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Performativer Religionsunterricht

Prof. Dr. Bernhard Dressler

Prof. i.R. fir Praktische Theologie mit dem Schwerpunkt Religionspadagogik,
Fachbereich Ev. Theologie der Philipps-Universitat Marburg.

1. Performanzorientierte Religionsdidaktik im
Kontext

Aus Grunden, die im Folgenden ersichtlich werden sollen, wird in diesem Artikel
der Begriff ,performanzorientierte Religionsdidaktik” anstelle der ebenfalls
kursierenden Begriffe ,performative Religionspadagogik” oder ,performativer
Religionsunterricht” vorgezogen. Es geht a) (im Gegensatz zu bisweilen in
kritischer Absicht vorgetragenen Einwanden, so z.B. Domsgen, 2005) um mehr
als nur um methodische Gestaltungsaspekte - religioser Bildungsprozesse,
sondern um Didaktik in einem emphatischen bildungstheoretischen Sinn; es
geht b) nicht um einen religionspadagogischen Paradigmenwechsel, sondern
um die Ingeltungsetzung eines (allerdings unverzichtbaren) Aspekts in dem von
Peter Biehl zur Regulierung, wenn nicht zur Beendigung religionsdidaktischer
Konzeptionskonkurrenz vorgeschlagenen ~Zusammenspiel zwischen
traditionserschlieBender, symboldidaktischer und problemorientierter Struktur”
als dem ,integrativen Kern eines offenen Ensembles didaktischer Strukturen”
(Biehl, 2002, 445).

Den Auftakt bietet ein von Rudolf Englert redigiertes Heft der Zeitschrift ,rhs -
Religionsunterricht an héheren Schulen” (Englert, 2002), in dem Hans Schmid,
Ingrid  Schoberth und Bernhard Dressler zu Beitrdgen Uber das
religionsdidaktische Problem eingeladen wurden, dass religiose Kommunikation
den Rahmen begrifflich-verbalsprachlicher Kommunikation aufsprengt. Dressler
votierte, ausgehend von Friedrich Schleiermachers Analyse des Gottesdienstes
als einer Verschrankung von ,Darstellung und Mitteilung” der christlichen
Religion, in seinem Beitrag dafur, auch religionsdidaktisch auf ein
~handlungsorientiertes Verstehen von Religion als einer Praxis” abzuzielen,
dabei freilich zwischen ,didaktischen Inszenierungen und authentischer
religioser Praxis zu unterscheiden” (Dressler, 2002, 16). Im Blick auf einige
Unterrichtsbeispiele (,Didaktische Inszenierung von Religion: Probeaufenthalte
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in religiosen Welten”, a.a.0., 14) hiel3 es eher vorsichtig: ,Man kdnnte von einer
,performativen Textdidaktik’ sprechen” (ebd.). Englert griff den Impuls kraftiger
(wenngleich mit kritischer Reserve) auf und fragte in seinen ,Anmerkungen zu
den Ansatzen von Schmid, Dressler und Schoberth” (Englert, 2002) - zugleich
dem Heft den Titel gebend: ,Performativer Religionsunterricht!?”. Eine Art
.Label” war formuliert, das im Verlauf der weiteren Diskussion unterschiedliche
Akzentuierungen erhielt.

