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Kapitel 4-1

,Kannst Du nicht schlafen?"
Die Frage nach Gott im Bilderbuch '

Die Frage nach Gott ist deswegen besonders schwer, weil gar nicht so klar ist, nach
was eigentlich gefragt wird, wenn wir nach Gott fragen. Zunichst einmal sind viele
Menschen geprigt durch das, was von den Religionen im Laufe der Jahrtausende
iiberliefert ist, die Bilder tiber das, was ,,Gott* meint, beinhaltet und fiir unser Leben
bedeutet. Darum konnte man versucht sein, schlicht nach dem Inhalt dieser Bilder zu
fragen, um damit zu verstehen, was Gott ist. Doch zumindest die tiefere Bedeutung
der Bilder, nicht nur ihre oberflachliche Bezeichnung, erschlie8t sich erst mit der
Zusatzbedingung, dass sie fiir uns auch einen Sinn machen. Das heif3t diese Bilder
bezeichnen nicht nur bestimmte Inhalte, die die Religionen iiberliefern, sondern
bringen auch den Bezug, den sie fiir uns gewinnen konnen, zum Ausdruck; sie sind
fiir ihre Horer und Betrachter eingebunden in den Kontext einer bereits vollzogenen
Gotteserfahrung oder zumindest einer Tradition, die mehr oder weniger
selbstverstiandlich Verlésslichkeit biirgt. Wenn wir aber erst einmal wissen wollen,
was Religion und Religiositit, Gotteserfahrung und Glauben iiberhaupt sind, miissen
wir auch diese Voraussetzungen bedenken. Wer dies tut, ndhert sich einer
philosophischen  Auseinandersetzung mit Gott und Religion. Von der
philosophischen Frage nach Gott unterscheidet sich die religiose insofern, als sie den
Sinn einer solchen Erfahrung nicht mehr hinterfragt, wiahrend fiir die Philosophie das
Grundlegendere von Interesse ist, was es ist, dass wir iiberhaupt nach Gott fragen
und was wir darin zur Erfahrung bringen konnten; erst von daher und nach Bedenken
dieser Frage kommt fiir die Philosophie in den Blick, was Gott ist. Die Bilder, in
denen die Religionen von Gott sprechen, bleiben aufgrund dieser Einschrankung in
ihren Gehalten nicht unberiicksichtigt, doch das philosophische Fragen zielt in erster

" Dieses Kapitel bietet die um wenige den Kontext erlduternde Passagen ergidnzte Rohfassung des
Kapitels 11 meines Buchs zum Thema ,,Philosophieren mit Bilderbiichern®, das 2002 im Beltz-
Verlag erscheinen wird. Das Buch ist konzipiert sowohl als Einfithrung ins Philosophieren iiber
Bilderbiicher; in diesem Zusammenhang fragt das Kapitel 11 nach Religion und Gott. Zugleich gibt
es Hinweise zur ErschlieBung von Bilderbiichern unter philosophischen Aspekten. In beiden
Zielsetzungen richtet es sich nicht zuerst an Fachphilosophen, sondern an Eltern, Erzieherinnen und
Lehrer/innen. Der fiir eine solche Einfiihrung notwendige Stil wurde fiir die vorliegende Fassung
beibehalten.
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Linie darauf, in ihnen und aus ithnen herauszulesen, was tiberhaupt Religiositét fiir
den Menschen bedeutet.

Unter Beriicksichtigung dieser Einschridnkung soll nachfolgend gleichwohl der
Versuch gemacht werden, die Frage nach Gott iiber Bilderbiicher zu erschliefen.
Hintergrund dafiir ist ein doppeltes Interesse. Zum einen: Zur Auseinandersetzung
mit dieser fundamentaleren Frage sind ausdriicklich religiose Kinder- und
Bilderbiicher nur bedingt geeignet. Die meisten dieser Titel haben religiose
Traditionsgiiter, insbesondere biblische Geschichten zum Thema und wollen mit
ihnen bekannt machen, richten aber dabei ihr Augenmerk zumindest nicht vorrangig
und héufig gar nicht auf die philosophisch entscheidende Frage, was denn an diesen
Uberlieferungen iiberhaupt religios sei, genauer, warum und wie Menschen in
solchen Bildern ihre religiosen Urerfahrungen festgehalten haben. Dies aber setzt
eben eine andere Fragehaltung voraus als die eher historische, wer oder was denn
nun den ,,liecbe Gott“ sei, oder was denn dieser Jesus gesagt und getan habe; vielmehr
geht es um die elementare anthropologische Ebene, welche Rolle das Religiose fiir
Menschsein spielt, d.h. es ist von urmenschlichen Erfahrungen auszugehen, um in
ihnen das Religidse auszumachen, was dann erst nach Gott fragen lésst.

Das andere Interesse gilt der Form der Erkundung von Gott und Religion. Wenn
Religiositdt nicht irgendeine beliebige Ebene menschlicher Lebenserfahrung ist,
sondern eine elementare, die Tiefen seiner Existenz betreffende, wird es kaum
mdglich sein, dies in faktische Sprache zu fassen. Religiose Uberlieferungen arbeiten
daher vor allem mit dem Modus der Verdichtung, griechisch der Symbolisierung
solcher elementarer Erfahrungen.” Neben dichter Sprache sind es aber insbesondere
Bilder, die solche Verdichtungen auszudriicken in der Lage sind. Freilich sind dann
blof3 duBere Illustrationen letztlich uninteressant. Bedeutsam sind fiir die Ebene des
Religiosen nur solche Bilder, in die es sich lohnt hineinzugehen und den
Erfahrungen, die in ihnen versammelt sind, nachzuspiiren.

Mit diesem doppelten Interesse sollen nachfolgend nur vier Biicher betrachtet
werden, um mit ihnen vier ganz grundlegenden Fragen von Religiositdt zu erlautern.
Indirekt werden wir damit jedoch auch Kriterien in Erfahrung bringen konnen fiir
gelungene Bilderbiicher zu konkreteren Themen aus der Tradition des Religidsen.
Denn auch bei der Thematisierung z.B. konkreter biblischer Geschichten gewinnen
Bilderbiicher ihre Qualitdt dadurch, dass sie, wie erldutert, der in ihnen bewahrten
Urerfahrung Ausdruck verschaffen konnen.

2 Vgl. dazu ausfiihrlicher das Kapitel 2-2.
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1 Religiose Urerfahrungen

Eine solche menschliche Urerfahrung wird durchaus auch in vorderhand
nichtreligidsen Bilderbiichern zu Thema gemacht, man muss sie nur als solche zu
verstehen wissen. Zum Beispiel macht sie der kleine Bér, der den ganzen Tag mit

dem groBlen Béren gespielt hat und nun, als es dunkel wird, ins Bett gebracht wird;
»aber der kleine Bir konnte nicht schlafen* heifit es dann lapidar in dem Buch
Kannst du nicht schlafen kleiner Bir.

Das Bild S.7 braucht diesen
erklarenden Satz gar nicht: der kleine
~ Bir turnt unter seinem Bettzeug
- herum, wirft sich das Kopfkissen
B liber den Kopf, ein zweites Kissen
und selbst das Spielménnchen aus
| Stoff sind schon aus dem Bett
gefallen. Und die Augen des kleinen
Béaren blicken gespannt aus der
dunklen Ecke der Birenhohle zum
groflen Biren, der es sich bereits mit
einem  spannenden  Bidrenbuch
gemiitlich gemacht hat. Aber warum
¢ kann der kleine Bér nicht schlafen?

Die  Folgeseite  bringt eine
Erkldrung, die keiner weiteren

Erlauterung bedarf und zugleich die
Aussichtslosigkeit aller Hilfestellung
vor Augen hilt: ,Ich flirchte mich®, sagt der kleine Bir. Und zwar flirchtet er sich
vor der ,Dunkelheit rundherum®. Und die kann der groBe Bir mit allen
Anstrengungen nicht beiseite schaffen, weder mit kleinen Lichtchen noch mit den
groBten Laternen. Die Aussichtslosigkeit wird deutlich durch die vdllig hilflose
Wendung des kleinen Béren an den grof3en, der wiederum noch sozugewandt schauen,
zureden und auch sich verhalten kann, die Furcht kann er dem kleinen Béren nicht
nehmen, die Furcht, die so groB ist, dass der Kleine sich nur noch an seinen Fiichen,
an sich selbst festhalten kann.

3 Martin Waddell/Barbara Firth: Kannst du nicht schlafen, kleiner Bar? Wien/Miinchen (Betz) 1989
(London 1988) 32 S.
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Warum? Um zu spiiren, dass er noch da
ist. Und darum muss er auch nach allen
weiteren Versuchen in seinem Bettchen
herumturnen, um sich ja nicht zu
verlieren an die grofle Dunkelheit. Und
diese groBe Dunkelheit gibt es, es ist die
Nacht, im Buch draulen vor der
Béarenhohle, in unser aller Wirklichkeit
im Einddmmern und Schlaf, in dem wir
ja nicht mehr wissen noch spiiren, dass
wir bei uns sind.

Mit aller Dramatik, lebensnah konkret
und doch in eine vielfiltig lesbare
Bildergeschichte  gepackt und so
iiberhaupt ertrdglich, ist hier eine
existentielle Herausforderung auf Papier
gebracht. Es ist doch so: Gerade die viel-
leicht selbstverstandlichste Sache unseres Lebens, dass wir einschlafen und dann

auch wieder aufwachen, ist so selbstverstdndlich nicht. Denn da passiert etwas mit
uns, das wir geschehen lassen miissen, dem wir noch elementarer uns ausliefern
miissen als dem Hunger oder dem Durst, die wir bis zu einem gewissen Grad
aufschieben konnen. Und ausliefern miissen wir uns dem Schlaf, weil der
andererseits sich nicht so unwillkiirlich vollzieht wie der Atem oder der Herzschlag.
Diese konnen wir zwar, wenn wir acht geben, auch erspiiren und ebenfalls in
bestimmtem Rahmen steuern, aber im Alltag vollziehen sich Atem und Herzschlag,
ohne dass wir es merken. In den Schlaf dagegen sich zu begeben, das merken wir
stets, jedenfalls bis zu dem Zeitpunkt, an dem wir auch einschlafen. Und das
bedeutet nicht mehr und nicht weniger, dass wir es merken, ja dass es uns vollstindig
bewusst wird, dass unser Bewusstsein und unser Gesplir ausgeschaltet werden.
Schon die Paradoxie, dieses Phinomen in Sprache zu fassen, muss verunsichern:
Beim Einschlafen wird unser Bewusstsein ausgeschaltet, und eben dessen werden
wir uns im Akt des Einschlafens bewusst. Und dann haben wir natiirlich auch keine
absolute Sicherheit wieder aufzuwachen. Das verunsichert nicht nur, das entzieht uns
alle Moglichkeiten zu reagieren, macht Angst. Und diese Angst braucht ein Ventil,
nédmlich in der Furcht vor irgendetwas eher Greifbarem, etwa der Dunkelheit.

Darum ist auch nicht ungezogen oder gar krank, wer nicht einschlafen kann.
Gewiss, im Alter haben viele Menschen Probleme, und es gibt aufgrund anderer
korperlicher Storungen auch pathologische Fille, in jedem Lebensalter. Aber das
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Nicht-Einschlafen-Wollen kleiner Kinder, das 1ist weder Krankheit noch
Ungezogenheit, sondern dahinter steht jene ganz tief sich duBernde Furcht, sich
verlieren zu konnen, plétzlich, ohne dass man es merkt, nicht mehr da zu sein, und
das zu einem Zeitpunkt der Lebensentwicklung, wo man gerade im Begriff ist, fiir
dieses Dasein seiner selbst ein Gespiir zu entwickeln. Da helfen keine
Ersatzhandlungen wie Vorlesen oder Lichtanlassen oder Auf-den-Arm-Nehmen und
Herumlaufen, auch wenn mit ihnen das Einschlafen héaufig gelingt; das
zugrundeliegende Problem wird damit nur verdeckt oder kurzfristig in Vergessenheit
gebracht. Erst recht helfen keine biologischen oder psychologischen Erkldrungen,
etwa die von unserem physischen Sosein, das uns nun mal wie allen Lebewesen den
Schlaf aufzwinge. Nein, im Einschlafen werden wir konfrontiert mit jenem von
Leibniz als metaphysisch qualifizierten Ubel allen Menschseins. Leibniz
unterscheidet in seiner Theodizee zwischen drei Formen des Ubels, denen wir
Menschen unterworfen sind, dem physischen Ubel von Krankheit und
Gebrechlichkeit, dem moralischen Ubel, das Bdse zu erleben und auch es selbst tun
zu konnen, und dem metaphysischen Ubel der Endlichkeit.* Einen Satz von Bloch
abgewandelt lieBe sich sagen: Ich bin, aber ich habe mich nicht, sondern werde mir
im Einschlafen auch selbst entzogen, darum miissen wir das Vertrauen des
Einschlafens lernen, das die Zuversicht des Wiederaufwachens einschlieBt.’

4 Vgl. Leibniz (1985 [1720]), 1,21, S.241. “Man kann”, so Leibniz im Abschnitt 21 seiner Theodizee,
,das Ubel [le mal] metaphysisch, physisch und moralisch auffassen. Das metaphysische Ubel
besteht in der bloBen Unvollkommenheit [imperfection], das physische Ubel im Leiden
[souffrance]und das moralische Ubel in der Siinden [péché].« — Im Folgesatz macht Leibniz einen
qualitativen Unterschied zwischen dem metaphysischen Ubel einerseits, das es ,,schon vor der [Ur-
]Stinde* als ,.eine urspriingliche Unvollkommenheit im Geschopf™ gebe, und andererseits dem
physischen und dem moralischen Ubel, die ,,nicht notwendig® seien. Das heiBt, das physische Ubel
des Leidens und der Krankheit wie auch das moralische Ubel des Bosen sind durch die Kontingenz
menschlichen Daseins bzw. die bdse Tat des Menschen verursacht. Das metaphysische Ubel
hingegen bezeichnet so etwas wie ein urspriingliches menschliches Sosein, eine conditio humana.
Daraus ergibt sich, dass das metaphysische Ubel den anderen Ubeln als Grundbedingung
vorgelagert ist, wihrend umgekehrt die Moglichkeit des physischen Ubels und die Gefahr zu
moralischem Ubel ihren Grund in dieser urspriinglichen Unvollkommenheit haben. — Fiir unseren
Zusammenhang bedeutet das, dass das Nicht-Einschlafen-Konnen natiirlich zunédchst einmal als
physisches Ubel sich darstellt. In der Auseinandersetzung damit aber werden wir mit der
metaphysisch zu nennenden Unvollkommenheit als Grund fiir ein solches Ubel konfrontiert. Eben
darum geht es im vorliegenden Bilderbuch.

Ernst Bloch beginnt seine ,, Tiibinger Einleitung in die Philosophie* (Bloch (1963)) mit den oft
zitierten Sitzen: ,,Ich bin. Aber ich habe mich nicht. Darum werden wir erst.“ — Mit ihnen ist nicht
nur die fundamentale Zeitlichkeit und Geschichtlichkeit menschlichen Daseins auf einen kurzen
Begriff gebracht; eindriicklich bringt Bloch mit ihnen auch die Zwiespéltigkeit menschlichen
Selbstverhiltnisses zum Ausdruck, um die es in unserem Zusammenhang geht: Wollen wir
Menschen uns mit uns selbst auseinandersetzen, erfahren wir, dass im Akt der Auseinandersetzung
der Gegenstand der Auseinandersetzung, so selbstverstdndlich wir seiner inne sind, sich uns stets
auch entzieht. Darum zihlt das ,,Ich“-Sagen zu den komplexesten philosophischen Problemen, die
begrifflich nie eineindeutig zu fassen sind, was Kant giiltig klar im Problem der Paralogismen vor
Augen gefiihrt hat, die sich aus Problemen einer rationalen Psychologie ergeben, d.h. aus dem



4-1 Die Frage nach Gott im Bilderbuch 253

Was hat das mit der Frage nach Religion und Gott zu tun? Nun, ich behaupte, eben
hier mit dieser Erfahrung beginnt, was die Philosophie die Religiositit oder die
religiose Ebene von Menschsein nennt. Das wissen auch die groflen religidsen
Traditionen, etwa die Bibel: ,,Ich lege mich nieder und schlafe ein, ich wache wieder
auf, denn ER beschiitzt mich®, hei3t es scheinbar banal in Psalm 3, 9. Lesen wir
diesen Satz mit seinen vier Teilen aufmerksam noch einmal. Belanglos mag noch die
Beschreibung der ersten drei Satzteile sein, denn wem widerféahrt das nicht, sich
hinzulegen, einzuschlafen, wieder aufzuwachen. Nicht mehr selbstverstindlich ist
der letzte Satzteil, der fiir die Selbstverstindlichkeit der ersten drei zunichst
behauptet, dass sie keineswegs selbstverstidndlich sind, sondern dass sie einen Grund
haben, einen Grund dafiir, dass es so ist, wie es ist, dass ich zeitweise wache und
zeitweise schlafe, und des weiteren, dass ich einen Grund haben muss, mich auf
diese Befindlichkeit auch einlassen zu konnen, so dass ich es bin, der einschlift und
wieder aufwacht. Zum zweiten liefert der letzte Satzteil diesen Grund gleich mit,
indem er versichert, dass ich in diesem Akt, in dem ich mich meiner Befindlichkeit
unmittelbar ausgeliefert finde, einem Gegeniiber begegne, hier ,,ER*“ genannt, das
mich in dieser Erfahrung trdgt, so dass ich vertrauensvoll mich darauf einstellen
kann, wie es meiner Befindlichkeit entspricht. Der Psalm 91 weil3 dies noch genauer:
»Wer im Schutz des Hochsten wohnt und ruht im Schatten des Allmdchtigen, der sagt
zum Herrn: ‘Du bist fiir mich Zuflucht und Burg, mein Gott, dem ich vertraue.’ ...
Du brauchst dich vor dem Schrecken der Nacht nicht zu fiirchten, noch vor dem
Pfeil, der am Tag dahinfliegt ... Denn der Herr ist deine Zuflucht, du hast dir den
Hochsten als Schutz erwdhlt ... Denn er befiehlt seinen Engeln, dich zu behiiten auf
all deinen Wegen.“ Nicht mehr und nicht weniger als die Einsicht in die eigene
Endlichkeit und das Vertrauen, sich ihr auch stellen zu kénnen, wird hier auf den
Begriff gebracht, und zwar in einer Sprache, die mit Bildern, die jeder sich vorstellen
kann, das Unvorstellbare bannt und so iiberhaupt ertridglich macht. Diese Bilder
haben religiosen Charakter, weil sie benennen, was auf einer ganz elementaren
Ebene Vertrauen und Verldsslichkeit schafft, was aber trotzdem oder wohl gerade
deswegen nur in Bildern sich ausdriicken ldsst. Jene Einsicht aber in die eigene
Hinfilligkeit wie dieses Vertrauen, sich ihr auch stellen zu kénnen, die ich religiose
Urerfahrungen nennen wiirde, brechen nirgends so fundamental auf wie in der
Erfahrung des FEinschlafens bzw. des (kindlichen, d.h. natiirlichen und nicht
pathologischen) Nicht-Einschlafen-Konnens, wenn sie denn ernst genommen wird in
ihrer uns elementar in Frage stellenden Tiefendimension.

(letztlich nie gelingenden) Versuch, festzumachen, was wir als ,Ich“ im Ichsagen stets
voraussetzen.
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Um es nochmals zu
betonen: Damit ist nicht
behauptet, dass religios sei,
wer die Erfahrung des Nicht-
Einschlafens mache; vielmehr
gewinnt umgekehrt an dieser
menschlichen Urerfahrung
Religiositdt eine flir den
Menschen fassbare  Form.
Religios im engeren Sinne ist
erst derjenige Mensch, der
zugleich sich auf diese
Erfahrung einldsst und um
eine sie verldsslich tragende
Antwort bemiiht ist. FEine
solche Antwort, die Losung
des Vertrauens, sich der
eigenen  Endlichkeit auch
stellen zu koOnnen, wird in
unserem Bilderbuch ebenfalls angeboten: Der Konfrontation mit der groflen

Dunkelheit ,,da drauBBen begegnet der grole Bir mit dem verbliiffenden Vorschlag,
doch hinauszugehen in die gro8e Dunkelheit, sich ihr also quasi zu stellen.

Und das ist kein psychologischer Taschen-
spielertrick, denn der kleine Béar darf sich
ganz fest an den groBlen driicken und vermag
so zu sehen, was er sich alleine nicht zu
sehen getraut hétte: ,,den grofen leuchtenden
Mond“, der mitten in der Nacht die
Dunkelheit erhellt und der damit, wir ahnen
es, einen Vorschein fiir die wieder
kommende Helligkeit des Tages bietet.
Moglich gemacht aber hat dies das
Vertrauen, das der kleine Bér gegeniiber dem
groflen gewinnen kann, denn ,tief und fest
und geborgen in den Armen des groBen
Baren* kann er einschlafen.
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Wiederum ist damit nicht behauptet, das Erstaunen im Angesicht des Vollmonds
und vor allem die Erfahrung, vom anderen geliebten Menschen getragen zu sein und
sich ihm anvertrauen zu diirfen, das seien bereits in sich religiose Erfahrungen. Und
doch diirfen sie als Erfahrungen ernst genommen werden, die eine religiose
Tiefendimension in sich tragen, weil derjenige, der diese Erfahrungen macht, intuitiv
weil, dass sie nicht allein fiir sich selbst stehen, sondern Bild, Angeld fiir etwas sind,
was dahinter wirkt. Nennen wir dies ruhig eine Kraft oder Macht: Das Erstaunen vor
dem Mond oder die Erfahrung des In-den-Arm-Genommen-Werdens verdeutlichen
uns, dass so etwas liberhaupt moglich ist, dass wir getragen sind, dass wir uns ver-
lassen konnen. Wer eine solche Erfahrung macht, ist, so behaupte ich, in einem
weiten oder elementaren Sinn religios. Zur Klarheit: Ein solcher Mensch glaubt
deswegen noch nicht notwendig oder hitte gar eine bestimmte Religion, meinen
doch ,,eine Religion haben®, ,,glauben* und ,,religids sein* keineswegs das Gleiche.
Religios zu sein ist die Voraussetzung fiir die sehr viel konkreteren anderen beiden
Verhiltnisse, kann aber auch unabhéngig von den anderen sich vorfinden; religids in
solch elementarem Sinne aber ist jeder Mensch, so wie jeder Mensch, zumindest
potentiell, fiihlen, denken, handeln, genieen kann. Diese Einsicht ist an der
Erfahrung des Nicht-Einschlafen-Konnens in unserem Bilderbuch zu gewinnen.

Und wie kann dies zusammen mit Kindern erschlossen werden? Nun, Kinder leben
zunichst einmal in einer Welt der unmittelbaren Wahrnehmung, in der alle Sinne
aktiv sind. Diese Unmittelbarkeit, das stellt sich in der Auseinandersetzung mit
verschiedensten Bilderbiichern immer wieder heraus®, kann durch nichts so
angemessen in seiner Vielfalt wie auch Eindringlichkeit dargestellt werden wie durch
Bilder. Erneut bietet es sich also an, mit den Kindern in die Bilder ,,hineinzugehen*
und diese Wege miteinander zur Sprache zu bringen. Dazu wieder ein paar
Anregungen:

e Schon die erste Doppelseite des Buchs bringt das Thema in eindriicklicher Weise
zum Ausdruck: Da stehen inmitten des groBen weiten Waldes auf einer freien
verschneiten Fliache der grofle und der kleine Bér, ganz klein beide, und trotzdem
eingebunden in die weite Welt um sie herum. Und der Kleine schaut, die Armchen
fragend nach unten und leicht nach hinten gewandt, in vollem Vertrauen den
Grofen an: Was machen wir jetzt? Bist du auch immer da? Hilfst du mir? Ohne
den Groflen stiinde der Kleine sehr verloren und einsam da. Und doch gibt es ja
fiir beide noch die gemiitliche Barenhohle, in die sie sich abends zuriickziehen;
und selbst der Wald ist in seiner Weite nicht unfassbar, sondern in einer geheimen

% wie eingangs des Kapitels erwéhnt, stellt das vorliegende Kapitel eine leicht verdnderte Fassung
eines Kapitels meines Buchs zum Thema ,,Philosophieren mit Bilderbiichern* dar.
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Ordnung stehen die Baume da, hinter ihnen wachsen andere, und durch den
Nebelschimmer werden sie alle erleuchtet vom Schein der winterlichen Sonne, der
durch die lichten Wolken hindurch alles erhellt. Dies und einiges mehr ldsst sich
gemeinsam durch dieses Bild erzdhlen, weil in ihm nicht nur einfach etwas
abgebildet wird, Wald, Schnee, Sonne, zwei Béren, sondern diese Bilder
unmittelbar, ohne dass dies ausgesprochen werden muss, jedoch dadurch dass sie
Geschichten freisetzen, fiir Urerfahrungen von Ausgeliefertsein und Vertrauen
stehen.

e Oder wir greifen auf das oben abgebildete Bild zuriick, auf dem der kleine Bar
seine FiiBchen hilt und der groBe das Bett-Tuch nimmt, um ihn zuzudecken:
Woriiber werden sich die beiden unterhalten? Was sagt der kleine, und wie sagt er
es? Und ist der grof3e lieb zum kleinen, warum? Woran kénnen wir das sehen?

e QOder das drittletzte, ebenfalls oben abgebildete Bild, auf dem der grofle Bér den
kleinen auf dem Arm nach drauen trigt, dem groBen die Nacht erleuchtenden
Mond entgegen: ,,’Ich hab dir den Mond gebracht, kleiner Bér’, sagte der grof3e
Bar.” - so der Text im Buch. Vielleicht sagt der grofe Bér aber noch mehr?
Vielleicht singt er ein Lied: ,,Weiit du wie viel Sternlein stehen an dem grof3en
Himmelszelt“? Oder vielleicht spricht er ein Gebet, etwa den oben zitierten
Psalm? Fiir die religiosen Leser ist ein solcher Hinweis selbstverstandlich. Aber
lasst er sich auch flir nichtreligiose Eltern erschlieBen? Sind nicht alle diese
Inszenierungen, die Eltern beim Einschlafen ihrer Kinder aufwenden, sei es das
Licht-Anlassen, die Gute-Nacht-Geschichte, das Gute-Nacht-Lied, das Betrachten
eines Bildes, das Gebet, das Héndchen-Halten, sind nicht all dies Bilder des
Vertrauens, eines Vertrauens, das zwar die Eltern vermitteln, das aber seinen
Ursprung viel tiefer hat als blof3 in ihnen selbst?

2  Glaubenserfahrung

Nun lautet das vorliegende Kapitel ,,Die Frage nach Gott™, und darum ist iiber die
eben benannte Grunderfahrung von Religiositit hinauszugehen zu den anderen
bereits angedeuteten Ebenen von Glaubigkeit und Religionszugehorigkeit.

Auch hier ist, orientiert man sich jedenfalls an den groBen religiosen Traditionen,
nicht von Definitionen, sondern von Erfahrungen auszugehen. In ihren
Glaubensgeschichten erzdhlen die heiligen Texte der Religionen ausfiihrlich und
eindringlich davon. Eine dieser Glaubensgeschichten ist die von Jona. Sie ist durch
ihre Bilderkraft, vor allem das Bild vom groB3en Fisch, der Jona verschlingt und dann
wieder ausspeit, oft zur Darstellung gekommen. Fiir unseren Zusammenhang, die
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philosophische Frage nach Gott, ist unter allen Bilderbiichern herauszuheben das von
Sekiya Miyoshi’, gerade weil es weder mit dem Text noch vor allem mit seinen
Bildern die biblische Vorlage schlicht und damit schlecht blo8 illustriert, sondern
seine Deutungskraft ganz auf die uns hier interessierende exemplarische und
vorbildhafte Glaubens-Erfahrung des Jona konzentriert.

Die erste Doppelseite bringt gleich die Pointe dieses Zugangs zum Ausdruck: Wir
sehen rechts nicht etwa Jona, wie er in der biblischen Uberlieferung gleich im ersten
Satz als Adressat eines Handlungsauftrags eingefiihrt wird, sondern ein lediglich
blau-weil} gestaltetes Bild, durch die klare Trennlinie zwischen dem kleineren oberen
weillen Teil mit zwei blauen Farbflecken und dem gréBeren unteren blauen Teil, das
ganz unten in Griintone iibergeht, unmittelbar als Meer mit Himmel auszumachen:

! Sekiya Miyoshi: Jona. Hamburg (Wittig) 1978 (Tokyo 1977), 28 S.
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Daneben findet sich links der einfache Satz: ,,Vor langer Zeit lebte ein
riesengroB3er Fisch, der leuchtete in allen Farben des Regenbogens.* Nun wissen wir,
dass einerseits die Farben des Regenbogens, wenn sie gebiindelt werden, Weil3
ergeben, andererseits Blau traditionell die Farbe des Transzendenten, Unendlichen
und auch Unsichtbaren ist - in die Tiefe des Meeres vermag ja niemand zu blicken.
Kein Wunder mithin, dass wir auf dem ersten Bild diesen Riesenfisch nicht sehen,
und doch ahnen wir, dass er da ist.

Im Schiaf sprach eine Stimme 2u dem jungen Mann:

wnjona, steh auf und geh nach Ninive, in die Hauptstadt von Assyrien.
Geh und sage den Leuten dort, dafl ich ihre Stade zerstéren will,
wedl sie so viel Bses tun.e

Jona erwachte und blickte sich um, aber er konnte nicht erkennen,
woher die Stmme kam.

Auch auf der zweiten Doppelseite sehen wir den Fisch noch nicht als Fisch, aber
immerhin bereits die Farben des Regenbogens, die nun in der Verbindung der
Elemente von Wasser und Luft zur lebendigen Erde als bewohntem Raum sichtbar
werden. Im Blickzentrum dieses Bildes erblicken wir oben auf einer Klippe liegend,
den Kopf zur Ruhe auf einen Arm gestiitzt, eine Gestalt, offensichtlich Jona. Dem
Bild nach zu urteilen hort und sieht er hier weniger, vielmehr vernimmt er, ganz
eingebunden ins Zentrum des sich entfaltenden Regenbogens, dessen Glanz, was im
Text ausgedeutet wird, er hore im Schlaf eine Stimme. Ganz selbst von diesem Glanz
erflillt, strahlt er quasi hinaus auf das ihn umgebende Land und Meer. Dass er laut
biblischem Text den Auftrag erfahren hat, die Botschaft des Guten gegen das Bose
zu tragen, braucht durch zusitzlichen Text eigentlich nicht mehr erschlossen werden.
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Eine solche Erfiillung aber flihrt nicht notwendig zur sofortigen Umsetzung. Es
kommen vielmehr Bedenken, Einwédnde und Angst, ja vielleicht gehoren sie not-
R wendig dazu, damit Handeln nicht
fremdgesteuert oder blo3 aus einem
zufdlligen Impuls entstanden
geschieht, sondern selbst verant-
wortet und begriindet entschieden:
Miyoshi gestaltet das folgende Bild
in dunklen Tonen, die wie eine
Beklemmung auf den unten rechts
gebeugt flichenden Jona eindriicken:
Jona flieht vor Gottes Auftrag, so die
biblische Uberlieferung; - ist er der
Aufgabe wirklich gewachsen, oder

bricht er unter der Last zusammen?

Das erste Mal taucht der Fisch sichtbar im
nichsten Bild auf, das Jona schlafend auf
dem Schiff zeigt, auf dem er mitfahrt, um ans
Ende der Welt zu kommen, ganz weit weg
von dem, was er gehort hat. Die weitere
Geschichte aus der Bibel diirfte bekannt sein:
Das Schiff gerdt in einen Sturm, und Jona,
dem die Schuld daran gegeben wird, weil er
vor seinem Gott davongelaufen ist, wird ins
Meer geworfen.

Dort aber, mitten in der Tiefe des Wassers,
,.wartete bereits, so der Text bei Miyoshi,
,der groBe Fisch mit offenem Maul. Mit
einem Schluck verschlang er Jona.*

Dieses Bild hat natiirlich vielfiltige Deutungen evoziert. Eine gibt die Bibel selbst,
die Jona psalmartig klagen ldsst: ,,Aus der Tiefe der Unterwelt schrie ich um Hilfe ...
Du hast mich in die Tiefe geworfen, in das Herz der Meere; mich umschlossen die
Fluten, all Deine Wellen und Wogen schlugen iiber mir zusammen ... Das Wasser
reichte mir bis an die Kehle, die Urflut umschloss mich ... Bis zu den Wurzeln der
Berge, tief in die Erde kam ich hinab; ihre Riegel schlossen mich ein fiir immer.*
Nicht nur eine bestimmte Lebensform, sondern die Existenz {iberhaupt ist hier in
Frage gestellt: Wenn wir Menschen dazu in der Lage sind, aus unserem biologischen
Daherleben heraus zu treten und so nicht nur da zu sein, sondern selbstindig zu
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ek-sistieren (wortl: herauszutreten, niamlich ins Dasein)®, dann wird diese conditio
humana hier auf den Kopf gestellt: Mit den Abgriinden der Elemente konfrontiert ist
das Leben iiber Jona zusammengebrochen, der Mdglichkeit von Existenz ist im
wahrsten Sinne des Wortes der Boden entzogen. Die religidsen Uberlieferungen
nennen hiufig diese Metaphern existentieller Erschiitterung, die uns scheinbar aus
den Angeln heben, aber so wiederum freilegen, was uns gleichwohl trigt: So ging es
Gautama Siddharta bei seiner Erleuchtung, durch diese Abgriinde hindurch musste
Jesus in der Wiiste, und mitten auf dem Meer drohte unterzugehen auch der Fischer
Simon. Doch wer das erfahren hat, hat sich selbst nicht verloren, sondern gewinnt
sich selbst, so Simon, der in seinem scheinbaren Untergang von Jesus erfahren darf,
dass er Petrus, ein Fels und damit Halt sein kann fiir andere.” Und so auch Jona:
»-..Du aber hortest mein Rufen ... Du holtest mich lebendig aus dem Grab herauf.*
Denn die Fluten, die Jona umschlossen, haben sich als die lebensspendenden und die
Existenz tragenden Wasser Gottes erwiesen. Auch Jona wendet sich mit neuem Mut
seiner zuvor abgewiesenen Aufgabe zu.

Fiir die existentielle Bedrohung im Bauch des Fisches hat Miyoshi in seinem Buch
kein Bild gefunden. Der Fisch in dem entscheidenden, die Geschichte wendenden
Mittelbild des Bilderbuchs ist durchweg freundlich, eher die Verbildlichung der
Energie, die Jona nun gestidrkt kommenden Aufgaben entgegen sehen ldsst. Wie
lustvoll solche Energie sein kann, bringt Miyoshi eindrucksvoll in das Folge-Bild, in
dem der Fisch Jona mit aller Farbenvielfalt des Regenbogens ausgestattet in einem
hohen Bogen an Land schleudert.

Y T
1‘1;?'.?’_. >

¥ Diese Deutung des Existenzbegriffs hat am klarsten Martin Heidegger herausgestellt, wenn er in
den handschriftlichen Randbemerkungen zu seinem eigenen Exemplar von ,,Sein und Zeit™ zu dem
hervorgehobenen Satz ,,Das Dasein ist seine Erschlossenheit (Heidegger 1979, S.133) notiert:
,,Dasein existiert und nur es; somit [ist] Existenz das Aus- und Hinaus-stehen in die Offenheit des
Da: Ek-sistenz.” (Heidegger 1979, S.442).

K Vgl. dazu meine Ausfiihrungen in Kap. 4-2.
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Welches Kind und welcher Erwachsene ist nicht gern in solcher, uns die Sinne
nehmenden wie zugleich sie ganz vereinnahmenden Weise schon einmal eine lange
Rutschbahn hinabgerutscht oder mit der Achterbahn gefahren?

Jona kommt nun, wie aus der biblischen Geschichte bekannt, seinem Auftrag nach,
geht nach Ninive und verkiindet Gottes Gerechtigkeit. Die biblische Vorlage eroffnet
damit die Diskussion der schwierigen Frage, ob diese Gerechtigkeit Gnade fiir alle
bedeutet oder auch Strafgericht gegen die Bdsen, bzw. ob es auch fiir die Bosen
Vergebung geben kann, obwohl damit das Bose nicht ungeschehen gemacht werden
kann. Im biblischen Kontext wird diese Diskussion nicht analytisch, sondern
subjektiv in den Reaktionen Jonas zur Sprache gebracht. Dies tut auch Miyoshi: Jona
predigt voller Energie, hat gleichwohl Angst vor den Reaktionen, fragt sich, ob es
Vergebung geben kann, 1duft rot an vor Zorn iiber ausbleibende Vergeltung, doch bei
allem weill er sich letztlich erfiillt vom Auftrag Gottes, der seine subjektiven
Reaktionen bestehen ldsst wie auch zugleich relativiert: Der Fisch bleibt stets als
ausgleichendes Element im Horizont des Geschehens: Auch die gelbe Farbe des
Neids und die Rote des Zorns gehdren wie zuvor das Griin der Energie zu den Farben
des Regenbogens.

Jona kehrte zurlick z
Er arbeitete jeden Ta

Und so endet das Bilderbuch auch anders als die biblische Vorlage, ndmlich wie es
begonnen hatte, mit dem Fisch: Die beiden Abschlussbilder mogen kritische
Betrachter kitschig finden, eines machen sie jedoch deutlich, den Versuch Miyoshis,
fiir die alles iibersteigende Giite Gottes, die fiir uns Lebensgrundlage und Vielfalt des
Erlebens bedeutet, Bilder zu finden: Das vorletzte Bild zeigt den wieder nach Hause
zuriickgekehrten Jona inmitten einer friedlichen Landschaft, friedlich, da nicht
eindimensional, sondern entfaltet zur Lebendigkeit aller Farben des Regenbogens,
die aber in einen Ordnungszusammenhang sich fiigen: Stimmigkeit und
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Lebensfreude sollen von diesem Bild ausgehen. Liegt hier der Akzent auf Einheit
und Harmonie, so verstirkt das letzte Bild den Aspekt der Differenz und Vielfalt:
Gegen eindimensionales Schwarz-Weif-Denken plddiert es fiir das Bunte: Inmitten
des scheinbar eindimensional blauen Meeres, scheinbar getrennt durch den Horizont
vom farblosen Weifl des Himmels bekommt der groBe Fisch viele Kinder und
Kindeskinder in allen Farben des Regenbogens leuchtend.

Inwiefern nun kommt mit diesem Bilderbuch eine Antwort zur Darstellung auf die
Frage, was nicht nur ein religidser, sondern ein gliubiger Mensch ist? Dazu sind die
im Nachvollzug des Buchs entwickelten Deutungen nur noch einmal kategorial fiir
sich auszusprechen:

e Auf einer ersten Ebene geht es um eine den alltiglichen Lebenslauf irritierende
Erfahrung; sie wird als Amnspruch, Aufruf, Impuls zur Verdnderung oder
zumindest zum Bedenken wahrgenommen.

e Die zweite Ebene ist die Auseinandersetzung mit diesem Anspruch. Natiirlich
muss ich zunédchst einmal mich dafiir 6ffnen, um den Anspruch wahrnehmen zu
kénnen. Dies geschieht in einer Offnung der Sinne. Dann folgt das Fragen und
Hinterfragen, auch Infragestellen, das nicht selten, so wie hier bei Jona, eine
Erschiitterung und das Gefiihl existentiellen Verlusts bedeutet.

e In dieser Auseinandersetzung spiire ich dann aber, und das ist der entscheidende
Schritt, dass es nicht irgendetwas ist, von dem ich mich herausgefordert fiihle und
mit dem ich mich auseinandersetze, sondern etwas, das mich in meiner Existenz
trdgt. Nur scheinbar ist diese Erfahrung eine von Fremdbestimmung. In Wahrheit
merkt der glaubige Mensch in der elementaren Konfrontation mit seiner Existenz,
dass er sich diese nicht selbst gegeben hat, sich ihr aber gleichwohl je neu zu
stellen und sie je neu zu verantworten die Kraft hat; insofern erfdhrt der
Glaubende seine Existenz als Geschenk. Die Religionen nennen den Spender
dieses Geschenks Gott.

e Bei dieser Erfahrung bleibt es aber nicht als einem blo punktuellen und
einmaligen Erleben. Vielmehr greift, da es sich ja um eine existentielle Erfahrung
handelt, diese Erfahrung tliber in die konkrete Lebensgestaltung. Auch dies erfolgt
nicht bruchlos, sondern in Freisetzung aller Gefiihle, Entschliisse, Bedenken,
Einsichten, also in stdndiger Auseinandersetzung, nicht blindem Gehorsam.

e Daraus aber erwichst die Kraft, sich immer wieder neuen Lebenssituationen
stellen zu konnen wie auch die lebensentscheidenden Fragen nach Herkunft, Ziel
und Gerechtigkeit des Lebens angehen zu kdnnen.
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Die eben genannten Ebenen gldubiger Religiositit haben wir aus der genauen
Betrachtung des Bilderbuchs erschlossen, mit der biblischen Bildergeschichte von
Jona im Hinterkopf. Diese Ebenen lassen sich in fast allen von den Religionen
dokumentierten Glaubens-Erfahrungen wiederfinden. So kann auch eine Formel zur
,Definition* verstindlich werden, die mir einleuchtend erscheint, weil sie die
genannten Dimensionen genau in Begriffe zu fassen versucht: Der
Religionswissenschaftler Gustav Mensching bestimmt

Religion ,,als erlebnishafte Begegnung mit heiliger Wirklichkeit und als

antwortendes Handeln des vom Heiligen existentiell bestimmten Menschen®. '°

3 Wer ist Gott?

Damit kann unsere Frage nun in eine dritte Richtung gewendet werden: Nachdem
wir erstens in Erfahrung gebracht haben, was die Religiositdt des Menschen ist, und
zweitens was dann ein Mensch ist, der sich dieser Religiositit auch stellt, also seine
Existenz als glaubende erfdhrt, muss es nun drittens um die genauere Bezeichnung
dessen gehen, das ich als den meine Existenz tragenden Grund erfahren habe, also
um das, was wir Gott nennen. Das aber ist nur in zweierlei Hinsicht moglich:
Entweder frage ich nach dem, was hinter allem als alles tragender Grund steht, oder
ich frage nach dem, was sich in konkret erfahrbarer Wirklichkeit als das es in seiner
Besonderheit Prigende offenbart. Die erste Frage ist eine Frage, in der sich
Theologie und traditionelle Metaphysik verbinden, die zweite Frage vollzieht eine
Kehre weg von der Frage nach dem Sein als tragendem Grund des Seienden hin zu
einer Phinomenologie des konkreten Seienden selbst.

