veraltet. Weihnachten
kann als Ort einer lebensbedeutsamen »anderen« Zeit erfahren werden,
die nicht unter der Herrschaft der leeren, meBbaren Zeit steht. Wir feiern
nicht nur in der Zeit, wir feiern die Zeit selbst.

1.3 Das Weihnachtsfest als Fest der Geburt -
psychoanalytische Aspekte

Die Symbolentwicklung wird nach iibereinstimmender Meinung auf die
sog. Ubergangsobjekte (Spiel des Kleinkindes mit dem Bettzipfel oder
dem Teddy) zuriickgefiihrt. Die Ubergangsobjekte symbolisieren die ab-
wesende Mutter und eroffnen einen » intermedidren Raum« zwischen den
festumrissenen Objekten der AuBenwelt und der flexiblen Phantasie des
Kindes. " Die intermediare Erfahrung stellt sich als die spielerisch-kreati-
ve Verkniipfung zweier Praxisbereiche dar. T. Walther-Sollich interpre-
tiert das Fest als Ritual in diesem Zusammenhang. Es bringt die objektiv-
reale kulturelle Bedeutung wie die damit verbundene subjektiv-innere
Erlebnisstruktur szenisch zum Ausdruck. Das gelungene Fest inszeniert
einen intermedidren Raum, der Innen und AuBen, Individuum und Ge-
sellschaft, Erinnerung und Hoffnung aktual verbindet.!4 Dieser interme-

12 Vgl. J. Moltmann, Gott in der Schépfung, Miinchen 1985, 306.
13 Vgl. D.W. Winnicott, Vom Spiel zur Kreativitit, Stuttgart 1979, 15ff, 21ff.
14 Vgl. Walther-Sollich, Festpraxis, 61f.
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didre Raum, der sich aus frithesten Erfahrungen des Kinderspiels herlei-
tet, ist sowohl charakteristisch fiir das religiose Fest wie fiir religiose Sym-
bole. Festund Symbolsind daher gleichurspriinglich verbunden und wech-
selseitig aufeinander bezogen. Das spezifische Profil des Weihnachtsfestes
146t sich von seinen Symbolen her erschlieBen. Wir konzentrieren uns auf
das Symbol des gottlichen Kindes.

Das Christentum ermoglicht den Glaubenden, durch Identifizierung mit
dem narziftischen Bild des gottlichen Kindes ein »erhebendes Gliick« zu
erleben.

»Das Gotteskind erscheint als strahlendes Zentrum des Universums. Es ist von seinen El-
tern umgeben, deren Gestalten sich mit denen der Haustiere, Esel und Ochs, vermischen,
archaischen Bildern, die dem Traum angehoren und sich auch in manchen kollektiven
Wachtraumen wiederfinden, die der Sehnsucht des Menschen nach seinem verlorenen Pa-
radies gelten. Das kleine Kind wird vergottlicht, von allen angebetet, und die GroBen die-
ser Erde iberhdufen es mit Geschenken - einem hohen MaB an narziBtischer Zufuhr, Zei-
chen der Liebe - und der narzifitischen Uberbewertung, die hier ihren Gipfel erreicht.«
Es handelt sich um eine Urphantasie, in der sich Allmachts- und GroBenphantasien ver-
dichten: Das »einzigartige Kind auf dem Gipfel seines erhebenden Gliicks«.15 Einmal im
Jahr, zu Weihnachten, konnen alle Christenkinder diese Identifikation realisieren; alle ihre
Wiinsche werden vom Christkind erfiillt. Nach dieser Deutung kommt in Weihnachten die
Sehnsucht nach Heilung der »narziitischen Wunde« zum Ausdruck. Die Geburt des gétt-
lichen Kindes erinnert an den Zustand umfassender Versorgung »umsonst«. Die Identifi-
kation mit dem Symbol des gottlichen Kindes vermittelt den Gefiihlszustand »erhobener
Erhabenheit«, von Warme, Geborgenheit, Einssein, das Gefiihl der Allmacht, Intaktheit
und Unversehrtheit.

Dieser Deutungsversuch macht die hohe emotionale Besetzung dieses
Festes verstindlich und zeigt einen Grund, warum sich das Fest zum
volkstiimlichsten Fest entwickeln konnte. ¢ Es bringt die mit der Kindheit
verbundenen Probleme von Allmacht und Ohnmacht symbolisch zum
Ausdruck und thematisiert narziBtische Geborgenheits- und Allmachts-
phantasien, die fiir das nachbiirgerliche Subjekt - Th. Ziehe spricht von
einem neuen Sozialisationstypus - von besonderer Bedeutung sind.

Im Symbol des gottlichen Kindes findet die Sehnsucht nach dem verlore-
nen Paradies ihren Ausdruck. Weihnachten ist das Fest der Kindheit und
der Heimat. Es gibt nur verlorene Kindheit und verlorene Heimat, so wie
es nur verlorenes Paradies gibt. Es ist kein Zufall, dal gerade Weihnach-
ten die Erinnerung an die kindliche Heimat wachruft. Es ist das Fest der
Erinnerung. In der Kindheit entsprechen sich Vorfreude und Erfiillung
durch sinnliches Erleben unmittelbar. Im Erwachsenenalter ist diese Ein-
heit zerbrochen. Das Fest verstirkt entweder noch einmal die Sehnsucht

15 B. Grunberger, Vom NarziBmus zum Objekt, Frankfurt/M. 21982, 196.

16 Y. Spiegel, Glaube wie er leibt und lebt, Bd. 2, Miinchen 1984, 70, stellt schon im
Blick auf Schleiermacher fest, daB Weihnachten als Fest des Kindes die traditionelle Fest-
zeit von Passion und Ostern verdringt hat.
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nach der verlorenen kindlichen Welt oder die Sehnsucht nach der fernen,
fremden Welt.

Die psychoanalytische Deutung Grunbergers hat Anhalt an der Geschichte christlicher
Symbolik. 1560 dichtete Nikolaus Herman in seinem Weihnachtslied » Lobt Gott, ihr Chri-
sten alle gleich« den Vers: »Heut’ schleu8t er wieder auf die Tiir / zum schénen Paradeis; /
der Cherub steht nicht mehr dafiir. / Gott sei Lob, Ehr und Preis!« (EG 21,6). Der Baum,
besonders der auch im Winter griinende Tannenbaum, ist Symbol des unvergénglichen Le-
bens, und zwar in Anspielung auf den Lebens-Baum des Paradieses (Gen 3).

Wir wiirden bei dem Charakter eines religiosen Festes, bei dem Verstind-
nisder Religion als Ursprungsvergewisserung(ReligionI) stehen bleiben,
Religion, Fest und Heimat nicht messianischauf eschatologische Zukunft
(Religion II) hin aufbrechen, wenn wir es bei dieser Deutung des Weih-
nachtsfestes belieBen. Das Paradies wird nach neutestamentlicher Vor-
stellung aus der Zukunft erwartet, es liegt vor uns. Der Weg zuriick ist ein-
fiir-alle-mal versperrt; denn das Erwarten des zukiinftigen Reiches ist
nicht Suche nach dem verlorenen Paradies, keine Wiedervereinigung mit
dem Urgrund des Seins. Kindsein wird als einzige Zugangsbedingung
zum Reich Gottes genannt; das Neue Testament spricht aber paradoxer-
weise von einer Umkehr zur Zukunft. Die Hoffnung auf das Reich Gottes
bringt zum Ausdruck, dal der Mensch trotz der Trennung von Gott nicht
vonsseiner Liebe abgeschnitten ist (vgl. Rom 8,38f; der Grundkonflikt der
Trennung ist ausdriicklich angesprochen). So gesehen stellt das Symbol
des Reiches Gottes eine progressive, »erwachsene« Losung im Umgang
mit dem »narzifitischen Trauma« dar.

Wir halten als Ergebnisse fest: Das Christfest zerstort Weihnachten als
religioses Fest nicht, aber iberbietet es, gestaltet es von der Reich-Gottes-
Erwartung her um (Advent bleibt Weihnachten inharent). Es antezipiert
das Osterfest, an dem die Reich-Gottes-Verkiindigung Jesu definitiv be-
statigt wird. Damit greifen wir bereits auf die Entfaltung der Inkarnations-
christologie voraus.

2 Zur Theologie des Weihnachtsfestes:
Die Menschwerdung Gottes

Drei theologische Motive sind fiir das Weihnachtsfest kennzeichnend:
Weihnachten ist das Fest der Geburtdes gottlichen Kindes (vgl. 1.3), esist
das Fest des Lichtesund das Fest der Inkarnation. Wir konzentrieren uns
auf das letzte Motiv: »Das Wort ward Fleisch« (Joh 1,14).
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2.1 Christologie »von unten« oder »von oben«? -
Eine falsche Alternative

Die Hauptdaten der Christologie werden durch die zentralen Feste Weih-
nachten, Karfreitagund Osternreprésentiert. Sie konzentrieren die Chri-
stologie auf Geburt und Menschwerdung, auf Tod und Auferstehung und
sprechen damit zugleich Grundfragen des Menschseins, Geheimnisse des
Lebens an. Mit diesen Festzeiten verbinden sich bestimmte Symbole:
Krippe, Kreuz und leeres Grab. Diese Symbole sind Orientierungszei-
chen, um sich im Blick auf die zentralen Fragen des Lebens zurechtzufin-
den. Die Feste und ihre Symbole stehen nicht einzeln da; sie bilden viel-
mehr einen Festzyklus, der die einzelnen Feste in eine spezifische Bezie-
hung zueinander treten 146t.

Die christologischen Aussagen sprechen nicht nur Grundfragen des Menschseins an; in ih-
nen liegt der Schwerpunkt vielmehr darauf, daB uns in Jesu Menschsein, Tod und Auferste-
hen Gottin seinem Handeln begegnet. Daher wird zu Weihnachten nicht nur von der Geburt
des Kindes zu reden sein, sondern von der Menschwerdung Gottes in dem wirklichen, ge-
schichtlichen, jidischen Menschen Jesus von Nazareth. Eine bei der Inkarnation einsetzen-
de Christologie geht trinitarisch von der Sendung des Sohnes (Paulus) bzw. von der Fleisch-
werdung des Wortes (Johannes) aus, also » von oben«. Eine Inkarnationschristologie wurde
erst im 2. Jahrhundert ausgebildet; urspriinglicher war die von unten her gedachte Erho-
hungschristologie. Die klassische Inkarnationschristologie stellt das Kommen des Sohnes
Gottes in die Zeit als Abfolge bestimmter Momente dar. In Luthers Lied »Nun freut euch,
lieben Christen gmein« (WA 35,422-425) beginnt der Vorgang mit einem innertrinitari-
schen Gesprich (»Er sprach zu seinem lieben Sohn . . .«); der Sohn nimmt menschliche Ge-
stalt an (»er ging in meiner armen Gestalt«). Luther geht davon aus, daB Jesus Gottes Sohn
ist; das unbegreifliche Geheimnis besteht fiir ihn darin, daB er Mensch wurde.!?

Wir sind inzwischen gewohnt, von der historischen Gestalt des Menschen
Jesus von Nazareth auszugehen und eine Christologie » von unten« zu
entwickeln. Bei diesem Verfahren wird der Weg von dem historischen Je-
sus, dem Gleichniserzdhler, zu Jesus Christus, dem Gleichnis Gottesver-
folgt und die in seiner Verkiindigung enthaltene implizite Christologie ex-
pliziert.

Beide Wege enthalten Aporien. Christologien, die am Leitfaden der Inkarnationsvorstel-
lung entworfen wurden, haben bisher noch nie zum historischen konkreten Menschsein Je-
suvon Nazareth gefiihrt. Der andere Weg hilt zwar entschlossen an dem historischen Men-
schen Jesus fest, seine Schwierigkeit liegt aber darin, von den Aussagen Jesu und des Ur-
christentums tiber Gott zur Wirklichkeit Gottes selbst, der sich in Jesus offenbart, zu kom-
men. Die Kurzschlissigkeit dieses Weges liegt darin, »beim Menschsein Jesu im Unter-
schied von seiner Verbundenheit mit Gott« einzusetzen.!8

Bezieht sich die christologische Reflexion abstrakt auf eine von Gott zunéichst isolierte
menschlich-empirische Geschichte, dann 148t sich danach das Verhaltnis der Geschichte

zllgf Vgl. G. Ebeling, Dogmatik des christlichen Glaubens, Bd. I, Tiibingen 1979, 36; vgl.

18  W. Pannenberg, Christologie und Theologie, in: Ders., Grundfragen, 129-145; hier:
136, vgl. 134.
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Jesu zu Gott nur als ein ihr duBerlich bleibendes Interpretament zur Sprache bringen.
Durch die Fixierung auf das Historische wird die eschatologische und soteriologische Poin-
te der Geschichte Jesu im Ansatz verfehlt. Es muB also gleichurspriinglich mit der Rede
von Jesus Gott schon im Spiel sein; denn der Gott Jesu ist nur durch den Menschen Jesus
zuginglich, und der Mensch Jesus ist nur von seinem Gott her verstindlich. Eine Zirkel-
struktur wird erkennbar.

Bei den beiden Wegen der Christologie handelt es sich nicht um Alterna-
tiven, sondern um einen zirkuldren ProzeB. Die Frage ist nur, wo ich in
den Zirkel einsteige, bei der historischen Frage nach dem Menschen Je-
sus, bei der frinitarischenFrage nach der Sendung des Sohnes oder beider
pneumatologischen Frage nach der Gegenwart Christi im Geist, bei dem
Christus praesens der christlichen Verkiindigung und des christlichen
Kultus.

L.U. Dalferth sucht den Einstieg in den Zirkel bei der Frage nach dem
Menschen Jesus; fiir ihn ist jedoch Bezugsgegenstand christologischer
Bekenntnisse und zentrales Thema der Christologie nicht einfach der his-
torisch faBbare Jesus, sondern der von Gott auferweckteJesus Christus.!®

Wenn der christliche Glaube von Jesus spricht, spricht er - im Sinne eines unhintergehba-
ren Basisurteils - vom Auferweckten Gottes. Das Grundbekenntnis zum auferweckten
Gekreuzigten verweist ausdriicklich auf Jesus von Nazareth und seine Geschichte.?’
Esist die Aufgabe der Christologie, das Bezichungsgeflecht dreier Fragen zu deuten: Das
christologische Feld wird namlich bestimmt durch die historische Frage nach dem ge-
schichtlichen Jesus, die theologische Frage nach Gott und die soteriologische Frage nach
unserem Heil. Abgesehen von diesem Beziechungsgeflecht bleibt die Christologie abstrakt.
Die Variabilitat und Vielfalt des Gehalts christologischer Bekenntnisse wird integriert
durch die Konstanz des Grundthemas, daB Gott den Gekreuzigten auferweckt hat. Alle
anderen christologischen Bekenntnisse sind Interpretamente des Grundthemas und sum-
mieren Erfahrungen, die Menschen mit ihm gemacht haben. Die Inkarnationschristologie
deutet Deutungen des christologischen Themas, ist aber nicht das christologische Thema.
Sie ist - das bestitigt ihre urchristliche Genese - »sekundéres Interpretament des Aufer-
weckten« 2!

19 Vgl. L. U. Dalferth, Der Mythos vom inkarnierten Gott und das Thema der Christolo-
gie, ZThK 84 (1987) 320-344, hier: 341.

20 Vgl ebd., 342. Der Glaube an Jesus als den Christus 148t sich durch den historischen
Jesus nicht begriinden, aber er mul Anhalt an ihm haben ( E. Jiingel, Zur dogmatischen
Bedeutung der Frage nach dem historischen Jesus, in: Ders., Wertlose Wahrheit, Miinchen
1990, 214-242, hier: 219). Vgl. meinen Beitrag aus der Frithzeit der Diskussion: P. Biehl,
Zur Frage nach dem historischen Jesus, ThR 24 (1956/57) 54-76.

Je konsequenter und radikaler das Menschsein Jesu (und damit seine Unterschiedenheit
von Gott) zur Geltung gebracht wird, desto radikaler wird scine Identitit mit dem Sohne
Gottes begriffen. Dieser christologischen Grundregel entspricht es, die Geschichte Jesu
mitallen zur Verfiigung stehenden Methoden auch historisch zu rekonstruieren. Dabei wird
sich zeigen, daB das historisch tiber das Selbstverstandnis Jesu Auszumachende sich genau
mit der Erkenntnis deckt, die der osterliche Glaube im Blick auf seine Person gewinnt: Je-
sus war eine ganz und gar von Gott her ek-sistierende Person (vgl. Jiingel, ebd., 238).
21  Dalferth, Mythos, 343. Vgl. ders., Der auferweckte Gekreuzigte, Tiibingen 1994, 30.
DaB die Inkarnationschristologie von der Auferstehungschristologie her zu interpretieren
ist, wird als Grundsatz (in weniger radikaler Form) auch von Ebeling, Dogmatik, 87, ver-
treten. !
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Ist das eigentliche Thema der Christologie der erste Auferweckte Gottes,
dann ist damit nicht nur die Frage beantwortet, wie wir den Zugang zu je-
nem christologischen Zirkel (bzw. dem Beziehungsgeflecht des christolo-
gischen Feldes) gewinnen, sondern auch die Frage, wie wir in den christli-
chen Festzykluseinen sachgeméaBen Einstieg gewinnen. Die Erschlieffung
christlicher Feste hat historisch wie theologisch im Osterfest ihren Aus-
gangspunkt. Symbole und Rituale des Weihnachtsfestes sind in dem Licht
von Ostern zu deuten. Damit wird die Feststellung vom Schluf3 des vorigen
Abschnitts bestatigt. W. Pannenberg weist zu Recht darauf hin, da3 die
Menschwerdung Gottes kein einmaliger Akt, sondern ein Prozef3 ist, in
den der Mensch wie die Schopfung einbezogen sind.?* Als Folge der
Menschwerdung Gottes ist von der Menschwerdung des Menschen zu
sprechen. Die Rede von der Menschwerdung des Menschen bezieht sich
primar auf die Veranderung seiner Grundsituation vor Gott; sie hat je-
doch auch Folgen fiir die theologische Interpretation des menschlichen
Bildungsprozesses.

2.2 Geboren von der Jungfrau Maria -
oder: Wurde Maria vergewaltigt?

Einigkeit besteht darin, Inkarnation nicht auf den Beginn der Erschei-
nung Jesu zu beschrianken. Das Evangelium besagt nicht, daB Gott vor-
iibergehend Gestalt angenommen hat, sondern daf er ein-fiir-alle-mal
und dauerhaft Mensch wurde, daB er das Menschsein in seiner Zerrissen-
heit (in der doppelten Bedeutung des Wortes) angenommen hat.
Menschwerdung betrifft daher nicht nur die wunderbare Geburt Jesu,
sondern Leben, Verkiindigung und Geschick Jesu als ganzes. Gottes An-
wesenheit in dieser Geschichte wird als Liebe erfahrbar. Die Menschwer-
dung Gottes hat ihr Ziel: in den osterlichen Erscheinungen. Sie bezeugen,
daB die Vereinung von Gott und Mensch in Jesus durch den Tod nicht auf-
gelost, sondern definitiv ist. Die Metapher von der Sendung des Sohnes
bringt die Bedeutung der historischen Gestalt Jesu zum Ausdruck, den
Gedanken, daf3 Jesu Person und Werk nicht allein innergeschichtlich ab-
leitbar sind, sondern daB in ihnen Gott selbst am Werk ist.

Das Bekenntnis »Jesus ist der Sohn Gottes« ist eine Metapher. Jesus ist nicht Sohn Gottes
im Sinne einer biologischen Gegebenheit. Wortlich genommen, ist er nicht >»Sohn Gottes«.
Die Metapher lifit uns aber (durch einen unerhorten pradikativen Akt) Jesus als »Sohn
Gottes< sehen, indem sieseine Wirklichkeit schopferisch neu zur Sprache bringt. Der natiir-
liche Gebrauch des Wortes >Sohn«schwingt in dem metaphorischen Prozef mit, ebenso die
symbolische Bedeutung der »Sohn-Goétter« und »Kind-Gétter« - (archetypische) Sym-
bole, die sich in der Religionsgeschichte haufig finden. Die Metapher iiberbietetdie natirli-
che Bedeutung des Wortes »Sohn« und prazisiert die symbolische Bedeutung christolo-
gisch.

22 Vgl. Pannenberg, Christologie, 143f.
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>Inkarnation«ist kein spezifisch christlicher Begriff, er entstammt der hel-
lenistischen Welt, in der der Mythos der inkarnierten Gottheiten lebendig
war. Im christlichen Inkarnationsgedanken wird der Mythos an ein ge-
schichtliches Geschehen gebunden; er hat den Sinn, die eigentiimliche
Bedeutung des Menschen Jesus von Nazareth, den eschatologischen Cha-
rakter seiner Geschichte zu explizieren.

Als eine untergeordnete Modifikation gehort die Vorstellung von der
Jungfrauengeburtin den Bereich der Inkarnationschristologie. Erstim 3.
Jahrhundert wurde die »Jungfrauengeburt« fester Bestandteil christli-
cher Glaubensbekenntnisse. Im Neuen Testament erzahlen nur Lukas
(1,26-38) und Matthéus (1,18-25) von ihr.

Die lukanische Erzihlung ist der altere Text. Lk 1,35 ist der Schliissel zum Versténdnis der
ganzen Erzihlung. Sie soll begriinden, warum man Jesus »Sohn Gottes« nennt. Es ist eine
nachtrégliche Erklirung fiir einen vorgegebenen Titel, der in anderen Texten auf die Auf-
erstehung oder auf die Taufe zuriickgefiihrt wird. Wir haben es bei der Jungfrauengeburt
mit einer dtiologischen Legende zu tun. Anders als bei den Ostererscheinungen werden
weder Zeugen noch historische Uberlieferungen erwihnt. Daher kann man auch nicht wie
K. Barth von vergleichbaren Wundern am Eingang und am Ausgang der Geschichte
Christi sprechen.??

Inder neueren Theologiewerden erhebliche Spannungen erkennbar: Wahrend Karl Barth
die Lehre von der Jungfrauengeburt leidenschaftlich verteidigt, lehnt Emil Brunner sie
ab.2¢ Brunner folgen u.a. W. Pannenberg?S und J. Moltmann.26 Moltmann ersetzt die Vor-
stellung von der Jungfrauengeburt durch die von der Geistgeburt Christi. Ausgangspunkt
fiir den Reflexionsgang ist wie bei Dalferth das Bekenntnis zu dem auferstandenen Ge-
kreuzigten. Im Licht seiner Auferstehung ist die Geschichte Jesu zu verstehen: Seine Her-
kunft wird von seiner Zukunft her erkannt. »Erhohung und Gegenwart Christi sind Er-
kenntnisgrundfiir seine Menschwerdung und Geschichte. Die Inkarnation und Geschichte
sind der Realgrund fiir seine Erhéhung und Gegenwart.«*’

Die Erfahrung des auferstandenen Christus in den Ostererscheinungen
ist nach Moltmann Geisterfahrung. Die Erfahrung seiner Geistesgegen-
wartin der Gemeinde »seit« seinen Erscheinungen hat die Tendenz, seine
ganze Geschichte als Geschichte des Geistes mit ihm darzustellen, bis hin
zu seiner Geburt. Er ist schon vom heiligen Geist empfangen (Lk 1,35).
Darin sieht Moltmann den Ansatzpunkt fiir eine pneumatologische
Christologie.?8 Die Geistgeburt entspricht seiner Geisttaufe durch Johan-
nes.

Die Behauptung einer jungfraulichen Geburt erscheint unter heutigen Bedingungen als
Einschrinkung seiner vollen Menschlichkeit. Wird aber sein Menschsein geschmalert,
wird eben dadurch sein Gottsein geschmalert. Und wird das Gottsein nicht festgehalten, so

23 Vgl K. Barth, Kirchliche Dogmatik 1/2, Zollikon 1948, 161; 187-221; bes. 199f.

24 Vgl. E. Brunner, Dogmatik, Bd. I1, Ziirich 1950, 413£f (vgl. schon ders., Der Mittler,

£1927], Zirich #1947, 288ff). Ist ein vaterlos Gezeugter ein »wahrer Mensch«? (419).
5 Vgl. W. Pannenberg, Das Glaubensbekenntnis, Hamburg 1972, 78ff.

26 Vgl. J. Moltmann, Der Weg Jesu Christi, Miinchen 1989, 97ff.

27 . Ebd., 96.

28 Vgl ebd., 97.
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bleibt auch das Menschsein nicht gewahrt.? Diese Regel wird durch eine milverstandene
Lehre von der Jungfrauengeburt verletzt. Es leuchtet auch nicht mehr ein, warum Jesus als
Gottessohn anders zur Welt kommen sollte als andere Menschen. Maria war seine judische
Mutter. Sein Anfang liegt in seiner Geburt aus dem Geist Gottes. Der ganze Vorgang von
Zeugung, Empfangnis und Geburt ist als vom Geist gewirkt anzusehen. Die Rede von der
Geistgeburt ist keine Aussage iiber einen iibernatiirlichen Eingriff, keine biologische Aus-
sage, sondern eine solche tiber das Gottesverhiltnis Jesu bzw. iiber Gottes Verhalten zu
ihm. Der messianische Gottessohn war in seinem ganzen Dasein vom Geist erfiillt. Will
man das sagen, dann muB man auch sagen, daB er »aus dem Geist« ins Dasein kommt. Die-
se Geburt ist ein Hoffnungszeichen fiir die Wiedergeburt der Menschen und des Kosmos. 3¢

Wenn die Rede vom Geist Gottes nicht durch grobe Personifizierungen
miBverstanden, sondern als Kraft und Macht Gottes, die durch Liebe
wirksam wird, vorgestellt wird, kann der Entwurf Moltmanns uberzeu-
gen. Esbleibt die Frage, wie der Topos >J ungfrauengeburts, der nichts ex-
klusiv oder zentral Christliches zur Sprache bringt, gedeutet werden kann.
Diese Frage ist wieder akut geworden, seitdem der Gottinger Neutesta-
mentler Gerd Liidemann darauf besteht, »daB die Jungfrauengeburt
nicht stattgefunden hat«, daB im ibrigen viele historische Quellen dafiir
sprachen, daB nicht Joseph Jesu Vater sei, sondern ein unbekannter
Mann Maria vergewaltigt habe.3!

Diese merkwiirdigen Bliten, die >historisch-kritische< Forschung hier treibt, sollen nicht
im einzelnen untersucht werden. Der Schaden fiir die Didaktik besteht bereits darin, daB
durch Liidemann die Diskussion wieder auf die Ebene historischer Tatsachenbehauptun-
gen und biologischer Sachverhalte gerit. Es ist didaktisch mihsam genug, ein Verstandnis
dafiir anzubahnen, daB die Wahrheit des Mythos und der Symbole auf einer anderen Ebe-
ne liegt.

Bei der Erzihlung von der Jungfrauengeburt handelt es sich um eine Le-
gende, nicht um einen Bericht iiber ein biologisches Faktum. In der Le-
gende wird Wirklichkeit mit Hilfe des archetypischen S 'ymbols » gottliches
Kind, geboren von einer Jungfrau « gedeutet. Nach C.G. Jung ist dieses
Symbol, das in Mythen, Mérchen, in Kunst und Religion aller Zeiten und
Volker wie in Traumen vorkommt, Symbol fir das »Nichterzeugte«,
»Nichtgemachte« in der individuellen und kollektiven Psyche.??

Indem dieses Symbol auf eine konkrete Person der Geschichte, auf Jesus
von Nazareth bezogen wird, wird seine archetypische, auf das jederzeit
Giiltige zielende Struktur »christologisch gebrochen«. Das »ewig Gulti-

29  Sobeschreibt Ebeling, Dogmatik, 78, die Regel fiir den Umgang mit dem christologi-
schen Dogma: das vere homo und das vere Deus interpretieren und gewéhrleisten sich
wechselseitig.

30 Vgl Moltmann, Weg, 105f; vgl. Pannenberg, Glaubensbekenntnis, 79. Die Rede von
der »Jungfrauengeburt« schriinkt die Menschlichkeit Jesu gefahrlich ein.

31 So Gerd Liidemannin einem dffentlichen Streitgesprach mit Hartmut Stegemannam
10. Mai 1998 in der Aula der Pidagogischen Fakultét in Gottingen.

32 Vgl H. Kiing, Credo, Miinchen 1992, 55. Dieser »jungfraulichen Gestalt in unserer
individuellen oder kollektiven Psyche ist die Gestalt des Mannes, das heiBt der Vernunft,
entgegengesetzt« (C.G. Jung).
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ge« wird dem geschichtlich Einmaligen untergeordnet. In dieser Gebro-
chenheit bringt das Symbol jetzt zum Ausdruck: Das Kommen Gottes in
Jesus hat in Geschichte und Kosmos einen wahrhaft neuen Anfang ge-
macht. Die Wahrheit des Symbols vom gottlichen Kind, geboren von ei-
ner Jungfrau, erschlieBt sich von den Ostererfahrungen her. Weihnachten
entzieht sich der Machbarkeit - so lieBe sich das Symbol interpretieren.33

2.3 Die Menschwerdung Gottes geht weiter

Die Vorstellung von der Menschwerdung stammt aus der hellenistischen
Welt; sie kann aber im Kontext jiidischen Denkens interpretiert werden.
In diesem Kontext bedeutet >Menschwerdung<: Gott ist im Kommen, er
wird in einem Prozef3 wahrgenommen,3* der auf Erneuerung zielt, und
zwar im Blick auf die Menschwerdung des Menschen, die Befreiung der
Geschichte in der Perspektive des Reiches Gottes und die Erneuerung der
Schopfung und ihre Vollendung.

a) Mit jeder Geburt kommt Neues in die Welt; denn der Neuankémmling
kann einen neuen Anfang machen.

Die Juden erwarteten in jedem neu geborenen Kind den Messias. Mit der Geburt Jesu, des
messianischen Kindes, ist definitiv Neues in die Welt gekommen, das nicht veraltet. Inihm
erscheint die schopferische Macht der Erneuerung. Da sich in ihm Wort und Tat, Sein und
Handeln vollig decken, er ganz von Gott her existiert, ist er als der Gott entsprechende
Mensch »das Ebenbild Gottes« (2Kor 4,4), an dem wir durch den Glauben Anteil gewin-
nen. »Ist jemand in Christus, so ist er eine neue Kreatur. . .; es ist alles neu gewor-
den««(2Kor 5,17). Neue Kreatur sein heiBt, an der Macht des urspriinglichen Anfangens
teilnehmen zu kénnen, immer erneut anfangen zu kénnen (vgl. R6m 12,2). Die Gotteben-
bildlichkeit betrifft nicht nur die Beziehung des Menschen vor Gott, sondern zugleich das
soziale Verhaltnis und die Generationengemeinschaft; denn jeder Mensch ist Mann oder
Frau undKind seiner Eltern. Daher vollzieht sich die Menschwerdung des Menschen in der
Wahrnehmung des anderen, die ihn als anderen anerkennt, und im Zusammenwirken mit
Fremden, in der » Verflechtung von Eigenem und Fremden« (Waldenfels). Menschwer-
dung umfaBt die Verantwortung vor der Gemeinschaft der Generationen. Die Realisie-
rung dieser immer wieder bedrohten Menschwerdung des Menschen ist Weihnachten erhoff-
bar geworden.

b) Wie die Gottebenbildlichkeit die Bestimmung des Menschen ist, so ist
das Reich Gottes die Bestimmung der Geschichte. Inihm hat die Befreiung
der Geschichte ihr Ziel. Werden die Kindheitsgeschichten von der Zu-
kunft Jesu her gelesen, werden bereits Momente der Reich-Gottes-Ver-
kiindigung erkennbar; sie enthalten den Kern einer Befreiungstheologie.
Das gilt vor allem von dem Magnifikat (Lk 1,46-54).

33 Vgl Josuttis, Weihnachten, 92. Die Legende von der Jungfrauengeburt kann auch als
Kritik an der Mannerherrlichkeit verstanden werden.

34 K. Barth, KDIV/2,116f, hatin seiner Versohnungslehre die Inkarnationslehre derart
»aktualisiert«, daB er ihre tragenden Begriffe als » Bewegungsbegriffe« (zur Bezeichnung
einesin FluB begriffenen Vorgangs) gebraucht, die auf die Geschichtebezogen sind. Deren
Subjekt ist Jesus Christus.
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Der Psalmist spricht von der groBen Verinderung durch die Geburt des messianischen
Kindes, als habe sie schon begonnen. Durch sein Lied zieht er die Zukunft in die Gegen-
wart hinein. Gottes Handeln wird einen umfassenden gerechten Ausgleich bringen, eine
grundlegende Erneuerung der Verhiltnisse. Die Machtigen, die auch die Hochmiitigen
sind, werden vom Thron gestiirzt; die Reichen verlieren ihren Reichtum. Die Hungernden
aber werden satt, und die Armen mit Giitern angefiillt. Jesus wird als Messias der Armen
verstanden. Mit seiner Geburt hat die Integration der Armen in die Heilsgemeinschaft be-
gonnen - sie zeichnet sich bei Elisabeth und Maria schon ab -, in der im Miteinander Scha-
lom, Mut und Hoffnung erfahren wird.3s In der Geburtsgeschichte (Lk 2,11f) sind Raum-
not, Stall, Krippe, Windeln Zeichen der Armut und Niedrigkeit. Der Messias wird nicht in
der Metropole, sondern in der Provinz im Stall geboren. Er ergreift Partei fiir die Namen-
und Machtlosen. Die Machthaber Kaiser Augustus und Quirinius werden mit Namen ge-
nannt, ihnen stehen die namenlosen Hirten gegentiber.

Statt dem Kaiser Augustus wird diesem Kind die Herrschaft zugesprochen; es wird mit Ho-
heitstiteln geradezu iiberhiuft: Sohn des Hochsten (Lk 1,32), Sohn Gottes (Lk 1,35), Ret-
ter (Lk 1,47; 2,11); Christus (Lk 2,11), Kénig (Lk 1,33) und vor allem Herr (Lk 2,11). Bei
Matthaus (2, 1f) bezeichnen die Magier das neugeborene Kind als »K6nig der Judenc, da-
mit wird es dem »Kénig« Herodes entgegengesetzt. Spater wird dieser Titel (27,37) tiber
dem Gekreuzigten angebracht.

Der triigerischen Pax Romana, der kaiserlichen Friedenspolitik, die zu
immer neuen Steuern, zu verstirkter Riistung und zum Druck auf Min-
derheiten fiihrte, wird die Pax Christi entgegengesetzt.3¢ Der wahre Frie-
de (Lk 2,14) wird mit groBer Freude angekiindigt, denn Gott spricht den
Menschen den Frieden zu. Er umfaBt nicht nur das Ende aller Kriege,
sondern die Umkehr aller Verhaltnisse, die Befreiung von Angst und Be-
drohung, die Realisierung von Gerechtigkeit, das Heilsein des Menschen
in all seinen Beziigen. Jesus ist der eschatologische Friedensbringer, weil
er der Verkiindiger des Reiches Gottes ist. Der Weg des messianischen
Kindes - der Messias heiBt Mi 5,4 »der Friede« - ist von Anfang an der
Verfolgung, der Morddrohung, der Flucht und Heimatlosigkeit ausge-
setzt (Mt 2,1-18). Der messianische ProzeB der Gottesherrschaft, die den
Schalom umfaBt, geht trotz der Widerstiande weiter. Gleichnishafte Vor-
weg-Realisationen sind méglich geworden, »Verlockungsmodelle« der
Befreiung, die ansteckend wirken. Weihnachten ist die Realisierung des
bedrohten Schalomprozesses erhoffbar geworden.

c) Die Menschwerdung Gottes, das Kommen in seine Schopfung ist Hoff-
nungszeichen fiir den ganzen Kosmos. Die Vollendung des Reiches Got-
tes bedeutet zugleich Vollendung der Schopfung.

Nach Lk 2,8 wurde Jesusin der Nachtgeboren. DaB das Heil in der Nacht aufscheint, findet
sich in vielen Religionen. Als ein Engel zu den Hirten trat, » umleuchtete« sie die Herrlich-
keit des Herrn (Lk 2,9). Spater wird Christus selbst als » Lichtstrahl« bzw. nach anderer
Ubersetzung als » Abglanz« der Herrlichkeit Gottes bezeichnet (Hebr 1,3).

In den Zusammenhang der Lichtsymbolik gehort das Symbol des Sternsund die Sternkon-

35 Vgl L. Schottroff / W. Stegemann, Jesus von Nazareth - Hoffnung der Armen, Stutt-
gart u.a. 1978, 41ff.
36 Vgl Kiing, Credo, 67f.
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stellation. Mit der Geburt Jesu ist ein neuer Stern am Himmel aufgegangen. Die Geburt Je-
suwird den drei Magiern aus dem Osten durch einen Stern angezeigt (Mt 2,2). Dieser wun-
derbare Stern fiihrt sie bis vor das Haus Josefs (Mt 2,9). Die Erzdhlung erinnert an Bileam,
derauch eine Art Magier war und aus dem Osten kam. Er bezeichnet den Messias selbst als
einen Stern: »Ein Stern gehtin Jakobauf . . .« (Num 24,17). Im Testament Levi 18 heiBit es
vom Messias: »Sein Stern wird am Himmel aufgehen«. Ignatius von Antiochien erzihlt
von der Geburt des messianischen Kindes (An die Epheser 19,2): »Ein Stern strahlte auf
am Himmel, heller als alle Sterne, und sein Licht war unbeschreiblich, und seine Neuheit
rief Staunen hervor; alle Gibrigen Sterne aber samt der Sonne und Mond fiihrten einen Rei-
gen auf vor diesem Sterne, und sein Licht iiberstrahlte alle . . .«.

Besonders eindriicklich ist das Bild des Reigentanzes: Alle iibrigen Sterne, Sonne und
Mond verneigen sich vor dem neuen Stern, verehren ihn. Sterngruppen verweisen auf har-
monisch zusammenwirkende Méchte. Der neue Stern bringt Harmonie und Ganzheit zum
Ausdruck. Mit der Geburt des Kindes hat die neue Schopfung begonnen. Spater wird Chris-
tus als Herrscher des Alls mit einem »Siebengestirn« in seiner Rechten dargestellt (Apk
1,16; 2,1).

Die Neuh)eit des Sterns kiindet den Durchbruch eines neuen Gottesverstindnisses an. Mit
der Erscheinung des Sohnes im Kosmos ist die »Zeit erfiillt« und der Anbruch des neuen
Aons gekommen. Die Sendung des Sohnes - geboren von einem Weibe - bedeutet das
»Ende des Gesetzes« fiir die Juden (Rém 10,4) und die Befreiung vom Dienst an den Na-
turméchten (gedacht ist an die Gestirne) fiir die Heiden: Alle haben Anteil an der Sohn-
schaft und Miindigkeit (Gal 4,3-5).

Weihnachten ist das Fest der Erneuerung und des epochalen Neuanfangs.
Mit der Geburt des messianischen Kindes beginnt — auch im chronologi-
schen Sinne - eine neue Zeitrechnung der Menschheitsgeschichte. Der
Neuanfang umfaft die Schopfung. Die Advents- und Weihnachtslieder
beschreiben daher das neue Leben mit Bildern aus der Natur.

So heiBt es in dem Lied » O Heiland, reiB die Himmel auf<: ». . . ein >Tau herab vom Him-
mel gieB . . .« (Vers 2); »O Erd schlag aus, o Erd, / daB Berg und Tal griin alles wird. / O
Erd, herfiir dies Blimlein bring / o Heiland, aus der Erden spring.«

Die Winterkilte kann das tiberraschende Wachstum der kleinen Blume nicht verhindern;
hielt man die Wurzel schon fiir abgestorben, so bringt sie unerwartet unter Eis und Schnee
eine neue Bliite hervor. »Es ist ein Ros entsprungen aus einer Wurzel zart . . . hat uns ein
Bliimlein bracht mitten im kalten Winter . . .«. »Das Bliimelein so kleine . . .« (Vers 3).

Nach Moltmanns Verstindnis nimmt mit dem Kommen Jesu der Geist
Wohnung in der Welt, er erfiillt die ganze Schopfung mit neuem Leben.
Auch »die Natur wird zur Erscheinungsweise Gottes und zum Vorschein
seines Reiches symbolisiert«.3” Weihnachten ist die Befreiung der Schop-
fung (Rom 8,21), ihre Erneuerung erhoffbar geworden.3®

Bildung als Menschwerdung des Menschen ist eine Folgeder Menschwerdung Gottes und
des dem Menschen gewahrten Personseins. Das schon gewéhrte Personsein begrenzt den

37 Moltmann, Weg, 274.
38 Zum Gedanken der Inkarnation gehort untrennbar »der Gedanke der Schépfungs-
mittlerschaft Jesu Christi« (Pannenberg, Christologie, 243).



Manifestation des Christusglaubens in den Festen 121

ProzeB der Bildung heilsam darauf, daB wir menschlicheMenschen werden, nicht ungliick-
liche Gotter.?

Bildung - als Vollzugsform des Glaubens verstanden - ist eingelassen in die eben beschrie-
benen Erneuerungsprozesse.* Bildung ist ein standiges freilegen von Zukunft (Heydorn).
Sie ist daher auf Bilder der Befreiung und auf die Antezipation einer Zukunft, wie sie
Weihnachten erhoffbar geworden ist, angewiesen.

3 Religionspadagogische Konsequenzen

In einer Skizze sollen wenigstens ansatzweise symboldidaktische SchluB3-
folgerungen aus der Darstellung markiert werden. Die traditionserschlie-
Bende Unterrichtsform - dem Hermeneutischen Unterricht verpflichtet -
wird exemplarisch an W. Dignaths Buch »Weihnachtstexte im Unter-
richt« (1965)* erkennbar, in S. Bergs » Arbeitsbuch Weihnachten fur
Schule und Gemeinde« (1988)*2 werden die traditionserschlieBende und
die problemorientierte Struktur verschrénkt.

3.1 Didaktische Kriterien

(1) Feste sind inszenierte Rituale, die begangen, nicht erklért werden wol-
len. Sie werden spielend gelernt und verstanden. Die ErschlieBung ihrer
symbolischen Bedeutung folgt den Festerfahrungen. Kleine Feste an den
Rindern des (Schul-)Alltags konnen inszeniert werden. Im Blick auf das
Weihnachtsfest selbst kann religioses Lernen vorbereitend Wege zum
Fest eroffnen und nachbereitend Festerfahrungen reflektieren.

Diesen Grenzen religiosen Lernens stehen fruchtbare Moglichkeiten ge-
geniiber: Im Umkreis von Weihnachten erscheinen religiose Symbole und
Rituale in der Lebenswelt und im Erfahrungshorizont der Lernenden.*?
Didaktisch fruchtbar ist die lebendige Fiille der sprachlichen und sinnli-
chen Ausdrucksformen des Festes mit seinem Brauchtum.

(2) Festund Symbol erschlieflen sich wechselseitig. Wir nehmen einen um-

39 Vgl. A. Camus, Der Mensch in der Revolte, Reinbek 1953, 248: Die »einzige Richt-
schnur, die heute originellist: . . . ein Mensch . . . sein, sich weigern, Gottzusein . . . Jeder
sagt dem anderen, er sei nicht Gott . . .«.

40 Glaube ist ohne Bildung nicht lebbar; Glaube ist das Kriterium der Bildung. Vgl. zu
dieser Doppelthese genauer: P. Biehl, Erfahrung, Glaube und Bildung, Giitersloh 1991,
169. Aus der ersten These folgt, daB Bildung eine notwendige Gestalt des Glaubens ist.
41 Giitersloh 1965; vgl. ders. Die lukanische Vorgeschichte; Giitersloh 1971.

42  Stuttgart/Miinchen 1988; vgl. . und H.K. Berg(Hg.), Warten, daB er kommt (Bibl.
Texte verfremdet, 2), Stuttgart/Miinchen 1986. Vgl. F. Trautmann, Das Weihnachtsfestals
religionspiadagogisches Problem, Ziirich u.a. 1981; F. Rickers, Armen frohe Kunde: Auf
Erden Frieden. Theologische und religionspadagogische Aspekte des Weihnachtsfestes,
K+U 75 (1982) 12-16.

43  Diesen Sachverhalt bestitigt die Untersuchung von H. Barz, Postmoderne Religion,
Opladen 1992, 49f. Das Fest hatimmer noch eine starke affektive Ladung und zeigt »unge-
brochenen Ritualgehorsame; negativ werden der » Geschenkzwang« und der » Harmonie-
zwang« erlebt.
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fangreichen Symbolkomplex wahr, in dem sich religiose und auBerreligio-
se Symbole und Rituale verbinden, beispielsweise Christkind, Hohle/
Grotte/Stall, Licht und Finsternis, Stern, Baum, Schalom.

Weihnachten ist das Fest des Lichtes, das in der Finsternis scheint (Joh 1,5). Gottes Licht-
glanz verwandelt das Dunkel in Licht, so daB das Licht des Himmels und der Friede der Er-
de eine Einheit bilden (Lk 2,14). »Das ewig’ Licht geht da herein, gibt der Welt ein’ neuen
Schein; . . . und uns des Lichtes Kinder macht« (Luther).

Da das Kontrastsymbol Licht - Finsternis auch beim Osterfest eine tragende Rolle spielt,
konzentrieren wir uns (3.2) auf das Symbol des Kindes und des Baumes.

(3) Die mit dem Symbol des Kindes urspriinglich verbundenen Symbole
des Seins, der Liebe, Zartlichkeit, des Vertrauens, sind durch die Symbole
des Habens, des Konsumismusbeidiesem Fest verdeckt. Aufder anderen
Seite wird das Brauchtum im Sinne einer verharmlosenden Idyllisierung
in Anspruch genommen. Durch Symbol- und Ritualkritik sind die Ur-
spriinge des Weihnachtsfestes erst wieder freizulegen.

(4) Gerade die Kommerzialisierung zeigt, daB das Fest geschichtlich und
gesellschaftlich bedingt ist. In der Sekundarstufe Il kann der gesellschaft-
liche Wandel der Festkultur anhand literarischer Beispiele untersucht
werden.

K.-J. Kuschel hat solche Beispiele vorgelegt, die auch AufschluB iiber den gesellschaftli-
chen Wandlungsproze8 geben kénnen: zum Beispiel Chr.F. Gellert, Weihnachtslied
(1757); Joseph von Eichendorf, Weihnachten (1837); Th. Storm, Unter dem Tannenbaum
(1862); K. Tucholsky, Weihnachten (1918); E. Kdstner, Weihnachtslied, chemisch gerei-
nigt (1928); Peter Huchel, Dezember 1942; I. Aichinger, »Die groBere Hoffnung« (1948):
Ein Rollenspiel der Weihnachtsgeschichte wird fiir jiidische Kinder zum Lebensdrama.
Hinzuzufiigen wire noch: F. Diirrenmatt, Weihnacht (1952).

Die Weihnachtsgedichte von Eichendorff und Huchel kénnten kontrérer nicht sein. Ei-
chendorffverkorpert durch den Wanderer, der die Wirkungen des Weihnachtsfestes wahr-
nimmt, die Gefiihlsharmonie von Innenwelt und AuBenwelt. Einer AuBeren Raumerweite-
rung entspricht eine Gefiihlssteigerung. Die universal-kosmische Dimension, die mit
Weihnachten verbunden ist, kommt so zur Sprache: Die Geburt des Kindes ist Anbruch ei-
ner neuen Zeit, die die Welt verwandelt. Huchelbringt die Utopie von Bethlehem mit der
Gegenutopie von Stalingrad zusammen: Der Volkerfrieden hat sich in ein Vélkergemetzel
verwandelt. Stalingrad wird als Verrat von Bethlehem begriffen. Die Utopie kann nur noch
sub contrario wahrgenommen werden.**

In der Sekundarstufe I kann der gesellschaftliche Wandel (in kleinerem
MaBstab) durch Interviews erkundet werden: Wie wurde bei Euch/Ihnen

44 J. v. Eichendorff, Weihnachten, in: Werke in sechs Banden, Bd. I (Gedichte -
Versepen), hg. v. H. Schulz, Frankfurt/M. 1987, 382.

P. Huchel, Dezember 1942, in: Chausseen, Chausseen. Gedichte, Frankfurt/M. 1963, 64.
Das Gedicht findet sich auch in dem Weihnachtsbuch: U. Baltz-Otto (Hg.), Das Volk will
Ochs und Esel, Miinchen 1989, 69, ebenfalls R. KunzesKurzprosa »Weihnachten« (1976),
in der ein riesiges rotes »Plakat mit lachendem Che Guevara« (117) in die Ndhe des Man-
nes aus Nazareth gebracht wird - ein Versuch der Aufstorung des birgerlichen Weih-
nachtsfestes.
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friiher Weihnachten gefeierf? Durch Beispiele aus Biographien kann diese
Arbeit erganzt werden.

(5) Das Fest als Gegeniiber des Alltags hat Konsequenzen fiir den Alltag.
Das gilt in didaktischer Hinsicht gerade fiir das Fest der Feste. Dieses Kri-
terium zielt nicht auf Appelle an den Willen, sondern soziales Lernen
vollzieht sich durch ansteckende » Verlockungsmodelle« oder (indirekt)
durch Gestaltungsaufgaben oder Handlungsvollziige.

(6) Das Symbol des gottlichen Kindes ist durch die Beziehung auf den
Menschen Jesus von Nazareth »christologisch gebrochen«. Dadurch wer-
den auch Harmonie und Ganzheit, die das archetypische Bild vermittelt,
aufgesprengt: Das messianische Kind kommt arm, rechtlos und wehrlos
auf die Welt. Jesusist der Messias der Armen. Angesichts der Idyllisierung
des Festes erzeugt nicht nur die Parteinahme Jesu fiir die Armen und Ent-
rechteten didaktische Spannung, sondern auch die verdringte dunkle Sei-
te der Kindheitsgeschichten: Verfolgung, Flucht, Kindermord.

(7) Der hermeneutische Grundsatz, Jesu Herkunft von seiner Zukunft her
zu erschliefen, gilt auch in didaktischer Hinsicht. Die ErschlieBung der
Kindheitsgeschichten geht vom Verstindnis der Person und der Praxis Je-
suaus, der Ostern in sein Recht eingesetzt wurde. Die Kindheitsgeschich-
ten sind Symbolgeschichten, die das Bekenntnis zu ihm durch (legendire)
Erzadhlungen entfalten.

3.2 Zur unterrichtlichen Arbeit mit den Symbolen »Kind« und
»Baum« (Sek I/1I)

Intentionen: Die Lernenden konnen das Symbol des Kindes in ihrem Erfahrungszusam-
menhang wahrnehmen (1, 7a), es im gesellschaftlichen Kontext entdecken (2, 5, 7a), seine
Ambivalenz durchschauen; sie konnen es - vermittelt durch asthetische Gestaltungen (Er-
zihlung, Musik, Malerei, Bibliodrama) - als religioses Symbol erfahren und deuten (4, 5, 6,
7a). Sie konnen das Symbol des Baumes aus dem weihnachtlichen Brauchtum auf den reli-
giosen Ursprung zuriickfithren: Lebens-Baum, Weltenbaum (vgl. Gen 2 und 3), den Zu-
sammenhang mit dem Kreuz Jesu entdecken, den neuen Zugang zum »Paradies voruns«
feiern und mit Hilfe einer Erzihlung von H. Boll zu einer kritischen Sicht des Brauchtums
angesichts zwischenmenschlicher und gesellschaftlicher Verhdltnisse gelangen.

(1) Aus einer Fotosammlung sucht sich jeder das Bild eines Kindes aus,
dasihn besonders beeindruckt, und schreibt dazu einen Text (Geschichte,
Gedicht, Assoziationen). Im Stuhlkreis werden die » Werke« vorgestellt,
eigene Kindheitserinnerungen erzahlt. Es folgt ein Phantasie-Spiel.
»Wenn ich noch einmal ein Kind sein konnte, wiirde ich gerne . . .« Wir
entdecken unsere eigenen Erfahrungen als Kinder in uns und nehmen ih-
ren ambivalenten Charakter wahr.

(2) Wir untersuchen weihnachtliche Werbung und Weihnachtspostkarten
daraufhin, welche kollektiven Bilder vom Kind in unserer Gesellschaft
bestehen. Was soll das Symbol des Kindes in der Werbung (zuweilen im
Zusammenhang mit Paradiesvorstellungen) zum Ausdruck bringen? Im
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Gegenzug zu den suggerierten Wiinschen bringen die Lernenden ihre ei-
genen Bediirfnisse und Wiinsche zum Ausdruck, indem sie Wiinsche zu
Weihnachten formulieren.

(3) Interviews zum gesellschaftlichen Wandel des Weihnachtsfestes (vgl.
3.1.4) Sekundarstufe II: Wandlungen des Weihnachtsfestes im Spiegel
der Literatur.

(4) Das Kinder-Evangelium (Mk 10,13-16)- anhand der Erzihlung von
G. TheiBen, »Menschen an der Grenze« wird Jesu Umgang mit den Kin-
dern erfahrbar.*> »Wir herrschen in diesem Reich. Die Kinder. Uns ge-
hort die Konigsherrschaft Gottes.« Die Erzidhlung kann in ein Horspiel
»umgeschrieben« werden. Vgl. Kriterium 3.1.7.

Sekundarstufe II: Kindheit und Kinder zur Zeit Jesu (sozialgeschichtliche
Aspekte).46

(5) Das Magnifikat (Lk 1,46-55) - eine musikalische Erschliefung und
Interpretation des Psalms.

Beispiele: J.S. Bach, Magnifikatkomposition fiir fiinf Gesangssolisten, fiinfstimmigen
Chor und Orchester (ca. 30 Min.); zw6lf Stiicke, die sich im Unterricht leicht wiederholen
lassen. Vorteil: TextgemaBheit. P.E. Ruppel, »Meine Seele erhebt den Herrn . . .«. Drei-
stimmiger Kanongesang, der nur die ersten beiden Verse des Textes aufnimmt. Das Magni-
fikat ist ein Grundtext der Befreiungstheologie. Dieser Aspekt kann wieder anhand eines
Liedes bearbeitet werden: »Singe dem Herrn, denn er ist groB« aus dem peruanischen
»Katechismus« Vamos Caminando®’” (vgl. 3.1.6). Sekundarstufe II: Interpretation des
Textes mit Hilfe unterschiedlicher Ansatze: Historisch-kritische, sozialgeschichtliche, fe-
ministische Methoden. 4

(6) Emil Nolde, Heilige Nacht (1912) - kreative und analytische Arbeit
mit dem Bild. Textgrundlage: Lk 2,1-20.

Aufgabe: Emil Nolde bekommt den Auftrag, ein Altarbild zu dem Thema »Die Geburt Je-
su« zu malen. Seht euch den Text genau an. Welche Stellen des Textes konnte er malen?
Fertigt bitte einen eigenen Entwurf an. Es soll ein Olbild werden. Vergleicht den Entwurf
mit dem Original. Gesamteindruck: Spontane AuBerungen. - Beschreibung der Farben,
Kontraste, Perspektive, Raumgestaltung, Gestik der Maria und des Josef, Kleidung. - Die
Lernenden duBern ihre Gefiihle, Assoziationen. - Analyse des Bildgehalts. Vergleich mit
dem Text.

DasBild (100 x 86 cm) gehort zu einem neunteiligen Werk mit Szenen aus dem Leben Jesu,
aufgebaut wie ein mittelalterlicher Fligelaltar. Auf viergeteilten Fligeln steht links das
Bild zusammen mit der Darstellung » Der zwoélfjahrige Christus«, » Die heiligen Drei Koni-
ge« und »Christus und Judas«.

45  G. Theiflen, Der Schatten des Galilders. Historische Jesusforschung in erzahlender

Form, Miinchen 1986, 155-165, hier: 164.

46 Vgl. U. Becker u.a., Neutestamentliches Arbeitsbuch fiir Religionspidagogen, Stutt-

gart 21997, 97ff.

47 Vamos Caminando, hg. von der Gruppe-Bambamarca, Tiibingen 1980, .71. Equipo

Pastoral de Bambamarca (Hg.), Vamos Caminando, Freiburg/Miinster 1983, 383. Vgl.

330131 E. Cardenal, Das Evangelium der Bauern von Solentiname, Bd. I, Giitersloh 1979,
~33,

48 Vgl (zu dem ganzen Abschnitt) den vorziiglichen Aufsatzvon F. Rickers, »Die Nied-

rigen aber hebt er empor und richtet sie aufs, in: JRP 8 (1991) 155-176
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Die Farben leuchten in ihren einfachen komplementiren Bezichungen Griin zu Rot,
Schwarz zu WeiB, Blau zu Gelb. Die stirkste Leuchtkraft hat das Gelb der Maria; ihre Ar-
me bilden eine goldene Bahn, die auf dasrosenfarbene Kind bezogen ist. Das Kind leuchtet
selbst wie ein Stern vor dem Blau des Himmels, es steht in Korrespondenz zu dem gelben
Stern.

Alle Bildelemente werden auf die einfachste Form zuriickgefiihrt. Die Figuren werden in
naiv vereinfachter Silhouette in der Flache dargestellt, die allein nach den Erfordernissen
der Erzihlung gegliedert ist. Das Licht wird als reines Ausdrucksmittel behandelt. Maria
hebt ihr Kind dem Stern entgegen, voller Freude. Josef ist von der Mutter-Kind-Gruppe
deutlich abgehoben; sie ist das ausdrucksvollste Bildzeichen. Reduktion aller Bildmittel
auf die allereinfachste Form kennzeichnet diese Weihnachtsdarstellung.4?

Beim Vergleich mit den eigenen Entwiirfen féllt auf, daB es Nolde gelun-
gen ist, »Stallszene« und »Hirtenszene« durch seine Raumgestaltung zu
verkniipfen, obwohl er auf jeden Illusionismus verzichtet. Die Darstel-
lung der Maria wahrt die Fremdheit des Geschehens. Keine Holsteiner
Bauerntochter, sondern eine Frau, die bei uns Asyl suchen kénnte. Das
Kind erscheint als Stern (vgl. Num 24,17). Das Gesamtwerk »Das Leben
Christi« (1911/12) kann présentiert werden. Maria steht »geknickt« auf
der linken Seite des Kreuzes.

Wir vergleichen die Darstellung Noldes mit dem beriihmten Bild von Max
Ernst » Die Jungfrau ziichtigt das Jesuskind vor drei Zeugen« (1926)°; in
Uberzeichnung wird das Alltagsleben der »heiligen Familie« gezeigt.
Durch den Kontrast der Bilder wie durch die Mittel der Verfremdung,
Uberzeichnung werden didaktisch fruchtbare Momente erzeugt, die zu
einem vorbereitenden Gesprach (zu Lk 2,41ff) fiihren konnen: Was er-
warten, befiirchten, erhoffen Eltern fiir ihr Kind?

(7a) Der zwolfjihrige Jesus im Tempel - ein Bibliodrama

Lukas verkniipft durch schriftstellerische Mittel die Geschichten von der Geburt, der Dar-
stellung im Tempel und vom 12jihrigen Jesus. Der Satz: » Und seine Mutter bewahrte alle
Worteinihrem Herzen« (2,51)erinnertan 2,19: » Maria aber bewahrte all diese Worte und
bewegtesie in ihrem Herzen« (vgl. 2,33).5! Marias Sorge um die Geburt und um den in Je-
rusalem verlorenen Sohn sind Schliisselerfahrungen, die zu einer symbolischen Vergegen-
wirtigung der zukunftsweisenden Engel-Botschaft fithren.

49 Vgl W. Haftmann (Hg.), Emil Nolde, Koln 71978, 64.

Vgl. H. Rust, Religiose Bilder bei Emil Nolde, Breklum 1988, 29ff. Das Bild kann als Dia

oder als Kunstpostkarte bezogen werden: Nolde-Stiftung Seebiill, 25927 Neukirchen iiber

Niebiill (04664/364).

i() Eine Abbildung des Bildes von Max Ernst findet sich bei Huizing, Lukas, 45 (vgl.
nm. 54).

51 Das)mit » bewegre« ibersetzte Wort heiit im Griechischen symballo; es meint ur-

spriinglich »zusammentragen«, »zusammenpassen« (zweier Tonscherben, die beim An-

tritt einer Reise gebrochen werden und an denen sich Freunde nach vielen Jahren wiederer-

kennen). Es kann auch mit »erwégen«, »vergleichen« iibersetzt werden. Maria fiigt zusam-

men, was Gott ihr zugesagt hatte. Wir sprechen von » symbolischer Vergegenwirtigung«.