Performanzorientierte Religionsdidaktik schlieBt an den in Peter Biehls -
Symboldidaktik betonten und in deren semiotischer Revision (Meyer-Blanck,
2002) bestarkten Sachverhalt an, dass die Bedeutung von Symbolen nicht
kontextfrei, sondern modal zu bestimmen ist, u.a. also abhangig von
kommunikativen Gebrauchskontexten. Zumal nach dem weitgehenden Ausfall
religidoser Sozialisation kann aber nicht mehr vorausgesetzt werden, dass zu den
im Religionsunterricht thematisierten Gegenstanden bereits Kenntnisse und
Erfahrungen vorliegen, bevor sie kritisch reflektiert werden. Im Unterricht muss
Religion erst gezeigt werden. ,Religion zeigen” (Dressler/Meyer-Blanck, 1998)
zielt darauf ab, Religion als eine Praxis zuerschliel3en, also im Blick auf ihre
Vollzugsformen als Kultur symbolischer Kommunikation. Die christliche Religion
wird nur als erzahlte, gestaltete, gefeierte Religion begreifbar. Der - unter den
Bedingungen der Schule: probeweise, experimentelle - Gebrauchvon Symbolen
und Zeichen muss ihrer kritischen Reflexion systematisch vorausgehen. Dabei
werden im Religionsunterricht die Binnen- und Teilnahmeperspektive der
Selbstinterpretation und des Vollzugs einer Religion und die Aullen- und
Beobachtungsperspektive des distanzierten Nachdenkens Uber Religion
miteinander verschrankt. Didaktisch ist in der Spannung zwischen Teilnahme
und Beobachtung die Unmittelbarkeit des Vollzugs suspendiert. Es kann im
schulischen Unterricht (als unterschieden von der Schule als einem Lebensort,
in dem Religion als kulturelle Praxis gepflegt wird) keine authentische
Religionspraxis geben.

Begrifflich wird auf den in der Sprechakttheorie von John Austin entwickelten
Gedanken rekurriert, dass Sprechen nicht nur als Informationsaustausch und
zur Feststellung von Sachverhalten dient, sondern auch ein Handeln ist (,how to
do things with words"”), das nicht auf eine aulBersprachliche ,Wahrheit” referiert,
sondern sich als Beziehungsgeschehen bewahrheiten oder aber misslingen
kann. Austin unterscheidet kategorial zwischen ,konstativen” (feststellenden)
Satzen und ,performativen” Satzen (wie z.B. ,ich vertraue dir”, ,ich taufe dich”
etc.). Es liegt auf der Hand, dass ein groBer Teil religioser Kommunikation
(neben deren konstitutiver Metaphorizitat, Symbolizitat und Narrativitat) aus
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solchen performativen Sprachakten besteht (zentral: ,credo” im Unterschied zu
Jch glaube” - ,puto” - im Sinne von ,ich vermute”). Viele neutestamentliche
Texte lassen sich als erzahlte Performanzen verstehen. Die von Austin selbst
und seinem Schuiler Searle entwickelte komplexere Klassifikation von
Sprechakten kann hier zugunsten der dargestellten
Fundamentalunterscheidung zwischen ,konstativ vs. performativ abgeblendet
bleiben. Ebenso, dass Austin fur das Gelingen performativer Sprechakte die
(nicht beobachtbare) Authentizitat der Sprechenden voraussetzt, ein Gedanke,
mit dem die Semiotizitdt jeder Art von Kommunikation verkannt wird.
Anderenfalls ware die in didaktischen Inszenierungen unvermeidlich virtuelle
beziehungsweise experimentelle Ingebrauchnahme performativer Sprechakte
problematisch.

Neben der sprechakttheoretischen Bedeutung von Performativitat liegt hier die
kulturtheoretische Bedeutung von Performanz als Modus kommunikativer
Vollzige (z.B. im theatralen Sinne von ,performance”) zugrunde. Die Kategorie
der Performanz ermoglicht es, kulturelle LebensaulRerungen vergleichend zu
beobachten, und zwar nicht mehr als Produkte des Geistes oder der
Gesellschaft, sondern als kulturelle Konstruktionen. In der Folge der
sprachtheoretischen Wende - des /ingustic turn - kann Kultur als Text, d.h. als
strukturierter Zusammenhang von Zeichen verstanden werden. Der
performative turn knupft hieran an und ruckt Kultur nicht mehr nur als
textférmige Objektivationen in den Blick, sondern als ereignisformige
Phanomene. Performativitat und Performanz werden von termini technici der
Sprechakttheorie zu umbrella terms der Kulturwissenschaften. Mit der Weitung
der Semantik des Performativen riicken Handlungen, Materialitat und Medialitat
sowie interaktive Prozessualitat in den Mittelpunkt der Aufmerksamkeit.