Auch fiir diese beiden komplizierten Fragestellungen gibt es Bilderbiicher, mit denen
die Richtung dieser Fragen sich erspiiren lisst, Hinter dem Hiigel'' und Ein Stiefel
fiel vom Himmel".

10 Mensching (1961); ausfiihrlicher zur Erlduterung der in dieser ,,Definition” enthaltenen Elemente

siehe oben imKap.1-3.
! Shigeko Yano: Hinter dem Hiigel. Dt.Text v. U.Wélfel. Diisseldorf (Patmos) 1985 (Tokyo 1977),
24 S.
12 Kare Bluitgen/Chiara Carrer: Ein Stiefel fiel vom Himmel. Wuppertal (P.Hammer) 2001, 32 S.
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3.1 Gott als tragender Grund meiner Existenz

Auf dem ersten Bild von Hinter dem Hiigel steht ein Kind, uns den Riicken
zugewandt, am Horizont einer fiir uns sichtbaren Landschaft, einer hiigeligen ganz in
Gelbtonen gehaltenen, Wérme ausstrahlenden, doch spezifisch nicht bestimmbaren
Landschaft. In der linken Hand hélt es einen Wanderstab, wie Hirten ihn haben, und
blickt in die Ferne, die im Bild farblos bzw. weil} bleibt. Es sieht ganz offenkundig in
eine unserem Blick verborgene Landschaft (oder das Meer) hinter dem Hiigel, und
dann werden wir durch den Satz {iberrascht ,,Was hinter dem Hiigel ist, kann ich
nicht sehen.*

Das Bild bringt die Ambivalenz dieser Erfahrung besser zum Ausdruck als die
Sprache es zu tun vermag. Natiirlich kdnnen wir auf einen Hiigel laufen, und dann
sehen wir, was dahinter ist, werden es zumindest sehen konnen. Oder ich war schon
einmal dort, und darum weiB3 ich beispielsweise, und so fahrt der auch der Text fort:
,Da ist eine Wiese.” Die so erlduterte Erfahrung kdnnte man erkenntnistheoretisch
aufbereiten: Banalerweise weil} ich natiirlich von nichts, was mir noch nicht vor die
Augen gekommen ist, nichts kann im Verstand sein, was nicht zuvor den Sinnen sich
gezeigt hat. Wenn ich aber dann doch von etwas weil3, was gleichwohl hinter dem
Sichtbaren meinem Blickfeld verborgen ist, dann wohl deshalb, weil ich die
Fahigkeit habe, Erfahrungen, die ich friiher einmal gemacht habe, zu speichern und
mich spiter daran zu erinnern. Und so wiére der Satz auf der Ebene physischer
Wahrnehmung und psychischer Erinnerungsleistung vollig klar: ,,Was hinter dem
Hiigel ist, kann ich nicht sehen. Aber ich weil doch, ich weif}: Da ist eine Wiese.*
Die Ambivalenz dieser Erfahrung bleibt ihrer kognitionstheoretischen
Differenzierung vorbehalten, doch auch ihre sprachliche Gestalt deutet immerhin an,

dass das nicht alles ist: ,,...ich weil doch, ich weil...“ repetiert der Text
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bedeutungsschwanger, - Wissen hat auf unterschiedlichen Ebenen seine Basis, nicht
nur auf der der sinnlichen Wahrnehmung des physisch vor uns Liegenden. Worin
aber dieses Mehr des Wissens liegt, dariiber erfahren wir durch den Text nichts
weiter.

Mehr aber ,,sagt* hier das Bild:

e Auf der ersten Ebene der unmittelbaren Betrachtung wird unser Blick ganz in das
Bild mit seiner weiten gelben Flidche hinein und zugleich iiber diese Fliache
hinausgetragen, in jenen Horizont, der hinter dem durch die Trennung des gelben
Hiigels und des weilen Himmels angedeuteten optisch-geografischen Horizont
verlauft.

e Auf einer zweiten Ebene konnen wir genauer beobachten: Zunéchst fillt die gro3e
gelbe Fliache auf, die sich ganz durch den Mittelteil des Bildes zieht. Es ist ein
warmer Gelbton, der durch seine rotbraune Fiarbung und die kleinen Einsprengsel
in grinlichen Tonen gleich an eine Wiese oder ein Feld denken lédsst. Als
Landschaft, Erde, auf der wir stehen kdnnen, gibt diese Flache dem Bild und damit
uns als Betrachtern Halt. Im unteren Teil wird das Gelb heller und stérker mit den
griinlichen Partikeln durchsetzt und lauft in der Mitte aus dem Bild heraus. An
dieser Stelle scheinen wir als Betrachter zu stehen und werden so vom helleren
Teil durch den grofiten dunkleren in der Mitte des Bildes nach oben zum héchsten
Punkt der gelben Fliache hingezogen. Das Bild wird im unteren Teil rechts und
links begrenzt durch sehr helle, fast weille Fldchen; sie sind nicht weiter
strukturiert, und so wird der Blick ins Bild hinein deutlich von der unteren Mitte
her gelenkt. Oben aber am Horizont der gelben Fliche geht diese relativ schnell in
ein schmales, sehr helles und gleichwohl intensives Gelb iiber, das sich bruchlos in
das Weil} des oberen Teils verliert. Der Horizont, der so markiert wird, ist insofern
nicht scharf, sondern als Ubergang gezeichnet, wodurch der Effekt, den Blick in
jenes nicht mehr als Etwas auszumachende Weill zu wenden, verstarkt wird.

e Wenn wir als Betrachter unseren Blick in der Mitte des Bildes, genauer ganz im
rechten Teil der linken Bildhilfte in den Horizont richten, steht das Kind, die
Hauptperson des Bildes wie des ganzen Buches, quasi rechts neben uns. Neben
thm blicken wir mit ihm hinter den Hiigel. Dieses Kind nun ist einerseits wie wir
noch ganz der diesseitigen Welt verbunden, andererseits ebenso sehr schon in die
jenseitige Welt aufgenommen. Warum? Seine Fiile konnen wir eigentlich nicht
sehen, sie sind wie verwurzelt ganz in den kaum kniehohen Grédsern auf dem
Hiigel verborgen. Aber auch das uns Sichtbare des Kindes sehen wir eigentlich nur
schemenhaft, und doch entdecken wir beim genauen Hinsehen mehr: Das Kind
scheint ndmlich nicht mehr zu stehen, sondern sich bereits in den Horizont
hineinzubewegen, vom Kamm des Hiigels zur anderen Seite hinabzusteigen: Das
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rechte Fiilichen scheint leicht nach vorn gewandt, jedenfalls suggeriert dies die an
dieser Stelle leicht nach rechts oben verlaufende Grasnarbe. Und der linke Arm ist
physiologisch ganz entsprechend nach links vorne gewandt, so als ob der
Wanderstab schon einen ersten Schritt hinab getan hitte; jedenfalls ahnen wir hier
genau die nach rechts hinten leicht zuriickgeschwungene rechte Hand. Und dann
hat das Kind einen blauen Kittel an. Von der blauen Farbe wissen wir, dass sie ein
Symbol der Weite und Unendlichkeit ist, aber mit diesem Bild bringen wir auch
sinnlich in Erfahrung, dass es vor allem dieses Blau ist, das unsere
Aufmerksamkeit hinter den Horizont zieht.

e Und schlieBlich sehen wir im oberen Teil das Weil des Himmels. Kein Himmel ist
natiirlich real so weil}, selbst wenn wir Nebel haben. Nebel anzunehmen, dazu
bietet aber die Stimmung des Bildes keinen Anlass. Vielmehr steht das Weil3 wohl
dafiir, dass etwas sichtbar ist, ohne dass wir dies in dem, was es ist, genauer sehen
konnen, ohne dass wir sagen oder gar bezeichnen zu konnen, was dieses Etwas ist.
Da ist schlicht etwas. Und dieses Etwas bestimmt das ganze Bild in dem, was es ist
in seinen Details; denn ohne das Weill des Himmels sdhen wir gar nichts von den
auf der Diesseite des Bildes uns zugénglichen Dingen.

Dieser Bildbefund birgt schon Richtungen seiner Deutung. Sie lassen sich in unsrem
Kontext der Frage nach Gott kennzeichnen mit den drei Begriffen Metaphysik,
Transzendenz und Negative Theologie:

(1) Die erste in unserer genaueren Beobachtung festgestellte Ebene ist die der
Metaphysik: Hinter oder auch jenseits des vor uns Liegenden, der sichtbaren
gelben Flache oder des begehbaren Hiigels wissen wir um etwas, das nicht mehr
physisch-materiell sichtbar ist. Der sichtbare Horizont zwischen dem gelben
Hiigel und dem weillen Himmel ist der Vordergrund einer nicht mehr sichtbaren
Grenze zwischen dem sinnlich vor uns Liegenden und dem dahinter, hinter
(griech. ,,meta) dem sinnlich Fassbaren (griech. “physika®) sich verbergenden,
dessen Vorhandensein uns durch den sichtbaren Horizont gleichwohl intuitiv
klar ist.

(2) Auf einer zweiten Ebene werden wir mit den Schiferkind {iber die Kammgrenze
hinausgezogen in jene jenseitige Welt. Wir iiber-schreiten, ,,trans-zendieren*
(lat.), das vor uns Liegende, Diesseitige, auf etwas nicht mehr konkret
Begehbares und Sichtbares hin, einen jenseitigen ,,Raum* der Transzendenz.

(3) Dieses dem unmittelbaren Zugriff entzogene und verborgene Jenseitige ist aber
nicht einfach eine Anderwelt, iiber die wir wie liber die diesseitige Tatsachen-
Welt definierende und sie als ein Etwas artikulierende Aussagen machen kdnnen.
Sondern nur negativ kénnen wir im Sagen, dass dies nicht eine als Etwas, nicht
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eine als Tatsache zu bezeichnende Welt ist, Aussagen machen. Solche Aussagen
bezeichnen durchaus etwas, aber etwas, das dadurch charakterisiert ist, dass es
sich nicht in sprachlich fixierbare, weil Tatsachen beschreibende Ausdriicke
fassen léasst. Ein philosophischer Ausdruck zur Bezeichnung eines solchen Etwas
ist ,,Nichtseiendes*. Und der theologische Ausdruck dafiir ist nur scheinbar
positiver, ist bei Lichte besehen aber auch lediglich eine Chiffre fiir etwas, was
eben nicht sich benennen lassen kann, namlich ,,Gott™.

Auf dieser Ebene versucht Yano das Bilderbuch weiter zu gestalten: Die vorsichtigen
Aquarelltone mogen Ausdruck sein fiir die Vorsicht, das in den Bildern
,Gezeichnete™ mit der Bezeichnung zugleich wieder aufzuheben, nur als Beispiel fiir
eine auch anders mogliche Erfahrung anzusehen. Die Schafe auf der dritten
Doppelseite mogen noch deutlich als Schafe auszumachen sein. Die Sterne einige
Seiten spdter sind es nicht mehr so klar: An einigen Stellen verschwimmt der
optische Eindruck von einem gelben Fleck, der als Stern auszumachen wére, in eine
nur noch gelblich schimmernden Ténung, die das Blau des Himmels farbt. Und auch
die Blatter der Bdume sind wie durchsichtig gezeichnet: Verschwommen ,,sehen* wir
zugleich in sie hinein, in ihren feinen Gliederungen erkennen wir Lebenselemente.

Und das Bild von der untergegangenen Sonne am Ende des Buchs liefert auch nur
den ,,farbigen Abglanz* des Lichts (Goethe), den die Atmosphire uns widerspiegelt
von der hinter dem Horizont am Abend bereits verschwundenen Sonne, von der wir
aber gerade durch ihr Verschwundensein vielleicht klarer wissen, dass sie da ist, als
wenn sie noch ,,am Himmel*“ stiinde, weil wir dann nie genau in sie hineinsehen
konnten, ohne zu erblinden.
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Manche Betrachter halten das letzte Bild des Buchs, das das Kind mit seinen
Eltern grau, fast als Schatten, von hinten zeigt, und seinen Text fiir iiberfliissig:
,,Alles kommt her von Gott, und Gott ist iiberall. Aber ich sehe ihn nicht. Ich weil}
nur, ich weiB: Er ist da. Uberfliissig scheint mir dieser Text in der Tat, wenn er nur
aufschriebe, was durch die Bild-Erfahrung vorher sehr viel offener und zugleich
klarer hat erfasst werden konnen. Aber im Muster der vorangegangenen Sitze leistet
vielleicht auch dieser Satz etwas anderes als eine ,,Erklarung®; moglicherweise gibt er
eine gut geeignete Antwort auf die ja
immerhin berechtigte Kinderfrage, doch
einmal zu sagen, wer oder was Gott ist,
von dem die Religionen ja stidndig reden.
Im Muster der vorangegangenen Sitze
verdeutlicht dieses Ende, dass auch fiir
,,Gott* gilt, dass er/sie kein eindeutig zu
fassendes Etwas ist, das wir als klare und
distinkte sinnliche Erfahrung ausmachen
konnten. Aber wir konnen ,Gott”

ausmachen im Erfassen der Durch-
sichtigkeit von jedem als ,etwas* zu
Bezeichnendem.

Mit Kindern kann das Buch insgesamt leicht erschlossen werden als Bild-Meditation
oder auch als Traumreise unter Horen des Textes mit geschlossenen Augen. Denn
seine ,,Botschaft* ist nicht das Erfassen der begrifflichen Hintergriinde, deren
Benennung, wie wir sie vorgenommen haben, fiir uns Erwachsene die Erschlieung
dieses Buchs erleichtern sollten, sondern um das unmittelbare Erfassen einer
Stimmung, einer Erfahrung, die den Néhrboden bieten kann, auf dem spéter solche
Erfahrungen begrifflich gefasst werden konnen.

3.2 Gott als Alltagserfahrung

Die letzte Ebene unser Auseinandersetzung mit der Gottesfrage, die Thematisierung
Gottes durch eine genaue und darum tiefgriindige Phdnomenologie des konkret vor
uns liegenden Seienden, ist die Kehrseite der eben geleisteten Auseinandersetzung.
Lautete eben die Frage, wie wir lber das Diesseits konkreter Erfahrungen
hinausgelangen kdnnen zu einem Jenseits, das sich als tragender Grund des Diesseits
erweist, fragen wir nun, ob und wie sich ein solcher unsere Wirklichkeit tragender
Grund auch konkret in der Wirklichkeit des So-Seienden zeigt. Religios ist das die
Frage, wie Gott im Alltag zu erfahren sei.
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Nun leben wir, sagen Soziologen, in einer patchwork-Gesellschaft.”® Die
ermoglicht nicht nur Pluralitidt, sondern flihrt immer mehr auch zu einem
Auseinanderlaufen der vielfédltigen Ebenen von Wirklichkeit, zu Diversifikation.
Diversifiziert, so meinen Religionssoziologen, stellt sich in modernen Gesellschaften
auch Religion dar: Wir leben nicht nur im Kontext vieler unterschiedlicher
Religionen, sondern die Menschen ,nutzen® die Traditionen und Angebote der
einzelnen Religionen auch durcheinander. So bedeutet Protestant zu sein heute
keineswegs, nicht auch ganz selbstverstindlich an einer katholischen
Osternachtsfeier teilzunehmen, einen Kurs fiir buddhistische Zen-Meditation zu
belegen, mit indianischer Naturverehrung zu sympathisieren oder den Hindu
Mahatma Gandhi als personliches Vorbild fiir sich anzusehen. Ja, vielleicht gehort es
heute auch zu moglichen Formen, seine Religiositdt zu leben (wenngleich dies i.d.R.
eher nicht bewusst geschieht), in ein Eisstadion zu gehen und Wunderkerzen
anzuziinden und in Fan-Gesénge einzustimmen oder ein Auto mit einem Stern {liber
die StraBBen zu bewegen und ihm einen kleinen Tempel in Form der Garage zu
weihen, oder auch den ritualisierten Konsum der tdglichen Tagesschau, der Quiz-
Sendung, der vorabendlichen Soap-Reihe, des Abendkrimis, der Live-Sendung wie
die religiose Liturgie zu einer heiligen Feierstunde zu stilisieren.

Mit einem patchwork, mit unterschiedlichen Feldern auf die ganze Seite verteilt,
beginnt und endet auch das letzte in unserem Rahmen vorzustellende Bilderbuch Ein
Stiefel fiel vom Himmel. Die Geschichte ist schnell erzdhlt: In Bewunderung seines

Regenbogens verliert Gott, auf einer Wolke sitzend, einen seiner Stiefel. Er begibt
sich auf die Erde, um ihn wiederzufinden, fragt den Parkwéchter, den vorbeieilenden
Geschiftsmann, den Pfarrer, das Fundbiiro, den Schuhladen. Doch alles ist umsonst.

13 Vgl. dazu meine Ausfiihrungen oben Kap.1-1.
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Bei einer Militdrparade wird er als verriickter Landstreicher von der Polizei in
Gewahrsam genommen, iiber dessen Verriicktheit sie jedoch so zu lachen anfangen,
dass sie vergessen, die Gefangnistiir zu verschlieen. So kann Gott sich in der Nacht
davonschleichen. Am frithen Morgen trifft er einen kleinen Jungen beim Angeln,
einer zeitaufwéandigen Beschiftigung; und weil er sich so viel Zeit nehmen kann, hat
er tatsichlich auch den Stiefel Gottes gefunden und lédsst sich darauf ein, Gottes
Geschichte zu horen.

Theologisch bewanderte Leser konnen in dieser Geschichte eine ganze
Christologie entdecken: Auch fiir Jesus ist liberliefert, dass er zwar nicht der Stiefel,
aber der Sohn Gottes ist, etwas, das Gott ,,schon seit Ewigkeiten* hat und sehr liebt.
Und geboren wird auch dieser Jesus unter Umstinden, wo ihn zunichst keiner
vermutet und niemand ihn findet. Sogar vom Schuhe-Binden ist bei diesem Jesus die
Rede. Offenkundiger ist die Parallele, dass auch er, wie der Gott unseres Buchs, sich
auf alle Alltdglichkeiten einldsst und dabei Probleme bekommt: Jesus darf am Sabbat
nicht aufs Weizenfeld, Gott im Buch nicht auf den Rasen des Parks. Das Heil sucht
Jesus bei den Armen und Aussétzigen, Gott sucht seinen Stiefel im Miill. Horen will
keiner so recht auf Gott, selbst die Pharisder und Schriftgelehrten haben eher
vorgefertigte Meinungen, setzen sich aber nicht auseinander, ebenso wenig wie viele
Menschen, die eher aus Konvention nach Jerusalem kommen denn aus innerer
Uberzeugung; und ebenso trifft Gott im Buch kurz vor dem Sonntag nur ein
Fundbiiro mit vergessenen Sachen oder das Schuhgeschift mit Devotionalien; nur
eine kleine Verkduferin hat ein wenig Mitleid mit Gottes geschundenen Fiilen und
schligt eine Behandlung vor, ebenso wie jene Siinderin, die Jesus mit ihrem Haar die
FiiBe salbt. Und sogar um einen Konig geht es, der hoch leben soll; diese Szene
kennen wir von Jesu Einzug nach Jerusalem. Als Konig aber hat Gott in der Welt
nichts verloren und wird eingesperrt, wie auch Jesus, der als Konig der Juden eher
Spott als Arger ausldst. Im Geféngnis wird Gott dann sogar gequilt, jedenfalls in den
Bildern, wie auch Jesus. Und doch kann er eigentiimlich geheimnisvoll flichen, unter
Zuriicklassung nur von ,,wunderlichen FuBspuren‘; Gott ist einfach aufgestanden und
gegangen. Und in dieser neuerlichen (auferstandenen?) Daseinsweise trifft er keinen
anderen als einen Fischer, so wie es die ersten Jinger Jesu auch waren. Und der
allein hat Zeit, die Geschichte zu horen, so viel Zeit, dass er sie auch wird
weitererzéhlen konnen.

Das Interessante an diesem Buch ist aber nicht nur die hier kurz skizzierte, einige
vielleicht verstorende Aktualisierung der Gottesgeschichte, sondern auch die Bilder,
denen auf den ersten Blick gar nichts Religidses eigen zu sein scheint, die aber
immer wieder mit kleinen religidsen Anspielungen arbeiten, eben auf der Ebene
irgendwie patchworkartig bekannter religioser Versatzstiicke. So sehen wir Gott als
Mann mit weilem Rauschebart, oder wir erkennen den immer wieder kehrenden
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Finger Gottes aus Michelangelos beriihmtem Sixtinischem Erschaffungs-Fresko. Das
Wichtigste und auch fiir Kinder Lesbare dieser Bilder aber scheint mir zu sein, dass
sie durch ihren Collagen- oder Patchwork-Charakter beim Betrachter iiberall
Anregungen zum Nachfragen und Weitererzéhlen freisetzen.

Das geschieht auf zwei Ebenen: Auf einer ersten Ebene sind alle Bilder bereits als

Bildergeschichten gestaltet, mehrere Szenen oder auch Perspektiven oder auch
Bezugsebenen sind zugleich dargestellt. Das ist aber nicht nur irgendein auf alle
moglichen Themen anwendbares Gestaltungsprinzip, sondern ein besonders auf
unser Thema bezogenes: Gleich das erste Gott auf der Erde zeigende Bild stellt uns
Gott vor als in eine Geschichte eingebundene Person:

Uber den Text hinaus wird auf dem oberen Rand die ,,Geschichte” vom Verlust
des Stiefels noch einmal erzahlt, und zwar einerseits von Gott selbst, indem er mit
seinem linken Zeigefinger auf diese Bilderkette hinweist und andererseits durch die
Bilderkette selbst, in der (wohl durch Menschen) diese Geschichte in Bilder gefasst
worden ist. ,,Was bedeutet das?* — so lassen die Bilder unwillkiirlich ihre Betrachter
fragen und fordern sie damit ihrerseits zu einem Nacherzdhlen auf. Das ist mehr als
ein didaktisches Element, das gibt Einblick in das von uns gesuchte Verstindnis von
Religion im Alltag: Zundchst wird die vorhin angesprochene Problematik der
[lustration von Geschichten aus der religiosen Tradition hier zugleich aufgenommen
wie hinterfragt. Die einzelnen Bilder bezeichnen einerseits etwas, was auf ihnen zu
sehen ist, den Regenbogen, die Wolke, das Hinabgleiten des Stiefels, aber auch
stirker abstrakte Bilder wie den Finger Gottes, das Frage- und das Ausrufezeichen.
Mit der Erlduterung dieser Bezeichnung ist aber noch nicht alles, ja das Wesentliche
noch nicht gesagt. Denn einen Sinn gewinnen die Bilder erst, indem jemand sie — so
eine zweite Dimension - als Geschichte auch einem anderen erzihlt, also dadurch,
dass etwas erst ist, was es ist, indem es zugleich vermittelt wird. Und darin, dies ist
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eine dritte Dimension, mag dann deutlich werden, dass hier etwas erzéhlt wird, das
nicht allein Wort oder Bild des Autors ist, sondern das eine gottliche Botschaft zu
tragen vermag: Religidse Bilder und Worte beanspruchen stets einen Zuspruch und
Anspruch zum Ausdruck zu bringen, der zwar in der Gestalt menschlich fixierter
Bilder oder Worte daherkommt, das menschlich Sagbare aber zugleich iibersteigt,
indem es einen Sinn erst gewinnt, wenn ich als Leser oder Horer mich darauf auch
einlasse in einer meine Existenz herausfordernden Art. Soweit zur ersten Ebene der
Bildgestaltung.

Auf einer ganz anderen Ebene spielt das Bild, in dessen Rahmen auch diese
Bilderkette eingebettet ist, die Auseinandersetzung zwischen Gott und dem
Parkwéchter im Park, den Gott unerlaubterweise betreten hat. Auf den Parkinseln
finden sich nur Baume, Striucher, ein Ententeich, auf den Bdumen auch Voégel; nur
Gott hat es sich bequem gemacht auf einem Stiick Parkfldche, alle anderen Menschen
bleiben ordnungsgeméif auf den Wegen oder sandigen Flachen. Und dabei steht doch
dabei ,,public park®, 6ffentlich fiir wen? Und was heil3t das, dass dafiir Regeln und
Schilder aufgestellt werden? Ordnungen gelten wohl nicht ohne Grund, aber warum
gibt es tiberhaupt Ordnungen, ja selbst einfach wie die Zahlenordnung? Damit ist die
zweite Ebene der Bildgestaltung angesprochen: Stindig provozieren die Bilder zur
Frage nach der Ordnung von allem {iber den Sinn von Regeln und Ordnungen tiiber
die geordnete Alltagswelt hin zur Ordnung von Zahlen, von Abldufen hin zur
Ordnung aller Ordnung und des Lebens, also dem Prinzip von Ordnung {iberhaupt.

T T g semme,, Verwirrend und zundchst ohne
& Deutungsmoglichkeiten prisentieren
sich vor allem die vielen Zahlen, die
z.T. ordnend, z.T. messend, z.T.
aufzidhlend und summierend sich

durch die einzelnen Bilder ziehen.

Zahlenfrei sind nur die ersten beiden
s’z Bilder vor Gottes Erdengang; auf
dem letzten ist Gott am rechten
Armel nur noch ein kleiner

Zahlenzettel haften geblieben.

Zahlen sind wie Buchstaben Mdglichkeiten, die Welt als Ordnung zu verstehen
und als Ablauf, in dem wir eine Rolle spielen kénnen. Wer sich mit Zahlen,
Buchstaben, Summen und Sitzen auseinandersetzt, reflektiert somit auf unser
Menschsein als geschichtliches, das meint als ein in ein Geschehen eingewobenes
Sein. Geschehen als Ordnung und Ablauf zu verstehen, unterstellt ihm aber einen
Sinn. Und dieser Sinn ist auch die Voraussetzung dafiir, dass wir uns auf
Vergangenes und auf Kiinftiges beziehen konnen als etwas, wodurch unser Hier und
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Jetzt Sinn, was wortlich meint eine Ausrichtung, gewinnen kann. Und dies ist
Voraussetzung dafiir, dass wir in das Hier und Jetzt gestaltend eingreifen konnen,

weil es stets auch anders sein konnte als es sich uns im Augenblick darstellt. Und
dies ist wiederum der Hintergrund dafiir, dass wir uns Geschichten erzéhlen konnen:

Und eben dazu gibt das Buch Anregungen, nicht nur durch die Schluss-Seite, auf
der erzihlt wird von der Zeit, die Gott sich endlich nehmen kann, seine Geschichte
zu erzdhlen, sondern vor allem durch die Bilder, die den tieferen Sinn dieses
Schlusses einholen: Wer sich Zeit nehmen kann, Geschichten zu erzdhlen und ihnen
zuzuhoren, und eben dazu fordern die Bilder des Buchs auf, der bekommt ein Gefiihl
und allméhlich vielleicht auch einen Begriff davon vermittelt, dass wir Zeit zu
gestalten in der Lage sind und so Geschichte machen kdnnen. Zu sprengen wiére in
dieser Perspektive das bloBe Nebeneinander von Ereignissen, Dingen, Menschen,
Verhiltnissen, die Menschen ihrerseits auf bloBe Nummern oder Objekte zu
reduzieren drohen:

Einzelereignisse konnen, geschichtsphilosophisch gesehen, mit dieser Perspektive,
erzéhlt zu werden, in ihrer Besonderheit festgehalten werden, gewinnen einen Wert
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als Besonderheiten in dem Sinne, ,,im kleinen die Male des blof3 Seienden zu
sprengen® und sie insofern ,,vom Standpunkt der Erldsung® aus zu sehen (Adorno)."*

Was hat nun diese Einsicht mit Religion zu tun? Nun, in der Tat sind wir eben
deshalb, weil wir dies tun konnen, religiés. Denn eine Geschichte erzéhlen bedeutet
eben, eine Macht aufbieten zu konnen gegen das Realitétsprinzip, dass alles so sei
wie es ist, eine Macht, von der her das Hier und Jetzt einen Sinn gewinnen kann, sei
es zur Bestdtigung, sei es, um es zu verdndern auf ein besseres Leben hin. Zumindest
die abendldndischen sog. Offenbarungsreligionen haben ihre Pointe eben darin, das
Leben zu reflektieren auf eine andere, in ihm sich dauernd geltend machende, es aber
gleichwohl auch transzendierende Dimension hin, die wiederum zu welt-
verdnderndem oder zumindest -gestaltendem Leben fiihrt.

14 Vgl. Theodor W. Adorno: Die Aktualitit der Philosophie [1931], in: Ges.Schriften, Bd.1,
Frankfurt 1973, S. 344; sowie der berithmte Schluss-Aphorismus 153 aus Adorno: Minima
Moralia [1951].






Kapitel 4-2

,---hinaus in die Tiefe...”

Eine Skizze erfahrungsdimensionierter
Bibelerkundung !

Wie ist es moglich, mit der biblischen Botschaft so vertraut zu werden, dass einerseits
der oberfliachliche Verlauf einer ,,Geschichte* zur Kenntnis genommen wird, anderer-
seits zugleich Wege ihrer Deutung freigesetzt werden, konkreter, dass der tiefere
Sinngehalt wie auch die duBere Bedeutung® eines biblisch iiberlieferten Geschehens
zugleich wahrgenommen, ja auseinander erschlossen werden konnen?

Die Frage ist komplizierter und auch schwieriger zu beantworten, als es auf den
ersten Blick klingt. Fakt ist, dass einige Religionslehrerinnen und -lehrer und auch
manche Religionspidagogen’ meinen, beide Zuginge wiirden sich gegenseitig
ausschlieBen und konnten zumindest fiir Kinder nicht miteinander vermittelt werden.
Denn, so lieBe sich vordergriindig einsichtig argumentieren, konfrontiere ich die
Kinder damit, dass ja alles ,,in Wirklichkeit gar nicht so gemeint sei, wie wir es in
der Bibel lesen, sondern einen ganz anderen Sinn habe, nehme ich sie mit ihrem
unmittelbaren und naiven Zugang zu den Texten und ihren Bildern nicht ernst.
Vermittle ich thnen andererseits biblische Geschehnisse als historische Fakten, setzte
ich sie der Gefahr aus, einen Aberglauben aufzubauen, der dann spéter dazu fiihrt,
dass ,,das“ ja alles gar nicht wahr sei (weil die Tatsachen der Wirklichkeit eben
anders aussehen), oder aber einen Fundamentalismus auszubilden, dass es eben ent-

Dieses Kapitel ist fiir diese Arbeit neu geschrieben worden, geht aber zuriick auf eine mehrfach von
mir im Religionsunterricht der Klasse 11 durchgefiihrte Unterrichtseinheit und entsprechende
Notizen zur Unterrichtsvorbereitung. Sie wurden hier fiir die Abschnitte 1 und 2 ausfiihrlicher
entfaltet. Der abschlieBende Abschnitt 4, der diese Einheit in einen Entwurf fiir die gesamte
Jahrgangsstufe 11 einbindet, geht zuriick auf ein schriftliches Konzept aus dem Jahr 1996, das hier
gestrafft wiedergegeben wird.

Die Begriffe ,,Sinn“ und ,,Bedeutung” werden hier bewusst benutzt im Sinne der Fregeschen
Unterscheidung, wonach die ,,Bedeutung® den mit einem Ausdruck gemeinten Gegenstand, sein
Referenzobjekt meint, ,,Sinn* hingegen die Konnotation, also das, was dieser Gegenstand fiir mich
meint (Frege 1892). Dass dieser Unterscheidung keine akademische ist, sondern fiir das
Verstiandnis religioser Sprache eine elementare Voraussetzung auf den Begriff bringt, das wird
genauer im Kapitel 2-2 erldutert.

Fir Ethik-Lehrkrifte und Philosophie-Didaktiker gilt dieser Verdacht natiirlich nur eingeschrénkt,
weil hier kaum langere Erfahrungen vorliegen. Die Anforderung, Texte und Geschichten differen-
ziert lesen, erschlieBen und deuten zu konnen, gilt freilich fiir den Ethik- und Religionsunterricht in
gleichem Maf3e und diirfte hier wie dort keineswegs selbstverstandlich vorauszusetzen sein.
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gegen der normalerweise faktisch verlaufenden Wirklichkeit ab und zu eine andere
Wirklichkeit gébe, die quasi die Naturgesetze auBler Kraft setzend zuweilen in die
normale Wirklichkeit einbreche.

Eine Mdoglichkeit zur Losung wire es, entwicklungspsychologisch untermauert die
Ansicht zu vertreten, eine solche Schizoiditét sei nicht so schlimm, weil wir alle uns
durch verschiedene Stadien des Verhaltnisses zu Wirklichkeiten hindurch allmdhlich
zu einem erwachsenen Verhéltnis erst empor bilden wiirden. Und deshalb seien
bestimmte animistische oder fabulierende oder naive Stadien durchaus als solche zu
akzeptieren und fiir jiingere Kinder beizubehalten. Spiter wiirde dies dann ganz
natiirlich durch einen sachangemessenen Zugang abgelost. Doch mit dieser Losung
ist das Problem wabhrlich nicht gelost. Denn in welchem Verhéltnis sieht dann das
erwachsene Bewusstsein beide Ebenen, die der duBleren Bedeutung und die des
inneren Sinns zueinander? Bleibt es bei zwei Welten, oder wird eine von thnen ins
Recht gesetzt, die andere dagegen als unrichtig zuriickgewiesen? Und wie steht es um
das angeblich blof} fabulierende Stadium von Kindern; hat denn das gar keinen Inhalt,
ist denn damit gar kein Sinn gemeint? Allgemein formuliert ist auf dieser Grundlage
nicht zu beantworten, wie eine Person, die als Person doch immer dieselbe bleibt,
Einheit auch zwischen verschiedenen Stufen des Bewusstseins soll stiften konnen, es
sei denn, Stufen der Vergangenheit wiirden tatséchlich als im Nachhinein ,,falsch*
markiert.’

Gibt es also eine Moglichkeit der Verbindung beider Ebenen in einem einheitlichen
und doch klar differenzierbaren Zugang? Ich glaube ja. Und ich will dies exempla-
risch verdeutlichen durch ein iiber mehrere Jahre fiir die Klasse 11 erprobtes Modell
der Verbindung von Bibelkunde und Sinnorientierung.® Entsprechende Riickschliisse

* Diese Bemerkungen beziehen sich (polemisch) auf Aussagen insbesondere der Piaget-Schule, etwa

Piaget (1926). Ebenso nehme ich damit deutlich Partei fiir eine Pédagogik der sog ,,Zweiten®
Naivitdt, wie sie etwa Halbfas vertritt, gegen die These des Beibehaltens einer sog. ,Ersten®
Naivitét bei Grundschulkindern, wie sie am deutlichsten von Bucher gegen Halbfas behauptet wird
(Bucher 1989 sowie 1990). — Durch meine ausfiihrliche Auseinandersetzung mit dem Ansatz von
Halbfas (Petermann 1992) habe ich selbst in diese Diskussion eingegriffen, was zu einer heftigen
Entgegnung, namentlich durch Bucher (1992b) fiihrte. - Zur Weiterentwicklung meines
Versténdnisses von ,,Zweiter Naivitit” vgl. den Abschnitt 2 des Kapitels 3.

Ganz ausdriicklich duBert diese Kritik Halbfas z.B. im Lehrerhandbuch 3 seines Unterrichtswerks
(Halbfas 1983ff), S. 202, wenn er meint, meiner Meinung und auch religionsunterrichtlicher
Erfahrung nach vollig zu Recht: ,,Doch diirften die von den meisten Religionspddagogen und
Lehrplénen fiir das 7. bis 9. Schuljahr angesetzten Bibellektionen auf kognitiven Treibsand gesetzt
werde, wenn nicht vom ersten Schuljahr an diese breit angelegte und intuitiv indendierte
Propadeutik [sc. intuitiver, ,stark auf erzdhlerische, bildliche und symbolische Mdglichkeiten®
setzende Bibelkunde] stattfindet.*

Sowohl evangelischerseits wie katholischerseits sehen die Bildungspldne in Baden-Wiirttemberg
als Themen fiir die Klasse 11 seit langen Jahren eine Einfiihrung in den sachgerechten Umgang mit
der Bibel zum einen und eine Auseinandersetzung mit der Frage nach Sinn und gelingendem Leben
zum anderen vor. Schon frith in meiner religionsunterrichtlichen Tétigkeit hatte ich die Idee, beide
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fiir jiingere Kinder liegen dabei auf der Hand, konnen aber nur hier indirekt
angedeutet werden. In einem ersten Punkt (1) wird durch einen sog. priasentativen
Zugang ein Bild zur Berufung der ersten Jinger gedeutet. Dem folgt (2) eine
ErschlieBung der biblischen Bezugstexte. Sie wird (3) wieder zuriickgebunden an das
Impuls-Bild, das damit eine auch theologische Bedeutung gewinnt. Aus diesem
Verfahren sind schlieBlich Konsequenzen fiir meine These zu ziehen (4), d.h. diese
Deutung wird als Beleg ausgewertet dafiir, dass es einen die dullere Bedeutungsebene
wie zugleich die innere Sinnebene einschlieBenden Zugang zu religiosen Traditions-
giitern gibt. Ein abschlieBender Punkt (5) schlieBlich verweist kurz auf die
schulischen Rahmenbedingungen, in deren Kontext die Idee entstanden ist.

1  Duccios Berufungsbild

Zunichst betrachten wir ein abgedrucktes Bild von Duccio di Buoninsegna.” Dieser
prasentative Einstieg hat nicht den Sinn einer nur vorldufigen Hinfiihrung zum
Thema, sondern bietet uns bereits in sich die ganze Komplexitit des Themas an:
Sachkundlich fiihrt dieses Bild ins Zentrum des zur Auseinandersetzung stehenden
Unterrichtsgegenstands, als dsthetischer Reiz spricht es den Betrachter auf der Ebene
des Affektiven an, die unmittelbarer die existentielle Aussage zu verdeutlichen
vermag, und durch seine diffizile Komposition bietet es zugleich eine hervorragende
Folie zur Reflexion und Diskussion der Sache.®

Fiir den Einsatz im Unterricht empfiehlt es sich, die nebenstehende Abbildung als
Folie zu reproduzieren. Fiir die ErschlieBung empfehle ich einen vierfachen Zugang’:

Themen nicht, wie oft tblich, getrennt voneinander zu verhandeln, sondern miteinander zu
vernetzen. Zur Erlduterung dieser Idee vgl. den Abschnitt 5 dieses Kapitels.

Duccio di Buoninsegna: Christus beruft die Apostel Petrus und Andreas. 43,5x46 cm, Bild ,,d* der
Predella der Riickseite der ,,Maesta“ des Duccio fir dem Dom von Siena (vor 1311), heute
Washington, National Gallery of Art; hier aus: C. Jannella: Duccio di Buoninsegna. Firenze: Scala
1991, Abb.43, S. 38.

Zur genaueren Begriindung des Préisentativen vgl. die Erlduterungen zur zweite Ebene von
Erfahrung als sinnlicher Erfahrung im Abschnitt (2) der Einleitung (S. 36ff).