Ahnlich K. Huizing, Lukas malt Christus, Diisseldorf 1996, 46f.
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E. Drewermann sieht in der Geschichte vom 12jihrigen Jesus ein vorweggenommenes
Portrait des gesamten 6ffentlichen Wirkens Jesu.52

Das Bibliodrama bringt eigene Erfahrungen ins Spiel: meine Erfahrun-
gen als Kind, den ProzeB der Loslosung von den Eltern, notwendig, aber
fiir beide Seiten schmerzhaft, die Angst der Eltern um ihr weggelaufenes
Kind. Diese Erfahrungen verschranken sich mit den Erfahrungen, die
dem Text zugrunde liegen und fremd sind. Jesus, ein Friihreifer, bei sei-
nem Auftritt als Gesetzesschiiler. Konflikte mit den Eltern brechen auf.
Er »mubi« in dem sein, was seines Vaters ist, das trennt von den Eltern.
Die Fremdheit verstarkt sich, weil er keinen Aufbruch wagt, sondern sich
wieder »brav« in das Alltagsleben der Familie einordnet.53 Vgl. 3.1.5 und
3,16

Alternativen zum Bibliodrama:

(7b) Anhand des Liedes EG 21, Vers 6 » Heut schleuft er wieder auf die
Tiir « kann der Zusammenhang zwischen Weihnachten und Paradies, zwi-
schen Stindenfall und Neuschopfung erfahrbar und erkennbar werden.

Das Lied wird beginnend und endend mit Vers 6 gesungen. In Auswahl lesen wir Gen 2
und 3 (2,9 und 3,22ff werden besonders hervorgehoben). Der Christbaum wird auf den
Lebensbaum des Paradieses, das vor uns liegt, bezogen. In frithen Darstellungen der Kunst
wird der Lebensbaum mit vertrockneten Blattern dargestellt.5* Wir stellen einem verdorr-
ten Baum einen griinen Baum gegeniiber, dieser wird reichlich mit eBbaren Friichten ge-
schmiickt. Wir feiern ein Adventsfest, das narrativ und musikalisch ausgestaltet wird, pflik-
ken die Friichte und essen gemeinsam>® (vgl. 3.1.1).

Alternative fiir die Sekundarstufe II. Analyse und Interpretation ausge-
wihlter Abschnitte aus zeitgenossischen Predigten: Wie wird der Zusam-
menhang von Weihnachten und Schopfung jeweils zur Sprache gebracht?

52 E. Drewermann, Dein Name ist wie der Geschmack des Lebens. Tiefenpsychologi-
sche Deutung der Kindheitsgeschichte nach dem Lukasevangelium, Freiburg u.a. 1986,
137

53 Vgl Y. Spiegel, Bibliodrama als Hagiodrama, in: A. Kiehn w.a., Bibliodrama, Stutt-
gart 1987, 141-153.

54 In der Kreuzigungsszene aus der Bernwardstir im Dom zu Hildesheim sprieBen
Zweigknospen aus den Kreuzesbalken. Das Kreuz als der neue, wieder griine Lebensbaum
wird dem verwelkten Lebensbaum des Paradieses gegeniibergestellt (Szene »der Stinden-
fall«;l. In einem Kirchenlied des 13. Jahrhunderts heiBt es: » Von einem boume uns leit ge-
schah, daz hup sich durch des slangen nit: Got schiere ein ander holz ersach, an dem er uns
erloste sit.« (Zit. n. G. Gollwitzer, Biume, Herrsching 1980, 70.) Zum Ursprung des
Weihnachtsbaums vgl. H. Kirchhoff, Christliches Brauchtum, Miinchen 1995, 61ff. Im
Weihnachtsbaum ist der Lebensbaum des Paradieses, der »Baum des Kreuzes« und die
»Béume des Lebens«, die zwolfmal Frucht tragen und deren Blitter zur Heilung der Vol-
ker dienen (Apk 22,2f), gegenwirtig. Vgl. I. Weber-Kellermann, Das Weihnachtsfest. Eine
Kultur- und Sozialgeschichte der Weihnachtszeit, Luzern/Frankfurt/M. 1978 («Tannen-
zweig und Weihnachtsbaumc); dies., Das Weihnachtsfest, K+U 75 (1982) 32-34.

55 Vegl. G. Schéne, Ich bin ein Gast auf Erden, tvd Verlag Diisseldorf (0.J.). Das Heft
enthdlt zwei alte Weihnachtslieder mit neuen Texten: »Vom Himmel hoch«, »Schrill
Nacht, eilige Nacht«. i



Manifestation des Christusglaubens in den Festen 127

(8) Durch die Interpretation der Erzihlung von H. Boll »So ward Abend
und Morgen« (1954) kann der Zusammenhang von Weihnachten und
Schopfung, Fest und Alltag erschlossen werdens (vgl. 3.1.5).

Ein Mann schlendert am Heiligen Abend durch die StraBen seiner Heimatstadt. Er wagt
nicht, nach Hause zu gehen, weil seine Frau einer dummen Liige wegen zu Stein geworden
ist (100), ihre Stummbheit wilzt sich wie ein Grabstein iiber ihn (95). Er gibt die Geschenke
fiir seine Frau am Gepickschalter auf. Aus der AuBenperspektive nimmt er das burgerli-
che Fest wahr: als Idylle (95), als Flucht in den Alkohol (96f), als Versatzstiick einer Kon-
sum- und Kommerzwelt, in der die Weihnachtsménner schon ausgewechselt werden, be-
vor das Fest begonnen hat (98f), als Kindheitserinnerung, die weit weg ist (101). Erinne-
rungen werden wach: Die Stunde vor dem Einschlafen war seine Stunde - seine Frau
schlief frither ein -, Frommigkeit kam tiber ihn, Frieden; er wiederholte oft einen Satz aus
der Schépfungsgeschichte, den Wortlaut kannte er nicht genau. Gott schied zwischen Licht
und Finsternis. »So ward Abend und Morgen« (97).

Er fihrt mit dem Taxi nach Hause, der Gepiéckschalter war geschlossen. Seine Frau war
schon im Bett, sie hatte aber ihre Pflicht getan: In der Kiiche steht der Weihnachtsbaum,
und Geschenke liegen da. Ohne Hoffnung ruft er in das dunkle Zimmer: » Anna, schléfst
du schon?« »Nein«, hort er sie sagen. »Deine Geschenke liegen am Bahnhof. Ist das
schlimm?« Jetzt hort er das »Nein« deutlicher. Er beschreibt die Geschenke. »Freust du
dich?« Das »Ja« kommt schneller als die beiden »Nein« vorher. Er legt sich ins Bett. Er
sieht die Weihnachtsbaume von driiben, hort Gesang. Er hat zwei » Nein« und zwei »Ja«.
Aber er hat »seine Stunde« wieder (95, 97, 99, 103).

Der Weihnachtsbaum ist Relikt des biirgerlichen Festes (101), eines lee-
ren Rituals, aufgestellt aus »Pflicht« (101f); am SchluB kann der Mann
ihn mit anderen Augen sehen (103). Wenige Worte haben die Versteine-
rung aufgebrochen. Vollig iiberraschend hat sich dieser Kairos ereignet.
Die leere Zeit («Alle Jahre wieder«) ist unterbrochen, iiberboten. Der
Mann hat »seine Stunde« wieder (das Wort kommt sechsmal vor), erfiillte
Zeit, in der sich der Gedanke an die Schopfung einstellt. Das Kontrast-
symbol »Licht« - »Finsternis« erscheint verstarkt im Zusammenhang mit
der »Stunde vor dem Einschlafen« (vgl. 95, 97, 101, 101ff). Die Erzih-
lung bringt auf exemplarische Weise die Leblosigkeit und Kalte menschli-
cher Beziehungen in unserer Gesellschaft zur Sprache, das Fest ist um den
urspriinglichen Sinn gebracht, sein Brauchtum ist Relikt bzw. Kulisse (vgl.
3.1.3). Die Geschichte bringt auf unverwechselbare Weise zum Ausdruck,
was geschieht, wenn mitten in der Entfremdung Weihnachten neue Wirk-
lichkeit wird. Es ist kein Zufall, daB der Mann sich an die Schopfungsge-
schichte erinnert (97). Die Uberschrift (sie ist Zitat aus Gen 1,5b u.6.)
verstirkt die Anspielung. Schopfung der Welt durch das Wort und
Fleischwerdung dieses Wortes gehoren zusammen: Schopfung der Welt
und Neuschopfung in Christus (vgl. Joh 1,3.14).

56 H. Béll, Soward Abend und Morgen, in: Ders., Als der Krieg ausbrach. Erzihlungen
I(dtv339), Miinchen 1965, 95-103. Der Text findet sich auch in: P. Dormagen(Hg.), Mo-
derne Erzéhler II (Schonings moderne Erzihler), Paderborn 1958, 23-30. Ersterschei-
nung: H. Béll, So ward Abend und Morgen. Erzihlungen, Ziirich 1955.
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In der Erzihlung wird mit iiberzeugenden literarischen Mitteln5’, vollig
unaufdringlich unter der Oberfléche eines entleerten Rituals die theologi-
sche Tiefendimension von Weihnachtenaufgedeckt: Die Menschwerdung
Gottes ist der Beginn der Menschwerdung des Menschen. Die Weih-
nachtsgeschichte, die auf ihre Weise von der Verleiblichung des (Schop-
fer-)Wortes spricht, 148t sich auch als vorweggenommene Ostergeschichte
lesen: Durch das Geschenk von vier kurzen elementaren Worten wird ei-
ne versteinerte, tote Beziehung zu neuem Leben erweckt. Stummbheit und
Kilte - sie lasten schwer wie ein Grabstein - werden durch den Neuanfang
aufgebrochen und verwandelt.

Abstract

The peculiar character of this central Christian festival (Christmas) is determined in ref-
erence to the culture of festival and against the background of its religious characteristics.
Psychoanalytic interpretation of the symbol of the divine child makes understandable why
Christmas could become the most popular festival of the ecclesiastical year. The difference
between the pagan festival of birth and the festival of Christ becomes clear: renewal
through the return of what always remains the same (sol invictus) and renewal as advent of
the eschatologocal new. - Incarnation Christology is christology from above; it is related
complementarily to the christology from below which starts out from Jesus’ being human.
Thelateidea of virgin birth is replaced by the idea of Jesus’ birth in the Spirit. God’s becom-
ing human continues; the human’s becoming human corresponds to it. - Suggestions for
working with the symbols of »child« and »tree« offer concrete examples for religious edu-
cation.

57 Esist die »Doppelseitigkeit von Sache und Sinn«, die die Symbolstruktur der Kunst
ausmacht (K. Hamburger, Logik der Dichtung, Stuttgart 1957, 246). Die alltéigliche Ge-
schichte einer Ehekrise wird so erzihlt, daB die Geschichte selbst - sie verscharft sich zu
Weihnachten - einen zweiten und dritten (symbolischen) Sinn hervorbringt: Weihnachten
alsleeres Ritual und Weihnachten als Neuschépfung toter Beziehungen. Dieser »theologi-
sche« Sinn steht in Spannung zur Geschichte.

Der Er-Erzihler erzihlt aus der Perspektive der Hauptperson. Sein Gegenstand gehért
der Vergangenheit an, aber er hat die Freiheit des Umgangs mit der Zeit, greift weiter zu-
riick und weist durch die Betonung der »Stunde« voraus (vgl. die besonders wichtigen
Riickwendungen: S. 95, 97, 101?.

Methodische Vorschlige: Der Unterrichtende liest die Geschichte vor bis zu dem Satz
». .. Annadas Licht geloscht hatte« (102). Die Lernenden erzihlen die Geschichte zu En-
de und vergleichen ihre Entwiirfe mit dem Original. Spontane AuBerungen. Habt Ihr Euch
Worte, die Euch besonders aufgefallen sind, gemerkt? Seht Thr bestimmte Bilder vor
Euch? - Arbeitsauftrage: 1. Unterstreicht bitte alle Anspielungen auf das Weihnachtsfest
und sein Brauchtum. 2. Wie beschreibt Brenig seine Frau, vor allem ihr Gesicht? 3. Unter-
streicht alle Hinweise im Text auf »seine Stunde«. 4. Brenig wollte einen Satz aus der Bibel,
den er immer wiederholte, nachschlagen. Holt das bitte fiir ihn nach.
Ergebnissicherung: Festhalten der betreffenden Stellen (OHP). - Vertiefendes Gesprich
(Sek II): These: Durch die Schilderung einer Ehekrise wird eine Krise des Weihnachtsfe-
stes wahrnehmbar. Diskussion. - Warum wird im Zusammenhang mit Weihnachten auf die
Schopfungsgeschichte (Titel!) angespielt? Wodurch ereignet sich » Weihnachten« mitten in
der Krise des biirgerlichen Weihnachtsfestes?
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Wolfgang Stegemann
Zum Ethos Jesu

Eine grundsdtzliche Bemerkung und zwei Beispiele

Die hier vorgetragenen Uberlegungen kénnen nur auf einen begrenzten Themenbereich
eingehen. Sie werden zunéchst darstellen, daB es sinnvoller ist, vom Ethos statt von einer
Ethik Jesu zu sprechen. Ich kann hier auch nur andeuten, daB nach meiner Uberzeugung
das Ethos Jesu in drei Kontexten interpretiert werden muB, nédmlich dem jiidischen, dem
kulturellen und dem sozialgeschichtlichen Kontext der Jesuszeit und der jiidischen Gesell-
schaftim damaligen Israel. In einem zweiten Teil werde ich einige Stellungnahmen Jesu zu
dem fiir seine Gesellschaft zentralen Wertesystem der Familie erortern. Im dritten Ab-
schnitt behandle ich Jesu Position im Kontext des auf Gegenseitigkeit angelegten Solidar-
verhaltens der antiken Menschen.

I Einige Bemerkungen zum Horizont ethischer Aussagen Jesu
1 Ethos statt Ethik

Ethik ist fiir unser Verstandnis eine Wissenschaftsdisziplin und als solche
»Theorie der menschlichen Lebensfithrung«!. Sie begriindet und formu-
liert moralische Regeln und Normen fiir menschliches Verhalten bzw. da-
mit verbundene Sanktionen. Jesus hat keine Ethik in diesem Sinne ent-
wickelt. Was wir zunéchst und vor allem in den Evangelien finden, das
sind (1.) moralische Aussagen Jesu, d.h. Stellungnahmen zur Giiltigkeit
bestimmter Normen, Regeln und Konventionen seiner Gesellschaft, und
(2.) eine moralisch relevante Praxis Jesu bzw. seiner Anhinger und An-
hangerinnen.

So finden wir z.B. eine Stellungnahme Jesu zu der Frage, warum es am Sabbat erlaubt sein
kann, Ahren auszuraufen (also eine Art von Erntearbeit zu verrichten), obwohl die allge-
mein anerkannte Norm Arbeitsruhe fiir diesen Tag vorschreibt (vgl. Mk 2,23ff parr.).
Oder: ob und unter welchen Voraussetzungen es moglich sein soll, eine Ehe aufzuheben
(vgl. nur Mk 10,2ff par.). Die moralischen Stellungnahmen Jesu kinnen - wie die genann-
ten Beispiele - sich explizit zu den Normen und Regeln seiner Gesellschaft duBern, sie kon-
nen sich aber auch implizit - durch die Praxis Jesu selbst bzw. die seiner Anhédngerlnnen -
zu bestimmten moralischen Vorstellungen verhalten, etwa: Jesus gilt als »Freund« der

1 T. Rendtorff, Ethik. Grundelemente, Methodologie und Konkretionen einer ethischen
Theologie, Stuttgart 19902, 9.
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Zollner und Siinder, d.h. er hat soziale Gemeinschaft mit ihnen, die sich u.a. in seiner Teil-
nahme an Gemeinschaftsmahlen mit diesen (verachteten) gesellschaftlichen Gruppen aus-
driickt (vgl. nur Mk 2,15ff). Geht es in den ersten beiden Beispielen um Stellungnahmen
Jesu zu schriftlich fixierten und durch miindliche Diskurse weiterentwickelte Regeln, soim
letzten um Konventionen, durch die das kulturell-soziale Wertesystem der jiidischen Ge-
sellschaft (wie iberhaupt aller mediterranen Gesellschaften) geordnet war.

Nicht immer - aber haufig - gibt Jesus auch Begriindungen fiir sein Ver-
halten bzw. fiir seine Interpretationen von Normen und Regeln.

Als ein Beispiel nenne ich seine Begriindung fiir die Gemeinschaft mit den Zo6llnern und
Stindern: »Ich bin nicht gekommen, Gerechte zu rufen, sondern Siinder« (Mk 2,17). Sie
hebt auf Jesu eigenes SendungsbewuBtsein ab, offenbart darin aber implizit seine spezifi-
sche gesellschaftliche Perspektive. Ein anderes Beispiel: Fiir seine Erschwerung der Ehe-
scheidung verweist Jesus u.a. auf die Schopfungsordnung: »Von Anfang der Schopfung an
schuf Gott sie médnnlich und weiblich« (Gen 1,27 in Mk 10,6).

Die Begriindungen lassen zusammen mit den moralischen Stellungnah-
men so etwas wie das » Ethos« Jesu durchscheinen, oder genauer gesagt:

seine A uﬁassung vom Ethos seines (jiidischen) Volkes. Mit Ethos eines
Volkes meine ich - in Anlehnung an Uberlegungen des Anthropologen
Clifford Geertz - »Stil, Charakter und Beschaffenheit seines Lebens, ds-
thetische Ausrichtung und Stimmung«. Das Ethos eines Volkes ist ver-
bunden mit der » Weltauffassung« (world view), »dem Bild, das es tiber
die Dinge in ihrer reinen Vorfindlichkeit hat, seinen Ordnungsvorstellun-
gen im weitesten Sinne«?2,

2 Das Ethos Jesu im Kontext seiner Gesellschaft und Kultur

In ihrem sozialen Verhalten orientieren sich Menschen bewuf3t oder un-
bewuBt an iiberlieferten Bedeutungssystemen, d.h. an den Werten ihrer
Gesellschaft oder Gruppe. Die moralischen Werte einer Gesellschaft
oder Gruppe werden aber nicht nur durch ausdriickliche Regeln und Vor-
schriften (etwa Gesetze) bestimmt, sondern auch durch Weltanschauun-
gen oder andere signifikante Vorstellungen, die der individuellen oder so-
zialen Existenz von Menschen Bedeutung verleihen. Das moralische
Symbolsystem einer Gesellschaft umfat also mehr als nur Regeln und
Vorschriften, sondern ein set von kulturellen Voraussetzungen, die sozia-
le Beziehungen beeinflussen und kreieren.? Und insofern sich die Wert-
orientierungen von Menschen in ihrer sozialen Lebenspraxis manifestie-
ren, geschehen sie immer schon in einem Kontext sozialer Beziehungssys-

2 C. Geertz, Religion als kulturelles System, in: ders., Dichte Beschreibung. Beitriige
zum Verstehen kultureller Systeme, Frankfurt a.M. 1987 444f: 47.

3  s.dazu H. Moxnes, New Testament Ethics Universal or Particular?, Studia Theologica
47 (1993), 153-168: 157.
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teme, die in politischen, 6konomischen und sozialen Strukturen und Insti-
tutionen ihre gesellschaftlichen Rahmenbedingungen besitzen. Morali-
sche Aspekte der sozialen Praxis Jesu und der Jesusbewegung bzw. direk-
te Weisungen Jesu miissen also im Kontext der kulturellen Wertorientie-
rungen und der sozialen Welt seiner Gesellschaft, d.h. der jiidischen Ge-
sellschaft Paléstinas zu Beginn der Zeitrechnung, interpretiert werden.
Das kulturelle Bedeutungssystem der Gesellschaft Jesu ist in besonderer
Weise durch die jiidische Tradition, die Tora, deren Auslegung bzw. iiber-
haupt jiidische Uberlieferungen geprigt. Zunéchst also ist festzuhalten:
Jesu Ethos ist jiidisches Ethos, die Traditionen des Judentums seiner Zeit
bilden den ersten zu beachtenden Kontext der moralischen Praxis der Je-
susbewegung und der ethischen Weisungen Jesu.

Traditionelle Exegese deutet das Ethos Jesuim Gegensatz zu Tora und Judentum. Auf die-
sen verfehlten Ansatz gehe ich hier nicht ein und bemiihe mich auch nicht, ihn zu widerle-
gen. Esist allerdings eine andere Frage, daB Jesus innerhalb seiner jidischen Tradition ei-
ne spezifische Position eingenommen hat. Doch - um es noch einmal zu sagen - diese Posi-
tion hat er innerhalb des Judentums, nicht auBerhalb, im Gegeniiber oder gar im Gegen-
satz dazu formuliert. Wie die Repréasentanten anderer jiidischer Gruppen seiner Zeit -
Phariséer oder Qumranessener oder Sadduzder - argumentierte Jesus auf der Basis ge-
meinsamer Grundlagen des Judentums und kam in diesem Zusammenhang zu spezifi-
schen Interpretationen.*

Freilich hat die moralische Welt des Judentums bei allen Besonderheiten
grundsatzlich auch Anteil an dem Wertesystem der mediterranen Welt.
Zum besseren Verstidndnis des jidischen Ethos Jesu bedarf es auch der
Bertiicksichtigung eines zweiten Kontextes, der kulturellen Werte und
Uberzeugungen der Gesellschaften der Mittelmeerwelt.

Israel zur Zeit Jesu gehorte zu einem geographischen Raum, der Mittelmeerwelt, fiir den
wir mit einer »wenn auch von Ort zu Ort und von Zeit zu Zeit variablen, so dennoch unver-
kennbar gemeinsamen Kultur« rechnen kénnen.> Mit dieser Dimension ist die in der deut-
schen Exegese noch kaum rezipierte Aufgabe kulturanthropologischer Erforschung des
Neuen Testaments angesprochen.t Auch in diesem Zusammenhang ist Jesu Praxis und
Verkiindigung von J.D. Crossan als kritische Uberbietung interpretiert worden.” Wenn-
gleich auch ich damit rechne, dal Jesusin seinen moralischen Stellungnahmen zu bestimm-
ten Akzentsetzungen innerhalb der mediterranen Wertewelt gekommen ist, scheinen mir

4 Anders etwa noch J. Becker, Das Ethos Jesu und die Geltung des Gesetzes, in: Neues
Testament und Ethik. FS fiir R. Schnackenburg, hg. von H. Merklein, Freiburg usw. 1989,
31-52: »Jesu Gesetzesverstindnis gasse) sich keineswegs glatt in das Judentum einord-
nen« (37); »Jesus hat anlaBlich der Konstituierung des engsten Jiingerkreises wie auch bei
seiner Zuwendung zu ganz Israel ToraverstoBe einkalkuliert und auch direkt gegen die To-
ra verstoBen« (38).

5 J.D. Crossan, Der historische Jesus, Miinchen 1994, 41.

6  Das kulturelle Bedeutungssystem der neutestamentlichen Texte hat grundlegend B.J.
Malina analysiert und dargestellt: Die Welt des Neuen Testaments. Kulturanthropologi-
sche Einsichten, Stuttgart 1993.

7 Eristz.B. der Meinung, daB die egalitire und offene Tischgemeinschaft der Jesusbe-
wegung »die bisher giiltigen (mediterranen Werte) von Ehre und Schande, diejenigen des
Patronats und Klientenwesens, auBer Kraft setzen« wollte, Crossan, 454.
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doch die Besonderheiten seiner sittlichen Predigt eng mit der spezifischen sozialen Situa-
tion der Jesusbewegung zusammenzuhingen, einer wandernden Gruppe armer Juden und
Jidinnen, fiir die zwangslaufig vor allem die meisten der fiir das Zusammenleben in der
GroBfamilie geltenden Konventionen ihre Bedeutung verloren hatten.

SchlieBlich, da moralische Wertorientierungen sich in bestimmten sozia-
len Beziehungsgeflechten manifestieren, muB als dritter Kontext auch die
politische, 6konomische und soziale Strukturierung der jiidischen Gesell-
schaft Beachtung finden.

Die sozio-6konomische Situation Israels zu Beginn des 1. Jahrhunderts, ihre Priagung
durch politische Bedingungen, zumal aber auch die aus dem spezifischen Typ dieser Ge-
sellschaft resultierenden Lebensverhiltnisse bestimmen grundsitzlich den sozialen »Sitz
im Leben« des Ethos Jesu. Dabei handelt es sich - in der gesamten mediterranen Welt - um
hochentwickelte Agrargesellschaften, deren Strukturen vor allem G. Lenski differenziert
dargestellt hat. Ich kann auch diese Zusammenhinge hier nicht néher ausfiihren und ver-
weise fiir das Urchristentum auf den Uberblick bei Stegemann/ Stegemann.® In unserem
Zusammenhang ist dariiber hinaus grundstzlich ra beachten, daB die Realisierung von
Werten in der sozialen Praxis von Menschen geschieht, d.h. sich bestimmter sozialer Syste-
me bedient. Solche sozialen Systeme »markieren die generellen Grenzen, innerhalb derer
bestimmte Qualitaten des Lebens und Lebensrichtungen stattfinden«?. Fiir die mediterra-
nen Gesellschaften lassen sich vier grundlegende soziale Systeme unterscheiden: Okono-
mie, Politik, Religion und Verwandtschaft. Von iiberragender Bedeutung war zweifellos
das Verwandtschaftssystem, in dessen Zentrum die Familien stehen. 10

Fazit: Jesuspezifische Auffassung vom Ethos seines Volkes, die mit seiner
Weltauffassung verbunden ist, sollte m.E. Gegenstand jener Untersu-
chungen sein, die traditionell mit dem Begriff Ethik Jesu iiberschrieben
werden. Dabei sollten die genannten drei BezugsgroBen, die jlidische, die
kulturelle und die sozialgeschichtliche Dimension der moralischen Welt
Jesu, Berticksichtigung finden. Doch dies ist die Formulierun g einer um-
fassenden Aufgabe. Ich kann hier nur auf zwei Aspekte eingehen: die
Stellung Jesu zu Familienwerten und zum solidarischen Verhalten unter
Nachbarn (Reziprozitit).

I Die Stellung der Jesusbewegung zu traditionellen Familienwerten

Die Zugehorigkeit zu einer Familie, in die ein Mensch geboren oder (etwa
durch Heirat) aufgenommen wird, bedeutete fiir die mediterranen Ge-
sellschaften alles. Sie gab (relative) soziale und emotionale Sicherheit und
bestimmte prinzipiell auch den sozialen Status. Innerhalb des Hauses gab

8 E.W. Stegemann / W. Stegemann, Urchristliche Sozialgeschichte. Die Anfinge im Ju-
dentum und die Christusgemeinden in der mediterranen Welt, Stuttgart 19972, 19ff; Ger-
hard Lenski, Macht und Privileg, Frankfurt a.M. 1977.

9 J.J. Pilch / B.J. Malina (Hg.), Biblical Social Values and Their Meaning. A Hand-
book, Peabody 1993, XV (meine Ubersetzung).

10 S. ebd.
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es (auch geschlechtsspezifisch) festgelegte Arbeitsteilung, Rollenzuwei-
sungen und Rangunterschiede. Die 6ffentliche Rolle fiir die Familie nah-
men im Prinzip nur Manner wahr, wihrend Frauen innerhalb des Hauses
dessen Verwaltung (auch in finanzieller Hinsicht) innehatten. Die ménn-
lichen Mitglieder - vor allem der pater familias (oikodespotes)- reprisen-
tierten auch die Ehre der Familie, zu der die Frauen durch ihre Scham bei-
trugen. Der einzelne definierte sich nicht individualistisch, sondern durch
die Beziehung auf eine bestimmte Familie, den Clan oder auch auf fiktive
Verwandtschaftsgruppen (wie etwa die Jesusbewegung und die spiteren
»christlichen« Gemeinschaften). Eine Familie (oder Haushalt: oikos)
war zugleich auch eine 6konomische GroBe - und zwar im Sinne der Pro-
duktion, nicht nur des Konsums, wie in unserer Gegenwart. Sie ist damit
zugleich auch eine 6konomische Institution, ja, die zentrale tkonomische
GroBe der antiken Agrargesellschaften, insofern die Familien Selbstver-
sorgungs-Einheiten waren.

1 Verlassen der Familien in der genuinen Jesusbewegung

Im Zuge der Nachfolge verlassen Jinger (und Jiingerinnen) ihre Arbeits-
stellen bzw. Familien (Mk 1,18.20; 2,14; vgl. 10,28-30). Dieser Vorgang
istes m.E. als Sozialverzicht zu bezeichnen, das heiB3t als Verzicht auf die
(relative) soziale Absicherung im Haus.!! Die ethische Implikation des
Nachfolgerufes Jesu 1aBt sich darum am ehesten auf die firr das antike
Wertsystem allerdings gravierende Entscheidung des Verlassens der Fa-
milien zuspitzen (neben den genannten Texten: Lk 9,57-62; 14-26; Mt
8,19-22; 10,37; Mk 3,31-35). Fir die verlassenen Familien bedeutete
dieser Vorgang einen u.U. sogar ernsten Eingriff in die Organisation der
Selbstversorgung, aber auch - da es sich bei den Verlassenden um jiingere
Manner und Frauen handelte - um eine Vernachlassigung der familidren
Pflichten und der Loyalitéit gegeniiber der Familie.

Besonders deutlich reflektiert Mt 8,18-22 (vgl. Lk 9,57-62) den durch die Nachfolge ver-
ursachten Bruch mit Familienwerten und die daraus resultierende deviante Lebenspraxis
der Jesusgruppe: DaB einem willigen Nachfolger Jesu gar von diesem verwehrt wird, sei-
nen Vater zu begraben (Mt 8,21), ist vermutlich eine hyperbolische Formulierung 12 fiir den
in der Jesusnachfolge geforderten Bruch mit den Familienwerten, deren Ubertreibung
aber noch einmal die auBergewohnliche Bedeutung dieser sozialen Friktion hervorhebt.

11 Einen eigentlichen Besitzverzicht erwartet Jesus nach Darstellung des Markusevan-
geliums nur von einem Reichen. Die entsprechende Forderung ist zugleich mit der Vertei-
lung des Reichtums an die Armen und dem Ruf in die Nachfolge verbunden (Mk 10,21).
12  Eskonnte sich um einen VerstoB gegen das Toragebot der Elternehrung handeln: So
E.P. Sanders, Jesus and Judaism, London 1985, der hier allerdings den einzigen VerstoB
Jesu gegen die Tora sieht (267). Dies gilt aber nur, sofern wir damit rechnen, daB die Szene
einen historischen Bericht darstellt. Ich neige freilich zu der Ansicht, daB es sich hier um ei-
ne stilisierte Szene und hyperbolische Forderung handelt.
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Das Begraben von Angehorigen ist Pflicht. 1 Wer seine Familie verlaBt, ist entweder »ver-
riickt« (Mk 3,20f), oder er weil, was er tut, und muB entsprechend mit nachhaltigen Kon-
sequenzen fiir sein Leben rechnen: Er oder sie hat alles aufgegeben, was an (relativer) so-
zialer Sicherheit normalerweise geboten werden kann (Mk 10,28-30); er oder sie muB3 ein
deviantes Leben fiihren, kann nicht einmal mit einem Platz zum Schlafen rechnen (Mt
8,20), anders gesagt: Ein solcher Mensch hat kein Zuhause.

Freilich ist zu beachten, daB es sich bei dem Verlassen der Familien in der
Jesusbewegung nicht um eine aus ethisch-programmatischen Griinden
resultierende Kritik der mediterranen (patriarchalen) Familienwerte
handelt. Diese These vertritt neuerdings J.D. Crossan: »Jesus sagt, er
werde die patriarchalische Familie entzweireien, indem er Beherrschte
und Herrschende gegeneinander aufbringen wird. «14

Crossan verweist fiir seine Interpretation auf die schon genannten Texte, in denen es um
das Verlassen der Familien geht (zumal auf Lk 14,26!)!5, aber auch auf Aussagen, in denen
Jesus Friktionen innerhalb der Familien voraussagt: Lk 12,49-53/Mt 10,34-36. Diese zu-
letzt genannten Texte, die in ihrem Grundbestand auf die Logienquelle und vermutlich auf
die genuine Jesusbewegung selbst zurtickgehen, zeigen wiederum den tiberragenden Stel-
lenwert der Familie als zentraler Institution der mediterranen Gesellschaften. Sie verbin-
den die Sendung Jesu - Jesus bringt keinen Frieden, sondern das Schwert - nicht mit einem
revolutionéren politischen Programm fiir die Gesellschaft als ganze, als ob Jesus also ge-
kommen sei, einen Aufstand gegen die fremde Vormacht Rom auf der Erde zu entfachen.
Wenn er keinen Frieden (schalom, umfassend gemeint, nicht nur Frieden im militérischen
Sinne) bringt, sondern das Schwert (griechisch: machaira, Kurzschwert, eher Dolch, keine
wirklich militarische Waffe), so soll damit die mit seinem Kommen verbundene Spaltung
innerhalb der Familien umschrieben werden. Diese Deutung unterstiitzt auch das nachfol-
gende Zitat aus Micha 7,6. Doch es fehlt in den Texten jeglicher Hinweis auf Kritik an den
Zustanden in der patriarchalen Familie. Vielmehr wird hier umgekehrt die Spaltung in den
Familien als notwendige, mit der Sendung Jesu verbundene soziale Folge beschrieben, die
im tibrigen im Kontext des Matthéusevangeliums (Mt 10,37 39) ausdriicklich auchin einen
Zusammenhang mit der Jesusnachfolge gestellt wird. Es geht hier also weder um Kritik am
Patriarchalismus noch um Revolution oder ein Ethos der Weltentsagung.

2 Keine Sonderweisungen fiir Frauen in der Jesusbewegung

Die Aufhebung traditioneller Familienbindung gilt zunachst einmal fiir
die mit Jesus wandernden Jiinger, aber wohl auch fiir Jiingerinnen. Die
Zugehorigkeit von Frauen zur Jesusbewegung geht eindeutig aus Mk
15,40f hervor. Dabei ist zu vermuten, dal auch Ehefrauen von Jiingern
im Zuge der Nachfolge ihre Familien verlassen haben. Neben dem auch
fiir sie geltenden Bruch mit den traditionellen Familienwerten muB als be-
sonders anstoBig empfunden worden sein, daf} sie mit Ménnern in der Of-
fentlichkeit wanderten und zusammenlebten.!® Damit gerieten sie

13  Sie wird aus Ex 18,20 und Micha 6,8 geschlossen.
14 Crossan, 399.

15 M.E. ein lukanisch-redaktioneller Text.

16 Dazu ausfiihrlicher Stegemann / Stegemann, 323ff.
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zwangslaufig in den Verdacht, sexuell verfiigbare Frauen zu sein.!” Inter-
essanterweise finden wir in der dltesten Jesustradition der Evangelien kei-
ne spezifischen Anweisungen fiir das Verhalten von Frauen als Nachfol-
gerinnen Jesu.

Die Geschichte von Maria und Martha (Lk 10,38-42) zeigt gerade, daB es hier um eine spé-
tere Situation in den (christlichen) Gemeinden geht (es wird die Situtation im Haus, nicht
auf der Wanderschaft vorausgesetzt). Auch die spezifische Qualifizierung der Frauennach-
folge in Mk 15,41 »sie dienten (diakonein) ihm« , die traditionelles Rollenverhalten von
Frauen im Haushalt anspricht, ist offenkundig einer spéteren Redaktion zuzuschreiben. '8

Dieses Defizit ist erstaunlich fiir antike mediterrane Gesellschaften, die
eine Art (moralische) Arbeitsteilung zwischen Frauen und Ménnern und
eine Fiille von préaskriptiven Aussagen tiber die besondere Rolle und das
Verhalten von Frauen kennen. Es erklart sich aber leicht, insofern die tra-
ditionelle geschlechtsspezifische Rollenverteilung, die im Prinzip fiir das
Haus galt, keinen Ort in der auBergewohnlichen Lebenssituation der
wandernden Jesusbewegung haben konnte. Damit war im gewissen Sinne
eine faktische Egalitit der Geschlechter verbunden. Ob ihr in der Jesus-
bewegung ein programmatischer Charakter beigelegt worden ist, ist aus
den Texten nicht mehr zu entnehmen.

3 Aussagen Jesu zu Ehe und Ehescheidung

Die Ehe ist eine Verbindung zwischen zwei Familien (nicht nur Einzelpersonen), der Ver-
handlungen zwischen Reprisentanten der Familien vorausgehen. Ist man sich einig gewor-
den, werden die zukiinftigen Ehepartner voneinander separiert, bis schlieBlich der Brauti-
gam seine Frau in einem rituellen, festlichen Akt in sein Haus (bzw. das seines Vaters) holt
(Mt 25,1-12). Die eheliche Verbindung hat religiose, 6konomische und politische (zumal
bei Angehérigen der Elite) und auch verwandtschaftliche Aspekte. Vor allem aber geht es
um die Verbindung der Ehre zweier Familien. Die Ehefrau, die bisher »eingebettet« war in
die Ehre ihrer Familie (meistens reprasentiert durch den Vater), wird nach ihrem Wechsel
in das Haus ihres Mannes in dessen Ehre und die seiner Familie eingebettet.

3.1 Ideal der Ehelosigkeit?

Jesus selbst war offenkundig nicht verheiratet, auch Maria Magdalena
scheint ehelos gewesen zu sein. Petrus war dagegen verheiratet (Mk
1,29ff; 1Kor 9,5).

Nur bei Lukas (wohl in Analogie zum Verhalten der kynischen Wanderphilosophen) for-
dert Jesus seine Jiinger dazu auf, die Ehefrauen zu verlassen (Lk 14,26; 18,29). Ich werte
diese Forderung hier nicht fiir das Ethos Jesu aus, da sie auf die spezifische Konzeption der

17 K.E. Corley, Private Women, Public Meals. Social Conflict in the Synoptic Tradition,
Peabody 1993, 39 u.6.

18 Diese Formulierung fehlt iibrigens bei einigen Textzeugen. Zur nachtriglichen Re-
daktion s. Stegemann / Stegemann, 323f.
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lukanischen Darstellung der Jesusbewegung zuriickgeht.!® Vergleichbares gilt fiir die
dunkle Aussage von Mt 19,12, die der matthéischen Redaktion zuzuschreiben ist. Ob Jesus
ein Ideal der Ehelosigkeit vertreten hat (wie offenkundig Paulus), lieBe sich dann allenfalls
noch aus der sog. »Sadduzierfrage« (Mk 12,18ff parr.) erwégen: » Denn wenn sie von den
Toten auferstehen, heiraten sie nicht und werden sie nicht verheiratet, sondern sie sind wie
die Engel in den Himmeln« (Mk 12,25). Was immer mit dieser Formulierung gemeint ist
(nach meiner Meinung wird die Erwartung ausgedriickt, daB nach der Auferstehung die
Teilung der Menschheit in Manner und Frauen aufgehoben wird), es handelt sich nicht um
eine Stellungnahme Jesu zur Ehe, sondern um eine solche zur Frage der Auferstehung, 20

Die Ehe wird von Jesus so wenig wie die Institution Familie in Frage ge-
stellt. Dies belegen auf ihre Weise Jesu AuBerungen zur Ehescheidung.

3.2 Ehescheidung

In der jiidischen Tradition werden die Bedingungen der Moglichkeit der
Auflosung einer Ehe unter Ruckgriff auf Dtn 24,1-4 unterschiedlich und
sehr ausdifferenziert diskutiert. Die Qumranessener scheinen die Ehe fiir
lebenslidnglich und prinzipiell unaufléslich zu halten, die Schule des Pha-
risders Schammai erlaubte die Auflosung nur fiir den Fall, daB eine Frau
»etwas Schandbares« (hebr.: erwat dabar / griech: aschemon pragma
[Dtn 24,1]) begangen hat. Was unter einer »schandbaren« Tat der Ehe-
frau als Entlassungsgrund aus der Ehe gemeint ist, wird wiederum in der
halachischen Tradition weiter ausdifferenziert.

Nach Mt 5,32; 19,9 hat Jesus die Entlassung einer Ehefrau nur fiir den Fall von porneia
(»Unzucht«) erlaubt, was immer damit gemeint ist (die sexuelle Beziehung einer Ehefrau
zueinem anderen Mann, oder eine verbotene Form der Verwandtenehe?). Esspricht vieles
dafiir, daB Jesus mit seiner Auslegung der Tora in groBer Ndhe zu Qumran steht.

Geht es in dieser Diskussion um spezifische Fragen der Toraauslegung in
der jiidischen Tradition, so weist schon der Begriff »schandbar« auf eine
kulturelle Dimension, namlich auf den zentralen mediterranen Werte-
Code »Ehre und Schande«. Hier ist nur wichtig, daB nach gemeinsamer
Auffassung der mediterranen Gesellschaften eine Ehefrau die Ehre ihres
Mannes verletzen, tiber ihn - als den Reprisentanten der familidren Ehre
- Schande bringen kann.

Diese Entehrung geschieht regelmaBig dann, wenn eine Ehefrau eine sexuelle Beziehung
zu einem anderen Mann hat. Sie kann aber auch schon Schande iiber den Mann bringen,
wenn sie sich »unziichtig« in der Offentlichkeit benimmt (mit aufgelosten Haaren geht,
nicht korrekt gekleidet ist usf.).2! Die Aufhebung einer Ehe hat auch soziale Dimensionen,
sie ist wie die Heirat ein sozialer ProzeB, in dessen Verlauf etwa die Ehefrau zu ihrer neuen

19 S.dazunur W. Stegemann, Wanderradikalismusim Urchristentum?,in: W. Schottroff
/ W. Stegemann, Der Gott der kleinen Leute. Neues Testament, Miinchen 1979, 941f.
20 Der Vergleich mit den Engeln hebt nicht auf Ehelosigkeit ab, sondern vermutlich auf
geschlechtliche Nichtdifferenzierung.

21 Beispiele bei P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Mi-
drasch. Bd. I, Miinchen 19613, 312ff.
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Familie hinzukommt und vor allem die Aufgabe der Geburt legitimer Nachkommen (am
besten: Sohne) und bestimmter Obliegenheiten im Hause iibernimmt. Auflosung der Ehe
bedeutet umgekehrt, daB eine Ehefrau aus dieser Familie wieder herausgelost werden muB
(ohneihre Kinder, die dem Familienoberhaupt gehdren) und u.U. inihre elterliche Familie
zurtickkehrt (der sie im iibrigen damit wiederum Schande bereitet, die sie aber auch vor
groBe soziale Probleme stellen kann).

Die Aufldsung einer Ehe war also unter den hier nur angedeuteten drei
Dimensionen ein duBerst komplizierter und fur viele auch finanziell kaum
erschwinglicher ProzeB. Sie ist wohl vor allem in der Elite praktiziert wor-
den (s. die Kritik des Téufers Johannes an Herodes Mk 6,17ff)** und war
fiir die Klientel Jesu eher ein »theoretisches« Problem.

3.2.1 Jesu Stellung zu Ehe und Ehescheidung

Eine definitive Einschitzung von Jesu Stellungnahme zur Aufhebung von
Ehen ist schwierig, denn wir miissen damit rechnen, daB alle fanf hier in
Frage kommenden Textzeugnisse (Mt 5,31f / 1k 16,18; Mk 10,2-12; Mt
19,3-9; 1Kor 7,10-15) redigiert sind. Jesu eigene Position 148t sich also
nur unter Vorbehalten rekonstruieren.

3.2.2 Spezielles Verbot der Wiederheirat Geschiedener

Alle Texte scheinen darin einig zu sein, daB Jesus Wiederheirat nach Auf-
l6sung der vorigen Ehe verbietet (1Kor 7,11) bzw. darin sogar Ehebruch
sieht (Lk 16,18; Mt 5,31f; 19,9; Mk 10,1 1£). Dies konnte so interpretiert
werden, daB Jesus zwar die Aufhebung von Ehen fiir méglich hielt, doch
eine Wiederheirat verboten hat.??

3.2.3 Generelles Verbot der Aufhebung von Ehen

Zwei Texte deuten allerdings darauf, daB Jesus nicht nur die Wiederheirat
Geschiedener verboten hat, sondern iiberhaupt die Auflésung einer be-
stehenden Ehe - und zwar unter Berufung auf Gen 1,27 (»er schuf sie
minnlich und weiblich«) und Gen 2,24 (»die beiden werden ein Fleisch
sein«): Mk 10,6-9 / Mt 19,4-6. Die eheliche Verbindung von Mann und
Frau wird hier auf die Schopfung (bzw. den Schopferwillen Gottes) zu-
riickgefiihrt.

Indem Gott die Menschheit »ménnlich« und »weiblich« schuf (Gen 1,27), intendierte er
die eheliche Verbindung von Mann und Frau, in der er den Ehe-Mann mit seiner Ehe-Frau
zu einer Einheit (»ein Fleisch«: Gen 2,24) verbindet (» Was nun Gott zusammengebunden
hat, soll ein Mensch nicht trennen«: Mk 10,9; Mt 19,6b). Die eheliche Einheit wird hier al-

22 Dazuauch J.S. Kloppenborg, Alms, Debtand Dirorce: Jesus Ethics in their Mediter-
ranean Context, in: Toronto Journal of Theology 6 (1990), 182-200: 194.

23  Dieswireim Verhaltnis zum Grundtext der Tora (Dtn 24,1f) beziiglich der Frage der
Authebung von Ehen insofern eine weitere Einschrinkung, als Dtn 24, 1f nur den Fall der
Wiederheirat der ersten Ehefrau (nach deren Entlassung) verbietet, und zwar sofern diese
inzwischen erneut verheiratet war. Jesus dagegen verbietet grundsétzlich das Eingehen ei-
ner zweiten Ehe nach Auflésung der ersten.
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so auf den Schopferwillen Gottes zurtickgefiihrt und ist prinzipiell unaufloslich. Die For-
mulicrung: »die zwei werden ein Fleisch sein« (Gen 2,24) kann entweder auf die sexuelle
Vereinigung abheben?, oder - was m.E. zumal im Kontext der Matthiusversion néher liegt
(»darum wird ein Mensch seinen Vater und seine Mutter verlassen und seiner Frau anhan-
gen«) - eine neue Verwandtschaftsbezichung (»Fleisch« kann im Sinne von Blutsver-
wandtschaft verstanden werden) begriinden.

Die eheliche Verbindung zwischen Mann und Frau ist also so eng und damit auch so unauf-
16slich wie die Verwandtschaftsbeziehung. Diese von Gott intendierte neue Verwandt-
schaft von Mann und Frau macht es umgekehrt ertréiglich, daB im Zuge der ehelichen Bin-
dung die bisherigen Familien verlassen werden miissen.

3.2.4 Lassen sich beide Positionen miteinander vereinbaren?
Tatsachlich ist dies méglich. Wenn man damit rechnet, daB Jesus prinzi-
piell eine Auflésung der Ehe fiir unerlaubt hilt, dann muf8 man die Wie-
derheirat nach Auflésung der Ehe als Ehebruch verstehen. Denn durch
die Wiederheirat wird in dieser Logik die nicht auflésbare, darum weiter
bestehende Vorehe gebrochen.

Eine vergleichbare Position finden wir bei den Qumranessenern (CD 4,20-5,2; 11QTem-
pelrolle 57,17-19). CD IV, 20f: »Sie sind durch zweierlei gefangen: In der Hurerei, daB sie
zwei Frauen zu ihren Lebzeiten nahmen; aber die Grundlage der Schopfung ist: Als Mann
und Frau hat er sie erschaffen (Gen 1,27).«25 11QTempelrolle 57,17-19 (iiber den Konig):
»Er darf zu ihr keine andere Frau hinzunehmen, sondern sie allein soll mit ihm sein alle Ta-
ge ihres Lebens. Und wenn sie stirbt, so nehme er sich eine andere aus seinem Vaterhaus,
aus seiner Sippe.«

Fazit: Jesus hat das familidre Wertesystem nicht kritisiert. Noch in ihrer
von der Norm abweichenden wandernden Lebenspraxis reflektiert die
Jesusbewegung die Hochschitzung der Familien und begriindet ihr eige-
nes Verhalten als unausweichliche Konsequenz der Nachfolge aufgrund
der charismatischen Autoritit Jesu. Die Jesusbewegung selbst wird zu ei-
ner neuen »Ersatzfamilie« aus Briiddern und Schwestern, ist darum wohl
auch nicht hierarchisch organisiert (s. dazu gleich IIL.1). Ich sehe also
nicht, daB Jesus ein »radikales« Ethos - des Besitzverzichtes, der Ehe-
bzw. Familienlosigkeit, der Heimatlosigkeit - vertreten hat.26 Knapp und
plakativ ausgedriickt: Die deviante (»wanderradikale«) Lebenspraxis
der Jesusbewegung war kein Lebensstil, der auf Kontinuitiit und generelle
Nachahmung zielte.

Zu dieser konservativen Orientierung an den traditionellen Familienwerten paBt, daB Je-
sus die Ehe als eine auf Lebensdauer angelegte neue Verwandtschaftsbindung verstanden

24 So Jub 3,3-7; vgl. auch 1Kor 6,16.

25 Der Text ist umstritten; s. zur Diskussion etwa Sanders, 257-259.

26  Darin unterscheide ich mich nach wie vor von der Deutung der Jesushewegung, die G.
Theiflen vorgetragen hat: s. zuletzt: Gerd Theiflen / Annette Merz, Der historische Jesus.
Ein Lehrbuch, Gottingen 1996, 316f.330.337.353f. Vgl. auch Crossan, passim, der Jesus
als bduerlichen jidischen Kyniker darstellt. Nach meinem Urteil bekommt die Jesusbewe-
gung erstmals in ihrer lukanischen Interpretation Ziige, die sie als Analogie zu den kyni-
schen Wanderphilosophen erscheinen 1aBt.
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hat, dieim Schopfungswillen Gottesintendiertist: Die Schopfung getrennter Geschlechter
(»ménnlich und weiblich schuf er sie«) ist Basis eines in der Ehe neu entstehenden »Kor-
pers« (»die beiden werden ein Fleisch sein«), namlich einer neuen Familie. Wiederheirat
nach Auflosung der Ehe ist Ehebruch, die groBtmdgliche Form der Ehrverletzung fiir die
antike mediterrane Kultur. Es ist von hierher auch konsequent, wenn Ehelosigkeit fiir Je-
sus kein Ideal ist. Auch in dieser Hinsicht werden erst spéter - von Paulus, Lukas und Mt
19,12, vor allem dann in der frithen Kirche - die Weichen neu gestellt.

III Nachstenliebe, Feindesliebe, Barmherzigkeit (Reziprozititsethik)

Die fiir das Ethos Jesu fundamentalen Solidaritatsbegriffe Ndchstenliebe,
Feindesliebe und Barmherzigkeit miissen im Kontext des antiken medi-
terranen Sozialverhaltens verstanden werden, das in der modernen Wis-
senschaft mit dem Begriff Reziprozitdt umschrieben wird.?’

Der Begriff meint ein Verhalten auf Gegenseitigkeit hin, so etwas wie ein Netz von gegen-
seitigen Leistungen unter Personen und sozialen Gruppen. Der traditionell verwendete
Begriff » Vergeltungsethik « ist in unserem Sprachgebrauch negativ besetzt und soll hier da-
rum nicht verwendet werden. Reziprozitit setzt grundsétzlich Symmetrie der sozialen Posi-
tionen und Balance im Austausch voraus undist mit sorgfaltiger » Aufrechnung« der wech-
selseitigen Leistungen verbunden.

Es gibt verschiedene Formen der Reziprozitit, sie werden bestimmt durch die spezifischen
Sozialbeziehungen bzw. den sozialen Status der Beteiligten. Im Mittelpunkt steht die Soli-
daritat in den Familien, die familidre Reziprozitat, in der die umfassendsten und engsten
Solidarleistungen erwartet wurden. Sie kann sich auf die engere Familie, aber auch auf die
extended family (Clan) beziehen. Daneben war von hoher Bedeutung die ausgeglichene
Reziprozitit, die zwischen Dorfgenossen, Nachbarn und Freunden geiibt wurde. Diese
Form wird mit (griechischen) Begriffen wie kalon poiein bzw. agathopoiein (» Wohltétig-
keit«) umschrieben. Eine spezifische Form stellt in diesem Zusammenhang die » Freundes-
liebe« dar. In der jiidisch-christlichen Tradition steht fiir diese ausgeglichene Reziprozitét
der Begriff »Néchstenliebe«. Gemeint sind Wohltaten unter Nachbarn - wie das gegensei-
tige Leihen von Giitern und Dienstleistungen, aber auch formelle Kontrakte wie Genos-
senvertrage und Heirat. Von diesem auf unmittelbaren Ausgleich bedachten Sozialverhal-
ten ist die generelle Reziprozitat zu unterscheiden. Sie setzt Statusungleichheit der Betei-
ligten voraus (etwa die Beziehung eines Patrons zu seinen Klienten, von Reichen zu Ar-
men). Da der Statusunterlegene nicht Gleiches mit Gleichem vergelten kann, werden von
ihm etwa Ehrerweisungen, politische Loyalitit und Unterstiitzungen anderer Art erwartet.
Der Gebende verlangt hier kein direktes Aquivalent fiir seine Leistungen. Auf diesem Hin-
tergrund ist die Barmherzigkeit und das Almosengeben zu verstehen (eleos/eleos poiein,
eleemosyne). SchlieBlichist die negative Reziprozitat zu nennen, d.h. ein unter Umsténden
auch auf Gewinn abzielendes Verhalten gegeniiber Fremden, aber auch die Versagung der
Solidaritét gegeniiber sozialen Feinden. In diesen Zusammenhang gehort die »Feindeslie-
be«.

Im Folgenden werde ich die Neuinterpretation der Reziprozititsethik
durch Jesus bzw. der Jesusbewegung kurz darsteller.

27 Zur Reziprozitatsethik siehe ausfiihrlicher Stegemann / Stegemann, 28.37.41f.
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1 Familidre Reziprozitat

Jesus hat die Konventionen der familidren Reziprozitit insofern neu in-
terpretiert, als er sie auf die Sozialbeziehungen innerhalb des Jiingerkrei-
ses angewendet hat. In der Jesusbewegung verhilt man sich zueinander
wie Briider und Schwestern einer antiken GroBfamilie (Mk 3,31-35). Die
Nachfolgegemeinschaft wird also zu einer fiktiven Familie, ersetzt die ver-
lassene GroBfamilie. Fiir diese neue Ersatzfamilie gelten offenbar nicht
die traditionellen hierarchischen Werte (vgl. Mk 9,33ff; 10,35ff). Hierher
gehort auch Mk 10,29f, wo den Nachfolgenden, die ihre bisherigen Fami-
lien aufgegeben haben, ein neuer Familienverband zugesagt wird. Dieser
Text reflektiert offenkundig schon die nachosterliche Gemeindewirklich-
keit.

2 Naichstenliebe und Feindesliebe

Nachstenliebe (Ursprungstext Lev 19,18.37) bezeichnet, wie dargelegt,
die ausgeglichene Reziprozitit unter Nachbarn und Freunden; seinen
Néchsten lieben wie sich selbst, das bedeutet im Sinne der »goldenen Re-
gel«, ihm das zu tun, was man selbst gern erfahren wiirde, bzw. ihm nicht
zu tun, was man auch selbst nicht erleiden mochte. Der Begriff lieben
(agapan) meint also zundchst einmal ein soziales Solidarverhalten, nicht
eine affektive Beziehung oder Gesinnung. Im mediterranen Verhaltens-
kodex nachbarlicher Solidaritat werden diejenigen aus der Reziprozitit
ausgeschlossen, die als Fremde der eigenen Gruppe nicht angehéren und
darum auch keinen Anspruch auf deren Solidaritat haben. Aber auch sol-
che Gruppenmitglieder, die ihrerseits die Reziprozitit verletzt haben, sich
also den Bedurfnissen der anderen verweigert oder erfahrene Leistungen
nicht ersetzt haben, sind normalerweise aus der Reziprozitat der Nach-
stenliebe ausgeschlossen. Auch der wirtschaftlich nicht Leistungsfahige,
der also erfahrene Wohltaten nicht vergelten kann, kann nicht in den Ge-
nuB dieser Solidaritatsform kommen. Aus dem Netz sozialer Solidaritat
fielen also einerseits die Fremden, andererseits jene heraus, die sich als
feindlich erwiesen hatten bzw. aufgrund ihrer defizitiren wirtschaftlichen
Leistungsfihigkeit nicht vergelten konnten.

Jesu Interpretation der hier umschriebenen Reziprozititsethik steht weit-
hin in Kontinuitét zur jidischen Tradition.

2.1 Nichstenliebe und Barmherzigkeit
Schon in der jiidischen Tradition vor Jesus wurde die ausgeglichene Rezi-
prozitit auch auf die Fremden und die Armen ausgedehnt.28 In der Jesu-

28 Das Nachstenliebegebot in Lev 19,18 wird in Lev 19,37 ausdriicklich auch auf die
Fremden angewendet. Dartiber hinaus kennen wir Texte, in denen zur Solidaritat gegen-
iber Armen aufgerufen wird (vgl. nur Dtn 14,18f; 15,41f; 24,19-21).
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stradition stellt das Gleichnis vom barmherzigen Samariter beide Aspek-
te dar und fordert sie in einer Interpretation des Néachstenliebegebotes ein
(Lk 10,25ff). Néachstenliebe wird hier explizit als Tun des Erbarmens ( ele-
os poiein) dargestellt (als Hilfe gegentiber einem in Not geratenen Men-
schen), und zwar durch einen Fremden (Samariter). Es wird hier also we-
der von der Gruppenzugehorigkeit noch von der Leistungsfahigkeit des
Partners her gedacht. Im Mittelpunkt steht seine Not. Auch im Zusam-
menhang der Feindesliebe (vgl. Lk 6,27ff / Mt 5,43ff) begegnet diese
Neuinterpretation der ausgeglichenen Reziprozitit: »Und wenn ihr nur
denen etwas leiht, von denen ihr es zuriickzubekommen hofft, welchen
Dank erwartet ihr dafiir? Auch die Siinder leihen Siindern in der Hoff-
nung, alles zuriickzubekommen« (Lk 6,34). Néchstenliebe wird also in
der Jesusbewegung von einem reziproken Verhalten unter sozial Glei-
chen zu einem Verhalten zwischen sozial Ungleichen umformuliert.

2.2 Feindesliebe

Schon in der Tora (Lev 19,18.37) wird die ausgeglichene Reziprozitit
auch auf die Fremden wie auch solche Personen, die sich als feindlich er-
wiesen haben, bezogen. D.h. das Nichstenliebegebot von Lev 19,18 ist
selbst schon eine Art »Feindesliebegebot«, auch wenn der Begriff nicht
fallt.

Dies wird deutlich, wenn der Kontext des Néchstenliebegebotes beachtet wird (» Du sollst
deinen Bruder nicht hassen« [19,17]; » Du sollst dich nicht raichen noch Zorn bewahren ge-
gen die Mitglieder deines Volkes« [19,18]).2

In der Deutung des Néchstenliebegebotes durch Jesus wird diese Anwei-
sung explizit auf den Begriff der Feindesliebe gebracht (Mt 5,43f; Lk
6,271f). Jesus dehnt die reziproke Solidaritét also auch auf wirtschaftlich
schwache und sozial feindliche Mitmenschen aus. Lukas begriindet dieses
Verhalten damit, daB die hier Angesprochenen barmherzig sein sollen
wie der himmlische Vater. Fiir Matthdus geht es um die Nachahmung der
Vollkommenbheit Gottes (Mt 5,48). Bei Lukas finden wir im tibrigen auch
einen Verweis darauf, daB Gott fiir dieses Verhalten Lohn erstatten wird
(Lk 6,35), d.h. Gott wird zu einem Partner im Reziprozitétsverhalten.

Fazit: Die in den mediterranen Gesellschaften (auch der jidischen Ge-
sellschaft) iiblichen Sozialnormen der Reziprozitit erfuhren durch Jesus
eine dreifache Neuinterpretation. Einerseits wurde die familidre Rezipro-
zitat auf die Jesusbewegung selbst als fiktive Verwandtschaftsgruppe an-
gewendet. Hierarchische Strukturen wurden durchbrochen. Andererseits
wurde die generelle Reziprozitit (Nachstenliebe) auf Fremde und wirt-
schaftlich Schwache ausgelegt. SchlieBlich interpretierte Jesus die Néchs-

29 Einige weitere Texte: Spr 25,22f; Tob 12,8f; 1QS 10,17f.
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tenliebe in Kontinuitét zur judischen Tradition explizit als Feindesliebe,
bezog also die iiblicherweise aus dem Solidarverhalten herausgefallenen
Personenkreise in die Reziprozitatsethik mit ein.

