Europa der Zukunft wird nur dann eine gemeinsame [dentitét finden kénnen, wenn
es sich der Bedeutung des Christentums fiir die européiische Zivilisation immer
wieder vergewissert. Und die Biirger Europas sollten gemeinsam dafiir eintreten,
dass dieses vereinigte Europa, der grobte Wirtschaftsraum und die grBte politi-
sche Union der Welt, seine christlichen Wurzeln nicht vergisst, damit es auch in
Zukunft als das wahrgenommen werden kagn, was es heute ist: kein Christenclub
und kein Abendland, aber doch ein ristlich gepriigter Kontinent.

' e Inflationskontrolle.
Die christliche Unterscheidung zwischen hoher
und niedriger Transzendenz

Johann Ev. Hafner

1. Christentum als Kultyr?

Die christliche Unterscheidung zwischen hoher und niedriger Transzendenz: Das
klingt ziemlich vollmundig, ist der Gegenstand ..Christentum™ doch ein weites
Feld. Zu ihm gehdrt ja nicht nur seine dogmatische Gestalt. sondern auch seine
historische Gewordenheit, sejpe litsrgische Praxis, seine privatfrommen Aus-
drucksformen usw. Man redet daher heute gerne von Christentum als Kultr, weil
man mit diesem Begrifl die Mehrdimensionalitiit dieser Religion zu bezeichnen
versucht. Von Kultur sprechen wir aych dann noch. wenn niemand mehr irgend-
was glaubt. denn immerhin hat das Christentum das Abendland kulturell gepriigt.
Uberall stehen Kirchen in der Landschaft, in Bayem und sogar in Brandenburg,
Wenn ein Mensch stirbl. verwendet man in den allermeisten Fillen Kreuze,

Vor Monaten kam eine meiner konfessionslosen Studentinnen bei einem tra-
gischen Verkehrsunfall ums Leben. pie ebenso konfessionslose Mutter und der
atheistische Vater wollten ihre Tochier aber von einem Pastor und vom Religions-
professor beerdigt haben, sie wollten gine hebriische Inschrifi auf dem Grabstein
und setzten ihrer Tochter ein Martert an den Unfallort. Auf die kulturelle Verwen-
dung und die Allgegenwart christlicher Symbole scheinen wir uns also noch lange
verlassen zu kimnen, auch wenn dihinter weder Glaubenswissen noch Kirchen-

engagement stehen. Zwei Punke pilt es, von Anfang an zu bedenken. Zuerst die
gute Nachrichi:

1.1 Das Forthestehen christlicher Vorsatzstiicke spricht fiir
eine gesellschafiliche Nachfrage

Aus dem hartndckigen Forthesiehen christlicher Versatzstiicke spricht eine gesell-
schaftliche Nachfrage. Anscheinenq kann eine sékulare Kultur nicht ganz ohne
die Rede vom Christlichen auskommen, Profi-Christen nehmen das mit Genugtu-
ung wahr und blicken einerseits etyas generds auf diese plitzlich aufbrechenden
Nachfragen herab. andererseits erfiiy es uns mit Arzwohn, denn heilige Symbole

wie . Kreuz” oder .Himmel* werden dadurch gewissermaBen enteignet und oft
unsachgemdl pebraucht,
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War nicht der Trend der letzten Jahrzehnte, den Glauben zu kontextualisieres
einzubetien in Lebensbereiche? Nun aber kommt es zu einer Art Dekontextui
lisierung, auf Neudeutsch; disembedding. Daraus folgt, dass das Christentum |
eine neug Rolle gedriingt wird: ndmlich in die der Dienstleisterin fiir biografischi
Bediirfnisse. Anders als frither, aber nicht mehr fiir die Alltagssorgen, nun konzen
triert auf die Lebenswenden, Nirgendwo ist eine Zunahme von Wetlersegen ode
regelméiBigen Andachtsbeichten zu beobachten, wohl aber die Nachfrage
Hochzeit und Beerdigung. Wir als Christen wissen, dass wir uns diesen Schuly
nicht einfach anziehen diirfen, sondermn wie jeder gute Dienstleiter mehr bieten
miissen, als nachgefragt wird. SchlieBlich wollen die Menschen nicht einfach e I
Bediirfnisreligion fiir ihre religitisen Bedlirfnisse, sondem sie besitzen ein Bediirf-
nis nach dem Bediirfnisunabhngigen. Wenn Menschen etwas attraktiv finden ai
Christentum, dann dasjenige, was ihre Suche anregt, nicht was ihre Fragen bes
wortet,! Und das gilt auf individuellem Niveau bei Geburt, Heirat und Tod, das g
auch aut gesellschafilichem Miveau, wo man vom Christentum Werte will. Unser
Angebot soll immer auch (iberraschen, enttiuschen, tiberfordem,