Das folgende Deutungsschema habe ich in Unterricht und Seminaren vielfach erprobt.
Wissenschaftlich ist es angelehnt beispielsweise an Erwin Panofsky: Sinn und Deutung in der
bildenden Kunst, K6ln 1975 [New York 1957]; sowie Panofsky: Zum Problem der Beschreibung
und Inhaltsdeutung von Werken der bildenden Kunst [1931], in: ders: Aufsdtze zu Grundfragen der
Kunstwissenschaft. Berlin 1974, S.85-97; sowie neuerdings: Stefan Miiller-Doohm: Bildinter-
pretation als struktural hermeneutische Symbolanalyse; in: R.Hitzler/A.Honer (Hg.): Sozialwissen-
schaftliche Hermeneutik. Opladen: Leske+Budrich 1997, S. 81-108.
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e Einer Phase erster unmittelbarer Wahrnehmung (1.1)

e sollte (1.2) eine detaillierte ikonografische Entschliisselung einzelner Bildelemente
folgen,

e dann (1.3) der Versuch eines ikonologischen, das Bild als Gesamtbild fassenden
Eindrucks;

e am Ende kann dann eine offene rezeptionsdsthetische Einbindung des Wahr-
genommenen in die eigene Erfahrungswelt stehen. Auf diese Phase verzichte ich
hier, weil sie aufgenommen wird in den Punkten 3 und 4 (zur Erlduterung s.u.).
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1.1 unmittelbare Wahrnehmung

Auf einer ersten Ebene geht es darum, dem &dsthetischen Zugang, den ein Bild zu
bieten vermag , moglichst umfassend Raum zu geben. Insofern es hier noch nicht auf
Reflexion des Wahrgenommenen ankommt, sondern das Wahrnehmen selbst, ist es
durchaus angemessen, von einem ,,stummen* (besser ,,stillen*) Impuls zu sprechen.'”
Von allen Deutungsversuchen oder Einordnungen in moglicherweise bereits bekannte
Schemata oder Kenntnisse sollte darum moglichst abgesehen werden. Gleichwohl
sind gezielte Lenkungen des Blicks sinnvoll, ja erforderlich, um die Wahrnehmung
auch wirklich auf das Wahrnehmen zu konzentrieren. Verstellende oder gar in die Irre
filhrende Assoziationen konnen so ausgeschieden werden, eine Gefahr, die jeder
Einsatz vordergriindig gegenstindlicher Bilder hat.

Darum schlage ich fiir das vorliegende Bild ein noch ganz auf der assoziativen
Ebene bleibendes, gleichwohl gezieltes Verfahren vor. Sinnvoll scheinen mir dafiir
folgende Anweisungen:

»  Betrachten wir das Bild zunéchst einmal vollig losgeldst von seinem etwa
vorhandenen Titel oder der Zuordnung zu einem mdglicherweise bekannten
Ereignis und nennen es probeweise einfach ,,Begegnung am Ufer*.

»  Unter dieser von aller inhaltlichen Besetzung befreiten Perspektive schauen
wir zundchst auf mogliche Auffilligkeiten bei den drei Personen: Was
mogen sie gerade tun, fiihlen, denken?

1% Im schulischen Unterricht beliebt ist der sog. Stillimpuls oder auch stumme Impuls. Sein Einsatz

wird in der Regel damit begriindet, die Schiilerinnen und Schiilern in ihrem Eindruck nicht zu
praformieren und den weiteren Unterricht ganz aus diesen subjektiven Erfahrungen weiter zu
entwickeln. Das sollte dann freilich auch das genaue Kriterium dafiir sein, einen Impuls auch
wirklich als stillen einzusetzen. Das aber scheint mir fiir nur ganz wenige Themen wirklich gut
geeignet, bei solchen ndmlich, in denen die je eigene und ganz zufillige Erfahrungswelt nicht nur
die Form der ErschlieBung sein soll, sondern auch ihr Gegenstand, ihr Inhalt; oder es geht um
solche Impulse, die, wie etwa die Karikatur, ein Thema schon so offenkundig zum Ausdruck
bringen problematisieren, dass sie selbst schon eine Deutung des in ihnen ausgedriickten Gehalts
darstellen. Ansonsten empfehle ich eher ganz gezielte, auf den Horizont der Zielsetzung
abgestimmte Leitfragen einem prasentativen Impuls mitzugeben.

Den Ausdruck ,,stummer” Impuls halte ich fiir verfehlt, es sei denn, er meint die banale
Aufforderung, bei einer Bildbetrachtung nicht zu reden. Der Impuls selbst, also etwa das Bild,
bleibt natiirlich nicht stumm, sondern will als Impuls ja gerade etwas anstofen, (im metaphorischen
Sinn) zur Sprache bringen.

In jedem Falle aber sollte ein solcher Stillimpuls, wenn er denn einen Sinn hat, auch irgendwie im
weiteren Verlauf wieder zur Sprache oder zumindest in Erinnerung gebracht werden kénnen. Dafiir
scheint mir wenigstens die Anweisung sinnvoll, erste Assoziationen zu einem Bild nach einer
Phase der stillen Betrachtung in Stichworten ins Heft zu notieren.
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>

1.2

Sodann betrachten wir den Raum, in dem sie gemalt sind. Fallt an ihm irgend
etwas auf, etwa was das Boot angeht, das Wasser, den Felsen zur Linken,
aber auch die Grof3enverhéltnisse?

SchlieBlich nehmen wir noch die Farben in Augenschein. Haben sie irgend-
eine besondere Wirkung auf uns?

Alle Beobachtungen kénnen wir nach einer jeweils angemessen langen Phase
der Betrachtung in Stichworten festhalten, am besten, indem wir sie als
Fragen formulieren.

Zum Abschluss ist es moglich, zu diesem Bild aufgrund unserer Beobachtun-
gen auch eine kleine Geschichte zu schreiben, was sich hier ereignen mag.

ikonografische Entschliisselung

Dieser zweite Schritt dient dazu, die unmittelbaren Beobachtungen aus dem ersten
Schritt mit einigen Informationen zu konfrontieren. Darum war es sinnvoll, die

Beobachtungen moglichst in Frageform zu notieren. Nun bietet sich ein eher umge-
kehrtes Vorgehen an, also das Erarbeiten von Informationen zu folgenden Punkten:

>

Eine erste Information hinsichtlich der Wirkung sollte der Grofle des Bildes
im Original gelten (s.o0. ca. 50 x 50 cm).

Zusétzlich kann es von Bedeutung sein, dass dieses Bild (urspriinglich, s.u.)
in eine ganze Reihe von Bildern mit dhnlichen Situationen eingebunden war
(wobei eine Aufkldrung tiber den biblischen Kontext zunédchst noch
ausgespart bleiben sollte).

Zur Einordnung des Bildes konnte das Alter geschitzt werden, weniger um
mit moglicherweise vorhandenen Vorinformationen zu glédnzen, sondern um
sich dem Thema des Bildes und seiner eigentiimlichen Bearbeitung zu
ndhern.

Die Beobachtung der Farben sollten zu einer Aufkliarung iiber das Material
fiihren. Es handelt sich um Olfarben sowie Blattgold, was auf vorbehandeltes
Holz in sehr leichter und diinner Form aufgetragen ist. Eine Zusatz-
information zur Ikonenmalerei, bei der das Gold auch den Sinn hat, Hinter-
griindiges durchschimmern und erstrahlen zu lassen, ist sinnvoll.

Hinsichtlich der Rdume ist wohl klar, dass es sich um ein Geschehen handelt
auf einem Gewdsser einerseits, wo gerade der Vorgang des Netz-Einholens
unterbrochen wird, und auf einem felsigen Geldnde andererseits, auf dem die
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1.3

Person links steht. Das 16st die Frage aus nach irgendwelchen Situationen, in
denen Wasser, Land und Fischfang eine so wichtige Rolle spielen, dass es sie
zu malen lohnt. Auch die eigentiimliche Féarbung des Himmels sollte als
Datum festgehalten werden.

Damit ist fast schon die Frage nach den dargestellten Personen angesprochen.
Als Vorinformation kann der Hinweis niitzlich sein, dass die unterschiedliche
GrofBe auf eine unterschiedliche Bedeutsamkeit der Personen verweist.

Im Detail kann dann iiber Beschreibung ikonografischer Topoi zu einer
Identifizierung der Personen fortgeschritten werden: Der Mann links am Ufer
mit dem glatten dunklen Haar, dem leichten Bartwuchs ist Jesus, der sich
tiber die ausgestreckte rechte Hand den beiden im Boot zuwendet. Der
Mittlere mit dem weillen kiirzeren Haar und dem eher rundlichen Gesicht ist
Simon Petrus, der sich offensichtlich von diesem Jesus angesprochen fiihlt
und mit seiner Rechten darauf reagiert. Und der ein wenig finster
dreinblickende Mann rechts im Boot ist Andreas, der in den neutestament-
lichen Zeugnissen als der Bruder des Simon beschrieben wird.

AbschlieBend kann die Information geliefert werden {iber den
Zusammenhang, in dem dieses Bild urspriinglich gehdngt war: Es bietet als
Berufung der Jiinger Simon und Andreas am See Genezareth das
wahrscheinlich vierte von urspriinglich wohl neun Bildern zu Szenen aus
dem Leben und Wirken Jesu, offensichtlich mit dem Sinn, den Betrachtern
Schliisselszenen des Neuen Testaments vor Augen zu halten. "’

ikonologische Sinngebung

Mit der ikonografischen Entschliisselung und Zur-Kenntnis-Nahme der duBeren
,Bedeutung® des Bildes ist flir das Ziel der ErschlieBung noch nicht viel erreicht.

Aber iiber die genaue Betrachtung des Bildes haben wir uns auch seiner tieferen
Sinngebung gendhert. Damit gelangen wir zur entscheidenden Phase dieses ersten
Elements. Die Beobachtungen aus der ersten Phase sind nun durch gezielte Fragen

11

Zum Gesamtaufbau des Werks vgl. den o.a. Band: Jannella: Duccio die Buoninsegna (1991),
S. 21f. Daraus geht hervor, dass es sich urspriinglich um eine riesige Altartafel zur Gottesmutter

Maria handelte, bestehend aus ca. 65 Einzelbildern auf vorder- und Riick-Seite zu verschiedenen
biblischen Zyklen und einem groBen Altarbild mit der thronenden Gottesmutter. Das Werk wurde

in mehreren Jahren Anfang des 14. Jahrhunderts von Duccio und Schiilern geschaffen, 1771 nach

mehreren Umstellungen jedoch in Einzelteile zersdgt, so dass sich inzwischen viele Einzelteile in
verschiedensten Museen der Welt befinden.
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und Deutungsversuche zu prazisieren, erneut nach der Reihenfolge der ersten
Fragereihe, beispielsweise:

>

Was fillt zundchst auf an den einzelnen Personen? Wie dullert sich Jesus,
welche Haltung, vielleicht welche Worte unterstellt ihm Duccio, indem er ihn
als Berufenden so zeichnet, wie er ihn zeichnet? Wie ist die Haltung des
Simon zu deuten; was lauft hier bei ihm ab, als er den Ruf Jesu hort; wie vor
allem ist seine Handhaltung, und zwar sowohl rechts als auch links zu
verstehen? Und was konnen wir aus der Haltung seines Bruders Andreas
folgern, wie reagiert er auf den Anruf Jesu?

Auch die Gegenstinde spielen eine sinngebende Rolle. So fragen wir
zundchst weiter nach dem Boot: Was ist das fiir ein eigenartiger Kahn, ist er
geeignet zum Fischfang, ist er sicher? Dann sollte der Fels ins Spiel gebracht
werden: Natiirlich ist damit das Ufer des Sees bezeichnet, aber warum mag es
gerade ein Steilufer sein, auf was konnte der Fels als Untergrund zum Stehen
und auch als Begrenzung des Wassers verweisen?

Haben auch die Farben des Bildes einen inneren Sinn? Wie steht es
beispielsweise mit dem blendend gold gefarbten Himmel? Was erreicht der
Maler, indem er dieses dritte Element neben dem irdischen Fels und dem
fliissigen Gefilde des Wassers so auszeichnet? Und warum tragen die drei
Personen Gewénder gerade in diesen Farben, Jesus in kriaftigem Blau und
Rot, Andreas in eher abgetontem Rot und Petrus in der Mitte in einem relativ
blassen Blau?

Eigens zu verweisen ist auf die Bildgestaltung: Wo liegen Blickfiange,
Zentren des Bildes? Warum ist einerseits die Herzgegend des Simon ein
Zentrum des Bildes? Und welchen Sinn macht vor allem jener enge Raum
zwischen Fels und Bootsspitze, die gerade (noch) nicht aneinander sto3en?
Hat das einen das Geschehen zusétzlich dramatisierenden Sinn?

Wir haben in der ersten Phase versucht, dem Bild eine Geschichte zu unter-
stellen. Versuchen wir dies mit den inzwischen erhaltenen Informationen und
Deutungsrichtungen erneut. Genauer wire zu fragen: Was ist fiir Duccio
wichtig an der Berufung der ersten Jiinger durch Jesus, was mdochte er uns
durch sein Bild vermitteln?
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2 Die Berufungsgeschichten der neutestamentlichen Evangelien

Ziel des folgenden Elements ist es, die neutestamentlichen Belege zur Jiingerberufung
kennen zu lernen und dariiber zugleich einiges zur Komposition der Evangelien in
Erfahrung zu bringen. Indem diese Aufgabe durch das erste Element eine Basis hat,
wird jedoch die Kenntnisnahme dieser Fakten eingebunden in die Frage nach
Lebenssinn und -orientierung. - Zum Vorgehen schlage ich folgende Phasen vor:

2.1 Erkundung der neutestamentlichen Berufungsgeschichten

Durch eine entsprechende Unterrichtsplanung ldsst sich das vorderhand langweilige
Unternehmen, etwas in der Bibel nachzuschlagen, lebendiger, das eigene entdeckende
Lernen einbeziehend, gestalten. Geeignet dafiir erscheinen mir folgende Schritte bzw.
Arbeitsaufgaben, zu denen jeweils kurz die Zielsetzung angegeben ist:

»  Mit dem Ziel, als ,,Nebeneffekt auch den Aufbau der Evangelien strukturell
zu erfassen, sollten die Schiilerinnen und Schiiler selbstindig versuchen, die
Geschichten von der Berufung der ersten Jiinger zu suchen. Als Suchkriterien
werden dabei folgende Fragen weiterhelfen: a) eher im AT oder NT zu
suchen, b) wenn im NT, in welchen der Schriften, ¢) wo ungefihr sollte man
in den Evangelien suchen? — Fiir Antworten sind jeweils Begriindungen zu
liefern.

»  Wenn die Suche zu vier Ergebnissen gefiihrt hat (Mt 4,18ff; Mk 1,16ff;
Lk 5,1ff; Jo 2, 35ff), stellt sich unmittelbar die Frage, wie es zu solch
unterschiedlichen Uberlieferungen kommen kann. Dafiir sind zunichst die
offenkundigen Unterschiede zu markieren: Die deutlichsten Parallelen wird
man zwischen Mk und Mt finden, den entferntesten Text bei Jo — hier
tauchen auch ganz andere Namen auf, am Ende die Jiinger Philippus und
Natanael, anfangs der Téufer, mit dem die Geschichte eine ganz andere
Wendung nimmt. — Mit einem solchen Ergebnis hétten die Schiilerinnen und
Schiiler eigenstindig einen ersten synoptischen Vergleich vorgenommen und
zugleich in Erfahrung gebracht, dass die neutestamentlichen Schriftsteller mit
ihren unterschiedlichen Texten eine je eigene Botschaft im Sinn haben,
weniger die detailgetreue Abbildung eines Geschehens. — FEine kurze
Information zur historischen Genese der Evangelien ldsst sich an dieses
Suchergebnis leicht anschlieen.
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»  In einer ersten Wiederaufnahme des Duccio-Bilds ist schlieflich zu fragen,
welchen dieser Texte Duccio mit seinem Bild wohl im Sinn hatte. Obwohl
auf den ersten Blick alles dafiir zu sprechen scheint, dass es um die Texte von
Mk bzw. Mt geht, lasst die ausdriicklich hervorgehobene Haltung des Petrus
nur den Schluss zu, dass Duccio die Uberlieferungen des Mk/Mt mit der des
Lk kompiliert hat. Offen bleibt die Frage, warum und mit welchem Recht?
Diese Frage kann als Provokation zu einer weiteren Auseinandersetzung mit
den biblischen Texten genommen werden.

2.2 Detailliertere Auseinandersetzung mit den Geschichten von Markus
und Lukas

Als Ergebnis der Phase 2.1 (zumindest als naheliegender Schluss) kann festgehalten
werden, dass es den neutestamentlichen Schriftstellern nicht auf exakte historische
Genauigkeit ankommt, sondern dass sie etwas damit im Sinn haben, eine Geschichte
gerade so tiberliefert zu haben. Um nun den Bezug genauer erschlieBen zu konnen,
den das Bild von Duccio zu diesen Quellen aufbaut, ist es niitzlich, an die beiden fiir
Duccio einschldgigen Perikopen von Mk und Lk die genauere Frage ihres Sinns zu
stellen.'? Auf detailliertere Tipps zur unterrichtlichen ErschlieBung verzichte ich hier
und liefere nur einige Hinweise zur Sachananalyse.

Die Pointe der Markus-Geschichte erschliefit sich am besten durch die eindriickliche,
eng an der Diktion des Markus angelehnte Ubersetzung von Fridolin Stier'*:

' Als er am See von Galilia entlangging, sah er Simon und Andreas, den Bruder
Simons, wie sie im See netzwarfen; sie waren ja Fischer. ' Und Jesus sprach sie an:
Auf! mir nach, dass ich Menschenfischer aus euch mache! '® Und gleich lieBen sie die
Netze und folgten ihm. ' Und als er ein wenig weitergegangen, sah er Jakobus, den
Sohn des Zebeddus, und Johannes, dessen Bruder — auch sie im Boot — wie sie eben die
Netzte zurecht machten. *° Und gleich rief er sie; und sie lieBen ihren Vater Zebedius
samt den Lohnknechten im Boot und gingen weg — ihm nach.

Die Frage nach Auffilligkeiten dieses Textes wird schnell zu dem Ergebnis fiihren,
dass die Nachfolge hier ohne Begriindung und Erkldrungsversuch erzéhlt wird, ja

2 Im Zusammenhang des hier interessierenden Kontextes und auch um den Rahmen der
Erlauterungen nicht zu sprengen, verzichte ich an dieser Stelle auf eine ansonsten bei der Arbeit
mit Bibelstellen {ibliche, zuweilen auch ertragreiche Einbindung in die einschligige exegetische
Literatur und beschrinke mich auf Markierungen einiger fiir den differenzierenden Blick
offenkundiger Auffalligkeiten.

B Stier (1989).
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dass das Uberraschende des Ereignisses durch das zweimalige ,,und gleich“ sogar
ausdriicklich hervorgehoben wird. Offensichtlich lag Mk daran, nicht die innere
Erfahrung bei den Jiingern nachzuzeichnen, sondern das Plotzliche, Unmittelbare und
vor allem das Einschneidende und Radikale dieser Wendung. Zu diesem Zwecke
verdichtet er'* ein ,,in Wirklichkeit“ sicher anders und vor allem viel ausgedehnter
verlaufenes Geschehen auf wenige Informationen und die elementare Sinnsetzung
dieser Erfahrung: Jesus ist den Jiingern in einer das ganze Leben einschneidend und
fundamental verandernden Weise begegnet. Dieser Akzent entfaltet programmatisch
die Ankiindigung Mk 1, 15 und bildet den Auftakt fiir weitere ,,Erlduterungen® des
Reiches Gottes in den folgenden Versen.

Lukas dagegen scheint es gerade auf die Auslotung der inneren Erfahrung der
Berufung anzukommen. Darum wohl konzentriert er die Geschichte ganz auf einen
der Jiinger, nimlich Simon:

"Es begab sich aber, als sich die Menge zu ihm dringte, um das Wort Gottes zu horen,
da stand er am See Genezareth * und sah zwei Boote am Ufer liegen; die Fischer aber
waren ausgestiegen und wuschen ihre Netze. * Da stieg er in eins der Boote, das Simon
gehorte, und bat ihn, ein wenig vom Land wegzufahren. Und er setzte sich und lehrte
die Menge vom Boot aus. * Und als er aufgehért hatte zu reden, sprach er zu Simon:
Fahre hinaus, wo es tief ist, und werft eure Netze zum Fang aus! > Und Simon
antwortete und sprach: Meister, wir haben die ganze Nacht gearbeitet und nichts
gefangen; aber auf dein Wort will ich die Netze auswerfen. ¢ Und als sie das taten,
fingen sie eine groBe Menge Fische, und ihre Netze begannen zu reiBen. ' Und sie
winkten ihren Gefihrten, die im andern Boot waren, sie sollten kommen und mit ihnen
ziehen. Und sie kamen und fiillten beide Boote voll, so dass sie fast sanken. ® Als das
Simon Petrus sah, fiel er Jesus zu Fiilen und sprach: Herr, geh weg von mir! Ich bin ein
siindiger Mensch. ° Denn ein Schrecken hatte ihn erfasst und alle, die bei ihm waren,
iiber diesen Fang, den sie miteinander getan hatten, '° ebenso auch Jakobus und
Johannes, die Sohne des Zebeddus, Simons Gefdhrten. Und Jesus sprach zu Simon:
Fiirchte dich nicht! Von nun an wirst du Menschen fangen. '' Und sie brachten die
Boote ans Land und verlieBen alles und folgten ihm nach. 15

Lukas bindet in die ihm vorliegende ,,Geschichte* offenkundig drei andere ein,
einerseits die von der Predigt vom See aus, anderseits die vom groflen Fischfang, den
die Jiinger titigen, schlieBlich die Berufung des Simon, um so der Erfahrung, die die
Jinger machen, das entsprechende Gewicht zu geben. Dariiber hinaus ,,verlegt* er die
Geschichte zeitlich weg vom Anfang der Tatigkeit Jesu, an dem sie bei Mk gestanden
hatte. Damit kommt ihr weniger exponierender Charakter zu als vielmehr ein auf
einer ersten Stufe synthetisierender: Was zuvor durch einige Ereignisse vor Augen

4" Zum literarischen Mittel der Verdichtung vgl. die kurzen Erléduterungen im Kap. 4-3, Abschnitt 4.
15 Ubersetzung nach der 1984 revidierten Lutherbibel.
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gefiihrt wurde, wird nun zu Beginn des Kap.5 auf den Punkt und zur Erfahrung
gebracht. Dass es Lukas dabei ebenfalls nicht auf eine historisierende Abbildung

eines Geschehens ankommt, wird belegt nicht nur durch den Akt dieser kompilieren-
den Komposition, sondern auch &uBerlich durch die offen beibehaltenen Briiche in
der Grammatik (v. 4a-4b sowie v. 9-11): Noch deutlicher als bei Mk steht nicht
irgendeine Geschichte im Vordergrund, sondern die Wirkung, zu der die Begegnung
mit Jesus fiuhrt. Auch hier wird das ,,in Wirklichkeit™ ausfiihrlichere Geschehen
verdichtet, doch mit anderen Mitteln: Im Zentrum steht die Erfahrung des Simon, fiir

die alle anderen Daten symbolischen Wert gewinnen:

= Alle ,,dringen* sich um Jesus, doch Simon soll ,,hinaus* fahren, auf Abstand.

= ,,Hinaus* fithrt die Fahrt auch Simon selbst, hinaus ndmlich aus seinem
bisherigen Leben und Alltag.

= Das Hinausfahren fiihrt Simon dann in die , Tiefe*, nicht nur des Sees,
sondern auch seiner selbst; er wird mit dem konfrontiert, was eigentlich Mitte
seines Lebens ist.'®

= Entsprechend scheint auch der Fischfang eher Zeichen fiir Sinnsuche zu sein,
jedenfalls nicht blo3 Angabe einer alltdglichen Tétigkeit. Warum sonst sollten
die Boote fast sinken?

= SchlieBllich weist Simon Jesus zuriick, so sehr hat ihn diese Erfahrung mit
etwas ganz Elementarem konfrontiert. Er selbst jedenfalls kommt mit dem,
was er erfahren hat, noch nicht zurecht.

= Doch die Antwort Jesu verweist darauf, dass in dieser Erfahrung von Grenze
und Abgriindigkeit zugleich Vertrauen aufgebrochen ist, von dem er sich
angenommen wissen darf.

= Der abschlieBende Verweis auf die anderen Jiinger scheint darauf hin zu
deuten, dass die Erfahrung des Simon eine exemplarische ist, also nicht nur
fiir ihn allein gilt, sondern an ihm als eine alle Jiinger, ja alle Menschen
angehende verdeutlicht wurde.

16

Zuweilen wird hier das griechische ,&mavayaye elg to Paboc eher geografisch iibersetzt, Simon
solle auf ,,die Mitte* des Sees hinaus fahren. In einem symbolischen Sinne kann auch dies durchaus
den Sinn dieser Anweisung einholen, geht es doch um die Erfahrung einer zuvor offensichtlich
nicht oder nicht voll ausgeloteten Lebens-Mitte.
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3 Duccio als Theologe

Das bisherige Vorgehen muss natiirlich insofern zu einem Abschluss gebracht
werden, als die Beobachtungen zu den Perikopen von Mk und Lk wieder zuriick-
gebunden werden an das Bild von Duccio. Dazu folgen wiederum lediglich einige
Hinweise zur sachlichen Aufbereitung als Voraussetzung fiir die hier nur angedeutete
didaktische Umsetzung in konkrete unterrichtliche Aufgabenstellungen.

Zunichst liegt es nahe, erneut die Frage zu stellen, welche der beiden Perikopen
Duccio in sein Bild aufgenommen hat, nun aber mit der konkreteren Perspektive, auf
welche Elemente er wo in durch welche Gestaltung Bezug nimmt. Dazu ist es
niitzlich, die oben in Punkt 1.3 zur ikonologischen ErschlieBung formulierten Fragen
zu Personen, Gegenstinden, Rdumen, Farben, Bildgestaltung wieder aufzunehmen
und nun genauer zu priifen, wie er damit die biblischen Vorlagen kommentiert und zu
einer eigenen Geschichte ausformuliert.

» Am chesten wird nun ins Auge fallen das Verhalten des Simon. Natiirlich wird
hier die Geschichte des Lukas zitiert, doch mit einer ganz eigenen Sinngebung:
Interessant scheint mir vor allem die Gesamtbewegung des Simon zu sein.
Simon 16st sich ja ganz offensichtlich schon von seinem alltidglichen Geschift,
das Netz wird von der Linken kaum noch gehalten, fast scheint es ihm schon zu
entgleiten, nicht weil er es nicht mehr halten konnte, sondern weil die
Bewegung bereits in eine andere Richtung geht. So ist das rechte Bein nicht nur
unbelastet, sondern scheint bereits in einer Vorwértsbewegung auf die Spitze
des Bootes bzw. aus dem Boot heraus begriffen. Jedenfalls verlagert der
Oberkorper gerade den Schwerpunkt vor die Beine. Der rechte Arm machte
dann fast eine AbstoBbewegung. Und die Geste mit der Rechten ist wohl nur
auf den ersten Blick eine abwehrende. Kaum vorstellbar ist es, dass der hier
abgebildete Mann sagen wiirde: Geh weg von mir. Zu offen ist die Hand dem
Anspruch, dem er sich ausgeliefert sieht, zugewandt, und auch die Augen
blicken gerade, offen und interessiert auf den ihn ansprechenden Jesus. Simon
scheint vielmehr zu sagen: Ja, hier bin ich, ich bin bereit und komme. Das
,hinaus in die Tiefe* hat hier schon stattgefunden, denn dieser Simon hat seine
Mitte gefunden und steht jetzt vor der Herausforderung zu einem ,,selbst-
bewusst mitten ins Leben hinein“. Duccio wiirde seine Geschichte somit
jenseits des biblischen Berufungsereignisses ansiedeln, die Geschichte also
weitererzdhlen unter der Perspektive: Die, denen solche Berufung geschah, wie
reagierten sie, und was zeigen sie uns dadurch?
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» In dieser Perspektive gewinnt auch Andreas eine ganz eigene Faszination. Sehr
viel stirker ist er gewiss noch gebunden an seine Tatigkeit als Fischer. Und
doch ist das Geschehen auch an ihm nicht spurlos voriibergegangen. Die Hénde
halten das Netz so sicher auch nicht mehr, denn die Konzentration dieses
Mannes sagt etwas anderes: Was soll ich damit anfangen, was hier gerade
geschieht? Das fragende Gesicht, ins Bild gebracht durch die zur Nasenwurzel
hin konzentrierten Augenbrauen und die eher zugespitzte Mund- und Kinn-
partie, die unklar gegenldufige Bewegung des Oberkorpers, der Arme, des
Beckens, der Beine nach rechts oder nach links dokumentieren eine intensive
Auseinandersetzung. ,,Sofort* jedenfalls ldsst dieser Mann keineswegs alles
stehen und liegen. Er ist vielmehr wie auch Simon in eine ihn elementar
erschiitternde Erfahrung geraten und muss sich ihr nun stellen. Das zeitliche
»sofort wird von Duccio somit in ein qualitatives ,,sofort umgedeutet. Und
wie bei Simon bleibt auch dieses Geschehen nicht allein bei Andreas, sondern
zieht auch die Betrachter in eine Beschéftigung mit sich selbst hinein.

» Im Blick auf das markinische ,,und gleich bzw. ,,sofort™ wird auch ein weiterer
Blickfang des Bildes interessant, jene Stelle zwischen Boot und Felsufer. Hier
geht es, das mag dieses Detail ausdriicken, nicht um dies oder das, sondern um
etwas elementar Herausforderndes. Hier sind wir ,,sofort”, unmittelbar, mit
Herz und Seele, vor allem aber entscheidend gefragt sowie herausgefordert. So
scheint Duccio das ,,sofort* der Synoptiker fiir sich und fiir uns als Betrachter
zu deuten und zu iibersetzen.

» Und Jesus? Wie eigentiimlich ,blass® wirkt er plotzlich! Natiirlich ist er in
stirkeren Farben gemalt, auch grofer, seine Bedeutung wird somit von Duccio
keineswegs zuriickgestellt. Doch seine weiche Einladungsgeste fiihrt fast schon
aus dem Bild heraus, so als sei er selber, seine Person nur als Mittler gemeint,
nicht als Gegenstand der Herausforderung. In dieser Perspektive fillt uns
plotzlich auch sein eigenartig nebliger Blick auf: So schaut keiner, der die
anderen auf seine Person fixieren und einschworen will, sondern einer, der sich
als ,,Gesandter* einer Botschaft versteht: ,,Wer an mich glaubt, glaubt nicht an
mich, sondern an den, der mich gesandt hat.“ (Jo 12,44). Duccio also als ein
Vertreter johanneischer Theologie, die er in die Botschaft der Synoptiker
einbaut? Warum nicht, denn wir sehen jetzt auch genauer, wie Jesus gar nicht
mehr recht auf dem Felsen steht, sondern ithm zugleich schon schwebend
enthoben ist. Diesen Jesus miissen die Jiinger und miissen wir nicht mehr
fragen, wohin wir gehen sollen, weil wir den Weg nicht zu kennen glauben (Jo
14, 5ff), denn durch ihn hindurch werden die beiden, Simon und Andreas auf
das Werk Jesu verwiesen, dessen Erbe anzutreten ist (Jo 14, 11f; vgl. auch Rom
8,17). Ist dieser Jesus am Ufer also nicht vielmehr jener Jesus, der den Jiingern
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als Auferstandener erscheint, und ihnen nun symbolisch als Auftrag fiir ihr
eigenes Tun den groBen Fischfang zukommen lésst (Jo 21)? Weil3 also Duccio
nicht nur um die Ndhe zwischen Lk 5 und Jo 21, sondern versteht er die
Jingerberufung auch als Sendungsauftrag? Ist Duccio also ein auB3erordentlich
intelligenter Theologe, der damit auch uns als Betrachter zu Theologen,
erfahrenden Auslegern der biblischen Botschaft machen will?

4 Konsequenzen: Erfahrungsdimensionierte Erkundung
von Religiositat

Die letzten Uberlegungen haben zunichst einmal unmittelbar in die oben im Teil 1
genannte aber dort ausgeblendete Ebene der rezeptionsdsthetischen Einholung (1.4)
hineingefiihrt. Mit den soeben skizzierten Hinweisen konnen die Schiilerinnen und
Schiiler sich in die Akteure, insbesondere die beiden Jiinger hineinversetzen lassen,
etwa mit der Frage: Wo konnte mir so etwas zustoBBen? Und wie wire es, wiirde mir
so etwas zusto3en?

Der Grund fir diese Moglichkeit liegt aber in dem rezeptionsdsthetischen
Verfahren, das bereits Duccio angewandt hat, hat er doch seinerseits die biblische
Vorlage zu etwas umgestaltet, was in dieser Weise jedenfalls die Vorlage allein nicht
hergibt. Dazu musste Duccio dreierlei leisten: 1.) hatte er sich genauestens in genaue
Kenntnis zu setzen iliber die biblischen Vorlagen, einschlieBlich der zunichst nicht
erwdhnten johanneischen Perspektive. 2.) musste er sich auch mit der Frage des
tieferen Sinns dieser Quellen auseinandersetzen, sie also einerseits als Verdichtungen
eines sehr viel weiteren Geschehens verstehen, andererseits auch ihre Botschaft an
den Leser herausfinden. Und dadurch wurde er schlieBlich 3.) dazu herausgefordert,
den Sinngehalt auch auf sich selbst zu iibertragen bzw. auf die moglichen Betrachter
seines Bildes, die sich ja durch das Bild angesprochen fiihlen sollten, nicht nur auf
dem Bild etwas erkennen sollten.

Im Einblick in dieses Verfahren gewinnen wiederum die biblischen Geschichten
einen anderen Charakter. Auch die biblischen Schriftsteller haben sich exakt diese
drei Fragen gestellt und nur aufgrund dieser komplexen Auseinandersetzung die
Geschichten gerade so und nicht anders aufgeschrieben. Sie sind deshalb Theologen
und keine Historiografen.

Fiir uns schlieflich, die wir uns in dieser Weise mit einem Bild und einigen
biblischen Texten auseinandergesetzt haben, scheint mir durch dieses Vorgehen eben
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jene zuerst genannte Hypothese bestitigt zu sein, dass es ndmlich gelingen kann, die
duBere Bedeutung und den tieferen Sinngehalt einer Geschichte, hier eines biblischen
Textes, in einem weiteren Sinne von religiosen Gegenstéinden iiberhaupt, zugleich, ja
auseinander zu erschliefen. Ja wir konnen noch einen Schritt weiter gehen und sagen,
dass zur Aneignung von religiosen Gegenstinden und religiosen Texten ein solches
Vorgehen auch notwendig ist, weil wir ansonsten davon rein gar nicht verstehen
wiirden.'” Ein solches Verfahren wiirde ich im Duktus der ganzen hier zur Diskussion
stehenden Arbeit eine erfahrungsdimensionierte Erkundung von Religiositdit nennen.

4  Zum Rahmen der schulischen Umsetzung '

Vorbemerkung

Der seit dem Schuljahr 1994/95 geltende Lehrplan fir den Katholischen
Religionsunterricht in Klasse 11 in Baden-Wiirttemberg wurde zumindest anfangs in
seinen Verdanderungen im Vergleich zum Lehrplan von 1984 nicht recht zur Kenntnis
genommen. Dabei spielte vor allem die Gewohnheit eine groB3e Rolle, dass (zumind-
est scheinbar) nach wie vor die sog. Bibeleinheit im Zentrum der Klasse 11 steht, und
bei der Wahl zwischen Religions- oder Sinnthema ersteres nunmehr als Pflichteinheit
gegeniiber letzterem als Wahl herausgehoben ist; nach dem alten Lehrplan konnte
zwischen Sinn- und Religionsthema gewéhlt werden. Die Neuerungen sind gleich-
wohl nicht unerheblich, was bereits ein vergleichender Blick in die vorhandenen
Unterrichtsmaterialien dokumentiert, die allesamt auf den neuen Lehrplan nicht mehr
recht passen wollen. Schon um dem Abhilfe zu schaffen, soll die folgende
Konzeption einen Beitrag leisten.

Seine Pointe hat mein Vorschlag in der These einer wesentlich anderen Gestaltung
der beiden Pflichteinheiten fir Klasse 11. Mein konkretisierender Vorschlag ist es,
die beiden Themen nicht als getrennte Einheiten je fiir sich durchzunehmen, sondern
sie jeweils als unterschiedliche Aspekte zu einzelnen Themen zu verhandeln, aus

7 zur genaueren Erlduterung dieser These in Bezug auf religiose Texte vgl. die Ausfithrungen in den
Kapiteln 2-2 und 4-3.

Die folgenden Ausfiihrungen sind 1996 entstanden und beziehen sich auf den ,,Bildungsplan fiir
das Gymnasium® von 1994. Dieser Lehrplan ist zur Zeit der Abfassung dieser Arbeit noch giiltig,
und meine entsprechenden Einlassungen haben an Relevanz seitdem nicht verloren. Bis auf einige
Anmerkungen habe ich daher die Ausfiihrungen unveréndert iibernommen. Der Transparenz halber
sind Verweise auf einzelne Punkte dieses Planes nachfolgend per Anmerkung kurz ausgefiihrt.

18
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denen sich dann gleichsam bausteinartig fast die gesamte Klasse 11 zusammensetzt.
Das wird, so behaupte ich, dem Sinn und Anspruch beider Themen, sowohl der
Bibeleinheit, als auch der Religionseinheit, aber auch der Konzeption von Klasse 11
insgesamt gerechter und zwar ganz im Sinne der Lehrplandnderungen. Mein
Vorschlag ist durch kurze Thesen in drei Teilen zu erldutern:

»  In einem ersten Teil (I) werde ich kurz eine Begriindung vorlegen fiir eine
neue Konzeption, wie sie sich aus dem Lehrplan und der in der Bibeleinheit
einerseits und der Religionseinheit andererseits zur Debatte stehenden Sache
ergibt.

>  Zweitens (II) werde ich eine Ubersicht der unter dieser Perspektive
anzubietenden Themen bzw. Bausteine vorlegen, jeweils mit einer kurzen
Strukturskizze, die den unterschiedlichen Aspekt des Biblischen und des
Religionsphilosophischen verdeutlicht.

»  SchlieBlich wird in einem dritten Teil ( III ) kurz das oben ausfiihrlicher
vorgestellte Unterrichtsmodell ,, ...hinaus in die Tiefe” auf die Umsetzung
dieser Konzeption hin kommentiert."

(I) Zur Begriindung

1. Die Pflichteinheiten fiir Klasse 11 sind zwar im Vergleich zum alten Lehrplan
von 1984 im wesentlichen geblieben, doch haben sich die Gesichtspunkte ihrer
Behandlung verdndert. Der neue LP kann insofern als eine konsequente Fortschrei-
bung des alten (d.h. Verbesserung angesichts heutiger Unterrichtserfahrungen in
Konsequenz des Grundansatzes) angesehen werden, als er

a) das Korrelationsprinzip konsistenter in den Aufbau der einzelnen Themen
einzubinden versteht,

b) die Themen der Klasse 11 deutlicher als hermeneutische Grundlegung fiir den
weiteren Oberstufenunterricht konzipiert,

c) damit den Anforderungen eines Oberstufenunterrichts im Fach Religion heute
besser gerecht wird.

¥ In der urspriinglichen Fassung dieses Textes folgte als dritter Teil (III) die Ausfithrung zweier
Textbausteine als konkrete Unterrichtsentwiirfe. Der erste Entwurf war das nun in den Teilen 1, 2
und 3 des Kapitels vorgestellte Modell zur Jingerberufung (s.u. in These 11 der Baustein 1
Jiingerberufungen. Religiositdt als existenzerhellende Erfahrung), den zweiten Entwurf bildete der
unten unter der Uberschrift ,,Unterwegs: das Urmotiv fiir Religiositit* Baustein 2 zu Abraham, der
in seinen wesentlichen Elementen eingegangen ist in die im Kapitel 1-4 dokumentierte Skizze zu
Sinnsuche und Abraham (Vgl. Petermann 2000b).
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2. Zur Begriindung dieser These: In der Einheit 1 zur Bibel liegt der Akzent nun
nicht mehr primér auf der Vermittlung von Sachwissen iiber die Bibel, sondern auf
der Vermittlung der Bibel als ein auch heute Menschen herausforderndes Dokument
von Glaubenserfahrungen.*® Die Vermittlung von literaturwissenschaftlichem Sach-
wissen wird eingebunden in den Aufweis des personlichen, erfahrungsbezogenen,
lebensverdndernden Anspruchs biblischer Botschaft als Schliissel zum Verstidndnis
seiner Entstehung wie als Zugang zur Auseinandersetzung heute.

Durch diese Konzeption wird der eigentliche Sinn des didaktischen Korrelations-
prinzips auch inhaltlich transparenter: Es geht nicht um einen blofen Bezug der
anthropologischen und theologischen Dimensionen aufeinander, sondern um die
Lesart theologischer Inhalte unter einem anthropologische Grundfragen klarenden
Gesichtspunkt und umgekehrt die Thematisierung anthropologischer Fragen in ihrer
theologischen Tiefendimension.