SchluBbemerkung

Jesus hat keine Ethik (im modernen Sinne) formuliert, sondern das Ethos
seines judischen Volkes in mancherlei Hinsicht akzentuiert. Zwei Pro-
blemkreise sind hier skizziert worden, namlich Jesu Stellung zum zentra-
len Wertesystem seiner Gesellschaft, der Familie, und zu den Konventio-
nen der Solidaritit, des auf Gegenseitigkeit (Reziprozitit) basierenden
Systems sozialer Beziehungen. In beiden Fillen zeigte sich eine enge Ein-
bindung der moralischen Stellungnahmen Jesu in die kulturellen und so-
zialen Rahmenbedingungen seiner Gesellschaft. Sie lassen sich also nicht
so ohne weiteres - d.h. letztlich: ohne Kulturvergleich - in die modernen
moralischen Diskurse einspeisen. Jedenfalls gilt dies fiir die modernen
westlichen Gesellschaften, in denen nicht mehr Verwandtschaft und Fa-
milie den hochsten Wert darstellen, sondern die Selbstverwirklichung des
Individuums, das auch wirtschaftlich nach dem groBten eigenen Nutzen,
nicht nach Ausgleich bzw. Balance strebt. Doch statt dariiber zu lamentie-
ren und sich (vergeblich) in vergangene Gesellschaften zurtickzusehnen,
schlimmer noch: statt konservativer ideologischer Repristinierung kultu-
rell fremder family values, denen qua biblischer oder »christlicher« Be-
grindung ein Wert an sich zukommen soll, oder statt progressiver ideolo-
gischer Uberhdhung von Nichstenliebe und Feindesliebe als abstrakten
Solidarprinzipien, gilt es, die historische (kulturell-soziale) Bedeutung
von Jesu Positionen erst einmal wahrzunehmen. Martin Niemollers be-
ruhmtes Diktum: » Was wiirde Jesus dazu sagen?« klingt gut, taugt aber
nicht fiir die Praxis moderner ethischer Diskurse. Denn fiir die meisten
moralischen Diskurse der Gegenwart - von Gentechnik bis Kernenergie -
trifft wohl die Antwort zu: gar nichts; Jesus kannte diese Probleme nicht.
Ich schlage vor, den Gedanken umzukehren: »Was sagen wir zu Jesus (=
zu seinen moralischen Stellungnahmen)?« Wer weil, ob unter dieser
Leitfrage nicht auch im Gesprach mit Schiilern und Schiilerinnen die
Wertewelt Jesu erfahrbar wird, sei es nur als Anfrage an die eigene. Eine
historisch-kulturelle Verortung der moralischen Stellungnahmen Jesu
nimmt ihnen in jedem Fall den Charakter des Absoluten, der Unhinter-
fragbarkeit - und damit auch der Unerreichbarkeit.

Nehmen wir als Beispiel die Hochschatzung von Ehe und Familie bzw. das Scheidungsver-
bot Jesu. Wir leben in einer Zeit, in der ca. ein Drittel aller Ehen geschieden werden, die
Single- Existenz (zumal in den Stddten) signifikant zunimmt, die Kleinfamilien immer
kleiner werden. Ich stelle mir vor, daB der Religionsunterricht die zu unserer Praxis nahezu
gegenteiligen Werte Jesu und seiner Kultur zum AnlaB nimmt, nach den Werten zu fragen,
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die unsere, hier nur umrissene, Praxis implizieren. Dabei geht es mir weder um eine Kritik
der Gegenwart, noch um eine einfache Affirmation der kulturellen Werte Jesu. Es gibt ja
einerseits durchaus gute Griinde fiir die genannte Praxis der modernen Selbstverwirkli-
chung, andererseits auch Griinde gegen eine Forderung, das Familien-Ethos Jesu eins zu
eins auf unsere Situation zu iibertragen. Ein rigides Scheidungsverbot wird man wohl kaum
- um ein krasses Beispiel zu nennen - einer ins Frauenhaus gefliichteten maltrétierten Ehe-
frau empfehlen, nur weil Jesus die Ehescheidung verboten hat.

Was ich meine: Die hier angedeutete Kontextualisierung moralischer
Forderungen Jesu macht uns diese zunéchst einmal fremd, offenbart ihren
historischen, kulturellen und sozialen Abstand. Doch das ist sinnvoll, da
diese Verfremdung es eher erlaubt, den damit verbundenen Wertehori-
zont und von ihm her den gegenwirtigen wahrzunehmen und zu beurtei-
len. Ich meine also ernst, daB es im Religionsunterricht darum gehen soll-
te: Was sagen wir zu Jesus (hier zu seinen Familienwerten)? Aber auch:
Was sagen wir zu unseren eigenen Werten? Konnen wir im Religionsun-
terricht mehr leisten, als Werte und Orientierungen unserer Gesellschaft
bewuBter zu machen und durch ihren Vergleich mit (in diesem Fall) bibli-
schen zur eigenen Wertorientierung der Schiilerlnnen beizutragen?
Letztlich zu entdecken, daB auch unsere Wertorientierungen kontextuell
sind, eingebettet in religiose, kulturelle und soziale Strukturen?

Dr. Wolfgang Stegemann ist Professor fiir Neues Testament an der Augustana-Hochschule
Neuendettelsau.

Abstract

This essay attempts to reformulate the task of exegetical analysis of Jesus ethics. It empha-
sizes the contextuality of the moral teaching of Jesus which should be studied against (1) its
Jewish background and which is (2) embedded in the cultural values and (3) society and so-
cial institutions of the first century mediterranean world. Two examples serve as illustra-
tions of the favoured approach: The first deals with Jesus< estimation of Jewish family
values, which are altogether of central meaning for the mediterranean world. The second
discusses Jesus’ elaboration of two main commandments (the love of neighbors and the
love of enemies) within the context of what is called reciprocity, a basic pattern of social be-
haviour in his society.
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4.1

Hans—Gﬁn}e(Heimbrock

Wer fragt denn schon nach Erlosung?

1 »Erlosung wovon? na, von der Langeweile!«

Mit dem einschldgigen Lehrstiick des Heidelberger Katechismus »Von
des Menschen Erlosung« sind vorzeiten dort, wo es tiblich war, Genera-
tionen von Konfirmanden konfrontiert worden. Es hat den Anschein, als
suchten vor allem Jugendliche heute Erlosung ganz woanders. Man
braucht keine aufwendige statistisch abgesicherte Forschung mehr, um
Zustimmung fiir die Diagnose zu finden, daB8 traditionelle christliche Er-
l6sungslehren oder auch nur kirchennahe Angebote nicht eben viel Zu-
spruch bekommen. Und das steht nicht im Widerspruch zur bekannten
Trendformel jugendlicher Religiositat »Kirche? nein danke! Jesus? ja bit-
tel«. GewiB, zu Kirchentagen oder auch nach Taizé pilgern Tausende, um
dort nicht nur einen x-beliebigen Ausstieg aus dem Alltag zu versuchen,
sondern wohl auch, weil sie gerade dort Kontakt mit einer sonst kaum er-
lebten Lebendigkeit von Christentum zu finden hoffen, zu der auch Erlo-
sungshoffnung gerechnet werden kann. Aber was ist das fiir so viele?
Fiir viele andere wird die Erfahrung, die man mit dem Wort >Erlosung¢
beschreiben konnte, in ganz anderen Situationen greifbar. Etwa im Erle-
ben eines Popkonzerts. Und zwar nicht erst das mehrstiindige ekstatische
Musikspektakel, sondern bereits die pure Erscheinung der lang ersehnten
Heroen am Beginn der Show induziert solche Erfahrung: » Plétzlich ein
gellender Aufschrei, die Erlosung. Auf der Rampeerscheint Angus Young,
Held des Abends und Herr tiber 80.000 Watt. «!

Frage ich ganz normale Schiilerlnnen (mit durchaus religidser Sozialisation), was ihnen
1998 zu >Erlésung« einfillt, so bekomme ich etwa folgende Antwort: » Klar: Boy-groups -
das sind die Mirchenprinzen von heute. Schon siebenjihrige Mdadchen fallenim Konzertrei-
henweise in Ohnmacht; schreiben heifie Liebesbriefe, trdumen von einer Begegnung wenig-
stens einmalim Leben. Erlosung wovon - na, von der Langeweile! « Assoziiert werden eher
Schlagworte wie »No future!«, Triume vom Ausstieg aus dem Alltag in den Ferien, »Erlo-
sungshappenings« bei Extremsportarten oder in exzessiven Diskoerlebnissen. Viele nen-

1 H. Trimpel, Seelsorge bei Dr. Sommer. Religion und Religiositéit in der Jugendzeit-
schrift BRAVO, Miinchen 1997, 115.
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nen auch Experimente mit okkulten Praktiken, Begegnung mit AuBerirdischen oder Erlo-
sung von Naturkatastrophen auf dem Wege einer Reise ins Universum.

An die erlésende Kraft schulischer Bildung nach der faustischen Devise » Wer immer stre-
bend sich bemiiht, den konnen wir erlosen« glauben heute Jugendliche kaum noch. Aber
auch die erfolgreicheren unter ihnen nicken stumm mit dem Kopf, wenn eine erzéhit:
» Meine Freundin tat sich in der Schule fiirchterlich schwer. Jahrelanges Strampeln, jeden
Morgender Krach mit dem Lehrer, ewiger Streft und Zoff mit den Eltern, daf3 sie nich’ genug
tat. Fiir meine Freundin war ihre Lehrstelle nach der Schule die Eriosung. «

Was tue ich eigentlich als Erwachsener, wenn ich mich auf die Suche nach
Vorstellungen von >Erlosung« in Bildern und Szenen aus Jugendkulturen
oder aus Angeboten populdrer Alltagskultur heute begebe? Wird da
nicht von mir an Jugendliche eine Thematik herangetragen, die fiir sie
kaum oder gar nicht von Belang ist, die vielmehr erst von Erwachsenen
erzeugt wurde? Und von ganz bestimmten, ndmlich theologisch und reli-
gionspadagogisch Interessierten und kirchlich Gebundenen, die den Fin-
ger »am Puls der Zeit« haben wollen, deshalb auf der Suche nach » An-
knipfungspunkten« sind? Wollen denn Jugendliche heute iiberhaupt
noch erlost werden? Sehnen sie sich nach Erlosung? Und: Wovon wollen
sie erlost werden, auBBer von der Langeweile des durchschnittlichen Schul-
alltags? Ist das Thema nicht eine typische Sache von Erwachsenen, von
christlichen Agenten moderner Innerer Mission, genannt Religionspa-
dagogik? Es erscheint mir wichtig, diese Fragen angemessener Annéhe-
rung nicht als Koketterie zu duBern, sondern in ihrer Bedeutung fiir me-
thodische Strategien einer erfahrungshaltigen Religionsforschung frucht-
bar zu machen. Ich tue dies, indem ich im folgenden komplementéire We-
ge der Anndherung skizziere.

2 Kontextueller Ansatz
2.1 Erfahrungshaltige Auslegung von Erlosungsmythen

Ein in der jiingeren Religionspadagogik beider Konfessionen und auch
weit iiber die Grenzen Deutschlands inzwischen mit viel Zustimmung er-
probter Weg setzt nicht mehr steil bei einer an Bibel oder Bekenntnis
orientierten Katechetik an, sondern fragt danach, wie und wo im Hori-
zont der Adressaten des Unterrichts, in gegenwartigen alltagskulturellen
Kontexten von Jugendlichen Umgang mit religiosen und christlichen
Themen geschieht, wie und wo jene im Sinne von >Aneignung< heute in
Alltagswelten von Jugendlichen umgesetzt werden. Solche Reflexion be-
schriankt sich dann in unserem Falle bewuBt nicht auf Klarung dessen, was
den Sinn eines je spezifischen christlichen Erlosungsbegriffs bestimmt,
sondern umfaBt auch das, was im weiteren Zusammenhang Vorstellungs-
und Erfahrungsgehalte tradierter religioser Aussagen ausmacht. Das wi-
ren also etwa Vorstellungen von Verbesserung, insbesondere radikale
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Veranderung der vorfindlichen Realitit, seien sie als Traum und Imagina-
tion von privatem Ausstieg, als gesellschaftspolitische Botschaft vom
Umsturz bestehender ungerechter Verhaltnisse oder auch als kosmisches
Erlosungsdrama angelegt. Weiter geht es dann um Beschreibung von Tré-
gern der Erlosung in Form bestimmter Erlosergestalten, Stars/Helden/
Idole/Ideale sowie schlieBlich um die je gewahlten Mittel der Erlosung.
Ein solches »kontextuelles« Vorgehen ist religionspadagogisch durchaus
interessant und fruchtbar. Denn es 148t sich so recht schnell einsichtig ma-
chen, daB generell wie speziell im Blick auf das Thema >Erlésung< Reli-
gion in unserer Kultur keineswegs unsichtbar oder gar verschwunden ist.
Im Gegenteil: es wird in Alltagskulturen mit Erlosung immer noch? und
allerorten umgegangen. Zu erinnern wére etwa an populére und gewinn-
trichtige Produkte der modernen medialen Massenkultur, etwa an Filme.

Der »Kénig der Lowen, ein wahrer Kassenschlager, setzt nicht nur menschliche Grund-
themen wie Rivalitét mit dem Vater, Schuld oder junge Liebe ins Bild, sondern auch den
heroischen Kampf des jungen verantwortungsvollen Helden, am Ende verspricht der Plot
Erlosung vom Bosen und immerwéahrenden Frieden.

Im Plot von >Terminator 2« geht es unter dem Titel «Judgement Day« um nichts weniger als
die Rettung der Welt vor den zerstorerischen Machenschaften eines teuflischen Doppel-
géingers von >Terminator, der infolge technischer Moglichkeiten unsterblich ist und aus je-
der Katastrophe zu neuem Leben auf-ersteht. Endgiiltige Ausschaltung des Bésen erfolgt
durch den Protagonisten mit wahrhaft christusahnlicher soteriologischer Mission. Er kann
sie nur vollenden, indem er sich schlieBlich selbst opfert.? Eine ahnliche Story liegt dem
Film » Armageddon« zugrunde, in dem sich der Held Bruce Willis opfert, um die Erde zu
retten.

Dieses Erlosungsmotiv kann als »Standard-Mythos« vieler populirer Kinofilme identifi-
ziert werden®, als pragend fiir ganze Gattungen wie etwa derjenige von Westernfilmen
nach dem Motto »Der Erléser im Sattel«5. Und es ist auch noch in der jiingsten Titanic-
Version vom Regisseur J.Cameron virulent: Der Held Jack riumt seiner Geliebten Rose
die Eisscholle, um ihr Uberleben zu sichern. ». . . in all dem erzihlt, zitiert, montiert dieser
Film neu die zentralen Stationen der christlichen Heilsgeschichte: das Opfer, das Lebens-
hingabe aus Liebe ist . . . und die Auferstehung als endliche Insrechtsetzung dieses Opfers
gegen die Systeme von Macht und Geld, gegen technologischen GréBenwahnsinn und
kaltherzige Selbstdurchsetzung. «¢

Bereits solche eher zufillig angestellten Beobachtungen widerlegen den Verdacht, daf in

2 Zu ilteren thematisch entsprechend orientierten Streifziigen durch Erlosergestalten

der Comic-Literatur vgl. H.-G. Heimbrock, Religiose Erfahrungen in Comics ? in: ders.,

(Hg.), Erfahrungenin religiosen Lernprozessen. (Ertrige der 2. Arbeitstagung »Religions-

padagogik und Religionspsychologie<), Géttingen 1983, 141-155 sowie ders., Lern-Wege

religioser Erziehung, Gottingen 1984, 187-196.

3 Vgl auch G. Seeflen, Vater war eine Erlésungsmaschine. Mit >Terminator 2« beginnt

ein neues Nachkriegskino, in: ders., Clint Eastwood/Federico Fellini, Essays zum Kino,

Berlin 1996, 128-139. ]

4 Diesen beschreibt R. Sistermann, Symboldidaktik und gebrochener Mythos, EvErz 42

(1990) 312ff. genauer.

5 Vgl G. Seeflen, Augenschein und Zeichenwelt, Universalitit und kulturelle Identitit

im Film, Arnoldshainer Protokolle 1/91,41-70, der Western als sikularisierten Erlosungs-

mythos untersucht.

6 H.-M. Gutmann, Der Herr der Heerscharen, die Prinzessin der Herzen und der Konig

?S{; Lowen, Religion lehren zwischen Kirche, Schule und populirer Kultur, Giitersloh
8, 140.
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Jugendkulturen die Sehnsucht nach Erlosung verblaBt seien, abgehakt zugunsten einer all-
seitig verbreiteten dumpfen Langeweile einer materiell tibersattigten konsumistischen
Wohlstandsgesellschaft a la » Generation X«.

Zu dhnlichen Eindriicken kommen auch differenzierte Studien zu rele-
vanten Phianomen zeitgenossischer Jugendkulturen, etwa die zum Musi-
kerleben. So konstatiert 1. Kogler fiir unterschiedliche Wellen der Pop-
musik im Laufe der letzten 40 Jahre, von »drogen-inspirierter Suche nach
Gott« bis hin zu »Rap« und » White Metal« der 90er, immer wieder neu
artikulierte Sehnsucht nach Erlosung.” Und mit Blick auf die Texte der
untersuchten Lieder verweist sie dazu motivgeschichtlich vielfaltig auf
Anleihen aus »Bibel und aus dem christlichen Kontext«®.

Auch eine jiingst veroffentlichte Untersuchung tiber Thematisierung von Religion in der
populdren Jugendzeitschrift » Bravo« liefert ahnliche Einsichten. Geht man mit einem wei-
ten Religionsverstindnis davon aus, daB auch dies als Medium kultureller Kommunikation
und Sinnstiftung zu betrachten ist, so findet sich zwar wenig konfessionell-religiése The-
matik in den Themenschwerpunkten Stars, Liebe und Musikszene, dafiir aber um so mehr
Anniherungen und Beschworungen einer besseren Welt. »Dem >Bosenc in der Welt wird
eine Hoffnung auf eine zukiinftige bessere Welt entgegengesetzt, durchaus in christliche
Semantik, der Hoffnung auf eine zukiinftige >Erlosung« gekleidet.«®

2.2 Entdeckung oder Entlarvung?

Freilich, ein solcher an Erfahrungen von Erlésung in zeitgendssischen
Alltagskulturen orientierter Erkundungsweg sto8t frither oder spater auf
ein Problem. Esliegt in der Logik eines kontextuell orientierten Ansatzes,
zwar nicht am Beginn der Arbeit, aber doch irgendwann genauer nach
dem vom >Text¢< gemeinten Sachverhalt zu fragen, hier also nach spezi-
fisch christlichen Anschauungen und Vorstellungskomplexen von » Erl6-
sung« und vor allem nach ihrem Verhiltnis zu den erhobenen Kontexten.
Vergleicht man aus solcher Perspektive nun >Text< und >Kon-Texte<, so
darf man sich zwar von der hochst unterschiedlichen Sprache als Medium
von Erlosungsvorstellungen nicht den Blick fiir analoge Sachverhalte
oder Strukturen verstellen lassen. Wo das Neuen Testament in 6kono-
misch-juridischer Diktion von »apolytrosis« (Loskauf) sprach, wo die alt-
kirchliche Dogmatik von »infra-lapsarischer redemptio« handelte, wo re-
formatorische Soteriologie das »extra nos« wie das »pro nobis« des
Christusgeschehens gegen alle Versuchungen aus Rom oder Rotterdam
festhielt, da wird heute massenkulturell von Erlésung mit ganz anderen
Sprachbildern gesprochen. Theologiegeschichtlich Interessierte wiirden

7 I Kégler, Die Sehnsucht nach mehr. Rockmusik, Jugend und Religion, Graz 1994.
81 Bbd: 225:

9 G. M. Klinkhammer, Jugendliche Traume vom Heil, in: L. Friedrichs/ M. Vogt (Hg.),
Sichtbares und Unsichtbares: Facetten von Religion in deutschen Zeitschriften, Wiirzburg
1996, 84; zu »Bravo« s. Trimpel.
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vielleicht fragen, ob und inwieweit es in modernen auBerchristlichen Kon-
texten eigentlich noch um einen halbwegs vergleichbaren Kern von Erl6-
sung oder zumindest um strukturelle Parallelen geht.

Mir ist in unserem Zusammenhang allerdings ein anderes Problem vor-
dringlicher: Kontextuelles Vorgehen der genannten Art steht zumindest
zuweilen in der Gefahr, daB solche Analogiebildung letztlich doch eine
gewisse Schlagseite hat. Das kann man schon an der Nomenklatur able-
sen, wenn das Verfahren der kontextuellen Hermeneutik auf Analogie-
bildung nach der polaren Spannung von »Tradition« und »Situation«
aufgeschliisselt wird oder etwa unter der Uberschrift » Biblische Texte im
Kontext von Ersatzsymbolen« diskutiert wird.!0 Nicht selten geschieht
Vergewisserung tiber gegenwartig virulente Erfahrungsbeziige des The-
mas mit dem impliziten oder expliziten Interesse, »an Antworten christli-
cher Glaubensiiberzeugungen heranzufiihren«!!, deren Substanz bereits
vor allen alltagskulturellen Streifziigen feststand. Und dieser Ansatz ist -
bei aller Bemihung um das Aufzeigen aktueller Erfahrungsbeziige - be-
stimmt von theologischer Unterscheidungsbemiihung im Namen der
Grundeinsicht, dal »immer ein nichtauflosbarer Rest bzw. eine uniiber-
briickbare Kluft bestehen bleibt zwischen dem gegenwirtigen Selbstver-
standnis und der zu vermittelnden, geglaubten Heilsiiberzeugung der
Christen«!2,

Chr.Bizer hat die hier lauernde Falle bereits vor Jahren ironisch aufs Korn genommen:
»Die Rechtfertigung durch die Erldsergestalt Christi wire das direkte Kontrastprogramm
zur Selbstfindung durch Kleidung. Aber in dem Moment, in dem die Kontraste unterricht-
lich kontrastiert werden, bricht der Unterricht didaktisch zusammen. Der Pulli ist kusche-
lig, aber die Rechtfertigung durch Christus sind nur Worte. Wollen die uns den Pulli etwa
madig machen?«13

Auch in neuesten religionspadagogischen Versuchen, die das erklarte Ziel verfolgen, »mit
Jugendlichen die Religion ihrer Lebenswelt (zu) entdecken«!4, endet ein solcher Weg zu-
weilen allzu schnell bei der Kritik religiéser Ersatzbilder in popularmedial bestimmten All-
tagskulturen. Auch dort wird einerseits zunéchst Religion in theologischerseits bislang
weitgehend iibersehenen Kontexten neu entdeckt. » Die oft unsichtbare und verdeckte Re-
ligion soll im Alltag entdeckt und dechiffriert werden.«'* Aber unter der kritischen Leitfor-
mel »Religion als Umverpackung« wird solche Erkundung von Religiositat zugleich immer
schon eingeschrinkt betrieben, weil das Interesse einer erweiterten Wahrnehmung kri-
tisch-einseitig allein auf Entlarvung des Gefundenen als konsumistische Instrumentalisie-

10  Dies ist kritisch auch gegen friihere eigene Uberlegungen zu notieren: vgl. dazu
Heimbrock, Lern-Wege 187.

11 So G. Bitter, Erlosung. Die religionspadagogische Realisierung eines zentralen theo-
logischen Themas, Miinchen 1976, 9 im Vorwort. Entsprechend nennt Bitter auch eine
»religionspadagogische(n) Vermittlung des christlichen Heilsglaubens heute« als » primé-
res Ziel« seiner Bemithungen, ebd. 14.

12 Ebd.15.

13 Bizer, Jugend und Religion, PTH 81 (1992), 174.

14  Sodervielversprechende Untertitel von St. Dorgerloh / M. Hentschel(Hg.), Knockin’
on Heavens Door: mit Jugendlichen die Religion ihrer Lebenswelt entdecken; Praxismo-
delle fiir KU - RU - Jugendarbeit, Gitersloh 1997.

15 8t Dorgerloh, Das ist alles nur geklaut - Religion im Marketingbereich. Entdeckun-
gen von verdeckter Religion, in: ders. / M. Hentschel, 89.
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rung religidser Traditionsbestinde hinauslauft. »Letztlich wird Religion auch nur als Méan-
telchen/als Umverpackung fiir ein Produkt genommen und auch nur so gedacht.« 1 DaB in
Lernprozessen Heils- und Erlosungsversprechungen der Werbung mit religitsen Zitat-
montagen zu durchsichtigen Zwecken aufgedeckt werden, mochte ich im Hinblick auf
theologische, dsthetische wie politische Bildung ausdriicklich gutheiBen. Wenn allerdings
dabei von Kritikern suggeriert wird, solche Entlarvung sei angemessen nicht nur fiir den
Umgang mit der Werbeindustrie, sondern zugleich fiir andere Segmente der Alltagskultur
wie Musikszene in Konzerten und Fernsehkanilen, dann gerit Kritik kritiklos zum Total-
horizont. Dann werden dem aufklarerischen Interesse undifferenziert bereits durchaus
vielschichtige Rezeptionsprozesse von Jugendlichen subsumiert, damit letztlich lebens-
weltliche ErschlieBung schon wieder verlassen, ehe sie iberhaupt ernsthaft begonnen wur-
de.

3 Wahrnehmung der Lebenswelt

3.1 Suchbewegungen und Bildungsprozesse subjektgebundener Reli-
giositat

Deshalb ist die eingangs aufgeworfene Frage angemessener methodi-
scher Haltung noch einmal in Erinnerung zu rufen. Um der Breite und
dem Gehalt von Erfahrungen Jugendlicher entsprechen zu koénnen,
scheint es mir notwendig, den erfahrungshermeneutischen religionspa-
dagogischen Ansatz weiterzuentwickeln.!” Das betrifft zundchst die Frage
der Fokussierung auf textliche Phinomene innerhalb der Jugendkultur,
sodann eine verdnderte Anndherung an die Lebenswelt. Und zwar weder
unter dem Leitinteresse der » Aufklarung« noch demjenigen der » Aneig-
nung«, sondern eher mit ethnologischer Haltung, die fragt, was sich im
Alltaglichen an Bediirfnissen und an Suchbewegungen erkennen laBt,
was sich an religiosen Themen und Fragen artikuliert. Wo wiren nun Spu-
ren solcher religiosen Produktions- und Bildungsprozesse bei Jugendli-
chen im Blick auf » Erlésung« zu identifizieren? Und dies in einer Alltags-
und Freizeitkultur, die bekanntlich mannigfaltig durch von Erwachsenen
erzeugte Standardisierungs- und Konsumzwinge fremdbestimmt wird.

Eine 17jahrige Schiilerin schreibt:
Die Pausenhalle

Schlechte Laune

Der Alltagstrott beginnt

Doch da: die Freunde

Das grimmige Gesicht verrinnt!®

In diesem Vierzeiler wird auf ganz unspektakuldre Weise und ohne Zitatmontage aus
christlichem Fundus inmitten des von Langeweile, Frust und Zukunftsangst bestimmten

16 Ebd.

17  Vgl. dazu ausf. die Beitrige des Bandes H.-G. Heimbrock(Hg.), Religionspadagogik
und Phanomenologie. Von der empirischen Wendung zur Lebenswelt, Weinheim 1998.
18 Zit. nach dem Abdruck in Dorgerloh/Hentschel, a.a.O., 10.
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schulischen Lebensalltags ein Hoffnungsschimmer auf alltiglich erfahrbare >Erlosung¢
zum Ausdruck gebracht: aufkeimende Verwandlung der Alltagsroutine, Erfahrung von
Transzendenz im Kleinen und Unscheinbaren durch Anbahnung gelingender intensiver
Kommunikation im nichsten Moment.

Hinzuweisen ist aber nicht nur auf textgebundene Artikulationen. Ge-
nauere Wahrnehmung von groBstadtischen Freizeitkulturen Jugendlicher
kann zeigen, wie z.B. ein Innenstadttreffpunkt fiir jugendliche Skater zum
selbst geschaffenen Ort von Erfahrungen des Durchbrechens alltaglicher
Routine und Dumpfheit werden kann.!®

Allerdings kann auch auf sehr viel komplexere lebensweltorientierte Bei-
trage verwiesen werden. Ich habe an anderer Stelle die Auseinanderset-
zung um Wirklichkeitsverstdndnisse in virtuellen Welten in PC-Spielen
jugendlicher Freizeitkulturen genauer untersucht.20 Tastende Versuche
an Popmusik im religionspadagogischen Interesse haben jiingst G. Busch-
mann / B. Leich vorgelegt.?! Neben der Musik hat sich insbesondere das
Medium Film als produktiv fiir moderne Suche nach zeitaddquaten Ant-
worten auf menschliche Erlosungssehnsiichte erwiesen. Unter der Leit-
hypothese des Films »als Fortsetzung der Religion mit anderen Mitteln«
hat dies I. Kirsner im Blick auf kiinstlerisch anspruchsvolle Filme wie »Je-
sus von Montreal« von D. Arcand oder »Solaris< von A. Tarkowskij auf-
gearbeitet. Hier wird allerdings nicht nur »Erlosung im Film« identifi-
ziert, sondern im Ruckgriff auf moderne Filmtheorie auch »Erlosung
durch Film« in seiner kulturellen und theologischen Bedeutung disku-
tiert.

Letzteres gilt nun allerdings in eigentimlicher Weise nicht nur von elitarer
Spitzenproduktion, sondern auch vom Unterhaltungsfilm. Denn: »Man
geht bekanntlich meistens nicht ins Kino, um einen bestimmten Film zu
sehen, sondern um vom Zugriff des BewuBtseins erlost zu werden.«22,
Was nicht ausschlieBt, daB} tiber eben solche Erfahrungen dann auch re-
flektiert werden konnte.

Eine sehr differenzierte Analyse der Inszenierung moderner Beitrdge zum Problemfeld
Erlosung in populiren Filmen bietet H.M. Gutmann in seinem neuen Buch zu einer an
Popkultur orientierten Religionspadagogik. Ich nehme insbesondere seine Beobachtun-
gen zum Film » Twelve Monkeys« (1995) von T. Gilliams auf und fiihre sie weiter, weil hier
exemplarisch wichtige Dimensionen religioser Produktivitit aufweisbar sind. Der erste
Blick auf die Geschichte dieses Films zeigt ein bekanntes, eher apokalyptisches Szenario

19 Vgl. die Schilderung bei bei Dorgerloh/Hentschel, a.a.0., »Mit Jugendlichen Reli-
gion entdecken und Spiritualitiit leben«, 10f.

20 Vgl dazu H.-G. Heimbrock, Wahrnehmung und Einbildung. Irritationen religidser
Erziehung durch virtuelle Welten, in: Schonberger Hefte 2/1996, 10£f. sowie ders., Virtu-
elle Raume: Wahrnehmung und Einbildung. in: ders. (Hg.), Religionspadagogik und Pha-
nomenologie, 217ff.

21 G. Buschmann/B. Leich, Gott menschlich - Die Sehnsucht nach der Menschwerdung
Gottes in zwei Titeln der Popmusik, PrTh 33 (1998) 305-312.

22 P. Kandorfer, Lehrbuch der Filmgestaltung, Koln 1990, 48.
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nach dem Muster »Der Erléser kommt nach der Katastrophe«?3, insofern alles auf die Ka-
tastrophe zulduft, bei der am Ende durch Viren die Weltbevolkerung beinahe ganz ausge-
loscht wird. Lediglich Tiere und einige wenige Menschen iiberleben dies. Geboten wird je-
doch weder eine platte Horrorgeschichte, die Nervenkitzel und »thrill« bietet, noch eine
schlicht dem »Standard-Mythos« von endlicher Erlosung verhaftete Story. Optisch und er-
zihlerisch inszeniert wird vielmehr in héchst kunstvoller und komplizierter Komposition
zunichst iiberhaupt keine Story mit Happyend, sondern eine auch politisch anspruchsvolle
filmische Auseinandersetzung mit der Gegenwart.

Erst bei nidherer Betrachtung sind darin Elemente von unheilwendender Botschaft aufzu-
spiiren. Zwei Erlosungsmodelle sind in die Handlung verwoben, der Auftrag an den Prota-
gonisten, durch Beobachtungen und Aktionen das rettende Gegengift gegen die morderi-
schen Viren zu sammeln, die sich langsam anbahnende Liebesbeziehung der gegen den
Wahnsinn ohnméchtigen Hauptakteure (ein in irdischer Zivilisation als verriickt geltender
Protagonist sowie seine Psychiaterin), schlieBlich die so etwas wie heilen Urzustand sym-
bolisierende befreite Tierwelt.

Beachtenswert erscheint mir der Film aber weniger hinsichtlich der Frage moglicher Ana-
logien zu paradiesischen oder endzeitlich-apokalyptischen Erlosungsvorstellungen, son-
dern vielmehr im Blick auf Auslegungshorizonte von Welt, die ihrerseits dann sehr wohl als
produktiver und theologisch hochst relevanter Beitrag zu einem Diskurs iiber Erlosung am
Ende der Moderne zu beriicksichtigen waren. Denn auch die Bilder dieses Films geben -
vor alten oder neuen Antworten - zuerst »einem Lebensgefiihl Ausdruck, das sonst weit-
hin verdrangt und sprachlos geworden ist. Sie geben dem in alltdglichen Gesprachen und
gerade in politischen MeinungsduBerungen oft verleugneten Wissen eine Gestalt, daB die
Dinge im tiefsten nicht in Ordnung sind. Sie geben der Trauer eine Gestalt, die mit diesem
Wissen verbunden ist, und der Angst vor dem, was sein wird, wenn eintritt, womit man ge-
gen allen Augenschein rechnet. «2

Kann bereits dies als durchaus sensibel-kreativer Beitrag gelten, so findet
sich dariiber hinaus zugleich produktive Fortschreibung der fiir religiose
Erlésungsvorstellungen grundlegenden Kategorien. Charakteristisch fiir
den Film ist ndmlich ferner die Verfliissigung der modernen gradlinig
fortschreitenden Zeitvorstellung, das Grundmuster moderner Erlo-
sungsmythen. Indem der Film den Helden zugleich in der Zeit weit nach
der Katastrophe, in der fiir den Betrachter gegenwartigen Welt und in der
erinnerten Vergangenheit agieren 148t, hebelt er aber nicht einfach wie ein
Science-fiction mit einer » Zeit-Maschine« die menschliche Begrenztheit
aus der Perspektive technisch omnipotenter Superhelden aus, sondern er
thematisiert im visuellen Diskurs ein Stiick Verlorenheit »zwischen den
Zeitenx.

‘Was mit der Dimension der Zeit - insbesondere auch mit optischen Mitteln der Einblen-
dung »erinnerter Antizipation« der Katastrophe - geschieht, kann ebenfalls fiir den Um-
gang mit Vorstellungen von Realitit gelten: Gezeigt wird keine Traumwelt, in welcher sich
alle Probleme nach bester Hollywood-Manier in Luft auflésen, sondern, fiir - das Genre
Unterhaltungsfilm untypisch - immer wieder mit kritischem Blick hochst realistisch eine
Gesellschaft der Reichen, die sich mit Polizeimacht, affirmativer Psychiatrie und anderen
Machtmitteln mehr oder weniger hermetisch gegen die StraBe, gegen die Gewalt und ge-
gen das Elend der Slums abzuschotten versucht. Filmisch inszeniert wird aber zugleich sur-

23 Gutmann, 127.
24 Ehbd., 137.
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realistisch die Grenze dieser Realitdtsperspektive: namlich eine Art Gegen-Welt, eine
»ver-riickte« Welt, insofern der als Psychopath eingestufte Protagonist als einziger dem all-
tiglichen Wahnsinn der Trugbilder der Werbung fassungslos zusieht. Geboten wird eine
Story, in der schlieBlich die Grenze zwischen real erfahrener Wirklichkeit und Fiktion so
durcheinandergerit, daB die Psychiaterin am ganz normalen Wahnsinn der Gesellschaft zu
zweifeln beginnt, was jene folgerichtig damit beantwortet, daB man ihre Wahrnehmung zu
pathologisieren versucht. Inszeniert wird mit solcher Pluralisierung von Realitdtsperspek-
tiven nicht konstruktivistischer Relativismus, sondern durchaus hintergriindig positionell
das Andere des Alltags, die Abgriindigkeit dessen, was als vollig normal gilt.

In diesem Film wird also weder einfach affirmativ platte Unterhaltung ge-
boten noch »traumhafte« Erlosungsbotschaften nach Art von Seifen-
opern wie » Verbotene Liebe«. Das angebotene Arrangement verfahrt je-
doch nicht reduktionistisch belehrend, sondern mehrschichtig-produktiv.
Sensible und nicht-reduktive Wahrnehmung solcher Freizeitkultur kann
das »Faszinierende und Lebensvolle in den Musik-, Tanz- und Filmbege-
hungen, die Brisanz fiir das Lebensgefiihl der Beteiligten, die methodi-
sche Kompetenz, wie hier immer wieder >Religion inszeniertc<. . .
wird . . . «25, ansichtig machen. Und solche Gestaltgebung eines kollekti-
ven Lebensgefiihls scheint in mancher Hinsicht »lebensndher« als man-
che existenzialistisch eingefarbte pastoralpsychologische Diagnose zum
Wandel von Erlosungshoffnungen der Spéitmoderne.?¢ Auf alle Fille
markiert sie mit den angesprochenen Elementen nicht nur die fiir theolo-
gische Reflexion auf zeitbezogene Auslegung von Erlosung unerléBlichen
Koordinaten im Sinne von kontextuellen Bedingungen, sondern partizi-
piert bereits iiber eine Artikulation des Lebensgefiihls hinaus medial ver-
mittelt am Streit um Erlosungsperspektiven.

Was mit Hilfe dieses Filmbeispiels etwas naher diskutiert wurde, konnte auch im Blick auf
andere Filme wie » The Crow« oder neuere Comics wie »Spawn« gezeigt werden: Bei ver-
langsamter Wahrnehmung finden sich gerade im Bereich der Freizeitkultur (inklusive des
vielschichtigen Umgangs mit Angeboten der Unterhaltungsindustrie) neben einer Vielzahl
von seichten, dummen Beitragen, die eher alltagliche Langeweile tiberspielen helfen sol-
len, durchaus Fingerzeige zu einer neuen Gestaltung von Erlésung, die nicht nur Fragen
aufwerfen, welche dann Besitzer traditioneller Wahrheit zu beantworten hétten, sondern
die selber ernst zu nehmende kreative Momente enthalten. Zu denken ist etwa an neue
Thematisierung von Technik auch jenseits der iiblichen Verherrlichung infantiler All-
machtswiinsche. Der schon erwihnte Film > Terminator 2« bietet - in all seiner Fiille ambi-
valenter Bildangebote - auch dazu Elemente, wenn dort nicht nur Pubertétsideale von un-
gebremster mannlicher Gewalt oder auch die »Widerspriichlichkeit des halb erlosten Fa-
milienromans«?7 inszeniert werden, sondern am Ende Erlésung auch als Opfer der Ma-
schine zugunsten des menschlichen Lebens gedacht werden kann. Zu denken ist ferner an
fiktive Szenerien von Film- und elektronischen Bildwelten mit neuer Aufmerksamkeit auf
auBermenschliche Lebenssphiren, auf derien sich befreiende Anderungen irdischer Wirk-
lichkeit ereignen. Dies wiére im einzelnen kritisch zu betrachten. Es ist theologisch nach in-

25 Ebd,, 219.

26 Soetwabei St. Rehrl / G. Hierzenberger, Artikel »Erlosung« in: Prakt. Worterbuch
der Pastoralanthropologie, Wien u.a. 1975, 258f.

27 Seesslen, a.a.0., 137.
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nerweltlich-ethischer oder gar individualistischer Reduktion von Religion in der Moderne
aber durchaus auch als Fingerzeig auf die anstehende Riickgewinnung der kosmologischen
Dimension von Erlosung zu lesen.

3.3 Suchbewegungen inszenieren

Lebensweltorientierung wird gegenwirtig in Theologie und Religions-
padagogik vielfach in Anspruch genommen, oft mit naiv gedachtem Kon-
takt zur Wirklichkeit der SchiilerInnen identifiziert.28 Aber Lebenswelt-
orientierung ist nicht abfragbar?® und in »Daten« objektivierbar. Eine
ernsthaft lebensweltorientierte Religionspadagogik wird sich mit den an-
gesprochenen Phanomenen aber weder in empiristischem noch methodi-
schem MiBverstindnis ndhern, auch nicht zum Zwecke bloB motivations-
taktischer Lerneinstiege.

Nach unseren Streifziigen und Erkundungen beginnt also eigentlich erst
die lebensweltorientierte Arbeit der Wahrnehmung von situativen Erleb-
niszusammenhéngen, in denen die skizzierten alltagskulturellen Angebo-
te leben (oder fiir manche Jugendliche eben auch vollig irrelevant sein
konnen). Gerade auch dies gehort zur angesprochenen Haltung: Interes-
se und Offenheit fiir unscheinbar Alltagliches, fiir die Gewohnheiten von
Kinobesuchen, den Umgang mit Raumen und reicht iiber Unterhaltun-
gen in der Pausenhalle bis hin zu Versuchen der Selbstinszenierung fiir
den Schulalltag oder auch fiir die Fete am Samstag. Und in all dem spielt
dann auch sprachliche Kommentierung ihrer und unserer Themen, nicht
zuletzt derjenigen im Umfeld der Christologie, eine Rolle. Denn spéates-
tens deren postmoderne Verfremdungen provozieren auch didaktisch zu
Riickfragen an Gehalte und Deutungsmuster kirchlicher Umschreibun-
gen fiir Jesus Christus. Die Kreuzigungsikone im Film zum Comic
»Spawn« provoziert nicht nur dazu, ikonografisch-historische Parallelen
aufzusuchen. Und der Film »Jesus von Montreal« bietet eine » Theologie
der Frage, die schlieBlich neu die Jesusgestalt frag-wiirdig macht, gegen
ihre jahrtausendelange theologische Deutungsgeschichte das Fragen neu
eroffnet. Denn mit Bildern zeigt der Film »einfach, wie es ist, wie es wére,
wenn ein Mensch wie Jesus heute wiederkiime, ohne >Ldsungenc¢. Seine
Fragen bleiben stehen . . .«30

Dabei konnte sogar der eingangs angesprochene Heidelberger Katechis-

28 Vgl. dazu ausfithrl. W.-E. Failing, Lebenswelt und Alltaglichkeit in der Praktischen
Theologie, in: ders. / H.-G. Heimbrock, Gelebte Religion wahrnehmen: Lebenswelt - All-
tagskultur - Religionspraxis, Stuttgart u.a. 1998, 145ff.

29 Diesem MiBverstandnis erliegt - bei allen Bemithungen um eine subjektorientierte
Vorgehensweise - der Versuch G. Hilgers, Wahrnehmungsschulung firr die Religiositat Ju-
gendlicher, in: W.H. Ritter / M. Rothgangel (Hg.): Religionspadagogik und Theologie,
Stuttgartu.a. 1998, 246-263, wenn dort lebensweltorientierte Erforschung dessen, was Ju-
gendlichen heilig ist, auf dem Wege iiber kiinstlich inszenierte Fragetechniken angestrebt
wird.

30 Kirsner, a.a.0., 181.
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mus einen neuen didaktischen Ort bekommen. Wenn er namlich nicht als
iiberzeitliches und erfahrungsenthobenes Endprodukt religioser Be-
griffsbildung, sondern eher, im Sinne Schleiermachers?!, als situative
Theologie, als offenes Projekt genutzt wird. Wir werden ihn deshalb nicht
einfach wiederholen kénnen, ihn eher umsetzen miissen, durchsichtig
machen als theologische Suchbewegungen vergangener Zeiten. Gerade
so kntipfen wir heute an eine theologische Tradition an, fiir die immer
schon Suche nach neuen Metaphern kennzeichnend war. Kommen wir so
- vielleicht - einigen Momenten gegenwirtiger Suche und Gestaltfindung
von Erlosung auf die Spur, so ist allein eines sicher: Durch ein Wissen »So
fragen Jugendliche, und das antworten sie auf Erlosung« wird eine am Le-
ben orientierte Forschung nie erlost werden.

Dr. Hans-Giinter Heimbrock ist Professor fiir Praktische Theologie an der Johann Wolf-
gang Goethe-Universitat Frankfurt am Main.

Abstract

Given the irrelevance of a traditional doctrinal approach for transmitting answers on re-
demption to young people, the essay tries to identify alternative ways. First, in the line of
contextual didactics, it focusses on everyday culture (entertainment movies; pop-music)
looking for motives and elements that contain traditional Christian ideas of redemption in
new forms. Second, drawing on a life-world approach, it points out productive steps in cre-
ating new interpretations of redemption within contemporary (youth) culture. The article
concludes by identifying elements of a general outline for RE which is oriented to the life-
world of children and youth.

31 »Jeallgemeiner der Katechismus ist, desto schidlicher ist er; je specieller desto niitzli-
cher, und der speciellste ist der, welchen sich der Geistliche selbst macht, und der allerspe-
ciellste der, den er jedesmal selbst macht.« Die Praktische Theologie nach den Grundsat-
zen der evangelischen Kirche im Zusammenhang dargestellt, Berlin 1850, 376.
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4.2

Friedrich \Schweitzcr

Christus und die Welt der Religionen 4
[ Aufgaben interreligiosen Lernens

Jiirgen Henkys
zum 6. 11 1999!

Langsam, aber doch immer deutlicher setzt sich in der systematisch-theo-
logischen Diskussion der letzten Jahre und Jahrzehnte die Auffassung
durch, daB heute von Jesus Christus auch christologisch nur noch im Hori-
zont der Religionen gehandelt werden kann.! Eine allein vom Christen-
tum ausgehende Christologie bliebe zuriick hinter wesentlichen Fragen
der Zeit, die sich nicht mehr allein auf das Verhaltnis von Christentum
und Atheismus beziehen?, sondern mehr und mehr auch auf das Verhalt-
nis der verschiedenen Religionen zueinander; und sie bliebe eine Ant-
wort schuldig gerade auf diejenigen kritischen Fragen, die sich - so der
Vorwurf im Umkreis der Debatte iiber den » Absolutheitsanspruch« des
Christentums? - die negativen Wirkungen des Christusglaubens hinsicht-
lich eines intoleranten Umgangs mit anderen Religionen ergeben. Soist es
zu begriien, wenn die Systematische Theologie jedenfalls Schritte in
Richtung eines interreligiosen Dialogs zu gehen beginnt - bislang vor al-
lem im Verhaltnis zum Judentum?, in Zukunft aber, so ist zu wiinschen,
auch stirker im Verhdltnis zu anderen Religionen.

DaB von Christus heute nur unter Beriicksichtigung der Welt der Religio-
nen gehandelt werden kann, gilt ganz allgemein auch fiir die Religions-
pddagogik. Und ganz besonders mub es gelten, wenn Religionspadagogik

1 Um nur ein einziges Buch zu nennen, das hier eine bedeutsame umstrittene Rolle ge-
spielt hat: P.F. Knitter, Ein Gott - viele Religionen. Gegen den Absolutheitsanspruch des
Christentums, Miinchen 1988.

2 Fiir ostdeutsche Verhdltnisse spielt dieses Verhiltnis notwendigerweise eine hervorge-
hobene Rolle. Es bleibt abzuwarten, wie sich die genannten Fragestellungen (Christologie
und Atheismus - Christus und die Religionen) in Zukunft zueinander verhalten. Schon in
der Aufklarungszeit war die Wahrnehmung, daB es verschiedene Religionen gibt, ein Mo-
tiv fiir Agnostizismus und Atheismus.

3 Vgl etwadie pointierte Darstellung bei K.-J. Kuschel, Christologie und Interreligioser
Dialog. Zum Problem der Einzigartigkeit Christiim Gesprach mit den Weltreligionen. In:
J.-A. van der Ven / H.-G. Ziebertz (Hg.), Religioser Pluralismus und Interreligidses Ler-
nen, Kampen/Weinheim 1994, 89-112.

4 Vgl bes. R. Rendtorff, Ist Christologie ein Thema zwischen Christen und Juden? In:
E.W. Stegemann/ M. Marcus (Hg.), »Das Leben leise wieder lernen« - Jidisches und
christliches Selbstverstindnis nach der Schoah (FS A.H. Friedlander), Stuttgart 1997,
165-177; F.-W. Marquardt, Christologie, 2 Bde., Miinchen 1990/91.
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sich der Aufgabe interreligiésen Lernens nicht entziehen will. Diese For-
derung bliebe aber naiv, wenn sie nicht zugleich die spezifisch religions-
pidagogischen Schwierigkeiten und Herausforderungen in den Blick
niihme, die ein solches Lernen fiir Kinder, Jugendliche und Erwachsene
mit sich bringt. Im folgenden wird deshalb auf beides zu achten sein - auf
die Notwendigkeit eines interreligiosen Lernens auch in Bezug auf den
Christusglauben, zugleich aber auch auf die Bedingungen, unter denen
dieser Notwendigkeit angemessen erst entsprochen werden kann.

Im folgenden gehe ich auf Fragen des Zusammenhangs von Christologie und Kulturnicht
ein, sondern konzentriere mich ganz auf die Frage der Religionen. Die Trennung zwischen
interkulturellen und interreligiésen Dimensionen ist auch im vorliegenden Falle aber nur
analytisch moglich.”

1 Zur religionspadagogischen Notwendigkeit einer Christologie im
Horizont der Religionen

Die Notwendigkeit, christologische Fragen im Horizont der Religionen
aufzunehmen, ergibt sich fiir die Religionspadagogik gleich aus mehreren
Griinden. So kann - erstens - auf die Praxisbesonders in der Schulever-
wiesen werden, daneben aber auch auf die Gemeinde, die zunehmend
von einer multikulturellen und -religiosen Umwelt beeinfluBt ist.

Wie der Bericht von M. Rickers im vorliegenden Band plastisch zeigt, sind unterschiedli-
che, aus verschiedenen Religionen erwachsende Aufassungen von Jesus oder Christus
selbst in evangelischen Schulen vielfach prisent. Die von den Kindern und ihrer Lehrerin
ausgehenden Nachfragen bei Eltern und anderen religiésen Bezugspersonen bringen in
der beschriebenen Schule in Aachen gleichsam die gesamte Palette der auch in der entspre-
chenden Literatur dokumentierten jiidischen, muslimischen, hinduistischen und buddhi-
stischen Deutungen zum Vorschein.

So bestitigt sich hier exemplarisch die aus anderen Berichten bekannte
Beobachtung, daB Kinder und Jugendliche heute unausweichlich in einer
religios vielfiltigen Lebenswelt aufwachsen. Der zum gefligelten Wort
avancierte »Zwang zur Héresie« (P. Berger) ist von friih auf gegenwartig
- wo nicht schon im BewuBtsein der Kinder selbst, so doch allemal in der
Situation, in den Personen und (religiosen) Institutionen vor Ort oder in
der Region. Dadurch wird es zu einer fiir die religionspadagogische Praxis
unausweichlichen Aufgabe, Kinder und Jugendliche nicht bloB in die Tra-
dition des Christusglaubens einzufiihren, sondern sie auch vertraut zu
machen mit anderen Deutungen von Jesus oder Christus, die ihnen friher
oder spiter explizit begegnen. Religiose Urteilsfahigkeit sowie die Fahig-

5 Dies zeigen bspw. die Beitrdge in R.J. Schreiter (Hg.), Faces of Jesus in Africa, New
York 1995; R. Schwager(Hg.), Relativierung der Wahrheit? Kontextuelle Christologie auf
dem Priifstand (Quaestiones Disputatae 170), Freiburg u.a. 1998.
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keit zu interreligioser Verstandigung in Toleranz und Achtung vor dem
anderen werden zu maBgeblichen Zielen selbst einer religiosen Erzie-
hung, die dezidiert christlich sein will.¢

Die Herausforderungen der Praxis besitzen - zweitens - ein Pendant auf
der Ebene der wissenschaftlichen Theologie. In den letzten Jahren ist die
Diskussion besonders unter dem Aspekt des sog. »Absolutheitsan-
spruchs« des Christentums’ gefithrt worden, daneben und zum Teil schon
langer immer auch als Gesprach zwischen Christentum und Judentum,
nicht zuletzt in der Frage des Messiasverstindnisses. Auf zwar unter-
schiedliche Weise, aber mit doch deutlichen Parallelen geht es in diesen
Debatten um die Frage, ob das Bekenntnis zu Jesus als Christus in dem
Sinne einen AusschlieBlichkeitsanspruch bedeutet, daB alle anderen Reli-
gionen nur als unwahr und das Heil verfehlende Abwege angesprochen
werden miissen. Im Anschluf} an das Zweite Vatikanum sucht die katholi-
sche Theologie schon seit langem nach Wegen, wie eine Heilsbedeutsam-
keit nicht-christlicher Religionen theologisch begriffen und anerkannt
werden kann. Die von K. Rahner entwickelte Theorie des »anonymen
Christentums«, die auch in Nicht-Christen das Christliche - eben in nicht
so bezeichneter und deshalb »anonymer« Form - erkennen will, ist daftir
noch immer das berithmteste, wenn auch nicht kritiklos zu akzeptierende
Beispiel.® In der evangelischen Theologie vollzog sich die Herausbildung
entsprechender Deutungsmodelle langsamer, am Ende aber doch mit
dhnlicher Intention der Vermeidung und Uberwindung einer pauschalen
Abwertung der Religionen®. Eine mit Recht bleibend besondere Stellung
nimmt dabei der christlich-jlidische Dialog ein - bis hin zu einer » Christo-
logie im jiidisch-christlichen Dialog« mit der Pointe, »im jiidischen Nein«
zu Jesu Messianitit »das Positive und den Willen Gottes« zu entdecken,
als Ansatz einer ausdriicklich »projudaistischen Christologie«!?. Dabei
wird auch deutlich, daB die interreligiose Begegnung und besonders das
Verhiltnis zwischen Christen und Juden stets in einem geschichtlichen

6 Zur Diskussion vgl. van der Ven / Ziebertz, Religioser Pluralismus; M. Kwiran / P.
Schreiner / H. Schultze(Hg.), Dialog der Religionen im Unterricht. Theoretische und prak-
tische Beitrdge zu einem Bildungsziel, Miinster: Comenius-Institut 1996; K.E. Nipkow,
Bildung in einer pluralen Welt, Bd. 2: Religionspadagogik im Pluralismus, Giitersloh
1998, bes. 3591f.; J. Lahnemann (Hg.), Interreligiése Erziechung 2000. Die Zukunft der
Religions- und Kulturbegegnung, Hamburg 1998; F. Rickers/ E. Gottwald(Hg.), Vomre-
ligiésen zum interreligiosen Lernen, Neukirchen-Vluyn 1998.
7 Stellvertretend genanntsei R. Bernhardt, Der Absolutheitsanspruch des Christentums.
Von der Aufklirung bis zur Pluralistischen Religionstheologie, Giitersloh 1990.
8 S.dazu ebd., 174ff.; als weiteren Uberblick auch G. Rosenstein, Die Stunde des Dia-
logs. Begegnung der Religionen heute, Hamburg 1990.
9 S.dazu: Religionen, Religiositat und christlicher Glaube. Eine Studie, hg. im Auftrag
der VELKD und der Arnoldshainer Konferenz, Giitersloh 1991; C. H. Ratschow, Die Reli-
gionen (HST 16), Giitersloh 1979; H. Wrogemann, Im Angesicht des Fremden. Systema-
t?igch-theologische Erwagungen zu einer interkulturellen Hermeneutik, in: GuL 11 (1996),
=51,
10  J. Moltmann, Der Weg Jesu Christi. Christologie in messianischen Dimensionen,
Miinchen 1989, 54.
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Zusammenhang steht, der auch religionspadagogisch nicht iibergangen
werden darf. Die Frage einer » Christologie nach Auschwitz« besitzt dafiir
exemplarischen Charakter.!!

Auch wenn an dieser Stelle die inzwischen leicht greifbaren Darstellungen
zu »Jesus in den Weltreligionen«!2 schon aus Raumgriinden nicht wieder-
holt werden konnen, sei wenigstens auf einige grundlegende Aspekte im
Blick auf Judentum, Islam und Hinduismus im Verhéltnis zum Christus-
glauben hingewiesen.

- Nachdem lange Zeit in Christentum und Judentum wechselseitig polemische Darstel-
Iungen vorherrschten, die dann auch zu entsprechenden Christus-(Feind-)Bildern
fithrten, ist heute zumindest auf prominente Beispiele fiir sachlicheund zum Teil sym-
pathetische Jesus-Beschreibungen im Judentum hinzuweisen.

- Zwischen Christen und Juden bleibt besonders die Messiasfrage strittig, da Juden an-
gesichts der unerlosten Welt nach wie vor auf den Messias-Erloser warten. Dies bedeu-
tet aber nicht, daB es unmaéglich wire, Jesus als Juden - als jidischen Lehrer und als
prophetische Gestalt usw. — positiv zu wiirdigen.

- Fiir den Islamlegt der Koran in bis heute maBgeblicher Weise fest, daB Jesus nicht als
Sohn Gottes zu sehen sei, weil dies dem islamischen Monotheismus widerspriche. Je-
sus wird im Koran aber als Prophet gewiirdigt und als solcher geachtet.

- Im Hinduismuskann Jesus als Verkorperung und Offenbarung des Gaottlichen (Ava-
tar) angesehen und so »in eine umfassende Religionssynthese« einbezogen werden's.
DaB trotz solcher synthetischer Offenheit Probleme der Uber- und Unterordnung ent-
stehen, belegt etwa R. Hummel mit einem Beispiel aus dem Umkreis des neohinduisti-
schen Sathya Sai Baba: »So sehr hat Sai Baba die Welt geliebt, daB er einen [sic!] Sohn,
Jesus Christus, sandte . . .«14

Die hinsichtlich des Judentums formulierte These, daB das Evangelium
selbst nach einer positiven Haltung gegeniiber der »anderen« Religion
verlangt, kann weitergehend - drittens - auch iiber das Judentum hinaus
im Blick auf andere Religionen angewendet werden. In der Religionspa-
dagogik hat sich J. Lihnemann fiir einen Ansatz des interreligiosen Ler-
nens und der interreligiosen Begegnung eingesetzt, der sich auf die »MaB8-
stibe des Evangeliums« beruft und besonders bei Jesus selbst eine »ent-

11 Vgl.J. Manemann /J.B. Metz(Hg.), Christologie nach Auschwitz, Minster 1998; un-
ter padagogischen Aspekten F. Schweiizer, Erziehung nach Auschwitz. Uber Notwendig-
keit und Schwierigkeiten einer dem Erinnern verpflichteten Padagogik. In: R. Boschki /
F.-M. Konrad(Hg.), Ist die Vergangenheit noch ein Argument? Aspekte einer Erziehung
nach Auschwitz, Tiibingen 1997, 21-36. :

12 H. Fries u.a., Jesusin den Weltreligionen, St. Ottilien 1981; vgl. J. Imbach, Wem ge-
hort Jesus? Seine Bedeutung fiir Juden, Christen und Moslems, Miinchen 1989; R. Hum-
mel, Religioser Pluralismus oder christliches Abendland? Herausforderung an Kirche und
Gesellschaft, Darmstadt 1994; A. Lohrbdcher (Hg.), Was Christen vom Judentum lernen
kénnen. Modelle und Materialien fiir den Unterricht, Freiburg u.a. 21994; H. Busse, Die
theologischen Beziehungen des Islams zu Judentum und Christentum. Grundlagen des
Dialogs im Koran und die gegenwirtige Situation, Darmstadt 21991; R. Rittner (Hg.),
Glauben Christen und Muslime an denselben Gott?, Hannover 1995.

13 Hummel, Religioser Pluralismus, 53.

14 Ebd., 54.
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grenzende >Padagogik des Evangeliums«« findet!5. Damit ist es nicht ein-
fach die - am Ende dann vielleicht doch lastige - Notigung von auB3en, die
zur religionspadagogischen Notwendigkeit einer Christologie im interre-
ligiosen Horizont fithrt. Es ist vielmehr der Christusglaube selbst, dessen
offnende und verbindende Kraft auch in der Christologie zur Geltung ge-
bracht werden soll.