1.2 Das Christentum — Ein Anhieter unter anderen

Die Hartndckigkeit von dekontextualisierten, christlichen Motiven bei Halbheiden
zwingt uns anzuerkennen, dass das Christentum ein Anbieter unter anderen ist
und niemand zum Kirchenengagement gezwungen werden kann. Diese Situation
ist nicht neu, wurde aber immer nur als eine fullerliche Bestimmung gedeutet.
Die Religionswissenschaftler und Pastoraltheologen malen seit den 1980ern den
religidsen Bastler im Sinn-Supermarkt an die Wand. Ob es den Bastler wirklich
zibt, das bezweifle ich stark, aber dass es den Supermarkt gibt, dariiber kinnen wir
nicht mehr hinwegsehen. An seinem Entstehen hat auch die Theologie einen we-
sentlichen Anteil: Betrachten wir die Entwicklung der theologischen Disziplinen
wihrend der letzien Jahrzehnte, dann sehen Sie, wie die Kirchengeschichte immer
stirker streng historisch arbeitet. Kein Patristiker wird heute das Konzil von Chal-
kedon als Werk des Heiligen Geistes darstellen. Die Exegesen wurden methodisch
immer feiner und damit auch philologischer, semiotischer. Zwar migen sie ehren-
amitlich auch predigen, aber keiner wird geistliche Schriftauslegung als Ergebnis

I Gott ist nicht als Trostfunktion (individuell) oder Moralfunktion {gesellschafilich) w ver-
kaufen, Wer Religion mit der Absicht vertreibi, sie kinnte das Leben der Menschen bessem
oder Gesellschaften stabilisieren. enttiuscht gerade die wirkliche religitise Erwartung: Kein
Miedergeschlagener lisst sich triisten, wenn der Plarver auftritt mil dem Gestus Llch bin
gekommen, um Sie zu tristen,” Der Trost darf sich allenfalls wie eine Nebenfolge einstel-
len. nie als Hauptintention des Trivsters verfolgt werden,

Arbeit verdffentlichen. Dasselbe sehen wir in der Pastoraltheologie, die
1 jedder psychologisch oder soziologisch arbeitet, oder in der Moraltheologie,
0 sich in die Sachlogiken der Umweltethik, Wirtschaftsethik, Medienethik hin-
i differenziert. um am Ende meist ein sehr allgemein-verntinftiges Werturteil

|dem Theorieimport in der Theologie entspricht umgekehrt ein Theologieim-
it in der Religionswissenschaft, die sich nicht mehr nur fir religionsgeogra-
lische oder ethnologische Fragen interessiert, sondern auch den Aufbau von
itisen Dogmatiken, auch fiir Gottesbegriffe. also interne Fragen untersucht.
behaupte, die beiden Wissenschafien— Theologieund Religionswissenschafi—

Waben die alte Arbeitsteilung Innenbeobachtung und AuBenbeobachtung

veligehend aufgegeben und gehen ineinander Giber. Wir stehen vor einer

gn!'u.qsenden Zerlegung des Christentums in historische und soziologische

epenstiinde, Filr unsere Frage bedeutet das, dass wir es nicht mehr mit einem
fost umrissenen Gegenstand ..Christentum® zu tun haben, sondern mit einem
weligitisen Feld. in dem allerlei vorkommt. In der Sprache der Systemtheorie:
Aus den vielen Traditionen und Religionen wird ein einziges auf sich selber

- (engierendes Religionssystem (vel. Weltmarkt). Und aus diesem Feld bedienen

fich die Menschen.

Das kann man alles ganz schrecklich finden, aber ich mitchte die These vertre-
ten, dass Hochreligionen und auch das Christentum auf einem solchen religidisen
Peld autbaven und dass ein solch halbheidnisches Interessiertsein keineswegs nur
eine Verfallsform darstellt, sondern eine wichtige Vorform.

! Die Menschen interessicren sich angesichts dieses Angebotes dann auch cunehmend Rir
besus als historische Crestalt, 1Tir die Kreugeilge als historische Kstastrophe, e die En-
deckung neuer Texte als historische Texte. also fir refigitse Sachkunde, Hineu kommi die
Machbarschall der Religionen zueinander: Nicht nur stehen in der Abteilung Religion bei
Hugendube! der Weltkotechisnus, die Bibel, der Koran, das -Ching und die Bhagovad-
Crita nebeneinander. die Religionen reagieren aufeinander auch schneller und dflers, immer
mehr Hindus wissen heute. wer Jesus ist, und immer mehr Christen lernen, wer Krishna ist.
Je selbstimdiger die Wirtschaften und Politiken der Welt funktionieren. desto klarer wird der
religifise Seklor insgesami ausdifferenzien und damit als cin religitises Feld erst deutlich.
Entgegen unserer Wahmehmung, alles sei in den USA evangelikal gelenkt, gibt es dort auf
der Ebene des oifentlichen Lebens eine immer striktere. &, 1. neurotische Trennung von
Religion upd Business (no . Christmas greetings™ in our firm. only seasons greetings). In
Indien, dem vielleicht religitisesten Land auf dieser Erde, funktioniert das Nebeneinander
der vielen Religionen gerade deshalb, weil sie sich auf politischer Ebene kaum stofien, Mur
dort. wo es um handfeste Konflikte um Land oder Macht geht {Pabistina: Irak) bilden Reli-
gion und Polittk cin brisante Mischung.
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2. Begriffsklirung — zweierlei Heiden: ,,gentiles* und ,,pagani®