3. Die Bibeleinheit ist mit dieser Akzentverschiebung zugleich darauf angelegt,
einerseits auch das Sinnthema® in wesentlichen Fragestellungen mit abzudecken
(insofern ndmlich unter dem Aspekt sinnerschlieBender Lebens- und Glaubens-
erfahrungen biblische Themen anzusprechen sind) und andererseits zentrale Fragen
der Religionseinheit” zur Sprache zu bringen (insofern in der existentiellen
Bibelauslegung notwendig die urreligidse Frage des Ergriffenseins vom Unbedingten
mit angesprochen wird.). Konsequenterweise strafft der neue LP daher die beiden
anderen alten Pflichtthemen: Die Einheit "Religion" thematisiert aus dem alten LP
nur noch die Grundfrage nach dem Religiosen, ergidnzt dies aber durch die
erfahrungsbezogene und zugleich wissensorientierte Auseinandersetzung mit zwei
Grundtypen von Weltreligionen (Islam und Buddhismus, zu erschliefen anhand der
Personen Buddhas und Mohammend). Die "Sinn"- Einheit bietet als Wahleinheit die
Moglichkeit, auf Sinnfragen bezogene Schwerpunkte in der Bibel- oder
Religionseinheit zu setzen oder beide Einheiten durch andere diesbeziigliche Aspekte
Zu erginzen.

2 Der Bildungsplan 1994 nennt die Einheit darum konsequent auch ,,Die Bibel, eine Heraus-

forderung*, im alten Lehrplan von 1984 hieB sie ,,Einfiihrung in den sachgeméfen Umgang mit der
Bibel*.

Es handelt sich um die Einheit ,,Auf der Suche nach Gliick und Sinn“, nunmehr (1994) eine
Wahleinheit. Der frithere Titel ,,Die Sinnfrage als Zugang zur religiosen Frage (1984) hatte diese
Einheit sehr viel stiarker an die Religionsthematik angebunden.

Sie heifit 1994 , Religion der Volker und bildet neben der Bibeleinheit die zweite Pflichteinheit.
Im fritheren Lehrplan 1984 war neben der Bibeleinheit pflichtgemal entweder die Sinneinheit oder
die als ,,Religion — Illusion oder Wirklichkeit benannte zu verhandeln.

21
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4. Die Straffung insbesondere der Religions- wie der Sinneinheit sowie die
Konzentration der Bibeleinheit auf existentielle Fragestellungen hilft, den Unterricht
in Klasse 11 konsequenter als hermeneutische Grundlage fiir die Klassen 12 und 13
zu konzipieren, ohne Gefahr zu laufen, wesentliche Inhalte aus spdteren Themen-
stellungen bereits vorweggenommen zu haben.”

5. Der Unterricht in Klasse 11 zeigt sich in dieser Konzeption klarer im Profil eines
Oberstufenunterrichts: Die reflektierende Auseinandersetzung mit religidsen
Themen hebt den Unterricht deutlich ab vom eher emotional auf Personlichkeits-
findung hin orientierten und orientierenden Charakter der Mittelstufe. Das ist nicht
neu am neuen LP. Entscheidend ist die Akzentverschiebung, was die Elemente der
Reflexion angeht: Wurde am alten LP die Gefahr kritisiert, in der Oberstufe
tendenziell Themenstellungen aus dem Studium im Unterricht vorwegzunehmen, so
gelingt es dem neuen LP sehr viel besser, durch Betonung hermeneutischer Grund-
lagenfragen Wege zu einem moglichen Studium (nicht nur der Theologie) zu bahnen
(und nicht einen wissenschaftlichen Grundkurs vorwegzunehmen), ohne dabei auf die
Vermittlung zentraler wissenschaftlicher Fragestellungen zu verzichten.

(II') Vorschlag zur eigenverantwortlichen Gestaltung des neuen Lehrplans

6. Der neue LP verbietet von vorneherein ein sklavisches Vorgehen Punkt fiir
Punkt: So werden etwa die Inhalte 1.1. (,,Ausdrucksformen von Religion®), 1.3.
(,,Umschreibung des Begriffs Religion*), 1.4. (,,Funktionen von Religion in der
Gesellschaft®) im Religionsthema sich nicht ohne Probleme losgeldst voneinander
behandeln lassen; moglicherweise konnen sie sogar innerhalb der Thematisierung
etwa des Islam oder auch innerhalb eines Punktes der Bibeleinheit (aus 2.1 (,,AT*)
oder 2.2 (,NT*)) verhandelt werden. - Oder: Die Bibeleinheit legt es nahe,
wesentliche Teile aus 3 (,,Existentielle Auslegung biblischer Texte*) in 2.1. und 2.2
zur Sprache zu bringen bzw. umgekehrt. Die Zielsetzung von 2%* gebietet es weiterhin
geradezu, die Punkt 2.3. und 2.4.% nicht (zumindest nicht allein) gesondert zu
verhandeln, sondern insinuiert ihre Behandlung innerhalb der Thematisierung von
2.1.und 2.2. (AT bzw. NT) - Kurz: Der neue LP fordert noch stirker als der alte die
Lehrer zu einem eigenstindigen Verlaufsplan heraus, der die wesentlichen Inhalte in

3 Fir die in Baden-Wiirttemberg jetzt avisierte allgemeine Einfiihrung des 12-jahrigen Gymnasiums

wird eine solche Anlage sich als noch wichtiger erweisen.

2 ,Erfahrungen werden in unterschiedlichen Sprachformen festgehalten, die zu erschlieen sind.*

25 »Die Bibel, eine Sammlung literarischer Gattungen und Textsorten, Sitz im Leben™ sowie:

»Beziehung zwischen Form und Inhalt, TexterschlieBung*.
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einer je eigenen und doch das allgemeine Ziel der Klasse 11 einholenden Konzeption
zu verzahnen versteht.

7. Die Freiheit der Lehrkréfte bei der Konzeption wird vor allem in der Auswahl der
Medien sichtbar (sei es nun der biblischen Perikopen, philosophischer und
theologischer Texte, erginzender Bilder oder von Dokumenten personlicher
Lebenserfahrungen), mit denen einzelne Inhalte erschlossen werden sollen. Die
folgenden Thesen wollen daher einige allgemeine sowie einen ganz konkreten Anstof3
liefern fiir eine m.E. sinnvolle Konzeption in dieser Richtung.

8. Schon in den fritheren Jahren hatte ich bei der Planung von Klasse 11 stets die
fiir den jeweiligen Jahrgang anstehenden Abitur-Themen mit im Blick gehabt. Die
Klasse 11 gewinnt so stirker den Status eines die Oberstufe erschlieBenden Jahrgangs
und sollte daher sinnvollerweise moglichst auch von der gleichen Lehrerin oder
Lehrer wie 12/13 unterrichtet werden. In Klasse 11 konnen dadurch gezielter:

a) Vorwegnahmen wichtiger Texte in 12 und 13 vermieden werden bzw.

b) auch gerade umgekehrt durch gezielte Fragestellungen Texte zweimal in sich
ergidnzender Weise erschlossen werden (z.B. eine Behandlung von Gen 1ff bei
den sog. ,,Sternchen“(*)-Themen "Glauben und Wissen" oder "Anthropo-
logie");

¢) hermeneutisch Grundfragen der jeweils kommenden *-Themen -erarbeitet
werden (was sich etwa bei der Kombination "Jesus Christus" / "Theol.
Anthropologie" besonders nahe legt, wenn die Frage: Was ist der Mensch im
Lichte der christlichen Offenbarungsbotschaft? zum Leitthema fiir 11,12,13
erhoben wird),

d) oder wieder gerade umgekehrt durch Themen, die in 12/13 nicht angesprochen
werden, den Oberstufenunterricht mit Klasse 11 gerade zu erginzen (so etwa
bei gleichen *-Themen wie c) durch Konzentration auf Fragen aus dem
Umkreis "Glauben-Wissen").

9. Galt die These 8 als Ermunterung zu flexibler Gestaltung von Klasse 11, so hat
die These 9 das umgekehrte Anliegen, in die Konzeption von Klasse 11 einen
verallgemeinerungsfahigen roten Faden einzubringen. Hier scheint mir das
Jahrgangsthema zu allgemein und darum ungriffig formuliert zu sein.”® Wenn man
von den Inhalten her die Arbeit mit der Bibel als Buch einerseits und die

2% Es lautet offiziell: ,,Der reflektierte Umgang mit Traditionen, mit dem Phanomen Religion und mit
der Bibel ermoglicht es dem jungen Erwachsenen, zu Uberzeugungen zu gelangen, die er denkend
und handelnd verantworten kann.*
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Auseinandersetzung mit der Frage nach Religion als unbedingter Frage von
Menschsein fiir die unverzichtbaren Séaulen der Klasse 11 ansieht, liegt es nahe, als
Leitfrage fiir die Klasse 11 etwa eine Formulierung wie folgt zu finden:

,,anima naturaliter religiosa. Religiositdt als lebendige Erfahrung erschliefsen .

Zielsetzung wire es dabei, die Bibel als Buch geronnener Glaubenserfahrungen und
Impuls zur eigenverantwortlichen Lebensgestaltung zu begreifen und zu reflektieren

10. Von dieser Konzeption her sehe ich es als Moglichkeit an, die Klasse 11 eher
bausteinhaft aus verschieden akzentuierten Elementen zu konzipieren, die je fiir sich
nach Moglichkeit beide oben angesprochenen Fragen beriihren bzw. Grundlagen zu
ihrer orientierenden Beantwortung schaffen. Sinnvoll erscheint es mir demnach,
Elemente, die eher auf das Verstindnis der Bibel ausgerichtet sind, in ihrer
Konzeption klar auf die religiose Grundfrage hin ("Was heiflit bzw. wie duflert sich
Religiositdt?") zu konzipieren und umgekehrt zur ErschlieBung einer religions-
philosophischen Fragestellung auf biblische Beispiele, besser Paradigmata zuriick-
zugreifen. Weitere Lehrplaninhalte (wie etwa "Methoden der TexterschlieBung" oder
"Funktionen der Religion" sollten, so meine ich, in diese Grundkonzeption
eingewoben werden.

11. Aus diesem Gedanken kdnnten sich beispielsweise folgende Bausteine ergeben,
aus denen der Unterricht in Klasse 11 zusammenzusetzen wire”':

1  Jiingerberufungen: Religiositiit als existenzerhellende Erfahrung 28

- Duccio di Buoninsegna: Bildmeditation
- synoptischer Vergleich der ntl. Berufungsgeschichten
- Topos der Berufung: erste Bestimmung eines religidsen Menschen

2 Unterwegs: das Urmotiv fiir Religiositit

- Der Mensch als Sinn-Wesen: unterwegs auf der Suche nach sich selbst
[z.B. Schuberts "Winterreise": Reise als Folie der Sinnfrage -
Bsp. einer personlichen Biographie in Stationen]

- Weg-Motive in der Bibel

- Abraham, Paradigma menschlichen Unterwegs—Seins29

27 Alle der nachfolgend nur grob skizzierten Bausteine habe ich im Laufe der Jahre im Unterricht der
Klasse 11 durchgefiihrt. Neben der Entfaltung des Bausteins 1 in den Teilen (1) und (2) dieses
Kapitels finden sich Elemente einer Konkretisierung auch in anderen Kapiteln; dazu werden kurze
Verweise per Anmerkung gegeben. — Durch Verweiszeichen (—) werden einige offensichtliche

Beziige zu Themeninhalten hergestellt.

% Dieses Element kommt in den ersten drei Teilen dieses Kapitels zur Ausfithrung. Unten folgt

zudem eine Strukturskizze, die die Beziige zu den jeweiligen Themen herstellt.

9 Vgl. dazu meine Ausfilhrungen im Abschnitt 1 des Kapitels 1-4, die wesentlich auf diese

unterrichtlichen Erfahrungen zuriickgehen.
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(a) Erschlieung Gen 11,27-12,9 (u.U. auch weitere Stationen Gen 13 - 17,1-11 -
18,1-15 - 18,16-33 - 22
(b) Einfiihrung "Bibel verstehen": hermeneutische Schliissel anhand der Abraham-
Geschichte
(c) A., Vater des Glaubens: Paradigma menschlichen Unterwegsseins - Schliissel des
jiidisch-christlich-islamischen Gottes- und Menschenverstdndnisses:
Vater des Glaubens

3 Orte von Religiositit

- Gewissen/Herz: bibl. Hintergrund - Kirche
- Religionsunterricht - Theologie (Ubersicht der theologischen Disziplinen)
- religionswissenschaftliche Vergleiche: Religionen — Islam / Buddhismus"

4  Identitit: Ichwerdung

- Mensch als fragendes Wesen

- Ich-Erlebnisse

- Stufen/Ebenen der Identitét [ Individuum / Selbst / Subjekt / Person]
- Heteronomie / Autonomie / Theonomie

5  Jona: auf der Suche nach sich selbst im Angesicht Gottes

- Topos der Lehrerzahlung (— Gattungen ; Einteilung d. Bibel; — Lektiire e. Ganzschrift)
- Bilder in Jona / Bilderbiicher zu Jona’
- existentielle Interpretation des Buchs

6  Camus: Menschwerdung ohne Gott

- Mythos von Sisyphos

- antike Gotterwelt (— Erscheinungsformen/Funktionen von Religion)
- S's Taten - S's Strafen - Camus' Interpretation

- autonome (Camus) vs. theonome (Jona) Selbsterfahrung

- Absurditéit und Gottesndhe: Kohelet

8  Offenbarung von Menschsein in Niedrigkeit: Weihnachten

- Weihnachts-Topoi [— Gattungen, Entstehung NT,]

- bibl. Hintergriinde [ synopt. Vgl. theol. Anspruch der jeweilg. Weihnachtsevangelien]

- Brueghels Weihnachtsbilder: Weihnachten als "Bild" der ErschlieBung
histor./existenz. Situationen

- Weihnachten heute ?

9  Brueghels Menschenbilder (Jahreszeitenbilder):

- (vgl. Zink-Reihe: Christliche Kunst: Bd. "Menschenbilder"): Jahreszeiten als Horizonte der
ErschlieBung menschlicher Existenz;
— Religion als Horizont der ErschlieBung menschlicher Existenz
(— Funktionen d. Religion)

30 Damit wire, personal orientiert, das Element ,2.2 Grundtypen von Weltreligionen® der

Religionseinheit eingeldst.

3! Eines dieser Bilderbiicher wird ausfiihrlicher erschlossen im Zusammenhang des Kapitels 4-1.
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10 Bibel: Ur-Kunde vom Glauben

- Literarkritik: Bibel im historischen Aufriss [z.B. i. Anschluss an Tobit]
- Bibel und Wahrheit [z.B. i. Abschluss an Auferstehungsthema]
- Lessing [vgl. D; religionsphilosophische Frage nach Religion]32
- Geschichte Israels - bibl. Glauben als geschichtlicher [z.B. im Anschluss an Abraham]
- Dimensionen des Zugangs zur Bibel
- Kanonizitét
- hermeneutische Interpretations-Kriterien:
*Textkritik - Literarkritik - Formkritik -
*Ebenen der TexterschlieBung: historische Ebene - Verdichtungen - Symbolik -
existentieller An-Spruch (Botschaft)
* Ansdtze der Bibelauslegung: wissenschaftlich - Bibel teilen/meditieren -
gesellschaftspolit./soziolog./psychol. - therapeutisch/existenziell
*"Wahrheit" der Bibel: [z.B. anhand Gen 1/2: -->Pentateuch-Genese]

11 Der leidende Mensch: Passion und Auferstehung

- Passion: Problem des Bdsen / Leibniz / Passion als religiose Erfahrung /
Jesu Passion im religionsgeschichtlichen Kontext

- Auferstehung als Erfahrung (Lk 24 und Jo 21 als Paradigmen),

- NT-Genese: Ereignis der Auferstehung als Initial der christlichen Bewegung

12 Gottessuche durch Leiderfahrung: Ijob
- Lektiire des Buchs (u.U. in Ausschnitten; — Lektiire einer Ganzschrift)
- Strukturierung und Entwicklung der Frage nach Gott bei Jiob (Verzweiflung — Anklage —
Gottessuche — Selbstsuche)
- Vergleiche mit modernen Dokumenten zur Theodizee (z.B. Dostojewski od. Wiesel)

14 Tobit: Heilung und Heil
- Tobit im atl.Kanon - Tobit als Buch jiidischer Identitét
(— Lektiire einer Ganzschrift / — Glaubenserfahrungen
- Heilungsinterpretation
- Religion und menschliche Psyche
[ Freud vs.Jung - Drewermann - tiefenpsychologische Bibeldeutung ]

16 Markus: Erlésung aus Angsten

- Uberblick Mk - Markus als Schriftsteller/Evangelist (— Lektiire einer Ganzschrift)
- Situationen von Angst / Sit. der Erldsung (Deutung der mark. Heilungsgeschichten auf
- Strukturen von Heilung und Heil - Vgl. tiefenpsychologische Bibeldeutung)

18 Wer darf ich sein? - Was soll ich tun ? (Ethik—Kunde)33

32 Hintergriinde zu diesem Element werden im Kapitel 2-1 zur Sprache gebracht.

33 Einige Elemente dieses Bausteins finden sich wieder im Abschnitt 2 des Kapitels 4-4.
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(III) Religiositit als Erfahrung des Gerufenseins
- ein Beispiel zur Konkretisierung

12. Als Beispiel einer auf die religiose Grundfrage hin konzipierten Bibeleinheit
habe ich oben in den Teilen 1, 2 und 3 dieses Kapitels die neutestamentlichen
Jiingerberufungen vorgestellt. Der nachfolgende Kommentar soll die entsprechenden
Beziige zu den Inhalten des Lehrplans wie den Entwurf als Beispiel einer
Konkretisierung des eben skizzierten Gesamtkonzepts vorstellen:

» Diese Einheit ist zuzuordnen dem LP 1.2.2. (,,Neues Testament: Begegnungs-
geschichten) Innerhalb dieser Thematik werden jedoch weiterhin folgende
Punkte ganz konkret mit erschlossen: 1.2.4. (,,hermeneutische Texterschlie-
Bung®), 1.3. (,.existentielle Auslegung biblischer Texte®), 2.1.3. (Religion als
,Ergriffensein  vom Unbedingten®); angesprochen werden dariiber hinaus
allgemein die Punkte 1.1. und 2. (,,Die Bibel, eine Herausforderung* sowie ,,Die
Bibel, eine Sammlung von Glaubenserfahrungen®), 1.1.2. (,,Neuentdeckung eines
alten Buches®), 1.3.3. (,,Existenzverindernde Kraft des Gotteswortes*), und
hinsichtlich des Sinn-Themas 3.2.1. (,,Entwickeln der Erlebnisfdhigkeit:
Entdecken der Tiefendimension®), 3.2.2. (,,Befihigung zum Vertrauen und
»verwurzelung im Glauben®) und 3.3.3. (,,Bewiltigung von Sinnkrisen im
Glauben®).

» Die Verschrinkung einer Reihe von Inhalten ist ein bewusst auch in
Folgeeinheiten durchgefiihrtes Vorgehen. Die Intention ist dabei klar: Die Gefahr
eines eher technisch-wissensméfBigen Zugang zu den einzelnen LP-Inhalten (z.B.
verschiedene Ansidtze zur Bibelauslegung schlicht zu "lernen") soll vermieden
werden, hingegen die PL-Intention der Beriicksichtigung sowohl formaler Inhalte
(wie Textkritik) als auch existenzerhellender (wie Bibel-Teilen) wird nicht nur
formal erfiillt, sondern auch integrativ eingelOst, insofern an einem Beispiel
erlautert wird, dass "methodische Zugénge konnen helfen, Glaubenserfahrungen
in der Bibel besser zu verstehen" (Zielangabe zu 1.1.2).

» Durch ihre innere Konsistenz ist die Einheit einerseits ein fiir sich abgeschlosse-
nes Thema; andererseits werden dffnend bereits Inhalte aus anderen Themen
bewusst mit angesprochen, da die Einheit vom Gesamtkonzept der Klasse 11 her
aufgebaut ist.

» SchlieBlich konnen durch abschlieffende Fragen a) nach hermeneutischen
Voraussetzungen zum Verstehen der Bibel, b) nach Elementen des biblischen
Glaubensverstindnisses und c) nach dem Verhiltnis Religiositit - Existenz,
genauer, was einen religidsen Menschen auszeichnet, grundlegende Kriterien der
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Arbeit im Religionsunterricht der Klasse 11 erarbeitet werden, so dass sich die
Einheit sehr gut als Einstieg in die Gesamtthematik von Klasse 11 eignet.

» Methodisch ist die Konzeption darauf angelegt, die Schiiler gleich zu Beginn von
Klasse 11 sowohl zu ermutigen, ins Detail zu gehen (und dafiir ein Beispiel zu
geben), und zugleich ihnen das Gespiir zu vermitteln, durch Exemplarisches auch
das Ganze in den Blick zu bekommen.






Kapitel 4-3

,,Meine Wege erzahlte ich und du antwortetest mir ...
lasse deiner Ordnungen Weg mich verstehn!*

Ein Unterrichtsvorschlag zum Thema
»,Religiése Sprache“ !

1 Ein Gebet als Unterrichtsgegenstand ?

l.a. Zur Begriindung: Das oben als Motto des Kapitels angegebene Zitat ist
entnommen dem biblischen Psalm 119.” Die ErschlieBung eines Gebets scheint fiir
einen exemplarischen Unterrichtsvorschlag zum Thema ,,religiose Sprache® auf den
ersten Blick denkbar ungeeignet, scheint dies doch der Intention des Paulus zu wider-
sprechen, wonach nicht das entriickte geisterfiillte Reden und Sprechen der Erschlie-
Bung des Glaubens dient, sondern nur das mit Verstand geduBerte (1 Kor 14).* Beten
aber ist wohl kein Akt der verstandesmafligen Auseinandersetzung mit dem Glauben,
sondern eine unmittelbare AuBerung von Glauben. Man findet sich hier vielleicht
schon jenseits der Grenze wieder, die zu iibertreten nur aus der Binnenperspektive des
Glaubens moglich ist. Denn ein Gebet zu sprechen, das kann doch nur dem Glauben-
den moglich sein. Somit scheint sich das Gebet einer verniinftigen ErschlieBung zu
entziehen. Und doch deutet Paulus selbst an, dass es durchaus moglich ist, auch mit
dem Verstand zu beten (1 Kor 14, 15). Reizvoll erscheint es darum, verniinftige
Zugangsweisen zu religioser Sprache gerade an einem Gebet zu erschlieen, nicht

' Dieses Teilkapitel bietet eine um zusitzliche Kommentare und sachliche Ergdnzungen erheblich
erweiterte Fassung des Teils 2 meines Beitrags: H. B. Petermann: ,,Wer Ohren hat zu horen, der
hore!* - Religiose Sprache verstehen; in: E. Martens & Ph. Thomas (Hg.): Praxishandbuch Philo-
sophie. Bd. 4: Religionsphilosophie. Miinchen: bsv 2002. Teile dieser Ausfithrung werden ein-
gehen in den von mir gemeinsam mit Philipp Thomas erarbeiten Band zur Religionsphilosophie in
der ebenfalls im bsv-Verlag erscheinenden Reihe ,,Philosophieren kdnnen (erscheint voraussicht-
lich Anfang 2003).

Psalm 119, 26 in der ,,Verdeutschung® von Martin Buber. Heidelberg: Lambert Schneider °1982.

Die Ausfithrungen des Paulus in 1 Kor 14 bilden das Eingangszitat zum Kapitel 2-2, dem der erste
Teil des Beitrags zugrunde liegt, dessen zweiter Teil hier fortgesetzt wird. Das Zitat wird dort
genauer erldutert.
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zuletzt um die moglicherweise gerade hier am tiefsten liegenden Vorurteile gegen
eine Auseinandersetzung mit Religion tiberhaupt und religiose Sprache insbesondere
aufzubrechen.

Sieht man auf die Tradition der groen und philosophisch gebildeten wie einfluss-
reichen Theologen, so erhdlt diese Mdglichkeit sachlich Unterstiitzung und Nahrung:
"GroB bist du, o Herr, und hoch zu preisen, grof} ist deine Kraft und unermesslich
deine Weisheit"; mit diesem Zitat aus dem Psalm 147 beginnt etwa Augustinus seine
berithmten Confessiones.* Das Buch schlieBt auch mit einem Gebet, so dass das
Gebet dem gesamten Text nicht nur den Rahmen, sondern auch seine Form verleiht.
Liegt da nicht der Gedanke nahe, das Gebet liefere fiir die differenzierten theolo-
gischen und philosophischen Reflexionen, die zweifelsohne das Herzstiick dieses
Buches bieten, nicht nur den Rahmen, in dem diese letztlich aufgehoben werden,
sondern sei vielmehr auch die innere Form dieser Reflexion, gleichsam als ihre Mog-
lichkeitsbedingung? Das Gebet zu Beginn und am Ende relativiert nimlich keines-
wegs die in es eingeschlossenen Reflexionen, sondern hat im Gegenteil den Sinn,
auch wirklich mit allem Ernst in die Reflexion eintreten zu konnen. Augustinus iiber-
legt daher in den dem Eingangszitat folgenden Sétzen weiter, zunéchst einen schein-
baren Gegensatz aufmachend, ob es nun besser sei zu wissen und zu erkennen oder
besser anzurufen und zu preisen, um diesen Gegensatz unmittelbar wieder aufzulésen
durch die Einsicht "Doch wer wollte dich anrufen, ohne dich zu kennen?" Die rechte
Form des betenden Anrufens ist mithin nichts weniger als Gotteserkenntnis, und die
reflexive Erkenntnis erweist sich als wahre Form des Dankpreises gegeniiber der
Gnade dieser Einsicht. Der weitere Text der Confessiones lasst sich dann konsequent
als intellektueller und reflexiver Weg dieser Selbstvergewisserung verstehen (s.u.).

1.b. Thema des Psalms 119 ist das geschriebene Wort, genauer die Gestaltwerdung
von Sprache im geschriebenen Wort.” Das wird unten genauer zu erldutern sein. Die

4 Vgl. dazu den Abschnitt 2.8. des vorliegenden Kapitels, in dem Eingangs- wie Abschlussgebet der
Confessiones und die unmittelbar angeschlossenen bzw. vorausgehenden Reflexionen zum Gegen-
stand gemacht werden.

Auf eine genauere Exegese des Ps 119 kann im Rahmen der vorliegenden Arbeit nicht eingegangen
werden. Daher sei per Fullnote nur kurz wichtige Literatur erwdhnt: Natiirlich findet sich in den
gingigen AT-Kommentaren, sofern sie ein wenig detaillierter angelegt sind, meist auch ein
Hinweis auf den Ps 119 als Tora-Psalm. Das gilt auch fiir die (nicht sehr verbreiteten) Spezial-
Kommentare zum Buch der Psalmen. Auffallend ist jedoch, dass sich nur sehr wenige Arbeiten
finden, die sich ausfiihrlicher auch auf den Ps 119 spezialisieren. Einen umso héheren Stellenwert
darf daher auch heute noch beanspruchen die Monografie von Alfons Deissler (1965), zumal es
Deissler gelingt, genaue sprachliche Beobachtungen mit einleuchtenden und gut begriindeten
theologischen Deutungen zu verbinden. Zwei neuere Monografien (Soll 1991, Freedman 1999)
hingegen sind zwar der sprachlichen Struktur noch detaillierter auf der Spur, was durchweg inter-
essante und spannende Konsequenzen avisiert, sie scheinen dabei aber die theologische Botschaft
des Psalms eher nur am Rande im Blick zu haben, glauben zumindest auskommen zu kdnnen ohne
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Auseinandersetzung mit dem Text flihrt insofern notwendig zur Reflexion von
Sprache, konkret etwa zur Frage der Spannung zwischen dem (bloB3) geschriebenen
gegeniiber dem gesprochenen Wort, andererseits zum zeitlich fiir je neue Deutungen
offenen Surplus des Geschriebenen gegeniiber dem unmittelbar vergehenden Gespro-
chenen, weiterhin zur Dimension der LebenserschlieBung durch Vergewisserung wie
Perspektivendffnung durch Sprache, und natiirlich zum Problem des Gewordenseins
von Sprache; zumindest am Horizont kann schlieflich die Frage nach dem Sinn von
Schrift als heiliger bzw. vom Wort als Wort Gottes angesprochen werden.

l.c. Ziele: Begriindung und problemorientierter Themenzuschnitt legen es daher
durchweg nahe, ein Gebet als Beispiel einer sinnvollen und vieldimensionalen Aus-
einandersetzung mit religioser Sprache zu wihlen. Daraus ergeben sich folgende
Zielsetzungen: Gerade an Psalm 119 lassen sich paradigmatisch erschlieBen

»  die dsthetische Dimension religidser Texte

die Eigenart der Wirklichkeitsmitteilung in religiosen Texten

die Eigenart religioser Sprache

der Charakter des Gebets als besonderer Form religidser Sprache

die philosophische Dimension in religiosen Texten

YV V V V

die Weiterverarbeitung religioser Texte in theologischer Literatur.

1.d. Methoden werden im folgenden Vorschlag exemplarisch vorgeschlagen und
andeutungsweise entfaltet. Vor eher diskursiven Wegen wird als Einstieg ein eher
prisentativer Zugang® gewihlt (2.1.). 2.2. arbeitet auch fiir die Material-Erschliefung
eher erfahrungsorientiert. In 2.3. werden neben der diskursiven Form der Text-
erschlieBung auch Eigentdtigkeiten der Schiilerinnen und Schiiler verlangt. Der Mog-
lichkeit des Lehrervortrags wird in 2.4., 2.5. und 2.6. die Gruppenarbeit, auch als
Arbeit in Stationen gegeniibergestellt. 2.7. stellt hohe Anforderungen an Textarbeit
oder arbeitet (im Alternativvorschlag) eher rezeptionsdsthetisch bzw. dekonstruktiv.

Das Anspruchsniveau ist bewusst variabel gewihlt, so dass Elemente bereits ab
Klasse 9, aber auch in der Sek II eingesetzt werden konnen.

die theologisch m.E. notwendige Reflexion auf den Wert einer linguistische Analyse, so als wére
die Historismus-Gefahr historisch-kritischer Exegese nie eigentlich debattiert worden. Auch aus
diesem Grunde meine ich es mir erlauben zu kdnnen, einige Beobachtungen zum Psalm 119 ohne
ausfiihrliche Erkundung der exegetischen Literatur zu machen.

% zur Erlduterung présentativer Unterrichtsformen vgl. meine Ausfithrungen in der Einleitung,
Abschnitt 2, sowie auch die Kapitel 4-1 und 4-3.
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2 Der Unterrichtsvorschlag

In den folgenden Punkten werden einzelne Phasen des Unterrichtsmodells kurz
skizziert, mit den notwendigen Erkldrungen versehen und dazu mogliche Arbeits-
vorschldge unterbreitet.

2.1. Als ersten Zugang wihle ich die Konfrontation mit der duferen Form des
Textes. Ein Zugang iiber das Horen kann sich in Unkundigkeit der hebréischen
Sprache nur schwer einstellen. Mithilfe einer visuellen Ubersicht ist jedoch ein erster
bereits erschlieBender Zugang mdoglich. Am besten fiir diesen zunichst rein &sthe-
tischen Zugang ist die Auseinandersetzung mit dem gesamten Psalm ohne Vers-
zihlung geeignet, wie er auf den beiden folgenden Seiten abgebildet ist.”

Ersatzweise wire auch die folgende Kurzfassung moglich, in der die ersten beiden
Buchstabengruppen ® 2 vollstdndig, die folgenden acht 2 = 7 1 1 1 ©® * mit ihrem
Anfang zitiert sind; der Ubersicht halber sind dabei die jeweils ersten Buchstaben
hervorgehoben:
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7 Nur der Klarheit halber hier der Hinweis, dass der Text natiirlich rechtsbiindig beginnt, also auf

Seite 307 rechts oben mit X und auf Seite 306 unten links endet mit 1.
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Zielsetzung dieses ersten Schritts ist es, liber den rein dsthetischen Zugang (hier den
bloBen visuellen Eindruck) ein Gefiihl fiir die Wirkmichtigkeit des geschriebenen
Wortes zu erlangen. Sprache gewinnt als geschriebene gegeniiber der blo3 gespro-
chenen einen hoheren Grad von Eindringlichkeit und Orientierung. Im Judentum
scheint dies derart wichtig zu sein, dass diesem Thema ein ganzes Lied-Gebet
gewidmet ist.

Im einzelnen ist dies iiber folgende Phasen erreichbar:

= Die unmittelbare Konfrontation mit der Textgestalt, wie abgebildet am besten
ohne Verszdhlung am Rande, fiihrt zur Frage nach einem der Anordnung der
abgebildeten Zeichens zugrundeliegenden System.

Die Optik dieses langsten Psalms der Bibel verdeutlicht eine sehr klare Ordnung:
Die Druckansicht wird schnell zu der Vermutung fiihren, dass es sich hier um
eine in Versform geschriebene Sprache handelt, die man von rechts nach links
schreibt. Je 8 Verse beginnen, das sieht auch der Laie bald, mit dem jeweils
gleichen Buchstaben. Die insgesamt 176 Verse sind somit in 22 Gruppen a 8
Versen aufgeteilt. Die Vermutung, dass es sich bei den 22 Gruppen um die 22
Buchstaben des hebréischen Alphabets handelt, findet schnell ihre Bestatigung.

= Die Arbeit am Text wird konkretisiert durch die Aufgabe, die Verse durchzu-
zahlen und ihnen eine durch das Schriftbild selbst offenkundige Ordnung zu
geben.

= Das Ergebnis von 22 mal 8 Versen mit je gleichem Anfang wird zur Information
iiber die Struktur der hebrdischen Schrift mit 22 Buchstaben fiihren, die gereiht
von rechts nach links zu lesen sind.

= Mit einer Tabelle aus einer hebrdischen Sprachlehre lassen sich leicht die 22
Buchstaben auch benennen. Ergédnzend kann auf die Bedeutung der 8-Zahl in der
sehr viel spater in der italienischen Lyrik gebrauchlichen Stanzenform verwiesen

werden. In der jldischen Zahlenmystik kommt der 8
vollendeter, ewiger Abgeschlossenheit zu.

die Bedeutung

=  SchlieBlich kann als Ubergang zum niichsten Schritt die Frage nach dem Sinn
solcher Textgestalt aufgeworfen werden. Leicht werden dabei Hinweise sich
ergeben, dass hier die Struktur von Sprache selbst zum Thema gemacht wird.

= Als facheriibergreifende Zusatzaufgabe lassen sich mithilfe einer hebrdischen
Sprachlehre relativ leicht Teile des Textes auch entziffern und versuchsweise
lesen.
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2.2. Der folgende Schritt ergibt sich konsequent aus dem ersten: In einer zunehmend
dianoetisch-wissenschaftlich bestimmten Gesellschaft erscheint es als teilweise auch
kruder Anachronismus, wenn in Talmud-Schulen, vor allem aber in Koran-Schulen
religioser Text schlicht auswendig gelernt wird, scheinbar ohne Sinn und verstindige
Auseinandersetzung. Solche Rezitation religioser Texte ist freilich in allen Religionen
beheimatet. Zumindest in katholischen Kirchen (mehr noch natiirlich in den Ost-
kirchen) kennt das Christentum die Litanei, in der formelhaft nach jedem Namen ein
,ora pro nobis* oder Ahnliches wiederholt wird. Aber auch andere Religionen wie
der Lamaismus kennen sog. ,,Gebetsmiihlen“. Auf solche religidsen Vollziige ist in
einem zweiten Schritt hinzuweisen. Am deutlichsten mag das gelingen durch Verweis
auf die Schonheit als letztem Sinn-Kriterium fiir religiose Texte, wie es der (traditio-
nelle) Islam in der ritualisierten und hochartifiziellen Rezitation der Koran-Suren
pflegt.® Und die im gregorianischen Choral gesungenen Stundengebete erleben eine
Renaissance nicht nur in der monchischen Tradition, sondern gerade auch in kirchlich
eher indifferenten oder gar ablehnenden Kreisen.

Das Ziel dieses Schritts: Die Konfrontation mit der vielen Religionen eigenen
asthetischen Ritualisierung religioser Texte verweist auf die existentielle Bedeutung,
die das Sprechen religidser Texte in den Religionen hat. — Gemeint ist damit: Was
zunéchst dsthetisch wirkt, also auf der Ebene sinnlicher Wahrnehmung, bleibt haften
in eher affektiv-emotionaler Weise. Damit wird nicht die logische Auseinander-
setzung angesprochen, sondern eine unsere Existenz tiefer in Anspruch nehmende
Begegnung mit dem Religidsen.

Folgende Moglichkeiten bieten sich zur Erarbeitung an:

= Eventuell bekannte Rezitations-Traditionen in den Religionen durch die
Schiilerinnen und Schiiler nennen lassen.

= Beispiele ritualisierter Rezitation durch Tontréger dokumentieren.’

= Kleine Informationen der Hintergriinde kdnnen zur Einordnung helfen; so etwa
die Erlauterung des Begriffs ,,Stundengebet in der christlichen Tradition.

= Auf diesem Hintergrund kann man sich in freiem Gespriach iiber den
asthetischen Zugang dem Sinn solcher Rezitationen ndhern, etwa durch den
Gedanken der im Gebetsrhythmus ritualisierten Zeit, der durch die
Wiederholung sich vollziehenden Verinnerlichung, der durch die quasi

Exemplarisch sei dazu verwiesen auf das Buch von Navid Kermani: Gott ist schon. Das ésthetische
Erleben des Koran. Miinchen: Beck 1999. Vgl. dazu den nachfolgend prisentierten Textauszug.

Fir die Gregorianik gibt es eine vielfdltige Auswahl. Fiir die Qur’an-Rezitation im Islam ist
empfehlenswert die CD Nr.13150-2 bei Celestial Harmonies. Aufnahmen zu buddhistische Sutren-
Rezitationen sind schwerer zu besorgen.
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reflexionslose Gestaltung deutlichen Aktivierung der A&sthetischen, auf
sinnliche Erfahrung und Genuss angelegten Lebensdullerung etc.

= Bei Bedarf ist der Einsatz auch eines theoretisch-erlduternden Textes zu dieser

Thematik moglich.

Dazu eignen sich sehr gut die nachfolgend von mir zusammengestellten Ausziige aus Navid

Kermani: Gott ist schon (1999)10. Kompakt lasst sich damit Kermanis keineswegs neue, aber

eindrucksvoll neu herausgearbeitete These erschlieBen von der Schonheit des Koran als seiner

eigentlimlichen Botschaft. Im ersten Teil ist der &sthetische Charakter von Religionen

iiberhaupt auf den Punkt gebracht, wihrend die nachfolgenden Passagen den besonderen

Charakter des Koran verdeutlichen:

n

(1

A

g

£é

da

Religionen haben ihre Asthetik. Sie sind nicht Ansammbungen schliis-
sig begriindeter Normen, Wertvorstellungen, Grundsatze und Lehren,
sondern sprechen in Mythen und damit in Bildern, kaum in abstrak-
ten Begriffen, binden ihre Anhdnger weniger durch die Logik ihrer
Argumente als die Ausstrahlung ihrer Triger, die Poesie ihrer Texte,
die Anziehung ihrer Klange, Formen, Rituale, ja ihrer Riume, Farben,
Geriiche, Die Erkenninisse, auf die sie gehen, werden durch sinnliche
Erfahrungen mehr als durch gedankliche (Therlegung hervorgenufen,
sind dsthetischer eher als diskursiver Art. Die Vorgénge, die ihre Pra-
ws ausmachen, sind keine Lehrveranstaltungen, vielmehr Ereignisse,
die den Gliubigen physisch nicht weniger als geistig bewegen.

In diesem Sinne hat jedes Buch und zumal jede Offenbarungs-
schrift eine dsthetische Dimension, die Bibel nicht anders als der Ko-
ran. Unterschiedlich ist, welche Bedeutung dieser Dimension in der
jeweiligen Kultur zukommt. Der Islam ist, was die isthetische Rezep-
tion seiner Heiligen Schrift betrifft, keine Ausnahme, sondern ein, wie
ich zu zeigen hoffe, markantes Exempel fiir die enge und sich aus
dem gemeinsamen Ursprung erklirende Bezichung von Kunst und
Religion, Offenbarung und Poesie, religitiser und #sthetischer Erfah-
rung.

Der Glaube an die Wortkunst der Araber und die stilistische Uniiber-
troffenheit des Koran, die Behauptung, niemand unter den sprachbe-
gabten Arabern habe es vermocht, dem Koran etwas Besseres, Schine-
reg, Hinreifenderes entgegenzusetzen, gehdirt spitestens seit dem
zehnten Jahrhundert zu den identititsstiftenden Elementen der musli-
mischen Glaubensgemeinde. Die Unnachahmlichkeit der koranischen
Sprache wird als deutlicher Beweis dafiir genomumen, daf das, was die
Individuen dieser Gemeinde verbindet und sie von Individuen anderer
Gemeinden unterscheidet, ihre religitse Uberzeugung also, objektiv
wahr und fir alle Zeiten giiltig ist. Dabei gehiirt beides zusammen, bei-
des bedingt und beeinflult sich gegenseitig: der Wunderglaube als Fol-
ge einer Rezeptionsgeschichte und das Bild einer Rezeptionsgeschichte,
in der sich dieses Wunder bestitigt.