Die theologischen Konsequenzen, die in dieser Situation fiir die christliche Lehre oder ge-
nauer: fiir eine Neuformulierung von Christologie zu ziehen sind, haben bislang allerdings
noch nicht die Stufe eines Konsensus erreicht. Was sich derzeit erkennen 14Bt, ist eine blei-
bende Konkurrenz zwischen unterschiedlichen Dialog- und Missionsvorstellungen, die
sich vor allem in der Spannung zwischen theologischen und religionswissenschaftlichen
Modellen sowie zwischen ausdriicklich christlichen und darin partikularen Deutungen und
dialogtheologisch-universalistischen Auffassungen bewegen. Die in der Literatur wieder-
holt anzutreffenden Typologien von sog. exklusivistischen und inklusivistischen Model-
len!® bilden die theologisch unentschiedene Situation eher ab, als daB sie iiber sie hinaus-
fithrten. Sie sollen hier als Orientierungsmoglichkeiten erwahnt, aber nicht noch einmal
dargestellt werden.

2 Eine doppelte religionspddagogische Herausforderung: individuali-
sierter Glaube und das Christusverstdndnis im Kindes- und Jugendalter

Die praktisch und theoretisch, theologisch und padagogisch gleicherma-
Ben gut begriindete - gleichsam objektive - Notwendigkeit, die Frage
nach Jesus Christus in die Perspektive eines interreligiosen Lernens zu
riicken, begegnet nun aber auch besonderen Schwierigkeiten, die mit der
Subjektivitit der Menschen allgemein und mit dem Christusverstdndnis
von Kindern und Jugendlichen im besonderen verbunden sind.

In der Religionssoziologie wird inzwischen ganz allgemein davon ausge-
gangen, daB zwischen dem Glauben der Kirche als Bekenntnis oder aus-
formulierter Lehre auf der einen und dem Glauben der einzelnen Men-
schen auf der anderen Seite erhebliche Unterschiede bestehen. Der Titel
einer Schweizer Untersuchung bringt es auf den eingéngigen Begriff: »Je-
de(r) ein Sonderfall?«!7. Die daraus fiir die (inner-)christliche Okumene
resultierende Herausforderung wird von U. Baumann zugespitzt so be-
schrieben:

»Es liegt auf der Hand: Eine Okumene, welche dieser Situation nicht
Rechnung trégt, sondern sich unverandert an den alten konfessionellen
Milieus orientiert, wird frither oder spater vollig den Boden unter den

15 J. Ldéhnemann, Evangelische Religionspadagogik in interreligioser Perspektive, Got-
tingen 1998, 234, 244,

16 Vgl. etwa Wrogemann, Im Angesicht; A. Griinschlof3, Der eigene und der fremde
Glaube. Problem und Perspektiven gegenwirtiger Religionstheologie, in: EvErz 46
(1994), 287-299.

17 A. Dubach / R.J. Campiche (Hg.), Jede(r) ein Sonderfall? Religion in der Schweiz.
Ergebnisse einer Repréisentativbefragung, Ziirich/Basel 21993.
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Fiissen verlieren, weil sie eine Kirchenidentitit voraussetzt, die dem We-
sen individualisierter Religiositit eben gerade fremd geworden ist. Unter
postmodernen Bedingungen kann die Aufgabe der Okumene nicht mehr
vordringlich darin gesehen werden, die Lehrgegensitze und Mentalitats-
unterschiede der Reformation zu iiberwinden und konfessionell gegen-
einander sozialisierte Christen miteinander ins Gesprich zu bringen.
Zwar behilt die theologische Okumene unter theologiegeschichtlichen
Gesichtspunkten durchaus ihr Recht und ihre Aufgabe. Doch steht heute
die Frage im Vordergrund: Wie konnen konfessionell nur marginal sozia-
lisierte Christen ... tberhaupt in ein >Interaktionsnetz alltiglicher
[christlicher] Bezzehungsstrukturem integriert werden?«18

Ahnliche Herausforderungen zeigen sich auch hinsichtlich der Religio-
nen und ihres Verstindnisses von Gott. K.-P. Jorns berichtet eine Reihe
einschldgiger Ergebnisse:

Mit der Aussage: » Die Religionszugehdrigkeit eines Menschen sagt nichts
liber seinen Wert aus« erteilen fast alle der von Jorns Befragten »mit den
jeweils hochsten Zustimmungswerten der Diskriminierung Andersglau-
biger eine Absage«. Umgekehrtist der Wunsch, daB die eigene » Religion
weltweit befolgt wiirde«, nur bei einer kleinen Minderheit zu finden (auch
bei den Pfarrerinnen und Pfarrern sind es nur etwa 20%). Hohe Zustim-
mung hingegen findet dann wieder das Statement: » Es gibt nur einen
»Gott<, auch wenn ihn die Religionen unterschiedlich verehren«. Jorns
faBt zusammen: » Theologisch ist der Trend der Ergebnisse von groBer
Bedeutung. Der alte Absolutheitsanspruch, daB die eigene die wahreRe-
ligion ist und den anderen Gléubigen die Wahrheit fehlt, findet in einem
entscheidenden Punkt keinen Riickhalt mehr: Der von der eigenen Reli-
gionsgemeinschaft und der von den anderen geglaubte Gottwird als ein-
undderselbe angesehen; die Religionen sind kulturbedingt und als Vereh-
rungsformen des Einen Gottes sekundar. Sie konnen deshalb - vergleich-
bar dem Nebeneinander der Kulturen - auch kinftig nebeneinander exi-
stieren, mussen nicht vereinigt werden. Auerdem héngt der Wert der
Menschen nicht von ihrem Glauben ab«. ¥

Allerdings verweist die Studie von Jorns auch auf Befunde, die ihrerseits
die Notwendigkeit interreligiosen Lernens noch einmal unterstreichen.
Bei den befragten Schiilerinnen und Schiilern (Sekundarstufe IT) war eine
deutliche Zuriickhaltung hinsichtlich der » These vom Einen Gott« zu be-
obachten. Jorns vermutet, daB hier die Erfahrung von Kulturdifferenzen
zur Annahme entsprechender Gegensitze im Gottesverstdndnis gefiihrt

18 U. Baumann, Okumene ohne Konfessionen? In: A. Dubach / W. Lienemann (Hg.),
Aussicht auf Zukunft. Auf der Suche nach der sozialen Gestalt der Kirchen von morgen.
Kommentare zur Studie »Jede(r) ein Sonderfall? Religion in der Schweiz«, Bd. 2, Ziirich/
Basel, 1997, 181-197, 184.

19 K.-P. Jérns, Die neuen Gesichter Gottes. Was die Menschen heute wirklich glauben,
Miinchen 1997, 169, 171, 172f.



Christus und die Welt der Religionen - Aufgaben interreligiosen Lernens 165

haben konnte.2 Dies ware eine bedenkliche Begriindung theologischer
Gegensatzannahmen, weil Unterschiede zwischen kulturellen Lebens-
formen direkt auf das Gottesverstindnis projiziert wiirden.

Im Zusammenhang des interreligiosen Lernens hat besonders R. Jackson
dafiir pladiert, den bei der Beschreibung von Religionen eingesetzten Re-
ligionsbegriff zu problematisieren und ihn zumindest teilweise durch dif-
ferenziertere, auf individuelle Unterschiede eingestellte Beschreibungs-
formen zu ersetzen?!. Sein Argument zielt auf eine »allgemeine Locke-
rung der etablierten Ansétze, mit der Forderung nach starker personli-
chen Darstellungen, die individuelle Erfahrung und soziale Erfahrung
miteinander verbinden, um so Ansitze zu vermeiden, die universelle
»Wesenheiten« setzen oder Beteiligte in die schematischen Formulierun-
gen von zentralen Glaubensweisen und Begriffen zwéngen«. Statt dessen
soll die »innere Vielfalt der religiosen Traditionen« stirker beachtet und
sollen auch solche »religiose Phdnomene« nicht iibergangen werden, die
nicht so leicht in die »auf die sechs Weltreligionen griindenden Taxono-
mien« passen?2.

Zusammenfassend kann die erste Herausforderung so beschrieben wer-
den, daB die theologisch bestimmten Unterschiede zwischen den Chri-
stusbildern in den Religionen auf der Ebene des personlichen BewuBt-
seins und Glaubens der Menschen heute keine ebenso deutliche Entspre-
chung besitzen. - Vor diesem Hintergrund lassen sich auch die von M.
Rickers im vorliegenden Band berichteten AuBerungen der Eltern ver-
stehen. Sie belegen offenbar weit mehr die personlichen Auffassungen
von Jesus, als daB sie ungebrochen die » offiziellen« dogmatischen Unter-
schiede spiegeln wiirden.

Welche religionspddagogischen Konsequenzen daraus zu ziehen sind -
das sei schon hier angedeutet, liegt damit allerdings nicht ohne weiteres
schon auf der Hand: Einerseits kann, dhnlich wie U. Baumann tiber das
christlich-6kumenische Lernen sagt, iiberhaupt ein interreligioses Lernen
unter Absehung der im BewuBtsein der Menschen nicht mehr gegebenen
Unterschiede gefordert werden - das wire beispielsweise die gemeinsame
Achtung vor Jesus als ethischem Vorbild; andererseitskonnte eine eigene
Bildungsaufgabe gerade darin gesehen werden, die nach Religionen un-
terschiedlichen Christusbilder iiberhaupt erkennbar zu machen - nicht
um einen moglichst tiefen Graben zwischen den Religionen aufzureifen,
sondern um so erst der auch fiir den einzelnen existentiell bedeutsamen
Grundentscheidungen ansichtig zu werden.

Die zweite religionspidagogische Herausforderung, die nun aufzuneh-
menist, erwachst ausdem Christusverstdndnis von Kindern und Jugendli-
chen. Dieim vorliegenden Band von G. Biittner und H. Rupp zusammen-

20 Ebd., 172.

%1 R. Jackson, Religious Education. An Interpretive Approach, London 1997, 49ff.
2 Ebd., 69.
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getragenen empirischen Ergebnisse zur Entwicklung des Christusver-
standnisses ergeben zwar noch kein abschlieBendes Bild im Sinne einer
Entwicklungstheorie. Sie begriinden jedoch die Erwartung, daB das
Christusverstandnis dhnlich wie die besser untersuchten Welt- und Got-
tesbilder im Zusammenhang der (religiésen) kognitiven und psychoso-
zialen Entwicklung im Kinder- und Jugendalter zu sehen ist und daB esim
Zuge dieser Entwicklung verschiedene Ausformungen annimmt.

Die von Biittner/Rupp fiir verschiedene Schulstufen hypothetisch be-
schriebene » Entwicklung des Jesusbildes« soll als solche hier nicht erneut
diskutiert werden. Statt dessen mochte ich zeigen, welche Implikationen
sie fiir ein auf christologische Fragen bezogenes interreligioses Lernen
einschlieBt. Dabei orientiere ich mich ebenfalls an den verschiedenen
Schulstufen, weise aber ausdriicklich darauf hin, daB die Zuordnung von
Schul- und Entwicklungsstufen bestenfalls der ersten Orientierung die-
nen kann und daB selbstverstandlich im Einzelfall erhebliche Abwei-
chungen vorkommen?23.

Fir das Grundschulalter erwarten Biittner/Rupp eine Auffassung von
Jesus als »indirektem Zauberer«. Dies bedeutet, daB Jesus Christus als
wunderkraftige Gestalt gesehen wird, die zu den Christen gehort. Be-
trachten wir vor diesem Hintergrund die AuBerung eines zehnjéihrigen
Hindu-Kindes aus England. Das Kind spricht von »Baba« (Sathya Sai
Baba):

»Ich bin ihm schon einmal begegnet und habe sogar mit ihm gesprochen. Ich fragte mich:
»Warum zeigt er ihnen nicht so etwas wie die Wunder von Jesus? Warum tut er nicht ein
Wunder?< - und ich meine so, daB die Leute es wirklich sehen, nicht nur so, daB niemand
dabei ist. Er tut etwas, und dann kommen die Leute und sagen: >Oh, sieh dir das bloB mal
an<.«24

Diese AuBerungliBt sich so verstehen, daB sich dieses Kind einen ebenso wunderkréftigen
»Baba« wiinscht, wie Jesus es s.E. fiir die Christen ist. Sein Bild von Jesus scheint dabei
eher freundlich und anerkennend zu sein. Ablehnung verrit seine AuBerung jedenfalls
nicht, eher schon den Wunsch, mit den Christen gleichziehen zu konnen.

Anders klingt dies bei einem Kind, das in der Hare-Krishna-Bewegung
aufwichst. Bei einer Kinderstunde werden die Kinder aufgefordert, »auf-
zuschreiben, was sie sagen wiirden, wenn ihr Lehrer sie in der Schule fragt,
was sie glauben«. Ein Madchen schreibt:

»Wenn unser Lehrer nach Gott fragen wiirde, wiirde ich sagen, da8 Krishna unser Gott ist
und daB er die Welt gemacht hat. Dann wiirde der Lehrer sagen: >Wer ist der Sohn Gottes?«
und ich wiirde sagen: » Das ist Jesus<. Und ich wiirde auch sagen: »Wir glauben nicht an Je-
sus, weil er fiir englische Menschen gemacht wurde<.«25

Hier mischen sich offenbar kulturelle, ethnische oder nationale Spannungen mit interreli-

23 Vgl dazu grundsatzlich F. Schweitzer, Lebensgeschichte und Religion. Religitse Ent-
wicklung und Erziehung im Kindes- und Jugendalter, Giitersloh #1999,

24 R. Jackson / E. Nesbitt, Hindu Children in Britain, Stoke-on-Trent 1993, 123.

25 Bbd.; 156.
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giosen Wahrnehmungen. Die Welt auBerhalb der Hare-Krishna-Bewegung erscheint fiir
die Kinder als tendenziell feindliche Umgebung. Fiir eine freundliche Haltung gegeniiber
Jesus ist hier kein Raum.

Die beiden AuBerungen zeigen, so mochte ich hypothetisch formulieren,
die Moglichkeiten und Grenzen interreligioser Wahrnehmung im Grund-
schulalter: Das Spektrum reicht von einer freundlich-annehmenden Hal-
tung einerseits bis zu einer abgrenzend-abwehrenden Finstellung zu Jesus
als einem im nationalen Sinne parteigebundenen Gott andererseits. In
den Sichtweisen der Kinder mogen sich dabei die - in diesem Falle: hin-
duistischen - Traditionen spiegeln (Jesus und Baba als Verkorperungen
des Gottlichen, s.0.), aber sie sind den Kindern offenbar nicht bewuBt. Sie
féillen ihre Urteile direkter - wohl aus der Beziehung zu Eltern und Leh-
rern heraus -, nicht im Riickgriff auf die Tradition.

DaB die Moglichkeiten, mit verschiedenen, der jeweiligen Glaubenstradi-
tion entsprechenden Sichtweisen umzugehen, im friihen und mittleren Ju-
gendalter, d.h. der Zeit der Sekundarstufe I, deutlich zunehmen, hat Fol-
gen auch fiir die interreligiose Wahrnehmung. Stellvertretend zeigen dies
zwei bei R. Coles berichtete AuBerungen eines christlichen und eines
muslimischen Jugendlichen:

»Nicht nur fiir Theresa, sondern auch fiir andere katholische und protestantische Kinderist
das Christentum eine >besondere Religion¢, wie es ein zwolfjihriger ungarischer Junge . . .
ausdriickte, denn »sie ist die einzige, die von Gott selbst ausgewihlt wurde<. Um eine nihe-
re Erkldrung gebeten, gab er gern Auskunft: >Uber andere Religionen weiB ich nichts. Ich
kenne nur unsere [den Katholizismus]. Aber Jesus ist auf die Erde gekommen, und ich
glaube, daB Gottin den anderen Religionen nicht herabgekommen ist und hier gelebt hat -
aber Er war hier, und deshalb kennt Er uns und erwartet uns, wenn wir die Erde verlas-
senc«,26

Ein muslimischer Jugendlicher: » Wir im Islam haben die groBte Achtung vor Jesus. Aber
Er war nicht Allah - nicht Gott; Er war einer, den Gott zu uns sandte, um uns zu besuchen.
Wenn Gott, wenn Allah gekommen wire, dann wire es nicht zu all dem Ungliick und Leid
gekommen - dem Tod am Kreuz. Jesus war nicht Gott, man kénnte Gott nicht toten. Allah
wilrde seine rechte Hand erheben, und alle, die Ihn toten wollten, wiirden sterben! Er wiir-
de bewirken, daB jeder an Ihn glaubte, und wer sich weigerte, wiirde sterben - so wiirde das
aussehen, wenn Allah auf die Erde kime«?7,

Diese AuBerungen lassen auch erkennen, wie Glaubensfragen jetzt mit
sozialen Identititen im Sinne der Zugehorigkeit zusammenflieBen:
» Wir« glauben, » unsere Religion« etc.?8 Darauf verweist auch die Aussa-

26  R. Coles, Wird Gott naB, wenn es regnet? Die religiése Bilderwelt der Kinder, Ham-
burg 1992, 180.

27 " Ebkd.; 201,

28  Auch das oben zitierte Beispiel fiir eine kindliche Wahrnehmung anderer Religionen
bei einem Hindu-Kind zeigt bereits diese Verbindung mit sozialen Identititen. Eine ein-
deutige Altersangabe fehlt bei diesem Beispiel. Moglicherweise steht dieses Kind am
Ubergang zum Jugendalter.
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ge des knapp zehnjahrigen Jakob, eines Kindes aus einer christlich-musli-
mischen Familie:

»Ja, ich mache hier beim evangelischen Reliunterricht mit. Und getauft bin ich nicht, aber
ich werde noch. Ich mochte auch gern getauft werden, ich mocht’ einfach zu den Christen
gehoren, Ich will beim Unterricht mitmachen, und wenn ich so als AuBenseiter dastehe,
daB ich nicht getauft werde . . .«?*

Die bei Biittner/Rupp berichteten Ergebnisse lassen ebenso wie Beob-
achtungen aus unserer Tiibinger Unterrichtsstudie’ - besonders bei Ju-
gendlichen am Ubergang zur Sekundarstufe II und danach - noch eine
weitere Tendenz erwarten, die nicht eine Abgrenzung, sondern eher eine
bestimmte Anniherung zwischen den Glaubensweisen wahrscheinlich
macht. Diese Anniherung wire theologisch gesehen allerdings in dem
Sinne reduktionistisch, daB nun auch christliche Jugendliche Jesus nicht
mehr als Christus, als Messias oder Gottes Sohn, verstehen: Die Tendenz,
Jesus als vorbildlichen Menschen anzusehen, konvergiert in gewisser
Weise mit den Jesusbildern im Koran (Jesus als Prophet, nicht als Sohn
Gottes) und auch mit bestimmten Jesusauffassungen im Judentum (Jesus
als Lehrer, nicht als Messias). Darin konnte sich eine »entmythologisie-
rende« Jesulogie, die sich vom dogmatischen Christus entfernt, mit ande-
ren Religionen treffen und so ein religionsdidaktisch-theologisch uner-
wartetes - fragwiirdiges - Resultat erbringen.

-

3 Interreligioses Lernen und Christusglaube - Perspektiven fiir die reli-
gionspadagogische Praxis

Bislang haben wir die Notwendigkeit einer Christologie im Horizont der
Religionen und der Geschichte ihrer Begegnungen einerseits sowie die
doppelte Herausforderung durch individualisierten Glauben und durch
das Christusverstandnis im Kindes- und Jugendalter andererseits heraus-
gearbeitet. In einem dritten Schritt bleibt nun zu fragen, wie ein auf den
Christusglauben im interreligiosen Horizont bezogenes Lernen aussehen
kann. Der sehr vorlaufige Stand der empirischen Forschung zum Chris-
tusverstandnis in interreligioser Perspektive 148t freilich von vornherein
keinerlei abschlieBende Darstellung zu. Moglich und sinnvoll ist jedoch
eine Kennzeichnung von religionsdidaktischen Frage- und Problemstel-
lungen, die weiter zu bearbeiten wéiren. Wir folgen zunéichst wieder den
Schul- bzw. Altersstufen und kommen dann zu iibergreifenden Fragen.

29 U. Arnold/H. Hanisch / G. Orth, Was Kinder glauben. 24 Gespriche iiber Gott und
die Welt, Stuttgart 1997, 63.

30 F. Schweitzer u.a., Religionsunterricht und Entwicklungspsychologie. Elementarisie-
rung in der Praxis, Giitersloh 21997, 86f.
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Fiir das Grundschulalter stehen das Kennenlernen von Jesus Christus
und seine Wahrnehmung als eines wunderkréftigen Mannes im Vorder-
grund. Eine reflektierte Auseinandersetzung mit unterschiedlichen Deu-
tungen dieses Mannes diirfte in aller Regel fiir Kinder in diesem Alter
nicht erreichbar sein. Die daraus manchmal abgeleitete Forderung, der
Religionsunterricht der Grundschule oder auch religionspadagogische
Angebote fiir dieses Alter in der Gemeinde miilten religios homogen
sein, tibersieht, daB Kinder auch ohne unser Zutun mit anderen religiosen
Glaubensweisen konfrontiert sind. Wo dies nicht durch personliche Kon-
takte geschieht, erfolgt die Konfrontation heute gewil durch die Medien.
Religionspadagogische Angebote konnen sich auch in diesem Alter nicht
auf die Vermittlung von Jesusgeschichten beschrinken. Wie aber kann
den Kindern eine Beschaftigung mit anderen Religionen und mit deren
Erlosergestalten bzw. Erlosungsvorstellungen ermoglicht werden, ohne
dal am Ende ein bloB desorientierendes Nebeneinander kontrarer Vor-
stellungen entsteht? Vor dieser Schwierigkeit, Unterschieden zwischen
den Glaubensweisen auch dann gerecht zu werden, wenn diese Unter-
schiede der ausdriicklichen Reflexion noch kaum zuganglich sind, steht
ein allgemeiner Religionsunterricht beispielsweise in England ebenso wie
der konfessionelle oder konfessionell-kooperative Religionsunterricht in
Deutschland.

Der von M. Grimmitt, J. Hull u.a. entwickelte Ansatz » A Gift to the Child«3! setzt hier be-
wuBt auf Distanzierungselemente und -erfahrungen, mit deren Hilfe Kinder im Grund-
schulalter die Zusammengehorigkeit bestimmter Heiligen- oder Gottesbilder mit be-
stimmten Religionsgruppen erkennen sollen. Ahnlich kann in einem konfessionell-koope-
rativen Religionsunterricht die Zuordnung durch die Zugehorigkeit zu verschiedenen, ein-
ander begegnenden Lerngruppen geschehen. In beiden Fillen diirfte die Identifikation mit
bestimmten Personen eine wichtige Rolle spielen, weshalb Identifikationsmoglichkeiten
entweder durch personlich anwesende oder narrativ vorgestellte Personen bewuBt verfiig-
bar gemacht werden sollten.

Das iibergreifende Ziel fiir diese Schulstufe kann mit J. Lihnemann in der
Freude, »den Glauben anderer kennenzulernen«, gesehen werden?? - in
einer freundlich-offenen, nicht auf Ablehnung und Abwertung bedach-
ten Haltung. Ahnliche Aufgaben beschreibt J.W. Fowler im Blick auf die
in diesem Alter erwartete Glaubensstufe (»mythisch-wortlicher Glau-
be«):

»Die Erzihlungen von den Helden im Glauben (was an erster Stelle Jesus als den Christus
einschlieBt) sollten besonders auch von solchen Ménnern und Frauen handeln, die sich -
wegen der Liebe Gottes - die Rechte von Menschen aus ganz anderen religiosen Gemein-
schaften, Klassen oder rassisch-ethnischen Zugehorigkeiten angelegen sein lieBen oder fiir

31 M. Grimmitt u.a., A Gift to the Child. Religious Education in the Primary School,
London 1991,

32 Ldihnemann, Religionspidagogik, 319.
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diese sogar gekdmpft haben«. Dariiber hinaus »sollte ihnen Gelegenheit geboten werden,
Personen oder Gruppen aus anderen religiosen Gemeinschaften zu besuchen oder sich von
diesen besuchen zu lassen.«33

Wie die oben zitierten AuBerungen Jugendlicher zeigen, sind die Unter-
schiede zwischen den Religionen, einschlieBlich der Auffassungen von Je-
sus oder Christus, zumindest manchen Jugendlichen in der Sekundar-
stufe I durchaus bewuBt. Insofern ist es zu begriien, wenn die Themati-
sierung des Verhiltnisses unterschiedlicher Religionen zueinander auch
in diesem Alter unternommen wird, nicht erst - wie lange Zeit iiblich - in
der Sekundarstufe II. Dabei ist allerdings die Gefahr zu beachten, daB die
Identifikation mit der eigenen religidsen oder beispielsweise nationalen
Gruppe, die fiir dieses Alter bzw. die Stufe des »synthetisch-konventio-
nellen Glaubens« (Fowler) bezeichnend ist, leicht zu tendenziell feindli-
cher Abgrenzung fiithren kann. J. Lihnemanns Vorschlag, hier das » Ver-
trautmachen mit der eigenen« Tradition konsequent mit der »Offnung
fiir andere Traditionen« zu verbinden34, erscheint daher gut begriindet.
Léahnemann denkt dabei besonders an Gemeinsamkeiten in der Ethik. Im
vorliegenden Zusammenhang liegt eine sinnvolle Moglichkeit darin, auf
die nicht nur trennende, sondern auch verbindende Bedeutung Jesu Chri-
sti hinzuweisen: seine Offenheit gegentiber allen Menschen, die trotzblei-
bender Unterschiede positive Wahrnehmung Jesu durch Juden und Mus-
lime usw.

Die Sekundarstufe 11 gilt seit langem als die Zeit, in der die Frage nach
dem Verhiltnis der Religionen zueinander in reflektierter, auch (wissen-
schaftlich-)theologische Argumente einschlieBender Weise thematisiert
werden kann. Unter entwicklungspsychologischen Aspekten ist dies zu
bejahen. Kritisch zu priifen ist jedoch, ob die Unsicherheit bzw. fragend-
kritische Haltung hinsichtlich des Christusglaubens im Jugendalter bei
entsprechenden Unterrichtseinheiten tatsachlich berticksichtigt ist. Fir
die Jugendlichen stellt sich ja nicht nur die Frage, wie mit den vom christli-
chen Glauben abweichenden Sichtweisen anderer Religionen umzuge-
hen ist, wenn sie ihren Christusglauben in intellektuell redlicher Form
aufrechterhalten wollen - es stellt sich vielmehr zuerst und vor allem die
Frage, ob sie den Christusglauben fiir sich selber iiberhaupt iibernehmen
wollen oder konnen!

Wird beispielsweise das Verhaltnis zwischen Christentum und Islam so
thematisiert, als glaubten »die« Christen an die Gottessohnschaft Jesu
Christi und als lage hier die Unterscheidung zum Islam, dann geraten Ju-
gendliche, die selber in Jesus eher den vorbildlichen Menschen sehen, fast
mit Notwendigkeit ins Abseits. Sind sie dann noch Christen? Oder gar

33 J.W. Fowler, Offentliche Kirche und christliche Erziehung. In: R. Preulu.a.(Hg.), Bil-
dung - Glaube - Aufklirung. Zur Wiedergewinnung des Bildungsbegriffs in Padagogik
und Theologie, Giitersloh 1989, 253-269, 266.

34 Ldhnemann, Religionspadagogik, 349.
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Muslime? - Oder bewihrt sich eben auch hier: » Wir nehmen alles an und
halten es fiir die Wahrheit, machen es zu unserer Wahrheit, denn eine ob-
jektive Wahrheit gibt es nicht mehr«35?

So gesehen sollte die Bildungsdeutung einer Auseinandersetzung mit un-
terschiedlichen Sichtweisen von Jesus Christus weit starker als bisher auch
inihrer Funktion fir die Kldrung eigener Glaubenspositionenim Jugend-
alter gesehen werden. Dies miiBte freilich einschlieBen, daB der Unter-
richt eine geklarte christliche Identitit weder in dem Sinne voraussetzt,
daB einfach von »uns« Christen gesprochen wird, noch auch blo8 so, daf3
die Kriterien fiir Christsein ohne Mitsprache der Jugendlichen vorab fest-
liegen.

Damit ist zugleich eine Form des Unterrichts angesprochen, wie sie sich angesichts der In-
dividualisierung von Religion iiberhaupt zunehmend bewihren diirfte. Wéhrend es sinn-
voll bleibt, die Unterschiede zwischen den religiésen oder theologischen Lehren der ver-
schiedenen Religionen herauszuarbeiten, schon um deren jeweilige Eigenart verstehen zu
koénnen, erspart dies nicht die konsequente Beriicksichtigung der Glaubensiiberzeugun-
gen der einzelnen Menschen. Was »der Koran« oder was »die christliche Dogmatik« zu Je-
sus Christus sagen, fallt nicht zusammen mit dem, was Muslime und Christen heute glau-
ben. Beides sollte aber nicht einfach gegeneinander ausgespielt werden. Die Unterschiede
zwischen den verschiedenen religisen Positionen in Fragen der Gotteslehre, der Anthro-
pologie, der Ethik usw. sind fiir das Christusverstandnis nicht gleichgiiltig. Ihren didakti-
schen Sinn gewinnen sie aber erst durch die Aufnahme auch der tatsdchlichen Glaubens-
weisen heutiger Menschen - im Christentum ebenso wie in den anderen Religionen.

Nimmt man schlieBlich noch den Aspekt der geschichtlichen Zusammen-
hinge hinzu, in denen die Begegnungen zwischen den Religionen stehen
(»Christologie nach Auschwitz«; Rassismus; Islam und Migration usw.),
so ergibt sich eine mehrpolige Anforderungsstruktur fiir die Religionsdi-
daktik. Interreligioses Lernen in Bezug auf den Christusglauben schlie3t
ein bzw. sollte einschlieBen,

daB Lernprozesse auch dort auf das Verstehen und Achten der anderen Religionen und
ihrer Angehorigen ausgerichtet sind, wo - wie beim Christusglauben - weitreichende Un-
terschiede bleiben;

daB die geschichtlichen Voraussetzungender jeweiligen Begegnung mit dem Judentum,
dem Islam, dem Hinduismus usw. einbezogen werden;

daB die von Kindern und Jugendlichen ausgebildeten Zuginge zu Jesus oder Christus
(»Jesus «- und Christus-Bilder <) Beriicksichtigung finden;

daB die im interreligiosen Vergleich oft erst erkennbaren Fragen nach dem eigenen
(Christus-)Glauben zum Tragen kommen kénnen.

Esbraucht nicht eigens hervorgehoben werden, daB der damit formulier-
te Anspruch sehr hoch ist. Nur auf der Grundlage weiterer Entwiirfe und

35  P. Konig, Wir Vodookinder. In: K.M. Michel / T. Spengler (Hg.), Deutsche Jugend.
Kursbuch 113, Berlin 1993, 1-6, 5.
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Erfahrungen in Praxis und Theorie kann es gelingen, dem Ziel eines auf
den Christusglauben bezogenen interreligiosen Lernens ndherzu-
kommen.

Abstract

The article considers various cultural and theological reasons why religious education
should treat questions of Christology in an interreligious perspective. In a further step, this
need is confronted with the challenges resulting from religious development in childhood
and adolescence as well as from religious individualization. Faith in Christ as it is found
with the various groups of learners, is far from identical with theological dogmatics. Yet in-
terreligious education inevitably has to take account of the developmental as well as of the
social aspects of faith. In addition, it has to consider the historical contexts in which the reli-
gions encounter each other in a particular country.



4.3
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Christus im Spiegel der Kunst # Einblicke in die
Geschichte des Christusverstindnisses anhand
exemplarischer Bilder

Um konzentriert und trotzdem anschaulich genug vorgehen zu konnen, beschrinke ich
mich auf das Bild Christi selbst und {ibergehe szenische Darstellungen. Um praxisfreund-
lich zu sein, habe ich durchweg (Ausnahme I1.2) auf Exempel zuriickgegriffen, die in Band
7 der DiaBiicherei von Jorg Zink (Eschbach 1983) als Dia zur Verfiigung stehen. Die Bild-
auswahl und die fundierten Bildkommentare dieses Bandes stammen von Gerhard Boos. -
In der umfangreichen Folien-Sammlung von Siegfried Gruber (Autor) und Josef Ruf
(Hg.): »Christusbilder« (Religionspadagogisches Seminar der Diozese Regensburg, 1997,
Tel. 0941-5699-238) finden sich drei der nachfolgenden sechs Beispiele (I1.1,4,5).

I Voriibungen - noch ohne Bilder
1 Christusbilder als Produkte der nachbiblischen Glaubensphantasie

Zum alttestamentlichen Erbe des Neuen Testaments gehort, daB die frii-
he Kirche sich streng an das Bilderverbot (Ex 20,4; Dtn 5,8) gehalten hat.
Nicht nur waren gemalte Bilder im Dienst der Christusverkiindigung zu-
nichst undenkbar; auch verbal liefern die Schriften des Neuen Testa-
ments keine malbaren Beschreibungen Jesu. Obwohl das literarische Por-
triit zum festen Bestandteil der antiken Literatur gehort, gibt es in den
Evangelien keinerlei Hinweise auf Jesu Aussehen - selbst bei Lukas nicht,
dem das am ehesten zuzutrauen wire und der dementsprechend spiter
auch als malender Evangelist vorgestellt wird. Das offizielle Nebeneinan-
der von vier gleicherweise giiltigen Evangelien ist sozusagen eine neutes-
tamentliche Form der Respektierung des Bilderverbots. Bekanntlich wol-
len die Evangelien kerygmatisch und nicht biographisch gelesen werden.
Das heiBt: Nicht die malbare leibliche Gestalt des Christus Jesus findet In-
teresse, sondern allein sein Auftrag, seine Sendung, sein Verhaltnis zu
Gott und den Menschen und zum Reich Gottes. So kann ich die Evange-
lien vollig zureichend verstehen, ohne mir Jesus individuell-portréthaft
vorstellen zu miissen. Daf das dennoch geschieht, ist eine Folge der Sug-
gestionskraft christlicher Kunst.

Die Geschichte des materialisierten Christusbildnisses diirfte deshalb be-
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sonders geeignet sein, historische Kontexte im Wandel des Christusglau-
bens auszumachen. Denn alle Christusbilder sind sozusagen Wunschbil-
der des nachbiblischen, kirchlichen oder personlichen Glaubens. Sie spie-
geln die Glaubensvorstellungen, -bediirfnisse und -phantasien der jewei-
ligen Zeit - der Auftraggeber, der Adressaten, der Produzenten -, obwohl
diese durchweg meinen, nichts anderes darzustellen und zu sehen als das,
was sie in der Bibel gelesen haben.

2 Die Verpflanzung in den hellenistischen Kontext

Der erste groBBe Schub einer neuen Inkulturierung des Christentums er-
folgte im Zuge seiner » Hellenisierung«. Der Christianisierung des bilder-
freundlichen griechisch-romischen kulturellen Milieus entspricht die
Hellenisierung des Christentums - z.B. auch durch die Indienstnahme der
spatantiken Bildersprache der Kunst. Das blofie Faktum des Bildge-
brauchs in der Kirche - ungefihr ab der Mitte des 3. Jhs. - enthilt somit
bereits eine Konzession an das kulturelle Umfeld der christlichen Verkiin-
digung. Das ist umso beachtenswerter, als sich ja diese »Liberalisierung«
im Umgang mit einem bisher verponten Medium gegen die Autoritit ei-
nes Dekalogverbotes durchsetzen muBite. Damit waren auf die Dauer
auch gemalte oder sogar skulptierte Christusbilder angesagt.

Dem gehen theologisch-pastorale Spekulationen iiber das Aussehen Christi voraus, die
aber zunichst der Bildwerdung nicht giinstig sind; sie stellen namlich die HaBlichkeit Chri-
sti heraus. Aufgrund des vierten Gottesknechtsliedes (Jes 53,1-9) bekennen maBgebliche
Theologen des 2./3. Jhs. wie Justin, Tertullian und Clemens von Alexandrien, Jesus sei
von Geburt an unscheinbar, unansehnlich, ja ausgesprochen héaBlich gewesen. Clemens
weil} auch einen Grund dafiir anzugeben: ». . . damit niemand tiber dem Lobe der anmuti-
gen Erscheinung und tiber der Bewunderung fiir seine Schonheit versdume, sich um seine
Worte zu kiimmern. «

Der Christengegner Celsus macht sich (um 178) zum Anwalt des hellenistischen religiésen
Empfindens, wenn er einen unansehnlichen Gottessohn nicht fiir glaubwiirdig halt: »Da
nun ein gottlicher Geist in dem Korper war, so hitte dieser durchaus von den iibrigen ver-
schieden sein miissen entweder nach GroBe oder Schonheit oder Kraft oder Stimme oder
Eindruck oder Gabe der Uberredung. Denn es ist unmdglich, daB ein Kérper, dem etwas
Géttliches mehr als den andern zu eigen war, sich gar nicht von einem andern unterschie-
den hitte; dieser aber unterschied sich gar nicht von einem andern Korper, sondern war,
wie sie (die Christen) sagen, klein, miBgestaltet und unedel. « Origenes verwahrt sich dage-
gen und meint, Christus sei zwar miBgestaltet, aber nicht unedel und klein gewesen.
Auf die Dauer hatte der volkstiimliche Einwand des Celsus durchschlagenden Erfolg: In
der Bildtradition dominiert bis heute der hellenistisch-schéne Christus-Typ, dessen Eins-
sein mit Gott sich tatsachlich in » GroBe, Schonheit, Kraft« zeigt. Allerdings ist auch der
schone Christus ein theologisches Konstrukt. In ihm soll sich Ps 45,3 spiegeln: «Du bist der
Schonste von allen Menschen. «

3 Der polymorphe Christus

Irendus (2. Jh.) spricht sich iiberhaupt gegen Eindeutigkeit und Einheit-
lichkeit der Vorstellung aus; Christus sei wegen seiner Originalitat uner-
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schopflich: »Das Wort des Vaters, das ja Reichtum und Vielfalt ist, wird
nicht nur in einer Ausdrucksweise begriffen und erschien den Schauen-
den nicht nur in einer Rolle, sondern je nach den Anforderungen und
Wirksamkeiten der Heilsordnung.« Origenes (unter Berufung auf die
Verklarungs- bzw. Emmausperikope): »Christus erschien einem jeden
nach dessen Wiirdigkeit . . . Erkonnte auf diese und jene Weise den Men-
schen erscheinen.« Oder derselbe Origenes: »Das eine Mal nimmt Chri-
stus die Gestalt an, von der gesagt ist >Er hatte weder Gestalt noch Schon-
heit¢, das andere Mal eine so herrliche und staunenerregende und wun-
derbare, daB vor einer solchen Schonheit die . . . Jiinger auf ihr Antlitz
fielen.« Augustinus erfindet das Bild von den zwei Fléten, in die der eine
Geist die zweifache Melodie von Christus blést, die eine nach Ps 45
schongestaltig, die andere nach Jes 53 ohne Gestalt und Schonheit. Ho-
norius von Autun (12. Jh.) stellt sich vor, daB ein und derselbe Christus
am Jingsten Tag den Erwihlten als Verklarter, den Verdammten als Ge-
kreuzigter erscheine. Bei Pascal (17. Jh.) schlieBlich findet sich die Be-
merkung: »Durch seine Herrlichkeit ist er alles, was groB ist . . . durch
sein sterbliches Leben ist er alles, was armselig und niedrig ist. Deshalb,
um in allen Personen sein zu kénnen und um Vorbild jeder Lebenslage zu
sein, nahm er diese ungliickliche Seinslage auf sich.«

Solche und dhnliche Vorstellungen der Variabilitit im Aussehen Christi reflektieren im
Grunde nur das, was Eduard Schweizer 1968 vom biblischen Jesus konstatierte: Er ist der
Mann, der alle Schemen sprengt. Die Polymorphie soll die Universalitiit der Zuwendung
Gottes sichern und veranschaulichen: Er ist in Christus allen alles geworden.

So erweist sich die (vor allem in den Apokryphen weiter ausgemalte)
Vielgestaltigkeit Christi doch nur auf den ersten Blick als paradox (oder
als doketistisch). Sie ist uns heute religionspadagogisch willkommen, aber
sie ist wegen der Unbestimmtheit der Gestalt eigentlich nicht bilder-
freundlich. Sie 148t erkennen, auf welche Vorbehalte ein zu eindeutiges
und festgelegtes Christusportrit stoBen muB.

4 Ein Steckbrief Jesu

Seitdem 6. Jahrhundert kursieren Beschreibungen Jesu, in denen sich die
zunehmende Vereinheitlichung seiner Physiognomie spiegelt. Damit kor
respondieren Legenden, die beglaubigen sollen, daB die Christusbilder
auf den Herrn selbst zuriickgehen und daB deren Prototypen kein
menschliches Phantasiegebilde und Machwerk seien, sondern direkter
und damit authentischster Abdruck vom Antlitz Christi, entstanden
durch ein Wunder: Bild und Reliquie in einem. Der 6stlichen Legenden-
version mit Konig Abgar von Edessa entspricht im Westen die Veronika-
legende (vgl. die 6. Kreuzwegstation in katholischen Kirchen). Hinzu
kommt die Legende, Lukas sei auch Maler gewesen. Den legendarischen
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Beschreibungen korrespondiert der sogenannten acheiropoietische (=
nicht-von-Menschenhand-gemachte) Christusbildtyp. In dem MaBe, wie
solche Geschichten fiir historisch glaubwiirdig gehalten werden, be-
kommt dieser Bildnistyp (vor allem in der Ikonenkunst des Ostens) eine
nahezu exklusive Stellung.

Zur Konkretisierung diene die Personalbeschreibung des sogen. Lentulusbriefes, der im
Mittelalter die westliche Spétform einer langen Tradition darbietet, zitiert z.B. in der Ein-
leitung eines maBgeblichen Meditationsbuches des Spétmittelalters, der Vita Christi des
Ludolf von Sachsen:

Eserschien zudieser Zeitund lebtnoch jetzt ein Mensch - wenn esrechtist, ihn tiberhaupt ei-
nen Menschen zu nennen - von grofier Kraft namens Christus, der Jesus heifit, der von den
Leuten als Prophet der Wahrheit bezeichnet wird, den seine Schiiler Sohn Gottes nennen,
der Tote auferweckt und Kranke heilt, ein Mann von aufrechtem Wuchs, mittlerer Grife,
von mafvollem und ehrwiirdigem Aussehen, mit verehrungswiirdiger Miene, mitnuf3brau-
nen Haaren, die bis zu den Ohren glatt sind, von den Ohren an abwdrts sich zu sanften Lok-
ken formen undin fiilligen Locken auf die Schultern herunterwallen, mit einem Scheitel auf
der Mitte des Hauptes, mit einer ebenen und klaren Stirn, mit einem Angesicht ohne Flecken
und Runzeln, das mdfige Rote ziert. Nase und Mund sind ohne Tadel, er trigt einen tippigen
und vollen Bart mit Haaren von gleicher Farbe, der in der Mitte zweigeteilt ist. Er hat einen
einfachen und reifen Blick, mit grofien graublauen Augen, mit ungemein mannigfalitger
Ausdrucksfihigkeit, beim Schelten furchtbar, bei der Ermahnung sanft und liebevoll. Er ist
frohlich im Ernst, manchmal weint er, aber niemals hat man ihn lachen sehen. Seiner kor-
perlichen Figur nach ist er aufrecht und gerade, Hande und Arme sind wohlgestalt, in der
Unterredung ist er ernst, milde und bescheiden, so daf$ man mit Recht auf ihn das Wort des
Propheten vom > Lieblichsten unter den Menschenkindern« anwenden kann.

So gesehen, soll Christus Jesus wohl die vollkommene Schonheit eines Mannes im besten
Alter verkorpern. Gottliche Vollkommenheit spiegelt sich in irdischer Korpersprachlich-
keit. Seine menschliche Schonheit resultiert aus der ebenmaBigen Proportionalitat seiner
GliedmaBen, aus den Farbqualititen von Haut und Haar und vor allem aus seinen (sangui-
nischen?) Charaktermerkmalen (vielleicht in Erinnerung an Adam vor seinem Siinden-
fall?).

DaB dies alles theologischem Wunschdenken und nicht etwa irgendwelchen Informationen
iiber das wahre Aussehen Jesu entsprungen ist, offenbart das Psalmzitat am SchluB des
Steckbriefs. Die Kunst der Verfertiger von Christusbildern etwa seit dem 6. Jh. bestand
darin, dieser geradezu kanonischen Vorgabe nachzukommen und dennoch je eigene Ak-
zente zu setzen.

II Einiibungen - mit Bildern
1 Beispiel

»Das nicht-von-Menschenhand-geschaffene Bild Christi«, Ikone,
Nowgorod, 12. Jh.

Die »veraicon, auf die die spatmittelalterliche Beschreibung letztlich zu-
rickgeht, istin zahlreichen Versionen tiberliefert; jede Epoche hat an Nu-
ancen gearbeitet. Zu erkennen und zu unterscheiden ist der Veronika-
Bildnistyp daran, daB nur das Antlitz Christi gezeigt wird, ohne Hals und
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Schulter. Das Tuch der Legende gehort, wenn auch oft nur dezent ange-
deutet, ebenso dazu. Am genauesten ist das »nicht-von-Menschenhand-
gemachte« Christusbild zu studieren an einer Nowgoroder Ikone des 12.
Jhs. (DiaB 7,4; westliche Varianten ebd. 7,3;7,5;7,7. Folie Regensburg
14).

Christus erscheint dem Betrachter frontal. Solche Frontalitit entspricht der Tradition von
hoheitsvollen reprasentativen (Gotter- und) Herrscherbildern. Sie schafft von vornherein
eine feierliche Distanz und visualisiert so Rang und Wiirde des Dargestellten. Zu diesem
»hieratischen« Stil gehort ebenso die strenge Symmetrie des Antlitzes Christi; selbst der
obligate Mittelscheitel ist hier einzuordnen. Sogar die Haar- und Bartenden sind symme-
trisch-ornamental gestaltet.

Allerdings wird die Symmetrie nicht perfekt eingehalten. Leichte Asymmetrien finden sich
z.B. durch die vier Stirnléckchen und besonders auffillig bei den Augenbrauen und in der
Stellung der Pupillen. Der Betrachter wird scharf und zupackend, aber nicht starr ange-
blickt. Der Effekt dieser Machart des » Portréts« besteht darin, daB Christus den Beschauer
sowohl anzieht als auch Distanz wahrt. Das planimetrische Schema der Ikone zeigt auBler-
dem, wie sehr dieses Haupt gleichméBigen konzentrischen Kreisen eingeschrieben, also
ideal kontruiert ist.

Proportionsschema des acheiropoietischen Christushauptes

(aus: Konrad Onasch, Die Ikonenmalerei. Grundziige einer systematischen Darstellung,
Leipzig 1968, S.67)
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Was ist der theologische Mehrwert einer solchen ésthetisch ausgekliigel-
ten Gestaltung?

So befremdlich es klingen mag: Die Christusikone veranschaulicht indi-
rekt das iiberlieferte Bilderverbot: In Christus — aber eben auch nur in
Christus - hat Gott sich leiblich sehen lassen, er ist die einzige Ikone des
Vaters, Das heit: Wir sehen nicht nur das Portrit Christi. Wir sollen
wahrnehmen, daB hier »authentisch« der herrschende Gott selbst repra-
sentiert wird, denn Christus ist »wesensgleich dem Vater« (Nicéa, 325), in
ihm sind gottliche und menschliche Natur »unvermischt und ungetrennt«
eins (Chalcedon, 451). Dieser dogmatische Kontext ist unbedingt mit-
zu»sehen«, da sonst die strenge Unnahbarkeit dieses Bildtyps heutigen
Adressaten zum Problem wird.

Christusbilder solcher Art waren bis zum 8./9. Jh. wegen dieses ihres Anspruchs theolo-
gisch umstritten. Die Bildskeptiker erklirten - spitzfindig oder scharfsinnig - Christusbil-
der fiir dogmatisch unméglich. Das Géttliche an sich sei per definitionem unumschreibbar
(dariiber waren sich Bilderfreunde und -feinde einig). Unumschreibbar (aperigraptos)
hieB aber zugleich unmalbar (graphein kann mit »schreiben« und mit »malen« tibersetzt
werden). Folglich sei auch der in Christus menschgewordene Gott nur seiner menschlichen
Natur nach darstellbar. Wer ihn darstelle, trenne demnach diesen Menschen von seiner
gottlichen Natur - das sei die Haresie des Nestorianismus. Wer jedoch behaupte, in diesem
Menschen sei das Gottliche mit enthalten, der vermische beide Naturen und setze sie ineins
- die Haresie des Monophysitismus. Unweigerlich - so oder so - leugne also ein gemaltes
Christusbild das Dogma von Chalcedon.
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Jede orthodoxe Christusikone versucht durch ihre Darstellungsart diesen
theologisch-intellektuellen Einspruch zu iiberwinden. So kann beispiels-
weise die Verbindung von strenger Symmetrie und leichter Unregelma-
Bigkeit des Antlitzes dazu dienen, die gottmenschliche Einheit der Person
des Erlosers anzudeuten.

Denselben Zweck verfolgen die Bildinschriften; erst sie sichern letztlich die personale
Identitét. Obligat ist die (in unserem Beispiel leider nur noch in Spuren zu sehende) Na-
mensinschrift IC XC (kontrahiert griech.: Jesus Christus). Haufig findet sich zudem in den
Kreuzbalken des Nimbus die Inschrift HO OON (der Seiende), entsprechend der Selbst-
vorstellung Jahwes Ex 3,14 LXX. Als dieser Christusbildtyp in den Katakomben erstmals
im 4. Jh. auftaucht (Commodilla; Pietro e Marcellino), dient die Beischrift der apokalypti-
schen Buchstaben Alpha und Omega (vgl. Offb 1,17) demselben Zweck der Vergewisse-
rung, daB dieses hoheitsvolle Menschenantlitz wesenseins ist mit Gott selbst und die ent-
sprechende Verehrung verdient.

Letztlich heiBt das: Mit visuell-kiinstlerisch-dsthetischen Mitteln allein
1aBt sich eine dogmatisch korrekte orthodoxe Bildverkiindigung nicht ad-
aquat vollziehen und sichern. Die Vereindeutigung durch das zu lesende
oder zu horende Wort mufl hinzukommen.

2 Beispiel

Christus Victor - »tretend auf Loéwen und Drachen« (Ps 91,13), Mosaik,
Ravenna, ca. 500

In einem anderen Strang der Christusbildiiberlieferung geht es mehr um
die Heilsbedeutung Christi als um sein Aussehen. Das fingt mit den
nichtpersonalen Symbolen (Fisch, Lamm, Anker etc.) an, auf die bereits
Clemens in seinen Siegelbildvorschligen fiir Christen hinweist. Es fiihrt
im sepulkralen Milieu, an den Katakombenwinden und auf Sarkopha-
gen, zu symbolischen Bildern, bei denen das Individuelle keine Rolle
spielt, sondern das Funktionelle: Christus als Lehrer, als Hirt, aber auch
als Helios oder als Orpheus. Hier greift die christliche Kunst in ihren An-
fingen auf kulturell plausible und vertraute Konfigurationen zuriick, um
zu bekennen, was Jesus Christus fiir den Glauben und speziell fiir die
Hoffnung iiber den Tod hinaus bedeutet. Dabei wird iibrigens zunichst
ein jugendlich-bartloser Christustyp bevorzugt.

Das groBe Erlebnis der Christen im frithen 4. Jh. ist das christlich gewor-
dene Kaisertum. Seit der Machtiibernahme durch Kaiser Konstantin griff
man unbefangen auf die »weltliche« Herrscherikonographie zuriick, um
die Wiirde und den Sieg Christi auszudriicken. »Man stellt sich Christus
vor, wie man den irdischen Kaiser zu sehen gewohnt war, gibt ihm die Pré-
dikate und Insignien des irdischen Kaisers, Nimbus, erhobene Hand,
Thron, Purpur usw. Die tiefere Begriindung dieser Ubertragung liegt in
der inneren Verkniipfung beider Reiche; der irdische Kaiser ist nur ein
Abbild des himmlischen Kaisers« (Johannes Kollwitz).
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Eine exzeptionelle Zuspitzung erfahrt die Christus-Kaiser-Parallele im
Bild des Christus-Victor: Ein jugendlicher Christus in Soldatenstiefeln,
mit Panzerhemd und purpurfarbenem Konigsmantel, das Kreuz geschul-
tert, das Evangelienbuch vorzeigend (mit dem Offenbarungswort Joh
14,6: Ego sum Via Veritas et Vita) - dieser Feldherr Christus tritt je einem

Christus Victor, Ravenna, Erzbischofliche Kapelle, Tiir der Vorhalle, um

500
(aus: Gertrud Schiller, Tkonographie der christlichen Kunst, Bd.3, Giitersloh 1971, Abb.
64)
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Lowen und einer Drachenschlange auf den Kopf: Christus als auferstan-
dener Sieger iiber die Symbole der Urmacht des gott- und menschen-
feindlichen Bosen! Erlosung am Kreuz als Sieg tiber Siinde, Tod und
Teufel!

Um dieses Sinn-Bild zu deuten, geniigt nicht der Hinweis auf Ps 91,13.
Die bildliche Version stiitzt sich auf vorchristliche und auch auf christlich-
kaiserliche Vorbilder. Seit konstantinischer Zeit war das Motiv allgemein
beliebt und verbreitet; voraus geht vermutlich die bildliche Verherrli-
chung des tiber seinen Konkurrenten Licinius siegreichen Konstantin.
Herausgegriffen sei das Einzelmotiv des Niedertretens (lat. calcatio).

Es »gehort zu jenen Bilderfindungen der antiken Kunst, die . . . in Sakral- und Herrscheri-
konographie gleichermaBen zur Anwendung kamen . . . Seit der Regierung Trajans fithr-
ten die Miinzpriagungen vor Augen, wie der Kaiser seinen FuB auf den am Boden kauern-
den Barbaren setzt« (Ingo Herklotz). Auchin der christlichen Arasieht das kaiserliche Sie-
geszeremoniell vor, daB der besiegte Feind sich vor dem Thron des Kaisers niederwirft und
dieser den FuB auf seinen Nacken setzt. Dabei singt das Volk nachweislich Ps 91,13!
Die auf Christus iibertragene Bildformel hatte also durchaus ihren politischen »Sitz im Le-
ben«. Sie wurde verchristlicht, indem das Kreuz als Instrument des Sieges, das Evangelien-
buch und die beiden Tiere gemaB Ps 91,13 in das Christusbildprogramm Aufnahme fan-
den. Der Hofbischof Eusebius scheut sich nicht, Konstantins Sieg tiber die Barbaren mit
dem Sieg Christi iiber die dimonischen Méchte zu vergleichen.

Von Ravenna aus wandert das Motiv weiter in die Christus-Heliand-Frommigkeit der ka-
rolingischen Kunst, z.B. in deren Psalterillustrationen. Noch der Beau-Dieu von Amiens
(13. Jh.) steht vor dem Mittelpfosten des Portals auf Lowe und Drache.

Das tertium comparationis liegt seit Konstantin darin, daB Kaiser und
Christus je in ihrer Sphére durch den Triumph tiber ihre Feinde Frieden
schaffen. Alsbiblischer Bezug fiir die calcatioware auf Rom 16,20 zu ver-
weisen: » Der Gott des Friedens wird den Satan bald zertreten und unter
eure FiBle legen«, oder auf 1Kor 15,25: Christus muB8 herrschen, »bis
Gottihm alle Feinde unter die FiiBe gelegt hat.« Fiir die Soldatenkleidung
Christi und deren allegorische Deutung auf den Miles Christianus ist der
Aufruf zum Kampf - »nicht gegen Menschen aus Fleisch und Blut, son-
dern gegen . . . die Beherrscher dieser finsteren Welt« - in Eph 6,10ff ein-
schlagig.

Die Bildpointe enthalt eine Provokation. Wird der eschatologische Sieg der Gnade, wird
die von Jesus initiierte » Kultur der Liebe« nicht unglaubwiirdig, wenn sie mit Ausdriicken
der Aggression und Unterwerfung versinnbildet werden? Ist die Offenbarung Christi nicht
gerade in seiner »MachtentduBerung« geschehen (Phil 2,5ff)? Sollen Christen nicht dem-
entsprechend Gewalt in Dienst umsetzen (vgl. Mt 20,26)? Hat Jesus nicht gerade in der
Bergpredigt (Mt 5,39) und in seiner eigenen Passion (vgl. Mt 26,52f) einen neuen Weg ge-
wiesen, der Gewalt friedlich zu begegnen? Widerspricht die Bildformel nicht eklatant dem
Gebot der Feindesliebe (Mt 5,44)? Zeigt die politische Herkunft der Bildformel nicht eine
fatale Verquickung von weltlicher und geistlicher Macht an? Gehéren die von Christus
tiberwundenen »Michte und Gewalten« nicht zum fiir uns iiberholten déimonistischen
Weltbild der Bibel? Zeigt nicht das Verschwinden des Bildmotivs » Christus auf Léwe und
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Drache« nach dem 11. Jh., daB der christliche Erlosungsglaube auch ohne dieses militante
Bild zuldnglich ausdriickbar ist?

Enthélt aber - andererseits - das Bekenntnis zu Christus nicht immer auch ein legitimes
kidmpferisches Pathos? Es ist »zugleich Ermahnung zum Einsatz fiir das Leben und zum
Kampf gegen die Méchte des Todes, gegen leibliche wie seelische Verkiimmerung und Ver-
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kriippelung, gegen Beziehungslosigkeit zwischen den Menschen wie gegen alles, was Le-
ben verletzt, schindet und zerstort«, sagt der Katholische Erwachsenenkatechismus von
1985.

3 Beispiel

Christus im Elend, Holzfigur von Hans Leinberger, ca. 1525

Weder Schonheit und Hoheit noch Macht verbinden sich mit diesem spit-
mittelalterlichen Andachtsbild - hier in der Gestaltung durch den Lands-
huter »pildtschnitzer« Leinberger (DiaB 7,31 und 32). Ein Kontrastbild
zum Bisherigen in jeder Hinsicht!

Der bildlichen Gestaltung des real leidenden, nackten, einsamen und
ohnmaéchtigen Christus stand jahrhundertelang das Bekenntnis zu seiner
gottlichen Wiirde im Wege. Solange die Christenheit nur iiber sein Bild
verfiigte, um Gott zu repréasentieren, dominierte zwangslaufig die Hoheit
im Christusbild. Seitdem aber neben Christus auch der Vatergott in all sei-
ner Wiirde neben Christus ins Bild gesetzt wurde (ab dem 12./13. Jh),
konnte die Niedrigkeit Christi explizit dargestellt werden. (Natiirlich
héangt das ebenso mit dem Aufblithen der Passionsfrommigkeit des Mit-
telalters zusammen, die wiederum in den Leiderfahrungen der Epoche
verwurzelt ist.)

Der einsam dasitzende, nur mit Dornenkrone und dem Lendentuch »bekleidete«, ansons-
ten »bloBgestellte« Christus tragt schwer an seinem Leid. Er hat den Kopf in die rechte
Hand gestiitzt - die uralte Gebirde der Trauer, des Griibelns und der Melancholie.
Indem die narrativen Begleitumstande der Passionsgeschichte ausgeblendet sind, holt die-
ser vereinzelte Christus unausweichlich das Leid der Menschen vor Augen und konfron-
tiert es dem Leiden Christi. Alle Einsamkeit und Ausgesetztheit, alle physische und psychi-
sche Leidenserfahrung ist darin versammelt und zur Zwiesprache und innigen Anteilnah-
me dargeboten. Das Bild fordert zur compassio auf. Es behauptet zugleich, daB sich im
Dargestellten Gottes Zuwendung und Erbarmen zeige. Das ist der tiefere Grund fiir die
Erregung und Erschiitterung der Beterin oder des Beters vor solch einem Andachtsbild.
Der Bildtyp »Christus im Elend« ist nun aber keine freie Erfindung. Die Position und Hal-
tung dieser Figur dhnelt den Darstellungen des travernden Hiob. Dieser sitzt »in sterquili-
nio« (2,8 Vulg), auf dem »Scherbenhaufen seiner Existenz« (Gerhard Boos). Christus als
Hiob redivivus.

Damit geschieht etwas Unerhortes: Implizit wird eine erlosungstheologi-
sche Antwort auf das Hiobproblem gegeben, das im Hiobbuch selbst nur
schopfungstheologisch - und damit wenig zufriedenstellend - gelost
scheint. In diesem Christus tibernimmt ja Gott selbst, statt auf Hiobs Vor-
wurf - »die Erde ist in Verbrecherhand gegeben« (9,24) - zu antworten,
die Rolle des leidenden Hiob. Wenn » Christus im Elend« sich auf solche
unerwartbare Weise den Anwiirfen Hiobs stellt, hat dann nicht auch die
quéilende Hiobfrage ein neues Gesicht erhalten - anschaubar im griibeln-
den Christus? M.a.W.: Fiir den Christen fithrt die Solidaritat mit dem fra-
genden Hiob nicht zur Verdichtigung Gottes, sondern auf Gottes Seite,
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weil in Jesus Gottes personliche Anteilnahme am Schmerz und Leid der
Menschen sichtbar geworden ist.