Bevor wir iiber die falschen Leute sprechen, ist zu priifen, ob der alte Begriff
_Heiden* fir unsere heutige Situation passt. In der griechischen Antike teil
man die Menschen ein in Hellenen und Barbaren, wie dann in der rémische
Antike zwischen Lateinern und Barbaren.' Wie Juden sich auf Noah-Sohn Sem
zuriickfiihren, so die Griechen auf den Deukalion-Sohn Hellén, _

Auch Paulus unterscheidet in Roim 1,14ff. zwischen ,,Griechen und Barbaren}:
Weisen und Unverniinftigen”. Diese beiden Gruppen fasst er unter dem Begriff
ethné/Heiden, zusammen, denn vor dem Evangelium sind alle Bildungsunter-
schiede nivelliert: Gebildete und Bildungslose bediirfen der Gerechtsprechung
durch Gott in gleichem Mafe. In R6m 2 kontrastiert er diese Gruppierung mit
den . Juden®. Auch hier gilt die Figur: Vor dem Evangelium sind alle gleich: Be-
schnittene und Unbeschnittene. Fiir Paulus ist die Differenz unter den Nichtjuden
theologisch bedeutungslos.

Wir haben es seit jeher mit zwei verschiedenen Heidentimern zu tun: der Dif-
ferenz aus Juden und Nichtjuden (den Vilkern, ethné) sowie der Differenz aus
Griechen und Nichigriechen (den Barbaren, barbaroi). Im Lateinischen lisst sich
das besser darstellen: gentiles und pagani.

Paganus kommt aus dem Soldatenjargon; der Begriff dient zur Diffamie-
rung von Zivilisten. Er findet Eingang in den christlichen Sprachgebrauch als
Gegenbegriff zum miles Christianus, . der im Taufgeldbnis einen Fahneneid
(sacramentum) auf den himmlischen Herrn geleistet hatte ** Ab dem 4. Jahrhun-
dert entwickelt sich auch semantisch die Unterscheidung in unwissende Heiden
(gentiles), die von der Botschaft noch nicht gehiint haben. und schuldigen Hei-

den (pagani), die die Botschaft ablehnen bzw. ihre angestammte Religion nicht

aufgeben wollen.® Wen meinen wir also, wenn wir von .neuen Heiden™ reden:

3 Riomer und Gricehen waren sich bewusst, dass sie weder so groll wie die Germanen noch so
schlau wie die Afrikaner {50 Vegelius im 4. Jahrhundert bei der Beschreibung des rimischen
Menschen) waren und dennoch konnten sie einen klaren Unterschied angeben: die Bildung
in Form der Sprachbeherrschung. Vil Andrea Giardina, Der Mensch in der romischen
Antike, Essen 2004, 9,

4 Vgl Hans-Wemer Gensichen, Art.  Heidentum [7, in TRE Bd. 14, 590601, 592,

5 Das Zweite Vatikanische Konzil gebraucht diese Unterscheidung in Ad genres. 1(: Danach
gibt es religits kenninislose Agnostiker (gentilfes) und widersprechende Atheisten {pagani).
Man kann dicse beiden Abstandsbegriffe auch logisch beschreiben: Zwischen Christen und
den Centiles herrschi ein subkoniriier Gegensatz, denn es gitt noch gar kein Gemeinsames,
um das man streiten kénnte, Die Gentiles sind noch ganz in sich selber verloren; sic wissen
erst rudimentéir vom Christentum und gelten aus christlicher Perspekitive als Vorform, dic
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l¢ blof religits ungebildeten Unwissenden (gentiles). die religionssoziologisch
der Kategorie des Indifferentismus (Franz Xaver Kaufmann) beschrieben
werden? Oder sprechen wir von den religios Distanzierten {pagani), die zwar

igendwie Religion kennen, sie aber entweder nicht oder anders betreiben (als

Muslime z.B. ) oder das Christentum als besonders deformierte institutionalisierte
Vorm von Religion kritisieren (z.B. Bund fiir Geistesfreifeit),

In den neuen Bundeslindern finden wir — mehr als in anderen européischen
Liindern — diese Form der paganen Distanzierung von Religion insgesamt.” Nach
Auskunft der Religionssoziologie ist Religionsdistanz dort konsistenter; Wer nicht
un Ciott glaubt, glaubt auch sonst nichis. In anderen européischen Lindern lassen
sleh neben dem Gottesglauben in viel hiherem MaB andere weichere Glaubens-
formen feststellen (z.B. Glaube an ein hitheres Wesen oder eine Energie).’

