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Philipp David und Anne Kafer

Inspiration. Religiose Bildung im
gesellschaftlichen Umbruch

Vom Himmel her wird der Evangelist Matthédus beauftragt, frohe Botschaft gut
lesbar und verstandlich aufzuschreiben. Auf Caravaggios Gemilde, das Sie auf
dem Cover abgebildet sehen', wird der Autor Matthaus durch eine jugendliche
Engelsgestalt inspiriert. Die Szene scheint im aufmerksamen Anblick von Autor
und Engel zu kulminieren. Thr Ziel hat sie jedoch darin, dass Matthaus die trans-
zendent gewirkte Einsicht, die ihm die Augen 6ffnete, in einem Buch verdffent-
licht.

Caravaggio (1571-1610) malte diese inspirierende Begegnung zu einer Zeit, da
in seinem Heimatland Italien zahllose Biicherverbrennungen stattfanden. Ver-
brannt wurden vor allem volkssprachliche Bibelausgaben. Der Inhalt der hei-
ligen Schriften sollte allein dem rémisch-katholischen Klerus vorbehalten sein.
Es wurde danach getrachtet, die selbstdndige Lektiire der guten Nachricht den
sogenannten Laien vorzuenthalten. So konnte ihnen in doktrindrer Weise ver-
ordnet werden, was Gott angeblich fiir wahr zu halten verlange und welche sitt-
liche Lebensgestaltung die also einzig angemessene sei.?

Jahrhunderte spater wird in deutschen Landen die Lektire der in deutsche
Sprache tibersetzten Bibeln vor allem in manchen evangelisch-religiosen Kreisen
intensiv betrieben. Dabei hangt der Bezug auf das Bibelbuch nun aber derart
an dessen Buchstabenlaut, dass erneut die existentiell-inspirierende Bedeutung

1 MICHELANGELO MERISI DA CARAVAGGIO, Die Inspiration des Evangelisten Matthdus durch
den Engel (San Matteo e I'angelo), 1602, Ol auf Leinwand, 292 x 186 cm, Rom, San Luigi dei
Francesi, Cappella Contarelli.

2 Vgl. zur Auslegung und Einordnung des Gemaldes J. MULLER, Das ge6finete Buch. Caravaggios
Altargemilde Die Inspiration des Evangelisten Matthdus durch den Engel in der Contarelli-
Kapelle und die Laienlektiire der Bibel, in: KUNSTGESCHICHTE Open Peer Reviewed Jour-
nal, 2021 (https://www.kunstgeschichte-ejournal.net/583/). Abgerufen am 04.03.2025.

Streit-Kultur 3 (2025), 3-6 - © Philipp David und Anne Kafer @ 010
ISSN 2943-3029 - DOI: 10.1628/streit-kultur-2025-0002 - publiziert von Mohr Siebeck By s



Philipp David und Anne Kafer

der frohen Botschaft verborgen bleibt. Der Theologe Friedrich Schleiermacher
(1768-1834) warnte daher eindringlich davor, dass der Niedergang der christ-
lichen Religion bevorstehe, wenn nicht endlich theologische Reflexion und wis-
senschaftliche Forschung den Umgang mit der Uberlieferung begleiteten. Denn
erst dann kann deren existentielle und realitdtsrelevante Aussagekraft deutlich
werden. In einer viel zitierten Frage fasst Schleiermacher die Herausforderung
zusammen, der wir uns heute, wenn auch unter anderen Bedingungen, erneut
zu stellen haben:

»Soll der Knoten der Geschichte so auseinander gehn? das Christenthum mit der Bar-
barei, und die Wissenschaft mit dem Unglauben? Viele freilich werden es so machen,
die Anstalten dazu werden schon stark genug getroffen, und der Boden hebt sich schon
unter unsern Fiiflen, wo diese diistern Larven auskriechen wollen, von enggeschlos-
senen religiésen Kreisen, welche alle Forschung auflerhalb jener Umschanzungen
eines alten Buchstaben fiir satanisch erkldren.“®

Religion erlebt gegenwirtig und im Schatten der Globalisierung zwar weltweit
wachsenden Zulauf. Dabei zeigt sich allerdings auf der einen Seite eine stark in-
dividualisierte Spiritualitdt und auf der anderen die Zuwendung zu fundamen-
talistischen Auspragungen in Christentum, Judentum, Islam und Hinduismus.
Bei solchen religiosen Fundamentalismen finden sich hochproblematische ge-
meinschaftsbildende Tendenzen, die auf einer starren Verbindung von Religion
mit Politik und Moral, Nation und Kultur basieren. Es handelt sich um ,eng-
geschlossene religiose Kreise, die in festgefahrenen Lebensgestaltungsmustern
verharren und Aussagen, die qua Autoritit fiir verbindlich erkldrt werden, nicht
hinterfragen wollen. Immer wieder kam es in der Geschichte der Menschheit
vor, dass sich weltanschauliche Gemeinschaften dagegen verwahrten, mit an-
deren Konfessionen oder gar mit anderen Religionen in Austausch zu treten.
Immer wieder scheint Furcht vor der Infragestellung der je eigenen tradierten
Lehren und Moralvorschriften davon abzuhalten. Aber auch die Ansicht, die ei-
gene Religionsgemeinschaft miisse sich von anderen abschirmen, um nicht mit
deren Laxheit und deren angeblich falscher Weltanschauung kontaminiert zu
werden, scheint zur Verweigerung von Religionsgesprichen zu fithren. Dabei
wiirde der gesprachsbereite Austausch iiber unterschiedliche Weltanschauungen
der gesamten Gesellschaft und ihren Individuen dienlich sein. In der heutigen
weltanschaulich-pluralen Welt tut es dringend Not, religidse Uberzeugungen in
reflektierter Weise zu kommunizieren. Auf dem Boden der eigenen reflektierten
Weltanschauung kann die eigene Lebensgestaltung durchsichtig werden. Und
zugleich kann verstdndlich werden, worin der Lebensvollzug von Mitmenschen
wurzelt. Diese Wurzelbehandlung, die nicht allein auf Symptome der Religi-

3 Dr. Schleiermacher iiber seine Glaubenslehre, an Dr. Liicke. Zweites Sendschreiben, in:
F. SCHLEIERMACHER, Theologisch-dogmatische Abhandlungen und Gelegenheitsschriften. Hg.
v. Hans-Friedrich Traulsen unter Mitwirkung v. Martin Ohst, KGA 1/10, 1990, 337-394, 347.
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onsausiibung und besondere Auspragungen menschlichen Handelns schaut, ist
darum nicht zu iiberschétzen, weil sie den Menschen als Menschen ernstnimmt.

Es gehort zum Menschsein dazu, sich auf Vorgegebenheiten bezogen zu fin-
den, die sich weder allein natiirlichen Prozessen noch menschlicher Kulturleis-
tung verdanken. Die dadurch angeregte Suche nach Sinn, Bedeutung, ja Zweck
und Ziel des eigenen Daseins treibt — wenn sie nicht unterdriickt wird - zu re-
ligiosen Fragen. Sie wirft Fragen danach auf, wie das eigene Selbst und die Welt
insgesamt zutreffend gesehen werden. Religidse Bildung begleitet, unterstiitzt
und reflektiert diese Suche. Sie nimmt das menschliche Fragen auf und ebenso
das Verlangen nach Verlésslichem, auf dem das eigene Leben vertrauensvoll und
sinnhaft im Zusammenleben mit anderen gefithrt werden kann. Bildung meint
und betrifft aus christlicher Sicht den gesamten Bildungsprozess menschlichen
Lebens. Dieser wird von weltanschaulichen Annahmen geleitet, welche immer
schon von Mitmenschen beeinflusst sind, die sich stets gegenseitig auf ihren
Bildungswegen voranbringen oder auch einander im Wege stehen. Institutionali-
sierte religidse Bildung gibt aus christlicher Sicht von Grund auf Hilfestellung bei
der Selbstwerdung des Individuums in der Gemeinschaft seiner Mitmenschen.
Sie widmet sich dem Selbstwerden eines Individuums im Kontext seiner auf
das eigene Woher und Wozu gerichteten existentiellen Fragen. Sie nimmt diese
Fragen ernst und nennt tradierte Antworten, die weder als autoritire Ubergriffe
fungieren noch als magische Interventionen dargestellt werden sollten. Auf-
grund ihrer eigenen wissenschaftlichen Fundierung in der Theologie befahigt
die christliche-religiose Bildung das fragende und suchende Individuum dazu,
seinen Bildungsweg im selbstindigen theologisch-reflektierten Austausch tiber
tradierte weltanschauliche Einsichten zu beschreiten. So vermag das Selbst sich
selbst samt seiner Uberzeugungen vor dem Hintergrund gemeinschaftlicher
Uberlieferung mehr und mehr kennenzulernen. Und also kann es dann in ge-
sprachsbereiten Austausch mit anderen Weltanschauungen treten sowie sein ei-
genes Handeln grundsitzlich hinterfragen.

So kénnte es sein.

Allerdings wird gegenwirtig unverhohlen gerade auch von christlichen Reli-
gionsgemeinschaften eine theologieabstinente Religion befiirwortet. Diese anti-
intellektuelle und anti-wissenschaftliche Haltung erweist sich nicht nur als idea-
ler Nahrboden fiir religidsen Fundamentalismus und eine daraus hervorgehende
Gefdhrdung der freiheitlichen Grundordnung des demokratischen Rechtsstaa-
tes. Sie stellt auch eine massive Beeintrichtigung der Religion selbst dar.

Religion lebt von inspirierten und inspirierenden Uberzeugungen. In sol-
chen Uberzeugungen kann der Lebensvollzug eines menschlichen Individu-
ums fulen. Ob es seinen Uberzeugungen wahrhaft trauen kann, wird es in der
Gemeinschaft seiner Mitmenschen iiberpriifen wollen. Hindert die jeweilige
Religionsgemeinschaft das Individuum daran, in aller Gewissensfreiheit tiber
seine Uberzeugungen nachzudenken und zugleich die Reden der Religions-
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gemeinschaft zu reflektieren, wird seine religiose Bildung blockiert. Tritt an die
Stelle des Hinterfragens entweder Indoktrination durch autoritdre Religions-
gemeinschaftsfithrer oder der Verweis auf angeblich religionslose Lehren vom
sittlichen Zusammenleben, wird dem Menschen sein ganz und gar menschliches
Fragen nach Antworten auf das Woher und Wozu seiner Existenz ausgetrieben.
Sein Menschsein verkiimmert zu einem Funktionieren im Alltag. Bodenlos und
ziellos treiben ihn die Mitmenschen durch die Jahre seines Daseins.

Dass es notwendig der Inspiration bedarf, religidser Inspiration und inspirie-
render Reflexion iiber Religion und ihre Bildung, diese Annahme veranlasste
vorliegendes Journal. Seine Herausgeberin und sein Herausgeber gehen davon
aus, dass es dringend geboten ist, das Verhaltnis von Bildung und Religion er-
neut auf die Agenda zu setzen. Es gilt grundsitzlich zu fragen, wie eine gebildete
Religion unter gegenwirtigen Bedingungen aussehen konnte, welche Chancen
sie hat und welchen Kampfen sie sich stellen muss. Bereiche, in denen sie sich
bewidhren muss, sind unter anderem ihr Verhaltnis zur staatlichen Politik und
ihre Verortung in der Schule. Thren Missbrauch fiir fundamentalistische und
populistische Bewegungen hat das Journal ebenso im Blick wie ihre Kraft fiir
eine menschlich gestaltete Gesellschaft. Dabei geht es um Freiheit, Frieden und
Gerechtigkeit, Wahrheit und {iberhaupt ein gutes Leben.

Das gelingende gesellschaftliche Zusammenleben war unserem tiberaus ge-
schitzten Kollegen und Freund Prof. Dr. Christian Polke (1980-2023) ein grof3es
Anliegen. Einer seiner letzten bisher unveréffentlichten Vortrage zum Thema
»Der Mensch als ,zoon politikon’. Eine theologische Betrachtung® hingt als
Donum superadditum an. So wollen wir auch in der dritten Ausgabe von Streit-
Kultur seiner gedenken. Denn wir vermissen ihn sehr.

Allen Autor:innen dieser Ausgabe, die als Open Access online verfiigbar und
in gedruckter Form erhiltlich ist, danken wir sehr herzlich fiir ihre ausgespro-
chen anregenden Beitrége, die hiermit nun zur Lektiire und Auseinandersetzung
bereitstehen. Tolle, lege.
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Thomas Fischer

Ist Pluralitat von Wirklichkeits-
deutungen eine Gefahr fiir

die freiheitlich-demokratische
Gesellschaft?

= Der Beitrag befasst sich mit dem Einfluss von subjektiven Deutungen und Deutungs-
maoglichkeiten der Wirklichkeit auf die sozial ,geltende”, also faktisch wirksame Bestimmung
von Wahrheit und damit auch auf die Beurteilung normativer Fragen. Der evidente Rick-
gang als verbindlich angesehener tGiberindividueller Deutungsziele fiihrt zu einer vielfach als
zerstorerisch angesehenen Uberflutung mit,Meinungs“-Auerungen. Das freiheitsgewah-
rende Konzept demokratischer Entscheidungsfindung kénnte, so wird befiirchtet, an seinen
eigenen Grundsdtzen ersticken, weil deren Geltung nicht abstrakt wirkt, sondern durch
soziale Machtpositionen bestimmt ist.

&£ Wirklichkeit, Wahrheit, Normativitat, Gesellschaft, Demokratie, Macht

& Dr. Thomas Fischer war bis 2017 Richter, zuletzt seit 2013 als Vorsitzender des 2. Straf-
senats des Bundesgerichtshofs. Seit 1998 ist er Honorarprofessor (Strafrecht, Strafprozess-
recht) an der Universitat Wiirzburg, von 1999 bis 2024 war er Herausgeber und Alleinbearbei-
ter eines Standardkommentars zum Strafgesetzbuch. Seit 2021 ist er, neben publizistischer
Tatigkeit, Rechtsanwalt in Miinchen.

Einfihrung

Die Herausgeber des Hefts haben mir die im Titel zitierte Frage in Kenntnis des
Umstands gestellt, dass ich, soweit ich mich entsinne, zwar in Kindertagen ein
allen moglichen magischen Narrativen offener, aber im Lebensldngsschnitt dezi-
diert ,,unreligioser Mensch (gewesen) bin. Bei Formulierung dieses Disclaimers
verzichte ich darauf, einen eigenen Begriff des Religiosen zu erldutern, und ver-
weise einfach grofirdumig auf Max Weber. Dass nicht die Gotter die Menschen,
sondern diese ihre Gotter machen, ist somit Voraussetzung des Folgenden.

Streit-Kultur 3 (2025), 9-13 - © Thomas Fischer @ @ @
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Wirklichkeit

Im Grundsatz unbestreitbar diirfte sein, dass menschliche ,Wirklichkeitsdeu-
tung“ so oder so Voraussetzungen hat, unter denen der ,,Glaube“ an vor-sozial
(»natiirlich®) oder transzendent gerechtfertigte Norm-Systeme (verschiedener
Art) eine zentrale Rolle spielt.

Wirklichkeits-Deutung setzt subjektive Wirklichkeitserkenntnis voraus. Die-
ser Satz ist banal und zirkuldr zugleich. Wer Infrarotstrahlung nicht sehen kann,
hat schwerlich Erfahrung mit der Wirklichkeit der Bienen.

Gesellschaft

Der Mensch als Art der Gattung ,,Primaten” ist eine biologische Erscheinungs-
und soziale Lebensform. Die Herren Adam und Robinson Crusoe gab es nicht
als Naturwesen (siehe Thomas Hobbes), sondern nur als intellektuelle Fiktionen
einer vermeintlichen ,Natur®. Gesellschaft (Horde, Gruppe, Familie, Clan, Ge-
meinschaft) dient neben und vor zahllosen anderen Voraussetzungen des Uber-
lebens auch der kommunikativ verbindlichen Vermittlung von Wirklichkeitserle-
ben. ,Nam-Bok, der Liigner” heif3t eine Kurzgeschichte des einst erfolgreichsten
Schriftstellers der Welt, Jack London. Sie entstand, nicht zufallig, zur Zeit einer
(weiteren) Wende der Wirklichkeitswahrnehmung zu Beginn des 20. Jahrhun-
derts. Sie beschreibt auf beispielhafte, anschauliche Weise eine fiktive Begeben-
heit aus der Welt der Globalisierung, deren Begriff damals wohl noch nicht
erfunden war. Die bis ins Spatmittelalter in der Allgemeinbevélkerung Europas
vorherrschende Uberzeugung, in jeder Sekunde des Lebens unter der unmittel-
baren, alles durchdringenden Beobachtung Gottes zu stehen, begriindete eine
Wirklichkeitsvorstellung, welche sich heute nur noch sehr wenigen erschliefit
und bevorzugt in Kulturen und Ideologien gefunden wird, die hierzulande oft
als ,fanatisch am Rande der Geisteskrankheit angesehen werden.

Gesellschaft ist von Anfang an Voraussetzung des (Uber-)Lebens der Art
~homo sapiens“. Menschliche Gesellschaft setzt ein sehr hohes (uns heute als -
was sonst? — evolutionidre Kronung geltendes) Maf$ an Empathie (Einfithlungs-
vermogen in fremde Perspektiven) und Abstraktionsvermogen (Fahigkeit zur
Verallgemeinerung eigener und fremder subjektiver ,Eindriicke“ und Reflexio-
nen) voraus. Dies wiederum ist — neben der Annahme (Vertrauen), der jeweils
~andere” produziere (,denke®) solches in jedenfalls prinzipiell gleicher Weise
wie man selbst — davon abhéngig, dass sich die Individuen auf eine gemeinsame
~Wahrheit® tiber die duflere Wirklichkeit einigen. Das ist — nur beispielhaft -
zwischen dem Erleben der genannten Naturreligionen (Bewegtheit der dufleren
und inneren Natur durch eine Vielzahl von subjektiv-transzendenten Willen)
und dem Narrativ eines als universal-naturgegeben gedachten, kapitalistisch-
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rationalen, ,positiven®, d.h. als ,gemacht und jederzeit veranderbar® voraus-
gesetzten, Regel-Zusammenhangs kaum méglich.

Dies ist eine ,moderne®, aber keineswegs neue Erkenntnis. Uber lange Zeit-
rdume wurden die Unvereinbarkeit und Ungleichzeitigkeit von Wirklichkeiten
schlicht durch Gewalt geldst. An vielen Orten der Welt ist das bis heute so, fallt
den durch Internet und Dauerwirtschaftskrise verwirrten Bewohnern der so
genannten ,westlichen® Welt allerdings mehrheitlich nicht auf. Sie haben viel-
mehr das Menschheitsproblem der Wirklichkeitsverschiebungen kiirzlich als
ganz neue, da sie selbst betreffende Gefahr erkannt. Faszinierenderweise findet
die Diskussion hiertiber meist als solche iiber ,Ideen, ,Werte* und Erlgsungen
statt. Reichtum und Armut kommen in Gestalt eines drohenden eigenen ,Nie-
dergangs® — genauer: geringeren Wachstums - vor.

Demokratie

Im Verstandnis des Grundgesetzes (und des Themas) ist Demokratie die Legi-
timation von Herrschaft durch Mehrheiten von Entscheidungsbefugten durch
ein formales System (,geronnene Macht“, Gewaltmonopol), welches zugleich
auf einer materiellen ,Werte“-Ordnung (Menschenwiirde, Rechtsstaatsprinzip,
Gewaltenteilung) beruht: Artikel 79 Abs. 3 des Grundgesetzes verbindet beides
plakativ.

Der demokratische Legitimitatsanspruch setzt (wie jeder andere) eine ge-
meinsame Wirklichkeits-Vorstellung voraus — sowohl im Sinne einer indivi-
duellen Kommunikationsgrundlage als auch im Sinne eines sozial anerkann-
ten Systems des Generierens von gemeinsamer ,Wahrheit“. Wahrheit ist nicht
dasselbe wie Wirklichkeit, sondern deren vielfach gefilterte, sozial konsentierte
Deutung. Denn Wirklichkeit als ,,analoger®, in der Zeit existierender Ablauf von
Geschehen kann nicht konserviert und wiederholt werden. Sobald sie in der Zeit
versunken ist, existiert sie nur noch als ,Erinnerung®, als subjektive Deutung.
Diese bedarf, um soziale Giiltigkeit zu erlangen, einer hochst komplizierten
kommunikativen Anstrengung, welche allerdings, kulturell vermittelt, seit jeher
durchweg den meisten als ,,naturwiichsig“ und daher emotional und intellektuell
wenig anstrengend erscheint. Dass ,,Stimmen® aus Dornbiischen sprechen, um
der (,wirklichen®) Welt den Weg zu weisen, mag einmal als Wirklichkeit (,Tat-
sache®, ,Wunder®), einmal als metaphorisch-philosophische Eingebung, einmal
als psychopathologisches Symptom verstanden werden.

n
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Gefahr

Die ,Wahrheit® im Sinn einer intersubjektiv verstandenen Vorstellung von Wirk-
lichkeit ist, so sagt die hierzulande allgemeine Ansicht, in den vergangenen vier
Jahrzehnten unter - fiir unsere Verhdltnisse — schweren Druck geraten. Im Jemen
oder im Kongo, in Syrien oder Tibet mag man das anders beurteilen. Man kann
es auch allgemeiner relativieren: Die Globalisierung der wirtschaftlichen und
sozialen Zusammenhange hat die Ungleichzeitigkeit von subjektiver und sozialer
Wirklichkeit nicht erschaffen, sondern nur offenbart und potenziert.

Seit geraumer Zeit — spétestens seit Beginn der Herrschaft des Internets iiber
die soziale Kommunikation der Welt — wird iiber die Bedeutung von ,Wirklich-
keit” und iiber die méglichen Gefahren der Chaotisierung des 6ffentlichen Mei-
nens gesprochen; neben euphorischen Prognosen individueller Freiheitsraume
dominieren erkennbar angstvolle Diagnosen. Vorbehaltlich zahlloser Vorschlage
zum und Bemiithungen um das Einfangen, Zahmen, Steuern und Regeln der iro-
nischerweise ,sozial“ genannten Explosion von affektiv inspirierten, subjektiv
verantwortungsfreien Auflerungen herrscht erkennbar eine Stimmung vor, wel-
che einen anomischen (chaotischen, regellosen) Zustand der 6ffentlichen Kom-
munikation mehr oder weniger direkt mit einem Umbruch der hierzulande in
den vergangenen 400 Jahren herrschenden Weltwahrnehmung in kausalen Zu-
sammenhang bringt: Wehe, wehe!

Das mir gestellte Thema fragt nach ,,Pluralitat von Wirklichkeitswahrnehmun-
gen“ und deren maoglicherweise schadlichen Auswirkungen auf ,Demokratie.
Die Frage hat zwei Gesichter und Voraussetzungen: Sie setzt einerseits eine er-
strebenswerte Substanz von ,Demokratie” voraus; andererseits unterstellt sie —
diagnostisch - eine fiir diese bedrohliche Wirkung intellektueller und emotiona-
ler Verwirrtheit mangels gemeinsamen Wirklichkeits-Fundaments. Mir scheint:
Beide sind evident zutreffend.

Wer Covid-19-Impfungen als jiidische Weltverschworung, Aggressionskriege
als Friedensmissionen, Gewaltexzesse als Erfiillung gottlicher Auftrige oder Hun-
gersnote als Verwirklichung natiirlicher oder ,historisch notwendiger” Gesetz-
mafligkeiten wahrnimmt, orientiert sich in einer ,Wahrheits“-Wahrnehmung,
welche demokratisch legitimierten Regeln widerspricht. Diese Feststellung setzt
die Erkenntnis voraus, dass die Entrechtung (oder gar Ermordung) einer Be-
volkerungsgruppe nicht dadurch Legitimitdt erlangt, dass sie von einer Mehr-
heit beschlossen wird. Dies zu sagen ist nicht eine Ausschlieffung von konkreten
Wahrnehmungs-Inhalten, sondern die Kritik eines formalen Legitimations-
Systems, welches die Geltung von Regeln und die regelgeleitete Relativierung
von subjektiven Erkenntnissen zur Grundlage hat, unter dem Vorbehalt einer
iibergeordneten, vorpositiven Deutung.

Vereinfacht: Zwischen dem Postulat, Wirklichkeits- und Wahrheits-Erkenntnis
miisse, um soziale Legitimitat erlangen zu kénnen, im gleichberechtigten Dis-
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kurs aller entstehen, und der Annahme, die Wirklichkeit und die aus ihr folgen-
den Entscheidungen seien eine Frage der Gestaltung durch Definitionsmacht,
gibt es kaum einen Kompromiss, da beides auf unterschiedlichen Ebenen statt-
findet: Beide Annahmen existieren gar nicht als Alternativen auf derselben be-
grifflichen und systematischen Ebene. Magisches und rationales Wirklichkeits-
Erkennen sind kategorial, nicht anekdotisch unterschieden: Ein Fahrrad ist
weder ein Flugzeug ohne Fliigel noch ein Auto ohne Motor.

Schlussfolgerungen

Ist ,Pluralitdt” eine Gefahr? Die mir gestellte Frage ist so voraussetzungsvoll und
vielschichtig, dass sie kaum eindeutig beantwortet werden kann. Ich mochte
unterscheiden: Soweit — beispielsweise — die Meinungen dariiber auseinander-
gehen, ob Impfungen gegen Viruserkrankungen empfehlungswert seien, ist das
letztlich so belanglos wie der Streit dariiber, welcher Fufballverein der beste sei.
Soweit aber abweichende Ansichten dariiber gemeint sind, ob Covid-19 ein Zei-
chen des Wirkens des Satans in der Welt oder ein 6kologisches Alarmzeichen sei,
ist es selbstverstandlich hochgradig bedrohlich fiir einen sozialen ,Wahrheits*-
Konsens, der die spezifische (hier: , freiheitlich-demokratische®) Legitimitit von
Herrschaft erst moglich macht.

Die Erkundigung, ob die derzeitige Kakophonie des 6ffentlichen Wirklichkeit-
Erkennens geféhrlich fiir die politische Struktur der Bundesrepublik sei, beant-
worte ich daher eindeutig mit ,Ja“ Dabei sollte in der Analyse und Bewertung
aber zwischen Wirklichkeit (auf8erer Realitdat) und Wahrheit (kommunikativer
Ubereinkunft) unterschieden werden, auch wenn dies nur als Hilfskonstruktion
erforderlich ist.

Da Demokratie - im Zusammenhang von Art. 79 Abs. 3 Grundgesetz — keine
leere Hiille, sondern die Essenz materieller historischer Erfahrungen ist, gefahr-
det eine soziale ,Wirklichkeits“-Definition, welche die Wahrheit dieser Erfahrun-
gen unter den Vorbehalt ihrer Vereinbarkeit mit jeweils aktuellen (herrschafts-)
politischen Narrativen stellt, die ,,freiheitlich-demokratische Gesellschaft® (Titel)
in hohem Mafi. Dieser Befund ldsst am Ende die Frage offen, welchen Inhalt das
Attribut ,freiheitlich-demokratisch® unter den Géttern und Menschen haben
soll.
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Was bedeutet
Religionsfreiheit heute?

5 Das Toleranzgebot muss sich in eine aktive Anerkennung von Religionen als Teil der
gesellschaftlichen Diskussion verwandeln. Religionen kdnnen zur Reproduktion demokra-
tischer Werte beitragen, sofern sie sich in den 6ffentlichen Diskurs einbringen und ihre Po-
sitionen rational begriinden. Religionen sind kulturelle Traditionsspeicher, enthalten aber
nicht automatisch nur positive Werte (z.B. Antijudaismus oder Geschlechterungerechtig-
keit). Eine funktionierende Demokratie braucht soziale Gleichheit; sonst bleibt sie eine Herr-
schaft der Vermégenden. Die neoliberale Schwachung von Solidaritdt und Gleichheit hat
den Aufstieg rechter Ideologien begtinstigt. Demokratische Krafte sollten weniger emport
reagieren, sondern konkrete Losungen zur Starkung der staatsbirgerlichen Gleichheit ent-
wickeln. Religionsgemeinschaften sollten sich aktiver in den gesellschaftlichen Diskurs zur
Verteidigung der Demokratie einbringen.

£ Offentlicher Diskurs, demokratische Werte, Neoliberalismus, Solidaritt, rechte Ideo-
logien

&L Dr. Gregor Gysi ist seit 1971 als Rechtsanwalt tatig. Ende 1989 bis Januar 1993 war er Vor-
sitzender der PDS. Er gehort dem Bundestag seit 1990 (mit einer Unterbrechung zwischen
2002 und 2005) als direkt gewahltes Mitglied an und war von 1990 bis 2001 und von 2005 bis

2015 Vorsitzender der Fraktion der PDS bzw. der Linken. Von 2016 bis 2019 war er Prasident
der Europaischen Linken.

Ich bin weder Theologe noch Philosoph. Damit sind die beiden Berufe, von
denen aus einigermaflen professionell tiber den Glauben und Gott, tiber die
Bedeutung von beidem fiir die moderne Gesellschaft gesprochen werden kann,
schon einmal nicht meine. Manchmal jedoch zieht es auch Juristinnen und Ju-
risten zur Philosophie, da ja immer wieder kritisch hinterfragt werden sollte,
was das Wesen des Rechts und des Staates ist. Das mag fiir das juristische All-
tagsgeschift nicht so relevant erscheinen; am ehesten sind noch die Richterin-
nen und Richter gendtigt, ab und zu darauf zu rekurrieren. Und auch da reicht
es meist vollig, wenn sich diese Fragestellung auf das Wesen der freiheitlich-
demokratischen Grundordnung (fdGO) gleich wieder einengt. Umso besser
ist es, wenn es dann doch einige Juristinnen und Juristen gab und gibt, die das
Feld der Rechtsphilosophie aufsuchen, um eben prinzipielle Fragen zu erdrtern.
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Nun stellt sich sofort die Frage, was ausgerechnet die politische Philosophie
oder Rechtsphilosophie zum Thema Religion beitragen soll in Zeiten des moder-
nen Staates. Wir leben schlieSlich nicht mehr im Mittelalter und haben jene Auf-
klarungs- und Modernisierungsprozesse hinter uns, die den republikanischen
Staat hervorbrachten, der auf Prinzipien basiert, die gerade nicht religioser Art
sind. Und hier muss ich das sogenannte Bockenférde-Theorem anfithren. Eine
wichtige These von Ernst-Wolfgang Bockenforde lautet, dass der moderne de-
mokratische Staat auf Ressourcen angewiesen ist, deren Reproduktion er nicht
erzwingen kann. Das schliefSt nicht aus, dass er deren Reproduktion durch Po-
litik glinstig oder ungiinstig beeinflussen kann. Wir erleben gerade angesichts
einer handfesten Krise der Demokratie in vielen europiischen Staaten, der Bun-
desrepublik Deutschland inklusive, und in den USA, was es bedeuten kann,
wenn derartige Ressourcen angegriffen werden. Nur um welche handelt es sich
und was hat das mit der Religion zu tun?

Dazu mochte ich auf das Toleranzprinzip bzw. Neutralitdtsgebot in religio-
sen und weltanschaulichen Fragen zuriickgreifen. Dieses Gebot spielt in allen
republikanischen Verfassungen eine wesentliche Rolle. Ob jemand Atheist oder
nichtgldubig ist, ob jemand einer christlichen Konfession oder anderen Religion
angehdrt — all das darf fiir den Staat keine Rolle spielen, es darf die Gleichheit
der Staatsbiirgerinnen und Staatsbiirger hinsichtlich ihrer Rechte nicht einmal
tangieren. Hier méchte ich auf eine Ungereimtheit hinweisen. Hervorgegangen
ist der moderne republikanische Staat aus Aufklarungs- und Modernisierungs-
prozessen. Wichtige Anst6fe waren die demokratischen Revolutionen des spa-
ten 18. und des 19. Jahrhunderts sowie die Revolutionen gegen Ende des Ersten
Weltkrieges. Die Aufkldrung, die den modernen Staat geistig ausbuchstabierte,
hatte jedoch immer eine religionsskeptische bis antireligiose Schlagseite. Ein
Kklassischer Aufklarer hat vermutlich im Toleranzgebot hochstens ein pragmati-
sches Zugestandnis an etwas gesehen, das er eigentlich ablehnte. Vielleicht hat
der Aufklérer sich das Toleranzgebot wie folgt zurechtgelegt: Damit der Aufkldrer
mit seinen Ansichten in Ruhe gelassen werden konnte, tolerierte er etwas, was
er der Sache nach ablehnte.

Da ich als Linker eigentlich auch heute der Aufklirung zuneige, muss ich
mir die Frage stellen: Ist in der republikanischen Verfassung ein Zugestandnis
an etwas angeblich Unverniinftiges eingebaut, das aus lediglich pragmatischen
Griinden toleriert wird? Ich konnte allerdings auch umgekehrt fragen: Wenn
die republikanische Verfassungsordnung verniinftig ist, sollte das dann nicht
auch fiir das Neutralitdtsgebot gelten? Wenn es sich bei der Neutralitét in welt-
anschaulichen Fragen um etwas Verniinftiges handelt, schligt dann die Ver-
nunftannahme nicht auch auf das durch, was da in der Sache konkurriert, also
auch auf die Weltanschauungen, die Religionen inklusive? Jiirgen Habermas, der
natiirlich weniger grob argumentiert, wiirde diese Frage im Prinzip bejahen. Im
Hinblick auf die Bockenférde-These hiefie das, dass auch Religionen eine Rolle

15



Gregor Gysi

16

bei der Reproduktion der Voraussetzungen demokratischer Verfassungsstaaten
spielen konnten. Auf diese Weise wird die Distanz erkennbar, die zur klassischen
Aufklarung eingenommen werden sollte. Zwischen der Aufkldrung und uns ist
nicht einfach nur Zeit vergangen, es ist auch eine Kritik erfolgt, die spétestens
mit Hegel einsetzte. Obwohl anderen Traditionslinien zugehorig, gehéren so-
wohl Bockenforde als auch Habermas zu den Erben Hegels bzw. seiner Frage-
stellungen, die nicht zufillig viel mit Religion und Aufklarung sowie mit Moder-
nisierung und Entfremdung zu tun haben.

Nur wenn das, was in religidsen Uberzeugungen formuliert wird, irgend-
einen Vernunftanteil hat, haben sie auch einen wissensahnlichen Status. Den zu
prézisieren, muss ich den Philosophinnen und Philosophen iiberlassen. Was das
jedoch fiir uns praktisch heif3t, wire zu erértern. Und in der Praxis geht es — zu-
mindest in der Demokratie — nicht zuletzt um die Offentlichkeit, die 6ffentliche
Diskussion von Angelegenheiten 6ffentlichen Interesses.

Aus einer offentlichen Debatte zu Gegenstanden von offentlichem Interesse
wiren religiose Uberzeugungen nicht nur nicht zu verbannen, sie bediirfen einer
Anerkennung und Akzeptanz als einer mdglichen Quelle normativer Uberzeu-
gungen. Diese Annahme scheint mir plausibel, denn Religionen sind kulturelle
Traditionsspeicher und konnten so einiges beitragen. Das Toleranzgebot muss
sich hinsichtlich 6ffentlicher Debatten in ein Akzeptanz- und Anerkennungs-
gebot verwandeln. Freilich muss den Gldubigen wie auch den Nichtgldubigen
dabei einiges abverlangt werden. Von einem Nicht- oder Andersgldaubigen kann
nicht erwartet werden, dass er eine normative Aussage ohne weiteres nur deshalb
akzeptiert, weil sie durch den Glauben des Sprechers impliziert wird. Ein wenig
mehr Begriindung, moglichst ohne Rekurs auf die Selbstverstandlichkeit des
eigenen Glaubens, muss abverlangt werden diirfen. Eine Ubersetzungsleistung
in eine moglichst weltliche Sprache wire schon notig. Aber auch die Nicht- und
Andersgldubigen miissen sich der vermeintlichen Zumutung aussetzen, dass das
durch einen Glauben, der nicht der ihre ist, Implizierte dennoch diskussions-
wiirdig sein kann.

Natiirlich sind nicht alle Uberzeugungen, die durch Tradition geheiligt sind,
deshalb schon akzeptabel. Ich weise hier auf ein drastisches Beispiel hin: den re-
ligiosen Antijudaismus, der sich im Protestantismus noch einmal verstarkte und
so eine Basis fiir den morderischen Antisemitismus der Nazis wurde. Die Abra-
hamitischen Religionen haben die Vorstellung einer Geschlechtergerechtigkeit
nicht gerade beférdert. Also auch fiir die uns vertrauten Traditionen gilt, dass sie
nicht immer gleich etwas Gutes sein miissen. Auch waren die Kirchen lange Zeit
Stiitzen der herrschenden Ordnung. Das ist einer der Griinde, weshalb die Auf-
kldrung ihre Skepsis bis Feindseligkeit gegeniiber der Religion an den Tag legte.

Gegen diese Religionsskepsis der Aufklarung ist darauf zu beharren, dass
Wertvorstellungen, gerade wenn sie kritisch diskutiert werden und in der Dis-
kussion sich bewdhren konnen, wichtig fiir die Stabilitat einer Gesellschaft sind,
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einer demokratischen erst recht. Dazu mochte ich erneut auf das Bockenforde-
Theorem zuriickkommen. Bockenforde selbst wie auch andere Rechtsphiloso-
phen sahen im Sozialstaat eine wichtige Bedingung des Funktionierens demo-
kratischer Verfassungen. Die Rechtsgleichheit ist zwar immer eine formale. Das
liegt an der Natur des Rechts. Die Rechtsgleichheit darf sich nicht auf eine for-
male Gleichheit beschranken. Dann wird aus dem Staat, auch aus der Demo-
kratie, blole Klassenherrschaft. Den Staat, die Gerichte insbesondere, kdnnen
dann nur die Vermdgenden zur Durchsetzung ihrer Interessen nutzen. Eine
soziale Demokratie bejaht den Rechtsstaat, sie zielt jedoch auf die Schaffung
von Bedingungen, in der sich aus formaler Gleichheit reale Gleichheit gestalten
lasst. Gefahrdet ist die Demokratie immer dann, wenn eine ,kritische Masse“ an
Menschen glaubt, dass sie nicht wirklich zur Gesellschaft dazugehoren, wenn sie
sich ausgegrenzt fithlen. Ob aus der Erfahrung grofier Ungerechtigkeit ein po-
litisches Eintreten fiir die soziale Demokratie und ihre Stirkung wird oder ob
daraus eine zynische Skepsis oder Verneinung der Demokratie wird, ist auch
abhéngig von den hegemonialen kulturellen Wertvorstellungen, Menschen- und
Gesellschaftsbildern. Hier machen Neurechte und Neonazis gerade Punkte. Dass
sie das konnen, hangt auch mit dem Neoliberalismus zusammen, der Ideen wie
Gleichheit aller oder Solidaritdt erheblich geschwicht hat.