Drei  unterschiedliche theoretische Profile, in denen Performanz
religionspadagogisch modelliert wird, treten in den von Leonhard/Klie (2003)
zusammengestellten Beitragen auf  evangelischer  Seite hervor:
Zeichendidaktisch wird die ursprunglich von der — Symboldidaktik fur den
Unterricht in Geltung gesetzte Einsicht aufgegriffen und prononciert, dass
Symbole nicht ohne ihren handlungspraktischen ,Sitz im Leben” verstanden
und kommuniziert werden koénnen (so u.a. Dressler/Klie, 2002).
Symbolhermeneutik sprengt die Grenzen herkdmmlicher Texthermeneutik (-
Hermeneutik) und schliel3t neben den semantischen auch die syntaktischen und
pragmatischen Dimensionen des Zeichengebrauchs ein. Einen anderen Akzent
setzt die von Dietrich ZilleBen vertretene dekonstruktivistische Perspektive
(ZilleBen, 2008), die in der performance die UnabschlieBbarkeit der Lesarten
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prononciert offen und daher die fortlaufende Abdrift der Bedeutungen in
Bewegung halten will. Im malgeblich von Christoph Bizer (Bizer, 1991)
vertretenen gestaltpdadagogischen Ansatz  gewinnt eine Worttheologie
besonderes Profil, die eine dem Gotteswort angemessene Inszenierung der
Heiligen Schrift auch in religiosen Lernprozessen verlangt: Das Wort erschliel3t
sich nicht als papierener Text, sondern in der Performanz des Wort/autes soll
das Heilige in den Kommunikationsraum eintreten.

Eine offene Frage ist es, wie unter den konkreten schulischen Bedingungen des
Religionsunterrichts die fur ZilleRens Position erforderliche Gleichzeitigkeit von
Selbstrelativierung und Subjektstarke auszubalancieren ist. Im Blick auf die
Schulwirklichkeit erscheint Bizers Erwartung prekar, die Prasenz des Heiligen
unterrichtlich evozieren zu kénnen. Liturgik und Didaktik werden bei ihm bis an
die Grenze ihrer Unterscheidbarkeit verschrankt. Die Schule stellt nur im
Ausnahmefall genug Raum fur den Aufbau der von Bizer mit Recht
vorausgesetzten, aber auch besonders stdérungsanfalligen ,Atmospharen”
bereit. Es geht zunachst - bescheidener - um eine Religionsdidaktik, die auch in
der schulischen Normalsituation der Einsicht gerecht wird, dass man nicht dber
Religion kommunizieren kann, ohne dass wenigstens eine Ahnung von religiéser
Kommunikation ins Spiel gebracht wird.