1 Die nachfolgenden [ in Kopie | vorgelegten Ausziige stammen aus den Seiten 9 und 12f. (fiir den

ersten Abschnitt) sowie 19f., 25f., 69, 39, 114, 150.
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Bereits der Koran selbst ist ein Dokument seiner eigenen Rezeptions-
geschichte und gibt Zeugnis von seiner auch &sthetischen Wirkung,
wenn es etwa in Sure 39:23 heifit:

Gott hat herabgesandt die schonste Kunde (ahsana [-hadit)
Ein Buch, sich ahnlich wiederholend,

Von dem die Haut erschauvert derer,

Die fiirchten ihren Herrn, dann schmeidigt

Sich ihre Haut und ihre Herzen

Der Mahnung Gottes.4?

Es lohnt, die Formulierung niher zu betrachten: tagsairru minhii gu-
litdu l-ladina yahsawna rabbahum tumma talinu Suliduhum wa-gulibu-
hum ila dikri llghi — wortlich in etwa: «deretwegen die Haut derjeni-
gen, die ihren Herm fiirchten, rauh wird, worauf sich ihre Haut und
ihr Herz erweichen zum Gedenken Gottes». Hier wird die (postu-
lierte) Wirkung einer koranischen Rezitation prizise benannt: Danach
verursacht sie zuniéichst eine Génsehaut (genau diesen Vorgang be-
zeichnet das Verb tagiairru)* bevor sie die Horer an Korper und
Seele besdnftigt und damit zum Gedenken Gottes reif macht. Deutlich
kommt zum Ausdruck, daf sich das religitse Erkennen dsthetisch
vermittelt als ein Schauder erregendes, Génsehaut verursachendes
Hdéren einer als schiin bezeichneten Rede, des aksanu [-hadif - eine
Schonheitserfahrung. Gleichwohl ist der vom Sprecher formulierte
Endzweck des Kommunikationsaktes nicht ein bloBer Lustgewinn
oder das interesselose Wohlgefallen, von dem Kant spricht, sondern ein
kathartischer Vorgang, in dem sich die Bereitschaft herausbildet, Got-
tes zu gedenken (il7 dikri [l3hi). Mit Schiller:

Nur durch das Morgentor des Schénen
Drangst du in der Erkenntnis Land.

Im Prinzip fnlgtékﬁ auch ein sikularer Intellektueller wie
Adonis, wenn er festhilt: em)

Aber das erste Staunen der Araber, das der Koran hervorrief, war ein
sprachliches. Sie waren betort durch seine Sprache, durch deren Schénheit
und Kunst. Diese Sprache war der Schliissel, der die Tiir 6ffnete, damit
sie in die Welt des Koran eintraten und den Islam als Religion annahmen.
Daher ist es unméglich, auf irgend einer Ebene zwischen dem Islam und
der Sprache eine Trennung zu ziehen. Man kann sogar sagen, daf die
frithen Muslime, die den ersten festen Kern der islamischen Mission bilde-
ter, an den Koran primir als einen Text glaubten, dessen sprachlicher
Ausdruck von ihnen Besitz ergriffen hatte: Sie glaubten an ihn, nicht weil
er ihnen die Geheimnisse des Seins oder der menschlichen Existenz erdff-
nete oder ihnen eine neue Ordnung des Lebens brachte, sondern weil sie
in ihm eine Schrift sahen, die nichts Bekanntem glich. Vermittels der Spra-
che verdnderte sich ihr Wesen von innen, und die Sprache war es, die ihr
Leben verdnderte.

Solche Berichte sind es, die Muhammad Abd Zahra im Sinn hat,
wenn er feststellt:

Der Koran war von solcher Musikalitdt (mitsign) und kompositorischer
Qualitat, daf er bei jedem Horer einen Schauer hervorrief, selbst wenn die-
ser die arabische Sprache gar nicht verstehen konnte. Denn die Worter mit
ihren Dehnungen, MNasalierungen, Reimen, Versen und Pausa waren auf
eine Weise angeordnet, daB sie auch auf den Nicht-Araber eine Anziehung
ausiibten, obwohl er die Bedeutung der Worte nicht verstand, Es war die
Melodie (nagam), die in ihm ein wundervolles Bild entstehen lieR.
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Von welchem anderen Buch der Weltliteratur lieBe sich sagen, daBl es
Jahrhunderte nach seinem <Erscheinen» von seinen Verehrern nicht
nur fiir schén und sprachlich vollkommen gehalten wird, sondern
3o noch immer fiir vorbildlich und mafgeblich fiir ihre eigene Sprach-

gestaltung?

) Ein
kiinstlerischer Text ist komplex aufgebauter Sinn. Alle seine Elemente
sind sinntragende Elemente. Ein sehr kurzes

ss Beispiel soll hier geniigen. In der 112. Sure, al-Ihlds, ist das Einheitsbe-
kenntnis zu einer Formel von groBer sprachlicher Eleganz verdichtet.

qul huwa llahu ahad Sprich: Gott ist Finer,
alldhu s-samad Ein ewig reiner,
lam yalid wa-lam yilad Hat nicht gezeugt und ihn gezeugt hat

keiner
Too wa-lam yakun lahil kufuwan ahad  Und nicht ihm gleich ist einer.

Riickerts hier zitierte Ubertragung bemiiht sich, die Poetizitit des
Textes zu bewahren. In der Ubertragung des (in seiner Bedeutung
schwierig zu bestimmenden) Begriffes samad*® gibt sie zu erkennen,
daB sie im Zweifel vom Wortsinn abweicht, um den literarischen Cha-
4og rakter des Originals nicht zu' verfehlen. Mag das aus theologischer
oder wissenschaftlicher Sicht zu miBbilligen sein, so lat sich nicht
iibersehen, daB ihm und nur ihm unter den Ubersetzern es gelingt,
die Sprachzeichen auch des deutschen Textes mit einer poetischen
Funktion dhnlicher Art auszustatten. Dadurch erméglicht er seinem
-t+0 Leser, eine zumindest dhnliche Rezeptionserfahrung wie der arabische
Hdérer zu machen. Denn beide werden durch den idsthetischen Reiz
der gebundenen Sprache und der Wortzusammenstellung veranlaft,
nicht allein ein Signifikat fiir jeden Signifikanten festzustellen, son-
dern auch das Gesamtgefiige der Signifikanten wahrzunehmen (auf
a5 der elementarsten Stufe: sie als angenehm zu empfinden, sie als Laute
zu geniefen). Das Wortzeicht.:n erschipft sich also nicht in einem De-
notat, sondermn wird teilweise autoreflexiv, verweist auch auf sich
selbst — es ist in seiner Funktion poetisch.¥® Was geschieht, wenn
man die Sure auf ihre kontextuelle Mitteilung reduziert, offenbart sich
420 dagegen iiberaus klar in der Paretschen Ubersetzung;

Sag: Er ist Gott, ein Einziger, Gott, durch und durch (er selbst) (7} (w. der
Kompakte) (oder: der Nothelfer (?), w. der, an den man sich (mit seinen
Niten und Sorgen) wendet, genauer; den man angeht?). Er hat weder
gezeugt, noch ist er gezeugt worden. Und keiner ist thm ebenbirtig.
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Der Textauszug lieBe sich z.B. durch folgende Fragen erschlieen und bearbeiten:

1. Fassen Sie zusammen: Aufgrund welcher Elemente gilt der Koran als vor allem auch

dsthetisch bedeutsames Dokument?

2. Diskutieren Sie, welche Konsequenzen Kermanis Deutung hat fiir die Beschdftigung oder

auch einfach Rezitation des Koran a) fiir gldubige Muslime, b) fiir nicht glaubende

Menschen.

3. Besorgen Sie sich ein Tondokument zur Rezitation des Koran. Priifen Sie: Konnen Sie die

von Kermanis an Sure 39:23 und dem Zitat von Abii Zahra veranschaulichten Aussagen

nachvollziehen?

4. Uberlegen Sie: Was bedeutet Kermanis These fiir jeden Versuch, sich mit den Inhalten des

Koran auseinander zu setzen?

5. Suchen Sie nach Beispielen in anderen Religionen, wonach religiosen Texten eine dhnliche

eher dsthetische Bedeutung zukommt.

2.3 Ein hervorragend geeigneter Text, der die ersten Eindriicke und Fragen nun auf
ein theoretisches Geriist stellt, ist Martin Bubers ,,Beilage* zu seiner ,,Verdeut-
schung* der Hebrdischen Bibel. Zur Erarbeitung empfiehlt sich die folgende Zusam-

menfassung:

Ein Doppeltes hebt die Schrift, das sogenannte
Alte Testament, von den groflen Biichern der
Weltreligionen ab.

Das eine ist, dass Ereignis und Wort hier
durchaus im Volk, in der Geschichte, in der
Welt stehen. Was sich begibt, begibt sich nicht
in einem ausgesparten Raum zwischen Gott
und dem Einzelnen ... Das Heilige dringt in
die Geschichte ein, ohne sie zu entrechten.
Und das andere ist, dass hier ein Gesetz
das

Menschen gilt,

dem natiirlichen Leben des
... der tricbhafte, der leiden-
schaftliche Mensch wird angenommen, wie er

spricht,

ist ... Das Heilige dringt in die Natur ein, ohne
sie zu vergewaltigen.

Fasst man [die Schrift] als ,religioses Schrift-
tum®, ... dann versagt es, und dann muss man
sich ihm versagen. Fasst man es als Abdruck
einer lebenumschlieBenden Wirklichkeit, dann
fasst man es, und dann erfasst es einen.

Der spezifisch heutige Mensch aber vermag
dies kaum noch. Wenn er an der Schrift {iber-
haupt noch ,,Interesse” nimmt, dann eben ein
religioses® - zumeist nicht einmal das, son-
dern ein ,religionsgeschichtliches” oder ein
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»Kulturgeschichtliches oder ein ,,dsthetisches*
und dergleichen mehr, jedenfalls ein Interesse
des abgelosten, in autonome Bereiche ,,auf-
geteilten Geistes. Er stellt sich dem biblischen
Wort nicht mehr, wie die fritheren Geschlech-
ter, um auf es zu horen, er konfrontiert sein
Leben nicht mehr mit dem Wort ...
Dem ,heutigen Menschen ist die Glaubens-
sicherheit nicht zuginglich und kann ihm nicht
Aber die
ihm nicht

zuginglich gemacht werden
Glaubensaufgeschlossenheit ist
versagt. Auch er kann sich, eben wenn er mit
der Sache wahrhaft Ernst macht, diesem Buch
auftun und sich von dessen Strahlen treffen
lassen ... Dazu muss er freilich die Schrift
vornehmen, als kennte er sie noch nicht; als
hitte er sie nicht in der Schule und seither im
Schein ,religidser und ,,wissenschaftlicher
Sicherheiten vorgesetzt bekommen ... Er
glaubt nichts von vornherein, er glaubt nichts
von vornherein nicht. Er liest laut, was dasteht,
er hort das Wort, das da spricht, und es kommt
zu ihm, nichts ist prijudiziert, der Strom der
Zeiten stromt, und dieses Menschen Heutigkeit
wird selber zum auffangenden Gefaf3.
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Die Hebriéische Bibel ist wesentlich durch die
Sprache der Botschaft geprigt und gefiigt ...
Wir lesen Psalmen, die uns nichts andres zu
sagen scheinen als den Hilferuf des gepeinig-
ten Menschen nach oben, aber wir brauchen
nur recht hinzuhoéren, um zu erkennen, dass da
nicht ein beliebiger Mensch, sondern einer
redet, der unter der Offenbarung steht und
auch noch aufschreiend sie bezeugt ... Es
hieBe, die Art der Bibel griindlich verkennen,
wenn man anndhme, dass sie die Botschaft
jeweils anheftete, wie schlechten Parabeln eine
»,Moral“ anhaftet; ... alles in der Schrift ist
echte Gesprochenheit, der gegeniiber ,,Inhalt*
und ,,Form* als die Ergebnisse einer Pseudo-
analyse erscheinen; so kann denn auch die
Botschaft, wo sie sich unmittelbar ausspricht,
nicht zur Anmerkung oder zum Kommentar
zusammenschrumpfen. Sie dringt ein in die
Gestaltung, sie bestimmt die Gestalt mit ...

Die hebriischen Laute haben fiir einen Leser,
der kein Horer mehr ist, ihre Unmittelbarkeit
eingebiilt, sie sind von der stimmlosen theo-
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logisch-literarischen Beredsamkeit durchsetzt
und werden durch sie gendtigt ... Dies er-
kennen, heiBt freilich dem Ubersetzer eine
grundsitzlich unerfiillbare Aufgabe zuweisen;
denn das Besondere ist eben das Besondere
und kann nicht ,,wiedergegeben werden, die
Sinnlichkeiten der Sprachen sind verschieden,
ihre Vorstellungen und ihre Weisen sie aus-
zuspinnen, ihre Innervationen und ihre Bewe-
gungen, ihre Leidenschaften und ihre Musik.
Grundsitzlich kann denn auch Botschaft, in
ihrer schicksalhaften Verschweiflung von Sinn
und Laut, nicht iibertragen werden; sie kann es
nur praktisch: anndhrend...; denn nicht in den
»Quellen®, sondern hier ist in Wahrheit Bibel,
das ndmlich, was zu Zeugnissen und Urkunden
hinzutritt: zeitenverschmelzender Glaube an
Empfang und Ubergabe, das Zusammensehen
aller Wandlungen in der Ruhe des Wortes.
Von diesem Wissen um lebendige Einheit ist
das Verhiltnis unsrer Ubertragung zum Text
bestimmt.

Buber spricht auf diesen Seiten'' folgende Themen an:

(a) den eigentiimliche Inhalt der Schrift,
(b) die mangelnde Aufgeschlossenheit des heutigen Menschen zum Verstehen der

Schrift,

(c) der existentielle Anspruch der Schrift,
(d) die Sinnlichkeit der Sprache als Ausdruck fiir den Lebensbezug der Schrift,
(e) die Schrift als unmittelbares Zeugnis, die nicht eine Moral hinter ihren Sitzen

transportieren will.

Alle Punkte sind fiir unseren Zusammenhang von entscheidender Bedeutung. Als
heuristische Folie zur weiteren Erlduterung des Ps 119 lassen sich auf der Grundlage

des Buber-Textes eine Reihe von Fragen formulieren, etwa:

= Nach Buber steht das biblische Wort mitten im ,natiirlichen Leben des
Menschen"; wo kommt dies im Ps 119 zum Ausdruck?

11

Aus: Martin Buber: Zu einer neuen Verdeutschung der Schrift. Beilage zum ersten Band von ,,Die

Schrift”. Heidelberg: Lambert Schneider 1954, S. 3ff.
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= Was fiihle, erlebe ich, was mochte ich unmittelbar aussprechen, wenn ich, wie
Buber es empfiehlt, ohne Vorkenntnisse zum Text, laut lese und hore, was
dasteht, und versuche mich davon treffen zu lassen?

= Priifen wir: Macht es einen Unterschied, eine bestimmte Textpassage laut zu
lesen / zu rezitieren und einfach zu horen oder in nach Verstdndnis strebender
Form sie zu lesen? Kann ich den Unterschied beschreiben?

= Buber schreibt, die Bibel wolle wesentlich eine Botschaft bezeugen ohne damit
eine Moral zu vermitteln. Welche Botschaft, sei es von der Lage eines Menschen,
der dies verfasst hat, oder sei es fiir mich, weil ich mich angesprochen fiihle,
vermittelt mir das unmittelbare Horen einer Textpassage?

Entsprechende Aufgabenstellung konnen die Schiilerinnen und Schiiler durchaus
selbst nach der Lektiire des Buber-Textes fiir sich oder die Klasse erstellen, etwa
durch die Anweisung:

= Was halten Sie nach Lektiire des Textes fiir wichtig, um es als Kriterium zur
verstindigen Lektiire eines Bibeltextes zu verwenden? Formulieren Sie entspre-
chende Priiffragen zur ErschlieBung eines biblischen Textes!

2.4. Zur Verstandigung des speziellen Hintergrunds fiir Ps 119 als Tora-Psalm ist es
sinnvoll, den Aufbau der jiidischen Bibel zu wiederholen bzw. zu erarbeiten.
Wenigstens erforderlich ist es, die Bedeutung von ,,Tora® (71731) zu verstehen. Dazu
die wesentlichen Informationen:

»  Mit dem Begriff Tora werden zunichst duBerlich die fiinf Biicher Mose, der
sog. Pentateuch (griech.: 5 Biicher) bezeichnet. Sie bilden den ersten und
wichtigsten Teil der hebrdischen Bibel. Mit den prophetischen Schriften
(Nebiim) und den sog. iibrigen Schriften (Ketubim) wird die Tora unter dem
Kunstwort TeNaCh (fiir die Anfangsbuchstaben der drei Schrift-Gruppen) zum
Kanon der Heiligen Schrift im Judentum zusammengefasst.

»  Die Tora ist nicht nur die erste, sondern auch wichtigste Gruppe biblischer
Schriften. Die Bedeutung der Tora fiir jiidisches Glaubensleben ist auch daran
zu ermessen, dass die finf Biicher im Rahmen des liturgischen Jahres im
Gottesdienst der Synagoge vorgelesen werden. Der Grund: In ithnen sind nicht
nur die zentralen Geschichten von der Genese des jldischen Glaubens
zusammengetragen, sondern auch die wichtigsten Anweisungen fiir jiidisches
Glaubensleben, kulminierend in den Zehn Geboten. Im engeren Sinn bezeichnet
die Tora daher auch die Zehn Gebote, in einem weiteren Sinn alle in der Bibel
dokumentierte Gebote und Verbote Gottes.
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> Gleichwohl ist es nicht legitim, ,, Tora® mit ,,Gesetz* in der Konnotation unseres
Sprachgebrauchs zu iibersetzen. Vielmehr ist ,,Weisung* oder ,,Belehrung*
gemeint. Das bedeutet, im Horizont einer um der Erwédhlung des Menschen
willen rechtstranszendenten Weisung durch Gott sind hier in der Tora
Leitlinien, Geldnder, Hilfestellungen formuliert fiir konkrete Lebensfithrung.

Diese Informationen kénnen durch Lehrervortrag gegeben, aber auch durch ent-
sprechende Textvorlagen selbst erschlossen werden.'”

2.5. Als nichsten Schritt konnen die Schiilerinnen und Schiiler auf Grundlage der
Schritte 2.3 und 2.4 den Psalm in der deutschen Ubersetzung zur Hand nehmen und
zu einer ersten inhaltlichen Auseinandersetzung kommen. Grundsitzlich ist dabei
vorauszusetzen: Als Leben weisendes Wort wird im Psalm 119 TORA (71730) selbst
zum Thema, die Schrift als biblisch kanonisiertes Wort Gottes. In der Tat ist dies
zugleich theologische Form wie Inhalt des gesamten Psalms.

Fiir die weitere ErschlieBung bieten sich folgende Fragestellungen an:

= herausarbeiten, mit welchen anderen Begriffen Tora und das Wort Gottes als
Thema des Psalms umschrieben wird;

= versuchen, aus dieser Untersuchung eine Struktur herauszufinden, unter der der
Psalm tatsdchlich komponiert worden ist;

= schlieBlich zu einer Deutung dieses Vorgehens vorstoen: Was hat den / die
Schreiber veranlasst, den Text gerade so zu verfassen?

Als Hintergrundsinformation mogen dazu folgende Hinweise gentigen:

e Neben dem Wort Tora finden sich sieben weitere Worte, die Subjekt oder Gegen-
stand des Textes sind; steht fiir Tora in der Regel Weisung, seltener Gesetz (Vulgata:
lex), so finden sich daneben die Begriffe pigqudim (Befehle, Ordnungen, Bestim-
mungen, iustitiae), (e)dut (Zeugnis, testimonium), mispat (Rechte, Urteile, iudicia),
miswah (Gebot, praeceptum), chokim (Gesetze, Satzungen, iustificationes), dabar
(Wort, Logos, sermon), (i)mrah (Spruch, eloquium). Die Achtzahl der Schliissel-
begriffe steht in zumindest eigentiimlicher Parallelitit zur Achtzahl der Strophen-
verse. Genauere Auskunft dazu vermag die nachfolgende Tabelle zu geben:

12 Dafiir bietet sich als bereits unterrichtlich aufbereitetes Material sehr gut an das Buch von
A.Lohrbécher (Hg.): Was Christen vom Judentum lernen kénnen. Modelle und Materialien fiir den
Unterricht. Freiburg (Herder) 1994.
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Keineswegs verbliiffend ist die Tatsache, dass manche Ubersetzungen diese im
hebréischen Text klar vorgegebene Struktur nicht zur Kenntnis nehmen und dass es
so recht willkiirlichen zu einer die einzelnen Worte je nach Zusammenhang oder auch
Gefiihl unterschiedlichen Ubersetzung kommt."* Die Tabelle verdeutlicht zudem, dass
fiir die hier exemplarisch verwendeten deutschen Ubersetzungen einzig Buber auch
im Deutschen durchgingig zu acht verschiedenen Begriffen findet:

e In jedem Vers (auBler v.122) taucht mindestens einer dieser Begriffe auf. Die
Reihung der Begriffe folgt keiner logischen Struktur, doch ist es eigentlimlich, dass
sich als Gesamtzahl der verwendeten Begriffe 177 ergibt, also quasi identisch mit der
Zahl der Verse. Auch die Gesamtverteilung der 8 Schliisselbegriffe ist relativ gleich-
méBig: dabdr, chokim, miswah kommen genau 22 mal vor, mit 19 mal am seltensten
(i)mrah, tora (wohl mit Grund) am haufigsten, 25 mal, doch auch nicht extrem
different.'*

2.6. Eine inhaltliche Deutung dieser Strukturanalyse kann sicher nur exemplarisch
erfolgen. Es bietet sich an, in Arbeitsgruppen vorzugehen, die sich einzelne Strophen
vornehmen; besonders gut geeignet sind dafiir die Strophen 4, 12, 13, 19, 22. Sie
wiren mit den oben in 2.3. mit Buber erarbeiteten heuristischen Fragen zu bearbeiten.
Zuvor konnen aber auch folgende einfachere ErschlieBungsfragen gestellt werden:

= Welche Begriffe fiir das Wort Gottes spielen in dieser Versgruppe die zentrale
Rolle? Ist daraus eine inhaltliche Akzentsetzung zu erkennen?

= In welcher Situation befindet sich der Sprecher des Psalms?

= Welche Rolle kommt demgegeniiber dem Gotteswort zu, und wie gestaltet sich
genauer das Verhiltnis von Sprecher zu Gotteswort bzw. umgekehrt?

= Welche Konsequenzen, welche Folgen fiir die konkrete Lebensfiihrung des
Sprechers ergeben sich aus alledem?

Exemplarisch seien diese Struktur sowie Moglichkeiten der Interpretation an der
vierten Versgruppe (Dalet (77), vv.25-32) verdeutlicht, aus der auch das Motto fiir
dieses Kapitel entnommen ist. In der eindriicklichen Ubersetzung von Buber'® lauten
die Verse:

13 Natiirlich richtet sich diese Kritik gegen die in der Theologie recht weit verbreitete Kluft zwischen
Exegetikern einerseits und Systematikern andererseits. Dabei finden sich Arbeiten, die ein sprach-
analytisches Verfahren theologisch zu begriinden verstehen, noch seltener als Arbeiten, die theo-
logische Gedanken aus einer textgenauen Deutung der Schrift heraus entwickeln. Der Vorwurf
klingt pauschalisierend, ldsst sich aber, denke ich, durch viele Beispiele leicht belegen.

4 Zur genaueren Verteilung der Worte vgl. Freedman (1999), S.50ff.
15 .
Wie oben Anm. 2.
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Meine Seele haftet am Staub, Den Liigenweg riicke mir ab,
belebe mich gemil deiner Rede! vergonne mir deine Weisung!
Meine Wege erzdhlte ich und du antwortetest mir. — Den Weg der Treue habe ich gewéhlt,
lehre mich deine Gesetze, deine Rechtsgeheille gehegt.
lasse deiner Ordnungen Weg mich verstehn, An deinen Zeugnissen hafte ich —
besinnen will ich deine Wunder. DU, beschdme mich nimmer!
Vor Gram entsickert mir die Seele, Ich laufe den Weg deiner Gebote,
erhalte mich gemif deiner Rede! denn du weitest mein Herz.

e Strukturell auffallend ist, dass in keinem Vers mehr als eines der genannten
Schliisselworte genannt ist. Das Wort ,,Rede* kommt als einziges zweimal vor. Unter
weiteren sinngebenden Worten fillt der fiinfmalige Gebrauch des Wortes ,,Weg* auf.

e Der Beter findet sich vollig am Boden: Liigen, Beschimungen haben ihn in eine
verzweifelte Lage gebracht, gegramt und verzweifelt fiihlt er sich innerlich dem Tode
nahe. Ohne weitere inhaltliche Ausfiihrungen der Hintergriinde, doch in aller Inten-
sitdt, diese existentiell verzweifelte Situation zum Ausdruck zu bringen, kommt diese
Lage zur Sprache. — Sprachlos geworden ist der Beter mithin nicht, im Gegenteil: Er
sieht zumindest die Mdglichkeit, was ihm passiert ist und wie es ihm geht, zu er-
zahlen (26!). Unsicherheit scheint jedoch dariiber zu bestehen, wie konsequent der
Weg der Liige gemieden werden kann (29) und demgegeniiber die Bemiihung um
Treue oder Wahrheit (30) Verldsslichkeit birgt. — Das Gebet bietet somit eine Folie,
diese Situation nochmals zur Sprache zu bringen wie auch jedem Nachbeter die
Moglichkeit zu er6ffnen, diese Schilderung mit eigenen Erfahrungen zu fiillen.

e Dem Beter gegeniiber steht das Wort Gottes. Es hat offensichtlich bereits in der
Vergangenheit ein Kriterium geboten, sich gegen die Liige zu wehren (30,31); die
Orientierung an ihm bringt eine gewisse Sicherheit, auch bislang den verldsslichen
Weg gegangen zu sein (30). Gleichwohl hat sich Verstehen dabei noch nicht einge-
stellt (27). Doch bietet das Wort Gottes die Moglichkeit dialogischer Auseinander-
setzung (26), zunachst mit sich selbst zur Vergewisserung der eigenen Lage, dann zur
Erfahrung neuer Moglichkeiten: Mit der direkten Ansprache Gottes selbst (31) wird
ein Dialogpartner identifiziert.

e Das verbiirgt zunéchst einmal, dass der Beter am Leben bleibt (25,28). Ein erster
Schritt zur Befreiung mag die genaue Besinnung des Wortes Gottes sein (27), die zur
Entdeckung je neuer Perspektiven wie ein Wunder fiihrt. Nur die intensive Auseinan-
dersetzung mit Tradition, Text und dem als lebendig machend erfahrenden Gott fiihrt
zum Verstehen. Zu dieser Besinnung, das scheint jetzt deutlich, gehdrt auch das
immer wieder neu zur Sprache bringen dieser Erfahrungen: v.26 erscheint so in
neuem Licht. Im Gehen dieses Weges der Besinnung, Auseinandersetzung und
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Artikulation erfahre ich auch das mir entgegenstehende Wort nicht als etwas Fixes,
sondern als Weg, der mir gewiesen wird (27,30,32). Erst dies erhdlt mich nicht nur
am Leben, sondern weitet mich auch.

e Wichtig scheint iiber diese interne ErschlieBung des Textes die strukturelle: Was
passiert mit demjenigen, der diese Erfahrung bewusst und intensiv nachlebt, indem er
dieses Gebet spricht? Genau diese Frage scheint den Schliissel zu liefern zur
ErschlieBung des Sinns von Gebet: Wer betet wie der Psalmist, so kann man verall-
gemeinern, begibt sich in eine intensive Erfahrung seiner Selbst, die als Weg, also als
Geschichte entziffert werden kann. Im Nachsprechen eines Gebets 16se ich mich
zunédchst von mir in meiner augenblicklichen Subjektivitidt und erfahre ich mich als
geschichtliches Wesen. Dadurch werden mir als zweiter Erfahrung auch die leitenden
und verldsslichen Elemente meiner Lebensfithrung deutlicher. Auch sie erfahre ich
dabei als etwas, was einerseits mir den je entscheidenden Halt gibt, was andererseits
mich aber zu je neuer Auseinandersetzung herausfordert, und in welcher Auseinan-
dersetzung ich schlieBlich die entscheidenden Griinde fiir die weitere Lebensfiihrung
finde, weil sie zur Erweiterung meiner Lebensperspektiven flihren. Freilich, das ist
die religiose Pointe solcher Sprachformen, gelingen diese Erfahrungen nur in der
Erfahrung der Ubersteigung bzw. des Zuriicklassens unmittelbarer Subjektivitit und
in Konfrontation mit einem Gegeniiber, das ich als tieferen Grund meiner selbst
erfahre.

2.7. Gegeniiber solcher Detaildeutung wiirde eine dann folgende Gesamtdeutung
darauf reflektieren, welche ,,Funktion®, besser welchen Sinn nun das Sprechen eines
Gebets haben kann.

Dazu mag als Diskussionstext fiir hohere Klassen eine eher theoretische Ausein-
andersetzung mit dem Thema Gebet sich anschlieen.

Sehr gut geeignet, wenngleich auf hohem Niveau geschrieben, ist dafiir eine einschldgige Abhandlung
von Michael Theunissen.'® Th. stellt sich der Aufgabe, zumindest als Perspektive die ,,Wahrheit des
Evangeliums* anzusprechen unter einem Blickwinkel, der zwar nicht eingelost werden soll, aber
gleichwohl die Linie der Deutung abgibt: ,cinerseits eine Diagnose dessen, was heute ist, eine voll-
stindige Analyse des modernen Bewusstseins und der in ihm reflektierten Wirklichkeit andererseits
eine zureichende Beschreibung der auch in sich historisch eingeférbten Situation des Menschen, wie
sie sich in der Innenperspektive des je eigenen Existenzvollzugs darstellt.” (S.325) Dadurch kommt er

zu Deutungen der Glaubens- und Gebetsstruktur wie etwa folgender: ,,Der Glaubende lebt im Gleich-

' Michael Theunissen: ‘O aitGv AupBaver. Der Gebetsglaube Jesu und die Zeitlichkeit des
Christseins; in ders.: Negative Theologie der Zeit. Frankfurt (Suhrkamp) 1991, S. 321-378. Nach
dieser Ausgabe des zuerst 1976 veroffentlichten Aufsatzes wird nachfolgend zitiert. Besonders
wichtig fiir unseren Zusammenhang sind darin die beiden ersten Abschnitte ,,Uber die Schwierig-
keit, philosophisch von Jesus zu reden® (S.321ff) und ,,Der Gebetsglaube Jesu® (S.326ff).



4-3 ,,...lasse deiner Ordnungen Weg mich verstehn!* 321

klang mit der Zeit, er ldsst sich mit ihr verséhnen, doch so, dass das Leiden an ihr, auf das er antwortet,
im Dulden seiner Geduld ebenso wie in seiner Duldsamkeit lebendig bleibt. (S.327) oder: ,,Die
Einheit von Selbstverlust und Selbstfindung iibergreift einen absoluten Gegensatz. Wird der Mensch
dadurch frei von sich, dass er seine Eigenméchtigkeit verabschiedet, so wird er frei zu sich, indem er
sich ergreift und sich hierbei nicht nur seiner selbst, sondern ebenso wohl der Welt beméchtigt. Das
ungeheuerliche Wort [Jesu] ,euch wird nichts unméglich sein’ zielt nicht zuletzt auch auf diese Macht.
In seinem Lichte wird offenbar, dass der Glaube, als das radikal andere gegeniiber jeder Art von
Resignation, zum radikal weltverdndernden Handeln erméchtigt. Indessen basiert die Macht, die er
verleiht, auf der Macht Gottes und ist nichts als deren Manifestation. Dadurch unterscheidet sich die
vom Glauben getragene Freiheit des Menschen zu sich vom eigenméchtigen ,autonomen’ Selbstsein®.
(S.337) - Theunissens These ist es, dass diese Struktur der Existenz- und Glaubensreflexion der im
Sinne Jesu Betende sich im Akt des Betens vergewissert. Dies wird reflexiv und begriffs-analytisch
entfaltet, wie auf theologischer Seite sonst nur zuweilen in Aufsdtzen von Karl Rahner oder Romano
Guardini oder in der mittelalterlichen Tradition der Mystik, im Unterschied zu Praxis- oder Er-

bauungsbiichern, die es zum Thema ,,Gebet™ in grofler Zahl gibt.

Alternativ bote sich an, aus Jérg Zinks bekannter Betschule'’ das Inhaltsverzeichnis
zu nehmen und zu priifen, inwiefern das hier Behauptete durch Lesen des Psalms 119
auch tatsdchlich geleistet wird bzw. werden kann bzw. unter welchen Vorausset-
zungen dies geleistet werden kann, ohne freilich von vorneherein sich auf die Innen-
sicht dieses Buches einzulassen. Zink kategorisiert z.B. folgende Dimensionen des
Betens:

e Sich einfinden: Sammlung - Wahrnehmung - Der innere Mensch;

e die Welt sehen: Diesseitiges Leben - Tatsachen — Schicksale;

e die Stunde wissen: Tage und Augenblicke - Gegenwart — Dunkelheit;

e mitgehen - Lieben - Das Neue schaffen, Bejahen;

e Zu Hause sein: Gewissheit - Geborgenheit - Vertrauen

Ausgehend von der eher rezeptionsésthetisch oder dekonstruktiv dimensionierten
Fragestellung, was erforderlich sei, um zu diesen Zustinden bzw. Erfahrungen zu
gelangen und wozu sie filhren konnten, konnte in einem weiteren Schritt gefragt
werden, ob und inwieweit der Beter des Ps 119 (der Verfasser wie der je neu aktuelle
Beter) zu solchen Erfahrungen kéme.

17 Jorg Zink: Wie wir beten konnen. Stuttgart: Kreuz 1970.
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2.8. SchlieBlich wiren als Transfer der starken These vom Gebet als Form reflexiver
Glaubensvergewisserung und auch -erschlieBung die Eingangs- und die Schluss-
passage aus Augustinus’ Confessiones zur Erfahrung zu bringen:

Grof3 bist du Herr und hoch zu loben, grof3
ist die Fiille deiner Kraft und unermesslich sind
die Spuren deiner Weisheit. Und preisen will
dich der Teilchen

s Schopfung, der Mensch, sich tragend mit seiner

Mensch, ein deiner
Sterblichkeit, die das Zeugnis seiner Siinde iiber
ihn ablegt ... Auch ein solcher Mensch will
dich preisen, will dich preisen, eben weil auch
er ein Teilchen deiner Schopfung ist. Du reizest
10 zur Freude an deinem Lobe, weil du fiir dich
uns erschufest und weil unser Herz ruhelos
bleibt, so lang es nicht ruhet in dir.
So gib denn, Herr, mir zu erkennen, was
eher ist: dich anrufen oder dich preisen, dich
15 erkennen oder dich anrufen. Wer vermochte
dich anrufen, ohne dass er dich erkennete? (...)
Wie soll ich meinen Gott anrufen, meinen
Gott und Herrn? Ich rufe ihn ja in mich selbst,
so oft ich ihn anrufe. Und welches ist die Statte
20 in mir, wo Gott in mich eingeht, wo der Gott
eingeht, der Himmel und Erde schuf? Herr,
mein Gott, so ist in mir etwas, das dich fasst!
Fassen dich denn Himmel und Erde, die du
schufst, in denen du mich erschufst? Oder fasst
25 dich darum Alles, was da ist, weil ohne dich
nichts wire, was da ist? Weil denn auch ich bin,
was flehe ich zu dir, dass du in mich kommest,
der ich nicht wire, wenn du nicht in mir wéarest?
Mein Gott, was bist du? Was frage ich? Wer als
30 mein Herr! Denn wer ist Herr auller dem Herrn,
und wer ist Gott auller unserm Gott! Du
Hochster, Bester, Méchtiger, Allvermdgender!
Du Erbarmungsvoller und Allgerechter, Verbor-
genster und Allgegenwartiger, voll Schonheit
ssund voll Stirke! Der du fest stehst und doch
nicht zu fassen bist; selber wandellos, Alles
wandelst, niemals neu wirst (...) Wie vermdgen
wir dich auszusprechen, o du mein Gott und
mein Leben, meine Siie, heilige Wonne! Was

40 weill der Mensch zu reden, wenn er redet von
dir? Der Beredten Mund verstummt vor dir,
aber wehe denen, die von dir schweigen!

Wer wird mir verleihen, in dir zu ruhen, wer

wird mir helfen, dass du in mein Herz kommest
4s und es beseligend séttigest, bis ich vergesse alle
meine Schmerzen, und dich umfange, mein
einziges Gut? Was bist du mir? Sieh mich
erbarmend an, dass ich wage zu reden. Und was
bin ich dir, dass du gebietest von mir geliebt zu
s0 werden Bei deiner reichen Erbarmung
verkiind' es mir, verkiind' es mir, was du mir
bist! Meiner Seele sage: Ich bin Heil (Psalm
35, 5). So sprich du, dass ich vermdge zu horen.
Siehe, meines Herzens Ohren sind vor dir,

ss schlieB sie auf und sprich zu meiner Seele: Ich
bin dein Heil! Eilen will ich dieser Stimme nach
und dich ergreifen. Verbirg dein Angesicht
nicht vor mir; streben will ich, um nie zu ster-
ben, damit ich diese sehe! Will ersterben der

60 Welt und mir, damit ich zu leben beginne meine
todesfreie Ewigkeit, bis ich in dir lebe und du
in mir! Aber eng ist meiner Seele Haus. Wie
wirst du einziehen? Mach' es weit! (...)

Wir also sehen, was du geschaffen, weil es

65 ist, aber nur darum ist es, weil du es siehst. Wir
sehen mit den Augen, dass es ist, und mit dem
Geiste, dass es gut ist, du aber sahest das
Geschaffene ebenda, wo du es sahest, als es
geschaffen werden sollte. (...)

70 Dies zu verstehen, kann wohl ein Mensch dem
andern dazu helfen? Oder ein Engel dem
andern, oder ein Engel dem Menschen? Von dir

miissen wir’s erbitten, in dir es suchen,
bei dir anklopfen. So, nur so wer-

75 den wir empfangen, werden

wir finden und wird
uns aufgetan.
Amen
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Fiir die ErschlieBung dieses eindrucksvollen Texts'® bieten sich die folgenden Fragen

an:

>

Lesen Sie den Text mehrmals aufmerksam durch und markieren Sie dann, welche Passagen
eher Gebetscharakter haben, welche eher als theologisch-philosophische Reflexion einzuordnen

sind. Begriinden Sie Thre Entscheidung.

Versuchen Sie, den Gedankengang ZI. 17-37 zu rekonstruieren. Priifen Sie insbesondere, wie

Augustinus zu der eigentiimlich paradoxen (In-)Fragestellung ZI. 26ff kommt.

Nehmen Sie die Aussagen in ZI. 37ff, um wichtige Einsichten aus dem bislang zum Thema

»religiose Sprache® Verhandelten festzuhalten bzw. als These(n) zu formulieren.
Erortern Sie, ausgehend vom Text, die Frage: Kann der Mensch Gott nun erkennen oder nicht?

Skizzieren Sie das Bild vom Menschen in seinem Bezug zu Gott, von dem Augustinus in
seinem Text ausgeht (vgl. insbes. Z1. 3ff und 65ff). Inwiefern ist es eine Grundlage fiir die

anderen zuerst formulierten Fragen?

Erortern Sie abschliefend die Funktion, die das Gebet fiir die philosophische Reflexion bzw.
den Sinn philosophischer Reflexion hat und umgekehrt den Stellenwert, den die philosophische
Reflexion fiir das Gebet hat bzw. was sie zur ErschlieBung des Sinns eines Gebets beitragen
kann. (Vgl. dazu insbesondere die ZI. 13ff und 50ff).

8 Augustinus: Bekenntnisse, 1.Buch, Ubers. Georg Rapp, Stuttgart 1838; orthografisch leicht

verdndert zitiert nach: Digitale Bibliothek Band 2: Philosophie, Berlin 1998. Die Schluss-Passage
ist zitiert nach der Ubersetzung von W.Thimme, Miinchen: dtv 1982 (Ziirich 1950), S. 406.



Kapitel 4-4

Was sollen wir tun?