Wenn ich jetzt zum ,Wir" ibergehe, ist das keine Schludrigkeit! Wir miissen
damit Schluss machen, uns tiber die Provokationen der AfD und anderer Rechts-
radikaler einfach nur zu empdren. Diese Leute verfolgen Strategien der politisch-
ideologischen Raumgewinnung. Und sie sind dabei erfolgreich. Die Demokratie,
die wirklich schwer angeschlagen ist, kann nur gewinnen, wenn die Bedrohungs-
gefiithle der Menschen positiv aufgenommen werden, wenn also an realen, nicht
fiktiven, Losungen gearbeitet wird, die die staatsbiirgerliche Gleichheit starken.
Dann konnen auch wieder Wertvorstellungen gestarkt werden, die zur Demo-
kratie passen, diese auch stiarken. Daher wire es auch im Interesse von Religions-
gemeinschaften, sich in die Diskussion um die Voraussetzungen einer starken
Demokratie noch intensiver einzubringen.
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Passend zum Thema

Religionsfreiheit im
liberalen Rechtsstaat

Marco Schendel
Religionsfreiheit im liberalen
Rechtsstaat

e Systematische Uberlegungen im Blick auf
Kant, Lessing, Mendelssohn und Hegel

Die Religionsfreiheit ist ein klassisches Menschenrecht und kon-
stitutiver Teil des liberalen Rechtsstaats. Sie garantiert, dass jeder
Mensch frei nach seinen religiosen und weltanschaulichen Uber-
zeugungen leben kann. Von ihrer Uberzeugungskraft scheint die
Religionsfreiheit allerdings stark eingebiif3t zu haben. Selbst manche
Liberale stellen das Recht mittlerweile offen infrage. Vor diesem
Hintergrund arbeitet Marco Schendel die Konzeption der Religions-
freiheit ideengeschichtlich und systematisch heraus. Aus seiner
philosophischen Perspektive, die er in Auseinandersetzung mit Kant,
Lessing, Mendelssohn und Hegel gewinnt, zeigt sich die Religions-
freiheit — entgegen aktuellen Infragestellungen - als ein kohérentes,
universales Menschenrecht.
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Ulrich H. J. Kortner

Religion und Populismus

Zur Kritik unterkomplexer Populismuskritik
in Theologie und Kirche

[l DieKirchen in Deutschland positionieren sich klar gegen Rechtspopulismus und Rechts-
radikalismus, namentlich gegen die AfD. So berechtigt die Einspriiche grundsétzlich sind,
ist es jedoch ratsam, die Art und Weise, in der Kritik am Populismus getibt wird, sorgfaltig
zu prifen. Wie es namlich eine allzu pauschale Verwendung des Populismusbegriffs gibt,
so auch einen unterkomplexen Antipopulismus, der seinerseits populistische Ziige tragen
kann. Gefordert ist nicht nur eine neue politisch-ethische, sondern letztlich auch eine neue
theologische Streitkultur Gber den Kern und Grund des christlichen Glaubens.

# Rechtspopulismus, Populismuskritik, Mehrheitsrechte, Minderheitenrechte, Identitt,
Ressentiment

&L Dr.Dr.h.c.Dr.h.c. Ulrich H.J. Kértner ist Ordinarius fiir Reformierte Theologie an der
Evangelisch-Theologischen Fakultat der Universitat Wien. Einer seiner Arbeitsschwerpunkte
liegt auf dem Gebiet der theologischen Ethik, insbesondere der Sozialethik sowie der Medi-
zin- und Bioethik.

Die Kirchen in Deutschland haben sich dem Kampf ,,gegen Rechts® verschrie-
ben. Konkret argumentieren sie, weshalb die Uberzeugungen der rechtspopu-
listischen und in Teilen rechtsextremen AfD mit den Grundiiberzeugungen
des christlichen Glaubens und seines Menschenbildes im Widerspruch stehen.
Entsprechende Einlassungen kommen nicht nur von kirchenleitenden Einzel-
personen, sondern auch von Gremien wie der Deutschen Bischofskonferenz
und evangelischen Landessynoden. Im Vorfeld der Landtagswahlen 2024 in
Thiiringen, Sachsen und Brandenburg wurde von kirchlicher Seite eindringlich
vor der Wahl der AfD gewarnt. Die Evangelische Kirche Berlin-Brandenburg-
schlesische Oberlausitz dnderte im Juni 2024 das Altestenwahlgesetz und schuf
damit die rechtlichen Voraussetzungen fiir den Ausschluss von AfD-Politikern
aus kirchlichen Amtern. Ein Pfarrer, der bei der Kommunalwahl in Quedlinburg
als parteiloser Kandidat fiir die AfD antrat, wurde vom Dienst suspendiert. Au-
Berdem wurde gegen ihn von der Evangelischen Kirche in Mitteldeutschland
ein Disziplinarverfahren eingeleitet. Der Préasident der Diakonie Deutschland
erkldrte im April 2024 in einem Interview, wer sich fiir die AfD einsetze, sei als
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Mitarbeiter in der Diakonie nicht mehr tragbar. Auch das Verhiltnis der katho-
lischen Kirche zur AfD war seit ihrer Griindung distanziert. Seitdem sich die
Partei zunehmend radikalisiert hat, ist die Kirche noch stirker auf Distanz ge-
gangen. Bereits im Februar 2024 hat die Deutsche Bischofskonferenz erklart, fiir
Christen sei die AfD nicht wéhlbar.

Umgekehrt geht aber auch die AfD auf Distanz zu den Kirchen. Zwar gibt es in
der Partei eine {iberkonfessionelle Vereinigung mit dem Namen ,,Christen in der
AfD*, deren Mitgliederzahl allerdings gering sein soll. Auch erkldrt die Partei,
das Christentum sei eine pragende Kraft der deutschen Leitkultur. Gleichzeitig
wird aber den Kirchen vorgeworfen, sich mit ihrer Agenda in Sachen Migration
und Asyl, Klimaschutz und Genderfragen zunehmend von den Kirchenmit-
gliedern zu entfremden. Die AfD beansprucht auch gegeniiber den Kirchen und
ihren Eliten fiir ,,das Volk®, in diesem Fall fur das Kirchenvolk, an der Basis zu
sprechen und hat fiir den religionsdemographischen Wandel eine recht schlicht
anmutende Erklarung, die den Riickgang der Mitgliederzahlen mit dem politi-
schen Agieren der Kirchen und ihrer Reprisentanten begriindet.

In ihrer Abgrenzung von der AfD spitzt sich die Auseinandersetzung der Kir-
chen mit dem Phdanomen des Rechtspopulismus zu, der lingst ein gesamteuro-
péisches Phdnomen ist, aber auch in Landern wie den USA oder Brasilien eine
politische Kraft ist. Dabei treten die Kirchen auflerhalb Deutschlands keines-
wegs immer so entschieden gegen den Rechtspopulismus auf. In Osterreich, wo
die zunehmend rechtsextreme FPO eine Vorreiterrolle fiir den Aufstieg rechts-
populistischer Parteien spielt, gibt es zwar von den Kirchen deutliche Kritik an
fremden- und migrationsfeindlichen Aussagen, an jeder Form von gruppenbezo-
gener Menschenfeindlichkeit, von Rassismus, Islamfeindlichkeit und Diskrimi-
nierung von Menschen aufgrund ihrer sexuellen Orientierung. Offentliche Kritik
wird auch geduflert, wenn es zur Vereinnahmung religiéser Symbole seitens der
FPO kommt, so etwa, als der damalige Parteiobmann Heinz-Christian Strache
auf einer Wahlkundgebung vor dem Stephansdom ein Kreuz in der Hand hielt
und gegen den Islam in Osterreich polemisierte. Kritische Stimmen meldeten
sich auch aus dem kirchlichen Raum zu Wort, als die FPO in Anspielung auf
das Vaterunser plakatierte: ,Euer Wille geschehe®. Jedoch betonen die Kirchen
weiterhin ihre Aquidistanz zu allen Parteien, also auch gegeniiber der FPO. Un-
vereinbarkeitsklauseln wie in Deutschland kennt man bislang in den Osterrei-
chischen Kirchen nicht.

Noch weniger ausgeprégt ist die Abgrenzung der Kirchen gegen iiber dem
Nationalismus und Rechtspopulismus Viktor Orbans und seiner Fidesz-Partei
in Ungarn. Der Ministerpréasident und seine Politik finden Riickhalt in weiten
Teilen der Kirchen. Der reformierte Bischof Zoltan Balag war mehrere Jahre Mi-
nister in der Regierung Orban. Er trat zwar von seinem Amt als leitender Bischof
der Reformierten Kirche Ungarns zuriick, nachdem seine Verstrickung in die
Begnadigung eines wegen Beihilfe zu Sexualstraftaten an Minderjahrigen Ver-
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urteilten publik wurde, ist aber weiterhin Bischof der reformierten Ditzese Du-
namellék. Zwar gibt es kritische Stimmen nicht nur in der lutherischen, sondern
auch in der reformierten Kirche gegen den offiziellen Kurs der Kirchenleitungen.
Dass die Kirchen aber nicht offen gegen Orban und seine Politik Stellung bezie-
hen, liegt offenbar nicht nur an ihrer finanziellen Abhéngigkeit vom Staat — es
gibt in Ungarn keine Kirchensteuern, aber staatliche Zuwendungen -, sondern
auch daran, dass Kirchenmitglieder und Verantwortliche mit dem Amalgam von
Christentum und Nationalismus sympathisieren.

Auf diese gesamteuropdische Gemengelage hinzuweisen, bedeutet nicht, die
Berechtigung der Einspriiche deutscher Kirchen gegen Rechtspopulismus und
Rechtsradikalismus in Frage zu stellen. Gleichwohl ist es ratsam, die Art und
Weise, in der Kritik am Populismus geiibt wird, sorgfiltig zu priifen. Wie es
ndmlich eine allzu pauschale Verwendung des Populismusgbegriffs gibt, so auch
einen unterkomplexen Antipopulismus, der seinerseits populistische Ziige tra-
gen kann.

Anstelle von reflexhaftem Antipopulismus gibt es die Forderung nach fundier-
ter Populismuskritik. Die beiden katholischen Religionspadagogen Jan-Hendrik
Herbst und Andreas Menne sehen darin richtigerweise auch eine Aufgabe re-
ligioser Bildung.! Eine fundierte Populismuskritik untersucht sorgfaltig die
Griinde, die populistische Parteien und Parolen fiir Teile der Bevélkerung und
der Wihlerschaft so attraktiv machen, auch wenn sie die differenzierte Kritik von
den Losungen distanziert, die populistische Parteien fiir Probleme wie irreguldre
Migration, soziale Ungleichheiten, Missstdnde im Bildungs- und Gesundheits-
wesen oder das Gefiihl einer mangelnden Beheimatung im eigenen Land ma-
chen. Es gibt freilich auch Beispiele fiir eine unterkomplexe Populismuskritik,
wenn etwa auf populistische Parolen und Parteien mit herablassenden Attitiiden
und einer vollig undifferenzierten Wahrnehmung reagiert wird.

Zwar ist es durchaus christlich geboten, gegeniiber fremdenfeindlichen, rassis-
tischen und demokratiefeindlichen Positionen im Wahlprogramm oder von Par-
teifunktiondren klar Position zu beziehen. Reflexhafte Aktionen ,gegen Rechts®
wie die Initiative ,Unser Kreuz hat keine Haken®, mit denen Parteimitglieder
und Sympathisanten unterschiedslos als verkappte oder offene Nazis denunziert
werden, sind in dieser Pauschalitét jedoch unsachlich und politisch kontrapro-
duktiv. Auch mit dem Rassismusvorwurf sollte sorgsam umgegangen werden.
Er wird bisweilen gezielt in denunziatorischer Absicht eingesetzt, um sich einer
differenzierten Auseinandersetzung in politischen Sachfragen zu entziehen und
sich gegen Kritik an der eigenen Position zu immunisieren.

Blofle Ausgrenzung und Achtung werden populistische Parteien wie die AfD
oder die dsterreichische FPO weiter stirken. IThre Wahlerfolge werden gern mit

1 Vgl. J.-H. HErBST/A. MENNE, Vox populi vox dei? Theoretische Anhaltspunkte fiir religiose
Bildung in populistisch aufgeladenen Zeiten, in: Theo-Web 19 (2020), 167-182.
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Abstiegsangsten einkommensschwacher Schichten erklart. Rechtspopulistische
Parteien finden aber auch unter Angehorigen der Mittelschicht und in Aka-
demikerkreisen Anhédnger. Es wire zu einfach, den Aufstieg der AfD einseitig
als Resultat 6konomischer Konflikte zu interpretieren. Ginge es nur um mehr
Gerechtigkeit in 6konomischer Hinsicht, miisste die SPD von Wahlerfolg zu
Wabhlerfolg eilen.

Der Konflikt um die deutsche und europdische Migrationspolitik ist nicht nur
ein Stellvertreterkrieg fiir 6konomische Verwerfungen: fiir weiterbestehende
Einkommensunterschiede zwischen Ost- und Westdeutschland, héhere Arbeits-
losigkeit und einen schwachen Mittelstand in Ostdeutschland. Es geht auch
nicht nur darum, dass sich einkommensschwiéchere Schichten im Verteilungs-
kampf um die Ressourcen des Sozialstaats in Konkurrenz zu den 2015/16 ein-
gewanderten Fliichtlingen und Migranten sehen — ob zu Recht oder nur sub-
jektiv empfunden, sei an dieser Stelle offengelassen. Es handelt sich vielmehr
auch um einen kulturellen Konflikt, was sich daran zeigt, dass es keineswegs nur
unter Biirgergeld-Empfangern und Menschen mit niedrigem Einkommen oder
in prekidren Arbeitsverhdltnissen, sondern auch in besser situierten Schichten
der Gesellschaft Menschen gibt, die sich kulturell marginalisiert fithlen. Begriffe
wie Identitdt, Heimat und Leitkultur stehen fiir kulturelle Werte, denen ein ei-
genstindiger, von der Okonomie unabhingiger Wert beigemessen wird.

Eine Frage, die in diesem Zusammenhang durch die Globalisierung und die
Zunahme von Migration an Schérfe gewinnt, ist das Verhiltnis von kulturellen
Mehrheitsrechten und Minderheitsrechten, das in einer offenen Gesellschaft
Gegenstand bestdndiger Aushandlungsprozesse ist. Rechtspopulistische Parteien
sind freilich an solch einem Aushandlungsprozess nicht interessiert. Sie vertreten
eine Politik und Moral des Ressentiments, deren politische Logik dem Schema
von Freund und Feind folgt, das der deutsche Staatsrechtler Carl Schmitt, der
sich fiir den Nationalsozialismus engagierte, zum Grundmodell alles Politischen
erkldrt hat. In der Sprache der modernen Sozialwissenschaften gesprochen folgt
die Politik des Rechtspopulismus der scharfen Logik von Inklusion und Exklu-
sion von Einzelnen und ganzen Menschengruppen, die im Extremfall zu recht-
losen Objekten degradiert und auf ihr nacktes Leben reduziert werden, wie es
der italienische Philosoph Giorgio Agamben in seinem Hauptwerk Hormo sacer
(2002) beschreibt.

Die Logik von Inklusion und Exklusion wird auch im Umgang mit politi-
schen Gegnern betrieben, verbunden mit einem demagogischen Missbrauch
von Moral als politischer Waffe. Es sind gerade rechtspopulistische Parteien wie
FPO oder AfD, die sich als Partei der Anstindigen und Sauberminner gerieren
und politische Auseinandersetzungen zu moralischen erkldren, indem politische
Gegner als ,Verriter” bezichtigt oder Asylsuchende pauschal als Kriminelle dif-
famiert werden.



Religion und Populismus

Das demokratiepolitische Problem besteht freilich darin, dass auf die rechts-
populistische Exklusionsrhetorik von demokratischen Kriften ihrerseits mit Ex-
klusion reagiert wird. Stehen auf der einen Seite die selbsternannten ,anstin-
digen Deutschen®, Schweizer oder Osterreicher, so auf der anderen Seite die
~anstandigen Demokraten®. Auch sie konstruieren ein Wir, das kollektiv gegen
die anderen steht: gegen die ,Nazis®, die ,Faschisten®, die ,Rassisten, das ,Pack®
(Sigmar Gabriel). Widerspriichlich ist diese Haltung jedenfalls dann, wenn Par-
teien wie die FPO oder die AfD nicht verboten sind und daher in den Parlamen-
ten vertreten sein diirfen. Systemtheoretisch betrachtet finden vom politischen
Mainstream ausgeschlossene Positionen auf dem Weg populistischer Parteien
ihren Weg zuriick in das System, das sie freilich ihrerseits auf widerspriichliche
Weise fiir sich nutzen und zugleich bekdmpfen wollen.

Gerade die Kirchen sollten das Gesprach mit den Menschen suchen, und zwar
nicht etwa nur, um ihnen in der Manier von Besserwissern ihre vermeintlich
vollig unbegriindeten Angste auszureden, sondern um ihnen auf Augenhéhe zu-
zuhoren und mit ihnen iiber ihr Verstdndnis dessen, was christlich und christ-
licher Glaube ist, ins Gespréch zu kommen. Es geht nicht nur um Probleme der
kulturellen Identitat, von Mehrheits- und Minderheitsrechten, sondern auch um
theologische Grundfragen im Bereich der Dogmatik.

Zur Fliichtlings- und Migrationskrise sollte theologisch wohl noch mehr zu
sagen sein, als in biblizistischer Manier immer nur das Gleichnis vom barmher-
zigen Samariter (Lk 10,29-37) oder vom Weltgericht (Mt 25,30-48) zu zitieren.
Auffallig ist auch, dass sich die Kirchen mit dem politischen Islam lingst nicht
so entschieden auseinandersetzen wie mit der AfD und dem Rechtspopulismus.
Auch ist darauf hinzuweisen, dass sich beim Thema Antisemitismus extremis-
tische Tendenzen gleichermaflen in rechten, linken und muslimischen Milieus
manifestieren.

Last but not least ist es erstaunlich, mit welcher Vehemenz die Kirchen einer-
seits gegen den Rechtspopulismus auftreten, sich zum 2024 neu gegriindeten
Biindnis Sahra Wagenknecht (BSW) und seinem hybriden links-konservativen
bzw. links-autoritiren Populismus? jedoch in erklarungsbediirftiges Schweigen
hiillen. Das erstaunt umso mehr, als der ehemalige Leiter des Amtes der VELKD
und Vizepriasident im Kirchenamt der EKD Horst Gorski sich offentlichkeits-
wirksam im BSW engagiert hat, ebenso auch der Staatssekretér im Justizminis-
terium von Mecklenburg-Pommern und Mitglied der EKD-Synode Friedrich
Straetmanns. Ist das Verhalten der EKD so zu verstehen, dass der Populismus
einer Sahra Wagenknecht, ehedem eine bekennende Kommunistin und weiter-
hin Moskau ergeben, demokratiepolitisch und theologisch betrachtet weniger
bedenklich als der Populismus von rechts ist? Dartiber wire doch wohl ein of-

2 Vgl.]. PH. THOMECZEK, Biindnis Sahra Wagenknecht (BSW): Left-Wing Authoritarian - and
Populist? An Empirical Analysis, in: Politische Vierteljahresschrift 65 (2024), 535-552.
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fener Streit zu fithren. Der Debatte auszuweichen, hiel3e, die Uberzeugungskraft
der eigenen Positionierung ,gegen Rechts® zu mindern.

Manche Wortmeldungen aus der evangelischen Kirche gegen die AfD - so
zum Beispiel eine Argumentationshilfe der Evangelischen Kirche im Rheinland
vom Juni 2024° — kranken daran, dass sie mit scheinbar unumstof3lichen und
biblisch begriindeten theologischen Argumenten gegen Positionen argumentie-
ren, die noch bis vor gar nicht so langer Zeit zum kirchlichen Mainstream zahl-
ten. So lautet einer der Vorwiirfe, die AfD vertrete ein reaktiondres Frauenbild,
das mit dem christlichen Glauben unvereinbar sei. Die traditionelle Ehe und
Familie als Keimzelle der Gesellschaft zu bezeichnen, sei Nazi-Jargon. Zuriick-
gewiesen wird auch die Position, Abtreibungen sollten die absoluten Ausnahmen
bleiben und keinesfalls zu einem Menschenrecht erklart werden. Nun tritt die
EKD neuerdings in der Auseinandersetzung um die kiinftige Ausgestaltung des
Abtreibungsrechtes in Deutschland fiir die Abschaffung des § 218 StGB in seiner
bisherigen Fassung ein. Sie tut das aber mit héchst umstrittenen - und {iberhaupt
erst im Verlauf der Diskussion nachgeschobenen - theologischen Argumenten,
die sich im offenen Widerspruch zu allem befinden, was die evangelische Kirche
in der Vergangenheit zum Schutz des vorgeburtlichen Lebens vertreten hat. Dass
Abtreibung ein Menschenrecht sei, wie jiingst in Frankreich kodifiziert, steht
zur bisherigen Position der evangelischen Kirche, die sie bei allen bestehenden
Differenzen im Einklang mit der romisch-katholischen Kirche vertreten hat, im
Dissens.

Die theologische Fragwiirdigkeit der von der EKD neuerdings vorgebrachten
Argumente soll hier nicht weiter diskutiert werden. Solche Geschiitze ,gegen
Rechts“ aufzufahren, wihrend man tber den links-konservativen Populismus
des BSW kein Wort verliert, beschidigt die Glaubwiirdigkeit kirchlicher Popu-
lismuskritik. Was nottut, ist nicht nur eine neue politisch-ethische, sondern auch
eine neue theologische Streitkultur {iber den Kern und Grund des christlichen
Glaubens.

3 Text unter https://ev-akademie-rheinland.ekir.de/wp-content/uploads/sites/7/2024/06/Argu
mentationshilfe-AfD_kurz.pdf. Aufgerufen am 10.10.2024.
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Christentum und
Rechtspopulismus

Einige Anmerkungen zu einer politischen
Theologie der Demokratie

[E Der vorliegende Beitrag widmet sich dem Verhiltnis von Christentum und Populismus.
Grob gefragt: Sind Christen keine Populisten? Die These ist, dass die christliche Bildung
sowie die Praxis des christlichen Glaubens in den institutionellen Formen der Kirche zur
Immunisierung gegeniiber den Versuchungen populistischen Denkens beitragen kdnnen.
In den christlichen Bildungs- und Lebenswelten findet sich eine Reihe von Gegenmitteln
gegen die demokratieschadigenden Wirkungen des Populismus. Sie bieten mithin ein Re-
servoir an kulturellen Voraussetzungen, von denen der freiheitliche Verfassungsstaat lebt.

& Demokratie, Populismus, politische Theologie, Christentum, Institutionen

SX Dr. Oliver W. Lembcke ist Professor fiir Politikwissenschaft mit dem Schwerpunkt Po-
litische Theorie an der Ruhr-Universitat Bochum. Zu den Gegenstdanden seiner Forschung
gehoren v.a. die Demokratietheorie, das Verhaltnis von Politik und Recht sowie die Ideen-
geschichte der Neuzeit.

Seit einiger Zeit wichst die Sorge um den Zustand der Demokratie — gerade mit
Blick auf den Osten. Denn in den Wahlen der vergangenen Jahre scheint die
Grenze, die die beiden deutschen Staaten wihrend des Kalten Krieges getrennt
hat, wieder auf und teilt das Land sichtbar farblich in zwei Sektoren ein, wobei
der eine im Osten erheblich ,,blauer” erscheint. Das ist kein Zufall, wenn die AfD,
um nur ein Beispiel zu geben, wie bei der Landtagswahl 2024 in Thiiringen in
519 der 591 Gemeinden den hochsten Zweitstimmenanteil holt.

Anders verhalt es sich im Eichsfeld, einem Landkreis im Nordwesten Thi-
ringens, der sich von anderen Landkreisen und kreisfreien Stddten nicht nur
im Freistaat, sondern in simtlichen ostdeutschen Bundeslindern durch seinen
mehrheitlich christlichen Bevolkerungsanteil unterscheidet. Zwar gewinnen
auch hier die Rechtspopulisten bei der letzten Landtagswahl rund 8 %-Punkte
beim Zweitstimmenanteil hinzu. Die CDU bleibt im Eichsfeld mit 37,4 % jedoch
stirkste Partei und liegt damit deutlich iiber dem Landesergebnis. Zahlen wie
diese werfen grundsitzliche Fragen zum Verhiltnis von Religion und Politik auf,
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die in Deutschland gerade durch die Beschaftigung mit der NS-Geschichte eine
konkrete Form erhalten haben.

Diese Diskussion kann hier nicht ausgebreitet werden. Stattdessen bietet sich
als Ausgangspunkt eine ideative Auseinandersetzung mit dem Phanomen des
Populismus an, der fiir sich betrachtet eine eigene, von totalitdren Herrschafts-
ideologien zu unterscheidende Herausforderung demokratischer Regierungs-
systeme darstellt. Diese Eigenart gilt es in einem ersten Schritt besser zu verste-
hen, um sich daran anschlieflend die Frage vorzulegen, welche Abwehrkrifte das
Christentum als eine gebildete Religion gegen den Populismus zu mobilisieren
imstande ist. Mehr als eine Skizze kann dieser kurze Beitrag dafiir nicht liefern,
schon gar nicht eine nachhaltige Bestimmung des Verhiltnisses von Politik und
Religion. Aber einige Bemerkungen seien erlaubt, um das Nachdenken dariiber
zu inspirieren, das sich im deutschsprachigen Raum {blicherweise mit dem
schwierigen Begriff der politischen Theologie verbindet.

Demokratieschadigende Wirkungen des Populismus

Populistisches Denken will keinen Systemwechsel, keine Revolution, keinen
Bruch mit der Demokratie. Es mag autoritire Regierungstechniken bejahen,
aber die Referenzgrdfie bleibt das Volk, dessen Wille und Interesse. Der typische
Vorwurf an die Regierenden lautet daher auch ,,nur®, dass man endlich Volkes
Meinung héren und umsetzen solle. Insoweit populistische Bewegungen die
mangelnde Responsivitit des politischen Betriebs beklagen, kdnnen sie eine ge-
nuin demokratische Rolle ibernehmen, denn keine Regierung sollte sich gegen
Kritik, gleich von welcher Seite, abschirmen konnen, ohne deren Berechtigung
zu priifen. Allerdings kénnen vom populistischen Denken gleich in mehrfacher
Weise demokratieschiddigende Wirkungen ausgehen. Vier dieser Wirkungen sol-
len kurz erlautert werden.

Toxische Wirkung: Der Forderung, Politik solle die Belange des Volkes beriick-
sichtigen, liegt eine moralisch aufgeladene Dichotomie zugrunde, die das gute
(,reine) Volk von der bosen (,,korrupten®) Elite trennt.! Diese Ab- und Ausgren-
zung diskreditiert Repréasentanten der etablierten Politik, um dagegen den An-
spruch erheben zu kénnen, im Namen des Volkes zu sprechen und zu handeln.
In gesteigerter Form verliert der Gegensatz zwischen Elite und Volk jeden Bezug
zu politischen Inhalten und wird zu einem grundsétzlichen Modus der Politik -
ganz auf der Linie von Carl Schmitt?, demzufolge die Unterscheidung zwischen
Freund und Feind das Wesen der Politik ausmache.

1 Vgl. C. MuDDE, The Populist Zeitgeist, in: Government and Opposition 39/4 (2004), 542-563.
2 Vgl. C. ScamitT, Der Begrift des Politischen. Text von 1932 mit einem Vorwort und drei Corol-
larien, °1996.
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Parasitire Wirkung: Die parasitire Haltung zur Demokratie zeigt sich u.a.
daran, dass das demokratisch erzeugte Recht und die durch das Recht geformte
Institutionenordnung vorausgesetzt und deren Spielregeln im Zweifel auch ein-
geklagt werden. Fiir Populisten sind diese selbst jedoch langst unter einen Dauer-
verdacht geraten, allein dem Machterhalt einer vom Volk entkoppelten Elite zu
dienen. Jeder Skandal oder/und jede Fehlleistung sind folglich nur Wasser auf
die propagandistischen Miihlen.

Ausgrenzende Wirkung: Populisten verbinden die Herrschaft des Volkes mit
einer starken Vorstellung der politischen Einheit einer bereits bestehenden Ein-
heit des Volkes, dessen interne Pluralitdt und Konfliktivitit gar nicht erst in
den Blick kommen. Folglich kdnne auch die institutionelle Vermittlung zwecks
friedlicher Konfliktlosung ausgespart werden. Dem Willen des Volkes wird eine
konstitutive Bedeutung zugesprochen, ist er doch die Instanz, {iber das eigene
Schicksal, tiber Wohl und Wehe der Nation zu entscheiden. In seiner Willkiir
geniigt er sich selbst, er kennt keine Willensbildung, keine Belehrung oder auch
nur Zweifel.

Unreflektierte Wirkung: Populisten halten es mit dem ,gesunden Menschen-
verstand“, Klartext-Rhetorik und Aktivismus.® Was zihlt, ist die Mehrheitsregel
mit der Chance zum Durchregieren. Deshalb steht typischerweise der Abbau der
konstitutionellen Errungenschaften auf der populistischen Agenda (z. B. Mecha-
nismen zur Gewaltenteilung und Gewaltenverschrankung oder Foren, in denen
der deliberative Modus der Politik gestarkt wird). Elon Musks DOGE ist nur das
jlingste Beispiel dafiir.

Christlicher Glaube und populistische Versprechen

Ein wesentlicher Kern des Christentums ist die Liebe — zu Gott, auch zu den
Mitmenschen. Art, Inhalt und Reichweite sind Gegenstand theologischer Dis-
kurse, der Hinweis auf die Liebe soll nur in Erinnerung rufen, dass der christ-
lichen Lehre der Begrift des Feindes im Grunde fremd ist. Auch der gefallene
Engel wird nicht zum Feind, sondern tritt als Verfithrer auf, der den Menschen
vom rechten Weg der Gottesliebe abzubringen sucht, sofern es diesem an Glau-
benskraft mangelt. Zudem erhilt die Spaltung der Welt in der Bibel eine Gestalt,
ndamlich die des Teufels, der ein ,diabolisches®, d.h. spalterisches und damit
Chaos stiftendes Geschift (im Gegensatz zur symbolischen, sinnstiftenden Ein-
heit) betreibt.

Vor diesem Hintergrund kénnte eine christliche Bildung in verschiedener
Weise dazu beitragen, wesentliche Elemente populistischen Denkens zu erken-
nen, deren Wirkungen einzuschétzen und nach Alternativen zu suchen:

3 Vgl. P. RosANVALLON, La Contre-Démocratie, 2006.
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— Sie hilft jedem dabei, der horen will, sich dagegen zu sperren, Politik auf die
Kategorien von Freund und Feind zu reduzieren.

- Sie konnte es erleichtern, das ,vergiftete“ Versprechen zu durchschauen, dass
ausgerechnet die Spalter jene vermeintlich vorhandene Spaltung zwischen
Volk und Elite autheben wollen, deren Existenz sie behaupten und von der sie
zu profitieren beabsichtigen.

— Ferner konnte sie in dem Konzept der ,Einheit des Volkes® eine eschatologi-
sche Komponente identifizieren - eine méchtige Waffe, zumal in Verbindung
mit einem geschickten Emotionsmanagement, die dem Populismus die Mog-
lichkeit er6ffnet, Kampagnen, Proteste und Aufruhr durch das Beschworen
einer besseren Welt mit stetig erneuerbarer Energie zu versorgen. Christliche
Bildung kann einen dariiber belehren, dass Eschatologie in irdischen Angele-
genheiten unheilvolle Wirkungen zeitigt, nicht zuletzt im Bereich der Politik,
in der auf diese Weise politische Uberzeugungen in politische Religionen ver-
wandelt werden.

Ein weiterer Bereich, der das Christentum als eine gebildete Religion auszeich-
net, ist die Reflexion gelebter Gldubigkeit in den institutionellen Formen der
Kirche. Reflexionen dieser Art vermdgen einen personalen Erfahrungsraum
zu erzeugen, der in der Lage ist, die bisweilen zeitaufwendigen und vielgestalti-
gen Prozesse der Willensbildung und Entscheidungsfindung zu integrieren. Im
Gegensatz zur Institutionenfeindlichkeit des Populismus bildet sich auf diese
Weise Institutionenvertrauen, das es ermdéglicht, Verfahren, die auf eine Bildung
und Bereicherung zielen, nicht als eine Art Verfremdung, Triibung oder Schwi-
che anzusehen. Pluralismus, Inklusion und Diversitét sind dann Elemente der
menschlichen Suche nach Klarheit und Richtigkeit, oftmals in einem Ringen
um die eigene Position. Und auch die Klarheit, die der Wille vor allem in Gestalt
der Authentizitét erlangen kann, unverstellt und unmittelbar, erhilt einen eige-
nen Ort, ndmlich als eine hochstpersonliche, nicht einfach auf den 6ffentlichen
Raum zu iibertragene Erfahrung, im Zwiegesprach mit Gott.

Politische Theologie der Demokratie

In mancherlei Hinsicht dauert das Erbe Carl Schmitts an. Das gilt auch fiir den
Begriff der politischen Theologie. Der Begrift ist so unscharf und vieldeutig,
dass er kaum mehr als den Verweisungszusammenhang zwischen Politik und
Religion meint. Auch deswegen lebt er fort* — und verlangt immer wieder nach

4 Vgl. O. HILDAGO, Politische Theologie. Beitrdge zum untrennbaren Zusammenhang zwischen
Religion und Politik, 2018.
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Uberpriifung, Justierung, gegebenenfalls Neubestimmung des Verhiltnisses.’
Als Legitimationsstiitze der einen oder anderen Seite ist der Begriff langst iiber-
holt. Auch in seinen rechten und linken Varianten hat er ausgedient. Vielleicht
aber bieten die Herausforderungen des Populismus einen Grund, diesen Begrift
wieder aufzugreifen - hier nur in Form eines Appells, die Demokratie als eine
kulturelle Errungenschaft zu begreifen, an deren Hervorbringen und Erhalt Po-
litik und Religion teilhaben.

Populisten bevorzugen eine Politik der direkten, unmittelbaren Art. Ange-
sichts der erheblichen Entscheidungskosten liberaler Demokratien duflert sich
deren Kritik oftmals in Ungeduld, Unzufriedenheit und Unverstindnis gegen-
uber den komplexen Strukturen moderner Staatlichkeit, biirokratischer Verwal-
tung inklusive, der Verhandlungslogik einer pluralistischen Parteiendemokratie
sowie den Sicherungs- und Teilhabesystemen einer verfassungsrechtlich geform-
ten Rechtsstaatlichkeit. Anders als die Politik waren die christlichen Kirchen kein
Ort, an dem die Kdmpfe zur Durchsetzung dieser institutionellen Konfiguratio-
nen stattgefunden haben. Aber sie waren und sind ein Ort, der die Austragung
dieser Konflikte begleitet und deren Befriedung mitunter sogar vorgeformt hat.
Es ist kein Ort, der dem Prinzip dezisionistischer Unmittelbarkeit huldigt. Die
Vorliebe der Populisten fiir eine Politik der Unmittelbarkeit verbindet sich mit
bestandigen Versuchen, gesellschaftliche Erregungszusténde zu erzeugen, sei es
durch Wut oder Angst.

Der emotionale Ausnahmezustand korrespondiert dann aufs Beste mit einem
politischen Ausnahmezustand, in dem sich nicht mehr ernsthaft zwischen Liige
und Wahrheit, Regel und Ausnahme, Sinn und Unsinn unterscheiden lasst. Und
umso einfacher fiillt sich der leere Wille des Volkes willkiirlich mit momentanen,
eruptiven, disruptiven Giinstlingsgaben. Das ist das Gegenteil von dem, wofiir
das Christentum steht. Statt Wille und Willkiir bestimmen in dieser Religion Ver-
antwortung und Verbindlichkeit die Praxis des Zusammenlebens. Eine Praxis,
von der der freiheitliche Verfassungsstaat lebt.

5 Vgl. I. AugsBERG/ K.-H. LADEUR (Hg.), Politische Theologie(n) der Demokratie. Das religiose
Erbe des Sikularen, 2018.
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Theologische Erkundungen und Kritik

Die »Neue Rechte« als intellektuelles Briicken-Milieu zwischen
Konservatismus und Rechtsextremismus hat auch eine religiose
Seite. So unterschiedlich diese Pragungen sein mogen, so wirk-
machtig sind sie doch. Deshalb sollte auch versucht werden, die
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Reinhard Flogaus

Kriegstheologie und
religiose Bildung in Russland

= Der vorliegende Beitrag befasst sich mit der Politisierung religioser Bildung und kirch-
licher Theologie in der Russischen Orthodoxen Kirche seit dem Ende des Kommunismus.
Schon Mitte der neunziger Jahre wurde von der ROK eine Sakralisierung des Militardienstes
propagiert, welche 2024 mit der Rede von einem ,Heiligen Krieg” in der Ukraine ihren vor-
laufigen Hohepunkt fand. Ebenfalls seit Jahrzehnten hat die ROK die von ihr in unterschied-
lichen Kontexten verantwortete religiose Bildung ganz in den Dienst der patriotischen Er-
ziehung des Volkes sowie der Vermittlung sogenannter ,traditioneller russischer Werte”
gestellt. Mit der theologischen Legitimation des Geschichtsrevisionismus des Kremls droht
das Moskauer Patriarchat in die Haresie abzugleiten.

£ Kriegstheologie, traditionelle Werte, Volkserziehung, Antiokzidentalismus, Katechon,
Haresie

AL Dr. Reinhard Flogaus ist Privatdozent fiir Kirchengeschichte und Fachvertreter fiir Ost-
kirchenkunde an der Theologischen Fakultat der Humboldt-Universitat zu Berlin. Seit vielen
Jahren engagiert er sich fiir das 6kumenische Gesprach mit den Orthodoxen Kirchen.

Religion und Gewalt

Kann religiése Bildung einen Schutz gegen religiésen Fundamentalismus und
politischen Nationalismus bilden? Ist eine gebildete Religion weitgehend immun
gegen politische Instrumentalisierung und Ideologisierung? Ist somit die ge-
genwirtige Glaubwiirdigkeitskrise der traditionellen Religionsgemeinschaften
hauptséchlich auf ein religioses Bildungsdefizit zuriickzufithren und bedarf es
daher einer theologischen Selbstaufklarung der Religion im 21. Jahrhundert?

Angesichts der derzeitigen 6ffentlichen Wahrnehmung von Religion ist eine
Bejahung dieser Fragen jedenfalls alles andere als selbstverstandlich. Bei uns
in Deutschland, aber auch in vielen anderen Teilen der Welt, dominiert in den
Medien und im gesellschaftspolitischen Diskurs derzeit gerade nicht der erzie-
herische, sozial integrierende und dem Frieden dienende Aspekt von Religion,
sondern leider die unheilige Allianz von Religion und Gewalt in ihren verschie-
denen Formen.
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Im Falle der vergleichsweise ,aufgeklarten” und religiése Bildung wertschit-
zenden evangelischen Landeskirchen und der Katholischen Kirche in Deutsch-
land ist es in erster Linie die psychische, kérperliche und insbesondere sexuelle
Gewalt, die Kindern und Jugendlichen von kirchlichen Amtstragern oder in
kirchlichen Einrichtungen angetan wurde, welche bei uns die 6ffentliche Wahr-
nehmung der christlichen Kirchen in den vergangenen Jahren nachhaltig ge-
pragt hat. Im Hinblick auf den Islam sind es hingegen die Dschihad-Ideologie
islamistischer Gruppen in Afrika und im Nahen Osten und die inzwischen leider
fast schon regelméfligen Terrorakte einzelner fundamentalistischer Attentéter in
Europa, welche das mediale Islambild dominieren.