Also: Die neue Art des Heidentums bewegt sich m.E. langsam von gezielter
Ablehnung des Christentums auf unbedarfte Unkenntnis zu. Die kommende Form
iles Heidentums wird wohl eher eine Art freundliches Interesse an Halbgewusstem
sein. Vielleicht kann man diese Motivlage vorsichtig mit gezielter Aufmerksam-
keit bezeichnen. Man michte gerne wissen, was es mit dem Christentum auf sich
hat. Schlieilich tauchen in der Werbung, in den Romanen, in den Spielfilmen im-
mer wieder religitse Motive auf. Jesus interessiert zuniichst als historische Gestalt
{Sommragsblart-Umfrage), und man ist fasziniert, dass es Menschen gibt, die ihr
|.eben diesem Jesus Christus widmen.

man aufkliren muss. Sie machen also nicht alles falsch, machen es aber anders. Sie kansen
es nicht besser wissen, Die Pagand hingegen sind Klassisch nicht mebr ginfach potentielle
Missionsobjekie, sondem religitse Gegner (Hiretiker, Lengner) Sie stehen in cinem kon-
triiren Giegensats. Sic migen dasselbe tun, verfolgen aber andere Zicle. Sie walfen es nicht
besser wissen,

6 Vel die religitse Selbsteinschitzung: 66 Prozent in den neuen Bundeslindern glauben

nicht an Gt In anderen Liindem findet sich unter den Goteslesgnem dagegen ein ho-
her Prozentsate (50 Prozent), der an ein hitheres Wesen glaubt. Gert Pickel, L Arcligiosiit,
Antireligiositit. Religiosithe, in: Christel Ciininer'Detlet Pollack/™Monika Wohlrab-Sahr
iHgg. ¥ Athetsmus widd refigidise Indifferenz, Opladen 2003, 247-269, 259 Pickel will Osl-
deutschland swar keine Sonderentwicklung suerkennen, seigl aber den Bedeutungsveriusl
der kirchen. Auch Pollack analvsien die erwartete, aber ausgeblichene Revitalisierung von
Religion nach 19849, Vel Detlef Pollack, Zur Entwicklung von Religiositit und Kirchlich-
keit am Bejspiel der evangelischen Kirchen in der DDR™. in: ders. Sakudarisicrung — ein
maddermer Mythos? Tiibingen 2003, 95- 107,

T Vel Miklas Tombka. .Retigion in den newen Bundeslnder — im internationalen Vergleich™.

in: Keligion wnd Kirchen in CsifMitrel) Evropa: Deutseffond-Clsr, Ostfildern 2003, 343-
368, 34TIE
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Die Aufmerksamkeit fiir religidse und damit auch christliche Motive steigt
stfindig, aber ohne Bereitschaft zum Engagement. Wie soll das Christentum damit
umgehen? Ist das Christentum nicht gegen pagani gerichtet? Ist es nicht eine Ent-
scheidungsreligion, die seit jeher die Umkehr gepredigt und den Kircheneintritt
als Konversion verstanden hat, bei der man nicht nur einige Dinge wissen muss,
sondern bei der man entschieden den Christusglauben bekennen und dem Satan
abschwiren soll?

3. Riickblende ins 2. Jahrhundert — Religiise Pluralisierung
und ihre christliche Antwort: Organisation

Uim die Gegenwart besser zu begreifen, bietet sich eine Riickblende an: Werfen
wir einen Blick auf die Anfinge des Christentums, als es vor einer hnlichen
Situation stand. Dafiir bietet sich das 2. Jahrhundert an, eine Zeit, in der es
sich — lange bevor es Reichsreligion wurde — in der religiésen Ursuppe des
riimischen Reiches behaupten musste. Rom war Mitte des 2. Jahrhunderts kei-
neswegs vom ,spétantiken Geist” der Depression belastet”, sondern ein Kessel
voll mit religidsen Gruppen und Experimenten. Die wrbs  bietet im 2. Jahr-
hundert nicht ein Bild religitiser Not, eher herrscht Uberangebot, zumal wenn
Astrologie, Magie und Philosophie in die Ubersicht einbezogen werden."” Zwei
Merkmale finden wir auch hier wieder: Pluralisierung von Religion und ihr
ironisches Ernsinehmen,

In diese Situation hinein antwortete das Christentum mit strengen Organisati-
onsformen. Strukturbildend wurde die Form der Kirche, wie sie Irenfius kurz nach
Justin entwarf: Bei ihm finden wir plistzlich alle Elemente des kirchlichen (bei
Justin noch die Form des Lehrhauses) Christentums:

das Amt. va. des Bischofs und seine Rilckfilhrung auf die apostolischen
Urspriinge

— den abgeschlossenen Kanon, der genau vier Evangelien (gegen das Evangeli-

um von der Wahrheit und fiir das Johannes-Evangelium).