Philosophische Orientierungen zu Fragen
moralischer Wertentscheidungen '

Beginnen wir unsere Uberlegungen mit einem kleinen Szenario: Sie wollen mit Threr
Klasse die Frage gentechnisch verinderter Nahrungsmittel verhandeln’ und haben
sich ein wenig in der entsprechenden Literatur umgetan. Da miissen Sie z.B.

folgendes lesen:

Der Biologe Hans Mohr schreibt 1999: , Fiir den (ethischen) Fachmann sind
die Argumente, die auf diesem Sektor [gentechnisch hergestellter Lebensmittel]
zur Akzeptanzverweigerung fiihren, nur schwer nachzuvollziehen. Natiirlich
stellen marktfihige Lebensmittel, bei deren Produktion gentechnische Verfah-
ren eine Rolle spielen, keine Gefahr fiir den Menschen dar, sonst wiirden
aufgrund der Rechtslage in unserem Land diese Lebensmittel ja nicht

3
zugelassen.*

Ebenfalls 1999 behauptet José¢ Lutzenberger iiber die Herrmannsdorfer Land-
werkstitten: Sie ,schaffen eine okologische Lebens-Mittel-Qualitdit, die
Gesundheit und Wohlbefinden fordert und wie vorbeugende Medizin fiir ein

Dieses Kapitel ist hervorgegangen aus unterschiedlichen Vortrigen zu Fragen moralischer
Erziehung im Rahmen der Lehrerfortbildung in den Jahren 1998 und 1999. In gekiirzter Form
wurde es veroffentlicht in der Zeitschrift: Haushalt & Bildung Heft 1 /2001, S. 27-35, welches das
Thema ,,Werte und Leitbild“ zum Schwerpunkt hat. Gezielt werden in diesem Beitrag die zentrale
Unterscheidung zwischen Moral und Ethik wie auch die Moglichkeiten ethischer Urteilsbildung in
einem flir Lehrerinnen und Lehrer konkreten Kontext entwickelt. Den auf Lehrerfortbildung
zugeschnittenen Stil habe ich beibehalten, den Beitrag gleichwohl erheblich erweitert, vor allem in
den erlduternden Passagen, aber auch in einigen Anmerkungen, ohne jedoch fiir die sehr
allgemeinen und zusammenfassenden Auskiinfte zur philosophischen Ethik detailliertere Belege in
der Fachliteratur beizubringen.

In den Zusammenhang der vorliegenden Arbeit gliedert sich diese Abhandlung insofern organisch
ein, als nicht nur duferlich auch die theologische Problematik moralischer Bildung zumindest
angerissen wird, sondern die Frage nach moralischer Orientierung tief auch in originir
religionspadagogische Bereich eingreift. Vgl. dazu genauer meine Bemerkungen in der Einleitung.

Die Zielgruppe der ersten Veroffentlichung dieses Kapitels waren (s. Anm.1) Lehrerinnen und
Lehrern, die sich, so die Zielsetzung der Zeitschrift ,Haushalt&Bildung™, mit Fragen von
»Gesundheit, Umwelt, Zusammenleben, Verbraucherfragen, Beruf* beschiftigen.

Mohr (1999). In: Haushalt&Bildung Heft 4/1999: Schwerpunkt: Erndhrung und Gentechnik.
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gutes und langes Leben wirkt. So entsteht eine Ess-Genuss-Kultur, die vom
Aussterben bedroht ist. Der inneren Logik folgend sind solche Lebens-Mittel

gentechnikfrei.“*

Wir sind mit Recht irritiert: Was sollen wir tun angesichts solch kontrérer Stellung-
nahmen? Nun laufen fiir die Philosophie in dieser Frage: Was sollen wir tun, alle
Fragen der Moral zusammen, so jedenfalls Kant, auch Fragen nach der Gestaltung
fundamentaler Wertentscheidungen. Warum also nicht die Philosophie fragen, um
ein Antwort zu erhalten? Der folgende Beitrag wird Sie enttduschen, wenn Sie am
Ende ein ,,So ist es!* erwarten; sind Sie aber gespannt, warum und wie die Philo-
sophie gleichwohl Orientierung bieten kann, sollten Sie weiterlesen.’

Zunichst filhren uns die beiden Stellungnahmen recht genau zu zwei sehr viel
konkreteren Problemstellungen, die meinen Beitrag gliedern:

» Wenn erstens niemand der einen oder der anderen Position ganz ohne Nach-
fragen wird Recht geben konnen, stehen ethische Prinzipien zur Debatte, die
hier verletzt oder gefragt sein konnten und deren Bewusstmachung uns eine
erste Orientierung liefert.

» Zweitens aber sind wir gefragt nach geeigneten Verfahren, die es uns ermdg-
lichen, gerade angesichts der schwer zu l6senden Problematik gleichwohl
verantwortlich und verlésslich eine Entscheidung zu féllen.

1  Die Frage nach ethischen Prinzipien

1.1 Verunsicherungen bei moralischen Fragestellungen

Zunichst also: Welche ethischen Prinzipien, vielleicht auch Werte diirfen oder
miissen wir veranschlagen, um zu einem moralischen Urteil zu kommen? So selbst-
verstdndlich, wie der ehemalige Bundesprésident Herzog in seiner Bildungsrede von
1997 mit der Forderung ,,Ich wiinsche mir ein Bildungssystem, das wertorientiert
ist* sie vorauszusetzen schien, sind moralische oder ethische Prinzipien jedenfalls
nicht. Welche Werte gelten denn heute noch, bzw. mit welchen Werten verbinden
wir iberhaupt noch allgemeinverbindliche Geltungsanspriiche? Eher schon muss

* José Lutzenberger / Franz-Theo Gottwald: Erndhrung in der Wissensgesellschaft. Frankfurt/M.:
Campus 1999. Die im Zitat genannten Land-Werkstétten gelten als Vorzeigeprojekt fiir einen
okologisch ausgewogen arbeitenden Landwirtschaftsbetrieb.

> Zur Orientierungsleistung der Philosophie vgl. oben Kap. 1-2, Abschnitt 4.
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man der Frage des ,,Spiegel“ vom Jahresende 1999 zustimmen: ,,3000 Jahre nach
Moses — 2000 Jahre nach Christus — Wo ist die Moral?*. Warum aber diese
Orientierungsschwdiche? Dazu drei genauere Beobachtungen:

1.) Die Auseinandersetzung mit gentechnisch verdnderten Lebensmitteln hélt uns
recht genau die Eigenart heutiger Wertentscheidungsprobleme vor Augen: Aufgrund
threr Komplexitit konnen wir nicht mehr unmittelbar durch ein Gefiihl fiir das Gute
und das Bose entscheiden: Der Philosoph Hans Jonas hat die Griinde fiir diese
Komplexitit bereits vor iiber 10 Jahren auf den Begriff gebracht®: Zunehmend sind
wir heute vor Entscheidungen gestellt, die in ihrer Tragweite so weit gehen, dass wir
die Folgen nicht nur nicht kennen, sondern nicht einmal in threr Mdglichkeit iiber-
schauen. Als Paradigma fiir eher makroskopische Probleme sah Jonas den Fall
Tschernobyl, dessen Folgen einzuschidtzen unser Fassungsvermdgen iibersteigt:
Auch die Rede von Halbwertzeiten ist nur der quasi religiose Griff zur sprachlichen
Bannung, was sich uns faktisch vollig entzieht. Einer anderen, eher mikroskopischen
Schwierigkeit sind wir nach Jonas bei Fragen der Biotechnologie ausgesetzt. Hier tun
wir, meinte er, einen Blick in innere Strukturen, die wir weniger vom Gegenstand als
vielmehr von der Art des Blicks eigentlich gar nicht fassen und bewailtigen kdnnen.
Auch hier sind wir nicht in der Lage, mogliche Folgen real abzuschétzen; doch
zudem bekommen wir, wie der Philosoph Ronald Dworkin es formulierte, Angst,
nicht davor, das Falsche zu tun, sondern Angst, ,,die Gewissheit zu verlieren, genau
zu wissen, was falsch ist*.

2.) Das hat Folgen auch auf dem Gebiet personlicher Lebensfithrung: Wir leben in
Zeiten und Welten, in denen Menschen schier alles mdglich ist oder zumindest
scheint. Werte sind da nur noch sehr relative GroBen: Mdoglich sind, so meinen viele,
zu anderen Zeiten, in anderen Kulturen auch ganz andere Werte und Normen. Diese
Ansicht wird sogar als ein Gewinn ausgegeben, ndmlich als ein Produkt einer
liberalen und toleranten Einstellung. Insofern konne man allenfalls noch von einer
Vielzahl von ,,Moralen sprechen. Nicht selten versteigt sich diese Einstellung aber

6 Vgl. dazu die Rede von Hans Jonas zum Erhalt des Friedenspreises des Deutschen Buchhandels
1987, sowie bereits Passagen aus seinem Buch zur ,,Praxis des Prinzips Verantwortung®: Technik,
Medizin und Ethik. Frankfurt/M.: Insel 1985.

Zur Komplexitidt moralischer Wertentscheidungen angesichts neuester Probleme vgl. auch die
jiingste Einlassung von Jiirgen Habermas: Die Zukunft der menschlichen Natur. Auf dem Weg zu
einer liberalen Eugenik? Frankfurt/M.: Suhrkamp 2001. - Angesichts der Erschiitterung der fiir
moralische Urteile notwendigen kategorialen Unterscheidung zwischen Subjektivem und
Objektivem durch die Herausforderungen der Gentechnik, diagnostiziert auch Habermas, mit
Riickgriff auf Jonas, die Gefahr des Umschlagens von ,Naturbeherrschung in einen Akt der
Selbstbemédchtigung (S.85), ein fiir Habermas entscheidendes Argument, in diesen Heraus-
forderungen ,,das Selbstverstdndnis von moralisch handelnden und um ihre Existenz besorgten
Personen im Ganzen* affiziert zu sehen (S.54); Moglichkeiten einer Losung sieht er darum nur in
einer nicht mehr traditionellen, sondern gattungsethisch eingebetteten Moral (S.70ff).
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auch zu einem Relativismus nach der Art: ,,Das muss letztlich jeder fiir sich
entscheiden. — Moralischer Verbindlichkeit wird damit tendenziell der Boden
entzogen.

3.) Entgegengesetzt dazu gibt es geradezu einen Ethik-Boom: Konfrontiert mit
immer neuen Moglichkeiten der technischen Umsetzung wissenschaftlicher Ent-
deckungen (vor allem im biologisch-medizinischen sowie im informationstechnisch-
medialen, aber auch im weltpolitisch-6konomischen Bereich) werden zunehmend
Wissenschaftler und Politiker vom Verbraucher und Nutzer in die Pflicht genommen
zu kldren: Ist auch erlaubt, sinnvoll, geboten, was wissenschaftlich, technisch, infra-
strukturell moglich ist?

Verunsicherung also hat sich breit gemacht, was eigentlich noch Moralitit bzw.
moralisch sei. Meine Deutung: Einerseits scheint sich Moralitit immer mehr im
Ublichen, zu einer bloBen Frage des Lebensstils zu verfliichtigen, andererseits auf
das kalkulatorisch Abwigbare sich zu reduzieren.

Was ist gemeint? Bleiben wir am eingangs zitierten Beispiel: Sich fiir die Ansicht
Lutzenbergers zu entscheiden, ist moglicherweise gar kein moralisches Problem; der
eine mag dafiir sein, der nichste ist anderer Meinung, und vielleicht billigen wir das
dem anderen auch zu; so scheint es unser Leben auch nicht existentiell zu beriihren,
ob wir uns nun so oder so verhalten, - leben wiirden wir auch anders. Dann aber wire
die Frage nach dem Pro und Contra der Gentechnologie keine moralische Frage,
sondern nur noch eine der Ublichkeit bzw. des Lebensstils.” - Die Aussage von Mohr
andererseits spielt uns vor, dass die Frage der Beurteilung von gentechnischen
Verfahren oder Produkten einer klaren Kontrolle unterliegen kdnne und dass das
ethische Verfahren der Abwédgung in sich bereits moralische Akzeptanz beinhalte.
Dann aber wiirde Moralitit reduziert auf das, was kalkulatorisch abwégbar ist. Mit
dem Verfahren moralischer Entscheidungsfindung kdnnte man auch die Entschei-
dung selbst getrost an sog. Fachleute delegieren.® Aber was bleibt dann als Moral fiir
uns selbst iibrig?

" Mit dieser m.E. elementaren Unterscheidung zwischen moralischen Fragen, mit denen es mir Ernst
ist, einerseits und andererseits Fragen bloBer Ublichkeit, arbeitet Gernot Bohme: Ethik im Kontext.
Frankfurt/M.: Suhrkamp 1997.

Dieser Einwand richtet sich natiirlich nicht gegen die prinzipiell sinnvolle Einrichtung von
Verfahren zur ethischen Urteilsbildung, wie sie von diversen Ethik-Instituten installiert worden
sind. Vgl. dazu z.B. Katrin Platzer: Interdisziplinaritit in einem gesellschaftlichen Handlungsfeld:
Ethische Urteilsbildung im Kontext moderner Biotechnologie und Gentechnik. In: A.Wellensiek /
H.B.Petermann (Hg.): Interdisziplindres Lehren und Lernen in der Lehrerbildung. Perspektiven fiir
innovative Ausbildungskonzepte. Weinheim: Beltz 2002, S.166-187. — Die Gefahren solcher
Institutionen werden freilich gut sichtbar etwa in dem Problem des 2001 von der Deutschen
Bundesregierung eingerichteten Nationalen Ethikrats, sich nicht als Legitimationsinstanz fiir die
Politik missbrauchen zu lassen.
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Der Riickgriff auf eine allgemeinverbindliche und auch jeden betreffende Moral
jedenfalls scheint nicht mehr ohne weiteres moglich. Das gilt selbst fiir die
Theologie. Zwar scheint, wenn man beim Beispiel gentechnischer Verdnderungen
bleibt, ein klares Nein angebracht: Wenn man Uberschriften liest wie Dem Schipfer
ins Handwerk pfuschen? und wenn es bei der Gentechnologie wirklich um Die
Zweite Schopfung ginge, konnte man sich vielleicht darauf berufen, dass nach
jidisch-christlichem und auch islamischem Glauben der Schopfer des Himmels und
der Erde und somit auch von allem Leben Gott allein ist, dass es dem Menschen also
verwehrt sei, sich als Schopfer zu Welt und Leben zu verhalten. Aber ist das
iiberhaupt gemeint, dass wir uns in der Gentechnologie als Schopfer verhielten?
Gerade Jude, Christ und Muslim kénnten umgekehrt an den Satz erinnern: Macht
euch die Erde untertan! um sie zu bebauen und zu bewahren (Gen 2,15). Wire es
dann nicht gerade unsere Aufgabe, Anthropotechniken zu entwickeln, ein vielzitiertes
Wort aus dem letzten Jahr’, um unsere Verantwortung fiir die Zukunft
wahrzunehmen, so eine weitere Uberschrift, zum Segen fiir das Leben der
Menschheit? Auch die Orientierung des Menschen an der eigenen Geschdpflichkeit
sowie an seine Bindung an die Gottesebenbildlichkeit (Gen 1,28) entbindet ihn nicht
von der eigenen Verantwortung.

So leicht ist es also auch fiir den Theologen nicht, eine eindeutige Antwort auf
heutige Fragen zu geben. Auf Prinzipien wie die zitierten allein sich zu berufen, hilft
nur bedingt weiter. In gleicher Weise kommt es an auf biblisch eben nicht fixierte
genauere Sachkenntnisse zum Thema wie auch auf den Einsatz unserer Vernunft zur
Entscheidung ganz konkreter Problemstellungen in heutiger Zeit, die ebenfalls in den
Dokumenten der Religionen nicht vorgegeben sind.'°

Der Philosoph hat es in dieser Frage noch schwerer als der Theologe, hat er doch
gar keinen festen Codex moralischer Normen oder Prinzipien vorgegeben; vielmehr
versucht er grundsétzlich alles als Grundwert, Fundamentalnorm, ethisches Prinzip
Veranschlagte auf seine Sinnhaftigkeit zu tliberpriifen, um so Hilfe dafiir zu bieten,
dass, warum und wie wir uns iiberhaupt als moralische Wesen verstehen konnen.
Nun gehen in der 6ffentlichen Diskussion die Begriffe ,,Moral®, , Ethik®, , Werte*,

? Gemeint sind die heftig diskutierten Einlassungen von Peter Sloterdijk: Regeln fiir den
Menschenpark. Ein Antwortschreiben zu Heideggers Brief iiber den Humanismus. Frankfurt/M:
Suhrkamp 1999.

Diese Ansicht vertrete ich natiirlich nicht ohne Wissen um die ausfiihrlichen Diskussionen um eine
autonome theologische Ethik seit den 70er-Jahren des 20. Jh.. Darauf kann im Kontext dieses
Kapitels nicht ausfiihrlicher eingegangen werden. Vgl. deshalb die Notizen in meinem Einleitungs-
kapitel, die das vorliegende Kapitel auch transparenter in den Gesamtkontext der Arbeit
einzubinden versuchen.

10
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,Normen* usw. recht bunt durcheinander; - fiir den Philosophen ein Indiz, dass das
Verstidndnis von Moral, Werten, Ethik problematisch geworden ist.

1.2 Was eigentlich ist ,,Moral* ?

Zwei Beispiele mogen diese Sprachverwirrung illustrieren, und zugleich zu einer
begrifflichen Schirfung der Fragestellung tiberleiten:

» Ein Redner im Herbst 2000 meinte zu Aufgaben der Lehrerbildung:
»...diese in gentechnischen Labors herangeziichteten Chimdren aus Mensch
und Tier, zu nichts anderem hergestellt, als eines Tages geschlachtet zu
werden, um als Organbanken zu dienen ..., - hier ist, meine ich, die Bildung in
Schule und Hochschule gefragt, um iiber derart menschenverachtende
Praktiken aufzukliren! "

Die StoBrichtung der Aussage ist klar: Mit einer als Schreckensszenario aus-
gemalten Situationsbeschreibung will der Redner warnen vor den Moéglichkeiten der
Gentechnik. Seine Strategie ist aber bei genauerem Hinsehen nicht das Argument,
das den Horer zur eigenverantwortlichen Einsicht bringen soll, sondern die
moralische Emporung, die als rhetorischer Gestus auf den Horer iibertragen wird,
damit dieser sich die gleiche ablehnende Position zu eigen mache. Ist aber jemand,
der auf diesem Wege zur Moral findet, ein moralischer Mensch? Streng genommen
nicht, denn, so behaupte ich, die moralische Emporung allein verhindert eher Moral
als dass sie sie fordern wiirde. Der Grund: Eine Auseinandersetzung und damit die
Moglichkeit einer auch gegen Widerstreit gewappneten personlichen Stellungnahme
hat nicht stattgefunden. Ein solcher Mensch hitte vielmehr eine bestimmte Moral
lediglich iibernommen, ohne ihren Wert fiir das eigene Leben oder das anderer
reflektiert zu haben.

Das zweite Beispiel:

» In einem Radio-Feature zum Thema Xenotransplantation, also der Verpflan-
zung tierischer Organe an Menschen meinte im Sommer 2000 ein Mediziner
vollig liberzeugt: Man habe angesichts der Proteste von Tierschiitzern Ethiker
gefragt, die hdtten keine prinzipiellen Einwénde erhoben, also sei dieses
Verfahren ethisch. - Man kann dieses Beispiel ohne Probleme iibertragen auf

" Es handelt sich um die personliche Mitschrift eines 6ffentlich gehaltenen Referats, dessen Autor

ich an dieser Stelle aus Diskretionsgriinden nicht nenne, auch deshalb nicht, weil es sich hier nur
um ein Beispiel fiir eine meiner Beobachtung nach gar nicht seltene Einlassung sog. Gebildeter zu
entsprechenden Themen handelt, wobei es mir hier lediglich um die nachfolgend zu destruierende
Argumentationsform geht.
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unsere Debatte: Angesichts von Problemen in der Akzeptanz der Bevolkerung
gegeniiber gentechnisch verdnderten Lebensmitteln habe man eine Kom-
mission fiir Technologiefolgenabschitzung gefragt; die habe herausgefunden,
es gebe keine prinzipiellen Einwinde, also seien solche Lebensmittel ethisch
vertretbar.

In dem Eingangszitat von Mohr scheint eine dhnliche Argumentation vorzuliegen.
Offensichtlich ist auch hier etwas anderes gemeint als das, was gesagt wird:
,Ethisch® wird gesetzt flir ,,richtig” oder ,,akzeptabel“. Doch dieser Fehler verrit
zugleich einen Fehler im moralischen Denken: Wer so redet, erwartet als ,,Ethik*
Handlungsvorgaben: Dieses darf man, jenes darf man nicht! Wertentscheidungen
konnten demnach delegiert werden, etwa weil es verbindlich vorgegebene Werte
gebe, die von Spezialisten, also z.B. Philosophen, geklirt und von anderen Spezia-
listen, z.B. Pddagogen, vermittelt werden kdnnten. Was aber wire dann Moral? Hat
denn solch ein Mediziner, solch ein Lebensmitteltechniker selbst keine Moral, um
verantwortlich sich mit dem Problem auseinander zu setzen? Hat entsprechend ein
Kind, ein Jugendlicher keine eigene Moral, sondern ist er etwa moralisch nur dann,
wenn er sich in gesellschaftlich oder kulturell vorgegebene Standards fiigt?

Was also ist Moral, und wann eigentlich geht es um eine moralisch relevante
Situation? Das muss nun weiter geklart werden, nicht als abstrakt theoretische Frage,
sondern als eine, die konkret auf die grundsdtzlich gestellte Frage nach ethischen
Prinzipien zielt.

Auf die Frage, wie ein Kind sittlich zu erziehen sei, gaben die Griechen die
Antwort: wenn du es zum Biirger eines Staats von guten Gesetzen machst. Bereits
vor 200 Jahren zitiert der Rechtsphilosoph Hegel diese Tradition mit einem
ironischen Unterton'?; die Meinung, Moral griinde sich und habe ihren Bezugspunkt
im allgemein Geltenden, hatte schon damals ihre allgemeine Geltung verloren.
Allerdings meinte urspriinglich ,,Moral*“ eben dies: Der allgemein giiltige Brauch,
griechisch ,,&thos®, etymologisch gleichbedeutend mit ,,Sitte, ist das stets schon
giiltige Herkommen des Menschen, das Ge-Wohnte, an dem er sein Handeln
ausrichtet. Der lateinische Begriff ,,mos / moralis®“, urspriinglich nichts anderes
meinend"®, deutet dagegen schon eine Anderung des Sinns an, wird doch damit eher

12 GWF. Hegel: Grundlinien der Philosophie des Rechts (1821), § 153 Anm.

3 Darin liegt der Grund fiir die nach wie vor gebrauchliche Bezeichnungen ,,Moralphilosophie® und
auch ,,Moraltheologie“. Nach heutigem philosophischen Sprachverstindnis ist es angemessener
von philosophischer bzw. theologischer Ethik zu sprechen. (Vgl. meine Begriffs-Erklarungen auf
den beiden nachfolgenden Seiten.) - Auch Kant hatte noch jenes alte Verstidndnis von ,,Moral®, so
dass i.d.R., wenn er von ,Moral*“ redet, wir heute ,,Ethik” lesen miissen. Wichtig ist diese
Differenzierung nicht zuletzt im internationalen Verhiltnis, weil etwa die franzdsische Sprache
diese Unterscheidung nicht macht, so dass die Disziplin ,,morale* eben nicht ,,Moral“ in unserem



4-4 Was sollen wir tun? 331

das je personliche Streben, der Mut des einzelnen bezeichnet. Die Aufkldrung im
18.Jh. hat unser Handeln dann nicht mehr in einem ihm vorausliegenden, nicht mehr
hinterfragbaren Guten begriindet, an dem unser Handeln sich zu orientieren habe,
sondern in der Autonomie jedes Einzelnen: ,,Es ist nichts in der Welt, ja tiberhaupt
auch aufler derselben zu denken moglich, was ohne Einschrdinkung fiir gut konnte
gehalten werden, als allein ein guter Wille, so Kant.'* Das ist kein Aufruf zum
Egoismus, im Gegenteil: In der Neuzeit hat der Mensch die Bindung an eine
kosmische Weltordnung, an kirchliche Macht oder obrigkeitliche Gewalt verloren.
Infolge der Erfahrungen willkiirlicher Herrschaftsgeltung (und sie machen wir heute
in verdnderter Form, wenn wir uns dem Wissen wie dem Urteil sog. Spezialisten
ausgesetzt sehen), biirgt solche Bindung an Autoritit keine Verldsslichkeit mehr,
zudem ist sie durchschaubar geworden; damit sind Rdume je personlicher Lebens-
gestaltung eroffnet; (zumindest in der Aufkldrung, beides gilt heute nicht mehr ohne
weiteres.) Auf sich selbst gestellt entdeckt der Mensch nicht nur die Moglichkeiten
selbstindig zu handeln, sondern erkennt, muss erkennen, dass er nur ist, was er ist,
wenn er auch selbst Subjekt seines Handelns ist. Dies gilt seither als unaufgebbare
Basis aller Moral: Von Moral zu reden ist sinnvoll nur im Horizont menschlicher
Freiheit; genauer: Wire nicht Freiheit der wesentliche Grund all unseres Handelns,
gibe es gar keine Moral. Das ist festzuhalten gerade auch angesichts der abgriin-
digsten und gewalttitigsten AuBerungen von Menschen gegen Mitmenschen und
Mitwelt, angesichts auch der grauenhaftesten Schrecken dieser unserer Freiheit, und
auch angesichts realer Gefahren der Biotechnologie, etwa durch Praimplantations-
diagnostik sich eine neue Form der Eugenik einzuhandeln. Der Versuch, Moral aus
immer schon Bestehendem abzuleiten, selbst aus einem als ewig veranschlagten
Wert wie etwa Humanitit, dieser Versuch muss entschieden zuriickgewiesen werden:
Die Delegation unserer eigenen Verantwortung an lberhistorische oder menschen-
unabhingige Miachte oder immer schon bestehende oder vorgegebene Werte zemen-
tiert nur jene Gewalttéitigkeiten. Retten kann uns vor ihnen nur, bewusster zur Eigen-
verantwortung zu stehen."

Und ist es nicht auch alltiglich so? Obwohl der Riickgriff auf eine allgemein-
verbindliche Moral heute anachronistisch ist, ist doch immer wieder der einzelne mit
allem Ernst gefragt, ist immer wieder Situationen ausgeliefert, die zum einen so und
nur so, mit aller Verbindlichkeit beantwortet werden wollen, so dass sich Alterna-

Sinne meint, sondern ,,Ethik“. Zu den Konsequenzen dieser Sprachregelung im Zusammenhang
des Schulfachs ,,Ethik* vgl. oben Kap. 1-2.

430 der beriihmte Anfangssatz seiner ,,Grundlegung der Metaphysik der Sitten* von 1785.

> Diese These ist, nicht zuletzt im Kontext der vorliegenden, zwar philosophisch dimensionierten,
aber als theologisch sich verstehenden Arbeit, massiv. Zur genaueren Erlduterung, die an dieser
Stelle den Rahmen sprengen wiirde, vgl. meine Notizen in der Einleitung.
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tiven definitiv ausschliefen, und fiir die zweitens wir selbst personlich gefragt sind,
die wir also nicht an jemand anders delegieren kdnnen, Situationen also, in denen es
uns ernst wird, um mit Gernot Bohme zu sprechen.'® Darum letztlich hat Kant Moral
als wesentlich autonom aufgefasst. Eine anthropologische Fundierung erfahrt dieses
Pladoyer freilich bereits in der Antike. Auch die Nikomachische Ethik des Aristoteles
ist als messerscharfe Kritik an blo vorgestellten, vorgeordneten moralischen
Normen zu verstehen. Zwar konstatiert Aristoteles unser aller Streben nach dem, was
wir gut nennen konnen, als Grundzug aller Moral. Doch gegen seinen Lehrer Platon
verabschiedet er sich von der Idee, als Endziel allen Handelns das Erreichen eines
hochsten Gutes anzusehen. Vielmehr bietet gerade die Einsicht in die prinzipielle
Unerreichbarkeit absoluten Gutseins die Voraussetzung, dass wir moralische Wesen
sein und das Gute tun konnen. Das absolut Moralische wire den Géttern oder den
wilden Tieren vorbehalten: Beide kennen keine Moral. Was uns zu moralischen
Wesen macht, ist das Streben selbst nach dem Guten, mithin die ganz personliche
Auseinandersetzung, vor der uns niemand retten kann, die zu spiiren und zu gestalten
wir aber iiben konnen. Dies und nur dies kann aus Sicht der Philosophie ein ethisches
Prinzip sein. Uniiberholt hat Kant dies auf das Bild vom Menschen als krummem
Holze mit aufrechtem Gang gebracht und schlieft daraus: ,,Es scheint aber der Natur
darum gar nicht zu tun gewesen zu sein, dass er [sc. der Mensch] wohl lebe,; sondern
dass er sich so weit hervorarbeite, um sich, durch sein Verhalten, des Lebens und des

Wohlbefindens wiirdig zu machen .

Deshalb unterscheidet die Philosophie in neuerer Zeit zwischen Moral und Ethik.
Moral ist der fiir den Einzelnen oder eine Gemeinschaft verbindlich geltende
Inbegriff moralischer Normen, Werturteile, Institutionen. Ethik hingegen ist die
kritische Untersuchung des Problembereichs der Moral, also davon, was es iiber-
haupt heif3t, dass wir moralische Wesen sind, und davon, wie wir dies sein konnen.'®
Philosophie aber und ich denke auch Theologie (nicht der eigene Glaube!) betreibt
Ethik und bringt keine Moral bei. Kants Frage Was soll ich tun? fragt also nicht nach
konkreten Handlungsrezepten, was denn konkret zu tun sei, sondern fragt nach dem
Sinn und den Griinden und der Notwendigkeit davon, dass wir uns iiberhaupt als
moralische Wesen in der Welt verhalten. Indem so gefragt wird, wird freilich der
Anspruch erhoben, Orientierung zu bieten dafiir, dass wir uns auch tatsachlich als

16 So, wie oben Anm.7 erwihnt, die zentrale These von Gernot Bohme: Ethik im Kontext.

Frankfurt/M.: Suhrkamp 1997.

7 Immanuel Kant: Idee zu einer Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht (1784), 6. und 3. Satz; in:
Werke, ed. Weischedel, Bd.6, Frankfurt/M.: Insel 1964, S. 41 bzw. 37.

Erstmals konsequent hat mit dieser Unterscheidung in solcher Klarheit gearbeitet Patzig (1971),
von dem ich diese definitorische (zugegebenermal3en kiinstliche) Unterscheidung zwischen Moral
und Ethik iibernehme.

18
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moralische Wesen verstehen, dass also all unser bewusstes Leben und Handeln in
Entscheidungen zwischen gut und bose sich vollzieht."

Daraus ergibt sich eine klare padagogische Konsequenz, die ich in folgende These
fasse:

Zur Moral, gar zu der Moral lisst sich ernst genommen kein Mensch
erzichen; demgegeniiber ist die Erziehung in Moral oder eine Erzichung dazu,
sich als moralisches Wesen ernst zu nehmen, sehr wohl ein Ziel von Bildung.

Auf unsere Frage bezogen: Auch in Fragen den Gentechnologie kann es nicht
darum gehen, jungen Menschen bestimmte vorgegebene moralische Prinzipien
beizubringen, sondern sie in die Lage zu versetzen, in eigener moralischer Verant-
wortung sich mit Fragen der Ethik der Genetik auseinander zu setzen.

2 Welche Verfahren gibt es, um zu einer verantwortlichen Wert-
entscheidung zu gelangen ?

Mit meiner letzten Uberlegung ist der Weg fiir die oben formulierte zweite Frage
freigemacht, ndmlich einige Akzente fiir die Gestaltung von Wertentscheidungen zu
setzen. Bevor ich dazu einige konkrete unterrichtliche Anregungen liefere (2.3),
miissen aber zumindest kurz einige grundsétzliche Ebenen des Verstindnisses von
,(Gestaltung* ausgebreitet werden:

2.1 Der Ort von Wertentscheidungen im schulischen Unterricht

Zunichst kurz zur unterrichtlichen Verortung der Frage: Wenn wir ernst machen
mit der eben erlduterten These von einer orientierenden Erziehung in Moral, bieten
weder Religions- noch Ethik-Unterricht die von nicht wenigen fiir schulische
Bildung angemahnte (direkte) Vermittlung von Werten und Normen. Und das ist
auch gut so. Denn Ethik- und Religionsunterricht leisten sehr viel mehr und
wichtigeres: Niamlich eine Orientierung im Denken.”® Was meint das?

? Zu den bildungstheoretischen Konsequenzen dieses Verstindnisses von moralischer bzw. ethischer

Orientierung vgl. erneut mein Kapitel 1-2.

% Zum genaueren Verstidndnis dieses Begriffs s.o. Kap. 1-2, Abschnitt 4.
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» Wenn von Moral nur geredet werden kann auf Grundlage menschlicher
Freiheit, gilt es zuallererst, uns dieser unserer Freiheit zundchst einmal bewusst
zu werden, auszuloten, auch zu spiiren, was es heif}t, in Freiheit zu handeln,
und welche Konsequenzen damit verbunden sind. Nur wer sich dessen bewusst
ist, kann moralisch handeln. Auf dieser Basis konnen dann auch bestimmte
Werte und Normen verbindlich werden und Anerkennung finden, verfallen
nicht der Austauschbarkeit. Und so allein ldsst sich die Grundlage dafiir
schaffen, sich verantwortlich mit der eigenen Geschichte auseinandersetzen
sowie sich auf immer neue Herausforderungen einlassen zu konnen.

» Wenn von Moral geredet werden kann nur im Horizont menschlicher Freiheit,
heiit das zweitens, dass Moral, obwohl stets je personlich zu verantworten,
gleichwohl nicht eine individualistische, private Entscheidung ist, sondern sich
zu formen und zu gestalten hat in Auseinandersetzung mit der Sache und im
Gesprdch mit anderen.”’

Wie nun konnen auf dieser Basis Wertentscheidungsprozesse konkret im Unterricht
verhandelt werden. Auch hier zwei Punkte: Einen erneut grundsitzlich zur Differen-
zierung der Sache (2.2), einen schlieBlich als Ansto zu auseinandersetzungs-
dimensionierter Unterrichtsgestaltung (2.3):

2.2 Ebenen einer Wertentscheidung

(a) Zunichst einmal kann ich fragen nach den unterschiedlichen Ebenen, auf
denen sich eine moralische Frage stellt, auf denen ich also zu einer ethischen
Diskussion kommen kann. Fiir unseren Zusammenhang sind, meine ich, mindestens
folgende Ebenen fiir eine ethische Auseinandersetzung zu beriicksichtigen®:

21 Auch diese beiden Gebote konnen sich auf Kant berufen, wenn dieser als quasi didaktische

Prinzipien allen Philosophierens als erstes das Selber-Denken forderte, und dann als zweites das
dialogische Denken (sich an die Stelle des anderen denken zu konnen). Dazu und zum dritten
Prinzip vgl. die Notizen in Kap. 1-4 sowie die Gesprachsanalysen in Kap.3.

2 Die nachfolgenden Ebenen habe ich selbst erstellt in ganz pragmatischen Herausforderungen durch

Seminare zur philosophischen Ethik wie auch im interdisziplindren Gespriach in den Seminaren
zum Themenbereich ,,Natur-Mensch®, die ich gemeinsam mit den Kolleginnen aus der Biologie,
Lissy Jékel und Susanne Rohrmann, der Physik, Klaus Scheler, und der Theologie, Andreas Benk
und Jorg Thierfelder in den Jahren 1999 bis 2001 an der Pddagogischen Hochschule Heidelberg
veranstaltet habe (Vgl. dazu unser gemeinsamer Beitrag: Die Seminare ,,Natur und Mensch®* —
Erfahrungen aus vier Semestern Zusammenarbeit der Facher Biologie, Physik, Philosophie und
Theologie; in: A.Wellensiek / H.B. Petermann (Hg.): Interdisziplindres Lehren und Lernen in der
Lehrerbildung. Weinheim: Beltz 2002, S.201-214). - Fiir die grundsétzliche Frage nach Ebenen
philosophischer Ethik ist zu verweisen auf einschldgige Werke aus der analytischen Ethik, vgl.
besonders William K. Frankena: Analytische Ethik. Miinchen: dtv 1972 (USA 1963).
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» Die Ethik der Wissenschaft. Warum sollen wir betrachten, beobachten, unter-
suchen, erforschen, entdecken, zu Kenntnissen kommen, Erkenntnis erlangen,
wissen ...? — Diese Ebene von Ethik richtet sich gegen die unkritische These
vom ethisch neutralen bzw. indifferenten Naturdrang nach Erkenntnis und hat
ihren Beleg in den philosophischen Uberlegungen von Aristoteles iiber Marx
bis hin zu Habermas.

» Die Ethik der Technik: Warum sollen wir, was wir erkannt haben, zerteilen,
zusammenfiigen, verdndern, fortschreiben, optimieren, ausmerzen ...? — Diese
Frage richtet sich gegen die ideologischen Thesen von der Einheit von
Forschung und Technik, so als wiirde eine bestimmte wissenschaftliche
Erkenntnis automatisch Formen ihrer technischen Umsetzung zeitigen, gegen
die von der Vermischung von Ethos und Ethik, Ebenen die nicht selten im
naturwissenschaftlichen und medizinischen Bereich verwechselt werden, so als
wirde ein Forscher oder Arzt, der einem bestimmten Standes-Ethos sich
verpflichtet sieht, sich bereits ethisch mit seinem Handeln auseinandersetzen,
sowie die von der Einschleifung von Praxis auf Technik, wie sie vor allem im
politischen Bereich in den menschenverachtenden Techniken des National-
sozialismus zur Ideologie gemacht wurde.

» Die Ethik des Handelns: Warum sollen wir zur Anwendung bringen, in unser
Leben integrieren, was wir erkannt haben und technisch bewerkstelligen
konnen ... ? Sie ist deswegen die zentrale ethische Ebene, weil hier wie sonst
nirgends wir herausgefordert sind, uns als moralische Wesen zu begreifen und
unser Tun als stets auch verantwortungsbezogenes Handeln und nicht nur als
gesteuerte oder automatische Titigkeit zu verstehen. Gefragt ist hier auch
danach, worin wir unsere Moral begriinden, in der Vernunft, in der Intuition, in
der diskursiven Abwégung ...

» Die Ethik der Entscheidungsfindung, die heute zunehmend wichtig wird, um
es bei moralischen Herausforderungen nicht nur bei fundamentalethischen
Einstellungen zu belassen, sondern nach konkreten Moglichkeiten, also
verniinftigen Verfahren einer ethischen Entscheidung und Urteilsfindung zu
suchen: Wie konnen wir das, was wir tun wollen, zu einer verniinftigen,
allgemein anerkennungsfdhigen und der Sache dienlichen Entscheidung
bringen ? - Dabei sollte differenziert werden, wer oder was von einer ethischen
Entscheidung betroffen wird:

e mein personliches Leben

e das Leben der Mitmenschen / der Nachsten / der Gemeinschaft der
(lebenden) Menschen / kiinftiger Generationen,

e die Lebensbedingungen der Menschheit iiberhaupt,
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e [eben und Welt als Totalitit alles Seienden,
e der mogliche (nicht immer transparente!) Zusammenhang dieser Ebenen;

e cbenso sehr ist nach den moglichen Interessen zu fragen, die nach einer
Entscheidung verlangen, auch die auBermoralischen wie insbesondere
okonomischen Interessen.

(b) Wenn es weiterhin darum geht, Bedingungen auszuloten, die uns konkret zu
einer verantwortlichen Entscheidung verhelfen, macht es einen guten Sinn, zu unter-
scheiden zwischen grundlegenden ethischen Uberlegungen und Regeln einer
angewandten Ethik.

Auf der grundlegenden Ebene unterscheidet die Philosophie im wesentlichen drei
Richtungen der Beurteilung einer Handlung als gut:

» Eine Handlung ist gut aufgrund der durch sie erzielten Folgen (=teleologische
Begriindung, wie sie durch die Ethik des Aristoteles grundgelegt wurde, zur
Geltung aber auch kommt in der sog. utilitaristischen Ethik der Abwigung im
Hinblick auf die durch eine Entscheidung zu maximierenden guten Folgen.

» Oder eine Handlung ist gut aufgrund der ihr zugrundeliegenden A4bsicht, durch
die diese Handlung bindende Pflicht wird (deontologische Begriindung). Sie
wird am besten durch Kant auf den Punkt gebracht und seine Auffassung von
einem uns absolut bindenden Kategorischen Imperativ, liegt aber auch der
antiken Auffassung von Sokrates zugrunde. Inwiefern religiose Ethiken
aufgrund absolut uns bindender Normen einer solchen Begriindung zuzuordnen
sind, muss im Einzelfall diskutiert werden.

» Neuerdings gewinnen zunehmend Ansdtze einer diskursiven, deliberativen
Ethik an Bedeutung, die zu dem, was das Gute sei, allein durch ein verniinftiges,
von allen vollziehbares Verfahren glauben gelangen zu konnen. Vertreter wie
Jirgen Habermas glauben, dass anders als so in unserem nachmetaphysischen
Zeitalter, in dem Normen und Wertsysteme faktisch nicht mehr mit allgemein-
verbindlicher Anerkennung rechnen konnen, heute moralische Fragen nicht zu
kléren sind.

Meine These dazu: In heutiger Auseinandersetzung werden wir Entscheidungen
verantwortlich wohl nur im Bedenken zugrundeliegender Wertentscheidungen, weil /
Fundamentalnormen (weil sonst Moral auf Technikfolgenabschitzung reduziert
wird) wie auch durch Abwidgung der Folgen treffen konnen (weil Fundamental-
normen nur Grundbedingungen nennen, nicht aber konkrete Entscheidungen pré-
formieren). Zugleich wird es immer schwieriger, eine Entscheidung sowohl der
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Komplexitit der Sache angemessen, wie auch kritisch differenzierend, wie auch fiir
moglichst alle nachvollziehbar zu treffen, so dass wir in wichtigen moralischen
Entscheidungen notwendig auf einen verniinftigen Diskurs angewiesen sind (weil
Moral wesentlich keine einsame und private, sondern uns als Gemeinschaftswesen
angehende Sache ist).