Starke Resonanz findet die Diskussion um einen performativen
Religionsunterricht auch unter katholischen Religionspadagogen. Englert sieht
dabei eher kritisch eine Art ,Kompensationsabsicht” wirksam (Englert, 2008), die
wohl in der Tat illusiondr ist. Eine nicht in Sozialisationsprozessen wurzelnde,
sondern allererst in Bildungsprozessen erschlossene Religion unterliegt
unvermeidlich einem Umformungsprozess, den man didaktisch wollen muss.
Zwar mag die liturgiedidaktische Abstinenz auf katholischer Seite schon immer
weniger stark ausgepragt gewesen sein als in der evangelischen -
Religionspadagogik. Problematisch wird der Bezug auf religiose Vollztige dann,
wenn er mit dem Ziel einer ,Beheimatung” der Schulerinnen und Schuler zu
unmittelobar in  den  Sog eines  kirchlichen EinUbungs-  und
Rekrutierungsinteresses gerat. Hans Mendl versucht immerhin, den Sinn fur die
Problemlage wach zu halten, wenn er von einer ,Gratwanderung” zwischen der
ErschlieBung authentisch gelebter Religion und reflexiver unterrichtlicher
Distanz spricht (Mendl, 2008). Sein Rekurs auf eine - konstruktivistische
Didaktik notigt aber auch zu bedenken, dass in Bildungsgangen ein Sinn fur die
reale Gegenstandlichkeit der Welt nicht nur erhalten, sondern auch geférdert
werden muss. Die Balance auf der von Mend| geforderten Gratwanderung geht
verloren, wenn er, ahnlich wie Mirjam Schambeck, im Religionsunterricht nicht
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nur ,Religion zeigen”, sondern religiose ,Erfahrungen” in einem emphatischen
Sinn machen lassen will. Hier sind Prazisierungen ndtig: Der Unterricht ist
Uberfordert, wenn er Religion zu ,erleben” geben soll. Der schulische Raum und
die Unterrichtszeit sind als besonderer Lernraum und besondere Lernzeit
atmospharisch zu stark besetzt und durch das Arrangement schulischer Regeln
von der Lebenswirklichkeit zu stark unterschieden, als dass in ihnen
authentische religiése Erlebnisse in einem didaktisch operationalisierbaren Sinn
moglich waren. Vor allem ist die fur den schulischen Unterricht konstitutive
Artifizialitat zu bedenken: Alle inszenatorischen Bemuhungen um die Signifikanz
unterrichtlicher Gegenstande haben zu beachten, dass dem Unterricht die
Lebenswelt immer nur in asthetisch und/oder reflexiv gebrochener Gestalt
verfugbar ist - ein Umstand, der nicht nur billigend in Kauf zu nehmen, sondern
produktiv zu gestalten ist. Unter diesen Bedingungen wird einem
Missverstandnis der Moglichkeiten performativer Didaktik Vorschub geleistet,
wenn die  asthetisch-sinnlichen  Lerndimensionen  gegen  kognitive
Lerndimensionen ausgespielt, statt in deren Dienst gestellt werden. Im Kern soll
der schulische Religionsunterricht auch dann auf eine kognitive Einsicht
abzielen, wenn er die genuine Formensprache der Religion performativ
prasentiert und - im Unterricht immer nur: experimentell - in Gebrauch nimmt:
Die Einsicht, dass es die sinnlichen, dasthetischen, im Gefuhl fundierten
Perspektiven der WelterschlieBung sind, in der sich Religion von anderen
WelterschlieBungsmodi  und  deren  spezifischen  Rationalitatsformen
unterscheidet. Anders gesagt: Es geht um die Einsicht in den besonderen
Modus, in dem in der christlichen Religion Geltungs- und Wahrheitsansprutche
erhoben werden. So kann sich der Religionsunterricht vergleichend zu den in
den anderen schulischen Fachern geltenden WelterschlieRungsperspektiven
und -logiken in ein differenziertes Verhaltnis setzen. Im Blick auf seinen Beitrag
zur allgemeinen Bildung ist damit ein Prazisionsgewinn verbunden, zumal dann,
wenn man die Propria der Facher nicht thematisch, sondern Uber die in ihnen
jeweils zur Geltung kommen ,Modi der WelterschlieBung” bestimmt sieht.

In diesen Kontext, in dem sich eine performanzorientierte Religionsdidaktik
entwickelt und zur Geltung gebracht hat, gehort schlieBlich auch noch die
Wende  zur  Kompetenzorientierung  des Religionsunterrichts (=
Kompetenzorientierter Religionsunterricht), mit der der beobachtbare
urteilsfahige Umgang mit Religion (eben: als einer kulturellen Praxis) an die
Stelle der Akkumulation (tragen) Wissens Uber Religion tritt.