Doch auch das Christentum kennt eine lange Geschichte solch religios legiti-
mierter Gewalt. Seit der sogenannten ,,Konstantinischen Wende® im 4. Jahrhun-
dert gingen Kirche und Staat zunehmend gewaltsam gegen Nichtchristen vor,
aber auch gegen christliche Sondergruppen und Schismatiker - man denke nur
an die Novatianer, Melitianer und Donatisten, Priscillianer und Miaphysiten.
Im Mittelalter fithrte dies dann zur Entstehung der Vorstellung eines ,Heiligen
Kriegs“ gegen Andersgldubige, wobei die christliche Theologie sich hierfiir auf
die alttestamentliche Vorstellung von Jahwe als ,Krieger” bzw. den ,,Kriegen Jah-
wes” (vgl. Ex 14,14; 15,3; 17,16; Num 21,14; Dtn 20,3 {.; Jos 6 etc.) berufen konnte,
auf die Rede von ,,Jahwe Zebaoth®, dem ,,Herrn der Heerscharen (1 Sam 1,3; Jes
3,1; 6,3; Jer 27,4 etc.), oder auch auf die von Gott gebotene Ausrottung der Got-
zendiener. Die Kreuzziige, die Kriege gegen die Katharer und die Hussitenkriege
sind Beispiele solch religios legitimierter Gewalt im westlichen Christentum, die
selbstverstandlich in erster Linie der Erreichung handfester machtpolitischer
Ziele dienen sollten.

Das Christentum des spéten 20. und frithen 21. Jahrhunderts mag sich kurzzei-
tig der Illusion hingegeben haben, diese Pervertierung der christlichen Religion
zur Legitimierung von Gewalt endgiiltig {iberwunden zu haben. Dabei blendete
man allerdings aus, dass es durchaus auch in Europa leider immer noch eine
Allianz von christlicher Religion und Gewalt gab. In Nordirland etwa kommt es
trotz des Karfreitagsabkommens von 1998 bis heute zu gewaltsamen Zusammen-
stoflen zwischen Protestanten und Katholiken, und selbst der blof3e Einsatz fiir
gemischtkonfessionelle Schulen kann dort dazu fithren, dass Menschen um ihre
Sicherheit und ihr Leben fiirchten miissen. Man kann aber auch an die Attentate
der Anhénger der ,Christian Identity“-Bewegung in den USA denken oder an
die christlich-synkretistische ,Lord’s Resistance Army*“ und ihre Verbrechen in
Uganda und anderen afrikanischen Staaten.!

1 Vgl. A.J. ANDREA /A. HoLr, Sanctified Violence. Holy War in World History, 2021, 155-157.
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Kriegstheologie in der Russischen Orthodoxen Kirche

Doch mit dem Beginn des landesweiten Angrifts Russlands auf die Ukraine
und dessen theologischer Rechtfertigung durch Patriarch Kirill und andere
Hierarchen der Russischen Orthodoxen Kirche (ROK) ist diese fromme Illu-
sion endgiiltig zerstoben. Der Westen, aber auch die anderen orthodoxen Kir-
chen mussten zur Kenntnis nehmen, dass in der ROK schon seit lingerem eine
»Kriegstheologie® existierte. Es ist nicht das einfache Kirchenvolk, sondern die
theologisch gebildete Hierarchie, welche bereits seit Jahrzehnten solche Auf-
fassungen unter Einschluss der Idee eines ,,Heiligen Krieges“ propagiert hat.?

Schon in den im Jahr 2000 von der Bischofssynode der ROK beschlossenen
»Grundlagen der Sozialdoktrin®, die unter der Leitung von Kirill, damals noch
Metropolit von Smolensk und Kaliningrad, verfasst worden waren, wurden ir-
dische Kriege als ,Widerspiegelung eines Kampfes im Himmel“ bezeichnet.
Damit wurde ihnen de facto der ,Nimbus des Heiligen® verliehen.* Wihrend
einzelne Theologen, wie der bekannte Dogmatiker Alexej Osipow, der bis 2005
Mitglied im Theologischen Dialog von ROK und EKD war, schon seit langem
dafiir pladiert hatten, dass ,aus christlicher Sicht der Krieg eine heilige Sache
sein kann, und bei der bislang letzten offiziellen Begegnung von EKD und ROK
im Dezember 2015 Metropolit Hilarion Alfejew, damals Leiter des Auflenamtes
der ROK, die Auffassung vertrat, dass es nach christlichem Verstindnis selbst-
verstandlich ,Heilige Kriege“ gebe, dass der GrofSe Vaterlandische Krieg ein sol-
cher gewesen sei und dass auch kiinftig eine Verteidigung des Vaterlandes durch
wahre Patrioten ein ,Heiliger Krieg" sein werde®, war Patriarch Kirill in seinen
offentlichen Auflerungen diesbeziiglich lange Zeit zuriickhaltender.

Dies dnderte sich im Mai 2016, als er Russlands militdrisches Eingreifen in
Syrien als einen Heiligen Krieg gegen den Terrorismus bezeichnete.® Im Mérz

2 Vgl. B. KNORRE, «Borocaosre BOHHBI» B IIOCTCOBETCKOM POCCHHCKOM IPAaBOCAABHH, in:
Crpanunsl: 60rocAoBue, KyAbTypa, obpasosanue 19 (2015), 559-578; DERS., The Culture of
War and Militarization within Political Orthodoxy in the Post-soviet Region, in: Transcultural
Studies 12 (2016), 15-38; DERS. /A. ZYGMONT, “Militant Piety” in 2Ist Century Orthodox Chris-
tianity. Return to Classical Traditions or Formation of a New Theology of War?, in: Religions
11/2 (2020), 1-17 (https://doi.org/10.3390/rel11010002; alle Internetadressen wurden zuletzt am
01.03.2025 abgerufen).

3 Vgl J. THESING/R. UErTZ (Hg.), Grundlagen der Sozialdoktrin der Russisch-Orthodoxen
Kirche, 2001, 63 (Abschnitt VIIL1). Zum ,Nimbus des Heiligen“ vgl. KNORRE, «Borocaosue
BOUHBI» (s. Anm.2), 563, der hierfiir auf M. JUERGENSMEYER, Sacrifice and Cosmic War, in:
DERS. (Hg.), Violence and the Sacred in the Modern World, 1992, 112, verweist.

4 A. Osipow, Mup u Med: IIpaBOCAaBHBIH B3rada, 1998 (http://www.odinblago.ru/pravoslavie/
osipov_mir_i_mech/). Osipow rechtfertigte dann von Anfang an Russlands Angrift auf die
Ukraine, vgl. C. HOrROVUN, Deus ex Machina of the War in Ukraine, in: RES 15 (2023), 546f.

5 Der Autor dankt Herrn Prof. Dr. Christfried Béttrich (Greifswald) fiir diese Mitteilung.

6 Vgl. Kirills Predigt vom 06.05.2016 unter https://www.patriarchia.ru/article/97608 bzw. https://
wwwyoutube.com/watch?v=p]96xgNGZxM; D. ApAMSKy, Christ-Loving Warriors. Ecclesias-
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2024, wenige Tage, nachdem Kreml-Sprecher Peskow erstmals von einem Krieg
in der Ukraine gesprochen hatte, richtete Kirill als Prasident des ,Weltkonzils
des Russischen Volkes“ gemeinsam mit zahlreichen weiteren Bischofen seiner
Kirche einen Appell zur ,Gegenwart und Zukunft der Russischen Welt“ an die
russischen Behorden, in welchem erkldrt wurde, in der Ukraine finde derzeit in
»spiritueller und moralischer Hinsicht“ ein ,Heiliger Krieg” statt, bei dem ,,Russ-
land und sein Volk“ den ,einheitlichen geistigen Raum der Heiligen Rus’™ ver-
teidigen und zugleich die Mission des ,Katechon® (vgl. 2 Thess 2,6f.) erfiillen
wiirden, um so die Welt ,vor dem Ansturm des Globalismus und dem Sieg des
Westens, der dem Satanismus verfallen® sei, zu schiitzen. Das gesamte Territo-
rium der Ukraine, so die Forderung des 1993 von der ROK gegriindeten ,Welt-
konzils®, solle kiinftig zur ,,exklusiven Einflusszone Russlands gehoren™.

Neu war in der Tat, dass sich der Patriarch und die Mehrheit des HI. Synods
so explizit zu Putins Kriegsziel bekannten. Nicht neu hingegen war die theo-
logische Legitimierung der ,Militdrischen Spezialoperation®, die von manchen
inzwischen als ,,Z-Theologie® bezeichnet wird und ihre Wurzeln zumindest teil-
weise im Antiokzidentalismus der russischen Theologie des 19.Jahrhunderts
hat.® Gleich in den ersten Wochen der sogenannten ,,Militdrischen Spezialope-
ration® hatte Patriarch Kirill den Krieg de facto sakralisiert und zu einem Kampf
mit ddmonischen Kriften, mit den ,Geistern des Bésen“ und den ,Weltbeherr-
schern der Finsternis“ (vgl. Eph 6,12) stilisiert. Der Krieg in der Ukraine habe
eine ,metaphysische Bedeutung®, es gehe dabei um die ,Wahrheit Gottes®, um
die Bewahrung des ,orthodoxen Glaubens“ und um ,das Heil des Menschen™.

Teil der theologischen Unterstiitzung der Moskauer Kirchenleitung fiir die re-
visionistischen Plidne des Kremls ist auch die Behauptung, dass nach dem Vorbild
der Lebenshingabe des Gottessohnes das Lebensopfer eines Soldaten auf dem
Schlachtfeld die hochste christliche Tugend und die vollkommene Erfiillung des
Gebotes der Néchstenliebe sei. Dieser Gedanke findet sich schon in einer 1995
auf Kirills Initiative hin vom ,Weltkonzil des Russischen Volkes® beschlossenen
Erklarung ,Uber die Heiligkeit des Militérdienstes®. Dort heif3t es:

»Das Evangelium und die Orthodoxe Kirche loben den Schmerz und den Mut der
Miitter und Viter, die ihre S6hne zur harten und todlichen Arbeit der Verteidigung des

tical Dimensions of the Russian Military Campaign in Syria, in: Problems of Postcommunism
67 (2020), 433-445.

7 Vgl. das russische Original der Grundsatzerklarung zur ,Gegenwart und Zukunft der Russi-
schen Welt“ unter https://www.patriarchia.ru/article/105523 sowie die deutsche Ubersetzung
in O 74/5 (2024), 79-85.

8 Vgl. dazu HorovuN, Deus ex Machina (s. Anm. 4), 546-549.

9 Vgl. den russischen Text von Kirills Predigt vom 06.03.2022 in der Moskauer Christ-Erléser-
Kathedrale unter https://www.patriarchia.ru/article/102978 sowie die deutsche Ubersetzung
bei J. WiLLEMs, Ein Diener zweier Herren. Patriarch Kirill und seine Kriegspredigten, in:
OE 73/3-4 (2023), 221-260; s. auch Kirills Ansprache vom 09.04.2022 unter https://www.
patriarchia.ru/article/80972.
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Vaterlandes hergeben und segnen, denn es gibt keinen anderen Weg, das Gebot des
Evangeliums der Nachstenliebe zu erfiillen, als die gegenseitige Selbstaufopferung, und
der Herr hat auch keinen anderen Weg aufgezeigt. ,Gott hat die Welt so sehr geliebt,
dass er seinen eingeborenen Sohn fiir die Erlosung der Menschen hingab‘ (Joh 3,16).
Und weiter: ,Eine gréfiere Liebe hat niemand als diese, dass er sein Leben lasst fiir
seine Nachsten' (Joh 15,13).“10

In der fiinf Jahre spater veroffentlichten Sozialdoktrin werden unter Berufung
auf den Slawenapostel Kirill (1 869) sowie auf den HL. Filaret von Moskau (1787-
1867) den gefallenen Soldaten ,Leben und Kranz im Himmel“ und sogar die Hei-
ligsprechung als Martyrer in Aussicht gestellt.!! Vier Tage nach der von Wladi-
mir Putin verkiindeten Teilmobilisierung im September 2022 hat der Moskauer
Patriarch dann in einer Predigt erklart, dass ein Soldat, der ,bei der Erfiillung
seiner militdrischen Pflichten stirbt®, ein Opfer bringe, welches ,alle Stinden ab-
wischt, die der Mensch begangen hat.“!? Mit dieser Aussage, derzufolge nicht nur
der Kreuzestod Jesu Christi siindenvergebende Wirkung habe, sondern auch der
Opfertod eines Soldaten, hat der russische Patriarch nach Meinung auch vieler
orthodoxer Theologen die Grenze zur Héresie tiberschritten. Der russische Pré-
sident aber diirfte sich iiber diese Schiitzenhilfe des Patriarchen gefreut haben.

Zu dieser vom Oberhaupt der ROK propagierten Kriegstheologie gehort
schliefillich auch seine jiingst unter Berufung auf das Zeugnis Jesu Christi und
seiner Apostel verkiindete exegetische Legitimierung der Todesstrafe. Im Rah-
men einer Begegnung mit ehemaligen Teilnehmern der , Militérischen Spezial-
operation® erklarte Kirill, weder die Heilige Schrift noch die Kirche hitten die
Todesstrafe jemals abgelehnt. Sie sei vielmehr durch das Wort des Apostel Paulus
»Reiflt das Bose aus aus eurer Mitte!“ (1 Kor 5,13) als letztes Mittel im Kampf
gegen das Bose erlaubt. Auch Jesus Christus habe ,die Todesstrafe nicht ver-
urteilt, obwohl er selbst unverdientermaflen die Todesstrafe erlitten hat.“ Nach
seiner ungerechten Hinrichtung hitten auch die Apostel nicht gegen die Todes-
strafe protestiert oder diese als ,.eine schreckliche und siindige Sache® abgelehnt.
Daher habe auch ,die Kirche die Todesstrafe nie verurteilt, wenn sie nach dem
Gesetz vollstreckt wurde®, und sie habe auch nie ,darauf bestanden, dass diese
Strafe abgeschaftt werden soll“12.

10 Vgl. https://vrns.ru/documents/dokumenty-rassmotrennye-na-sektsiyakh-ii-vsemirnogo-russ
kogo-sobora/.

11 Vgl. THESING / UErTZ (Hg.), Sozialdoktrin (s. Anm. 3), 19.63f. (Abschnitte 1.2 u. VIIL.2).

12 Vgl. Kirills Predigt vom 25.09.2022 unter https://www.patriarchia.ru/article/103723.

13 Vgl. die Aussagen des Patriarchen gegeniiber Teilnehmern des Programms ,,Zeit der Helden“am
03.11.2024 unter https://www.patriarchia.ru/article/103723. Bei diesem Anlass hat der Patriarch
ein interessantes, m. W. bislang unbekanntes Detail seiner Biographie mitgeteilt, wonach er in
seinen jungen Jahren ,wihrend des Krieges“ in ,Vietnam, Nord und Siid“, gewesen sei, um ,,dort
im Dschungel“ den Menschen zu helfen.
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Esist das Evangelium Wladimir Putins und seines Lieblingsphilosophen Iwan
Iljin (1882-1954)', welches der Moskauer Patriarch seit Marz 2022 unermid-
lich predigt: Das Evangelium vom gottgewollten gewaltsamen Kampf gegen das
Bose, das die Menschen zur Siinde und zum Abfall vom orthodoxen Glauben
verfithre. Wie einst Iljin im Hinblick auf die Bolschewiki, so erkldrt jetzt Pa-
triarch Kirill in Bezug auf den Krieg gegen die Ukraine, dass unter Fithrung des
Erzengels Michael, des Archistrategen Gottes, und unter dem Schutz des Dra-
chentéters Georg und der Gottesmutter Russland aus dem Kampf, den die Krifte
des Bosen gegen es entfesselt haben, siegreich hervorgehen werde.

Religiose Bildung im Sinne des Moskauer Patriarchats

Die ROK bemiiht sich auf verschiedenen Ebenen, die sogenannten traditionel-
len Werte — Ehe, Familie, Volk, Nation und Orthodoxie -, vor allem aber die
Loyalitat dem Staat gegeniiber, den Patriotismus sowie die Bereitschaft zur Ver-
teidigung des Vaterlandes und der Blutsbriider als genuin christliche Werte zu
propagieren. Als Ausdruck des Unglaubens und der Herrschaft der Siinde abge-
lehnt werden von der Moskauer Hierarchie hingegen westlich-liberale Werte
und sékulare Gesellschaftsmodelle, einschliefilich der westlichen Konzepte der
Gewissensfreiheit, der Menschenrechte und der Menschenwiirde. Unter Patri-
arch Kirill ist das Moskauer Patriarchat in gewisser Weise zu einem , moral norm
entrepreneur” im Dienste des Kremls geworden und hat hierfiir die weitgehende
stheologische Entkernung” seiner christlichen Botschaft in Kauf genommen.'®
Auf der Ebene des schulischen Unterrichts wurde 2012 in der Russischen
Foderation landesweit die Fachergruppe ,,Grundlagen der religiosen Kulturen
und sdkularen Ethik® eingefiithrt, wobei die beiden am haufigsten angebotenen
Module die ,,Grundlagen der Orthodoxen Kultur® und die ,,Grundlagen der si-
kularen Ethik“ waren.' Allerdings wurde dieses Fach nur am Ende des vierten
und zu Beginn des fiinften Schuljahres unterrichtet. Im Zentrum des Unterrichts
der ,Orthodoxen Kultur steht weniger die Vermittlung genuin theologischer
oder religioser Inhalte als vielmehr die Vermittlung von ,traditionellen Wer-
ten und patriotischer Erziehung. Doch obwohl die ROK dieser Ausrichtung

14 L ILjin, Uber den gewaltsamen Widerstand gegen das Bose. Hrsg. von A.F. KovAcs, 2018. Zu
Putins Iljin-Rezeption vgl. A. BABYNSKYI, Resentment, Ideology and Myth: How “Holy Rus”
haunts the Russian Soul, in: Y. P. Avvakumov/O. Turty (Hg.), The Churches and the War,
2024, 58-61.

15 Vgl. K. SToECKL, The Russian Orthodox Church as moral norm entrepreneur, in: Religion, State
and Society 44 (2016), 132-151. Zum Gedanken der ,theologischen Entkernung®vgl. R. ELSNER,
Bedingt einsetzbar. Die Russische Orthodoxe Kirche in Russlands Aufienpolitik, in: OE 67/9-10
(2017), 217.

16 Vgl.]. WILLEMS, Art. Religionsunterricht (orthodox) in Russland, in: Wissenschaftlich-Religions-
pidagogisches Lexikon im Internet, 2018 (http://www.bibelwissenschaft.de/stichwort/200381/).
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des Unterrichts willfahrig nachkam, ist die russische Regierung inzwischen der
Meinung, ihre Ziele besser mit einem sikularen Unterrichtsfach erreichen zu
konnen. So verfiigte das Bildungsministerium im Februar 2024 die Streichung
der Fachergruppe ,Grundlagen der religiésen Kulturen und sakularen Ethik“ ab
dem Schuljahr 2025/26.

Stattdessen sollte in den Klassen 5 bis 7 im Fach Geschichte das Modul ,,Ge-
schichte unserer Region® unterrichtet werden, welches zur Entwicklung ,.einer
respektvollen Haltung gegeniiber nationalen und ethnischen Werten, religiosen
Gefiihlen und der Achtung der staatlichen Symbole der Russischen Foderation®
beitragen sollte. Doch nach dem Protest des Patriarchen hat das russische Bil-
dungsministerium im Januar 2025 angekiindigt, ab 2026 fiir die Klassen 5 bis 7
doch ein eigenes Fach mit dem Namen ,Grundlagen der geistigen und mora-
lischen Kultur der Vélker Russlands® einzufithren.!” Schon seit dem Schuljahr
2023/24 gibt es aufSerdem das Fach ,,Gespriche tiber wichtige Dinge®, das — ver-
bunden mit dem Hissen der russlandischen Flagge — montags in allen Klassen-
stufen in der ersten Stunde auf dem Lehrplan steht. Auch hierbei geht es in erster
Linie um die Vermittlung ,russischer Werte“ und ,nationaler Identitit“. Nach
den Vorgaben des Bildungsministeriums werden die Unterrichtsthemen haupt-
sachlich durch die duflerst zahlreichen staatlichen russischen Gedenktage be-
stimmt, so z.B. durch den Tag der Helden des Vaterlandes (09.12.), den Tag des
Verteidigers des Vaterlandes (23.02.) oder auch den Gedenktag an die ,Heim-
kehr* der Krim (18.03.). Religiose Inhalte, wie z. B. Weihnachten (07.01.), stehen
hingegen nur selten auf dem Lehrplan.!®

Sehr viel erfolgreicher als im Kontext der Schule ist die ROK im Bereich
der Erwachsenenbildung. Hierzu gehoren beispielsweise die nationalen und
regionalen Veranstaltungen des bereits erwahnten ,Weltkonzils des Russischen
Volkes®, dessen Prasident jeweils der Moskauer Patriarch ist. An den Vollver-
sammlungen und regionalen Zusammenkiinften nehmen neben Bischéfen und
Priestern der ROK und Vertretern anderer anerkannter Religionen auch Po-
litiker und Vertreter der Regierung, des Militérs, der Wissenschaft, der Kultur
und Gesellschaft sowie der russischen Diaspora teil.!* Das ,Weltkonzil“ soll der
Festigung der kulturellen und geistigen Identitat Russlands dienen und die ,,ge-
waltfreie Vereinigung des russischen Volkes“ fordern. Wie dies zu verstehen ist,

17 Vgl. die Meldung vom 23.01.2024 unter https://ug.ru/s-1-sentyabrya-2025-goda-v-rossijskih-
shkolah-poyavitsya-urok-istoriya-nashego-kraya/ und dann die Mitteilung vom 28.01.2025
tiber die von Kirill erwirkte Einfithrung eines eigenen Faches unter https://www.interfax.ru/
russia/1005090.

18 Vgl. die Ubersicht iiber die bisherigen Themen unter https://en.wikipedia.org/wiki/Conversa
tions_about_Important_Things.

19 Vgl. K. SToECKL, The Russian Orthodox Church and Neo-Nationalism, in: F. HOHNE / T. MEI-
RErs (Hg.), Religion and Neo-Nationalism in Europe, 2020, 314f. Zu den Anfingen des ,Welt-
konzils“ vgl. K. BEHRENS, Die Russische Orthodoxe Kirche: Segen fiir die ,neuen Zaren“? Re-
ligion und Politik im postsowjetischen Russland (1991-2002), 2002, 160-166.
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hat die Erklarung zur ,Russischen Welt“ vom Mérz 2024 unmissverstindlich
deutlich gemacht. Der Abschnitt ,Bildung und Erziehung“ dieses Textes hebt im
Ubrigen ganz auf die Vermittlung der ,russischen zivilisatorischen Identitit“ und
der ,traditionellen russischen geistigen und moralischen Werte® ab sowie auf die
»Reinigung® des Bildungs- und Erziehungswesens von westlichen ,destruktiven
ideologischen Konzepten®.

Schon im April 2006 hatte das ,Weltkonzil“ eine ,Russische Erklarung der
Menschenrechte® beschlossen, in welcher die Menschenwiirde als eine religios-
sittliche Kategorie aufgefasst wird und der Mensch mithin seine Wiirde nur
dann bewahren kann, wenn er das Gute und Gottgewollte tut. Die Freiheit des
Menschen stellt als solche keinen positiven, zu achtenden Wert dar, es sei denn,
der Mensch entscheidet sich fiir das Gute und erfiillt das seinem Gewissen ein-
geschriebene gottliche Moralgesetz.?° Kirill, der Hauptautor dieses Dokuments,
hat dann zwei Jahre spiter dafiir gesorgt, dass auch die Bischofssynode der ROK
eine eigenes Dokument zu den ,,Grundlagen der Lehre der Russischen Ortho-
doxen Kirche tiber die Wiirde, die Freiheit und die Menschenrechte® beschloss.?!

Im Dezember 2022 fand in Stawropol im Nordkaukasus ein erstes Regionalfo-
rum zum Thema ,Heiliger Krieg — Verklarung Russlands® statt, bei welchem der
gastgebende Metropolit Kirill Pokrowskij erklirte, es gebe in der Ukraine derzeit
~einen Krieg mit dem Nazismus, dem Satanismus und dem Antichristen®. Mehr
als 50 hochentwickelte Lander wiirden versuchen, Russland zu zerstiickeln und
seine Kultur auszuldschen, weshalb Russland ,,um seine Seele und seine Heilig-
timer“ kimpfen musse. Wie der Moskauer Patriarch, so verwies auch der Metro-
polit von Stawropol auf die Laster und Unzucht der westlichen liberalen Gesell-
schaften und kontrastierte diese — unter Berufung auf Dostojewski — mit der
Heiligkeit des russischen Volkes.?? Auf dem nachsten Regionalforum in Stawro-
pol im Oktober 2023 wurde der Film , Heiliger Krieg“ des Militdrkorresponden-
ten des orthodoxen Fernsehsenders Spas, Andrej Afanasjew, gezeigt®, und im
Januar 2024 veranstaltete der Metropolit, der mittlerweile die Synodalabteilung
fiir die Zusammenarbeit mit den Streitkréften leitet, in Moskau einen weiteren
Kongress zum Thema ,Heiliger Krieg - Verklarung Russlands“*.

20 Vgl. https://web.archive.org/web/20110927180855/http://www.sras.org/the_russian_declara
tion_of_human_rights.

21 Vgl. R. Uertz/L.P. Scamipt (Hg.), Die Grundlagen der Lehre der Russischen Orthodoxen
Kirche iiber die Wiirde, die Freiheit und die Menschenrechte, 2008; zu einer Kritik beider
Dokumente vgl. K. SToECKL, The Russian Orthodox Church and Human Rights, 2014.

22 Vgl. http://stavropol-eparhia.ru/doklad-mitropolita-stavropolskogo-i-nevinnomysskogo-kiril
la-na-plenarnom-zasedanii-stavropolskogo-foruma-vrns-svyashhennaya-vojna-preobrazhenie-
rossii/.

23 Vgl. https://old.pobeda.ru/novosti/mitropolit-kirill-vozglavil-rabotu-kruglogo-stola-sluzhenie-
duhovenstva-v-zone-svo.html. Der Film mit Kriegsszenen aus der Ukraine ist abrufbar unter
https://rutube.ru/video/f3cccf9bbbad8e5ccd2b9f4c9c28c83a/.

24 Vgl. https://old.pobeda.ru/novosti/pryamaya-translyacziya-plenarnogo-zasedaniya-mnp-kon
ferenczii-svyashhennaya-vojna-preobrazhenie-rossii.html.
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Ein weiteres Gesellschaft und Kirche verbindendes Forum sind die ebenfalls
seit 1993 alljahrlich im Januar von der ROK veranstalteten mehrtagigen ,Weih-
nachtlichen Bildungsvorlesungen®, an denen jeweils mehrere Tausend Menschen
teilnehmen und mehrere Hundert Vortrige gehalten werden. Auch hier geht es
in erster Linie um die Bewahrung der traditionellen Werte und des orthodoxen
Glaubens durch die Vélker der Heiligen Rus’ und um die Bekdmpfung und das
Verbot westlicher Verirrungen, wie zum Beispiel Homosexualitdt, Geschlechts-
umwandlungen, Satanismus und Genderideologie.

In diesem Jahr, das dem Gedenken an den 80.Jahrestag des Sieges iiber den
Nationalsozialismus gewidmet ist, befasste sich Patriarch Kirill bei seiner Rede
im Groflen Kremlpalast mit der im Kontext des Grofien Vaterlindischen Kriegs
wieder aufgekommenen Rede von einem ,,Heiligen Krieg®. Dass diese Bezeich-
nung ausgerechnet in einer atheistischen Zeit wieder aufgegriffen worden sei,
so Kirill, deute darauf hin, dass es bereits damals einen Bewusstseinswandel
gegeben habe. ,Die Menschen empfanden die Verteidigung des Vaterlandes tat-
sachlich als ihre heilige Pflicht®, so der Patriarch, und dies habe sie ,dazu in-
spiriert, bis zum Sieg zu kimpfen.“> Im Anschluss an die diesjdhrige Rede des
Patriarchen fand iibrigens ein Konzert statt, das unter dem Motto stand ,Gott,
gib uns den Sieg!“

Die ROK engagiert sich auch in der 2007 von Putin ins Leben gerufenen Stif-
tung ,Russkij Mir®, die seit Sommer 2022 auf der Sanktionsliste der EU steht.
Die ROK gehort seit Griindung der Stiftung dem Kuratorium an, und der Pa-
triarch halt fast jedes Jahr eine Grundsatzrede bei den Vollversammlungen.?
Offiziell soll diese Organisation zwar der weltweiten Verbreitung der russischen
Sprache und Kultur dienen, doch tatsachlich verfolgte Wladimir Putin mit der
Propagierung der ,Russischen Welt“ von Anfang an das revisionistische und
neoimperialistische Ziel einer Wiederherstellung des ,,historischen Russlands®.
Der Stiftungsvorsitzende, der Dumaabgeordnete Wjatscheslaw Nikonow, ein
Enkel von Stalins Auf8enminister Molotow, erklarte daher auch schon im April
2022 im Fernsehen, Russland kdmpfe in der Ukraine gegen ,die Krifte des ab-
solut Bésen, das durch die ukrainischen Nazi-Bataillone verkérpert® werde, und
es musse diesen ,Heiligen Krieg“ unbedingt gewinnen.?’

Dariiber hinaus nimmt die ROK auch iiber die drei kirchennahen Fernsehsen-
der Spas, Sojus und Radost Moja Einfluss auf die Offentlichkeit. ,, Diese Kanile®,
so der Patriarch, sendeten ,alles, was fiir die Kirche im Dialog mit der Gesell-
schaft und dem Staat wichtig ist, und leisteten ,einen wichtigen Beitrag dazu,
die Botschaft vom Wert der traditionellen Familie, des Kinderkriegens und der

25 Vgl. Kirills Ansprache vom 28.01.2025 unter http://www.patriarchia.ru/db/text/6194420.html.

26 Vgl. ELSNER, Bedingt einsetzbar (s. Anm. 15), 206-211.

27 Vgl. den Bericht iiber Nikonows Auflerungen vom 17.04.2022 unter https://www.bzbasel.ch/
international/ukraine-krieg-es-wird-keine-gnade-geben-russische-tv-stars-senden-duestere-dro
hung-in-richtung-europa-1d.2279105.
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kinderreichen Familien einem breiten Publikum zu vermitteln, und ich denke,
das sollte auch so bleiben.“*® Daneben spielt auch Zargrad-TV des ultranatio-
nalistischen Milliarddrs Konstantin Malofejew fiir die ROK eine wichtige Rolle.

Schlief3lich war die ROK auch mafigeblich an der Entstehung der ultranational-
orthodoxen ,Russischen Doktrin® in den Jahren 2005 bis 2007 beteiligt. Auch
hier war es Kirill, der im Hintergrund die Strippen zog und dafiir sorgte, dass
das fast 1000 Seiten starke politische Programm des Putinismus zunédchst 2006
von der Moskauer Geistlichen Akademie und dann 2007 auch vom ,Weltkonzil
des Russischen Volkes® den kirchlichen Segen erhielt. Dies ist insofern bemer-
kenswert, als die ,Russische Doktrin® sich explizit zum ,Weg der russischen Ir-
redenta“ bekannte, das heifdt zur ,,Ideologie der Riickkehr und Wiedervereinigung
derjenigen Gebiete des historischen Russlands, auf die es ein historisches und
moralisches Recht hat“, was in erster Linie fiir Belarus, die Ukraine und Kasach-
stan gelte.”

Fazit

Die Leitung der ROK bemiiht sich auf vielféltige Weise, ihren Einfluss auf die
Menschen in der Russischen Foderation und ihre Rolle in der Gesellschaft zu
starken. Sie tut dies insbesondere iiber Bildungsangebote auf verschiedenen
Ebenen, tiber unterschiedliche Organisationen, die Kirche und Gesellschaft ver-
binden, und tiber Massenmedien wie das Fernsehen. Den inhaltlichen Kern
dieser Mission des Moskauer Patriarchats im Hinblick auf die russlandische Ge-
sellschaft bildet jedoch nicht die Botschaft des Evangeliums oder die orthodoxe
Theologie, sondern die Propagierung der sogenannten traditionellen geistigen
und moralischen Werte Russlands sowie die Stiarkung der russischen Identitdt
und des russischen Patriotismus. Dies ist verkniipft mit der Verdammung aller
liberalen und sékularen Werte des sogenannten ,,Globalen Westens®, die als un-
vereinbar mit der russischen Kultur und Zivilisation gelten.

Zugleich hat sich das Moskauer Patriarchat ganz der politischen Ideologie des
Kremls und dessen irredentistischen Zielen verschrieben, das heifdt der Wieder-
herstellung des ,historischen Russlands® als eines einheitlichen Staates. Dies
fithrt vor dem Hintergrund des Krieges gegen die Ukraine dazu, dass der mi-
litdrische Angriff von der Hierarchie der ROK als ein Kampf gegen Siinde und
Satanismus sowie fiir die gottliche Wahrheit und den orthodoxen Glauben theo-

28 Vgl. Kirills Ansprache bei der Plenarsitzung der Bildungsvorlesungen am 24.01.2024 unter
https://www.patriarchia.ru/article/105305.

29 Vgl. Pycckas aoxktpuHa. TocyaapcTBeHHas upeororus smoxu Ilytuna, 2016, 368 (Abschnitt
I11.4.4; vgl. http://www.rusdoctrina.ru/page95626.html); zu weiteren Einzelheiten vgl. R. FLo-
GAUS, ,Heiliger Krieg “ und ,Katechon® Russland. Das Moskauer Patriarchat auf dem Weg in
die Haresie, in: OE 74/5 (2024), 65f.
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logisch legitimiert wird. Unter Riickgrift auf die seit Jahrhunderten in der russi-
schen Tradition verwurzelten Vorstellungen einer endzeitlich-katechontischen
Mission Russlands wird der Krieg gegen die Ukraine vom Moskauer Patriarchat
sakralisiert und zum ,Heiligen Krieg" im géttlichen Auftrag erkldrt. Die Sakra-
lisierung des Krieges und die Apotheose des Soldatentodes unter Berufung auf
die Heilige Schrift sowie auf die orthodoxe Lehre stellen eine Pervertierung der
christlichen Botschaft dar und sind zweifellos héretisch. Doch die ROK nutzt die
ihr vom Staat eingerdumten Mdglichkeiten, um als quasi parastaatliche Organi-
sation dieses Narrativ eines heiligen Krieges in der russischen Offentlichkeit zu
verbreiten. Was sich als theologisch-reflektierte Auslegung der christlichen Bot-
schaft auf die Gegenwart geriert, ist jedoch in Wahrheit eine politische Ideologie.
Nur jene religiose Bildung, die radikal mit der Kriegstheologie des Moskauer
Patriarchats bricht, kann sich einem solchen Abgleiten in die Héresie entziehen.

1
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How Christian Nationalism is Changing
the Religious Right in the United States

5 Der vorliegende Beitrag betrachtet den Umschwung der politischen Strategie der,Re-
ligidsen Rechten’ in den USA. Wdhrend sie sich einst auf das Generieren von Stimmen fiir
bestimmte Kandidaten konzentrierte, bringt sie sich nun in Stellung, die Regierungsstruk-
turen Uberhaupt neu zu gestalten. Akteure wie Leonard Leo und Sohrab Ahmari treten fiir
die Nutzung der Staatsgewalt zur Forderung konservativ-christlicher Werte ein und fordern
damit verfassungsrechtliche Normen der Vereinigten Staaten heraus. Diese neue Welle geht
liber einen kulturellen Konservativismus hinaus und in Richtung einer radikalen politischen
Ideologie, die die Konfrontation und Verwendung politischer Autoritat zu einer christlichen
Neugestaltung der US-amerikanischen Gesellschaft betont.

& Leonard Leo, Sohrab Ahmari, David French, Christian Nationalism, post-fusionist

&L Dr. Jeffrey W. Robbins ist Professor of Religion and Philosophy am Lebanon Valley Col-
lege, Annville, Pennsylvania (USA).

“The central struggle in the world right now
is between liberalism and authoritarianism.”
- David Brooks

For decades, securing the Evangelical Christian vote was the key to winning
U.S. elections. The “faith factor” - the correlation between religious observance
and conservative, Republican voting - was a central truth of American politics.!
While Donald Trump upended many political norms, the consolidation of the
Evangelical vote has only grown stronger. However, between Trump’s first cam-
paign and his time in office, a significant shift occurred. What was once a mere
electoral strategy has transformed into a more ambitious governing philosophy.
Christian Nationalism, now at the heart of the New Right, moves beyond politics
to promise a reshaped vision for America.

1 N. GiBss, The Faith Factor, Time (June 21, 2004): https://time.com/archive/6738770/the-faith-
factor/. Last accessed on March 4, 2025.
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Today’s Christian nationalists signal a fundamental shift within the religious
Right. Consider the contrast between the “ReAwaken America Tour” and the
work of Leonard Leo. The former, a traveling circus of MAGA figures like Mike
Flynn, Mike Lindell, Alex Jones, and Eric Trump, blends Christian nationalism,
election denial, and patriotic zeal in front of sold-out crowds. Their perform-
ances are loud, populist, and brash, a spectacle of grievance and religious fervor.

In contrast, Leonard Leo, the behind-the-scenes power broker of the con-
servative movement, operates quietly but effectively from the shadows. As the
architect of the Republican Party’s Supreme Court nominations, Leo now man-
ages a $1.6 billion fund designed to extend conservative influence into all areas
of American life. His efforts aim to bring conservative Christian values to edu-
cation, media, and business, mirroring the success achieved in the courts. Leo’s
vision goes beyond electoral victories; he wants to reshape society by targeting
liberalism, secularism and progressivism. In Leo’s words, “I spent close to 30
years [...] helping to build the conservative legal movement. At some point or
another, I just said to myself, “Well, if this can work for law, why can’t it work for
lots of other areas of American culture and American life where things are really
messed up right now?”

The stark difference between the attention-grabbing “ReAwaken America
Tour” and Leo’s quiet, well-funded machine highlights how the religious Right
has evolved. Unlike the Reagan-era Republican strategy that extended through
George W. Bush and into Trump’s first term of office, where evangelicals were a
necessary but separate component, today’s Christian nationalists seek to use state
power to fundamentally remake American society — even if it means upending
constitutional norms. The distinction is clear: what was once an electoral strategy
has now become an ambitious, all-encompassing effort to reshape the nation
through law, culture, and politics.