Die angewandte Ethik meint zunichst einmal nicht die Anwendung festgelegter
oder durch Urteil gefundener Entscheidungen auf konkrete Fille, in denen sie nun
Anwendung finden. Vielmehr geht es um die ethische Entscheidungsfindung in und
angesichts konkreter, d.i. angewandter Problemfille. Dazu gehdrt auch die Bioethik,
und hierbei speziell die Ethik der Genetik. Hier kann die philosophische Ethik u.a.
durch folgende Fragen zur Entscheidungsfindung verhelfen:

Werden / wird durch eine ethische Entscheidung
= Dinge liberschaubarer ?
= neue Handlungsmdglichkeiten erdftnet ?

= die Vielfalt bestehender Ordnung ins Verhéltnis gesetzt zu einer durch
Entscheidungen neu gesetzten Ordnung ?

weitere Entscheidungen erleichtert ?
Nutzen erhoht, Schaden minimiert ?

Gefahren gegen Chancen abgewogen ?

Y

unmittelbare / nicht direkt einkalkulierbare Folgen bedacht - fiir den
Einzelnen (Betroffener / Akteur / Entscheidungstriger); - fiir Mitmenschen
/ Gesellschaft - Tiere / Welt ?

Folgen fiir Zukunft (Erblasten) kalkuliert ?

Grenzen hinsichtlich der wissenschaftlich-technischen Selbstkontrolle
bedacht ?

= Sind die Entscheidungen fiir die Betroffenen / fiir alle einsichtig /
nachvollziehbar ?

= Handelt es sich um Entscheidungen, die durch Mehrheit zustande kommen
konnen, oder miissen sie durch alle getroffen werden (kdnnen) ?

Diese Ebenen zu bedenken, ist fiir die konkrete Unterrichtsgestaltung insofern
wichtig, als von daher sehr viel klarer die Zielsetzung(en) einer Unterrichtseinheit
wie auch einer konkreten Unterrichtsstunde benannt werden konnen, vor allem aber,
um die Ebene des Gesprichs und der Diskussion, die bei solchen Themen unver-
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zichtbar sind, einschitzen und ggf. auch steuern zu kénnen, um das Gesprach von der
Gefahr der bloBen und insofern ohne Folgen bleibenden Meinungsduflerung zu
bewahren.

2.3 Anstofle zur unterrichtlichen Gestaltung von Wertentscheidungsprozessen

Ich konzentriere mich hier auf zwei AnstoBe zur unterrichtlichen Gestaltung,
einerseits zum Eingangsimpuls, andererseits zur Strukturierung einer Diskussion:

(1) Als hervorragend geeigneter Gespriachsimpuls erweist sich zunichst das
Erstellen von Dilemmageschichten aus vorliegenden Quellen. Kommen wir auf
unsere Eingangszitate zuriick, konnte eine solche Geschichte etwa so aussehen:

Mann, ich hab’ vielleicht Hunger, meint Uli. — Hans hilft: Komm, ich
geb’ Dir von meinem Schokoriegel! — Spinnst Du? Weifst Du denn nicht,
dass die alle genverseucht sind? So was ess’ ich nicht, gibt Uli zuriick.
— Spinn Dich aus, das ist doch alles genau gepriift, was soll daran
schddlich sein? — Na ja, so genau weifs ich das nicht, aber wir kaufen
inzwischen nur noch ékologische Lebensmittel, da kann man wenigstens
sicher sein, dass da nichts Kiinstliches dran ist, das dann weif3 ich was
verursacht...

Der Vorteil einer solchen Geschichte: Sie provoziert direkt zu weiterer Auseinan-
dersetzung, Hinterfragen der Positionen, Interesse an weiteren Informationen und vor
allem: Sie ist unmittelbar nachzuempfinden, fiihrt unproblematisch zur Identifikation
mit einem der Protagonisten, nicht zuletzt weil die Positionen nicht weiter entfaltet
sind und bei genauerem Hinsehen recht unmittelbar bzw. unreflektiert gedufert
werden. Bewusst ist die Geschichte zudem auf einem Niveau gehalten, auf dem noch
nicht klar ist, ob es sich hier iiberhaupt um ein moralisches Dilemma handelt. Genau
dies kann aber in der folgenden Bearbeitung aufgrund der fast banalen Offenheit
umso deutlicher als Problem erkannt werden. Versuchen Sie es also mit dieser
Geschichte als Eingangsimpuls oder noch besser, probieren Sie es selbst aus, als
Unterrichtseinstieg eine solche Dilemmageschichte zu schreiben. Dabei sollten
freilich einige Kriterien beachtet werden, die eine gute Dilemmageschichte
auszeichnen™:

 Das folgende Schema habe ich in intensiverer Auseinandersetzung mit sog. Dilemmageschichten
entworfen. Vgl. dazu meine genaueren Erlduterungen in: H.-Bernhard Petermann: Philosophieren
als Konzept gegen Lebensresignation? in: ZDPE 1999, S.101ff., sowie meine kritischen Anmer-
kungen zu den in der Moralerziehung seit Oser {iblichen Dilemmageschichten in Kap.3, Abschnitt
4.1. Wichtige Impulse zu dieser Struktur verdanke ich den Geschichten vom Garreth B. Matthews:
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Offenheit der Entscheidung konkreter Erfahrungsbezug

weitere
Meinungsduflerungen Kiirze / Pointiertheit
evozierend

\ innere Dichte

- Kriterien sprachlich /
unmittelbar . . architektonisch
zur Entscheidung cmer
dréngend Dilemma-
Geschichte

offenes Ende

dialogische Anlage

zentral fiir das zur Debatte
stehende Thema

jede Meinung in sich
problematisch / aporetisch

klare Polarisierung / Konflikt

Eine andere, freilich {iber einen Impuls schon hinausgehende, aber der Bildung von
Moralitdt und einer eigenen Meinung forderliche, weil sie zugleich reflektierende
Methode bestiinde darin, ein kurzes Zitat wie etwa die eingangs oder unter 1.2.
dieses Kapitel zitierten mit der Aufgabe zu verbinden, einen Brief zu formulieren,
etwa mit dem Inhalt: Stell Dir vor, X hat einen Brief als Anfrage erhalten, auf den er
nun die dir vorliegenden Sitze antwortet. Versuche, diesen Fragebrief zu formu-
lieren. — oder: Du hast an X eine Frage gestellt, die er mit den vorliegenden Sitzen
beantwortet. Bist Du zufrieden? Schreibe deine Antwort in einem Brief an X auf.**

(2) Fiir den weiteren Verlauf, also das Unterrichtsgesprich bzw. die problem-
orientierte Auseinandersetzung empfiehlt es sich, nicht bei konventionellen Frage-
stellungen stehen zu bleiben wie ,,Was meint ihr denn dazu? - Nicht nur fiir die
erfolgversprechende Unterrichtsplanung, auch im Sinne der Vorbereitung einer
gewinnbringenden ethischen Diskussion erweist es sich darum als wichtiger
Baustein, auch Einstiegsfragen zu einem Thema sehr genau vorzubreiten. Es ist ein
Irrtum, dass damit der Gesprachsverlauf zu stark vorherbestimmt und so der eigent-

Philosophische Gesprache mit Kindern. Berlin: Freese 1989, und Ermanno Bencivenga: Spiele mit
der Philosophie. Berlin: Freese 1992.

% Auch diese Methode wird ausfiihrlicher erliutert und an einem Beispiel dargestellt in meinem eben
Anm. 23 zitierten Aufsatz in ZDPE 1999.
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liche Denkprozess erstickt wiirde; im Gegenteil halte ich eine solche Vorbereitung
nicht nur im Hinblick auf die gesteckten Ziele, sondern gerade auch um die
notwendige Offenheit eines Gesprichs zu garantieren, fiir sinnvoll. So ist es niitzlich,
zunéchst grundsétzlich einige Frage-Richtungen zu unterscheiden:

a. das Ausloten der Situation, aus der heraus ein Text, eine Meinung entstanden
sein mag;

b. das Vertiefen von Alternativen und Kontroversen;

c. eher handlungsorientiert dann: Was wire zu tun, zu bewerkstelligen, damit
eine durch den Text aufgestellte These zum Erfolg fiihrt, an welche Grenzen
gerate ich dabei, was bedeutet das ?

Gehen wir beispielhaft, auf der Basis unserer Dilemmageschichte, einige daraufhin
konkret zu stellende Aufgaben durch:

Fiir die Zielsetzung (a) (Ausloten der Situation) konnten Sie die Schiilerinnen und
Schiiler z.B. mit folgenden Fragen konfrontieren:

» Warum wird Uli nicht von einem solchen Schokoriegel essen wollen?
Wiirdest Du es tun? Warum, warum nicht?

» Woher mag Hans wissen, dass gentechnisch verdnderte Lebensmittel gepriift
sind?

» Warum kann Uli sich sicherer sein bei okologisch hergestellten Lebens-
mitteln? Wiirdest Du Dich dabei auch sicherer fithlen, warum, warum nicht?

> Uberlege: Wie wichtig ist es fiir dich zu wissen, ob Lebensmittel, die du isst,
mit oder ohne gentechnische Manipulationen hergestellt sind? Warum wire
das fiir dich wichtig oder nicht?

Der Gewinn fiir die Schiilerlnnen in der Beantwortung solcher Fragen ist es, ein
Bewusstsein iiber die Bedingungen, Moglichkeiten und Grenzen der Erfassung und
kritischen Analyse von Lebenssituationen zu erlangen, also mehr als die bloBe
Wiederspiegelung bestimmter Lebenssituationen. Zudem werden sie zumindest
durch die letzte Frage auf das Problem gestof3en, ob es sich hier iiberhaupt um eine
moralische Entscheidung handelt. Das Ziel der kritischen Diagnose der (Lebens-)
Umstidnde wird also unterlegt mit der Aufgabe, durch Differenzierung des Sehens
auch Wege des Urteilens unterscheiden zu lernen und so auch Wege zur moralischen
Urteilsfahigkeit zu ebnen.

Die Vertiefung von Alternativen (b) kann als weiterer Schritt folgen, sei es als
schriftliche Aufgabe, als Vorgabe fiir ein Rollenspiel oder als direkter Einstieg in ein
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Unterrichtsgesprach. Entsprechende Frage-Formulierungen sollten dann {iber die
bloBe Wiedergabe der Szenerie hinausgehen und allmihlich zur Einsicht in die Kraft
bzw. Schwiche von Argumenten und ihrer Durchsetzungsfahigkeit fithren; z.B.:

» Formuliert Fragen, die ihr Hans und Uli stellen wolltet.

» Versucht, die Gedanken von Uli und von Hans durch ein Streitgesprich
weiter zu entfalten; welche Argumente fallen Euch noch ein?

> Uberzeugen Euch die Ansichten von Uli, die von Hans? Warum, warum
nicht?

» Priift die Ausdriicke, die Uli und Hans verwenden: ,genverseucht* —
,schadlich® — | ,6kologisch* — , kiinstlich*; was ist jeweils gemeint?

» Erkundige Dich, was genau genetische Verdnderung und Manipulation
meinen.

» Erkundige Dich tber Priifungsmoglichkeiten oder Nachweise fiir Lebens-
mittel.

» Priife den von Uli behaupteten Zusammenhang von ,,6kologisch® und ,,nicht
kiinstlich*.

Bewusst ist auch in diese Fragekette ein Fortgang von unmittelbarer Identifikation
bzw. Betroffenheit zur Analyse der Erfahrung von Betroffenheit und dem Umgang
damit eingebaut. Damit soll verdeutlicht werden, wie z.B. die Zielsetzung
,,Orientierungshilfe bei der Lebensgestaltung* eingebunden werden kann in das (eher
philosophische) Ziel ,,bewusste Lebensfithrung®. Dariiber hinaus wird die Fahigkeit
zur Argumentation, vor allem aber der dialogische bzw. diskursive Austausch von
Argumenten geiibt, schlieBlich die Einsicht vermittelt in die Kraft bzw. Begrenztheit
verniinftig argumentierender Auseinandersetzung, auch im Vergleich zum Wert der
Rede, bloBer Meinungsmache oder auch gefiihlsmaBiger und intuitiver Zustimmung
bzw. Ablehnung.

Die handlungsorientierte Perspektive (c) ist sicher die interessanteste im Hinblick
auf die Zielsetzung, zu einer konkreten Entscheidung zu befdhigen. Entsprechend
konnte dann z.B. folgende Fragereihe vorgelegt werden:

» Welche Gefiihle hitte ich, einen solchen Schokoriegel zu essen, welche, wenn
ich mich dagegen entschiede?

» Was kann ich tun, um sicher zu sein, dass Lebensmittel nicht gentechnisch
verandert sind?
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Wiirde ich einen als gentechnisch verdndert gekennzeichneten Schokoriegel
essen, wenn er auf mogliche gesundheitliche Schiden iiberpriift und fiir
unbedenklich erklart worden ist? Warum, warum nicht?

Wen kann ich fragen, um mehr Gewissheit in meinen Entscheidungen zu
erlangen?

Inwieweit kann ich mich auf Expertenmeinungen zu gentechnisch
verdanderten Lebensmitteln verlassen?

Ist die Beantwortung dieser Fragen von bestimmten Lebensbedingungen
abhingig ?
Konnte ich / habe ich mich selbst durch die Beantwortung dieser Fragen
verandert ?

Das Ziel solcher Fragen ist es, Handlungskompetenz aufzubauen im Umgang mit

konkret uns herausfordernden Lebenssituationen. So werden eben noch nicht von
vorneherein Verhéltnisse bzw. Tugenden wie Gelassenheit, Entschlossenheit,
maBvolles Abwégen, Einsicht, Entscheidungsfdhigkeit u.a. oder gar bestimmte
gesellschaftliche Werte vermittelt, sondern dies konnte in der Auseinandersetzung
als strukturelle Hilfen zur Sprache kommen. - Ein so angelegter Unterricht, gleich ob
er im Fach Religion, Ethik, Biologie oder Hauswirtschaft stattfindet, bliebe frei vom
Verdacht der moralischen Unterweisung, wiirde vielmehr die moralische Antwort als
(notwendige) Herausforderung artikulieren konnen, wiirde einen Horizont schaffen,

Raum bieten fiir je personlich zu treffende aber eben nicht vorgeprégte
Entscheidungen.






Kapitel 4-5

Recht und Gerechtigkeit und die Frage der
Menschenrechte

Einleitung: Probleme im Einsatz fiir Menschenrechte

Vielfdltige Ereignisse und Debatten am Ende des 20. Jahrhunderts haben in aller
Schérfe die Problematik von Begriindung und Achtung der Menschenrechte vor
Augen gefiihrt. Anldsslich der 50-Jahr-Feier ihrer Allgemeinen Erkldrung vom
10. Dezember 1948 war es einhellige Meinung, dass es sicher keine Epoche gegeben
hat, in der zunehmend mehr Staaten auf zunehmend mehr Menschenrechte sich
verpflichtet haben, bis hin zur Ausbildung konkreter Rechtsordnungen und -ver-
fahren gegen Menschenrechtsverletzungen®, dass aber ihrer Proklamation und
formalen Anerkennung die (politische) ,,Wirklichkeit tiglich ins Gesicht schligt.
Auch die vielfdltigen Initiativen der 70er- und 80er-Jahre fiir Frieden, Gerechtigkeit
und Okologie sind in den 90er-Jahren merklich zuriickgegangen. Ein Grund: Im
Geflecht sich diversifizierender Globalisierung sind konkrete Menschenrechts-
verletzungen nicht mehr eindeutig bzw. kontextfrei auszumachen; auch die Position
der Anklage kann sich nicht frei davon wissen, selbst in die Verletzung verwickelt zu
sein. Wer etwa gegen versklavende Kinderarbeit in sog. Entwicklungslandern
protestiert, diirfte sich auch herkdmmlich hergestellten und gehandelten Kaffee nicht
aufbrithen; und wer meint, Hunger und Krankheit sollten auch politisch bekdmpft
werden, miisste auch (eigene) Aktienfonds kritisch unter die Lupe nehmen.
Moralische Emporung jedenfalls, wie sie sich etwa in zunehmender Spendenfreudig-
keit Ausdruck verschafft, reicht nicht, um wirksam fiir die Menschenrechte einzu-

" Dieses Kapitel ist eine um einige Erlduterungen und Anmerkungen erweiterte und in einigen
Passagen umgestellte Fassung meines Beitrags ,,Moral, Recht und Gerechtigkeit — Sind Menschen-
rechte einklagbar?, der in dem von Johannes Rohbeck herausgegebenen ,,Praxishandbuch
Philosophie. Bd. Praktische Philosophie®, das 2002 im bsv-Verlag Miinchen erscheinen wird. Aus
diesem Kontext einer grundsitzlichen Orientierung fiir die Hand von Lehrkriften erklért sich der
im ersten Teil eher lexikalische, wichtige Positionen zusammenfassende, aber nicht differenziert
erlduternde Stil, fiir den zweiten Teil die konkret auf Unterrichtspraxis zugeschnittene Darstellung.
Eine wissenschaftlich gebrduchliche und ebenso leicht und preiswert zugéingliche Ausgabe der
wichtigsten Menschenrechtserkldarungen bietet Heidelmeyer (1996), im folgenden zitiert nach der
3. Aufl. 1982.

Volkmar Deile: Die unvollendete Revolution; Leitartikel einer 4-seitigen Anzeige von ,,amnesty
international® v. 3.12.1998 als Beilage in grof3en deutschen Zeitungen, hier aus Die Zeit.
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treten. Auch der 1997 vorgebrachte Vorschlag einer Proklamation von Menschen-
pflichten® unterbietet die Komplexitit: Ehrenwert gemeint, verwissert er die
rechtlich-politische wie die begriffsanalytische Ebene, die Voraussetzung sind, deren
Differenzierung Voraussetzung ist, sich sinnvoll wie erfolgversprechend fiir
Menschenrechte einzusetzen.” Das Engagement fiir Menschenrechte ist ein uniiber-
sichtliches Geschift geworden, in dem der Zusammenhang von Religion, Moral,
Politik und Okonomie wohl bedacht sein muss. Die Klirung dieser Ebenen stellt
einen wichtigen Beitrag dar nicht zuletzt im Sinne einer Pddagogik der Menschen-
rechte. Dass die Philosophie diese Herausforderung angenommen hat, belegen die
Diskussionen anlésslich der 200-Jahr-Feier von Kants Essay ,,Zum ewigen Frieden*
1995, in der eben diese Fragen thematisiert wurden®, wie auch beispielsweise Otfried
Hoffes emphatisches Bekenntnis zur Philosophie als ,,Anwalt der Menschheit*.”

1  Fachliche Grundlegung:
Menschenrechte zwischen Recht und Gerechtigkeit

1.1 Problemaufriss: Menschenrechte als philosophischer Diskurs ?

Die Menschenrechte tragen ein Janusgesicht, das gleichzeitig der Moral und
dem Recht zugewandt ist. Ungeachtet ihres moralischen Inhalts haben sie die
Form juristischer Rechte. Sie beziehen sich wie moralische Normen auf alles,
,was Menschenantlitz trdgt’, aber als juristische Normen schiitzen sie einzelne
Personen nur insoweit, wie sie einer bestimmten Rechtsgemeinschaft
angehoren.

Diese Einlassung von Jiirgen Habermas® bietet einen guten Rahmen, um die
Horizonte einer philosophischen Einlassung auf das Thema abzustecken. Genauer

4 . e s .. . . .
Das vom ,,InterAction Council“ (einer Vereinigung ehemaliger Regierungschefs mit dem ehema-

ligen Bundeskanzler Helmut Schmidt als Ehrenvorsitzenden und Mitinitiator) herausgegebene
Dokument wurde in Deutschland verdffentlicht in: Die Zeit v. 3.10.1997. In der ,,Zeit* wurde im
Anschluss auch eine heftige Debatte zum Wert dieser Erklarung gefiihrt.

In der erwihnten Debatte in der ,,Zeit“ hat darauf unter Berufung auf Kant am klarsten der
deutsche Generalsekretir von ,,amnesty international® Volkmar Deile hingewiesen: Rechte bedin-
gungslos verteidigen; in: Die Zeit 21.11.1997.

Vgl. Hoffe (1995), Merkel (1996), Lutz-Bachmann (1996), Gosepath/Lohmann (1998), aber auch
die Debatten in Die Zeit und Frankfurter Rundschau von 1996.

Hoffe (1999), S.34. - Weniger emphatisch, aber mindestens ebenso engagiert spricht etwa Jiirgen
Habermas der Philosophie aufkldrenden Einfluss in der Deutung der Menschenrechte zu: Wahrheit
und Rechtfertigung, Frankfurt 1999, S. 319, 332f.

Jirgen Habermas. Der intellektuelle Diskurs iiber Menschenrechte; in: Brunkhorst (1999), S. 216.
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geht es darum, die bereits in der Einleitung angesprochenen Ebenen von Moral,
Recht, Natur, Gesetz, Politik, Okonomie und Gerechtigkeit, die in den Menschen-
rechten zusammenkommen, in ein kldrendes Verhiltnis zu setzen:

e Der Moral zugewandt sind Menschenrechte, insofern wir in ihnen als Personen,
d.h. fdhig zu autonomen Entscheidungen hinsichtlich unserer Lebensgestaltung
angesprochen sind.” In diesem Sinne sind Verhltnisse von Moral Voraussetzung fiir
Rechtsverhédltnisse: Rechte haben konnen nur Personen. Und in den Menschen-
rechten geht es nicht um irgendwelche Rechte, sondern um eben die, die uns in
unserem Personsein betreffen.

e Der moralische Charakter der Menschenrechte impliziert noch etwas anderes: Es
handelt sich um Anspriiche, die wir einander natiirlicherweise zubilligen, ohne dass
wir dies (wie bei Rechten im engeren Sinne) explizit miteinander vereinbart hétten,
und auch intuitiv, ohne dass wir {iber ihren Sinn und ihre Griinde nachgedacht hétten.
Daher ruft die Verletzung eines Menschenrechts in uns zuallererst ein moralisches
Gefiihl hervor. In diesem Gefiihl haben wir den tieferen Grund, uns gegen die
Verletzung eines Menschenrechts bzw. flir seine Erhaltung auch einzusetzen, fiihlen
wir uns doch in der Verletzung gleichsam selbst verletzt. Die Traditionen des
Naturrechts sehen daher im moralischen Charakter der Menschenrechte ihre eigent-
liche Begriindung.

e Menschenrechte ist aber zugleich Rechte. Das meint auf einer ersten Ebene, dass
wir sie nicht nur fiir uns selbst beanspruchen, sondern allen Menschen zubilligen; ihr
moralischer Anspruch der Wahrung der Person gewinnt aufgrund unserer Beziehung
zu anderen rechtlichen Charakter.

e Wenn wir aber {iber das unmittelbare Geltendmachen von Anspriichen hinaus
Menschenrechte als Rechte'® auch fixieren, so deswegen, weil wir iiber das
moralische Betroffensein hinaus juridische Rahmenbedingungen fiir notwendig
erachten, die die Einhaltung der Menschenrechte iiberwachen und Méglichkeiten und
Mittel bereithalten, gegen ihre Verletzung einzuschreiten. Die Tradition des
positiven, d.i. gesetzlich fixierten Rechts sieht im Unterschied zum Naturrecht hierin
die einzige Moglichkeit einer allgemeingiiltigen Wahrung der Menschenrechte.

? Zu dem hier unterstellten Begriff von Moral vgl. Kant: Grundlegung der Metaphysik der Sitten,
sowie meine Erlduterungen im folgenden Kapitel 4-3-2, Abschnitt 1.2.

10 Hinsichtlich der Begriffe ,,Anspruch® und ,,Recht ist festzuhalten, dass ich mich hier nach der in
der philosophischen Diskussion iiblichen Begrifflichkeit richte, wonach Menschen grundlegend
Anspriiche haben und geltend machen konnen, die dann als Rechte bezeichnet werden, wenn sie
legalistisch fixiert und damit einklagbar sind. Juristen benutzen beide Ausdriicke in genau umge-
kehrter Bedeutung: Anspriiche sind konkret einklagbar gegen einen anderen oder gegen Institutio-
nen, Rechte sind sehr viel weitere Bestimmungen, die mir als grundsétzlich Rechtsperson
zukommen.
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e Uber die rechtliche Fixierung hinaus bedarf es jedoch auch realer politischer
Verhéltnisse, d.h. einer Rechtsgemeinschaft, die die verfassungsméBig verankerten
Menschenrechte nicht nur anerkennt, sondern auch eine politische Kultur besitzt,
Menschenrechte konkret durchzusetzen.

¢ Die Ebene der Gerechtigkeit kommt in einer ersten Bedeutung, ndmlich als sozial-
politische Gerechtigkeit ins Spiel, wenn angesichts differenter sozialer Verhiltnisse,
heute durch 6konomische Globalisierung verstirkt, bestimmte Anspriiche, wie etwa
auf Gesundheit, nicht in gleichem Male fiir alle Menschen geltend gemacht werden
konnen oder gar nur auf Kosten anderer.

e Gleichwohl ist (dies ist liber das Habermas-Zitat hinaus zu behaupten) weder mit
einer rechtlichen Absicherung, noch durch eine politische Kultur noch durch ein
gerechtes 0konomisches Gefiige letztlich dem Geniige getan, geschweige denn das
hergestellt (und nicht nur gewihrleistet), wonach alle in der Berufung auf Menschen-
rechte streben: die Anerkennung unseres Menschseins unabhéngig davon, dass wir
miteinander in moralischen, rechtlichen und 6konomischen Beziehungen stehen. In
den Menschenrechten kommt insofern stets ein immer auch rechtstranszendenter
Anspruch auf letzte Gerechtigkeit zum Ausdruck.

Das Problem der Menschenrechte ist mithin nicht nur die fehlende Anerkennung und
Durchsetzung in der politisch-6konomischen Wirklichkeit, sondern auch die Frage, in
welchem Sinne bzw. inwieweit es sich hier iiberhaupt um Recht handelt. Damit
provoziert die Frage der Menschenrechte wie vielleicht kein anderes politisches
Problem die Grundfrage allen Rechts, woraus ndmlich einerseits alles Recht seine
letzte Legitimation erhdlt, und warum wir andererseits zur Einhaltung eines elemen-
taren Gerechtigkeitsanspruchs einer verldsslichen und einklagbaren Rechtsordnung
bediirfen. Auf diese Frage konzentrieren sich die folgenden Ausfiihrungen.

1.2 Zur Geschichte der Menschenrechte

Die Menschenrechte wiirden die skizzierten Probleme nicht aufwerfen, wiirden mit
ihnen nicht hohere als bloB rechtlich einklagbare ,,Rechte* reklamiert, die jeder
Mensch fiir sich sollte beanspruchen konnen ausschlieBlich aufgrund seines
Menschseins und nicht aufgrund seines Status als Rechtsperson. Das weil} bereits die
Deéclaration des franzosischen Volkes vom 27.8.1789, wenn sie nicht nur eine Reihe
grundlegender Rechte erkldrt, sondern auch natiirliche, unverdufserliche Menschen-
rechte, die in der Geschichte immer wieder missachtet und vergessen wurden, quasi
wieder-erkennt. Menschenrechte miissen insofern schon immer gegolten haben.
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Das gilt nicht zuletzt fiir religiose Zusammenhinge. So kdnnen beispielsweise in
den Predigten der Propheten des sog. Alten Testaments durchweg Argumentationen
auf der Basis heutigen Menschenrechtsverstindnisses ausgemacht werden. Sie
klagen gegen die jeweils Herrschenden sozial gerechte Verhiltnisse ein unter
Berufung auf eine letzte gottliche Gerechtigkeit, an der alle politischen Rechts-

. . . 11
erkldrungen sich messen lassen miissen.

Doch explizit Gegenstand politischer Verlautbarungen sind Menschenrechte erst
mit der Neuzeit. Ublicherweise wird als erste Urkunde die von Virginia vom 12. Juni
1776 genannt. Ohne Einschrankungen, fiir alle und gleichermaffen bloB hinsichtlich
des Menschseins (nicht hinsichtlich des Status als Biirger 0.4.) und daher unver-
dufserlich, mithin unabhéngig auch von kriegerischen Verhiltnissen oder der Ab-
erkennung von Biirgerrechten, halten die Volksvertreter fiir alle Menschen von Natur
aus ... gewisse angeborene Rechte fest.'” - Damit ist historisch ein wichtiger Schritt
getan, durch den - unter dem philosophischen Einfluss von Lockes ,,Second Treatise
of Government* von 1690 - eine urspriingliche Menschenwiirde nicht nur als Grund-
stein der Verfassung festgeschrieben wird, sondern auch einklagbar wird. Wenn
gleichwohl auch in den Vereinigten Staaten elementare politische Freiheitsrechte erst
Jahrzehnte spéter juristisch Wirklichkeit wurden (faktisch noch immer nicht), dann
wohl deswegen, weil weder das zitierte Dokument noch die entsprechenden Verlaut-
barungen im revolutioniren Frankreich die Erklarung der Menschenrechte selbst zum
Ziel hatten; diese dienten vielmehr als argumentative Basis fiir die Emanzipation von
der Kolonialmacht bzw. von den traditionellen Herrschaftsstrukturen Krone, Adel,
Kirche.

Damit war gleichwohl eine Bewegung in Gang gesetzt, die unter der Fahne von
Freiheit, Gleichheit und Briiderlichkeit als Demokratisierungsprozess mehr und
mehr das gesamte Abendland mitgerissen hat. Die Allgemeine Erklarung der
Menschenrechte von 1948 schlieflich gilt als Versuch, auf die Zerstérung dieser
Bewegung durch die Schrecken der beiden Weltkriege, insbesondere den Holocaust,
eine auch volkerrechtlich wegweisende Antwort zu finden: Menschenrechte werden
nunmehr nicht nur aufgelistet und bestitigt, sondern die Mitgliedstaaten verpflichten

" Das gilt insbesondere fiir die vielzitierten Passagen des Propheten Amos, etwa 2,6ff oder 5,71f,

aber auch fiir entsprechende Passagen in den Biichern Leviticus (z.B. Kap. 25) oder Deutero-
nomium (Kap. 15). Alle diese und dhnliche Einlassungen berufen sich auf die Tora als gottlicher
Weisung, die im Dekalog ihren Kernbestand zusammenfasst, wobei alle sog. Gebote von der
Grundeinsicht abhiangen, die den Gerechtigkeitsmalistab fiir alle Rechtsverhéltnisse liefert: ,,Ich
bin JHWH, dein Gott, der dich aus dem Sklavenhause herausgefiihrt hat.” (Dtn 5,6). — Zum theo-
logischen Verstindnis der Menschenrechte vgl. insbesondere H.E.T6dt: Menschenrechte — Grund-
rechte. In: Christlicher Glaube in moderner Gesellschaft. Teilbd. 27, Freiburg: Herder 1982,
S.9-57, hier S. 46ff.

12 Heidelmeyer (1982), S. 56.
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sich, ,,die allgemeine Achtung und Verwirklichung der Menschenrechte und Grund-
freiheiten durchzusetzen*. Damit geht die UNO {iber die bloBe moralische Selbst-
verpflichtung hinaus und realisiert, dass moralisch allein sich Verbrechen gegen die
Menschlichkeit nicht verhindern lassen; andererseits bindet die Erkldrung die ihr
beigetretenen Staaten, gerade in Anerkennung der faktischen Nichteinhaltung von
Menschenrechten bloB als ,,zu erreichendes Ideal®, auch politisch, ihrerseits konkrete
Rechtsordnungen zu schaffen, die zunehmend die von ihnen global anerkannten
Menschenrechte auch als einklagbare Grundrechte formulieren und somit dem
moralischen Anspruch aller nach Gerechtigkeit nachkommen.

Das Grundgesetz der Bundesrepublik Deutschland hat im Art.1 eine fiir solche
konkrete Rechtsordnungen wegweisende vierstufige Formel gefunden, indem die in
thm festgehaltenen und jede Rechtsprechung bindenden und einklagbaren Grund-
rechte ihrerseits gekoppelt werden an Menschenrechte, die wiederum einer rechtlich
nicht fixierbaren Menschenwiirde sich verdanken."

Die weitere Geschichte ldsst sich eher an einigen Fragen und Kontroversen
ablesen, die in den unterschiedlichen vdlkerrechtlichen Pakten, den vielfaltigen
Diskussionen und den einschldgigen Veroffentlichungen der letzten Jahre ihren
Niederschlag gefunden haben'*:

> Miissen und konnen die einzelnen Léander alle Menschenrechte in ihre
Verfassungen aufnehmen (auch in Deutschland ist das nicht der Fall!)?

»  Ist eher den personlichen und politischen oder eher den sozialen und
kulturellen Grundrechten der Vorrang zu geben? Und wie steht es iiberhaupt
um die Zuordnung und Nomenklatur der einzelnen Menschenrechtsgruppen:
elementare Lebens-, negative Abwehr-, personliche Freiheits-, politische
Teilnahme- bzw. Gestaltungs-, soziale und kulturelle Teilhabe- bzw.

1> Von der Systematik dieses mit Recht geriihmten Art.I des GG her lésst sich die gesamte Thematik

und Problematik des vorliegenden Kapitels aufrollen. In unvergleichlich klarer und kldrender,
konkrete Rechtsentscheidungen bindender zugleich aber sie auch erst erdffnender, weil nicht
konkretistisch fixierender Weise sind die elementaren Rechtsbegriffe in Hierarchie gebracht. Der
Klarheit halber setze ich nachfolgend diese tragenden Begriffe wie ihre syntaktischen Funktionen
kursiv:

» (1) Die Wiirde des Menschen ist unantastbar. Sie zu achten und zu schiitzen ist Verpflichtung
aller staatlichen Gewalt. - (2) Das Deutsche Volk bekennt sich darum zu unverletztlichen und
unverduBerlichen Menschenrechten als Grundlage jeder menschlichen Gemeinschaft, des Friedens
und der Gerechtigkeit in der Welt. - (3) Die nachfolgenden Grundrechte binden [hier ist in der
Logik eigentlich ein (4) zu setzen:] Gesetzgebung, vollziehende Gewalt und Rechtsprechung als

unmittelbar geltendes Recht.

' Sie konnen im begrenzten Rahmen des vorliegenden Beitrags nur aufgelistet, nicht differenziert

erldutert werden; die im Anhang angegebene Literatur, insbesondere Brunkhorst (1999), Gosepath
(1998), Hoffe (1999), Shute (1996) enthilt dazu die wichtigsten Informationen und vielféltige
Literaturangaben.
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Leistungs- , kollektive und Skologische Rechte?'> Und in welchem Ver-
hiltnis stehen zueinander konkrete Menschenrechte und das Eine grund-

legende Menschen-,,Recht* des Menschseins?

»  Verdankt sich die Forderung nach Universalitdt der Menschenrechte einem
einseitig westlichen Menschenbild oder ist sie generalisierbar?

»  Sind politische Rahmenbedingungen wie das Demokratie-Prinzip Voraus-
setzung fiir Menschenrechte oder (nur) sinnvolle Institutionen ihrer
Garantie?

»  Hingt die Anerkennung von Menschenrechten vorrangig an ihrer recht-
lichen Durchsetzung oder an ihrer moralischen Vergewisserung?

»  Und: Ist die Rede von Menschenrechten sinnvoll allein in einem rechtlich-
politischen Rahmen, oder setzt sie tieferliegende anthropologische Ein-
sichten voraus, vielleicht gar rechtstranszendente religiose Glaubenssitze?

1.3 Ein Begriff der Menschenrechte

Als Zwischenergebnis und zugleich Arbeitsgrundlage fiir eine differenziertere
Erorterung von Begriindung, Tragweite und Achtung sowie Erhaltung der
Menschenrechte kann nun zumindest hypothetisch festgehalten werden, worum es
sich bei Menschenrechten eigentlich handelt:

(1) Zunichst einmal sind es Rechte, die fiir Menschen gelten. Das beinhaltet
dreierlei:

» Erstens geht es um elementare Rechte, d.h. Rechte, durch deren Verletzung ein
Mensch in seinem Menschsein (und nicht in seinem Status als Biirger, Familien-
mitglied, oder arbeitender Mensch) verletzt wird, durch das er also mit den Grund-
lagen seiner Existenz konfrontiert wird. Kant spricht in diesem Zusammenhang von
einem einzigen ,urspriinglichen® ,angeborenen® Recht.'® — Der zuweilen gegen
dieses anthropologische Verstindnis sowie eine entsprechende Begriindung der
Menschenrechte vorgebrachte Vorwurf des Speziezismus geht ersichtlich an dieser
Bedingung vorbei.

» Daher kommen in ihnen apriorische, von der Ausformulierung konkreter Rechte
und Rechtsordnungen unabhéngige ,,Rechte” zur Geltung. Sie aber kommen jedem

1> Am einleuchtendsten differenziert hier Brieskorn (1997), S. 17f.

' Immanuel Kant: Metaphysik der Sitten (1797), A 45.
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Menschen zu auch unabhingig von seiner Einbindung in einen politisch-rechtlichen
Verband.

» Doch fundamentalen und begriindenden Charakter gewinnen diese drittens als
Basis fiir alle konkreten Rechtsverordnungen.

(2) Bei Menschenrechten handelt es sich nicht um Definitionen oder Wesens-
merkmale von Menschsein, sondern um Rechte. Auch dies bedeutet dreierlei:

» Erstens ist von Rechten grundsitzlich nur die Rede in einem relationalen
Verhéltnis, hier von Menschen gegeniiber Menschen. Das meint auch Kant, wenn
jene urspriingliche Freiheit ,,mit jedes anderen Freiheit* zusammen soll bestehen
konnen. '

» Daraus ergibt sich, dass es sich, zumindest bei den ausformulierten Menschen-
rechten, um gesetzte Normen handelt, nicht um naturwiichsige.

» Drittens folgt aus beidem, dass es um prinzipiell nicht nur beanspruchbare,
sondern auch einklagbare Rechte gehen muss.

(3) Die zuletzt genannten rechtlichen Merkmale scheinen den ersten anthropo-
logischen zu widersprechen. Das kann eine dritte Uberlegung ausgleichen: Bei
Menschenrechten geht es um Rechte hinsichtlich menschlicher Angelegenheiten.
Damit ist viel gesagt, vor allem hinsichtlich dessen, was wir von ihrer Achtung
erwarten diirfen:

» Wenn es sich um Rechte handelt, deren FEinhaltung nicht beansprucht,
Menschsein zu stiften oder zu gewéhren, sondern nur zu wahren und innerhalb von
Menschen gestifteten Ordnungen zu garantieren, gewinnt in ihnen ein urspriing-
liches, moglicherweise vorrechtliches Menschen-,,Recht” als rechtlich-gesetzter
Anspruch blof3 Gestalt, kann aber mit konkreten Menschenrechten nicht identifiziert
werden.

» Thren Grund hat diese Einschrinkung historisch: Bei Menschenrechten im
engeren und hier favorisierten Sinn handelt es sich um eine Gestalt der Moderne, die
versucht, fiir alle Menschen unabhédngig von ithrem Status, unabhdngig von ihrer
kulturellen Einbettung, aber auch unabhéngig von ihrer weltanschaulichen Begriin-
dung Rechte festzumachen, die fiir alles menschliche Verhalten untereinander
konstitutiv sind. Ein religioser oder metaphysischer Sinn von Menschenrechten als
Begriindung von Menschsein wird damit nicht abgelehnt, wird aber in dem Problem
der Geltung und Achtung der Menschenrechte nicht direkt beriihrt.

17 Ebd.
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» Damit ist drittens gemeint, dass ihre Achtung nicht in einem Naturautomatismus
passiert, sondern unser menschliches Handeln beansprucht: Wir sind verantwortlich,
durch moralische Normen, vor allem aber politische und rechtliche Ordnungen ihre
Achtung auch zu vollziehen. Wir selbst sind es aber auch, die aufgerufen sind, uns in
einen Diskurs zu ihrer verallgemeinerbaren Begriindung und Anerkennung
einzulassen.