»Christus im Elendx« ist in Lateinamerika oder in der polnischen Volkskunst immer noch
aktuell. Die Version, die Leinweber dem Motiv gegeben hat, stammt aus der Epoche der
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Bauernkriege. Vermutlich hat Albrecht Diirer in seinem Entwurf eines Bauernkriegsdenk-
mals aus demselben Jahr 1525 auf dieses Motiv angespielt. Auf der Spitze einer Siule
hockt ein Bauer in der Haltung des Christus (oder Hiob) im Elend. In seinem Riicken
steckt ein Schwert. Er ist hinterriicks ermordet worden. Die Deutung der Zeichung ist zwar
umstritten, zieht man jedoch »die Erkenntnisse der Bedeutung des >Christus im Elend«in
Betracht, so kann hier eindeutig keine Glorifizierung (scil. des Sieges liber die Bauern) ge-
meint sein, sondern die erschiitternde Darstellung der Unterdriickung und Ermordung der
Bauern . . . Dasimmer wieder aufgegriffene Passionsthema erlaubte es, die Leiden Christi
als Leiden des Volkes unter der Willkiir der feudalen Obrigkeit zu begreifen« (S. Fehle-
mann).

4 Beispiel

Das christomorphe Selbstbildnis Diirers von 1500

Gemessen daran, wie wenig wir von Hans Leinberger wissen, wissen wir
von seinem Zeitgenossen Albrecht Diirer fast alles. Er gilt als der groBte
und einfluBreichste Renaissancekiinstler auB3erhalb Italiens.

Sein beriihmtes Selbstbildnis von 1500 (DiaB 7,10. Folie Regensburg 36)
zeigt den 28jahrigen Kiinstler vor neutralem schwarzem Hintergrund,
frontal als Halbfigur. Seine groBen, weitgeo6ffneten Augen hat er auf den
Betrachter (d. h. urspriinglich im Spiegel auf sich selbst!) gerichtet. Sein
langes, sorgfiltig gepflegtes Haar reicht fiillig und symmetrisch bis auf den
Schulterkamm. Vor dem Mittelscheitel fallt eine Haarstrahne in die hohe
Stirn. Er triigt einen pelzgesdumten dunkelbraunen Uberrock. Mit seiner
hochgebogenen, etwas gespreizten Hand faBt er an den Pelzbesatz. Die
Augen oben und, etwas schwicher, die rechte Hand unten, sind am spre-
chendsten.

Diesem Bild gingen gingen in 16 Jahren fiinf Selbstportrits voraus, so daB wir ziemlich ge-
nau wissen, wie Diirer ausgesehen hat bzw. wie er sich selbst sah oder gesehen werden woll-
te. Es gibt auch ein literarisches Portrit von ihm in der Art des Lentulusbriefes: Demnach
hatte der Kiinstler »einen ausdrucksvollen Kopf, blitzende Augen, eine ansehnliche Nase,
einen etwas langgestreckten Hals, eine breite Brust, einen straffen Leib, kraftvolle Ober-
schenkel, stimmige Beine: Aber etwas Feineres als seine Finger diirfte man nicht gesehen
haben.« So hatte ihn der Humanist Joachim Camerarius 1532, vier Jahre nach Diirers Tod,
in Erinnerung.

Das Selbstbildnis von 1500 ist Diirer so »@hnlich«, daB man ihn als dessen
Autor identifizieren kann. Signatur und Inschrift tun ein Ubriges. Den-
noch ist unverkennbar, daB3 der Maler hier nicht nur ein naturgetreues
Konterfei liefert, sondern sich stilisiert und idealisiert hat - mag er auch
von Natur aus schon ein wenig ausgesehen haben »wie Jesus«. Die Stirn
wurde z.B. auf die Linge des Nasenriickens erhoht, dieser wurde begra-
digt, die Augen vergroBert und »veredelt«. Vor allem die Proportionsver-
wandtschaft mit der »vera icon« Christi zeigt, daB hier kein autonomes
Selbstbildnis vorliegt, sondern da8 dieses Bild in die Kategorie des
»Selbstbildnisses in einer Rolle«, ndmlich in der Rolle Christi gehort. Dii-
rer ist der erste Christ, der sich als Christus dargestellt hat (Vorausgeht die
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Franziskusverehrung, die den Heiligen als zweiten Christus sieht; spater
haben sich beispielsweise van Gogh, Gauguin und Ensor als Christus ge-
malt). Die Frontalitéit des Antlitzes, » Strenge und Ernst, die ganze distan-
zierend-hoheitliche Silhouette - wir kennen sie eigentlich als das erhabe-
ne Schema des Christusbildes . . . Diirer hat sich in das Schema hinein-
portratiert, so dhnlich wie nétig, um noch wiedererkannt zu werden; und
zugleich hat er seine Ahnlichkeit umgeometrisiert, soweit wie moglich,
um an eine Christus-lkone denken zu lassen« (Ernst Rebel).

Das oben vorgestellte planimetrische Schema der Nowgoroder Christusikone 148t sich fast
perfekt auf das Miinchner Selbstbildnis Diirers iibertragen. Nur der Nimbus ist entfallen,
aber dessen AusmaBe sind durch die beiden symmetrischen Inschriften (rechts und links in
Augenhdéhe) »virtuell« zugegen. Die Ubereinstimmungen gehen so weit, daB man schon
vermutet hat, Diirer sei eine Abschrift des Lentulusbriefes bekannt gewesen.

Diirers Selbstbildnis von 1500 mit eingezeichnetem Formgeriist (links)
bzw. Ikonenkopfschema (rechts)

(aus: Ernst Rebel, Albrecht Diirer. Maler und Humanist, Miinchen 1996, Abb. 48 [nach
Winzinger 1954] und Abb. 49 [nach Hess 1990])

Das Christomorphe dieses Selbstportrats war Absicht. Aber was hat es zu
bedeuten? Welche Funktion hat hier das tradierte Christusbild - an der
Schwelle zur Neuzeit? Grenzt dieses Arrangement nicht an Vermessen-
heit, sogar an Blasphemie?

Es handelt sich, kurz gesagt, um ein Bekenntnis zur Nachfolge Christi.
Nach dem neuen humanistischen Selbstverstindnis des Kiinstlers gehort
dieser nicht mehr zur Zunft der Handwerker. Er ist schopferisch tatig,
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und das ist eine gottliche Gabe. Die so auffallend vorgezeigte rechte Hand
des Kiinstlers weist auf das ausfithrende Organ hin, mit dem dieser den
gottlichen Schopfungsakt auf seine Weise fortsetzt. Der Schopfergott ist
Kiinstler (deus artifex), der Kiinstler ist analog ein Schopfer (alter deus).
Da alles in und durch Christus, den Logos und Gottes Ebenbild, geschaf-
fen ist (2Kor 4,4; Kol 1,15f; Joh 1,3), dhnelt der Kiinstler Christus. So
dachte und sprach man in den neuplatonisch angehauchten Humanisten-
kreisen in Florenz und Niirnberg. Der Mensch istnicht nur Ebenbild Got-
tes (Gen 1,26), er soll sich dazu auch immer mehr »bilden«. Aufihre Wei-
se verhilft die Kunst dazu. Christus ist ihr Vor-Bild. Inihm hat die mensch-
liche Natur ihre vollkommenste Gestalt angenommen. Die Nachfolge
Christi erhoht deshalb die Wiirde (dignitas) des Menschen. »Christus
konform werden« lautet das Lebensziel des christlichen Humanisten.
So erklart sich die Anwesenheit Christi im Miinchner Selbstbildnis Dii-
rers.

DaB dies Passionsnachfolge Christi einschlieBt, zeigt sich in einem winzigen Detail. Im
rechten Auge Diirers spiegelt sich ein Fensterkreuz. Zunichst mag das ein Hilfsmittel sein,
um den Eindruck des Gekrimmten und zugleich das Fensterhafte des Auges zu vermitteln.
Seit der Antike gilt das Auge ja als Fenster der Seele, und denkendes Sehen ist die Voraus-
setzung aller Kunst Diirers. Es konnte darin aber auch ein Anspielung auf das Kreuz Chris-
ti zu finden sein — das Bekenntnis Diirers, das Kreuz Christi »im Auge behalten« zu wol-
len. In dieselbe Passionsrichtung weisen Diirers Selbstportrit als Schmerzensmann (1522)
und seine Darstellung des SchweiBtuchs der Veronika (1513) mit seinen eigenen Gesichts-
ziigen im Leidensantlitz Christi.

5 Beispiel

Rembrandt, Junger Jude als Christus, ca.1655

Diirer muBte die Form seines Nasenriickens begradigen, um seinen
Gesichtsschnitt dem des kanonischen antikisch-schénen Christus anzu-
nihern. Mit Rembrandts kleinformatigen Olstudien aus den spaten 40er
bzw. den 50er Jahren seines Schaffens wird diese Art der » Arisierung«
unterlaufen. Daher riihrt die - im Vergleich zur sonstigen Barockkunst -
Singularitat der Christusbilder aus Rembrandts Spétphase. Bis dahin hat-
te auch er sich weitgehend am traditionellen Christustypus orientiert, ob-
wohl das eigentlich dem von ihm angestrebten Realismus widersprach.

Als Rembrandt 1656 Konkurs anmelden muBte, wurde eines dieser neuen Christusbilder
als » Gesicht Christi nach dem Leben« verzeichnet. Rembrandt suchte sich namlich junge
portugiesische Juden als Modell fiir seine Christuskopf-Studien. Vermutlich waren sie
Schiiler der Rabbinenschule, die sich nahe bei Rembrandts Haus befand. »Das Verhaltnis
Rembrandts zum Judentum hat . . .in der alteren Forschung zumeist eine stark romantisie-
rende Beurteilung erfahren; wenn man allzu pittoreske und phantasievolle Firbungen dar-
aus streicht, so bleibt doch die Erkenntnis, daB der alltagliche, auch freundschaftliche Kon-
takt mit den Juden seiner unmittelbaren hauslichen Umgebung die Toleranz und die hohe
Achtung vor dem alten Gottesvolk bewirkte, die es moglich machte, daB das Gesicht eines
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Juden gegen alle Tradition fir Rembrandt zum Gesicht Christi werden konnte« (Herbert
Fendrich).

Auch Rembrandt kann sich freilich einigen tradierten Ziigen der »vera
icon« nicht entziehen (vgl. die Symmetrie des Gesichts und die Haar- und
Barttracht). Nur so ist Wiedererkennen tiberhaupt moglich. Aber das in-
dividuelle Menschsein Jesu, zugespitzt in seinem Judesein, ist hier neu
entdeckt. Seine Gottlichkeit bleibt inkognito. Sie ist vorhanden in seiner
» Ausstrahlung«, z.B. im Leuchten seines Gesichts und in der Helligkeit
hinter seinem Haupt. »Das Leuchten der Seele bleibt im Gedéchtnis des
Betrachters haften. « (Wolfgang Hildesheimer). Die Gottlichkeit ist damit
jedenfalls indirekter anwesend als bisher. Eine bekennend-identifizieren-
de Namensinschrift ist hier ganz undenkbar; sie wire ein Stilbruch. Der
Vermenschlichung dient auch der Verzicht auf Frontalitdt in unserem
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Beispiel (DiaB 7,2. Folien Regensburg 37), die aufmerksame Zuwen-
dung, die dadurch zum Ausdruck kommt, die sich aber auch in physiog-
nomischen Einzelheiten ausdriickt: horchende Nachdenklichkeit - oder
wie immer man diesen einfiihlbaren Gesichtsausdruck deuten mag. Da3
dieser individuelle Mensch etwas ganz Besonderes ist, kann man sehen;
daB er willens- und wesenseins mit Gott ist, mu3 man wissen, wenn man
es in diesem Besonderen ausgedriickt finden will.

Dabei soll der Leidenszug in seinem Gesicht nicht ibersehen werden. »Rembrandts Am-
sterdamer Mitbiirger werden in diesem Christus nicht bloB jiidische Ziige schlechthin er-
kannt haben, sondern die konkreten Juden, die damals in ihrer Stadt eine neue Heimat ge-
funden hatten, weil sie vor den Verfolgungen der spanischen und portugiesischen Inquisi-
tion fliehen muBten. Das erlittene Schicksal driickt sich in den schmerzlichen . . . Ziigen
dieser Christusbilder aus und wird von den Zeitgenossen Rembrandts um so mehr erkannt
worden sein, als sie um die Leidensgeschichte der iberischen Juden wuBten« (Herbert Fen-
drich).

Rembrandsts jiidischer Christus muB als Schock wirken in einer Bildtradi-
tion, in der bisher (vermeintlich) typisch jidische Physiognomien und
Kleidungsstiicke ausschlieBlich den Feinden Christi vorbehalten waren.
In Nikolaj Leskovs Ikonenerzihlung »Der versiegelte Engel« wird als
Tiefpunkt der Entartung der Ikonenmalerei hingestellt, daB es jetzt »be-
reits so weit gekommen (sei), da man Christus den Erléser als Juden
malt . . . Aber wir werden uns nicht vor fremden Gottern verneigen, wir
werden ein jidisches Gesicht nicht als Antlitz des Erlosers hinnehmen,
sondern wir halten diese Darstellungen, und mégen sie noch so kunstvoll
sein, fiir Unzucht und lasterliche Roheit und wenden uns von ihnen ab.«
Spater heiBt es in derselben Novelle, Christus stamme ja nicht von der Ju-
denheit ab, sondern von der Gottheit, die alles erschaffen hat.

6 Beispiel

Alexej Jawlensky, Vor dem Christos Woskres, 1937

An die tausend Mal hat Jawlensky Gesichter variiert - immer extremer re-
duziert auf elementare Grundformen. Sie heiBen Mystische Kopfe, Hei-
landsgesichter, Abstrakte Kopfe. Zuletzt, Mitte der 30er Jahre, nennt er
die intensiv gesteigerte Machart dieser Ideogramme von Gesichtern
»Meditationen«. Jawlenskys Lebensthema also.

Begonnen hatte er 1917 mit elementarisierten Bildnissen einer befreundeten Malerin; im
weiteren Verlauf der Ausarbeitung dieses Bildtyps ergibt sich jedoch die Frage, ob es sich
iiberhaupt um Portréts handelt. Jedenfalls spielen individuelle Merkmale immer weniger
eine Rolle. »Menschliche Gesichter sind fiir mich nur Hinweise, um in ihnen etwas anderes
zu sehen: Das Leben der Farbe, erfaBt von einem Leidenschaftlichen, einem Verliebten. «
»Meine Sprache ist doch die Farbe.«
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Zur Kunst des 20. Jhs. gehort diese Prioritat der Malerei gegeniiber dem
dargestellten Inhalt. Was bedeutet das fur die Tradierung des Christusbil-
des?

Die Offenheit der Bildgestalt ermoglicht legitim inhaltlich verschiedene
Assoziationen und meditative Aneignungen. Dogmatische Korrektheit
und Eindeutigkeit ist damit nicht zu erzielen. Fiir die Wahl des vorliegen-
den Exempels (DiaB 7,9; vgl. 7,8; 8,54) spricht zunéchst nur das (ver-
mutlich nachtriglich erfundene) Etikett »Vor dem Christos Woskres«.
Der Titel erinnert an den Jubelruf, mit dem in der russisch-orthodoxen
Kirche die Osternachtliturgie eroffnet wird: » Christus ist auferstanden!«.
Das mag dem orthodoxen Christen Jawlensky, der sich in seinen Briefen
unaufdringlich, aber deutlich als glaubig zu erkennen gibt, nahe gelegen
haben. Dennoch sind die Bilder dieser Art nach seinen eigenen Worten
zunichst einmal als » Lieder ohne Worte« wahrzunehmen. Von dem, was
man sieht, ist demnach auszugehen.

»Harte Pinselziige, wie gemasert, senkrecht und waagerecht, abgeschrigt an den Léingssei-
ten, in parallelen Strichlagen, ein Fleck aus kurzen Abstrichen zuoberst: dasist die Schreib-
weise des Bildes, sein »>Stilc« (Alex Stock). Die Bildform beruht auf einem einfachen gra-
phischen Liniengeriist aus schwarzen Pinselziigen. Schwarze Balken als Aquivalente fiir
Nase, Augen, Haare und Mund. Die » Augen« scheinen geschlossen zu sein. Daher rihrt
der Eindruck meditativer Versunkenheit. Die farbigen Pinselziige fiillen die restliche Bild-
fliche mit »verhaltener Glut« (so der Titel einer anderen Version; vgl.Gronert). Auffallig
ist der rote Farbtupfer auf der »Stirn«, oberhalb der »Nase« . . . Je linger man hinschaut,
umso mehr beginnen die Farben zu glihen.

DaB die Grundform des Bildes auch als »Kreuz« zu lesen sei (mit dem »Mund« als Boden-
fliche), ist eher unwahrscheinlich, da der Querbalken (die » Augen«striche) hier und in an-
deren Versionen der Reihe nicht durchgezogen ist. Der Eindruck eines Gesichtes domi-
niert. Die Erinnerung an ein Kreuz ist eher indirekt dadurch gegeben, daB - wie schon die
Christen der Frithzeit interessiert feststellten - die Gesichtsachsen eines jeden Menschen
als Kreuzform lesbar sind. Auch ohne besondere Hervorhebung der Kreuzform ist der
Hinweis auf die Passion uniibersehbar - durch die Schwirze der dominanten Form und die
dunkle Glut der Flachenfiillung.

Diese Bildform wiire auch ohne den suggestiven Bildtitel christologisch lesbar; denn sie er-
innert in ihrer Frontalitit und Proportionalitat an das Schema der »vera icon« (s.0.1L1).
Der leuchtende Fleck auf der Stirn mag als ostliches Weisheitszeichen zu deuten sein - er
erinnert zugleich an die »Stirnlockex, die fiir den kanonischen Christusbildtyp nahezu ob-
ligat ist. So kommt der Bildtitel - mag er vom Kiinstler selbst stammen oder von dessen
Sohn Andreas - jedenfalls den Absichten Jawlenskys nahe.

Der Ernst seines Christusbildes bezieht sich jedoch nicht auf die unnahba-
re Strenge des Ikonentyps, sondern auf den »Schmerz der Passion«
(Stock). Wir wissen, dal Jawlensky zu der Zeit, als diese Bilder entstan-
den, nicht nur als Vertreter einer »entarteten Kunst« galt und dement-
sprechend verfemt war (mit allen wirtschaftlichen Folgen, die das hatte),
sondern daB er tiberdies sein Alterswerk arthritisch versteiften Hinden
und Armen unter groBen Schmerzen abringen muBte. Wir wissen aber
aus seinen Briefen auch, daB er diese Arbeit als eine, als seine Form des
Betens verstand.
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Wie ist ein solches »Christusbild« zu bewerten?

Schon daB hier der tiberlieferte Christustyp in die authentische Kunst-
sprache unseres Jahrhunderts transponiert wird, wire zu wiirdigen. Theo-
logisch muB uns willkommen sein, wie hier Trauer und Hoffnung, Kar-
freitag und Ostern miteinander verkniipft sind. Es entspricht unserem Le-
bensgefiihl, daB der Passionsaspekt iiberwiegt. In diesem »Christusant-
litz« ist der Mensch schlechthin mitgemeint; der Unterschied Mann-Frau
wird irrelevant; Jesus Christus ist der universale Mensch, der wirklich »al-
le Schemen sprengt« (Schweizer). Das menschliche Antlitz offenbart sich
als Fenster zur Seele . . . Der Generaltitel »Meditation« 1Bt erkennen,
wie einem solchen Christusmenschenbild adidquat zu begegnen wire.

Antonio Ribeiro
Jawlenskys letzte Bilder (1974)

Mystische Glut der Farbe
hinter dem schwarzen
Doppelkreuzantlitz:

geschaffen aus Qual
aus Glauben
aus Hoffnung
Anbetung
gewirkt

aus de-profundis-Trinen
und in-excelsis-Licht
(libersetzt von Kris Tanzberg)

III Ansatze zur didaktischen Reflexion

Als Zielgruppe der vorliegenden Uberlegungen und ErschlieBungen ha-
be ich Religionslehrerinnen und - lehrer fiir die SII vor Augen bzw. Fach-
didaktiker der Theologie, die solche Lehrkrafte in der ersten oder zweiten
Phase ausbilden. Ihnen mochte ich zeigen, wie man die jeweiligen Adres-
saten konzentriert und kompetent in die Geschichte des Christusbildes
einfilhren kann, ohne daB sie selbst erst lang und breit die zugrunde lie-
gende Literatur studieren und iiber jedes einzelne Beispiel spezielle Aus-
kiinfte einholen miiBten: ein Grundkurs, der als solcher natiirlich vielfél-
tig verdandert, erweitert und vertieft, aber kaum nochmals wesentlich re-
duziert werden kann.

Auszugehen ist in jedem Fall vom Desinteresse der Evangelien am duBe-
ren Erscheinungsbild ihres Protagonisten und also davon, daB jedes ge-
genstandliche Christusbild als ein » Wunschbild« des Glaubens zu entzif-
fern ist. Wie kommt es dennoch zu einem relativ einheitlichen Christus-
bild, und welche Folgen hat diese Uniformitit, die ja selbst in heutigen Je-
susfilmen noch durchschlégt? Ohne die Klarung solcher Vorfragen bliebe
die ErschlieBung von Beispielen vordergriindig und spannungslos.
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Leitmotiv ist die Frage nach der jeweiligen Akzentuierung von Hoheit
und Niedrigkeit, Macht und Ohnmacht, Géttlichkeit und Menschlichkeit,
physiognomische Vertrautheit und Verfremdung, Distanz und Néhe - zu-
gespitzt in der Frage, ob sich nicht gerade in der Ohnmacht dialektisch
Gottes Nahe zeige.

Wenn alle Bildtradition zu relativieren ist, weil sich jede Zeit ihr eigenes
Christusbild macht, dann fiihrt das folgerichtig zu der Frage, was denn das
Bild unserer Epoche sei. Personlicher: Was ist mein Christusbild?
Methodisch ist denkbar, nach dem fiinften Beispiel (Rembrandt) den
Kurs zu unterbrechen mit der Frage: Welches der bisher behandelten Bei-
spiele wiirden Sie fiir heutebevorzugen? (Oder wie miilten diese - etwa
durch Ubermalung nach Art von Arnulf Rainer - fiir heute sprechender
gemacht werden?) Welches der bisher behandelten Bilder wiirden Sie
beispielsweise in ihrer Wohnung oder in einem von Ihnen zu gestaltenden
Meditationsraum anbringen? Es folgt die weitergehende Frage: Und wel-
che » Anforderungen« stellen Sie an ein Christusbild des 20. Jahrhun-
derts? Erst wenn verschiedene Alternativen ausgedacht oder beigebracht
sind, kime dann unser 6. Beispiel (Jawlensky) ins Spiel und damit die
Frage: Inwiefern konnte ein solches Christusbild repréisentativ fiir unser
Jahrhundert sein?

Eine erste Erprobung und Transformierung des in diesem Kurs Gelern-
ten konnte darin bestehen, anschlieBend Beispiele von szenischen Chris-
tusbildern nach demselben Grundmuster zusammenzustellen und sie be-
stimmten sowohl biblischen wie auch historisch-zeitgenossischen Kon-
texten zuzuordnen. Am ndchstliegenden ware die Darstellung des Ge-
kreuzigten. Ich denke z.B. an eine Gegeniiberstellung des sogenannten
Franziskuskreuzes von San Damiano mit dem Gekreuzigten des Isenhei-
mer Altares. Beide Bildtypen wiaren dann noch einmal zu konfrontieren
z.B. mit dem mexikanischen Fresko von Jose C. Orozco »Christus zer-
stort sein Kreuz« ,1932/34 (Folie Regensburg 54).

Auf jeden Fall sollte auch hier, statt daB eine »Materialschlacht« statt-
findet, die Zahl der Beispiele tiberschaubar bleiben, damit sowohl einge-
hende Einzelbeschreibungen als auch spirituelle Berithrungen méglich
sind.

Benutzte und weiterfiihrende Literatur:

Zu einer ersten Orientierung dienten die Christusbild- Artikel in den Lexika: RGG, RDK,
RAC (Johannes Kollwitz), RBK ( Klaus Wessel), TRE, LThK (2. Aufl.), LThK (3. Aufl.),
LCI, sowie Aurenhammers Lexikon der christlichen Ikonographie.

Fir I.1-4 konnte ich mich zusétzlich auf eigene bereits publizierte Vorarbeiten stiitzen. Zu
1.3 speziell auf: Giinter Lange, Christos Polymorphos. Die Vorstellung von der Vielgestal-
tigkeit Jesu und ihre religionspadagogische Relevanz, in: Christoph Dohmen / Thomas
Sternberg (Hg.), . . . kein Bildnis machen. Kunst und Theologie im Gesprich, Wiirzburg
1987, 59-67.

Zull.1 wurden hauptsichlich die Ikonenarbeiten von Konrad Onaschherangezogen, v.a.:
Die Ikonenmalerei. Grundziige einer systematischen Darstellung, Leipzig 1968; neuer-
dings: Annemarie Schnieper, Ikonen. Faszination und Wirklichkeit, Freiburg 1995.
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Zull.2: Giinter Lange, Christus auf Léwe und Drache. Eine Miniatur des Werdener Psal-
ters als katechetische Herausforderung, in: Baldur Hermans (Hg.), Zeugnis des Glaubens
- Dienst an der Welt (FS Hengsbach), Miilheim/Ruhr 1990, 643-674. Dort Belege und re-
ligionspadagogische Problematisierung. - Vgl. Ingo Herklotz, in: Zeitschrift fiir Kunstge-
schichte 52 (1989), 174ff. - Gegen den verbreiteten Konsens einer Abhéngigkeit von der
kaiserlichen Ikonographie neuerdings: Thomas F. Mathews, The Clash of Gods. A Rein-
terpretation of Early Christian Art, Princeton 1993. Kritisch zu Mathews: Gudrun Briihl,
in: Journal fiir Kunstgeschichte 2 (1998), 9-11.

Zu I1.3: Zur Wende von der Hoheit zur Niedrigkeit im Christusbild: Arnold Angenendt,
Geschichte der Religiositdt im Mittelalter, Darmstadt 1997, 121-147, bes. 138 ff. AuBer-
dem: Giinter Lange, Mit Bildern dem Leid begegnen. Jesus, Hiob und der Bauer im Elend,
in: Karl Josef Lesch / Margot Saller (Hg.), Warum Gott . . .? Der fragende Mensch vor
dem Geheimnis Gottes (FS Sauer), Kevelaer 1993, 249-257. - Vgl. Fehlemann, Christus
im Elend, in: B. Brock / A. Preif3 (Hg.), Ikonographia, Miinchen 1990, 79-96; Wilhelm
Schlink, Der Beau-Dieu von Amiens. Das Christusbild der gotischen Kathedrale, Frank-
furt/M. 1991, 43-57; Peter-Klaus Schuster, Melancolia I. Diirers Denkbild, Berlin 1991,
365f; Hans-Ernst Mittig, Dirers Bauernsaule. Ein Monument des Widerspruchs, Frank-
furt/M. 1984.

Zull.4: Ernst Rebel, Albrecht Diirer. Maler und Humanist, Miinchen 1996, 154-180; Ka-
talog Albrecht Diirer. Die Gemailde der Alten Pinakothek, Miinchen 1998, 314-340; Pe-
ter-Klaus Schuster (s.0.), 231-246 u.6. - Vgl. Milton Nahm, The Theological Background
of the Theory of the Artist as Creator, in: Journal of the History of Ideas 8 (1947), 362-
372; Dieter Wuttke, Diirer und Celtis. Von der Bedeutung des Jahres 1500 fiir den deut-
schen Humanismus, in: The Journal of Medieval and Renaissance Studies, 10 (1980), 73-
129; Donat de Chapeaurouge, Der Christ als Christus. Darstellungen der Angleichung an
Gott in der Kunst des Mittelalters, in: Wallraf-Richartz-Jahrbuch 48/49 (1987/88), 77-
96.

Zull.5: Herbert Fendrich, Rembrandts Darstellungen des Emmausmahles, Frankfurt/M.
1990, 55-65; Wolfgang Hildesheimer, Schule des Sehens (2.Aufl.) 1997, 66-69; Hubertus
Halbfas, Lehrerkommentar zu Religionsbuch 5/6, Diisseldorf 1992, 326-328; Nikolaj
Leskov, Der versiegelte Engel, Ziirich 1998; ebenfalls in: Anne Marie Fréhlich(Hg.), En-
gel. Texte aus der Weltliteratur, Ziirich 1991, 313-423; Zitate ebd. 365 und 397.

Zu 11.6: Manfred Wichelhaus, Jawlenskys Gesichte: Antlitz und Urbild, in: ders / Alex
Stock, Bildtheologie und Bilddidaktik. Studien zur religiosen Bildwelt, Diisseldorf 1981,

97-107; Alex Stock, Gesicht - bekannt und fremd. Neue Wege zu Christus durch Bilder des
19. und 20. Jahrhunderts, Miinchen 1990, 119-133; Stefan Gronert, Alexej Jawlensky,
Grofie Meditation: »Verhaltene Glut«, Frankfurt/M. 1997. - Das Gedicht des portugiesi-
schen Dichters Ribeiro aus: Gisbert Kranz(Hg.), Gedichte auf Bilder. Anthologie und Ga-
lerie, Miinchen 1975, 241.

Gut lesbare monographische Behandlung der Geschichte des Christusbildes: Paulus Hinz,
Deus Homo, 2 Bde., Berlin 1973 und 1981. Ubersichtlicher und geistreicher Essay zum
Thema: Alex Stock, Das Christusbild. Bildtheologische und bilddidaktische Aspekte, in:
Wichelhaus/Stock, Bildtheologie und Bilddidaktik, Disseldorf 1981, 64-96. - Darstellun-
gen zum Christusbild des 20. Jhs., die zugleich auf die Vorgeschichte eingehen: Horst
Schwebel, Das Christusbild in der bildenden Kunst der Gegenwart, GieBen 1980; Kathari-
na Winnekes, Christus in der bildenden Kunst. Von den Anfingen bis zur Gegenwart,
Miinchen 1989; Giinter Rombold / Horst Schwebel, Christus in der Kunst des 20. Jhs.,
Freiburg 1983.

Zulll: Giinter Lange, Umgang mit Kunst, in: Gottfried Adam / Rainer Lachmann (Hg.),
Methodisches Kompendium fiir den Religionsunterricht, Géttingen 1997, 247-261;
Hans Schmid, Die Kunst des Unterrichtens, Miinchen 1997, Kap. 5: Ein Grundmodell des
Umgangs mit Bildern im Religionsunterricht, 125-178; Rita Burrichter, Kunstvermittlung.
Eine praktisch-theologische Auseinandersetzung mit moderner Kunst: Yves Klein und
Dorothee v.Windheim, Miinster 1998.

Fir die mogliche Fortsetzung anhand von Bildern der Kreuzigung empfiehlt sich: Giinter
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Lange / Rita Burrichter, Das Kreuzin der Kunst. Konfrontationen in didaktischer Absicht,
in: Glaube und Lernen 11 (1996), H.2, 172-192.

Dr. Giinter Lange ist em. Professor fiir Religionspadagogik und Katechetik an der Ruhr-
Universitdt Bochum.

Abstract

Since we do not know what Jesus looked like, all the images of Christ are »worldviews« of
faithful phantasy. Consequently, the history of the painted image of Christ shows the strong
influence which contexts of the respective life-worlds have exerted on our imanining
Christ. The assertion that he, as the servant of God according to Js 53, was especially ugly
soon became obsolete in the hellenistic context with its openness for all kinds of images.
During the 5. and 6. Centuries, legends of authentic images of Christ appeard (Abgar, Ve-
ronica, Luke) through which the faithful came to hold more uniform ideas of Jesus’
physiognomy. Six examples from different cultural contexts demonstrate how, in spite of
this relative uniformity, Christ images with different accents result ~ depending on the
»zeitgeist« and the »sitz im leben« on which the artistic formulations depend.
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Mehr als nur Hollywood ~
 Jesus im Spiel massenmedialer Kommunikation

Spotlights

Niemand macht mehr Kreuze fiir die Rémer - nur Du! Du bist der einzige! Du bist schlim-
mer als jene . . . (Judas zu Jesus in Die letzte Versuchung Christi)

Man muB die Idee Gottes im menschlichen Geist zerstoren. Soll nur ein jeder wissen, daB
er sterblich ist - ohne die Hoffnung einer Auferstehung sich in den Tod schicken mit stolzer
Furchtlosigkeit . . . (Smerdiakoff aus >Die Brider Karamasow« in Jesus von Montreal)

Du bist der 42. Herrgott in unserem Kloster. Du bist der letzte Herrgott in diesem Gebéu-
de. Die anderen 41 Herrgotter sind alle bedeutend jinger und wichtiger . . . (Die Oberin
zum Gekreuzigten in Das Gespenst)

Ungewohnte, iiberraschende Perspektiven eroffnen sich dem Publikum
gleich mit den ersten Sequenzen von Jesusfilmen. Die vertrauten, eigenen
Bilder loslassen und fiir die Dauer des Films den Szenen und Vorstellun-
gen, den Argumenten und Widerspriichen ihrer Autoren folgen, bringt
die eigenen Einstellungen in Bewegung und eroffnet neue Zuginge zur
Jesus-Uberlieferung.

1 Der Heiland im Film: Andachts-Bilder kommen in Bewegung

Jesus-Filme gibt es, seit es Kino gibt. 1895 flimmerten die ersten »Kine-
matographen«-Bilder 6ffentlich tiber die Leinwande in Berlin (M.Skla-
danowsky) und Paris (A. und L.J. Lumiére), und bereits 1897 wurde die
Lebens- und Leidensgeschichte Jesu mehrfach verfilmt. Die wenige Mi-
nuten kurzen Filme stellen in »bewegten Bildern« Szenen aus dem Leben
und der Passion Jesu nach. Sie zeigen - im Stile der Andachtsbilder dieser
Zeit - einen »hoheitsvollen, wunderwirkenden und mit allen Attributen
der Gottlichkeit ausgestatteten Erloser«,! also den Heiland populérer
Frommigkeit, aber nichts anndhernd Historisches iiber Jesus. Ein frither

1 R. Zwick, Evangelienrezeption im Jesusfilm. Ein Beitrag zur internationalen Wir-
kungsgeschichte des Neuen Testaments, Wiirzburg 1997, 60.
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Nebeneffekt dieser ersten Verbindung von Bibel und Film: Die Wunder
Jesu haben die Filmpioniere zu ersten Filmtricks animiert: Jesus erscheint
- mittels Stoppen der Kamera bei der Aufnahme - urplétzlich im Kreis
seiner Jinger (Lumiére 1897) oder schreitet - dank Doppelbelichtung
des Films - trocken tiber den Sees Genezareth (Melies 1899).

Historisch kniipfen die Filme iiber Jesus an die Tradition der Passionsspiele an, spiegeln
aber auch die ikonographischen und szenischen Muster der kirchlichen Tradition in Altar-
bildern, Kreuzwegstationen und Andachtsbiichern. La Vie et La Passion de Jesus-Christ
(Das Leben und die Passion Jesu Christi; Frankreich 1897) wurde von den Briidern Lu-
micre 1897 in Horitz / Béhmen in enger Anlehnung an die dortigen Spiele gedreht. Er
zeigt - in weniger als 15 Minuten Laufzeit - 13 Szenen von der Anbetung der Kénige bis zur
Auferstchung Jesu. Passion Play (USA 1897, ca. 30 Min) nimmt die Oberammergauer
Spiele als Vorlage.? Mit der Entwicklung des Kinos als eigenstéindiger dsthetischer Form zu
Beginn des Jahrhunderts - zunachst galt der Film mehr als JahrmarktsspaB - wandelte sich
auch die Behandlung der Jesusfigur in diesem Medium und fithrte zur Entstehung eines
breiten Spektrums unterschiedlicher Filme.

2 Zwischen Realitidt und Fiktion: Die Wirklichkeit der filmischen Texte
2.1 Das Genre Jesus-Film

Als Jesus-Filme gelten filmische Erzihlungen des Lebens und Wirkens
Jesuvon Nazareth in enger Anlehnung an die neutestamentliche Uberlie-
ferung.3

Meditative Betrachtungen Jesu nach Werken der religiésen Kunst, Dokumentar-, Spiel-
und Animationsfilme mit didaktischer Zielsetzung, aber auch Spielfilme, die die Gestalt
Jesu und ihre Wirkung nur mittelbar im Leben und Schicksal historischer Personlichkeiten
oder literarischer Figuren spiegeln oder in deren Erleben und Handeln iibersetzen, zihlen
nicht eigentlich zu diesem Genre, denn sie thematisieren Jesus nach Inhalt und Form eher
mittelbar und verfolgen jeweils eigene Zielsetzungen. Doch miissen auch so unterschiedli-
che Filme wie die Rock-Musicals Jesus Christ Superstar (Norman Jewison, USA 1972; 107
Min.) und Godspell (David Greene, USA 1973; 103 Min.), die Persiflage Monty Python’s
Life of Brian (Terry Jones, GroBbritannien 1979; 94 Min.) oder die so heftige Kirchen-
und Frommigkeitskritik Herbert Achternbuschs in Das Gespenst (Deutschland 1982; 88
Min. ) dazugezihlt werden. Denn sie handeln auf je ihre Weise explizit von Jesus und seiner
Wirkungsgeschichte und lassen durch ihre vielfiltigen ésthetischen und inhaltlichen Zu-
génge das breite Spektrum der filmischen Auseinandersetzung mit diesem Thema erst
richtig erkennen.

2 Vgl. W. Betteken, Das Buch der Biicher als Filmhit. So oft verfilmt wie sonst kein ande-
res B;Jch, in: Hinweise. Nachrichten, Berichte, Anregungen des Bistums Essen 20 (1991),
H. 5/6, 11-14.

3 Zur Definition dieses Filmgenres vgl. R. Zwick, S. 36-55. Einen guten Uberblick gibt:
Jesus im Film - Eine Auswahlfilmographie, in: Jesus in der Hauptrolle. Zur Geschichte
und Asthetik der Jesus-Filme, hg.v. Katholischen Institut fiir Medieninformation zusam-
men mit der Katholischen Filmkommission fiir Deutschland, Kéln (film-dienst extra; No-
vember 1992).
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2.2 Die vergebliche Suche nach der Realitit Jesu im Film

Ich hab’ mir das ja nie vorstellen konnen, aber jetzt weiB ich endlich, wie es gewesen ist. 4

Jesus-Filme erwecken den Anschein von Realitéit, doch keiner zeigt die
Geschichte, wie sie wirklich war. Die vielfaltigen Versuche der filmischen
Rekonstruktion des Lebens Jesu griinden in den beiden spannungsvollen,
tendenziell gegensitzlichen Formen der Filmgestaltung, der dokumenta-
risch-realistischen und der phanstastisch-fiktiven. Bemiiht sich der Do-
kumentarfilm vor allem, die duere Wirklichkeit in moglichst ungestellten
Bildern objektivierend darzustellen, nutzt der Spielfilm die kreativen
Maoglichkeiten der Filmtechnik und Filmsprache, um eher subjektive, in-
nere Vorstellungen kreativ in Szene zu setzen. Das dokumentarische Ge-
staltungsprinzip fiihrt dazu, die Jesusgestalt auch im Spielfilm (!) so zu in-
szenieren, daB die Darstellung moglichst realistisch und historisch zutref-
fend wirkt, was immer die Filmautoren und ihre Berater als historisch ge-
geben unterstellen. So reiste der englische Regisseur Sidney Olcott bereits
1912 mit seinem Produktionsteam nach Palistina und Agypten und dreh-
te From the Manger to the Cross (USA 1912; ca. 60 Min.) an »Original-
schauplétzen« - im Bemiihen, seine Jesus-Darstellung moglichst »reali-
stisch« erscheinen zu lassen.

Neuerdings hat John Heyman diesen filmischen Realismus fiir eine fun-
damentalistisch-heilsgeschichtliche Darstellung Jesu instrumentalisiert.

Erbemiihtsichin Jesus (USA/GroBbritannien 1979, 123 Min. ), das biblische Evangelium
als objektiven »Bericht« vom »Handeln Gottes in der Geschichte« méglichst unverfalscht
zu inszenieren. Er folgt im Film einerseits wortgenau dem Text des Lukasevangeliums, das
das Heilsgeschehen vermeintlich zuverlassig wiedergibt. Andererseits dreht er den Film,
um der biblischen Realitit moglichst nahezukommen, ebenfalls an vermeintlichen »Origi-
nal«-Schauplitzen in Israel und besetzt moglichst viele Rollen mit israelischen und arabi-
schen Darstellerinnen und Darstellern. (Die Titelrolle, Jesus, verkorpert allerdings nach
westlichem Geschmack ein Amerikaner, Brian Deacon.) Um den Realismus auf die Spitze
zu treiben, werden fiir die Dialoge schlieBlich die biblischen » Original«-Sprachen Hebra-
isch, Aramdisch und Griechisch bemiiht, in der Kinofassung aber dann doch durch moder-
ne Sprachen ersetzt.5

Die Mehrheit der Jesus-Filme versucht allerdings, weniger direkt und dif-
ferenzierter den biblischen Quellen historisch und theologisch gerecht zu
werden. Zwar wollen auch sie die Geschichte Jesu »realistisch« erzéhlen,
gehen aber gestalterisch bewuBt iiber die knappen Erzihlstrukturen der
Evangelien hinaus und erginzen sie durch anschauliche Erweiterungen.
Dazu zihlen z.B. ausfiihrliche Situationsschilderungen, Uberginge zwi-

4 Reaktion einer praktizierenden Katholikin auf die erste Ausstrahlung von Jesus von
Nazareth durch das Zweite Deutsche Fernsehen in der Karwoche 1978.

5 Vgl E. Gottwald, Die ganze Bibel im Film. Das fundamentalistische Genesis-Projekt,
in: Religion heute. Zeitschrift fiir Religionspadagogik 1983, H. 6, 212-215.
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schen lose aufgereihten Einzelerzidhlungen, Rahmenhandlungen zur Ver-
deutlichung von Brauchtum oder Zeitereignissen, legendarische Elemen-
te zur anschaulichen Entfaltung von Charakteren und Rollen und andere
der Anschaulichkeit und Verstindlichkeit der Erzihlung dienende Mit-
tel. Denn die medienspezifischen Sprach- und Erzihlformen des Films
entwickeln sich aus den dsthetischen und inhaltlichen Gestaltungsmog-
lichkeiten der Bilder, der Dialoge und Kommentare, der Musik und der
Montageformen. Sie zwingen, im Film verstdndliche Situationen und
dramaturgisch plausible Abldufe herzustellen. Wie jedes Erzihlen ist
auch das filmische Erzihlen produktiv und bedarf deshalb kreativer, fikti-
ver Elemente. So verbinden sich in diesen Filmen »dokumentarische« mit
»fiktiven« Gestaltungsformen, und jeder neue Film entwirft und insze-
niert sein eigenes Bild von der Geschichte Jesu, von seiner Zeit und Um-
welt und »dokumentiert« damit die je eigene Deutung des urchristlichen
Bekenntnisses durch seinen Autor oder Regisseur.

3 Jesus, der Movie-Star - populir, aber wenig erfolgreich

Die Unterscheidung zweier dsthetisch wie inhaltlich gegensitzlicher, sich
aber notwendig ergidnzender Gestaltungsweisen wird in der Geschichte
des Jesusfilms schon frith von den sich ausdifferenzierenden Produktions-
interessen der entstehenden Filmindustrie tiberlagert: Der Film dient
nicht nur einem Autor oder Regisseur - Regisseurinnen haben sich dem
Thema bisher nicht gewidmet - dazu, seine personlichen kiinstlerischen
und thematischen Anschauungen zu realisieren, sondern er muB auch
rentabel vermarktet werden konnen und deshalb den Publikumsge-
schmack bedienen - oder provozieren. Hier trennen sich die von enga-
gierten Autoren ésthetisch und inhaltlich gepragten Filme mit einer per-
sonlichen » Botschaft« von den kommerziellen Produkten der Medienin-
dustrie, die vor allem als Unterhaltungsware erfolgreich sein miissen.

ZweiFilme am Ende der Stummfilmzeit verkorpern diese Alternative von anspruchsvoller
Filmkunst und nicht weniger ambitioniertem Unterhaltungskino. Als »Friedensbotschaft
in unfriedlicher Zeit«® nach dem Ende des 1. Weltkriegs und als Appell zur Riickkehr zu
christlichen Werten erzéhlt Robert Wiene in L.N.R.I. (Ein Film der Menschlichkeit)
(Deutschland 1923; 126 Min.) die Passionsgeschichte nach einem Roman von P.Rosseger
mit hohem kiinstlerischen Anspruch: Ein atheistischer Attentiter bekehrt sich in der Be-
trachtung Jesu, der - im Kontrast zum revolutioniren Zeloten Judas - als der durch Leiden
erhéhte Kyrios erscheint. Gespielt von bekannten TheatergroBen, (u.a. Gregori Chmara;
Henny Porten; Asta Nielsen; Werner Kraus) schwankt die dsthetische Gestaltung zwi-
schen stilistischen Anleihen bei Direr und Rembrandt und pathetisch-monumentalen
Bildkompositionen nach dem Geschmack des zeitgendssischen Publikums.”

Dagegen dreht Cecil B. de Mille mit Der Konig der Kéonige (USA 1926/27; 115 Min) einen

6 Vgl. Spuren des Religiosen im Film, hg. v. P. Hasenberg u.a., Mainz/Koln 1995, 96.
7 Vgl. Zwick, 96-99.
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spektakuliren Unterhaltungsfilm (mit ersten Farbfilm-Sequenzen). Ausschmiickungen in
der Handlung - Maria Magdalena fiithrt einen exotischen Salon -, attraktive Stummfilm-
stars (H.B.Warner; D.Cummings u.a.), luxuriése Dekors und eindrucksvolle Massensze-
nen werden effektvoll arrangiert und machen Jesus zum Angelpunkt eines so monumenta-
len wie sentimentalen Geschehens. Diese publikumswirksame Mixtur wird in den spéteren
Monumentalfilmen Hollywoods weiter perfektioniert. Das Gewand (Henry Koster, USA
1953, 133 Min.; der erste Breitwandfilm der Kinogeschichte), Der Fischer von Galilda
(Frank Borzage; USA 1959; 185 Min) und Ben Hur (William Wyler, USA 1959; 213 Min. )
bilden Hohepunkte der filmindustriellen Verwertung phantastisch-romanhafter Legenden
aus dem Umkreis der Jesusgeschichte. Ihnen folgen die monumentalen Leben-Jesu-Filme
Koénig der Konige (Nicholas Ray, USA 1960; 169 Min.; nur formal ein Remake des
Stummfilms von 1927) und Die grosste Geschichte aller Zeiten (George Stevens, USA,
1963; 196 Min.). Bleibt der erste iberwiegend an filmischen Effekten interessiert, gelingt
es dem zweiten, mit dem europaischen Charakterdarsteller Max von Sydow und im Bemii-
hen um eine textgemaBe Interpretation des Osterbekenntnisses ein einigermaBen beden-
kenwertes Christusbild zu zeichnen. Beide wurden jedoch finanzielle Flops und markieren
zunichst das Ende dieser Entwicklung, die allzu bekannte Geschichte Jesu als religioses
Spektakel auf der Leinwand zu vermarkten.

4  Perspektivische Vielfalt: »Jesus« im Spiel medialer Kommunikation

Wir wehren uns dagegen, daB Inhalt und Formen der christlichen Verkiindigung in soge-
nannten >religiésen Filmenc lediglich als Humanitét oder Sentimentalitéit oder gar sadisti-
sche Sensation verfilscht werden. Wir miissen auch bitten, die filmische Darstellung der
gottlichen Offenbarung (Christusleben, Vorgang des Wunders, Vollzug der Sakramente)
zu vermeiden. Der Film kann die Wirklichkeit des Heiligen Geistes nur im Spiegel eines
menschlichen Schicksals spiirbar machen.?

Diese programmatischen Satze aus dem Jahr 1950 zeigen, wie skeptisch
Kirche und Theologie in Deutschland Filmen mit biblischen Themen be-
gegnen. Ihre Vertreterinnen und Vertreter zeigen sich zwar fasziniert von
der Breitenwirkung des Kinos in der Offentlichkeit, bleiben aber zutiefst
miBtrauisch gegeniiber der »Bilderlust und Bildersucht« des Publikums
und befangen in dogmatischen Vorbehalten: Wo immer zentrale Glau-
bensinhalte auBerhalb von Gottesdienst und Katechese offentlich insze-
niert werden, droht dem Glaubenszeugnis Mi3brauch und den Kirchen
Autoritétsverlust. Diese wollen deshalb dem Kino nur die Behandlung
existentieller Fragen in christlicher Deutung zugestehen. Erst neue For-
men der dsthetischen und theologischen Auseinandersetzung im Medium
Film bringen diese Vorbehalte in Bewegung, »Jesus« wird zum Thema ei-
ner den Kirchen gegeniiber autonomen medialen Kommunikationskul-
tur, ihrer Produzenten ebenso wie ihrer Nutzerinnen und Nutzer. Die Kir-
chen konnen auf deren Produkte nur noch reagieren und die Auseinan-

8 Die ganze »EntschlieBung«, von »130 Vertreter(n) des gesamten Filmschaffens und
der Kirchen beider Konfession« formuliert, ist abgedruckt in Evangelischer Film-Beob-
achter 2 (1950), Nr. 13, 89 f; vgl. auch das negative Urteil W. Hef3’, Filmbeauftragter des
Rates der EKD, zu Bibelverfilmungen, zitiert in: EFB (1949) Nr. 13, 53.
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dersetzung bestenfalls kritisch begleiten. Aktuelle Fragestellungen, in-
nergesellschaftliche Auseinandersetzungen und kulturelle Strémungen
bilden heute den »Sitz im Leben« fiir neue, originelle Produktionen.
Den Aufbruch bewirkt Pier Paolo Pasolini 1964 mit Das 1. Evangelium -
Matthdus (Italien; 136 Min.).

»Ich wollte die Dinge soweit als moglich erneut heiligen, ich wollte sie remythisierenx, er-
lautert der bekennende Marxist seine Absicht.? Er folgt eng, jedoch mit Auslassungen,
Umstellungen und szenischen Ergénzungen, dem Text des Matthius-Evangeliums. Er
dreht seinen Film in SchwarzweiB in den kargen Landschaften und Burgruinen Siditaliens
und besetzt die Rollen iberwiegend mit Laiendarstellerinnen und -darstellern. So entsteht
eine streng biblisch wirkende Geschichte, die aber eine ganz eigene Realitit schafft: »Je-
sus« predigt mit fast ibermenschlicher Autoritit den Armen und Machtlosen die erlésen-
de Nihe Gottes und den Vertretern der Obrigkeit, vor allem der religiosen, dessen fordern-
de Gerechtigkeit. Pasolini konstruiert also eine nahezu materialistische, sozialkritische
Analogie zum Christuszeugnis des Evangeliums, die - wie er meint - den »mythischen«
Charakter dieses Zeugnisses nicht verleugnet.

»Ich zeige die Dinge, ich erklire sie nicht«, betont Roberto Rossellini,
uberzeugter Vertreter des Neorealismus im Film!0, und schligt in Der
Messias (Italien/Frankreich 1975; 140 Min.) einen geschichtlichen Bo-
gen von der Landnahme der israelitischen Stimme in Palistina zu Jesus.

Er will die historische Entwicklung der Messias-Idee von der Konigszeit im alten Israel bis
zum Tod Jesu den biblischen Quellen entsprechend sichtbar machen. Er interpretiert Je-
sus, den Juden, dem viele das Messias-Pridikat zuschreiben und der dies auch fiir sich be-
ansprucht, als eine der groBen Personlichkeiten der Menschheitsgeschichte. In langen, un-
geschnittenen Einstellungen zeigt R.Rossellini typische biblische Landschaften und exem-
plarische Ereignisse und gewinnt mit diesem »realistischen« Stil eine neue Sachlichkeit in
der Darstellung Jesu.!!

Auch Franco Zeffirelli zielt mit Jesus von Nazareth (Italien / GroBbritan-
nien 1976, ca. 350 Min.) auf eine sachlich-informative Darstellung. Er
will »das Menschliche an Christus« sichtbar machen und »versuchen, den
historischen Jesus zu zeigen«.12

In einer mehrstiindigen Fernsehproduktion prisentiert er dem internationalen Publikum
einen europaisch-amerikanisch gepragten Jesus (Robert Powell) in einer historisch sorg-
filtig rekonstruierten und breit entfalteten jiidisch-zeitgenssischen Umgebung, In der
Darstellung der Passion folgt er jedoch der antijidischen Auffassung des Johannesevange-
lium und macht die jiidischen statt der rémischen Autorititen fiir Jesu Tod verantwort-
lich.'3 Hier gehen die ambitionierten historischen Interessen des Regisseurs mit den dkono-

9 Vgl. W. Schiitte, Kommentierte Filmografie, in P. P. Pasolini, mit Beitrigen von H.-K.
Jungheinrichu.a., Miinchen, 3.Aufl. 1985, 103ff, 135.

10 Vgl. R. Thome, Kommentierte Filmografie, in: Roberto Rossellini, Reihe Film 36,
Miinchen 1987, 103 ff; bes. 261 und 263.

11 Vgl auch Zwick, 448 ff.

12 F. Zeffirelli, Zeffirelli. Autobiographie, Miinchen/Ziirich 1986, 416f.

13- Vgl Zwick, 561 u.o.
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mischen der Medienindustrie eine typische, der Sache jedoch abtragliche Allianz ein: Das
européisch-amerikanische Fernsehpublikum erwartet in der Titelrolle einen Star nach
westlich-abendlandischem Geschmack, die jiidische Gemeinschaft einen historisch sach-
gemaB gezeichneten Propheten oder Lehrer und die christlichen Kirchen und ihre Klientel
eben doch den Christus des Glaubens statt einer »nur« historischen Personlichkeit. Allein
wenn alle »ihr« Bild wiederfinden, ist der Erfolg bei den Einschaltquoten gesichert. F.Zef-
firellis »ausgewogener« Jesus findet deshalb international viel Beifall, wird aber von Kriti-
kern auch als religioser »Kitsch« (H. Kraus) verurteilt.

Martin Scorsese dagegen provoziert Christen und Kirchen mit einer Spe-
kulation iiber die rein menschlichen Seiten der Person Jesu. In Die letzte
Versuchung Christi (USA 1988; 164 Min.) inszeniert er, einem Roman
von Nikos Kazantzakis folgend, Jesu Ringen im Konflikt zwischen seinen
menschlichen Bediirfnissen und seiner gottlichen Bestimmung.

Jesus zweifelt zundchst an seiner Berufung und versucht, sich ihr zu entziehen. Erst nach ei-
ner konfliktreichen inneren Entwicklung folgt er zogernd dem gottlichen Heilsplan, immer
wieder herausgefordert und vorangetrieben von Judas, seinem zelotischen Freund und
kampferischen Widerpart. Judas verkorpert den realistisch-praktischen, Jesus den spiritu-
ellen Weg in der »Sehnsucht des Menschen, . . . zu Gott zu gelangen«; erst beide gemein-
sam konstituieren das »doppelte Wesen Christi«, das eigentliche Thema sowohl des Ro-
mans als auch des Films. In der »letzten«, diabolischen Versuchung am Kreuz 148t Jesus
sich noch einmal tiuschen und flieht in den Traum biirgerlicher Liebe und Selbstverwirkli-
chung. Mit dem Vorwurf des Verrats an der gemeinsamen Sache 6ffnet Judas ihm endgiil-
tig die Augen und bewegt ihn, nun endlich seine Bestimmung, den Kreuzestod, anzuneh-
men. Nur mit Judas zusammen kann Jesus die Erlosung bewirken, nur in der Dialektik von
idealistisch-spiritueller Suche und politisch-realem Handeln, so die Botschaft M.Scorse-
ses, kann der Mensch sein Wesen verwirklichen.

Der Film protestiert gegen dogmatisch fixierte Christusbilder und kirch-
lich sanktionierte Frommigkeitspraktiken wie z.B. die Herz-Jesu-Vereh-
rung und polarisiert so die Offentlichkeit. Fromme Kinobesucher, unter-
stiitzt von Kirchenvertretern, sehen vor allem in den sexuellen Passagen
des Films eine blasphemische Entstellung des Christuszeugnisses. Doch
eroffnet dieses gelungene Produkt des dsthetisch anspruchsvollen, erzih-
lenden Kinos vielmehr kritische Zugénge zur religiosen Tradition und
entfaltet im Ansatz eine politische Dimension.

Im bislang letzten Kinofilm zum Thema, Jesus von Montreal (Kanada
1989, 119 Min.), inszeniert D. Arcand den Streit um den historischen Je-
sus und das Christusbild der Kirche mitten in der Konsum- und Medien-
gesellschaft.

Der Versuch, ein traditionelles Passionsspiel zu aktualisieren, polarisiert die Offentlichkeit
und fiihrt zu brutalen Interessenkonflikten. Dariiber kommt der Jesus-Darsteller zu Tode.
Sein Tod fiihrt einerseits zur Institutionalisierung seines Engagements in einer neuen
Theatertruppe und ermoglicht andererseits »neues« Leben, organisch durch die Trans-
plantation seines Herzens und seiner Augen, spirituell durch die Emanzipation eines Foto-
modells aus 6konomischer und ideologischer Abhéngigkeit. In der Form originell, theolo-
gisch eher konventionell, vertritt der Film historisch die problematische These, Jesus sei
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derillegitime Sohn eines rémischen Soldaten. Er stellt aber auch gangige Klischees ironisch
auf den Kopf: So muBl Daniel/Jesus sterben, weil das kirchliche und das stddtische Kran-
kenhaus die Soforthilfe verweigern, wahrend man im jiidischen Hospital schlieBlich rast-
los, aber vergeblich um sein Leben ringt.

Einen ésthetisch und theologisch radikalen Protest formuliert Herbert
Achternbusch in Das Gespenst (Deutschland 1982, 88 Min.).

Unter gezielter Verletzung religiser und biirgerlicher Tabus und in radikaler Umdeutung
christlicher Symbole inszeniert er in mehreren Stationen einen absurd anmutenden
»Kreuzweg«, der jedoch konsequent die »Menschwerdung« eines klosterlichen Kruzifixes
und sein » Opfer« zur spirituellen Befreiung und Erlésung der Oberin des Klosters erzahlt.
Wie im Theater notigt H. Achternbusch auch im Kino sein Publikum, dessen eigene Tabui-
sierungen aufzubrechen und seine Sehnsiichte nach Leben, Liebe und spiritueller Erneue-
rung zu artikulieren. Der Film loste eine heftige 6ffentliche Kontroverse aus, die Urteile
reichen von » Gotteslasterung« und » Anschlag auf das Humanum« bis zu theologisch ernst
zunehmenden » Voriibungen zur Auferstehunge«.'* Er hat bis heute nichts von seiner asthe-
tisch wie theologisch provozierenden und produktiven Kraft verloren.

Jugendlich-alternativen Protest gegen biirgerliche Konventionen spie-
geln die Rock-Musicals Jesus Christ Superstar (Norman Jewison, USA
1972; 107 Min.) und Godspell (David Greene, USA 1973; 102 Min.).
Junge Leute selbst inszenieren ein Passionsspiel in der israelischen Wiiste
(Superstar) oder tanzen die Botschaft seiner Gleichnisse vor der Kulisse
von New York (Godspell). Sie zeigen einen »heiligen« Narren (D. Gree-
ne), einen unheroischen, gefiihlvollen Menschen, u.a. vor bedrohlich her-
anrollenden Panzern, der sich dem »Superstar«-Klischee der religiosen
Konvention eher entzieht und eigentlich nicht als » Gott« verehrt zu wer-
den brauchte. Seine Passion wird als Zerstorung einer »froéhlichen Uto-
pie«!S durch gesellschaftliche Repression interpretiert. Personen und
Gruppen werden mit den Stilmitteln der Rockmusik charakterisiert - ag-
gressive, harte und hektische Ausdrucksmittel des Hard Rock fiir die Pro-
teststimmung der alternativen Szene z.B. in der Gestalt des Judas, Soft
Beat- und Soul-Passagen zur Identifikation mit Jesus und Maria Magda-
lena; Elemente konventioneller Musikstile disqualifizieren das »Estab-
lishment«.16

Ahnlich wie die Rock-Musicals ist Monty Python’s Leben des Brian (Ter-
ry Jones, GroBbritannien 1979, 94 Min.) zum Kultfilm einer jugendlichen
Protestkultur geworden. Die Komddie um einen fiktiven Zeitgenossen
Jesu ist weniger als » Angriff auf den Glauben« (Terry Jones), sondern

14 Vgl. Pro und contra das »Gespenst«, epd Dokumentation 29/83, Frankfurt/M.
1983.

15 P. Hasenberg, Clown und Superstar. Die Jesus-Musicals der 70er Jahre, in: Jesus in
der Hauptrolle. film-dienst extra, Koln 1992, 36-41.