This shift from the terrain of culture to that of politics is the main argument
of Katherine Stewart’s The Power Worshippers. She argues that what is new in
this rising tide of Christian nationalists is their sense of the battle lines within
American life. They see the struggle not as a cultural war but a political one. In
this way, Christian nationalism is not a religious creed but a political ideology;
is not conservative, but radical. The established (and by now establishment)
Reagan Republican playbook’s appeal to the religious Right was essentially an
electoral strategy. This was the gambit of Jerry Falwell’s “Moral Majority” or Pat
Robertson and Ralph Reed’s “Christian Coalition”. Organizing and mobilizing
the religious right around hot-button moral issues to provide the winning margin
in elections in exchange for a seat at the table was a winning strategy that reached

2 Quoted in A. KroLL/A.BERNSTEIN/ I. MARRITZ, We Don’t Talk About Leonard: The Man Be-
hind the Right’s Supreme Court Supermajority, ProPublica: https://www.propublica.org/article/
we-dont-talk-about-leonard-leo-supreme-court-supermajority. Last accessed on March 4, 2025.
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the pinnacle of its success with the election of George W. Bush. By contrast, to-
day’s Christian nationalists are offering up a governing strategy.

The debate between David French and Sohrab Ahmari, which began in con-
servative circles and culminated in a 2019 conversation at The Catholic Univer-
sity of America, highlights this pivotal split in American conservatism.> While
French, a Southern evangelical and legal advocate for religious freedom, largely
won the public debate, it is Ahmari - who unapologetically embraces Christian
nationalism - who represents the future of the movement. French, a well-known
“never-Trumper,” has long been a representative of the Republican establish-
ment’s hope for a conservative alternative to Trumpism. His brand of conser-
vatism adheres to the traditional “fusionist” approach, blending social tradi-
tionalism with free-market economics. But Ahmari, a first-generation Iranian
immigrant and Catholic convert, leads a new generation of conservatives who
reject the Reagan-era fusion of social traditionalism and free-market economics.
Ahmari and others like Tucker Carlson and Senator Josh Hawley are part of a
“post-fusionist” movement, which seeks to reshape conservatism around cul-
tural and religious identity rather than economic principles.

Ahmari’s explicit Catholicism - and his embrace of what some, like Bret
Stephens, have called his “would-be theocracy” - sets him apart as a leader of a
more aggressive, faith-driven conservative vision.* As figures like Leonard Leo
consolidate power within the movement, Ahmari’s unapologetic Christian na-
tionalism may well define the trajectory of American conservatism in the years
to come.

According to The Catholic World Report, “Both French and Ahmari exemplify
the fratricidal flaws of their respective factions™

Both [...] demand that the Right purify itself. French is appalled at working through
a libertine like Trump, while Ahmari is horrified at the thought of working with a lib-
ertarian. French calls for atonement for the sins of Trumpism, while Ahmari seeks to
lead a revolution on the Right that will cleanse it of ideological impurity.

On May 29, 2019, Sohrab Ahmari published an editorial in First Things titled
“Against David French-ism,” critiquing the conservative philosophy represented
by French.> Ahmari’s critique builds on a manifesto published by First Things
two months earlier, in which young Catholic conservatives argued that the pre-
Trump conservative consensus was dead and could never be resurrected.® In

3 This debate was held at the Institute for Human Ecology at the Catholic University of American
in Washington, DC on September 5, 2019: https://www.youtube.com/watch?v=fAG28KOnGAU.
Last accessed on March 4, 2025.

4 B. STeEPHENS, The High Church of the Low Blow: Sohrab Ahmari Embraces Trump’s Sucker
Punch Politics, The New York Times (June 1, 2019): Section A, Page 23.

5 S. AHMARI, Against David French-ism, First Things, May 29, 2019: https://www.firstthings.com/
web-exclusives/2019/05/against-david-french-ism. Last accessed on March 4, 2025.

6 VARIOUS, Against the Dead Consensus, First Things, March 21, 2019: https://www.firstthings.
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place of this “dead consensus,” Ahmari calls for a politics of confrontation, re-
jecting the notion of a religiously neutral public square that French champions.
While Ahmari acknowledges French’s admirable defense of religious liberty and
his advocacy for Christians squeezed out of the public sphere, he rejects French’s
vision of conservatism as too rooted in a liberal framework. For Ahmari, French-
ism is a form of conservative liberalism that mirrors libertarianism, where in-
dividual autonomy is protected from state interference, and the state remains
morally neutral on issues ranging from the public display of the Ten Command-
ments to Drag Queen Story Hour at the local public library.

Ahmari critiques this approach as overly deferential to a supposedly neutral
“culture,” which he argues is itself political. He takes issue with French’s belief
that cultural change - unmoored from political power - can resolve moral and
societal issues. Ahmari insists that conservatives must actively engage in wielding
state power to advance Christian truth and confront secular challenges head-on,
rather than relying on a passive cultural strategy. In essence, Ahmari argues that
French’s conservatism is too timid, unwilling to directly confront the political
and cultural forces that undermine the common good. Ahmari has had enough
of what he calls this “depoliticized politics,” and sees the rise of Trump as the
“great no” from the American public on that tendency. He seeks a “re-politicized”
politics which will reject the liberal agnosticism that limits its power to that of
leveling the playing field. He champions a more activist state, run by partisan
government officials, willing to tip the scale of balance to its own particular con-
ception of the good, to use the institution of government, and the levers of power
to remake or to restore the United States as a Christian nation.

It is in this way that Ahmari’s rejection of French and the establishment play-
book, and by extension, his embrace of Trump and the authoritarian threat he
poses can be boiled down to a fundamental - but no less false - choice: either
Constantine or the Colosseum; either offense or defense; either harnessing state
power or forestalling the further victimization of the Christian witness. Ahmari
chooses a return to the former: a kind of Constantinian Christianity wherein the
Church’s monopoly on truth is buttressed by the state’s exercise of power. This
beats the rear-guard defensive posture of the alternative, wherein the norms and
values of a hostile secular culture, the consolidation of power by the moneyed
and political establishment, will belittle, marginalize, exploit, or silence conser-
vative Christians to the point where (supposedly) morally neutral public space
becomes something of a lion’s den. The Christian will be victim or martyr no
more. Even if it is not Ahmari himself, his ilk of Christian nationalist is on the
march.

com/web-exclusives/2019/03/against-the-dead-consensus. Last accessed on March 4, 2025.
Italics in the original.
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B Religiose Bildung hat eine fachbezogene ,Innenseite” — dort wird etwa liber Begeg-
nungen und Erfahrungen berichtet und tber Inhalte, Formen und Methoden verhandelt.
Religiose Bildung hat aber auch eine ,AuBenseite”, weil sie im Wege der Religionspolitik
durchgesetzt werden muss. Ein besonderer Ort dafiir ist der Religionsunterricht. Die recht-
lichen Vorgaben, die fiir ihn gelten, reprasentieren Erfahrungswerte und Kompromisse - sie
geben aber auch Raum fiir Reform und Weiterentwicklung.

& Religionspolitik, Religise Bildung, Religionsunterricht, Schule, Schulpflicht, ,Selbstent-
faltung” und Identitat

&L Dr.Hinnerk WiBmann ist Professor fiir Offentliches Recht mit einem Schwerpunkt im Re-
ligionsverfassungsrecht (Exzellenzcluster ,Religion und Politik”) an der Universitat Miinster
und dort u.a. Direktor des Freiherr-vom-Stein-Instituts.

The debate on religious education at school has an internal side - it is where pro-
fessional reports on encounters and experiences are made, and content, forms and
methods are negotiated. But religious education also has an external side, as a sub-
ject of politics on religion.

Religion and Politics

People still argue about religion. This in itself is an astonishing fact. For many
years, the assumption prevailed that progress, prosperity and enlightenment
would make the phenomenon of religion a thing of the past. But we have to admit
that religion reaches into the present and the future, because it opens our eyes to
present dimensions of human existence. But of course: Conflict is one main issue
we associate with religion. That is the second astonishing piece of information.
Religion does not serve as a message of peace. Instead, people hate, bomb and kill
in the name of religion. This makes the status of religion in the modern constitu-
tional state uncertain - for such a state has to ensure the peacefulness, protection
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and self-determination of its citizens. And factors that disrupt or endanger this
project of democracy and freedom must be combated by the state. The return of
religion to the center of the marketplace is therefore no guarantee that it will be
able to maintain its place.!

A controversial topic like religion in the modern state is always a mandate for
politics. This is why politics on religion have played a greater role in the last ten
years than before. In Germany such statements need to be defined more precisely
in various directions: Firstly, the relationship between politics and law needs to
be clarified. Parliamentary law can be an important part of politics on religion.
But regulation by law can only be enacted within the framework of fundamental
freedoms. And freedom of religion is a particularly strongly protected freedom,
historically, systematically and specifically also in conflict with other freedoms -
sometimes referred to as the “mother of all fundamental rights™. This is why re-
ligious policy has often taken the form of promotion rather than drawing bound-
aries and bans (in most cases by courts). This leeds to a major challenge: In most
constitutional states, different religions were not treated equally but unequally,
if only because the population was not divided equally between all religions.
Those who promote their main religion or confessions — the German approach
and the approach of countries with state churches — are faced with questions of
equal treatment. Secondly, the relationship to the part of the population that
does not belong to any religion at all must also be determined. And on the other
hand, those who want to refrain from promoting religion - the laicist approach
as represented by France — will instead promote the welfare state and police mea-
sures, which will have to deal with the consequential problems of an “invisible
religion”. And of course, in federal states it should be noted that religious policy
is not simply the task of “government and parliament”. Many state tasks are not
the responsibility of the federal level. The defense of religious freedom is guar-
anteed by the federal constitution. But religious policy is not unitary: the federal
government has almost no legislative or administrative powers in this field of
work.? The religious communities enjoy the right of self-administration; the neu-

1 See “Third Report of the Federal Government on the Global Situation of Freedom of Religion
or Belief (2020-2022)”, BT-Drs. 20/9580 (23.11.2023). As early as 2008, the Association of Ger-
man Constitutional Law Teachers dealt with the topic “Religiose Freiheit als Gefahr?” under
the main topic “Erosion of Constitutional Requirements” (speakers: Ute Sacksofsky/ Christoph
Maéllers), VVDSERL 68 (2009), 7 fE.; 79 ff.

2 H.Zasorowski, Grundrecht aller Rechte. Die Religionsfreiheit, in: Hanns-Gregor Nissing
(ed.), Naturrecht und Kirche im siakularen Staat, 2016, 75 ff.

3 Even in the famous example of the “redemption of state benefits”, the federal government only
has the right to establish “principles”. The actual regulation is a matter for the federal states, see
Art. 138 para. 1 of the Weimar Constitution (1919), enforced today through Art. 140 of the Basic
Law. On the legal policy situation, see CH. WALTER / K. TREMML, Eigentlich schon lange quitt,
https://verfassungsblog.de/eigentlich-schon-lange-quitt/ (21.3.2022). Last accessed on March
4,2025.
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tral state must remain silent on the content of religions.* Above all, schools (and
universities) are the responsibility of the federal states.’

In short: religious policy is not a sub-project, but a necessary permanent task
of the modern, liberal state. And religious policy must make use of various in-
struments in order to uphold the basic agreements of a peaceful community.

Religious Education

Religious education at school is now a special case of religious policy in Ger-
many. It is the only school subject regulated in the Federal Constitution (Art.7
para. 2f. GG). Above all, it is one of the classic “common affairs” of state and
church. This actually refers to a highly political compromise that determined
the relationship between the churches and the Republic in 1919 and 1949. Until
the end of the monarchy, the churches in Germany, as state authorities, were
the central figure for the elementary school system (and thus for the majority
of the population). Religious education (in the respective denomination) was a
central subject in order to find one’s place as a Subservient, the other subjects
served to provide useful knowledge. At the turn of 1918/19, the Social Demo-
crats in particular demanded that religion should be completely removed from
schools. The compromise with the Zentrum, the Catholic party in the “Weimar
Coalition”, was as follows: supremacy of the state authorities over schools, but
the subject of religious education as a continued possibility for the churches to
have influence at schools (although the state became at last responsible for the
subject). In this way, at least the open opposition of the two churches to the state
was avoided. After the school and the churches had failed under National Social-
ism, the compromise was repeated in 1949. But now something had changed: the
right of children to “self-development in school” was the new program; other
basic rights were now (even) more important in schools than the freedom of
church religion.®

So what is religious education in the constitutional state all about? First of all,
it introduces an irritation into the school system: it is not the democratic state
with its majority mode that decides what is taught in matters of religion. In-
stead, it is about questions of religious doctrine that are to be taught “as truth.”’

4 About religious neutrality BVerfGE 41, 29 (50) - Simultanschule (1975); H. WIBMANN, Reli-
gionsverfassungsrecht im foderalen Mehrebenensystem, § 60, Handbuch Féderalismus III,
2012, Rn. 131f.

5 On thelegal situation cf. H. WIBMANN, Art. 7, in: W. KAHL / CH. WALTER / CH. WALDHOFF (eds.),
Bonner Kommentar zum Grundgesetz (2015), Rn. II-221f.

6 BVerfGE 45, 400 (417) - Oberstufenreform (1977), with recourse to E. STEIN, Das Recht des
Kindes auf Selbstentfaltung in der Schule, 1967; see also WIBMANN, Art.7 (see Footnote 5),
Rn. III-78.

7 BVerfGE 74, 244 (25) - Religionsunterricht (1987).
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This formulation is no coincidence, but a strict requirement. For only when it is
a matter of truth, of which the state cannot dispose, is there justification for the
religious communities to determine the content. Otherwise — a simple control
consideration — an armada of lobbyists would be teaching their agenda in every
school subject. We keep these interests out of school. We let religion in, not only
for historical reasons, but for the sake of the necessary neutrality and for the sake
of the special task. The task of religious education after 1919 was initially to mod-
erate the state in favor of the churches.

However, this moderation is to be understood above all in favor of the chil-
dren, who are to be taken seriously as subjects of their own identity, especially
in religious education. It is therefore also necessary that every child can be ex-
empted from this religious education and that no teacher has to teach it (Art.7
[T and 111 3 GG) 8

Perspectives

The classical German model of religious education was based on the fact that
almost the entire population formally belonged to the two main Christian con-
fessions. In most states, the population had remained denominationally stable
since 1648; there were Catholic and Protestant regions. Dissenters played almost
no role (and were treated badly). This changed after 1949 due to the displaced
persons and rapidly with the decline in church membership since 1970 and espe-
cially since 2020. Only half of the children still attend traditional German reli-
gious education’® - although the churches have long since opened it up to “guests”
of all kinds, and although there are now also Islamic lessons in this familiar
structure. In some federal states there are substitute lessons (ethics oder philos-
ophy), but the state authorities have not yet organized them as competition. The
current question is whether new combination models will prevail, e.g. through
joint Christian curricula or interfaith curricula.!® A corridor for these attempts
should be determined with courage. However, it should also be noted that there
is no free mandate for religious communities in schools. They find their special
place only because they speak their truth. It is not the truth of the state. That is
why the democratic state also finds a limit where faith is concerned.!! An opti-
mistic narrative remains: The truth sets people free.!?

8 WIBMANN, Art. 7 (see Footnote 5), Rn. I1I-178 ff.
9 https://www.tagesschau.de/inland/gesellschaft/christlich-religion-unterricht-100.html (18.10.
2024). Last accessed on March 4, 2025.
10 H. WIBMANN, Religionsunterricht fiir alle?, 2019.
11 A. voN ScHELIHA / H. WIBMANN, Religionsunterricht 4.0. Eine religionspolitische Erorterung
in rechtswissenschaftlicher und ethischer Perspektive, 2024.
12 John 8:32.
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Im Gesprach mit Georg Pfleiderer
und Markus Tiedemann

Religidse Bildung - Privatsache
oder gesellschaftlicher
Bildungsauftrag?

&L Dr. Georg Pfleiderer ist Professor fiir Systematische Theologie/Ethik an der Universitit
Basel.

&L Dr. Markus Tiedemann ist Professor fiir Didaktik der Philosophie und fiir Ethik an der
Technischen Universitdt Dresden.

Ein Streitgesprich zwischen einem philosophischen und einem theologischen Ethi-
ker tiber die Zukunft religioser Bildung im gesellschaftlichen Umbruch und die
Frage nach dem Stellenwert der Ethik in Bildung und Gesellschaft. Ist Ethik wich-
tiger als Religion? Worauf griindet sich Ethik? Welche gesellschaftliche Rolle spielt
eine gebildete Religion?

Streit-Kultur Herr Tiedemann, Sie haben sich bereits mehrfach 6ffentlich fiir
eine allein an Ethik orientierte Neuausrichtung der Bildung in Fragen huma-
nitdrer und humaner Lebensgestaltung ausgesprochen und halten Ethik fiir
wichtiger als Religion. Doch was verstehen Sie denn eigentlich unter Religion?

Tiedemann TJa, ich halte Ethik fiir deutlich wichtiger als Religion. Damit bin
ich nicht allein. Der Dalai Lama wiirde mir in seinen Publikationen auch Recht
geben. Ich halte die Ethik vor allen Dingen fiir wichtiger fiir eine moderne, auf-
gekldrte und liberale Gesellschaft. Wenn man diese will, dann will man Ethik-
unterricht und das Primat der Ethik. Das liegt an meinem Verstdndnis von Re-
ligion.

| Religion hat die Eigenschaft, Vertrauen iiber Wis-
sen und Begreifen zu stellen. Das ist an sich nichts Negatives, und es ist das gute
Recht jeder Privatperson, dies zu tun. Es handelt sich um ein anthropologisches
Bediirfnis. Aber als Organisationsform einer Gesellschaft, die iiber das Privat-
recht hinausgeht, ist es ein Ubel.

Streit-Kultur 3 (2025), 53-61- © Im Gesprach mit Georg Pfleiderer und Markus Tiedemann —
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Streit-Kultur Herr Pfleiderer, Sie forschen als theologischer Ethiker zu den
Moglichkeitsbedingungen einer gebildeten Religion in der Moderne. Kénnen
Sie als evangelischer Ethiker die Ansichten von Herrn Tiedemann teilen, oder
was verstehen Sie unter Religion?

Pfleiderer Ich kann Herrn Tiedemann verstehen, hoffe ich zumindest. Doch,
Herr Tiedemann, wiirden Sie auch sagen, dass Deutsch wichtiger ist als Mathe-
matik oder dass Kunst wichtiger ist als Literatur? Wir sprechen doch zunéchst
einmal von zwei Lebensgebieten oder soziologisch gesprochen ,Subsystemen®,
mit denen sich jeweils ein spezifisches Wissen verbindet. Beide Lebens- und
Wissensgebiete unterscheiden sich deutlich voneinander, tiberlagern sich aber
auch vielfiltig. Religion, so lautet eine probate Definition, hat es mit Lebens-
deutung zu tun. Sie haben in diesem Zusammenhang den Vertrauensbegrift
ins Spiel gebracht. Vor allem als protestantischer Theologe finde ich das nicht
schlecht. Wenn es bei Lebensdeutung um Sinnfragen geht, dann kann man deren
existenzielle Relevanz schon gut mit ,Vertrauen® beschreiben. Kognitiv geht es
um das, was sonst allgemein auch ,Weltanschauung” heif$t. Damit sind die in-
dividuellen, aber auch kollektiven Wurzelgriinde oder Erméglichungsrdaume von
menschlichem Kulturumgang sowie von Wertebildung und Wertentscheidungen
gemeint. So wiirde ich erst einmal in einem sehr weiten Sinne umschreiben, was
Religion ist. Warum sollte dieser wichtige Bereich personlicher Bildung in der
Schule nur eine marginale Rolle spielen?

| Selbstver-
standlich wiirde ich Thnen aber auch - nicht zuletzt als Ethiker — Recht geben,
dass Ethik ein sehr wichtiges Fach ist. Ein sehr wichtiges Schulfach, ein unterbe-
wertetes Schulfach, ein ausbaubediirftiges Schulfach. Ich wiirde aber in diesem
Zusammenhang von Philosophie im Allgemeinen sprechen, nicht nur von Ethik.
Und selbstverstiandlich gebe ich Thnen auch darin Recht, dass fiir liberale, de-
mokratische Gesellschaften Ethik als reflektierte Moral und reflektierte Moral-
iiberzeugungen in allen gesellschaftlichen Belangen - sowohl in allen gesell-
schaftlichen und politischen Meinungsbildungs- und Entscheidungsprozessen,
aber auch bis in personliche Lebenszusammenhénge hinein - ganz entscheidend
sind. Da werden wir uns sicher nicht widersprechen. Die Frage ist, wie wir Ethik
verstehen und wie wir umgekehrt auch Religion verstehen und wie wir die Zu-
sammenhinge von beidem verstehen. Dariiber, denke ich, sollten wir uns jetzt
unterhalten.

Streit-Kultur Herr Pfleiderer, hat Religion denn Ihrer Ansicht nach eine es-
senzielle Bedeutung fiir die Bildung des Menschen?

Pfleiderer Je nachdem, wie man Religion versteht. Ich habe jetzt einen sehr
weiten Religionsbegrift verwendet und ihn auch fast austauschbar mit dem, was
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wir iiblicherweise Weltanschauung nennen, verstanden. Und in diesem Sinne
wiirde ich sagen, ist Religion anthropologisch entscheidend. Wenn wir unter Re-
ligion jetzt etwas Engeres verstehen, also Religionen und Religionskulturen als
bestimmte kollektive transzendenzorientierte weltanschauliche Grundiiberzeu-
gungen und Praxen, kann man unterschiedlicher Auffassung sein, wie anthro-
pologisch allgemein man das finden will. Es gibt ja geniigend ernstzunehmende
sdkulare Menschen, die ernsthaft und glaubhaft bestreiten, dass Religion fiir sie
in diesem Sinne wichtig sei.

Streit-Kultur Herr Tiedemann, Sie meinten, Religion sei wohl eine anthro-
pologische Konstante. Miisste dann nicht aber auch religiose Bildung essen-
ziell fiir die Bildung des Menschen sein?

Tiedemann Ja und Nein. Also vielleicht zunéachst einmal zu dem, worauf wir
uns einigen kénnen. Ich bin viel zu sehr Kantianer, um zu bestreiten, dass Re-
ligion eine anthropologische Konstante ist. Man kann mit guten Griinden wiin-
schen, es gibe Religionen nicht. Ja, ich bin fest davon {iberzeugt, ohne Religion
wire diese Welt ein besserer Ort. Gleichwohl gestehe ich ein, dass diese Utopie
niemals eintreten wird. Der Mensch wird immer religiose Vorstellungen hervor-
bringen. Ergo miissen wir uns dieser Tatsache stellen. Und dann sind wir bei der
religiésen Bildung. Als Privatunternehmen ist sie das gute und mit guten Griin-
den gesicherte Grundrecht. Als gesellschaftliches Unternehmen halte ich sie fiir
notwendig und richtig, sofern sie sich auf die Religionskunde zuriickzieht. Dort
ist sie gesellschaftlich nétig, dort brauchen wir sie. Wir brauchen die Kenntnis
der groflen Metaerzahlungen. Und dort hat die Religionswissenschaft eine Ex-
pertise, die von anderen Disziplinen nicht erreicht wird.

| Religion im 6ffentlichen Raum
als religiose Erziehung halte ich fiir ein Ubel und hitte dafiir mehrere Griinde.
Das eine ist das Kategoriale. Hier wird man auf Vertrauen, auf Glauben setzen,
was als privates Bildungsziel akzeptabel ist, als gesellschaftliches aber nicht. Ver-
driangt wird weiterhin, dass die Institutionen, die hier in Anspruch nehmen, im
offentlichen Raum Bildung zu machen, eine historische Blutspur hinter sich her-
ziehen. Verdrangt wird, dass sich hier eine Institution zum Bildungsinstrument
aufschwingt, die in keinster Weise als moralisches Vorbild geeignet ist, sondern
eine katastrophale Performance auch in der Gegenwart hinlegt.

Der alles entscheidende Punkt ist fiir mich aber ein anderer: Wenn wir in die-
ser Gesellschaft zu Toleranz, Menschenrechten und Demokratie erziehen wol-
len, dann sollten wir erstens historisch nicht ibersehen, dass all diese Werte nicht
durch, sondern gegen die Religionen erkdmpft worden sind. Zweitens tiberzeugt
mich der Beitrag der Religionspadagogik in keinster Weise, auch wenn diese
heute gewillt sein mag, die genannten Werte zu unterstiitzen. Wie im Projekt
Weltethos von Hans Kiing werden Religionen in der Hoftnung additiv neben-
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einandergestellt, dass sich eine moralische Schnittmenge ergeben mége. Wenn
diese Schnittmenge aber nicht zustande kommt, ist man ratlos. Ein additives Ne-
beneinander religioser Traditionen hat nur einen sehr geringen ethischen Mehr-
wert. ,In meinem heiligen Text ist das eben anders, dann muss das akzeptiert
werden.” John Rawls wiirde sagen, dass es sich um zufillige Konzeptionen des
Guten handelt. Aber es sind keine Konzeptionen der Gerechtigkeit. Nach Rawls
sind nur Konzeptionen der Gerechtigkeit in der Lage, eine normative Basis zu
begriinden, die intersubjektiv und interkulturell ist und unter deren Schutzschild
mehrere Konzeptionen des Guten - auch Religionen — weiter existieren diirfen,
ja miissen.

Streit-Kultur Herr Tiedemann, und wie, meinen Sie, entsteht Einverstandnis
tiber die von Ihnen fiir basal gehaltenen normativen Werte? Denn Sie kénnen
ja mit noch so guten Argumenten kommen, die miissen erst einmal {iberzeu-
gen. Auf welcher Basis soll das gelingen?

Tiedemann Na ja, wir haben ja gute Konzepte dafiir. Klammer auf: Ich gebe
Thnen Recht in einem Punkt. Sie kdnnen niemanden mit guten Argumenten
davon tiberzeugen, dass Argumentation sein soll. Ansonsten setzen Sie den Refe-
renzrahmen schon voraus, den Sie eigentlich begriinden wollen. Bei Tugendhat
in den Vorlesungen zur Ethik lautet das ,Take it or leave it.“ Willst Du koope-
ratives Wesen sein? Willst Du diskursives Wesen sein? Wenn Du das mit Nein
beantwortest, dann gehérst du zu den Walking Dead der Moral.

Streit-Kultur Nehmen wir an, man will ein diskursives Wesen sein. Dann
heifdt das ja noch nicht, dass mich die Argumente iiberzeugen, von denen
Sie, Herr Tiedemann, iiberzeugt sind. Denn es gibt doch wohl noch etwas
Grundlegenderes, worauf gegriindet ist, ob mich ein Argument letztlich tiber-
zeugt oder nicht.

Tiedemann Ja, aber das kommt drauf an, welche Disziplin wir aufbringen wol-
len. Wenn Sie meinen, das Argument muss Sie in letzter Instanz emotional oder
auf der Basis Thres Glaubens beriihren, ja, dann argumentieren Sie noch gar
nicht. Dann haben Sie noch gar nicht verstanden, was Argumentation ist. Ar-
gumentation heif$t Kriterien festlegen fiir Argumente héherer Ordnung. Und
die sind seit Aristoteles herausgearbeitet. Die ganze Diskursethik bei Habermas
beruht genau auf diesem Punkt. Wir haben die Modelle ldngst, und wir haben
die empirischen Beweise aus der empirischen Sozialforschung, aber auch aus
der empirischen Fachdidaktik. Beispielsweise der Moral Judgement Test, der
zeigt, dass es funktioniert, dass Schiilerinnen und Schiiler genau auf héhere Art
argumentieren lernen.
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Pfleiderer Herr Tiedemann, vielen Dank. Das war ja ein sehr tiberzeugendes
Pladoyer. Sie folgen da einer sehr klar erkennbaren philosophischen Spur. Sie
haben deren Ahnen wie Kant, Rawls und Habermas schon benannt. Das ist auch
eine in der Theologie sehr wertgeschitzte philosophisch-ethische Tradition.
Man muss nur sagen, sie steht ja bekanntlich nicht alleine.

| Der Streit um die besseren Argumente
ist immer auch ein Streit um die mafigeblichen philosophischen Traditionen.
Das heif’t, das Problem des Pluralismus bekommen wir schon aus den philo-
sophischen Diskussionen nicht heraus. Das ist das erste. Das zweite ist, dass
diese Tradition, in der Sie stehen und in die ich mich durchaus - zumindest zum
Teil - auch selbst einordne, mit sehr scharfkantigen Begriffsalternativen arbeitet.
Die Seite der Rationalitét ist durch die aufgerufene Ahnengalerie besetzt; und
innerhalb dieser wird auch in Anspruch genommen, dass dies die einzig iiber-
zeugende Besetzung der Seite der Rationalitdt sei. Fiir Religion kommt dann
genau die Gegenseite in Frage. Das meint: Irrationalitét, Intuitionismus, Dogma-
tismus, Autoritarismus. Das ist jedoch natiirlich selbst eine zuhdchst diskussions-
wiirdige Gegeniiberstellung. Ahnliches gilt fiir die abstrakte Gegeniiberstellung
von privat versus 6ffentlich, individuell versus kollektiv. Alle diese Gegeniiber-
stellungen sind diskutabel, kdnnen in ihrer vermeintlichen absoluten Gegensatz-
lichkeit jedoch argumentativ aufgebrochen werden. Fiir eine moderne liberale
Theologie seit der Aufklarung stimmen diese abstrakten Gegeniiberstellungen
allesamt nicht. Sie sind Oppositionen, mit denen innerhalb der Theologie oder
einer theologischen Ethik gearbeitet wird, die aber nicht zur Unterscheidung von
der Philosophie und der Religion oder der Theologie taugen. Aber wir kénnen
uns sehr gerne auf eine Einzeldiskussion dieser Konstellationen einlassen und
werden das sicher auch weiterverfolgen.

Tiedemann Ich wiirde niemals die Punkte leugnen, die Sie jetzt eben angespro-
chen haben. Wir konnen um einzelne Positionen ringen. Das gilt fiir die Tradi-
tion der Philosophie selbstverstindlich auch. Ich habe mich in eine sehr auf-
gekldrte, rationalistische Tradition gestellt. Sie werden vom Konstruktivismus
tiber die Postmoderne hin Gegenpositionen nennen kdnnen, die meines Erach-
tens in den letzten Jahren grofie Ubel bewirkt haben. Diese reichen bis zu Donald
Trump. Wahrheit existiert nicht mehr, sondern etwas ist immer dann wahr, wenn
meine Gefiihlslage es fiir richtig erklart.

| Ich wiirde nicht behaupten wollen, dass es nicht
liberale Theologien und auch padagogische Ausrichtungen innerhalb der Theo-
logie gibt, die meinem Verstandnis relativ nahekommen. Gleichwohl wiirde ich
zwei Dinge anmerken wollen. Das erste ist, dass die kategoriale Trennung von
Glauben und Wissen dadurch immer noch nicht tiberwunden werden kann. Die
Unterscheidung von Konzeptionen der Gerechtigkeit, die dieses Primat haben
miissen, wenn wir in einer friedlichen Gesellschaft leben wollen, und Konzep-
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tionen des Guten, die das individuelle Recht sind, kénnen damit auch immer
noch nicht iberwunden werden. Diese liberalen Stimmen, die Sie nennen, die
mir vielleicht sehr sympathisch sind, sind zumindest machtpolitisch in keinster
Weise reprasentativ. Der grofite Repréasentant der Theologie ist noch immer eine
Institution, die die Menschenrechte bis heute nicht unterzeichnet hat. Zusam-
men mit Nordkorea ist der Vatikan einer jener Staaten, die sie nicht unterzeich-
net haben. Was sollte einen aufgekldrten Menschen dann aber bewegen, solchen
Institutionen die Mitsprache in der ethischen Erziehung seiner Biirger zu geben?

Streit-Kultur Jetzt sind wir ja gliicklicherweise evangelische Theolog:innen
und an evangelischer Theologie interessiert. Deshalb jetzt noch einmal zu-
rickgefragt: Es wurde festgestellt, dass Menschen tatsdchlich emotional aus-
gerichtet sind. Dass scheinen Sie, Herr Tiedemann, fiir schwierig zu halten.
Daher lassen Sie, Herr Pfleiderer, uns doch nun wissen, ob Glaube tatsachlich
nur so ein emotionales Vertrauen ist, das in klarer Opposition zum rationalen
Wissen steht. In welchem Verhéltnis stehen aus evangelischer Sicht Glaube
und Wissen?

Pfleiderer Selbstverstindlich ist aus einer theologischen Sicht der Glaube ein
Mixtum compositum, obwohl es in der Tradition ja bekanntlich vereindeuti-
gende Theoriebildungen gegeben hat. Denken Sie an den jungen Schleierma-
cher, der Religion eindeutig dem Gefiihl zugeordnet hat, wobei er an ein be-
stimmtes Gefiihl, ein sehr prézises Gefiihl, ndmlich das einer ,schlechthinnigen
Abhingigkeit®, gedacht hat, nicht an irgendeine Form diffuser Gefiihligkeit.
Aber die Theologie wiirde heute wahrscheinlich mehrheitlich sagen, dass der
Glaube starke emotive, voluntative, aber natiirlich auch kognitive Aspekte hat,
und dass im Aufbau des religiésen Bewusstseins sowie religioser Praxis immer
alles auf eine bestimmte Weise zusammenspielt, selbst wenn jene grundlegende
Dimension des Vertrauens zunéchst einmal ein starkes emotives, voluntatives
Moment und darin durchaus das Ubergewicht hat. Aber sobald solches Ver-
trauen reflektiert und als solches handlungsleitend wird, sind selbstverstandlich
rationale Aspekte dann ganz entscheidend.

| Ich wiirde gern kurz auf Herrn
Tiedemann zuriickkommen. In einem verfassungsrechtlichen Sinn ist es selbst-
verstandlich so, dass fiir Demokratien diese formalen Aspekte, also die Gerech-
tigkeitsfragen, tiber die Fragen des guten Lebens obsiegen. Wenn Sie aber die
konkreten kollektiven und individuellen Urteilsbildungsprozesse anschauen,
auch gerade die politischen, dann ist das nicht so eindeutig. Dann kann man
durchaus davon sprechen, dass die liberale Ordnung den Spielraum eréfinet,
innerhalb dessen dann die unterschiedlichen Vorstellungen vom guten Leben
ausgetauscht werden. Alles andere ist im Grunde eine Reinraum-Vorstellung von
Ethik, aber auch von Politik, die meines Erachtens weder auf ethische Diskurse
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noch auf politische Diskurse noch auf sonstige gesellschaftliche Diskurse wirk-
lich zutrifft. Ansonsten miissten Sie davon ausgehen, dass im Grunde das bessere
Argument immer iiberzeugend ist. Das ist aber nicht der Fall, weil Argumente
und deren Evidenz faktisch eben immer auf werte-basierten Abwagungen beru-
hen. Wie wollen Sie denn zum Beispiel all die Fragen, die im Moment krisen-
haft unsere Gesellschaften belasten, rational entscheiden? Was ist im Moment
das hochste Gut bzw. wichtiger: der soziale Friede, der militdrische Friede? Der
Kampf gegen den Klimawandel? Das sind doch alles Giiter, deren kontroverse
Abwigung von jeweiligen individuellen, auch kollektiven Wertentscheidungen
abhingig ist. Darum haben wir es bei diesen mit konkurrierenden Optionen
zu tun, die Sie am rationalen, philosophisch-ethischen Labortisch nicht ent-
scheiden konnen. Sobald Sie in den politischen Raum eintreten, wird sichtbar,
dass wir es selbstverstandlich mit unterschiedlichen Wertiiberzeugungen, auch
mit unterschiedlichen Interessen zu tun haben, die in politischen Debatten aus-
getragen werden miissen. Dazu sind Parlamente da, die nicht durch den idea-
len Philosophendiskurs simuliert werden konnen. Diese Einsicht ist auch eine
sehr moderne. Der ideale Philosophendiskurs ersetzt die Parlamente aus guten
Griinden nicht.

Tiedemann Aber da gebe ich Thnen in Génze Recht. Aus der nicht hinreichen-
den philosophischen Losung erwéchst aber noch lange nicht der Anspruch auf
die theologische. Dass die Philosophie die Objektivierung, die sie einfordert,
nicht immer einldsen kann, ist ein Defizit, da bin ich sofort bei Thnen. Nur da-
raus folgt fiir mich nicht, dass wir uns auf das Subjektive, das Glaubensbetonte
und Ahnliches zuriickziehen sollten. Wir sind wahrscheinlich dicht beieinander,
was Religiositit betrifft. Ich wiirde der auch nicht absprechen wollen, dass es in
dieser rationale Momente gibt. Dass sie aber in weiten Teilen zum anderen der
Vernunft gehort, hat Kierkegaard sehr gut herausgearbeitet. Sie konnen nieman-
den mit rationalen Argumenten dazu bringen, dass er oder sie glaubt, das funk-
tioniert nicht. Sie kdnnen jemanden aber sehr wohl dazu zwingen, zuzugeben,
dass die Definition des Kreises lautet, dass alle Punkte vom Mittelpunkt gleich
weit entfernt sind. Sie kdnnen ein anderes Wording nutzen, aber das Phdnomen
ist definiert. Das heif3t also, es gibt rationale Momente, die intersubjektiv hinrei-
chend begriindet sind, die Sie zum Wissen zwingen kénnen. Das geht im Bereich
des Glaubens nicht. Kierkegaard wiirde sagen, dass Glauben eine Leidenschaft
ist, die Sie tiberkommt oder nicht. Ich finde, das ist ein sehr schones Bild.

| Ich stimme Thnen auch zu, dass in
unserer Gesellschaft viele Diskurse von Interessengruppen ausgehen. Was folgt
daraus? Fiir mich nicht die Konsequenz, dass wir in der Bildung noch dazu
beitragen sollten, die einzelnen subjektiven Interessengruppen noch mehr in
Schubladen zu kultivieren. Da schreit es fiir mich nach der Philosophie, auch
wenn diese selbstverstdndlich nicht alle Probleme aufzulosen vermag. Ein Bei-
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spiel: Sollen wir Krieg fithren, ja oder nein? Sollen wir weiter Menschen auf-
nehmen, ja oder nein? Diese Fragen konnen meines Erachtens nur durch philo-
sophische Objektivierung iiberhaupt sinnvoll diskutiert werden. Auf dem Boden
von Konzeptionen des Guten sagt jeder seine Meinung. Bei Konzeptionen der
Gerechtigkeit ist das anders. Nutzen wir beispielsweise Rawls’ Veil of Ignorance:
Abrakadabra, morgen werden wir alle neu geboren. Niemand weif3, als wer.
Weder Alter noch Geschlecht noch Ort noch sozialer Status sind uns bekannt.
Und jetzt sollen wir entscheiden: Soll diese Gesellschaft, die morgen existiert,
Fliichtlinge aufnehmen, ja oder nein? Soll es Gleichberechtigung geben, ja oder
nein? Dann sind wir noch immer nicht in einer intelligiblen Entscheidungs-
situation, aber wir konnen uns ihr annahern. Und der Diskurs ist fiir unsere
Gesellschaft viel wertvoller als ein subjektiv geprégter, aus Glaubenskontexten
abgeleiteter Vergleich. Der hat im Privatleben selbstverstidndlich sein Recht. Er
ist schiitzenswert, er ist wichtig. Aber im &ffentlichen, gesellschaftlichen Raum
brauchen wir nur die Religionskunde.