2. Religionstheoretische Begrindungen
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Es entspricht dem christlichen Glauben in seinem Kern, wenn er, als Religion
betrachtet, hinsichtlich seines Propriums modal  bestimmt  wird.
Personenmerkmale  (Uber die Religion auch in avancierten -
Religionssoziologien wie denen von Niklas Luhmann oder Armin Nassehi nicht
mehr definiert wird) treten dahinter zurtck (Kognitionsstufen, Gesinnungen,
moralische Einstellungen etc.). Fur die christliche Religion gilt der konstitutive
Zusammenhang von Darstellung und Mitteilung, von Vollzugsformen und
Vorstellungsgehalten auf bestimmte Weise. Die Modalitat religioser
Kommunikation modelliert und modifiziert die Eigenart der propositionalen
Gehalte religioser AuRerungen, deren Semantik nicht ohne ihre Form zu
verstehen ist. Religionsdidaktisch geht es also insbesondere darum, das fur
Bildungsprozesse besonders irrefuhrende Missverstandnis bearbeitbar zu
machen, wonach die christliche Religion die Zustimmung zu wissenschaftlich
widerlegten Sachverhalten erfordere, statt sie als Deutung von Welt- und
Lebenserfahrungen zu verstehen zu geben. Religion ist nicht als in Texten
fixiertes Gedankensystem und auch nicht als eine besondere Gesinnung,
sondern als eine Praxis zu erschliel3en, d.h. Uber ihre sprachlichen und szenisch-
gestischen Vollzugsformen. In der christlichen Religion nimmt die
vertrauensvolle Beziehung von Menschen zu Gott, wie er sich in = Jesus Christus
gezeigt hat, Gestalt an. Sie ist weder ein ,geoffenbartes” gedankliches
Lehrsystem noch ein System moralischer Regeln, sondern sie grindet in einem
Erejgnis - dem Christusereignis - und lebt religionspraktisch durch dessen
Erinnerung und Vergegenwartigung in religiosen Vollzugen (Gottesdienst [—
Gottesdienst, evangelisch; — Gottesdienst, katholisch], Gebet und Segen); sie
lebt theologisch durch die Deutung des Christusereignisses, insofern historische
Ereignisse Bedeutung(en) nur in Form von Deutung(en) erlangen. Dass religiose
Vollzige im evangelischen (weniger stark im katholischen) Religionsunterricht
kaum eine Rolle spielen (im Unterschied etwa zur Thematisierung der ,funf
Saulen” des Islam als sogenannter ,fremder” Religion im christlichen
Religionsunterricht), verstellt geradezu ein angemessenes Verstandnis der
christlichen Religion. Dabei geht es um Religionshermeneutik, weder um die
Rekrutierung fur religidse Vollzige, noch um deren Einubung.

Eine an religiosen Vollzugsformen und an der Fahigkeit zur urteilsfahigen
Teilnahme an religioser Praxis orientierte Religionsdidaktik setzt die
Unterscheidung zwischen Glaube und Religion voraus, d.h. sie versteht Religion
als - lehr- und lernbares - Medium der Glaubenskommunikation und achtet
gerade damit den Glauben als unverfigbare Gabe. Bevor theologisch-lehrhaft
Uber den christlichen Glauben geredet werden kann, wird er in Symbolen,
Metaphern und performativen Sprechakten artikuliert, die jeweils
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Bedeutungsuberschusse enthalten, die nicht, jedenfalls nicht vollstandig, in
argumentativ-diskursive Sprache Ubersetzt werden koénnen. Theologische
Lehraussagen sind keine Tatsachenfeststellungen. Sie durfen nicht als
konstative Satze missverstanden werden, auch wenn sie (unvermeidlich) als
propositionale Satze formuliert werden. Sie mussen ihre Affinitat zum religidsen
Kommunikationsmodus transparent halten, auf den sie sich reflexiv beziehen.

Jeder Unterricht (in allen Fachern) bewegt sich innerhalb eines Spektrums von
Teilnahme und Beobachtung und bemuht sich dabei (wie jede
Kulturwissenschaft) um unterschiedliche Grade der Partizipation an
unvertrauten kulturellen Praxen. Dabei geht es jeweils um die Art und Weise
des Praxisbezugs, weniger um Einfuhlungsqualitaten oder psychische
Beteiligung. Im Spektrum unterschiedlicher Distanzspielrdume zwischen
teilnehmender Bobachtung und beobachtender Teilnahme ist eine vollstandige
Unterscheidung zwischen ,Innen” und ,Auf3en” nicht moglich. Das Handeln,
nicht die Psyche, ist das ,Innen”. Dass sich Verstehen Uber die Teilnahme an
Sprachspielen und kulturellen Praxen konstituiert, ist kein theologisches
Sonderproblem, sondern ein Problem der Sozial- und Kulturwissenschaften
insgesamt. In diesem Kontext kann die Normativitat der — Religionspadagogik
wie der Praktischen Theologie Uberhaupt so verstanden werden, dass sie keiner
Vorentscheidung fur ein Dogma entspringt, sondern Bedingung und Folge der
Beteiligung an einer Praxis ist. Teilnahme impliziert Positionalitat. Aber die
Berucksichtigung von Teilnahmeperspektiven darf nicht einfach als deren
Ubernahme verstanden werden. Verstehen bedeutet keinen Zwang zum
Einverstandnis. Die Aufgabe der - Theologie, insbesondere auch einer
theologisch fundierten Religionspadagogik, kann auf diese Weise prazisiert
werden: Sie stellt Kompetenzen fur die Sicherung und Fortentwicklung
christlicher Religionspraxis in der Gesellschaft bereit.