_ eine klare Héresie-Orthodoxie-Unterscheidung, gegen die Annahme von bloB
Suchenden, blofl sittlich Irrenden. Stattdessen die eindeutige ldentifizierung

& So die zur Mehrheitsmeinung gewordene These des epochalen Werks: Hans Jonas, (rosis
wnd spdltantiker Geist, B, 12 Die mvihologische Grogis, 3, Aufl. Gitlingen 1964,

4 Huberius Cancik. . .Gnostiker in Rom. Zur Religionsgeschichte der Stadt Rom im 2. Jahr-
hundert nach Christus™, in: Jacob Taubes (He. ) Religionstheorie wnd Politische Thealogie,
Bd. 2: Grosis und Polittk, Milnchen wa, 1984, 163184, 173,

von solchen, die sich zwar Christen nennen, aber einen ganz anderen Christus
verkiinden. wie z. B. die Gnostiker,

die Formulierung einer Wahrheitsregel, das ist die Vorliuferin unseres aposto-
lischen Credos und der spéiteren Konzilsdefinitionen,

4. Die Grundgestalt von Religion: zweierlei Transzendenz

leh gehe davon aus. dass Religion nur dort vorliegt, wo zwischen Welt und Uber-
welt ein sprachlicher Unterschied gemacht wird. Wo nur von Immanenz und ihren
eventuellen Briichen gesprochen wird. da kann man die Probleme auch dkono-
misch oder psychologisch I6sen. Wo aber mit einer zweiten Welt gerechnet wird,
i der sich alles, was sich im Diesseits abspielt, noch einmal abbildet, wo also ein
lenseits als Gegeniiber angenommen wird. da und nur da haben wir es mit Reli-
ghon zu tun. Am Anfang steht also die Unterscheidung zwischen jenseitige Welt —
hiesiger Welt, zwsichen Transzendenz und Immanenz.

Jede Erfahrung, die vorkommt, kann auf eine dieser beiden Seiten gebucht wer-
den. Die beiden Welten stehen sich kontriir gegeniiber, Transzendentes ist das Ge-
genteil von Immanentem, so wie das Ubersinnliche die Negation von Sinnlichem
I8t Wir bekennen dies in unserem ersten Glaubensartikel, der ebenfalls die visi-
bilta und die invisibilia unterscheidet. Diese allgemeinreligitise Unterscheidung
aber hat zwei Schwiichen:

W Sie reduziert das Transzendente auf das Gegenteil von Immanentem. Damit
verkommt das Religitise zu einer Art Ambulanz fiir alle Unzulinglichkeiten
und Unterbrechungen, die wir im irdischen Leben erfahren: Wer sich armselig
fiihlt, hofft dann auf transzendente Erfiillung, wer krank ist, hofft auf Heilung
im Himmel. wer zu friih stirbt. der erwartet ein Leben in der anderen Welt. In
dieser Form vollzieht Religion eine Funktion als Kontingenzbewiltigung,

bl Die zweite Schwiiche: Sie franst aus. Wenn das Transzendente die abstrakte
Form von Immanentem ist, dann legt sich der Gedanke nahe, dass sich dieses
Verhiilinis noch einmal im Himmel wieder findet. Wiire es nicht logisch, anzu-
nehmen, es gibt einen niederen Himmel und einen hsheren Himmel und dar-
liber noch einen hitheren. Genauso wie man die irdische Welt in grobstoffliche,
feinstoffliche und &therische Schichten einteilen kénnte,

Heide Versuche haben ihre Nachteile: Im ersten Fall bleibt Religion zu stark an
Innerweltliche, disparate Problemlagen gebunden, im zweiten Fall hebt sie ab,
weil sie an gar nichts mehr gebunden ist. Deshalb bemiithen sich zumindest die
Hechreligionen. diese Inflation einzuddmmen, Sie filhren eine zweite ganz anders
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geartete Transzendenz ein: Golt {Brahma), die Transzendenz von 'l'ransmndenz__
und Immanenz. Von ihr aus kann man die vielen kleinen Geister, Heiligen und
Engel relativieren. Denn sie alle bilden vor Gott nur eine tibersichtliche Gruppe.
Fiir Gott ist die irdische Welt kein unendlicher Raum, sondern eine iiberschaubare,
geschichtlich und kosmologisch strukturierte Grifle. Gott fungiert so als eine Art
Einheitsformel. die zusammenfasst, was sonst beliebiger Teilung ausgesetzt wire,
Gott ist keine weitere gesteigerte Transzendenz, sondern liegt auf einer anderen
Ebene.

Auch das bekennen Christen bereits im ersten Glaubensartikel Ich glaube an
Gott, [...] den Schopfer des Himmel und der Erde.” Formal gesprochen: Gott
ist die Zusammenfassung der Differenz von Transzendenz und Immanenz. Von
auben betrachtet, bildet er das Label einer Religion, ihr Erkennungszeichen und
ihre Unterscheidung von anderen Systemen wie der Politik oder der Wirlschaiit:
.Bei uns geht es allein um Gott™. Von innen betrachtet, bildet Gott das Letztmotiv
allen Betens. aller Askese und aller Riten. Um Gottes willen sind Christen religis
und streben nach oben. Nicht weil sie in den Himmel kommen wollen - das wiire
Heilsegoismus —, sondern weil sie Gott nahe kommen wollen. .

Wenden wir dieses Schema auf unseren Gegenstand an: Dann war die Defi-
nition Christi als einzig geborener, gleichwesentlicher Sohn des Vaters die I:I.;'n-
filhrung dieser zweiten, hohen Transzendenz zur Regulierung von GibermiBiger
religitser Produktivitiit.