16  So U. Prinz, »Jesus Christ Superstar« - Eine Passion in Rock. Ansétze zu einer Ana-
lyse und Interpretation, in: Musik und Bildung 4 (1972), 194-199.
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vielmehr als »beiBende Attacke gegen religiose Heuchelei«!7 zu verste-
hen. In der immer neuen Identifikation mit den so sentimentalen wie pro-
vozierenden Botschaften dieser Filme vergewissern sich viele jiingere
Menschen geradezu rituell immer neu ihrer eigenen »alternativen« Sehn-
siichte und distanzieren sich - zumindest zeitweilig - von konventionellen
Leitbildern und Werten. Mitten in der alltaglichen Realitdt vermittelt ih-
nen das Kino die Vision einer vorstellbaren »besseren« Welt und wird so
zum Anlafl und Ort einer eigenstidndigen Sinnsuche und Selbstfindung.

5 Zur Hermeneutik und Didaktik: Jesus-Filme vermitteln religiose
Kommunikation

Die wahre Story von Jesus wird es in einem einzigen Film nicht geben,
doch sie spiegelt sich in den vielfaltigen Perspektiven dieser in sich so un-
terschiedlichen audiovisuellen Texte. Die unheilige Allianz von Religion,
Kommerz und Unterhaltung aber schirft unseren Blick fiir das lebens-
weltliche Netz der Interessen und Bediirfnisse derer, die solche Texte pro-
duzieren, verkaufen oder als Publikum fiir sich nutzen. Die Filme sind
Ausdruck einer alltagsweltlichen Kommunikation, die durchaus religiose
Vorstellungen und Praktiken thematisiert und bearbeitet, und vermitteln
insofern selbst religiose Kommunikation. Didaktisch sind deshalb nicht
nur die filmischen Texte selbst, sondern auch ihre kulturellen, dkonomi-
schen und politischen Kontexte zu erschlieBen, nimlich die Zusammen-
hange ihrer Produktion, Verbreitung und Nutzung in der Massenkommu-
nikation. Hier haben Jesus-Filme ihren »Sitz im Leben« heute.

5.1 Filmexegese

Die Entwicklung und gestalterische Vielfalt der Jesus-Filme notigt uns,
jeden einzelnen als originalen audiovisuellen Text wahrzunehmen und zu
exegisieren.

Die philologischen und filmanalytischen Methoden dazu sind leicht zugénglich, die Video-
technik erlaubt die detailgenaue Analyse einzelner Sequenzen in Unterricht und Grup-
penarbeit neben dem ganzheitlichen Filmerlebnis im Kino.!® Bild- und Tongestaltung,
Dramaturgie und Montageformen, also die mediensprachlichen Gestaltungsformen, sind
dabei ebenso unerliBlich zu untersuchen wie inhaltliche Aussagen und Zusammenhinge,
um zu sachgeméBen Interpretationen und Urteilen zum »Jesusbild«, zur Darstellung der
Jinger, der Juden oder der Frauen, zur theologischen »Botschaft« des Films zu gelangen.
Jeder Film benutzt die technisch wie kiinstlerisch »séikular« und handwerklich produzier-
ten Bilder und T6ne, um eine eigene Jesusgeschichte zu schreiben. Deren Originalitat

17 R. Kinnard / T.Davis, Divine Images. A history of Jesus on the screen, New York
1992, 195.

18 Vgl. z.B. K. Hickethier, Film- und Fernsehanalyse, Stuttgart/Weimar, 2. ib. Aufl.
1996, oder K. Kanzog u.a., Einfithrung in die Filmphilologie, Miinchen 1991.
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macht deutlich, daB die urspriingliche Geschichte Jesu unabgeschlossen bleibt und uns
standig bewegt, sie »in subjektiven Brechungen und Deutungen« im Horizont unserer ei-
genen Selbstauslegung neu zu erzihlen und zu deuten.?

5.2 Jesus-Filme vermitteln die Teilnahme an religiéser Symbolbildung
und Deutungskultur

Im Kontext alltdglicher Kino-Unterhaltung und Fernsehnutzung und in
einer sozialen Welt mit nachlassenden kirchlichen Bindungen vermitteln
die Filme die Herausforderung zur Selbst- und Weltdeutung Kindern, Ju-
gendlichen und Erwachsene alltags- und realitdtsnah. Theologisch reflek-
tieren sie die christlich- religiosen, aber auch die kirchen- und religionskri-
tischen Auffassungen ihrer Macher und ihrer Nutzerinnen, ihrer Autorin-
nen und Leser, sie notigen uns, dem Gezeigten und Erzihlten zuzustim-
men oder zu widersprechen und darin unsere eigenen Vorstellungen vom
Wesen des Menschen, von seiner Geschichte und seinem Verhéltnis zur
Transzendenz zu artikulieren. Jesusfilme sind Teil einer theologisch pro-
duktiven, lebensweltlichen Kommunikationskultur, wir konnen tiber jene
an dieser teilnehmen.

Jesus-Filme eignen sich nicht dazu, ein wie auch immer dogmatisch fixier-
tes Christusverstidndnis in Szene zu setzen. Vielmehr bringen sie dieses
mit ihren anschaulich-erzihlenden Perspektiven in Bewegung und n6ti-
gen dazu, es immer neu zu interpretieren. Deshalb sind auch die theologi-
schen Kriterien zu ihrer Beurteilung jeweils neu zu erheben und zu disku-
tieren. Die Begegnung mit der erzdhlten Geschichte Jesu im Erleben der
Filme versetzt Menschen jeden Alters in die » Spannung zwischen Glau-
ben und Wissen, Frommigkeit und Bildung, Affekt und Intellekt, Kopf
und Herz«,20 sie bewegt uns, selbst theologisierend iiber unser Dasein in
der Welt, uiber unsere Weltbilder und personlichen Konfessionen, tiber
unsere Vorstellungen von Gott und Transzendenz nachzudenken. Sie
stoBt uns an, durchaus auch miteinander dariiber zu streiten und darin
aufeinander zu horen. Die Arbeit an und mit Jesus-Filmen eignet sich
deshalb dazu, unsere theologische Kompetenz als Lernende und Lehren-
de zu fordern und uns zu motivieren, uns so neugierig wie kritisch auf die-
se und andere Formen religioser Kommunikation im Alltag einzulassen.
Die Kulturindustrie allerdings instrumentalisiert diese religiosen Themen
und unsere symbolischen Vorstellungen fiir 6konomische und politische
Zwecke, und das Kino verbreitet, solange es unreflektiert als kommerziel-
le Unterhaltung nur konsumiert wird, eine » Atmosphdre der Regres-
sion«.2! Denn die Zuschauerinnen und Zuschauer erwarten und wiin-
schen, unterhalten zu werden, sie neigen deshalb dazu, sich im dunklen

19 Vgl. H.W. Dannowski, Produktive Deutungsmuster. Sikulares Filmbild und christli-
che Verkiindigung, in: Jesus in der Hauptrolle. film-dienst extra, Koln 1992, 20f.

20 S. O. Bayer, Theologie, Giitersloh 1994, 393.

21 Vgl G. Salje, Film, Fernsehen, Psychoanalyse, Frankfurt/New York 1980, 65 ff.
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Raum dem, was auf der Leinwand passiert, duBerlich passiv auszuliefern
und innerlich von dem Gebotenen vereinnahmen zu lassen. Hier setzt
medienpéddagogisches und religionsdidaktisches Handeln an. Es muB die
aktive Aneignung der Filme unterstiitzen und begleiten, etwa, indem es
zum Filmerlebnis auch das Filmgesprach anbietet und so die Kino- oder
Fernseh-Unterhaltung in die soziale und personale Kommunikation ein-
bindet. Die Jesus-Uberlieferung wird so wieder zum Thema unseres ge-
meinsamen Miteinandersprechens und -horens, die Kino-Unterhaltung
macht Prozesse der symbolischen, auch religiosen Deutung von Welt und
Mensch in unserer Gesellschaft wieder 6ffentlich und erméglicht jeder-
mann und jederfrau, an ihnen produktiv teilzunehmen.

Dr. Eckart Gottwald ist Privatdozent und Akademischer Oberrat an der Universi-
tit-GH-Essen fiir Ev. Theologie / Religionspadagogik.
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4.5

Roland Degen
Das Jesusbild in didaktischen Materialien

1 Beobachtungen

Ein Aufsatz des Jahres 1994 beginnt mit der vergewissernden Feststellung: »Die Jesus-
Thematik ist zentraler Bestandteil des evangelischen Religionsunterrichts auf allen Schul-
stufen. Sie hat in theologischer und didaktischer Hinsicht vielerlei Facetten.«! Auch wenn
dieses Zitat in den Realitaten um 1999 nicht iiberall derartige Eindeutigkeit besitzen diirf-
te, verdient der konstatierte Facettenreichtum des Jesus-Themas genauer betrachtet zu
werden. Vermag er doch zu verdeutlichen, wie ein zentrales religionspiadagogisches The-
ma, welches durch das Lebensumfeld junger Menschen immer weniger gestiitzt wird und
deshalb neue und vielfiltige didaktische Zuginge benétigt, in unterrichtlichen Erschlie-
Bungszusammenhéngen vorkommt. Die Intentionen solcher ErschlieBungen lassen sich in
Lehrplanen, Religionsbiichern und Unterrichtsentwiirfen genauer erkennen als in der all-
gemeinen theologischen und religionspadagogischen Grundlagenliteratur, stehen doch die
Arbeitsmaterialien zwischen dieser und der Praxis in Schule und Gemeinde. Auch wenn
diese Praxis nur ungenau derartige Materialangebote spiegelt, zeigen sie Trends, die zu un-
tersuchen wichtig ist, soll der theologische und didaktische Facettenreichtum zur Erschlie-
Bung von Leben und Werk Jesu verstanden werden.

Welche Akzentuierungen des Jesusbildes in didaktischen Materialien der
letzten Zeit fallen auf? Eine groBere Anzahl von unterrichtsbezogenen
Biichern, Arbeitshilfen und Entwiirfen - oft von nur regionaler Bedeu-
tung oder als » Grauliteratur« im Umlauf - wurde hierbei durchgesehen.
Wie sich zeigte, hat sich die Vielfalt der Aspekte und Zugénge zur Thema-
tik »Jesus Christus« inzwischen eher erweitert als reduziert, was einerseits
mit der Vieldimensionalitat des Themas, andererseits mit Aspekten eines
- im deutschen Sprachraum ungleichzeitig verlaufenden - gesellschaft-
lich-kulturellen Wandels zu tun hat. Verdnderte Situationen verdandern
Fragen und Antworten, fordern neue Zugéinge und zeigen die Grenzen
bisheriger Modelle in theologischer und didaktischer Hinsicht. Das gilt
auch fiir die ErschlieBung der Jesusiiberlieferung. Wenn - ebenfalls als
Beginn eines Aufsatzes - 1998 formuliert wurde: »Der schulische Reli-
gionsunterricht hat seit den siebziger Jahren weitgehend seinen Gegen-

1 G. Adam,Jesus von Nazareth im Religionsunterricht der Sekundarstufel, in: F. Harz /
M. Schreiner (Hg.), Glauben im Lebenszyklus, Miinchen 1994, 175.
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stand verloren«2, wird damit nicht unbedingt das Gegenteil des Anfangs-
zitates behauptet, wohl aber provokatorisch gefragt, ob zentrale theologi-
sche Themen nicht gefihrlich »ausgetrocknet«, »ohne die Kraft einer Le-
bensform«, »zur Mitteilung ohne Darstellung«? wurden und so nur noch
tot-richtig und rudimentar erhalten blieben.

Tatséachlich scheint sich das Spektrum zur ErschlieBung der Jesus-The-
matik nicht verschoben, aber nuanciert und erweitert zu haben. Einerseits
begegnen - besonders wo Sachkundetendenzen dominant sind - jesulogi-
sche Modelle etwa im Rahmen damaliger Zeitgeschichte oft als bloBe In-
formation iiber den Nazarener. Verstarkt wird dies durch einen Illustra-
tionsstil in den Religionsbiichern, der nach der tiber Jahre vorherrschen-
den expressiv-elementarisierenden Darstellungsweise Kees de Korts oder
mittelalterlicher Buchmalerei wieder stirker auf historisierend-illustrati-
ve Formen zuriickweicht. Andererseits zeigt sich im Gegensatz hierzu
kaum eine neue dogmatikbestimmte normative Christologie-Vermitt-
lung, die den Jesus von Nazareth in sich aufzusaugen droht, wohl aber ein
intensiveres Fragen nach biographischen und lebenskulturellen Beziigen
des Individuums, nach Wahrnehmungen des Themas in der Umwelt,
nach Gestalt und Gestaltung, nach davon gepragten Rédumen, Riten,
Symbolen und Kommunikationsprozessen, die herkommliche Verunter-
richtlichungen des Themas erweitern.* Werden - plakativ formuliert -
Historisierung, Kerygmatisierung, Psychologisierung, Ethisierung und
Politisierung des Jesus-Themas jetzt durch Asthetisierung und Liturgisie-
rung in durchaus unkonventioneller Weise erweitert oder gar abgelost?
Eindeutig 148t sich dies an den Materialien nicht ablesen. Dennoch fillt
auf, daB simplifizierte Jesus-Vorbild-Muster und bloBe Ethisierungen
seltener anzutreffen sind und die Eigenstandigkeit der Jesus-Thematik -
keineswegs nur als Motivation fiir ethisches Handeln - (wieder) starker
hervortritt. :

Beim Bestreben, ein moglichst schiiler- und jugendnahes Jesusbild zu ent-
werfen, besteht freilich gelegentlich die keineswegs neue Gefahr, daB Je-
sus zu rasch zum »friedlichen Nachbarn von nebenan« und zu »einem von
uns« wird. Die neue Form eines verbiirgerlichten Jesusbildes droht, bei
dem der Jesus der Exorzismen, der Gerichtsansage und BuBpredigt kaum

2  B. Dressler, Die Schule entdeckt die Kirche als Ort von Religion, in: T. Klie(Hg.), Der
Religion Raum geben. Kirchenpadagogik und religiéses Lernen, Miinster 1998, 77.

3 Ebd, 78.

4  Vgl. diejesusspezifischen Aspekte in Symboldidaktik (u.a. P. Biehl, Symbole geben zu
lernen II, Neukirchen-Vliuyn 1993), Bibliodrama, Alltagskultur (u.a. W.-E. Failing /
H.-G. Heimbrock, Gelebte Religion wahrnehmen. Lebenswelt - Alltagskultur - Reli-
gionspraxis, Stuttgart 1998) und Kirchenraumpadagogik (Klie 1998; R. Degen / I. Han-
.{egng,g‘Hg.], Lernort Kirchenraum. Erfahrungen - Einsichten - Anregungen, Miinster
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mehr zu entdecken ist.5 Die theologische Simplifizierung des Jesusbildes
ist auch didaktisch bedenklich: Wo der »Stachel der Fremdheit« beseitigt
wurde, bleibt die Motivation, sich der Eigenart Jesu zu stellen, reduziert.
Jesus wird zu einem, der es allen recht macht, der lediglich bestatigt, aber
nicht verindert, kaum durch neue Perspektiven widerstindig ist und des-
halb uninteressant und unwichtig zu werden droht.

Die zunehmende Konfessionslosigkeit in der Gesellschaft hat fiir unser Thema noch ande-
re Konsequenzen. Wo bei schwindendem volkskirchlichem Konsensus auBerunterrichtli-
che Erfahrungen mit zentralen Inhalten christlichen Glaubens auch als gestaltete und voll-
zogene Religion in lebensgeschichtlichen Zusammenhéingen seltener werden, fragt die Re-
ligionspédagogik nicht zufillig besonders bei der Jesus-Thematik nach Erganzungen und
Erweiterungen herkommlicher Schulkonventionen. In besonderer Weise fiir das Jesus-
Thema wird gelten, daB schulischer Religionsunterricht iiber sich hinausweist auf Orte und
Prozesse gelebter und geformter Religion im Erfahrungsfeld christlicher Gemeinden. Die
katechetisch-gemeindepadagogischen Traditionen Ostdeutschlands haben in den DDR-
Jahrzehnten - ohne bzw. gegen die Schule - aus kirchlichen Zusammenhéangen heraus kon-
zeptionell eher umgekehrte Erweiterungen vorgenommen und angesichts drohender
»Verinnerkirchlichungen« entgrenzende Intentionen verfolgen miissen.® Gerade um der
Jesus-Thematik existenzbezogen und auf umfassende Weise gerecht zu werden, zeigt sich,
daB die Strukturen und Organisationsformen von Schule und Kirche je eigene Chancen
und Grenzen besitzen, die es zu nutzen, aber auch zu erweitern und zu entgrenzen gilt.

In einer - nunmehr auch in Ostdeutschland - zunehmend multikultureller
und multireligioser werdenden Gesellschaft haben sich die konfessionell
geprégten Traditionen des Religionsunterrichts auch bei der Jesus-The-
matik in umfassendere Zusammenhinge einzubringen. Dabei scheint
sich bis jetzt die am Wirken und Werk Jesu festzumachende christliche Er-
l6sung zu anderen Erlosungsreligionen, Religionsversatz- und Ersatz-
stiicken in der Jugendkultur nur sporadisch als christologisches oder chri-
stologiekritisches Leitthema in den Materialien abzuzeichnen. Keines-
wegs nur durch zahlreicher werdende Moscheen und (buddhistische) Me-
ditationszentren, sondern auch durch generelle erlebnisorientierte Sinn-
und Erlosungssuchen des Individuums ist das iberlieferte Jesusbild inter-
religios besonders in religionspadagogischen Zusammenhéngen heraus-
gefordert. Hier werden kiinftige Entwicklungen deutlichere Akzente set-
zen.

Sehr viel auffilliger zeigten sich in den letzten Jahren zwei spezifische Ak-
zentuierungen der Jesus-Thematik, die es genauer zu betrachten gilt:

5 Vgl H. Rupp, Jesus der freundliche Mitbiirger von Nebenan? Anfragen an das Jesus-
bild im Lehrplan evangelische Religion der Hauptschule in Baden-Wiirttemberg, in: G.
Biittner u.a., Wegstrecken. Beitrige zur Religionspadagogik und Zeitgeschichte, Stuttgart
1998, 137-149.

6 Vgl. Comenius-Instinut(Hg.), Christenlehre und Religionsunterricht. Interpretationen
zu ihrer Entwicklung 1945-1990, Weinheim 1998.
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(1) BewuBter als bisher wurde Jesus als Jude in jidisch-biblische Uberlieferungszusam-
menhinge gestellt und von daher erschlossen. Zuvor weitgehend Tabuisiertes und auch
theologisch Verdringtes wird nunmehr bewuBter wahrgenommen. Was sich in christlich-
judischen Dialoggruppen seit langem abzeichnet, kann offenbar erst beim Schwinden der
Kriegsgeneration groBere Breitenwirkung gewinnen, wobei die Religionspiddagogik - wie
zahlreiche Materialien zeigen - hierbei entscheidend beteiligt ist und teilweise sogar Pio-
nierarbeit leistet. Das Wiedererstehen jiidischer Gemeinden besonders in Ostdeutschland
und nicht iiberwundener, oft latent weiterwirkender Antisemitismus machen derartige Be-
arbeitungen und Begegnungen angesichts belasteter Vergangenheit besonders dringlich.
(2) Lebensweltbeziige der Jesus-Thematik machen sich zunehmend nicht mehr lediglich
an der Einbeziehung séikularer Texte im Sinne des problemorientierten Unterrichts u.a.
fest, sondern an sinnlich erfahrbaren Daten, Begehungen und Feiern im Lebensrhythmus
und Jahreskreis = was unterrichtliche Aspekte einschlieBt.

In welchen theologisch-didaktischen Zusammenhéngen werden derarti-
ge Akzentuierungen entfaltet? Hierfiir je ein Konkretionsbeispiel aus
jingster Vergangenheit:

2 Jesus - im Religionsbuch » Versohnung lernen«

Im Rahmen des von I. Baldermann, U. Becker und H. Ruppel herausge-
gebenen Religionsbuch-Gesamtwerkes erschien 1997 (mit Lehrerband
1998) fiir die Jahrgangstufe 9/10 der Band »Versohnung lernen«’.

Dieses Unterrichtsbuch stellt sich »die Aufgabe, Wege der Versohnung inmitten einer Welt
von Unversohnlichkeiten zu entdecken und auf diesem Hintergrund nach neuen Formen
des Zusammenarbeitens und Zusammenlebens Ausschau zu halten. «8 Obwohl sich dieses
Vorhaben den Leitbegriffen des ékumenischen Konziliaren Prozesses verpflichtet weil,
wird hier die Versohnungsthematik nicht von aktuellen Gegenwartsereignissen her entfal-
tet. Die Autorinnen und Autoren sind weniger an jener mifiratenen Problemorientiertheit
interessiert, die sich an den » Tagesschau«-Konflikten von Rasse, Kasse oder Klasse fest-
macht und Streitsituationen nachtréglich lediglich mit einigen angehéngten Bibelzitaten
zur »Versdhnung« in Verbindung bringt, sondern am umfassenden Suchen nach Bildern,
Symbolen und Geschichten in der gesamtbiblischen Uberlieferung. Deshalb beginnt dieses
Buch nicht mit Meldungen iiber Kriege in der Ferne oder brennende Asylbewerberheime
hierzulande, sondern mit einem Kapitel »Sprache und Wirklichkeit«, iiber »Sehen und
Nichtsehen« nach Ex 3, 1-14 und Lk 24, 13-35. Diese scheinbare Nichtaktualitit der Ver-
sohnungsthematik mag manchen verbliiffen. Dennoch ist diese Didaktik keine Riickwarts-
entwicklung zu einem stofforientierten Perikopenvermittlungsunterricht, weil Erfah-
rungsnihe und Subjektbezogenheit - oft freilich indirekt und erst auf den zweiten Blick
entdeckbar - durchaus konzeptionelle Bedeutung besitzen. » Versohnung lernen« - sofern
dies als Unterricht unter den Bedingungen von Schule ansatzweise tiberhaupt gelingen
kann - ist als aufsuchendes und entdeckendes Lernen an und mit der Bibel gemeint. Ver-
s6hnung als Schopfung und die 6kumenische Vision »auf daB sie alle eins seien« bilden den
Anfangs- und SchluBakkord dieses anspruchsvollen Buches.

7 U. Beckerunter Mitarbeit von F. Biichner, B. Dressler, D. Jessen, U. Kammerer (Hg.),
Religion 9/10. Versohnung lernen, Stuttgart u.a. 1997 (dies., Religion 9/10. Versohnung
lernen. Lehrerband, ebd. 1998).

8 Lehrerband 5.
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Wie kommt in diesem Vorhaben zu »Versohnung lernen« das Thema
»Jesus Christus« zu stehen? Es ist die jiidisch-christliche Bibel, die hier
die - durchaus unkonventionellen - Akzente setzt. Mag nach »Sprache
und Wirklichkeit« der Einsatz bei »Schopfung« und » Abraham« (»Ge-
hen, wo noch kein Weg ist«) noch traditionell wirken, ist doch das dazwi-
schengeschobene Kapitel »Schon bist du« (die Liebeslyrik des Hohenlie-
des) als biblische Konkretion zu Schépfung und Korperlichkeit keines-
wegs typisch fiir biblischen Unterricht vergangener Zeiten. Spatestens
hier zeigt sich, da8 gesamtbiblisches Denken durchaus nicht heilsge-
schichtliche Periodisierung bedeuten muB8. So kommt denn die Jesus-
Thematik tber das Hiob-Thema (»die ganze Welt ist voller Klage . . .
oder erzahlt von Gottes Schweigen«) zur Entfaltung: »Dulder oder Re-
bell?«, »Jesus - der neue Hiob?« Diese Intention konkretisiert sich an
Kreuzund Auferstehung, aber nicht im Sinne abstrakt-normativer christ-
licher Heilstatsachen-Theologie, sondern als »Eli, Eli, lama asavtani«-
Erfahrung nach Psalm 22. Kommentierende Texte, die zugleich den in-
terpretierenden Charakter biblischer Sprache zeigen und in deren Wirk-
lichkeitsverstandnis einfithren, begleiten die biblische Textauswahl.
Kreuze und Bilder der Auferstehung werden zu Symbolen verwandelten
Lebens - mit Folgewirkungen. Diese werden in den anschlieBenden Kapi-
teln vorrangig an der Wortbotschaft Jesu bewuBBtgemacht: Bergpredigt
(... »Um die Auslegung streiten« . . . »aus alten Worten eigene ma-
chen« . . .), Kirche und Staat (. . . »Gebt dem Kaiser. . .«, . .. »Recht
auf Widerstand«), Feiertage/Lebensrhythmen (»Sabbat«), Tod und Le-
ben (»Wege ins Leben«), Wahre und falsche Propheten (. . . »biblische
Wabhrheitskriterien«) und »auf der Suche nach Versohnung« (. . . »Medi-
tation zur Aufmunterung).

Wie die skizzierte Gesamtintention dieses Religionsbuches aus der theologischen Einheit
der beiden Testamente heraus den thematisch-problembezogenen Erfahrungshintergrund
heutiger Lebensfragen zumindest andeutet und die Jesus-Thematik hierbei zentrale Be-
deutung besitzt, ist an vielen Stellen zu erkennen. So begegnet in der Hiob-/Jesus-Thema-
tik die Theodizee-Problematik, bei »gebt dem Kaiser, was des Kaisers ist« die Auseinan-
dersetzung mit Staatstheologien in Siidafrika und Nazideutschland, bei »Sabbat« heutige
Freizeit- und Festvorstellungen einschlieBlich der Leistungs- und Arbeitslosenproblema-
tik, bei »an ihren Friichten sollt ihr sie erkennen« der Bezug zu alten und neuen Sekten. Ob
sich derartige Themen immer im jiidisch-christlichen Bibelzusammenhang unterbringen
lassen oder sich gelegentlich verselbstandigen und erweitern, muB der Umgang mit diesem
Buch in der Praxis zeigen. DaB hingegen die alte (Schein-)Alternative zwischen problem-
orientiert und bibelorientiert hier weitgehend aufgehoben ist, zeigt sich in unterschiedli-
chen Nuancen immer wieder.

Das nur wenig dltere, im siiddeutschen Raum konfzipierte Religionsbuch
»SpurenLesen«? zeigt einen ahnlichen theologisch-didaktischen Ansatz

9 G. Biittner u.a. (Hg.), Religionsbuch 5/6. SpurenLesen, Stuttgart 1996.
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in anderer Konkretion. Es stellt die Jesus-Thematik ebenfalls bewuBt in
jiidisch-christliche Uberlieferungszusammenhéange, entfaltet diese je-
doch stirker an schiillernahen »Ich-Du-Wir«-Zusammenhéngen.

Uber »Heldenleben« (u.a. Simson), »Starke Frauen« (u.a. Rut) und Kénig David kommt
Jesus als Synagogenlehrer in Kafernaum und in der Auseinandersetzung mit dem Juden-
tum seiner Zeit in den Blick. In Gleichnissen 6ffnet er »Fenster zu Gottes neuer Welt«.
Stichworte wie Ostern/Sonntag erscheinen wirkungsgeschichtlich-nachpfingstlich. Das
Schépfungsthema - in »Versohnung lernen« im Anfangsteil - begegnet hier als paradiesi-
sche Vision mitlebensthematischen Beziigen im SchluBteil. DaB beide Buchprojekte neben
Sachzeichnungen - also Religionskunde-Elementen - in starkem MaBe mehrdimensionale
und symbolhafte Bilddarstellungen enthalten (alte Buchmalerei, Chagall u.a.), kann bei ih-
rem theologischen und didaktischen Ansatz nicht verwundern.

3 Jesus - im gemeindeorientierten Rahmenplan »Jahresringe«

Als mit den radikalen Veridnderungen in Ostdeutschland nach 1989 auch
die in DDR-Zeiten erfolglos versuchte Mitverantwortung der Kirchen fiir
offentliche Bildung méglich wurde, fithrte dies - auf unterschiedliche
Weise und gesellschaftlich bis heute vielfach umstritten - auch zur Einfiih-
rung schulischen Religionsunterrichts in den neuen Bundesldndern.!?
Hierbei war jedoch dem MiBverstindnis zu wehren, als konnten die Ei-
genverantwortung der christlichen Gemeinden und die spezifischen Ge-
staltungschancen ihrer pidagogischen Handlungsfelder nunmehr dele-
giert und der sdkularen Leistungsschule aufgelastet werden, was diese
und ihren Religionsunterricht iiberfordert hatte. So stellte sich im Rah-
men einer zweiseitigen kirchlichen Bildungsverantwortung!! fiir Schule
und Gemeinde u.a. die Frage, wie die in den DDR-Jahrzehnten entwik-
kelten Konzeptionen und Arbeitsformen gemeindlicher Arbeit mit Kin-
dern (Christenlehre u.a.) im postsozialistischen Kontext zu profilieren
und weiterzuentwickeln wéren.

So zu fragen ist keineswegs nur in den ostdeutschen Realititen von Be-
deutung. Mehren sich doch auch in den alten Bundesldndern jene Stim-
men, die zwar nicht in jenes ldhmende polemische » Entweder-Oder« von
Schule und Gemeinde zuriickfallen, jedoch die Gestaltungskraft christli-
cher Gemeinden fiir ihre eigenen padagogischen Aufgaben nachdriick-
lich einfordern.!2

10 Vgl u.a. R. Degen / G. Doyé(Hg.), Bildungsverantwortung der Ev. Kirchen in Ost-
deutschland. Grundsatztexte - Entwicklungen - Kommentare, Berlin/Comenius-Institut
1995; M. Domsgen, Religionsunterricht in Ostdeutschland. Die Einfithrung des ev. Reli-
gionsunterrichts in Sachsen-Anhalt als religionspadagogisches Problem (Arbeiten zur
Prakt. Theol. Bd. 13), Leipzig 1998.

11 Vgl Kirchenamtder EKD(Hg.), Identitidt und Verstindigung. Standort und Perspek-
tiven des Religionsunterrichts in der Pluralitit. Eine Denkschrift, Giitersloh 1994, bes. 43-
49

12 1998zB.: »Wennes zutrifft, daB sich der schulische Religionsunterricht (im Westen)
immer weiter von der Kirche entfernen wird und (im Osten) eine entsprechende Bedeu-
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In kritischer Weiterentwicklung der Christenlehre-Lehrplantradition der ev. DDR-Kir-
chen!3 hat eine dafiir eingesetzte Arbeitsgruppe 1998 u.a. einen »Kurs fiir altersgemischte
Gruppen« unter dem Leitbegriff »Jahresringe« veroffentlicht.!# Dieses Angebot, fiir das
der Begriff »Lehrplan« nur eingeschrinkt brauchbar ist, versucht die Gestaltungschancen
am »Lernort Gemeinde«, die sich von denen der Schule unterscheiden, bewuBt aufzugrei-
fen und didaktisch fruchtbar zu machen. Hier werden nicht Themen und Texte normativ
vorgegeben, sondern der von Kindern und Jugendlichen durchlebte Jahreskreis als Zeit-
Raum zur Begegnung mit relevanten Inhalten bedacht und aufgeschlossen. » Der Rahmen,
in dem sich die Begegnung mit der Lebenswelt der Kinder und ihrer Familien gleichsam
von selbst ergibt, ist der Jahreskreis mit seinen wiederkehrenden Ablaufen, mit seinen Fes-
ten und Ereignissen, mit den Daten, die in der Zeitung zu lesen sind, und den Daten, die in-
offiziell eine Rolle spielen.«!?

In einem Vierspaltensystem werden in diesem Sinne in einer ersten Spalte »Jahreskreis«
Datenanlisse unterschiedlichster Art benannt und in einer Nachbarspalte hierzu gehorige
»Themenbereiche« aufgefiihrt. Spalte 3 schlagt biblische Texte und Inhalte von Uberliefe-
rungen vor, die eine inhaltliche Beziehung zu den Jahreskreis-Daten und -Themen besit-
zen, ohne sich durch sie instrumentalisieren zu lassen. Die vierte Spalte »Gestaltung« be-
nennt Méglichkeiten der inhaltlichen ErschlieBung und Aneignung, die unterrichtsspezifi-
sche Verfahren durch altersgruppeniibergreifende Projekte und Erkundungen erweitert.

Wie kommt in einem derartigen gemeindepadagogischen Jahresringe-
Angebot, das die Erfahrungen von Kindern mit jahreszeitlichen Festen
und Kalender-Gedenkanléissen hochst unterschiedlicher Art zur Voraus-
setzung hat, die Jesus-Thematik vor? Sie ist in der theologischen Begriin-
dung des Gesamtrahmenplan-Werks, in dem das altersgruppeniibergrei-
fende Modell »Jahresringe« ein wichtiges Element ist, von fundamenta-
ler Bedeutung. Vom Bekenntnis der christlichen Gemeinde in 1Kor 8,
5-6 aus - inmitten vieler Gotter und » Herren« der eine Gott in Christus,
»durch welchen alle Dinge sind und wir zu ihm« - wird hier argumentiert:
»In einer Konkurrenz- und Streitsituation bezeugt sie den einen Gott, der
durch Jesus Christus rettet, Leben bewahrt und Zukunft eroffnet. Nach
wie vor muB sich dieses Bekenntnis nichtchristlichen bzw. konfessionslo-
sen Lebenseinstellungen stellen. Es wird herausgefordert durch die Fra-
gen nach dem Uberleben der Menschheit sowie nach Gerechtigkeit, Frie-
den und Bewahrung der Schépfung. Es gewinnt Gestalt in einer Pluralitat
von kulturellen und religiésen Lebensweisen und muB sich angesichts von

tung fiir Kirche von vornherein gar nicht gewinnen kann, dann stellt sich die Frage, wie die
Kirche noch fiir die religitse Erziehung der nachwachsenden Generation sorgen kann und
will.« (F. Schweitzer, Ohne Bildung keine Zukunft, in: Luth. Monatshefte 37/1998, Heft 1,
37). - »Religion lehren: das kann nicht allein und nicht zuerst in der Schule geschehen. Re-
ligion lehren ist zuerst ein Projekt des Lebensvollzugs von Religion in der Kirche, vor allem
im face-to-face-Lebenszusammenhang der Gemeinde vor Ort.« (H.-M. Gutmann, Der
ngr;g der Heerscharen, die Prinzessin der Herzen und der Konig der Lowen, Giitersloh
1998, 224).

13 Vgl )Comerzius-lnstitm (Hg.), Christenlehre und . . ., bes. G. Kluchert 451f.

14 Rahmenplan 1997: Jahresringe, in: CRP 51./1998, Heft 1, 21-38 (neuerdings auch
als Sonderdruck: Rahmenplan. Kirchliche Arbeit mit Kindern in der Gemeinde, Leipzig
1998, 19-32).

15 Rahmczlplan 1997: Jahresringe, 21.
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Wertewandel und Individualisierung bewdhren.«¢ Hinter dem Gesamt-
plan wird so eine Situation erkennbar, wo sich die Gemeinde als gesell-
schaftliche »Minderheit mit Zukunft« in der Auseinandersetzung mit ei-
ner anders geprigten Umwelt befindet, wie sie fiir Ostdeutschland auch
nach 1989 weitgehend vorauszusetzen ist.

Das Plan-Teilstiick »Jahresringe« konkretisiert dieses Gesamtversténdnis. In der Situation
radikaler Entkirchlichung bei gleichzeitiger Sinn- und Orientierungssuche junger Men-
schen thematisiert »Jahresringe« mit Hilfe des Kalendariums zunachst fiir die Zeit nach
den Sommerferien »Zuhause/Fremde/Frieden« (Psalmen), um iiber »Jerusalem - die
Stadt dreier Religionen« die »Kirche auf dem Marktplatz« zum Thema zu machen. »Kir-
che als Erinnerungsgemeinschaft« verweist auch hier wie in neueren RU-Schulbuch-In-
tentionen auf jlidische Zusammenhiénge und 6kumenische Weltverantwortung. Mit »Kir-
che auf dem Marktplatz« - also Kirche zundchst in ihrer Auenwahrnehmung - kommt je-
ner Jesus in den Blick, der sich in die 6ffentliche Lehrtradition des Judentums stellt (Lk 2,
41ff.), hierbei auf Gemeinde (Lk 22, 24ff.) und die Kinder in ihr (Mt 18, 1ff.) verweist. Die
Daten und Feste formulieren 6ffentliche Erinnerungs- und Begehungsanlésse - auch wenn
diese vielfach aus dem o6ffentlichen BewuBtsein geschwunden sind oder sich héufig nur
noch entstellt zeigen. » Wenn wir so die Kinder und ihre Familien in ihrer Lebenswelt aufsu-
chen, erinnern wir uns dabei an Jesus, der in seiner Verkiindigung in die Offentlichkeit
ging, auf Plétze und StraBen, in die Hduser und Familien, und daB er von Gott redete, in-
dem er Themen aus dem Alltag aufgriff. «!7

Die Thematik »Jesus Christus« wird also in diesem Jahreskreis-Modell
nicht wie in der alteren Kirchenjahreskatechetik an den christlichen
Hauptfesten als Christus-Thematik, sondern von dem Wanderlehrer Je-
sus her entfaltet. Der Weihnachtsfestkreis thematisiert dann jedoch unter
dem Stichwort » Erwartung« u.a. das klassische biblische Weihnachtspro-
prium. Ahnlich wird mit inhaltlich besetzten Kalenderdaten wie Karwo-
che, Ostern, Himmelfahrt und Pfingsten verfahren, so daf die Christus-
Thematik nicht in der Jesus-Thematik untergeht. Fiir die Bearbeitung
dieser theologisch determinierten Daten ist jedoch typisch, daB sie zu
Brauchtum, Sékularisierung der Feste und heutiger Lebenswelt standig in
Beziehung gesetzt werden und die starke Betonung sozialer (z.B.
»Flichtlinge« in der Weihnachtsthematik) und ékumenischer Aspekte
(keineswegs nur in der » Weltgebetswoche fiir die Einheit der Christen«)
hierbei auffallt.

Da die inhaltlichen Vorschldge sich am Kalender und der Wahrneh-
mungsfahigkeit dessen orientieren, was Feste und Gedenktage transpor-
tieren (konnen), entzieht sich dieser »Lehrplan« jedoch theologischen
und entwicklungspsychologischen Systematisierungen. Die didaktische
Freiheit und Offenheit, die Jesusiiberlieferungen in lebensgeschichtlichen
und sozialen Zusammenhéngen zu thematisieren und sie von Kalender-
daten her zu entfalten, macht dieses Angebot in unterschiedlichen Situa-
tionen ausbaufihig und einsetzbar. Der »Plan« wird so den extrem ver-

16 Sonderdruck Rahmenplan, 3.
17 Rahmenplan 1997: Jahresringe, 21.
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schiedenartigen Gegebenheiten und regionalen Besonderheiten in der
gemeindlichen Arbeit mit Kindern vermutlich gerecht. DaB der Assozia-
tionsreichtum des Spaltenmodells zugleich die Gefahr in sich birgt, je
nach Vorlieben und Befihigungen der fiir die altersgemischten Gruppen
Verantwortlichen in eine Mitteilungskatechetik biblischer Perikopen zu-
riickzufallen oder »erlebnisorientiert« im Fahrwasser bloBen Festtrubels
zu rudern, sei zumindest angemerkt - intendiert ist weder das eine noch
das andere. Wiirde durch ein solches Jahreskreis-Modell zumindest die
gesellschaftliche Verschlissenheit und kommerzielle Instrumentalisie-
rung der groBen Feste, die letztlich allesamt Christusfeste sind, iiberwun-
den und mit dem Verstehen ihres urspriinglichen Sinnes ein neuer Zu-
gang zu ihren Inhalten ermdglicht, wire Wesentliches geleistet.

Ein Religionslehrbuch fiir die Schule und ein Rahmenplan-Modell fiir die
gemeindliche Arbeit mit Kindern - beide 1997/1998 veroffentlicht -
wurden mit Betonung ihrer Jesus-Thematik vorgestellt. Bereits diese bei-
den Beispiele neuester Materialien zeigen: Die Jesus-Thematik kennt
viele Tiiren. »Begegnung« und » Begehung« konnten sich hierbei als Leit-
stichworte erweisen - auch weil der, um den es hierbei letztlich geht, sich
in Begegnungen und Begehungen zu erkennen gibt. Sicher wird zu fragen
sein, ob in diesen Materialbeispielen die Erlosungsversuche unserer ge-
genwirtigen Zivilisation, Gliicks- und Heilsphdnomene, die sich aus dem
»Selbstbedienungsladen« des (post-)modernen Erlebnis- und Religions-
marktes nihren, hinreichend aufgenommen und mit Jesu Geschick und
Werk ins Verhiltnis gesetzt wurden. Aber Arbeitsbiicher und Rahmen-
lehrpléne sind auch hier noch nicht unmittelbarer Unterricht und padago-
gisch relevante Gruppenkommunikation. Bleibt zu hoffen, daB die in-
haltlichen Vorgaben beider Beispiele nicht die unterschiedlichen Lebens-
lagen und die » Religionen der Kinder« - wie immer diese beschaffen sein
mogen - zudecken, sondern bewuBt machen und zu neuen Einsichten
und Erfahrungen erweitern. Kinder und Jugendliche in Schule und Ge-
meinde sollten unter dieser Voraussetzung im Umgang mit Materialien
dieser Art sagen konnen: » Das macht Sinn.«

Abstract:

For the appropriation of the Jesus tradition teaching materials and textbooks play a me-
diating role between the praxis of religious education and the foundational literature in the-
ology and education. The teaching materials which habe been published in the last few
years, especially show two tendencies concerning the image of Jesus: 1. Jesus is perceived
more intentionally as a Jew and his actions are interpreted within the horizon of judaeo-
biblical traditions. 2. Relationship to the life-world of adolescents are not only to be
achieved through the use of secular texts and images (in the sense of the so-called prob-
lemorientierte Religionsunterricht) but are to be experienced through festivals and cel-
ebrations in the rhythms of life and in the cycle of the year.
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Welches Jesusbuch wunschen Sie?

[l Eine Auswahl fiir Erwachsene, Kinder und Jugendliche
seit den 80er Jahren

Wenn man liest, daB allein im Jahr 1996 »Jesus« weltweit das Thema von 65 751 Titeln war
-soder Religionsstatistiker David B. Barrett(USA)! -, dann kann Vollstindigkeit nicht die
Intention dieses Uberblicks sein. Ich habe eine Auswahl unter dem Gesichtspunkt der Ver-
schiedenheit der Positionen und Gattungen getroffen, erginzt durch eine thematisch ge-
gliederte Bibliographie.

Die Fiille der Jesusbilder ist ein Beleg fiir den weltanschaulichen Pluralisierungsprozef der
letzten Jahrzehnte. Ein Teil der Titel spricht eine Religiositit an, die weder exegetisch-text-
orientiert noch bekenntnisméBig-normiert ist. Selbstfindung ist neben Information, Kir-
chenkritik und Sensationslust haufig auch eine Motivation der Autorinnen und Autoren.
Ubrigens wurden nur solche Titel berticksichtigt, die das Jesusthema umfassend behan-
deln, also nicht nur ein Teilthema wie den ProzeB Jesu, seine Geburt oder die Frage seiner
Auferweckung.

1 Populartheologisches zumeist von Bibelwissenschaftlern

Wegen des Charakters der Quellen als Glaubenszeugnisse verhielt sich
die kerygmatische Theologie seit Rudolf Bultmann skeptisch gegeniiber
der Moglichkeit, ein historisch zuverléssiges Jesusbild zu entwerfen, zu-
mal Bultmanns minimale Echtheitskriterien - nur das konne sicher von
Jesus stammen, was sich weder aus dem zeitgenossischen Judentum noch
aus den frithen Gemeinden herleiten lasse - die echte Jesusiiberlieferung
radikal reduzierte. Diese Skepsis wurde im Ansatz schon von einigen
Bultmann-Schilern ( Ernst Kdsemann 1954; Giinther Bornkamm 1956,
191995) iberwunden.

Eine andere Position vertraten im Pietismus verwurzelte Bibelwissen-
schaftler wie Joachim Jeremias?, der die »zentrale Bedeutung des histori-
schen Jesus« mit seinem »einzigartigen Hoheitsanspruch« begriindete. In
dieser Linie versteht sich das Sachbuch von John Drane (1980), der an-
hand von Beweismaterial umstrittene Fragen priift, z.B.: War Jesus ein

1 idea Nr. 26/97.
2 Das Problem des historischen Jesus (Calwer Hefte 32), Stuttgart 1960.
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Essener? Wie ist die Jungfrauengeburt zu verstehen? Warum starb Jesus,
und welche theologische Bedeutung hatte sein Tod? Draneaddiert unter-
schiedliche neutestamentliche Deutungen: Jesu Tod war zugleich Vor-
bild, Opfer, Losegeld und Stellvertretung. Fiir die » Auferstehungstatsa-
che« fithrt Drane vier Beweise an: die Verianderung im Leben der resig-
nierten Jiinger, die frithen Reden der Apostelgeschichte, das Zeugnis des
Paulus (1Kor 15,3-5) und das Auffinden des leeren Grabes. Diese durch
Fotos und Illustrationen gestiitzte Position will durch historische Beweise
zum Glauben rufen, da »nur der historische Jesus auch der Jesus unseres
Glaubens sein« konne (S. 159).

Walter Rebell(1993)ist ahnlich einzuordnen, wenn er die Perspektive des
Urchristentums einnehmen will:

Weil der Auferstandene lebt, sei der Christus des Glaubens nicht von der Person des histo-
rischen Jesus zu trennen; ein objektiver historischer Zugang sei nicht moglich, jedoch miis-
se die Verankerung der frithchristlichen Jesusdeutungen in Jesus von Nazareth gewahrt
bleiben. Dieses gelte fiir alle vier kanonischen Evangelien und einige auBerbiblische wie
das Thomasevangelium. Jesus von Nazareth war ein galildischer Jude, der sich nach seiner
Taufe von Johannes dem Taufer trennte, um Gottes Reich nicht als Asket in der Wiiste,
sondern unter Menschen durch »Machttaten« gegenwirtig zu leben. Der Gegensatz zu
Qumran sei uniiberbriickbar. Jesus ging direkt auf Menschen zu; er berief » Mitarbeiter«.
Durch Jesu Wirken entstand eine solidarische » Gegengesellschaft«, der Grundstein fiir die
nachosterliche Gemeinde. Die Beziehung Jesu zu dem »liebenden . . ., aber auch heiligen
und geféhrlichen Gott« (S. 138) sei zentral; der Mythos seines Lebens diirfe nicht auf Ethik
reduziert werden.

Der Boom der »Enthiillungen« (s.u.) fithrte zu Klarstellungen. Klaus
Bergerfragt: Wer war Jesus wirklich?(1995). Weil er sich nicht mit einem
widerspruchsfreien, reduzierten Jesusbild zufrieden geben will, verzichtet
er in seinem » Anti-Jesusbiicher-Jesusbuch« auf die Unterscheidungen
»zwischen echten und unechten Jesus-Worten und Jesus-Taten«, »zwi-
schen dem vordsterlichen historischen Jesus und dem nachosterlichen
Christus des Glaubens« und schlieBlich zwischen dem »naturwissen-
schaftlich Erklarbaren« und dem Unerklérlichen (S. 14-17). Die Evange-
lien versteht er als »vier vollstindig erhaltene Biographien«; das Johan-
nesevangelium datiert er schon um 70 n. Chr. Jesus soll sich » vom Nasira-
er zum Messias« (S. 31) gewandelt haben. In Jesus ist Gott gegenwartig
(S. 72); »auch der Glaube an Jesus Christus ist Glaube an den . . . einzi-
gen Gott« (S. 207). Die » Erfahrung der Auferweckung« st eindeutig und
braucht nicht bewiesen zu werden.

Im Unterschied dazu argumentiert John Dominic Crossan grundsitz-
lich kritisch aus dem Vergleich mit romischen und jidischen Quellen. Er
versteht Jesus als Diogenes ohne Tonne, als kynischen Wanderprediger,
der fiir Gleichheit eintrat. Seine Worte und Taten zielten »auf eine so-
ziale Revolution« ohne Gewalt (S. 169). Wenn Crossan fragt: »Wie viele
Jahre dauerte der Ostersonntag?« (S. 206), so versteht er » Auferste-
hung« als langeren ProzeB, in dem es um Autoritit und Fithrung ging.
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Die feministische Theologin Luise Schottroff? beobachtete, daB3 nicht der
Zwolferkreis, sondern die drei Frauen (Mk 15,40; 16,1) als Augenzeugin-
nen die Briicke vom irdischen Jesus zur Auferweckungbildeten; diese Be-
obachtung macht Eugen Ruckstuhl(1996) zur Leitthese: » Grundlegen-
der als alle ménnlichen Apostel sind die Urapostolinnen der Kirche« (8.
199).

Dem eher skeptischen Mehrheitstrend der deutschen Forschung folgt Ro-
man Heiligenthal (1994), fiir den Jesus ein duBerlich gescheiterter, jidi-
scher Endzeitprophet ist. - Eduard Schweizer (1995) beantwortet die
Frage: Was wissen wir wirklich vom Leben Jesu? vorsichtig so, daf} der
historische Jesus und der Christus des Glaubens nicht auseinanderfallen.
Mit dem Titel: Der geheime Jesus bietet der spanische Neutestamentler
Antonio Pifiero (1997) eine narrative Zusammenfassung nichtkanoni-
scher Quellen gnostischer Herkunft; hier erscheint Jesus als Zeremonien-
meister, der in die esoterische Reich-Gottes-Lehre einweiht (S. 111f).

Quer zu den bibelwissenschaftlichen Jesusbiichern steht die diffizile Vortragsreihe Der
schwierige Jesus(1996) des Salzburger Systematikers Gottfried Bachl Er wendet sich ge-
gen eine »Konstruktionschristologie« (S. 38) katholischer Dogmatik, die Jesus alles Wis-
sen, alle Gnadengaben und alle Tugenden zuschreibt. Davon will BachlJesus befreien, in-
dem er vom winzigen, nackten und haBlichen Jesus spricht, der sich selbst als »Stein« (Lk
20,18) bezeichnete: »StoB und AbstoB gehen von ihm aus, Heftigkeit, Streit, Unterschei-
dung, Verweigerung der Anpassung und Widerstand« (8. 12). Ihm ist die Radikalitit Jesu
wichtig, die dazu anleitet, »die Bilder Gottes auf den Markt- und Arbeitspltzen« zu su-
chen (8. 109). »Der gehenkte Jesus legt es nahe, die Risse in der polierten Haut der Gesell-
schaft zusehen, [. . . erist] fir die Armen und Toten der Welt. . . das Versprechen, daB sie
nicht fallengelassen sind« (S. 107).

2 ... und von Theologen

Viele, zumeist kirchlich gebundene Theologen beteiligen sich an der Su-
che nach Jesus teils in seelsorgerlicher (Herbs), teils in evangelistisch-
missionarischer ( Baltes, Dranes.o, Lerle, Lutzer, Stottu.a.), teils in ethi-
scher (Baldermann, anders: Lay) und tiefenpsychologischer (Drewer-
mann) Hinsicht.

Der von Rom beurlaubte Priester Karl Herbst(1988) fragt, was sich ange-
sichts der kritischen Exegese vom geschichtlichen Jesus {iberhaupt noch
sagen 14Bt, denn Jesus bleibt der maBgebliche Lehrer der Christen (S. 15).

Sein Grundsatz lautet: »Ein tiberliefertes Jesuswort gilt so lange als echt, bis hinreichende
Indizien seine Unechtheit erweisen« (1981, Bd. 2, S. 256). Da 'Herbst charismatische Er-
fahrungen fiir moglich halt, geht er vom Gotteserlebnis Jesu bei seiner Taufe aus: »Du bist
mein geliebter Sohn!« (Mk 1,4-13). Diese Audition begriindet das Gottesbild Jesu: Gott
als licbender Vater, nicht als Richter (S. 25). Seit seiner Taufe verkiindete Jesus die unmit-

3 Vgl. Maria Magdalena und die Frauen am Grabe Jesu. In: EvTh 42 (1982) 3-25.
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telbare Niihe des Gottesreiches und rief Menschen, ihm zu folgen. Jesus heilte, a8 mit Zll-
nern und Siindern und vergab Siinde. Freude ist das Kennzeichen des nahen Gottesreiches.
Konflikte mit den Frommen blieben nicht aus, vor allem bei Sabbatheilungen. Zeichen des
neuen Bundes sind: keine Ausgrenzung, keine Hierarchie, keine Waffen! Die Passion ist
schwer zu rekonstruieren. Insgesamt fiihrte ein Zusammenspiel zwischen dem Synhedri-
um, Pilatus und dem Militér zur Hinrichtung Jesu, der sein Sterben nicht als das eines stell-
vertretenden Opferlammes verstand. Nach Jesu Tod entstand seine Gemeinde aus Juden,
die Jesus als Messias verehrten. - Herbstnahert sich dem geschichtlichen Jesus in einer zu-
gleich realistischen wie auch glaubigen Haltung (S. 231, 264).

Der evangelische Didaktiker Ingo Baldermann (1991) erzéhlt von der
Hoffnung gegen alle Hoffnungslosigkeit. Theologische Abstraktionen
werden vermieden zugunsten narrativer Uberzeugungskraft, die stindig
Briicken zwischen damals und heute findet. Jesus ist der Prophet des na-
henden Gottesreiches ohne Armut, Hunger und Gewalt. Dieses Jesusbild
starkt die Zivilcourage und zugleich die Frommigkeit.

In einem Buch fiir Manager beantwortet der Jesuit Rupert Lay(1995) die
Fragen: Wer ist Jesus von Nazareth? Was bedeutet es, ein Christ zu wer-
den? Was bedeutet es, ein Mensch zu werden?

Ihm geht es priméar um »den Jesus in uns« (S. 122), denn der historische Jesus lasse sich
nicht objektiv darstellen. Schon die Jesusbilder des Neuen Testaments seien relativ. Christ-
werden heiBt, sich um »Jesusformigkeit« zu mithen: mit Menschen liebevoll umzugehen
und niemanden zu verurteilen, wie Jesus Versohnung zu leben und umzudenken. Laykriti-
siert, daB viele Christen in Jesus einen »besseren Juden« sehen, er sieht ihn als »Revolutio-
ndr, der nahezu vollstdndig mit der jidischen Tradition brach« (S. 153). Lay bezeichnet
»die Bergpredigt als das Grundgesetz des Christentums« (S. 221). Der Untertitel: Der le-
bende Jesus und die sterbende Kirche weist darauf hin, daB Lay Christsein auch auBerhalb
der Kirche akzeptiert.

3 Populartheologische Jesusbiicher von Historikern, Journalisten,
Lehrern, Psychologen, Soziologen u.a.

Auf der Suche nach Orientierung im Atomzeitalter tritt der katholische
Fernsehjournalist Franz Alt (1989) engagiert fiir die gegenwartsnah in-
terpretierte Botschaft Jesu ein. Er 148t sich von historisch-kritischen ( Kar/
Herbst), tiefenpsychologischen ( Carl Gustav Jung, Eugen Drewermann,
Hanna Wolf), feministischen ( Christa Mulack) und esoterischen (Alfons
Rosenberg) Ansitzen inspirieren, iibernimmt jedoch z.T. auch deren Ein-
seitigkeit, z.B. Anklinge an ein antijudaistisches Gottesbild (S. 120ff).
Sein Fazit tiber Jesus: » Kein Mensch vor ihm und nach ihm hat so absolut
in Ubereinstimmung mit seinem Programm auch gelebt« (S. 11). Jesu
Vermichtnis heilt: Nachstenliebe, » Ehrfurcht vor dem Lebeng, die Vi-
sion Jesu heute leben! (S. 170ff).

Das Erbe der befreiungstheologischen Jesusinterpretation (Schottroff-
Stegemann 1978) wird von dem Sonderpadagogen Gerd Laudert-Ruhm
(1996) weitergefiihrt, der Jesus als jiidischen Propheten und »Rabbi der
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kleinen Leute« (S. 85) im Kampf gegen eine selbstgerechte Leistungsge-
sellschaft, gegen Ausgrenzung und Vertrostung schildert. Als »Rebell der
Liebe« (S. 131) bricht er durch sein abweichendes Verhalten zwar das jii-
dische Gesetz, jedoch nicht die Mose-Tora (S. 86ff, 107ff). Das verstand-
liche Biichlein eignet sich gut fiir Religionskurse in der Sekundarstufe II
und fiir die Erwachsenenbildung.

Als kritischer Katholik arbeitet der dsterreichische Redakteur Alfred Worm (1993) gegen
das Klischee des guten, licben Jesus (S. 144). Dem Gescheiterten wurde »der Erfolg der
Unendlichkeit zuteil« (S. 151). Der Autor schreibt »Enthiillungen«, darunter leidet die
Sachlichkeit.

Anton Mayer(1983) schlieBt aus seiner soziolinguistischen Untersuchung der Sprache Je-
su auf ihn als einen Mann der Unterschicht, dessen Botschaft spiter von neutestamentli-
chen Autoren der Oberschicht entschirft wurde. Die umstrittene Arbeit will »zu einem un-
verfilschten Jesus und zu einer ihm entsprechenden Kirche«* befreien.

SchlieBlich sucht der Fernsehjournalist Wolf Riidiger Schmidt(1990) nach Spuren des un-
bekannten Jesusim Land der Bibel. Er fithrt Dialoge mit der feministischen Neutestament-
lerin Elisabeth Schiissler-Fiorenza in Boston, dem Neutestamentler Gerd TheiBen in Hei-
delberg und dem jiidischen Religionsphilosophen Schalom Ben Chorin in Jerusalem. Dem
Autor geht esum Anndherung an die Gestalt Jesu und um den Abbau dogmatischer Verfe-
stigungen, denn Jesus »gehort nicht nur der Kirche, sondern auch der Menschheit, nicht
nur den Frommen, sondern auch den Skeptikern« (8. 8).

4 Jesusbiicher fiir Kinder und Jugendliche

In drei Epochen der Neuzeit entstanden Jesusbiicher fiir Kinder: in der
Aufklirung, in der liberalen Theologie und in der Zeit der emanzipatori-
schen Erziehung seit den 70er Jahren. s Welches Jesusbild wird bevorzugt:
das menschliche oder der Gott-Mensch des Credos mit Nimbus?¢

Fiir die Erstbegegnung finden sich noch einige Bilderbiicher mit theopha-
nem Christusbild, die eine Evangelienharmonie von der lukanischen Ge-
burtslegende bis zur Himmelfahrt gestalten; gelegentlich werden die
Gegner Jesu abstoBend dargestellt (z.B. Marlene Reidel / Irene Mieth
31988; weniger problematisch: Stellaund Loretta Serofille 1994). -
Gérard Bessiére(1995) gestaltete ein Sachbuch mit Evangelientexten und
Erlauterungen; Sachzeichnungen und deutende Bilder ergidnzen sich,
wiahrend Jesus nur selten im Bild zu sehen ist: Die Kreuzigung ist nicht ge-
zeigt, die Auferstehung wird nur angedeutet: » Doch Jesus war stirker als
der Tod. Er lebt weiter in den Herzen aller Menschen, die Gutes tun und
Liebe iiben - bis zum heutigen Tag« (S. 31).

4 Klappentext zu Anton Mayer, Betroffen vom zensierten Jesus, Olten/Freiburg 1985.

5 Vgl. Christine Reents, Leben-Jesu-Darstellungen. Volks- und Jugendschriften aus drei

Epochen. In: Freiheit und Kritik. Beitrige zu einer ideologiekritischen Religionspadago-

gik. Siegfried Vierzig zu Ehren. Hg. Jiirgen Heumann, Oldenburg 1991, 79-93.