Streit-Kultur Herr Pfleiderer, die Vernunft allein, wenn wir die Ausfiithrun-
gen von Herrn Tiedemann einmal zuspitzen, wird es also richten? Wie sehen
Sie die Rolle der Vernunft im Kontext religioser Bildung? Und wozu bedarf
es religioser Bildung ihrer Meinung nach?

Pfleiderer Fiir mich legen Sie, Herr Tiedemann, eine eindrucksvolle Form von
einer bestimmten Art von Vernunftglaubigkeit an den Tag. Sie bringen ein enor-
mes Vertrauen in eine bestimmte Art von Vernunft zum Ausdruck, fiir die ich
groflen Respekt habe, die ich aber auch hinsichtlich des mit ihr verbundenen
Reichweitenanspruchs doch etwas problematisch finde. Sie haben zum Beispiel
damit begonnen, dass Sie, wenn ich Sie recht verstanden habe, sagen, vorldu-
fig sei die Philosophie, die philosophische Vernunft noch nicht zu diesem und
jenem imstande. Es kam mir dies ein bisschen vor wie bei einem Technologie-
entwickler, der einrdumt, dass seine Tools im Moment noch nicht den Standard
haben, den er sich gerne wiinschen wiirde; aber man mdge sich doch bitte vor-
stellen, dass das in néherer oder fernerer Zukunft mal der Fall sein werde. Das
ist fiir mich ein gleichsam eschatologisches Argument, das die Abhangigkeit der
verniinftigen Abwégungsfragen von tatsichlich auch weltanschaulichen Voraus-
setzungen zu wenig beleuchtet.

| Aber: Religion, Religions-
bildung — Warum ist das wichtig? Nicht nur aus den Griinden, die wir jetzt in
den Blick genommen haben. Also nicht nur aus Griinden des Zusammenhangs
von Religion oder weltanschaulichen Grundlagen mit reflexiver ethischer Ur-
teilsbildung, sondern auch, weil Religion natiirlich noch ein sehr viel weiteres
Feld ist. Ich habe es am Anfang versucht anzudeuten: Religionsbildung ist eben
eine bestimmte Sorte von Kulturhermeneutik. Das ist ein wesentlicher Punkt,
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um die Lesbarkeit von religiésen Artefakten fiir die kommenden Generationen
sicherzustellen. Dafiir braucht es Religion als Bildungsfach, damit die Kinder
nicht in die Kirche kommen und fragen: ,Warum ist denn da vorne einer an
diesen komischen Holzbalken angenagelt? oder dass sie spiter Texte wie den
»Zauberberg® lesen kénnen. Fiir solche wichtigen, hochst facettenreichen Kom-
petenzen von Kulturhermeneutik ist Religionsunterricht erforderlich. Gerade in
einer Zeit, in der Religion und Religionsbildung immer mehr aus den Familien
verschwinden oder oft nur noch in Familien prasent sind, die in der Tat proble-
matische Formen von Religion tradieren.

Tiedemann Herr Pfleiderer, ich bin ganz bei Ihren letzten Ausfithrungen zur
Religion, die ich super finde. Das ist aber Religionskunde, so wie ich mir sie auch
wiinsche. Mein Philosophieverstindnis und mein Rationalitéts- oder Vernunft-
glaube ist allerdings ein bisschen fehlverstanden worden. Ich wiirde das eben
nicht als einen Prozess in der Entwicklung sehen, sondern als die einzige Hoff-
nung, die wir haben, fehlerhaft, wie sie ist, und fehlerhaft, wie sie bleiben wird,
aber allen Alternativen um Lichtjahre iiberlegen. Was nur zeigt, wie rudimentar
die anderen Hoffnungen sind, aber nicht, dass die Vernunft sich aufschwingen
wird zur Perfektion. Das wird sie nie.

Streit-Kultur Vielen Dank fiir das Streitgespréch!

Das Gesprich fiihrten Anne Kdfer und Philipp David.
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Dorothee Schlenke

Zukunftsfahige religiose Bildung
im Religionsunterricht

Ein differenzhermeneutisches Pladoyer

= In differenzhermeneutischer Perspektive vertritt dieser Beitrag die These, dass die Zu-
kunftsfahigkeit religioser Bildung im Religionsunterricht dann gewahrleistet ist, wenn sie
in ihrer dialogfahigen Eigenstandigkeit (Selbstzwecklichkeit, konfessionelle Positionalitét,
Religionsfreiheit) entwickelt wird. Erst die eigenstandig entfaltete religitse Bildung als Per-
sonlichkeitsbildung setzt sekundéar produktive Funktionen fiir den schulischen Bildungs-
zusammenhang wie fiir ein demokratisches Gemeinwesen frei (Pluralitatsfahigkeit, Toleranz,
Werteorientierung).

£ Religionsunterricht, Bildung, Differenzhermeneutik, Konfessionalitat, Religionsfreiheit

&, Dr. Dorothee Schlenke ist Professorin fiir Evangelische Theologie/Religionspadagogik
(Schwerpunkt: Systematische Theologie) an der Pddagogischen Hochschule Freiburg. Ihre
Forschungsinteressen liegen u.a.im Bereich systematisch-theologischer Gegenwartsfragen,
Bildung und Religion und theologischer Genderforschung.

In einer reprisentativen Umfrage in Baden-Wiirttemberg im Juni 2024 werden
unter den fiir ,,besonders wichtig” gehaltenen ,Vermittlungszielen der Schule® (1.
gute Allgemeinbildung ... 20. alte Sprachen) nahezu alle Schulfacher genannt;
auf Religion wird jedoch nur mittelbar unter 5. ,Toleranz, Verstandnis fiir andere
Menschen, Kulturen und Religionen® Bezug genommen. Ohne eigenstindige
Bildungsreferenz erscheint Religion hier in der Logik blofler Alterititserfahrung
als das zu zivilisierende Differente.

Man kann dies als Effekt der relevanten Zeitsignaturen (forcierte Sakulari-
sierung, Pluralisierung, Individualisierung, Enttraditionalisierung etc.) deuten
oder der offentlichen (Selbst-)Marginalisierung von Religion in gegenwirtigen
Krisenerfahrungen zuschreiben. Bildungsbezogen ist es auch eine Folge allzu
williger Einpassung des Religionsunterrichts in die funktional-pragmatische

1 Vgl. Badische Zeitung vom 11.07.2024, S.2; https://vszv.de/wp-content/uploads/2024/08/19-
Badische-Zeitung-2.pdf. Aufgerufen am 13.01.2025.
2 In Anlehnung an M. WALZER, Uber Toleranz. Von der Zivilisierung der Differenz, 1998.
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Ausrichtung schulischer Bildung seit Beginn der PISA-Studien. Fiir die Zu-
kunftsfihigkeit religionsunterrichtlicher Bildung sind daher im Horizont ihrer
bildungsbezogenen Eigenlogik auch grundlegende Differenzen geltend zu ma-
chen.

Religion und Bildung

Als verfassungsmiflig garantiertes ,ordentliches Lehrfach® (Art.7 Abs.3 S.1
GQG) auf der Grundlage individueller und korporativer Religionsfreiheit (Art. 4
Abs.1und 2 GG) ist der Religionsunterricht integraler Teil des schulischen Bil-
dungs- und Erziehungsauftrages (Art.7 Abs.1 GG). In Zeiten reflexiv geworde-
ner Modernisierung und Ausdifferenzierung demokratischer Gesellschaften sind
Bildungsprozesse pluralitatsfahig zu gestalten. Jirgen Baumert® hat daher das
schulische Kerncurriculum durch vier grundlegende, nicht substituierbare und
gleichberechtigte ,Horizonte des Weltverstehens® strukturiert mit je eigenstin-
digen Rationalitéts- und Handlungsformen und Religion und Philosophie der
konstitutiven Rationalitit zugeordnet, bezogen auf ,ultimate® Fragen mensch-
lichen Lebens.

Mit dem Abbruch traditionaler Einheitsperspektiven in der reflexiven Aus-
differenzierung der Weltzuginge verbindet sich die Notigung zu je individuell
unvertretbarer, biographische Kohérenz und Sinn stiftender Lebensdeutung in
anhaltend fragmentierter, differenzbehafteter Selbst- und Welterfahrung. Im
Horizont des schulischen Bildungsauftrages ist solche Subjektwerdung als kon-
tinuierliche Identititsbildung die zentrale Entwicklungsaufgabe des schulischen
Bildungsalters und unverduf3erliche Grundlage aller gesellschaftlichen Teilhabe.
Die Ausrichtung solcher Selbst- und Weltdeutung an ,, konstitutiven® Letztgewiss-
heiten verbindet den Religionsunterricht mit den gleichberechtigten Fachern der
philosophisch-ethischen Bildung. Das unterscheidend Gemeinsame religioser
Lebensdeutung liegt im Bezug auf Transzendenz, und zwar so, dass die in allen
Bildungsvorgéngen immer schon vorausgesetzte Unterscheidung und Beziehung
von Selbst(bewusstsein) und Welt(bewusstsein) bzw. der in allen Deutungsvor-
giangen immer schon vorausgesetzte Zusammenhang der Differenzen des Lebens
im religiésen Bewusstsein als unverfiigbarer, unbedingter Grund allen Lebens,
als Gott(esbewusstsein) gewiss wird. Christlichem Glauben ist diese Vermitt-
lung von Selbst- und Weltverhaltnis im Gottesverhéltnis in der Person Jesu von
Nazareth grundlegend anschaulich; protestantische Theologie versteht in re-
formatorischer Tradition den Glauben selbst als fundamentalen, rezeptive und
spontane Dimensionen verbindenden Bildungsvorgang des ganzen Menschen

3 Vgl.J. BAuMERT, Deutschland im internationalen Bildungsvergleich, in: N. KiLLius /). KLUGE /
L. Rerscu (Hg.), Die Zukunft der Bildung, 2022, 100-150, 106 £.113.
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zu der daseinserschlieflenden (Rechtfertigung) und handlungsorientierenden
(Freiheit) Gewissheit des unvertretbar individuellen, unbedingten Vertrauens
auf Gott durch Christus, Wort und Gnade.* Religioses Selbstverstdndnis als so
in den Differenzen des Lebens gebildetes Selbst- und Weltverhiltnis mit der
Pointe der Unverfiigbarkeit des Personseins (fides facit personam) zielt auf die
unverduflerlich freie Selbstzwecklichkeit der Bildung lebendiger Individualitt.
In diesem Horizont ist der Religionsunterricht im Zusammenhang allgemeiner
Bildung zukunftsfihig auszurichten auf die Befdhigung zu gebildeter Religions-
freiheit.

Konfession(alitat) als Bildungsperspektive

Religiose Lebensdeutung erwéchst konstitutiv aus der lebensweltlich bezogenen
und inhaltlich, d. i. grundsétzlich bekenntnisgebundenen gemeinschaftlichen
Praxis von Religion. Christliche Konfessionen sind daher mit F. Schleiermacher
als empirisch unhintergehbare ,eigenthiimliche Gestaltung[en]* christlicher
Gemeinschaft bzw. des gemeinsam Christlichen aus einem ,,Princip der innern
Einheit“® heraus zu verstehen. Als eigenstdndige, historisch gewachsene und
mentalititspragende Individualisierungen des Christentums in Lehre, Frommig-
keit und Lebensfiithrung sind Konfessionen nicht summativ zu erfassen, sondern
das konfessionelle Profil durchdringt als nicht substituierbare Bildungsperspek-
tive das Ganze des Christentums. Differenzhermeneutisch verstandene Kon-
fessionalitdt bleibt daher, auch in konfessioneller Kooperation, die Signatur zu-
kunftsfahiger religioser Bildung, insofern sie auch tiberindividuell transparente
Positionalitat und so positionellen Pluralismus ermoglicht.

Der geplante ,Christliche Religionsunterricht“’ in Niedersachsen unterlauft
diese konstitutive Konfessionalitit zum einen durch ein quantifizierend sum-
matives Verstandnis von Bekenntnis in der Unterstellung ,weitaus grofier[er]”
6kumenischer Gemeinsamkeiten gegeniiber nachrangiger konfessioneller ,,Bin-

4 Vgl. D. SCHLENKE, Kategoriale Bildung als konstruktiv-kritische Aufgabe systematischer Theo-
logie, in: B. SCHRODER (Hg.), Bildung, 2021, 105-138, 122-127.

5 F. SCHLEIERMACHER, Der christliche Glaube nach den Grundsitzen der evangelischen Kirche
im Zusammenhange dargestellt. Zweite Auflage (1830/31). Teilband 1, KGA 1/13, § 24. Leitsatz,
163.

6 A.a.0,§24.3,166.

7 Vgl. Gemeinsam verantworteter Christlicher Religionsunterricht. Ein Positionspapier der
Schulreferentinnen und Schulreferenten der evangelischen Kirchen und katholischen Bistiimer
in Niedersachsen, 2021; https://www.religionsunterricht-in-niedersachsen.de/christlicherRU/
papiere (aufgerufen am 13.01.2025) sowie H.-M. HEINIG /A. HENSE / K. LINDNER / H. SIMOJOKI
(Hg.), Christlicher Religionsunterricht CRU). Rechtswissenschaftliche und theologisch-religi-
onspadagogische Perspektiven auf ein Reformmodell in Niedersachsen, 2024.
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nendifferenzierung® im Unterricht mit der Folge der Verkennung der konfessio-
nell differenten Systemstelle auch der geteilten ,,Grundwahrheiten (Rechtferti-
gung, Christusbekenntnis). Zum andern eré6ffnen sich mit der Unterscheidung
zwischen kirchlicher und schulischer Okumene bei gleichzeitiger Funktionali-
sierung des Religionsunterrichts fiir ckumenische Fortschritte’ Glaubwiirdig-
keitsprobleme fiir die Kirchen!® sowie Verstindnisschwierigkeiten und Uber-
wiltigungsaspekte bei den Schiiler:innen.

Bildung und Kompetenz

Kompetenz als bildungs- und schulpolitischer Leitbegriff seit den PISA-Studien
ist handlungstheoretisch fokussiert!! als reflektierte Verbindung von Wissen,
Fertigkeiten und Kénnen zu erfolgreicher Problemldsung in konkreten, fachbe-
zogenen Anforderungssituationen. In religioser Bildung werden nun Struktur-
momente aller Bildung reflexiv, die ihre kompetenzorientierte Uberpriifung spe-
zifisch begrenzen: ihre unvertretbare Individualitit (Grenze der Messbarkeit),
ihre Unverfiigbarkeit (Grenze der Operationalisierbarkeit), ihre Selbstzweck-
lichkeit!'? (Grenze der Handlungsrationalisierung). Religiose Bildung bringt so
gegen zukiinftig noch wachsende Funktionalisierungs- und Okonomisierungs-
zwiange produktiv das Eigenrecht freier Individualitit zum Zuge.

Religionsunterricht und ,Wertebildung”

Als diskursiv auszuhandelnde regulative Fiktionen!® erwachsen Werte aus dem
Kontext geteilter Lebensdeutung und Lebenspraxis. Sie beruhen auf lebens-
bestimmenden religios-weltanschaulichen Uberzeugungen und kénnen daher
nicht einfach ,vermittelt werden. Denn die Selbstzwecklichkeit religioser Bil-
dung markiert die Grenze auch ihrer ethischen Funktionalisierung, indem sie
ethische Orientierungskraft und Motivation erst nachrangig freisetzt. Ethische

8 Vgl. Positionspapier (s. Anm. 7), 28, dhnlich 14.21. Zur Sache vgl. auch M. LAUBE, Auf den Spu-
ren Leuenbergs? Bemerkungen zum Projekt des christlichen Religionsunterrichts, in: CRU (s.
Anm.7!),175-192, 184-188.

9 Vgl. Positionspapier (s. Anm. 7), 4.20.

10 So FE. SCHWEITZER, Christlicher oder Evangelischer Religionsunterricht? Zur Wiederkehr der
unliebsamen Bekenntnisfrage, in: ZPT 74/3 (2022), 354-372, 362.371; in grundsitzlicher Wen-
dung siehe A. voN ScHELIHA / H. WIBMANN, Religionsunterricht 4.0. Eine religionspolitische
Erorterung in rechtswissenschaftlicher und ethischer Perspektive, 2024, 28.

11 Vgl. E. KLIEME u. a., Zur Entwicklung nationaler Bildungsstandards. Eine Expertise, 2003, 65—
72.

12 So B. DRESSLER, Unterscheidungen. Religion und Bildung, 2006, 92-102.

13 Vgl. A.U. SoMMER, Werte. Warum man sie braucht, obwohl es sie nicht gibt, 2016, 47-69.173f.
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selbst, vorziiglich in der pluralitits- und so zukunftsfahigen, weder kumenisch

noch friedensethisch eingehegten, didaktisch begleiteten Begegnung mit ande-

ren konfessionellen, religiésen oder sdkularen Weltzugangen.'*

Erst die Forderung einer eigenstindigen Bildungsreferenz von Religion setzt
sekundar auch ihren Beitrag zu den Grundlagen eines demokratischen Gemein-
wesens frei. Denn Toleranz erwéchst nicht aus Neutralitét, sondern aus der kon-
kreten Erfahrung wechselseitiger Anerkennung gleichberechtigter Differenz, d. i.
im Vollzug gebildeter Religionsfreiheit und so zentral im schulischen Bildungs-
kontext.

14 Zu Konzept und Praxis eines solchen Lernens durch Begegnung vgl. umfassend K. BOEHME,
Interreligioses Begegnungslernen. Grundlegung einer facherkooperierenden Didaktik von
Weltsichten, 2023.
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Bibelhermeneutik als religiose
Bildungsaufgabe

gezeigt am Doppelgebot der Liebe
nach Lukas (Lk 10,25-37)

= Der vorliegende Beitrag zeigt, wie die lukanische Darlegung des Doppelgebotes der
Liebe mit Hilfe einer religiosen Bildungserzéhlung im Munde Jesu vielseitige Anregungen
fuir bibelhermeneutische Diskurse der Gegenwart geben kann - so etwa im Blick auf Fragen
der Geschichtsdeutungskompetenz und der christlichen Sozialethik.

# Doppelgebot der Liebe, Bibelhermeneutik, Beispielerzahlung, Barmherzigkeit

&L Dr. Eve-Marie Becker ist Professorin fiir Neues Testament an der Evangelisch-Theo-
logischen Fakultat der Universitat Miinster. Ihre Forschungsinteressen gelten insbesondere
den literaturgeschichtlichen und hermeneutischen Fragen zu den Paulusbriefen und den
Evangelien und ihrer Exegese.

Einfiihrende Uberlegungen

Auf dem Geschlechterfriedhof in Lunden im Kreis Dithmarschen (Schleswig-
Holstein) ist iiber einer Familiengruft eine Grabplatte erhalten, die einstmals als
Armentisch diente und von der es heif3t, dass daran die bereits seit 1508 durch
die St. Pantaleonsgilde initiierte Armenspeisung in der Reformationszeit so wei-
tergefiihrt wurde, dass die Armen an Feiertagen Speisen erhielten - Brot, Fische
und Geld -, wenn sie Luthers Kleinen Katechismus aufsagen konnten.! Bildung
und Sozialfiirsorge waren hier und andernorts in der Reformationszeit - zu-
gleich Kernzeit fiir die Entwicklung protestantischer Bibelhermeneutik? - eng
verbunden.?

1 Vgl. dazu das entsprechende Informationsschild auf dem Geschlechterfriedhof iiber der Gruft
der Ebbigmannen.

2 Vgl. A. ScHUBERT, Humanismus und Reformation: Einfithrung, in: O. WisCHMEYER u. a. (Hg.),
Handbuch der Bibelhermeneutiken (HBH). Von Origenes bis zur Gegenwart, 2016, 273-275.

3 Vgl dazu G.K. SCHAFER, ,,... es sind unsere Armen®. Diakonie in der Refomationszeit, 2021.
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Der Zusammenhang von Bildung, Bibelhermeneutik und Ethik ist gleichwohl
viel dlter - er fiihrt bereits zu den Anféngen des Christentums zuriick. Schon
Lukas stellt in seinem Evangelium einen solchen Konnex her, wenn er die Frage
nach dem hochsten Gebot, die er aus einer entsprechenden Streitgesprachsszene
eines Schriftgelehrten mit Jesus aus Markus 12 kennt und von dort entnommen
hat (Mk 12,28-34), im Gleichnis vom sogenannten barmherzigen Samaritaner
zu einem Thema sozial-ethischer Fiirsorge fiir den Néchsten macht.* Bibelher-
meneutik und religiose Bildung fithren bei Lukas zu einem praxisgeleiteten Be-
griff der ,Barmherzigkeit® (¢Aeog).

In wenigen Federstrichen mdchte ich im Folgenden skizzieren, wie Lukas in
Kapitel 10,25-37 mit der Auslegung des Doppelgebotes der Liebe die Leserschaft
seines Evangeliums mit Hilfe einer Beispielerzdhlung darin unterrichtet, wie eine
christologisch betriebene Schrifthermeneutik religiése Bildung am praktisch-
ethischen Beispiel vermittelt. Ich suche also zu zeigen, wie Grundfragen von
Bibelhermeneutik und religiéser Bildung, die fundamental wirken, ohne fun-
damentalistisch zu sein®, bei naherem Hinsehen bereits von den neutestament-
lichen Autoren im Kern aufgeworfen und bearbeitet werden. So fragt Jesus selbst
in der lukanischen Erzdhlung seinen gesetzeskundigen Gesprachspartner: ,,Auf
welche Weise liest du? (Lk 10,26: mtéog dvarytvidokelg;) und verhilft ihm — und
mit ihm der Leserschaft seines Evangeliums - in diesem Text und in weiteren
Zusammenhdngen seines Doppelwerkes (z.B. Apg 8,27-35; Lk 4,16-30; 24,27)
zu einer vertieften, also gebildeten Lektiire der Schrift, die kritische Nachfragen
ausdriicklich erlaubt und erfordert.

Ein schrifthermeneutisches Gesprach auf dem Weg
nach Jerusalem ...

Als ein Gesetzesgelehrter (vopikdg) an Jesus herantritt, um ihn zu fragen, wie das
ewige Leben zu ererben sei (Lk 10,25), befindet sich Jesus auf seiner Wanderung
nach Jerusalem (vgl. Lk 9,51), noch nicht in Jerusalem selbst, wo im Paralleltext
bei Markus ein Schriftkundiger (ypoppatévs: Mk 12,28)° Jesus begegnet und
nach dem hochsten Gebot (évtoAn mpwtn) fragt. In beiden Szenen entwickelt
sich ein Gespréch zur Schriftauslegung, in dem Dtn 6,5 und Lev 19,18 kombiniert
zitiert und ausgelegt werden. Bei der Wiedergabe des sogenannten Doppelgebo-
tes der Liebe, in dem die Liebe zu Gott (Dtn 6,5) mit der Liebe zum Nachsten

4 Zur Interpretation ausfiihrlich: O. WISCHMEYER, Liebe als Agape. Das frithchristliche Konzept
und der moderne Diskurs, 2015, 27-37.

5 S.dazu unten die verschiedenen Aspekte der Schrifthermeneutik, die Lukas zum Einsatz bringt.
Zu beiden Begriffen und ihrer synonymen Bedeutung: L. BORMANN, Recht, Gerechtigkeit und
Religion im Lukasevangelium, 2001, 153-155.
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(Lev 19,18) verbunden wird’, klingt wohl authentische Jesus-Verkiindigung an.?
Die schrifthermeneutische Perspektive, aus der die Toratexte in den Evangelien-
texten in Mk 12 und Lk 10 von den Evangelisten wiedergegeben werden, ist nicht
literalistisch oder buchstdblich bzw. wortlich, sondern christologisch gewahlt.
Das gilt — wie wir gleich sehen werden - fiir Markus und Lukas.

Richtet Markus bei der Gestaltung der Gesprachsszene sein Augenmerk da-
rauf, das Wissen um die untrennbare Kombinatorik von Gottes- und Nachs-
tenliebe als Indiz fiir die Nahe zu der von Jesus angesagten Konigsherrschaft
Gottes zu bewerten (Pacihela tod Oeod: Mk 12,34), so deutet Lukas an, dass
Schriftkenntnis allein zwar Ortho-logie, also rechtes Sprechen ermdglicht (Lk
10,28), Schriftauslegung aber weiter reicht, indem sie vertiefte Fragen der Ortho-
praxie, also des rechten Handelns aufwirft. Die Riickfrage des Gesetzeslehrers:
,Und wer ist mein Nachster?“ (Lk 10,29) dient nicht nur dessen méglicher Selbst-
rechtfertigung, wie Lukas anmerkt (Lk 10,29), sondern wirft eine berechtigte
weiterfithrende hermeneutische Grundfrage bei der sachlichen Auslegung des
Doppelgebotes der Liebe auf. So greift Jesus die Frage des vopukég auf und ant-
wortet ihm mit einer ,Beispielerziahlung™. Die Beispielerzihlung zeichnet sich
als Form der Gleichnisrede dadurch aus, dass sie fiktional gestaltet, doch dabei
zugleich auf eine realistische, d.h. geschichtlich denkbare Situation bezogen ist
und keine Erklarung braucht - sie spricht fiir sich selbst. Sie hat insofern para-
digmatischen Charakter, als sie zur Nachahmung motivieren soll. Lukas bereitet
damit die folgende Perspektive auf Bibelhermeneutik vor: Das, was zum ver-
tieften Verstehen und dem damit in Entsprechung stehenden Verhalten fiihrt,
erwichst aus dem kritischen Dialog mit der Schrift und ihrem vollméachtigen
Ausleger: Jesus Christus.

... zum Zwecke religioser Bildung, ...

Es liefie sich bei der Beispielerzdhlung iiber den Samaritaner, der jenem Mann
hilft, der unter die Rauber gefallen ist und halbtot auf dem Weg liegenbleibt, von
einer ,religiosen Bildungserzahlung' sprechen.'® Darin wird nur vordergriindig

7 C.BOTTRICH, Das Evangelium nach Lukas, 2024, 221 sieht zuletzt Lukas in 10,25 ff. ,das Gebot
der Feindesliebe in Erinnerung rufen® (Lk 6,27-38). Dieses Gebot ist allerdings vom Doppel-
gebot zu unterscheiden, wie dessen separater Traditionsstrang aus Q (Q 6,27f.) anzeigt. Eine
Anspielung auf die sog. Goldene Regel (Lk 6,31; Mt 7,12) wird man erkennen konnen (BoT-
TRICH, ebd.).

8 Vgl. WISCHMEYER, Liebe als Agape (s. Anm. 4), 32.

9 Die Beispielerzdhlung konnte zunichst ,fiir sich allein erzdhlt“ worden sein: F. Bovon, Das
Evangelium nach Lukas (Lk 9,51-14,35), 1996, 88. — Anders M. WOLTER, Das Lukasevangelium,
2008, 395, der das Gleichnis als ,paradigmatische Entscheidung’ versteht — es miindet ,.in eine
Frage an die Horer [...] und [ist] nicht ohne [...] literarischen Kontext verstandlich.

10 Bovon, Das Evangelium nach Lukas (s. Anm. 9), 88 bezeichnet Beispielerzihlungen als ,,didak-
tische Modelle®.
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Jesus im Gesprach mit einem Gesetzeslehrer gezeichnet, wie er eine fiktive, aber
geschichtlich denkbare Szene eines Raubiiberfalls erzahlt. Bei der Komposition
der Beispielerzahlung und ihrer kontextuellen Einbettung in die Evangeliums-
erzahlung nimmt Lukas als historiographischer Autor! vielmehr seine eigene
Leserschaft als Adressatin in den Blick, die er {iber die Grundlagen der Evan-
geliumsiiberlieferung, in der sie selbst bereits ,,katechetisch“ unterwiesen wurde,
vertiefend zu belehren sucht (... ko700 Adywv v dopdAeiov: Lk 1,4) und
fir die der eingangs namentlich genannte ,Theophilus® pars pro toto stehen
diirfte (Lk 1,3; Apg 1,1). Nicht der vopuk6g also wird in erster Linie iiber die Be-
deutung und praktische Anwendung des Doppelgebotes der Liebe unterrichtet.
Mit Hilfe der religiésen Bildungserzahlung in Lk 10,30-37, die unmittelbar an
die dialogische Szene anschliefit und in eine solche am Schluss wieder miinden
wird (Lk 10,36-37), weist Lukas seine Leserschaft selbst in eine christologisch
begriindete Schrifthermeneutik ein, die zugleich praktisch-ethisch erldutert, wie
die Ubung der ,Barmherzigkeit“ das Doppelgebot der Liebe konkret so erfillt,
dass einem Schwerverletzten jemand zum Néchsten wird.

... die historiograpisches Wissen und christologisches
Verstehen ermoglichen soll ...

Doch wie vermittelt Lukas seinen religiésen Bildungsanspruch im Textbeispiel?'?
Die lehrhafte Funktion der Bildungserzahlung {iber den Samaritaner liegt auf
mehreren Ebenen, die sich fiir die katechetisch vorinformierte Leserschaft des
Lukas, die mutmafilich bereits mit dem Markusevangelium vertraut war, zu-
sitzlich auch durch intertextuelle Markierungen im lukanischen Doppelwerk
ergibt.!® Die Bildung zielt dabei auf die Vermittlung historiographischen Wissens
einerseits — etwa iiber den Lebensweg Jesu oder die Stellung der Samaritaner -
und christologischen Verstehens andererseits. Ich greife zwei Aspekte heraus:
Wie Jesus selbst befindet sich auch der Mann, der unter die Rauber fallt, auf dem
Weg - in diesem Fall von Jerusalem nach Jericho (Lk 10,30.36). Fiir die bereits in
der Evangelienlehre geschulte Leserschaft des Lukasevangeliums stellt sich so bei
der Lektiire des Lukasevangeliums erstens ein Bezugspunkt zum Lebensweg Jesu

11 Vgl. dazu zuletzt umfassend: E.-M. BECKER, Urspriinge der christlichen Geschichtsschreibung.
Von Markus bis zum lukanischen Doppelwerk. Ubersetzt von J. Hagestedt, 2024.

12 Vgl. dhnlich auch: M. BECKER, Lukas und Dion von Prusa. Das lukanische Doppelwerk im
Kontext paganer Bildungsdiskurse, 2020, 56-58.

13 Vgl. E.-M. BECKER, ,Wie Lukas iiber den ,Gott der Lebenden® spricht und fiir den sachkun-
digen Leser Geschichte schreibt. Lk 20,27-40 par. Mk 12,18-27 im Vergleich®, in: J. Docn-
HORN/R. HirscH-LutpoLp /1. TANASEANU-DOBLER (Hg.), Uber Gott. Festschrift fiir Reinhard
Feldmeier zum 70. Geburtstag, 2022, 207-222.
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her - auch dadurch, dass Gefangennahme und Tod in Jerusalem Jesus selbst nur
wenig spater in die Nahe von Raubern fithren werden (Lk 22,52; vgl. auch 23,32).

Wie kann zweitens die Beispielerzahlung einen Samaritaner als vorbildhaft
in den Mittelpunkt stellen? Lukas klart seine Leserschaft gewissermafien iiber
die Samaritaner auf, die im 1.Jh. eher in Antipathie wahrgenommen wurden
und héchstens in einer ,nachbarlichen Zweckgemeinschaft® zu Israel lebten
(vgl. auch Joh 4,9; 8,48).1* Er zeichnet hier und andernorts in seinem Evan-
gelium Jesus nicht in kritischer Distanz zu Samaria und den Samaritanern: So
wie Jesus keine Berithrungsangste zeigt, wenn er mit Samaria in Kontakt kommt
(vgl. Lk 9,52; 17,11.16), wird Samaria nach Ostern wichtiger Etappenort in der
frithchristlichen Missionsstrategie sein (Apg1,8). Das, was Lukas im Evangelium
beschreibt, wird spdter in der Apostelgeschichte eingeldst. Oder umgekehrt:
Lukas zeigt retrospektiv, wie Jesus Samaria und die Samaritaner von vornherein
nicht von der Evangeliumsverkiindigung ausschliefit, ja unter ihnen sogar den-
jenigen als vorbildhaft erkennen kann, der dem halbtoten Hilfsbediirftigen zum
Néchsten wird (Lk 10,36 f.). Lukas schreibt innerhalb seines Doppelwerkes die
Heilsgeschichte Gottes so fort, dass er erzahlerisch darlegt, wie sich das, was
Jesus angekiindigt hatte, inzwischen schon erfiillt (hat).

... und dabei praktisch wird

In beiden zuvor genannten Aspekten erschliefit sich fiir die lukanische Leser-
schaft die Beispielerzdhlung als Teil eines historiographischen Spannungs-
bogens, der vom Leben und Wirken Jesu bis zur nachésterlichen Missionsbewe-
gung in der Apostelgeschichte und zur Gegenwart der lukanischen Leserschaft
reicht und dabei sowohl die ethischen Forderungen in Lk 10,25-37 und andern-
orts im Evangelium als auch die Missionsbeauftragung in Apg 1,7 f. an die Person
Jesu Christi riickbindet. Als Beispielerzahlung macht die Bildungserzéhlung in
Lk 10,30-35 jedoch zugleich anschaulich, wie Nachstenliebe zu praktizieren und
damit das Doppelgebot der Liebe (Lk 10,27) und somit die eigentliche Forderung
der Schrift zu erfiillen sei: in der Ubung der Barmherzigkeit an dem, der situativ
Hilfe benétigt, und zwar von dem, der jenem je aktuell ,Néchster” werden kann
(Lk 10,36 £).

14 M. BOHM, ,Art. Samaritaner®, in: Das Wissenschaftliche Bibellexikon im Internet (www.
wibilex.de) (2010): ,Fiir das 1. Jh. n. lasst sich trotz religioser Differenzen, latenter Spannungen
und offener Antipathien [...] von einer nachbarlichen Zweckgemeinschaft sprechen, die u.a. in
gemeinsamen politischen Interessen ihren Ausdruck fand®.
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Die fiinfdimensionale Schrifthermeneutik des Lukas

Lukas bietet — wie sich bis hierher schon angedeutet hat - eine mehrdimensio-
nale Anleitung zu einer vertieften, d.h. christologisch begriindeten Schrifther-
meneutik: Wie Markus bindet er erstens die kombinatorische Verkniipfung von
Gottes- und Nachstenliebe in Dtn 6,5 und Lev 19,18 an den Kern der Verkiindi-
gung Jesu: Jesu Auftreten und Wirken weisen den Weg zur rechten Schriftaus-
legung. Die personale Autoritét Jesu tritt insofern iiber die Autoritét der Schrift,
als die Schrift der vollméchtigen und das heif3t auch: lebensbezogen-plausiblen
Auslegung bedarf. In der praktischen Ubung der ,Barmherzigkeit* wird — wie
Jesus zeigt — der eigentliche Schriftsinn der Liebesgebote erfiillt.

Mit der Offenlegung der priesterlichen und levitischen Ignoranz gegeniiber
dem Hilfsbediirftigen (Lk 10,311.) illustriert Lukas zweitens erzahlerisch, was im
markinischen Text schon angelegt war'®, hier aber noch wie ein Lehrsatz klang:
Die Liebe zum Néchsten zu tiben, ist mehr als alle Brandopfer und Schlachtopfer
(... TeploTGTEPGY EGTIV TAVTWV TAOV OAOKOUTWRATWY kal Buodv: Mk 12,33).
Lukas fiihrt und legt Markus durch die Beispielerzahlung selbstindig aus, indem
er am Kontrast zwischen dem barmherzigen Samaritaner und dem vorbeizie-
henden Priester bzw. Leviten das ,mehr der Gebotsforderung (mepioobtepév
¢otwv) am konkreten Handeln des Samaritaners bzw. am Versagen der fiir den
Jerusalemer Tempelkult zustdndigen Personen festmacht.

Obwohl sich Lukas als Historiker den Kriterien von Uberlieferungstreue und
darstellerischer Sorgfalt verpflichtet sieht (Lk 1,3: axpipdg), ist er an keinem
Punkt seines Evangeliums literalistisch an seine Vorlage — in dem Fall: Mar-
kus — gebunden. Vielmehr setzt Lukas drittens eigene theologische wie ethische
Akzente: Hatte Markus dem Schriftkundigen einleitend die Frage: ,Welches ist
das hochste Gebot von allen? (Mk 12,28) in den Mund gelegt, so passt Lukas
in seiner Adaption der markinischen Vorlage die Frage des Gesetzesgelehrten:
»Lehrer, was muss ich tun, dass ich ewiges Leben ererbe?“ (Lk 10,25: 81340xaie,
T{ Tomoag Lwnv aidviov kAnpovopiow;) nahezu wortgleich an die Frage des
reichen jungen Mannes in jener - ebenfalls von Markus entnommenen - Szene
spater in Lk 18,18 an (vgl. auch Mk 10,17). Schon in Kap. 10 macht Lukas - gegen
die Uberlieferung, die er Mk 12 entnommen hat - die Frage nach der ,Gottes-
gemeinschaft iiber den Tod hinaus“® zum eigentlichen Fluchtpunkt des schrift-
gelehrten Gespréchs iiber das Doppelgebot der Liebe. In Lk 10,25 ff. und 18,18 ff.
wird also gezeigt, wie die Suche nach der ewigen Gottesgemeinschaft — ganz
praktisch — monetire Hilfeleistung einschliefit (Lk 10,35) bzw. durch monetare
Bindungen behindert wird (Lk 18,23).

15 Vgl. dazu auch WoLTER, Das Lukasevangelium (s. Anm. 9), 398.
16 So BoTTRICH, Das Evangelium nach Lukas (s. Anm. 7), 222.
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Mit Hilfe der praktischen Veranschaulichung der Néchstenliebe durch die Hil-
feleistung des Samaritaners, die in Lk 10,33-35 in einem Neunschritt beschrieben
wird!, konkretisiert Lukas viertens das Wesen christologischer Schriftherme-
neutik: Jesus verkiindigt die Konsistenz von Wort und Tat und kehrt dabei Per-
spektivierungen um. Im Munde Jesu lautet die Frage des Gesetzeslehrers: ,Und
wer ist mein Néchster?“ (Lk 10,29) fortan wie folgt: ,Wer von diesen dreien,
scheint dir, ist ein Nachster geworden fiir den unter die Rduber Gefallenen?“
(Lk 10,36).18

Indem Lukas die Ubung der Nichstenliebe durch den Samaritaner als ,, Barm-
herzigkeit® deutet und dabei auf den Begrift €Aeog pet’ avtod bringt, bietet er
fiinftens eine in der praktischen Hilfeleistung veranschaulichte, aber nunmehr
theologisch vertiefte Erklarung dafiir, warum Gottes- und Nachstenliebe un-
trennbar verbunden sind - eine solche Erklarung hatte Markus (noch) nicht
geliefert: Der Gott Israels, der in Jesus Christus ,,sein Volk besucht® und rettet
(Lk 1,68), wird in Lk 1 mehrfach als ,barmherziger Gott“ charakterisiert und als
solcher hymnisch gepriesen (Lk 1,50.54; 1,58; 1,72.78). In Lk 10,25-37 deutet der
Evangelist zu einem Zeitpunkt, als Jesus in prophetischer Voraussicht bereits
seinen Blick auf Jerusalem gerichtet hat (Lk 9,51), aus, wie die der Septuaginta-
Sprache entliehene Theologie der Barmherzigkeit Gottes nunmehr zu einer chris-
tologisch autorisierten Liebesethik fiihrt.