5. Ubertragung: Die veriinderte Situation heute

Im Unterschied zum 2. Jahrhundert befinden wir uns nicht mehr in einer Um-
welt voll von Dimonen, Nymphen und Geistern. Die Umwelt des Christentums in
Mitteleuropa ist zunfichst bestimmt von Rentenversicherung, Gesetzen, Kas_'riere
und Arbeitsplatzsorge, medizinischer Vorsorge, Werbung und WIIS.'i-EDSEhaﬂ!ICh"EH
Entdeckungen. Diese Systeme funktionieren gut, sie bereiten den einzelnen eing
im historischen Vergleich nie da gewesene Existenzsicherheit, und dariiber sollte
man auch nicht klagen oder Notzeiten nachtrauern, als die Leute noch beteten.
Die Ausgangssituation fir Religion hat sich radikal gewandelt. Zwar mag es ge-
sellschaftlich ein Bediirfnis geben, aber auf individueller Ebene ist Religion ein
freiwilliges Engagement. Niemand muss einer Kirche angehdren, aber jeder muss
einkaufen gehen und Stevern zahlen. Grundsétzlich ist unsere Umwelt sakular
strukturiert, und je effizienter die anderen Systeme werden, desto stéirker wird sich
Sikularisierung ausbreiten, Detlef Pollacks Festhalten am Sikularisierungstheo-
rem mochte ich auf ganzer Linie zustimmen.
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Wir haben es also heutzutage weniger mit pagani, also Andersreligitsen
#u tun, sondern immer mehr mit gemtifes, den Nichtreligidsen. Sie rechnen
nicht mit Religion. weil sie es auch nicht milssen. Viele Motivlagen, die im
2. Jahrhundert die Menschen selbstverstiindlich zu den Altiren trieben, wie
Bitte um Gesundung, Gebet fiir die pairig und den Kaiser, Schutz des Hau-
ses vor schlechten Einfliissen, Bitte um Fruchtbarkeit etc. All das ist weg-
gefallen, und das ist gut so. Wir sollten uns nicht verwaschene halbreligidse
Bediirfnisse zurlickwiinschen. Die Ausdifferenzierung. dass der Kranke sich
an die Medizin und der Verfolgte sich an den Rechtsanwalt hilt. ist bei aller
Zersplitterung der Lebensbereiche ein Freiheitsgewinn auch fiir die Religion.
In der Religion geht es um Religitises und nichts anderes. Aber was ist das
Religitse? Jetzt kommt die eben getroffene Unterscheidung zum Tragen: Fiir
die gentiles ist es die erste, niedere Transzendenz, fiir die pagani die zweite,
hohe Transzendenz,

Unter den Heiden mag es noch religids Vorinformierte, pagani, geben, deren
Anspriiche héher sind und fiir die eine konzentrierte Form des Christentums at-
traktiv ist. Sie wollen von Gott als dem allein zu Verehrenden hisren. Sie verhalten
sich kritisch allen Kompromissformen gegenilber. Das kann zu zwei Reaktionen
fithren: Entweder sie lehnen Religion als Fanatismus baw. Dummbheit ab (,,unwis-
senschaftlich” sagie man in der DDR), oder sie wechseln in echten Konversionen
zur Hochform iiber.

Die Mehrzahl der neuen Heiden gehtrt eher zu den gentiles, Diese sind fas-
ziniert von der Unterscheidung in Welt und Uberwelt, sie interessieren sich fiir
alle Formen von Ubersinnlichem, Aber die sikulare Welt bietet sie jhnen nicht
mehr, dazu miissten sie schon nach Indien fahren, wo das Erstiranszendente ge-
radezu auf der StraBe licgt. in jedem Geschift ein Altar steht, jede Therapie
spirituelle Anteile enthiilt, jede Biografie von hilfreichen und boshaften Geistern
begleitet wird.

Auch das Christentum hat der eweiten Gruppe wenig #u bieten, Und da setat
meine Kritik an. Die genriles treffen auf ein Christentum, dessen institutionelle
Gestall in einer Situation des religitsen Konkurrenz- und Uberangebots entstan-
den ist, das man mittels einer hohen Transzendenz einzudimmen suchte. Dass
Menschen eimmal areligiis sein wiirden und in sikularer Umwelt aufwachsen
kiénnten. hatten die Viter und Konzilien der Kirche nicht im Blick. Wiirden wir
heute die Systemgestalt von damals iibernehmen, dann wiire die Aufgabe: vor fal-
scher Religion #0 warnen und niedrige Transzendenz kritisieren. Alles. was nichi
auf Christus, den Gottessohn, bezogen ist, fiele letztlich unter den Verdacht des
Gidtzendienstes.
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6. These: Stiirkung der niederen Transzendenzen