(619 Dies., Jesusbilder in Kinderbibeln und katechetischer Gebrauchsliteratur. In: ChL 45
92), 4-15.
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Wihrend der Schweizer Kinderbuchautor Max Bolliger (1982) das Le-
ben Jesu seit der Taufe nach dem Lukasevangelium in konkret-anschauli-
cher Sprache erzihlt, gestaltete Regine Schindler (1988) Begegnungen
zwischen fiktiven Kindern mit einem menschlichen Jesus und mit Maria
aus Magdala am leeren Grab des Rabbi Jesus.

Heranwachsende greifen von selbst zu Comics; deshalb entstanden Bi-
belcomics unterschiedlicher Pragung.

Als Anklang an »Asterix« startete die Deutsche Bibelstiftung in Kooperation mit finf
deutschsprachigen Bibelwerken die Reihe Der Messias. Der rotblonde »Jeschi« und seine
grotesk bis antijudaistisch gezeichneten Gegenspieler iiberzeugten nicht, so daB} das Pro-
jekt nach fiinf Heften mit der Erzahlung vom Barmherzigen Samariter (Lk 10,25-37) ab-
gebrochen wurde, ohne sich am Kiosk durchzusetzen. - Nun gibt es die amiisanten Hefte
von Riidiger Pfeffer (1992f), die die Jesusgeschichte nach Lukas in gegenwartiges Milieu
stellen: z.B. kommt der Verkiindigungsengel zu Maria aus dem Fernseher. - Thivollier/
Gloesener gestalteten Das Leben (1985, 41997) und Die Lehren Jesu(1997) von der Ge-
burt bis zur Himmelfahrt als Evangelienharmonie. Schrifttype und Comiczeichnungen
sind klein, sie werden von Fotos, Karten- und Sachskizzen unterbrochen. Liebe, Leiden-
schaft, Gewalt und HaB werden ebenso drastisch ins Bild gebracht wie die Gefiihle Jesu:
Zorn, Zuwendung, Schmerz und Frommigkeit. Die Gestaltung wirkt unruhig.
Jesusbicher fiir Jugendliche sind rar. Der Rektor der Jugendbildungsstétte Winfried Pilz
(1985, #1993) betont die Wirkung Jesu bis heute: »Jesus macht keine Spriiche iiber den
Wolken. Er bringt keine Fremdworter und Theorien. Er redet wie die Leute« (S. 22). Ihm
geht es um den Jesus des Glaubens hier und jetzt.

5 Feministisches’

Jesusbiicher aus feministischer Sicht sind rar, denn vielen Forscherinnen
geht es nicht primér um den historischen und geglaubten Jesus, sondern
um die Erinnerung an die Frauen in der Jesustradition. Ein positionelles
und deshalb umstrittenes Jesusbuch stammt von der Schriftstellerin Chri-
sta Mulack (1987) mit der These: »Jesus [war] in bezug auf die Frau Ler-
nender, in bezug auf den Mann Lehrer.« Von Frauen »lernte er die Preis-
gabe rassistischen und sexistischen Denkens« (S. 131). Als Vorbereitung
auf seinen Tod wurde er von einer Frau zum Messias gesalbt. Die Kirche
habe die Lehre Jesu verfélscht durch das Bild eines Opfer heischenden
Gottes. SchlieBlich betont Mulack die Rolle der Frauen vor der Hinrich-
tung Jesu und bei seiner Auferstehung. » Die Botschaft von der Auferste-
hung Jesu vonden Toten. . . hatihren Ursprung in der weiblichen Seele«
(S.267). Wer heute die patriarchale Verkehrtheit iberwinden will, kann
aus dem Umgang der Frauen mit Jesus zu einer eigenen »geistig-spirituel-
len Fruchtbarkeit« (S. 288) finden.

7  Eine detaillierte Auseinandersetzung mit den Positionen frauenspezifischer Jesuslite-
ratur ist aus Raumgriinden nicht moglich; vgl. erganze.nd die Hinweise im ersten Abschnitt
und zu Luise Rinser in Abschnitt 11.
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6 Judische Jesusbiicher

Schon seit dem Ende des ersten Weltkrieges befassen sich Juden zuneh-
mend mit der Gestalt Jesu, um ihn in das Judentum zuriickzuholen als
Bruder Jesus (Martin Buber, Schalom Ben Chorin 1967 u.a.), um die Ju-
den vom Schuldvorwurf an der Verurteilung Jesu zu entlasten ( Pinchas
Lapide1987)und um sich mit ihrem galildischen Landsmann als » Vorbild
echter Menschlichkeit« ( Lapide 1987) zu identifizieren. Es geht um die
Beziehung Jesu zu Gott und um das Tun des gottlichen Willens ( Geza
Vermes 1993), nicht um Jesus als Gottes Sohn. Es entspricht den Quellen,
wenn Jesus als Rabbi, Pharisder, Prophet und Chassid ( Lapide, Vermes)
bezeichnet wird. Leider bleibt die Frage nach dem Unterschied zwischen
Jesus und den jidischen Stromungen seiner Zeit zumeist offen. Die Suche
nach den judischen Wurzeln des jesuanischen Gottesbildes ist unabge-
schlossen. - Diese Beitrage aus judischer Feder, die von Barbara Gold-
stein(1997) sachkundig zusammengefaBt wurden, sind imjiidisch-christ-
lichen Dialog und fiir ein neues Selbstverstindnis von uns Christen unent-
behrlich.

7 Religionswissenschaftliche Zugéinge?®

Wihrend Jesus von Nazareth eine judische Erneuerungsbewegung ins
Leben rief, griilndeten einige seiner Anhénger nach » Ostern« Gemeinden
aus Juden und Griechen, die sich nicht mehr der Synagoge zurechneten,
sondern sich auf die Autoritéit Jesu beriefen. Jesus wurde »erst im nach-
hinein zum Religionsstifter«, schreibt Peter Antes(1992,S.69) auf der Ba-
sis historisch-kritischer Exegese. Er betont, von Anfang an hétten viele
Jesusbilder nebeneinander existiert. Die Vielheit wird heute durch Refle-
xionen aus nichteuropaischen Kulturen (z.B. aus muslinischer Sicht) er-
weitert.

Eine andere Frage ist, ob Jesus selbst andere Religionen kennenlernte, z.B. als Kind in
Agypten (Mt 2,13ff) oder vielleicht vor seinem 6ffentlichen Auftreten im Osten oder nach
seinem »Scheintod« in Kaschmir. Die Liicken und Ritsel im Leben Jesu gaben zu Spekula-
tionen AnlaB, die der Indologe Giinter Grinbold (1985) mit negativem Ergebnis iiber-
priifte.

8 Der Untertitel Die Lehre Jesu aus buddhistischer Sicht legt die Vermutung nahe, der
DALAI LAMA habe (1996) ein Jesusbuch aus buddhistischer Sicht verfaBt. Die exaktere
Lektiire ergab, daB es sich um kurze Protokolle eines Londoner interreligidsen Dialogs zu
acht von Christen vorgegebenen Evangelientexten handelt, in denen der DALAILAMA
Tugenden wie Hingabe, Toleranz, Geduld, Mitgefiihl und Gewaltlosigkeit und den » Wert
der Unterschiedlichkeit« (S. 107ff, 123f, 1391ff, 151, 158ff, 166 u.5.) betont.
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8 Enthillungsliteratur und ihre Kritiker

Die Textfunde von Qumran und »neue Evangelien« fithrten zu der Hy-
pothese, Jesus von Nazareth habe den Essenern vom Toten Meer nahege-
standen. ReiBerische Enthiillungsbiicher, z.B. Michael Baignet / Richard
Leigh (1991) und Johannes Lehmann (1995) behaupten, schon die ers-
ten Christen hitten die Herkunft Jesu vertuscht; heute halte der Vatikan
zwecks Erhaltung des kirchlichen Jesusbildes diese Quellen unter Ver-
schluB3.

Die australische Bibelwissenschaftlerin Barbara Thiering (1993) schreibt das Leben Jesu
neu: Der Nazarener heiratete Maria Magdalena, die ihn nach der Geburt des dritten Kin-
des verlieB; nach sechs Jahren heiratete er zum zweiten Mal. Sie begriindet ihre Qumran-
phantasien mit der sog. »Peschermethode«, die den vordergriindigen Erzihlungen will-
kirlich neue Bedeutungen unterstellt.

Diese »Enthiillungen« riefen eine z.T. langatmige Apologetik ( Otto Betz / Rainer Riesner
1993) und Gegendarstellungen ( Klaus Berger 1993, Hartmut Stegemann 1993) auf den
Plan. - Der Jurist Paul F. Rudolf(1993) leitet zur eigenstindigen Urteilsbildung durch reli-
gionswissenschaftlichen Vergleich an, indem er ein fiktives Sachgespréich zwischen zwei
Jugendlichen, einer Jidin und einem Christen, und Jesus konstruiert. Die beiden stellen
bohrende Fragen an Jesus; sie belegen ihre Argumentation durch Zitate aus biblischen und
auBerbiblischen Quellen einschlieBlich der Qumranschriften. Inhaltlich wird die Verwur-
zelung Jesu im Judentum ebenso klar wie die Kluft zwischen Jesus und dem heutigen
Christentum (S. 246). Rudolf gelang ein thematisch gut strukturiertes, didaktisch anspre-
chendes Sachbuch zu der umstrittenen Frage: War der Nazarener ein Essener?

9 Esoterisches im Gesprich

Die Esoterik geht davon aus, daB es auler dem kausal Erklarbaren ver-
borgene Krifte gibt, die durch vieldeutige Symbole Eingeweihten Zugang
zum tiefsten Sinn der Welt er6ffnen.® Im Wissen um geheimen Sinn sollen
die Schranken der Kirchen und ihrer Dogmen iiberwunden werden. Die
Grenzen zwischen der Enthiillungsliteratur und esoterischen Jesusbil-
dern sind flieBend.

Als ein Beispiel greife ich das Jesusbuch des in New Mexico lebenden Fernsehjournalisten
Wulfing von Rohrheraus, der die Frage Was lehrte Jesus wirklich?(1995) auf der Basis des
Johannesevangeliums und des in Nag Hammadi 1945 gefundenen koptischen Evangeli-
ums nach Thomas mit unbekannten Jesusworten beantwortet (S. 143-156). Nach von
Rohrverstand Jesus sich als Erloser der Seelen, der vom Vater die Vollmacht erhielt, Men-
schen das ewige Leben zu geben (Joh 17,1-2); als »Heilsvermittler« vermittelt Jesus den
Seinen eine Innenschau. Der Autor beerbt mystische Traditionen wie »Gott in uns«; er
vertritt einen Leib-Seele-Dualismus mit einer materiellen und einer zweiten spirituellen
Geburt (Joh 3,1ff). Thm geht es um die Innenwendung durch »Christus-Meditation« (S.
183-198).

Esoteriker konnen sich auf Alfons Rosenberg (1986) berufen: Jesus sei Entdecker der »In-

9 Vgl. Karl Hoheisel, Artikel: Esoterik. In: EKL 1, Géttingen 1986, Sp. 1125f.
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nenkraft des Menschen« (S. 80), er strebte einen »Kosmos der Liebe und Harmonie« (S.
87) an. Obwohl dieser Essayist 1942 vom Judentum zum katholischen Christentum kon-
vertierte, sieht er Jesus nicht als »Fortsetzer der Botschaft des Alten Testaments« (S. 8),
denn als Galilaer sei er kein reiner Jude gewesen (S. 19ff). - Wer sich weiter iiber die Frage,
obJesus ein »eingeweihter Meister-Esoteriker« gewesen sei, informieren mochte, findet in
dem Buch des Schweizer Pfarrers Joachim Finger (1993) einen verstandlichen Uberblick.

10  Anthroposophisches

Im Untersuchungszeitraum fand sich kein anthroposophischer Titel zum
Thema; deshalb skizziere ich die Arbeiten von Diether Lauenstein(1971)
und Oskar Kiirten (1973,21982).

Wiihrend Lauenstein mit der historisch-kritischen Methode abrechnet, stellt das kompli-
zierte Studienheft von Kiirtenim AnschluB an Steiners (1861-1925) meditativ-visionére
Sicht!® Christus als den nicht zu iiberbietenden »Reprisentant der Urseele der Mensch-
heit« (S. 9ff) dar. Die Lehre von den beiden Jesusknaben, in denen sich Buddha und Zara-
thustra reinkarnierten, beruft sich auf die biblischen Stammbaume Jesu (Mt 1,1ff; Lk
3,23ff); im zwolfjéihrigen Jesus vereinen sich beide (vgl. das Kinderbuch von Jakob Streit).
AuBerdem verbindet sich der kosmische Christus bei der Taufe mit dem irdischen Jesus;
nur dieser stirbt in rettender Liebe auf Golgatha, wahrend Christus in das kosmische Licht
zurtickkehrt.

11 Belletristik

Jesusromane, die Jesus in seiner Zeit literarisch darstellen wollten, waren
bis in die fiinfziger Jahre verbreitet. Nach Aussage von Karl-Josef Ku-
schel!l spiegelten sie zumeist ein traditionelles Jesusbild, das nicht den Er-
gebnissen der historisch-kritischen Forschung entsprach. AuBerdem pa8-
te ihre oft monoperspektivische literarische Prasentation nicht zu einer
differenzierten Wirklichkeitswahrnehmung. In seiner Untersuchung kam
Kuschelzu dem Ergebnis: »Die Zeit der konventionellen . . . Jesuslitera-
tur ist endgiiltig vorbei« (S. 41).

Angesichts dieser Prognose féllt auf, da seit den achtziger Jahren neue
Tendenzen in Jesusromanen festzustellen sind. Neben den Neuauflagen
alter Bestseller und der Neugestaltung bisheriger Muster entstanden Ver-
suche einer narrativen Anniherung, die Jesus aus dem Blickwinkel bibli-
scher Gestalten vor Augen stellen. Die Entwicklung verlief nach Georg

10 Vgl. Rudolf Steiner, Von Jesus zu Christus 191 }[] .In: Rudolf Steiner Gesamtausgabe
Bd. 131, Dornach 71988. Auch in: Rudolf Steiner Taschenbiicher Bd. 645.

11  Karl-Josef Kuschel, Jesus in der deutschsprachigen Gegenwartsliteratur, Miinchen
1978, bes. 39-66.
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Langenhorst »Von der Evangelien-Paraphrase zur Transfiguration«.12
Kuschel charakterisiert schon »die Evangelisten als Christopoeten«.!3
Noch in der Tradition gingiger Jesusromane schreibt der franzosische
Wissenschaftsjournalist Gerald Messadié den Bestseller: Ein Mensch na-
mens Jesus (1989).14

Als auktorialer Erzihler gibt er sich bis in die Einzelheiten hinein allwissend. Steinchen fiir
Steinchen setzt er sein Jesusmosaik aus auBerbiblischen und biblischen Quellen unter be-
sonderer Beriicksichtigung des Johannesevangeliums zusammen. Ich habe zwei Beispiele
ausgewihlt, an denen sich einerseits Dogmenhérigkeit, andererseits Wiederholung géngi-
ger Kritik ablesen laBt: Als Katholik erzahlt er von dem iiber 80jdhrigen ehemaligen Prie-
ster Josef, der die Hebamme bei der Geburt Jesu fluchen hort: » Unglaublich! Dieses Mad-
chen ist noch Jungfrau!« (S. 52). Sie fiirchtet, in eine Hexerei hineingezogen zu werden. -
Dieser Jesus wird zwar gekreuzigt, jedoch noch lebend von Nikodemus und Josef von Ari-
mathéa gerettet und nach Emmaus geschafft (S. 681-691). Danach verbreitet sich die Kun-
de vom leeren Grab wie ein Lauffeuer, wahrend sich Jesus an einer warmen Quelle in der
Nihe von Tiberias auskuriert (S. 696) und seinen Jiingern am See erneut begegnet (S. 700-
705 mit Ankldngen an Joh 21) und sich von ihnen verabschiedet, um ein normales Leben
zu fiihren. - Die realistische Distanzlosigkeit erweckt den Anschein griindlicher Recher-
che, zumal der Romanheld viele religionsgeschichtliche Richtungen der Spétantike (Gno-
sis, Essener, Mysterienkulte) einbezieht.

Der international erfolgreiche, portugiesische Nobelpreistriger (1998)
José Saramago, ibrigens ein Atheist, erzahlt 1995 eine neue Geschichte
Jesuvon einem liebevoll-menschlichen Standpunkt aus: Der Vater-Sohn-
Komplex wird mit dem Schuld-Sithne-Denken verbunden: Joseph fiihlt
sich schuldig, weil er frithzeitig vom geplanten Kindermord in Bethlehem
wubBte, damals jedoch nur seinen Sohn rettete. Diese Schuld muf3 Jesus
durch sein Martyrium biiBen. Sein Jesus will andere glauben machen, er
seider Sohn Gottes, der in der zértlichen Liebe zu Maria Magdalena Trost
findet. Das katholische Kultusministerium strich den Roman von der
Vorschlagsliste fiir den Européischen Literaturpreis.

Die franzosische Philosophin Eliette A becassis erzéhlt einen metaphysi-
schen Thriller: Die Jesusverschworung (Paris 1996, Hamburg 1997), in
dem es um den Diebstahl einer Qumranrolle geht. Diese Schrift enthélt
Enthiillungen tiber die Entstehung des Christentums; wer diese kennt,
kann zwischen Wahrheit und Legende unterscheiden (S. 148). Der Ro-
man bietet neue Spekulationen zu der alten Frage: »Wer hat Jesus get6-
tet? Warum mubBte er sterben?« (S. 235-245).

Einige indirekte Jesusromane stellen Jesus aus dem Blickwinkel bibli-
scher Figuren dar.

12 Georg Langenhorst, Jesus ging nach Hollywood. Die Wiederentdeckung Jesu in Lite-
ratur und Film der Gegenwart, Dusseldorf 1998, 25.

13 Karl-Josef Kuschel, Im Spiegel der Dichter. Mensch, Gott und Jesus in der Literatur
des 20. Jahrhunderts, Diisseldorf 1997, 449.

14 Vgl. Gerhard Sellin, Der »echte«, »wirkliche«, »wahre« Jesus. Zu einigen Jesusbii-
chern der letzten Jahre. In: Freiheit und Kritik, 94-110.
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Luise Rinservermittelt in ihrem Alterswerk Mirjam(1983) durch die Ich-Erzihlerin Maria
von Magdala ihr Bekenntnis zu Jeschua, jedoch nicht zum dogmatischen Jesus der sich auf
den »selbsternannten Apostel« (S. 328) Paulus berufenden Kirche. Mirjam versteht sich
als Apostelin, als »erste Zeugin der Auferstehung, von Jeschua selbst beauftragt, diese zu
verkiinden!« (S. 329). Als eine in die Provence verschlagene Uberlebende - Rinser folgt
hier der Legenda aurea - bekennt sich Mirjam als Rebellin und Geféhrtin zu der Liebes-
und Friedensbotschaft des Rabbi Jeschua. - Die kirchenkritische Autorin erzihlt relativ
nah am Johannesevangelium. Sie stellt die Jehuda-/Judasfigur als Gegenspieler Jesu in
den Mittelpunkt. Indem sie Jesus von seiner jiidischen Umwelt abgrenzt, ergibt sich eine
leicht antijudaistische Tendenz trotz der jiidischen Namen, die Authentizitit vermitteln
sollen. Bei aller Néahe zur Bibel legt Luise Rinser auch eigene religiose, feministische und
politische Uberzeugungen Mirjam und Jeschua in den Mund. Fiir den Erfolg sieht Georg
Langenhorstdrei Griinde: Als weiblicher Jesusroman, von einer Frau geschrieben auf dem
Hohepunkt der deutschen Friedensbewegung, bietet er eine Chance zum Nachdenken
iiber biblische und religiose Fragen.!

Die Osterreicherin Gertrud Fussenegger gestaltete als religiose Lebenssumme einer katho-
lischen Autorin einen Briefroman mit einer bunten Collage aus fingierten Briefen teils bi-
blischer, teils erfundener Figuren aus dem Kontext Jesu: Sie waren Zeitgenossen und sie er-
kannten ihn nicht(1995). Johannes der Taufer und Jesus treten nie direkt auf. Jeshua war
ein Wanderprediger mit Heilkréften, der Opfer einer Intrige zwischen Kaiphas und Pilatus
wurde. Durch die vielschichtige AuBenperspektive als Erzihlprinzip gelingt der Dichterin
eine iiberzeugende Annédherung an den groBen Unbekannten ohne jeden auktorialen Un-
terton. 16

Heutige Neutestamentler schreiben keine Jesusromane. Eine Ausnahme
istder Heidelberger Exeget Gerd Theiflen(1986), der Jesusin seiner Welt
durch narrative Exegese lebendig werden 1aBt.

Ein frei erfundener Held aus Galilda, der Hiandler Andreas, wird von Pilatus zum Bespit-
zeln religiéser Gruppen erpreBt und begegnet dabei immer wieder dem Schatten des Gali-
lders. Durch diesen jiidischen Ich-Erzéhler gewinnt der Jesusroman seinen Reiz und seine
theologische Tiefe: Es geht nicht um einen vermeintlich objektiven Jesus, sondern um die
Suche nach den Wirkungen Jesu. Andreas trifft auf biblisch bekannte und neu erfundene
Zeitgenossen Jesu, die Worte und Taten Jesu im Anschluf an die Evangelien in Verbin-
dung mit soziologischen, psychologischen, philosophischen und historischen Hinter-
grundinformationen erzahlen. Die AuBenperspektive bleibt stets erhalten; Jesus tritt nie
direkt auf. Nur von ferne wird Andreas Zeuge der Kreuzigung (S. 224f) und diskutiert spa-
ter mit dem Romer Metitius die Frage: » Wer war schuld?«. Ein Biindel moglicher Fakto-
ren wird erortert, wobei Pilatus im juristischen Sinne als der Hauptverantwortliche ausge-
macht wird. Auf der Suche nach Wahrheit traumt der reiche Kaufmann von den vier apo-
kalyptischen Weltreichen und der Erscheinung des verwandelten Jesus, der ihm seine Frie-
densbotschaft in einer subjektiv horbaren Audition sagt (S. 254). Diese Erfahrung fithrte
dazu, daBl Andreas sich der »neuen Kommune« im Jerusalemer Untergrund anschloB (S.
243 u. 257). - Durch einen Kunstgriff verkniipft Theiffen seine erzihlerische Phantasie
»mit dem strengen Wissenschaftsethos historisch-kritischer Forschunge (S. 259): der Au-
tor unterbricht seinen ErzéahlfluB durch 19 Briefe an einen fiktiven, skeptischen Kollegen
Kratzinger, in denen Theif3en sein Vorgehen, vor allem den Ich-Stil, reflektiert: »Es gibt
keine Geschichte an sich, sondern nur perspektivisch wahrgenommene Geschichte« (S.
43). - Wegen der wissenschaftlich verantworteten Mehrdimensionalitét hat sich Theifens

15 Vgl. Langenhorst, Jesus, 101-111.
16 Vgl ebd., 162-167.
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Jesusroman als »vorsichtige . . . Annédherung an Jesus«!7 in der religionspidagogischen
Praxis bewahrt.

Der Form nach ist Das Jesus-Evangelium des US-amerikanischen
Schriftstellers Norman Mailer(1998) ein eigenwilliger Entwurf, denn der
Autor 148t seinen Helden in der Ich-Form die frommen Ubertreibungen
der Evangelisten korrigieren.

Jesus erzahlt sogar von seinem eigenen Tod am Kreuz; er weiB, daB er am dritten Tag aufer-
standen ist (S. 219); Genaueres wird nicht erklart. Mailererzihlt mit kirchenkritischer Ten-
denz: »Dennoch muB gesagt werden, daB viele . . ., die sich jetzt Christen nennen, selbst
reich und fromm und nicht besser sind als die Phariséier. « (S. 220). Der Gesellschaftskriti-
ker bekennt sich zu dem Wanderprediger aus Nazareth, der Menschen wunderbar heilte,
der Konflikte entschlossen durchstand und der trotz seiner Friedensliebe sagte: »Ich bin
nicht gekommen, um Frieden zu bringen, sondern das Schwert« (S. 97 als Zitat von Mt
10,34). In der Wiedergabe der Bergpredigt fehlt der Satz: »Selig sind, die Frieden schaf-
fen« (Mt 5,9 vgl. 5.104), wihrend die Aufforderung zur Feindesliebe (Mt 5,43ff) wenig
spater folgt. Dieser Jesus kann zweifeln und war zornig, er ist streitbar und sagt, er sei sei-
nem Vater ganz nah (S. 112). Der Autor kennt die Evangelien und will Jesus verstehen.

12 Abschied vom Glauben an Jesus

Der ehemalige Dominikaner Hans Conrad Zander kommt zu dem
SchluB: »Gott ja, Jesus nein«, denn Personenkult macht dumm, charak-
terlos und kindisch (1992, S. 137). Jesus ist fiir ihn ein Liebhaber vermo-
gender Witwen, ein demagogischer Fiihrer und ein »eschatologischer bu-
sybody«. Deshalb bezeichnet der Religionskritiker neue Jesusbilder (A,
Drewermann, Moltmann-Wendel) als »religiosen Kitsch«.,

Gerd Liidemann(1998) will »rigoros Klarheit« schaffen, »was Jesus denn
nun wirklich gesagt und getan hat« (S. 20).

Er geht von einem WahrheitsbewuBtsein aus, das nur das gelten 1a8t, »was wirklich war«.
Um zwischen echt und unecht zu unterscheiden, wendet er bekannte Kriterien an: Nicht
von Jesus kommt, was vom erhdhten Herrn stammt, wo eine Durchbrechung der Naturge-
setze, eine nichtjiidische Horerschaft oder eine Gemeindesituation vorausgesetzt ist; was
dagegen selten und anst6Big war, wo Unterschiede zur Urgemeinde bestehen und wo der
Zusammenhang mit sicherer Jesustradition klar ist, da ist Jesus zu finden. Fiir Liidemann
folgt daraus, daB Jesus ein »unmoralischer Held« (S. 107) war, getragen von einem »end-
zeitlichen Kraftgefiihl« (S. 93); von Johannes getauft, berief er Jiinger, lehrte und wollte
den Tempel aufheben. Er scheiterte. Von dieser Sicht aus sind fiir Liidemann die Funda-
mente des Christentums ins Wanken geraten. - Es ist unumgénglich, sich mit Liidemanns
Prdmissen zu befassen, da er ein géngiges »WahrheitsbewuBtsein« vertritt.

17 Langenhorst, Jesus, 178.
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Zusammenfassung und Stellungnahme

Schon Jesus stellte seinen Jiingern die Frage: »Fiir wen halten mich die
Leute?« (Mk 8,27). In den letzten beiden Jahrzehnten halten ihn die Au-
torinnen und Autoren von Jesusbiichern fiir einen galilaischen Juden aus
Nazareth und zugleich fiir den gekreuzigten und auferstandenen Christus
des Glaubens, fiir einen gescheiterten, jiidischen Endzeitpropheten, fiir
einen kynischen Wanderprediger, fiir einen Tempelkritiker, der sich von
seiner jidischen Umwelt abgrenzte, fiir einen unmoralischen Helden mit
einer irrealen Hoffnung auf die Nahe des Gottesreiches, fiir einen Schnor-
rer, der sich von reichen Frauen aushalten lieB, fiir einen Freund der Ent-
rechteten und Frauen, fiir einen AnstoB erregenden Gesellschaftskritiker,
fur einen Religionsstifter, Lehrer, Mértyrer, Essener, Esoteriker und fiir
vieles mehr. Befreiungstheologische Jesusbiicher sind rar (Laudert-
Ruhm, Schmitz). Marxistische Jesusbiicher!® habe ich im Untersuchungs-
zeitraum nicht gefunden, da fiir diese Biicher seit der Wende 1989 ein
»Sitz im Leben« fehlt.

Viele Autorinnen und Autorinnen reizt es, die Liicken im Leben Jesu
phantasiereich auszufiillen. Dabei erzahlen manche die alte Geschichte
so, daB sie zu ihrer eigenen Geschichte wird. Ich verstehe dieses als eine
Chance, die eigene religiose Sozialisation zu kldren.

Ein Teil der Titel sind Bestseller. Die Fiille der allgemeinverstindlichen
Jesusbiicher aus den letzten beiden Jahrzehnten belegt, daB Jesus von Na-
zareth nicht nur fiir Fachleute ein Thema ist, sondern daB erstaunlich viele
von seinem Leben und seiner Botschaft angesprochen sind. Die Gesell-
schaftsrelevanz der Frage nach Jesus von Nazareth darf im theologisch-
religionspiddagogischen Gesprich nicht aus dem Blick geraten.

Sicher ist, daB Jesus anders war, als das kirchliche Credo ihn uns nahe-
bringt. Sicher ist auch, daB er nicht nur von einer Position her zureichend
verstanden werden kann, denn Jesus war kein Systematiker. Und schlieB3-
lich ist sicher, daB3 storende und befremdliche Jesusworte und -taten nicht
beiseite geschoben werden diirfen. Wer den unattraktiven, fremden, wi-
derspriichlichen und sperrigen Jesus ausklammert, muf sich dem Projek-
tionsvorwurf stellen.

Die meisten Jesusbilder berufen sich auf Zitate aus Evangelien. Die Fiille
der Deutungen hiangt auch mit der Vielfalt der Evangelien zusammen,
denn die Evangelisten gestalteten ihr Jesusbild fiir ihre Gemeinden auf
der Basis der ihnen vorliegenden Tradition. Als Leserin kanonischer und
nichtkanonischer Evangelien und populartheologischer Jesusliteratur
vermute ich, daB die Jesusgestalt von Anfang an der Subjektivitit preisge-
geben war.

AuBerdem hangt das jeweilige Jesusbild von den vorab definierten Echt-

18 Beispiel: Milan Machovec, Jesus fiir Atheisten, Stuttgart 1972.



232 Christine Reents

heitskriterien ab. Damit stellt sich einerseits die Frage: Was sind iiber-
haupt historisch zuverlassige Echtheitskriterien?'® SchlieBlich bleibt bei
allem Miihen um Objektivitit die subjektive Wahrnehmung stets mit im
Spiel.

Ich halte es fiir ein theologisches und didaktisches MuB, sich vergleichend
mit Jesusdeutungen zu befassen. Dadurch kann sowohl neues Interesse an
den Quellen als auch Versténdnis fiir die christliche Religion und fiir An-
dersglaubende geférdert werden.
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Christologie nach Auschwitz
| Hinweis auf eine wichtige theologische Neuerschei-
nung!

Die Problematik einer »Theologie nach Auschwitz« erhélt durch ihre
christologische Fokussierung nochmals eine besondere Verschéarfung. Ist
es doch die Messias- bzw. die Christusfrage, die von frith an zu einer Aus-
einanderentwicklung von Judentum und Christentum gefiihrt hat - mit all
den praktisch sich hochst verhiingnisvoll auswirkenden Uberlegenheits-
anspriichen, die in der Folge von dieser gegeniiber jener Seite bean-
sprucht wurden und die das Verhiltnis beider zueinander bis heute bela-
sten. Zwar war es nicht der christologische Streit, der die schreckliche
Shoa in diesem Jahrhundert ausgelost hat. Aber deswegen zu meinen, sie
habe nichts damit zu tun und man konne die Christologie so weiter betrei-
ben wie vorher, ist ein fataler Irrtum; ist sie doch alles andere als unschul-
dig an den bis in dieses Jahrhundert hinein tradierten religiésen und theo-
logischen Stereotypen des Antijudaismus. Wie konnten Christinnen und
Christen ihr Credo zu Jesus, dem Juden, aussprechen und untétig bleiben
angesichts des ungeheuerlichen Massenmordes von Angehorigen seines
Glaubens? Wie konnen sie es heute? Wie kann das Christusbekenntnis
vor der katastrophischen Vergangenheit und Gegenwart noch verant-
wortbar gedacht, gelebt, gebetet werden?

Mit dieser den christlichen Glauben in seinem Kern tangierenden Frage
setzen sich die Beitrdge des hier vorzustellenden Buches auseinander.
Am Anfang stehen die sehr prignanten »Thesen zu einer Christologie
nach Auschwitz« des Miinsteraner Fundamentaltheologen Tiemo Rainer
Peters?, zu dessen 60. Geburtstag dieses Buch als Festgabe iiberreicht
worden ist. Aufsie reagieren die achtzehn sich daran anschlieBenden Stel-
lungnahmen, alphabetisch nach den Namen der Autorinnen und Autoren
geordnet.

1 Jiirgen Mannemann / Johann Baptist Metz (Hg.), Christologie nach Auschwitz. Stel-
lungnahmen im AnschluB an Thesen von Tiemo Rainer Peters (Religion - Geschichte -
Gesellschaft. Fundamentaltheologische Studien Bd. 12), Miinster 1998 (168 Seiten).

2 Vgl ebd,, 2-5.
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Spitestens nach Auschwitz sei die Christologie in Legitimations- und Be-
griindungsnote geraten, ja sei das Christentum von einer tddlichen
Krankheit befallen, lautet die erste These von Peters. Bei aller inzwischen
- Gott sei Dank - erfolgten Rehabilitation des jiidischen Moments in der
Tradition des Christentums schulde es jedoch um des Ausweises der eige-
nen Identitét willen sich selbst und dem jiidischen Gesprichspartner eine
Christologie, die »im Angesicht des Grauens von Auschwitz« allerdings
nur eine »kritische Christologie« sein konne und miisse (2. These). Kri-
tisch zu sein bzw. zu werden heifle vor allem, daf3 die Christologie ihre ver-
meintliche politische Unschuld aufgebe, daB sie also die politischen Wir-
kungen mitbedenke, die theologische Satze und Theoreme auslosen
konnten und ausgelost hatten (3. These). Die 4. These postuliert, es gelte,
»das Gemeinsame herauszuarbeiten, und dies kann nichts anderes sein
als Gott selbst. Denn das scheint deutlich: die Christologie will urspriing-
lich nichts anderes, als den Gott Israels zu verdeutlichen, ihn nicht zu wi-
derrufen, sondern zu erlautern«>. Es sei besonders ein Moment des jiidi-
schen Gottes, das die Christologie verdeutliche, »seine Nédhe zu den Klei-
nen, seine Tendenz nach unten«* und damit seine Option fiir eine Ver-
menschlichung - und nicht fiir eine Vergottlichung - des Menschen; gera-
de diesen heilsamen Abstand zwischen Gott und Mensch zu wahren, habe
das Christentum vom Judentum sich in Erinnerung rufen zu lassen (5.
These). Ein Weiteres, was im Dialog mit dem Judentum bewuBt werden
konne, sei die Problematik des ontologischen Denkens, das durch den
Hellenismus im Christentum dominant geworden sei und das die Tendenz
fordere, gottliche und menschliche Natur zu schnell entweder zu identifi-
zieren oder zu trennen, statt sie - angemessener - dialektisch, wenn nicht
paradoxal zu denken (6. These). Weil alle theologische und christologi-
sche Kraft darauf zu verwenden sei, »dal3 Auschwitz sich nicht wiederho-
le; daB nicht Mentalitdten kultiviert und gestirkt werden, fiir die Au-
schwitz wieder moglich wire«3, diirften Glaube und Denken nicht gegen-
einander ausgespielt, sondern miiten miteinander verbunden gehalten
werden (7. These). Dabei miisse allerdings bewuBt bleiben: Kein Denken
reiche aus, um die Katastrophe der Shoa zu verstehen. Jeglicher Versuch
ihrer spekulativen Verarbeitung sei zum Scheitern verurteilt; allein ihre
Furchtbarkeit konne aufgedeckt werden (8. These). Das gelte auch fiir die
Christologie: Es gelte, Auschwitz in » Christus, dem auferstandenen Ge-
kreuzigten, in seiner Abgriindigkeit« zu schiitzen - »um der Opfer wil-
len«¢ (9. These). Die 10. These umreift eine grundlegende konzeptionel-
le Perspektive und sei darum hier ausfiihrlich wiedergegeben:

Ebd., 3.
Ebd..

Ebd., 4.
Ebd., 5.

W
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»Wenn jegliche Christologie sich aus dem BewuBtsein speist, daB in Jesus Christus etwas
definitiv von Gott her geschehen ist und daB dies zuletzt durch die Auferstehung bestitigt
wurde; wenn es gleichzeitig stimmt, daB die ersten Jiinger an die Auferstehung dieses Jesus
von Nazareth nur haben glauben kénnen - ich folge hier einer These von Edward Schille-
beeckx -, indem sie so etwas wie eine Umkehrerfahrung machten, wissend, vor dem Kreuz
gescheitert zu sein und nun der Vergebung durch Gott zu bediirfen - dann ist die Christolo-
gie vom Ursprung her eine praktische Wissenschaft. Sie dient keinem anderen Zweck, als
in die Nachfolge, in die Umkehrbewegung einzuladen und das Unglaubliche lebbar zu ma-
chen. Eine nur spekulative Christologie, die nicht letztlich einladt und hinfiihrt in die
Nachfolge und in die Umkehr zum Kreuz, wire fiir mich nicht nur unbiblisch, sondern nach
Auschwitz eigentlich unméglich. «7

Die Stellungnahmen auf diese Thesen dhnlich umfassend wiederzugeben,
ist nicht moglich. Sie fallen auch zu differenziert aus, als da} sie zusam-
menfassend auf einen gemeinsamen Nenner gebracht werden konnen.

Daist etwa das Votum der Jiidin Edna Brocke?, die hartnéckige Riickfragen an Peters rich-
tet: Gehort nicht der Antijudaismus zur Griindungsdisposition des Christentums? Ist es
iiberhaupt moglich, Gemeinsames zu entdecken, nachdem die Kirche schon sehr friih sich
des jiidischen Moments entledigt hat und eine rein heidenchristliche geworden ist, was
doch eine strukturelle Verschiedenheit der kollektiven Identititen mit sich gebracht hat -
eine Verschiedenheit zumal, die fiir die jiidische Seite viel Blut gekostet hat? Wie eine Chris-
tologie nach Auschwitz aussehen konnte, bleibt ihr unerfindlich, wenngleich sie eine sol-
che fiir unerlaBlich hélt. Die Voten von christlicher Seite fallen insgesamt zustimmend zu
Peters’ Thesen aus. Sie greifen den einen oder anderen Aspekt auf, nehmen unter Riick-
griff auf das theologiegeschichtliche Erbe Weiterungen vor, differenzieren das eine oder
andere noch zu ungeschiitzt Formulierte und fiihren es so weiter.

Vielleicht lassen sich doch ein paar gemeinsame Motive bzw. Grundziige
ausmachen: In der Not-wendigkeit einer Kritik und Revision der eigenen
- theologischen und christologischen - Tradition herrscht groBe Uberein-
stimmung. Ohne damit jegliche Spekulation dchten zu wollen, wird einer
situationslosen bzw. -blinden Heilsmetaphysik zugunsten einer sich ihres
- damaligen und heutigen - Kontextes bewuBten Christologie eine Absa-
ge erteilt und ihr konstitutiver Praxisbezug unterstrichen. Auffallig ist
nicht zuletzt, in wie viele Beitrige biographische Momente einflieBen -
ganz eindriicklich bei Jirgen Moltmann?®; alle Autorinnen und Autoren
lassen deutlich eine personliche Betroffenheit angesichts der zu erortern-
den Thematik erkennen.

DaB und wie sehr gerade dieses spatestens fiir eine Christologie nach Au-
schwitz unbedingt not-wendig bleibende Charakteristikum auch fiir die
Religionspiddagogik Konsequenzen zeitigt, wird explizit in dem Beitrag
von Reinhold Boschki thematisiert.' Programmatisch schreibt er und er-

7 “Bbdg}5:

8 Edna Brocke, Anmerkungen zu Thesen von Tiemo Rainer Peters, in: ebd., 20-23.
9  Vgl. Jiirgen Moltmann, Jesus in Auschwitz, in: ebd., 104-109.

10  Reinhold Boschki, Historisch und praktisch gewendete Christologie. Systematische
Reminiszenzen zur religionspiadagogischen Vergewisserung, in: ebd., 8-19.
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lautert es anhand eigener Unterrichtserfahrungen: » Ein wirklich christo-
logischer und religionspddagogischer Neuansatz nach Auschwitz denkt
vom konkreten Glaubens- und Lebenshorizont von Menschen heute her
auf die konkreten Glaubens-, Lebens- und Leidensgeschichten von Men-
schen »damals< hin - und wieder zuriick. Einen solchen Neuansatz sehe
ich um das Stichwort >anamnetische Religionspiadagogik < kreisen, im An-
schluB an eine anamnetisch verfaBte Theologie, wie sie Johann Baptist
Met angestoBen hat. Ein biographischer Ansatz eignet sich m.E. am be-
sten fiir ein >Gesprach¢, eine Auseinandersetzung beider Lebenswelten -
der heutigen und der vergangenen.«!!

11 Ebd., 18. - Verwiesen sei in diesem Zusammenhang auf den mit dem hier angespro-
chenen Thema in Zusammenhang stehenden Beitrag von Heike Bee-Schroedter, Die Shoa
als Herausforderung an das traditionelle Selbstverstandnis historisch-kritischer Exegese.
Religionspadagogische Impulse fiir eine kontextuelle bibeltheologische Hermeneutik, in:
Rainer Kampling (Hg.), »Nun steht aber diese Sache im Evangelium . . .« Zur Frage nach
den Anfingen des christlichen Antijudaismus, Paderborn 1999, 321-363. Frau Bee-
Schroedter zeigt hier auf, wie die in der Religionspadagogik der neueren Zeit erfolgte Kri-
tik und Revision des in ihr antreffbaren Antijudaimsus und die daraus gewonnene Einsicht
in die Unabdingbarkeit einer »kontextuellen Religionspadagogik« - im Sinne einer Reli-
gionspadagogik, die immer auch von ihren » Adressaten« her denkt - zur Anfrage an und
Bereicherung firr andere theologische Disziplinen, vorab die Exegese, werden kénnen.
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Religionspadagogik 1998 |f Ein Literaturbericht!

1 Die Religionspadagogik vor den Herausforderungen des Pluralismus

Auch 1998 bestitigt sich, was Rainer Lachmann in seinem Literaturbe-
richt 1997 bereits betonte: die Frage nach dem Umgang mit der Pluralitét
ist mehr »oder weniger verdeckt oder offen (. . .) in der Religionspadago-
gik allgegenwirtig« (260).

Die Herausforderungen der postmodernen pluralen Kultur fiir Theorie
und Praxis religioser Lernprozesse bilden weitgehend einen gemeinsa-
men Bezugsrahmen fiir die im Berichtszeitraum erschienenen religions-
padagogischen Veroffentlichungen. Als ein Kristallisationspunkt der De-
batte erweist sich weiterhin die Einfiihrung von LER in Brandenburg.
In einem fulminanten zweibédndigen Werk durchschreitet Karl Ernst Nip-
kow das Phanomen vielféltiger Pluralitit als Bedingungsrahmen von
ethischer und religioser Bildung.

Resiimee des 1. Bandes nach orientierendem und problematisierendem
Durchgang: Pluralitét ist nicht hintergehbar, jedoch kein Selbstzweck.
Grundwerte als verfassungsethischer Rahmen verlangen Ausbildung des
RechtsbewuBtseins und Einsicht in ihre Bedeutung sowie eine Verfahren-
sethik im Sinne einer Diskurs-Streitkultur.

In der Spur von Lévinas wird die Differenz zwischen dem Ich und dem Anderen als das an-
thropologisch-ethische und bildungsphilosophische Zentrum des Pluralismusproblems er-
kannt. Damit wird die ethische Problemstellung auf das » Zusammenleben mit dem Ande-
ren als Fremden und die Versohnung mit dem Anderen als Feind« (286) focussiert. Lernen
von Angesicht zu Angesicht wird als alternativiose Moglichkeit formuliert, verbindende
menschliche Gefiihle auf die Ferne zu iibertragen. Deutlich wird das Dilemma dieser In-
tention unter den Bedingungen von schulischem Lernen in einem von Entsolidarisierung
geprigten gesellschaftlichen Umfeld.

Der zweite Band kreist um die angemessene Gestalt des religionspadagogischen Umgangs
mit der Pluralismusproblematik und zeichnet analytisch bildungspolitische, religiose,

1 Obwohl es fiir den Einsichtigen ohnehin klar ist, sei dennoch angemerkt, da trotz red-
lichen Bemiihens um eine angemessene Wiirdigung der vielfltigen Einzelleistungen der
subjektive Blick unvermeidlich ist und der Gesamtumfang der Veréffentlichungen zu Aus-
wahl und Begrenzung zwingt.
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theologische u. a. Entwicklungen und daraus resultierende Aufgaben in den verschiedenen
Bereichen von Christentum und Schule, setzt sich nicht zuletzt (kritisch) mit universalisti-
schen Losungen auseinander und formuliert als Differenz zwischen Ethik und Religion die
Gottesfrage als Gottesbeziehung.

Nach drei Grundlagenkapiteln zum Verhiltnis von Christentum und Schule, religidser Plu-
ralitit und Padagogik sowie Religion im freiheitlich-pluralen Staat wird ausgehend von der
Perspektive des Religionsunterrichts die situationsangemessene Form der Bildungsverant-
wortung im Blick auf Pluralitit in Lebenslauf und Lebenswelt, Pluralitéit der Wirklichkeits-
deutungen, okumenischer Pluralitit und konfessioneller Kooperation, die Pluralitat der
drei abrahamitischen Religionen in je eigener Verhaltnisbestimmung zwischen Judentum,
Christentum und Islam behandelt; die Darstellung miindet ein in paradigmatische Uberle-
gungen zur Verhiltnisbestimmung von religiosem Pluralismus und Religionsunterricht am
englischen Beispiel und Grundgedanken zur Pluralitét von Ethikunterricht und Religions-
unterricht.

Der Durchgang durch Situation und Chancen ethischer und religioser Bildung verbindet
sich in z.T. scharfer Auseinandersetzung mit dem brandenburgischen LER-Modell mit ei-
nem Plidoyer fiir die in der Linie der EKD-Denkschrift liegende produktive Kooperation
von Religionsunterricht verschiedener Konfessionen und Ethikunterricht in einem ge-
meinsamen Wahlpflichtbereich als eine der Situation angemessene und bildungspolitisch
gebotenen Organisationsstruktur ethischen und religiosen Lernens.

Die Gegenposition zu Nipkow entfaltet Jiirgen Lott in einer Beschrei-
bung der Vorgeschichte, Begriindung und didaktischen Konzeption des
von ihm begleiteten Modellversuchs LER in Brandenburg (»Wie hast
du’s mit der Religion?«). Seine Grundthese ist, daB die plurale Entwick-
lung zwingend einen fiir alle Schiilerinnen und Schiiler verpflichtenden
gemeinsamen Religionsunterricht erforderlich macht, wenn die Schule
ihren Bildungsauftrag nicht verkiirzt wahrnehmen will. Die Parole » Iden-
titiit durch Verstindigung« statt »Identitat und Verstindigung« kenn-
zeichnet seine programmatischen Ausfiihrungen.

Die als didaktische Modernisierungen charakterisierten konzeptionellen religionspadago-
gischen Entwicklungen des traditionellen Religionsunterrichts der zweiten Hilfte dieses
Jahrhunderts stoBen fiir Lot auf uniiberwindliche Grenzen. Die verschiedenen Uberle-
gungen zur Weiterentwicklung des Religionsunterrichts und Alternativ- bzw. Ersatzfa-
chern zum ethisch-philosophischen Lernen finden in den Konzepten eines Religionsunter-
richts fiir alle und dem Modell LER die am weitesten ausgebildeten Alternativen. Falls -
wie zu vermuten sei - der Religionsunterricht fiir alle als interpretative Fortschreibung von
7,3 GG nicht die Zustimmung der Amtskirchen findet, konne das Brandenburger Modell
auch anderen Bundeslindern den Weg weisen (200). Die Diktion der Darstellung tréigt bis-
weilen polemisch-einseitige Ziige, wenn Wertungen wie » Zwangsalternative Ethikunter-
richt« (17), Konfessioneller Religionsunterricht als » Anachronismus« (19 u.6.) eingetra-
gen werden und behauptet wird, die Intention des konfessionellen RU sei »die Ausbildung
einer konfessionellen Identitit im Sinne klassischer konfessioneller Identitdten« (195).
Die Chance eines religiésen Lernens im Durchgang durch die Binnenperspektive gelebter
individueller Religiositit und verfaBter Religion im Kontext der Moglichkeit einer positi-
ven oder negativen Wahrnehmung von Religionsfreiheit kommt im dem sonst durchaus
bildungtheoretischen Argumentationsstrang nicht in den Blick.?

2 Vgl. auch Scheilkes »polemische« Anmerkungen, die sich insbesondere gegen die Un-
terstellung Lotts wenden, die Kirchen liefen gegen die Einrichtung von LER Sturm (in:
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Kritisch mit der Rolle von Gert Otto in der religionspolitischen Auseinan-
dersetzung im Zusammenhang der Einfithrung von LER setzt sich Ger-
hard Martin in seinem Beitrag in der Festschrift Thierfelder auseinander.
Vor dem Hintergrund der Diskussion um LER steht auch eine Zusam-
menstellung von Tagungsbeitrigen einer Akademietagung von 1997 in
Bad Boll im Blick auf die Entwicklung des Religionsunterrichts in Baden-
Wiirttemberg, in denen die Bedingungen und Aufgaben eines »Reli-
gionsunterichts der Zukunft« im Kontext der Bildungsverantwortung der
Kirchen, der unterschiedlichen Organisationsmodelle, der sich wandeln-
den Schule, der religiésen Situation und Erwartungen von gesellschaftli-
chen Gruppen bedacht werden (hg. von Reinhard Ehmann u. a.: »Reli-
gionsunterricht der Zukunft«).

Grundsatzliche bildungspolitische Stellungnahmen zum Religionsunter-
richt in der offenen Gesellschaft und ein einhelliges Plidoyer fiir einen
profilierten Unterricht nach Art. 7 GG mit einer deutlichen Absage an
LER (Richard Schroder) enthalten die von Bischof Karl Lehmann her-
ausgegebenen Beitrage des Symposions vom 7.10.1997 im Bonner Was-
serwerk, die auch die Dokumentation einer Diskussion umfaBt, in der
Fragen der 6kumenischen Perspektive, Unterrichtsversorgung etc. ange-
sprochen wurden.

Fiir die Beibehaltung des konfessionellen Religionsunterrichts pladiert
auch die von Michael Langer und Armin Laschet herausgegebene Streit-
schrift »Wertorientierung im Wandel. Religionsunterricht und LER in
der Diskussion, die in ihren 13 Beitrdgen (u. a. von Nordhofen, Nipkow,
Simon, Schiuble und Siissmuth) einerseits den bisherigen Diskussions-
stand dokumentieren, andererseits Argumentationshilfen in der Debatte
bereitstellen will.

Zu einer angesichts der plakativen offentlichen Diskussion differenzierteren Verhéltnisbe-
stimmung von Religionsunterricht und Religionskunde sowie den religionskundlichen
Anteilen von Ethik/Werte und Normen will das Themenheft der Zeitschrift fiir Pddagogik
und Theologie (ZPT 4/1998) anregen mit Beitragen u. a. von Bernhard Dressler (»Bilden-
de Religion - gebildeter Glaube«), Hartmut Maurer (»Religionsunterricht und Religions-
kunde - in rechtlicher Sicht«), Peter Antes (»Religionswissenschaftliche Didaktik«), Fritz
Zimbrich (»Méglichkeiten und Grenzen der Thematisierung von Religion im Ethikunter-
richt«) sowie Repliken von Michael Meyer-Blanck (»Positionalitit oder Neutralitit«) und
Horst Gloy (»Erkenntnis und Interesse im Streit um wert- und sinnorientierende Lernan-
gebote der offentlichen Schule«).

Grundfragen zur Religionsdidaktik ( Englert, Boschki und Biesinger) und zur Konfessio-
nalitit werden auch in den Katechetischen Blattern 1/98 diskutiert. Die Positionen bewe-
gen sich zwischen den Beitréigen von Nordhofen mit seinem Pladoyer fiir eine profilierte
Konfessionalitit und Buchers Hinweis, angesichts empirischer Befunde die Konfessions-
frage niedriger zu hiingen. Besonders hingewiesen sei auf den Beitrag Englerts. Er setzt
sich mit dem Problem auseinander, daB der Religionsunterricht nach dem unwiderrufli-
chen Ende der Tradition des Glauben-Lernens beliebig und maBlos wird, und pladiert da-

ZPT 50 [1998] 459). Auch die iibrigen Beitrige dieses Themenheftes tangieren die im Zu-
sammenhang der LER-Diskussion aufgeworfenen Problemstellungen.
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fiir, bei verstirkter Beriicksichtigung von subjektiver Religiositdt und individuellem Le-
bensglauben die Kategorien Tradition, Konfession und Institution in neuer Weise ins Spiel
zu bringen.

Wahrend in der religionspadagogischen Diskussion und in der Religionslehrerschaft die
Notwendigkeit konfessioneller Kooperation im Blick auf die Ausgestaltung nach Art. 7
GG weitestgehend erkannt und anerkannt wird, setzt die jiingste gemeinsame Erklarung
der beiden Kirchen (Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz / Kirchenamt der EKD
1998) auf der Basis der Grundsatzerklarung der Bischofskonferenz von 1996 sehr enge
Grenzen (zum Hintergrund und zur Problematik s. Nipkow, Bd. 2/302-358).

In diesem Zusammenhang verdient eine Broschiire Aufmerksamkeit, die, herausgegeben
von der Konféoderation evangelischer Kirchen und den katholischen Bistiimern in Nieder-
sachsen, Dokumente und Erkldrungen zum OrganisationserlaB Religionsunterricht /
Werte und Normen zusammenstellt, in der die Bedingungen und Moglichkeiten konfessio-
neller Kooperation geregelt und eroffnet werden.

Der Frage nach einer spezifischen evangelischen Identitdt in der Situation
postmoderner Vielfalt stellen sich die Beitridge in dem von Martin Schrei-
ner herausgegebenen Band: » Vielfalt und Profil«. Neben systematischen
Beitrigen, die den aktuellen Erfahrungs- und Interpretationszusammen-
hang konturieren, werden in drei Untersuchungen zentrale religionspad-
agogische Aspekte thematisiert. Werner H. Ritter rekonstruiert unter die-
sem Blickwinkel die Entwicklung religionspddagogischer Konzeptionen,
Rainer Lachmann spitzt die Frage pointiert auf die Alternative »Kirch-
lich-konfessionelle Identitit oder 6kumenische Identitét als Ziel des Reli-
gionsunterrichts?« zu, und Martin Schreiner pladiert in seinem Beitrag
(»Mit Begeisterung und Besonnenheit. Zum Profil evangelischer Reli-
gionslehrerinnen und Religionslehrer heute«) fiir ein Verstédndnis von
Religionslehrenden als » Anwiélte des Evangeliums in der pluralen Welt. «
(VII)

2 Phédnomenologie und Semiotik als zentrale Themen religionspadago-
gischer Theoriebildung

21 Wende zur Wahrnehmung

In der Theoriediskussion zeichnet sich eine weitere Orientierung in Rich-
tung Wahrnehmungslehre ab, die Peter Biehl im JRP 13 in seiner Bespre-
chung von Albert Grozingers praktisch-theologischem Ansatz bereits
avisiert hat.

Grundlegende Aspekte der Neuorientierung werden in dem von Hans-
Guinter Heimbrock herausgegebenen Band »Religionspadagogik und
Phénomenologie. Von der empirischen Wende zur Lebenswelt« erortert.

Leitendes Interesse der Beitrage ist die Erweiterung der bereits iber die sogenannte empi-
rische Wende eingeleiteten Wahrnehmung konkreter Religiositat, geldst vom normativen
Blick institutionell verfaBter Religion, die Option fiir den Wirklichkeitsbezug von Reli-
gionspéadagogik in Theorie und Praxis angesichts der Defizite empirischer Forschung in
methodologischer Engfithrung und funktionaler Bestimmung. Der Band will die Lei-
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stungsfahigkeit des phinomenlogischen Ansatzes auch europaischer Diskussion ausloten,
Klarung gegen diffuse Ruckgnffe anbahnen und im Kontext mit erzichungswissenschaftli-
chen Uberlegungen zu einer » Neuverstindigung iiber die Intentionen von Bildung und Er-
zichung« ( Heimbrock, 11) beitragen. Dabei wird ein fruchtbarer Bogen von grundlegen-
den Beitrigen iiber die Problematik der Wahrnehmung des Fremden bis zu »Wahrneh-
mung als didaktische Aufgabe« und exemplarischen Konkretionen gespannt.

In einem grundlegenden Beitrag erlautert Bieh! den phinomenologischen Ansatz, orien-
tiert iiber die Rezeption in der Pddagogik und erortert Chancen und Grenzen der Ankniip-
fungin der Religionspidagogik. Dabei zeigt er Moglichkeiten fiir eine modifizierte und mit
anderen Ansitzen verbundene Rezeption in grundlegender und methodologischer Hin-
sicht. Biehl pladiert fiir eine Verschrinkung von phanomenologischen, hermeneutischen
und empirischen Methoden. Konkreter Impuls ist eine Neubestimmung des Verhdltnisses
von Wahrnehmung, Verstehen und Handeln, in der Wahrnehmung Prioritét zukommt. In
einem Beitrag » Wohnen-Raumerfahrung von Kindern« erlédutert Biehl anschaulich die
Konsequenzen eines phinomenologischen Ansatzes in der didaktischen Analyse.

Zu einer kritischen Differenzierung des Bezugs auf Phanomenologie trigt der Beitrag von
Robert Jackson bei, der vor dem Hintergrund der Erfahrungen mit »phdnomenologisch«
orientiertem Religionsunterricht in England fiir eine stirker an der Kulturanthropologie
orientierten phianomenologischen Erweiterung hermeneutischer Ansitze plidiert.

Phianomenologische Impulse fiir eine Erweiterung der Praktischen Theo-
logie von der handlungswissenschaftlichen Orientierung zur Wahrneh-
mungsorientierung zu geben ist das Anliegen, das von Failing und Heim-
brock unter dem Titel »Gelebte Religion wahrnehmen« verfolgt wird.
Leitthemen sind zum einen Phinomene und Entwicklungen der Alltags-
und Lebenswelt, zum anderen die Befragung von Handlungsfeldern und
Weiterentwicklung (10).

Um die veranderte Situation von Religion in der gegenwirtigen Lebenswelt und die differen-
zierte Religionspraxis von Subjekten konstitutiv zu beachten, reicht die pastoraltheologische
und auf kirchliche Handlungsfelder verengte Orientierung nicht aus. Es geht darum, »iiber
handlungswissenschaftliche Forschung und iiber empirische Hermeneutik hinaus zu einer
integralen Wahrnehmung christlicher Lebenspraxis im Kontext von Alltag, Gesellschaft und
Kultur zu gelangen« (10). Der programmatische Weg wird in der Uberschrift des letzten Ka-
pitels deutlich: »Von der Handlungstheorie zur Wahrnehmungstheorie und zuriick« (275).

Eine theoretische Weiterentwicklung mit praktischer Ausrichtung gelingt
Peter Biehl, der zehn Jahre nach »Symbole geben zu lernen« nun ein drit-
tes Werk in dieser Reihe vorlegt und damit nachdriicklich die Entwick-
lungsfihigkeit der vor ca. 20 Jahren begonnenen konzeptionellen Uber-
legungen zur Symboldidaktik belegt (»Festsymbole. Zum Beispiel
Ostern. Kreative Symbole als Ort der Wahrnehmung).

Nachdem die beiden symboldidaktischen Binde von 1989 und 1993 lingst zu den Stan-
dardwerken religionspidagogischer Grundausstattung gehoren, deren Markenzeichen die
Verschriinkung von eigensténdiger religionspidagogischer Theoriebildung und hochst an-
regende Orientierungshilfen, DenkanstdBen und Materialien fiir die Praxis ist, setzt Bieh/
mit diesem Band die zugleich theoretisch fundierte wie praxisorientierte Arbeit mit der ihm
eigenen griindlichen Reflexion des konkreten Bedingungszusammenhangs religionspad-
agogischen Arbeitens fort. Im Sinne von Kontinuitat und Neuorientierung wird zunéchst
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der Weg der Symboldidaktik von seinen Anféingen rekonstruiert und in kritisch-konstruk-
tiver Auseinandersetzung mit Anfragen und Gegenpositionen weiterentwickelt.
Wahrend im zweiten symboldidaktischen Band eine Konzentration auf die Sakramenten-
didaktik erfolgte, riickt nun am Beispiel Ostern die Orientierung an der Erfahrung des Fe-
stes in den Mittelpunkt.