3. Didaktische Konkretionen

Auf die Nahe einer performanzorientierten Religionsdidaktik zur
Kompetenzorientierung und zur Zeichendidaktik (einschlieBlich der damit
verbundenen  Anerkennung  unhintergehbarer = Ambiguitat  religidser
Kommunikation) wurde bereits hingewiesen. Der Zusammenhang mit einer
Didaktik des Perspektivenwechsels (Dressler, 2008) liegt auf der Hand. Es geht
um Teilnahme und Beobachtung, d.h. um das Verhadltnis von experimenteller
Ingebrauchnahme religiéser (nicht, oder erst in zweiter Hinsicht: theologischer)
Kommunikation und deren systematischer (im wissenschaftspropadeutischen
Unterricht der Sekundarstufe Il dann auch theologischer) Reflexion.
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Indem die religionsdidaktisch begrenzte Reichweite und ErschlieBungskraft
verbalsprachlicher Diskursivitdt neu bewusst wird, werden zugleich neue
Moglichkeiten leib-raumlicher, szenisch-gestischer Kommunikation erprobt,
ohne sich in jener Gefuhligkeit oder der verdul3erlichten Folklorisierung von
Religion zu erschopfen, wie sie zuweilen unter dem Modebegriff einer
~handlungsorientierten” oder ,ganzheitlichen” Methodik gepflegt werden. Die
Religionsdidaktik knupft damit zugleich an grundlegende Einsichten der -
Padagogik in die Inszeniertheit und Theatralitat und in die Zeigestruktur von
Unterricht an (vgl. Prange, 2005; Wulf/Zirfas, 2007).

Eine performanzorientierte Didaktik wird zu Unrecht auf den Aspekt des
.Probehandelns” reduziert, wobei dann gelegentlich eingewandt wird, man
kdnne nicht ,probebeten” oder ,probeweise an Gott glauben”. Im
Religionsunterricht geht es gar nicht darum - weder ,authentisch” noch
.probeweise” - zu glauben, sondern darum, den Modus religiosen Weltzugangs
zu verstehen, also auch darum, dass die konstitutive semantische Bedeutung
kommunikativer Vollzige nicht nur aus didaktischen, sondern aus sachlichen
Grunden des Gegenstandsbezugs bei religiosen Lernprozessen berucksichtigt
werden muss.

Durch den Wechsel von Perspektiven, d.h. durch den Wechsel von
Wahrnehmungs-, Kommunikations- und  Handlungskontexten,  sollen
unterschiedliche Bedeutungen gleichsam ,erzeugt” und unterschieden werden.
Die semantische Funktion der performanzorientierten Didaktik soll methodisch
dadurch zur Geltung kommen, dass die unterschiedlichen Perspektiven von
Ingebrauchnahme und Reflexion syntaktisch an ihren jeweiligen Ubergingen
markiert und untersucht werden.