Ich halte es heute fiir eine Aufgabe des Christentums. sich nicht allein auf seine
Kembotschaft zuriickzuziehen. Freilich ist das Wort von Kreuz und Auferstehung
die Herzmitte des Glaubens. Aber im Blick auf die neven Heiden, v.a. auf die
gentiles, muss es unsere Sorge sein, auch den Bereich der ersten Transzendenz
zu pflegen,

Bevor sie zur hohen Transzendenz gelangen, wollen sie erst erlernen, wie man
religitis musikalisch wird. Paulus wiirde sagen: Sie bendtigen Milch statt fester
Speise, denn diese kiinnen sie nicht vertragen. (1 Kor 3, 2) Also ein Gehdir bekom-
men fiir den Unterschied von transzendent und immanent. Hierfir bendtigt man
Ubungsfelder. Im Unterschied zur Alten Kirche besteht die Aufgabe heute darin,
das Feld der oft noch vorchristlichen Transzendenz zu bestiicken. Man muss sozu-
sagen Themen einspeisen in den religitisen Pool, an dem Suchende ihr religidses
Gehdr iiben konnen, bevor sie komplexe Harmonien lernen (wie das Christusbe-
kenntnis zu sprechen). Wie bei ciner Sprache geht es darum, dass sie Gberhaupt

gesprochen wird und in Ubung bleibt, dass das Grammatikgespiir erhalten bleibt |

und nicht nur Worterbiicher gepflegt werden. Anstatt die Rolle von Weltanschau-
ungsbeauftragten der Gesellschaft einzunehmen, die vor Sekten und Esoteriken
warnen, sollten die christlichen Kirchen dafiir Sorge tragen, dass religidse Themen
im Gebrauch bleiben. Erst dann — wenn Religion wirklich zirkuliert — kann man

Missbrauch identifizieren. (Hier unterscheiden sich die beiden Konfessionen in

Deutschland: reformatorische Kirchen werden viel frither die hohe Transzendenz
einfordern). Wir sollten nicht mehr darauf vertrauen, dass sich der religitse Pool
von allein fiillt. Der muss gespeist werden, Anstatt ihn aber von auflen fiillen zu
lassen von magischen, synkretistischen oder quasi-ferntistlichen Formen, kann ge-
rade der Katholizismus auf ein reiches Feld des Vor-Christlichen aus der eigenen
Tradition zurfickgreifen.

Ich meine die Rede

al von Sakramentalien, also Segenshandlungen. die in der Gnadenordnung
weit unterhalb der Sakramente liegen. Frustrationen aus Taufgespriichen und Erst-
kommunionkursen ergeben sich zum groflen Teil daraus, dass Menschen nicht
nach dem Sakrament der Konversion bzw. der encharistischen Vereinigung mit
Christus fragen. Sie wollen einfach eine schine Gute-Wiinsche-Feier fiir das Neu-
geborene oder einen katechetischen Kurs zur Einflihrung in das Christentum. Die
entscheidungskirchlichen Erwartungen der volkskirchlichen Pfarrer werden damit
regelmiBig enttduscht. Wie viel besser wiire es, einen Grofiteil unserer pastoralen
Erwartungen abzusenken und als Ziel zu formulieren: ., Ich will, dass Menschen in
Berithrung kommen mit Religion im Allgemeinen!™
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Ich meine die Rede

b von Devarionalien, v. a. die reiche Bildertradition, die sich in Orthodoxie
und Katholizismus neben der Texttradition erhalten hat. Devotionalien wurden ofi
pls Ablenkung vom Eigentlichen oder als Konzession an Analphabeten gesehen,
Und doch fungieren Bilder in der Spiritualitit vieler, auch emschiedener Christen,
pewissermalien als Tapete, auf der sich Hochtranszendentes abzeichnet.

leh meine die Rede

o) von den Engeln, die sich bereits im 2. Jahrhundert in Konkurrenz zur Chri-
stologie befanden. Sie beviilkern den Himmel, aber sie sind nicht Gott. Die Kon-
Junktur der Engelliteratur ist vor diesem Hintergrund nicht als Verfallsform zu
peibeln, sondemn als ein Motivkomplex. auf dem man aufbauen und weiterfithren
kann. Engel waren immer dazu da, zu Gott zu fithren und seine hohe Transzendenz
vor zu neugierigen Blicken zu schiitzen,

Ich meine die Rede

d) von den Heifigen, wie Nikolaus. Anstatt die Kommerzialisierung des Weih-
nuchtsmannes polemisch hochzuspielen, sollten wir ihn benutzen, um seine Funk-
tion als Christusrequisite zu betonen. Der Nikolaus ist geradezu ein Paradebeispiel,
der Brauchsteuerung, Sogar der viel gescholtene Coca-Cola-Zipfelmiitzen-Santa-
{ faus kann historisch zurlickgefiihrt werden auf den Versuch, in protestantischen
Giebieten eine Gabenbringerfigur zu etablieren, bei der die bischéflichen Insignien
fehlen. Er schiitzt Christus davor, zum Belohnungsonkel degradiert zu werden,
indem er diese Aufgabe selber Gibernimmt,

Ich meine die Rede

e} vom Himme!, Wir sollten die Rede von |, Lichtreich” {Bachbliiten) oder dem
JSommerkand”, also einer zweiten, heileren Welt nicht vorschnell kritisieren, weil
sie blofl Sehnsiichte projizieren und ihnen der Gedanke des Gerichtes fehlt. Statt-
dessen wire darauf hinzuweisen. dass das Christentum die Vorstellung vom Him-
mel kennt, ithn aber immer nur als Thron Gottes, als wtopischen Ort, von woher er
wiederkommi, benutzt.