Der theoretische Blick focussiert sich auf die Beschreibung von Religionspidagogik als
Wahrnehmungslehre. Was Biehl/ in seinem Beitrag »Wahrnehmung und ésthetische Er-
fahrung, Zur Bedeutung ésthetischen Denkens fiir eine Religionspadagogik als Wahrneh-
mungslehre« aufzeigt (in: Grozinger, A. / Lott, J. [Hg.|: Gelebte Religion: Im Brennpunkt
praktisch-theologischen Denkens und Handelns, Rheinbach-Merzbach 1997, 380-411),
wird hier konkret entwickelt: daB die Konsequenzen der Orientierung an Wahrnehmung
als einer auf Erfahrung bezogenen religionspadagogischen Grundkategorie in der Ent-
wicklung einer kommunikativen Didaktik liegen. Das gilt fiir alle unterschiedlichen Ebe-
nen von Didaktik (Lernverstandnis, Lehrerrolle, Auswahl der Inhalte). Der phinomeno-
logische Ansatz einer Wahrnehmungslehre wird so in der Grundlagentheorie der Reli-
gionspidagogik mit dem handlungstheoretischen, dem bildungstheoretischen und dem er-
fahrungshermeneutischen Ansatz verschriankt.

Das Primat der Wahrnehmung griindet in der Hypothese, daB sie am ehesten in der Lage
ist, in den religionspiidagogischen Handlungsfeldern Neues, z.B. in neuen Lebensformen
gelebte Religion zu entdecken. » Das Prinzip der Wahrnehmungsfihigkeit bringt zur Gel-
tung, daB sich Bildung in einem ProzeB vollzieht, in dem das Subjekt das Seinige im Medi-
um eines anderen, Fremden wahrnimmt« (a.a.O., 409f).

Die durch die Semiotik angestoBene Kritik wird teilweise aufgenommen und in der Ver-
wendung des Begriffs » Symbol-Zeichen« gegen ontologische MiBverstande geschiitzt. Die
Einsicht einer wechselseitigen Beziehung zwischen Symbol-Zeichen als Phanomenen und
dem symbolisierenden Subjekt fithrt zu der These, daB Symbolisierungshermeneutik und
Symbolhermeneutik gleichurspriinglich zusammengehéren und Symboldidaktik damit
immer zugleich Symbolisierungsdidaktik ist (1.2).

Fiir die Symboldidaktik ist als didaktische Perspektive grundlegend, daB bestimmte Men-
schen bestimmte Zeichen als Symbole in Anspruch nehmen, um damit der Ambivalenz der
Bediirfnisse nach Sicherheit sowie Abenteuer und Aufbruch, Heimat und Fremde, Gebor-
genheit im Vertrauten und Hoffnung auf Erneuerung Gestalt zu geben.

Bildung als Wahrnehmungsbildung ist zu entfalten in den Dimensionen Ich-Wahrneh-
mung, Wahrnehmung des Anderen, Fremden, Wahrnehmung der Natur und Wahrneh-
mung der Spuren Gottes.

Im zweiten Teil des Bandes wird mit einer Fiille von didaktisch reflektierten Anregungen
und Materialien der Bezug auf die Festkultur im Kontext der Lebenswelt mit ihrer Fiille an
Symbolen, Riten und Brauchtum als Chance theologisch-religionspadagogischer Lernpro-
zesse entfaltet, in, mit und unter der Mixtur der Festphdnomene, die Feier der Auferste-
hung als Kern des Osterfestes wahrzunehmen, die zugleich eine (probeweise) neue Wahr-
nehmung der Wirklichkeit anregt. Am Beispiel Ostern wird {iberzeugend dargelegt, wie
traditionserschlieBende, problemorientierte und symboldidaktische Strukturen in den
Prinzipien Wahrnehmungsféhigkeit, Selbsttétigkeit, Handlungsfihigkeit und Unterbre-
chung zur Geltung kommen.

Fiir eine Verbindung von Semiotik und Phanomenologie plddiert Dietrich Zillefien
(»Phénomenologische Religionspadagogik. Diskurs und Performance«), bei der die
Schwiche (»der konstitutionelle Mangel«) geschlossener semiotischer Systeme als selbst-
vergessene Form der Verfiigungsrationalitét struktural aufgebrochen wird (86). Er warnt
vor einer vordergriindigen Adaption der Phanomenologie in der religionspadagogischen
Praxis (88). Zugleich macht er darauf aufmerksam, daB eine padagogische Rezeption des
phinomenologischen Ansatzes nur korrigiert und gebrochen sein kann, indem sie Husserl
nicht darin folgt, den ErkenntnisprozeB von allem Undeutlichen und Widerstédndigen zu
befreien. Welterkennen konstituiert sich (nur) im BewuBtsein, aber die Leistungsmoglich-
keiten des BewuBtseins sind wegen seines Verwobenseins in etwas anderes, Fremdes, das
sich dem BewuBtsein entzieht, prinzipiell relativiert.
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2.2 Semiotische Didaktik
Neben einer kritischen Rezeption des phidnomenologischen Ansatzes
wird die Ausrichtung auf eine semiotische Didaktik empfohlen.

In Ankniipfung an die 1995 veroffentlichte Schrift von Meyer-Blanck » Vom Symbol zum
Zeichen« geht es den Autoren des von Bernhard Dressler und Michael Meyer-Blanck her-
ausgegebenen Bandes (»Religion zeigen. Religionspadagogik und Semiotik«) darum, die
durch die Abwendung von metaphysisch-substanzhaften Denkgewohnheiten charakteri-
sierte Semiotik fiir religionsdidaktische Probleme fruchtbar zu machen.

Neben dem Wiederabdruck bereits an anderer Stelle veroffentlichter Beitrdge von Meyer-
Blanck finden sich grundlegende Beitrige von Stefan Alkier und Dirk Roller, einige Bei-
spiele zur Rezeption des semiotischen Ansatzes in der Praxis und Uberlegungen zu einer
Zwischenbilanz der Semiotik. So zeigt Klie am Beispiel einer Zigarettenwerbung die se-
miotisch analoge Struktur von Waren- und wahrer VerheiBung, die sich religionspadagisch
rezipieren 1aBt. Alkier und Dressler erldutern die didaktischen Chancen einer semiotisch
erarbeiteten Wundergeschichte jenseits von Metaphorisierung und Rehistorisierung. Sie
geben Anleitung zur Begegnung mit dem Text als Teil einer fremden Welt, die erforscht, je-
doch nicht okkupiert werden darf. Gegen jeden Versuch einer Instrumentalisierung wird
empfohlen, die Fremdheit der Textwelten als Chance echter Begegnung und wirklichen
Lernens zu begreifen (184) und mehr zu entdecken, z.B. durch gekonnte dramatische In-
szenierung als Prisentationsform (gegen vorgangige Bibelmiidigkeit) unter dem Aspekt
einer Entdeckungsreise in eine fremde Welt.

»Wege zu einer semiotischen Didaktik« will auch Dirk Réller in seiner Schrift »Religions-
unterricht als Zeichenbildung. Studien zu Semiosen in Schule und stidtischem Kontext«
erschlieBen.?

Empfehlungen zur Rezeption semiotisch-dsthetischer Einsichten und
Anregungen, die aus dem Riickgriff auf die Phinomenologie gewonnen
werden, konvergieren in der Ausarbeitung von Religionspadagogik als
Wahrnehmungslehre, die auf die Symbol-Zeichen und Medien setzt, die
die Lernenden in Anspruch nehmen, und wollen ihnen die Moglichkeit
bieten, »sich als Subjekt zu erfahren« ( W. Engemann, in: Dressler/Mey-
er-Blanck, 314).

Eine konzeptionelle Alternative legen Bernd Beuscher und Dietrich Zil-
leflen mit ihrem Entwurf einer profanen Religionspidagogik vor.

Auf der Basis einer (phinomenlogischen) Kritik jeder einseitig am BewuBtsein symbolisie-
render Subjekte orientierten religionspidagogischen Konzeption wird eine »Metonymi-
sche Didaktik « entworfen, die die Differenz und Bezogenheit zwischen Bediirfnis und Be-
gehren aufnimmt und der Einsicht folgt, »daB es eine schmerzhafte uniiberbriickbare Tren-
nung zwischen unseren Bediirfnissen und dem fremden Anderen gibt« (150). Von einer
profanreligidsen Lesart der Zwei-Reiche-Lehre her werden im Zuge einer kritischen Re-
lektiire von Barth, Tillich und Bonhoeffer die Spielregeln einer theologisch reflektierenden
Religionspadagogik geklirt, die einem weiten und zugleich differenzierten Religionsbe-
griff im Sinne einer Suchbewegung folgt und selbstkritisch ihrer eigenen Relativitét nicht
ausweicht. Die Vorgegebenheiten der uniiberschaubaren pluralen Lebenswelt und der
Umgang mit dem Fremden wissenschaftstheoretischer, religionspadagogischer und didak-

3 Vgl. dazu Zillefens Kritik an der Subjektzentriertheit des Ansatzes, in: Dressler, B ./
Tammeus, R ./ Johannsen, F. (Hg.): Hermeneutik - Symbol - Bildung. Entwicklungsten-
denzen in der Religionspadagogik seit 1945, Neukirchen-Vluyn 1999, 84ff
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tischer Parameter werden aufgenommen (94). Den Uberlegungen entspricht eine experi-
mentell-elementarisierende Praxis, die gut geplant werden will.

Wie Glaube unter den Bedingungen der postmodernen Situation biogra-
phisch auf den Weg kommt als ErschlieBung der Gottesbeziehung im Sin-
ne einer Wahrnehmung dessen, was schon ist, leitet das Interesse der kon-
zeptioneller Uberlegungen, die Albert Biesinger und Christoph Schmitt
unter dem Titel »Gottesbeziehung« in sechs Kapiteln entfalten. Dabei
sind tiber einen Zeitraum von 15 Jahren von Biesinger erarbeitete Refle-
xionen neu zusammengestellt worden.

3 Wahrnehmung der jiingeren Geschichte der Religionspadagogik

Zur differenzierteren Wahrnehmung der jingeren Geschichte der Reli-
gionspddagogik konnen die beiden folgenden Veroffentlichungen anlei-
ten:

In dem vom Comenius-Institut herausgegebenen Band (»Christenlehre
und Religionsunterricht. Interpretationen zu ihrer Entwicklung 1945~
1990«) wird, angeregt durch die aus der » AuBenperspektive« entworfene
Analyse der Berliner Erziehungswissenschaftler Kluchert und Leschins-
ky zur religionspadagogischen Entwicklung in Deutschland seit 1945,
diese Entwicklung in neun Beitrdgen von Zeitzeugen und z. T. Betroffe-
nen kommentiert. Entstanden ist eine spannungsvolle Finheit von Au-
Ben- und Innensicht mit unterschiedlichen Wertungen und Folgerungen
fiir die kinftige bildungspolitische Orientierung vor dem Hintergrund
verdnderter Prasenz von Religion in einer siakularen Gesellschaft. Eine
Synopse zur historischen Entwicklung, die die bildungspolitischen Bedin-
gungen und das padagogische Handeln der Kirchen in der DDR erginzt
um die Entwicklung in Westdeutschland und sie in ihren Zusammenhan-
gen iiberschaubar macht, schlieBt den Band ab. In engem thematischen
Zusammenhang damit stehen die Beitrége in der Festschrift fir Dieter
Reiher (s.u.).

Aufsitze aus vier Jahrzehnten von Klaus Wegenast, der die Geschichte
der (west)-deutschen Religionspadagogik maBgebend mitgestaitet hat,
sind in einem Sammelband (»Lern-Schritte. 40 Jahre Religionspdadago-
gik. 1955-1995«) wieder zugéinglich gemacht.

Von seinen Beitrdgen gingen wichtige Impulse fiir die Entwicklung der Religionspadago-
gik aus, vom Entwurf einer Bibeldidaktik im AnschluB an Bultmanns Hermeneutik iiber
fachdidaktische Reflexion, die zum Signalbegriff gewordene »empirische Wende« bis zur
Ortsbestimmung und wissenschaftlichen Selbstkldrung von Religionspadagogik im Kon-
text von Theologie und Humanwissenschaften. So gibt die Zusammenstellung aufschlu8-
reiche Einblicke und Orientierungshilfen fiir das Verstindnis der konzeptionell bewegten
jiingeren Geschichte der Religionspadagogik.
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Um eine stirkere geschichtliche Vergewisserung jenseits modischer
Trends sowie Beriicksichtigung erfahrungswissenschaftlich erforschter
Grundbedingungen religiéser Bildung und gegenwartiger religionspad-
agogischer Problemstellungen geht es Christian Grethlein in seinem
Lehrbuch »Religionspadagogik«.

Dementsprechend wird in der Darstellung der Geschichte der Religionspadagogik als Wis-
senschaft zwischen Theologie und Padagogik nicht nur die iiblich gewordene Konzeptions-
entwicklung nach 1945, sondern werden die gesellschaftspolitische, padagogische und wis-
senschaftsgeschichtliche Einordnung und ihre Verankerung tiber einen Zeitraum eines
Jahrhunderts in den Blick genommen (1. Kap.) sowie daran anschlieBend Grundbedin-
gungen religiéser, christlicher und kirchlicher Bildung, Erzichung und Sozialisation erdr-
tert (2. Kap.). Ohne die besondere Stellung des Lernortes Schule vernachldssigen zu wol-
len, wird eine formal gleichwertige Beachtung von Familie, elektronischen Medien und
Gemeinde als » Orte religidsen, christlichen und kirchlichen Lernens« (3. Kap.) angestrebt.
Eindriicklich wird die Disziplingeschichte problembezogen ausgewertet. Erfahrungswis-
senschaftliche Erkenntnisse zu Grundbedingungen des Lernens werden im Kontext einer
theologisch verantworteten, konfessionsgrenzeniiberschreitenden Konzeption von Bil-
dung und Erziehung entfaltet. - Soliegt die Stérke in der Aufarbeitung vielfach vernachlis-
sigter historischer Riickbindung und der darin verwickelten Geschichte religionspadagogi-
scher Theorien. Im Blick auf den Problemhorizont gegenwartiger religionspddagogischer
Fragestellungen werden zwar Pluralismustheorien ausfiihrlich dargestellt, das Phinomen
Religion in der Kultur bleibt allerdings weitgehend ausgeklammert.

4 Religionspadagogik und Kultur

Ganz diesem Aspekt widmet sich Martin Gutmann mit seinem anspre-
chenden Titel: »Der Herr der Heerscharen, die Prinzessin der Herzen
und der Konig der Lowen. Religion lehren zwischen Kirche, Schule und
populdrer Kultur.« Gutmann legt darin eine sehr anregende und auf-
schluBreiche Erschliefung und Interpretation der religiosen Aspekte von
Populdrkultur vor, die zugleich ein implizites Plddoyer fiir die bildungs-
politische Bedeutung eines kooperativ angelegten konfessionsbezogenen
Religionsunterrichts enthalt.

Gutmann kniipft kritisch an Theoreme zur Deutung der sog. Postmoderne an und interpre-
tiert die von abnehmender Plausibilitat traditioneller Symbolsysteme begleitete Gestalt
der postmodernen religiosen Vielfalt (Patchwork-Religion) in ihrer Funktion als Orientie-
rungshilfe, Sinnvergewisserung und Gemeinschaftserfahrung, die sich von traditioneller
kirchlicher Religiositat und christlicher Praxis abkoppeln, aber auf diese bezogen bleiben.
Seine These lautet: Ohne die Moglichkeit des Bezugs auf die symbolische Ordnung der
Kirchen und der von ihr iiberlieferten Erzahlung ist die moderne Kultur nicht lebensféhig.
So gilt es fiir Religionspadagogen, deutlicher wahrzunehmen, da8 die Leistungen, die tra-
ditionell im religiosen Kontext gesucht wurden, wie Feier des Lebens, Ekstase, Inszenie-
rungen von Gut und Bose, Gericht und VerheiBung, von der Populdrkultur ibernommen
und duBerst gekonnt massenwirksam inszeniert werden in Filmen, Computerspielen, Wer-
bung und Konsum, Sport- und Kulturereignissen etc. An diesen Phinomenen werde zu-
gleich deutlich, daB und wie Symbole Macht iiber das Lebensgefiihl von Menschen haben
konnen.
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Aus der Analyse zieht er gleichermaBen religionspadagogische und gemeindepéddagogi-
sche Konsequenzen. Die Massenkultur sei zu beobachten und zu analysieren, aber nicht zu
imitieren, da das schulische Lernen seine Chance gerade in dem habe, was hier nicht ge-
wihrt werde. Wichtig wére eine (Lern-)kultur wechselseitiger Achtung und Akzeptanz,
das Angebot zuverldssiger Formen (Rituale des Schulalltags), trotz unterrichtlicher Zeitse-
quenzen Zeit zu gewéhren. Ebenso gilte es, Lernarrangements zu wihlen, die alle Sinne
beanspruchen und sich vom Gedanken leiten zu lassen, daB der ProzeB wichtiger sei als das
Ergebnis. Im Kontrast zur Hypergeschwindigkeit und universalen Beweglichkeit elektro-
nischer Welten steht eine produktive Verlangsamung der Lernprozesse, eine Lernkultur,
die Umwege, Unterbrechungen, Fremdheiten, Zeiten der Stille, verweilendes, staunendes
und entdeckendes Wahrnehmen zuldBt. Da Religion nicht gelehrt werden kann ohne Be-
ziige zur gelebten Religion, ist Kirche als Lernort herausgefordert, Gestaltfindungsprozes-
se von authentischer Religion im Gegeniiber zur verbrauchsbestimmten populidren Kultur
zu ermoglichen.

Erginzend dazu sei auf den Beitrag von Gerd Buschmann » Unterwegs zu
einer lebenswelt-orientierten Religionspadagogik« (ZPT 50 [1998] 188-
203) verwiesen, in dem er fiir eine kontextuelle und subjekt-orientierte
Religionspddagogik unter Beachtung der Popkultur »als sozial-psycho-
logisches Phanomen im Kontext von Alltagsmythen« (194) pladiert, das
im Sinne einer Korrelation von Lebenswelt und Religion bachtet werden
will.

Wie Gutmann tritt auch Wilhelm Grab fiir eine stirkere Beachtung der
Alltagskultur ein, sucht darin jedoch keinen Beleg fiir die Selbstméachtig-
keit von Symbolen, sondern nimmt sie als attraktive Angebote fiir indivi-
duelle Sinndeutungen in den Blick. In seinem Entwurf einer Prakti-
sche(n) Theologie gelebter Religion (»Lebensgeschichten - Lebensent-
wiirfe - Sinndeutungen«) geht er von der These aus, daB Religion fiir
Menschen heute wichtig wird, wenn es um Sinndeutung ihrer Lebensge-
schichte und ihrer Lebensentwiirfe geht. Das hat zur Konsequenz, daf
von der Praktischen Theologie christliche Deutungsgehalte so zu entfal-
ten sind, daB lebensgeschichtliche Sinndeutung moglich und Kirche als
ansprechender Ort fiir Sinndeutung gestaltet wird. Dazu muB8 es Prakti-
scher Theologie in ihrer Grundlegung immer auch um die Wahrnehmung
gelebter Religion gehen.

Die Kulte der Alltagskultur und der Marktreligion mit ihren Ikonen, Symbolen, Ritualen,
Réumen und Sinndeutungsangeboten wenden sich an die Sehnsiichte nach Freundschaft,
Liebe, Sicherheit und Selbstidndigkeit, schopfen aus den Ressourcen religioser Tradition,
verstehen aber offenbar besser als die Kirche, diese sinnfallig zu inszenieren. In einer Kom-
bination von zeitgendssischer bildender Kunst mit tradierten Sinnbildern der Kirche (130)
sieht Grib die Chance, die Praxis der Alltagskulte nicht zu kopieren, sondern eine eigene
asthetisch-religiose Inszenierung zu entwerfen, die der je eigenen Sinnreflexion dient.

Im Zusammenhang lebensgeschichtlich orientierter Religiositit kommt »Religionsunter-
richt als eigener Zugang zur Lebensdeutung des Christentums« (252-265) in den Blick:
RU muB im allgemeinen Bildungsauftrag der Schule verortet und fiir Schiilerinnen und
Schiiler ein Ort offener Sinnreflexion fiir die je eigene Lebensorientierung sein. Die didak-
tische Grundfrage lautet, »wie der verstehende Zugang zum symbolischen Gehalt des
christlichen Glaubens, zu seinem Lebensdeutungsangebot, sich Schiilerinnen und Schii-
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lern erschlieBen kann angesichts ihrer Lebenssituation und unter ihren biographischen und
sozialen Verhaltnissen« (260).

Grab pladiert dafiir, die Einsicht der neuprotestantischen Theologie in Anspruch zu neh-
men, daBl dem sich autonom verstehenden Subjekt tiberlieferte Symbole nur durch eine je
eigene deutende Rekonstruktionsarbeit zum Glaubensinhalt werden kénnen, »die sie als
Ausdrucksphéinomen des BewuBtseins vom transzendenten Grund der eigenen, immer
schon in Anspruch genommenen Freiheit verstidndlich macht.« (261) In symboldidakti-
scher Arbeit, die auf erfahrungsorientiertes individuelles Sinnverstehen durch Gestal-
tungsproduktivitit setzt, kann entdeckt werden, was Schiilerinnen und Schiilern »als iiber-
zeugende Wahrheit im eigenen Leben - so Gott will - selber einleuchtet« (263).

5 Biblisches Lernen

Bedenkenswerte Anregungen fir das Grundverstindnis religiosen Ler-
nens aus dem Lernverstindnis der jiidischen Tradition im Blick auf die
Schriftauslegung und dem Lernen an der Uberlieferung bietet das The-
menheft der ZPT 3/1998 (»>Ein horendes Herz< - pidagogische Per-
spektiven aus dem Judentum«). Neben wichtigen Beitrdgen u. a. aus der
judischen Perspektive erschlieBt Ralf Koerrenz die Besonderheit des he-
bréischen Paradigmas der Piddagogik (331-342), das neben dem griechi-
schen paideia-Ideal in der abendléndischen Erziehungstradition wirksam
ist.

Das hebriische Paradigma griindet in der Bundesgeschichte als erinnerter Geschichte der
Entfremdung und Befreiung und dem »hérenden Herzen« als Sitz der Vernunft, das zu-
gleich Ausdruck der Lernfahigkeit des Menschen ist. Die Anthropologie ist nicht bestimmt
durch ein abstrakt autonomes Vernunftverstindnis und dadurch zu erlangendes Wahr-
heitswissen, sondern durch lebenslange Lernfahigkeit und Lernbediirftigkeit im Blick auf
die von Gott gegebene lebensermdglichende Orientierung. Teilhabe an der Erinnerung
konstituiert sich iiber Erzahlung. Der vom Gottesgebot ausgehende Anspruch zielt auf
permanente Uberpriifung innerweltlicher Autoritéiten und macht somit Ideologiekritik zur
zentralen (Lern-)Aufgabe, die in der reflektierten Erinnerung der Bundesgeschichte Got-
tes ihre Orientierung und ihr MaB findet und unter dem Aspekt der permanenten Fehlbar-
keit des Menschen nach dem Selbstverstandlichen suchen 138t.

Im sachlichen Zusammenhang damit steht Koerrenz Beitrag: »Hermeneutik des Lernens.
Der anthropologische Wirklichkeitsbezug der biblischen Uberlieferung« (in: JBTh 12,
221-242).

Als Anregung fiir (religions)padagogischen Umgang mit der pluralistischen Situation ver-
weist Koerrenz auf die »Deutung des menschlichen Lebensweges als eines permanenten
Lernweges« (224) als Modell einer »Hermeneutik des Lernens¢, wie er sie u. a. im Werk
Leo Baecks entfaltet sieht. Er vertritt die These, daB in Ankniipfung an Baecks polare Be-
stimmung von Geheimnis und Gebot, denen in der menschlichen Wahrnehmung Demut
und Ehrfurcht entsprechen, eine Antwort auf die Frage zu finden ist, »mit welcher »Her-
meneutik des Lernens« der Mensch die Modernitit der Moderne bewiltigen kann. « (228)
Biblische Uberlieferung darf nicht darauf reduziert werden, Stofflieferant fiir Vermitt-
lungs- und Aneignungsprozesse zu sein. Sie vermag elementare Kriterien fiir eine »Her-
meneutik des Lernens« bereitzustellen (235f), die im Blick auf den Lebenslauf des Men-
schen in stindig neuem Streit entfaltet werden wollen.

Grundlegende Orientierung zum Verstindnis der Hebrdischen Bibel und
Hilfen ihrer Erschliefung fir die religionspadagogische Praxis will das
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vom Berichterstatter verfaBte, in zweiter neu bearbeiteter Auflage er-
schienene » Alttestamentliche Arbeitsbuch fiir Religionspddagogen« ge-
ben. In zwolf thematischen Einheiten, einschlieBlich einer kurzgefaliten
Geschichte des alten Israels, werden vor dem Hintergrund der For-
schungsentwicklung religionspddagogisch relevante Themen und Texte
sowie Zugangsmoglichkeiten erschlossen. Dabei wird u. a. der Trend zur
kanonischen Schriftauslegung berticksichtigt.

Zugidnge zur Bergpredigt erschlieit der von Reinhard Feldmeier editierte
Band (»Salz der Erde«), in dem Werner H. Ritter die bildende Kraft der
Bergpredigt bedenkt und Vera Ostermayer (Grundschule) und Joachim
Kunstmann (Sekundarstufe I und IT) unterrichtspraktische Uberlegun-
gen beitragen.

6 Forschungsbeitrige zur individuellen Religiositat und Religion in der
Lebenswelt

In den Forschungsarbeiten des Berichtzeitraums ist eine begriSenswert
deutliche Hinwendung zur > Wahrnehmung von Religion in der Lebens-
welt der Moderne zu erkennen.

Kristian Fechtner und Michael Haspel prasentieren Forschungsbeitrige
des Graduiertenkollegs »Religion in der Lebenswelt der Moderne«, Mar-
burg.

Es werden Fallstudien zur Religionskultur eines zeitgendssischen Chri-
stentums in unterschiedlichen sozialen Kontexten (8) erarbeitet. Inten-
tion ist es, mit dem Instrumentarium qualitativer Sozialforschung Trends
von organisierter und nichtorganisierter Religiositit im Kontext des
durch Pluralisierung und Individualisierung gekennzeichneten Prozesses
der Modernisierung in ihrer jeweiligen Eigenart wahrzunehmen.

Zwei Studien widmen sich dezidiert der Religion in der Lebensgeschichte von Frauen und
ihrer Bedeutung aus Frauenperspektive. Die Forderung geschlechtsdifferenzierender
Wahrnehmung an die Praktische Theologie verweist auf ein religionspadagogisch relevan-
tes Feld (R. Sommer). Religiose Wandlungs- und Erneuerungsprozesse von Frauen als
Gegenstand empirischer Forschung werden von Edith Franke dargestellt. In dem Beitrag
»Individueller Synkretismus als Lebensform moderner Religiositat. Westliche Reinkarna-
tionsvorstellungen im Kontext neuzeitlichen Christentums« interpretiert R. Sachau das
Phénomen des individuellen Synkretismus als Lebensform moderner Religiositit, in der
Reinkarnationselemente mit christlichen Traditionselementen zusammengesetzt werden
als religionsproduktive Leistung.

Friederike Benthaus-Apel beschreibt den Zusammenhang der Sozialform von Religion
und Lebensstil. Zwei Untersuchungen thematisieren das Bibliodrama als Modell prakti-
scher Hermeneutik, das Anspriiche moderner Religiositit konstruktiv aufnimmt. Es fol-
gen Untersuchungen zum Feld Religion und moderne Literatur.

Aus der AuBenperspektive unterzieht Heimbrock die Beitrage einer kritischen Wiirdi-
gung. Als gemeinsame Einsicht wird festgehalten: Religion in der Lebenswelt der Moder-
ne zeigt sich nicht allein als Verlustgeschichte, unterliegt jedoch strukturell und individuell
einem Bedeutungswandel. Heimbrock stellt die kritische Frage, ob Religion in der Lebens-
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welt der Moderne mit der hermeneutischen Wahrnehmungsperspektive des Modells von
Text- und Kontextanalyse (texthermeneutische ErschlieBung) angemessen zu erfassen ist,
und pladiert fiir eine methodische Erweiterung um ethnologische und phinomenologische
Betrachtungsweisen. Auch im Blick auf das Verstdndnis von Lebensweltorientierung sei
Klirung erforderlich.

Der »verdnderten Religionspriasenz als Herausforderung« stellt sich
Hans-Georg Ziebertz (»Religion, Christentum und Moderne«). Der
Band enthélt im ersten Teil eine Aufschliisselung von praktisch-theologi-
schen Problemlagen, im zweiten Teil empirische Analysen zur pastoral-
kirchlichen Praxis in niederldndischen und deutschen Gemeinden.
Leitgedanke ist, im Kontext einer (post-)modernen Verhéltnisbestim-
mung von Gesellschaft und Religion die religiosen Suchbewegungen als
Herausforderung kirchlichen Handelns zu verstehen, um angemessene
Handlungsperspektiven zu gewinnen und eine der Situation entsprechen-
de Handlungskompetenz zu erschlieBen.

Im Kontext der fiir eine an der konkreten Wirklichkeit von Kindern und
Praxis des Religionsunterrichts orientierten Religionspadagogik notwen-
digen praxisbezogenen Forschung steht der Band von Gottfried Orth und
Helmut Hanisch (»Glauben entdecken - Religion lernen. Was Kinder
glauben, Teil 2«).

Wie der im letzen Bericht gewiirdigte erste Band ist auch diese Darstellung Produkt einer
umfinglichen Vergleichstudie, die mit einer Leipziger und einer Aachener Religionsklasse
mit Kindern zwischen 9 und 12 Jahren durchgefiihrt wurde.

Im AnschluB an den ersten Band werden Gespriche mit Kindern im religionspadagogi-
schen Erkenntnisinteresse ausgewertet, die sich auf »zentrale Themen der religitsen Erzie-
hung konzentrierten« (7). Dabei wird eine Fiille von interessanten Gedanken und anre-
genden Hypothesen prisentiert. In der unter verschiedenen Gesichtspunkten differenzier-
ten Auswertung wird u. a. deutlich, daB die unterschiedlichen Kontexte in Aachen und
Leipzig konzeptionell bedacht werden miissen. In der Interpretation der KinderduBerun-
gen wird u.a. die gegenseitige Abbildbarkeit von KinderauBerungen zu Religion und Glau-
be und klassischen dogmatischen Kategorien (318f) sowie die eigene theologische Refle-
xionsfihigkeit von Kindern »entdeckt«, die in Perspektiveniiberlegungen fiir Lehrplan-
und Unterrichtsgestaltung, Lehrerausbildung und theologische Forschung einmiinden.

Ein auch fiir die religionspadagogische Theoriediskussion interessanter
Briickenschlag zwischen Praktischer Theologie und Ethik gelingt Ga-
briele Klappenecker in ihrer Dissertationsschrift (» Glaubensentwicklung
und Lebensgeschichte«), in der sie sich kritisch-produktiv mit der in der
deutschen Religionspédagik vielfach rezipierten Theorie James W. Fow-
lers und ihren moralischen und ethischen Implikationen auseinander-
setzt, um ausgehend von der Beziehungsfihigkeit im AnschluB an Fowler
in einem Modell der Entwicklung von Verantwortungsethik einen nor-
mativen Horizont fiir lebensgeschichtliche Begleitung zu gewinnen.

Einen interdiszipliniren Ankniipfungspunkt bei Fowler findet auch
Reinhold Mokrosch. Ausgehend von der Beobachtung, daBB Glaubens-
entwicklungstheorien zum festen Grundbestand praktisch-theologischer



254 Friedrich Johannsen

Arbeit zihlen, jedoch in der Systematischen Theologie weitgehend igno-
riert werden, stellt er die Frage, ob heuristisch-hermeneutisch verstande-
ne Modelle von Glaubensentwicklung nicht zum Verstdndnis der Selbst-
offenbarung Gottes in der Lebensgeschichte von Menschen beitragen
konnen. Er findet in Tillichs Offenbarungsverstindnis eine Grundlage
fiir eine lebensgeschichtliche Interpretation von Offenbarungsgeschichte
mit Hilfe von Fowlers Modell von Glaubensentwicklung.

Das Konstrukt einer »fragmentarischen Religiositat« wéhlt Jorg Lange
(»Von der Weltlichkeit des Glaubens. Fragmentarische Religiositat im
Lebenslauf«), um sich iiber biographische Beschreibungen und Selbst-
zeugnisse mit Hilfe von Interviews dem Phidnomen von Alltagsreligiositat
zu nahern.

Auf der Grundlage des Konstrukts von Oser und Gmiinder zur Entwick-
lung des religiésen Urteils und der daran geiibten Kritik einer kognitiven
Einseitigkeit untersucht Hartmut Beile in seiner Dissertationsschrift die
in der religionspsychologischen Forschung weitgehend unbeachtete Be-
ziehung zwischen religiosen Emotionen und dem religiosen Urteil. Dabei
wird eine Differenzierung zwischen allgemeinen und spezifischen religio-
sen Emotionen eingefiihrt. Letztere werden vom Einzelnen ausschlieB-
lich in seiner Beziehung zu Gott oder dem Transzendenten erlebt. Basis
der Untersuchung bilden 52 Interviews mit Jugendlichen zwischen 15 und
20 Jahren. Die Untersuchung bestitigt die Grundannahme der Theorie
des religiosen Urteils, indiziert zugleich jedoch eine stirkere Beachtung
religioser Emotionen bei der religiosen Entwicklung.

Eine bemerkenswerte von Margit Eckholt und Peter Hiinermann her-
ausgegebene Studie zur lateinamerikanischen Jugend geht von der Op-
tion aus, in den Jugendlichen selbst » Akteure der gesellschaftlichen
Transformationsprozesse und der Pastoral der Kirchen« (14) zu sehen. In
13 Beitrigen wird versucht, Zugang zur Realitit und Lebenswelt heutiger
Jugend in Lateinamerika zu finden, um Chancen auf Befreiung und Zu-
kunftsfihigkeit auf dem Hintergrund der Globalisierungsprozesse neu
durchzubuchstabieren.

Aus reichhaltiger biographischer und praktischer Erfahrung gespeist,
erortert Alexandra Richter-Frey in ihrer Dissertationsschrift die Bedeu-
tung tanztherapeutischer Elemente im Schulfach Religion (» Der Tanz in
der religiosen Erziehung«), mit der sie u.a. »ein Begriindungskonzept fiir
einen umfassenden Paradigmenwechsel in der christlichen Einstellung
zum Tanz«(19) erstellen und einen Beitrag zur asthetischen Erziehung, zu
Identitéitsfindung und Wiedergewinnung einer Kultur der Zartlichkeit
leisten mochte.

Nicht unerwihnt lassen mochte ich die beiden Beitrige von Andrea
Lehnhart-Hartmann und und Agnes Wuckelt in den Katechetischen
Blattern 6/98, die auf eine bisher weitgehend vernachléssigten Aspekt
aufmerksam machen und fiir eine Rezeption des Genderkonzepts in reli-
gionspiadagogischer Theorie und Praxis pladieren, das Frauen und Méan-
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ner herausfordert, »sich und ihr - religionspadagogisches - Tun auch im
Rahmen der Geschlechterverhiltnisse zu reflektieren« (369). Die lidngst
iiberféllige Aufnahme dieser Impulse in die allgemeine religionspédago-
gische Diskussion wére wiinschenswert.

7 Thematische Lernfelder

Die lernende Begegnung mit dem Anderen riickt als fundamentale Kate-
gorie immer mehr in den Blick konzeptioneller Uberlegungen. Dazu ge-
hort die Begegnung mit der anderen Religion, die ausfiihrlich in drei Sam-
melbanden zum Stichwort » Interreligioses Lernen « thematisiert wird.

Fiir ein Lernen miteinander angesichts der durch die multikulturelle gesellschaftliche Si-
tuation gesetzten Herausforderung treten Rickers und Gottwald im Vorwort des von ihnen
herausgegebenen Bandes (»Vom religiésen zum interreligiosen Lernenc) ein, in dessen
Einzelbeitragen zugleich deutlich wird, daB die Realisierung dieser Option Bedingungen
unterworfen ist, die gegenwirtig noch nicht gegeben sind. Als wichtigste Bedingung in eu-
ropaischen Lindern wird die Bereitschaft der Religionen angesehen, »iiberhaupt mitein-
ander und aneinander lernen zu wollen« (9). So stehen sachgemiB die Selbstdarstellungen
des religiosen Lernens aus der Perspektive von verschiedenen Konfessionen und Religio-
nen im Mittelpunkt, die eingerahmt werden von der Kldrung der gesellschaftlichen Grund-
lagen und Voraussetzungen und programmatischen Uberlegungen von F. Rickers.

Eine spannungsvolle Vielfalt von Themen, Problemen, Losungsvorschlidgen und Modellen
istin den ca. 50 Beitragen des von Johannes Lihnemann herausgegebenen Dokumenta-
tionsbandes zum Niirnberger Forum 1997 »Interreligiése Erziehung 2000«. zusammenge-
stellt und dokumentiert. Auch hier erfolgt der Einstieg mit authentischen Beitrigen ver-
schiedener Religionen. Es folgen Problemanalysen und Fallstudien, dann Beitréige, die
sich aus unterschiedlichen religiosen Perspektiven mit den Prinzipien interreligoser Erzie-
hung befassen (Verpflichtung auf eine Kultur der Toleranz und ein Leben in Wahrhaftig-
keit), sowie Modelle und Projekte zukunftsweisender Begegnung in Schule, Hochschule
und auBerschulischen Feldern. Den AbschluB bildet die Dokumentation des von K.E.
Nipkow geleiteten SchluBplenums, in dem wesentliche Aspekte, Probleme und offene Fra-
gen zur Sprache kommen.

Verstreut ver6ffentlichte grundlegende Beitrage zum interreligiosen Lernen - unter Ein-
schluB der europdischen Situation - hat das Comenius-Institut zusammengestellt. Peter
Schreiner und Christoph T. Scheilke geben als Herausgeber einleitend einen Uberblick
iiber den Stand der Diskussion. Eine Dokumentation zu den verschiedenen Aspekten der
Thematik schlieBt den Band ab. (Etwas irritierend ist der Untertitel »Ein Lesebuch«.)

Gerechtigkeit ist das Leitwort der Beitrige eines interdisziplindren Kol-
loquiums aus Anla der 350-Jahrfeier des Westfilischen Friedens. Das
Kolloquium wird dokumentiert in dem von R. Mokrosch und A. Regen-
bogen herausgegebenen Sammelband »Was hei8t Gerechtigkeit? Ethi-
sche Perspektiven zu Erziehung, Politik und Religion«.

Geboten wird eine gut lesbare Orientierung iiber die spannungsvolle Auseinandersetzung
anhand eines Begriffs, der zugleich Grundwort biblischer Tradition und Leitwort neuzeitli-
cher ethischer Diskurse ist. »Gerechtigkeit« wird als Herausforderung im gesellschaftli-
chen Bereich im Blick auf Recht, Forschung und ethnische Pluralitit, hinsichtlich des gene-
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rationsiibergreifenden Aspektes, im Blick auf moralische und religiose Erzichung, das Zu-
sammenleben von Religionen und unter der Frage nach dem Beitrag des Sports zu Gerech-
tigkeitsverhalten und -vorstellung entfaltet.

Eine Fiille von Auseinandersetzungen und Anregungen zur Thematik
»Mit Leid umgehen« aus unterschiedlichen (theologischen, sonderpad-
agogischen, medizinischen u. a.) Blickrichtungen sind in dem von Adam,
Kollmann und Pithan herausgegebenen Dokumentationsband des 6.
Wiirzburger religionspadagogischen Kolloquiums zu finden, der insge-
samt die Perspektive der »verdrangten Anteile des offiziellen Curricu-
lum« (H. Luther) ins Gesprach bringt.

Heimat-Fremde sind die Leitworte des letzten Jahrbuchs der Religions-
padagogik. Die Spanne der beiden unterschiedlich besetzten Begriffe
»Heimat«, die zunéchst ideologische Vorbehalte provoziert, und » Frem-
de«, die auf eine unbewiltigte ethische Dimension verweist, versprach als
Rahmenthema spannend zu werden und ist spannend entfaltet worden.

Die Spanne erstreckt sich von einfiihlsamen Erfahrungsberichten iiber sozialwissenschaft-
liche und theologische Reflexionen zu Konkretionen im Blick auf religionspadagogische
Handlungsfelder. Den AbschluB bildet der von R. Lachmann abgefaBte Literaturbericht
»Religionspadagogik 1997«.

Von den insgesamt beachtenswerten Beitrdgen seien in Anbetracht notwendiger Reduk-
tion nur einige hervorgehoben:

Der theologisch-religionspadagogische Beitrag Biehls ist in seiner Verschrinkung von so-
zial-sprachwissenschaftlich-theologischer Fundierung des Begriffs Heimar in religions-
péidagogischer Perspektive ein Meisterstiick produktiver interdisziplindrer ErschlieBung,
in der die dem Begriff anhaftenden regressiven Aspekte in Beziehung zur Gesellschaftsent-
wicklung ebenso aufgeklart werden, wie die progressive Potenz entfaltet wird. Heimat ist
(auch) als religiéses Phinomen wahrzunehmen, dessen lebensweltliche Bedeutung konsti-
tutiv aufzunehmen, jedoch im Sinne kritischer Symbolkunde zugleich aufzubrechen ist, um
den Grundkonflikt der Trennung und die damit verbundene Angst vor dem Fremden zu
bearbeiten. In theologischer Deutung kommt Heimat als Sehnsucht nach dem verlorenen
Paradies und Hoffnung auf das Reich Gottes in den Blick. Diese bleiben dialektisch aufein-
ander bezogen und zeigen die Richtung der Befreiung an, die als Wegwahrheit in Anspruch
genommen werden kann. Religionspadagogisch wird zunéchst auf die Region als Lern-
und Aufgabenfeld verwiesen.

Eine anschauliche Konkretion eines konfliktreichen Lernprozesses im Zusammenhang
des »Kirchenasyls« beschreibt der Beitrag von Rolf Heinrich. »Reisen als unerfiillbare
Sehnsucht nach dem Paradies« thematisiert der Hamburger Erziehungswissenschaftler
H.W Opaschowski. Ein Beitrag besonderer Art ist Eva Lange und Christoph Bizergelun-
gen, in der das Erleben der Berliner Love-Parade 1997 dokumentiert und dialogisch re-
flektiert wird. DaB das Spannungsfeld von Regionalitit und Universalitit immer auch das
Gesamtverstdndnis von Religionspadagogik betrifft, arbeitet Friedrich Schweitzer in sei-
nem Beitrag (»Fiir die Heimat oder fiir die Welt?«) heraus. Im Blick auf die religionspé-
dagogische Herausforderung einer Vermittlung universalistischer Orientierung mit regio-
nalen und partikularen Beziigen macht er auf Modifizierungen in der Globalisierungsde-
batte und die sich daraus ergebende Konsequenz eines Regionalitat und Universalitét dia-
lektisch-vermittelnden Ansatzes aufmerksam. Eine anregende didaktische Reflexion und
ErschlieBung didaktischer Materialien zu Lev 19,34 (»Du sollst den Fremden lieben wie
dich selbst«) trigt Norbert Mette bei.
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Zunehmende Bedeutung wird dem Kirchenraum als Lernort zugemes-
sen. Dieser Bedeutungszuwachs schlégt sich in drei Buchveroffentlichun-
gen zur Kirchenpidagogik nieder, die fiir Christian Grethlein zum Stich-
wort eines handlungsorientierten Religionsunterrichts geworden ist. Ek-
kart Liebau vertritt die These, daB Kirchenrdume etwas zu bieten haben,
»das es in keinem einzigen weltlich profanen Raum zu finden gibt, die un-
mittelbare Représentation der Moglichkeit des Glaubens. Das ist zugleich
ihre besondere padagogische Potenz, die sich iiber ihre Aura vermittelt«
(Degen/Hansen, 241).

Roland Degen und Inge Hansen istesin dem von ihnen herausgegebenen Band (»Lernort
Kirchenraum«) gelungen, in einer Fiille von Beitragen Erfahrungen, Einsichten und Anre-
gungen zusammenzustellen. Es wird von Erfahrungen der Aneignung durch Kinder be-
richtet, von Fihrungen als Begehungen, verbunden mit vielen Anregungen, die durch
theologisch-religionspadagogische Reflexionen erginzt werden. Kirchenrdaume geben die
Chance des Lernens von christlicher Religion in ihren verschiedenen Dimensionen. Die
Beitrédge leiten an, wie gelernt werden kann, diese Chance zu nutzen.

Christoph T. Scheilke weist darauf hin, daB die Erfahrungsberichte zeigen, wie Kinder mit
allen Sinnen lernen und daB Kirchen zu lernen geben, als Gegenstinde der Belehrung je-
doch schnell abgenutzt sind.

Beitréige, die in der religionspadagogischen Begriindung und Intention durchaus in einem
fruchtbaren Spannungsverhaltnis stehen, editieren Thomas Klie und Bernhard Dressler
(»Der Religion Raum geben. Kirchenpddagogik und religioses Lernen«). Kirchen eignen
sich als Ort der Wahrnehmung gelebter Religion, als Ort, wo der Kulturgeschichtslehrer
zum Religionslehrer werden kann ( Grethlein, 23). Auf Chancen wechselseitiger Anregun-
gen zwischen Kirchenpadagogik und Religionspadagogik weist Dressler hin: Religion jen-
seits einer Reduktion auf Ethik oder Sinnvermittlung als »spezifische Kultur des Verhal-
tens zum Unverfiligbaren« (78) kann angesichts des Abbruches gemeinsamer Erfahrungen
in Lernprozessen nicht didaktisch bearbeitet werden, ohne den Blick auf »religiose Raum-
gestaltungen« zu werfen und die spezifischen Lernchancen dieser Orte systematisch di-
daktisch zu bedenken (82). Dabei bleibt die Unterscheidung der Lernorte fiir Dressler
grundlegend.

Ein Handbuch mit einer Einfithrung in die Kirchenpadagogik présentie-
ren Margarethe Luise Goecke-Seischab und Jorg Ohlemacher. »Kirchen
erkunden, Kirchen erschlieBen« ist ein lexikalisch aufgebautes Werk, das
elementare Orientierung und Anregungen fiir Erkundungen mit ver-
schiedenen Altersgruppen gibt. Eine gut konzpierte Hilfe fiir Lehrende,
wobei die Intention, »Interesse fiir den Sinnzusammenhang zwischen
christlichem Weltbild und seinem irdischen Abbild, dem Kirchenbau, zu
wecken« (12), allerdings hinter den in den beiden anderen Werken be-
schriebenen Lernchancen zuriickbleibt.

Um Schulen mit Profil geht esin dem von Jiirgen Bohne herausgegebe-
nen Band »Evangelische Schulen im Neuaufbruch«. Dieser Band infor-
miert in Darstellungen und Dokumenten nicht nur iiber acht Neugriin-
dungen evangelischer Schulen in Bayern, Sachsen und Thiiringen zwi-
schen 1989 und 1994, sondern orientiert in grundlegenden Beitridgen von
M. Schreiner, G. Adam, F. Schweitzer und C. Scheilke tiber die bildungs-
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theoretischen und bildungspolitischen Implikationen und Intentionen
dieser Institutionen.

Theologische und religionspadagogische Befunde zur Waldorfpddagogik
erhebt Carlo Willmann in seiner Dissertationsschrift, in der er aus der
Perspektive eines an einer Waldorfschule unterrichtenden Religionsleh-
rers kath. Konfession die Waldorfpddagogik als pddagogische Konkreti-
sierung der Steinerschen Anthroposophie mitihren theologischen und re-
ligionspidagogischen Implikationen untersucht. Dabei wird eine Uber-
schneidung hinsichtlich der didaktischen Maximen R. Steiners einerseits
und H. Halbfas sowie A. Buchers andererseits im gemeinsamen »Interes-
se einer asthetischen religiosen Bildung« festgestellt, »die dem Kind
Raum fiir Symbolerfahrung gibt« (388). Das SchluBkapitel orientiert
iiber Geschichte und Situation des Religionsunterrichts an Waldorfschu-
len.

8 Riickblicke - Zwischenbilanzen — Festschriften

Die Entwicklung der Religionspadagogik lebt von der Leidenschaft der
Menschen, die sie betreiben. Die folgenden Werke nehmen biographische
Anlisse als Herausforderung einer bilanzierenden Wiirdigung, die sich
dem Erbe kritisch verpflichtet weil.

Die Emeritierungsfeier von Peter Biehl in Gottingen, mit der zugleich die
fiir die Nachkriegsepoche wegweisende Geschichte der Gottinger Reli-
gionspadagogik im Kontext von Erziehungswissenschaften zu Ende ging,
gab AnlaB zu einer perspektivischen Riickschau auf das verpflichtende
Erbe dieser Tradition (Dressler, B. / Johannsen, F. / Tammeus, R. (Hg.):
» Hermeneutik - Symbol - Bildung. Entwicklungstendenzen der Reli-
gionspadagogik seit 1945«).

Der Riickblick Perer Biehls auf seine Berufserfahrungen, die Laudatio von Ulrich Becker
und die »ungehaltene Rede« Christoph Bizers zeigen gleichermaflen die Verwurzelung
des auf Bildung bezogenen symboldidaktischen Ansatzes in der Tradition der Marburger
Hermeneutik wie die dadurch ausgeloste kritische Fortschreibung konzeptionellen Den-
kens, die sich den Herausforderungen der Lebenswelt stellt und sich an ihnen zu bewahren
trachtet. Wilhelm Grdb setzt mit seiner kulturprotestantischen Verortung eigene Akzente
bei seiner Skizze der Gottinger Religionspidagogik, der Klaus Wegenast in seinem Beitrag
widerspricht, in dem er unter Einbeziehung biographischer Aspekte die spezifisch theolo-
gisch-religionspiddagogischen Profile von Martin Stallmann und Hans Stock nachzeichnet.
Die auf Bildung bezogene theologisch-religionspadagogische Reflexion Biehls wiirdigt
Karl Ernst Nipkow. - Heimbrock skizziert in seinem Beitrag » Theologisches Bildungsver-
stdndnis und das religionspadagogische Problem der Gottesbilder. Zugleich ein Beitrag
zur Kldrung der ésthetischen Dimension von Religion« die ein theologisches Bildungsver-
stindnis konstituierenden Elemente und leitenden Dimensionen (befreite Selbstbestim-
mung, Identitét als Fragmernt, Einbildung) und beleuchtet kritisch die dsthetische Praxis
des RU sowie neue Forschungen zur Entwicklung von Gottesbildern unter der Perspektive
der Wahrnehmung von Schiilerinnen und Schiilern als Subjekte mit religios-produktiver
Kompetenz (69).
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Jorg Thierfelders 60. Geburtstag war AnlaB, unter dem Titel » Wegstrek-
ken« (hg. von Gerhard Biittner, Dieter Petri und Eberhard Rohm ) in
sechs Kapiteln Beitrage zur Religionspadagogik und kirchlichen Zeitge-
schichte zusammenzustellen, die ein breites Spektrum allgemeiner und
konkreter religionspadagogischer Reflexion abdecken.

Eine Auswahl von Thierfelders Aufsitzen und ein vollstindiges Litera-
turverzeichnis erschien parallel zur Festschrift in einem von Volker Herr-
mann und Christoph Mehl herausgegebenen Band.

Desmond Bell, Heike Lipski-Melchior, Johannes von Liipke und Birgit
Ventur haben als Herausgeber unter dem Titel : «Menschen suchen - Zu-
ginge finden. Auf dem Weg zu einem religionspadagogisch verantworte-
ten Umgang mit der Bibel« 38 Beitrage editiert, in denen religionspad-
agogische Reflexionen »einer vielfltig vernetzten Lerngemeinschaft«
(Vorwort) um und mit der engagierten Religionspiddagogin Christine
Reents Gestalt finden, der der Band anlaBlich ihrer Emeritierung gewid-
met ist.

Manfred Sorg zum 60. Geburtstag ist ein von Hans-Martin Liibking her-
ausgegebener Band »Kirche braucht Bildung« gewidmet, in deren Beitra-
gen es um ein Profil in der Pluralitat geht. Ausgehend von der These, da3
die Zukunftsfahigkeit der Kirche vor allem daran héngt, daB sie sich ent-
schlossen ihrer Bildungsverantwortung stellt, wird ein breites Spektrum
bildungsrelevanter Themen abgeschritten.

Hans Grewel und Reinhard Kirste editieren eine Festschrift zum 75. Ge-
burtstag von Paul Schwarzenau unter dem Titel » Alle Wasser flieBen ins
Meer . . . Die grenziiberschreitende Kraft der Religion«, um einen Kolle-
gen zu ehren, der im Interesse einer tieferen Wahrnehmung der Wirklich-
keit in vielfacher Hinsicht Grenzen iiberschritten hat. Die 27 Beitrage
sind den Rubriken »Didaktik und Religion«, »Religionswissenschaft und
interreligioser Dialog« sowie » Grenziiberschreitungen« zugeordnet.

In » Aufbriiche und Umbriiche. Zur piadagogischen Arbeit der evangeli-
schen Kirche seit der Wende«, herausgegeben von Eckart Schwerin und
Hans-Hermann Wilke, werden wichtige konzeptionelle Impulse zur Bil-
dungsverantwortung der Kirche in der Begleitung von Kindern und Ju-
gendlichen unter veranderten gesellschaftlichen Bedingungen bearbeitet.
Die Beitrige, die aus Anlaf} des 65. Geburtstages von Dieter Reiher und
seinem Ausscheiden aus dem kirchlichen Dienst zusammengestellt wur-
den, charakterisieren den Weg der ostlichen Gliedkirchen der EKD der
letzten 45 Jahre. So gibt der Band gerade auch fiir »westliche« Leser auf-
schluBreiche Einblicke in die durch die spezifische Situation gepréagten
gemeinde- und religionspadagogischen Probleme und Bewegungen. Ein-
geleitet wird der Band von einem Beitrag von Ulrich Becker, der nach-
driicklich den Vorrang der Kinder anmahnt, was fiir die, die mit ihnen ar-
beiten, heiBt, »darauf bedacht zu sein, sich wirklich ihrer Situation mit all
ihren Chancen und Gefidhrdungen auszusetzen« (14).

Ein reichhaltiges Spektrum an Anregungen fiir kreative Lernprozesse aus
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der Praxis fiir die Praxis in verschiedenen Lernorten wie Schule, Jugend-
arbeit Gemeinde und Lehrerfortbildung u. a., inspiriert von Peter Biehls
symboldidaktischen Veroffentlichungen, erschlieBen die beiden Bénde
mit dem Titel »Werkstatt Religionspiddagogik. Kreatives Lernen in Schu-
le und Gemeinde«. Die Beitrige wurden Klaus Petzold zum 60. Geburts-
tag gewidmet, der sie mit einer Einfithrung als Anregung fiir kreatives Ar-
beiten herausgegeben hat.

9 Anregungen fiir die Praxis

Eine praxiserprobte bibeldidaktische Konzeption in den Spuren Ingo
Baldermanns entfaltet Rainer Oberthiir in seinem Praxisbuch »Kinder
fragen nach Leid und Gott. Lernen mit der Bibel im Religionsunterricht«.
Es finden sich interessante Anregungen, wie Kinder mit ihren Fragen in
einen produktiven Lernproze mit Bibeltexten verwickelt werden kon-
nen.

Die Reihe »Freiarbeit Religion. Materialien fiir Schule und Gemeinde«
bereichern Horst Klaus Berg und Ulrike Weber um die Folge 3: »Osterng,
in der nach bewéhrtem Muster Freiarbeitsmaterial und ein didaktisches
Begleitheft integriert sind.

Anregungen fiir vielfiltige methodische Variationen spielerischen Ler-
nens nach den Elementen Einsteigen, Erarbeiten, Erinnern gibt die
»Ideenkiste Religion« von Kerstin Kuppig, die nach Art eines Zettelka-
stens themenunabhéngige und themenbezogene Ideen zusammenstellt.
Die von Vandenhoeck & Ruprecht Gottingen editierte Reihe » Religions-
unterricht praktisch« ist um die Biande zum 5. und 6. Schuljahr (hg.von
Harald Lehmann) und zum 8. Schuljahr (hg. von Rudolf Tammeus) er-
ginzt worden.

Hinzuweisen wire schlieBlich noch auf den von Ulrich Becker u.a. her-
ausgegebenen Lehrerband zu » Versohnung lernen. Religion 9/10«, der
den Unterrichtenden helfen soll, mit den Schiilerinnen und Schiilern in
den Spuren der biblischen Uberlieferung »Wege der Verséhnung inmit-
ten einer Welt voller Unversohnlichkeiten zu entdecken« (5).

10 Gemeindepiadagogische Arbeitsfelder

Dem Konfirmandenunterricht als einem zentralen gemeindepadagogi-
schen Arbeitsfeld widmet sich eine Orientierungshilfe des Rates der EKD
(»Glauben entdecken. Konfirmandenarbeit und Konfirmation im Wan-
del«). Sie pladiert u.a. fiir elementarisierende liturgische Erziehung und
Bildung durch mitgestaltendes Verstehenlernen und verstiarkte Zuwen-
dung zu der meditativen und doxologischen Seite des evangelischen Got-
tesdienstes (49). Eine wertvolle Unterstiitzung fiir dieses Arbeitsfeld lei-
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stet das » Handbuch fiir die Arbeit mit Konfirmandinnen und Konfirman-
den«, mit dem das Comenius-Institut (in Verbindung mit dem Verein
KU-Praxis) nach dem 1997 erschienenen Handbuch fiir den Religions-
unterricht an Berufsschulen nun ein weiteres handlungsfeldbezogenes
Werk herausgegeben hat. Ein wichtiges Merkmal »liegt darin, daB der
Frage nach den Jugendlichen entscheidende Bedeutung beigemessen
wird« (F. Schweitzer, 526).

Auf weit iiber 500 Seiten werden in 32 Artikeln und Anhang Hilfen zur Wahrnehmung Ju-
gendlicher und ihrer Situation, zur Wahrnehmung von Gestaltungspotential unter den
Rahmenbedingungen von Kirchengemeinden, zur Planung und ErschlieBung der Hand-
lungsfelder sowie zur Orientierung und historischen Vergewisserung gegeben. Besonders
hingewiesen seiauf den Beitrag von F. Schweitzer, der einen Uberblick iiber die Ergebnisse
von Jugendforschung gibt und Perspektiven aufzeigt, wie die Konfirmandenarbeit davon
profitieren kann. Die groite Chance sieht er darin, daB sich der KU iiber Einzelfragen hin-
aus auf den grundlegenden Wandel des Jugendalters einlédBt und die heutigen Jugendli-
chen mit ihrer Religion (konkret) wahrnimmt. Mit dem Handbuch wurde ein gelungenes
Orientierungs- und Nachschlagewerk vorgelegt, in dem praxisrelevante religionspadago-
gische und gemeindepadagogische Theorie fiir den KU présentiert wird und das Spezifi-
sche des Handlungsfeldes im Kontext gegenwartiger Herausforderungen »sowie realisti-
sche Erwartungen und MaBstéibe« herausgearbeitet werden (9).

Grundsatzfragen zur evangelischen Jugendarbeit ist die kleine Schrift
(hg. von Michael Freitag: » Fragen - Wege - Perspektiven«) gewidmet, in
der kurze und prignant konturierte Beitrage eines Symposions zum The-
ma »Welche Jugendarbeit brauchen wir?« zusammengestellt sind.

Last not least sei auf die deutsche Ubersetzung der 1996 erschienenen
Originalausgabe einer fithrenden amerikanischen Religionspadagogin
aufmerksam gemacht. Maria Harris erschlieBt in »Die schopferische
Kraft der Ruhe« die biblische Vision des Jubeljahres nach Lev 25 mit den
Dimensionen Fiirsorge fiir Fremde, Brachliegen des Landes, Vergebung,
Freiheit, Gerechtigkeit und Jubel als konkrete auf die Jahrtausendwende
bezogene Weisung, als einer spirituellen Form und als Modell fiir religiose
Erziehung und religiosen Dienst. In bewegender sprachlicher Gestalt
kommt zum Ausdruck, daB und wie lebendige Spiritualitit zugleich my-
stisch und politisch ist.
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