Schlussgedanken: Zur bibelhermeneutischen Bedeutung
der lukanischen Bildungserzahlung

Lukas wendet sich mit seiner Bildungserzdhlung {iber den barmherzigen Sama-
ritaner an eine bereits im Christus-Glauben unterrichtete Leserschaft. Religiose
Bildung im Modus der Bibelhermeneutik zielt also nicht auf die Vermittlung von
,Erstwissen’, sondern — dhnlich, wie Augustinus es spiter theoretisch erarbeiten
und beschreiben wird (De doctrina christiana 4,1.1.1) - auf die Erméglichung
eines vertiefenden Schriftverstindnisses, das letztlich zu einem umfassenden

17 In Lk 10,33-35 beschreibt Lukas die neun Hilfeleistungen des Samaritaners wie folgt: (1) Er
geht zu dem Verwundeten, (2) sieht ihn und (3) empfindet Mitleid mit ihm; (4) der Sama-
ritaner wendet sich dem Verwundeten zu, (5) versorgt seine Wunden, (6) legt ihn auf sein
Reittier, (7) bringt ihn in eine Herberge, (8) finanziert seine weitere Versorgung und (9) kiin-
digt umfassende Nachsorge an (WABev kot avtov kal idwv éomhoyyviodr, kal Ttpocerbiv
katédnoev o Tpavpota adTol EmtEwy EAatov xal oivov, emiPifdoag 8¢ avtov £l TO iBlov
KTfjvog flyoryev avtov eig mavdoyelov kol émepeAifn adtod. kal emt v adptov EkPoinv
£dwxev 8V0 Srvapla @ Tovoyel kal eltev- empeAr|OnTL avTOD, Kol 6 TL &V TpoTdoTavTorS
£yw év T¢) emavépyeaBal pe amodwow got ...).

18 BOTTRICH, Das Evangelium nach Lukas (s. Anm.7), 225 {iberdehnt allerdings das Moment
der Perspektivenumkehr, wenn er wie folgt interpretiert: ,Nicht ich wihle mir aus, wer mein
Nichster sein soll und wer nicht - ich werde ausgewahlt®.

77



Eve-Marie Becker

78

Christus-Verstehen fithrt. Dazu leistet Lukas mit seinem Erzahlwerk in zwei
Banden den ihm eigenen Bildungsbeitrag - und zwar kompositorisch elegant:
In Abschnitten wie Lk 10,25-37, die er iiber Markus hinaus ausdeutet, mit Hilfe
intertextueller Markierungen innerhalb seines Doppelwerkes, die verschiedene
Einzeltexte in beiden Biichern miteinander verkniipfen, und im Rahmen eines
tibergreifenden historiographischen Erzdhlbogens, der die Leserschaft von der
Heilsgeschichte Israels und ihrer Sprachwelt in der Septuaginta zur Geschichte
der Christus-Glaubigen in ihrer Gegenwart fithrt, vermittelt Lukas seiner Leser-
schaft die ,Wahrhaftigkeit der Lehre® (Lk 1,4) in seiner Deutung des Christus-
Geschehens und der Geschichte Gottes mit seinem Volk.

Lukas ist — wie sich oben zeigte — bei seinem Umgang mit Schrift und Uber-
lieferung nicht von einer literalistischen Auslegung oder Aneignung des einzel-
nen Buchstabens getrieben. Er richtet in seinem Bestreben, die Schrift zu deuten,
seinen Blick ganz darauf, historiographisch darzulegen, wie sich in Wort und Tat
von Christus her die Schrift und - mit ihr - die Heilsgeschichte Gottes erfiillt.
Auch die lukanische Akzentuierung von Ethik und Barmherzigkeit sind letztlich
diesem ,Geschichtsbeweis® zu- oder beigeordnet: Jesu Beispielerzahlung tiber die
Barmbherzigkeit des Samaritaners 6ffnet auf mehreren Ebenen (s.0.) das vertiefte
Verstehen der Heilsgeschichte Gottes mit seinem Volk.

Worin konnte nun der lukanische Bildungsbeitrag fiir die Gegenwart liegen?
In einem bibelhermeneutischen Diskursfeld, das in den letzten ca. 80 Jahren ver-
starkt von theorie- oder applikationsbestimmten Lektiiremodellen geleitet war'?,
verhilft der Blick auf eine exegetisch begriindete textinterne Hermeneutik dazu,
vom neutestamentlichen Text und seinem Autor her die Heuristik christlich-
theologischer, und das heifSt immer auch: schriftbezogener Hermeneutik mit
ihrer paradigmatischen Gestaltungskraft ,ablesen’ zu kénnen. Die neutestament-
lichen Texte lassen sich in ihrem Umgang mit Schrift und Uberlieferung weder
einer spezifischen antiken hermeneutischen Schule (alexandrinisch oder antio-
chenisch) noch einer distinkten hermeneutischen Methode (allegorisch oder
moralisch) zuordnen. Sie sind im engeren (Paulus) oder weiteren Sinne (z.B.
Evangelien) erfahrungsbasierte ,Jesus-Christus-Literatur’, die tiberhaupt erst zu
erproben sucht, wie von Christus her die Schrift zu deuten sei (vgl. Lk 24,27),
und genau darin und dadurch innovativ wirkt und innovativ bleibt.

19 Zur bibelhermeneutischen Grofiwetterlage und ihren Tendenzen in der ,post-World war IT%-
Periode vgl. A.W. ZwiEp, Bible Hermeneutics from 1950 to the Present: Trends and Develop-
ments, in: WISCHMEYER u.a. (Hg.), HBH (s. Anm. 2), 933-1008.
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Gebildete Religion als
Empowerment?

= Der vorliegende Beitrag skizziert, ausgehend von einem kurzen Blick in die befreiungs-
theologischen Uberlegungen von Nancy Eiesland, was unter dem Begriff Empowerment
und seiner aktuellen Inanspruchnahme in der evangelischen Religionspadagogik verstan-
den werden kann. Dabei werden insbesondere die Griinde fiir die Rezeption von Empower-
ment offengelegt. Das damit konturierte, machtkritische und selbstreflexive Programm wird
sodann mit der Figur der gebildeten Religion verbunden. Fragen der Lebensfiihrung und
-deutung riicken so ins Zentrum theologischer Aufmerksamkeit.

# Religiose Bildung, Religionspadagogik, Lebensfiihrung, Empowerment, Macht

&L Dr. Georg Bucher ist Leiter der Forschungsstelle ,Religiése Kommunikations- und
Lernprozesse” (RKL) am ,Center for Empowerment Studies. Christliches Empowerment in
der Sékularitat” (CES) an der Theologischen Fakultdt der Martin-Luther-Universitat Halle-
Wittenberg. Als Postdoc forscht er u.a. empirisch-qualitativ zu Praktiken der Notengebung
im Religionsunterricht.

»Sadly, rather than offering empowerment, the church has more often supported
societal structures and attitudes that have treated people with disabilities as ob-
jects of pity and paternalism.”! So fasst die Religionssoziologin Nancy Eiesland
ihre Exklusionserfahrungen zusammen, die sie in mehreren US-amerikanischen
Gemeinden gemacht hatte. Als Mensch im Rollstuhl wurde sie etwa durch die
dort vorherrschenden Abendmahlspraxen abgesondert, behindert und verletz-
lich gemacht, weil Raum und Ritual ganz an den ,einstweilen korperlich gesun-
den“? Korpern ausgerichtet waren. Solchen Phianomenen zu Grunde liegt Eies-
lands Diagnose zufolge eine ,disabling theology*?, die etwa die zum biblischen
Vorstellungsreservoir gehérende Verbindung von Unreinheit und Behinderung
fortschreibt und verfestigt — oder auch, wie im Eingangszitat deutlich wird, in
einer unheiligen Allianz mit gesellschaftlichen Strukturen und Einstellungen

1 N.L. EIEsLAND, Encountering the Disabled God, in: PMLA 120/2 (2005), 2, 584-586, 584.

2 N.L. E1EsLAND, Der behinderte Gott. Anstof3e zu einer Befreiungstheologie der Behinderung.
Ubersetzt und eingeleitet von Werner Schiifiler, 2018, 28.

3 N.L. EiesLAND, Encountering (s. Anm.1), 584.
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Mitleid und Paternalismus befordert. Als Gegenprogramm ruft sie eine Befrei-
ungstheologie der Behinderung auf und als Gegenbegriff ,empowerment®, das
sich ins Deutsche am ehesten mit ,Bemachtigung® iibersetzen lasst, inzwischen
aber auch als etablierter Anglizismus gelten kann. Empowerment, so Eiesland,
gelte es von Seiten der christlichen Kirchen anzubieten und von Seiten der Theo-
logie zu befordern. Fiir Bernhard Joss-Dubach kann Eiesland damit ,,als die Ver-
treterin des Empowerment in der Theologie betrachtet werden.

In der deutschsprachigen evangelischen Religionspdadagogik ist Empower-
ment in jiingerer Zeit zum grundlegenden Programmbegriff avanciert. Mafi-
geblich hat hier der in Halle/Saale lehrende evangelische Religionspadagoge
Michael Domsgen in seinem 2019 verdffentlichten Lehrbuch vorgeschlagen, die
Aufgabe des Fachs als ,Theorie religiosen Lehren und Lernens im Modus von
Bildung, Erziehung und Sozialisation in evangelischer Perspektive im Horizont
christlich motivierten Empowerments zu verstehen.

Wo liegen die Pointen eines solchen Programms, von dem her religiose Bil-
dung als Empowerment gelesen werden soll - und den Zielhorizont fiir gebildete
Religion darstellt?

Zunichst einmal mag es hilfreich sein, den Kontext dieses Begriffsimports zu
erhellen. Er ldsst sich einzeichnen in jene Grofiwetterlage, zu der zwar einerseits
ein starker globaler Aufwuchstrend in rebus religionis gehoren mag, anderer-
seits aber, insbesondere hierzulande, manifeste Abbruchsphanomene zu kon-
statieren sind, fiir die begriffliche Rahmungen wie ,Konfessionslosigkeit” oder
»religiose Indifferenz” stehen und die sich auch durch die Grofierzahlungen von
Individualisierung und Pluralisierung kaum génzlich relativieren und als blofle
Ausdifferenzierung des religidsen Feldes, sondern vielmehr als dessen Schrump-
fung werden lesen lassen miissen. Am deutlichsten hervor treten die Abbriiche
in den i.d.R. als ,,Ostdeutschland“ und damit nicht selten als ,, Ausnahme-Ort*
adressierten Ldndern der ehemaligen DDR. Die aus religionspadagogischer Per-
spektive entscheidende Herausforderung besteht dabei darin, ,dass christlich
motiviertes Lehren und Lernen nicht (mehr) im Selbstverstandlichkeitsmodus
zu denken ist“”. Der Selbstverstandlichkeitsverlust ldsst sich auch als Normali-
tatsverlust beschreiben, der sowohl die etablierten Formen und Formate religio-
ser Bildung (z.B. Konfirmandenunterricht, konfessioneller Religionsunterricht,
Gottesdienst) betrifft als auch die dahinterstehende kirchliche und universitar-

4 B.Joss-DUBACH, Gegen die Behinderung des Andersseins. Ein theologisches Plidoyer fiir die
Vielfalt des Lebens von Menschen mit einer geistigen Behinderung, 2014, 265.

5 M. DomsGeN, Religionspiadagogik, 2019, 16.
D. CYRANKA, Missionsgebiete? Uberlegungen zur Verortung von Theologien in Ostdeutsch-
land, in: M. DomsGEN/ D. EvErs, Herausforderung Konfessionslosigkeit. Theologie im siku-
laren Kontext, 2014, 215-232, 225.

7 G.BucHER/M. DoMsGEN, Empowerment-bezogene Religionspadagogik, in: B. GRUMME /
M. L. PIRNER (Hg.), Religionsunterricht weiterdenken. Innovative Ansitze fiir eine zukunfts-
fahige Religionsdidaktik, Stuttgart 2023, 171-183, 171.



Gebildete Religion als Empowerment?

theologische Infrastruktur. V. a. aber geht damit ein grundsatzlicher gesellschaft-
licher Relevanz- und Plausibilitdtsverlust christlich-religioser Lebensgestaltun-
gen und -deutungen einher.

Sich angesichts dessen an ,Empowerment® zu orientieren, heif$t dann zum
einen und zunéchst (und in direkter Ankniipfung an das Lexem ,,power®), die
Machtfrage zu stellen und die machtvoll wirksamen, aber selten expliziten Vo-
raussetzungen der tiberkommenen kommunikativen Formen und Angebote re-
ligioser Bildung - und die sich mit ihnen verbindenden Deutungspraktiken —
kritisch anzufragen, wie etwa eine christlich-familiale Sozialisation, das Feiern
bestimmter Feste im (Kirchen-)Jahr und ,normalen Lebenslauf oder einen
biirgerlich-christlichen Habitus. Das gilt nicht nur fiir die Lernorte von Schule
und Gemeinde, sondern auch fiir den Bildungsraum Diakonie, wo empirische
Einblicke etwa die exkludierenden Effekte der ,hegemoniale[n] Verstrickungen
von Christentum und ,Chefetage™® auf das Erleben konfessionsloser Mitarbei-
tender freilegen konnen und eine mégliche Arbeitsalltagsrelevanz der christ-
lichen Rahmung z. T. im Keim ersticken.

So gespurt lieSe sich also von einem machtkritischen, selbstreflexiven Zu-
gang zur ,gebildeten Religion® sprechen, zu deren (Selbst-)Autklirung es ent-
scheidend gehdren wiirde, die eigenen Normalismen kritisch zu befragen und
die sich mit ihnen verbindenden Vulneranzen® und Exklusionen in den Blick
zu nehmen, die Menschen die Zuginge dazu verwehren, die Deutungskosmen
des Christlichen als Ressource fiir Fragen der Lebensfithrung und -deutung und
damit als erfahrungs- und ausdrucksstiftend fiir Ermutigung und Bestarkung
(um zwei weitere Bedeutungsnuancen des Ausdrucks Empowerment anzufith-
ren) zu erschliefen.

Fiir einen solchen Zugangsweg verweist Empowerment als Medium der Dis-
kursorganisation christliche Religionspadagogik und Theologie zum anderen auf
das Gesprich mit Disziplinen, fiir die sowohl solcherlei Zugénglichkeitsfragen
als auch der Begriff Empowerment schon langer zum Kernbestand gehoren, etwa
die Theorie Sozialer Arbeit oder die Disability Studies, und denen es um Fragen
nach einer ,daseinsmichtigen Lebensfithrung? zu tun ist.

Mit dem Empowerment-Programm verbindet sich in dieser Spur einerseits
eine Fokussierung auf das Ziel, ,fiir Menschen die Mdglichkeiten zu erweitern,
ihr Leben zu bestimmen!!, wie es in einer oft rezipierten Minimaldefinition aus

8 T. Foss, Relevanz im Arbeitsalltag. Das diakonische Profil in der Perspektive von konfessions-
losen Mitarbeitenden, 2021, 173.
9 Vgl. dazu A.BIELER, Art. Vulnerabilitdt, in: WiReLex 2023, https://bibelwissenschaft.de/
stichwort/201106/. Aufgerufen am 12.12.2024.
10 D. ROH, Soziale Arbeit, Gerechtigkeit und das Gute Leben. Eine Handlungstheorie zur daseins-
maichtigen Lebensfithrung, 2013.
11 J. RapraPORT, Ein Plidoyer fiir die Widerspriichlichkeit. Ein politisches Konzept des ,,empo-
werment® anstelle praventiver Ansatze, in: VPP 17/2 (1985), 157-278, 269.
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dem Empowerment-Diskurs heifSt. Damit ergibt sich eine analoge Blickrich-
tung, wie sie auch einer theologischen Priorisierung der ,,Aufgabe und Praxis
der menschlichen Lebensfithrung® bis in die ,,dogmatische Rechenschaft tiber
die symbolischen Sinngehalte des christlichen Glaubens“'* hinein entspricht.

Andererseits wird im theologischen Zugang auch der kritische Impuls dafiir
ins interdisziplindre Gespréch eingetragen, dass Lebenfithrungs-, Bewéltigungs-
und Alltagsrelevanzfragen als vorletzte Fragen im Raum der ,endliche[n] Frag-
mentaritit“" gehalten werden.

Mit diesen zwei Schlaglichtern auf die Pointen einer Empowerment-Orientie-
rung ist freilich weder dieser Geniige getan, noch erwiesen, dass der Entschei-
dung dafiir zwingende Griinde unterligen. Mit dem Hinweis auf einen allzu zeit-
geistigen umbrella term in der Logik des ,unternehmerischen Selbst*! wire der
Ausdruck ohnehin schnell desavouiert.

An den sich mit ihm verbindenden Fragestellungen und Anliegen allerdings
diirfte ebenso kein Weg vorbeigehen, wie an ihrer Bearbeitung im interdiszipli-
ndren Gesprach mit den kontextuellen Befreiungstheologien a la Eiesland ei-
nerseits und den Handlungswissenschaften andererseits, fiir die der verletzende
und verletzte Mensch in einer ,verwundeten Welt*', der als solcher dort sein
Leben deuten und fithren darf und muss, im Zentrum steht. Fiir das Ziel einer
sich ,gebildet” oder ,aufgeklart” verstehenden Religion gilte dann der Selbst-
aufklarung tiber ihre Verstrickungen in die sich je sehr ungleich artikulierenden
Vulneranzen und Vulnerabilitdten und die sich damit verbindenden Unzugéng-
lichkeiten die Prioritit — und ebenso die Suche nach Auf- und Anschliissen und
Freigaben der christlichen Symbolbestinde und Deutungsvollziige fiir eine mu-
tige und zuversichtliche Lebensfithrung in Verantwortung und Solidaritdt, die
die eigene Verletzbarkeit und Angewiesenheit nicht leugnen muss. Auch und
gerade angesichts der vereindeutigenden (Heils-)Versprechungen auf dem glo-
balen Religionsmarkt eine dringliche Aufgabe, nicht nur im Kontext ,forcierter
Sakularitat!

12 M. LAUBE, Freiheitsgewinn. Dogmatische Uberlegungen zur Vorsehungslehre, in: ZThK 117
(2020), 196-217, 211.

13 A.a.0O,, 217

14 Vgl. U. BROCKLING, You are not responsible for being down, but you are responsible for getting
up. Uber Empowerment, in: Leviathan. Zeitschrift fiir Sozialwissenschaft 31/3 (2003), 323-344.

15 Vgl. C. GARTNER, Klima, Corona und das Christentum. Religiése Bildung fiir nachhaltige Ent-
wicklung in einer verwundeten Welt, 2020.

16 M. WOHLRAB-SAHR / U. KARSTEIN/ T. SCHMIDT-LUX, Forcierte Sékularitit. Religioser Wandel
und Generationendynamik im Osten Deutschlands, 2009.
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,Akademie” mit Zukunft

Bericht zu einer Moglichkeit

[E] Dieser Beitrag beschreibt das Modell einer zukunftsfahigen christlichen Akademie. Sie
ist unabhéngig von kirchlichen Subventionen und trdgt sich finanziell. Das differente ,C"
steht fiir eine konfessionsiibergreifende Haltung. Der kleine Unterschied zu anderen Aka-
demien: Sie ,tauft” ihre Themen, indem sie eine judisch-christliche Perspektive sucht, ohne
in kommunikative EinbahnstraBen zu miinden. Auf dem Zaun sitzend zwischen, Kirche und
Welt” hiitet sie in Haltung, Inhalt und Performativitit den Uberschuss christlicher Sprache,
Metaphern und Bilder.

# Reform an Haupt und Gliedern, Finanzen, Perspektivwechsel, Hiiten der Differenz, Pfar-
rerlnnen als Beamte, Stimmungen, Atmosphdren, Kunst und Musik

&, Wolfgang Teichert ist Pfarrer i.R. und war u.a. zehn Jahre theologischer Redakteur bei
der Wochenzeitung ,Deutsches Allgemeines Sonntagsblatt” sowie von 1983 bis 2003 Studi-
enleiter und Direktor der Evangelischen Akademie in Hamburg und Bad Segeberg. Seit 2004
ist er Leiter der Christlichen Akademie des Vereins Christlicher Hoteliers e. V. in Hamburg.

Eine mogliche Zukunft der kirchlichen Akademie, von der hier nicht ohne
»otreitkultur® zu berichten ist, begann bereits vor zwanzig Jahren am 1. Januar
2004. Die Nordkirche hatte gerade als erste der deutschen Landeskirchen aus-
gerechnet ihre wichtigste Nachkriegserrungenschaft, ihre Evangelische Aka-
demie in Hamburg und Bad Segeberg, geschlossen. Da trat mit dem Slogan
»Die Akademie ist tot, es lebe die Akademie® der mit seinem Hotel ,,Baseler Hof*
neben der Akademie residierende (katholische) Hoteldirektor Nikolaus Kaiser
auf den Plan: ,Wir haben soeben®, begann er, ,Ihr stilreines, klassizistisches
Akademiegebdude fiir die nachsten dreifig Jahre itbernommen. Wir sind ein
evangelisch-katholischer Hotelverband! von etwa 60 Hotels (Verband Christ-
licher Hoteliers; VCH, Deutschlands altester Hotelverband). Gestalten Sie doch
eine Akademie, die Sie fiir zukunftsfahig halten; unabhéngig von kirchlichen
Subventionen, sich finanziell selbst tragend nur durch Beitrége und Spenden der
Besucherinnen und Besucher, der Géste also.

1 Der Verband Christlicher Hoteliers e. V. steht seit iber 100 Jahren (Griindung 1904) fiir christ-
liche Gastlichkeit. Zu finden unter: https://wwwvch-akademie.de/startseite. Aufgerufen am 14.
Dezember 2024.
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So angestoflen sind wir heute ein Mini-Team aus einem Kaufmann (der etwas
von Finanzierung weif3), einer Buchhindlerin (die sich aufs Organisieren und
Kommunizieren mit den Gasten versteht) und einem Theologen (gut fiir The-
men und Tagungen und Reisen). Alle arbeiten ehrenamtlich, nur die Organisa-
tion auf kleinster Honorarbasis.

Es schien uns, jenseits aller theoretischen ,,Positionspapiere”?, an der Zeit,
unter dem Stichwort ,Perspektivwechsel“ einige Stichworte abzuleiten, die fiir
die Arbeit der kleinen, aber feinen ,Christlichen Akademie® vorrangig sein
sollten; iibrigens im Geist jener ernsten Heiterkeit (als sakularer Variante fiir
»Gnade®) und jenes Humors (als sdkularer Variante des ,Heiligen Geistes“), der
notwendend sein kann in schwierigen Zeiten. Ausgesprochen und unausgespro-
chen steht immer im Raum, wie wir unsere Themen ,taufen®, das heif3t, wie wir
sie sehen aus jiidisch-christlicher Perspektive.

Flinf Spuren’®

» Wen wir ansprechen wollen

Wir wenden uns an Menschen, die Fragen und Antworten zu Kultur, Wirtschaft,
Philosophie und Theologie haben. An Menschen, die die Begegnung und den
Austausch suchen und einen Ort finden wollen, der Sinne, Seele und Verstand
gleichermaflen inspiriert.

» Was uns unterscheidet

Die Akademie unterscheidet das ,C* fiir ,,christlich“ als die Konfessionen iiber-
greifende Haltung. Sie fiirchtet sich nicht vor Religion und Kirchen. Sie sucht
Vernunft und Glaube zusammenzubringen.

» Was uns bewegt

Alltagliche und aufiergewdhnliche Themen werden aus theologischer, philoso-
phischer oder psychologischer Perspektive inszeniert. Die Teilnehmer denken
iiber das Machbare und das Hier und Heute hinaus. Wir suchen gemeinsam
visiondre Perspektiven in den Veranstaltungsthemen, der Art der Begegnung, in
unseren Fragen.

2 Am 21. Oktober 2024 verdffentlichten die Evangelischen Akademien in Deutschland (EAD)
ein ,Positionspapier”. Thema: ,Diskurskultur und politische Bildung - Die Evangelischen
Akademien in einer Zeit der Transformation“. In dem vierzehnseitigen Papier findet sich m.E.
kein Wort iiber kiinftige Finanzierung (Vollkostenrechnungen), verdnderte oder verschlankte
Strukturen und sehr wenig Inhalte, die etwa das Besondere einer christlichen, kirchlich ver-
bundenen, transkonfessionellen Arbeit kennzeichnen wiirden!

3 Zufinden unter: https://wwwxvch-akademie.de/. Aufgerufen am 14. Dezember 2024.
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> Was wir bewegen

Literarische und musikalische Veranstaltungen sowie geistige und kulinarische
Erlebnisse sind die Basis unserer Begegnungen. Wir suchen bewusst nach neuen
Formen jenseits frontaler Veranstaltungskultur: Ungezwungen, furchtlos, iiber-
raschend.

» Wie wir das bezahlen?

Wir finanzieren uns ausschlieSlich durch Beitrdge und Spenden der Gaste. Und
wir kooperieren mit den VCH-Hotels in Deutschland und anderen Akademien
wie etwa Sankelmark in der Nahe von Flensburg und der Akademie am Meer in
Klappholttal auf Sylt.

Programmatisch gesagt: Wir versuchen, Resonanzen zu geben und zu bekom-
men auf Widerfahrenes, aktuell und existentiell! Was wir damit meinen? Es
ist — leicht abgewandelt - ,der Versuch, alle Dinge so zu betrachten, wie sie vom
Standpunkt der Erl6sung aus sich darstellten. Erkenntnis hat kein Licht, als das
von der Erlosung her auf die Welt scheint: alles andere erschopft sich in der
Nachkonstruktion und bleibt ein Stiick Technik.

Dabei protokollieren wir ziemlich genau die Beitrage aller Versammelten und
gehen methodisch stindig aus der ,EinbahnstrafSenkommunikation® von Vor-
trag und Zuhoren heraus. Wir lernen selber von der Kompetenz derer und an-
derer, die dabei sind! Dabei sehen oder ahnen wir - manchmal in der Haltung
des ,Als ob“® - zuweilen jenes Licht, das Adorno etwas geheimnisvoll ,, messia-
nisch® nennt, jene Christusfigur, die in Parabeln redet und mit symbolischen
Gesten wirkt.

Die Akademie also wird eine Zukunft haben auch ,,neben den Kirchen®, frei-
lich verbunden, nicht abhéngig, mitleidend und -feiernd interessiert.

Reform an Haupt und Gliedern

Die Kirchen brauchen eine neue Reform an ,,Haupt und Gliedern“®! Angesichts
von 522.821 Austritten aus der katholischen, 380.000 Austritten aus der evange-
lischen Kirche, also insgesamt rund 902.821 Austritten allein im Jahr 2022 wire

4 Leicht abgewandelt der letzte Aphorismus aus TH. W. ADORNO, Minima Moralia, 1970, 333f.

5 Dazu: S. KLEINsCHMIDT, Kleine Theologie des Als ob, 2022.

6 Die Forderung einer Reformation an Haupt und Gliedern wurde urspriinglich in einem Text
zur Vorbereitung des Konzils von Vienne im Jahr 1311, also vor 713 Jahren, aufgestellt. Dort
heif3t es: ,dass vor allem das, was in der Kirche Gottes zu verbessern und zu reformieren ist,
verbessert und reformiert werden moge, und zwar an Haupt und Gliedern.” Siehe auch unter
den vielen Vorschldgen: Neun Reformthesen: Wie sich der christliche Glaube erneuern kann.
In: Christ in der Gegenwart 44 (2017). Wiederzufinden unter: https://www.herder.de/cig/cig-
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das kein tibereilter Schritt. Wie wire es zum Beispiel mit der alten ,Tugend“ vom
Dienen bis hin zur ,Dienstleitung®; eine Haltung, die in den Hotels des VCH tag-
lich praktiziert wird? Dienen verstanden als Hingabe an Gast und Gastlichkeit -
Dienen auch als ziemlich hohe Kunst, die Profession, Geduld und die Fahigkeit
braucht, sich selbst zuriickzunehmen, um die Bediirfnisse anderer (der Giste)
zu verstehen und angemessen darauf einzugehen.

Dieses nicht untertinige Dienstverstdndnis fehlt in den Kirchen (obwohl doch
»Gottesdienst im Englischen ,service® genannt wird!). Das liegt auch an der
Struktur der verfassten Kirchen. Meine eigene Herkunftskirche (das kenne ich
aus eigener Anschauung als ehemaliger Direktor einer Evangelischen Akademie)
ist mit ihren Entscheidungsgremien (Synoden, Kirchenleitungen etc.) zu sehr auf
die berufsdkonomischen Interessen der jeweiligen (meist verbeamteten) Pfarrer-
schaft ausgerichtet. Wenn man Pfarrerinnen und Pfarrer als ,verbeamtete® kirch-
liche Schliisselfiguren sieht, besteht die Gefahr, lieber zu herrschen als zu dienen.

Kosten kommen von kostbar

Deshalb muss von den Finanzen gesprochen werden: Finanziell hélt in Deutsch-
land die Kirchensteuer die verfassten Kirchen am Leben. Ein scharfer Kriti-
ker schreibt”: Die pfarrerzentrierte Kirchenorganisation gleiche einem grof3-
rdaumigen Schiff tiber Wasser: ,Wenn auch nicht auf den ersten Blick sichtbar,
fehlt diesem Kirchenschiff jedoch die Steuerung, und auch der eigene Antrieb
ist erlahmt. Man treibt flussabwirts, unmerklich langsam. Flussabwirts voraus-
geschaut, ist kein Ende in Sicht: Es geht doch, es geht doch mit uns trotz allem
weiter. Wer antriebs- und steuerlos im unbekannten Zeitfluss abwirts gleitet,
kommt unbemerkt in eine reiffende Stromschnelle, kentert und erleidet Schiff-
bruch.®

Ich selber habe - eben auch ein Perspektivwechsel - in den vergangenen Jah-
ren in den christlichen Hotels (VCH) eine Zukunfts-Form von Kirche kennen-
gelernt, die weif$, wie man mit Geld umgeht, so dass am Ende des Monats nicht
rote, sondern schwarze Zahlen herauskommen. Mdglichst. Die Besucherinnen
und Besucher selber zahlen durch ihre Beitrdge (und zuweilen auch Spenden)
den Gesamtbetrieb. Das macht jedenfalls unabhangig von (kirchlicher) Verwal-
tung, regt aber auch an, Angebote zu inszenieren, die wirklich gebraucht werden.
Man kann ja gerne mit der - tibrigens noch nie so reichlich wie im vergangenen
Jahr geflossenen - Kirchensteuer bestimmte notwendige Hilfsmdglichkeiten (ich

ausgaben/archiv/2017/44-2017/wie-sich-der-christliche-glaube-erneuern-kann/. Aufgerufen am
16. Dezember 2024.

7 J. TEUFFEL, Protestantische Selbstsakularisierung, in: Christ in der Gegenwart 67 (2015). Wie-
derzufinden unter: https://www.herder.de/cig/geistesleben/2015/07-12-2015/protestantismus-
heute-protestantische-selbstsaekularisierung/. Aufgerufen am 16. Dezember 2024.
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vermeide das Wort ,,Mafinahme®, denn dieses Wort gehort ins Worterbuch des
Biirokratismus) subventionieren. Warum nicht? Aber man muss wissen, was
etwas kostet. Denn wer weif$ schon, dass ein normaler kirchlicher Gottesdienst
am Sonntag (alle Kosten eingerechnet) zwischen 6.000 bis 8.000€ kostet? Das
muss man aber wissen, denn dann wird er im wahrsten Sinn kostbarer, fiir die
Veranstalter ebenso wie fiir die Kirchen.

Zur Zukunft von kirchlicher Akademie gehéren des Weiteren, auch als Kor-
rektiv zur Wortlastigkeit, die nonverbalen Formen von Wahrnehmung und Da-
sein, also Stimmungen, Atmosphéren, Kunst und Musik. Es sind vornehmlich
die Chore (bei uns das ,Ensemble Esplanade®), also die Musikmachenden, die
den Glauben nicht vorrangig ethisch wahrnehmen, wertgebunden oder mora-
lisch, sondern die seine Schonheit geniefSen.

Huten des Uberschusses

Mit einigen wachen Zeitgenossen und angesichts eines Perspektivwechsels
haben wir denn auch auf Anregungen des Theologen Ernst Lange mit seinem
heute eher konservativ wirkenden behiitenden ,Habitus® fiir die zukiinftigen
Akademien zuriickgegriffen. Lange konstatierte vor bereits fiinfzig Jahren: ,In
einer Welt [...] die auf Projekte angewiesen ist, muss es Instanzen geben, die jedes
Projekt relativieren und dadurch offen und fliissig halten.®

Und daraus folgen nach ihm fiir uns, durchaus zukunftsfroh, einige ,Haltun-
gen®

» In der Resignation, die in allen unseren Projekten liegt, auch der Resig-
nation vorm Tod, hiiten also die kiinftigen christlichen Akademien das Bild der
Auferstehung und des ewigen Lebens, das ebenso absurd wie unausweichlich ist.

» In der Nichtachtung des Todes, wie immer sie auftritt, ob als Uberschit-
zung von Vitalitit, Leistung, Jugend, Gesundheit, Kraft und Vernunft hiiten sie
die Vorstellung von der endgiiltigen Umkehr aller Verhaltnisse.

» In der prometheischen Selbstiiberschiatzung der Menschen, die sich als
ihre eigenen Schopfer entdecken und alles fiir machbar halten, weil es machbar
ist, hiiten sie die Drohung des Jiingsten Gerichts, also einer Haftbarkeit fiir die
Wirkungen der eigenen Taten.

» Im melancholischen Fatalismus des Sisyphos, der nie zum Ziel kommt,
hiiten sie die religiose Gewissheit, dass alle mit allen verséhnt sein sollen. Alle
Wege, auch die verriicktesten, miissen — so unvorstellbar das sein mag - zum
Ziel fithren.

8 E.LANGE, Die 6kumenische Utopie oder Was bewegt die 6kumenische Bewegung?, 1972, 216 f.
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» Im heimlichen oder programmatischen Verrat des Einzelnen ans Kollektiv
hiiten sie den unendlichen Wert der menschlichen Einzelseele, des individuellen
Leidens, der personlichen Tréanen vor Gott und den Menschen.

» In der Verdammnis aller Einzelnen, ihr Gliick doch auf Kosten der Anderen
zu machen, hiiten christliche Akademien der Zukunft das Bild vom neuen Bund,
in dem alle allen gerecht werden.

Diese (christliche) Sprache wire eine Sprache des Uberschusses und der Ver-
schwendung und damit eine der entgegenkommenden Zukunft entsprechende
Haltung. Hiiterin von Uberschuss, Verschwendung und Gewissheit. Hinter die-
sem Uberschuss verbirgt sich das Vertrauen, dass ,Er” es — wie es in einer Bach-
motette heifst - ,ferner machen® wird.

Auf dem Zaun

Mit einem einfachen, eher der Natur zugewandten Bild gesagt, was kirchliche
Akademien kiinftig tun: Nehmen wir an, die Kirchen seien ein ,,Garten®, umge-
ben, wie alle guten Gérten, von einem Zaun und einem Auflen (frither ,Wildnis“
genannt), dann sitzen kirchliche Akademien auf dem Zaun. Sie werfen ab und
an iiber den Zaun Wildes in den Garten, damit es dort lebendig bleibt. Oder -
umgekehrte Richtung - sie pflanzen vom Garten aus, um die ,Wildnis® zu zivili-
sieren (das wire der tiefere Sinn von , Zivilgesellschaft®).

Wer das fiir ein harmloses Bild von Gestern hilt, sollte wissen, dass man
vor noch nicht langer Zeit auf diesem Zaun (dem Hag) den weiblichen Geist
platziert hatte, um ihn als ,Hexen® (hagazussa = die auf dem Hag sitzt) zu ver-
leumden. Dabei sind es diese ,,Geister auf dem Zaun®, die den ,,Garten“ lebendig
halten und aufpassen, dass die ,Wildnis“ kultivierter wird! Es lebe also dieser
Zaungeist in den kiinftigen Akademien.
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Das christliche Europa

Nostalgie oder ein Kern europaischer
Identitat?

[E] Welche Relevanz hat das Christentum heute? Auf diese Grundfrage von Streit-Kultur bie-
tet dieser Beitrag eine Antwort mit Blick auf die Zukunft der europdischen Einigung an. Seine
These ist, dass das Christentum nicht nur in historischer Hinsicht fuir Europa bedeutsam war.
Es bietet auch fiir die Zukunft Europas entscheidende Ressourcen fiir eine die europdischen
Staaten und Gesellschaften verbindende europdische Identitat, ohne die die européische
Integration auf langere Sicht gesehen keinen Bestand haben kann.

& Europa, europiische Identitat, Vielfalt, Werte, Religionsunterricht

&, Dr.Wolfgang Sander ist Professor (em.) fiir Didaktik der Gesellschaftswissenschaften an
der Justus-Liebig-Universitat GieBen. Zu seinen Arbeitsschwerpunkten gehoren Theorie und
Didaktik der politischen Bildung, Bildungstheorie sowie Beziehungen zwischen Religion,
Politik und Bildung.

Die longue durée christlichen Denkens in Europa

»Es waren schéne glinzende Zeiten, wo Europa ein christliches Land war, wo
Eine Christenheit diesen menschlich gestalteten Weltteil bewohnte; Ein grofies
gemeinschaftliches Interesse verband die entlegensten Provinzen dieses weiten
geistlichen Reichs.” Mit diesen Worten begann Friedrich von Hardenberg unter
dem Namen Novalis seine berithmte Schrift Die Christenheit oder Europa. Ge-
schrieben wurde sie 1799, wohl unter dem Eindruck der Schrecken der Franzo-
sischen Revolution. Novalis schildert ein harmonisches, romantisches Idealbild
des alten Europas, dessen Ende mit der Reformation eingeleitet worden sei und
an das fiir eine gute Zukunft wieder anzukniipfen sei: ,Es wird so lange Blut
tiber Europa stromen bis die Nationen ihren fiirchterlichen Wahnsinn gewahr
werden, der sie im Kreise herumtreibt [...]. Nur die Religion kann Europa wieder
aufwecken und die Vélker sichern, und die Christenheit mit neuer Herrlichkeit
sichtbar auf Erden in ihr altes friedensstiftendes Amt installieren.