Die Rede von Menschenrechten beinhaltet mithin eine dreistellige Relation:
Einerseits geht es in ihnen nur um solche Belange von Menschsein, die auch recht-
liche Relevanz gewinnen konnen, so dass die Beurteilung, ob ein Menschenrecht
verletzt ist bzw. wie es eingeklagt werden kann, allein vom Rechtsstatus eines
entsprechenden Falls her erfolgen kann. Andererseits hat die Legitimitit eines
Menschenrechts ihr letztes normatives Kriterium nicht in sich selbst, sondern im
Menschsein, so dass ein Menschenrecht stets iiber seinen Status als Recht
hinausweist; dies darf und muss als eher moralische Ebene in seiner Beanspruchung
mit bedacht werden. Eine dritte fundamentale Tatsache ist es, dass bei
Menschenrechten stets von Menschen verursachte und daher auch zu verantwortende
Relationen zwischen Menschen zur Debatte stehen, nicht also das fiir Menschen
selbst nicht mehr disponible Menschsein selbst. Die Bezeichnung jener Relationen
als Rechte verdankt ihre Berechtigung gleichwohl einem Gerechtigkeitsanspruch, der
in allen Rechten Gestalt gewinnt, aber daher gegen alles positive Recht stets auch
,,ein hoheres Recht* beanspmcht.18

1.4 Recht und Gerechtigkeit

Durch unseren Versuch einer hypothetischen Definition der Menschenrechte ist auch
deutlicher geworden, warum mit der Frage der Menschenrechte auch die grund-
legende Frage nach dem, was iiberhaupt Recht ist, zur Debatte steht, genauer die
Frage nach dem Verhiltnis von Recht und Gerechtigkeit. Das gilt es in einem letzten
Abschnitt genauer zu beleuchten. Auffallend ist, dass die rechtstheoretischen Dis-
kussionen sich genau um die Bestimmung dieses Verhiltnisses bewegen. Drei ideal-
typische Positionen haben in der Geschichte des Rechts Einfluss gewonnen:

»  Positives Recht ist der unmittelbare Ausfluss einer dem Recht {iber-
geordneten, aber rechtstranszendenten Gerechtigkeit. (An ihr hat jedes
Recht daher ihr letztes normatives Kriterium.)

'8 Vel. G.W.F.Hegel (1821): Grundlinien der Philosophie des Rechts § 30.
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»  Gerechtigkeit ist nichts anderes als der durch positives Recht herstellbare
(bzw. nach Ansicht einiger auch hergestellte) Rechtszustand.

»  Die Sphire der Gerechtigkeit ist eine gegeniiber der des Rechts indifferente,
so dass a) entweder Gerechtigkeit durch positives Recht nie herstellbar ist,
aber gleichwohl sein Kriterium an ihr haben kann oder b) Gerechtigkeits-
anforderungen Geltung und Inhalt des positiven Rechts nicht bertihren.

Natiirlich kommt es auch zu Interferenzen; so sind durchaus Beriihrungen zwischen
1) und 3a) moglich wie auch zwischen 2) und 3b). Wichtiger als eine typologische
Einordnung einzelner Positionen ist es jedoch, ihre Aussagekraft wie ihre Gefahren
auszuloten und auf die Bedeutung fiir die Menschenrechte hin zu iiberpriifen, was an
den wichtigsten Stationen der Rechtsgeschichte'” studierbar ist:

e Bereits in der wurgriechischen Mythologie stehen sich keineswegs Themis als
gottliche Satzung und Dike als menschliches Rechts schlicht entgegen. Themis ist
vielmehr die gesamte dem Verlauf von menschlichem Héandel und Geschehen
wesentlich entzogene urspriingliche und darum als gottlich empfundene Lebens-
ordnung: Als Prinzip allen Lebens ist sie jedoch zugleich die Ordnung, die in den
Wachstumskriften und gesetzméBigen Abldufen lebendiger Wirklichkeit wieder-
zuerkennen ist. Eine dieser in Themis eingebundenen realen Ordnungen ist Dike, die
die konkrete Gestaltung des Rechtslebens durch den an der Gerechtigkeit orientierten
Rechtsspruch sichert.

Diesem rechtstheoretischen Grundmuster folgen die meisten antiken wie auch
mittelalterlichen philosophischen wie religiosen Rechtsanschauungen, die mensch-
liche Rechtsordnungen bis hin zu politischen Ordnungsstrukturen an ein kosmisches
oder gottliches Rechtsideal binden. Obwohl Menschenrechten vergleichbare Rechts-
bestimmungen in ihnen durchaus zu finden sind, ist hier nicht ausdriicklich von
Rechten von Menschen die Rede, denn der Gedanke eines Rechts eines Einzelnen
gegeniiber Institutionen aufgrund seiner selbstverstindlichen Einbindung in die
Gemeinschaft ist noch nicht ausgebildet. Wenn Einzelne oder Gruppen oder auch
politische Institutionen Menschen gegeniiber ungerecht sind, wird dies als Verstof3
gegen hohere Ordnungen interpretiert, nicht als Verstol gegen Rechte einzelner
Menschen ihnen gegeniiber.

Der Bruch dieses Denkens war unvermeidbar, als in den neuzeitlichen Kon-
fessionskriegen die Bindung an gottliches Recht zu konkurrierenden Auslegungen

19 Vgl. dazu die umfangreichen, aber prézis und differenziert orientierenden Artikel ,,Recht, Gerech-
tigkeit™ von F.Loos/H.L.Schreiber in: Geschichtliche Grundbegriffe, Bd. 5, Stuttgart 1984, S. 231-
311, ,,Gerechtigkeit“ von R.Hauser/F.Loos/H.L.Schreiber/H.Wenzel in: Hist. WB d. Philosophie,
Bd. 3, Basel 1974, Sp. 329-338, und ,,Recht” von M.Herberger in: ebd., Bd. 8, 1992, Sp. 221-229.
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fiihrte. Dagegen half nur die Idee, die Konstituierung von Recht wie auch das
Kriterium seiner Gerechtigkeit an die vertragliche Ubereinkunft der beteiligten
Rechtsgenossen zu binden. Naturrechtlicher Status kam eben dieser Ubereinkunft zu.
Das neuzeitliche Naturrecht verankert das unverduflerliche Menschsein des
Menschen daher nicht mehr in einer dem Menschen entzogenen kosmischen oder
gottlichen Ordnung, sondern in einer menschlicher Macht und Selbstbestimmung
iiberantworteten Vernunft — so, bei allen Unterschieden, die Konstruktionen von
Hobbes iiber Locke bis zu Rousseau. Daher werden auch die Menschenrechte erst
mit dem Subjektivitidtsdenken der Neuzeit expliziter Gegenstand politischer Verein-
barungen.

e Wie aber war nun, entkoppelt von einer metaphysischen Fundierung auch eine
allgemeinverbindliche Begriindung von Menschenrechten moglich? Die entschei-
dende Uberlegung dazu stammt von Kant, der ,die Idee der Wiirde eines verniinf-
tigen Wesens* wie auch das daraus sich ergebende einzige ,,jedem Menschen [nur]
kraft seiner Menschheit zustehende Recht nicht mehr als inhaltliches, sondern (nur)
formales Prinzip aller Rechtsordnung versteht®, woraus dann erst sich konkrete
Menschenrechte ergeben, die mit dieser formalen Grundlegung ihrerseits hdchst-
mogliche Allgemeinheit und Universalitdt beanspruchen konnen.

e Die Schwachstelle eines solchen formalen Rechtsprinzips hat vielleicht am besten
Marx artikuliert, in der Gefahr, jene grundlegende Freiheit des Menschen als ledig-
lich negativ-absondernde Unabhingigkeit von anderen zu verstehen. Das aber lief3e
,jeden Menschen im andern Menschen nicht die Verwirklichung, sondern vielmehr
[nur] die Schranke seiner Freiheit finden.“*' Diesen Gedanken des Einbaus von
Allgemeinheit als Sozialprinzip in die Idee der Freiheit des Menschen hat Marx
Hegel zu verdanken, der seinerseits den blo3 gemeinschaftlichen Charakter einer
Rechtsordnung an dem abstrakten Freiheitsbegriff Rousseaus kritisiert hatte, freilich
um den Preis einer erneuten (metaphysischen) Einbindung jeder Rechtsordnung in
,hoheres Recht.”?

e  Der Rechtspositivismus, der in der Nachfolge der Historischen Rechtsschule des
19.Jh. das Rechtsdenken im 20.Jh. bestimmt hat, tendiert hingegen dazu, den Stand-
punkt absoluter und Recht letztlich normierender Gerechtigkeit als ,,irrationales®, ja
den Rechtsstatus von Rechtsverhidltnissen gefdhrdendes Ideal abzuweisen (Kelsen).
Die positivistische Gewdhrleistung von Rechtssicherheit kann freilich, so auch der

2 Kant: Grundlegung zur Metaphysik der Sitten (1785), A 77, und: Metaphysik der Sitten (1797),
A45.

Karl Marx: Zur Judenfrage (1843); MEW Bd. 3, S. 64f.
22 Hegel: Grundlinien der Philosophie des Rechts (1821), §258, § 30.

21
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spate Radbruch, zu Konflikten mit elementaren Gerechtigkeitsforderungen fiihren,
die gegen ungerechte politische Regimes geltend gemacht werden miissen.

e Die Kontroverse um die Grundlegung der Rechtsordnung und ihrer Bindung an
allgemeingiiltige menschenrechtliche Normen entweder in einem liberal-personalen
oder in einem kommunikativ-sozialen Freiheitsprinzip reicht bis in die Gegenwart
hinein. Die jlingere Debatte etwa zwischen Liberalen wie Rawls und
Kommunitariern wie Maclntyre, Taylor und Walzer” hat deutlich gemacht, dass die
Grundlegung einer Rechtsordnung und ihrer Bindung an allgemeingiiltige menschen-
rechtliche Normen in einem liberal-personalen oder in einem kommunikativ-sozialen
Freiheitsprinzip nicht als ausschlieBender Gegensatz gesehen werden kann. Vielmehr
stehen liberale, soziale und auch kollektive Anspriiche in einem gegenseitigen
Bedingungsverhiltnis, das je aktuell auszuloten ist.

e Auch ein utilitaristisch verkiirztes Gerechtigkeitsverstindnis duflerlicher Ver-
teilung vermag Menschenrechte nicht zu sichern. Das hat etwa Rawls bewogen, ein
Gerechtigkeitsprinzip zu etablieren, das auch den Ausgleich unverschuldeter
Ungleichheiten beinhaltet, freilich auf der Grundlage eines liberal-individualistischen
Denkens.”* Gegen die Gefahren liberalistischer Willkiir und Ungerechtigkeit klagt
Habermas darum politische Rahmenbedingungen ein, die letztlich allein das Recht
als gerecht sichern kénnen”, wihrend Tugendhat ein Kriterium fiir ein gerechtes
Recht eher im System der Moral sucht®. Systemtheoretische analytische Rechts-
theorien wiederum tendieren dazu, eine Gerechtigkeit als Kriterium gegeniiber Recht
als bloB malerischen, aber nicht logischen und daher irrelevanten Begriindungs-
versuch fiir Recht abzuweisen (Luhmann).”’

e Wenn Luhmann gleichwohl Menschenrechten die Funktion zuspricht, Zukunft
offen zu halten, bricht auch in diesem vielleicht modernsten Versuch einer nicht-
metaphysischen, sondern Wirklichkeit nurmehr préizise sowie verldsslich beschrei-
benden Rechtstheorie das alte Problem des Gegensatzes zwischen Recht und hoherer
Gerechtigkeit durch, das auf die geschichtsphilosophische Dimension allen Rechts-
denkens verweist: Wenn dem Menschen in seinem Menschsein letztlich Gerechtig-
keit widerfahren soll, scheint der Gedanke einer rechtstranszendenten Gerechtigkeit

3 Vgl. dazu vor allem die Anthologie einschligiger Aufsitze Honneth (1995), sowie die
Einfiihrungen von Reese-Schifer (1995) und Zahlmeister (1992).

John Rawls: Eine Theorie der Gerechtigkeit (1971), Frankfurt 1975; sowie: John Rawls: Die Idee
des politischen Liberalismus, Frankfurt 1992.

Vgl. vor allem Jiirgen Habermas: Die Einbeziehung des Anderen. Studien zur politischen Theorie,
Frankfurt 1996; sowie: Faktizitit und Geltung. Beitrdge zur Diskurstheorie des Rechts und des
demokratischen Rechtsstaats, Frankfurt 1994.

Ernst Tugendhat: Vorlesungen iiber Ethik, Frankfurt 1993, 13.Vorlesung.
Niklas Luhmann: Das Recht der Gesellschaft. Frankfurt 1993, S. 116.
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nicht verabschiedet. Bemjamin sah sie in der Tradition jlidischer Geschichts-
philosophie als die alle Rechtsetzung als Akt von Gewalt entlarvende, ihren Gewalt-

charakter letztlich vernichtende, doch ihren Gerechtigkeitsanspruch erlosende und
damit Recht nicht mehr setzende, sondern Gerechtigkeit waltende géttliche Gerech-
tigkeit.”® - Die in allen Verfassungen oder volkerrechtlichen Pakten sinnvollerweise

stets nur benannte, nie aber definierte Menschenwiirde, die selber kein Recht ist, aber
Grundlage und Voraussetzung aller konkreten Menschenrechte, findet in dieser
Denkfigur eine zumindest einleuchtend sinnstiftende Begriindung.*

28
29

Walter Benjamin: Zur Kritik der Gewalt (1921), in: GS 1I/1, Frankfurt 1977, S. 179ff, bes. S. 198f.

Auf den theologischen Bezug dieses Satzes kann im vorliegenden Rahmen nicht ndher
eingegangen werden. Es liegt auf der Hand, dass an dieser Stelle die biblische Rede von der
Gottesebenbildlichkeit des Menschen (Gen 1,27, indirekt aber auch Gen 2,7) entfaltet werden
miisste. Das wiirde deutlich machen, dass nicht nur letzte Gerechtigkeit, sondern auch Menschsein
selbst nicht in der Disposition menschlichen Handelns stehen. Daraus folgt wiederum, darauf sei
hier jedenfalls kurz verwiesen, dass die Menschenwiirde natiirlich nicht als Eigenschaft des
Menschen zu verstehen, sondern als kategoriale Wesensbestimmung. Das macht auf
philosophischer Ebene bereits Kant in seiner ,,Grundlegung®™ (Kant (1785), A 77) mit wenigen
Worten klar: An die Stelle der Wiirde kann nichts anderes gesetzt werden, sie verstattet kein
Aquivalent, ist daher nicht relativ und kann auch nie zur Disposition stehen. Das bedeutet natiirlich
nicht, dass wir nicht in unserer Wiirde auch verletzt werden konnten. Eben diese Unterscheidung
zwischen (moglicher) Verletzung und (nicht moglicher) Vernichtung menschlicher Wiirde wird,
nebenbei bemerkt, in neueren Debatten insbesondere bioethischer Provenienz, nicht selten zum
Nachteil fiir die Diskussion iibersehen.
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2 Unterrichtspraktischer Teil:
Unser tigliches Brot gib uns heute. Zum Problem der
rechtlichen Einlosung fundamentaler Lebensanspriiche

2.0 Begriindung und Zielsetzung

Im folgenden wird bewusst ein eher strittiges Beispiel als Thema zur Erlduterung der
Moglichkeiten einer unterrichtlicher Umsetzung gewdhlt. Damit sollen Folter,
willkiirlicher Entzug elementarer juristischer Anspriiche oder Verfolgung nicht
herabgesetzt werden. Die Auseinandersetzung mit solchen Menschenrechts-
verletzungen setzt aber ihren Unrechtscharakter wie entsprechende Rechtsanspriiche
schon voraus und zielt somit eher auf politische Aufklirung bzw. Ubernahme
politischer Verantwortung. Philosophisch interessanter, weil auch die rechtlichen
Grundlagen problematisierend, wére die Frage der Anwendung ungerechter, sprich
gewalttitiger Mittel zur Erreichung eines in sich gerechten Zwecks, etwa bei der
Frage des militdrischen Eingreifens gegen Verbrechen gegen die Menschlichkeit in
Biirgerkriegssituationen. Doch auch hier steht nicht die evidente Verletzung von
Menschenrechten zur Debatte, sondern die Art ihrer Verteidigung. Kritischer wird
die Diskussion elementare Anspriiche, zumal wenn Griinde fiir den Bruch elemen-
tarer Menschenrechte dabei nicht eindeutig auszumachen sind, oder wenn nicht klar
ist, ob in der Verletzung elementarer Anspriiche {iberhaupt Menschenrecht verletzt
wird. Das ist der Fall beim Phdnomen Hunger, unter der Voraussetzung freilich,
dass Hunger heute oft nicht mehr ein (allein) durch Naturkatastrophen verursachtes
Schicksal darstellt, sondern ein durch menschliches Verhalten herbeigefiihrtes bzw.
in Kauf genommenes Unrecht oder wenigstens eine Situation, die durch mensch-
liches Eingreifen zu verhindern ist. Spannend wére auch die Diskussion um die
Tragweite subsistentieller Lebensanspriiche wie z.B. auf technisch komplizierte und
teure Gesundheitsleistungen. Solche Fragen reichen stark auch in die an anderer
Stelle verhandelte Frage ethischer Entscheidungsfindung hinein; auch deshalb wéhle
ich hier das Beispiel Hunger.

Der Vorschlag ist zunéchst fiir die Sek I konzipiert. In der 9./10. Klasse sehen eine
Reihe von Lehrpldnen der Fiachern Ethik wie Geschichte/Gemeinschaftskunde ex-
plizit die Auseinandersetzung mit Menschenrechten vor. Fiir diese Altersstufe sinn-
voll betone ich einige priasentative und erfahrungsorientierte, das affektive Element
und die Zielsetzung der Orientierung beriicksichtigende Zugénge. Unter gezielterer
Erorterung auch der rechtsphilosophischen Kategorien, entsprechender Quellen
sowie reflexiver Elemente bietet sich der Vorschlag ebenso fiir die Sek II an. Auf
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detaillierte methodische Ausfiihrungen verzichte ich und skizziere nur exemplarisch
einige sinnvolle Unterrichtselemente unter besonderer Aufmerksamkeit fiir die philo-
sophische Erarbeitung des Themas:

2.1 Priasentativer Einstieg

Die Auseinandersetzung beginnt mit einem prdsentativen Einstieg: Gezeigt wird das
folgende Bild, am besten als Folie.

30
Die Erarbeitung erfolgt unter den fiir Bild-ErschlieBung sinnvollen Kriterien:
a) des unmittelbar rezeptiven Zugangs,
b) der ikonografischen ErschlieBung,
¢) der ikonologischen Deutung und

d) der rezeptionsisthetischen Beanspruchung.’’

30 Bild aus einem Artikel aus: Die Zeit, Nov.1998.

31 Zur Arbeit mit Bildern vgl. meinen Kommentar zur Auftakt-Doppelseite des Kap.7 (Spurensuche)
im Lehrerband ,Ich bin gefragt“. Ethik 9/10. Berlin: Volk und Wissen 2002. Die Kriterien
beziehen sich auf Arbeiten von Erwin Panofsky (1931 und 1957, hier insbes. S. 51) sowie Miiller-
Doohm (1997). — Zur genaueren Begriindung des Prisentativen vgl. auch die Erlduterungen zum
Einstieg in Kapitel 4-2, in der Einleitung zum Kapitel 4-1 sowie in der Einleitung, Abschnitt 2.2.
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Durch differenzierte Fragestellungen lésst sich stichwortartig festhalten, z.B. in einer
mindmap mit den Asten ,erste Eindriicke — differenzierte Elemente — begriindete
Deutungen*:

ad a) » das Bild einige Minuten ohne Kommentare betrachten

» einige elementare Assoziationen sowie personliche Reaktionen zum Bild
(schriftlich) zusammentragen; das Bild mit mdglichst wenigen Begriffen,
einer These oder einer Frage betiteln

» in einer Kleingruppe Eindriicke austauschen
ad b) » Was genau ist das bzw. konnte das sein, was wir da sehen?

adc) » Fallen uns besondere Bild-Konstruktionen auf, die moglicherweise
sinnféllig sind? Versuch, erste Deutungen in Worte zu fassen.

add) » Beziechen wir uns nun selbst auf dieses Bild: Kommen wir dort vor,
haben wir etwas damit zu tun? Inwiefern? — Warum zeigen wir auf die
Abbildung bestimmte Reaktionen?

Die Anbindung an das Thema Menschenrechte findet mithilfe folgender Anstofe
statt:

» Das Bild sollte als Einstieg dienen zum Thema ,,Menschenrechte®;
inwiefern leuchtet diese Themenstellung auf der Basis der besprochenen
ersten Eindriicke ein?

» Warum/inwiefern héttet ihr fiir das Bild ein ganz anderes Rahmenthema
erwartet? Passt mdglicherweise das Thema ,,Menschenrechte* nach
eurem Eindruck fiir das Bild gar nicht? Warum?

» Formuliert schlieBlich, ausgehend vom Bild und seiner Diskussion,
einige Fragen zum Thema Menschenrechte, die euch wichtig erscheinen
fiir eine Auseinandersetzung. Welche Zielsetzungen verbindet ihr mit
euren Anfragen, welche Erwartungen habt ihr, wenn sie im Unterricht
zur Sprache kommen?

Kommentar zur Zielsetzung dieses Einstiegs:

e Erstens soll von vorneherein der moralische Anspruch von Menschenrechten
verdeutlicht werden. Er bildet die Grundlage zugleich fiir den universalen Charakter
der Menschenrechte, die jeden Menschen in die Verantwortung nehmen.
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e Zweitens soll jedoch vermieden werden, dass die Kinder und Jugendlichen mit
dem moralischen Anspruch als bloB duBerer Norm konfrontiert werden. Vielmehr
wird durch den affektiven Charakter des Présentativen der je personliche Heraus-
forderung durch die Menschenrechte Raum gegeben.

o Die Vielschichtigkeit des Bildes ist bewusst gewihlt, um die Vielschichtigkeit
und auch nicht eindeutige Einordnung dieses Bildes in den Katalog von Menschen-
rechten herauszustellen. Das Thema Menschenrechte wird so als Frage zur Sprache
gebracht, die es als Problem zu erschlieBen gilt. So konnen wir durch das Bild
fragen, ob sich der verhiillte Mensch {iberhaupt in einem Menschenrecht verletzt
fiihlt oder ob hier wirklich die Verletzung eines Menschen-Rechts vorliegt oder eher
die Wiirde und das Menschsein des Menschen infrage steht; schlieBlich kann in aller
Schirfe die Frage nach Moglichkeiten und Ohnmacht moralischer wie rechtlicher
Hilfs-MaBnahmen aufbrechen.

2.2 Menschenrechte kennen lernen

Folgen sollte dann die Verortung des im Bild dargestellten Unrechts in den
Menschenrechten. Eher sachorientiert ist nun das Ziel, Menschenrechte kennen zu
lernen sowie verschiedene Gruppen von Menschenrechten zu differenzieren.

(1) Zu beginnen ist mit kurzen Sammlungsaufgaben:
» Dbekannte elementare Menschenrechte nennen

» Einordnung des Bildes

» Menschenrechten in Gruppen einteilen

(2) Diesem die zufdllige personliche Kenntnis aufnehmenden Schritt folgt die
Kenntnisnahme bzw. Erlduterung und Ordnung der 1948 von der UNO erklirten
Menschenrechte.

» Zunidchst sind die genannten Vorschlige in dem nun vorzulegenden
Katalog wiederzuerkennen. Eventuell dort nicht gefundene Vorschlige
sollten festgehalten werden, um dies spéter zu liberpriifen.

» Konkreter ist dann (mit Hilfestellung) das im Bild Gemeinte in den
Menschenrechtskatalog einordnen.

» Dann ist die Ordnung der Menschenrechte zu wiederholen, verbunden mit
dem Versuch, die Gruppen zu benennen; auf die iibliche Unterteilung kann
verwiesen werden: elementare ,,Rechte” des Menschseins - personliche
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Freiheitsrechte — politische Teilnahme- bzw. Gestaltungsrechte — soziale
Teilhaberechte. Vertiefend liee sich eine Diskussion anzetteln um die
Wertigkeit und Reihenfolge der verschiedenen Gruppen, verbunden mit
einer Recherche zu den politischen Motiven unterschiedlicher Gewich-
tungen.

» Facheriibergreifend (z.B. bei Projektarbeit) konnen Informationen aus dem
Geschichtsunterricht zur Entstehung der Menschenrechtserkldrung und den
Streit um ihre weitere Differenzierung eingebracht werden.

» Fir hohere Klassen empfiehlt sich die Verortung der Erklarungen in
einschldgigen politiktheoretischen und philosophischen Texten, z.B.
Hobbes, Locke, Rousseau, Kant.

(3) Nun kann der Art. 25 genauer betrachtet werden:

Jeder Mensch hat Anspruch auf eine Lebenshaltung, die seine und seiner Familie
Gesundheit und Wohlbefinden, einschlieflich Nahrung, Kleidung, Wohnung,
drztlicher Betreuung und der notwendigen Leistungen der sozialen Fiirsorge
gewdhrleistet, er hat das Recht auf Sicherheit im Falle von Arbeitslosigkeit,
Krankheit, Invaliditdt, Verwitwung, Alter oder von anderweitigem Verlust seiner
Unterhaltsmittel durch unverschuldete Umstdnde.

» Zunichst ist analytisch festzuhalten, was alles genauer dem Schutz dieses
Menschenrechts unterliegt und wer jeweils davon betroffen ist.

» Daraus ergibt sich fast zwangslaufig die Frage nach der Problematik der
hier erklarten Rechte: Wer kann sie verletzten, wem gegentiber kann sie
wer einklagen?

» Fortgeschrittene Klassen schlieBlich konnen die deutsche mit der
englischen bzw. franzdsischen Fassung vergleichen und das Wort
»Anspruch® im Unterschied zu ,,Recht” zur Diskussion stellen (die ande-
ren Fassungen differenzieren nicht und sprechen nur von ,right bzw.
,,droit®). Interessant wére auch der Versuch, Griinde zu finden, warum sich
dieser Artikel im deutschen Grundgesetz nicht findet.

Das tiefere Ziel dieser Untersuchungen ist, iber die Einordnung des Art.25 hinaus an
diesem Beispiel die Hintergriinde, Moglichkeiten und Grenzen juristischer Codi-
fizierung von Menschenrechten bewusst zu machen und damit philosophisch den
Rechtscharakter der Menschenrechten zu problematisieren.



362 4-5 Recht und Gerechtigkeit

(4) Eine erste Zusammenfassung, zugleich einen Rahmen fiir weitere Unterrichts-
elemente bieten die folgenden Fragen. Hohere Klassen sollten sie in Arbeitsgruppen
erortern und die Antworten in Arbeitsthesen bzw. hypothetischen Definitionen fest-
halten:

» Was ist iberhaupt ein Menschenrecht? Lassen sich dafiir sinnvolle,
begriindete und tberpriifbare Kriterien festhalten? Wie weit reicht ein
Menschenrecht, was alles ist eingeschlossen?

» Wann wird ein Menschenrecht verletzt? Wer ist jeweils dafiir verant-
wortlich zu machen? Wem gegeniiber kann eine Verletzung zur Klage
gebracht werden?

» Welche notwendigen Bedingungen konnen genannt werden zur Bewah-
rung und Erhaltung der Menschenrechte? Welche weiteren Faktoren sind
dabei zu bedenken (0konomische Strukturen, politische Systeme, infra-
strukturelle und technische Moglichkeiten etc.)?

» Welchen (prinzipiellen) Grenzen ist die Einhaltung von Menschenrechten
ausgesetzt?

» Ein Korrektiv erhalten die entsprechenden Antworten durch die
Konfrontation mit kurzen definitorischen Texten aus der einschldgigen
Literatur, z.B. Brieskorn (1997), S.17ff, S.102ff, oder Lohmann (1998),
S.63ff, oder Hoffe (1999), S.621f.

Die weiteren Unterrichtssequenzen werden nur kurz als Vorschlige skizziert.
Wichtig fiir ihre konkrete Konzeption ist dabei das rechte Mall zwischen text-
gestlitzten Erorterungen, erfahrungsdimensionierten Informationen und handlungs-
orientierten Erarbeitungen:

2.3 Diagnose von Unrechtsverhiltnissen

Fiir eine differenzierte Auseinandersetzung mit dem Thema Menschenrechte ist
zunéchst eine genauere Diagnose von Unrechtsverhidiltnissen erforderlich. Ziel ist es
dabei, nicht nur Sensibilitdt fiir die Verletzung von Menschenrechten zu wecken,
sondern auch unter dem Anspruch einer kritischen Theorie und Zeitdiagnose
Ursachen fiir Menschenrechtsverletzungen tiber eine faktizitdr-empirische Sicht
hinaus differenziert zur Sprache zu bringen.
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Ausgehend von dem Impulsbild und der in 2.2. vorgenommenen Einordnung des
Phédnomens Hunger in die Reihe von Menschenrechtsverletzungen ist nun diffe-

renzierter zu fragen:

>

Wie und wodurch kann entstehen, was wir auf dem Impulsbild gesehen
haben?

Was eigentlich sind Hungersnote? Welche Faktoren spielen bei einer
Hungersnot eine Rolle?

Einzelne Faktoren sind genauer in ihrem Verhiltnis zueinander auszuloten:
Armut — Arbeitslosigkeit — ungerechte Verteilung von Lebensmitteln —
ungerechte Verteilung von Produktionsmitteln zum Erhalt von Lebens-
mitteln wie Land, Landqualitit, Einsatz von Technik beim Sien und
Ernten (bis hin zu modernen Biotechnologien) — Globalisierung vs. Regio-
nalitdt der Nahrungsmittelproduktion — Nahrungsmittel-Kartelle / Preis-
absprachen — geografische / politische Infrastrukturen ...

Welche Rolle spielen beim Phdnomen Hunger soziale Faktoren wie
Einsamkeit, Indifferenz, soziale Kélte, Agonie, Verstiadterung, und 6ko-
logische Faktoren wie Klimaverdnderung, Monokultur?

Haben sich heute Faktoren, die zu Hunger fiihren, im Vergleich zu
fritheren Zeiten gedndert? Inwiefern/wo ist es heute (noch) gerechtfertigt
von Hunger-,,Katastrophen® zu sprechen? Handelt es sich um reine Natur-
katastrophen?

Die Diagnosen konnen von der Sache her nur interdisziplindr erfolgen. Wichtige
Bezugspunkte fiir Quellenmaterial bieten hier

>
>

aktuelle Zeitungsmaterialien zu Hungersnéten,

differenzierte Materialien von Hilfsorganisationen wie UNICEF, Misereor,
Brot fiir die Welt, (die auch politische Studien etwa zur Landverteilung
bieten), auch durch Internetrecherche,

wirtschafts- und erndhrungs-wissenschaftliche Studien wie das Buch
J.Lutzenberger/F.T.Gottwald: Erndhrung in der Wissensgesellschaft.
Vision: Informiert essen. Frankfurt/M.: Campus 1999, oder R.Strahm:
Warum sie so arm sind, Wuppertal 9.Aufl.1995.
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2.4 Bedingungen zur Verhiitung von Hunger

Der Folgeschritt hat elementare Bedingungen zur Verhiitung von Hunger zu
benennen, auszuloten und gegeneinander abzuwigen. Dafiir sind zwei Frage-
dimensionen zu unterscheiden, die hier nur kurz angedeutet werden konnen:

a) Warum iberhaupt sollen wir Hunger verhiiten und bekdmpfen — der anthropo-
logische und moralische Diskurs. — Hier konnen Fragen zur Sprache kommen nach
dem Menschsein des Menschen, inclusive des Problems der Einordnung von Hunger
in die Ubel des physischen Mangels, des moralisch Bdsen oder der metaphysischen
Endlichkeit’’, nach Grundbedingungen guten Lebens/Uberlebens™, nach dem
Verhiltnis von Barmherzigkeit und Gerechtigkeit’®, nach Dimensionen der
Gerechtigkeit (Verteilung und/oder Rechtfertigung)®, nach der Rolle religidser
Normen (z.B. anhand des Versuchs, die ,,Vaterunser“-Bitten nach Brot und
Schuldvergebung in Relation zu setzen®®), nach ethischen Begriindungen: um des
Gutgehens willen oder aus Verpflichtung gegeniiber menschlicher Wiirde, etc.

b) Wie und mit welchen Programmen ist Hunger am besten zu bekdmpfen und zu
verhiiten — der politische und infrastrukturelle Diskurs. — Unter philosophischer
Perspektive sind hier Fragen interessant nach dem Status der moralischen Verant-
wortung, der juristischen Absicherung und dem Verhéltnis beider, nach den ent-
sprechenden moralischen, juristischen, 6konomischen, politischen Voraussetzungen
und Losungsstrategien zur Wahrung der Menschenrechte, speziell auch nach dem

32 Diese Unterteilung geht zuriick auf den Abschnitt .21 der ,,Théodicée™ von Leibniz (Leibniz
1720). Natiirlich ist sie nicht akademisch gemeint. Vielmehr hat eine entsprechende Zuordnung
erhebliche Konsequenzen fiir die Einschitzung und auch Bekdmpfung von Hunger.

Sattigung gehort natiirlich zu den Grundbedingungen menschlichen Lebens. Interessant wird diese
Tatsache jedoch, wenn sie politisch in Konkurrenz zu anderen subsistentiellen Anspriichen oder zu
marktwirtschaftlichen und konsumorientierten Gesichtspunkten (etwa der Vernichtung und auch
schon luxuriésen Verschwendung von Lebensmitteln) diskutiert wird.

Das hat natiirlich erhebliche moralische Konsequenzen, aus welcher Motivation heraus ich also zur
Linderung und Bekdmpfung von Hunger verpflichtet bin, bis hin zur problematischen Klérung der
Eigentumsfrage.

Unmittelbar einleuchtend ist es etwa, dass die Verteilungsgerechtigkeit kein hinreichendes
Kriterium zur Linderung von Hunger darstellen kann, die Frage andererseits in Situationen
allgemeinen Mangels nicht leicht zu entscheiden ist.

Gemeint ist hier vor allem die Diskussion, warum sich die Einlosung elementarer Anspriiche
gerade an Gott richtet und welche Konsequenzen das hat. Die Verbindung der Bitte um Brot mit
der um Schuldvergebung verbietet eine quietistische Haltung, als sei es quasi Schicksal, satt
werden zu kdnnen oder hungern zu miissen, entlastet aber andererseits in dem Problem, in der
Bekdmpfung von Hunger auch an sozusagen natiirliche Grenzen von Ressourcen oder auch
Machbarkeit zu gelangen.

33

34

35

36



4-5 Recht und Gerechtigkeit 365

Vergleich mit dhnlichen Diskursen zur Verhinderung von Krankheiten oder auch
sozialer Absicherung, schlieBlich nach Problemen wie etwa dem Teufelskreis von
Arbeitslosigkeit, Armut, Hunger, Agonie, oder dem Subsidiaritdtsproblem der Hilfe
zur Selbsthilfe zwischen notwendiger unmittelbarer Hilfeleistung und durch Hilfe
erzeugter Abhédngigkeiten sowie Anspruchshaltungen, oder auch dem Problem des
Ausgleichs zwischen Verteilungsgerechtigkeit nach dem GleichheitsmafBstab und
Zuteilungsgerechtigkeit nach dem Bediirftigkeitsmalstab.

2.5 Grenzen in der Bekimpfung von Hunger

SchlieBlich sind im Sinne der Einbindung in das Rahmenthema ,,Gerechtigkeit*
Grenzen in der Bekdmpfung des Hungers zu erortern,

a) einerseits politisch-okonomisch zu bedenkende Grenzen, wie die Frage nach dem
Verhiltnis von Verfassungsideal und Verfassungswirklichkeit, nach der Moglichkeit
strafrechtlicher Institutionen und Sanktionen, nach der Moglichkeit biirgerrechtlicher
Bewegungen, nach dem Verhiltnis zwischen politischen und 6konomischen
Rahmenbedingungen (Stichwort ,,Globalisierung®) usw.

b) andererseits anthropologisch-metaphysische Grenzen, wie die Frage nach Perfek-
tibilitdt und Imperfektibilitit der Sicht des Menschen, wie auch die Schwierigkeit der
Benennung elementarer Faktoren fiir gelingendes Menschsein, einschlielich seiner
Sterblichkeit und der Argumentation mit diesen Faktoren, oder wie die Frage nach
dem Verhéltnis von rechtlich-politischen und rechtstranszendenten Gerechtigkeits-
und Gliicksanspriichen des Menschen (wie z.B. die heikle Definition von Verhélt-
nissen wie Gesundheit oder Gliick/Zufriedenheit).

2.6 Zum Verstindnis von ,,Gerechtigkeit*

Im Sinne der Einbindung in das Rahmenthema ,,Gerechtigkeit™ scheint es dariiber
hinaus sinnvoll, das Verstindnis von Gerechtigkeit selbst zur Diskussion zu stellen.

a) Auf der kognitiv-begrifflichen Ebene bietet sich dafiir eine Zusammenstellung von
Texten mit unterschiedlichen Begriffen von Gerechtigkeit an, also zu religidsen,
naturrechtlichen, vernunftrechtlichen, prozeduralen Gerechtigkeitstheorien, oder zur
Differenz zwischen austeilender, distributiver, und ausgleichender, kommutativer
Gerechtigkeit, auch im Verhiltnis zu Gerechtigkeit als Tugend, oder zu verschie-
denen Gerechtigkeitsformeln (z.B. “Jedem das Gleiche” — ,Jedem nach seinen
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Verdiensten* — , Jedem nach seinen Bediirfnissen® etc.). Eine dafiir gut gebrauch-
liche Sammlung findet man bei Bleier-Staudt (1999), Materialien S.10-18.

b) Als Erginzung bzw. als Alternative (nicht nur fiir die Sekundarstufe 1) ist
wiederum die Arbeit mit Bildern zu empfehlen, wiederum unter den oben unter 2.1.
angegebenen Ebenen. Dazu bietet sich eine Auseinandersetzung mit folgenden
Abbildungen an:

e Plastik einer lustitia-Figur (zuweilen zu finden vor Justizgebduden, ansonsten
Abbildungen in entsprechenden Lexika): i.d.R. Frauenfigur mit Waage in der einen,
zuweilen Schwert in der anderen Hand, wobei die Waage meist auf Ausgleich steht,
meist sind die Augen der lustitia verbunden als Zeichen der Neutralitét.

e Der Engel Michael vom Jiingsten
Gericht (z.B. von Rogier v.d.Weyden
auf dem groflen Tafelbild des Hospizes
in Beaune): i.d.R. mit offenen den
Betrachter anblickenden Augen, Schwert
in der einen, Waage in der anderen
Hand, die diesmal aber zwischen Guten
und Bdsen abwiegt, diesen winkt als
gerechter Lohn der Himmel, jenen droht
als gerechte Strafe die Holle; Bezug ist
die Rede Jesu vom Weltgericht Mt 25.

Die  erste  Gerechtigkeit  richtet
offensichtlich etwas anderes als die
zweite: Hier geht es um den irdisch zu
fassenden moglichst gerechten
Rechtsspruch vor Gericht, dort um die
Idee einer letzten und ewigen
Gerechtigkeit, die allen Menschen je
personlich zuteil werden soll.

c) Als interessanter Diskussionsimpuls
lohnt die Legende vom Zwdlften Kamel:
Sie bringt eine Reihe unterschiedlicher
Gerechtigkeitsbegriffe in kurzer bildhaf-
ter Form miteinander ins Spiel: Der
Vater ist gestorben und hat seinen drei
Soéhnen 11 Kamele hinterlassen, von denen
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der Alteste die Hilfte, der Mittlere ein Viertel, der Jiingste ein Sechstel erhalten soll.
Tief traurig finden die drei keine Losung, um den Willen des Vaters zu erfiillen. Da
kommt ein Héndler des Wegs und bietet ihnen sein eigenes einziges Kamel als
zwolftes an. Im Nu ist geteilt: Der erste Sohn erhilt 6, der zweite 3, der dritte 2
Kamele. Lachelnd nimmt der Héndler das wieder iibrig gebliebene 12. Kamel mit
sich, und man verabschiedet sich in Frieden.’’

2.7 Dokumentation als Abschluss

Empfehlenswert ist in jedem Falle (u.U. auch nach 2.2.) ein Abschluss der Unter-
richtseinheit in wiederum prasentativer Form: die Erarbeitung einer Ausstellung mit
Installationen [neben Texten auch gesammelte oder selbst erstellte Bilder und
Collagen, provokative Anfragen, BetroffenheitsduBerungen, authentische Aufe-
rungen, Filmdokumente, Schemata begrifflicher Differenzierung, Exposés sinnvoller
weiterer Arbeitsauftrige fiir dltere Mitschiiler (zur Differenzierung) wie fiir jiingere
(zur Orientierung), ein von Schiilern vorbereitetes Diskussionsforum, mit Vertretern
z.B. von (betroffenen) Exilanten, Menschenrechtsorganisationen, Juristen, Philo-
sophen, Theologen etc.]. Ziel eines solchen Schritts ist die Einbindung einer unter
philosophischem Anspruch erfolgenden kritisch-differenzierenden Auseinander-
setzung mit dem Thema in die personliche Orientierung, insofern wir nimlich mit
Aristoteles das, was das Gute sei oder das Recht oder die Gerechtigkeit nicht zum
Thema machen, um einen philosophischen Begriff davon zu erlangen, sondern um
gut bzw. in Recht und Gerechtigkeit leben zu kénnen.*®

37 Vgl. dazu G. Teubner (Hg.): Die Riickgabe des zwdolften Kamels. Niklas Luhmann in der
Diskussion iiber Gerechtigkeit. Stuttgart: Lucius 2000.

38 Vagl. Aristoteles: Nikomachische Ethik 1103b.
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