Bereits im Zuge des sogenannten - ,kompetenzorientierten”
Religionsunterrichts haben die damit verbundenen methodischen Zugange -
~innere Monologe", Gesprachsinszenierungen mit den Protagonisten oder mit
fingierten Bewohnern der erzdhlten biblischen Welten - an Gewicht und
Verbreitung gewonnen. Dabei kommt die Dialektik von Aneignung und
Vermittlung ohne Belehrung aus. Im Vollzug der narrativen Operationen soll
transparent werden, dass Interpretationen Lesarten sind. Zugleich wird
deutlich, dass biblische Geschichten Uberwiegend erzdhlte Performanzen
enthalten. Dabei wird das (auch didaktik-theoretisch noch haufig anzutreffende)
Missverstandnis ausgeschlossen, es gebe eine eindeutige Textwahrheit. Keine -
Hermeneutik Uberfuhrt Mehrdeutigkeit in Eindeutigkeit. Gewiss koénnen
exegetische Informationen Uber den Text hilfreich sein - gegebenenfalls muss
sich die Lehrperson zum Anwalt des Textes machen koénnen, sofern sich die
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Frage nach der Grenze der Interpretation stellt. In der Reflexion der
experimentellen Ergebnisse wird die Frage zu stellen sein, welche Bedeutungen
sich nur narrativ (oder im Blick z.B. auf Psalmen: nur lyrisch-poetisch)
wahrnehmen und kommunizieren lassen. Was geht bei ihrer ,Ubersetzung” in
Begriffe verloren? Wie kann dieser Verlust im Modus begrifflicher Sprache
reflektiert und bewusst gehalten werden? So wird ein kognitiver Lerneffekt
generiert: Welche Sinnverschiebungen sind mit dem Wechsel der
Erzahlperspektiven und mit dem Wechsel von Narration (oder Poesie) zur
Argumentation im weitesten Sinne verbunden? Warum konnen Ereignisse, die
als Handeln Gottes gedeutet werden, nur erzahlt (statt dokumentiert) werden?
Was unterscheidet die biblische Poesie von Tatsachenberichten?

Bei Experimenten mit Gebetssprache geht es darum, die performative
Sprachgestalt in ihrem Eigensinn (etwa im Unterschied zu magischen Praktiken)
zu verstehen. Zur Verhaltnisbestimmung von - Ethik und Religion kénnen
ethische Themen probeweise in die Sprachformen einer Furbitte transformiert
werden, in denen Leid und Schmerz sensibel in den Blick rticken. In der Bitte um
- Gerechtigkeit ruckt die Welt in ein anderes Licht als in der moralischen
Forderung nach gerechtem Handeln. Oder erfahrene Freuden werden dankbar
vor Gott gebracht. Der Impuls etwa, Angste und Erwartungen in Bitten
umzuformulieren, wird zu der Entdeckung fuhren, dass mit dieser
grammatischen  Umformierung gravierende Bedeutungsverschiebungen
einhergehen. Mit der so entstehenden Sprachgestalt eines Gebets kann
experimentiert werden - was verandert sich z.B., wenn der Text individuell
gemurmelt oder chorisch  (liturgisch)  gesprochen  wird?  Welche
Textveranderungen erscheinen dafir angemessen? In einer moglichen
Auswertung aus durchaus religionsphanomenologischer Distanz kann gefragt
werden, wie mit dem Umschlag vom Wunschen zum Bitten, vom Bedauern zum
Klagen, vom Freuen zum Danken jeweils ein anderes Verhaltnis zur Welt und
den Mitmenschen verbunden ist. Und: Was wurde sich verandern, wenn es
(k)einen Adressaten von Bitte, Klage und Dank gabe? Mit der Wahrnehmung
grammatischer und expressiver Veranderungen im sprachlichen Ausdruck kann
erkannt werden, dass die Welt im Modus der Bitte und des Dankes als eine
andere erscheint als im Modus bloBen Wunschens oder gar im Modus des
Forderns. Schon Grundschulkinder werden auf diese Weise nach und nach das
Gebet vom Versuch einer magischen Beeinflussung Gottes unterscheiden
lernen - und dabei die in religioser Hinsicht zugleich elementare und
fundamentale Einsicht gewinnen, dass sich im Bitten-Kénnen selbst - und nicht
erst durch die Erfullung der Bitte - ein Sinn er6ffnet.
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4. Performative Religionsdidaktik am Lernort
Gemeinde