1 Novauis, Die Christenheit oder Europa. Hrsg. von C. Paschek, 1996, 67.86f.
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Man wird diesen Blick auf das Christentum wohl als nostalgisch oder, mit Paul
Tillich, als riickwartsgewandte Utopie? bezeichnen konnen. Sie wird der Kom-
plexitdt, Vielfalt und Widerspriichlichkeit der historischen Wirklichkeit nicht
gerecht. Um solche Idealisierungen kann es gewiss nicht gehen, wenn wir heute
nach der christlichen Tradition Europas fragen.? Worum aber dann? Es geht um
die herausragende Bedeutung des Christentums fiir die Entstehung und Ent-
wicklung der europidischen Kultur. Man kann den Einfluss des Christentums
in und auf Europa wohl am besten als longue durée verstehen. Der franzésische
Historiker Fernand Braudel verstand darunter eine tiefer liegende Ebene von
Strukturen und Denkweisen, die unterhalb der Ereignisgeschichte eine langfris-
tige historische Wirkung entfalten. Die longue durée des Christentums in Europa
kann man sich metaphorisch als ein Geflecht aus langen Linien denken, die tiber
die letzten 2000 Jahre in vielen Windungen verlaufen sind, zu denen auch Sack-
gassen gehorten; die sich manchmal teilen, manchmal aber auch neu verbinden,
ihre Gestalt verandern, aber dennoch als zusammengehorig erkennbar sind.

Drei dieser Linien seien hier in aller Kiirze angesprochen. Die erste beginnt
mit der ,moralische(n) Revolution®, mit der das frithe Christentum sich von
seiner antiken Umwelt absetzte.* Hierzu gehort vor allem die universalistische
Vorstellung von der moralischen Gleichheit aller Menschen unabhingig von
Stand, Herkunft und Geschlecht sowie das Bild vom Menschen als Person, eines
von innerer Freiheit gepréagten Individuums, das sich in eine reflexive Distanz zu
den Rollenanforderungen der sozialen Umgebung setzen kann, dabei aber der
Caritas als oberster Handlungsmaxime verpflichtet ist. Wenn uns solche Vorstel-
lungen von Individualitit, Gewissensfreiheit und gleicher Wiirde aller Menschen
heute vertraut sind, ja als selbstverstiandlich erscheinen, dann ist genau dies ein
Ausdruck der longue durée christlichen Denkens in Europa.

Ein zweiter Aspekt ist die ,Trennung von Herrschaft und Heil “®. Christen ver-
stehen sich als Biirger zweier Welten, der irdischen Wirklichkeit und ihrer politi-
schen Ordnungen und zugleich des Reiches Gottes. Es klafft also aus christlicher
Sicht eine Liicke zwischen dem Heiligen und dem Sékularen. Die Notwendigkeit
politischer Ordnung wird zwar anerkannt, im frithen Christentum also das Ré-
mische Reich, aber sie hat keinerlei sakralen Charakter. Diese Unterscheidung
hat auf lange Sicht zur ,Herausbildung zweier Freiheitsprinzipien® gefiihrt, ,die
fiir die weitere Geschichte der européischen Staaten grundlegend sein sollten:

2 Vgl. P. TiLLICH, Politische Bedeutung der Utopie im Leben der Voélker, 1951.

3 Die Uberlegungen in diesem Beitrag basieren auf dieser Monographie: W. SANDER, Européi-
sche Identitit. Die Erneuerung Europas aus dem Geist des Christentums, 2022.

4 Vgl. L. SIEDENTOP, Die Erfindung des Individuums. Der Liberalismus und die westliche Welt,
22016.

5 Vgl T. STEIN, Himmlische Quellen und irdisches Recht. Religiose Voraussetzungen des freiheit-
lichen Verfassungsstaates, 2007, 150 ff.
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Freiheit des Glaubens von staatlicher Zwangsgewalt einerseits, Freiheit der Poli-
tik von kirchlicher Géangelung andererseits.

Drittens sei auf die Geschichte der Bildung in Europa verwiesen. Zwar sind
Ideen und Praxen der Bildung kein Monopol Europas, sondern in ihrer Vielfalt
ein kulturelles Erbe der ganzen Menschheit.” In Europa aber war das Christen-
tum ein entscheidender Faktor fiir die Bewahrung und Férderung von Bildung
und Wissen nach dem Untergang des Westromischen Reiches. Hier fiihrt eine
lange Linie von der Hochschatzung des Lehrens und des Lehrers im Neuen Tes-
tament iiber die Bedeutung der Kloster als Stitten der Gelehrsamkeit und der
ersten Schulen, die frithen Universititen und die Stellung der Theologie in ihnen,
die Forderung von Bildung durch die Reformation, das christliche Bildungs-
denken von Meister Eckhart bis Comenius und bis zu den Fernwirkungen dieses
Bildungsdenkens in modernen Bildungstheorien seit Wilhelm von Humboldt.

Das ungel6ste Problem der europdischen Identitat

Allein schon mit Blick auf diese wenigen Stichworte zur longue durée christ-
lichen Denkens in Europa scheint es auf der Hand zu liegen, dass die Frage
nach der europdischen Identitit ohne Beziige zu dieser gemeinsamen euro-
paischen Tradition kaum sinnvoll beantwortbar ist. Diese Frage stellt sich ak-
tuell vor allem mit Blick auf die européische Integrationspolitik, weil die damit
intendierte politische Einheit, in welch konkreter Form auch immer, ohne eine
weithin akzeptierbare Vorstellung von dem, was die Beteiligten miteinander ver-
bindet, kaum tragfahig sein kann - jedenfalls wenn diese Einheit auf freiwilliger
Basis und nicht durch den Zwang eines Hegemons geschaffen werden soll. In der
Zeit der Ost-West-Teilung Europas im Kalten Krieg mag es an der gemeinsamen
Abgrenzung gegen den kommunistischen Osten gelegen haben, dass in dem da-
mals rein westlichen Prozess der Griindung und Entwicklung der Europiischen
Gemeinschaften und spiter der Europiischen Union die Frage nach der euro-
paischen Identitdt nur eine marginale Rolle gespielt hat. Inzwischen aber, nach
Aufnahme von zahlreichen ehemals dem Ostblock angehérenden Staaten, nach
dem Brexit und zudem noch in Folge des Ukraine-Krieges und der Beitrittswiin-
sche weiterer Staaten wie der Ukraine, Moldaus und moglicherweise Georgiens,
stellt sich diese Frage mit zunehmender Dringlichkeit.

Immerhin gibt es mittlerweile ein gewisses Bewusstsein fiir das Problem.
Aber die derzeit populdren Losungsvorschliage tiberzeugen nicht recht. Es sind
vor allem zwei Ansitze, die im Offentlichen Diskurs immer wieder vertreten
werden und sich bis in EU-Verlautbarungen hinein verfolgen lassen: erstens die

6 H. ScHULZE, Staat und Nation in der europaischen Geschichte, 1994, 37.
7 Vgl. W. SANDER, Bildung - ein kulturelles Erbe fiir die Weltgesellschaft, 2018.
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Betonung von Vielfalt - oder modischer: Diversitit — als identitatspragendes
Merkmal Europas und zweitens die Berufung auf sogenannte europdische Werte.

Der erste Ansatz hat seinen Niederschlag in einem Motto gefunden, das die
EU sich im Jahr 2000 gab: ,,In Vielfalt geeint“. Nun sind die européischen Gesell-
schaften gewiss in sich vielféltig und erst recht sind sie es als gemeinsame euro-
péische Gesellschaft. Aber dies ist ebenso gewiss keine Besonderheit Europas.
Vielfalt ist seit jeher eine Ausgangsbedingung von Politik, und die Frage, welche
Formen von Vielfalt erlaubt, erwiinscht oder unterbunden werden sollen, ist
héufig politisch kontrovers. Vielfalt ist daher zunéchst nur eine Leerformel. Iden-
titdtsstiftend konnte hingegen die Antwort auf die Frage sein, wodurch genau
Europa in seiner Vielfalt geeint ist. Darauf gibt das Motto der EU aber keine
Antwort.

Koénnten europdische Werte eine solche Antwort sein? Auch dieser Ansatz er-
freut sich im politischen Diskurs grofier Beliebtheit. Aber auch mit dem Werte-
begrift ist es eine schwierige Angelegenheit. Versteht man ihn ganz formal als
Bezeichnung fiir das, was Menschen fiir wiinschens- und erstrebenswert halten,
ist er analytisch gut brauchbar, wenn man genau das fiir eine Gruppe von Men-
schen herausfinden will. Sobald man aber versucht, den Wertebegriff praskriptiv
zu verwenden und Bezeichnungen fiir Werte im Sinne einer Programmatik in
einen kohdrenten Zusammenhang zu bringen, st6fit man auf grofite Schwierig-
keiten. Sie beginnen schon damit, dass {iberhaupt nicht klar ist, was alles unter
den Begrift der Werte fallen soll und was nicht. Eine einschlagige Internet-
Enzyklopddie kommt auf eine, sicher noch unvollstidndige, Liste von 133 Werten.®
Wertelisten, die eine politische Programmatik oder eine kulturelle Identitét re-
prasentieren sollen, haben daher oft den Charakter von Formelkompromissen.
Mit Recht hat deshalb Richard Schroder den in Artikel 2 des Lissaboner Vertrags
aufgelisteten Katalog européischer Werte als ,Sammelsurium“ bezeichnet.’

Europdische Identitdt denken lernen als Bildungsaufgabe
im Religionsunterricht

Schule kann zwar jungen Menschen keine vorab eindeutig festgelegte Vorstel-
lung von europiischer Identitat vermitteln wollen. Das widersprache der Idee
der Miindigkeit, die selbst zur Tradition européischen Bildungsdenkens gehort.
Zudem ist europdische Politik ein Feld voller Kontroversen, die in schulischem
Unterricht als solche erkennbar sein miissen. Aber schulischer Unterricht kann
und sollte junge Menschen dazu anregen, sich reflexiv mit der Frage auseinan-

8 Vgl https://wwwwvalues-academy.de/werte-lexikon. Abgerufen am 17.2.2025.
9 R.SCHRODER, Europa - eine Wertegemeinschaft?, in: M. HoTTENHOFF (Hg.), Christliches
Europa? Studien zu einem umstrittenen Konzept, 2014, 184.
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derzusetzen, was es heifSt, Europder und Biirger der Europdischen Union zu
sein. Dazu gehort die Vermittlung des Bewusstseins dafiir, dass Europder sein
jedenfalls mehr bedeutet als eine geographische Herkunftsangabe und dass man,
wenn man in Europa aufwéchst, aus diesem kulturellen Kontext nicht einfach
aussteigen kann.

Dem Religionsunterricht kommt in diesem Zusammenhang durchaus die Auf-
gabe zu, den Stellenwert der christlichen Tradition fiir die europiische Kultur
aus historischer Perspektive zu erschlieflen und auf diesem Weg einen Beitrag zu
einer historisch reflektierten Debatte tiber européische Identitét zu leisten. Darii-
ber hinaus sollte der Religionsunterricht mogliche christliche Inspirationen fiir
die Entwicklung des gegenwirtigen und kiinftigen Zusammenlebens in Europa
zur Sprache bringen. Zu denken wire hier beispielsweise an eine mogliche Rolle
der Kirchen und der Christen beim innereuropdischen Zusammenwachsen zwi-
schen Ost und West in der Europdischen Union, das derzeit noch vielfach von
kulturellen Unterschieden und Spannungen gepragt ist.'°

Zu denken wire ferner an Impulse aus dem Geist des Christentums fiir eine
kulturelle Erneuerung Europas. Dies kann hier nur in Stichworten ausgefiihrt
werden.!! Hierzu sollten Erneuerungen gehéren, die inzwischen auch in der
Philosophie und in den Sozialwissenschaften diskutiert werden: die Erneuerung
des Gottesbezugs fiir ein Verstindnis von Wirklichkeit jenseits eines kruden
Naturalismus und Sikularismus; die Erneuerung des Weltbezugs fiir die Uber-
windung eines auf blofles Verfiigbarmachen ausgerichteten Naturverhiltnisses;
die Erneuerung des Freiheitsverstindnisses fiir einen Freiheitsbegriff jenseits
von Egozentrismus, Narzissmus und Hedonismus; schliellich die Erneuerung
der Bildung gegen deren Reduktion auf Niitzlichkeitserwartungen und fiir kom-
plexes Weltverstehen und Personlichkeitsentwicklung.

Bei alledem liegt es nahe, religiose Bildung als Beitrag zu allgemeiner Bildung
zu verstehen und konkret bei den hier angesprochenen Aspekten immer wieder
die Kooperation mit dem Geschichts- und dem Politikunterricht zu suchen.

10 Vgl. dazu treffend I. KrasTEV, Europaddémmerung. Ein Essay, 2017.
11 Vgl. hierzu SANDER, Europiische Identitét (s. Anm. 3), 147-220.
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Gestaltete Mitte

Séville, Astrid/Mdiller, Julian, Politische Redeweisen, Mohr Siebeck: Tibingen 2024, V,

116 S. = Der Essay, 4. Broschur. EUR 14,00. ISBN 978-3-16-161502-3.

AL Dr. Constantin Plaul ist derzeit Vertretungsprofessor fiir Systematische Theologie und
theologische Gegenwartsfragen am Institut fir Evangelische Theologie der Universitat Re-
gensburg.

Astrid Séville, Professorin fiir Politikwissenschaft, und Julian Miller, Gastpro-
fessor fiir Soziologie, (beide Liineburg) haben zusammen eine kleine Schrift
verfasst, die kiirzlich als Nr.4 der von Christine Abbt und Hartmut von Sass
herausgegebenen Reihe ,,Zur Sache. Der Essay” erschienen ist. Séville und Miil-
ler haben sich darin eine interessante Aufgabe gestellt. Ausgehend von der Fest-
stellung des inzwischen vielfach beschriebenen Sachverhalts gesellschaftlich-
politischer Polarisierung soll vorgefiihrt werden, ,wie in der zunehmend unter
Beschuss stehenden Mitte [politisch] gesprochen wird (4). Es geht also nicht um
einen Rundumschlag des gesamten Feldes politischer Redeweisen, sondern um
diejenigen, die sich mithilfe der ,Idee der Mitte” (ebd.) perspektivieren lassen.
Autorin und Autor identifizieren dabei zwei typische Charakteristika, die in den
folgenden Abschnitten anhand des kommunikativen Agierens unterschiedlicher
Personen des offentlichen Lebens aufgezeigt werden sollen: erstens, ,eine em-
phatische Behauptung des Radikalen® (5), zweitens ,Kopplungen von an sich
Widerspriichlichem oder Unpassendem® (7). Die Identifikation dieser beiden
Figuren als die wesentlichen Formen politischer Rede der Mitte bildet sozusagen
die grundlegende These dieses Biichleins. Sie wird im ersten einleitenden Ab-
schnitt klar und deutlich benannt, so dass man als Lesende/r von Anfang an im
Bilde ist, worum es geht und was einen erwartet. Allerdings wird man dadurch
auch nicht mehr wirklich tiberrascht, sondern weif§ immer schon, was kommt.
Uberraschend ist dann allenfalls, welche Personen ausgewihlt werden, um zur
exemplarischen Représentation der Mitte zu dienen. Dazu spéter nochmals.
Nach dem ersten — mit ,Kommunikative Uniibersichtlichkeit“ iberschriebe-
nen - Einleitungsabschnitt folgen acht Miniaturen, mit Titeln, deren jeweilige
Spannungsgeladenheit zwar dem Beweisziel der Widerspriichlichkeit dienen
soll, in der durchgéngigen Anwendung dann aber doch etwas erzwungen wirkt:
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»Staatstragende Flapsigkeit®, ,Universale Subjektivitat®, ,Erweckter Liberalis-
mus®, ,Idealistische Konkretion®, ,Erlebendes Handeln®, ,Exzentrische Kon-
ventionalitat®, ,Pastorale Agonalitit®, ,Geschwitziger Riickzug®.

Bemerkenswert ist das Bestreben von Autorin und Autor, die jeweiligen An-
wendungen nicht im empirischen Beschreiben aufgehen zu lassen, sondern sie
héufig mit philosophischen und soziologischen Theoriefiguren zu verbinden,
um damit tieferliegende Strukturen offenzulegen. In einer mitunter theoriefeind-
lichen Zeit ist das ein begriiflenswerter Zug. Inwiefern die jeweiligen Beziige
tiberzeugen, wire freilich jeweils einzeln zu priifen. Zum Beispiel ist es interes-
sant, wenn unter Rekurs auf Habermas implizite Theorieelemente im politisch-
kommunikativen Agieren Frank-Walter Steinmeiers als Bundesprésident (=
»Pastorale Agonalitit”) identifiziert werden. Die Kontrastierung der ,heutige[n],
hiesige[n] Jugend® (= ,Idealistische Konkretion®) mit der ,;skeptischen Genera-
tion“ Schelskys erweckt hingegen einen etwas bemiihten Eindruck (64).

Um auf die Auswahl der Personen zur exemplarischen Veranschaulichung
der als typisch behaupteten Charakteristika politischer Redeweisen der Mitte
zuriickzukommen: Sie iiberrascht gleich in mehrfacher Hinsicht. Zunéchst ist es
etwas irritierend, dass neben politischen Akteuren auch Kiinstler, Autorinnen,
Journalisten, Entertainer, Schauspieler usw. herangezogen werden. Mag diese
Diffundierung des Politischen unter Hinweis auf die zunehmende Verflechtung
soziokultureller Sphéren aufgefangen werden (vgl. 9), so kann dennoch gefragt
werden, inwiefern etwa Kim de 'Horizon (= ,Universale Subjektivitit) als Re-
prasentant der gesellschaftlichen Mitte fungiert. Ahnlich verhalt es sich im Blick
auf Campino oder Jan B6hmermann (beide = ,,Exzentrische Konventionalitat®).

Wie das Heranziehen eben genannter Personen irritiert, tut es umgekehrt das
Fehlen anderer. Dies zeigt sich im Blick auf die Berufspolitikerinnen und -poli-
tiker. Als Darstellungen der Mitte fungieren hier: Robert Habeck, Ricarda Lang,
Olaf Scholz, Lars Klingbeil, Christian Lindner und Frank-Walter Steinmeier.
Wenn das die Mitte darstellen soll, so ist dies mindestens einseitig.

Das thetische Zentrum des vorliegenden Biichleins ist durchaus nicht uninte-
ressant. In seiner exemplarischen - und etwas mechanisch geratenen - Durch-
fithrung tiberzeugt es allerdings nur bedingt.



Passend zum Thema

Astrid Séville
Talizn. Miiller

Politische
Redeweisen

i Astrid Séville/Julian Miiller
Politische Redeweisen

Die liberale Demokratie steht unter Druck. Biirger stellen die
Legitimitit von Institutionen und Entscheidungen in Frage und sind
dank digital verstirkter Dauerkommunikation deutlicher denn je
hérbar und sichtbar. In der Offentlichkeit stehende Personen erhalten
schnelle, zuweilen brutale Riickmeldungen und geraten unter
Rechtfertigungsdruck. Damit stellt sich die Frage, wie offentliche
Ansprache heute gelingen kann. Wie lassen sich Uberzeugungen er-
kldren und absichern? Wie ldsst sich verbindlich sprechen, wenn man
dank des Kreislaufs von Reaktion und Kritik um die Anfechtbarkeit
eigener Ansichten weif3? Astrid Séville und Julian Miiller interes-
sieren sich fiir gegenwirtige politische Redeweisen und Tonfille.
Dabei richten sie den Blick nicht auf die radikalen Rander, sondern
auf Neuverhandlungen des politisch Etablierten, Biirgerlichen und
Demokratischen. Sie untersuchen, wie die angefochtene »Mitte«
derzeit in Deutschland spricht.
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Der Traum von der Volksfront

Mason, Paul, Faschismus. Und wie man ihn stoppt, Berlin: Suhrkamp 2022, 443 S. Klap-

penbroschur. EUR 20,00. ISBN 978-3-518-02977-0.

8L Dr. Karl Tetzlaff ist promovierter systematischer Theologe und seit 2023 Geschéftsfiihrer
der Stiftung LEUCOREA in Lutherstadt Wittenberg.

Zum ideologischen Arsenal, dessen sich Wladimir Putin zur Legitimation des
Ukraine-Kriegs bedient, gehort die Rede vom ,,Kampf gegen den Faschismus®
So wie die Rote Armee das Vaterland einst siegreich gegen Nazi-Deutschland
verteidigt habe, miisse man heute der nunmehr vom ukrainischen Nachbarn
ausgehenden ,faschistischen® Bedrohung Einhalt gebieten. Beim iiberwiegen-
den Teil der russischen Bevolkerung scheint die Instrumentalisierung des his-
torischen Gedichtnisses, die Putin hier offenkundig betreibt, zu verfangen. Im
Munde des Moskauer Machthabers degeneriert die Faschismuskategorie dabei
zu einem bloflen Kampfbegriff, der wahllos eingesetzt werden kann, um Gegner
vor dem Hintergrund der jiingeren Geschichte zu delegitimieren und dem ei-
genen Handeln moralische Rechtfertigung zu verleihen.

Wer eine solche Begriffsverwendung wirksam kritisieren mochte — und das
ist unbedingt geboten -, darf allerdings nicht bei Putin Halt machen. Auch in
unseren Breiten ldsst sich ein mindestens undifferenzierter Gebrauch von his-
torisch aufgeladenen Kategorien feststellen. Allzu schnell werden in den tiber-
hitzten Diskursen der Gegenwart beispielsweise Begriffe wie ,antisemitisch®
oder ,genozidal“ verwendet, um bestimmte Positionen oder Handlungsweisen
zu etikettieren - so als wire immer schon klar, was damit gemeint ist. Daraus
folgt ein Verlust von Genauigkeit, der sich auf den moralischen respektive recht-
lichen Gehalt der besagten Kategorien verheerend auswirkt.

Auch der Begriff des Faschismus zeigt sich von einer solchen Bedeutungsaus-
héhlung betroffen. Schon kurz nach seinem Aufkommen im Italien der 1920er
Jahre, wo er als Selbstbezeichnung der Bewegung um Benito Mussolini fungierte,
wurde es zu einer zwischen Kommunisten und Sozialdemokraten gern getib-
ten Praxis, sich wechselseitig (Sozial-)Faschismus vorzuwerfen. Beim britischen
Journalisten Paul Mason ist nachzulesen, wie stark diese Diffamierungsstrategie
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dazu beigetragen hat, dass Figuren wie Mussolini und Hitler an die Macht kom-
men konnten.

Der selbsterklarte Marxist geht in How to Stop Fascism, wie sein Buch im
2021 erschienenen englischsprachigen Original tiberschrieben ist, hart mit der
marxistischen Doktrin vom Faschismus als dem Endstadium der biirgerlich-
kapitalistischen Gesellschaft ins Gericht. Sie habe namlich zu der ,Wahnvorstel-
lung® (243) gefiihrt, dass auch alle Institutionen etwa des Weimarer Verfassungs-
staats abzulehnen und dessen Unterstiitzer zu bekdmpfen seien. Der Faschismus
habe sich dann gleichsam als lachender Dritter machtvoll entfalten kénnen.

Mason beobachtet in den Demokratien der Gegenwart einen dhnlichen Re-
flex, wenn linke und liberale bzw. liberal-konservative Krifte sich an ihrem je-
weiligen Gegeniiber abarbeiten, anstatt zur Verteidigung der Demokratie gegen
die Bedrohung von Rechtsaufien gemeinsame Sache zu machen. Beide seien
dazu aufgerufen, ,angesichts einer realen faschistischen Bedrohung kleinliche
Rivalitdt und Tribalismus®“ sein zu lassen und ,,Kompromisse® zu schlielen: , Die
Linke verschiebt einige ihrer radikaleren antikapitalistischen Vorhaben und hort
auf, die Liberalen als Feind Nummer eins anzugreifen. Die Liberalen gestehen
der Arbeiterschaft und den sozialen Bewegungen Spielraum zu und verteidigen
tatsdchlich die Demokratie, anstatt deren Abdriften in ein autoritédres Regime
zuzulassen® (355). Nur eine ,neue Volksfront® (335), deren Entstehung Mason
von einem solchen breiten Biindnis erwartet, konne die Demokratie retten. Er
begriindet diese These aus dem wenigstens zeitweisen Erfolg der Volksfrontstra-
tegie im Frankreich und Spanien der 1930er Jahre, wo sich Akteure des sozialde-
mokratischen, kommunistischen und liberalen Lagers zusammengerauft hitten,
um Entwicklungen wie in Deutschland und Italien zu entgehen.

Es ist jedoch fragwiirdig, ob sich die Faschismuskategorie iiberhaupt so un-
mittelbar auf die Gegenwart {ibertragen ldsst, wie es Mason eher suggestiv als
argumentativ tut. Gleich zu Anfang des Buches reiht er verschiedene ,,Schnapp-
schiisse[] des faschistischen Aktivismus®“ (58) im 21. Jh. aneinander, die vom in-
dischen Hindu-Nationalismus bis zur Thiiringer Ministerprasidentenwahl im
Jahre 2020 reichen. Was diesen Phdnomenen gemeinsam sein soll, bleibt ebenso
schwammig wie der dabei zugrundeliegende Faschismusbegriff. In der Einlei-
tung bietet Mason nur eine Kurzdefinition seines Gegenstands an: ,,Der Faschis-
mus ist Furcht vor der Freiheit, geweckt durch eine Ahnung von Freiheit.“ (25)
Erst im dritten Teil seines Buchs, das sich von der Ideologie (31ff.) iiber die Ge-
schichte (153ff.) des Faschismus zu aktuellen Méglichkeiten antifaschistischen
Widerstands (279 ft.) vorarbeitet, setzt er sich mit einschldgigen Faschismus-
theorien der jiingeren Forschung auseinander.

Wihrend er skeptisch auf Versuche blickt, die Titulierung als faschistisch an
konkreten Merkmalen festzumachen, bevorzugt er im Anschluss an den His-
toriker Robert Paxton ,eine funktionale Definition des Faschismus: Man muss
nicht zusammenfassen, was Faschismus ist, sondern was er tut* (326), um ihn zu
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identifizieren. GrofSe Sympathien hegt Mason zudem fiir Erich Fromms These,
dass eine grassierende ,Furcht vor der Freiheit“ zum urspriinglichen Entstehen
des Faschismus in den 1920er Jahren gefithrt habe (310 ff.). Diese in tiefsitzenden
menschlichen Triebstrukturen angelegte Furcht werde durch moderne Eman-
zipationsgewinne befeuert, die althergebrachte Ordnungen durcheinanderbrin-
gen, und finde Linderung in der autoritiren, antipluralistischen Gegenrevolte.

Aus solchen psychosozialen Dynamiken mag sich der Erfolg rechtspopulis-
tischer Parteien zum Teil begreiflich machen lassen, aber z.B. auch die Anzie-
hungskraft religioser Fundamentalismen. Und liegt nicht zuletzt der Reiz von
allzu eindeutigen Erklarungsmustern fiir unsere herausfordernde Gegenwart
darin, dass sie Komplexitat und Vielfalt reduzieren? Masons Traum von einer
neuen Volksfront, aus deren Perspektive alle aulerhalb des linken und liberalen
Lagers beheimateten Krifte wenigstens tendenziell dem Faschismus zugeschla-
gen werden, kommt dem Freund-Feind-Schema eigentiimlich nahe, das er zu
den Essentials faschistischer Ideologie rechnet (76 ff.). Dass es zur Rettung der
fraglos bedrohten Demokratie beitragt, wenn die Unterschiede zwischen den po-
litischen Programmatiken zugunsten eines breiten antifaschistischen Biindnisses
abgeschliffen werden, ist jedenfalls zu bezweifeln.
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& Eugenio F. Biagini ist Fellow am Sidney Sussex College und Professor fiir Modern and
Contemporary History an der Universitat Cambridge. Zu seinen Werken gehdren The Mi-
nority Mind: Jews and Protestants in Catholic Ireland, 1912-1968 (Cambridge University Press,
2026) und (als Herausgeber) The Cultural History of Democracy (Bloomsbury, 6 Bande, 2021).

For much of the twentieth century, in an age when organised diversity was re-
garded as subversive or suspect, religious dissent was the main source of minor-
ity identities, giving them cohesion and informing their political behaviour. In
more or less hostile contexts, religion often became a substitute for politics, and
politics was ultimately about resistance. The latter often reflected the tension
between an aspiration to social integration and the reality of non-assimilable het-
erogeneity. Generally “dormant” for as long as they were contained within multi-
ethnic polities, minorities became a major “question” when regions formerly
included in dynastic empires and parliamentary unions asserted their national
rights and demanded devolution or independence. Ireland did so successfully
between 1912 and 1922.

In 1922, most of Ireland ceased to be part of the United Kingdom and became
the Irish Free State, encompassing twenty-six of the island’s thirty-two counties.
The new jurisdiction included the provinces of Leinster, Munster and Connacht
and the three Ulster border counties of Cavan, Donegal and Monaghan. The
remaining six Ulster counties, each of which had a Protestant majority, unwill-
ing to become part of a predominantly Catholic state, demanded partition, and
elected to stay closely associated with Britain as the self-governing province of
Northern Ireland.

The explosive nature of the Irish minority question was rooted in the politi-
cal significance of religion and the association between the latter and national
feeling. While in the United Kingdom as a whole Protestantism had always been
the key ingredient of collective political identities, Ireland was a hybrid, a “fron-
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tier” region where religious traditions were historically associated with divergent
political allegiances.

The partitionist assumption - that a democratic nation-state required religious
homogeneity and that minorities would be victimised because inherently “dis-
loyal” — was rooted in historical experience and reflected contemporary political
practice, which became general especially after 1919. Partition was ultimately
about one question: religious minorities and their oppression - real or imag-
ined, anticipated or remembered. By detaching the north-east from the rest, Ul-
ster unionists were eager to create a safe haven for Protestants, but this came at
the cost of leaving a substantial minority of co-religionists in what was about to
become an overwhelmingly Catholic polity. Southern Irish Jews, who had tradi-
tionally sided with unionism, became collateral damage.

However gloomy the situation appeared to southern minorities at the time, the
Free State turned out to combine the ingredients of a successful social experi-
ment. This book argues that political and cultural developments which resulted
in the rooting of liberal democracy in the Twenty-Six Counties were facilitated
by the clash between majoritarian ambitions and minority rights: an overbearing
majority was forced to coexist with uncompressible minorities. Dragged into a
process of nation building about which they had serious reservations, and with
an oppositional cultural vocation which attracted discrimination, Jews and Prot-
estants in Catholic Ireland helped to shape a more pluralist society. They did not
achieve this by some heroic liberal deeds, but just by being there, a stubborn but
non-threatening presence whose diversity challenged political and community
leaders, as well as ‘ordinary’ citizens, to re-examine their assumptions about their
country and its identity.

Based on a wide range of primary sources, including recently discovered per-
sonal diaries, the author’s holistic account of the minority experience explains
the role of entrenched diversity in shaping attitudes to civil rights and national
identity. The ‘minority question’ disrupted twentieth-century Europe, but in
Catholic Ireland it contributed to the making of a stable, more pluralist society.
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Der Mensch als ,zoon politikon’
Eine theologische Betrachtung*

E Der Beitrag skizziert Grundziige einer politischen Anthropologie in theologischer Per-
spektive, indem er, im Ausgang vom aristotelischen Konzept des zoon politikon und seiner
Rezeption bei H. Arendt und J. Dewey, die conditio humana als politische Lebensform be-
greift. Diesen Positionen stellt Polke die charakteristisch ambivalente Haltung theologischer,
insbes. lutherischer Positionen zur politischen Sphare gegentiber, die einerseits nicht nurim
Begriff der Stinde auf die Gewaltdimension politischen Handelns verweisen, sondern deren
Bedeutung durch ihre Transzendenzausrichtung relativieren und so andererseits gerade ihre
weltgestaltende Kraft entfalten. Das fiihrt zum Pladoyer fiir eine am Begriff des Friedens ori-
entierte theologisch-politische Anthropologie.

#  Anthropologie, zoon politikon, Theologie und Politik, Zwei-Reiche-Lehre, Friede

AL Dr. Christian Polke (1980-2023) war Professor fiir Ethik im Rahmen der Systematischen
Theologie an der Theologischen Fakultdt der Georg-August-Universitdt Gottingen.

Vom Menschen als ,zoon politikon® ({@ov mohitikév) zu sprechen, ist in der
okzidentalen Ideengeschichte seit Aristoteles iiblich.! Das gilt nicht nur fiir An-
hénger des Stagiriten. Und wir sollten dariiber hinaus nicht vergessen, dass mit
dieser Formel auch ein wesentlicher Zug des Denkens seines Lehrers Platon
gekennzeichnet ist. Will man bereits an diesem Punkt eine Differenzziehung

* Vortrag auf der Jahrestagung des Theologischen Konvents Augsburgischen Bekenntnisses am
22. Februar 2023 in Speyer. Streit-Kultur dankt den Eltern von Christian Polke fiir die Geneh-
migung zur Veréffentlichung des Beitrags und Dr. Markus Firchow (Géttingen / Hamburg) fiir
die Vermittlung und redaktionelle Betreuung.

1 Diese Formel wird zu Beginn der Politika (vgl. ARISTOTELES, Pol 1,2 und III,3) unter Riickgriff
auf Ausfithrungen in der Nikomachischen Ethik (NE), prominent gebraucht, tibrigens im Zu-
sammenhang mit der These, dass der Mensch als eben ,,gesellschaftliches Lebewesen® nur dann
richtig verstanden werden kann bzw. als solches existiert, wenn ihm zugleich die Fahigkeit der
Sprache (zoon logon didonai) und damit die Unterscheidung von Recht und Unrecht gegeben
ist. Dies gilt es zu beriicksichtigen, um den Satz zu verstehen, wonach ein Mensch, der aufer-
halb der Polis lebt, ,entweder ein Tier oder aber ein Gott“ (ebd.) sei.
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vornehmen, dann kann dies allenfalls iber den Gebrauch des Wortes ,Lebewe-
sen’ geschehen. Der Mensch ist als zoon politikon ein Lebewesen, das eben der
Gemeinschaft der Polis bedarf. Es geht ihm weniger um eine ideale Konzeption
von Polis, wie bei Platon in dessen berithmter Politeia und deren oftmals {iber-
sehenem spaten Nachfolgewerk, den Nomoi.? Insofern wird man Aristoteles zu-
recht den Vorrang geben, wenn man auf eine politische Anthropologie abstellen
will. Und in dieser Hinsicht verstehe ich auch meinen Beitrag im Rahmen des
thematischen Schwerpunktes auf der diesjahrigen Tagung.

Politische Anthropologie — dieser Begriff ist zundchst explikationsbediirftig,
zumal er von problematischen, ja gefahrlichen Missverstindnissen freigehalten
werden muss. Grundséatzlich konnte man mit einigem Recht argumentieren, dass
jede Anthropologie eine politische Dimension — oder schwécher: Konnotation -
impliziert; und zwar noch vor ihrer dezidierten Instrumentalisierung. Aber auf
diesen Gesichtspunkt will ich nicht direkt zu sprechen kommen. Politische An-
thropologie, das kann, blickt man auf die noch junge Geschichte der sich explizit
als Anthropologie bezeichnenden philosophischen Disziplin, auch ein gefdhr-
liches Mittel zur ideologischen Absicherung und Fundierung darstellen.? Es ist
nicht ganz zufillig, dass es das (20.) Jahrhundert der Ideologien und Totalitaris-
men war, in dem auch die erste Bliitezeit jener Anthropologien zu verzeichnen
war. Man denke hier nur an solche Denker wie Arnold Gehlen (1904-1976) und
Erich Rothacker (1888-1965), den Doktorvater von Jiirgen Habermas, der auf die
Versuche einer Wiederbelebung anthropologischen Denkens in den 1950er und
60er Jahren seinerseits mit scharfer Kritik und dem Vorwurf einer konservativen
Ideologisierung reagiert hat.*

Politische Anthropologie, wie ich sie hier zunéchst zu skizzieren versuche,
meint demgegeniiber — analog zu dem, was man unter Rechtsanthropologie ver-
steht — unsere menschliche Situation, conditio humana, als politische Lebens-
form begreifen zu lernen; durchaus in ihrer historischen, kulturellen und sozia-
len Vielfalt, aber eben auch hinsichtlich ihrer strukturellen Komponenten. Von
daher ist Aristoteles ein geeigneter Ausgangspunkt, jedenfalls fiir unseren Kon-
text.> Es geht also um den Menschen als ein stets auch politisches Lebewesen,

2 Vgl. zu Platons politischer Philosophie, v.a. mit Blick auf das Spatwerk, und seiner Gegenwarts-
relevanz: V. GERHARDT, Die erste Lehre von der Verfassung. Der Beitrag der Nomoi zur Theorie
der Politik, in: DERS., Existentieller Liberalismus. Beitrage zur politischen Philosophie und zum
politischen Zeitgeschehen, hg. von H. Wittwer, 2009, 145-163.

3 Der Kritik an dieser Verbindung unter Aufweis der mythischen Strukturen von politischen An-
thropologien in der Geschichte und der bedriangenden Situation der Gegenwart der 1930er und
1940er Jahre ist Ernst Cassirers letztes Werk gewidmet: E. CASSIRER, Vom Mythus des Staates,
22015.

4 Vgl. leicht greifbar: J. HABERMAS, Anthropologie, in: DERs., Kultur und Kritik. Verstreute Auf-
sdtze, 1973, 89-111. Der Artikel stammt urspriinglich aus dem Jahr 1958.

5 Nebenbemerkung: Unter chinesischen Pastor:innen, Theolog:innen und Christenmenschen
ldge der Einstieg mit den grofien Denkern der konfuzianischen Tradition, Konfuzius selbst
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und zwar nicht erst dort, wo sich in der Geschichte staatliche Strukturen gebildet
haben, wenngleich dieser Umstand, wir werden darauf zuriickkommen miissen,
Entscheidendes zugespitzt und gewandelt hat.

Aristoteles redet von Polis als dem Zusammenhang der freien Biirger in der
Vielfalt der ethischen Institutionen, und das heifSt: im Zusammenspiel von Ein-
zelnen in ihrem Ethos, der Familie und den Handelsbeziehungen im Sinne
dessen, was er Okonomie nennt, und dann schlieflich auch mit Blick auf die
offentlichen Gesetze und die im engeren Sinne politische Herrschaft.® Dabei
geht es nicht abstrakt zu, sondern er analysiert in seiner praktischen Philoso-
phie, die immer zugleich Ethik als deren Grundlage, Okonomie als deren basale
Bedingung sowie Politik im Sinne der Gestaltung der 6ffentlichen Ordnung und
Gesetzgebung umfasst, diese ausgehend von den historisch-kulturellen Bedin-
gungen seiner Lage — in diesem konkreten Fall: dem Athen der attischen Zeit.
Man muss sich dies klar machen, um zu verstehen, dass die auf Aristoteles zu-
riickgehende Rede vom zoon politikon von heutigen Assoziationen, aber auch
schon von Konzeptionen aristotelischer Pragung, etwa im Hochmittelalter, in
mindestens zweierlei Hinsicht abweicht: zundchst darin, dass diese Bestimmung
der menschlichen Lebensform noch keine soziostrukturelle Trennung zwischen
Privatem und Offentlichem im Sinne von Sphiren kennt, somit auch die katego-
riale Differenz zwischen Moralitit (der Einzelnen) und Legalitat (als allgemein
giiltige Grundlage des Staatswesens) unterlduft. Zum anderen weicht das Vor-
gehen, man kdnnte auch sagen: der methodische Grundsatz des Aristoteles, von
den Modellen ab, die, unter der Rezeption von romischen (v.a. stoischen) Na-
turrechtstraditionen, etwa bei Thomas von Aquin, das zoon politikon als animal
sociale vornehmlich zur Basis einer alle Menschen gleichermaflen betreffenden
Anthropologie und Ethik erkléren.