Ich meine die Rede

{) von den Charismen im Unterschied zum einen Heiligen Geist, der aus dem
Vater hervorgeht und den der Schn sendet.

Das alles mag sehr opportunistisch klingen, nach dem Motto: Wenn die neu-
en Heiden geringere Anspriiche haben, bedienen wir sie halt auf niedrigerem Ni-
veau. Die Gefahr einer Spirale der Anspruchslosigkeit nach unten ist nicht von der
Hand zu weisén. Aber es gilt auch das Umgekehrie, Die Spirale nach oben kann
nicht abheben, wenn sie nicht unten beginnt, Anders als kleine Gesinnungssekten,
die unmittelbaren Offenbarungszugang zu haben meinen, schipfen traditionelle
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Hochreligionen, zu denen auch das Christentum gehtrt, aus dem Feld der pragpas
ratio evangelii. Ohne die lose gekoppelten Motive, die man aufnehmen oder die

man ablehnen kann, die oft nur als teaser, als appetizer dienen, ist es schwe

hochtranszendente Figuren zu bauen. Sie verhalten sich wie eine Losung, in def
sich dann und wann ein Kristall bildet — wie das Meer von Wiirtern, aus dem dann

und wann ein Gedicht entsteht. Also: Nicht nur aus pastoraler Generositit d
Neu-Heiden gegeniiber, auch im Interesse an der Farbigkeit und der Selbstfo

setzungsfihigkeit des christlichen Glaubens sollten Christen heute den Pool der

niederen Transzendenzen gezielt bestiicken,

T0

Weltbilder — Bildwelten.
Das Medium Fernsehen und die Macht des Zeigens

Hans-Joachim Héiibn

e Welt sieht so aus, wie wir sie ansehen!™ — in dieser These steckt mehr als eine
- Wontspielerei. Sie enthidlt im Kern die Grundidee jener ,cultural tums®, der seit
ipraumer Zeit die Geistes- und Sozialwissenschafien folgen.' Bei dieser Wende
jjeht es nicht um eine Abkehr vom Gegenstand der Erkenntnis, sondern um eine
Minwendung zur Art und Weise, wie dieser Gegenstand sich zeigt, gesehen und
edeutet wird. Vor allem geht es um eine Analyse der Medien, die dabei im Spiel
Aind. Medien sind Wahmehmungslieferanten und Aufmerksamkeitsfilter filr das,
Wis in der Welt geschieht. Wer also wissen will, in welcher Welt wir leben, sollte
‘wich anschauen, wie wir uns Bilder von ihr machen und wie wir diese Bilder her-
wmieeigen. Die Welt und die Bilder von ihr sind buchstiblich . Ansichtssachen™.
- Kile werden vermittelt von Medien. die nicht nur etwas zeigen, sondem auch zei-
- jen, wie man etwas sehen und zeigen kann. Beim ..medial turn® steht daher weni-
(per das Abgebildete im Zentrum, Vielmehr verschiebt sich das Erkenntnisinteresse
uut den Vollzug des Abbildens, Zeigens und Sehens und auf die Wahmehmung
ieser Vollziige.* Daraus ergibt sich auch ein neuer Zugang, um die Bedeutung me-
dlialer Macht zu analysieren. Denn der Kampf um Macht ist stets auch ein Kampf
Aim Bilder. Zwar wechseln bestindig die Schauplétze und die Beteiligten, aber die
Logik der Macht- und Bilderkiimpfe bleibt gleich: Es geht darum, die Macht diber
die Macht der Bilder zu erringen. Denn jede Macht Eisst sich steigern, wenn sie
sleh medial inszenieren kann. Das Bildlose ist das Machtlose, Die Entmachtung
der Herrschenden wird mit der Entfernung von Insignien ihrer Machi besiegelt.
Der Kampf um die Macht der Bilder und die Bilder der Macht kann aber auch
weniger dramatisch ausgetragen werden. Es kommt daraufan, Einfluss zu nehmen
muf die Sehgewohnheiten und Sichtweisen des Menschen. Auf dieser Grundlage
Iut es mbglich. weitaus nachhaltiger Weltbilder zu vermitteln als durch einen
Bildersturz oder Bildersturm.

I Vel 51 Moehius (Hg.), Kidtare, Von den Cultural Studies bis zu den Viswa! Studies. Biele-
fcld 2012

1 Vel Al Keppler. . Perspektiven einer kultursoziologischen Medienanalyse™. in; M, Wohlrab-
Soar {He. b Kultwrsoziologie. Paradigmen — Methoden — Fragestelfungen. Wiesbaden 2010,
101126,
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