Im  schulischen Religionsunterricht wird nicht nur wegen seiner
allgemeinbildenden Bedeutung und wegen der besonderen Lernatmosphare
der Schule, sondern insbesondere mit Rucksicht auf die religiose -
Heterogenitat der Lerngruppen besondere Sorgfalt darauf verwandt werden,
dass sich bei den Experimenten mit religiosen Kommunikationsformen und -
gehalten niemand zu etwas genétigt fuhlt. Jede Ubergriffigkeit (die freilich in
einem verkundigenden oder einem werte- oder gesinnungsvermittelnden
Unterricht ungleich starker droht) ist zu vermeiden. Diese Regeln stellen sich an
gemeindlichen Lernorten (- Gemeinde/Gemeindepadagogik), im Umgang mit
Jugendlichen im - Konfirmandenunterricht wie im Umgang mit Klientelen
kirchlicher Erwachsenenbildung nicht grundsatzlich, aber in der Feinjustierung
anders dar. Hier ist eine groRere Nahe zu den Vollzugsformen gelebter Religion
aus mindestens zwei Grunden vorgegeben. Zum einen kann unterstellt werden,
dass denjenigen, die sich an kirchlichen Bildungsprozessen beteiligen, eine
christlich-religiose Einstellung und Lebenspraxis (vorsichtig formuliert) nicht
fremd ist, und dass sie die Begegnung mit einer solchen Perspektive nicht nur
nicht als befremdende Zumutung empfinden, sondern geradezu erwarten.
Anders als im schulischen Religionsunterricht wird hier nicht so stark das
BedUrfnis in Rechnung zu stellen sein, sich eine Option auch gegen die
christliche Religion zumindest offenzuhalten. Das gilt, wenn auch nicht immer
de facto, zumindest als regulatives Prinzip. Zum anderen steht der didaktischen
Gestaltung gemeindlicher religiéser Bildung in der Regel eine raumliche Nahe
zu den Orten religiésen Vollzugs zu Gebote, deren raumasthetische Gestalten
dem szenisch-gestischen Vollzug der Religion in Gebet, Gesang und liturgischen

Handlungsformen  einen  geeigneten = Resonanzraum  bieten.  Der
Perspektivenwechsel zwischen religiosen Vollzigen und religidoser Reflexion ist
hier - anders als Uberwiegend in der Schule - in seiner leiblich-

raumasthetischen Dimension nicht nur virtuell zu vollziehen. Er kann im
Wechsel zwischen - ,Gemeindehaus” (als Lehrhaus) und kirchlichem
Sakralraum sinnlich markiert und raumlich inszeniert werden. Das Ineinander
von (probeweiser) Teilnahme an (experimentellen) religiosen Vollzigen und der
didaktischen Inszenierung von Madglichkeiten reflexiv-distanzierten Bezugs auf
diese Vollzlge, das in der Schule Uber ,teilnehmende Beobachtung” nicht wird
hinausgehen koénnen, kann in der - Gemeindepadagogik als ,beobachtende
Teilnahme" gestaltet werden.
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Ebenso wie ein der religiosen Alphabetisierung dienender Religionsunterricht
werden aber auch gemeindliche Bildungsprozesse in nicht geringem Malie als
Sprachlehre, d.h. als Einfihrung in die Grammatik religioser Kommunikation
verstanden werden mussen. In diesem Zusammenhang ist auch an liturgische
Bildung zu denken (auf die die performanzorientierte Religionsdidaktik
insgesamt in kritischer Absicht oft festgelegt wird), zumal sich auch agendarisch
ein Verstandnis von Liturgie durchgesetzt hat, das die Gemeinde als aktive
Mitgestalterin des Gottesdienstes versteht.

Wahrend religiose Lehr-Lernprozesse in der Schule vor allem das
Missverstandnis zu bearbeiten haben, das der christlichen Religion kirchlich
monopolisierte Richtigkeitsanspriche zuschreibt (um sie eben deshalb
Uberwiegend vehement abzulehnen), stellt sich in gemeindlichen
Bildungsprozessen vornehmlich die Aufgabe, das affirmative Verstandnis
solcher Richtigkeitsanspriche gleichsam zu unterlaufen, um der
Kommunikation des Evangeliums die ihm eigenen Spielrdume zu 6ffnen.
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