Der Mensch als politisches Lebewesen lebt demnach in einer Vielzahl von
Beziehungen, die als ethische, d. h. durch kulturelle und geschichtlich gewordene
Werte geprigte Gemeinschaften institutionellen Charakter bekommen (kon-
nen), deren Fortbestand sich aber der Praxis aller Individuen, in Verstindigung
wie Entscheidung, verdankt. Das ist schon nicht mehr die Terminologie des
Aristoteles, kommt aber den Grundziigen seines Ansatzes gleichwohl nahe. Wer
die politische Dimension der menschlichen Lebensform auf diese Weise auch
heute noch bestimmen will, der will jedenfalls darauf aufmerksam machen,
dass das Politische nicht allein tiber Begriffe wie Herrschaft, Zwang und Ge-

und Mencius wohl naher. Auf den christlichen Kontext des Themas wird in Absatz IT explizit
eingegangen.

6 Nach wie vor vorziiglich fiir das Verstandnis von Politik bei Aristoteles und dessen Einbettung
in den umfassenden Charakter praktischer Philosophie als Ethik: J. RITTER, >Politik< und
>Ethik« in der praktischen Philosophie des Aristoteles (1967), in: DERS., Metaphysik und Politik.
Studien zu Aristoteles und Hegel. Erweiterte Neuausgabe. Mit einem Nachwort von O. Mar-
quard, 2003, 106-132.
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walt, aber auch nicht ausschliefSlich durch den Primat des Antagonistischen zu
verstehen ist. Am Beginn stehen vielmehr die reichhaltigen Formen der Koope-
ration als Entfaltung der Mdglichkeiten, die in der menschlichen Lebensform
stecken. Zudem bleibt ein solches Verstindnis des Politischen skeptisch gegen-
iiber einem allzu verengten Verstandnis von Politik, welches sich ausschliefllich
auf die Institutionen des Staates und seiner Strukturen konzentriert. In moderner
Fassung steht hierfiir Max Weber mit seiner Soziologie der Herrschaft und des
Staates Pate.”

Wie einflussreich und fruchtbar die hier nur angedeuteten Motive eines aris-
totelischen Denkens sein konnen, zeigen im 20. Jahrhundert die Ansétze von
Hannah Arendt (1906-1975), einer in dieser Sache tiberzeugten Aristotelikerin,
und vor ihr von John Dewey (1859-1952), dem vielleicht einflussreichsten ame-
rikanischen Pragmatisten seiner Zeit.® Arendt lasst ihre Darlegung der Human
Condition kulminieren in einem Verstdndnis von Politik als gemeinsamem, darin
machtvollem Handeln von Menschen in der 6ffentlichen Sphire.” Im gemein-
samen Sprechen und Handeln von Menschen als Gleich(artig)en und Verschie-
denen konstituiert sich eine Sphére des offentlichen Raums, in welchem die
gemeinsamen Angelegenheiten, auf Latein: die res publica, verhandelt und an-
gegangen werden konnen. Zugleich werden die Menschen allererst dariiber in
ihrer verschiedenartigen Individualitit als Personen fass- und erkennbar: ,Po-
litik beruht®, Arendt zufolge, ,auf der Tatsache der Pluralitdt der Menschen [...]
Politik handelt von dem Zusammen- und Miteinander-Sein der Verschiedenen.
Politisch organisieren sich die Menschen nach bestimmten wesentlichen Ge-
meinsamkeiten in einem absoluten Chaos oder aus einem absoluten Chaos der
Differenzen. ! Arendt verbindet diese Uberlegung zum intrinsischen Zusam-
menhang zwischen der politischen Eigenart der menschlichen Lebensform und
der Pluralitdt der Menschen (als Gleiche und Verschiedene) mit einer Kritik an
der herkommlichen Lesart der biblischen Schopfungsgeschichte, die stets von
der Erschaffung des Menschen durch Gott ausgeht, also bewusst den Kollektiv-
singular verwendet, um die Gleichheit und Gleichartigkeit der Menschen he-
rauszustellen. Man mag das fiir falsch oder einseitig halten, oder aber produktiv

7 Vgl. M. WEBER, Wirtschaft und Gesellschaft. Grundriss der verstehenden Soziologie, 5., rev.
Auflage besorgt von J. Winckelmann, 1972, v.a. 122 ff.; 821ff.

8 Dass sich Motive von Dewey im Werk von Arendt wiederfinden, auch und gerade unter anthro-
pologischem Vorzeichen, zeigt u.a. H.-P. KRUGER, Die condition humaine des Abendlandes.
Philosophische Anthropologie in Hannah Arendts Spatwerk, in: DERs., Philosophische An-
thropologie als Lebenspolitik. Deutsch-jiidische und pragmatistische Moderne-Kritik, 2009,
183-207.

9 Deshalb heifSt der englische Originaltitel von Vita activa, deren Gedankengang ich hier aufs
Grobste vereinfacht skizziere, auch The Human Condition. Vgl. H. ARENDT, Vita activa, oder
vom titigen Leben, dt. (1967) *2006.

10 H. ARENDT, Was ist Politik? Fragmente aus dem Nachlafi, hg. von U. Ludz. Mit einem Vorwort
von K. Sontheimer, (1993) 2003, 9f.
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im Sinne einer anthropologischen Differenzbestimmung von politischer und
theologischer (religioser) Perspektive wenden'!; jedenfalls plausibilisiert sich aus
der Betonung der Pluralitit der Menschen als Basis der menschlichen Lebens-
form(en) auch die Relevanz der menschlichen Natalitat, also des Faktums des
Geborenwerdens, mit dem - im Anschluss an ein Motiv bereits Augustins - sich
die menschliche Lebenswelt und damit auch die humanen Gemeinschaften stets
erneuern und zur Erneuerung befihigt werden.'? Und im Ubrigen wird von hier
aus auch verstdndlich, warum die Eigenart politischen Sprechens, Denkens und
Handelns stets die Form der Urteilsfahigkeit annehmen muss.!* Denn um der
Praxis von Freiheit und um der Gestaltung der gemeinsamen Lebenswelt unter
Wahrung der humanen Pluralitit willen kann es hier nicht primér um die blof3e
Anwendung von starren Normen und Gesetzen oder Umsetzung von wissen-
schaftlichen Einsichten gehen. Das ist Risiko und Chance zugleich, und zwar in
ethischer wie in realpolitischer Hinsicht.

Vor allem mit Blick auf das, was Offentlichkeit als Medium und Raum der
politischen Lebensform des Menschen anbelangt, darf man auf die ebenfalls im
Grunde aristotelisch geprigten Uberlegungen von John Dewey verweisen. Als
einer der fithrenden Theoretiker der Demokratie versteht er diese erst nach-
geordnet als staatliche Regierungsform. Der Vorrang gebithrt deren Einbettung
in eine als umfassende ethische Lebensform begriftene ,Idee des Gemeinschafts-
lebens selbst“!4, bei der die Selbstentfaltung der Individuen nicht ohne reichhal-
tige Formen sozialer Kooperation zu fassen ist, ja sich beide vielmehr wechselsei-
tig bedingen und somit die Basis menschlicher, ja zivilisatorischer Entwicklung
bilden: ,Wahres soziales oder Gemeinschaftsleben bedeutet Interaktion, gegen-
seitiger Einfluss, wechselseitige Reaktion auf die Bediirfnisse und Anspriiche der
anderen Partner in dieser Kombination. Die Wichtigkeit dieser Idee ldsst sich

11 Anzeichen fiir letzteres bieten die tentativen Uberlegungen an eben dieser Stelle: a.a.O., 9 fF.

12 Vgl. ARENDT, Vita activa (s. Anm. 9), 215f. - Die Stelle bei Augustinus, auf die sie verweist, findet
sich in De civitate Dei XII, 20.

13 Darauf zielen die Uberlegungen ihres nicht mehr fertiggestellten dritten Bandes, die auf
einer Reinterpretation von Kants Figur der Urteilskraft und politischer Philosophie beruhen:
H. AReNDT, Das Urteilen. Texte zu Kants Politischer Philosophie, hg. und mit einem Essay von
R. Beiner, (1985) 1998. - Dazu klassisch die Beobachtung von Ernst Vollrath, der sich als erster
mit der Relevanz einer politischen Fassung von Urteilskraft bei Arendt beschiftigt hat: ,Es ist
Hannah Arendt gelungen, den Typ des Wissens und der vernunfthaften weltlichen Rationalitit
wenigstens im Ansatz zu bestimmen, der dem kontingenten, optionalen, weltlichen, gegen-
handelnden, alles zusammengehorige Charaktere, Phdnomen des Politischen angemessen ist
[...] In der reflektierenden Urteilskraft [...] ist ein Vermogen entdeckt, welches nicht nach vor-
gegebenen Begriffen verfahrt, sondern den begrifflichen Horizont fiir sein Urteilen von ihm
selbst her, von seiner reflektierenden Tatigkeit her, entwirft und so den begrifflichen Horizont
selbst schaftt [...] Die reflektierende Urteilskraft ist der Typus der neuen Wahrnehmung des
Politischen“ (E. VOLLRATH, Was ist das Politische? Eine Theorie des Politischen und seiner
Wahrnehmung, 2003, 216£.).

14 J. DEwgy, Die Offentlichkeit und ihre Probleme, hg. und mit einem Nachwort versehen von
H.-P. Kriiger, 1996, 129.
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am besten in ihrer Negation erkennen.“"> Von hier aus wird auch klar, warum
sich Offentlichkeiten, demokratische allzumal, praktisch konstituieren, und zwar
iiber Handlungsbeziige und deren Folgen, und weniger tiber die strukturelle
Infrastruktur von Organisationen und Institutionen. Insbesondere fiir das, was
dann als Funktion des Staates resultiert, gilt das Kriterium aller Offentlichkeit,
namlich der ,Umstand, dafl alle Formen assoziierten Verhaltens weitreichende
und andauernde Folgen haben kénnen, welche andere aufler den direkt in sie
Verwickelten einschlieflen.“!®

Ziehen wir ein erstes Zwischenfazit: Der Mensch als zoon politikon, wie er in
den hier nachgezeichneten, durchaus einflussreichen Denkpositionen vertreten
wird, macht auf mehrere Merkmale einer m. E. auch heute noch zu vertreten-
den politischen Anthropologie im Sinne des oben Bestimmten aufmerksam.
Erstens ist der Mensch als ein von vornherein auf Kooperation und Gemein-
schaft angewiesenes Lebewesen zu verstehen, weshalb er nie nicht politisch in
diesem weiteren Verstindnis begriffen werden kann. Zweitens gehort zu die-
sem politischen Zug der menschlichen Lebensform von vornherein eine auch
ethisch konnotierte Auszeichnung von Pluralitit, d.h. von Individualitit und
Gleichheit. Drittens erfassen wir die konkreten Ziige dessen, was als politische
Angelegenheiten durch das Mitteilen und somit Offentlich-Werden von Interes-
sen, Griinden, aber auch Wiinschen, Hoffnungen und Angsten gelten kann und
worin entsprechende gemeinsame Probleme ihre institutionelle Losungsform
gefunden haben, nur in der geschichtlichen Rekonstruktion. Politik in diesem
Sinne ist die Form, wie Geschichte, wie Zivilisationen sich ausprégen. Viertens:
Politik, im engeren Sinne begriffen als Wesenszug von staatlichen Institutionen,
von Herrschaftsformationen, ist nur ein spezifischer, wenngleich wichtiger Fall
von Macht als dem gemeinsamen(!) Medium des Politischen, des Ausdrucks der
politischen Dimension der menschlichen Lebensform: ,Was eine Gruppe von
Menschen als Gruppe zusammenhélt, wenn der immer fliichtige Augenblick des
Zusammenhandelns verflogen ist, und was wir heute Organisation nennen, ist
Macht, die wiederum ihrerseits dadurch intakt gehalten wird, dafl die Gruppe
sich nicht zerstreut.“"”

15 J. DEWEY, Sozialphilosophie. Vorlesungen in China 1919/20, hg. mit einem Nachwort von
A. Honneth und A. Sarkela, 2019, 101.

16 DEwEy, Offentlichkeit (s. Anm. 14), 37.

17 ARENDT, Vita activa (s. Anm. 9), 254.
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Wenn ich bislang gar nicht auf das Christentum, seine Traditionen und Glau-
benshaltungen zur politischen Seite des Menschseins zu sprechen gekommen
bin, geht es mir weniger um den (teilweise) berechtigten Aufweis, dass zumin-
dest fiir unseren westlichen Kontext das Politische eine ,Entstehung der Grie-
chen® (Chr. Meier'®) sei. Uberraschend mag vielleicht sein — und darin macht
sich dann eine erste christliche oder stirker noch konfessionelle Pragung der
eigenen Sichtweisen bemerkbar -, dass ich vor allem auf die positiven Ziige des
politischen Charakters der menschlichen Lebensform eingegangen bin. Dabei
darf nicht Uibersehen werden, dass samtliche von mir referierte Autor:innen
sehr wohl um die Schattenseiten, das Fragile, Ambivalente, ja Destruktive des
Politischen gewusst haben. Allen voran sicherlich Hannah Arendt, aber nicht
minder John Dewey und auch Aristoteles. Dennoch verweist der idealtypische
Kontrast, auf den ich nunmehr hinauswill und indem ich das anders gelagerte
Framing von Macht, Politik und irdischen Sozialgestalten im Bereich der Re-
ligionstraditionen biblischen Ursprungs verorte, auf ein fundamentales, theo-
logisches Problem, wenn es um eine theologische Betrachtung der politischen
Dimension des Menschseins geht.

Es ist ja nicht zu {ibersehen, dass alle gewichtigen Leitvorstellungen, die in der
Geschichte des Christentums zum Verhiltnis von religiéser Botschaft und politi-
scher Herrschaft (Macht) vorgetragen wurden, in Krisenzeiten entstanden sind.
Dabei bekamen sie das Politische, wenn auch nicht in Form von neuzeitlichen
Staatengebilden, so doch in Gestalt von politischen Herrschaftsverbanden, ja von
Imperien zu Gesicht. Das gilt fiir Augustins Geschichtsphilosophie nicht minder
als fiir die Konzeptionen der Zwei Schwerter, wie sie aus der Erfahrung des mit-
telalterlichen Investiturstreits entsprangen.'” Auch Luthers berithmt-beriichtigte
und in der Rezeption bisweilen bis zur Unkenntlichkeit verzerrte Unterschei-
dung von zwei Reichen, wie sie sich im Fortgang der Differenzierung der Rede
von den beiden Regimenten Gottes verdankte, sieht im politischen und sozialen
Tagesgeschehen der eigenen Gegenwart vor allem Anomie, Aufruhr, Kriegsmog-
lichkeiten und Gewalterfahrungen.?® Schlieflich rekurriert der Aufstieg einer
neuzeitlich-sakularen Herrschaftsidee samt ihrer republikanischen Fassungen

18 Vgl. CHR. MEIER, Die Entstehung des Politischen bei den Griechen, 1983.

19 Vgl. V. MANTEY, Zwei Schwerter — Zwei Reiche. Martin Luthers Zwei-Reiche-Lehre vor ihrem
spatmittelalterlichen Hintergrund, 2005.

20 Vgl. M. LUTHER, Von welcher Obrigkeit, wie weit man ihr Gehorsam schuldig sei (1523), in:
Luther Deutsch. Die Werke Luthers in Auswahl, Bd. 7: Der Christ in der Welt, hg. von K. Aland,
31983, 9-51. — Zur komplexen Struktur von Luthers Redeweisen von zwei Reichen und zwei Re-
gimenten sowie deren Bedeutungsfiille siehe: H.-E. TODT, Die Bedeutung von Luthers Reiche-
und Regimentenlehre fiir die heutige Theologie und Ethik, in: Gottes Wirken in seiner Welt. Zur
Diskussion um die Zweireichelehre, Bd. 2: Reaktionen, hg. von N. Hasselmann, 1980, 52-126.
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auf die kondensierten und sodann tradierten Erfahrungen der Konfessionskriege
und der Konfessionalisierungen im Gefolge der Reformation.

Natiirlich wird man dem entgegnen, dass insbesondere die Confessio Augus-
tana — gerade im Widerspruch und in ihrer Absetzbewegung zu den Forderun-
gen des sog. linken Fliigels der Reformation - eine positive Wertschéitzung von
weltlicher Obrigkeit, Ehe- und Familienstand, Eigentum etc. vornimmt, da diese
eine ,gute Ordnung sind, die von Gott geschaffen und eingesetzt sind, und dafl
Christen ohne Stinde in Obrigkeit, Fiirsten- und Richteramt tétig sein kénnen®
(CA 16). Doch zeigt schon der Subtext, dass die Gefahren, die mit dem Politi-
schen einhergehen, stets mitbedacht sind. Vor allem jedoch markiert die Form
der Legimitation tiber die Figur einer gottlichen Ordnung als Stiftung, wie ver-
schieden hier die Zugangsweise zu einer politischen Anthropologie ausfillt. -
Man vergleiche dies einmal nur mit den sozialtheoretischen Ausfiihrungen von
Thomas von Aquin in den entsprechenden Traktaten seiner Summa theologiae.
»Die christliche Lehre von der politischen Ordnung ist hdufig bei ihren Funktio-
nen der Ziigelung des Bosen (coercere malum) stehengeblieben. Das gilt beson-
ders fiir die reformatorischen Lehren vom Staat bzw. von weltlicher Obrigkeit,
weil in den biblischen Aussagen dieser Aspekt in der Tat im Vordergrund steht.
Jedoch liegt in der so bezeichneten Funktion politischer Herrschaftsordnung sel-
ber schon ein {iber sie hinausweisendes Element [...]. Auch in der institutionellen
und politischen Ordnung ihres Zusammenlebens sind die Menschen ,sich selbst
das Gesetz', wie Paulus es vom individuellen Gewissen (Rom 2,14) sagte. So ist
die politische Ordnung in der ,Natur‘ des Menschen begriindet, insofern sie auf
ein gemeinsames Leben angelegt sind.“%!

Worum es mir bei diesen Ausfithrungen geht, ist nun keinesfalls eine Diskre-
ditierung der Sozialethik des Luthertums. Uberhaupt wird man diesbeziigliche
Werturteile nur durch genaue Kontextbetrachtung fallen diirfen. Interessant ist
aber die auch fiir andere Teile der reformatorischen Kirchen und Theologien gel-
tende - im Hinblick auf den Menschen hamartiologische und in Bezug auf Gott
unter dem Aspekt der conservatio formulierte — Perspektive auf das Politische;
und zwar gerade in seiner Gesamtheit, also nicht nur die politia, sondern min-
destens auch die oeconomia betreffend. Der Kontrapunkt zu den im vorangegan-
genen Abschnitt verhandelten Positionen liegt nicht zuféllig auf dem Aspekt der
Siinde, und darin vor allem auf der Gewalttrachtigkeit menschlichen Lebens?,
insbesondere in seinen Sozialgestalten. Man darf daran erinnern, dass ,Stinde’
als Wort zum ersten Mal in der biblischen Urgeschichte vom Brudermord fallt
(vgl. Gen 4,7)%: Kain, der Morder, wird von Rache verschont (vgl. Gen 4,15) und

21 W. PANNENBERG, Anthropologie in theologischer Perspektive, 1983, 435f.

22 Siehe dazu auch: E. HErMs, Gewalt und Freiheit, in: DERS., Politik und Recht im Pluralismus,
2008, 1-22.

23 Vgl. K. Huizing, Lebenslehre. Eine Theologie fiir das 21. Jahrhundert, 2022, 111-117. - Dieses
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wird, so die Erzahlung, zum Stadtgriinder (vgl. Gen 4,17). Gleichsam &tiologisch
verdichtet kommt darin der Zusammenhang von Zivilisation und Gewalt zum
Ausdruck.

Gewalt als basaler Zug menschlicher Kooperation und mehr noch Gewalt
als Instrument politischer Herrschaft, beides gehért von Anfang an zu den im
Ubrigen historischen Entstehungskontexten aller monotheistischen Religions-
traditionen. JHWHSs Aufstieg zum alleinigen Gott und transzendenten Welt-
herrscher findet religionsgeschichtlich in der Phase der zunéchst imperialen
Bedrohung, dann der Ubernahme Israels durch feindliche Michte statt.?* Darin
fufit noch die radikale Herrschaftskritik mancher (spaterer) Texte. Mohammeds
Wirken wiederum wird in der Uberlieferung (und wohl auch, wenngleich zu
einem geringeren Maf3e historisch) nicht nur als das eines Propheten, sondern
auch als das eines Kriegers geschildert.”> Demgegeniiber lasst sich fiir die Griin-
dungsgestalt des Christentums, aber nur fiir ihn und keinesfalls fiir seine Boten
und Nachfolger sagen: Jesus von Nazareth, nach allem was wir (heute von ihm)
wissen, vor allem aber nach dem Zeugnis des Neuen Testaments, predigte Ge-
waltlosigkeit und verhielt sich danach. Zudem ist er selbst von politischen und
religiosen Autorititen gekreuzigt worden. Sein Kreuz, das fiir Christen zum
Inbegriff des Heils wurde, ist zundchst einmal ein (auch religioses) Politikum
gewesen und der Statthalter des romischen Imperiums hat es, wie zum Beweis
des historischen Faktums, sogar in das Glaubensbekenntnis geschaftt (,gelitten
unter Pontius Pilatus).

Es war der britische Religionssoziologe und anglikanische Priester David
Martin, ein Pionier auf dem Feld der politischen Soziologie von Religion und
Christentum, der darauf bestand: ,There is [...] a boundary between Christianity
and politics.?® Damit wird nicht einfach unterstrichen, dass das Christentum
oder der christliche Glaube von sich aus keine Politische Ethik sui generis kennt.
In der Tat ist die Botschaft Jesu und die der ersten Christen genuin a-politisch,
wenn es darum geht, neue Normen oder Gestalten fiir die Bande sozialer Koope-
ration, sei es im familidren Nahbereich, sei es fiir die Kontexte von politischen
Herrschaftsverbinden, zu entfalten. Unpolitisch ist die christliche Botschaft aber
nachgerade nicht. Denn es bleibt ein (oftmals unberiicksichtigter oder gerade-
wegs vernachlissigter) Stachel im Fleisch der christlichen Uberlieferung, ,that
Jesus never fought nor married“?, und dariiber hinaus auch kein Interesse an

Buch zu wiirdigen ist unabhangig davon rechtmiflig, ob man Huizings Pladoyer fiir eine Ab-
schaffung der Rede von der Siinde iiberzeugend findet; der Verf. jedenfalls nicht.

24 Vgl. dazu: R. N. BELLAH, Der Ursprung der Religion. Vom Paldolithikum bis zur Achsenzeit, hg.
mit einer Einfithrung von H. Joas, 2020, 376-435.

25 Zum historischen Befund: H. JANSEN, Mohammed. Eine Biographie, 2008, 2611f.; 3381.; 3911f.

26 D. MARTIN, Axial Religions and the Problem of Violence, in: R. N. BELLaH/ H. Joas (Hg.), The
Axial Age and its Consequences, 2012, 294-316, 314.

27 D. MARTIN, Ruin and Restoration. On Violence, Liturgy, and Reconciliation, 2016, 69.
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Wohlstand hatte. Damit jedoch werden ebenso fundamentale wie elementare so-
ziale Bande, die das Politische umfassen, also familidre, 6konomische oder auch
politische Loyalitatsbindungen wie Interessen radikal relativiert.

Dies als protestantischer Theologe zu unterstreichen, bedeutet kein Pladoyer
fiir einen Riickzug aus weltlichen Angelegenheiten, wohl aber ein Insistieren da-
rauf, dass eine politische Anthropologie aus dem Geist des Christentums dieses
keinesfalls triviale Implikat des Glutkerns seiner Botschaft nicht vernachldssigen
darf. In Sachen Politik, auch im weiteren Sinne, lebt — das findet sich schon in
den diversen Uberlegungen des Apostels Paulus (vgl. Rém 12,1ff; 1 Kor 7,29F) -
das Christentum in der unaufhebbaren Spannung zwischen Weltgestaltung, die
auch eine Affirmation der irdischen Verhaltnisse bedeutet, und Weltiitberwin-
dung, die mit niichternem Realismus um die Gewaltpridgung, die menschliche
Egozentrik und das Statusgehabe (Ehre, Scham, Reichtum), die auch kollektiver
Natur sein kénnen, weiff. Anders gesagt: Der christliche Glaube ist nicht einfach
innerlich und individuell, sondern bezogen auf eine radikal transformierte Ge-
stalt von sozialer Gemeinschaft, die indirekt auch in dieser Welt ihre politischen
Wirkungen - um nicht zu sagen: Nebenwirkungen - entfaltet, die aber um der
Radikalitat ihrer Botschaft willen nicht die irreduzible Spannung zwischen allen
sozialen, darin politischen, Ligaturen und der Vision einer allumfassenden ,be-
loved community“?® iibersehen darf; und zwar weder dergestalt, dass sie glaubt,
das Reich Gottes auf Erden installieren zu kdnnen, noch in dem Sinne, dass sie
allein fiir die eschatologische Vollendung vorbehalt, was jetzt schon als kritisches
Potential zur Transformation weltlicher, darin politischer Angelegenheiten und
Sozialgestalten dienen soll.

Aus dieser prinzipiellen Spannung heraus ldsst sich vieles von dem verstehen,
was in der Geschichte des Christentums durch unterschiedliche Tragergruppen
und -verbuinde — wie Kirchen, kirchliche Gemeinschaften, einzelne Personen,
Orden oder Bewegungen - versucht wurde, als Beitrag des Evangeliums zum
offentlichen Leben und somit auch zur Politik verstandlich zu machen: sei es im
Modus der Affirmation, sei es in Form der Kritik, oftmals beides miteinander
verbunden.?’ Anders gesagt: Der bewusste Kontrapunkt, den ich in diesem Ab-
schnitt zu den vorherigen Uberlegungen, gewiss einseitig, unternommen habe,
dient zunédchst dem Bewusstmachen jener Ambivalenz und irreduziblen Span-
nung, die es zu bedenken gilt, wenn man auf die Frage: Was ist der Mensch - als
zoon politikon?’, aus christlicher Sicht zu antworten versucht. Doch wird man

28 Diesen Terminus entlehne ich der Christentumstheorie von Josiah Royce. Sie steht iibrigens
Deweys Konzept von Demokratie sehr nahe, trégt aber gleichwohl deutlicher der Realitat des
Bosen Rechnung und vermeidet den sékularistischen Zug. Vgl. J. Roycg, The Problem of Chris-
tianity (1913). With an Introduction by John E. Smith and a new Foreword by Frank M. Oppen-
heim, S.J., 2011, 75 f.; 318 f. passim.

29 Klassisch dazu nach wie vor: E. TROELTSCH, Die Soziallehren der christlichen Kirchen und
Gruppen, in: DERS., Gesammelte Schriften Bd. I, 1912.
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dieses Spannungsverhiltnis nur dann produktiv wenden und nicht in einen blo-
Ben Gegensatz verkehren konnen, wenn man es trotz aller Differenz auf seinen
gemeinsamen Fluchtpunkt auszulegen vermag. Das soll in einem letzten Ab-
schnitt erfolgen.

Dazu beginne ich nochmals mit einer schon bei Augustin ausformulierten These,
die insbesondere die politische Ethik der Reformatoren nachhaltig beeinflusst
hat — und die der bereits erwdhnte David Martin in folgende Worte fasst: ,The
City of Man is at best governed in terms of reciprocity and justice, and for the
most part it is in practice governed by norms of domination, honor, face, pres-
tige, revenge, and a struggle for survival.** Zu jeder dieser Normen liefle sich
aus der jesuanischen Botschaft das genaue Gegenteil als Inversion von ethischen
Normen entnehmen. Kulminierend im Kreuz, das als freiwilliges Selbstopfer
der Liebe im Angesicht der Gewalt gedeutet wurde, steht zunéchst der scharfe
Kontrast im Mittelpunkt, den es immer wieder zu unterstreichen gilt, wenn vor-
schnell auf die Vereinbarkeit von politischer Herrschaftsordnung und ethischer
Botschaft des christlichen Glaubens abgestellt wird. Dennoch gibt es mindestens
ein wesentliches Bindeglied zwischen den Normen des Politischen, die ja alle-
samt trotz ihrer kulturell diversen Ausprigung auch anthropologische Bediirf-
nisse widerspiegeln, und der Vision vom gelingenden Leben im Gottesreich.
Dieses Bindeglied lautet auf emphatische Weise Friede, schalom.

Bindeglied ist der Friede schon deshalb, weil er in der (gesamt-)biblischen
Uberlieferung sowohl irdische Konnotationen — man kénnte ferner sagen: uto-
pische®!, darin aber gleichfalls handlungsanleitende Ziige - annimmt als auch ein
wesentliches Kennzeichnen der allein durch Gott herstellbaren Heilsordnung
darstellt. Die Differenzen diirfen, wie gesagt, nicht leichtsinnig unterschlagen
werden. Allerdings ist es keineswegs zufillig, dass mit Friede sowohl das Resultat
der Versohnung zwischen Gott und Menschen (in Jesus Christus) bezeichnet
werden kann (vgl. Eph 2,14; Kol 1,20) als auch jenes Handeln von Nachfolger:in-
nen Jesu, die in der Bergpredigt als selig zu preisen sind (vgl. Mt 5,9). In beiden
Dimensionen geht es darum, dass das Beziehungsgeflecht zwischen Gott und

30 D. MARTIN, Christianity, Violence, and Democracy, in: DERS., The Future of Christianity. Re-
flections on Violence and Democracy, Religion and Secularization, 2011, 179-194, 181.

31 Deswegen muss man gar nicht darauf beharren, wie Paul Tillich, den utopischen Zug des
Friedenssymbols ob seiner immanent nicht einlésbaren Verwirklichung zu ,iiberwinden®
(vgl. P. TiLLIicH, Systematische Theologie Bd. III, 1987, 409). Es gentigt, um mit ihm zu spre-
chen, den utopischen Charakter in gebrochener Weise zur Geltung zu bringen. - Als einer der
wenigen hat die Figur der Utopie unter lutherischen Vorzeichen konstruktiv fiir eine evangeli-
sche Ethik gewendet: D. LANGE, Ethik in evangelischer Perspektive. Grundfragen christlicher
Lebenspraxis, 1992, 480-483.
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den Menschen, zwischen Menschen und Volkern untereinander, ja selbst zwi-
schen Mensch und Natur (vgl. Jes 11,6-8) heil geworden ist. Friede darf somit als
Zentralbegrift einer theologischen Anthropologie gelten, zumal dann, wenn sie
dabei auch den Sinn der Rede vom Menschen als zoon politikon ernstnehmen
will, und zwar nachgerade nicht nur in seinen negativen Facetten, sondern un-
geachtet aller Ambivalenzen auch dessen Potential zu sozialer Kooperations-
fahigkeit. Von daher gehort zu einem biblisch informierten Begriff von Frieden
als anthropologische Kategorie: ,erstens schipferische Geborgenheit, zweitens
die Fihigkeit zu vertrauen und drittens die den Indikativ des Friedens wahrende
Verantwortung. Zwischen diesen drei Bestimmungen des Friedens besteht ein
Begriindungsverhiltnis, insofern schopferische Geborgenheit die Bedingung
dafiir ist, iberhaupt vertrauen zu kénnen, und insofern Vertrauen, das in einen
Menschen gesetzt wird, diesen in die Verantwortung ruft.“*

Unschwer lassen sich diese drei Bestimmungen als ethische Matrix jeder sinn-
vollen politischen — im weiteren Sinne des Wortes — Offentlichkeit und Gemein-
schaft verstehen. Schon hier gilt, was rechtfertigungstheologisch dann nochmals
zugespitzt und gleichsam radikalisiert wird - in niichterner Miinze dessen, was
Menschen auch ohne persénliche Aneignung der Heilszusage des ,Evangeliums
des Friedens' (vgl. Eph 6,15) einsehen kénnen: Ohne elementares Sicherheits-
gefiihl, d.h. die Abwesenheit von Willkiir und Gewalt, kann der Mensch als auf
Kooperation angewiesenes Lebewesen nicht bestehen; und ohne elementares
Vertrauen-Konnen lassen sich bei allen Differenzen gemeinsame Horizonte gar
nicht erst erkunden. Dessen aber bedarf es, um die res publica zu bestimmen und
Gemeinsinn aufrechtzuerhalten. Beides aber, vor allem die Vertrauensfihig- wie
-wiirdigkeit sind notwendig, damit Menschen als politische Lebewesen im Me-
dium der Verantwortung dazu befihigt werden, an der Aufrechterhaltung und
Verbesserung der Lebensverhaltnisse mitzuwirken - und somit des Friedens, in
welcher Hinsicht und Dimension auch immer.

Gewiss kann und wird man im Normalfall ,mit Frieden Staat [...] machen“33,
Aber was ist schon der Normalfall? Wann herrscht er und wo? Auf allen Ebenen
des menschlichen Zusammenlebens - in Familie und Partnerschaft, Beruf und
Offentlichkeit, im Staat und zwischen den Staaten — bedarf es zum Gelingen ko-
operativer Verhiltnisse, zum Frieden in kleiner wie groferer Miinze, passgenaue,
d.h. ambivalenzsensible, menschen- wie situationsgerechte Umgangsweisen fiir
Machtinteressen und Anliegen der Gerechtigkeit. Mehr noch, es braucht Formen
der Anerkennung von Menschen in ihrer je eigenen Individualitit, Fragilitat

32 Vgl. E. JUNGEL, Zum Wesen des Friedens. Frieden als Kategorie theologischer Anthropologie
(1983), in: DERS., Ganz werden. Theologische Erorterungen, Bd.V, 2003, 1-39, 33.

33 Vgl. E. JUNGEL, Mit Frieden Staat zu machen. Politische Existenz nach Barmen V, in: DERS.,
Indikative der Gnade - Imperative der Freiheit. Theologische Erdrterungen, Bd.IV, 2000,
161-204.
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wie Vulnerabilitat. Man kénnte auch sagen: Es bedarf Formen der Liebe.** Vor
diesem Hintergrund kann die radikale Botschaft des christlichen Glaubens mit
ihrer Vision einer nicht mehr an ethnischen, religiésen, nationalen oder anderen
Kriterien orientierten universalen Gemeinschaft von Briidern und Schwestern
ihr transformatives Potential entfalten. Leben aus einer tieferen Geborgenheit
als jene, die irgendeine Instanz zu geben vermag, ermdglicht einen, wenngleich
riskanten, Vertrauensvorschuss selbst dort noch, wo Vertrauen zerstort ist und
Misstrauen herrscht. Beides befahigt zu einer Verantwortung, die um der Ge-
meinschaft willen stellvertretend eintritt, wo keine Gegenleistung mehr erwartet
werden kann, vielmehr Schuldig-Werden hinzukommt.** Das zoon politikon im
Lichte des Evangeliums wird zu mehr befahigt als ihm bis dato zugemutet wer-
den kann und gerecht wire, ihm aufzubiirden. Denn ,,das Christentum [hat] eine
Dimension des moralischen Lebens zum Vorschein gebracht, die den eigentlich
politischen Rahmen des menschlichen Lebens sprengt: Diese neue Dimension
ist die Agape, die briiderliche Liebe mit ihrer Berufung zur Widerstandslosigkeit,
zum Opfer, zum Martyrertum. Die Riickwirkung dieser neuen Ethik auf die po-
litische Realitdt liegt im Nachweis des Staates als einer Instanz, die unféhig ist,
sich auf dieser Ebene der neuen Ethik zu behaupten. Gleichwohl ist diese Instanz
nicht an sich schlecht; sie wird bejaht, wenn auch in Grenzen“*. Sie dient im
Letzten der Sicherung eines elementaren Friedens und grundlegender Freiheits-
rechte.’” Damit ist aber noch nichts dariiber gesagt, wie unterhalb der staatlichen
Ebene das politische Tier, genannt Mensch, sich zur Verbesserung seiner Lebens-
verhéltnisse organisieren kann. Und ferner ist damit noch weniger gesagt iiber
die Aufgabe von Kirchen, in deren gemeinschaftlichem, das heif3t: politischem
Leben sich auf fragmentarische Weise® vorwegnehmen lassen muss, was das
heif3t: ,Das Reich Gottes ist [...] Gerechtigkeit, Friede und Freude im Heiligen
Geist“ (R6m 14,17).% Dariiber nachzudenken, tite einer zeitgemaflen Reformu-
lierung der Zwei-Reiche-Lehre gut, nicht nur, aber eben gerade auf den Spuren
des Augsburger Bekenntnisses.

34 Hier variiere ich mit Blick auf mein Thema Ausfithrungen von: P. TILLICH, Liebe, Macht,
Gerechtigkeit (1955), in: DERS., Gesammelte Werke, Bd. XI: Sein und Sinn. Zwei Schriften zur
Ontologie, hg. von R. Albrecht, 1969, 141-225.

35 Im Anschluss an Uberlegungen, die Dietrich Bonhoeffer in seinen Ethik-Fragmenten angestellt
hat: vgl. D. BONHOEFFER, Ethik, hg. von I. T6dt, 1992, 256-258.

36 P. RICEUR, Staat und Gewalt, in: DERS., Geschichte und Wahrheit. Ubers. und mit einer Ein-
leitung versehen von R. Leick, 1974, 232-248, 240.

37 Vgl. T. RENDTOREFF, Politische Ethik und Christentum, 1978.

38 Vgl. P. TiLLICH, Liebe, Macht, Gerechtigkeit (s. Anm. 34), 224.

39 In diese Richtung zielen auch, gewiss mit zeitbedingten Konkretionen versehene, Uberlegungen
von: H. GOLLWITZER, Zur Anthropologie des Friedens, in: DERs., Forderungen der Umkehr.
Beitrage zur Theologie der Gesellschaft, 1976, 109-125. — Gollwitzer anerkennt als lutherischer
Theologe die Notwendigkeit zur Mitarbeit am politischen Leben, auch im zwangsbewidhrten
Sinne, und unterstreicht zugleich die Notwendigkeit, vom Zeugnis und den Erfahrungen der
Friedenskirchen selbstkritisch zu lernen.
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